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APRESENTACAO

Hector Benoit*

Parte das publicagdes deste numero duplo 20/21do Boletim do CPA &
resultado dos trabalhos apresentados ainda no VIl Coléquio Internacional do
CPA, realizado em 2005', e outra parte & constituida a partir de palestras,
seminarios e pesquisas que temos desenvolvido sistematicamente no Centro
do Pensamento Antigo durante estes dois Ultimos anos. Como se pode notar,
pelo proprio sumario, os estudos possuem como eixo unificador a Antigliidade,
porém, desenvolvem-se e se entrelagam, nas varias vertentes de pesquisa que
caracterizam o CPA: abordagens filosoficas séo entrecruzadas por reflexdes
historicas, arqueoldgicas, assim como, por trabalhos mais voltados ao carater
literario e filologico dos textos antigos.

Entre os trabalhos filosoficos, diversos sdo voltados para a obra de Platéo,
que tem sido sempre uma das linhas fundamentais de pesquisa do CPA. Entre
estes, um deles discute as relagbes do Filebo com o pitagorismo, e outro, mais
voltado para um estudo da linguagem, aborda a lirica como género em Platao.
Mas, também publicamaos neste nimero estudos filoséficos sobre o Pirronismo

* Professor Livre-Docente do Departamento de Filosofia da Unicamp. Diretor do Centro do
Pensamento Antigo.

' Lembramos que como resultado desse Coldquio ja publicamos um volume totalmente dedicado
ao dialogo Filebo, intitulado Estudos sobre o didlogo Filebo de Platéo: a procura da eudaimonia,
editora Unijui, ljui, 2007, 224 p. (Colegao Filosofia).



Hector Benoit

e moral, sobre a alma em Demacrito, sobre a abordagem em Heidegger da
metafisica antiga, sobre Aristoteles e a escravidao, e ainda sobre a virtude na
cultura apolinea, trabalho de inspiragdo em Nietzsche. Enriquecem ainda o
volume, estudos historicos de diversos momentos e abordagens da Antigtiidade,
alguns mais voltados para momentos especificos, como o martirio de Estevao
no cristianismo antigo, ou as vidas dos gladiadores no periodo romano. Este
ultimo estudo, por exemplo, recorre a documentos arqueoldgicos originais: as
lapides funerarias dos combatentes. Outros trabalhos voltam-se para o estudo
da utilizag&o mitica do Mundo Antigo, as suas imagens contemporaneas mediadas
sem rigor, e procuram mostrar, a partir disso, a necessidade de uma metahistoria.

Toda essa amplitude de tematicas, que caracteriza o CPA (e este volume),
longe de ser uma disperséo, caminha no sentido de procurar compreender as
diversas dificuldades e complexidades metodoldgicas que implicam abordar
seriamente o Mundo Antigo, assim como os progressos que advieram das novas
pesquisas filosoficas, histéricas, arqueoldgicas e linguisticas, mais recentes.
Certamente, o Mundo Antigo ndo pode ser mais considerado como um fenémeno
estético de mera admiracéo, nao pode ser utilizado miticamente para
compreender ou encobrir o presente, mas sim, sem duvida, foi ele ainda que
colocou diversos dos problemas que herdamos e que n&o conseguimos ainda
plenamente resolver. Compreender seriamente a Antigtiidade, portanto, sem
duvida, & ainda uma das tarefas do presente que preparam e determinam um
melhor futuro para as chamadas “Ciéncias Humanas”, assim como, para todo o
territorio que os gregos chamaram “epistéme”.

Acrescentamos ainda que, entre os dias 13 e 16 de agosto de 2007,
realizamos o IX Coldquio Internacional do CPA, com a apresentacdo de cerca de
quarenta trabalhos, na sua maioria exposta por professores doutores de diversas
universidades do pais e do exterior. Os melhores trabalhos serzo o contetdo
das proximas publicagdes do Boletim do CPA e, provavelmente, de um novo livro
tematico.

Campinas, 9 de outubro de 2007,
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CONSIDERAGOES ACERCA DAS DEFINIGOES DE
LOGOS NO TEETETO DE PLATAO

Carla Francalanci*

Resumo: No diglogo Teefeto, Socrates apresenta trés possibilidades de compreender o que
significa logos (206¢ a 209d), a fim de aclarar a terceira definiéo exposta por Teeteto, em que
o0 conhecimento aparece como “opinido verdadeira acompanhada de logos” (201¢c-d). No presente
texto, buscaremos interpretar as trés definigdes socréaticas, relativamente a mudanga ocorrida
nas definicdes apresentadas por Teeteto, particularmente na passagem da segunda para a
terceira (196d). Ao interpretar essa modificagao, tentaremos enfatizar a conexdo entre
conhecimento e fundamento que, a nosso ver, ai se poe em causa.

Palavras-chave: Platdo-conhecimento-logos-fundamento.

CONSIDERATIONS CONCERNING THE LOGOS DEFINITIONS IN THEAETETUS OF PLATO

Abstract: In the Theaetefus, Socrates presents three possibilities of understanding the sense
of logos (206¢ to 209d). It is done in order to clarify the third of Theaetetus's definitions, in which
knowledge appears as 'true opinion along with logos' (201c-d). In this paper, | aim to interpret the
three Socratic definitions relatively to the turn occurred in Theaetetus definitions, particularly
from the second to the third one (198d-e). In the interpretation of this turn, | try to highlight the
connection between knowledge and fundament which, and that is what | intend to show, occurs there.
Key-words: Plato-knowledge-logos-fundament.

# Professora Doutora da Universidade Federal do Espirito Santo.



Carla Francalanci

Ao final do didlogo Teeteto, Socrates se lanca a tarefa de definir logos,
apresentando, para isso, trés definicées'. Todas as definicdes aventadas se
mostram, contudo, ineficazes para realizar a tarefa proposta. O fracasso dessa
tentativa, € preciso marcar, é concorde ao movimento préprio a este dialogo.
Sua pergunta diretora, "o que & conhecimento?”, busca ser respondida por trés
definicdes; ao final de cada argumentag&o, cada uma delas & dita, a seu modo
proprio, fracassar. O fracasso marca, assim, o Teeteto platonico. O texto que
Ora apresento visa perguntar pelo sentido desse fracasso nas definicdes de
logos, apontando para a existéncia de um sentido positivo para ele. Que haja
um sentido positivo para a derrocada da investigacio condutora do dialogo, é 0
proprio Socrates quem o afirma, em suas linhas finais. Descobrindo o que o
conhecimento n&o &, aqueles que o buscam se liviam dos “conhecimentos de
vento™ e podem, agora mais leves e discernindo o lugar em que ele nZo se encontra,
engajar-se a procura-lo em caminhos de investigagdo mais provaveis. Entretanto,
sera preciso nos ater, com relagdo ao logos, a positividade Unica deste sentido
negativo? Chegariamos apenas, através das investigagdes socraticas, & descoberta
do que ele ndo &, ou aimpossibilidade de defini-lo por essas trés tentativas permite
entreve-lo, de algum modo, como ele, efetivamente, &?

Socrates e Teeteto se engajam na tarefa de investigar expressamente o
logos, uma vez que este se faz presente na terceira definicdo de conhecimento:
“opinido verdadeira acompanhada de logos™ . Faz-se necessario, antes de tudo,
perguntar pelo sentido do termo meta. O que se quer dizer ao afirmar que o
logos acompanha, vem junto com, opinido verdadeira? Essa formulacdo confere

" Plato. Theaetetus. Translated by H. N, Fowler.Cambridge, Massachussetts and London: Harvard
University Press, 1987, 206¢-210d.

* 1bid.. 210b-d.

FIbid., 201d. (...) petd Moyou anen &éEav EMOTHNY clvat, THY 8¢ dhoyor €KTOG ETMOTIUNC.
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Consideragdes acerca...

ao logos o carater de um aposto, de algo outro, que se adiciona a opinido
verdadeira. E possivel pensa-lo com propriedade através dessa formulagao? O
logos comporta figurar, em uma definicdo acerca do conhecimento, como um
acréscimo, separado de antemao do ambito da ddxa? Por outro lado, se ndo
houvesse uma tal distingdo, como seria possivel pensar o que constitui o
conhecimento, como um ambito especifico, separado de nossc mero opinar,
julgar, considerar? Em ultima instancia, a pergunta pelo logos nos imp&e um
movimento de retorno, como o que deve nos pertencer de antem&o, ou nos
impulsiona para diante, para o que individualiza, especifica uma acgéo propria, a
de conhecer, com relagdo seja a percepgao, seja a mera consideracao?
Pretendo mostrar que o texto platdnico se move, no que diz respeito ao
logos, efetivamente em uma dupla diregéo. Para realiza-lo, sera preciso recuar
para bem antes das trés definicdes de logos. O problema comeca a delinear-se,
de fato, ao final da primeira definicdo para a pergunta pelo conhecimento,
apresentada por Teeteto. A Gltima argumentagao socratica visando mostrar que
conhecimento no é percepgdo descobre, sob as multiplas atividades dos variados
canais dos sentidos, a acdo unitaria da alma“. Essa aparece na apreensao
(dianoei®) do e entre ver e ouvir, por exemplo, na captacdo do que & comum (ta
koina) a ambos. Antes de tudo, o comum se mostra no fato de que ambos s&o.
Juntamente a esse, da-se a captacéo da diferenca entre ambos — ver néo e
ouvir, cheirar, etc —, bem como de sua identidade — cada um dos sentidos € o
mesmo que si mesmo -, de sua unidade e multiplicidade. Tais agbes provem de
um Unico canal, distinto fundamentalmente das vias multiplas dos sentidos:

esse canal & a alma, em sua atividade unitaria de lidar, ocupar-se (pragmatéuetai),

* [bid., 184b-187a.
5 Cf, Martin Heidegger. De ['essence de la vérité. Approche de 1" »allégoric de la caverne » et du
Thééiéte de Platon. Trad. Alain Boutot. Paris: Gallimard, 1988, pp. 211-214.
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ela mesma por ela mesma, com o ser®. Tal atividade propria a alma, Teeteto
denomina doxazein. A partir desse momento, a investigagdo sofre um re-
direcionamento, passando a enfocar o que pertence intrinsecamente a doxa: a
sua possibilidade de falseamento, bem como o seu poder de comportar ou ndo
um logos que a diferencie e especifique, tornando-a, assim, epistéme.

A descoberta dessa atividade da alma’ como lugar préprio onde se
desenrola o ato de conhecer ndo a coloca, contudo, em um outro plano, apartado
e distinto do plano perceptivo. Ao contrario, essa acéo precisa figurar em toda
acao de perceber, como isso que |he confere possibilidade, condi¢éo. Se ndo
recebemos meras “impressdes sensoriais’, mas se percebemos a cada vez
algo—vemos a arvore, ouvimos o passaro ou a sirene — isso somente & possivel
uma vez que ja tenhamos apreendido essas estruturas maiores, universais: o
fato de ser, o diferenciar-se, o assemelhar-se, o ser unitario ou multiplo, e assim
por diante. A agdo da alma possui, desse modo, um carater singular: ela acontece
a cada ag&o humana, em cada movimento nosso em direcdo aos entes; esse
acontecer conjunto, no entanto, possui o modo de um estar ou dar-se prévio, no
sentido de abrir, fundar, instaurar a possibilidade mesma de nosso comércio
com as coisas. O doxazein, compreendido nessa perspectiva como o posicionar-
se humano diante dos entes, posicionamento esse que precisa conter
compreensao, articulacéo, em suma, logos, ja se encontra presente na dimensao
de aisthesis, revelando-se, por meio da investigacdo socratica, como o seu
fundamento, e por isso tornando-se o novo objeto de perquiricéo, no re-

direcionamento da pergunta pelo conhecimento.

¢ Ibid., 187a.
7 Ou antes, da propria alma, uma vez que cla ndo se distingue da atividade de apreensio do ser ¢ das
demais estruturas comuns, isso que no didlogo Sofista seri denominado os gene megiste.
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Consideragdes acerca...

Aacgéo propria a alma, nessa passagemdo Teeteto, recebe varios nomes.
Em primeiro lugar, ela é dita um dianoein®. Guardo-me de traduzir esse termo no
sentido de uma pura operagdo de pensamento, como pensar, raciocinar, refletir,
por julgar ser possivel, e mais ajustado ao contexto da discussdo, compreendé-
lo em seu remetimento ao sentido primeiro do termo noein, comoe captar, perceber,
apreender. A alma capta as estruturas condicionantes para a apreensao das
coisas sensiveis, sem ter necessariamente que “refletir” ou “raciocinar” sobre
elas. Namesma passagem, encontramos o termo lambanein®, apreender, agarrar,
como um sindnimo para essa atividade da alma. Tal ag&o igualmente & expressa
pelo verbo krinein'™®, o discernir que nos apresenta os entes sempre a partir
dessa apreenséo do ser e de suas estruturas fundamentais. Encontramos ainda
os termos analogizoméne' (recapitular, comparar) e sullogismé* (reunir, compor),
como acdes que dizem respeito a relagéo direta que a alma trava com o ser.
Através desses trés Ultimos termos, nos vemos transpostos para dentro do
horizonte do logos, melhor dizendo: comegamos a perceber sua presenga como
integrante do campo préprio ao doxazein.

E preciso, contudo, matizar o sentido desse carater "prévio” a toda
percepcao, bem como a afirmagéo de que essa agéo da alma, expressa pelo
termo dianoein, nio possui, de saida, conotagéo reflexiva. Continuando a
discussado dessa questdo, Socrates afirma: as afecgdes que se dirigem (teinei)
a alma, através do corpo, comuns tanto aos homens quanto aos animais, sao
recebidas, acolhidas, sem qualquer esforco; por outro lado, os analogismata

acerca do ser sdo realizados somente a custo, através do penoso exercicio de

¥ Ibid., 185a.
¥ Ibid., 185b.
Wibid., 186b.
ibid., 186a.
Rlbid., 186d.
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uma paideia propriamente humana'®. Como compreendé-lo em relacéo ao que
foi dito previamente? Para fazé-lo, & preciso, de saida, reforgar o carater velado,
calado dessa manifestacao prévia das estruturas fundamentais, apreendidas de
anteméao pela alma. Mover-se no elemento dessas estruturas, a partir delas e
dispostos por elas, ndo significa domina-las ou té-las definido conceitualmente,
antes ao contrario: precisamente por seu carater de principio, como o que da
condicao as nossas percepgdes, elas permanecem forcosamente inaparentes.
No entanto, uma vez que se revelam como lugar proprio a apreenséo da cusiae,
em decorréncia, da verdade™, impdem a necessidade de sua investigagdo como
0 que pertence em primeira instancia ao ambito do conhecimento. Esse, assim,
ganha a conotagéo de um movimento singular: ele passa a ser compreendido
como a busca dificil, laboriosa, pelo que desde sempre, de inicio, ja devemos
possuir. Instaura-se, a partir desse momento, o seu duplo direcionamento —
busca, perquiricdo, lancar-se adiante — do que ja € nosso — fazendo-se assim,
simultaneamente, retorno, retomada, repetigao.

Sécrates ndo hesita em marcar a estranheza desse retorno como
integrante da propria pergunta condutora do dialogo. Ao propor; em outra
passagem, a Teeteto, que ambos ousem realizar uma acao desavergonhada’,
buscando dizer o que é conhecer, sem que, contudo, tenham ganho a resposta
acerca do que € o conhecimento, Sécrates marca o fato de o dialogo vir se
realizando até entéo pontuado por afirmagées como “eu sei” e “eu nao sel”,
como se ambos ja soubessem o que é saber, conhecer. De fato, & precisamente
isso 0 que ocorre: devemos nos mover de anteméao no elemento do conhecer

para que uma pergunta por conhecimento, mais ainda, para que qualquer pergunta

% Ibid., 186c.
' Ihid., 186¢.
"% Ibid., 196d, ToMieTéor émyelpioajer AVALTY UV TELY,
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Consideragdes acerca...

que traga a forma “o que 7" possa fazer sentido. Em ultima instancia, isso que
precisamos ganhar n&o é outro sendo algo que, de antemao, ja temos.

Torna-se possivel compreender, atraves do exposto, o sentido de fracasso,
que marca a busca deste dialogo por conhecimento, em um sentido radical. O
movimento de “conhecer o que é conhecer”, quando se der conta de ser busca
por um acontecimento ja sempre ocorrido, € assim ja sempre pregresso, devera
proceder necessariamente a um retrocesso. Esse, contudo, jamais apreende o
que procura, uma vez que esse carater de “ja ser”, ou de “ja ter sido” acontece
de maneira inerente ao que possui a estrutura do inicio, do fundamento — no
caso presente, o proprio conhecer, como meio através do qual se desenrola
toda a busca pelo conhecimento.

A descricdo desse estado de retorno inerente a questao proposta se
manifesta ainda no didlogo através de duas imagens: a da “massa de cera™® e
do “aviario"". Na primeira, o conhecimento se articula a esse sentido de retorno
a partir da nogdo de memoria, como impressao de Uma percepgao pregressa.
Essa interpretagao, contudo, se mostra falha, uma vez que ndo se pode associar
todo conhecimento como proveniente de uma impresséo sensivel: a definigéo
de memaria como impress&o ou marca de um dado & incapaz de apreender a
situacéo de retorno inerente ao conhecimento em sua inteireza'®. Pelaimagem
do aviério, por seu turno, instaura-se a tentativa de discernir “ter” (héxis) e “possuir’
(ktésis)®®, a fim, precisamente, de trazer ao discurso a possibilidade de marcar

esse “possuir” prévio, condigdo para um conhecimento, sua dynamis®, pensado

16 fhid., 191¢c-195b.
7 Ibid., 197¢-198b.
% Jhid., 194b-196¢.
W Ihid., 197b-c.
M fbid., 197c-d.
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agora como a busca laboriosa por um “vir a ter” o que ja se possui. Entretanto,
essa imagem tampouco se mostra capaz de dizer o que € proprio ao
conhecimento, como o que o distingue, propriamente, em relacao a opinido e
consideracao falsas, uma vez que iguala "conhecer” e “apanhar um dentre os
passaros”. O que acontece, pergunta Sécrates, quando desejamos apanhar
uma pomba e agarramos um tordo? Por essa imagem, a opiniao falsa adviria
pelo préprio conhecimento, se esse for associado 3 acao de agarrar um passaro,
e ndo porignorancia?’.

O problema da pseudés doxa foi desenvolvido e abandonado na
investigacéo socratica, no momento em que o filésofo descobriu ser esse
problema norteado, ao longo de todo o seu percurso, poruma pré-compreensao
do que & o conhecimento®. Se ele se apresenta, por si, de antemé&o, ele nao
deve, assim, ser buscado através da consideragéo da opini&o falsa, uma vez
que essa se mostra, necessariamente, por seu intermédio. Aimagem do aviario,
remetendo novamente ao problema da opiniéo falsa, nos langa, assim, mais
uma vez, em um movimento circular®. Ainda que nos instaurem no duplo
movimento demandado pelo conhecimento — o retorno a esse que ja se fez
presente como condicéo, possibilidade, e simultaneamente a busca por um
comportamento especifico, singular, com relacéo aos entes em seu ser — as
imagens propostas no texto somente permitem visualiza-lo, em ultima instancia,
instaurando o pensamento no terreno das aporias.

A investigagdo acerca do conhecimento desemboca na pergunta pelo
sentido do termo logos. Essa pergunta, conforme pretendo mostrar, ndo é mais

N Jbid., 199¢-d.
2 1bid.. 192a-196d.
3 Jbid., 200a-d.
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do que a explicitagéo do que ja se pds em causa, a partir do momento em que
a questao do conhecimento foi redirecionada para o ambito da déxa. Considerar,
julgar, opinar, parecer, termos candidatos & tradug&o desse termo, somente
ocorrem uma vez que as estruturas fundamentais do ser — ser, mesmo, outro,
unidade, multiplicidade — ja se tenham tornado presentes. Na doxa, um ente
oferece, de si, um aspecto, uma viséo; ele se faz presente nisso que ele €, o
que significa dizer, ele se mostra articulado, conjugado, entrelagado, desde e
com o seu ser?, Tal articular, conjugar, entrelacar, s&o a obra mais propria do
que Socrates denomina logos®®. Contudo, nem todo parecer e consideragéo sao
bem ajustados, articulados com o que se mostra. E possivel opinar, julgar, tomar
algo, falsamente, por algo outro. Dessa forma, faz-se necessario que a doxa, ao
pretender ser considerag&o segura, amarrada, ajustada ao ente, ganhe um
acréscimo. Sera preciso que ela possa voltar sobre si e dar, para isso que
considera, razdes. A esse acréscimo se denomina meta /6gou, acontecer na
companhia do logos.

Assistimos, assim, acontecer com a estrutura do logos o0 mesmo duplo
direcionamento presente no problema do conhecimento: em seu carater de
conjugacao, articulacéo, ele se mostra como condicionante, possibilitador do
advento da déxa; como aquilo que a eleva a categoria de conhecimento firme e
seguro, subtraindo-a do erro e da falsidade, ele se da como algo que a ela se
soma, especificando assim o seu dizer como a Unica possibilidade de um dizer
cognoscente. Possuindo a mesma estrutura, pertencera a ele o mesmo plano
aporético, que buscarei tornar visivel a partir do fracasso de suas trés tentativas
de definig&o.

* Ibid., Nota 5, pp. 340-341.
® [bid., 201d-202c.
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A primeira definicdo de Jogos o apresenta como expressao (phamén) do
pensamento atraves de verbos e de nomes?®. Essa possibilidade de delimita-lo &
prontamente descartada por Socrates, alegando que qualquer um que nao for
surdo ou mudo comungara dessa possibilidade. Apresentando o logos como o
que pertence intrinsecamente a todos, e assim como marca, condicao do
humano, esse sentido para o termo deixa de lado, contudo, o seu carater
singularizante, a sua possibilidade de individualizar, por sua presenca, a doxa, a
fim de converté-la, desse modo, em epistéme?”.

No intuito de realizar um contraponto direto a essa definigéo, proponho
que saltemos para a terceira tentativa de apreender o que quer dizer logos. Ela
e apresentada como um dizer, que profere aquilo pelo que o que esta em questao
difere, se distingue, de tudo mais®. Dar o logos equivaleria, precisamente, a
dizer de algo a sua especificidade, a sua delimitac&o. O problema que Socrates
levanta para essa compreensé&o é: se somente atraves do logos se pode apreender
0 que distingue algo do resto, quando vejo alguém e o tomo por Teeteto,
considerando-o como tal, ndo o fago por apreendé-lo, precisamente, ja em sua
distingao e singularidade? Como seria possivel o nosso relacionamento imediato
com as coisas e 0s outros, se a delimitagéo dos entes em sua singularidade
nao se fizesse previamente, ndo acontecesse como cond ic&o para todo aparecer,
perceber, tomar um ente por isso que ele &?

A primeira definicéo, falta ao logos o seu componente singularizante,
discriminador, garantia de um dizer cognoscente; a terceira, falta o carater de

* Ibid., 206d-¢.

¥ Cf. Francis M. Cornford. Plato’s Theory of knowledge. The Theactetus and the Sophist of Plato
translated with a running commentary. London: Routledge and Kegan Paul, 1951, pp. 155-157.

* Ibid., 208¢-210a.
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fundamento, de acontecimento condicionante para a realizagéo da vida humana,
marcando-a, dimensionando-a em todo momento, em todas as suas instancias.

A segunda definicdo de logos o apresenta como a descricao de algo a
partir de seus elementos (stoikheia)?. Essa relagio entre logos e elemento foi,
contudo, apresentada e desenvolvida, no texto, em uma passagem anterior,
precisamente no momento em que Teeteto redefine conhecimento come “opini&o
verdadeira acompanhada de logos™. A instauragéo do /ogos a partir de sua
colocagdo como meta, expondo-o em seu sentido de complemento, de algo que
se ajunta, desperta as consideracdes socraticas que ir&o articula-lo com a nogéo
de elemento.

Segundo essa compreensao, sonhada por Socrates em resposta a
proposta de definicdo de Teeteto — apresentada como tendo sido recebida, ouvida,
n&o se sabe de onde — ha na realidade elementos primeiros, a partir dos quais
nos, e todas as outras coisas, somos compostos (sunkeéimetha)*!. Acomposicéo
desses elementos denominar-se-ia, por sua vez, logos. Contudo, para que os
elementos possam ser pensados em sua unidade irremissivel, & preciso
considera-los como éloga e agnosta, como néo participes do terreno do /logos e,
consequiientemente, como impossiveis de apreensao por qualquer dizer
cognoscente. Dos elementos, assim, ndo poderiamos dizer sequer que s&o ou
qgue ndo sio, pois isso seria articula-los, compd-los com ser ou nao ser, e,
desse modo, dizer deles mais (proseijpein)®? do que permite a sua qualidade de

elemento, que o faz ser em singularidade irremissivel. Ao elemento, pois, s

* [bid..

W Ibid., 201c.
Morbid., 201e.
32 1bid., 201e.
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pode pertencer o plano do onirico, 0 sonho compreendido aqui como o que
vagueia para além, fora do @mbito de um discurso como possibilidade de
delimitagdo e mesmo da disting&o entre ser e nao ser.

Contudo, como dizer, definir logos nesse seu carater de composicao? Se
ele é composicéo de elementos, a composicéo deve ser dita a partir desses
elementos. Se ela for o todo, uma vez que os elementos se mostram indiziveis
e incognosciveis, a sua soma igualmente o sera. Por essa via, 0 logos se mostra
téao inapreensivel quanto o elemento; ou, ao contrario, para que o Jogos seja
cognoscivel e dizivel, o elemento que o compde devera, igualmente, sé-10%. Por
outro lado, se a composigéo for apreendida como uma configuracg&o unitaria que
emerge da combinagéo de elementos, ndo podendo ser pensada através de
seus elementos, a fim de preservar a sua unidade, ela propria se convertera, por
suavez, em elemento, demandando, entdo, uma nova composigao, articulagdo,
que a possa apreender®,

Assim, temos: o logos n&o é capaz de alcangar o elemento, uma vez que
a esse pertence singularidade e unidade irremissiveis: seu modo de ser préprio
€ 0 da absoluta identidade consigo mesmo. Ao contrario, pertence ao logos ser
sempre algo mais, algo outro que se relaciona, articula, ajunta e conjuga: ele é
um proseipein, um dizer mais que relaciona necessariamente isso que diz, um
por em relacéo (prostithesthai)®, constituindo seu ser (ousia), em suma, em
uma symploké*®, uma combinagdo, conjugacéo, de elementos. Dizendo o
elemento, ele o diz, forgosamente, como outro, compondo-o, articulando-o de

antemao. Por seu turno, o logos tampouco é capaz de dizer a si mesmo: o que

* Ibid., 203c-c.

# Ibid., 203e-205¢.
> 1bid., 202a.

** Ibid., 202b
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ele pode dizer &, sempre, o outro de si. E ainda: tomar a si como aquilo de que
se precisa dar um Jogos & converter-se em elemento e tornar-se assim, como
vimos, indizivel e incognoscivel. E ainda mais: a relagéo entre o logos e o elemento
¢, ela mesma, um Jogos, e assim inapreensivel por si propria, como vimos,
através de um logos®.

Essa discusséo do fogos a partir de sua relagdo com o elemento deve ser
retomada a partir do duplo movimento assinalado nesse texto. Do logos, podemos
dizer: ele ndo da conta de expressar sua propria origem, pois essa, permanecendo
como o elemento fundamental, se impde como limite, impossibilidade de
conversao, apontando permanentemente para um fora, um além do movimento
de conjugar®,

Por outro lado, & impossivel ao logos um dizer de sua propria especificidade.
Se falar, mostrar, ja é sempre falar a partir de uma composi¢do ou arranjo, o que
essa fala, diz, mostra, € somente os seus proprios arranjos — o logos €, assim,
o sempre, perpétuo dizer de si mesmo. Mas, porque n&o pode deixar de dizer-
se, ndo pode por isso especificar-se; uma vez que ndo pode separar-se de ser
articulagéo, composicdo, nao pode dizé-las, distinguindo-as do que elas n&o
s&0, pois elas ndo comportam nenhuma instancia em que n&o sejam. N&o havendo
um lugar em que a combinagéo, composi¢ao, ndo seja, nao & possivel mostra-
la: sendo o sempre outro, ndo ha, por isso mesmo, outro de si.

Contudo, somente no logos o elemento vem a ser o que €, mostrando-se
como possibilidade, promessa e, simultaneamente, limite de toda articulagao e

conjugacdo. Somente no logos, por ele, igualmente, mostra-se o poder proprio

¥ Cf, Claudio Oliveira. Do tudo e do todo — ou De uma nota de rodapé do pardgrafo 48 de Ser e
Tempo. Uma discussdo com Heidegger ¢ os gregos. Tese de Doutorado. Rio de Janeiro: Instituto de
Filosofia e Ciéncias Sociais — UFRJ, 2000, pp 20 a 45.

® Cf. Gilvan Fogel. “Por que nfio teoria do conhecimento? Conhecer ¢ criar”, in: Tempo da ciéncia.
V.09, no 17. Cascavel: Edunioeste, 2002, p. 49-50.

Boletim do CPA, Campinas, n° 20/21, jul. 2003, jun. 2006 19



Carla Francalanci

ao logos, de compor, articular, gerando, a cada vez, diferenga. No movimento
mesmo que faz aparecer sua impossibilidade, acontece o mostrar-se de logose
de elemento no que eles sdo, em sua relagéo, articulagéo e imbricacéo mutuas.
O fracasso inerente ao logos — nao ser capaz de dizer nem o gque sempre
acontece como o mesmo, nem o que sempre se d4 como outro — &, contudo,
sucesso, o lugar mesmo, o Unico, onde podemos apreender tanto o elemento
quanto o logos.

Rearticulando o problema da relacéo entre logos e elemento, Socrates
re-direciona o sentido desse Ultimo, a partir da experiéncia do aprender®. No
aprender a escrever, no aprender musica, tenho que considerar o elemento —
tomado aqui como letra ou nota musical — como, precisamente, o mais simples,
e assim, como o que apreendo primeiro. Esse elemento “domesticado” sera
convertido em foco da segunda definicdo de logos concebida por Socrates:
descri¢gdo de algo no tocante aos seus elementos. Contudo, essa definicdo
ainda me aparta do que & préprio ao logos, uma vez que elencar corretamente
os elementos de algo n&o garante que eu disponha das razées para fazé-lo,
podendo vir a errar em uma nova combinacao dos mesmos — soletrar corretamente
Teeteto n&o me garante a posse do saber soletrar, ndo impedindo que eu possa
errar ao soletrar Teodoro. Essa definicdo, desse modo, nZo me retira do terreno
da alethés doxa, n&o me permitindo apreender fogos em sua imbricacdo com
epistéme, como o que constitui o seu diferencial.

Onde o conhecer se mostra, seja como retorno a origem elementar, seja
como busca da especificidade definidora, ele se encontra necessariamente
imbricado ao /ogos. Pelo logos, apenas, se apontam origem, elemento, e

delimitag&o, especificidade. Contudo, estando no logos, ja se esta sempre na

¥ Ibid., 206a.
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origem, nao como elemento, mas como jogo, combinagao, arranjo, diferencga.
Por outro lado, imersos, langados, no logos, lugar onde se instaura toda
especificidade, definigdo, distingao e limite, somos no entanto incapazes de
apreender sua propria especificidade. Acontecendo como o nosso meio, o medium
no qual perguntamos por esses, o logos, lugar por definicdo da alteridade, &
sempre 0 mesmo; ele somente guarda o outro de si — o elemento, como o
sempre 0 mesmo — no remetimento a si, desde e a partir de si, como sempre
outro. O fracasso em dizer o logos expde o carater proprio ao logos, como o
arranjo, a combinag&o e conjugagao prévias, a partir de onde falamos,
conhecemos, Somos.

§8)
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A FILOSOFIA CARENTE: “SO SEI QUE NADA SEI”
COMO DESEJO DE SABER

Eliane Christina de Souza™

Resumo: No Fédon, Platdo situa a possibilidade de contato direto com as formas em um plano
exterior a vida humana: antes do nascimento e depois da morte. Situag&o parecida ocorre no
Banquete: somente os deuses detém a sabedoria, e estes, por possuirem o saber, néo filosofam.
Frente a estas duas posigdes, ambas construidas como mito, fica-nos uma questéo: se as
formas s&o inacessiveis ao conhecimento, se ndo podem ser diretamente atingidas pelo nous,
como se caracteriza Filosofia? Pretende-se sugerir uma resposta a partir do mito do nascimento
de Eros no Banquete.

Palavras-chave: Platao, conhecimento, formas, imortalidade, discurso.

THE LACKING PHILOSOPHY: THE “ONLY KNOWS THAT NOTHING KNOWS”
AS DESIRE TO KNOW

Abstract: In Fedon, Plato points out the possibility of direct contact with the forms in an exterior
plan to the human life: before the birth and after the death. Similar situation occurs in Symposium:
only the gods withholds the wisdom, and these, for possessing knowing, do not phylosophe.
Facing these two positions, both constructed as myth, stayed-us a question: if the forms are
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inaccessible to knowledge, if they cannot directly be reached by nous, what characterizes
Philosophy? It intends to suggest an answer from the myth of the birth of Eros in Symposium.
Key words: Plato, knowledge, forms, imortality, discourse.

O primeiro contato com a quest&o socratica “o que €77, presente nos
dialogos de Platéo, nos leva a esperar por uma resposta. Frente a questao “o
que € a virtude?", exposta no Ménon, por exemplo, esperamos que, no final do
dialogo, Plat&o nos diga o que ¢ a virtude. O mesmo ocorre na Republica, com
aquestdo "o que é a justica?”, ou no Laques, com a questdo “o que é a coragem?”,
e em todos os dialogos nos quais a personagem Socrates, frente a um impasse,
nos traz a questao “o que é?”. A partir da pergunta “o que €?" — no caso do
Ménon, “o que ¢ a virtude?" — o método de perguntas e respostas nos conduziria
ao conhecimento da virtude em si, que serviria como critério para dizer que atos
s&o virtuosos e se a virtude pode ou n&o ser ensinada. A leitura dos didlogos
platénicos, no entanto, conduz a uma frustragéo: na maioria dos textos platénicos,
nao se encontra resposta para a quest&o “o que &7”.

Nas entrelinhas do Fédon esse problema transparece. Nesse dialogo,
Plat&o situa a possibilidade de contato direto com as formas em um plano exterior
a vida humana: antes do nascimento e depois da morte. Situagao parecida,
porem com maior evidéncia, ocorre no Banquete: somente os deuses detém a
sabedoria, e estes, por possuirem o saber, ndo filosofam. Frente a estas duas
posigdes, ambas construidas como mito — o mito da reminiscéncia no Fédon, o
mito do nascimento do amor no Banquete — fica-nos uma duvida: se as formas
s&o inacessiveis, se n&o podem ser diretamente atingidas pelo nous, como se

caracteriza o conhecimento?
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O método dialético socrético, longe de nos oferecer respostas, € uma
marca significativa da caréncia de objetividade da filosofia platénica. Tal metodo
& herdeiro do jogo dialético que era exercido na forma de justas discursivas em
Atenas, nas quais, a partir de um tema, dois adversarios defendiam teses opostas
ou contraditorias, nos papeis definidos de questionador - aquele que elabora um
raciocinio cuja conclusdo seja contraditéria a tese do adversario, mas cujas
premissas sejam admitidas por ele, — e respondedor — aquele que tenta,
respondendo as perguntas, nada afirmar que seja contrario a sua tese. As regras
do jogo s&o: cada um deve ser capaz de contradizer o outro e ninguém pode se
contradizer a simesmo. O principio basico do jogo dialético & a antilogia: sobre
qualquer assunto, existem dois discursos em oposi¢ao. E nesta luta entre
interlocutores, n&o ha transmissdo de conhecimentos. So sédo tidas como
verdadeiras as opinides explicitamente aceitas pelo interlocutor.

Socrates adota a estrutura do jogo dialético para fundar um método de
busca da verdade. Tendo por principio a existéncia de formas inteligiveis — a
justica em si, a coragem em si, a virtude em si, entre outras — o discurso do
filosofo deveria ser aquele que expde as relagdes entre as formas atraves de
enunciados verdadeiros'. Isso traz a questao da possibilidade de dizer verdades
— no sentido epistémico do termo — sobre os seres em si. O /ogos das formas
em si deveria ser uma verdade universal e demonstrada através de um método
cientifico, e o método dialético de Socrates, exposto nos dialogos platdnicos,
representaria uma proposta de atingir racionalmente a verdade, tendo como ponto

de partida as opinides. Ele tem a mesma estrutura do jogo dialético, com a

' Conforme vemos, por exemplo, em Sofista 253b-d.
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diferenca basica de que nao ha um vencedor. Se o objetivo do jogo for atingido,
os dois interlocutores ganham um conhecimento que antes néo possuiam.

Mas, se a realidade humana & constituida de opinides, que extraimos de
nossa percepgao sobre o mundo, como chegar ao ser a partir do parecer? E
devemos entender o ser, aqui, ndo como uma imposicao do filésofo, pois ele nao
se coloca como mestre da verdade.

Socrates ocupa o lugar do questionador - o gue nada sabe. Sua posicéo
nao € a de convencer o interlocutor com longos e elaborados discursos, como
faziam os sofistas, mas a de alguém que coloca de lado suas opinides para
ouvir as opinides de seu interlocutor e, através de perguntas, fazer com que ele
perceba as contradigdes contidas em seu discurso. O respondedor, por sua
vez, deve estar em uma disposi¢&o tal que concorde em responder as perguntas,
dizendo tudo o que pensa, e que aceite rever suas opinides quando for mostrada
uma contradi¢gdo. Neste sentido, a conclusdo do método dialético & sempre
negativa e, ao final da investigacéo dialética, ndo sabemos o que € a virtude,
nemoque e ajustica, nem a coragem. Parece que a posse desses conhecimentos
nao resulta de um percurso que seja de fato um método, ou que tal posse nem
€ possivel, visto que, apesar de todo o esforco investigativo de Platdo, a maioria
dos dialogos nos deixa como que carentes da sabedoria.

Frente a esta frustracéo, temos de perguntar: o que € entdo a Filosofia
para Plat&do? Seria ela uma busca condenada, desde o principio, a ser infrutifera?
Ou seria uma preparacao para que, apds a morte, nossa alma atinja a plenitude
da sabedoria, como parece sugerido no Fédon? Por certo, estas sio questdes
desconcertantes. Se nosso primeiro contato com a Filosofia platénica nos aponta

para um metodo de buscas das verdades, método este que nos livraria das
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artimanhas argumentativas dos sofistas, como pensar a aporia a qual a maioria
dos dialogos nos conduz?

Minha proposta é pensar este tema a partir de uma passagem do dialogo
O Banguete, na qual a Filosofia & tratada a partir de uma comparagéo com Eros.
Assim, a relagéo entre Eros e a beleza nos servira como um paradigma para
compreender a relagdo entre a Filosofia e o conhecimento das formas.

Em Banguete 204b, o amor € comparado a Filosofia, que € o desejo pela
sabedoria, 0 bem mais caro ao homem, porque o aproxima da eternidade dos
deuses. Vejamos, entéo, qual o sentido erdtico da Filosofia a partir da exposicéo
de Diotima sobre Eros. Segundo o discurso de Diotima em 201e-202a, ha algo
entre o belo e o feio, assim como entre a sabedoria e a ignorancia, ha a opiniao
correta. O amor ndo & belo nem feio, nem bom nem mau. Ele € um intermediario
entre estes opostos. E a natureza deste intermediario & explicada atraves de
um mito em 203b-204a. Eros ndc é um deus, € um daimon gue nasceu no
aniversario de Afrodite, filho da Caréncia e do Recurso. Por ter sido gerado no
natalicio de Afrodite, Eros & por natureza amante do belo. E por ser filho da falta
e da saida, sua natureza guarda caracteristicas da mae e do pai. Devido a
natureza da mae Caréncia, ele & sem sabedoria e sempre pobre. Ao contrario de
delicado e belo, como a maioria das pessoas julga, Eros € dure, seco, descalgo
e desabrigado, convivendo sempre com a necessidade. Do pai Recurso, ele
herdou a coragem e a riqueza. Ele & insidioso com o que é belo e bom, e
corajoso, decidido e enérgico. E avido de sabedoria, um cagador sempre a tecer
maquinacdes cheias de artimanhas. Quando enriquece, ele germina e vive, mas
Caréncia faz com que Ihe escape tudo o que consegue. Recurso, entéo, o faz
ressuscitar. Assim, a natureza de Eros ndo € mortal nem imortal, nem pobre

nem rica, nem sabia nem ignorante. Eros & um intermediario, ja que sua natureza
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dupla o impede de se identificar com a falta ou com a plenitude. Porisso mesmo,
Eros é filosofo.

Segundo as palavras da personagem Diotima em 204a, nenhum deus
filosofa ou deseja ser sabio, pois ja é. Vemos entao que a Filosofia se distingue
da sabedoria. Filosofia é desejo de sabedoria, e quem ja a possui n&o filosofa.
Tampouco os ignorantes filosofam nem desejam ser sabios, pois no deseja
quem nao imagina ser deficiente naquilo que néo pensa Ihe ser preciso. Os que
filosofam s&o os que estéo entre estes dois extremos, sabedoria e ignorancia.
Aqui, se esclarece o elo entre Filosofia e Eros. Uma das coisas mais belas é a
sabedoria, e 0 Amor € amor pelo belo, de modo que & o Amor é fildsofo. E a
causa dessa condigdo é a sua origem, filho de um pai sabio e rico e de uma mae
que n&o & sabia, e pobre.

A comparagéo entre Eros e Filosofia no Banquete nos traz uma nova
compreensao da nocdo de Filosofia em Platdo. Ela ndo € posse plena de
sabedoria, ndo & um meétodo objetivo de busca, no final do qual se apreende ¢
conteado das formas. Neste sentido, os fildsofos ndo s&o sabios. Eles sio
carentes de sabedoria. Esta caréncia de sabedoria se revela no famoso “sé sei
que nada sei” socratico, marca de uma postura aponta para o dinamismo da
Filosofia.

O "s¢ sei que nada sef” indica a Filosofia como um intermediario entre
ignorancia e sabedoria, entre caréncia e recurso. O fildésofo, desejoso de sabedoria,
reconhece que n&o tem a posse plena de um conhecimento, mas tem o recurso
para busca-lo. Porém, tal qual Eros, o que ele consegue lhe escapa. Ora, nos
vemos obrigados a perguntar, por que filosofar entdo? Por que desejar aquilo que

nunca alcangaremos? Por que n&o nos contentamos em trabalhar com nossos

2
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julgamentos sobre os dados dos sentidos, como téo bem fez Protagoras? Platao
talvez nos responderia que a Filosofia ndo é s6 pobreza, ou seja, n&o € apenas
o reconhecimento de que opinido ndo é episteme. Este & o primeiro passo da
dialética, o impulso inicial para a busca daquilo que n&o se sabe. A partir dai,
Recurso nos permite continuar o método dialético em busca da resposta para “o
que e?".

O método, no entanto, ndo chega a um final objetivo. A natureza carente
da Filosofia indica que ela ndo é posse plena da sabedoria, mas recurso para
uma aproximagao do contetdo das formas. Caréncia indicaria, ent&o, a deficiéncia
em saber se a definicdo alcangada ao final do método € um conhecimento ou
uma opinido, enquanto Recurso seria a possibilidade de reconhecer as
contradicdes de uma opinido, na tentativa de saber se ela & ou néo
conhecimento. Talvez porisso a dialética seja um método negativo. Mas o aspecto
negativo n&o significa uma prevaléncia da caréncia sobre o recurso, senao a
caracteristica da natureza dupla do conhecimento. Para Platéo, a verdade € o
alvo do filésofo, e para ela o método dialético se dirige. As formas, mesmo que
ndo possam ser plenamente alcangadas, representam o paradigma que orienta
a busca filosofica.

No mito que a personagem Aristéfanes apresenta em Banquete 189a-
193d, os homens, originariamente completos, foram castigados por Zeus devido
a sua tentativa de destronar o deus, e separados em duas partes. O amor seria
entdo a busca da metade perdida, que, quando encontrada, faria retornar a unidade
original, e as metades assim completadas voltariam a ser fortes e nao se

separariam mais. Esta completude, no entanto, equivaleria a uma morte do
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desejo, uma vez que o bem procurado foi encontrado e, com isso, cessa todo o
movimento de busca e toda ac&o.

O discurso de Sdcrates, ao contrario, mostra o aspecto construtivo do
desejo ao fazer de Eros um cagador cheio de artimanhas. Eros n&o se conforma
em encontrar o desejado pois sabe que Caréncia vai empobrecé-lo tao logo ele
enriqueca. Por isso, sua atuagdo é continua. Porisso, néo é papel do fildsofo a
contemplagdo estatica das formas, mas sua agéo na pdlis, tal qual vemos na
Repablica.

Pensemos também em um outro aspecto do dinamismo da busca filosofica.
Se a Filosofia fosse um conhecimento acabado e objetivo, teriamos como
consequéncia a exclusao da subjetividade, pois que o sujeito do conhecimento
que tem como foco uma verdade cristalizada seria universal. Mas o gue vemos
nos dialogos € a atuagéo de Socrates dirigida aos diversos interlocutores e aos
diversos contextos em que as questdes aparecem. E nesse misto de caréncia
€ recurso que percebemos, em Platdo, que os temas relativos ao conhecimento
estao intimamente ligados as questées humanas. Por isso a obra platénica é
constituida de dialogos cujo drama equivale ao proprio drama da alma humana,
que tem uma natureza capaz de contemplar as formas — o recurso — mas que
esta presa a um corpo que dificulta este acesso — a caréncia.

A filosofia ndo & nem sé recurso nem apenas caréncia; mas € caréncia ao
mesmo tempo que recurso. A filosofia, por possuir recurso para buscar a
sabedoria, diferencia-se da ignorancia. Mas por ser carente, nao lhe cabe a
sabedoria. A posse da sabedoria &€ um atributo que esta além do humano. So os
deuses sdo sabios.

No fFedon, Platdo situa a posse plena da sabedoria para alem do humano.

Nesse dialogo, a filosofia ndo € nem alma sem corpo — isto seria a morte — nem
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sensacgdes corporeas sem episteme — isto seria a sofistica. A Filosofia & a
busca da episteme pela alma, apesar do corpo, ou melhor, uma busca que faz
com que a ddéxa gue obtemos a partir das percepcdes seja purificada até que
possamos nos aproximar do modelo.

Segundo a tese da reminiscéncia, a alma teve contato com as formas
antes do nascimento. E Sécrates esta certo de que, quando sua alma finalmente
se livrar do corpo, ele voltara a ter contato com as formas. Portanto, o contato
direto com o inteligivel, gue pode ser pensado como uma intui¢ao, sé ocorre em
um plano que esta alem da mistura corpo-alma. Na condicdo humana, parece
gue o acesso a forma se da de modo discursivo através da dialética. E ai se
encontra a filosofia.

A partir desta condigdo, o conhecimento é recordac&o. Segundo a teoria
platénica da reminiscéncia, ha um conhecimento prévio das realidades absolutas
que torna possivel todos os outros conhecimentos. O termo ‘prévio’, aqui, refere-
se nao necessariamente a uma anterioridade temporal, mas a uma anterioridade
logica, que nao exige padrdes temporais. O conhecimento da forma & prévio em
relacéo ao conhecimento do sensivel porque é sua condigdo de possibilidade.
Este conhecimento primitivo tem sua origem em alguma condi¢&o superior &
vida sensivel e temporal, isto &, livre do devir. Mas ele n&o nos & diretamente
acessivel. No entanto, j& que existe, entre os seres sensiveis € os inteligiveis,
uma relago de semelhanca, & possivel apreender as realidades absolutas, ou,
em outros termos, reconhecé-las, a partir dos seres sensiveis que s&o suas
imagens. Tal reconhecimento, a reminiscéncia, néo ocorre espontaneamente
como resultado direto da experiéncia. Ele seria resultado de uma reflexdo sobre

as contradigdes que os atributos dos seres sensiveis manifestam. Filosofar seria,
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entdo, perceber a precariedade ontolégica e epistemolégica do sensivel e
reconhecé-lo como imagem. E, se considerarmos que, no Sofista, o légos &
mostrado como imagem do ser, sera a partir do /6gos poderemos perceber a
contradicdes do dado sensivel e buscar uma aproximacéo das formas.

A forma & o alvo final da busca filoséfica. Mas nossa natureza mista de
corpo e alma, de caréncia e recurso, ira sempre revelar sua falta enquanto
insuficiéncia para distinguir opinido verdadeira de episteme. Quando, através da
dialetica, nos aproximamos de uma verdade - ai estd a agéo do recurso -, esta
verdade devera ser colocada a prova - o que corresponde a agéo da caréncia.
Este limite humano, resultado da mistura alma-corpo, nos impede de atingir
plenamente as formas. Mas esta mesma falta que mostra nossos limites nos
faz desejantes de sabedoria, 0 que mantém viva a busca filosofica.

O tema da morte de Socrates e da imortalidade da alma no Fédon pode
ser interpretado de diversas maneiras. Reconhecemos uma abordagem mitico-
religiosa da imortalidade que aparece t&o unida ao aspecto filoséfico a ponto de
tornar dificil isola-los. Mas, fazendo um esforgo interpretativo, pode-se reconhecer
varios outros temas filoséficos: a questdo da finitude humana; a questao moral;
a questao epistemoldgica, que vem imbricada de nuances logicas a partir da
equivaléncia entre participagéo, no plano ontolégico, e nomeacao, no plano
discursivo; e a tese epistemolégica mais forte — a equivaléncia entre imortalidade
da alma e imortalidade das formas. Sustentar a imortalidade da alma é sustentar
anecessidade de formas n&o sujeitas ao tempo, inengendradas e impereciveis,
as quais a alma tem semelhanca e parentesco (79b-c), e & principalmente
sustentar a imortalidade da filosofia: ela ndo morre com Sécrates.

A figura de Socrates no apresenta uma filosofia acabada e, portanto,

finita. Tampouco seu horizonte esta para além dos limites humanos. A filosofia

[9%]
[Re]
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gue ele nos mostra é um intermediario entre mortal e imortal, uma busca que,
quando encontra seu objeto, a0 mesmo tempo o perde, pois gue ele & novamente
colocado como questao, em uma busca incessante mas, nem por isso, infrutifera.

A Filosofia, como Eros, & pobre, descalca e desabrigada, mas, ao mesmo
tempo, & corajosa, cacadora e ardilosa. E com estaimagem que Platdo desenha

Socrates, aquele que sabe que nada sabe mas & movido pelo desejo de saber.
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1 - A Metafisica em geral segundo o Pensamento do Ereignis

Ereignis € a palavra fundamental de toda a segunda fase do pensamento
de Heidegger. E uma palavra encontrada em todos os principais textos, porque
é referéncia fundamental para a definicao do ser. Ereignis, enquanto tal, designa
algo para além do ser, enquanto o define. Ou melhor, define a esséncia do ser.

O ser & compreendido como des-velamento, ora se velando, ora
aparecendo na clareira. Este movimento de mostragio e retirada é o que define
substancialmente o ser enquanto um acontecimento temporal. Na temporalizagéo
deste acontecimento temporal, ocorre a historia do ser enquanto um movimento
de apropriagéo das poténcias do ser, inscritas formalmente no carater do des-
velamento. Ora, Ereignis é justamente este acontecimento-apropriativo da
esséncia e, por isso designa, por assim dizer, algo para além do ser.

O Ereignis como um acontecimento que projeta o ser para além de si
mesmo’ tem como objetivo implicito, certamente, a necessidade de evitar qualquer
linguagem metafisica substancialista. Compreender o ser enquanto um
movimento temporal de apropriag&o de ‘algo’ que apenas formalmente esta dado
(que n&o esta dado de forma substancial, sujeito as necessidades naturais etc),
supde, sem duvida alguma, a inteng&o de preservar uma regiao (néo
espacializada) de todo determinismo metafisico. Este para além de si mesmo
do ser descrito no Ereignis impede inclusive de dizer do ser que ele é.
Rigorosamente falando, o ser néo €, nunca pode ser, pois disso resultaria queo
ser seria umente. O verbo correto para definir o ser do ser é o dar (geben). Por
isso, Heidegger diz que este acontecimento-apropriativo do ser é um Da-se-ser:

"Este projeto para além de si mesmo do ser poderia ter um parentesco com a koinonia dos géneros
supremos de Platdo, com a exceglio de que os géneros ja sdo cles mesmos entidades definidas
substancialmente, sendo esta talvez a raziio principal pela qual Heidegger inclui também a dialélica em
sua critica & metafisica. A koinonia ¢ uma espécie de Gesrell, o Ereignis entificado,
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“Q deixar [deixar-ser o ser em scu movimento]* ¢, entdo, o puro dar que remete,
cle mesmo, ao se (a ele) que da, o que ¢ compreendido como o freignis.”
(Heidegger, 1976b, p. 453).

O Ereignis, confirma Heidegger, parece ser aqui o 'sujeito’ do ser, a propria
essencializacdo do ser enquanto dar-se a si mesmo. Heidegger se pergunta:
“sein ist durch das Ereignis ereignet? Resposta: sim.” (Cf. Heidegger, 1976b, p.
453).

Quando o Ereignis & entificado, ele torna-se Gestell, enquanto reunido
dos modos de pér enquanto acabamento e consumacgao da metafisica, que
define a concretude da técnica moderna que disponibiliza a totalidade do ente.
“O Gestell &, por assim dizer, o negativo fotografico do Ereignis” (Cf. Heidegger,
1976b, p. 454). O Ereignis definiu a apropriacéo do ser diferentemente durante a
historia do pensamento ocidental, de tal modo que este e constituido de épocas
do ser: a época da substancia, a época do objeto e, finalmente, a época da
disponibilizagdo mediante a técnica. A técnica disponibiliza os entes, tomando-
os como estoques, reservas ou fontes de energia. O paradigma objetificador,
que pressupunha a substancializagao € aqui mantido, mas apenas para cumprir
o objetivo de exercer controle operacional. N&o se detém mais sobre o ente para
simplesmente conhecé-lo e alcangar a verdade sobre o mundo, mas, determinado
pelo desenvolvimento econdémico, opera-lo e controla-lo. O que importa € a
produc&o e 0 consumo.

Heidegger usa Ereignis, portanto, para designar este acontecimento-
apropriador ou acontecimento-apropriativo de algo que néo existe em si e por si,
mas & um movimento de apropriacéo de si, sempre saindo em direc&o a si. E

um acontecimento que se assemelha ao acontecer (Geschehen) do Dasein, ou

* O paréntese ¢ nosso.
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melhor, o substitui. O acontecer (Geschehen) do Dasein &, entao, substituido
pelo acontecer (Ereignen) do préprio ser, em contraposigao frontal ao acontecer
(Vorgang) do ser-subsistente ou ser-simplesmente-dado ( Vorhandenheit). Michael
Inwood (2002, p. 2 ss.) observa que Heidegger reserva o termo Vorgehen para
definir um acontecimento neutro ou eventos que acometem uma substancia
indefinida qualquer, sem significacéo particular para ninguém, ao passo que o
Dasein € um ente significativo para si mesmo, e que se perfaz a si mesmo: “Ao
refazer-se ele ‘repete’ ou retraca o passado historico” (Inwood, 2002, p. 4).

Ora, Ereignis, enquanto este acontecimento de apropriacgao,

“... refere-se freqtientemente ao supremo acontecimento que constitui o Anfang,
‘comego’, o essencializar do ser, a revelagdio inicial do ser que pela primeira vez
nos capacila a identificar os entes. Aqui Heideger explora ao méaximo seu Suposto
parentesco com eigen etc.: ‘nio ¢ mais uma questio de lidar ‘com’ algo e apresenta-
lo como um objeto, mas de ser transportado para o Er-cignis, que alinge uma
mudanga na esséncia do homem de ‘animal racional’ [...] para Da-sein’ (Beitrége
sur Philosophie, 3). O ser se apropria do homem ¢ o torna Da-sein, o local da
revelagdo do ser: ‘Ser como Er-eignis, A Er-cignung faz do homem a propriedade
[Eigentum] do ser. [....] propriedade é pertencimento a Er-cignung ¢ isso ¢ o ser’
(Beitrdge sur Philosophie, 263; cf. 254, 311).” (Inwood, 2002, p. 4).

Ereignis & o movimento do proprio ser na apropriacéo de si e, neste interim,
opera uma transformagao no préprio homem. Ele deixa de ser mero operador
cognoscente da realidade e transforma-se em Dasein, o ente que compreende
ser. Isso dainicio & histéria da filosofia enquanto metafisica, possibilita o primeiro
questionar ontolégico, a primeira pergunta pelo sentido dos entes no seu todo.
Incluir o acontecer do Dasein neste acontecimento universal significa que a
propria analitica existencial ndo se esgota em si, mas encontra seu lugar fontal

e originario no acontecer do ser. Logo, ndo € um acontecer — como nao o era o
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acontecer do Dasein — neutro e desprovido de significado, um mero evento natural,
mas um evento gue condiciona a compreensao do sentido do ser e, por isso,
constitui-se como um fundamento universal ndo éntico, isto &, um fundamento
nulo, o proprio nada que, nadificando, instaura as diferentes épocas do ser,
desde as épocas caracteristicamente metafisicas até a destruicdo da metafisica
operada pelo proprio Heidegger.

A metafisica é o processo de entificacdo e esquecimento do ser a partir
da substancializac&o de tudo. Este € o processo que subjaz a todo o edificio
metafisico, de Platdo a Nietzsche. O objetivo deste trabalho & examinar
brevemente as metafisicas classicas de Platdo e Aristdteles a partir do
pensamento do Ereignis e, conseqlientemente, explorar seu significado no ambito
da historicidade ou acontecéncia do ser como Ereignis, inclusive situando-as no
conjunto da historia da metafisica.

Em Platéo, a pergunta pelo ser dos entes é respondida pelo recurso as
ideias, géneros imutaveis que servem de causa da existéncia e cognoscibilidade
das entidades sensiveis em geral. Em Aristoteles, as mesmas se representam
pela substancia e a enérgeia. Na metafisica medieval, pelo bindmio esséncia e
existéncia. Em suma, a primeira caracteristica fundamental da metafisica € a
necessidade da ciséo entre dois mundos, um aparente e um outro auténtico.

Em Descartes e na metafisica moderna em geral, especialmente Kant e
Hegel, as coisas se passam da mesma forma, com a excegéo de que a posicao
do fundamento ndo & mais uma entidade objetiva e externa, mas subjetiva, e as
coisas ndo sao mais vistas em si mesmas, mas convertidas em objeto
(Gegenstand) (Cf. Heidegger, 1976b, p. 418). Os géneros e coisas sensiveis dos
gregos s&o convertidos numa coisa so: o objeto. Para os modernos entao,
representa-se a entificagéo pela objetividade do objeto representado (que prevéem

a condicdo extensa dos materiais sensiveis) e a subjetividade num sentido
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transcendental, ndo empirico®. A subjetividade, enquanto inconcusso, passa a

ser o imutavel por exceléncia:

“De onde vem a Descartes a firmeza do firmum? O mesmo ele disse: punctum
Sirmum et inconcussum. Inconcussum = inmutable, quer dizer imutivel para o
saber, para a consciéneia, para a perceptio (com Descartes o saber se converte cm
perceptio). De agora em diante, o homem ¢ instalado em sua posi¢do de
representante.” (Heidegger, 1976b, p. 419).

Finalmente, a metafisica culmina com Nietzsche, para quem a entificacio
se representa pela valorago da totalidade do ente e, como fundamento a vontade

de poder. Em primeiro lugar, sobre o carater de fundamento destas metafisicas:

“0 fundamento, dependendo do tipo de presenga. possui o cardler do fundar
como causagao dntica do real, como possibilitagio transcendental da objetividade
dos objetos, como mediagio dialética do movimento do cspirito absoluto, do
processo historico de produgiio, como vontade de poder que poc valores.”
(Heidegger, 1979a, p. 71).

Agora, sobre o carater substancial da subjetividade:

“Esta questio é contudo determinada historialmente: a subjetividade. Com o ego
cogito de Descartes, diz Hegel, a Filosofia pisou pela primeira vez em terra firme,
onde pode estar em casa. Se com 0 ego cogito, como subjectum por exceléncia, é
atingido o fimdamentum absolutum, isto quer dizer: o sujeito € o hypokeimenon

transferido para a consciéneia, ¢ o que verdadeiramente se presenta, o que na

* A subjetividade da filosofia moderna ¢ uma subjetividade transcendental ¢ neutra, no uma subjetividade
cmpirica, pessoalmente determinada. Trata-se de uma subjetividade desencarnada da realidade, uma
subjetivdade meramente cognoscente.
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linguagem tradicional se chama, de maneira mui pouco clara, de substincia.”
(Heidegger, 1979, p. 73).

Para Heidegger, a passagem deixa evidente, a subjetividade & para onde
e transferida toda a conceituacdo metafisica da antiguidade: substancia,
causalidade, fundamento, etc.

Segundo Heidegger, todo o percurso € o mesmo percurso, todo ele
apresenta a mesma resposta, a saber, a substancializagéo de tudo. Mas em
gue consiste as diferentes respostas dos filosofos? As diferentes respostas se
devem ao fato de que a esséncia vai se essencializando, isto &, vai se tornando
ela mesma, vai se plenificando. A metafisica vai se mostrando enquanto metafisica,
isto &, vai se desvelando como um acontecimento cada vez mais encobridor.
Heidegger, que faz o esforgo de repetir a questao da metafisica, entende que ela
vai rumando para seu apice, a consumagao de sua esséncia, uma esséncia que
ja estava posta desde o inicio, mas que alcanga a sua fotalidade no fim. E nesta
essencializacéo, os pensadores véo participando e compreendendo e formulando
suas respostas. Assim, cada resposta & o desdobramento advindouro de uma
resposta que ja estava preparada desde o passado que ainda vigora, e cada

resposta instaura uma época do ser. Sobre isso Heidegger diz:

“0 antigo significado de nossa palavra “fim’ (Ende) ¢ 0 mesmo que o da palavra
‘lugar’ (Ort): *de um {im ao outro” quer dizer: ‘de um lugar a outro’. O fim da
Filosolia é o lugar, é aquilo em que se retne o todo de sua historia, em sua extrema
possibilidade. Fim como acabamento quer dizer estareunido.” (Heidegger, 1979,
p. 72).

O fim & o lugar onde se relne a totalidade que possibilita a apropriagao

total da metafisica. Assim, Nietzsche, o Ultimo metafisico, compreende a
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totalidade da metafisica, uma totalidade ja posta desde o inicio, mas s6 em
Nietzsche desdobrada em dltima instancia. Em Nietzsche, a metafisica atinge
sua dlfima possibilidade (Heidegger, 1979a, p. 73).

Heidegger, portanto, nota que a subjetividade moderna & apenas um
desdobramento da resposta de Platdo e Aristoteles & questio do ser. A entificacdo
do ser, em vigor desde Platio, adquire mais sentido na subjetividade de Kant,
por exemplo. E por outro lado, a subjetividade kantiana ja estava em Platéo,
ainda que de forma oculta. Heidegger descobre isso quando reelabora a questao
do ser. A questdo ndo é mais simplesmente o gue € 0 ser, mas por que a
metafisica entifica o ser? Por que entificar o ser, ao invés de néo entificé-lo? Em
termos heideggerianos: por que ha simplesmente o ente e ndo antes o nada?
Se para Leibniz a resposta & Deus, para Heidegger a resposta para esta questdo
pode ser encontrada em Nietzsche, o Ultimo metafisico: a vontade, a vontade de
poder e, em ultima instancia, a vontade de vontade enguanto subjetividade
potencializada.

De fato, a opgéo pela entificagio s6 pode ser um ato de vontade, ndo a
vontade de Deus em Leibniz, mas a vontade da subjetividade, mesmo na filosofia
medieval. Mas o problema ¢ que esta explicagio extrapola a simples metafisica.
A simples metafisica explica somente o que é o ente, mas nao por que ha o
ente. Este problema requer um outro expediente: a subjetividade metafisica. A
vontade reside numa subjetividade, a subjetividade fundamentada por Descartes.
Entéo por que ha o ente e no antes o nada? Para a metafisica da subjetividade,
ha simplesmente os entes porque assim se quer, pela vontade de poder, de tudo
controlar, de submeter a totalidade do ente a um dominio. Esta resposta de
Heidegger foi motivada e até pressionada pela analise do fendmeno da técnica

moderna, a qual ndo mais simplesmente visa conhecer o ente, mas
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operacionalizar o ente. Se antes o sentido do ser era posto pela nogao metafisica
de substancia, agora Heidegger descobre o sentido ontologico-fundamental da
propria nogdo de substancia. Avontade de poder & entéo o sentido do sentido do ser.

Isso significa que, na pratica, a metafisica da subjetividade antecede a
propria metafisica classica, o idealismo precede o realismo, porque sempre
houve, desde Platdo, a vontade de poder da subjetividade. As esséncias de
Platdo e Aristoteles s6 foram concebidas porque queridas, porque eram
necessarias para o cumprimento do destino da vontade.

Heidegger olha a metafisica de duas formas. De um lado ela vai ampliando
seu poder até alcangar a perfeigdo na vontade de poder de Nietzsche. Nietzsche
& o pensador que desvela a ultima potencialidade do ente, inscrita — mas nao
realizada — no ente desde o comego da metafisica. De outro, porém, ela vai se
manifestando a si mesma (enquanto acontecimento encobridor), na medida em
que, como ficou esclarecido, a metafisica tem seu fundamento na temporalidade
extatica da existéncia. Quando Heidegger escreve, & para mostrar o fundamento
oculto da metafisica, desvela-la até o fim e, com isso, alcangar a possibilidade
de seu fim, agora ndo mais como simples consumar (alcancar a perfeicao da
esséncia), mas como mostragéo de seus limites ontoldgicos.

Esta analise de Heidegger se da primeiramente na analitica existencial
de Ser e Tempo. Nesta obra, Heidegger mostra como a entificag&o tem seu
fundamento ultimo na temporalidade extatica do Dasein, mostrando inclusive as
vias de acesso a uma outra forma de compreender o ser, isto &, as ontologias
regionais. Significa dizer que a metafisica tem sua origem e fim na analitica
existencial, que nela a metafisica atinge sua primeira possibilidade (Heidegger,
1979a, p. 73), enquanto um recomego para o pensar. Mas as respostas desta

obra s&o insuficientes por causa da finitude do Dasein, da impossibilidade se se
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responder a questdo sobre o sentido da resposta metafisica e do proprio
acontecimento do Dasein, e em Ultima instancia, por causa de seu ser-para-a-
morte. Dai, mais uma vez, sera necessario avancar para alcancar futuralmente a
esséncia de que j& se compartilha, a saber, a esséncia do fim da metafisica. Se
a analitica existencial é insuficiente, seque-se disso a necessidade de uma
virada (Kehre) e uma forma complementar de pensar a origem e o fim da
metafisica, fato que sé sera possivel através do pensamento do Ereignis.

O pensamento do Ereignis garante a Heidegger o solo a partirdo qual a
ontologia existencial encontra seu sentido tltimo e, por conseguinte, também a
metafisica. O proprio Heidegger dissera, em varias ocasides, que atemporalidade
do Dasein, tendo em vista sua finitude, somente se sustenta porque esta langado
numa instancia para além de si, a saber, a temporalidade do proprio ser, que se
realiza efetivamente no acontecimento/histéria do ser, que e o0 acontecimento-
apropriativo (Ereignis) de sua esséncia como des-velamento. Enquanto acontece,
este acontecimento fundamental institui as diferentes épocas do ser, entre elas
e predominantemente, a grande época (em seus diferentes estagios) da
metafisica. Isso justifica, a fortiori, a fundagao ultima (ndo-metafisica) da
metafisica. Neste 'lugar’ alcanca a metafisica sua origem e fim, no sentido em
que encontrou provisoriamente na acontecéncia do Dasein. No reflexo deste
lugar, a metafisica se v& melhor, se compreende completamente, mas nzo S0,
pois, como este lugar & indiscutivelmente nao-metafisico, & possivel afirmar que
houve uma época cuja resposta ao sentido do ser nao foi metafisica, que foi
desvirtuada por uma operagéo modificadora® pela qual o sentido originario de
apropria¢ao se tornou volitivo, um ato de vontade de poder. Com base nisso, &

* Do mesmo modo como se concebe a metafisica ¢ a ciéncia como uma modificag¢do da concepgio
ontologico-existencial do sentido do ser, também se concebe a metafisica da vontade de poder ¢ a
téenica como uma modificaglio da concepgio ontoldgico-histarial do sentido do sentido do ser.
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valido perguntar, poderia esta resposta ser repetida em nossa época? Responder
esta pergunta & ponderar no sé o significado da origem e do fim ontoldgicos (no
horizonte da teoria), mas também e sobretudo refletir sobre a possibilidade da
superacao (Uberwindung) da metafisica enquanto seu acabamento no horizonte
pratico, isto €, encontrar uma praxis efetiva de dissolugéo da metafisica.

Para o segundo Heidegger, o ser & simplesmente des-velamento, o
movimento eterno das doagdes e retiradas do ser. O procedimento da metafisica
& encobrir este movimento. Neste sentido, a metafisica oculta, embora este
ocultamento n&o se confunda, definitivamente, com o encobrimento do velamento
natural do ser. O velamento natural do ser € uma privagao que corresponde ao
movimento propriamente positivo (de superabundancia) do ser, ao passo que o
ocultamento da metafisica € um esquecimento que corresponde a uma operagao
negativa, conduzida acintosamente. Retomar este sentido originario de ser
significa um abandono efetivo do paradigma metafisico.

Com esta resposta, Heidegger cré ter alcangado o ambito no interior do
qual ndo sd a metafisica se explique totalmente e alcance sua origem e fim num
sentido horizontal (e com a metafisica também as ontologias regionais), mas
também encontre a experiéncia de sua superacgdo e a instauracao, num sentido
vertical, a partir de uma nova forma do ser. A segunda fase do pensamento de
Heidegger, ao permitir ver o sentido fundamental de toda a historia da metafisica
como manifestacdo da vontade de poder e responder satisfatoriamente a questao
por que ha simplesmente o ente? — para além do periodo de Sere Tempo, que
apenas identificava o sentido do ser da metafisica segundo a questao o que € 0

ente? —lanca as ferramentas teoricas da propria superagdo da metafisica.
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2 - As Metafisicas de Platido e Aristételes segundo o Pensamento do

Ereignis

Heidegger geralmente atribui a Plat&o o titulo de iniciador da metafisica,
uma vez que foi com Platéo que a pergunta pelo ser dos entes foi colocada pela
primeira vez. Na verdade, segundo o proprio Heidegger, a tratativa platbnica da
questao do ser foi precedida pelo pensamento pré-socratico, mas foi Platao
quem respondeu metafisicamente a esta questao, pela primeira vez.

Em primeiro lugar,

“*Ser” significa que o ente é ¢ ndo ndo é. ‘Ser’ nomeia cste ‘que’ como a decisdo
com que acontece o levantar-se contra o nada. Tal decisio, que irradia do ser,
advém antes de tudo, ¢ também de modo suficiente. no ente. No ente aparece o
ser. (...). O ente da (...) suficiente informacio sobre o ser.” (Heidegger, 2000, p.
327/ 1989, p. 399).

A palavra serdesigna, portanto, o fato de que o ente & (Sein heisst, dass
Seiendes ist), que existe efetivamente como algoreal, ac invés de ndo ser nada
(und nicht nicht ist), de n&o existir efetivamente. Ora, & justamente por causa
disso que o ser ressoa no ente, transparece no ente. A deciszo de ser & do ser,
€ conferida e doada pelo ser e, tal decisao, que irradia do ser, advém antes de
tudo, e também de modo suficiente no ente (Solche Entschiedenheit, die vom
Sein ausstrahlt, bringt sich zunéchst im Seiendem, und hier auch gendgend,
zur Ankunft). Heidegger diz também que no ente aparece o ser (Im Seienden
erscheint das Sein) e que o ente da também suficiente informagé&o sobre o ser
(Das Seiende gibt denn auch die gentigende Auskunft iiber das Sein ). Enfim, do
fato de que ser se liga a ente nos verbos bringen sich, erscheinen e geben
Auskunft, pode-se concluir pela legitimidade da questao do ser haurida da questao
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do ente. Ao se deparar com os entes, o homem enquanto Dasein se pbe a
questao do ser.

O Homem &, por isso, um ente transcendente, que transcende a mera
esfera dntica em diregéo a uma regido mais originaria de investigacao da realidade.
A isso se da tambéem o nome de metafisico, o que esta para além (petd) da
fisica (& duowkd). E, por fim, isso so6 é possivel, em Ultima instancia, porque o
ser se traz junto ac ente, aparece e transparece no ente, movimento que é
acompanhado pelo Dasein em seu compreender-ser. No entanto, esta
transparéncia pode ser mais aberta ou fechada, pode se dar mais ou menos;
nisto consiste a diferencga entre as duas respostas basicas a questéo do ser, a
saber, a metafisica e a nao-metafisica. Vejamos isso por meio de outra distingao.

Esta diferenga entre ser e ente foi também designada por Heidegger atraves
da diferenca entre o que é (Was-sein) uma coisa e que & (Dass-sein) uma coisa.
O gue ¢ diz respeito a questio pela esséncia de alguma coisa, o0 ser de um
ente, ao passo que que é diz respeito ao fato de ser alguma coisa, uma entidade
realmente efetiva no mundo. Ora, vemos aqui a mesma distingdo anterior entre
0 ser e o ente, a esséncia de alguma coisa e o fato de ser alguma coisa. Nao
obstante, logo apds afirmar que o ser se diferencia em o que € e que é (Das Sein
ist unterschieden in das Was-sein und Dass-sein) Heidegger sentencia: com
esta diferenca e sua preparacéo da-se inicio a histéria do ser como metafisica
(Mit dieser Unterscheidung und ihrer Vorbereitung beginnt die Geschichte des
Seins als Metaphysik) (Cf. Heidegger, 2000, p. 328/ 1989, p. 401).

Com efeito, para Heidegger, a metafisica marca sua presenca na histéria
do ser por meio da cis&o entre ser e ente. Isso soa estranho se pensarmos que
Heidegger diz outras vezes que a metafisica & a histdria da confus&o entre sere

ente. Logo, a metafisica seria um pensamento que confunde e cinde ser e ente
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ao mesmo tempo, duas operagdes aparentemente contrarias. O que, enfim,
caracteriza a metafisica?

Em primeiro lugar, a metafisica realmente se caracteriza por cindir sere
ente, inseparaveis para o pensamento originario dos pré-socraticos. Nestes, o
pensamento nao se detinha nos entes separados do ser, mas o pensamento era
um movimento de arrebatamento diante do ser como des-velamento nos entes.
O Dasein grego era aquele que se mantinha imergido na presenca que presencia
e se retira, o des-velamento. Na metafisica, ao contrario, passa-se aver o ente
por si mesmo, como entidade fisica. Mas mais além disso, vé-se o ente por si
so (a revelia do ser), mas mantendo a pergunta pelo ser. No entanto, a pergunta
pelo ser & uma pergunta capciosa, por assim dizer. A pergunta pelo ser enquanto
este fundamento nulo des-velador e apropriador & disfarcadamente substituida
pela pergunta pela causa do ente, para cuja resposta néo se tem em mira o ser
mesmo, mas o ente que vale como causa metafisica do ente fisico.

Ao proceder assim, a metafisica realmente confunde ser e ente. Logo,
ela cinde ser e ente e confunde ser e ente, ao mesmo tempo. Ela cinde ser e
ente, oculta o ser enquanto o que se oculta (ocultar-se), e o substitui pelo que
néo se oculta, a saber, uma entidade metafisica substancial. Por essa razao, a

metafisica & definida por Heidegger como a histéria do esquecimento do ser:

“Esquecimento do ser quer dizer, entdo: ocultar-se da proveniéncia do ser
diferenciado em o-gue-é e que-¢, em favor do ser que ilumina o ente enquanto ente
e fica, enquanto ser, impensado (Seinsvergessenheit besagt dann: das
Sichverbergen der Herkunft des in Was- und Dass-sein untersehiedenen Seins
zugunsten des Seins, welches das Seiende als Seiendes lichtet und als Sein unbefiagt
bieibt) (Heideger, 2000, p. 329/ 1989, p. 402).
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Embora o ser seja o que € efetivamente esquecido na histdria da metafisica,
€ o proprio acontecimento do ser que possibilita este esquecimento, na medida
em que se constitui como a proveniéncia ou origem da distingao entre o-que-¢ e
que-é. E da raiz do ser que esta diferenca se institui®, pois o ser em seu des-
velar-se pode ter um de seus movimentos simplesmente obliterado. Com efeito,
0 movimento velatorio do ser permanece esquecido e, no privilégio conferido ao
estado de n&o-oculto (desvelado) do ser, institui-se o pensamento do ente como
ente e mantém esquecido ¢ ser mesmo. O ente & entdo concebido na chave
interpretativa do permanentemente presente, da presenga constante, que os
gregos chamavam de olala, e que corresponde a apenas um dos movimentos
do ser como des-velamento:

“No comego de sua historia, ser sc ilumina como surgimento (dloig) ¢ desocultagio
(axr0cia). Desde ali se alcanga a marca da presenga e da consisténcia no sentido
do demorar-se (oUoia). Com isso comega a metafisica propriamente dita.”
(Heidegger, 2000, p. 330/ 1989, p. 403).

Desde ali (Von dor her), diz Heidegger se referindo ao surgimento (dtoig /
Aufgang), se alcanca a marca da presenca (Anwesenheit) e consisténcia
(Bestandikeit) no sentido do demorar-se (im Sinne des Verweilens). O demorar-
se se da na oloia, que significa o estado de permanéncia no presente estado de
surgimento. Oculta-se o ser enquanto presenciar (Anwesen) em favor do presente
(Anwesende), o presenciar no desoculto (Das Anwesen im Unverborgenen)
(Heidegger, 2000, p. 330/ 1989, p. 404), na forma e no estado de desoculto, do
que nao suporta a possibilidade do ocultamento. “Para os gregos Platao e

5 Heidegger também diz que este acontecimento ¢ uma decisdo (Entscheidung) do ser.
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Aristoteles, diz Heidegger, ser quer dizer otoia: presencga do consistente no
desoculto; oujsiva € uma interpretacao transformada do gue inicialmente se
chama ¢ioig.” (Heidegger, 2000, p. 177/ 1989, p. 217)

Platéo foi o primeiro a pensar nesta forma do desoculto:

*O que Platao pensava como a entidade (ovoia) propria, ¢ para ¢la Unica, do
ente. a presenga no modo daiééa (eiBog). passa agora a uma posiciio secundaria

dentro do ser. Para Platiio, a esséncia do ser se recolhe no kowér daiséa. e com

cle em diregao do &v .. (Heidegger. 2000, p. 334/ 1989, p. 408).

Platao interpretava o ente em sua entidade remetendo-o — no modo da
olola, isto €, no modo de algo que permanece constantemente presente — 3
id¢a, uma entidade metafisica pressuposta como causa éntica da totalidade do
ente. A id¢a tem como marca ontoldgica a categoria da olo{a® e como uma
caracteristica epistemolégica a nogéo de kowvér, que significa o que é comum,
no sentido genérico de um conjunto de entes sensiveis semelhantes sob
determinado aspecto. E somente porque Platdo pré-compreende o ser como
ovolu € que ele pode entificar o ser por meio da i8¢a: ‘Porque o ser é presenga
do consistente no desoculto, Platdo pode interpretar o ser, a ovota (entidade),
como (sea.” (Cf. Heidegger, 2000, p. 177/ 1989, p. 217). Este carater de otoia &
a compreensao ontolégica T $icel que subjaz a entificagdo empenhada por
Platao. E o que vem em primeiro lugar, antes de toda experiéncia 6ntica, logo o
a priori, 0 que vem primeiro. Apos operar a entificagéo, o que vem em
primeiro tn ¢loeL permanece encoberto, esquecido em sua proveniéncia

ontolégica, e em seu lugar so importa o que vem em primeiro mpog fuag € a

“ Otala como (8¢a (ovoia als (a¢a) (Heidegger, 2000, p. 335/ 1989, p. 409).
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conseqiente sucesséo dos entes no tempo concebido como sucessao de pontos
do agora (Cf. Heidegger, 2000, p. 177/ 1989, p. 217).

Ao caracterizar a idéia como aspecto (Aussehen), Platdo pressupde uma
comparacgao do conhecer com o ver (Cf. Heidegger, 2000, p. 181/ 1989, p. 223).
Segundo Heidegger, “Os gregos, sobretudo desde a epoca de Platéo,
compreendiam efetivamente o conhecer como uma espéecie de ver e de mirar, o
qgue se manifesta ainda hoje na usual expresséo do 'tedrico’, donde ressoam
0¢a, a mirada, e 6pav, ver (teatro, espetaculo).” (Cf. Heidegger, 2000, p. 181/
1989, p. 223). Em seguida, no texto sobre Nietzsche, Heidegger justifica porque
0s gregos privilegiavam a vis&o no trato com o ente:

... 0 ‘ver’ resulta preferentemente apropriado para servir de aclaragdo para a
captagiio do presente e consistente. (...). Os gregos nio ilustraram a relagdo com
o ente por meio do ver porque eram de “tipo visual® mas que, se se quer empregar
csta expressao, eram de “tipo visual® porque experimentavam o ser do ente como
presenca ¢ consisténeia.” (sie waren ... ‘Augenmenschen’, weil das Sein des
Seienden als Anmwesenheit und Bestindighkeit erfulwen) (Heidegger, 2000, p. 182/
1989, p. 223-24).

Nesta passagem, Heidegger reconstroi os pressupostos metafisicos da
epistemologia grega, ao mostrar que o fato de que, por exemplo, se as idéias
platdnicas séo apreendidas por uma espécie de visdo n&o & porque esta era a
caracteristica daqueles homens, mas porque eles experimentavam (erfuhren)”
o ser do ente como presenca constante (Anwesenheif) e consisténcia

(Bestandigkeit), ou seja, no modo da ololia.

7 A expressdo erfuliren ¢ usada por Heidegger como sindnimo do compreender (Tersiehen) de Ser e
Tempo, até mesmo para delimitd-lo melhor. Com efeito, o compreender existencial ndo ¢ um ver
leorico, mas uma experiéncia fundante de uma ¢poca ¢ de um povo: a experiéncia da época grega ¢ dos
filosofos gregos.
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Além disso, diz Heidegger, o proceder metafisico da epistemologia em
Platao pressupde o recurso a um terceiro elemento, a saber, a ideia do bem (Tou
dayabov 18éa), que € para todas as demais idéias, a luz 7o dwe. Sob o titulo de
luz, a idéia do bem mantém tudo no desoculto, no estado de presenca constante,
podendo ser designada por isso como a idéia das idéias (die Idee derldeen) ou
simplesmente o ser como olola por exceléncia (Cf. Heidegger, 2000, p. 182/
1989, p. 224).

Mas o que quer dizer a idéia do bem para Platao, segundo Heidegger? De
imediato, poder-se-ia pensar na idéia do bem de modo cristdo-moral, para
designar o bem no sentido da lei moral. Entretanto:

“De modo grego. ¢ ainda platonico, dyaddy quer dizer o apto, o que ¢ apto para
algo e torna-se ele mesmo apto os outros. A csséncia da i8éa é tornar aplo, quer
dizer, possibilitar o ente enquanto tal, quer dizer: que presencic no desoculto.
Mediante a interpretagdo platénica da {8¢éa como dyalév o ser se converte
naquilo que faz o ente apto a ser ente. Ser se mostra no cariter de possibilitar e
condicionar. Aqui se dd o passo decisivo para toda a metafisica por meio da qual
o cardter de ‘a priori”do ser adquire ao mesmo tempo a distingdo de ser condicio.”
(CI. Heidegger, 2000, p. 183/ 1989, p. 223-26).

Na verdade, pode-se mui bem compreender a idéia de bem de modo
moral-cristao, desde que se conceba o summum bonum, o Deus creator também
como o apto, 0 que & apto pra algo e torna ele mesmo apto os outros (das
Taugliche, was zu etwas taugt und selbst anderes tauglich macht). Ora, aidéia
de bem, bem como a idéia de Deus que |he sucede, nio tem como finalidade
tltima um sentido moral, mas muito antes o sentido metafisico-epistemologico
de ordenamento do mundo (ordenamento dos entes) e possibilidade do
conhecimento. Assim, a idéia do bem, enquanto a idéia das idéias & a gue lhes
ilumina e mantém constantemente presentes para os homens — como um a
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priori, enquanto condigdo de possibilidade — as demais ideias e, com elas, a
possibilidade do conhecimento.

Ao interpretar a filosofia de Platéo deste modo, Heidegger a liga ndo apenas
ao pensamento medieval-crist&o, mas também a toda a histdria da filosofia,
mostrando que a histéria da filosofia & a historia das respostas a questao do ser
e, gque todas as respostas sdo0 a mesma resposta, apesar das diferengas
circunstanciais. Ao interpretar o ser em Platdo como pura presenga (reine
Anwesenheit) representada nas idéias, que sao entes genéricos, ao mesmo
tempo como condicéo de possibilidade/possibilitacédo (Erméglichung) — a priori
—dos entes e do conhecimento dos entes na esfera sensivel, Heidegger permite
Verque

“...aldéa sc converte em perceptim da perceptio (die (8¢a zum perceptum der
perceptio); naquilo que o re-presentar do homem leva diante de si, ¢ leva diante de
si como o que possibilita sua representatividade aquilo que tem de se representar.
Agora, a esséncia da (d€a se transforma, da visualidade ¢ da presenga na
representatividade para ¢ por aquele que representa. A representatividade (o ser)
se converte em condigido de possibilidade do representado e remetido ¢ que se
sustém deste modo, quer dizer, do objeto.” (Heidegger, 2000, p. 186-87/
1989, p. 230).

A idéia se converte em percebido da percepgéo e assim se constitui
como objeto, a representagdo do representante, o representante como o sujeito.
Vé-se aqui a transposigdo da metafisica objetivista para a metafisica da
subjetividade, na medida em que a objetividade esta agora fundada na
subjetividade. Nesta convers&o, altera-se apenas o fundamento fundante. As
idéias genéricas sdo agora representagdes objetivas, e a idéia do bem enguanto
fundamento do sistema da lugar ao sujeito da filosofia moderna. Assim, o ser,
que pode ser dito tanto do ponto de vista dos entes em sua formagao genérica
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guanto de seu fundamento ultimo, séo transportadas para a posicéo do sujeito.
Por isso, o ser & re-presentatividade (das Sein ist Vor-gesteliheit), na medida
em que, segundo a assercdo de Kant, as condigbes da possibilidade do
representar sdo ao mesmo tempo as condigdes de possibilidade do representado
(Cf. Heidegger, 2000, p. 188/ 1989, p. 231).

No conjunto desta transposicéo, inclui-se igualmente a experiéncia da
verdade. Se esta era concebida em Platdo como corregédo do olhar (6pboTeg),
agora corre¢ao torna-se inteiramente assegurada pelo estabelecimento do sujeito
como o inconcusso. Nisto se passa a experienciar a verdade como certeza
(Gewissheit) estabelecida pelo ego cogito cartesiano, o qual Kant pensa de
modo transcendental como sujeito transcendental, como condigcdo de
possibilidade, na mesma medida em que a idéia do bem era condicdo de
possibilidade em Platéo. Isso, segundo Heidegger, abre caminho para o
pensamento nietzscheano do valor como condigéo de conservagdo e aumento
da vontade de poder, sendo essas condigdes postas pela vontade de poder
mesma (Nietzsche bestimmt das Wesen des Wertes dahin, Bedigung der
Erhaltung und Steigerung des Willens zur Macht zu sein, so zwar, dass diese
Bedingungen vom Willen zur Macht selbst gesetzt sind) (Cf. Heidegger, 2000, p.
188/ 1989, p. 232), de modo que “Valor' n&o &, ent&o, mais que outro nome para
‘condi¢&do de possibilidade’, para dya0év” (‘Wert' ist dann nur ein anderer Name
fiir ‘Bedingung der Méglichkeit’, fiir dyaddr). Na verdade, poder-se-ia dizer, valor
assume 0 mesmo plano que a representacdo em Kant, a percepcéo em Descartes
e as idéias em Plat&o, bem como a vontade de poder enquanto fundamento
fundante assume o mesmo plano que o sujeito transcendental kantiano, o £go
cogito cartesiano e a idéia de bem platénico”. (Cf. Heidegger, 2000, p. 189/
1989, p. 233).

Na mesma dire¢éo de Platao, Aristoteles elabora sua resposta a questao
do ser atraves da nogédo de ¢vépycia. “Na mesma diregdo” quer dizer
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explicitamente: Aristételes, por meio da ¢vépyeia, pensa também o ser na diregéo
da oloia, da entidade do ente enquanto o que permanece no estado de desoculto.
Em outras palavras, ao se por a questdo pela ciéncia do ente enquanto ente,
Aristoteles concebe o ente para além (e encobrindo) do sentido do ser como
duotg, como o ente no modo da ovoia em efetividade (¢vépyera), que € um dos
modos (o privilegiado) de dizer o ser.

A palavra efetividade (évépyeia) significa a qualidade daquilo que esta no
estado de obra (épyov):

“A casa é ali como Epyor. *Obra’ [Werk] quer dizer o repousado que se expoe
|das Aus-geruhie] no repouso do que mostra um aspecto — o que estd af adiante,
permanente — o repousado que se expoe no presenciar no desoculto.”™ (Heidegger,

2000, p. 331/ 1989, p. 404).

Estar em efetividade significa, em primeiro lugar, ter o carater ontoldgico
de olo{a, do permanecer no estado de desoculto. Porisso Heidegger diz que “O
¢pyov caracteriza agora o modo do presenciar. A presencga (Anwesenheit), olola,
chama-se, por isso, évépyela: esséncia-como-obra na obra” (das im Werk als
Werk-Wesen) (Cf. Heidegger, 2000, p. 331/ 1989, p. 404). Estar em estado de
efetividade significa, porisso, ser um carater do presenciar, a saber, o presenciar
como presenca constante (Anwesenheit), caracterizado pela nogéo de otoia.
No entanto, esta presenca constante ndo tem o mesmo carater da idéu platonica,
nao é uma esséncia desvinculada da realidade, mas & uma esséncia (-como-
obra) na obra (im Werk). Para aproveitar o exemplo de Heidegger, trata-se da
esséncia da obra-casa (Haus), nao como uma idéia metafisica supra-sensivel,
mas como a casa que & (estd) ali (dort ist). Assim, "Aévépyela € a (presenca)
do T8¢ T, do respectivo [jeweilige] isto e do respectivo aquilo.” (Heidegger,
2000, p. 332/ 1989, p. 405). A efetividade & a presenga na forma do isto ou
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aquilo, da coisa individualmente posta, do que segue que se pode operara“...
distingdo de uma dupla ovoia ..." (Unterscheidung einer zwiefachen ovota)
(Heidegger, 2000, p. 332/ 1989, p. 405) em Aristoteles, a primeira na forma do
que-g, a segunda na forma do o-que-é:

“A presenca no sentido primdrio é o ser que se enuncia no 871 éoTiv: 0 que-¢, a
existentia. A presenga em sentido sceundirio ¢ o serao que se voltaa pergunta 7i

€oTv: 0 0-que-é, a essentia.” (Heidegger, 2000, p. 333/ 1989, p. 406-07).

A presenca (Anwesenheit) em sentido privilegiado é a presenca de algo
que-¢, de algo efetivamente existente no mundo, que os latinos traduziram por
existentia ou actualitas, ao passo que o o-que-é é a presenca em sentido
secundario, a presenga no sentido de uma esséncia formal (Aristoteles
transformou as idéias platonicas em formas), que os latinos traduziram por
essentia ou quidditas. A primeira € a évépyeia, enquanto a ovoia que entrouem
estado de obra apds passar pelo épyov (causa eficiente), que baseado numa
oloia em sentido formal (causa formal/iopd), atualiza uma matéria {tAn)/poténcia
(8Uvapig) (causa material), atingindo seu Téoc, seu estar-no-fim (évTeréxera),
conforme a sua causa final. Ha ainda um outro modo de dizer o ser, mas que é
um serem menor grau, um pi) év, que co-presencia em relagio ao que presencia
enquanto otola. Este modo de ser € os ouppeprréTa, os acidentes (traduzido
pelos latinos como accidens) ou concomitantes que co-presenciam junto ao
Umoke{jievor, mas que nao subsistem por si.

Com isso, muito embora atribui-se a Aristoteles o mérito de ter trazido a
esséncia (ser) das coisas (entes) para a realidade efetiva, o que permite a
Heidegger afirmar que Aristoteles pensa o ser de modo mais grego que Platao
(Heidegger, 2000, p. 333), também ele pertence a historia do ser sob a forma da
metafisica, posto que reconduz a compreensao do ente a sua entidade tomada
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como uma entidade substancial, precisamente delimitada e constantemente
presente, sobre a qual se levanta uma obra de engenharia ontoldgica. Em funcao
disso, também o pensamento de Aristoteles se consuma no pensamento da
vontade de poder de Nietzsche, na medida em que a determinagéo do ser como
presenca constante e realidade efetiva é predecessora e preparadora para o
pensamento calculador da técnica moderna.
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PLATAO E O PROBLEMA
DA LIRICA COMO GENERO

Flavio Ribeiro de Oliveira™®

Resumo: A partir das definicdes dos géneros poéticos no livro Il da Republica de Platéo,
analiso as dificuldades de se definir aquilo que hoje chamamos “poesia lirica” e critico a tese da
ruptura radical entre lirica e épica na formacéo do pensamento grego.

PLATON ET LE PROBLEME DA LA LYRIQUE COMME GENRE

Résumé: En partant des définitions des genres poétiques dans le livre |1l de la République de
Platon, j'analyse les difficultés que I'on a pour definir ce qu'aujourdhui on appele “poésie lyrique”
etje critique la thése de la rupture radicale entre poésie lyrique et poésie épique dans la formation
de la pensée grecque.

A questéo dos géneros era fundamental na poética grega. Nao se tratava
de mero esforgo classificatorio dos diversos tipos de poesia: diferentemente da
poética modemna, em que se tornaram pouco nitidas as fronteiras entre os géneros
e, em muitos cases, & impossivel falar em pertinéncia a este ou aquele género

(a que género poético pertence The Waste Land, de Eliot, ou os Cantes, de

* Professor Doutor do Instituto de Estudos da Linguagem - UNICAMP.
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Pound?), na poetica grega havia conjuntos de regras métricas e estruturais,
tépoi e tradicbes que definiam com rigor as diferentes formas de poesia. Parece
nitida (e essa situacéo se reflete, por exemplo, em qualquer manual de literatura
grega) a divisdo entre poesia épica, lirica e dramatica.

Meu proposito & problematizar esse quadro a partir da leitura de um
trecho do livro Il da Republica de Platdo - sobretudo no que diz respeito ao
status da lirica como género auténomo. Longe de apresentar conclusdes
definitivas, pretendo apontar alguns caminhos para investigago.

O passo da Republica que nos interessa € o seguinte:

Thg Tooews Te kal puBoloylag M pév BLd phoewng GAN eativ,
womep ob Méyelg, Tpaywdla Te kal kopwdia, 1) 8¢ B dwayyehiag
abTol Tou ToLnTov - elpotg 8’ dv adThy pdMoTd o év SLbupdupolg
-1 & ab 8 dpdoTépwy €V Te TH TOV émmy ToLioet, Toaxon 8¢
Kal dAlobu (394b-c).

Platao classifica os géneros poéticos ndo em fungdo de métrica ou de
conteudos, mas segundo os modos de enunciacao.
O primeiro género € aquele que procede inteiramente por imitagdo (i pév
Sl pupnoewg 6An éoiv): cada um dos que cantam o poema se coloca no lugar
de uma personagem e fala como se fosse ela. Ndo ha um narrador que, em
discurso indireto, relate os fatos. Esse género abarca a tragédia e a comédia —
Platédo o explicita — e corresponde aquele que classificamos como género
dramatico.
O segundo género procede por narrativa do proprio poeta (i) & &’ amayyeNac

avTol ToU wonToU ), OU Seja, 0 poeta relata, em terceira pessoa, os eventos.
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Esse modo de poesia — Platdo no-lo diz — se encontra no ditirambo, género
poético coral eminentemente narrativo.

O terceiro género inclui os dois anteriores: procede por uma mistura de
mimese e narragao (1 8’ al &' audoTépwr), OU SEja, compreende passagens
narrativas, em discurso indireto, e passagens mimeticas, em discurso direto.
Esse tipo de poesia encontra-se na epopéeia e — completa Platdo — em muitos
outros lugares.

A classificacéo genérica proposta por Platdo defronta-nos com um
problema: aquilo que entendemos como “lirica grega” (a poesia de Arquiloco,
Safo, Anacreonte efc.) ndo encontra, nesse esquema platbnico, um espaco
préprio. Grande parte da “lirica grega” (n&o toda ela) compunha-se de poemas
gue tinham tanto narragéo em terceira pessoa como imitagdo em discurso direto.
Isso classificaria tais poemas na mesma categoria genérica que a epopeéia, no
terceiro género platénico, que mistura narragéo e dialogo mimético: com a
expressao molayov 8¢ kal d\\ob Platéo faria referéncia justamente a todos os
poemas narrativo-miméticos da poesia hoje classificada como lirica’. As
conseqliéncias dessa constatacdo sdo evidentes: admitir que os gregos
compreendiam a épica e grande parte dos poemas liricos num mesmo género
contraria aguela linha tedrica — cujos representantes mais notaveis séo Snell,
Jager e Frankel — que opde frontalmente a lirica a épica, ndo sd em forma como
em mentalidade.

De fato, no periodo arcaico e no periodo classico os gregos nao tinham
consciéncia da lirica como um génerc uno, que tivesse caracteristicas claras e

definidas que o diferenciassem, por exemplo, da épica. S6 no século lll a.C. o

' Cf. Bruno Gentili, Poesia ¢ Pubblico nella Grecia Antica; Roma: Laterza, 1984, pag. 49: “¢
evidente che con I’espressione “altri generi” egli allude a tutte quelle forme poematiche giambiche,
clegiache e liriche nelle quali coesistono parti narrative ¢ dialogiche™
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termo \upikGe passa a ser aplicado a um grupo de nove poetas (Pindaro,
Baquilides, Safo, Anacreonte, Stesicoro, Siménides, ibico, Alceu, Alcman) pelos
gramaticos alexandrinos. O problema é que deste rol estio excluidos alguns
poetas importantes que a tradic&o ocidental considera liricos (Arquiloco, por
exemplo). Outro problema reside no fato de que, literalmente, A\upLkog significa
aquele que canta seu poema acompanhado pela Aipa (instrumento musical de
numero variavel de cordas —normalmente sete; em representacées iconograficas
varia entre seis e doze). Ora, aqueles nove poetas tém poemas compostos
também para outras formas de acompanhamento musical: em alguns poemas,
por exemplo, Pindaro e Baquilides mencionam o ai ¢ (certo instrumento de
sopro).

Desse quadro podemos deduzir o seguinte: para Platio ou para os
gramaticos alexandrinos n&o era imediatamente evidente (como o & para muitos
de nos, hoje) que a poesia de Arquiloco pudesse ser classificada no mesmo
género que, por exemplo, a poesia de Baquilides e que, por outro lado, esse
género tivesse suficiente unidade formal e/ou tematica e se opusesse frontalmente
ao gérero epico. Essa questéo é importante — nzo se trata apenas de uma
discusséo futil sobre classificagdo — porque nos esclarece a respeito da tese da
ruptura entre lirica e épica: influentes filologos de inspiragao hegeliana (Werner
Jager, Bruno Snell, Hermann Frankel) sustentam que a lirica sucederia a epica
na evolugao histérica da poesia grega e representaria uma nova visao de mundo,
radicalmente diferente daquela representada pela épica. Para esses pensadores
(e, aqui, & inevitavel grande simplificacao, devido a exiglidade do tempo), a
altern&ncia dos géneros na histéria literaria da Grécia representaria uma evolugdo
do pensamento grego: o ocaso da épica e o surgimento da lirica entre os séculos

Vlle Vla.C. corresponderiam ao surgimento da nogao de individuo no pensamento
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ocidental; a lirica seria a poesia do "eu” autoconsciente, que emerge em oposi¢ao
a uma poesia de valores coletivos (a épica)?.

Essa idéia de que a lirica sucederia cronologicamente a épica e
representaria uma nova atitude intelectual diante do mundo dificilmente se
sustenta se nos lembramos da importancia do fendmeno da oralidade na cultura
grega. Snell cria que Arguiloco, Anacreonte e Safo teriam sido os autores da
primeira poesia lirica da civilizagdo ocidental. Ora, na verdade, eles foram os
autores dos primeiros poemas “liricos” (aspas porque considero problematico o
conceito) a serem registrados por escrito e preservados?®: isso nao significa que
antes de Arquiloco n&o houvesse “lirica”. O tipo de poesia que costumamos
considerar como lirica grega era, assim como a épica, de origem tradicional e
oral: ou seja, estruturava-se em torno de {dpoitomados de um repertorio tradicional
e era composta, transmitida e preservada oralmente. Esse tipo de poesia é téao
ou mais antigo que a épica (s&o descritos coros liricos na lliada, XVIII, 590 sqq.).
Ou seja, a lirica ndo representa o surgimento de uma outra mentalidade, oposta
aquela representada pela épica; ndo ha ruptura; a lirica ndo sucede
cronologicamente & épica; um espirito lirico n&o substitui o épico: lirica e épica
coexistiam e se caracterizavam pela oralidade e pela tradicionalidade de seus
temas. As diferencas que ha entre, por exemplo, a poesia de Arquiloco e a de
Homero n&o séo reflexo de visdes de mundo ou ideologias diferentes: sdo

diferencas de género poético; sdo convencionais (ou seja, situam-se no plano

I No que diz respeito a essa lese, as obras basilares sio Die Entdeckung des Geistes de Snell, Dichtung
und Philosophie des frithen Griechentums de Frinkel ¢ Paideia de Jiger (tradugdes: Snell, La Cultura
Greca e le Origini del Pensiero Europeo, Torino: Einaudi, 1963; Frinkel, Early Greek Poetry and
Philosophy, Oxford: Blackwell, 1975; Jiger, Paideia, Oxford: Oxford University Press, 1943-5).

* Cf. Eric A. Havelock, The Literate Revolution in Greece and Its Cultural Consequences; Princeton:
Princeton University Press, 1982, pag. 17.
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das convengdes genéricas: certos temas liricos ndo aparecem em Homero porgque
nao convém ao género épico e ndo porque representariam uma rupturacom a
visdo de mundo do homem homérico).

Justamente pelo fato de a lirica também recorrer a tdpoi tradicionais (isso
€, nesse tipo de poesia — como na épica — o poeta se serve de um repertorio de
lugares comuns de origem popular e coletiva), ndo acredito que da ocorréncia de
um “eu poético” nesse género se possa inferir o surgimento do conceito de
individuo no Ocidente. Tomemos, por exemplo, o célebre fragmento do escudo,

de Arquiloco (frag. 5 West):

domidlL pev Zatwy TLg dydeTal, fiv Tapd Odjwe,
EVTOG AW TOY, KAAALTOV OUK €0¢ w1
avTov 8’ e€eodwoa. T{ pot pélel domic exelv;

EppéTw: EEaTLE KTHoOMAL 0V Kak{w?,

Muitos comentadores compreendem esse fragmento como uma
afirmagdo da individualidade do poeta, em oposicdo aos valores da moral
homerica. Acredita-se que Arquiloco descreva uma situacéo pela qual de fato
teria passado e suas reagbes pessoais a ela. Amoral épica obriga o guerreiro a
conservar sempre suas armas. Aqui, o poeta afirmaria sua individualidade contra

os valores coletivos do cadigo herdico: dane-se o escudo; o importante é salvar

* Um saio rejubila com o escudo que, junto a um arbusto,/ arma irrepreensivel, abandonei a
contragosto./ Contudo, salvei a vida, Que me importa aquele escudo?/ Dane-se! Comprarei um
outro ndo pior (radugiio minha, sem preocupagdes literarias). Os saios eram um povo da Tracia. O
fragmento descreve uma situagio de batalha em que um combatente, para fugir com mais facilidade,
se desfaz do pesado escudo. Um inimigo toma o escudo como butim de guerra ¢ alegra-se com a
conquista.
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a pele. O fragmento & lido como uma passagem confessional, em que o poeta,
com sinceridade, falaria de si mesmo.

Todavia, o tema do escudo abandonado aparece em outros poetas antigos
(Alceu, fr. 428 Lobel, Anacreonte, fr. 51 Diehl; Horacio, ode Il, 7). André Bonnard
afirma que esses poetas teriam apenas retomado, literariamente, o tema de
Arquiloco; Arquiloco, contudo, seria sincero; os fatos relatados teriam de fato
ocorrido a ele® . Alceu, Anacreonte, Horacio, ao retomarem o tema, estariam a
fazer mera literatura; seriam fingidores.

Uma analise mais cuidadosa nos mostra que as asser¢des de Bonnard
s0 se sustentariam se considerassemos Arquiloco o fundador da lirica, o primeiro
poeta afazer esse tipo de poesia em primeira pessoa, antes da qual s6 haveria
épica impessoal®. Contudo, vimos que épica e lirica coexistiam e tomavam,
ambas, seus temas de uma tradigdo coletiva. Ora, do mesmo modo que Alced,
Anacreonte e Horacio tomaram seus temas de uma tradigao poetica (da qual a
poesia de Arquiloco era parte), & razoavel postular que Arquiloco também tenha
tomado seu tema da tradicao; que Arquiloco tambéem, em vez de narrar com
sinceridade aventuras pessoais, estivesse a recorrer a {6poi poéticos que faziam
parte de um repertdrio a disposigao de qualquer poeta que se dedicasse a esse
género.

5 Cf. Archiloque, Fragments; Paris: Les Belles Lettres, 1968, pags 5-6: il n’y a pas de raison de
douter de la mésaventure d’Archiloque. Le ton léger dont il la rapporte, si étranger a I’épopée
homérique, en confirme autenticité. [...] Il n’est pas raisonnable de penser que cette cascade de
boucliers lachés [nos poemas de Alceu, Anacreonte ¢ Horacio que recorrem a esse tdpos], 4 la suite
d’ Archiloque, soit autre chose que littérature ",

¢ Cf. Paul Allen Miller, Lyric Texts and Lyric Consciousness, London & New York: Routledge, 1994,
pags. 19-20.
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Esse mesmo {6pos — o das armas abandonadas pelo guerreiro — pode
ser encontrado tambem em Homero (Odisséia, XIV, 276-9):

abTiK’ ATo KpaTog Kuvény elTukTor EBnKa
Kal odkog wpotiv, 86pu §” ExPalov ExTooe XeLpse:
abTap éya Paciinog évavtiov fivdor {mmwy

Kal kboa yolva®® édv 6 & €ploaTo kal |1’ exénoer’

Tanto a épica como a poesia que hoje classificamos como lirica grega
tomavam seus temas da tradic&o oral. E evidente que, devido as diferencas
convencionais entre os géneros, esses temas ndo eram necessariamente os
mesmos — e nem era igual o tratamento que a épica e a lirica Ihes davam. Mas
a poesia de Arquiloco, por exemplo, ndo representa uma ruptura com o universo
épico: ela faz parte do mesmo sistema poético caracterizado pela oralidade e
pela referéncia a um repertorio tradicional de tépoi coletivos®. Nesse sentido,
nao podemos afirmar que a poesia de Arquiloco ou de Safo seja lirica do mesmo
modo que dizemos que determinados poemas de Goethe ou de Haélderlin, por
exemplo, sao liricos: os critérios pelos quais nos, hoje, afrmamos que um poema
€ lirico nao eram operativos na Grécia antiga. Os gregos da epoca arcaica néo

faziam uma poesia do “eu” consciente, uma poesia de confissdo pessoal, uma

7 “Imediatamente da cabega o solido clmo tirei/ ¢ o escudo dos ombros, ¢ a langa atirei longe de minha
mao;/ entdo fui para diante dos cavalos do rei,/ agarrei-lhe os Joclhos ¢ beijei: ele me poupou ¢ teve
pena” (radugdio minha, sem cuidado literdrio). Trata-se da passagem em que Odisseu, incognito, se
faz passar por um cretense ¢ narra a Eumeu falsas aventuras que lhe teriam ocorrido.

# Cf. Paul Allen Miller, op. cit., pag. 35: “The figure of Archilocus, far from representing the
awakening of the individual consciousness once the mists of epic have cleared, is of a piece with the
same oral tradition as that found in heroic poetry, though he is practicing a dilferent genre whose
function is parallel but not opposed to epic™.
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poesia de afirmagao do individo em oposigdo aos valores coletivos. O “eu” que
fala no poema do escudo n&o é um individuo autoconsciente (e muito menos o

individuo Arquiloco): € uma convengao poética, € um tema da tradigdo.
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“O QUE E DERIVA DO LIMITADO E DO ILIMITADO”
A METAFISICA PITAGORICANO FILEBO

Gabriele Cornelli*

Resumo: A partir da observacdo de Damascio de Damasco, ultimo diadoco da Escola de
Atenas, pela qual ‘o que & deriva do limite e do ilimite, como diz Platao no Filebo e Filolau nos
Livros sobre a Natureza” (De principiis, 50, I, 101, 3) a presente comunicagéo explorara, no
interior da busca pelas relagdes entre pitagorismo e Platdo, o tema da dialética entre limite-ilimite,
e da consequente afirmag&o das proporgdes numéricas, no Filebo, a luz e comparativamente
com os primeiros fragmentos de Filolau.

WHAT IT IS COMES FROM LIMITED AND FROM ILLIMITED:
STILLABOUT THE PYTHAGOREAN METAPHYSIC IN PHILEBUS

Abstract: Partendo dall’osservazione di Damascio di Damasco, secondo cui “quello che é
deriva dal limitante e dall” illimitato, come dice Platone nel Filebo e Filolac nei libri Sulla
Natura” (De principiis, 50, I, 101,3) il paper percorrerd, all'interno della questione delle relazioni
tra pitagorismo e Platdo, il tema della dialettica tra limitante e illimitato, e della affermazione

# Prolessor de Filosolia Antiga do Departamento de Filosolia da Universidade de Brasilia. Coordenador
do Grupo Archai: as origens do pensamento ocidental (wwsw.archai.unb.br).
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conseguente affermazione delle proporzioni numeriche, nel Filebo, alla luce e in paragone
con i primi frammenti di Filolao.

1. Introdugao

Ha algum tempo venho tentando compreender caminhos metodologicos
possiveis para pensar o pitagorismo. E, para isso, a quest&o das fontes constitui
um desafio central. Desde a primeira tese historiografica, a da ‘expansédo da
tradicao” de Zeller, pela qual a tradig&o sobre os pitagoricos teria sempre algo
novo a dizer, @ medida que se distancia, cronologicamente, dos eventos narrados,
as fontes desenham-se como o grande problema a ser resolvido no interior da
pesquisa (cf. ZELLER, 1950: 364).

O tema polémico e esta atualmente em discussao. Enfrentei de maneira
panoramica este status quaestionis em um artigo anterior, publicado neste mesmo
Boletim do CPA (CORNELLI, 2003).

E facilmente identificado o fato da proliferacdo do material sobre
Pitagorismo ter sido desde sempre relacionada a uma tendéncia da Academia
antiga, provavelmente ja comum entre os primeiros discipulos do Platio, de
atribuir, ao pitagorismo antigo, teorias que foram desenvolvidas mais propriamente
no interior da mesma escola platénica. O resultado disso € o de uma aproximacao
da filosofia pitagérica aquela platénica antes, e aristotélica depois, e, por
conseqliéncia, o de uma sempre maior dificuldade de distinguir o pitagorismo
originario destas dltimas.

As mutuas relagdes entre Platao e a filosofia pitagérica constituem, de
fato, um eixo fundamental para a critica.

E minha intengéo desenvolver aqui mais uma peca do quebra-cabeca
historico-metodolégico no qual estou navegando. Aintuicio para o caminho que

irei percorrer me vem de uma observacdo de Damascio de Damasco, ultimo
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diadoco da Escola de Atenas, pela qual "o que é deriva do limitado e do ilimitado,
como diz Platéo no Filebo e Filolau nos Livros sobre a Natureza” (De principiis,
50, 1,101, 3)."

O Filebo e o pitagérico Filolau sobre limitado e ilimitado, portanto. Este o
desenho, a sugestdo de caminho que recebo e que desejo percorrer inicialmente
por dentro do texto platénico, e depois para alem dele.

Um kairds de dialogo com o tema deste nosse Coloquio, o Filebo, portanto.

2. Reintepretagdo platénica do pitagorismo no Filebo

O proprio Burkert (1972: 85) admite que um lugar entre os mais importantes
para compreender a relagdo entre pitagorismo e platonismo e exatamente o
trecho do Filebo (16¢ ss) que introduz o tema da dialetica do limitado/ilimitado.

Aqui a procura pela questdo maior do prazer é desenvolvida no interior do
tema da unidade/multiplicidade, do um e dos muitos. Aos interlocutores Socrates
sugere (16b) seguir um caminho (odds) que mais bonito & impossivel (ou kallion),
do qual ele é desde sempre (aei) apaixonado, amante (erastes).

A solucao para a questdo vem de longe, tanto em sentido fisico como em
sentido temporal: € apresentada como uma revelagéo, como um dom dos deuses
(désis theén) em 16¢c e como descoberta dos antigos (of prosthen) em 17d:
trata-se exatamente da connaturalidade as coisas que sdo do limitante/ilimitado,
e da harmonia entre os dois como principio de “funcionamento” — por assim
dizer — metafisico da realidade.

Acompanhamaos o texto do Filebo, na pagina 16¢-d:

! Cf. também os passos de Siriano ¢ Proclo, citados em Burkert, 1972: 86.
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SOCR. Um dom dos deuses para os homens: assim, me parece, de
um lugar do céu divino um dia foi jogado sobre a terra, por meio de um
Prometeu, junto com um fogo de claridade ofuscante e os antigos
(que eram mais valentes do que nos e viviam mais proximos dos
deuses) a transmitiram para nos esta revelacdo, isto & que resultando
da unidade e multiplicidade das coisas que sao, as coisas que sempre
sdo foram ditas e serdo ditas “coisas que s&o", elas carregam em si
connaturato [d] limite e ilimitado.

Trata-se de um dom, ao menos inicialmente, de signo epistemologico, e
que consiste “na maneira como os deuses nos indicam que deve-se apreender
e ensinar uns aos outros” (17a).

Todavia, a fungéo da introdugao, no interior da dupla um-muitos, da dupla
limitante e ilimitado, estou de acordo com Migliori, & claramente aquela de fazer
funcionar esta ultima como uma justificativa ontolégica da primeira (Migliori,
1993: 98). No sentido que a agéo do limitante e ilimitado permite que a realidade
seja uma e multiplice. E que esta, portanto, tenha toda a cara de ser uma
afirmagéo forte sobre a realidade das coisas que s&o, nao me parece poder ser
colocado em discusséo.?

O problema que Sécrates pretende enfrentar, e o qual refere-se
imediatamente em seguida, & que, ao contrario, certos sabios de hoje (oi de
nun ton antropon sophoi) colocam ai, chutam o Um ao acaso, passando logo
para o infinito, e ac mesmo tempo fogem das realidade intermediarias (ta de
mesa autous ekpheugei) (17a). Neste proceder em considerar as realidades

* Nem querendo ser demasiado conservadores com relagio @ expressdo “as coisas que sempre dizemos
ser coisas que sio”, como querem ser, entre outros, Mazzarelli (1991) ¢ Striker (1970): no contexto
da estabilidade da predicagiio niio me parece ser este o cixo da questiio, ¢ sim, ao contrario, a
correspondéncia desta estabilidade do ser com as coisas que sio. Cf. Migliori, 1993: 96n).

72 Boletim do CPA, Campinas, n° 20/21, jun. 2005, jul. 2006



O que é deriva do...

intermediarias, parece estar toda a diferenca entre 0 método dialético e aquele
invés, ao oposto, euristico. E, como sera possivel ver na continuagéo do dialogo,
a mesma solucao do problema da vida boa entre prazer e conhecimento.

Mas Protarcos parece mesmo ndo conseguir acompanhar a empenada
metafisica da argumentacao e pede agua!. Socrates responde, entdo, com dois
exemplos.

O som emitido pela nossa boca, quando pronunciamos as letras do alfabeto,
e escolhido por Socrates como um exemplo, o mais (irritantemente) didatico
possivel.®* Este som &, ao mesmo tempo, um (mia) e infinita possibilidade (apeiron
au pléthei), para guemo pronuncie‘(’lab). Mas aquilo que nos torna realmente
conhecedores da gramatica ndo € o conhcer aquela dupla natureza da infinidade
e unidade, e sim, invés, conhecer as quantidades e qualidades (posa kai omoia).
Aidéia é, por enquanto, somente acenada, no interior do desenvolvimento do
argumento; mas sera retomada e desenvolvida mais amplamente em seguida.

O mesmo vale para a musica, o segundo exemplo escolhido por Sécrates.
O argumento & que conhecer dois tons, um grave e o outro agudo, e como
terceiro o intermediario, ndo nos torna ainda experts de musica.

Vamos acompanhar o texto, na pagina 17 c-e:

SOCR. Porém, meu amigo, quando vocé terd conhecido o nimero dos
intervalos que existem seja no tom agudo como no grave, e [d] quais
sdo os limites destes intervalos e quantos sistemas resultam de sua
conjungao (os antigos descobriram estes sistemas e os transmitiram
para nos, que seguimos eles, com o nome de harmonias e viram gue
mesmo nos movimentos do corpo verificam-se outras afeccdes
semelhantes e que, pelos niumeros medidas, afirmaram que deveriam

Veja-se, de [ato, a conseqiiente irritagiio de Protarco em 19a.
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ser chamadas "ritmos” e “medidas”, e, a0 mesmo tempo que & desta
forma que devem ser analisadas as coisas em todos os casos de
unidade e multiplicidade). Assim quando vocé terd compreendido
também isso, [e] e entdo terds se tornado conhecedor de musica, e
quando tera conseguido e compreendido, analisando-a, qualquer uma
das unidades, entéo tera se tornado profundo e inteligente conhecedor
do objeto de tua analise. Mas a infinidade das coisa, a infinita
multiplicidade que estd em cada uma delas, todo caso te faz incapaz
de pensar agudamente e impede que vocé seja um homem ilustre e
de valor reconhecido, caso vocé n&o tenha nunca conseguido
reconhecer em nenhuma coisa nenhum numero.

A analise da musica requer, portanto, uma atenta articulagdo do
conhecimento dos limites, intervalos e correlacées entre diferentes sons. Com
Migliori podemos afirmar que “os exemplos ilustram uma trama de relacées, ndo
uma relagdo um a um que se complica ao infinito, mas uma realidade que tende
a infinita divisao, e um sistema estruturado que constitui a explicacdo desta
realidade” (Migliori, 1993:108).

Até aqui acompanhamos o conjunto de problemas que se cruzam no
interior do texto platénico. A proposta de uma vida mista sera, enfim, o
correspondente ético do funcionamento ontolégico da realidade, ela mesma mista
sob a ag&o do peras e do épeiron.

Para, invés, comegar nosso comentario, que se propde seguir o percurso
inicialmente indicado por Damascio, importa aqui anotar que no resumo final do
da argumentacao (23c) Platao remete para uma revelagao divina do limitado e
ilimitado dos entes, na pagina 23c-d:

SOCR. Retomemos, entéo, o que ja dissemos hoje. PROT. O que?
SOCR. Nao afirmamos, por acaso, que de alguma maneira o deus tem
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revelado a presencga do ilimitado e do limite nas coisas que sdo? PROT.
Claro. SOCR. Colocamos, portanto, estes como dois géneros, e como
um terceiro uma certa mistura que resulta [d] dos dois primeiros.

Vamos deixar de lado, por ora, a introducéo do género misto, e nos
concentraremos na questao da revelagao divina da teoria do limitante e ilimitado.

Parecem possiveis ao menos duas anotagdes de percurso a este
proposito: a) esta referéncia insistente a uma origem divina poderia sublinhar o
valor que Platao da a teoria enquanto pressuposto da argumentagéo. Socrates
havia declarado diversas vezes seu temor para com os deuses nas primeiras
paginas do dialogo (12c); b) a revelagdo ndo deve ser pensada como algo completo,
definitivo — como poderia nos sugerir uma certa influéncia sobre a leitura dos
antigos da concepgao dogmatica da matriz judaico-crista-islamica, das assim-
chamadas “religides do Livro”. Arevelagao, invés, pode ser pensada, melhor,
como algo a ser continuado, um compromissc a ser tomado no futuro, e néo
como algo estatico, dogmatico.

De toda forma, € importante notar que a dialetica e a tecria dos principios,
apesar dos protestos de Gaiser (1988: 84), sdo apontadas como tendo sua
origem entre os antigos, conforme as declarac¢des socraticas no Filebo.

Ao mesmo tempo, e aqui encontramos a melodia fundamental deste
ensaio, a origem divina parece confirmar uma referéncia direta ao pitagorismo,
e, de maneira especial, ao seu fundador, Pitagoras, “em ar de divindade” em
muitos testemunhos antigos. Entre eles o célebre testimonium aristotelico
(Jamblico, Vida Pitagdrica, 31 = Aristoteles Fr. 192 Rose = 14 A7 DK):

O mesmo Aristoteles na obra Sobre a Filosofia Pitagdrica, da noticia que,

de fato, os seguidores de Pitagoras, conservavam como um segredo entre 0s

Boletim do CPA, Campinas, n° 20/21, jun. 2003, jul. 2006 75



Gabriele Cornelli

mais rigidos a seguinte distingao: dos seres racionais (zoén logikén), um & o
deus, o outro & o ser humano, e o terceiro tem a natureza (oion) de Pitagoras.

E um outro de Aristoxeno (fr. 15 Wehrli = 14 A 3 DK):

Aristoxeno afirma que Pitagoras derivou a maior parte de suas doutrinas
éticas (ethica dogmata) da sacerdotisa Temistocleia de Delfos.

Isso sem apelar as referéncias tanto platénicas como aristotélicas as
doutrinas pitagoricas da alma como a mythoi de theologoi. Prometeu representaria
assim Pitagoras e sua tradicdo. Diversos comentadores sustentam esta leitura.*

Em 17 c-d, aliada a referéncia mais genérica aos antigos, ha uma clara
tomada de posigédo musicologica em favor da teoria musical pitagérica: ritmos
(ruthmoi) e medidas (metra) — segundo estes mesmo antigos —, ou sejas o0s
intervalos musicais, s&o medidos pelos numeros (arithmén metréthenta).

Parece-me interessante notar que a mesma referéncia ¢ utilizada por
Platdo em Resp. 530d e ss.: os Pitagoricos s&o arrolados para afirmar a
irmandade da astronomia com a musica: em contraste com uma maneira
imperfeita e literalmente "de ouvido” com a qual certas pessoas (os musicos)
“colocam os ouvidos antes da mente” para compreender a armonia musical, os
Pitagoricos “agem exatamente como os astrénomos”; estudam os numeros
que resultam dos acordes, mesmo ndo chegando aos numeros em si, para
definir quais seriam consoantes e quais ndo. E novamente curioso notar que a
resposta de Glaucon remente novamente ao mundo do divino: daimonion pragmal
—afirma Glaucon ~ seria tal caminho até os nimeros enquanto tais.

A conclusé&o desta serie de citagdes e referéncias, parece-me possivel
afirmar — com Burkert e outros — que estas passagens do Filebo, centrais para

* Entre eles, Hackforth (1958:21), Taylor (1968: 639), Waterlicld (1982:60n). Casertano (1989:92)
Gosling (1999:55).
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a definicdo da dialética do limitado/ilimitado, além de constituirem um achado
pré-aristotélico de filosofia pitagorica (verificaremos isso a seguir), revelam as
raizes pitagoéricas da metafisica platénica.

Raizes afirmadas e reconhecidas, de alguma maneira, pelo proprio texto
platénico, nas maneiras acima descritas e que — enquanto “fontes” para a
elaboracao filosofica platénica — s&o reinterpretadas pela Academia, gue se
percebe neste sentido como continuadora do esforgo dialetico-metafisico
pitagorico.

Apesardisso, todavia, para além do reconhecimento das fontes pitagdricas
para a construcéo do argumento dialético-ontologico, a construgao da dialética
no Filebo é fruto da concepcao metafisica platdonica. No resumo conclusivo de
toda a argumentacéo (vide supra, 23c) Platéo introduz um terceiro elemento ao
lado da oposicac limitado/ilimitado: trata-se de “um algo misturado, misto” (en &
summisgoémenon) originado de ambos. E ainda um quarto elemento: a causa
(aitia) desta mesma mistura.

Estamos aqui em pleno “solo platénico” (Burkert, 1972: 89).

E exatamente a construcéo deste solo platénico que queremos dedicar,
a seguir, nossa atencdo. Tentaremos demonstrar que Platdo operara uma
transigdo conceitual: transformando o llimitado, aparentemente pensado em suas
raiz pitagorica como pluralidade espacial e numerica, em Indefinido, e entrando
desta forma no interior da Teoria das idéias e chegando, na escala Dialetica até
a Diada Indefinida.

Para melhor compreender, tanto esta dependéncia de Platdo dos
pitagoricos, como sua prépria reelaboracéo original, iremos finalmente estudar

os fragmentos de Filolau.
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3. Filolau e os limitantesl/ilimitados

De fato, ha diferencas substanciais entre a compreensao do ilimitado/
limitante de Filolau e a releitura que da mesma faz Platao.

Atese fundamental que vamos defender a seguir, para usar uma deliciosa
expressao de Huffman, & que Filolau, com sua teoria dos limitantes/ilimitados, &
“inocente das distingbes posteriores entre sensivel e inteligivel, e que se tornam
importantes mais tarde” (Huffmann, 1993: 52-53).

Por constituir-se como a primeira literatura pitagérica conhecida, a obra
de Filolau (Peri Physeos), datada na segunda metade do século V, &
provavelmente em absoluto a primeira fonte escrita de autoria deste movimento
filosofico.®

N&o entraremos aqui na espinhosa questao da autenticidade dos
fragmentos desta obra. Simplesmente remetemos para o estudo mais recente
do Huffman (1993), que considera com certeza auténticos os primeiros sete
fragmentos cf. a numeragdo do Diels-Kranz. Destes sete, exatamente os
fragmentos 1, 2, 3 e 6 dizem diretamente respeito ao tema do limitado/ilimitado.

Conforme Didgenes Laércio, VF, VIII, 85 = fr. 1 DK):

A obra Sobre a Natureza iniciava com a seguinte afirmacéo: a natureza
(physis) no ordenamento do mundo (kosmos) resultou do acordo (harmochthé)
de coisas ilimitadas (&peira) e limitantes (peiranonta), e assim o inteiro cosmos
(6los késmos) e todas as coisas que estao nele.

5 Contemporinco de Sécrates (C. Fedon, 61), segundo a tradigfio Filolau foi o primeiro a quebrar a
ordem do segredo sobre a doutrina oral de Pitdgoras. Assim comenta Jamblico, em sua biografia de
Pitigoras: [ admiravel também o rigor do segredo; de fato, no curso de tantos anos, parece que
ninguém encontrou um escrito dos pitagoricos antes de Filolau. Este, por primeiro, encontrando-se
em grande ¢ dura pobreza, divulgou aqueles célebres ués livros, que se diz terem sido comprados por
cem minas por Dion de Siracusa, a pedido de Platdo (Jamblico. Vida de Pitagoras 199).
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Aqui Filolau parece desenvolver sua reflexdo no interior da ja secular
tradic&o pre-socratica, operando quase uma sintese (toda pre-socratica) entre a
cosmologia milesiana do ilimitado e a concepgao da perfeicdo do ser no limite
de matriz eleata, fundamentalmente como resposta ou continuagéo do didlogo
com filosofias como as de Anaxagoras e Parménides:

a) Para além do fitulo da obra, que poderia ser simplesmente convencional,
0 uso de termos como physis e kdsmos néo parecem deixar duvidas sobre a
insercao semantica dos fragmentos no mundo pré-socratico.

b) O uso dos termos apeira e perainonta esta intimamente ligado a busca
da definicdo de uma physis en té kosmd, de uma racionalidade interna a natureza,
que poderiamos tomar como sinénimo do proprio arché pré-socratico.

c) Com uma anotagao importante a ser feita, porém: Filolau n&o utiliza os
termos limitado/ilimitado, propriamente, e sim o plural e sempre somente o plural:
apeira e perainonta, isto &, numa traducio filologicamente mais fiel e
filosoficamente mais fecunda coisas ilimitadas e limitantes. Passamos, daqui
para frente, a chamar a dupla conceitual de ilimitados/limitantes, por se tratar,
este Ultimo, de um participio presente do verbo perainé. Tanto no Filebo de
Platdo como na Metafisica de Aristoteles os termos séao pensados e — portanto
— utilizados no singular: 0 nome péras para “limite” ou o participio passivo do
verbo peraind, peperasménon para “limitado” e o adjetivo neutro singular apeiron,
precedido de artigo (t¢ apeiron), o “ilimitado”, todos eles no numero singular.

O fr. 2 (STOB. Ecl. | 21, 7a) tambem refere-se diretamente & doutrina do
limitado/ilimitado, voltando & mesma terminologia do fr. 1, mas avancando

teoréticamente na compreensao do real alcance metafisico da teoria.

Da Filolau, sobre o ordenamento do mundo: necessariamente devem
as coisas que sdo serem todas ou ilimitadas ou limitantes, ou
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ilimitadas ou limitantes ao mesmo tempo; limitantes somente, porém,
ou somente ilimitadas ndo poderiam ser; dado que mostram
evidentemente serem as coisas nem todas limitantes nem todas
ilimitadas, é claro portanto que, do acordo (sunharmochthé) de
limitantes e ilimitados, tanto o ordenamento do mundo, como as coisas
nele, resultaram. E demonstrado pelos fatos gue as coisas que derivam
dos limitantes, limitam, e que as que derivam dos limitantes e
ilimitados, limitam ou n&o limitam, e que aquelas que derivam dos
ilimitados, parecem ilimitadas.®

E evidente, na precisa argumentacao do fragmento 2, que o ponto central
esta no fato de que limitantes e ilimitados n&o devem ser pensados — em Filolau
— como principios abstractos e divorciados do mundo, mas como atributos da
propria realidade. Este € um ponto essencial para a economia deste ensaio.

Uma confirmacéo disso é a insisténcia, no interior do fragmento, de como
limitantes/ilimitados s&o evidentes, sdo de alguma forma manifestos no mundo,
por quatro vezes Filolau insiste nisso: a) phainetai... eénta: mostram
evidentemente serem as coisas que s30; b) délon: & claro que do acordo... ; c)
déloi... em tois érgois: &€ demonstrados pelos fatos...; d) phanéontai: parecem
ilimitadas.

Uma outra confirmacg&o é exatamente o fato de que Filolau parece recusar-
se a definir ou enumerar exatamente o que entende ou quais realidades considera
como limitantes e ilimitadas.

Desta forma podemos compreender também o inicio do fr. 6:

Sobre a natureza e a harmonia, as coisas estdo assim: o ser das coisas,

“ Para os fragmentos de Filolau cf. a VI edigio de Diels-Kranz. Die Fragmente der Vorsokratiker,
Berlin, Weidman, 1951-52. Consultei as tradugdes ja classicas de Timpanaro-Cardini, Huffman,
Giannantoni, Burkert. A tradugiio para o portugués ¢ minha.

80 Boletim do CPA, Campinas, n°20/21, jun. 2003, jul. 2006



O que é deriva do...

que € eterno, e a propria natureza, requerem um conhecimento divino, e nao
humano. Além disso, seria impossivel que alguma das coisas que sao fosse por
nos conhecida, se n&o tivesse como fundamento o ser das realidades que formam
o mundo ordenado, isto € as limitantes e as ilimitadas.

Longe de se tratar simploriamente de um exemplo da "modestia
caracteristica do pensamento arcaico” (KAHN, 1974:173), aqui a referéncia ao
divino — amplamente notada nos trechos acima do Filebo — parece mais uma
afirmagao em polémica anti-jonica. Algo do tipo: o conhecimento da realidade
Ultima é tao “alem das capacidades de conhecimento humano”, que € melhor se
contentar em definir que todas as realidades deve ter surgido, de alguma forma,
de limitantes e ilimitados, no lugar de “chutar” archai como a agua, o ar, efc.

A referéncia ao divino nao significa — mais uma vez — siléncic e recusa da
busca. Ao contrario, como parece revelar o fr. 3 (IAMBL. in Nicom. p. 7, 24
Pist.), a preocupagao epistémica de Filolau esta alerta:

De maneira alguma seria possivel conhecer algo, se todas as coisas
fossem ilimitadas.

Obviamente, sentimos também fortemente o eco da mesma preocupacao
que Platdo parece colocar nas palavras de Socrates quando polemiza com “os
sabios de hoje”, em Filebo 17a. Pelo fato deste passarem apressadamente
demais do um para o infinito, sem considerar as realidades intermediarias, isto
e, precisamente em continuidade com a tradig&o pitagdrica, sem considerar a
determinagao numerica.

Para Platdo, é exatamente aquilo que esta no meio que se apresenta
como decisivo para a compreensao do mundo. Os exemplos das letras do alfabeto
e da musica nao deixam duvidas com relagdo a primazia do metaxt a este

respeito. Mesmo que Filolau, de sua parte, “inocente das distingdes posteriores”
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(Huffmann, 1993: 52) seja aqui simplesmente em polémica anti-jénica, com uma
referéncia indireta a Anaximandro, por exemplo. E em linha com Parménides.

Mas & a harmonia, o acordo entre os limitantes/ilimitados, em Ultima
analise, que permite explicar o surgimento da realidade, como tanto o fr. 1 como
o fr. 6 deixam claro: ha um acordo (harmochthé) das coisas limitantes e ilimitadas
(fr. 1).

E neste nivel discursivo que Filolau comega a procurar exemplos, por
assim dizer, de como as coisas sdo “acordadas’, afinadas é quase o caso de
dizer, com uma direta referéncia musical, de limitantes e ilimitados. Primeiro
entre todos, o fogo parece um bom exemplo no fr. 7 (STOB. Ecl. | 21, 8):

O primeiro acordado (harmonicamente composto), 0 um no meio da esfera,
e chamado fogo.

O fogo parece prestar-se bem as intengées quase didaticas de Filolau:
ao mesmo tempo simbolo do ilimitavel, seu estar cosmologicamente no centro
da esfera (cf. outros testemunhos doxograficos paralelos em A16 e A17) o delimita
claramente.

Quica exatamente esta referéncia filolaica ao fogo como um no centro da
esfera poderia até explicar a citagéo prometética relativa as origens pitagoricas
da teoria do limitante/ilimitado no Filebo. Mas, trata-se, aqui, provavelmente, de
simples assonancias conceituais.”

Mas o ambito exemplificativo que mais nos interessa, em relagéo ao
Filebo, & o da escala musical, cf. aparece na segunda parte do fr. 6: aqui &
definida uma grandeza do acordo (harmonia mégethos), no interior daquela que

7 Outros exemplos surgem do ambito médico-antropologico (como um parelelismo importante entre
o fogo ¢ o calor da vida (Huffmann, 1993: 45). A economia destas paginas nos impede de aprofundar
a questdo.
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se apresenta como a descrigao da escala diaténica pitagdrica (a mesma que é
pressuposta no Timeu):

A grandeza do acordo e formada pelos intervalos da quarta (syllaba) e de
quinta (di‘oxeian). A quinta € maior do que a quarta por um tom. De fato da
corda/tom mais alta a corda do meio € uma quarta, da do meio a ultima, & uma
quinta. Da ultima a terca & uma quarta, e da terceira a mais alta uma quinta. O
intervalo entre a do meio e a terceira @ um tom (9:8), a quarta é expressa pela
relagédo epitrita (4:3) e a quinta pelo emidlio (3:2), e a oitava (dia pason) pelo
duplo (2:1). Assim o acordo (escala harmonica) compreende cinco tons e dois
semitons menores; a quinta trés tons e um semintom menor; a quarta dois tons
e um semitom menor.

Aqui a imagem de limitantes e ilimitados — como na teoria musical e no
exemplo que Platéo utiliza no Filebo — € aquela de uma corda musical, um
continuo ilimitado, na qual s&o definidos, limitados, intervalos especificos.®

Atencao, porém: aqui a harmonia, o acordo, ndo devem ser nunca
confundido com o limitante: o acordo funciona pelo nimero, mas o nimero e o
acordo ndo se substituem aos limitantes.

Aqui reside talvez a maior originalidade do pensamento de Filolau: a
introdugéo da dupla de principios limitantes/ilimitados enquanto principios
explicativos da realidade, e ndo enquanto ja de alguma forma algo real. Uma
perspectiva mais epistémica do que metafisica “em sentido forte” (ou pelo menos

no sentido dos jénicos) — seriamos tentados a dizer. Novamente, portanto, bem

% Para um estudo mais aprofundado da relag@io entre a tcoria musical grega ¢ os instrumentos de cordas,
veja-se o excelente estudo de Eleonora Rocconi. Le parole delle muse: la formazione del lessico
tecnico musicale nella Grecia Antica. Seminari Romani di Cultura Greea, Quaderni, n.5. Roma, Ed.
Quasar, 2003.
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longe de se tratar simplesmente de “uma mistura de mito e fisiologia” (BURKERT,
1972: 350, 400).

Platao, como vimos, apesar de reconhecer as raizes pitagoricas (mais
precisamente filolaicas, podemos agora afirmar) desta teoria do limitado/ilimitado,
da qual demonstra evidentemente ser seguidor e admirador, coloca-se numa
perspectiva bem diferente do ponto de vista metafisico. Um desenvolvimento
que, mesmo que possivel e de alguma forma normal no panorama da histéria da

filosofia, nao obteria, por assim dizer, a autorizagéo do proprio Filolau.

4. 0 testemunho de Aristoteles

E exatamente o que Aristoteles detecta e o estudo atento dos primeiros
fragmentos de Filolau parece dar razéo a ele. Aristoteles detecta esta releitura
platonizante do pitagorismo em MetafisicaA6. Trata-se do passo (987b 27) em
que Aristoteles atribuiu a Platdo uma teoria de grande interesse para a
compreensao da filosofia platdnica e, ao mesmo tempo, de extrema complexidade
do ponto de vista da “arqueoclogia” das doutrinas de Platdo.

A teoria € a de que, de alguma forma, as proprias ldéias seriam
‘compostas”, pois derivariam de dois ulteriores principios, que s&o: a) o un;, b) o
grande-pequeno. Nao interessa neste momento a questio - cara a quem estuda
as assim-chamadas doutrinas ndo-escritas — de que ndo haveria nenhuma
referéncia nos Dialogos exotéricos a esta doutrina.®

Ha aqui a indicag&o aristotélica de uma descontinuidade na dependéncia
de Platao com relagéo a tradicéo pitagorica. Platdo assume os ntimeros (alias o

numero um— en) e a diade grande-pequeno como causas (aitiai — diz Aristételes

Y Cf. REALE, in Aristételes. Metafisica. Vol 1II: Sumdrio e Comentirio de Giovanni Reale, p. 50.
Utilizarei nas proximas citagdes a tradugdo desta obra por Marcelo Perine.
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—mas também archai), a primeira formal (ousia) e a segunda material (hdle), da
realidade. Mas, apesar de admitir que Platao se aproxima (paraplésios) muito
dos pitagéricos com relacéo as afirmacgdes de que: a) o um é substancia (ousia)
e nao diferente daquilo a que se predica; b) os niumeros s&o causas da substancia
de todas as outras coisas; &, invés, peculiar a Platdo (fout’ idion) um outro
caminho que se expressa em duas diferentes proposicdes.

Aos olhos de Aristoteles, estas duas proposicdes de Platdo devem ser
consideradas como “erros” (KAHN 2001: 63). Areinterpreta¢ao platénica da teoria
pitagoérica dos principios afasta-se portanto, da tradig&o pitagoérica: a) pelo fato
de ter posto no lugar do ilimitado entendido como unidade, uma diade e o fato de
fer concebido o ilimitado como derivado do grande e do pequeno ( Met. A6, 987
b 25); b) em segundo lugar pelo fato de Platao “situar os numeros (arithmoi) fora
dos sensiveis (paré ta aistheta), enquanto aqueles [os pitagdricos] sustentam
gue 0s nUMeros s&o as proprias coisas (auta ta pragmata) e nao afirmam que os
matematika sao intermediarios (metaxt) entre estes e aqueles.”

Remeto para um meu artigo anterior (CORNELLI, 2003) para uma avaliagéo
maior do alcance deste testemunho aristotélico para a compreenséo da filosofia
platénica. Aqui o que interessa mais diretamente € notar que este testemunho
vai na mesma direcdo da leitura que fizemos das questao dos limitantes/ilimitados
nos fragmentos de Filolau: a) limitantes/ilimitados s&o principios, primeiros (mais
no sentido de explicativos) da realidade, e ndo ha outros antes deles; b) limitantes/
ilimitados s&o principio imanentes a realidade, que resulta do acordo (harmonia),
numericamente definido, deles.

O fato de colocar uma diade no lugar do en apeiron, do um ilimitado
pitagorico (com a intenc&o de derivar dela mais facilmente todos os outros

numeros) além de historiograficamente distante — segundo Aristoteles — acaba

Boletim do CPA, Campinas, n° 20/21, jun. 2003, jul. 2006 85



Gabriele Cornelli

resultando em uma doutrina “néo euldgos:”, isto € numa teoria que néo procede
do ponto de vista légica: um "erro” de Plat&o, poderiamos dizer. Isso & evidente
quando Aristoteles critica Platdo por ter “posto no lugar do ilimitado entendido
como unidade, uma diade e o fato de ter concebido o ilimitado como derivado do
grande e do pequeno”. De fato, na tradi¢&o pitagdrica limitante e ilimitado sao
archai do mundo; ao contrario, para Platdo, podem ser “derivados” da diade
grande-pequeno.

Com relagéo, invés, ao erro da ndo-imanéncia do dos nimeros, o fr. 4 de
Filolau, parece indicar, ac mesmo tempo, uma dupla concepgao (metafisica e
epistemologica) dos nimeros:°

E, de verdade, todas as coisas que s&o conhecidas tém ntimeros (arithmaén
echonti). Pois desta forma n&o é possivel que alguma coisa seja compreendida
ou conhecida (noéthémen oute gndsthémen) sem este.

A expressao “tém numeros” deve ser compreendida, no rastro da
compreensao grega dos arithmoi como pluralidade ordenada, no sentido de que
arealidade é constituida por uma pluralidade ordenada (HUFFMAN, 1993:174).
Conforme Burkert, “todas as coisas tém numeros’ significa, na pratica, ‘todas
as coisas sao, basicamente, nimero™ (1972: 266-7). Novamente, desta forma
podemos confirmar a afirmagéo de Aristoteles de que, para os pitagoricos, os
numeros s&o as proprias coisas (autd té prégmata), e nao intermediarios (metaxd),

conforme Platao.

5. Conclusao

Se Aristoteles tem razao, e a cada passo fica mais evidente — como
afirma o proprio Burkert (1972: 92) — que é ele a dar informagdes mais plausiveis

" Cf. com o problema da atribuigio de autenticidade (Huffman, 1993: 63).
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sobre o pitagorismo antigo, e ndo a Academia, a afirmacdo de Damascio de
Damasco, que guiou nosso ensaio, e pela qual — vamos lembrar — “o que &
deriva do limitado e do ilimitado, como diz Platéo no Filebo e Filolau nos Livros
sobre a Natureza" (De principiis, 50, I, 101, 3), deve ser compreendida em sentido
historiografico como uma afirmacéo “académica”; pois, ao contrario, ha uma
distingao profunda entre Platéo e Filolau.

Distingao que Platdo e a Academia ndo tem interesse em sublinar, pelos
motivos (bem presente nos trechos analisados do Filebo — como vimos) de
afirmar uma continuidade de autoridade de sua filosofia.

Mas que Aristoteles, como observador de alguma forma externo a escola,
detecta com a perspicacia de sempre. Distingéo, enfim, que se faz necessaria
para um olhar sobre a tradicéo pitagorica, e mais em geral pré-socratica, que

nao fique totalmente dependente da lectio maior académica.
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ANOCAO DE JUSTA MEDIDA E DE MEIO TERMO
NA CIDADE PLATONICA DAS LEIS

Gérson Pereira Filho*

Resumo: O artigo propde uma abordagem em torno do Didlogo platénico “Leis", como uma
tentativa para a edificagdo de uma cidade representada por um regime politico de ‘meio termo’,
intermediario entre a ‘cidade real’ e a ‘cidade ideal’ (Republica), entre 0 sonho e o possivel. Uma
forma moderada, uma mistura equilibrada entre a monarquia e a democracia, por meio das
instituicbes legislativas e conselhos administrativos, para dai se atingir as medidas necessarias
da justi¢a e da harmonia na vida da pdlis. Anocéo grega da ‘justa medida’, aplicada a cidade do
ultimo diélogo platonico.

“The conception of ‘just measure’ and of ‘middle term’
in the platonic city of Laws”

Abstract: This article suggests and approach to the platonic dialogue Laws; as an attempt to the
construction of a city represented by a political regime of ‘middle term’ what means a mediation
between the ‘actual' and the ‘ideal city -The Republic- and also between the dream and the
possible. We may add it is a moderate feature, a balanced blend of constitutions and known
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governments, an equilibrium bridging monarchy and democracy by means of lawmaking institutions
and administrative councils, from then on to reach the necessary actions of justice and harmony
for the polis life. As further words, we may bring the greek conception of juste measure’ applied

to the city as seen in the last dialogue of Plato.

Encontramos no Didlogo Leis, a tentativa para se edificar uma cidade
intermediaria representada por um regime de meio termo entre a cidade real e a
cidade ideal, entre o sonho e o possivel. Uma forma moderada, uma mistura
equilibrada das constituicbes e governos conhecidos; um equilibrio entre a
monarquia e a democracia, por meio das instituicdes legislativas e conselhos
administrativos, para dai se atingir as medidas necessarias da justica e da
harmonia na vida da pdlis.

O meio termo ou intermediario € o elemento dialético que estabelece o
equilibrio e a harmonia entre as idéias e realidades sensiveis; & por esse caminho
gue se alcanca a justa medida,

Esses conceitos est@o presentes no pensamento grego desde suas
origens. Inicialmente, para se tentar compreender a relacéo entre o “mundo dos
deuses” e 0 “mundo dos homens” e na busca de modelos de virtude (opetn),
para moldar o carater humano, pela idéia do herdi corajoso, guerreiro e virtuoso,
espelho do belo e do bom(kalog cyaBog), a medida humana ideal do homem
nobre e bom (&plotog) que se aproxima do divino. E também a idéia do “nada
em excesso” (Und&v &yaw), o caminho do meio (LECOE, HETPLOC, TO LETPOV),
tudo sob o tempero da prudéncia (¢pévnoic) e da temperanga (cwdpocivn).
Esses seriam os meios possiveis para se escapar dos males (KoukoD) e da
fatalidade do destino (Motpc), para se alcangar uma vida razoavelmente aprazivel

e prospera, com bem estar e felicidade (6ABog/eLdaipovic).
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No contexto filosoéfico, essas nogbes s&o importantes tanto na filosofia
da physis, quanto na ontologia, na ética ou na politica.

A cidade das Leis pode ser interpretada como a realizac&o possivel, no
mundo sensivel, da justa medida, que, na Repuiblica, havia sido apresentada
como somente alcangavel plenamente na cidade idealizada, no mundo perfeito
das ldéias.

A Magnésia das Leis, parece ser, exatamente, a concretizacéo do ideal
de justica e educacéo, por meio das possibilidades humanas para se estabelecer
0 equilibrio na vida da cidade, pela legislacéo, pela normativa dos costumes e
tradigbes, por um governo equilibrado, pela harmonia e sincronia, técnica,
matematica e musical.

Autores como Souilhé', Schaerer?e Brochard?®, dentre outros, sugerem
que a nogao de meijo termo ou intermediario (LecdTNC), seja uma forma de
estabelecer o equilibrio e a harmonia entre os contrarios. Esse intermediario,
seria a garantia para a comunicagao entre dois mundos diferentes.

Homero, Hesiodo, Pindaro, Herddoto, poetas e dramaturgos, assim como
os primeiros fildsofos, de um modo ou outro, trabalharam com a questado do
meio termo e da justa medida, (LLETpov, LETproc). O caminho humano deveria

estar apoiado nessa possibilidade de intermediagdo como moderagao.

' SOUILHE, Joseph. Notion Platonicienne d’intermédiaire dans la philosophie des Dialogues. Paris:
Librairie Félix Alcan:1919.

! SCHAERER, René. L'Homme Antique ct la structure du monde intéricur. Paris: Pavot, 1958.

' BROCHARD, Vietor. Etudes de Philosophie Anciennc et de Philosophic Moderne. Paris: Librairie
Philosophique J.Vrin, 1974,

Boletim do CPA, Campinas, n°20/21, jul. 2003, jun. 2006 93



Geérson Pereira Filtho

Nos primeiros autores gregos, portante, a nogdo de intermediario estaria
dotada de um sentido religioso e moral e, posteriormente, com os fisicos, adquire
o sentido de mistura (cOYKpaLLct) ou “reunido” (cOvanyig, cuvodn); isto &, a
mistura de diferentes elementos da matéria que resultariam em algo diverso,
gragas a acao intermediaria (Letal) presente nessa mistura. Essa mistura
possibilitaria a unido daquilo que inicialmente esta separado, resultando numa
transformacéo (LLetoBoAn), pois entre um e outro ha um intermediario que retine.

Com Pitagoras e os pitagoricos, a nogéo de meio termo adquire o sentido
de proporcionalidade e harmonia, em sua dimensado matematica e geométrica
para equilibrar dois contrarios. Essa concepcéo do intermediario ganha o campo
psicologico, ético, epistemoldgico, metafisico e politico, nas filosofias gregas.

O intermediario estaria presente na passagem da doxa a episteme, na
aquisicao das virtudes, estabelecendo o equilibrio entre a razéo e a paixao pelos
prazeres, nos principios que regem a alma e a vida, na busca da unidade da
polis, constituida de grupos e interesses diversos, na harmonia cosmica. Dai a
idéia de Justiga (Suyciioctuvn) e de Temperanga (cwdpocyn) serem o caminho
para a interligagéo e transposigéo dos conflitos e contrarios.

E também a nocao de intermediario que possibilita uma solugéo para o
conflito metafisico entre o Uno e o Multiplo, entre os particulares e o universal,
entre o Ser e o Nao-Ser. O método dialético seria o responsavel por apresentar
uma possibilidade efetiva de compreensao na relagéo entre os contrarios e &
elaborado ao longo dos diversos Didlogos, como podemos verificar no “Banquete”,
‘Republica”, “Ménon” e sobretudo no “Filebo” “Sofista” , “Politico”, “Leis”. A
dialética harmoniza os contrarios, possibilitando, como numa harmonia musical,

a aproximacgao entre o uno € o multiplo. Encontramos nas Leis a questdo:
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Havera, para quem quer que seja, um método mais exato de busca e
de observacdo, que saiba olhar, a diversidade do multiplo, sobre a
unidade da Ildéia? (Leis,965c).

A partir dessa nogao, conclui-se que na filosofia dos Diglogos, nada esta
separado entre si, pois ha um ponto de interligagdo, uma possibilidade de
comunicagao, uma passagem e uma Kolvwric entre os contrarios.

Em Platéo, podemos encontrar ndo apenas uma, mas varias cidades que
refletem as mudangas de concepgéo e planejamento da pdlis, no decorrer do VI
ao |V sec.a.C, da formagéo e apogeu do espago democratico a decadéncia.
Republica, Timeu, Critias, por exemplo, apresentam-nos varias pdlis. As Leis,
por sua vez, apresentam varias cidades existentes e possiveis, analisadas desde
suas origens e experiéncias historicas ate a criagdo de um modelo que pudesse
ser a sintese de um projeto passivel de aplicagdo.

Nas Leis, o Ateniense ressalta que na analise das legislagdes e formas
de governo, a que se propuseram, constataram:

Uma primeira cidade, uma segunda, uma terceira, em que as fundagées
se sucederam num tempo infinito, e agora, a quarta cidade ou o quarto
povo fomada desde sua antiga constituicdo até como atualmente esta
constituida. (Leis, 683 a).

Conforme constata Vidal-Naquet “a cidade grega é uma koinénia” * porém
extremamente dividida em seu corpo social. A democracia, como um regime

que tem a aparéncia da igualdade, € estabelecida pelo vicio, pela desordem e

* Sobre as andlises em torno da representagdio do espago urbano, inclusive quanto a geometria, em
relagiio @ ordem social, politica ¢ econdmica grega, assim como a percepgdo dessa realidade por Platdo,
Cr. VIDAL-NAQUET ¢ LEVEQUE.Clisthéne "athénien, Besangon: Editions Macula. 1964. p.86.
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pelaimoralidade. O mal democratico precisa ser superado. A democracia tornou-
se inviavel, pois sofreu do excesso de liberdade e prejudicou a cidade. O
imperialismo também foi combatido nos Didlogos, ja que a ambicéo de conquistas
externas gera guerras, violéncia, destruicdo e instaura a ilegalidade.

Os demais regimes politicos e formas de governo também receberam a
condenagéo na obra de Platdo, como no caso da tirania, da oligarquia, da
monarquia despotica, que teriam na caréncia de educacgao e na fragilidade das
leis, a razéo central de seus fracassos. E desse paradoxo que os Didlogos
abordam o dilema da cidade e do homem: a decadéncia que parece insuperavel,
a desesperanga frente as possibilidades politicas e éticas do mundo real, a
idealizagdo de uma outra realidade, e dai, o acender de uma nova esperanca ao
devir, por meio de um novo projeto de cidade e sociedade. O real que provoca a
fuga para o ideal, o ideal que ganha significado quando se v& como possibilidade
real.

E assim que parecem ser as cidades platénicas dos Didlogos, como
comenta Clinias, no intuito de levar adiante o projeto de fundagao da cidade das
Lefs, uma cidade pensada tedrica e conceitualmente, a partir de uma busca
desde as origens histéricas das cidades gregas. Uma cidade construida
primeiramente num plano ideal, mas que, quem sabe, pudesse vir a ser uma
solugdo concreta e imediata para a necessidade de reformulacéo do processo

politico grego e da vida na pdlis:

Agora, para minha e para a vossa salisfagdo, fagamos aquilo que temos
difo e construamos uma cidade ideal como nés a fundamos desde seu
comego, e assim, por sua vez, noés examinaremos o que temos exposto
em nossa investigagao, e eu, talvez aplique esta construgédo na cidade
futura. (Leis, 702d).
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A alma humana seria a mistura das virtudes de carater, que possibilitariam
a justica e o bem; o0 homem, seria a mistura da alma (yvy1) e corpo (cdua),
como encontramos no Alcibiades; a cidade, seria a mistura de almas € homens,
movidos por interesses diversos entre si, mas que devem buscar a unidade,
como vemos no Politico; o cosmos, seria a mistura ordenada de elementos para
compor a sincronia universal, como nos diz o Timeu.

A arte virtuosa do filésofo e tambéem do cidadéo, € uma arte voltada ao
“pharméakon” da cidade e do homem. Ajustiga (duycitocvvn) e o bem (orycBov)
se tornam inteligiveis a partir do conhecimento imediato da realidade sensivel da
cidade e do homem, perceptiveis nas relagdes concretas da historia da cidade.

A juncao da politica com a filosofia justificam o sentido da kowvwric e da
“justa medida" necessarias para o bem comum da cidade, na relacéo estabelecida
entre homens e almas individuais, com a cidade, que & coletiva e para todos.

No Diglogo Protagoras, o dilema estabelecido situa-se nas possibilidades
do “homem medida” desde que essa “medida seja arte e ciéncia” (Protagoras,
357b). Esta “medida humana” somente pode ser adquirida pelo dominio sobre a
verdade que permite a boa escolha entre a virtude e o vicio, por meio do
conhecimento (EmtoTiun).

No Timeu, o paradigma (ncapdderyLo.) é o ordenamento césmico, pela
acao do artesio demiurgo; no Politico (como ja indicara o Gorgias), o paradigma
¢ a técnica do meédico, do piloto de navios e, principalmente, do tecel&o, pois a
politica, como a tecelagem, € “a arte de entrelacar a urdidura e a trama”
(Politico,283 b).

O rebanho humano nao constitui uma unidade; nem os gregos nem os
barbaros constituem uma unidade entre si; (Politico, 262 d); a unidade & uma

tarefa humana a ser buscada pela arte politica; a harmonia matematica e musical
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deve ser estendida a cidade. O entrelacamento dos fios caoticos da cidade
podera estabelecer a “justa medida” necessaria para restabelecer a bondade e a
beleza (Politico, 284 alb). A “justa medida” deve ser alcancada pela sintese
dialética, com a participa¢éo de todos os artifices que compdem o tecido da
cidade; a arte politica deve receber a intermediagéo dos multiplos elementos
sociais. O tecel&o politico ndo conseguira tecer a justa medida da cidade se
néo contar com a participagdo e comunhao dos demais artifices. Ao contrario
da atribuic&o classica a diviséo social que teria permanecido na Republica, no
Politico e Lefs, temos a reunificacdo da cidade, pela multipla participagdo. Uma

reaproximag&o da democracia como opgao a cidade? Pois:

...todas as artes que fabricam, na cidade, pequenas ou grandes, devem
ser classificadas como auxiliares. Sem elas, jamais havera pélis.
(Politico, 287d).

Assim, o caminho do meio, a justa medida, talvez seja tentar o equilibrio
por meio das leis e pela agdo da ciéncia politica.

Entendemos que esse seja o ponto de partida para a elaborag&o do Didlogo
Leis, que ira procurar aprimorar o regime da justa medida, tendo, por um lado, o
amparo da democracia, que deve se apoiar em leis e normas definidas
coletivamente pelos segmentos da cidade e, por outro, a autoridade de um governo
que foi educado e preparado para agir sabia e justamente. A mistura do real e do
ideal.

O desafio permanece para se buscar, pela acdo politica, tal qual na arte
da tecelagem, a reconstituicdo da cidade real decadente, corrompida,

desordenada e dividida pelos conflitos internos. Por um lado, ainda o sonho,
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mais do que a crenga, nessa possibilidade, devido a dificuldade em se encontrar
o justo governo. De outro lado, ainda ha confianca de que seja possivel se
estabelecer a justa medida que harmonize suficientemente a cidade, pela
formacéo do carater e pela energia das leis. A cidade das Leis serd ainda essa

tentativa:

Terminado em perfeito tecido o estofo que a agdo politica urdiu quando,
tomando os caracteres humanos de energia e moderagao, a arte real
congrega e une suas duas vidas pela concordia e amizade, realizando,
assim, o mais magnifico e excelente de todos os tecidos. Abrange, em
cada cidade, todo o povo, escravos ou livres, estreita-os todos na sua
trama e governa e dirige, assegurando a cidade, sem falta ou
desfalecimento, toda a felicidade de que pode desfrutar. (Politico, 313c).

Como ja foi apontado no Politico, a legislagéo e o regime politico devemn
conciliar a tolerancia e a autoridade eficiente, buscando aquilo que deu certo
nos diferentes modelos conhecidos e analisados para junta-los numa nova forma
que possibilite essa aplicabilidade.

Ao lado da educagéo, capaz de formar o carater humano, também se
deve cuidar da preservagao das tradigdes e costumes que contribuam para manter
o equilibrio na polis. No caso do universo natural, o equilibrio existe também
naturalmente. No caso da cidade, a persuaséo pelas leis & necessaria, mas
mediante uma persuaséao racionalizada e n&o por uma imposi¢do violenta ou

autoritaria:

O legislador (voucOétnc) que sem ser tirano estabelecer constituicdo e
leis novas, procedera com uma purificagdo mais branda e devera ficar
contente se somente assim alcancgar resultado” (Leis, 735 €), mas, as
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vezes, o remédio (¢apucxwy) mais eficaz é aquele que exige um
tratamento doloroso. A vida privada deve estar submetida a vida
coletiva, pois a lei deve voltar-se para, ‘primeiramente o bem superior
da cidade inteira (Ti] moAel te Gprotov wéo) e sua linhagem (Yévoc)
como fim geral, e o bem de cada individuo néo tera mais que uma
importancia secundaria (Leis, 923b).

A harmonia musical, matematica, astronémica e psicoldgica, deve convergir
para dar sustentacdo a harmonia legislativa, politica e social, para o equilibrio da vida
publica. A preservacéo desse equilibrio harménico é resultado da racionalidade
legislativa; porem, sua necessidade é do ambito dos sentidos naturais humanos, que

se movimentam na busca de compassos ordenados:

...ora, 0s animais nao possuem o sentido (a¢icOnoir) da ordem e da
desordem (tdewr obSc aTalerwmr) em seus movimentos, o que
chamamos ritmo e hamonia (puiuog droja rkdr apuovia)”. Os homens,
ao contrario, “com prazer” (ue)’ hdorng), usufruem desses atributos, o
que lhes permite “ajuntarem-se uns aos outros para cantos e dangas”.

(Leis, 654 a).

Assim deve ser a vida da cidade, um canto harménico, uma danca
compassada, que possibilite o entrelagamento dos membros sociais, pela medida
politica.

ROBIN, observa que a proposta do "Estado das Leis” & sobremaneira
educacional; porem, ali, de modo diferente da Repuiblica, ndo seria uma educacéo
exclusiva dos guardides, mas destinada a formagao de todos os cidadaos. Seria
uma educacéo para a temperanca, contra os excessos de qualquer tipo; contra

0 centralismo monarquico como o dos persas e contra o excesso da libertinagem
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democratica de Atenas: contra o excesso do prazer e contra o excesso da dor;
e assim por diante.®

As duas missbdes principais dos instrumentos legislativos e dos
governantes séo, aplacar os conflitos e convencer as partes sociais para a busca
do consenso. Os metodos sdo aqueles ja anunciados: legislagcdes bem
elaboradas, a partir do exemplo de legislagdes que historicamente parecem ter
funcionado bem. Leis que respeitem as tradicdes e costumes familiares,
religiosos, civicos, para ndo se ferir valores aceitos coletivamente, porém com
abertura para se promover as alteragdes circunstanciais decorrentes do movimento
da cidade, leis que regulamentem para o maior nimero de pessoas possiveis,
evitando-se as particularidades; mecanismos eficazes que zelem pela aplicagao
e vigilancia das leis, fazendo uso de medidas punitivas, opcionalmente brandas,
mas também duras, quando a situagao exigir; governo autdnomo, porém limitado
pelas legislagdes, ndo centralizado e que atue de forma a representar os
diferentes grupos sociais e trabalhar no sentido da unidade. Ora, tais
caracteristicas parecem ser uma retomada, ao menos em grande parte, dos
principios democraticos. Nao porque as Leis tenham abandonado a critica a
democracia, presente de forma veemente em muitos Didlogos; nem porque tenha
deixado de haver uma preocupacao com os desvios democraticos que pudessem
desencadear a desordem pelo excesso de liberdade; mas sim, pelo proprio
principio da concessao.

Trata-se da concessao filosofica que compreende a existéncia da

multiplicidade de seres no corpo unitario da cidade, e que ao contrario de se

© ROBIN, L. Platon. 3" ¢d. Paris: Presses Universitaires de France, 1994,
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negar as contradigbes, melhor sera, ac menos no plano da realidade, a convivéncia
entre os diferentes; como dizem os personagens das Leis no inicio da caminhada
(Topeiay), alternando entre “o falar e o ouvir” ( Leis, 625 a: A&yovtég e Kol
aotovtag), regra basica da convivéncia consensual.

Sabemos que a realidade historica do mundo antigo, grega ou ndo grega,
€ marcada pelas guerras internas e externas, bem como pelos conflitos entre
grupos. Para os gregos, em particular, a despeito de todos os desejos pela paz
(Ewpnvn), a guerra (TOAeNOg), as sedigdes e os conflitos (G1éo1c) foram uma
constante.

A origem da pdlis € a tentativa de unificar os iguais gregos frente aos
diferentes externos. Ao menos internamente, a pdlis surge com o propasito de
garantir a convivéncia comunitaria, aproximar o semelhante de seu semelhante
(opolog).

As reformas legislativas e as instituigdes politicas estavam direcionadas
para esse ideal, ao menos se confiarmos na intengao de alguns dos agentes
politicos que tiveram papel de destaque na constituicéo da pdlis, especialmente
no processo de construgao da democracia ateniense. Dracon e Solon teriam
visado, acima de tudo, a “salvacéo da cidade” (moLewe cwinpiay), para além
das vantagens e sedigdes.” E outro n&o foi o objetivo das reformas de Clistenes,
como observa Vernant, que ao concretizar “o ideal de isonomia pode traduzir ou
prolongar aspiragdes comunitarias que remontam muito mais alto, até as origens
da polis” 8

Inicialmente, uma isonomia que se buscou restritamente entre a

aristocracia, mas que, decorrente das constantes sedigdes, acaba por ser um

7 ARISTOTELES. A Constitugdo de Atenas. 1/V1. Sio Paulo: Hucitec, 1995,
® VERNANT, lean-Pierre. As origens do pensamento grego. Sio Paulo: Dilel, 1986. p.d2.
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ideal perseguido pelo démos. Porém, a cidade fracassou nesse propdsito de
estabelecer a paz interna, a isonomia e a amizade, se é que, de fato, essa meta
tenha sido verdadeiramente buscada pelas instituicées e pelos governantes,
como parece desconfiarem Socrates e Platao.

O que temos na historia das cidades gregas € a sucesséo de guerras e
conflitos de toda ordem, cujas marcas resultaram no crepusculo sombrio
vislumbrado por Platdo em seus Didlogos.

Se assim for, o melhor legislador e a melhor legislagéo serdo aqueles que
derem conta de garantir a harmonia externa tanto quanto a interna. O bom
legislador buscara “a reconciliagdo que produz a amizade e a paz”(Leis, 628 c).
Essa seria a Unica garantia para os cidadaos de uma vida justa e virtuosa. A
coragem ndo pode ser vista como virtude suprema, pois esta subordinada a
outras virtudes, como a justica, a prudéncia e a sabedoria. O caminho para se
promover a paz, conter as guerras, e o pior de todos os conflitos, que & a sedi¢édo
interna, sera por meio de uma legislacao eficiente, justa e austera, garantida por
uma educacao e instituicdes politicas, que tenham por meta o equilibrio e a
temperancga, de modo a garantir também, o equilibrio entre povos e grupos. Pois
o maior bem a que se pode almejar, ndo sdo as guerras e conflitos, mas a paz

e 0 bem estar coletivos, ja que

...0 maior bem nédo é a guerra nem a sedigdo, das quais devemos
afastar; pois é a paz e a benevoléncia entre todos a que devemos
recorrer, pois a vitéria da cidade sobre si mesma € mais que um bem,
uma necessidade. (Leis, 628c).

Ha, nas Leis, uma preocupagao em se examinar os regimes politicos e
seus legisladores, numa investigacao histdérica das cidades e povos, para que

buscando as causas do mal, consigamos descobrir 0 que poderia ser feito no
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lugar (Leis, 693b). Ha um principio de causalidade que direciona a busca do
equilibrio. Nesse caso, a causalidade se identifica com os excessos cometidos:
excesso de liberdade ou excesso de despotismo.

As leis da cidade devem permitir que ela seja livre, amiga de si e
racionalmente ponderada (Leis, 701d).

Portanto, ficam dadas as diretrizes para uma constituicéo legislativa e
governamental, que estabelega, entre um modelo e outro, a medida certa (Leis,
701 e: exatépag HETPLOTITE TLVOL).

Dies® estabelece uma relagéo direta da nocéo de “justa medida” encontrada
nas Leis, com aquela encontrada noutros dialogos. Seria por exemplo, a idéia
no Fedro (267 b), em relagéo a arte discurso, que ndo deve ser nem longo nem
curto, mas na justa medida (GAAOL LETPLOV).

A justa medida do /égos (discurso), € a mesma presente na ontologia,
entre a realidade sensivel e inteligivel; na epistemologia, entre a doxa e a
episteme; na psicologia, entre o corpo e a alma; na teologia, entre o mundo dos
deuses e o mundo dos homens; na moral, entre o equilibrio do bem e do belo,
que permitem a felicidade. E essa justa medida que se aplica na politica e na
legislacdo, como demonstrado particularmente no Politico e nas Leis.

A auséncia dessa justa medida seria a razdo das catastrofes gue assolaram
regimes nefastos, como em Argos e Micenas, que perderam de vista o alerta de
Hesiodo de que, a justa medida é mais que a desmedida do todo (Leis, 690 e).

Como diz Dies, justa medida de valor, justa medida de alimento, justa
medida de autoridade, aquela que salva o navio, o corpo, o governo.® Sempre

 DIES, Auguste. Notice. p. XLIV/L, In: Platon. Le Politique. Opus cit.
W Idem, ibidem. p. XLV.
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que, a considerarmos a investigagao histoérica do Livro I, os regimes politicos e
governantes que tiveram a sabedoria da justa medida, obtiveram sucessos; o
menor descuido nessa dosagem, acarretou os desvios e ruinas. Assim teria
sido com os gregos antigos, com os persas e, certamente, com todos os povos.

O politico deve proceder, para garantir a cidade a medida certa, pela via
da educacéo dialética, pela educagéo legislativa. Dizer que os deuses sédo a
medida de todas as coisas, mais do que indicar a submiss&o absoluta do destino
dos homens a vontade daqueles, pode significar que aos humanos, compete
buscar seguir esse modelo de sabedoria divina, pois sua racionalidade Ihes
permite tal faganha, qual seja, a compreens&o de que o melhor meio de
autopreservagao e de prosseguimento é a aplicagdo das medidas justas em
suas opgoes e acdes.

Esta lancada a proposta de uma mista constituicdo e um misto governo,
considerando-se a possibilidade de equilibrar as cidades a partir de suas préprias
experiéncias historicas desvendadas. Esse & o propdsito, como afirmado no

texto, de um sistema que constitua

um meio termo entre a monarquia e a democracia, e esta forma mista,

a constituigdo deve sempre ter (Leis, 757a ).

O contexto historico das Leis leva os personagens a explicitarem a
intencéo de ver realizado, na Grécia decadente, um projeto politico capaz de
reergué-la, propondo um modelec de justa medida, intermediada pela legislagao
e administragao dos Conselhos, como 0 meio termo necessario a preservagao

da polis.
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ARISTOTELES, ESCRAVIDAO E HUMANIDADE
NA GRECIA CLASSICA

Julian Gallego*

Resumo: Aanalise de Aristoteles sobre kata nomon doulos kai douleuon é interpretada como um
medo de um tipo de escraviddo que implica na perda da condigao grega da humanidade: o direito
de cidadania e sua garantia da liberdade. Isto & ligado as mudangas no conceito pratico de
homem, que permite ver aos gregos e aos barbaros como naturalmente semelhantes, mas
diferentes conforme a lei. Assim, os seres humanos néo apresentam nenhuma diferenca bioldgica.
A similaridade entre o grego e o barbaro aparece junto com o desenvolvimento da escravidao
pela lei dagueles que naturalmente ndo a merecem. Esta escravidao é o produto da imposi¢éo do
mais forte entre aqueles que até a guerra se consideraram iguais; assim, o primeiro domina e
escraviza aos outros por meio da escravidao pela lei.

PaLavrAs-cHAVE: escraviddo pela lei — escravidao pela natureza — humanidade — cidadania — polis.

ARISTOTLE, SLAVERY AND HUMANITY IN CLASSICAL GREECE

AssTracT: Aristotle’s analysis of kata nomon doulos kai douleuon is interpreted as a fear of
enslavement that implies the loss of the Greek humanity based on citizen right and freedom. This
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is linked to changes in the practical concept of man, which allowed Greeks and barbarians to be
seen as equal by nature but different by law. So, the exponents of human beings do not present
any biological difference. The similarity of Greeks and barbarians appears together with the
development of slavery by law of those who do not deserve it by nature. This slavery arises
from the imposition of the strongest over those who considered themselves equals up to war; so
the former dominated and coerced the latter through slavery by law.

Kev-worps: slavery by law — slavery by nature — humanity — citizenship — polis

In a recent paper, Paul Cartledge has briefly proposed that Aristotle was
the “systematizer of all the then recognized branches of learning and knowledge™
Among these fields of wisdom we should place his widely known analysis of
slavery, which the philosopher develops in the context of Book | of his Politics.
In this context, one of Aristotle’s ideas is the notion of “slavery by law” (1255a 5-
6: kata nomon doulos). Taking all this into account, the philosopher should be
able to give us a precise framework for such a concept. However, in a recent and
thorough study of slavery, Peter Garnsey makes no reference to this passage.
And perhaps it is useless to do so since the Aristotelian examination of slavery
would rest on the notion of slave by nature, even though this judgment presents

' P. CarTLEDGE, “The political economy of Greek slavery”, in P. CarTLence, E.E Conen and L. FoxHaLL
(edd.), Money, labour and land. Approaches to the economics of ancient Greece, London 2002,
pp. 156-66, at 157.

? Of late, Aristotle’s approach to slavery has been seen as an argument en passant (cf. P. Dugois,
Slaves and other objects, Chicago, 2003, p. 189), but it has often been labelled as his theory of
slavery. On this subject see V. GoLoscrHmioT, “La théorie aristotélicienne de I'esclavage et sa
méthode", in Ecrits, 1. Etudes de philosophie ancienne, Paris 1984, pp. 63-79; M.-M. MacToux,
“Doulos chez Aristote”, in Esclavage et pratiques discursives dans I'Athénes classique, Paris
1980, pp. 177-217; N. SMITH‘ “Aristotle's theory of natural slavery”, Phoenix 37 (1983), pp. 109-
22; M. ScrorieLp, “Ideology and philosophy in Aristotle’s theory of slavery”, in Saving the city:
philosopher-kings and other classical paradigms, London 1999, pp. 115-40, 214-218: E.
ScHutrumPF, “Aristotle’s theory of slavery — a Platonic dilemma”, Ancient Philosophy 13 (1993),
pp. 111-23; P. Brunt, “Aristotle and slavery ", in Studies in Greek history and thought, Oxford
1983, pp. 343-88.
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several and distinct inconveniences®. Consequently, in order to obtain a more
detailed idea of this question, it is necessary to understand what subject Aristotle
presents for discussion when he introduces the significant distinction between

slavery by nature and slavery by law in the Politics (1255a 4-7)*

“But at the same time it is not difficult to see that those who assert the
opposite [to that of natural slavery] are also right in a manner. The fact is
that the terms ‘slavery’ and ‘slave’ (fo douleuein kai ho doulos) are
ambiguous; for there is also such a thing as a slave or a man that is in
slavery by law (kata nomon doulos kai douleuon), for the law is a sort of
agreement under which the things conquered in war are said to belong
to their conquerors”.

Such a conception is apparently a concession the philosopher makes to
those who support a standpoint opposed to the existence of individuals naturally
inclined to be slaves®. According to Aristotle, this contrasting view maintains that

mastery (to despozein) is unnatural, since it is by convention that people who

3 P. GarnsEey, Ideas of slavery from Aristotle to Augustine, Cambridge 1996, pp. 107-27, is clear
about the inconveniences of the theory of natural slavery, and clear, as well, about the latter
constitutes the basis of the Aristotelian conception.

4| have used Aristotle. Politics, translated by H. Rackham, Loeb Classical Library, Cambridge-
Mass. 1944.

5 M.I. Finey, Esclavitud antigua e ideologia moderna [1980], Sp. tr. Barcelona 1982, p. 156,
believed it to be difficult to identify the opponents to natural slavery, and he mentioned only
Euripides as a recognised contestant; on the latter see K. Synoomnou, On the concept of slavery
in Euripides, loannina 1977. G. Cameiano, “Aristotle and the anonymous opponents of slavery”, in
M.I. FinLey (ed.), Classical slavery, London 1887, pp. 28-52, has elaborated a more comprehensive
answer to this topic. For brief accounts of Alkidamas, Philemon, Antiphon and Lykophron as the
antagonists referred to by Aristotle, see BrunT, “Aristotle and slavery” (op. cit. n. 2), p. 351, and
K.A. RaarLaus, “Freedom for the Messenians? A note on the impact of slavery and helotage on the
Greek concept of freedom’, in N. LuracHi and S.E. ALcock (edd.), Helofs and their masters in
Laconia and Messenia. Histories, ideologies, structures, Cambridge-Mass. 2003, pp. 169-90,
at 170.

Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2005, jun. 2006 109



Julian Gallego

are not different by nature are transformed into slaves and free men respectively;
moreover it is unjust because it is the result of violence (1253b 20-23). As we
shall see, the philosopher is doubtful about the use of violence, exceptwhenitis
inflicted by good people. Nonetheless, Aristotle admits the possibility of slaves
by law arising from historical circumstances produced by the incidents of wars.
And so he seems to be opening the analytical field to the varieties of meaning
which could occur in the words ‘slave’ and ‘slavery’. The firmness of the definition
of slavery by nature is thus made relative while alternative ways of slavery are
included by Aristotle in the core of his philosophical explanation. Al this leads us
into a more practical and so less theoretical framework®, At this point, itis plausible
to think that Aristotle is not just reporting an intellectual debate but also a certain
aversion to the possibility that those who should naturally rule could be transformed
into slaves (1255a 21-30):

‘But some persons, simply clinging, as they think, to principle of
justice..., assert that the enslavement of prisoners of war (kata polemon
douleian) is just; yet at the same time they deny the assertion, for there
is the possibility that wars may be unjust in their origin and one would
by no means admit that a man that does not deserve slavery can be
really a slave... Therefore they do not mean to assert that Greeks
themselves if taken prisoners are slaves, but that barbarians are. Yet
when they say this, they are merely seeking for the principles of natural
slavery (to physei doulon)...; for they are compelled to say that there
exist certain persons who are essentially slaves everywhere and certain
others who are so nowhere”.

® See Mactoux, “Doulos chez Aristote” (op. cit. n. 2), p. 180, who explains the corollaries of
distinguishing between natural and legal slavery and states that the latter belongs to the order of
the living domain.
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For Aristotle, the probability of acting unfairly through the use of violence
is simply a consequence of war itself. From this angle, itis essential to consider
how to make the virtuous man the one who exercises force. Aristotle desires the
winner of a war to be the one who is naturally the master, and the defeated the
one who is the slave by nature. Here, there would be a rationalised fear of a sort
of slavery, which at the same time would imply a rationalised fear of the loss of
the classical Greek condition of humanity defined in political terms: citizenship's
right and its guarantee of freedom’. In this case, we are dealing with a certain
fear of slavery which projects to the speculative domain. But this projection is
derived from the practical and unwanted effects of war, namely the extension of
slavery over those who in theory should not be slaves but free men. On the other
hand, this kind of fear obliquely alluded to by Aristotle in the Politics can do
nothing to restore the supposedly harmonious situation, the shared interests
and the reciprocal friendship which would characterise the bonds between masters
and slaves, where the natural conditions prevail (1255b 12-15)8.

In our view, the suggested fear involved in the Aristotelian position is linked
to a change in the practical idea of man®, Taking this point into account, we will
conceptually propose that the situational meaning of an idea is the network of
practices in which the idea works and establishes it as such™. Surely, Aristotle
does not represent a direct access to the practices which lead us into the

situational meaning that humanity acquires in ancient Greece. In addition, to

7 On this important topic, see K.A. RaarLaus, The discovery of freedom in ancient Greece,
Chicago 2004.

8 As we shall see, this affirmation is made relative by the one argued by AristotLe (Nicomachean
Ethics 1161a 32-1161b 7). See Garnsey, Ideas of slavery (op. cit. n. 3), pp. 118-19, 124-25.

9 See J. VoarT, Ancient slavery and the ideal of man [19722], Eng. tr. Cambridge-Mass. 1975, pp.
1-25, who gives some ideas on how slavery contributed to support the classical Greek idea of
the “true” humanity.

9|, Lewwowicz, Pensar sin Estado. La subjetividad en la era de la fluidez, Buenos Aires 2004, p. 128.
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state the universal idea of the Greek man could be a way of debasing our own
appraisal™. Yet if some sign can be obtained from Aristotle, it is his definition of
the “political animal” (politikon zoon) as a natural matter, the same as the polis,
whose counterpart s to be “without polis” (apolis) by nature (1253a 2-3). These
are abstractions which come together with the notion of natural slavery'?. However,
itis strikingly evident that at the end of the classical period some of those people
who were political animals by nature were being transformed into slaves by other
political animals™. According to this, the very Aristotelian perception of legal
slavery shows us that the practical institution of humankind involves limitations
to the theoretical vision of man: not everyone who would merit to be a man
hypothetically speaking would be a man in Greece in Aristotle’s times.

This situation could be equated to that in Plato’s Menexenus (245d; cf.
238e-239a, 245c)™. Just as Pelops, Cadmos, Aegyptos, or Danaos were
barbarous by nature but Greek by law, so too there would be Greeks by nature
who had become slaves by law. In contrast, there would be individuals who were
men by law but lacking in humanity's natural conditions (the due belonging to a
polis), and so they should be slaves. Obviously, we know that the abstraction
linked to the definition of the Greek natural quality belongs to the typically
ideological formulations, as we can clearly notice it in the Menexenus itself. And
thus it also occurs with the definition of an alleged true humanity connected to a

supposedly natural condition.

" J. GaLLeco and |. Lewkowicz, “En busqueda del eslabén perdido: el hombre griego”, Anales de
Historia Antigua y Medieval 29 (19886), pp. 147-67.

2 See GE.R. Liovp, “The idea of nature in the Politics”, in Aristotelian explorations, Cambridge
1996, pp. 184-204, at 185-91.

* BrunT, "Aristotle and slavery” (op. cit. n. 2), p. 350.

™ On this passages see J. GALLEGO, La democracia en tiempos de tragedia. Asamblea ateniense
¥ subjetividad politica, Buenos Aires 2003, pp. 380-83.
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In the Politics, on the other hand, the man who is apolis by nature and not
by chance (dia physin kai ou dia tykhen) is a lover of war (polemou epithymetes)
as an isolated fact, this man alsc being a bad one (phaulos) (1253a 3-7). Therefore,
the warfare waged by the one defined as without polis by nature becomes a goal
in itself, and consequently reprovable. It might as well be speculated that if there
were men without polis by chance, they would not be destined to live out of the
polis by nature. In this context, it is not difficult to see that the victory of the “bad
guys” over the “good ones” in war might entail legal slavery, yet one thatis unjust
and against nature. If it did happen, it was the historical events which caused it..
And as we shall see, a similar situation might arise as a result of a war between
two Greek communities who were destined to live in a polis: a “naturally good
people” might become slave by law with regard to another “naturally good one”.

Aristotle does not certainly think of natural slavery as occurring
automatically, but rather as depending on an action of power like war. But in
such a case, this kind of war is a natural art of acquisition, which is used to
subjugate those who have been born to be ruled but reject it. This is a just war by
nature (1256b 23-26), and it is possible to see here the idea of an existing
subhuman state which correlates with natural slavery®™. In contrast, this line of
reasoning would not match the possibility highlighted in the Nicomachean Ethics
(1161b 2-7), where Aristotle points out the hypothetical existence of a friendly
relation with the slave, not as a slave but as a man. The slave as such is an
animate instrument (empsykhon organon), and therefore a non-social being. But
as a man he would have the potential capacity to participate in a law or a

convention, that is, to partake of a society which would allow him to have bonds

5 GarNSEY, Ideas of slavery (op. cit. n. 3), p. 113.
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of friendship. What is actually being described in this case is legal slavery: those
who recognise themselves as men are included under the conditions established
by a pact which equates them; but such men could never enjoy a bond of friendship
as master and slave; so, friendship between men would only be possible within
the framework of a mutual and egalitarian agreement. Under these circumstances,
each of these men could be slave to each other, although not because of nature
but because of the law and the physical force by which one subjugates the other.
Garnsey has tried to find an explanation for the contradiction concerning slavery
between the perspective of the Ethics and that of the Politics: the former would
date from an earlier time than the latter, when Aristotle had not yet developed his
theory of natural slavery. Furthermore, we are here going to argue that the
inconsistencies in the Aristotelian reasoning should be deemed as the product
of a biological obstacle.

Going back to the idea of men without polis, it is true that Aristotle quotes
Homer (cf. Jliad IX 63) to anathematise those men as “clanless, lawless, and
hearthless” (aphretor athemistos anestios) (Politics 1253a 3-5). But it seems
possible to think that the historical framework for the idea previously mentioned
—and that of slaves deserving friendship — would be derived from the fact that
Greeks and barbarians might begin to be seen as naturally equal but different
according to the law. Aristotle is known to have agreed with the common belief

that the barbarian was naturally inferior, and thus a slave by nature’. This common

% Ibid., pp. 124-26.

" For a lucid account of the historical context and of the ideas justifying the association between
the barbarian and natural slavery, cf. N.R.E. FisHer, Slavery in classical Greece, London 1993,
pp. 86-98. On the development of the notion of barbarian, see E. Hall, Inventing the barbarian.
Greek self-definition through tragedy, Oxford 1989, and P. Georces, Barbarian Asia and the
Greek experience from the archaic period to the age of Xenophon, Baltimore 1994.
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view had already found the appropriate conditions for criticisms in the context of
the Peloponnesian War, and especially in the late fifth-century Athens. This
attempt was undertaken by Antiphon, the orator and sophist'®, who as numerous
scholars have agreed was probably one of the opponents of slavery alluded to by
Avristotle in the passage previously cited'. Perhaps the most radical conception
found in Antiphon's On the fruth is not his vision of the conventional requisites of
citizenry (DK 87 B44 =1fr. 1 A, col. 1), but his affirmation concerning the natural
equality between Greeks and barbarians and his use of both nouns to qualify

patterns of behaviour (fr. 1 B, col. Il):

“... In this respect we have become barbarous (bebarbarometha)
towards each other, since by nature we have all been born to be alike in
all things, whether barbarians or Greeks. And it is possible to observe
that things that are by nature are necessary for all men... None of us is

distinguished as barbarous or Greek...”

From this sophistic vision of nature and law, and its perception of Greeks
and barbarians, there would be no opportunity of supporting the theory of the
barbarian’s natural slavery, because to uphold it would be to behave as barbarous.
As aresult, there would be no distinction between Greeks and barbarians at the

8 This is not the place to analyse the debates on Antiphon's identity, on which see GaLLeGo, La
democracia en tiempos de tragedia (op. cit. n. 14), pp. 336-39, with bibliography.

¥ E.g. Camsiano, “Aristotle and the opponents of slavery” (op. cit. n. 5), pp. 38-40, 47; Brunr,
“Aristotle and slavery” (op. cit. n. 2), pp. 345, 351-54. In addition to the quoted Aristotelian
passage, both authors refer to Antiphon's conception about the similarity between Greeks and
barbarians stated in the fragment we cite.

20 *Justice (dikaiosyne) consists in not transgressing (me parabainein) all the laws of the city
(panta ta tes poleos nomima) in which one politicises (politeuetai tis)".
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outset, and all discrimination would be a consequence of social conventions.
The criterion should then be that of natural equality among people, the same
people who, from the Aristotelian point of view, should be naturally distinguished
as rulers and slaves. In addition to this, Aristotle saw in slavery by law the actual
possibility of turning into slaves all those who should not naturally fit that condition.
Unfortunately, Antiphon says nothing about slavery. But the exercise of contrasting
both positions suggests to us that Antiphon's theses would be affecting not only
the right of citizenship but particularly the status of slavery. And thus we may
assume that slavery would imply for the sophist a means of legal separation of
what should not bear any “true” standard of differentiation.

In this way, Antiphon introduces a genuine turning point regarding the
principles and the respective fields of determination assigned to nature and law?".
Butif the natural equality between human beings is prior to the social conventions,
what is the field of this egalitarianism? We propose that the human condition is
here being ascribed to a biological substratum, which would operate as a
backbone for social relationships. In this sphere, there seems to be a zone of
intersection of the sophist's thinking with the philosopher's. Indeed, according to
Aristotle's History of Animals (e.g. 486a 17-21; 545b 26-31) the exponents of the
human race (anthropos) do not present fundamental differences from a biological

perspective®. In the Politics (1254b 32-36), where several arguments are offered

" On the links between both aspects in the creation of the concept of law, see T. Burns, “The
tragedy of slavery: Aristotle’s Rhetoric and the history of the concept of natural law”, History of
Political Thought 24.1 (2003), pp. 16-36, who recognises the role played by the sophists on this
subject when they attacked the institution of slavery. For a different view in relation to Aristotle's
development of the notion of natural right, see D. Doses, “Natural right and the problem of
Aristotle’s defense of slavery”, Journal of Politics 56.1 (1994), pp. 69-94.

# Cf. Cameiano, "Aristotle and the opponents of slavery” (op. cit. n. 5), p. 36.
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to justify the idea of natural slavery, Aristotle concedes that there are often slaves
who have bodies or souls like free men?:. In any case, at the level of biological
determinations within humankind, Aristotle ascertains a clear distinction between
the female and the male (History of Animals 608a 21-35)%*:

“In all kinds in which there are the female and the male (to thely kai to
arren), nature has established much the same difference in the character
(fo ethos) of the females as compared with that of the males. But it is
most evident in the case of humans, larger animals, and viviparous
quadrupeds; for the character of the females is softer (malakoteron),
quicker to be tamed (tithasseuetai thatton), more receptive to handling
(prosietai tas kheiras mallon), and readier to learn (mathetikoteron)...
All the females are less spirited (athymotera) than males, except the
bear and the leopard...”

This constitutes an obvious justification of the masculine domination of
Greek society®. ltis true that Aristotle speaks of differences of behaviour starting

#Z We will shortly return to the problem of the bonds between the soul and the body.

2 | have used Aristotle. History of Animals. Books VII-X, edited and translated by D.M. Balme,
Loeb Classical Library, Cambridge-Mass. 1991.

% On these passages, see R. MarHew, The female in Aristotle’s biology. Reason or rationalization,
Chicago 2004, pp. 92-113. Starting from the Aristotelian biological works the author challenges
the idea that Aristotle was a misogynist, and all along his book maintains that Aristotle’s conclusions
about females are the results not of ideology but of honest philosophy and science. But | do not
think that ideology can be reduced to an opposition to science: both operations of understanding
the social relationships interact in spite of the agent’s will. It is clear, for example, that ArisTOTLE
(Physics 192a 20-24) equates female to ugliness (aiskhron), both subjects having their normal
and natural references in male and beauty (kalon) respectively. As we shall see with reference
to the soul, form (eidos) is that to which matter (hyle) tends, the former being superior to the
latter. Female and ugliness are here equivalent to matter; and despite Aristotle’s honesty, he was
obviously influenced by the social imaginary of his time, in which the ideal of man was linked to
that of beauty. Cf. D. Doess, “Family matters: Aristotle’s appreciation of women and the plural
structure of society", American Political Science Review 90.1 (1996), pp. 74-89, who also
believes that Aristotle was not @ misogynist. For criticisms to the Aristotelian misogyny, see M.C.
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from the respective character of the females and the males. But itis also undeniable
that he perceives the disparities between them as an inferiority of the first with
respect to the second in terms of their physical strength and organic constitution
(538b 5-10: aneuroteron; cf. 493a 14-16)%. In any case, Aristotle establishes a
correlation which justifies the superiority of the male over the female in the biological
domain: the female provides the matter, the body; the male supplies a form to
the matter, the soul, the essence of a body?’. So the differentiation emerging
from the anthropos’s biological definition comes from the gap between male and
female (aner and gyne)®. At this level there would be no evidence of a natural
predisposition to slavery in some people and not in others, and there would be
only some lines of reasoning justifying the domination of the masculine gender
over the feminine one?®.

The pointargued implies what we have considered a biological obstacle in
the definition of the slave. In fact, bearing the physical constitution in mind, both

HorowiTz, "Aristotle and women", Journal of the History of Biology 9 (1976), pp. 183-213; M.
Nusssaum, “Aristotle, feminism, and needs for functioning”, Texas Law Review 70 (1992), pp.
1019-28. Cf. S.R.L. Cwark, The political animal. Biology, ethics and politics, London 1999, pp.
11-22, who thinks that Aristotle’s denigration of women is a Platonic relic and that there were
some traces which would show that women could aim for the same well-being as males.

* On both passages, see A. IriarTE, “El ciudadano al desnudo vy los seres encubiertos en la
antigua Grecia", Veleia 20 (2003), pp. 273-96, at 281-82, including bibliography, who accurately
explains the derivations from the use of aneuroteron to refer to musculature.

77 ArisTOTLE, Generation of Animais 716a 4-7, 738b 20-27; 732a 1-7. Cf. MavHew, The female in
Aristotle's biology (op. cit. n. 25), pp. 38-41, who surprisingly relates these questions to the
physical inferiority of women, although diminishing the significance of this correlation appointed
to by himself.

* See M.L. Femenias, “Mujer y jerarquia sexual en Aristoteles: un «salto» necesario”, in E. PErez
Sepefo (ed.), Conceptualizacion de Jo femenino en la filosofia antigua, Madrid 1994, pp. 65-77.
Cf. G. Sissa, "Filosofias del género: Platon, Aristételes vy la diferencia sexual”, in Historia de ias
mujeres, 1. La Antigtiedad [1990], directed by G. Dusy, M. PerroT, P. ScHmiTr-PanteL, Sp. tr. Madrid
1991, pp. 73-111.

** Obviously, we cannot give here an appropriate account of this matter, but only establish a few
remarks. But even so, the conclusion that we get suffices for our purpose.
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the male slave and the free man are included in the anthropos's species. Hence,
the discrimination is not established due to a characteristic and discernible
complexion; yet it does not make the male slave an aner. The slave is certainly
an anthropos; nevertheless, it is not the terms aner and gyne but the words
doulos and doule which are used for the categorisation of the slave's gender
(Politics 1252b 7; 1278a 33)%. Then the difference between aner and gyne could
be said to be pertinent at the level of the human beings’ biological definition®!.
But when we are situated in the core of the Greek social context, namely the
polis, such a demarcation seems to be usually used for the gender-classification
of those who should naturally constitute and/or reproduce the political community
(1269b 15-17; cf. 1277b 20-25; etc.). As Page Dubois points out: “... the person,
the human being defined in the objective-participant conception so well described
by Gill, is in fact always the master to the slave, always the husband to the wife,
and that it is in fact possession of slave and of wife that characterizes the
personhood of a person in this culture and distinguishes him from other human
beings who can never achieve this status™2. In the framework of this social order,
the rule of man, male, and citizen over the others is manifested through distinct

forms of domination®. Among these, the slave's situation allows us to remark

30 Cf. W. ForTenBAUGH, "Aristotle on slaves and women”, in J. Barnes, M. ScHoriELD and R. SoraAgul
(edd.), Articles on Aristotle, 2. Ethics and politics, London 1977, pp. 135-39.

¥ See for instance ArisTOTLE, History of Animals X, 633b 12-638b 37 (not taking into consideration
the problem of the authenticity of this text).

32 Dueois, Slaves and other objects (op. cit. n. 2), p. 195. See also ibid., pp. 192-93, where the
author quotes C. G, Personality in Greek epic, tragedy and philosophy, Oxford 1996, pp. 11-
12, who distinguishes between the modern “subjective-individualist’ idea of the person and the
ancient Greek “objective-participant” conception. Cf. CLark, The political animal (op. cit. n. 25),
pp. 23-39.

¥ See Not the classical ideal. Athens and the construction of the Other in Greek art, edited by
B. Conen, Leiden 2000, which shows several issues related to the “otherness” as a multifaceted
picture in opposition to which the ideal of man as a male-citizen is built up.
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that, at first, we are speaking of an anthropos who is someone’s property (ktema),
and this is what gives him the instrumental quality (organon) pointed to by Aristotle
(Politics 1254a 14-17). But as we have already seen, this situation is not built on
a belief on biological divergences but on social conventions, which the Aristotelian
thinking tries to obliterate by means of the naturalisation of social relationships.

In this way, the abstract human nature that seems to be present in the
biological condition is eradicated in favour of the theory of natural slavery. Before
moving on to the Aristotelian justification of natural slavery, and considering that
no clear biological difference can be argued, it is necessary to conclude that
enslavement occurs by the force that someone exercises over another. But
Aristotle intends to found a causation system which is not built on what “ought to
be”, but on what is normal and therefore natural, since what is natural represents
the normative level of phenomena®. If physically speaking there can be no
disparities, these emerge when the philosopher introduces his conception of the
primacy both of the soul (psykhe) over the body (soma), and of intelligence
(nous) over appetite (orexis). Indeed the soul achieves a despotic control over the
body, just as intelligence has a political or royal control over appetite (1254a 34-
1254b 14). In this general context, the man whose soul naturally rules over his

* On this important point, see M. VeceTTi, “Normal, naturel, normatif dans I'éthique d'Aristote”,
Etica e Politica 11.2 (2000) <http://www.univ.trieste.it/~etica/2000_2/vegetti.html>. On final cause
and nature, with an extensive discussion of the issue and of its effects on the political field, see
F.D. MiLLer, Nature, justice, and rights in Aristotle’s Politics, Oxford 1995, pp. 27-30, 37-45, 61-66,
75-80, 150-52, 241-43, 315-21, 335-37. Cf. Liovp, “The idea of nature” (op. cit. n. 12), pp. 184-
204. Cf. J. Lear, Aristoteles. El deseo de comprender [1988), Sp. tr. Madrid 1994, pp. 30-560, who
starting essentially from the Aristotelian Physics, judges that for Aristotle to affirm something is
to establish its natural cause. In this sense, several issues of the Aristotelian thought would
show this trait, since naturalisation was a central point in his way of conceiving the order of all
the subjects.
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body will be better than the one whose body naturally rules over his soul. So the
latter, being naturally provided with a body superior to his soul, should be the
slave by nature. And the man who has the best disposition between soul and
body should naturally be the master and the owner of the one who has a bad
disposition between both parts (1254b 15-30; 1252a 31-34). It is decisive to
remember that Aristotle considers the soul to be the principle (arkhe) of animal
life (On the soul402a 6-7). As a result, if a man does not have the best disposition
between soul and body, his principle will be deviant, because the soul is what
shapes the body (414a 14-28)*. To some extent, the situation of the slave by
nature in relation to the master is comparable to that of the woman in relation to
the man: in both cases, the former provides the matter or body and the latter, the
form or soul®®. Thus, in the development of his conception, Aristotle solves the
initial ambiguity of the slavery status by means of the anthropomorphic and
instrumental qualities attributed to the slave. He consequently overcomes the
amphibology through the attachment of slavery to the natural condition involved,
namely a diminution of the soul's beauty and a proportional elevation of the
body’s strength. For Aristotle these would be the naturally inherent characteristics

of the slave defined as a blend of human, instrument and property.

¥ On this see the interesting essay La notion de vie chez Aristote, by J. SouLarug, Université
Toulouse Le Mirail 2001 (Mémoire de Philosophie), pp. 6-25 <http://www.sciences-arts.org/
recherche/aristote.doc>.

3 There is an obvious difference between the female and the slave, which ArisToTLe (Politics
1252b 1-5; 1253b 5-10) clearly ascertains ascribing it to nature and relating it to the distinct sorts
of power that man can exert: as master over his slaves; as husband over his wife; as father
over his children. But with regard to his conception of matter and form, Aristotle sets the female
and the slave in the position of the matter which has to be shaped.
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All these combined definitions of the slave work on the basis of a difference
of character which distinguishes some human beings from others. As Aristotle
states, the beauty of the soul is more difficult to see than that of the body (Politics
1254b 38-39). But even conceding this point and others (e.g. slaves who have
bodies or souls like free men, etc.), the philosopher keeps in mind a previous
assumption which determines the direction of his reasoning: the man naturally
destined to live in polis is the one whose soul is superior to his body. Subsequently,
if natural slavery does not depend on biological determinations but on emotional
faculties linked to the soul, is there anything that may have an effect on the
development of these aptitudes?

According to Aristotle (Politics 1327b 23-33), the environment is a significant
element affecting political power and behaviour: peoples who live in cold places
(those from Europe) are spirited (thymos) and free, but with neither intelligence
(dianoia) nor political organisation; on the contrary, the inhabitants of Asia are
intelligent but not spirited, and so they are subjects and slaves. Greeks show
both features: they are spirited and intelligent, because they live in an intermediate
geographical position. Consequently, they are free, they are the best governed,
and they might rule over the other peoples. Itis evident that the thinker elaborates
a racist perspective according to which Asians (that is barbarians) are not spirited,
and hence they are slaves. But, as we have seen, in Aristotle there are not bodily
conditions for this; and the differentiation between peoples is due to the formation
of character. Aristotle was not the only one who thought about this topic. As
Cambiano illustrates®, the Hippocratic tract Airs, Waters, Places argues that

3 Camsiano, “Aristotle and the opponents of slavery” (op. cit. n. 5), pp. 40-43.
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the geography of every region and its corresponding climate determine people's
bodily attributes as well as their temperament. The reasoning goes on to introduce
several issues regarding people whose character is not as goed as their body
because of lassitude, as it occurs among barbarians®. But nomos is also a
factor which may generate attitudes not corresponding with the climatic situation.
In any case, even though the Hippocratic investigation does not establish an
absolute connection between slavery and barbarians®, the common Greek belief
was that barbarians were destined to be slaves.

The entire Aristotelian procedure operates within this traditional Greek
framework regarding the natural divergences between Greeks and barbarians.
The philosopher reasons about these discrepancies on the basis of his belief of
nature as a final cause. If we take as genuine the fragment of an allegedly
Aristotelian letter to Alexander transmitted by Eratosthenes (Fr. 658 [Rose])*,
Aristotle would have had in mind his quoted principles for recommending courses
of action. In fact, Alexander would have received the advice of considering Greeks

as friends and relatives (philon kai oikeion), and barbarians as animals or plants

* As Cambiano and many others have recognised, some parts of the Hippocratic tract are
echoed in Herodotus' perspective, especially that of military responses. See J. Jouanna, “Causes
de la défaite barbare chez Eschyle, Hérodote, Hippocrate”, Ktéma 6 (1981), pp. 3-15; R. THomas,
Herodotus in context: ethnography, science and the art of persuasion, Cambridge 2000, pp.
103-14.

% Considering that the lethargy or cowardice usually attributed to barbarians is sometimes
modified by political changes, or is not verified in all the cases.

40\, JaEGER, Aristoteles. Bases para la historia de su desarrollo intelectual [1923], Sp. tr. Mexico
1946, p. 298 n. 2, assumes without a doubt that the letter was written by Aristotle. And the same
occurs with |. DURING, Aristoteles. Exposicion e interpretacion de su pensamiento [1966], Sp. fr.
Mexico 19902, p. 34 n. 65, who points to the entirely Aristotelian style of the formulation as a
proof of authenticity.
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(zois e phytois). This had an imprint on the Aristotelian theory of slavery, since
the barbarian and the slave were the same by nature (Politics 1252b 5-9; 1255a
28-32)", and, as we have seen, his assumption was at first rooted in the
naturalisation of the alleged positions of superiority and inferiority corresponding
to Greeks and barbarians respectively.

Upon this idea, it could be said that in his speculative assertions Aristotle
did not diverge from what Herodotus had historically analysed when conceiving
douleia in relation to the links between Greeks and barbarians®. To be sure, in
the Histories the system by which Greeks enslave barbarians grows together
with the representations that show the latter as enslaved by their own rulers®.
This would constitute one of the fundamental pillars for the formulation of the idea
that barbarians were slaves by nature. Thus, Greeks would get both to be free
from the slavery that Persian imperialism was trying to impose on them, and to
become masters of those who were already slaves in their own societies.

This finds precise historical limits, however, owing to the evolution of
Athenian imperialism during the Pentecontaetia, and above all from the outbreak
of the Peloponnesian War*. Although Aristotle always considers just slavery as

a state of nature (which epitomizes the barbarian), he cannot but accept that

1 Cf. ArisTOTLE, Politics 1285a 16-22; 1329a 22-27; 1330a 25-29.

“2 Concerning the evolution of the reciprocal definition of the Greek and the barbarian within the
Greek culture, cf. F. HarTong, Mémoire d'Ulisse. Récits sur la frontiére en Gréce ancienne, Paris
1996, chap. lll. The author gives a wide context to set up not only the Herodotean view but also
those of the Hippocratic school and of Aristotle about the links between environment and character,
starting from the times.

3 See D. Pricioo, "De Herddoto a Tucidides”, Geridn 4 (1986), pp. 17-46, at 21-24: idem, “La
douleia en Herédoto: imperialismo persa y relaciones de dependencia”, in Tes philies tade dora.
Miscelanea léxica en memoria de Conchita Serrano, Madrid 1999, pp. 681-88; this text analyses
Herodotus' lexical use of the terms related to the root doul-, and concludes with the ideas that
we have commented in the core text. Cf. P. Paven, Les iles nomades. Conquérir et résister dans
I'Enquéte d’Hérodote, Paris 1997, pp. 154-55, 182-83,

“ See RaarLaue, The discovery of freedom (op. cit. n. 7), pp. 59-60, 128-32, 258-59.
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sometimes war generates the enslavement of those who do not deserve it. As a
result, the well-born people could be transformed into slaves if they happened to
be taken prisoners of war and sold (Politics 1255a 26-28). At this point, the
equality between Greeks and barbarians proposed by Antiphon would coalesce
with the historical events in which the slavery defined as legal by Aristotle was
ideologically and actually accepted as a possible link among Greeks themselves.
This enslavement would not be supported on the supposedly inferior nature of
the barbarian but on the coercion of the strongest: the war between those
considered as parts of the Greek humanity becomes the means by which a
community enchains another. This explains why Aristotle had to speak of legal
slavery.

These circumstances can be associated with the historical perception of
the Greek world that is brought to us not by Herodotus but by Thucydides,
whose analysis refers to some relationships between Greeks themselves as a
kind of douleia®®. From the mutations engendered by the Peloponnesian War,
the relations of dependency, especially slavery, will be presented not so much
as feasible bonds among Greeks but as actual ones, a factor which will produce
practical and ideological shifts in the ways of understanding the concept of man.
In our opinion, and based on Aristotle’s viewpoint, the notion of kata nomon
doulos involves these changes, since it supposes alterations in the conditions

conceived by the philosopher as the ground for natural slavery. With a view to the

45 PLicipo, “De Herédoto a Tucidides” (op. cit. n. 43), pp. 32-33, 45-46. Cf. idem, “La formation de
dépendances a l'intérieur de la polis aprés la guerre du Péloponnése”, Index 20 (1992), pp. 147-
52, at 147, and Tucidides. Index thématique de la dependence, Paris 1992, pp. 227-37.
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undeniable practical existence of legal slavery, his tactic pointed to a guarantee
of invariability both of the slave's and of the free man’s situation. His procedure
consisted in the eradication of an eventual inversion of the naturally assigned
roles. In such a case, the fear of slavery should not exist because the common
interests and friendship would typify the natural rapport between masters and
slaves. But the factual condition of slavery was not given by nature but by
convention and violence. Anyway, Aristotle’s fear did not reside in slavery itself
butin the development of a type of slavery which presumed the upheaval of the
social imaginary based on the citizenry and on the freedom pertaining to man as
a member of the polis®. For this reason, there was an ideological tendency to
associate slavery with the status of the barbarian. Even though there were Greeks
subjugated by Greeks, this fact got elided from the imaginary practices which
converged around slavery as a feature of absolute foreignness?®.

If as has been indicated, Aristotle was seeking to elaborate an ideological
Justification in favour of slave owners bearing in mind the notion of natural slavery“,
why then should he bring in the notion of slavery by law? The answer we have
argued is that with the development of the Athenian imperialism and the

“ As R. BenTLeY, "Loving freedom: Aristotle on slavery and the good life”, Political Studies 47.1
(1999), pp. 100-113, has observed, the philosopher argues that the good life for human beings
is related to thymos, which engenders a love to freedom, an emotional faculty which is not
enjoyed by slaves. The Aristotelian fear would be related to the loss of the conditions in which
that kind of thymos could be developed.

" For the case of the helots as a type of Greek dependency see J. GalLeco, “Convirtiéndose en
griego. La liberacion de los mesenios”, en Actes du XXXe Colloque du Groupe International de
Recherche sur IEsclavage dans I'Antiquité (GIREA): “La fin du statut servile. Affranchissement,
libération, abolition, passage a d'autres formes de dépendance”, Besangon, 15-17 décembre
2005, Institut des Sciences et de Techniques de I'Antiquité, Université de Franche-Comté (in
press).

8 GarNseY, /deas of slavery (op. cit. n. 3), pp. 35-38, 127.

126 Boletim do CPA, Campinas, n°20/21, jul. 2003, jun. 2006



Aristoteles, Escraviddo e ...

Peloponnesian War (and also the fourth-century wars in search of hegemony),
both in the practices of slavery and in its cultural representations, the belief
matching the slave with the barbarian began to break down, thus showingitas a
prejudice. If Aristotle seems in some measure to hesitate to declare legal slavery
deriving from war as unacceptable, itis due to his own opinion that violence was
clearly the factor over which the system worked. Finally, his account would point
to the suitability of natural slavery over that which arose from convention. So, the
inclusion of legal slavery in his method was a procedure by which the philosopher
made room for the indetermination of practices, later rejected from the theoretical
field, to exhume the perils entailed in the real practices for his intellectual project®.

On the other hand, slavery by law allows underlining not so much the
expansion of the slave exploitation system according to its own dynamics, but
the catastrophic collapse of the polis's political practices as a base for the definition
of humanity. Aristotle had these mutations in mind, showing in his concepts
some perceptions tied to the new situation. But as we have seen, his intellectual
desire pointed to a figure that was being left behind: the politikon zoon and the
polis's good values which had already begun to vanish. Other historical facts
could be mentioned as examples of this historical process. However, slavery
was the most radical un-investiture of humanity which could be imagined in ancient
Greece; and consequently when enslavement began to spread over Greeks
themselves, it became the most vivid phenomenon in terms of the new practical

meaning that the idea of man had progressively acquired.

# | have analysed a similar procedure in Aristotle’s conception of the aoristos arkhe in relation to
democracy, and the steps given by him in search of its eradication from the conceptual field. Cf.
GaLLEGO, La democracia en tiempos de tragedia (op. cit. n. 14), pp. 174-79.
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Of course, it is not claimed that there was no slave's humanity, but in the
network of practices in which slavery was inscribed, dehumanising of the slave
constituted a certain reassurance for domination by the master. In this context,
the issue perceived by Aristotle was the extension of these criteria over Greeks
themselves: slavery as a properly barbarous condition had evolved to slavery as
a condition including men who would not deserve such a situation. In this manner,
the changes verified in the status of slavery were ultimately referred to as the
alteration in the practical disposition of the idea of man. This state of affairs
would remain neglected, since the naturalisation of historical situations was the
cornerstone of his theory. The development of legal slavery as a condition for the
failure of the idea of an exclusively Greek humanity does not suppose that the
chance of enslaving Greeks had not previously existed. However, the imaginary
created in the classical polis entailed the eradication of such a possibility as a
part of the fictions plausible within the social bond®®. Aristotle seems to have
been thinking within this framework, butin a practical state the actual situations
had already begun to include new formulations of the idea of man inside the
possible fictions accepted in the social imaginary of the late polis®'.
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0 Cf. ibid., pp. 322-23, on the fictional quality of the social bond. See also Lewxowicz, Pensar sin
Estado (op. cit. n. 10), p. 57.

' A Spanish version (“Kata némon dodlos y la idea de hombre en la Grecia clasica”) will be
published in the Actes du XXIXe Collogue du Groupe International de Recherche sur I'Esclavage
dans I'Antiquité (GIREA): "Peur de l'esclave, peur de I'esclavage en Méditerranée ancienne.
(Discours, représentations, pratiques)”, Rhethymnon, 4-7 novembre 2004, Institute of
Mediterranean Studies, University of Crete (in press). (This research was fulfilled by means of
a grant given by Fundacién Antorchas, Argentina, Ref. n® 14116-114.)
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SAFO DE LESBOS E LESBIANISMO:
DISCURSOS E IDENTIDADES

Letticia B. R. Leite*

RESUMO: O objetivo desse artigo € apresentar parte de uma pesquisa que busca contribuir na
direcao de estudos que percebam na Antigliidade Classica uma fonte constante para reflexdes
modernas. Aqui, no sentido da construgdo de uma memdria relacionada com o que entendemos
por sexualidade humana — assunto esse que ganhou um grande espago, em especial, a partir do
século XIX. Apresentando uma breve reflexdo acerca de aspectos teéricos que tém perpassado
o nosso trabalho, assim como um breve balango referente a trabalhos que aludem a Safo e sua
“grande questdo"?, buscaremos entender o processo da construcdo de uma meméaria em torno
da poetisa Safo de Lesbos como homossexual (Iésbica).

Palavras-chave: 1 — Antigliidade Classica 2 — Sexualidade 3 — Género 4 — ldentidade
5 —Memoaria.

* Mestranda em Histéria pelo Instituto de Filosofia e Ciéncias Humanas (IFCH) da Unicamp.

' Este artigo foi apresentado no VII Coléquio Internacional do CPA, porém, para sua publicagéo
optou-se por se fazer algumas modificagdes.

2 Para referéncia dessa questdo historiografica que se criou acerca de Safo e lesbianismo
definida como uma “grande questdo” ver Lardinois, André, “Safo de Lesbos e Safo Lésbica”, in
Bremmer, Jan (org.), De Safc a Sade: momentos na historia da sexualidade, Campinas: Papirus,
1995, pp. 27-50.
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CLASSIC ANTIQUITY, SAPPHO OF LESBOS AND LESBIANISM:

SPEECHES AND IDENTITIES

ABSTRACT: The purpose of this article is to present a part of a research which plan to contribute
in the direction of studies that recognize Classic Antiquity as a constant source for moderns
reflections. Here, in the sense of constructing a memory related with what we understand for
human sexuality- a subject that gained a great space, specially, since the XIX century. Presenting
a brief reflection about theoretical aspects which can be found in our work, and also a brief
balance referent to works that allude Sappho and her “big question”, we expect to understand
the construction process of a memory around Sappho of Lesbos as homosexual (lesbian).

1. Breves consideragdes acerca de questdes tedricas e de suas relagdes
como nucleo de nossa proposta de pesquisa: teorias feministas, identidade

e (homo) sexualidade.

Tendo o nosso projeto apresentado como seu objetivo central a realizagéo
de uma analise historiografica moderna relativa a construg&o de uma imagem de
“homossexual” na figura da poetisa Safo de Lesbos, apresentamos paralelamente
-mesmo porgue se trata, ao nosso ver, de um aspecto inseparavel — como parte
de nossas preocupagdes centrais, um maior desenvolvimento de reflexées em
torno de algumas questdes tedricas envolvidas em nosso trabalho de pesquisa.

Preocupacéo essa que se justifica na medida em que, ao buscarmos
voltar o nosso olhar para uma poetisa que teria vivido entre os séculos VI e VII
a.C.% ou melhor, para uma historiografia que se voltou para essa poetisa, torna-
se impossivel ignorar um imenso espago temporal que foi lugar para producdes
plurais de nogées de sexualidade.

*Nao existe um consenso em relagédo ao periodo exato em que Safo teria vivido, mas como ano
de seu nascimento costuma-se apontar o ano de 630 a.C. como o mais provavel.
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Assim, na medida em que nos deparamos com essa questéo inicial e
gue tém perpassado todas as nossas leituras e reflexdes, admitimos que por
vezes:

“Projetamos nossas classificacdoes do mundo no universo de sentido
do outro e procuramos, posteriormente, construir referéncias comuns
para causas proximas, conforme o que entendemos por préximo,
familiar, ou, ao contrario, por estranho e afastado.™

Agui, pois, chamamos a aten¢do nao apenas para o fato de entendermos
as leituras acerca da sexualidade humana como produto de uma complexa
gama de preocupagdes que tiveram variados enfoques no decorrer da historia- e
que tem como lugar temporal privilegiado o século XIX — como também para uma
questdo suscitada em especial pela leitura do trabalho de Jurandir Freire Costa
A face e o verso: estudos sobre o homoerotismo [1° ja referido acima.

Pois uma vez que, admitimos que & demasiado anacrénico falar de
lesbianismo para uma época téo distante da nossa, perguntamos: o que nos
permite estabelecer essa questao nio seria o fato de que, embora admitamos o
anacronismo acima, admitimos ainda que existe “algo” que nos faz poder pensar
em homossexual como, por exemplo, aquele que se caracterizaria basicamente
por amar fisica ou emocionalmente uma pessoa do mesmo sexo?

E & pensando dentro desse espaco de distanciamento e aproximagdes
que nos encontramos face ao trabalho de nos debrugcarmos sobre os caminhos
tedricos necessarios a se percorrer, & nos inserimos dentro de uma perspectiva

de estudos definida por Histdria Cultural. Marcando que, em relagéo a essa

4 COSTA, Jurandir Freire. A face e o verso: estudos sobre o homoerotismo I, Sao Paulo: Editora
Escuta, 1995, p. 85. Grifo nosso.
5 Idem.
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perspectiva estamos atentos para a sugestiva pergunta que deu titulo a um
recente trabalho do historiador inglés Peter Burke. Afinal: O que & Historia
Cultural?®

E, n&o tendo a pretenséo de responder a essa questao, que segundo o
proprio Burke, "ainda espera uma resposta definitiva”, queremos esclarecer que
anossa escolha por uma filiagdo a uma perspectiva cultural de pesquisa historica
vem a encontrar sua justificativa em um aspecto que perpassa toda uma variada
gama de trabalhos que € por ela designado: deslocamentos de atengéo dos
objetos para os métodos de estudo?,

Considerando isso, & que entendemos como indispensaveis leituras cujas
reflexdes se debrucem sobre pontos como: género e identidades sexuais.

Nesse sentido, analisando o emergir das discussées trazidas pelos
movimentos feministas a partir de 1960, as quais resultariam em trabalhos
preocupados em escrever uma histéria das mulheres, como também,
posteriormente, daria espaco a insercéo de perspectivas analiticas mais criticas
e abrangentes com a insergdo da categoria género, podemos percebé-las estando
relacionadas com uma discuss&o que passa sempre por uma questdo de
identidade®.

E em relagéo a quest&o de identidade, entendemos que:

“E precisamente porque as identidades s&o construidas dentro e ndo
fora do discurso que nos precisamos compreendé-las como

§ BURKE, Peter. O que ¢ Histdria Cultural?, Rio de Janeiro, Jorge Zahar, 2005.

" Idem, p. 9.

® Idem, pp. 70.: “A preocupagao com a teoria & uma das caracteristicas distintivas da NHC (Nova
Histéria Cultural)” — o acréscimo entre parénteses & nosso.

¢ Para uma discussao sobre histéria das mulheres ver: Scott, Joan, “Histéria das mulheres”, in
BURKE, Peter(org.), A Escrita da Historia: novas perspectivas, S&o Paulo: Unesp, 1992.
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produzidas em locais historicos e institucionais especificos, no interior
de formacgdes e praticas discursivas especificas, por estratégias e
iniciativas especificas.”®

Entendemos, portanto, que, definicdes como homo e heterossexualidade,
s6 ganhando sentido em um contexto que significou sujeitos portadores de um
sexo masculino ou de um sexo feminino, tratam-se de lugares de referéncias
identitarias modernas. E na medida que em que, de acordo com as atuais criticas
postuladas por algumas teéricas feministas como Butler e Scott", acreditamos
ser tanto o sexo quanto o género, produtos de construtos tedricos e politicos
legitimados e legitimadores ao longo da historia e da historiografia, passa-se a
serimpossivel tentar entender essas construcbes de memoria sem nos voltarmos
para suas formas de escrita.?

Podemos também perceber que toda essa discussao relacionada
com as problematicas e respostas buscadas pelos grupos feministas, inseridas
nas novas discussdes teorico-metodologicas, atingiram a historiografia dedicada
a Antigliidade. Historiografia que se voltaria ac questionamento do status de

suas mulheres.™

10 HALL, Stuart. “Quem precisa da identidade?”, Silva, Tadeu Tomaz da (org.), in: Identidade e
diferenga: a perspectiva dos estudos culturais, Petrépolis: Vozes, 2005, p. 109. (grifos nosso)
"BUTLER, Judith. “Fundamentos contingentes: o feminismo e a questao do ‘pds-modernismo™, in
Cadernos Pagu, Unicamp, 11, 1998, pp. 11-42. SCOTT, Joan, “Histéria das mulheres” in BURKE,
Peter(org.), A Escrita da Histéria: novas perspectivas, Sdo Paulo: Unesp, 1992.

2 Para um artigo que versa sobre as relagbes entre os estudos de género e sobre a
homossexualidade no Brasil ver; GOIS, Jodo Bosco. “Desencontros : as relagdes entre os
estudos sobre a homossexualidade e os estudos de género no Brasil", in CARVALHO, Marie
Jane Soares e ROCHA, Cristianne, Maria Famer, (orgs.), Produzindo género, Porto Alegre:
Sulina, 2004, pp. 112-121.

3 Nesse sentido atentar para o importante balango interpretativo relative a construgéo do
paradigma comportamental para as mulheres gregas efetuado por estudos dos séculos XIX e
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Problemas foram apresentados, na medida em que as vozes, sobretudo
masculinas, que nos permitem entrever um pouco o papel das mulheres ai
desempenhado, ou melhor, do papel que se esperava que essas mulheres
desempenhassem, nos remetiam, em sua maicria, para a Atenas Classica.
Viamos-nos, assim, diante de uma perspectiva bastante limitada, que apontava
para a construcdo de um modelo™, em detrimento de abordagens
multidirecionadas para outras sociedades e outros periodos do que hoje
amalgamamos como Grécia'®, e que poderiam nos levar a apreenséo de novos
papeis e olhares.

Analisando, pois, algumas respostas da historiografia relativa aos Estudos
Classicos com relagéo a questdes propostas por movimentos como o feminista
em sua busca de uma construgao identitaria, achamos-nos em face de alguns
problemas decorrentes de uma adequagao das respostas as perguntas de nossa
época.’® E nesse viés, portanto, que encontramos o crescimento do interesse,

por uma poetisa do Periodo Arcaico: Safo de Lesbos.

XX realizado por Marilyn A. Katz em seu “Ideology and ‘the status of women’ in ancient Greece”,
in Levick, Barbara e Hawley, Richard (eds.), Women in antiquity: new assessments. London:
New York Routledge, 1995, pp. 23-43.

™ Sobre uma interpretacao referente a uma construgdo de um modelo feminino para a Atenas do
periodo Classico podemos ver: LESSA, Fabio de Souza, Mulheres de Atenas -Mélissa do
Gineceu a Agora. Rio de Janeiro: Laboratério de Histdria Antiga (LHIA)- UFRJ, 2001,

*“Com relagdo a essa visdo ver FUNARI, Pedro Paulo, Grécia e Roma, Sao Paulo: Contexto,
2002, em que nos diz: *(...) Grécia nos faz pensar em um pais atual, no Mediterraneo Oriental.
Nao era essa a definicdo dos proprios gregos na Antiguidade, para os quais gregos eram
aqueles que falavam a lingua grega. Onde quer que houvesse gregos, ali estava a Grécia.” (p-
13).

'¢ Sobre essa adequacao de respostas a perguntase a construcao de alguns mitos dai recorrentes
ver o artigo de PASSMAN, Tina: “Out of the closet and into the field: Matricultura, the Lesbian
Perspective, and Feminist Classics”, in RABINOWITZ, N. S e RICHLIN, A. (eds.), Feminist Theory
and the Classics, New Yorke London: Routledge, pp. 181- 207.
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2- Breve balanco historiografico: Safo de Leshos e lesbhianismo

Uma vez percebida como uma “auténtica voz feminina"'’, quase uma
“miragem”™ em meio a uma documentagdo predominantemente escrita por
homens, Safo e sua obra, ainda que bastante fragmentaria, nos remeteriam
para um lugar privilegiado e por vezes, “inusitado”, se atentassemos ao fato de
que um bom numero de pesquisas, ao tratar dessa poetisa, seus amores e da
sociedade de sua terra natal, ligou-as a um tipo de amor visto, por vezes, como
um desvio: o lesbianismo. Ligag&o essa, que tornaria a discuss&o em torno da
poetisa interessante tanto para os grupos que buscavam escrever uma histéria
das mulheres, narrada pelas mesmas, assim como daria lugar para a discussio
das diferencas dentro da construgdo dessas historias, que interessaria para as
mulheres que se relacionam com mulheres- aceite-se ou ndo a identidade
lésbica.™

7 Sobre a importancia atribuida a essa voz feminina conferir SKINNER, Marilyn B., “Woman and
Language in Archaic Greece, or, Why is Sappho a Woman?” in RABINOWITZ, N. S. e RICHLIN, A,
op. cit, pp.125-144.

" Emrelagao a essa alusdo a uma miragem frente a uma imagem de uma mulher grega construida
sempre sob o pesado jugo de uma submissao irrestrita ver o interessante artigo de SILVA, Maria
Aparecida O. em que nos chama a atengéo para a construgcdo historiografica romantizada de
uma Esparta em que as mulheres gozariam de uma liberdade sexual destoante do paradigma
ateniense em virtude ndo apenas de respostas a um numero de legitimagoes contemporaneas
(como por exemplo, o feminismo) e, sobretudo como o reflexo de uma“(...) visdo masculina
acerca da oposigao existente entre o sistema politico dessas cidades gregas”. (Leia-se Atenas
e Esparta). “O mistério da miragem: a mulher na histdria de Esparta”, in FUNARI, FEITOSA e SILVA
(org.), Amor, desejo e poder na Antiguidade: relagées de género e representagdes do feminino,
Campinas: Editora da Unicamp, 2003, pp. 241-258.

'® Para uma discusséo acerca de uma identificacdo como lésbica ver: HEILBORN, Maria Luiza,
“Ser ou estar homossexual: dilemas de construgdo de identidade social”, in BARBOSA, Regina
Maria e PARKER, Richard (orgs.), Sexualidades Brasileiras, Rio de Janeiro: Relume Dumara:
ABIA: IMS/UERJ, 1896, pp. 136-145
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Nesse sentido, € interessante, de antema&o, atentarmos para a construcéo
dos primeiros discursos sobre o que hoje conhecemos como sexualidade, uma

vez mesmo que:

“(...) nossa propria compreensao da sexualidade e das diferencas
entre os sexos foi mediada, de forma crucial, pelos discursos, dos

séculos XIX e XX, sobre esse tema."?®

Podemos interpretar esse movimento como um sintoma da relevancia
que se afirmaria, a partir de entéo, relativa a uma ciéncia que se ocuparia da
sexualidade humana e seus mlltiplos prazeres: a “scientia sexualis” (ciéncia do
sexual)*'. Ciéncia que teria também dado suporte ao processo de demanda por
construgdes identitarias baseadas em uma opgéo sexual que, uma vez que
pressupunha um padréo, passava a definir os desvios.

E e exatamente nesse mesmo século que comportou de maneira
demasiado acolhedora uma “scientia sexualis” (ciéncia do sexual), que veriamos
se estruturar uma discuss@o em torno da sexualidade de Safo. Segundo André

Lardinois, na medida em que os estudiosos voltavam sua ateng&o para um poema

2 FUNARI, Pedro Paulo A., “Resenha de Women in Antiquity: new assesments” in Cadernos
Pagu, Unicamp, 12, 1999, p. 401.

2! Com relagéo ao desenvolvimento de uma ciéncia voltada para a discussdo da sexualidade e
discussées acerca do surgimento do termo “homossexualismo” ver o artigo de HEKMA, Gert em
que faz um balango de discursos relacionados a “praticas sexuais” desde o século XVII,
passando pelo XIX e chegando ao XX: “Uma Historia da Sexologia: aspectos sociais e historicos
da sexualidade”, in Bremmer, Jan, op. cit., pp. 237-263; FOUCAULT, Michel, Histéria da
Sexualidade 1: A Vontade de Saber, Sao Paulo: Graal, 2003; KATZ, Jonathan Ned, A Invengao
da Heterossexualidade, Rio de Janeiro: Ediouro, 1996; SPENCER, Colin, Homossexualidade:
uma histdria, Rio de Janeiro/Sao Paulo: Record, 1999 e o verbete “homossexualidade” in
ROUDINESCO, Elisabeth e PLON, Michel, Dicionério de Psicanalise, Rio de Janeiro: Jorge Zahar
Ed., 1998, pp. 350-355.
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do poeta romano Ovidio, como se fosse uma carta escrita pela propria Safo, é
onde encontramos “a mais provavel origem da reputagdo de Safo como lésbica”.?

Nesse viés, na conclusdo do artigo intitulado “Safo Lesbica e Safo de
Lesbos"?, no qual André Lardinois buscara trabalhar o que nos apresenta como
a “Grande Questao de Safo”, ou seja, a possibilidade de verificar “se Safo de
Lesbos era também léshica™* por meio do estudo de fontes que serdo divididas
em trés grupos: os fragmentos da poesia de Safo, um conjunto de referéncias a
Safo e sua obra escrita por autores classicos (os testimonia) somados ao exame
das informagdes que hoje podemos ter do contexto histdrico do periodo em que

viveu a poetisa, o autor conclui peremptoriamente:

“Na verdade, essa & uma questdo sem sentido. Mesmo se, pelos
padrées modernos, Safo devesse ser considerada lésbica, sua
experiéncia deve ter sido muito diferente, vivendo, tal como viveu, em
uma era diferente com diferentes nogdes e tipos de sexualidade.”

Sem sentido ou ndo, lendo e analisando brevemente uma historiografia
que se debrucaria tanto sobre os estudos do feminino na Grécia antiga, como
sobre a discusso da sexualidade de forma mais abrangente, vemo-nos diante
de pequenas divergéncias no que se refere a sexualidade de Safo e demais
mulheres da ilha de Lesbos, em especial no que tange a escolha de fontes que
pudessem confirmar ou refutar a associacdo dessas mulheres, |ésbicas
(habitantes da ilha de Lesbos) ao “lesbhianismo”.

Sue Blundell, no capitulo “Women as poets: Sappho”, da sua obra Women

in Ancient Greece, destaca que a idéia de "permiss&o” de tal comportamento

22 L ARDINOIS, A., op. cit., p. 37.
% Idem Ibidem.
24 ldem, p. 28.
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por parte da sociedade lésbica teria sua tnica “base solida e explicita” fornecida
pelo dialogo entre duas hetairas descrito por Luciano no século Il d. C..25 Blundell
destaca, ainda, o fato de que uma tradi¢&o historiografica do século XIX, que
teria dado lugar a uma discusséo em torno da sexualidade de Safo, acabou por
resultar na instrumentalizacéo do termo “lésbica” - usado na Antigtidade
simplesmente como definidor das habitantes da ilha de lesbos - como sinénimo
de homossexual feminina.

Kenneth Dover, que em seu livro A Homossexualidade na Grécia Antiga®®
buscou trabalhar com as representagdes da sexualidade na arte e na literatura
grega durante os periodos arcaico, classico e helenistico primordial, por sua
vez, dedicaria uma parte do terceiro capitulo de seu livro a relagio entre “As
mulheres e a homossexualidade"?’.

No desenvolvimento dessa tematica, o autor inicia a abordagem apontando
algumas referéncias que podemos encontrar em autores classicos com relago
aos amores entre mulheres, assim como indicios desse tipo de relagio em dois
exemplares de vasos, desembocando por fim, no que considera como “a mais
forte expressé&o de emog&o homossexual feminina na literatura grega"?®: a poesia
de Safo.

Embora reconhecendo a fragilidade dos indicios de uma
homossexualidade na poetisa e sua sociedade, Dover justificaria a sua posicao

de considera-la como a mais forte expresséo de uma "emocdo homossexual

# Ver LUCIANO, "Dialogos de las heteras’(dialogo 5), Obras {V, Madrid: Editorial Gredos, 1988,
pp. 310-312. BLUNDELL, Sue, Women in Ancient Greece, Cambridge, Mass: Harvard Univ.
Press, 1995, p. 83.

% DOVER, K. J. A Homossexualidade na Grécia Antiga, Sio Paulo: Nova Alexandria, 1994.
2"DOVER, K. J., op. cit., pp. 236-253.

¢ ldem, p. 239.
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feminina”®, ao considerar que n&o existiriam duvidas de que alguns dos poemas
de Safo se dirigiriam a mulheres numa linguagem paralela a utilizada na expressao
doamor entre homens. O autor, utilizando como fontes de pesquisa os fragmentos
da poesia de Safo, e levando em conta o contexto historico, atribuiria, por sua
vez, como fonte antiga Unica de associagao imediata entre Lesbos e a
homossexualidade, um fragmento de Anacreonte?® que sera também citado e
analisado por Eva Cantarella no seu Bisexuality in the Ancient World®,

Nesse livro, a autora se propde a uma analise na qual enfocara a relagao
entre pessoas do mesmo sexo, procurando com isso entender nao apenas como
as mesmas foram retratadas e reguladas, como também a maneira em que
eram vivenciadas e se refletiam e eram refletidas nas relagdes entre homens e
mulheres (heterossexuais) e em outros aspectos na vida de gregos e romanos.
Cantarella dedicou, ainda, um capitulo @ homossexualidade feminina®'.

No referido capitulo, a autora privilegiara a figura da poetisa Safo de Lesbos
e tomara como fonte maior dos indicios de homossexualidade em Safo sua
propria poesia. Dessa forma, nao concedendo o mesmo status concedido por
Dover a citada referéncia de Anacreonte, pora duvidas quanto a possiveis
interpretacdes do mesmo que poderiam trazer indicios da ligag&o de Lesbos e
suas mulheres com as relagées homossexuais®, delegando, em contrapartida,
a voz de Safo, toda a auteridade que Ihe permitiria confirmar a existéncia do

amor entre ela e as meninas de seu circulo.

% |dem, p. 252-253: ‘ja que ela vem da nobre ilha de Lesbos, critica meus cabelos- que s&o
brancos- e vai atras de outra”.

3 CANTARELLA, Eva, Bisexuality in the Ancient World, London: Yale University Press, 1994.
31 CANTARELLA, Eva, “Women and Homosexuality”, op. cit., pp. 78-93.

%2 Idem, pp. 86-87.
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Lugares bastante comuns, quando o tema desenvolvido é a “Grande
Quest&o de Safo”, podem ser encontrados no capitulo “Safo ou 0 amor ‘rompedor
de membros™® de Jacques Mazel. O autor, propondo-se desde o inicio a
apresentar a figura da poetisa Safo e sua obra, em oposicéo ao estatuto da
mulher ateniense, vai construindo imagens de uma Safo “Iésbica” dentro de uma
sociedade que descreve como uma espécie de estado de excegéo (chegando
mesmo a |he atribuir a adjetivacéo de “feminista”) — comprando imagens bastante
comuns de uma historiografia que marca Lesbos, as cidades de Esparta e Corinto
como sociedades em que as mulheres teriam uma liberdade “atipica” em relac&o
a polis grega classica: Atenas.

O autor propde também, um paralelo entre as imagens de Socrates e
Safo nas suas respectivas “relagdes singulares” que seriam estabelecidas com
seus alunos, chegando mesmo a admitir a idéia de uma “revolugéo amorosa”
em relacéo aos dois “pedagogos”.

Para o desenvolvimento de nossa analise ganham relevancia ainda as
referéncias que podemos encontrar de Safo como homossexual em obras que,
como a de Tania Navarro-Swain®, buscam tratar da tematica “lesbianismo”, na
medida em que Safo e sua sociedade s&o tomadas como exemplos de mulheres
que podiam amar mulheres — vindo mesmo a legitimar o uso atual de termos
como lesbhianismo e safismo, e funcionando para nés como um dos efeitos de
uma tradig&o historiografica que construiu em torno de uma suposta opcéo sexual

de Safo uma "grande questédo”. Aautora nosinforma:

¥ MAZEL, Jacques, “Safo ou 0 amor ‘rompedor de membros”, As Metamorfoses de Eros: 0 amor
na Grecia Antiga, Sao Paulo: Martins Fontes, 1988, pp. 139-151.
3 SWAIN, Tania Navarro, op. cit..
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“Houve um tempo em que lésbica era a mulher nascida em Lesbos,
ilha grega da Asia Menor, marcada pela presenca de Safo, poetisa de
talento excepcional cuja inspiragdo era insuflada pela paix@o e desejo
pelas mulheres.”

“Nessa época, portanto, nenhum oprébrio, nenhuma vergonha ou
infamia no amor entre mulheres; ao contrario(...)"*

Indicio que também podemos encontrar no trabalho Uma visdo juridica
e social da homossexualidade, de Daniele Macedo e Eliane Alexandre®,
ainda que de maneira bastante pontual, mas significativa, ja que citado
como uma referéncia de um tempo em que o amor entre mulheres era
permitido:

“Evidenciou-se o lesbianismo na ilha de Lesbos, da qual derivou o
termo usado hoje para caracterizar o homossexual-feminino.”’

3-Conclusao

Percebemos que nosso viés de pesquisa, ao procurar entender em que
lugares e de que forma ganham lugar memorias relativas a sexualidade de Safo
de Lesbos, nos concede espagos bastante ricos e complexos para uma proposta
de trabalho histérico. Permitindo-nos um grande espaco para reflexdes sobre os
processos de escrita da histdria, assim como para uma releitura da Antiguidade
Classica que visa a uma critica de leituras desse periodo enquanto mero modelo

de uma sociedade ocidental presente.

¥ |dem, pp. 28-29.

% MACEDQ, Daniele Cristina Alaniz e ALEXANDRE, Eliane Sobrinho, Uma viséo juridica e social
da homossexualidade, Londrina: Eduel, 2003.

¥ ldem, p. 6.

Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2005, jun. 2006 143



Letticia B. R. Leite

Referéncias Bibliograficas
Fontes

ARISTOFANES. Lisistrata — A Greve do Sexo.Traduc&o e adaptacao Millor
Fernandes, Poro alegre: L&PM, 2003.

CAMPBELL, D. A.. Greek Lyric I, London: Loeb Classical Library, 1990.

FONTES, Joaquim. Brasil. Variagdes sobre a lirica de Safo, S&o Paulo: Estacao
Liberdade, 1992.

LOBEL, Edgar, The Fragments of the lyrical poems of Sappho, Oxford: Claredon,
1925,

LUCIANO, "Dialogos de las heteras"(dialogo 5), Obras IV, Traduccion y notas
por José Luis Navarro Gonzélez, Madrid: Editorial Gredos, 1988, pp. 310-
312.

OVIDE, “Sapho & Phaon”, HEROIDES. Texte etabli par Henri Bornecque et traduit
par Marcel Prevost, Paris: Belles Lettres, 1899, pp. 92-99.

Referéncias Modernas

ALBERTI, Benjamin. "Los cuerpos en prehistoria: mas alla de la division entre
sexo/género, Anais da | Reunido Arqueolégica na América do Sul,
organizado por P.P.A. Funari, E.G. Neves e |. Podgorny, Sao Paulo: MAE-
USP, suplemento 3 da Revista do MAE-USP, pp. 57-68.

BAUDELAIRE, Charles. “Lesbos” (Poemas condenados Il), As Flores do Mal
(edigao bilingle). Tradugdo, introdugéo e notas de Ivan Jungueira, Rio de
janeiro: Nova Fronteira, 2000, pp. 497-503.

BEAUVOIR, Simone de. “A Lésbica”, O Segundo Sexo: a experiéncia vivida, Rio
de Janeiro: Nova Fronteira, 1980, pp. 144-164.

BLUNDELL, Sue, Women in Ancient Greece, Cambridge, Mass: Harvard
University Press, 1985.

BREMMER, Jan. “Pederastia grega e homossexualismo moderno”, De Safo
a Sade: momentos na Histéria da Sexualidade, Campinas: Papirus,
pp. 11-26.

144 Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2005, jun. 2006



Safo de Leshos e ...

BUTLER, Judith, “Fundamentos contingentes: o feminismo e a questao do ‘pds-
modernismo™, in Cadernos Pagu, Unicamp, 11, 1998, pp. 11-42.

BURKE, Peter, O que € histdria cultural?, Rio der Janeiro: Zahar, 2004,

CANTARELLA, Eva, Bisexuality in the Ancient World, London: Yale University
Press, 1994,

COSTA, Jurandir Freire, A face e o verso: estudos sobre o homoerotismo 1,
S&o Paulo: Editora Escuta, 1995, p. 85. Grifo nosso.

DE LAURETIS, Tereza, “Atecnologia do género”, HOLLANDA, Heloisa Buarque
de (org.), Tendéncias e Impasses: o feminismo como critica da cultura,
Rio de Janeiro: Racco, 1994, pp. 206-242.

DOVER, K. J., A Homossexualidade na Grécia Antiga, Sdo Paulo: Nova
Alexandria, 1994.

Fontes, Joaquim Brasil, Poemas e Fragmentos de safo de Lesbos, S&o Paulo:
[luminuras, 2003.

FOUCAULT, Michel, Histéria da Sexualidade 1: A Vontade de Saber, Séo Paulo:
Graal, 2003.

. Histdria da Sexualidade 2: O Uso dos Prazeres, Sao Paulo Graal,

2003.

FUNARI, Pedro Paulo A., “Resenha de Women in Antiquity: new assesments” in
Cadernos Pagu, Unicamp, 12, 1999, pp. 401-404.

. Gréciae Roma, Sao Paulo: Contexto, 2002.

. Antiguidade Classica: a historia e a cultura a partir dos documentos,
Campinas: Editora da Unicamp, 2003.

GOIS, Joao Bosco, "Desencontros: as relagdes entre os estudos sobre a
homossexualidade e os estudos de género no Brasil”, in CARVALHO, Marie
Jane Soares e ROCHA, Cristianne, Maria Famer, (orgs.), Produzindo género,
Porto Alegre: Sulina, 2004, pp. 112-121.

Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2005, jun. 2006 145



Letticia B. R. Leite

HALL, Stuart, “Quem precisa da identidade?”, Silva, Tadeu Tomaz da (org.),
Identidade e diferenga: a perspectiva dos estudos culturais, Petropolis:
Vozes, 2005, p. 109. (grifos nosso)

HEILBORN, Maria Luiza, “Ser ou estar homossexual: dilemas de construcdo de
identidade social”, in BARBOSA, Regina Maria e PARKER, Richard (orgs.),
Sexualidades Brasileiras, Rio de Janeiro: Relume Dumara: ABIA; IMS/UERJ,
1996, pp. 136-145

KATZ, Jonathan Ned, A Invengéo da Heterossexualidade, Rio de Janeiro: Ediouro,
1996.

KATZ, Marilyn A., “Ideclogy and ‘the status of women’ in Ancient Greece”, in
LEVICK, Barbara e HAWLEY, Richard (eds.), Women in antiquity: new
assessments, London: New York Routledge, 1995, pp21-43.

LARDINOIS, Andre, “Safo de Lesbos e Safo Lésbica”, in Bremmer, Jan (org.), De
Safo a Sade: momentos na histdria da sexualidade, Campinas: Papirus,
1995, pp. 27-50.

LESKY, Albin, “El canto lesbio”, Historia de la Literatura Griega, Madrid: Gredos,
1985, pp. 153-174.

LESSA, Fabio de Souza de, Mulheres de Atenas: Melissa do Gineceu a Agora.
Rio de Janeiro: Laboratério de Historia Antiga (LHIA), UFRJ, 2001.

MACEDO, Daniel Cristina Alaniz e ALEXANDRE, Eliane Sobrinho, Uma Visdo
Juridica e Social da Homossexualidade, Londrina; EDUEL, 2003.

MAZEL, Jacques, “Safo ou 0 amor ‘rompedor de membros”, As Metamorfoses
de Eros: 0 amor na Grécia Antiga, 1988, pp. 139-151.

MORAIS, Maria Lygia Quartim de, “Usos e limites da categoria género”in
Cadernos Pagu, 11, Unicamp, Campinas, pp. 99-105.

MUNIZ, Fernando, “Sappho: poesia e ethos” in Phénix, Rio de Janeiro: Sette
Letras, 2001, pp. 149-162.

PASSMAN, Tina: “Out of the closet and into the field: Matricultura, the Lesbian
Perspective, and Feminist Classics”, in RABNOWITZ, N. S e RICHLIN, A.

146 Boletim do CPA, Campinas, n20/21, jul. 2003, jun. 2006



Safo de Leshos e ...

(eds.), Feminist Theory and the Classics, New York London: Routledge,
pp. 181-207.

POMEROQY, Sarah B., “Women's identity and and the family in the classical
polis” in LEVICK, Barbara e HAWLEY, Richard (eds.), Women in antiquity:
new assessments, London: New York Routledge, 1995, pp.111-119.

RAGO, Margareth, “Descobrindo historicamente o género” in Cadernos Pagu,
11, Unicamp, Campinas, 1998, pp. 89-98.

ROUDINESCO, Elisabeth e PLON, Michel, Dicionario de Psicanalise, Rio de
Janeiro: Jorge Zahar Ed., 1998, pp. 350-355.

SALMERON, Maria Dolores Gomes, “Safo”, FIGARES, Maria Dolores(org.),
Mujeres Geniales de la Historia, Madrid: Editorial, 2004,

SILVA, Maria Aparecida O., “O mistério da miragem: a mulher na histéria de
Esparta”, in FUNARI, P. P. A, FEITOSA, L. C. e SILVA, G. J. da (org.),
Amor, desejo e poder na Antiguidade: relagdes de género e representagdes
do feminino, Campinas: Editora da Unicamp, 2003, pp. 241-258.

SILVA, Tomaz Tadeu da (org.), Identidade e diferenga: a perspectiva dos estudos
culturais, Petropolis: Vozes, 2005.

SCOTT, Joan, “Historia das mulheres” in BURKE, Peter(org.), A Escrita da
Histdria: novas perspectivas, S&o Paulo: Unesp, 1992.

SKINNER, Marilyn B., “Woman and language in archaic Greece, or, why is Sappho
awoman?” in RABINOWITZ, N. S e RICHLIN, A. (eds.), Feminist Theory
and the Classics, New Yorke London: Routledge, pp. 125-144.

SORJ, Bila, “O feminismo na encruzilhada da modemidade e pos-modernidade”in
COSTA, OLIVEIRA, Albertina de e BRUSCHINI, Cristina (org.), Uma Questao
de Género, Sao Paulo: Rosa dos Tempos, 1992, pp. 15-23.

SPENCER, Colin, Homossexualidade: uma historia, Rio de Janeiro/S&o Paulo:
Record, 1999. SWAIN, Tania Navarro, “Feminismo e Leshianismo: a identidade
em questao” in Cadernos Pagu, 12, Unicamp, 1999, pp. 109-120.

. O que é Lesbianismo?, Sao Paulo: Brasiliense, 2000.

Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2003, jun. 2006 147






A ORIGEM DOS NOMES SEGUNDO PLATAO

Maria Carolina Alves dos Santos™

Resumo: Na discussao sobre a retiddo dos nomes no Cratilo — o Unico escrito de Platdo em que
se busca esclarecer a natureza de uma so nogéo do inicio ac fim, a da préopria linguagem — a

questdo de sua 0pBATT|g dominara o longo afrontamento das teses. Defendidas por Hermogenes
e Cratilo segundo uma polaridade de excluséao, discute-se a respeito da justeza e conveniéncia
de cada uma delas na arte de nomear. Admitidas sem prévia demonstracédo, essas premissas
destinam-se a fornecer o ponto de partida a interlocugéo somente, da qual devera brilhar a luz
de uma teoria nova sobre o tema. Neste dialogo, estabelecem-se as bases de uma teoria da
linguagem, fundamento de uma doutrina do conhecimento proveniente de uma hipotese em
elaboragado, a da existéncia das Idéias: o problema da justeza dos nomes estaria vinculado,
essencialmente, ao da estabilidade daquelas inteligiveis realidades.

Palavras-chave: teoria da linguagem, Platio, justeza dos nomes, dialética, hipotese das Ideias.

THE ORIGIN OF THE NAMES ACCORDING TO PLATO

Abstract: In the discussion on the appropriateness of names in Cratylus —which is Plato’s sole
written work in which he seeks to discover the nature of a single notion from the beginning to the

* Maria Carolina Alves dos Santos (mainasantos@terra.com.br). Faculdade de Filosofia Sao
Bento (FSB, Mosteiro de Sao Bento, SP).
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end, i.e., the nature of language itself — the question of its OpfdTng dominates the extensive
confrontation between the different theses, which are being defended by Hermogenes and
Cratylus according to a polarity of exclusion. They discuss the soundness and appropriateness
of each within the art of naming. Admitted without previous demonstration, those premises solely
aim at supplying the starting point of the conversation, from which the light of a new theory will
shine on thatissue. In this dialogue, the rationale of a doctrine of knowledge is being elaborated.
That rationale originates from a hypothesis in elaboration, the one on the existence of Ideas: the
problem of the appropriateness of names would be essentially related to the problem of stability
of those comprehensible realities.

Key Words: a language theory, Plato, the appropriateness of names, dialetics, hypothesis of
Ideas.

1. As bases da nova teoria da linguagem

Estudo filosofico de importancia capital € inaugurado no Cratilo’ com a
discussao a respeito da retiddo dos nomes, num esforgo de designagédo do
ainda enigmatico ser da linguagem, e de seu valor para a aquisicao de um
conhecimento verdadeiro. Este é o Unico dialogo platénico em que, todo ele,
busca esclarecer a esséncia de uma nogéo apenas, a da propria linguagem. E
isso nao so do ponto de vista instrumental, desde que ela constitui a mediacao
sem a qual nenhum conhecimento poderia ser comunicado e nem mesmo
enunciado intelectualmente (JOLY,1974, p.5). Problema crucial no debate
intelectual da época, a questéo da 6pdéTng dominara o longo afrontamento entre
as proposi¢oes defendidas por Hermégenes e Cratilo, na obstinada reivindicacao

de ambos quanto a justeza e conveniéncia da sua tese propria na arte de nomear.

" E sobretudo na época da Sofistica, quando todos os valores da heranga grega foram postos
em questdo, que a linguagem tornou-se objeto de reflexdo (W. JAEGER. Paideia. p. 363).
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Convencido de que a justeza do nome sé pode ser resultado de um acordo
de artificial efeito Hermdgenes diz, por um lado, que qualquer deles atribuido a
um objeto particular por convengdo (véuw), jamais poderia pertencer-lhe
intrinsecamente. Cratilo, em posicdo aparentemente oposta propde, por outro
lado, a essencial correspondéncia do nome com o objeto a que se refere; e, a tal
ponto se igualariam e se confundiriam que o conhecimento do nome suporia ja
o exato conhecimento da coisa mesma (dbuoet) que € nomeada. Antitéticas no
movimento da argumentag&o, essas premissas, admitidas sem prévia
demonstracdo, destinam-se a fornecer um ponto de partida a interlocuco, da
qual devera surgir uma teoria nova?.

Ao final da interlocucéo, pela impoténcia que as teses dos dois oponentes
demonstram em enfocar adequadamente a questéo da propriedade dos nomes,
nao se adotara nenhuma das duas solucdes apresentadas. Esta sera sugerida
por Socrates, ao propor as bases de uma teoria da linguagem, fundamento de
uma doutrina do conhecimento, elas mesmas provenientes de uma hipotese, a
da existéncia de seres ideais, inteligiveis e imutaveis, ainda em elaboragao®. E

preciso que as sutilezas de pensamento, a proposito da natureza intima das

? Como os gregos, antecessores a Platdo, admitiam a identidade entre nome e coisa nomeada
confundindo linguagem e verdade com realidade sensivel, no Cratilo ira se mostrar que a linguagem,
ao falar assim como ciéncia do geral, tem a propriedade de manifestar, ndo exatamente a
realidade desta coisa, mas de significa-la. (B. PARAIN, wpdypa kal dvopa. In: Recherches surla
nature et les fonctions du langage. Paris: Gallimard, 1942, p. 32 e ss)

 Socrates fala mais explicitamente da existéncia das Idéias no fim da discussédo apenas, como
uma hipotese prudentemente levada adiante (Zcélar ... & €ywye moldkig dvelpdTTw — 439¢c-e).
Para A. SOULEZ, o Cratilo & um didlogo de transigdo para o Sofista, inscreve-se numa estratégia
argumentativa que o ultrapassa: reclama a solugdo légica de um problema de método que obriga
a considerar, em conjunto, a concepgao da linguagem e a teoria do conhecimento, partindo de
aquisigdes obtidas com as investigagdes do Teeteto e do Parménides (La grammaire philosophigue
chez Platon. Paris: PUF, 1991, p. 39).
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coisas, sejam elucidadas de modo a propiciar a plena manifestagéo de sua
significagdo: o problema da justeza dos nomes estaria pois intimamente ligado
ao da estabilidade das coisas “em si”, originarias de uma instancia superior ao

plano sensivel.

1.1 O estudo platénico do étupov: da oposigéo a convergéncia

Ao ser passada pelo rigoroso crivo da dialética socratica, a oposicédo
preliminar das teses adversarias de Hermdgenes e Cratilo se dissolve, na medida
em que os vinculos que ambas mantém com a sofistica se tornam evidentes®. A
partir dessa refutacao, a divisdo entre retidao por natureza e retidéo por convengéo
revela-se artificial, uma espécie de ma dicotomia. Sécrates mostra que nao é
preciso adotar nenhuma delas, porém, definir adequadamente em que se constitui
a opbdTne da linguagem. E necessario, para tanto, ser possivel dizer falso sobre
a natureza do justo sem que por isso a corregéo cesse de ser aquilo que &.0u,
dizendo de outro modo, existem duas possibilidades na linguagem, a da verdade
e ado erro; dualidade esta que sera, entéo, aceita por Cratilo— Hermogenes a
admitira prontamente (Crat.348b) — ao fim de cerrado questionamento dialético
(SOULEZ, 1991, p.43).

O artificialismo da convengéo (v6w) proposto por Hermagenes como base
Unica do ato de nomear, fundamentada exclusivamente no arbitrario poder de
decisao daquele que nomeia, permite que as coisas se tornem sempre outras.

Admitir como valido o relativismo dessa tese — todo nome embora bem impressées

“ Na perspectiva socratica, os sofistas, mestres da arte oratoria, ndo teriam exercido seu
espirito critico sobre a linguagem, contentando-se em estuda-la s6 gramaticalmente, a fim de
aperfeigoar o seu instrumento de ensino. A“retiddo” da linguagem, enquanto objeto de pesquisa
entre eles, € uma busca de tornar mais preciso o sentido de cada termo, o que Protagoras
denomina opoérew (Fedro 267c¢) ou dpléTng, simplesmente (Crat. 391b-c).
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(mdbear) de cada individuo em particular — “conforme ao que ora lhe parece” -
sendo assim impossivel falar falsamente (Crat.386d)*? Além disso, se a verdade
€ reduzida a mutaveis percepgdes de quem fala, se € o sujeito o Unico critério
para que a existéncia de algo seja estabelecida, ndo acabarao sendo verdadeiros,
por necessidade, todos os discursos? E impensavel ndo seria, também, qualquer
erro ou contradicdo neste dominio? Eis a paradoxal consequéncia da tese
convencionalista se levada a seu extremo, um radical relativismo ontolégico e
gnoseologico.

Atese de Cratilo, baseada no conceito de dtoic, reivindica para os nomes
uma capacidade natural de imitar com retiddo o modo de ser das coisas as
quais se refere. A proposicéo da total identidade de natureza entre dvopa e
mpdypa, que é particular e sensivel, pretende estabelecer contra Hermoégenes,
que haja justa, constante e imutavel denominacéo — valida para Gregos, Barbaros
e demais povos — para cada um dos seres (Crat.383ab)® Estandc o nome —cuja
funcao seria instruir (Crat.988b), desvelar (n\ovv - Crat. 390a) a natureza exata
da coisa — vinculado ao que esta em perpétuo fluxo, ndo participaria ele também
de sua permanente instabilidade? Ainda que a linguagem natura! tenha tendéncia
a universalizar-se — busca exprimir seu proprio sentido e traduz com seus recursos
ode outraslinguas’ — n&o acabaria por endossar complacentemente o relativismo

das proposicdes protagodricas, em estreita conexao com a teoria heraclitiana do

5 Cf .Teet.152a, 161e. Se existem para Protagoras dois discursos opostos para um so objeto, o
diglego € instrumento natural de controvérsia; nada ha que possa ser nomeado com justeza, e
o que designamos grande aparecera ao outro como pequeno (Teet.151e): cada individuo € juiz
da verdade, a medida da realidade € a percepcéo individual do momento.

5 Para V. Goldschmidt essa concepgao seria inspirada no Adyo¢ universal proposto nos
fragmentos de Heraclito (Essai sur le “Cratyle”, Paris: Vrin, 1986, p.23).

7 A linguagem natural tem a propriedade de ser metalinguagem para si mesma, dai as longas
paginas que Platdo dedica as etimologias no Cratilo (C. GAUDIN. Platon et 'alphabet, p. 118).

wh
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mobilismo universal? Ou seja, estando expostos & incessante disperséo, a
incontrolavel mudanga inerente ao mundo sensivel, seus objetos ndo se tornam

sempre outros, inviabilizando qualquer conhecimento estavel (Crat. 439d-440b)2?

A ludica reconstitui¢do arqueoldgica da lingua

Do esforgo critico para mostrar que nem palavras podem ser coisas e
nem coisas identificam-se a palavras, desde que as Idéias — referéncia do
dialético, que & o demiurgo auténtico da retidao da linguagem — transcendem a
ambas (ROBIN, 1967, p.382), nasceram as numerosas paginas do Cratilo
dedicadas ao estudo dd éTupov.

O método etimoldgico € solidamente construido sobre pesquisas de ordem
filoldgica, e sua importancia resulta da bem humorada associacéo que faz
Socrates entre a veracidade dos nomes e a das significacdes neles contidas,
fazendo reviver seu ser embrionario em cintilantes intermiténcias. Ele reconstitui
minuciosamente a arqueologia dalingua, realiza o inventario desse vasto sistema
cujo sentido circula subterraneamente: revela um labirinto de interconexdes que,

no conjunto, representam a fascinante tradigéo cultural inscrita no idioma grego®.

® Segundo V. Goldschmidt, o sistema de Cratilo retine tendéncias e correntes, as mais diversas
de sua época — caracterizadas pelo relativismo e culto da linguagem — as quais o dialogo visa
atingir reafirmando a estabilidade da realidade, dos atos e valores (Essai sur le Cratyle. Paris:
Vrin, 1988, p. 207). Aristoteles, na Metafisica, ndo faz distingdo entre a filosofia de Cratilo e a de
outros heraclitianos (A 6, 987 a 29; ['5, 1010 a 7) e o considera, em relagdo a doutrina do
mobilismo universal, mais radical que o proprio Heraclito: para ele, ndo se poderia entrar uma vez
sequer no mesmo rio (['5, 1010 a 10 sg.).

? As analises etimoldgicas comportam uma triparticao: aos nomes de divindades sucedem os
nomes de fenémenos cosmoldgicos e de nogdes morais. Para Diogenes Laercio, o livro de
Heraclito era dividido em trés partes: uma cosmoldgica, uma politica e uma teologica (Vie d’'Heraclite,
IX5), que, provavelmente, constituiam as principais matérias de ensino da época. O sofista &
definido no diglogo O Sofista, como contraditor que pretende formar seus discipulos a partir de
ensinamentos sobre coisas divinas, fenémenos cosmoldgicos, questdo do devir e do Ser, e
sobre as coisas politicas (232cd; V. GOLDSCHMIDT. Essai sur le Cratyle, p. 109-110).
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A investigacio identifica-se entdo a um jogo hermenéutico’® decompondo
nomes de deuses e herdis em seus elementos, as silabas; elas mesmas sao
separadas em sopros e vozes (consoantes, grupos consonanticos e vogais),
unidades abstratas de significac&o (material sonoro destituido de sentido humano).
Recompde-se em seguida, idealmente, a partir das palavras em frases completas,
inteligiveis significantes as vezes redutiveis, outras vezes diametralmente opostos,
até mesmo ao sentido popular emprestado aos deuses™. O nome Hermes, por
exemplo, & relacionado ao discurso por suas qualidades fundamentadas no poder
da palavra: & intérprete ou mensageiro, & também trapaceiro, fértil em discursos
e comerciante labioso. Falar (elpeiv) & fazer uso do discurso e, também, inventar
(Homero); e da reunido dessas duas expressoes, o legislador (vopoéng) forma
o nome do deus como se nos advertisse: “homens, a divindade que inventou o
discurso deveria ser chamado Eipijung com toda justica; mas hoje, segundo
penso, embelezamos-lhe 0 nome e o chamamos Hermes.” (Crat.408a-b).

Por meio dessa operacio de desestruturagcdo dos sentidos usuais Socrates
busca, portanto, reencontrar o significado que os deuses deram aos elementos
sonoros, usando técnica tradicional de interpretacéo praticada pelos profissionais
da hermenéutica, poetas, cantores, que remonta ao saber dos inventores do alfabeto

fonético a respeito do material vocal, da variedade de entonagdes, acentos e sopros'™.

° |nicia-se uma sinfonia ditirambica, afirma V. Goldschmidt, que desde o principio aparece com
toda sua forca destrutiva, pondo em questdo até mesmo a esséncia divina (op. cit., p. 111).

' Os nomes dados aos seres eternos que sdo os deuses por exceléncia, constituem a verdadeira
pedra de toque da tese naturalista. Socrates, explica ironicamente esse nome (8col 8civ) pela
nogéo de “correr™ “os primeiros habitantes da Grécia acreditavam somente nos deuses aos
quais créem, ainda hoje, a maior parte dos Bérbaros: o sol, a lua, a terra, os astros, o céu. Como
os viam todos andando e correndo em um movimento perpétuo, eles os chamaram deuses
segundo a natureza do correr” (397d).

™ Para C. RAMNQUX, o Cratilo € um convite 8 meditagcdo sobre a misteriosa nogao do sopro
implicita ja na pré-histéria da Juyx| — o ar que escapa da boca do morto & portador da vida — cuja
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1.3 A semelhanga das antigas Teologias

A exploragéo da enorme riqueza de que & depositaria a linguagem — o
nome contem sob forma contracta um Myog interior que possui primazia sobre
ele, pois, guarda abreviadamente seu significado — & um tributo ao inolvidavel
patriménio religioso das antigas teologias. Reanima a memaria desse exercicio
etimoldgico, praticado para evocar e desvelar a esséncia de uma divindade®: o
nome & um Aéyo¢ que manifesta a natureza do deus (Sn\ol T dvoLr ToU Bou
- Crat.396a), tal como o préprio nome de Zeus (¢oTiv olov AdyoC T Tob ALOG
ovopa — Crat.369a) que faz emergir sua funcéo, ser causa da vida (alTiog Cwn
-Crat.369b). E a essa poténcia divina escondida na natureza das palavras que
podem ser aplicadas, com rigor, as coisas cuja natureza & ser perpetuamente
(T& OpBidG Kelpeva TepL T del GuTa Kal TedbukdTa — Crat.397b-c), e que permite
sua correta definicao (JOLY,1974, p.29-30). Verificar-se-ia assim a tese socratica
da divindade das esséncias, conforme o principio da conveniéncia onomastica e
eponimica, segundo o qual & preciso dar nomes divinos para as esséncias eternas
(JOLY,1974, p.29-30): eis uma lico filoséfica importante a ser extraida da

experiéncia do filésofo com as etimologias.

chave € preciso buscar nas mal conhecidas linhas que remontam de Cratilo a Heraclito. E
preciso decifrar em que momento do jogo vocal se separam o elemento de inteligibilidade e o
sopro: evocando a dificil expresséo heraclitiana, ¢ Adyog da by (D.K. 45 e 115), pode-se dizer
que o Adyog conteria o sentido inteligivel, e a buyr o sopro e a voz? (La tradition pré-socratique
et le langage. Revue de Metaphysique et Morale, n® 2, Avril-Juin, 1974, p.269-273).

* A dificuldade & que as palavras envelhecem e, por razdes de comodidade e elegancia, foram
alteradas pela linguagem humana. Para Sdcrates, os principios lingiiisticos que comandam, em
nome de critérios econdmicos ou estéticos, essas transformacées diacrénicas sdo: cidoppia
(414a) contragao de silabas (415b), embelezamento da lingua (xaM\wmopdc - 426d), sutileza,
elegéncia e pesquisa (440b, 402d, 426a, 399a); v. H. Joly, op. cit., p. 30, n. 89.
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Apés trinta paginas de exame de palavras de insondavel antiguidade,
integrantes dos quadros imémores da tradicdo, Socrates acaba por recusar-lhe
a validade necessaria para cumprir todas as exigéncias de uma tarefa filosofica,
de por si s6 denunciar a falsidade ou dizer a verdade, revelando o ser proprio da
coisa. Ao contrario do que afirma Cratilo, o exercicio de denominagao imitativa
pode ser bem ou mal feito; além do que, a questao da retidéo dos nomes nao se
reduz a mera indagacgao da génese e da historia da lingua: &, nitidamente, um
problema de critica de suas relagbes com o pensamento (ROBIN, 1967, p.381).
E se 0s nomes, por si préprios, ndo podem manifesta-lo em sua verdadeira
medida, & preciso ir buscar além dos caminhos ja percorridos pelos
predecessores, no lugar onde esta alojado o critério distintivo da verdade, para
bem regrar nosso julgamento e nossos discursos: se as coisas, em si mesmas,
ndo podem ser apreendidas a partir dos nomes, deve haver um outro meio
perfeitamente legitimo para pesquisa-las e descobri-las ((nrew pév kal elpioxel v,
Crat. 436a).

O fundamental & haver aprendido a reconhecer, ac termo de exaustivo
percurso, esferas mais altas da realidade onde existem os seres divinos, as
Idéias, em sua primordial primazia ontoldgica sobre todos os demais seres’™.
Apoiado nessa premissa de grande significagéo, que resume toda sua filosofia —
a do realismo absoluto dessas transcendentes esséncias que detém a eterna
estabilidade (Crat.483c) — Socrates formula ao fim do dialogo (embora nao
desenvolva suas implicagdes), o modo decisivo para retificar o Adyog; e, para

facultar-lhe um bem articulado uso, objetivo (independente do sujeito

" Crat. 439c. As Formas, sendo puras realidades, sdo absolutamente independentes, anteriores
ao sensivel empirico e ao sujeito que as conhece, ds quais esta inteiramente subordinado (v.
J. MOUREAU. Realisme et idéalisme chez Platon. Paris: PUF, 1951, p. 3.).
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cognoscente), filosofico, presente na linguagem “ideal” (ou plenamente natural)
do auténtico dialético’s.

Antes mesmo de Cratilo entrar na conversa, em plena discussdo com
Hermogenes, a idéia socratica de uma certa naturalidade dos nomes ja se
apresenta com nitidez (Crat.389c). Constitui, na realidade, um momento de lenta
e progressiva definic&o Unica da corregio (6pddTnc), cuja elucidagéo estabelece
o horizonte da pesquisa, a verdade a respeito da justeza dos nomes (T d\iferar
meplL dvopdTwy opfoTnTog), que se trata de buscar concretamente, com ambos,
uma frase bem ligada em um perfeito entrelagamento (cupmioxn). Para isso a
investigagao muda, da anélise etimoldgica do sentido das palavras para a natureza
das palavras iconograficamente definidas; das etimologias ingénuas e dos
arcaismos que elas encerram (presenca de coisas nas palavras), para uma
etimologia refletida, cuja ligacao filosofica é inseparavel de uma concepgao
iconografica da palavra (JOLY,1974, p151).

2. Natureza iconografica dos nomes

Com a finalidade de proteger o discurso filosofico dos prestigios da
gnoseologia sensualista defendida por seus antecessores, Sdcrates propde a
existéncia de justificantes paradigmaticos, aos quais ira subordinar os Ayot

dos Dialogos. Dotados de real objetividade, esses seres inteligiveis,

® Em 439d-440b, Sdcrates afirma: se o sujeito cognoscente existe sempre, assim como o objeto
conhecido, da mesma maneira que o Belo e 0 Bem, e ainda cada um dos seres em particular, as
coisas examinadas em nada se assemelham a um fluxo incessante (ver Féd. 78d: Tim. 51b). E
no Fédon que Platao estabelece, claramente, a diferenga entre as duas espécies de realidade,
uma visivel outra invisivel (79 a); e, também, que o sujeito cognoscente reside na alma, cuja
semelhanga e parentesco com o invisivel & natural (79d).
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permanentemente idénticos a simesmos, destinam-se a funcionar como causa
explicativa da infinidade de palavras que a eles se referem, e que lhes sao
homdnimas, conforme menciona A Republica (507b, 475e).

O “realismo” das ldeias empresta a linguagem do dialético um alto nivel
de abstrag&o, determinando-lhe assim, por sua imutavel exemplaridade, um novo
modo de existéncia: cada um desses seres Unicos e universais, por vocagao,
aplica-se a uma indefinida quantidade de objetos particulares e da-lhes nome.
As intimas ligagbes da suprema unidade, o Bem, com a vasta multiplicidade de
nogoes relativas aos seres do mundo fenoménico — as quais infunde inteligibilidade
e delineia a configuragéo que lhe & propria — s&o assim legitimadas por Socrates
no livro VI da Republica. Atribui-lhes estatuto ontolégico peculiar, da mesma
ordem do que existe entre o original e sua copia, a partir do paradigma da
atividade pictérica, cujo centro é ocupado pelo problema da semelhanca. Ao
circunscrever as relacdes entre linguageme Ser, com a esfera da mera similitude,
abre capitulo inédito nas prolongadas investigacdes desenvolvidas sobre a retidao
dos nomes. Segundo o0 modeloc proposto, 0 nome e a coisa n&o s&o 0 mesmo,
ha entre eles a mesma distancia existente entre o original e o seu retrato (copia):
nao se identificam nem no nivel verbal nem na dimenséao ontolégica, raz&o pela

gual ndo se pode tomar a imagem pela coisa que ela representa.

2.1 A fungao do nome é imitar o real

A definicdo de uma coisa, segundo o “realismo” que esta na base da
concepcgao platénica da linguagem “ideal”, significa a recomposigao adequada
de sua formula originaria. Mediante o entrelagamento (cvpmhokn)) de nomes,
necessariamente inscritos nesse fundo canénico imutavel, ela sera expressa no

entanto, ndo de maneira idéntica a que na realidade €, mas de modo semelhante
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(AN eorkog — Sof.240ab)™®. Para que seja instrumento de revelacao da coisa que
quer significar, o nome precisa realizar a sintese qualitativa de seus caracteres,
através de sons e silabas gue convém (mpocrcorTa) para figura-la; e desvincular-
se dos nao convenientes, aqueles que ndo tém com ele nenhum grau de
semelhanca (Crat.423a).

O nome exerce pois fungéo puramente imitativa pippnua (Crat.423b)
mantendo, por isso mesmo, nitida dualidade face ao Modelo; e, mesmo jamais
sendo idéntico acs seres inefaveis, deles participa (petéyeiw—Crat.422a). Ele
obtém assim a estabilidade e exatid&o suficientes para revelar (&n\ovv), ainda
que nao perfeitamente, a esséncia das coisas a que se referem, a multiplicidade
de imagens (cl8wlov) fonéticas produzidas durante um discurso (Crat. 386a-
389d; 392¢; 430b)'".

Dizendo de outra maneira, a investigacdo sobre a retiddo dos nomes
trouxe a luz, em certo momento, o sentido das palavras, cujas etimologias foram
ludicamente reconstruidas e analisadas, para enfatizar esse ponto de culminancia
que ¢ a elucidag&o de sua natureza iconografica e evocativa. Enquanto passagem
obrigatdria, para todo conhecimento que se quer verdadeiro (Carta VII, 341b), o

s No Sofista, o Estrangeiro busca definir imagem (cidwiov), indagando se na definigdo dada por
Teeteto — um segundo objeto semelhante copiado do verdadeiro(ciswior v dalper clvar TAY
YeTo Tpog T anfidy dbwpoiwpévon Erepor TotoUtor) — significa semelhanga (dAL' eotkdc) com
um ser real (6rTwg ov) e, se esta ndo & real ainda que nio seja um ser verdadeiro. Teeteto acaba
admitindo que, se o ser semelhante de algum modo & real (otv A v clicin Srruc),

0 nao-ser de algum modo também o & (dA\' éat ye uiv mwe"). Na Apologia, impulsionado por uma
certa voz da qual & arauto, Socrates preocupa-se em dizer a verdade (v aindy Aéyovrta -18a),
0 que exige — seja na pratica efetiva de sua apologia, seja em sua linguagem filosofica — a
conformidade do discurso com a verdade (ver C. Gaudin. Platon et 'alphabet, p. 115).

" CfPM. SCHUHL, Platon et el arte de su tiempo. Buenos Aires: Paidds, 1958, p. 108. H. JOLY, op.
cit., p. 38. No Sofista, a imagem é definida como o que ha de comum entre todos os objetos que
dizemos multiplos, aos quais atribuimos entretanto um s6 nome, cidwior, que estendemos a
todos eles como a um ser tnico (240a).
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tipo de pipnoig que se pode esperar do nome € exatamente este: o que tem por
objeto, ndo as propriedades sensiveis como a imitagéo pictérica (ypaduki) —
cuja atividade é realizada por meio de cores e formas — mas, a ovola mesma de
cada coisa (Crat. 423 d-e, 431d, 434a)'®. Em que termos?

2.2 Ser de semelhanga

No contexto da teoria dos discursos filosoficos do Cratilo, o exercicio
para instaurar a “bela imitag&o” — sendo a imagem, por natureza, replica
insuficiente do modelo —revela-se ineficaz para realiza-la enquanto reproducéo
rigorosa e fiel do que € o real (Rep.515c, 636b). Irremediavelmente, qualquer que
seja o tema a ser desenvolvido, o que se obtém é sempre “um segundo objeto
de semelhanca” (¢Tcpor TolobTov -Sof. 240ab)™. Mas, se somente um deus
poderoso teria capacidade para fabricar dois Cratilos perfeitamente idénticos,
ainda assim nao poderia ser denunciado como divindade enganadora a promover
dissimulado ilusionismo que impossibilita qualquer distingédo entre a copia
e o original (Crat. 432b-c)?*? Isso n&o ocorreria também com os discursos? E a
arte do prestidigitador (OaupaTomdia), no limite, usando de variados truques em
sua busca cega da total similitude, ndo pretenderia (ele sim) uma simulagéo da

realidade auténtica?

® Em sua funcio representativa, a linguagem é ainda sinal da coisa, enquanto a desvela e
permite que seja vista: snowr significa também “fazer ver” no sentido de designar, apontar com
o dedo; e onpcior, da mesma maneira que pipnpa ou &iiwpa, significa o que indica, o que imita,
o que manifesta a coisa (H. JOLY. op. cit. p. 149 n. 162).

" A imagem definida como um “segundo objeto semelhante”, duplica o modelo e, por essa
similitude, perfila-se a categoria do Mesmo; e, enquanto ndo se confunde com o original, remete-
se também a categoria do Qutro (J. P. VERNANT, Naissance d'images. In: Religions, Histoires,
Raisons. Paris: Maspero, 1979, p. 110-111).

2 Se a semelhanga se tornar identidade, ndo havera mais em relagéo ao verdadeiro Cratilo uma
imagem-retrato, mas dois Cratilos em lugar de um s6 (432c).
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Do sofista, ilusionista da palavra (“fala sobre tudo sem nada conhecer
verdadeiramente”), pode-se dizer que € um magico imitador de realidades (juunic
Tov Svtwy — Sof. 235a), produz pelos sortilégios (yonTeia) de sua arte imagens
que destinam-se a encantar, a iludir os jovens, os quais longa distancia os
separa ainda da verdade das coisas (Sof. 234c¢-d )*'. Os discursos filoséficos ao
contrario, apenas experimentariam consisténcia em sua “démarche” fabricante
(moinoig) de imagens (clkwreg), amarrando-se em um ponto que é central: o ser
de semelhanga consiste, por esséncia, em ser fundamentalmente outro, diverso
dos objetos permanentes do mundo verdadeiro.

Aarte do dialético — devido a natureza iconografica dos nomes dos quais
se utiliza — n&o tera outra realidade, senZo a de justamente evidenciar essa
“fratura”, guardando alteridade precisa em relacéo as Idéias. Em sua aventura
pelos dominios da representagédo do cerne mesmo das coisas, ele teria como
tarefa denunciar, com seus Aéyo de pura semelhanca imitativa, as mas copias
que pervertem as verdadeiras proporgdes das coisas, num jogo gratuito de
ilusionismo fantasmagérico, forjando a impress&o de estar (re)criando, com
exatidao, a auténtica realidade (Sof. 234b).

Se internamente — segundo a coeréncia extremamente flexivel que
caracteriza o pensamento expresso nos dialogos platénicos — esta estabelecida
a impossibilidade de uma imitacdo que n&o esteja vinculada a um modelo (este
mesmo inimitavel em sua originalidade prépria); e se aimagem resultante, embora

possua sempre algum trago (por péalido que seja) do objeto, pertence ‘a ordem

# Os sofistas ndo buscam produzir imitagéo, cépias — icones (elkwreg) mas ilusdo, simulacros
(bdvraopara) do real e, de tal modo reproduzem suas proporgdes exatas (comprimento, largura
e profundidade), que as fazem passar pela coisa mesma (efeito de “trompe-I'oeil’); v. Teet. 208e,
Sof 235e-236e; H. JOLY. op. cit.p.148-149 e n.158).
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do dawvety (intimamente vinculada ao fugidio e ambiguo dominio da 86Ea), toda a
atividade mimética (ainda que realizada com espirito e arte), jamais manifestara,
sen&o, aspectos exteriores ao eldoc?.

Assim, por vocagdo, os milhdes de circuitos que constituem a tensdo
propria das falas nos Dialogos — enquanto entrelagam nomes para produzir o
tecido dramatico — nao poderiam acolher em sua trama, mais do que uma idéia
aproximativa da coisa verdadeira: indica, revela, € um sinal da coisa (430a: pipnua
... ToL TpdypaTog). Pela imaterialidade pura de sua natureza, incapazes seriam
de realizar uma conformidade intrinsecamente perfeita da linguagem com as
Formas (432b-e, 436d, 437c-e, 438d). No entanto, arecusa do ilusionismo verbal,
proposto pela teoria convencionalista de Hermagenes, em favor de um tipo de
realismo iconografico ndo acabaria por efetuar, paradoxalmente, uma sobreposicéo
especular do natural ao convencional, uma espécie de convenc&o segundo a
natureza, a ser buscada para além das palavras, do lado das “coisas”, ou seja,
da ovola? “Uma coisa € o nome, outra € o que se exprime através dele”, diz
Socrates (Crat. 386d-e, 423e, 431b )=,

A verdadeira proposicdo sobre a corregdo dos nomes nao decorre,

entretanto, da simples inverséo de tese de Cratilo, saber o nome & conhecer a

?2 Na Republica, Platdo estabelece uma hierarquia de formas de conhecimento, onde o eiku
ocupa o lugar mais baixo, inicial, correspondente a disposicéo (walnuata) do espirito (cikaoia),
seguida de wioTig, didvota e vorjoig (511e, 533e-534a). Nao podendo apreender o objeto em si
mesmo, conhecé-lo por uma apreensao direta (ci&éral), a clkacia apdia-se sobre tudo o que
parece suscetivel de ter com o objeto qualquer semelhanca e, assim, se opde a ¢moTiun,
instalando-se no coragio da &6Ea. Esta & proveniente de &okelv, que significa assemelhar,
parecer (Sof. 236e-237a), consiste em um modo particular de conhecimento que se aparenta,
em parte ao conhecimento intelectual e, em parte, ao conhecimento sensivel (Rep. 477a): tem
por objeto 0 que é alcOnTér e, embora seja incapaz de ascender as Formas, & considerada
homénima e semelhante & elas (opwiijor opotor Te ¢kcvo - Tim, 52a).Cf, R, LORIAUX, L'étre et
la Forme selon Platon. Bruxelles: Desclée de Brower,1955, p.207).

23 Cf. H. JOLY, op. cit., p. 151.
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coisa (Crat. 435d). No “naturalismo” proposto por Sécrates, mais completo e
articulado, o nome n&o tem tal prioridade (Crat. 436¢). Apesar da falta de
explicacdo do contexto, ele deve ser tomado como instrumento didatico e
diacritico dessa verdade exterior e superior a ele (Svoua dpa St8agkalucdr Ti
éoTiv dpyavov kal SaxpLTicdr Tng ovotag — Crat. 388b-c); para apreender o nome
€ preciso conhecer as “coisas mesmas”, anteriores a eles (Crat. 439b), as €i&1),
ou aprender a conhecer as coisas umas pelas outras, ver se elas tém qualquer
parentesco entre si (Crat.438e: t.' al\i\wr ye el Euyyern kal abra &' avTiv).
Essa afirmacao alude & teoria da comunidade dos géneros do Sofista: apenas
esbogada no Cratilo, como uma denuncia do verbalismo do personagem Cratilo,
essa “teoria da verdade”, que se coloca no dominio das coisas em si e de seu
modo relacional de ser (Crat. 439d), sera desenvolvida naquele Didlogo.

No Sofista, o Estrangeiro enfatiza a propriedade do \yog de constituir o
que €, uma cupmiokl] entre 0 nome e o verbo, a partir da insercéo da ligacao
verbal no enunciado?, para dizer as coisas como elas sdo (\yewv ... 6 pév 6
pEV dAndng Ta dvta g éoTwr — Sof.263b): assim, a partir da apreenséo da
oupmokt entre 0s péyloTa eldn, assegura-se ao discurso um lugar entre estas
esséncias (mpog To Tov Adyor YL TGOV SuTwy év TL yerdy elval - Sof. 260a ) ou

sua conformidade com a verdade da coisa que &.

2 A expressdo oupmhoki) esta ausente do Cratilo.
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A FELICIDADE ENQUANTO SIMETRIA
DAALMA EM DEMOCRITO

Miriam Campolina Diniz Peixoto

Resumo: A euthymia ou o bom humor €, entre os termos que utiliza Democrito para exprimir
a felicidade, o mais importante. Ndo é sem razdo que numerorosos autores antigos e
comentadores modernos o identificaram como o conceito central de sua ética. Na euthymia
estamos diante de uma nogdo mais humana e, por isso, mais apta a indicar a idéia da
felicidade enquanto resultado de uma justa proporgéo devida exclusivamente ao esforgo e &
riqueza do complexo psicosomatico que é o ser humano. Além disso, por este termo enfocamos

ao mesmo tempo aquilo que constitui o fundamento — a boa medida (eu) de nossas afecgbes

e impulsées (thymos) — e o fim — o estado que dai resulta — de sua ética. A nogdo de thymos
indica o conjunto dos impulsos ou dos humores que estdo na origem de inumeraveis agbes e
de disposigées humanas que moldam nosso temperamento. S&o estes humores excitados ou
desequilibrados, que estdo na origem da alma em todas as espécies de movimentos, do
desejo como das paixbes. e do querer. A euthymia é portanto o bom equilibrio dos humores ou,
em outras palavras, um humor conveniente. A concepgéo democritiana da felicidade como o
resulfado de um estado de equilibriio que pode ser dito positivamente ou negativamente, faz de
sua ética uma reflexdo completamente original em relagdo aos seus antecessores e que
permanece ainda original, em relagdo aos desenvolvimentos posteriores, cujo género de
reflexdo, tornar-se-a mais e mais presente na cena filosofica, notadamente, a partir do IV
século ac. JC.



Miriam C. D. Peixoto

LE BONHEUR EN TANT QUE SYMMETRIA DE L’AME CHEZ DEMOCRITE

Reésume: L'euthymia ou la bonne humeur est, parmi les termes dont se sert Démocrite pour
exprimer le bonheur, le plus important. Ce n'est pas sans raison que nombre d'auteurs anciens
et de commentateurs modernes l'ont identifié comme le concept central de son éthique. Dans
'euthymia nous sommes en face d'une notion plus humaine e, par cela, plus apte a indiquer
lidee du bonheur en fant que résultat d’'une juste proportion due exclusivement a l'effort et & la
richesse du complexe psychosomatique qu'est I'étre humain. De plus, par ce terme nous
envisageons a la fois ce qui constitue le fondement — la bonne mesure (eu) de nos affections
et impulsions (thymos) — et la fin — I'état qui en résulte — de son éthique. La notion de thymos
indique I'ensemble des impulsions ou des humeurs qui sont & l'origine d'innombrables actions
et de dispositions humaines qui fagonnent notre tempérament. Ce sont ces humeurs, excitées
ou en désequilibre, qui sont l'origine dans I'ame de toutes sortes de mouvements, du désir
autant que des passions et du vouloir. L'euthymia est donc le bon équilibre des humeurs,
autrement dit une humeur convenable. La conception démocritéenne du bonheur en tant que
resultat d'un état d'équilibre qui peut étre dit positivement ou négativement, fait de son éthique
une reflexion tout a fait originale par rapport & ses devanciers et qui reste encore originale, par
rapport aux développements postérieurs dont ce genre de réflexion, de plus en plus présente
sur la scene philosophique, témoignera notamment a partir du 1\ siécle av. J.-C.

O pensamento democritiano confere uma enorme importancia a nogéo de
medida. No seio de uma preocupagéo em precisar a ordem e os principios que
explicam a necessaria symmetria do Universo, emergira a preocupacéo em
compreender como se da e se pode manter ou restabelecer a symmetria do
microcosmo humano. Anogéo de medida se desloca dos dominios da fisica e
da cosmologia aguele da antropologia e, por intermédio da psicologia, ela se
torna a nocdo-chave da reflexao ética de Demacrito. Lei imanente ao microcosmo,
ela & condi¢&o sine qua non para uma existéncia equilibrada, feliz, para o homem
e para a cidade. Contrariamente ao que pensava A. Moulard em seu estudo
sobre a medida, a moral democritiana da medida n&o pode muito prescindir da

fisica dos atomos, nds evocamos o testemunho de Teofrasto, onde a relacéo
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entre o fisico e o psiquico se encontra bem demonstrada. A atividade da alma,
através da qual o homem pode exercer a arte da medida, isto &, o phronein,
consciencia ou reflexdo, se produz na alma quando seus atomos se movem de
um movimento regular e se encontram em equilibrio entre eles e com os outros
atomos da mistura corporal.

Da fisica a cosmologia, da cosmologia a antropologia, e dessa ultima a
psicologia e a ética, para o individuo e para a cidade, a nogdo de medida aparece
em diferentes contextos do corpus de testemunhos e fragmentos que nos permite
reconstituir, em suas grandes linhas, a filosofia democritiana, se metamorfoseando
em numerosos conceitos que se revelam, finalmente, como diferentes maneiras
de exprimir a ordem ou o equilibrio dinamico, proprios a toda estrutura atémica,
a tudo o que existe, do macrocosmo assim como do mais complexo aoc mais
simples dos mikrokosmoi.

Mas & em sua éetica que ela aparece, de maneira mais nitida e
particularmente significativa, como o fundamento da vida feliz, de um estado de
equilibrio ao mesmo tempo fisico e psiquico da alma e, por conseguinte, do
complexo psicofisico. Pelo exercicio da phronesis & possivel ao homem
estabelecer a boa proporcédo em todos os dominios de sua vida, tanto como
individuo, em seu interior e em suas agbes, quanto em suas relagbes com o
outro, na vida social e politica. Este equilibrio € designado, no homem,
principalmente pelos termos eudaimonia, euthymia e euestd, ao lado de outros
que constituem o campo semantico da concepgao democritiana de felicidade.
Essa resulta, para o homem, de um acordo conveniente das afec¢des que
constituem seu psiquismo. A eudaimonia se funda assim na ideia de uma justa
medida ou simetria a ser, na vida humana, ininterruptamente restabelecida pela
acdo da phronesis, reflexéo sobre a acao, e pela séphrosyne, moderagé&o, nas
suas atitudes, nas suas agdes e nas relagdes com o outro.
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Na fronteira entre a necessidade e o acaso, ela se impde ao homem
como condig&o para que ndo ultrapasse os limites de sua natureza, uma vez
que em raz&o da indeterminac&o e do inacabamento de sua natureza, ele depende
dela para estabelecer a boa symmetria tés psychés da qual depende o bom
funcionamento de seu corpo, de sua alma, intelecto e sensacdes, e, por
conseguinte, seu equilibrio e aquele da cidade.

O unico meio para o homem de atingir o bem estar maximo que consiste
neste estado de equilibrio e, segundo Demodcrito, o calculo da medida. A reflexao
democritiana sobre a medida se apresenta como uma reflexdo sobre as condiches
necessarias a assegurar a symmetria da alma e da cidade, ou seja, o equilibrio
do microcosmo humano.

A natureza humana, enquanto Kosmos em escala reduzida, supde,
também ela, uma ordem, sem a qual n&o podera subsistir e desenvolver-se
enguanto agregado atdmico. Mas essa ordem, como aquela do macrocosmo da
qual & um reflexo, n&o é estavel. Se ha um equilibrio no universo, esse nao &
outro que um equilibrio dinamico, que precisara ser a cada vez e sempre
restabelecido. Assim podemos entender a nogdo democritiana da palin
diakosmeésis.

Situando-se entre a determinagéo e a indeterminagdo, o homem devera
aprender a fazer da instabilidade de sua natureza, oscilante entre o acaso e a
necessidade, a propria fonte da qual pode nutrir sua existéncia, o que se dara
mediante uma orquestracéo dos elementos que, constituindo a singularidade de
sua natureza, Ihe possibilitam orienta-la na dire¢o de seu bom acabamento. E,
em ultima instancia, esta instabilidade que Ihe confere uma relativa autonomia e
liberdade para fazer face aos acontecimentos necessarios e contingentes da
vida.
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A natureza, segundo Demaocrito, é sem finalidade, pois em um mundo
que n&o se encontra completamente e definitivamente determinado, n&o ha lugar
para um reino dos fins. Um debate se instaurou em torno da nogéo de téhog em
Demadcrito, uma vez que em alguns fragmentos a felicidade (eudaimonia) ou o
bom animo (euthymia) séo designados como telos. O tékog para Demacrito nao
precede a agdo como um norte pré-estabelecido, mas exprime antes a acéo
concluida. E o desafio que se apresenta ao homem consiste em saber fazer da
ordem necessaria, mas nao totalmente predeterminada, a matéria da
duvolonoinoilg da qual fala Demacrito: * Pois, com efeito, a educacdo muda o
rhysmos do homem (jeTapuopat), € mudando o rhysmos (peTapuapovoa) modela
sua natureza (duotomolel) "

Em sua complexidade, os corpos animados sao, em raz&o da presenca
mesma da alma, predispostos a mudanga, a transformacao. E essa, emrazéo
do rhysmos dos atomos que a constituem, & dotada de um dinamismo ainda
mais particular, o que a faz muita apta a mudancga e, por conseguinte, a ter seu
equilibrio alterado. E nisso reside, a nosso ver, a condig&o de possibilidade para
considerar, no quadro de um determinismo mecanicista, uma relativa autonomia
para a agao humana.

E, pois, na alma que & preciso buscar a origem das fungdes as mais
elementares e mais complexas do ser humano, e € unicamente a ela que se

atribui a responsabilidade pela conservagée e equilibrio do conjunto psicofisico.

" CLEMENTE DE ALEXANDRIA, Tapegarias, IV, 151: 68 B 33 DK: kal yap 1) Sibaayi peTapuojiol
Tov dvlpwmor, petapuopovca &t duotomorel. Os testemunhos e fragmentos de Democrito e
demais fildsofos pré-platdnicos séo indicados em nota comegando pela fonte antiga, seguida da
sua localizagdo na edigdo de H. Diels e W. Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker. Griechisch
und Deutsch, na reimpressao da 62 edigdo de 1952: Zirich: Weidmann, 1996. A notagao é feita
como se segue: numero de ordem do fildsofo na referida edigao (Demdcrito = 68), letra indicativa
da natureza da citagéo (“A" = Testemunho; “B" = Fragmento), nimero de ordenag&o do testemunho
ou fragmento no corpus, iniciais dos editores (“DK"). As tradugbes sao nossas.
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Entretanto, para assegurar esse equilibrio e tornar melhor o conjunto, & preciso
antes que a propria alma se encontre em equilibrio, pois somente assim sera
capaz de exercer bem as fungdes que lhes s&o proprias e operar no corpo a
alternancia de sua ordem, djewitkoopin?. A explicacéo fisica da natureza da
alma em Demacrito n&o se limita unicamente a constatagéo de sua constituicdo
atomica. Dada a natureza dos atomos que a constituem, seu rhysmos e o
dinamismo que esse lhe confere, sua disposic&o no corpo e a singularidade de
sua estrutura enquanto agregado atémico « frouxo » entrelagado a outro agregado,
resta a precisar como se opera na alma, e pela alma, a diakosmésis, ordenacéo
e reordenac&o do complexo psicofisico, em outras palavras, como a alma intervém
para lhe assegurar seu equilibrio.

A constituicio atdmica de um corpo composto predispde ou predetermina
um grande numero de caracteristicas e possibilidades, mas & preciso levar em
conta as mudangas que ele pode sofrer como conseqiéncia das relacdes que
estabelece e das trocas que se processam entre ele e os outros corpos
compostos, assim como com o meio em que vive®. Assim sendo, sera necessario
que o homem, enquanto paciente e agente, saiba tirar proveito dessas trocas e
das relagdes que estabelece para proporcionar a sua natureza a disposicao que
se apresenta como a melhor, isto & a mais equilibrada e harmoniosa. E nesta

perspectiva que as nogbes de symmetria e de medida figuram como de fundamental

2HESIQUIOS, Léxico : 68 B 138 DK: dpeulikoopin: JLETAKOTUTOLG.

? Cf. Eliano, € o que pensava Demacrito quando propds uma explicagdo sobre os abortos: “ os
corpos das fémeas gravidas sdo amolecidos pelo vento sul, e distendidos. Assim, quando a
bolsa de rompe e ndo se encontra mais nas boas dimensées, os embriées vio e vem,
escorregam sob efeito do calor e séo expulsos mais facilmente. Ao invés, se sopra um vento
frio e gelado, o embrido se solidifica, resiste ao movimento e ndo é como que sacudido por
uma onda ; mas ao contrario, longe da onda e ao abrigo do vento, se quisermos, ele adquire o
vigor e a robustez, e pode facilmente atingir o tempo naturalmente fixado para o nascimento ”.
(Eliano, Histdria natural, XIl, 17 = 68 A 152 DK).
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importancia na poiésis da obra aberta e inacabada que & o homem. E pela
medida que se busca o equilibrio da alma e, conseqiientemente, a evbupia, o
bom animo.

Dois fragmentos esclarecem o que Democrito compreendia como sendo
este estado de equilibrio e suas conseqiéncias para o conjunto corporal.
Primeiramente, uma passagem do tratado Do sentido de Teofrasto : * Quanto ao
pensar, ele diz somente que ele se produz quando a alma se encontra em um
temperamento simétrico; se se torna muito quente ou muito fria, ocorre um
alheamento do pensar™. Trata-se, pois, de uma espécie de equilibrio®, em razdo
da mistura ou do movimento® de seus atomos no corpo.

Ao phronein se opde o alheamento do phronein {ci?ulod)pove?,v), o que

nos permite interpretar a alteragao de temperatura como o extremo oposto da

4+ TEOFRASTO, Do sentido, 58 : 68 A 135 DK : mept 8¢ Tou dpovelv ¢ml ToosouTor cipnkey 6T
yiveTar ouppéTpwg éxolong TG Buxng katd Thy kpnow: édv 8¢ weplOeppog Tig fi wepluyxpog

yéunTar, petalaTTely dnoi. 8’ & T kal Tolg malalobg kakdg Toud' Umohafelv 8T éoTiv
dModpovety,

° O interesse de Teofrasto pela cuppetpia aparece em outros tratados. Em um artigo intitulado
“Théophraste, Ménestor de Sybaris et la cupperpia”, C. Viano nota que “Théophraste applique
en réalité le schema du péoov 1a ou il s'agit de modérer les effets negatifs de I'excés”, e ele
representa “un principe positif finalisé en vue de la conservation de l'individu et de 'espece” (p.
592 - 593)

5 Duas possibilidades de interpretacdo resultam das divergéncias dos editores com respeito ao
termo grego que figura nesta passagem: Tratar-se-ia de uma kpdolg ou de uma kivnog? Da
leitura do aparato critico acerca da linha 28 da edigao de H. Diels, somos informados a respeito:
Diels propde kaTa Tiv kpficwr enquanto nos manuscritos P e F lé-se peta mhy kivnewy PF (kata
i kpactr Schneider). A favor do termo kpaoig, nés contamos com uma segunda ocorréncia do
termo na mesma passagem: “torna-se assim manifesto que ele atribui o pensamento ao
temperamento do corpo (6Tt THL kpdael Tol cupaTog Toel TO dporely)”. Esta passagem corrobora
a licdo retoda por Diels, pois sobre esta segunda ocorréncia do termo ndo pesam duvidas.
Deveriamos, pois, aceitar a proposigao de Diels e compreender o phronein como o produto de
uma mistura simétrica, isto &, bem proporcionada? Certamente. Todavia o termo kivnoig nédo
seria menos pertinente quando consideramos a natureza da simetria que ai se encontra em
causa. A idéia de um movimento simétrico pode se referir ao movimento dos atomos que, quando
sofrem uma alteragéo significativa em seu movimento, provocam um aquecimento do ambiente
onde se encontram. Alguma coisa da ordem do calor produzido pela fricgao de dois corpos como
o atestam as leis da termodinamica.
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simetria, e, pois, definir a simetria como o justo meio entre dois excessos:
aquele do calor e aquele do frio. "Trata-se nem mais nem menos, observa P.-M.
Morel, da medida fisica que define o estado da alma ou seu equilibrio térmico.
Ora este equilibrio, quando varia, faz igualmente variar as propria faculdades da
alma, ac ponto de leva-la & desraz&o™.

E, pois, no quadro desta symmetria tés psychés, que encontramos o
fundamento da concepgéo democritiana de felicidade. O conjunto dos termos
que exprimem a nocéo de evdaipovin em Democrito apoia e conforta esta
hipotese®. A maior parte deles evoca tanto a idéia de equilibrio ou de justa
proporg¢ao, logo a ideia de medida, por vezes estado de auséncia de perturbacées
e de movimentos violentos ou agitagdes. A expressao ouppeTpla The buxic
consiste na justa medida na alma, resultante de um movimento regular dos
seus atomos no corpo.

Aidéia de justa proporcéo parece ser o equivalente, na natureza humana,
do que seria a idéia de taxis ou de harmonia para o conjunto da natureza. Aboa
ordem do microcosmo humano se exprime, com efeito, nesta espécie de justa
proporgao ou de equilibrio dinamico, submetido a uma permamente reordenacéo
que assegura sua subsisténcia no tempo. O pensamento (bpoveiv) &, entéo,
uma especie de causa eficiente da diakooprioig humana, sendo ele proprio o
efeito de uma alma bem equilibrada.

Depende, pois, da boa disposi¢éo da alma sua eficacia na realizacao de
suas multiplas fungdes no conjunto psicofisico. O pensamento assim como as
sensagdes depende da ouppeTpla Thg Yuyxiic. No dinamismo da relagéo que é a

sua corpo e alma se “interfecundam”. A alma sofre em si as consequéncias do

" MOREL (P.-M.), Atome et Nécessité. Démocrite, Epicure, Lucréce. Paris: PUF, 2000, p. 60.
¢ Cf. Estobeu, Textos escolhidos, Il, VII, 3i =68 A 167 DK.
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que acontece ao corpo e esse, por sua vez, ¢ afetado pelas mudangas que
advém a alma. Como D.B. Claus notou, «os atributos morais da $suyxr em
Demoécrito ndo podem ser separados do papel da alma enquanto principio motor
do corpo”, o que explica a importancia da sua psicologia como fundamento de
sua reflexdo moral, concepgéo que se mostra original com relagdo a tradigéo
precedente.

E preciso explicitar a dindmica da alma na gest&o do conjunto psicofisico
e se interrogar sobre os fatores que constituem a fonte do seu desequilibrio e do
seu equilibrio. E preciso, para tanto, precisar a natureza da felicidade que, em
Democrito, tem no termo euthymia sua expresséo por exceléncia.

Para a quase totalidade dos fildsofos gregos da Antiglidade, a eudaimonia
constitui a razao de ser ou o soberano bem da existéncia humana, expresséo
mesma da sua realizagio, e, por conseguinte, objeto por exceléncia de toda
reflexdo ética. Afilosofia elevara a eléai povia ao patamar mais alto da existéncia
humana e fara dela o horizonte ultimo de nossas conquistas.

E notavel sera a contribuicdo de Demacrito neste processo, com quem o
conceito fara sua avant-premiére na cena filoséfica®, ao mesmo tempo em que
adquiria cada vez mais importancia nos poetas e oradores que lhe séo
contemporaneos. As ocorréncias do termo no séeculo V testemunham a
importancia que o substantivo adquiriu com relagéo ao adjetivo, que predominara
até entao.

¢ Antes de Democrito, Heraclito teria sido o unico a falar da felicidade enquanto idéia abstrata,
mas o fragmento que o atesta, sendo extraido de fonte latina, ndo nos permite saber qual teria
sido o termo grego utilizado pelo filésofo. Ou seja, ai temos * felicitas " e ndo cidaipovia. Segundo
Heraclito, escreveu Alberto o Grande “se a felicidade residisse nos prazeres corporais (si
felicitas esset in delectationibus corporis), diriamos serem felizes os bois quando encontram
grao de bico para comer " (22 B 4 DK). Heraclito, como mais tarde Democrito, situa na alma a
felicidade. Entretanto, sua recusa dos prazeres corporais como fonte de felicidade nao nos
parece ser totalmente compartilhado por Demaocrito.
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O exame das ocorréncias do termo na época arcaica permite apreciar a
mudanca de perspectiva que, com Democrito, implicara na busca por novas
maneiras de dizer a felicidade. Esta mudanca se opera, primeiramente, na
« definic&o » que se depreende do uso que faz dos termos cldai w1 e edTuyng.
Os dois termos sao formados a partir de uma raiz cuja dimenséo tradicionalmente
religiosa ndo pode ser negligenciada: na sua origem o elemento divino - o Salpwy
ou a Tux, seja a divindade, seja a fortuna compreendida como sorte ou quinhao
—deixaria sua marca e lhe determinaria a esséncia. Mas se por um lado Democrito
se apropria dos termos de uma tradicdo bem estabelecida Ihes transformando
para torna-los coerentes com os pressupostos de sua filosofia, por outro ele
afirma sua originalidade empregando termos que néo tinham ainda entrado na
literatura para se falar da felicidade, como & o caso com os termos evfupia e
cteoTwv. O recurso a esses dois termos representa uma etapa decisiva no
processo de transformacao da nogéo de felicidade: de uma manifestagéo humana
de origem divina passamos a uma manifestagdo “divina” de origem humana.

Aeldatpovia € definida antes de tudo em sua relag&o com a alma’™, do
mesmo modo que seu oposto a kakodaipovia. Como a alma pode comportar ou
estar na origem de estados tdo opostos como a felicidade e a infelicidade?

O estudo da nogéo de Sulpwr, de sua evolugéo, permite, além disso,
como notou M. Detienne, de melhor compreender o momento da passagem do
pensamento religioso ao pensamento filosofico'. Segundo ele o termo & um
“significante-flutuante”, e deve-se talvez a isso seu sucesso na literatura e na
filosofia. Ele escreve: “em oposicédo a théos e a herds, esse signo nao & definido

nem por uma representacao figurada, nem por um mito ou por um ritual. Esta

'Y ESTOBEU, Textos escolhidos, II, VII, 3i: 68 B 170 DK : etdatpovin buxnG Kkal Kakodatpovin.
" DETIENNE (M.), La notion de daimon dans le pythagorisme ancien, Paris, Les Belles Lettres,
1963, p. 12.
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“disponibilidade” se encontra talvez na origem de sua tdo completa fortuna no
pensamento filoséfico: quando ele se encontrou em face de novas necessidades
gue n&o eram mais aquelas do pensamento religioso, ele encontrou no daimén
uma forma para significar’*2.

O termo se humanizou, ao ponto de ndo mais significar uma divindade
intermediaria ou uma poténcia benevolente mas a parte, ndo necessariamente
boa, que cabe a cada um. Adistingdo entre um bom e um mau dalpwy permanecera
como uma maneira de reconhecer, quando o dalpwy se tornara alguma coisa
pessoal, a marca da indeterminag&o no carater humano, em outras palavras, a
natureza instavel e mutante da alma g, logo, da personalidade humana. Descendo
ao mundo dos humanos, o &aijiwr nele fixou residéncia na alma humana e acabara
por se confundir com a propria personalidade do homem.

E no que diz respeito a este processo, a reflexdo democritiana representa
um notavel “progresso”. Aalpwr € os termos que dele derivam, principalmente
eldaipovia, ndo mais dirdo respeito ao mundo divino, mas unicamente a existéncia
humana: "divindade” interior ou personalidade, estado da alma simétrica e,
consequentemente uma concepgao da felicidade totalmente independente de
uma causalidade divina. A evdarpovia se torna, entdo, uma coisa humana.

Afastando toda explicag&o divina e colocando fora de campo a fortuna,
transfere aos homens a conducéo de seu proprio destino. Democrito diviniza o
mundo natural “naturalizando” o divino. Operacao que teria levado Cicero a se
interrogar, n&o sem uma ponta de reproche: “Que dizer de Demacrito, que coloca
entre os deuses ora as imagens e suas revolugdes, ora a natureza capaz de se

expandir e de emitir imagens, ora nossa ciéncia e nossa inteligéncia?"**. Mas

= Op. cit,, p. 13.
3 CICERO, Da natureza dos deuses, |, XIl, 29 : 68 A 74 DK.
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apesar do reproche de Cicero, acreditamos que estas concepcdes estdo
estreitamente relacionadas com o modo como Demaécrito concebe o universo: a
origem do universo & para ele o resultado de uma “ autopoiésis " no curso da
qual os atomos eternos e seu movimento necessario representavam a Unica
coisa de fato divina no mundo, isto & eterna. E, por sua vez, toda coisa, sendo
um composto de atomos, comporta em sua natureza algo de divino.

Compreendendo a alma como o nticleo da unidade fisica e psiquica, como
que assegura a unidade do corpo e da personalidade, os atomistas, e
particularmente Democrito, tornam possivel uma concepgéo de felicidade como
uma conguista humana, como um bem da alma em lugar de um bem proveniente
do exterior, fruto de uma boa vontade divina ou do acaso. Assim fazendo, eles
atribuem ao homem o poder de procura-lo por si mesmo, gracas a uma
orquestragcao que estabelece um equilibrio de suas poténcias psiquicas por
intermédio de uma satisfacdo moderada de suas necessidades primarias e
secundarias, que Ihe proporciona o estado de cuppeTpia psicofisica em que faz
residir a felicidade.

Ao testemunho de Teofrasto a propésito da ouppeTpia Tic Yuyxne, se
acrescenta um outro em que da relagédo entre disposicao fisica e funcéo intelectual
da alma, passamos a relagéo entre os estados fisico e psiquico, entre a simetria
da alma e a felicidade. Apés ter afirmado que a felicidade e a infelicidade sdo
ambos estados proprios a alma, Estobeu diz que, segundo Demécrito: Ty &’
—evbatpoviav kal elBupiav kal eveoTo Kal dppoviav, ouppeTplav Te kal drapaEiay
kakel'. “A <felicidade>, o bom &nimo, 0 bem-estar e a harmonia, ele as chama

justa proporcéo e ataraxia”.

“ ESTOBEU, Textos escolhidos, II, VII, 3 i,p.52,13:68A 167 DK.
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O bom animo, o bem-estar e a harmonia, séo termos que explicam as
multiplas faces da felicidade, enquanto que justa proporgao e ataraxia explicam
as condicdes para que essa se produza. A nogado de medida enquanto justa
proporgéo, ou proporgéo que melhor se ajusta a cada um, ao lado de ataraxia,
enquanto estado em que se experimenta a auséncia de perturbagdes, representa
uma das nogdes-chave, e diria mesmo a mais importante, para compreender as
varias formas em que se manifesta a felicidade.

Cada um desses termos pode ser tomado separadamente como
expresséo do estado de justa proporgédo e de equilibrio da alma em uma ou
outra de suas afecgdes. De um lado temos os termos formados com o prefixo
eu- que exprimem o estado bom e conveniente de uma alma, isto € uma alma
bem proporcionada. Esse primeiro grupo retne as definicdes «positivas» da

felicidade, isto & os termos que definem positivamente a alma bem proporcionada.

Sapoia Sa poLEw
e~ “TuLa “TUXEW
) ’
Huyiia Hyuew
<0

Um segundo grupo & formado pelos termos que caracterizam os estado
de alma que resultam da auséncia de afecg¢des violentas ou perturbadoras, isto
¢ os estados em que a alma se encontra estavel. Esse reline os termos formados
comum “a-" privativo e, logo, as definicbes “negativas”. Nele se encontram termos

como drapa&ia € dBappic. Mas nenhum desses termos indica um estado absoluto
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ou suficiente que dé conta plenamente do que seja a evbaiporia, pois essa é
antes de tudo dinamica, ativa, e néo pode ser reduzida a mero estado passivo
comrelag&o aos movimentos da alma.

Um dos termos mais freqlientemente empregado no Corpus para designar
a felicidade & cbupia. O termo j& aparecia em Pindaro e em Baquilides, mas
n&o ainda com a mesma importancia que |he atribuira Demacrito. Como observou
J. Pigeaud, “foi Demacrito quem deu ao termo euthymia a dignidade de conceito
filosofico™. A euthymia &, de resto, (cf. Cartas'™), a razdo de ser do riso de
Demaocrito™.

Desde a Antiguidade, diversas geracdes de fildsofos se ocuparam em
precisar o que Democrito teria pretendido dizer com o termo elupia. No periodo
imperial, muitas obras foram consagradas ao estudo da elfupia. Os Tlepietbupiag

fizeram fortuna e filésofos importante como Cicero, Séneca e Plutarco se

" PIGEAUD (J.), La maladie de I'ame. Etude sur la relation de I'ame et du corps dans la tradition
médico-philosophique antique. CUF. Paris: “ Les Belles Lettres ", 1981, p. 443.

'® As Cartas chamadas “ pseudo-hipocraticas " ndo pertencem nem ao celebre médico nascido
por volta de 460 a.C., nem a nenhum dos outros autores da Colegéo hipocratica. Obra de um
impostor, como as considerou Y. Hersant, segundo o qual elas sio auténticas: "apocryphes et
controuvées, fabulatrices et donc suspectes " (em HIPPOCRATE |, Sur le rire et la folie. Préface,
traduction et notes d'Yves Hersant. Paris: Rivages poche, 1989 ; cit. : p. 7-8). A proposito
desses escritos, E. Littré escreveu: " Ndo podemos extrair destes relatos, nenhum ntcleo de
realidade ; ou, se eles encerram alguma, a critica ndo dispées de nenhum meio para verificar”
(Lettres, Décret et Harangues, tome IX das CEuvres complétes d’Hippocrate, texto estabelecido
e traduzido por E. Littré. Paris, Bailliére et fils, 1861). Apesar das suspeitas que pesam sobre
estas cartas, e as precaugdes de que devem ser objeto, devemos admitir que elas tém algo a
nos ensinar sobre a fortuna das idéias de nosso fildsofo na Antigiiidade tardia, época em que
elas teriam sido escritas. Nos nos servimos delas aqui a titulo de introdugdo & nossa reflexéo
sobre a cvbupia, como uma maneira entre outros para abordar um autor ou um problema.
Algumas passagens destas cartas aparecem, além do mais, na coletanea de Diels como os
fragmentos C 2, C 3, C 4, C 5, C 6. Essas cartas ilustram a fortuna que gozou este conceito na
Antigliidade e suas repercussdes na medicina antiga.

'""Oriso, ele, ndo representa nenhum perigo; € o remédio fornecido pela euthymia. Da melancolia
a euthymie, no caminho que percorremos neste livro, vemos que estas Cartas sdo uma

etapa importante e nos preparam para a leitura do De tranquillitate animi de Séneca. Nos
reencontramos nessa obra o riso de Democrito” (p. 476).
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debrucaram sobre o tema™. Cicero preferiu ndo traduzir o termo grego
contentando-se com uma parafrase: “Ora a quietude de Democrito, que € uma
certa tranquilidade de espirito’®, que ele chamou evBupia...".

Como traduzir o termo? Para estabelecer nossa tradugao do termo
procedemos a um exame dos fragmentos que o mencionam, tomando como
ponto de partido os sentidos de ev0upia e de Bupde.

Aidéia de um combate declarado ao 6ujiog se encontra presente também
em Heraclito (DK B 85). Segundo o filésofo" combater seu impulso & dificil, pois
o que ele quer se paga com a alma”. Por um lado temos a exigéncia do combate,
por outro a consciéncia do desafio que esse representa: a dificuldade de acalmar
o sangue que ferve nas veias, ficando assim estabelecido o liame estreito que
assacia fupdg e duy. .

Em Demédcrito o fupdg designa o animo. A idéia de combate reaparece
em um fragmento que faz eco ao de Heraclito: “E dificil lutar contra seu &nimo
(Bupel pdxeodal pév xakemdv), mas o fato de o dominar € proprio ao homem
razoavel (ardpog 8¢ T kpatéelr ebhoyloTou)"?'. Mas se sob certo ponto de vista
esse fragmento lembra aquele de Heraclito, sob outro, colocando o acento no
carater razoavel do homem que trava este combate, se distancia dele, como se
respondesse a Heraclito. Para Demdcrito, com efeito, ndo & tanto o preco a
pagar com a alma no combate visceral que a aniquila. E antes o bom carater
daquele que trava esse combate que ele quer mostrar.

Os impulsos n&o séo forgas estranhas a alma, mas, antes pelo contrario,

fazem parte dela e exprimem certo aspecto do seu dinamismo. Um combate

8 CICERO, De finibus ; SENECA, De tranquillitate animi; PLUTARCO, Tlept; etdupia”,

** Q italico & nosso!

20 CiCEROQ, De finibus, V, VIIl, 23 : 68 A 169 DK: “ Democriti autem securitas quae est animi
tamquam tranquillitas, quam appelavit c0Bupiav (...)".

21 ESTOBEU, Florilégio, Ill, XX, 56 : 68 B 236 DK.

Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2005, jun. 2006 181



Miriam C. D. Peixoto

contra estes impulsos revela-se assim como um combate interno entre as “forcas”
que coabitam a alma, ou, se quisermos, um combate da alma contra ela mesma.
Assim sendo, podemos pensar que o preco pago pela alma & o de ser, ao
mesmo tempo, o vencedor e o vencido: aquele que combate, isto &, a alma
enquanto intelecto combate algo que Ihe pertence tanto quanto aquele. A vitoria
sobre os impulsos néo se faz, pois, sem perdas para a alma.

O sentido de 6up6g nos poemas homeéricos esclarece o que se encontra
em jogo nos fragmentos de Heraclito e de Demdcrito. Segundo J. Czerwinska?,
Homero o imaginava como uma espécie de fluido incorporal e mével cujo sangue
€ certamente o veiculo e o coragéo a fonte. A concentragdo desse elemento
psiquico excitavel se encontra na origem das afeccées, das emogdes espirituais,
dos desejos ardentes e das paixdes. E considerado ora como um tirano, ora
como a forga que impele o guerreiro ao combate, ou ainda como fonte dos
sentimentos dolorosos.

Enguanto em Homero o vinculo entre Oupég e by é claro, em Heraclito,
esses dois termos parecem diametralmente opostos: o Ouuéc é associado ao
corpo enquanto expressdo dos desejos violentos do corac&o em sua busca
desenfreada de satisfazer seus prazeres sensuais, e porisso em posicéo oposta
adaalma. O Oupdg pode, entdo, ser compreendido como o termo que exprime
0s movimentos de um coracdo sem medida.

Um paralelo dos dois fragmentos nos permitira mostrar em que eles diferem
e de melhor compreender a contribuicao democritiana ao tema do fupéc pdyeadal,

2 CZERWINSKA (J.), La nozione tuubg da Omero, Eraclito e Democrito, EQOS, 84, 1996, p. 7 - 22
(cit. : p. 9).
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Heraclito 0 yap dv 0éln,
Qup XUNETOV buxfs @uetTal.
[Ldxeabal
Demdcrito avdpos de TO
KpaTEELY
evloyioTov.

Para Heraclito & o aspecto doloroso do combate que subsiste na oposigéo
de duas coisas distintas: a vy e 0 Ouvpdc. Para Democrito, ao invés, o
reconhecimento da dificuldade ndo o conduz a opor Bupdg e buyr: o primeiro
pertencendo a segunda, importa colocar em evidéncia esta outra dimensao da
alma que € o intelecto, que permite ao homem ser razoavel (ev\dyioTog). Ao
fazé-lo, Demécrito situa o combate no interior da alma e confere ao Gupdg um
outro estatuto. O combate deixa de ser exclusivamente visto como uma tarefa
penosa, para se tornar o indicio que possibilita reconhecer o homem razoavel. A
dificuldade se torna assim um sinal de virtude, o atributo de um combate que
eleva a alma e n&o que a transforma em moeda de troca, de pagamento. A certo
pessimismo que se depreende do fragmento de Heraclito se opde o otimismo
democritiano com respeito a razao.

O homem razoavel, o ebhoyloTog, € aquele que conhece a arte do calculo
propria a sabedoria, como o diz o fragmento 68 B 2 DK: “& do pensar que decorrem
estas trés coisas: bem calcular (e0 Aoyileodal), bem dizer e agir como se deve”.
Se o homem razoavel &, pois, aquele que conhece a arte do calculo, ou seja, da
medida, &, pois, numa espécie de €U loyileolal gque consiste o pdyeobal.
Combater seu fupog significa tempera-lo, modera-lo, torna-lo ebfupoc.
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Em outras palavras, em lugar de condenar radicalmente qualquer que
seja a manifestagdo do Oupég, Democrito preconiza sua orquestragio pelo homem
razoavel, pois esta é a Gnica maneira de bem viver no presente tanto quanto no
futuro. Logo, o pdxecbal do fragmento B 236 poderia muito bem ser interpretado
como a pétpnolg do homem razoavel do seu &nimo.

Tal diferenga de ponto de vista n&o aparece somente no fragmento em
questao. Outros fragmentos possibilitam reconhecer a originalidade e a
particularidade da concepgao democritiana do fupdéc.

O animo, assim como as inclinagdes, as tendéncias e toda sorte de
paixdo, ndo podem ser eliminadas da vida humana, porque fazem parte do
dinamismo préprio da vida; mas eles devem ser submetidos a diregéo do intelecto,
0 Unico capaz de orquestra-los para torna-los proveitosos a vida dos homens. O
homem deve, assim, buscar a exceléncia de seu fuudg, e a isso deve consagrar
todo esforgo e toda fadiga, porque sabe que disso depende a felicidade.

Democrito n&o ignora as dificuldades que se apresentam aqueles que
querem conduzir as rédeas do fupog. Mas ele sabe que a disposicéo para fazé-
lo & conatural a0 homem razoavel (avépog etAdyioTog), razdo pela qual mais do
que o preco a pagar lhe interessa o prémio a ganhar, e se € a alma que paga
(Heraclito), & também ela que ganha, pois segundo Demadcrito, como vimos, a
felicidade resulta desta cupperpla ¢ Yuxng que tem lugar quando a alma se
encontra livre de toda agitagao e de todo movimento violento.

Um Buuog mensurado constitui a condigdo para experimentar o prazer,
esse mesmo prazer que, quando sujeito a delimitacdo e ao discernimento, sdo

origem da felicidade®. Ela &, ao mesmo tempo, o mundo da 6pu, da épekic, do

# ESTOBEU, Textos escolhidos, II, VII, 3 i, p. 52, 13: 68 A 167 DK: cwioTachal &' etdatpoviar ¢ic

ToD Bloplopol kal THE Stakpicews TG NSovmy,
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mdlog, € da émbupia. Todos esses termos atestam a complexidade do campo
que, na alma, se opdem ao intelecto, mas, a0 mesmo tempo, sdo necessarios
a sua funcdo motriz. Essas afecgdes s&o proveitosas ao homem desde que,
com a ajuda do intelecto, ele seja capaz de torna-las convenientes, isto capaz
de evbupeiv. A evBupia se apresenta assim como o prémio que espera aquele
gue esta pronto aBupdg pdyeoba, e a alma nada tem a perder nesse combate,
mas, antes pelo contrario, é a parte que dele vitoriosa.

Assim, a elupia evoca uma dimensdo mais humana, o que nao era
evidente na época de Democrito no que tange a evdatpovia e, por isso, melhor
traduz a idéia de felicidade enquanto resultado da justa proporgao que se deve
exclusivamente ao esforgo e a riqueza do complexo psicofisico que constitui a
natureza humana. Expresséo, a um so tempo, do fundamento — a boa medida
de nossas afeccoes e animo — e o fim — estado que dele resulta — de sua ética®

Atraducg&o de evbupia por* bom animo ", preserva a dimensao positivae
ativa do conceito, por um lado por razdes etimologicas, por cutro, emrazéo da
importancia que Demécrito reconheceu a alegria de viver e aos prazeres. Se
ebBupia e seus sindnimos estdo em relagao com os prazeres?®, aqueles ndo se
confundem, contudo, com esses. Aleitura dos fragmentos nos leva a um labirinto
de conceitos que se remetem uns aos outros, de definindo reciprocamente: o
bom &nimo comporta a “calma” (yainvog) e a “estabilidade” (evoTudng), que

experimenta a alma livre de todo medo (déBog), de toda “supersticao”

2 F Mesiano lembra que ja Aristoteles tinha pressentido, ao empregar o termo evsaiporvia, “a
necessidade de advertir que ele queria colocar em questao ndo tanto 0 nome, mas o conceito de
soberano bem que podemos atualizar " (La morale materialistica di Democrito di Abdera. Florenga:
Le Monnier, 1951, p. 89).

25 ESTOBEU, Textos escolhidos, I, VII, 3, p. 52, 13: 68 A 167 DK.
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(Betotdarporin), e que consegue dirigir suas “paixdes” (mdn)?. Quando se &
capaz de observar em tudo a medida, se experimenta igualmente esta “calma’ e
esta “estabilidade”. E novamente a medida quem da o tom a felicidade.

Um outro fragmento que evoca a idéia de tranqilidade nos do tratado de
Plutarco De tranquillitate animi: " Aquele que diz que para estar de bom animo
nao deve [0 homem] se envolver com muitas coisas, nem na vida privada nem na
publica, comega por nos vender por um alto prego esta tranquilidade, querendo
que a adquirimos ao preco da ociosidade™’. Para Demadcrito, “o estar de bom
&nimo” (evBupetadat ), implica em levar uma vida equilibrada também quanto as
suas atividades e afazeres. Todavia, Plutarco parece ter ido além do que
pretendera dizer Demécrito. Quando esse diz que n&o se deve envolver com
muitas, n&o esta falando de ociosidade, no sentido de uma dmpa&ia. Afinal,
condenar o excesso de atividades (moA\d mpriooelr) ndo significa condenar as
atividades de modo geral. Nao temos aqui uma exortagéo a ociosidade, mas a
moderagdo quanto ao seu volume, para que ndo venham elas a roubarem a alma
sua tranquilidade. Afavor dessa interpretacéo dispomos de um volume significativo
de fragmentos que fazem a apologia do trabalho e opdem a vida feliz a
morosidade®.

# DIOGENES LAERCIO, Vidas e doutrinas dos fildsofos ilustres, IX, 45 : 68 A 1 DK: "O fim da vida
€ o bom animo, que nao & a mesma coisa que o prazer, como alguns a contra-senso acreditaram,
mas a calma e a estabilidade que conhece duravelmente a alma que nao se encontra perturbada
por nenhum medo, nenhuma supersticdo nem nenhuma outra paixdo. Ele da a esse estado o
nome de bem-estar, e muitos outros nomes ainda (téog & clvar Tiv edbupiar, ob Ty uu.)]v
oloav Th :18014]1 wg ol apakotoarTeg €ebéfarto, Al kad' iy yahnudg kal evoTafde
Puxh Bdyer, 0o punderog TapatTopérn dipou 1) dcicidaiporiag §j dhlov TLHC malovg. kaket &’
alThv Kai ebeoT® Kkal ToAlolg d\lolg dvdpaat).

% PLUTARCO, Da tranqgilidade, 2, 465 C: 68 B 3 DK: 6 pév olv elman 671 8ci Tov etupclobal
REMoVTA 1. Eurit Tp@Tow pEV M TOAUTEA Tiy elbupiar kabloTnol yryvopérny dior drpafiag,
** ESTOBEU, Florilégio, Ill, 1, 47: 68 B 189 DK: dpiator drfpumun tov Plov didyelr we micioba
cvbupndévTt kal éldyloTa dnndévTL,
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A ampaéla democritiana ndo consiste, pois, em suprimir todas as nossas
atividades, mas somente aquelas que ultrapassam nossas forgas e estdo alem
de nossa natureza, como vaticina este outro fragmento que se assemelha ao
anterior: “Aquele que quer estar de bom animo n&o deve se ocupar de NnuMerosos
afazeres, nem em privado nem em publico, nem tomar a si encargos que estejam
acima de suas forgas e de sua natureza: mas ele agira bem em se manter
atento, quando a fortuna Ihe sorri e Ine conduz a um mais alto grau de reputacéo,
para poder manter seus pés no cho e ndo empreender nada que esteja alemde
suas forgas”. E conclui o fragmento: "pois mais vale uma carga razoavel que
uma carga excessiva'?®.

E para tanto que Demaocrito faz intervir, como condig&o para “estar de
bom animo”, o discernimento, esse julgamento que deve acompanhar o homem
razoavel na satisfacéo das necessidades da vida cotidiana, nas atividades que
ele deve empreender, para ndo ultrapassar a medida de suas forgas e
possibilidades, para no violentar sua natureza. Aoposigao ‘razoavel’/ “excessivo”
confirma a dimenséo essencial do intelecto na conquista da felicidade, e a
dimensao pratica do Adyog que se debruga na dimensao pratica da vida enquanto
loyideoBal. Este hoyileobar do qual fala o fragmento 68 B 2 DK: “Democrito,
fornecendo a etimologia desta palavras <Tritogénéia>, declara que & do
pensamento que decorrem estas trés coisas: bem calcular, bem dizer e agir

como se deve™0,

22 ESTOBEU, Florilégio, IV, XXXIX, 25: 68 B 3 DK : tov ellvpetobar pédhovta xpn pi) wolka

mpicoey, piTe 18l wite Euwwm, undé doo’ dv ..paoom Iép e Slvapy aipélofar Thy EwuTol
Kcu bl cz,\\a TooauTnr Exelr Guiaxiy, GoTe kal TNG TUXNG c;;l[ﬁn.\\oum]c; Kal €g TO TAéor
Umyeopérng T@L dokely, kataTiBeolal, kai pi) Théw TpoodrTeobal TV SuvaTiv, T ydp eloykin

acdaréaTepor TN LEYANoYKiNG.
0 Scolia genovesas, a I'lliade, I, v. Il1, éd. Nicole : 68 B 2 DK.

Boletim do CPA, Campinas, n° 20/21, jul. 2005, jun. 2006 187



Miriain C. D. Peixoto

Vimos como, por varias vezes, a razdo ou a reflexao é evocada como o
foro intimo de deliberagédo que torna possivel & alma uma boa execugéo
das transacdes da qual ela é responsavel: o sucesso narealizacéo e manutengéo
do bom animo. E ainda pelo intelecto que a pesquisa se faz e pode afastar,
permitindo uma explicagéo dos fendmenos gue na natureza suscitam no homem
o medo, o temor e supersticdo. E ainda ele que se encontraem acao quandoo
filosofo evoca o dloplopde, “delimitacdo” e a dudkploie, “distingéo”, “decisao,
julgamento”, operagdes as quais se devem submeter os prazeres aptos a nos
tornarem felizes®. E a definicdo de “Tritogenéia” mostra a dimensao pratica da
sabedoria, enquanto atividade que torna "boas” ou “convenientes” (ev-), cada
uma das operagdes necessarias ao etfupelada.

A idéia de medida se faz assim presente na definigdo de evdupia: 1/ na
idéia de um 6Bupdg tornado bom e proveitoso ao homem; 2/ nos termos que
indicam as operacbes mediante as quais se da a gestao do fupég, fazendo com
que o ¢ppover se volte para a dimenséo pratica da vida humana: o €d oy(leoBar,
0el Myeww e o 1O TpdTTeLr & Sel.

Esta associacdo medida / etbupla aparece em um grande nimero de
fragmentos, dentre os quais situamos 0 68 B 191 DK, talvez o que melhor o
explicite: “Pois, para os homens, o0 bom animo nasce da moderac&o do prazere
de uma vida equilibrada. As faltas e os excessos v3o se agravando e produzem
ba alma grandes reviravoltas: as almas que estas passagens de um extremo ao
outro agitam n&o s&o nem estaveis nem felizes. Logo, & preciso aplicar a

inteligéncia ao possivel e se contentar com o que se tem; ndo fazer sendo

1 ESTOBEU, Textos escolhidos, I, VII, 3i, p. 52, 13 : 68 A 167 DK.
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pouco caso do que se deseja e admira, e ndo deter ai sua reflexdo”™?. Nem as
faltas, nem os excessos constituem um estado desejavel. E porisso que seria
incompativel com o pensamento de Demacrito a idéia de uma supressao deste
complexo de forga constitutivo da alma. Mas sera necessaria uma “otimizacao”
do Adyog para tornar-se um pétprog e conduzir sua vida sob o signo da cuppetpla.
E natural que homem experimente e busque satisfazer suas necessidades.
Mas existem necessidades falsas e verdadeiras, oportunas e inoportunas, e na
maneira como se busca satisfazé-las, a medida e a desmedida. E &, entdo, que
o homem precisara valer-se de sua inteligéncia (yvdun) e da reflexdo (Siavola)
para poder, como juiz, estabelecer o veredicto em cada circunstancia. O homem
evbupog € pois 0 dpdripog, 0 el dYLoTOG, € a ebdupia um fruto da sabedoria
capaz de calcular e estabelecer em tudo a medida.

Fisica dos atomos, fisiologia humana e ética se encontram assim
implicadas no pensamento democritiano, e n&o € sem razao que a educagao
nele figura como uma espécie de terapéutica capaz de intervir na configuragéo
dos rhutmoi (metarrhuthmizei) e, conseqiientemente, de produzir uma natureza
(physiopoiei).

2 ESTOBEU, Florilégio, 1ll, I, 9: dv@pdmoior yap etBupin yivetar petpéTnmt Tépblog kai flov
guppeTpine T@ & éMkelmovTa kal UmepfdMovTa peTamiTTely Te GIAel kal peydlag KuMoLag
éumotelr TN Puxmt. ai 8 éx peydhwy daoTnpdTwy krolperatTdr Yuxéwr olte evoTuléeg cioly
otTe ellupot. €M Tolg SuvaTolg ol Bel éxetr THY yuuiuny kal Tol¢ Tapeolowr dpréeobal TV pPEv
Cmhovpévar kal Bavpalopévwr Ay peipny ExovTa kai T Stavoial pfy wpogedpetorTa (...).
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O MARTIRIO DE ESTEVAO NO CRISTIANISMO
ANTIGO: O TESTEMUNHO CRISTAO E O JUBILO
ATRAVES DO SOFRIMENTO"

Monica Selvatici*

Resumo: O artigo trata do martirio de Estevao, como descrito nos Atos dos Apodstolos e sua
interpretacao na literatura cristdo antiga.

MARTYRDOM OF STEPHEN IN THE EARLY CHRISTIANITY:
CHRISTIAN FAITHAND JOY THROUGH SUFFERING

Abstract: The paper studies the martyrdom of Stephen, as described in the Acts of the

Apostles, and its interpretation in the early Christian literature.

Esta comunicagao tem por objetivo analisar o desenvolvimento da idéia
de testemunho/martirio no Cristianismo antigo a partir do relato neotestamentario
de Atos dos Apostolos acerca do martirio do judeu cristéo helenista Estévao.

* Doutora em Historia pelo IFCH/UNICAMP com o auxilio da bolsa FAPESP.
' Este texto & versdo ampliada da comunicagdo apresentada em 10/08/2005 no VIII Coloquio
Internacional do CPA realizado no Instituto de Filosofia e Ciéncias Humanas da UNICAMP.
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Consideraremos, em seguida, as implicagdes de tal nogo crista sobre a questéo
do prazer, questao esta que compde o tema do presente coléquio do Centro do
Pensamento Antigo — 'Prazer, Felicidade e Justa Medida no Mundo Antigo’.

De acordo com a Enciclopédia Britanica, o substantivo ‘martirio’ possui
dois significados. O primeiro & “sofrer morte/ser morto em razéo de filiacdo a
uma causa e, especialmente, a uma fé religiosa”, e o segundo & “aflicao, tortura”.
Entretanto, o termo 'martirio’ advém do grego antigo, do substantivo neutro (to)
marturion. Em seu sentido original, ele possuia outro significado, bem diferente
daquele que hoje conhecemos: tratava-se de “algo que serve como testemunho
ou prova" de alguma outra coisa.

O Lexico do Grego do Novo Testamento e de outros textos do Cristianismo
antigo, organizado por Frederick William Danker, recapitula trés sentidos para o
termo em questao nos textos cristdos. O primeiro significado — aquele de
marturion como ‘testemunho’ ou ‘prova’ — & abundante no Novo Testamento. O
termo aparece em varias passagens dos evangelhos e, especificamente no livro
de Atos, em 4:33, Lucas afirma que "com grande poder os apéstolos davam o
testemunho da ressurreicdo do Senhor Jesus” (t0 martarion tgs anastasess).

Ja na versao traduzida para o grego da Biblia hebraica — a Septuaginta —
o termo marturion se encontra com um significado ligeiramente diferente. No
livro do Exodo 27:21, ha a expressao h¢ skgng to? marturiou, que € traduzida
como ‘a tenda da reunido’. Diz a passagem do livro veterotestamentario: “Na
Tenda da Reunigo, fora do véu que esta diante do Pacto/Alianca/Testemunho/
Testamento [traducéo para o termo hebraico edth], Aardo e seus filhos colocardo
esta [ampada para que ela queime desde a tarde até a manha perante lahweh”.
A mesma expressé&o (h¢ skeng to? marturiou) recebe uma traducdo mais proxima
da primeira definicdo acima apresentada, aquela de ‘a tenda/o tabernaculo do

Testemunho’, emAt. 7:44, no discurso perante o Sinédrio judaico de Estév&o, o
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judeu cristdo helenista sobre cujo martirio eu centrarei a analise. Testemunho,
neste caso, diz respeito ao sinal ou prova da Alianca travada por lahweh com o
povo judaico. Esta prova ou testemunho corresponde, no caso, as tabuas dos
dez mandamentos conferidas por ele, lahweh, a Moisés no alto do Monte Sinai,
que sdo depositadas na arca construida e colocada sob uma tenda, de acordo
com suas proprias instrugdes, segundo o livro do Exodo.

O ultimo significado apresentado para o termo marturion € justamente
aguele que o termo martirio (em portugués) detém na atualidade: o de sacrificio
ou tortura. Este significado ja aparece nos textos cristdos do século I, como
aqueles de Papias, e posteriores, como o Martirio de Policarpo.

Estévao é considerado o proto-martir, o primeiro martir da tradigao crista.
No entanto, ndo existem muitas evidéncias que atestem a sua existéncia no
grupo cristdo de Jerusalém e nem a sua morte pela lapidagéo ou apedrejamento
pelos judeus da cidade. Sua presenga marcante na igreja de Jerusalem e
preservada, ao longo de todo o Novo Testamento, apenas pelo relato de Atos
dos Apéstolos. Nem mesmo as cartas de Paulo fazem referéncia a ele, o que
seria de se esperar, uma vez levado a sério o relato da presenca de Paulo
(chamado por seu nome judaico) durante o martirio de Estévao em At. 7:58,
onde se afirma que “as testemunhas depuseram seus mantos aos pés de um
jovem chamado Saulo”, e mais adiante, em 8:1, onde se & “Ora, Saulo estava
de acordo com a sua execugao”.

Muito posteriormente, na data de 415 d.C., mais “evidéncias” aparecem
em relag&o a figura de Estévéao, pois ha a descoberta das ‘reliquias’ dele pelo
padre Luciano. A descoberta da tumba do primeiro martir e a disseminagao de
suas reliquias, particularmente no Ocidente, favoreceriam, assim, a expansao
do culto a figura de Estévao (BOVON, 2003).
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O relato de Atos apresenta a figura de Estév&o no momento da nomeacao
dos sete judeus cristdos de origem helenista que devem, no interior da comunidade
crista de Jerusalém, se ocupar da distribuigéo do p&o as viuvas de seu grupo. O
autor de Atos n&o economiza em elogios ao intruduzir Estévao na narrativa: At.
6:5b: “E escolheram Estevao, homem cheio de fé e do Espirito Santo, Felipe,
Procoro, Nicanor, Timon, Parmenas e Nicolau, prosélito de Antioquia”.

Interessante se faz notar que o processo/julgamento de Estévao em Atos
segue o mesmo modelo do relato do processo de Jesus nos evangelhos sindpticos
de Mateus e Marcos. Nestes a acusacgéo de que Jesus teria dito que iria destruir
o Templo também parte de 'falsas testemunhas’ (ver Mt. 26:61; Mc. 14:58).
Lucas omite intencionalmente a passagem de Jesus no evangelho, porém em
At. 6:13 a acusagao contra Estévao é feita por ‘testemunhas falsas’ (te marturas
pseudeis). Aomissao lucana no evangelho deve ser explicada por sua utilizagéo
tardia do mesmo padrdo em Atos, no ‘julgamento’ de Estév&o perante o Sinédrio.

O longo discurso que Lucas coloca nos labios de Estévéo em resposta &
pergunta do sumo sacerdote (“As coisas sdo mesmo assim?”) ndo se encaixa
na aparente intengdo de Lucas de apresentar o cristdo helenista como inocente
do crime. E verdade que nao se encontra, no discurso de Estévao, nenhuma
forma de critica a Moisés ou a Lei. Ao contrario, a Lei é caracterizada como
tendo sido ‘ordenada por anjos’ (At. 7:53). Entretanto, em relagéo ao Templo,
Estevéo parece realmente critica-lo. Suas palavras em 7:48 sdo: “o Altissimo
nao habita em obras de maos humanas (cheiropoigtois)”. Logo, Deus ndo habita
no santuario em Jerusalém.

Lucas, em seu relato, ndo atribui a critica ao Templo de Jerusalém,
especificamente, como motivo/motor para o martirio de Estévao. Ao contrario,
para o autor do livro, o cristéo helenista € inocente do crime de blasfémia, tanto

que as testemunhas que o acusam sdo apresentadas como falsas.
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Diferentemente, Lucas coloca énfase no fim do discurso, guando Estévao critica
os judeus como aqueles que “mataram os profetas que previam a vinda do Justo,
de quem vos agora vos tornastes traidores e assassinos, vos que recebestes a
Lei porintermédio de anjos, e ndo a guardastes”. Tais criticas deixam as falsas
testemunhas “tremendo de raiva”. Contudo, & no fendmeno que ocorre apés o
discurso que, segundo Lucas, se deve encontrar a causa do apedrejamento de
Estévao. EmAL. 7:55, |é-se o seguinte: “Estévao, repleto do Espirito Santo, fitou
os olhos no ceu e viu a gloria de Deus, e Jesus de pe, a direita de Deus. E disse:
‘Eu vejo os ceus abertos, € o Filho do Homem, de pé, a direita de Deus™.

Em fungdo de tais palavras, o cristdo helenista é arrastado para fora da
cidade e apedrejado pela multiddo. A pena do apedrejamento ou lapidacéo era
aplicada pelas autoridades do Sinédrio para os crimes de blasfémia contra Deus
e a Lei. Embora o relato n&o aponte claramente ter sido a sentenga de morte
pronunciada, a iniciativa da multidédo em apedrejar Estévao tem a aparente
aprovacgao do Sinédrio (verAt. 6:12-15; 7:55-60).

Estévao invoca, entdo, Jesus para que receba seu espirito e suplica, tal
como Jesus na cruz, para que ele ‘nao lhes leve em conta aquele pecado”. A
caracterizacdo de Lucas do rosto de Estévao com de um anjo indica que ele e
inocente das acusacdes e também, como os santos de Israel, sera justificado
mesmo que por meio da morte como um martir (Atos 6:15).

Aligacdo entre Jesus e Estévao, criada pelo contexto do martirio no relato
de Lucas, recebe ainda um terceiro personagem: Paulo de Tarso, que aparece
como o cristdo convicto, disposto a pagar com a propria vida em nome do
evangelho do Cristo ressuscitado, salvador de judeus e também de gregos. Ele,
apds o longo processo a que é submetido, tal como o descreve Lucas, vai a
Roma apelar ao imperador e 13, de acordo com a tradig&o, morre decapitado,
mas sempre certo da fé que o guiara até aquele momento.
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Segundo Stephen A. Cummins (2001; 147-8), Lucas, em Atos, procura
criar uma relagao entre Estévao e depois, Paulo, e os martires macabeus tal
como eles aparecem nos relatos dos livros |l e IV dos Macabeus. Afirma o autor
(2001: 148):

Paulo o zelota judeu estd a ponto de ser transformado em Paulo o
martir profeta judaico-cristdo. (...) O retrato de Lucas de tal
transformacao &, ele préprio, reelaboragdo de um motivo literario
macabaico.

Aidéia da imitacéo da dor de Cristo é colocada em pratica ja no século ||
quando as historias dos primeiros martires comegam a aparecer. A nogao de
uma imitagao do sofrimento de Cristo se desenvolve, assim, a partir do relato de
Atos dos Apostolos na medida em que o retrato da morte de Estévao por Lucas
constitui o primeiro registro textual de um cristdo martirizado. A narrativa lucana
da lapidacéo do judeu cristdo helenista estabelece, desta forma, um modelo
para os martires do século |l em diante. Por exemplo, o martir Policarpo, em
Mart. Pol. 12:1, tem seu rosto descrito, nos momentos antecedentes a sua
morte, como estando “cheio de graga”. O paralelo entre tal trecho e aquele de
At. 6:8, onde Estévao “cheio de graga e de poder, operava prodigios e grandes
sinais entre o povo” ndo & mera coincidéncia. E a partir do modelo de Estévao
que o termo marturion passa a significar ‘o ato de publicar ou testemunhar a sua
fé perante ameaca de morte’. Ireneu de Lyon afirma que Estévao alcancou a
perfeicdo por meio de sua morte como martir. Frangois Bovon atenta também
para o relato de Eusébio de Cesaréia (Hist. Eccl. 5.2.5.), onde este Ultimo ressalta
o heroismo de Estévao que “encarando a morte violenta, se tornou um modelo

para os martires de Lyon e Vienne. Tal como o primeiro martir, eles encontraram
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aenergia espiritual para orar por seus algozes”.? Estava iniciada, assim, a longa
tradicdo dos martires cristaos.

As implicagdes da nogéo de martirio sobre a questéo do prazer sdo muitas.
O maior legado da tradicéo judaico-cristd a nossa civilizagdo ocidental talvez
seja a idéia do sacrificio em termos do trabalho ou da dor como passo necessario
para a compensacao do descanso, do prazer ou da salvagdo. Trata-se de uma
adaptagdo, em termos simbolicos, da nog&o do martirio cristéo antigo a realidade
da vida quotidiana ao longo da histéria desde entao.

No entanto, um paralelo atual mais proximo e mais contundente a pratica
dos cristdos antigos do martirio em nome da fé pode ser encontrado néo no
quadro da assim denominada civilizacao ocidental, mas entre certos grupos
mucgulmanos radicais que buscam a guerra santa e o auto-sacrificio como forma
de recebimento das béncdos prometidas no alem-vida. Guardadas as devidas
proporgdes e os aspectos dessemelhantes entre ambos contextos,® a légica
que se observa entre os radicais mugulmanos que praticam o auto-sacrificio € a
reprodugéo da nogao de martirio como passo fundamental para o alcance do
prazer. Afinal, € apenas por meio da morte de tais adeptos da guerra santa que,
segundo a crenga deles, se torna possivel a partilha dos prazeres sexuais que

as muitas virgens que habitam o paraiso tém a lhes oferecer...

2 Uma ultima referéncia a Estévao supostamente preservada, desde o século ll, por Eusébio de
Cesaréia (Hist. Eccl. 3.2.1.) é aquela dos membros da seita dos Nicolaitas que afirmavam ter por
herdi patronimico um companheiro de Estévao — Nicolau, prosélito de Antioquia — um dos sete
helenistas eleitos em At. 6:5 para o servigo das mesas.

3Enquanto a morte dos martires cristdos antigos pelas autoridades romanas era resultado do
testemunho que davam de sua fé cristd e ndo seu objetivo primeiro, os martires mugulmanos
contemporaneos que amarram bombas ao corpo n&o querem apenas dar testemunho de sua fé
islamica, mas tém por objetivo a prépria morte e aquela de pessoas que nao partilham de sua
crenga particular.
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AS IMAGENS SOBRE O EGITOA LUZ
DAS DISCUSSOES RECENTES

Raquel dos Santos Funari*

Resumo: O artigo trata dos temas referentes ao Egito antigo nos contextos modernos. Questdes
interpretativas séo relacionadas as percepgoes populares.

EGYPTIAN IMAGES IN RECENT DISCUSSIONS

Abstract: The paper deals with the use of ancient Egypt themes in modern contexts. Scholarly
issues are related to popular perceptions.

Introdugio

O estudo da Histdria tem passado por uma renovagao, nos ultimos anos.
O estudo do Egito antigo nZo deixou de ser afetado por esse movimento, que

enfatiza a invencao, no presente, do passado. A atrag@o da cultura egipcia antiga

* Bacharel em Historia, mestre em Historia e doutoranda em Histéria, Unicamp.
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€ uma combinag&o de exotismo e familiaridade (Shaw 2004: 9). O egiptdlogo
britancio lan Shaw intitulou um capitulo de seu recente livro sobre o Egito antigo
“descobrindo e inventando: construindo o Egito antigo” (Shaw 2004: 29-47). Na
verdade, ao definirmos a Histdria egipcia somos levados a impor as fontes antigas
os conceitos e as categorias modernas que nada significariam para os proprios
egipcios. Mas, como lembra Paul Veyne, a Historia ndo pode ser um simples
inventario de supostas semelhangas. Muitos estudiosos, tanto em livros
cientificos, como nas obras populares e nos livros didaticos, apresentam juizos
em tudo modernos. Hatshepsut foi, muitas vezes, apresentada como uma espécie
de Rainha Elizabete | ou a Rainha Vitéria, manipulada por homens poderosos
(Shaw 2004: 94). Neste contexto, de particular interesse epistemologico parecer
ser a Egiptomania e sua relagao com a Egiptologia, objeto deste artigo.

Egiptomania e egiptologia

Podemos diferenciar egiptologia e egiptomania. A egiptologia pode ser
definida como a ciéncia que trata de tudo quanto se relaciona ao antigo Egito. O
conhecimento da escrita provocou a criagéo e o desenvolvimento da egiptologia.
O seu marco primordial deve-se a Jean-Frangois Champollion, através da
decifrac@o dos hieroglifos, analisando a Pedra de Rosetta, com sua inscricéo
bilinglie, e das obras magistrais: Précis du Systéme Hyéoglyfique; Panthéon
Egyptie, Cartas, Monuments de |'Egypte et de la Nubie: Notices descriptives.
(Sauneron 1971: 18).

Aos poucos, os pioneiros solidificaram os principios de uma atividade
que seraresponsavel pela conservacéo de substancial parte do grande patriménio
deixado pelos antigos egipcios & humanidade. A luta deles foi, em muitos casos,

dificultada pela agdo dos aventureiros que foram para o Egito, principalmente a
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partir de finais do século XVIIl e no decorrer do XIX, em busca de objetos antigos
para vendé-los a colecionadores, desejosos de possuirem pegas do antigo Egito.

E facil constatar o éxito da egiptologia e o sucesso dagueles que a
seguiram como profissdo ou a sustentaram, o que é atestado pelo entusiasmo
mundial despertado pela descoberta da tumba de Tutankamon, em novembro de
1922, por Howard Carter (1874-1939), financiado pelo milionario inglés — Lord
Carnavon (1866-1923). As inumeras publicagées em periodicos e revistas, feitas
nessa ocasido, no mundo todo, inclusive no Brasil, propiciam um substancial
testemunho da paixdo e do interesse pela Historia e pela beleza plastica e
significada das coisas antigas egipcias.

A egiptomania refere-se a uma pratica mais antiga que a da egiptologia,
mas esse termo, que a designa, aparece na Europa apenas no decorrer da
primeira guerra mundial. Ele se refere a uma vasta reutilizagdo de motivos do
antigo Egito para a criagao de objetos e de narrativas contemporaneos, emuma
época desejosa de objetos antigos auténticos.

Egiptomania, Revivificagdo Egipcia, Estilo do Nilo, Faraonismo s&o
palavras diferentes para expressar o mesmo fenémeno, que consiste em tomar
de empréstimo os elementos mais espetaculares, a gramatica de ornamentos
que séo a esséncia original da arte Egipcia antiga e dar a esses elementos
decorativos nova vida através de novos usos, assim como todas as inumeras
referéncias ao mundo e a cultura egipcia.

A egiptomania surge em uma jungdo de ciéncias e imaginagéo. Ela drena
sua substancia de conhecimentos académicos sobre o antigo Egito, do saber
popular, transmitido por viajantes e escritores, e do repertorio de mitos e simbolos
assim gerados. Essa fascinagéo pelo antigo Egito toca todas as artes no ocidente,

desde a arquitetura, musica, pintura, escultura até o cinema. Nao ha género
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que tenha escapado da sua influéncia. A escala de desvios toma tal proporcao
que desaconselha qualquer tentativa de dar exclusividade de género para
classificar e sistematizar as praticas de egiptomania. O interesse por formas
misticas e espirituais antigas sofreu o forte impacto das descobertas
argueoldgicas no Egito e o conhecimento da religido egipcia marcou a Historia
de movimentos espirituais, no século XIX, como mostra Eliane Moura da Silva’.

Em sintese, egiptomania & mais que uma simples mania pelo Egito. Nao
e suficiente se copiar formas egipcias — os artistas devem recria-las no cadinho
de sua sensibilidade e no contexto de suas épocas ou devem dar a elas uma
aparéncia de vitalidade renovada, uma fungéo diferente daquela para a qual foram
originariamente criadas?.

A mania pelo Egito pode ser entendida como parte do Orientalismo.
Segundo Edward Said, “o orientalismo... ndo é uma fantasia avoada da Europa
sobre o Oriente, mas um corpo criado de teoria e pratica em que houve, por
muitas geragbes, um consideravel investimento material. O investimento
continuado fez do orientalismo, como sistema de conhecimento sobre o Oriente,
uma tela aceitével para filtrar o Oriente para consciéncia ocidental (...) O Oriente
& coberto pela racionalidade do orientalista; os principios daguele tornam-se os
destes”.

O Orientalismo pode ser considerado como uma maneira de dominar,
reestruturar e ter autoridade sobre o Oriente. O Orientalismo pode ser considerado,
seguindo a analise de discurso de Michel Foucault em Vigiar e Punir e Arqueologia

do Saber, como um discurso, um modo de sistematico de administrar e mesmo

' O renascimento do Oriente no Ocidente: influéncias da cultura material, Cultura Material e
Arqueologia Histérica, P.P.A. Funari (org.), Campinas, IFCH/UNICAMP, 1999, p.104.

* Cf. M. Bakos, Egiptomania no Brasil (séculos XIX e XX), Porto Alegre, 2002, Projeto Integrado de
Pesquisa, financiado pelo CNPq.
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inventar o Oriente. Na historiografia, nos ultimos anos, tem havido uma cada vez
maior atencéo ao estudo da construgéo dos conceitos e das representacdes
sobre a Antiglidade®, com alguns trabalhos, bem recentes, sobre a maneira
como essas imagens aparecem nas representagdes dos jovens®. Além disso,
uma abordagem transdisciplinar, como proposta por Chevitarese, Argdlo e Ribeiro®,
tem permitido juntar aos estudos historiograficos as contribuicdes da Filosofia
(como Foucault) e da Teoria Literaria (como Said), entre oufras abordagens

inovadoras.

Gregos e egipcios

“A Histodria torna-se procedimento de investigacdo e esta se realiza
sob forma documental. H& uma enorme diferenca entre o mito e a
Historia entre os gregos, justamente por se tratar a Historia de uma
narrativa construida com base em investigacdo documental.” Edgar
De Decca®.

A Historia constitui um dentre uma série de discursos sobre o mundo e a
sociedade, cujo objeto pretendido de investigacdo € o passado. Um mesmo
objeto de pesquisa pode ser interpretado de maneiras diversas, com diferentes

leituras do passado. A Histéria € um discurso em constante transformacgéo

¥ Como nos casos de José Antonio Dabdab Trabulsi, Uma cidade da participagao controlada: a
‘cidade grega’ segundo os positivistas, Boletim do CPA 5, 10, 2000, 97-133; Thomas Patterson,
Inventing Western Civilization, Nova lorque, Monthly Review Press, 1997.

* Como, por exemplo, Richard Hingley, Concepgbes de Roma: uma perspectiva inglesa, Textos
Didaticos 47, Campinas, IFCH/UNICAMP, 2002, 27-62;

® Apresentacao, Sociedade e Religido na Antigliidade Oriental, A. L. Chevitarese, P.F. Argdlo, R.
S. Ribeiro (orgs), Rio de Janeiro, Fabrica de Livros/Senai, 2000, p. 5.

® Edgar De Decca, Os intelectuais e a memdria do Holocausto, in Grandes Nomes da Histdria
Intelectual, org. Marcos Anténio Lopes, Sao Paulo, Contexto, 2003, p. 74.
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construido pelos historiadores. Isto € particularmente importante se considerarmos
que quem controla o presente controla o passado e quem controla o passado
controla o futuro. O que se escreve e se ensina sobre o passado, assim, esta
ligado a realidade dos dias de hoje. A Historia &, também, a maneira pela qual as
pessoas, em parte ao menos, formam suas identidades. AHistoria & interpretacao,
obra de historiadores, como s&o os livros didaticos e de apoio didatico de Histaria’,
E neste contexto que podemos entender a mitificag&o do Nilo pelos gregos.

O Egito sempre chamou a atencéo de diferentes povos por sua paisagem
singular, sua fauna e flora surpreendentes e por seus impressionantes
monumentos. Apesar dos contatos do Egito com o Mediterraneo Oriental ser
milenar', foram os gregos que iniciaram o processo de mitificacéo do Egito”. Por
volta de 450 a.C. o historiador grego Herddoto se dirigiu ao Delta do Rio Nilo para
recolher material que utilizaria em seu livro Histérias, em que procurava explicar
a luta de gregos e persas remontando aos costumes e tradicbes dos povos
orientais, com destaque para o Egito. Os gregos se surpreenderam com o regime
das cheias do Nilo, com o sistema de escrita, que acreditaram ocultar verdades
sagradas — porisso o nome hieroglifos, do grego hiero, sagrado e glifos, escrita
— & com seus ritos funerarios, que contribuiram para despertar assombro e
admiragdo. Herddoto ficou impressionado com a cheia do Nilo e com a sua
importancia para a agricultura egipcia. Em de seus textos mais conhecidos

sobre o Nilo escreveu o seguinte:

7 Cf. Keith Jenkins, A Historia Repensada. Sao Paulo, Contexto, 2001.

' DANERI RODRIGO, Alicia (Ed.). Relaciones de intercambio entre Egipto y el Mediterraneo Oriental
(IV—I milenio a.C.). Buenos Aires: Biblos, 2001.

it GOMEZ ESPELOSIN, Francisco Javier e PEREZ LARGACHA, Antonio. Egiptomania. El mito de
Egipto de los griegos a nosotros. Madrid: Alianza, 1997.
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“Em todo o mundo, ninguém obtém os frutos da terra com tao pouco
trabalho. Nao se cansam a sulcar a terra com arado ou a enxada, nem
tém nenhum dos trabalhos que todos os homens tém para garantir as
colheitas. O rio sobe, irriga os campos e, depois de os ter irrigado,
torna a baixar. Entdo, cada um semeia o seu campo e nele introduz os
porcos para que as sementes penetrem na terra; depois, sé tem de
aguardar o periodo da colheita. Os porcos também lhe servem para
debulhar o trigo, que é depois transportado para o celeiro”. Herédoto,

2.4

Outro autor grego, Diodoro, por seu lado, declara que o Nilo supera todos
os rios do mundo pelos beneficios que trazia ao Egito.

"A maior parte deles langa apenas as sementes, leva os rebanhos
para os campos e eles enterram as sementes: quatro ou cinco meses
depois, o camponés regressa e faz a colheita. Alguns camponeses
servem-se de arados leves, que removem apenas a superficie do
solo umedecido e depois colhem grandes quantidades de cereal sem
grande despesa ou esforco. De uma forma geral, entre os outros povos,
todo o tipo de trabalho agricola comporta grandes despesas e
canseiras; entre os Egipcios é que a colheita se faz com poucos meios

e pouco trabalho.” Diodoro Siculo, 1, 36.

O fato de Herddoto e Diodoro terem se impressionado com 0 imenso rio
que atravessa o Egito ndo era estranho, ja que a Grécia era uma terra

essencialmente arida e seca, onde a prética da agricultura consistia em esforgo

il Utilizo a tradugdo portuguesa de Maria Jorge Vilar de Figueiredo dos textos de Herddoto e
Diodoro, reportada no capitulo de Ricardo A. CAMINOS, O camponés, capitulo | de O Homem
Egipcio, direccdo de Sergio Donadoni, Lisboa: Presenga, 1994, pp. 17-18. Sobre Herddoto,
consulte-se HERING, Fabio Adriano, O exilio de Herddoto: do juizo de Tucidides a sua apropriagéo
moderna. In Grandes Nomes da Histéria Intelectual, LOPES, Marcos Anténio (org.), S&o Paulo:
Contexto, 2003, pp. 85-85.
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digno dos Tit&s. O que os gregos — nem os egipcios — sabiam era que a cheia
ocorria em fungéo de chuvas na Africa sub-tropical e do degelo nas terras altas
etiopes. Acheia ocorria em junho em Assué e, como ndo eram detidas as aguas
por barragens ou diques, dirigiam-se para o Norte, atingindo Ménfis, cerca de
trés semanas depois. Antes disso, cobria terras araveis por meio de um processo
de infiltragdo. De agosto a setembro, todo o Vale do Nilo encontrava-se inundado
e, emoutubro, o nivel das aguas baixava, deixando o solo umedecido e coberto
de uma lama cheia de detritos organicos e de sais minerais. Durante todo esse
processo de inundagéo do Nilo, o trabalho do camponés era fundamental e
diante do espetaculo causado pelas cheias escapou, ao olhar de Herdédoto, as
dificuldades e a lida do camponés na limpeza dos canais, na semeadura e na
colheita, durante os trabalhos agricolas'.

Assim, aimagem mitica do Egito, entre os gregos, deveu-se a admiragéo
pela cheia no Nilo e ao extraordinario poder gerador de vida que resultava da
fertilizagdo, considerada quase magica, do solo as margens do rio Nilo. Desde
0 inicio, a mania pelo Egito revestia-se de um carater misterioso, derivado da
imensa fecundidade da natureza egipcia e que obscurecia a importancia do
trabalho humano na valorizagdo dos beneficios das cheias. Essa magica

continuara a marcar o encanto pelo Egito desde ent&o.

Conclusao
Nos ultimos anos, em diversos momentos, destacou-se a guinada
epistemolégica na disciplina Histéria. A Historia tradicional tem dado lugar uma

Historia documentaria, fragmentaria, descontinua e dispersiva. Essa Histéria

¥ PINSKY, Jaime. As Primeiras Civilizagbes. Sao Paulo: Contexto, 2001, p.
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reapresenta o passado sob novos olhares. O curso, que consistiu em fazer uma
avaliacdo critica da questdo do conhecimento historico, a partir da crise das
filosofias da Histéria vivenciada nas ultimas décadas do século XX. Os temas
que receberam maior destaque foram os debates epistemoldgicos nos quais
estiveram envolvidos os historiadores, privilegiando-se as questbes de teoria e
método presentes na escrita da Histdria, bem como seus fundamentos narrativos,
sua referenciacdo documental, sua renovagéo tematica e o dialogo da Historia
com outros campos do conhecimento. O estudo de caso da Egiptologia e
Egiptomania permite observar como essas discussbes epistemologicas atingem
um campo do conhecimento historico téo distante no passado, como & o Egito
antigo, revigorando o estudo dessa tematica.
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VIDAS INFAMES?

Renata Senna Garraffoni*

Resumo: Ao analisarmos a historiografia acerca dos munera percebemos que a grande maioria
dos estudiosos pouco comenta acerca da individualidade dos gladiadores. Quando isto ocorre,
os gladiadores sao representados como parias que viviam no limite entre ser heroi ou bandido
sangrento. Neste sentido, o objetivo da presente reflexao é repensar este modelo interpretativo
a partir das lapides funerarias destes combatentes, procurando explorar um viés alternativo, em
busca de uma visdo mais plural das subjetividades construidas a partir desta rica documentagao.
Palavras-chave: infamia, gladiadores romanos, Principado, lapides funerarias.

ARE THOSE INFAMQUS LIVES?

Abstract: The gladiators’ presentations (munera) have been the focus of many studies, but
they rarely have paid attention to the gladiators’ individuality. The few scholars who studied the
gladiators’ daily lives always emphasized the paradox of the social pariah, describing them as
heroes and bloodthirsty monsters. In this context, the aim of this paper is to rethink these
interpretations and use the Archaeological Epigraphic evidence (gladiators’ tombstones) to propose
more pluralist approaches to the gladiators’ lives.

Keywords: infamia, Roman gladiators, Early Empire, tombstones.

* Doutora em Histéria pelo IFCH/Unicamp, Professora de Historia Antiga da Universidade Federal
do Parana (UFPR), pesquisadora associada ao NEE/UNICAMP, CPA/UNICAMP.
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Gostaria de iniciar agradecendo ao convite do professor Pedro Paulo Abreu
Funari para participar do VIl Coloquio Internacional do CPA. E com muita
satisfagdo que venho a Unicamp apresentar algumas reflexdes sobre um tema
que venho trabalhando desde o doutorado, realizado aqui nesta mesma
Universidade, contando sempre com o apoio dos colegas do CPA, aos quais
também sou grata.

Neste sentido, diria que as linhas que foram tragadas a seguir expressam
a alegria de poder compartilhar com os colegas e amigos os desdobramentos
da pesquisa que foi desenvolvida na Unicamp, ao longo varios anos. Tais linhas
contém, também, um convite para direcionarmos nossos olhares para o inicio
Império Romano, século | d.C. e explorarmos um universo que muitas vezes
inquieta nossa sensibilidade moderna: o cotidiano dos gladiadores.

Pensar sobre o Prazer e a Subjetividade, como propde o VIII Coloquio,
implica em estar em sintonia com debates académicos bastante recentes e se
constitui um desafio proficuo, em especial no campo da Antigliidade Classica.
De uma maneira geral € possivel afirmar que este campo de investigacéo dentro
da historiografia comega a ser delineado nos anos de 1960. E durante este
periodo que Michel Foucault publicou alguns trabalhos que causou um profundo
impacto na historiografia. As reagdes dos intelectuais foram bastante
diversificadas, mas o fato é que, apos a publicagée de Arqueologia do Saber
(1997) ou a Ordem do discurso (19986), comecaram a se estabelecer novos
rumos no saber historico.

Suas reflexdes abriram caminhos para que o historiador estabelecesse
novas relagbes com seu objeto de estudo, pois a partir do momento em que o
conhecimento historico passou a ser entendido como algo mével e construido
pelas escolhas do pesquisador tornou-se possivel compreender suas praticas

dentro do ambito discurso. Neste sentido, a perspectiva que comecava a ser

214 Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2003, jun. 2006



Vidas Infames

delineada questionava frontalmente as bases epistemologicas da produgao da
narrativa histérica, propondo a necessidade de se rever conceitos interpretativos
libertando, assim, os sujeitos de modelos interpretativos estaticos.

As propostas de Foucault inspiraram a critica a uma suposta objetividade
cientifica, a busca pelo real e pelo sujeito universal e deslocou o foco de atengéo
de muitos historiadores que passaram a ndc mais restringir suas pesquisas no
campo dos conflitos sécio-econdmicos, mas estendé-las para o ambito cultural
(Rago, 1995). E dentro deste contexto que os estudos sobre o prazer e a
subjetividade, por exemplo, comegam a proliferar, desafiando os historiadores a
trilharem novos caminhos para compreender aspectos ligados ao cotidiano das
diferentes sociedades ao longo do tempo.

No que concerne a Antigliidade Classica, estes debates tem contribuido
em diferentes medidas e estimulando os clacissistas a repensarem abordagens
mais tradicionais’. Estudos recentes sobre a moral e costumes dos povos greco-
romanos, sobre as relacbes entre homens e mulheres, sobre seus prazeres e
medos tem adquirido novos contornos, em especial nas Ultimas duas décadas.
Sua consolidacéo sé foi possivel gragas aos estudos interdisciplinares, que
envolveram a Histéria, a Arqueologia e a Antropologia Cultural.

Este dialogo e o estudo da cultura material tem proporcionado novas
abordagens e permitido que sujeitos das camadas populares, antes excluidos
dos discursos de muitos classicistas, se tornassem visiveis e suas experiéncias
passaram a constituir parte da Historia classica (Funari & Zarankin, 2001; Funari,
1989). Dentro desta perspectiva, os estudos dos combates de gladiadores tém

sido retomados e analisados sob diferentes ¢ticas, propiciando outras

' Sobre esta questdo em especifico, cf. Garraffoni, 2001.
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interpretacées sobre este fendmeno particular da cultura romana, que por muito
tempo foi considerado um tema embaragoso para os especialistas, uma vez
gue envolve morte e espetéculo publico (Elsner, 2000).

Para além de ser o objeto de pesquisa que venho estudando ha algum
tempo, enfocar os gladiadores, nesta ocasido, parece ser um contraponto
interessante para explorarmos tanto a questao do prazer como da subjetividade
no mundo romano e, conseqlientemente, a relagdo que o pesquisador moderno

estabelece com este traco marcante da cultura romana.

O Prazer nas arenas

Nao é dificil perceber a paixéo dos romanos nutriam por tais espetaculos,
pois s80 muitos os registros que chegaram até nés. Se pensarmos a partir do
ponto de vista das fontes escritas, muitos autores classicos referem-se a estes
espetaculos publicos. Seja como satira, como registro histérico ou como parte
de pensamento filoséfico, Séneca, Petrénio, Juvenal, Suetdnio, entre tantos outros
escritores romanos, nos deixam suas percepcdes sobre o mundo dos anfiteatros.

Os gladiadores também foram imortalizados em fontes materiais: grafites
narrando suas vitérias e fracassos, seus desejos e conquistas amorosas, assim
como suas lapides funerarias, nos ajudam a repensar fragmentos de suas vidas.
Ainda no campo das fontes materiais, as pinturas de parede tio apreciadas em
Pompéia, também constituem ricas fontes para pensarmos os combates. Além
disso, os proprios anfiteatros e teatros de pedra remanescentes podem nos
fornecer uma nocgao espacial do ambito em que tais espetaculos se
transformaram, um dia, em explosées de cores e vida.

Toda esta documentagao tem sido interpretada de diferentes maneiras
pelos classicistas modernos. Em meados dos anos de 1980, por exemplo, Robert
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(1995) publica um livro intitulado Os prazeres de Roma. Com o objetivo de estudar
0Ss prazeres gue 0s romanos usufruiam em seu cotidiano, Robert utiliza fontes
literarias e a cultura material para discutir alimentac&o, sexualidade, prostituicao
e espetaculos.

A partir de um viés tradicional, Robert analisa Roma em trés momentos:
Roma arcaica (alde4, pobre e virtuosa), expansionista (conquistadora e decadente)
e imperial (viciada e imoral)?. Com este modelo interpretativo o especialista
contrapde o campo (lugar de virtude) a cidade (lugar de vicio e prazer). Neste
sentido, a populacdo da cidade & apresentada sob uma forte desmoralizac&o e
decadéncia, ou em outras palavras, o povinho, termo constantemente empregado
na tradugdo portuguesa, que habitou o Impéric seguia em uma busca desmedida
pelo prazer, pois era preferivel ser pobre e assistir a jogos suntuosos a trabalhar
(Robert, 1995: 98).

A forca de sua argumentacdo expressa visdes negativas das camadas
populares, que ainda s&o empregadas em muitas analises historiograficas®. O
texto de Robert &, sem duvida, mais um fruto da idéia de uma populagdo romana
como massa amorfa, homogénea e sem vontade propria, comandada
indistintamente pela elite detentora de recursos para diverti-la e alimenta-la.

Sua argumentacio condena as camadas populares aos prazeres, sendo
que estes sempre sdo analisados a partir de uma otica negativa, reduzindo
grande parte da populagdo do Império a vicios desmedidos e taxando os
espetaculos, como os combates de gladiadores, de subterfugios da elite para

manter o status quo.

Z Para uma critica a concepgao de Histdria de Roma de J-N Robert, cf: Feitosa, 2002.

® Qutro exemplo da persisténcia desta perspectiva analitica estabelecida por Mommsen e
Friedlander no século XIX é o livio Giochi e Spettacoli, em especial em sua introdugéo. Cf.
Mancioli, 1987.
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Seria esta a Unica maneira de entender os combates e o envolvimento
dos romanos com este tipo de espetaculo? Acredito que n&o. Clavel-Lévéque
(1984), também nos anos de 1980, aponta para uma outra perspectiva, na qual
o0s prazeres das arquibancadas adquirem um outro significado. Em seu livro O
império em jogo afirma que os combates, por serem antes de tudo de um jogo,
seinserem em uma forma particular de relagées dos homens com seu mundo,
expressando uma fungao simbdlica, em especial quando ligados a um culto. A
alegria e o prazer que se manifesta no jogo, segundo esta mesma autora, &
parte constitutiva da relagdo dos homens com seus deuses, o que indica sua
preocupacao em ressaltar que mesmo no periodo imperial os combates nao
perdem seu significado religioso.

Se pensarmos a partir desta ética, os combates deixam de ser crueldade
desmedida, como muitos classicistas ja afirmaram?, ou subterfugio para manter
as camadas populares ocupadas e adquirem outros significados dentro da cultura
romana. Mais do que afirmar que este controverso aspecto da vida cotidiana
romana residia em simples gosto pelo sangue, vicios ou praticas sadicas, esta
perspectiva possibilita a compreensdo combates de gladiadores no inicio do
Principado a partir de um outro angulo. Neste sentido, & possivel interpretar tais
combates como um tipo particular de espetaculo publico e, consequientemente,
como um meio de comunicagéo entre aqueles que assistiam e os que atuavam
no centro das arenas.

Esta proposta, inspirada no trabalho de Clavel-Lévéque, implica em um
constante dialogo com a Antropologia e nos introduz a uma série de reflexdes
que nao pode passar despercebida. Ao considerarmos os combates um tipo
particular de comunicagao entre os individuos, abrimos um espago para explorar

 Cf, por exemplo, Auguet, 1985; Grant 1960; 1967.
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seus prazeres, sentimentos particulares e sua participagéo na construgéo da
ordem de mundo. Neste processo, a diversidade de elementos esta presente e
atuaria de maneiras diferentes nos distintos niveis sociais, expressando a
complexidade do fenédmeno que inclui ciclos da vida individual, familiar e das
praticas sociais (Clavel-Lévéque, 1984: 87).

Neste sentido, sua postura critica a concepgéo universalizante dos
combates e os situam no campo das diferengas: diferencas de camadas sociais,
de regides, de origens e, portanto, de visdes de mundo. Os combates, em sua
opinido, sempre foram acompanhados de contradi¢cdes tanto em sua forma como
em seu contelido, expressando uma visdo de mundo complexa e heterogénea.

Os argumentos de Clavel-Levéque s&o importantes, também, por rompem
visdes binarias dos combates e as multiplica, fazendo com que pensemos 0s
munera em um contexto mais amplo, isto &€, nos campos sociais, politicos,
simbédlicos e culturais gue ultrapassam os limites dos anfiteatros, expressando
diferentes formas de sociabilidade.

E esta multiplicidade que acredito ser fundamental destacar. Adotando
uma concepgao dinamica da malha social e cultural romana, é possivel interpretar
o cotidiano dos gladiadores e as suas relagdes com o publico que enchia as
arquibancadas de uma maneira menos estatica e homogénea. Entender os
combates dentro de seu contexto cultural, evitando julga-los, nos proporciona,
portanto, caminhos alternativos para pensar as sensacdes que este tipo de
espetaculo poderia proporcionar aqueles que o assistiam.

Neste sentido, para entender o entusiasmo nas arenas e o sucesso dos
combates por séculos, & preciso considerar o espetaculo como algo momentaneo,
que remete a diferentes valores simbdlicos e metaforicos constituintes das
identidades romanas, além de expressao de uma educagao sentimental (Barton,
1993; Wistrand, 1990; 1992). Ou como propde Geertz (1978), em seu famoso
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ensaio sobre a briga de galos balinesa, & preciso criar ferramentas para interpretar
as diferentes formas de violéncia para poder compreender as dimensdes da
subjetividade dos sujeitos envolvidos. A cultura romana néo se restringe aos
combates gladiadores, mas interpreta-los pode ser um caminho para repensarmos
as nogdes de prazer, subjetividade, identidade, religiosidade, honra, coragem e

morte que constituiram a sociedade romana no inicio do Principado.

Os gladiadores e a subjetividade

Se olharmos com atengdo a historiografia acerca dos combates de
gladiadores percebe-se que, em grande medida, os estudiosos usam a literatura
como fonte principal de suas interpretagdes®. Esta escolha implica em um
desdobramento bastante interessante: comenta-se muito sobre o publico que
assistia aos espetaculos e sua fungdo, mas ha poucos estudos sobre seus
protagonistas, os gladiadores. Além disso, como a documentag&o escrita
expressa visdes de mundo de uma parte da elite romana, acabamos encontrando
interpretacdes baseadas apenas nas percepgdes de uma parcela da sociedade
romana.

Embora os estudos sobre os gladiadores sejam poucos, os que existem
sao em geral, depreciativos de sua imagem. Parte desta concepg&o negativa
explica-se pelo fato das interpretagdes serem constituidas a partir do conceito
de infamia presente na legislacdo romana®. Muitos estudiosos partem do
pressuposto de que a gladiatura, por ser uma profissdo marcada juridicamente
pela infamia, deixaria seus praticantes & margem da sociedade romana.

5 Cf., por exemplo, Almeida, 2000; Corassin, 2000; Barton, 1993; Hopkins, 1983; Plass, 1995: e
Wistrand, 1990, 1992).
& Sobre a infamia cf. JUSTINIANO, Digesto, 3, 2.
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C. Edwards (1997), por exemplo, ao escrever “Unspeakable professions:
public performance and prostitution in ancient Rome” ilustra bem este ponto de
vista. De acordo com seu argumento, gladiadores e prostitutas eram simbolos
de vergonha na Roma antiga, pois eram classificados pela lei como infames,
isto €, sem fama, termo entendido neste contexto como “boa reputacdo”. Isto
significava que ndo poderiam defender ou acusar ninguém politica e judicialmente
e seus corpos estavam sujeitos a castigos, violagées e mutilagdes.

Embora sua énfase esteja no estudo da prostituicao, Edwards afirma que
os gladiadores eram simbolo de uma masculinidade agressiva e viviam
ambiguamente, nos limites do heroismo e criminalidade. Neste contexto, a autora
apresenta o gladiador como uma figura desnuda e desqualificada que n&o possuia
meios que possibilitassem a criagéo de identidades préprias, sendo definido
somente por sua espada, vivendo marginalmente como um paria (Edwards, 1997:
78).

Esta idéia de paria ndo se restringe a C. Edwards. Em Emperors and
Gladiators Wiedemann (1995) apresenta, em diferentes momentos, a figura do
gladiador como um infame, ou seja, um “morto social” que poderia readquirir
status a partir de seu desempenho na arena. Barton, por sua vez, quase
desumaniza o gladiador afirmando que era um simbolo de virtude e vicio, crueldade
e erotismo, monstruosidade e heroismo.

Nesta mesma linha Gunderson (1996) argumenta que o gladiador era
estigmatizado e representava a repugnancia do outro, isto &, do criminoso que
deveria ser punido e excluido e Plass (1995) tece longas consideragbes acerca
da ambivaléncia de sua posic&o social, pois o gladiador seria, ao mesmo tempo,
temido e sagrado. Embora estes argumentos tenham suas nuances, a imagem
que estes autores nos passam € de ambivaléncia: os gladiadores seriam seres

dubios, parte monstros e cruéis assassinos e parte herois virtuosos. Este modelo
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de interpretagdo constroi uma idéia instigante acerca do gladiador, mas, ao
mesmo tempo, a suposta dualidade em que viviam acaba por restringir suas
agbes, pois Ihes resguarda o campo da marginalidade, como se vivessem sempre
excluidos da sociedade, fazendo um esforgo enorme para que fossem aceitos
de volta.

Estariam, entéo, os gladiadores condenados a viver como parias, no limite
entre a fama e a infamia, entre a monstruosidade e o heroismo? Esta é uma
possibilidade de interpretar a situagéo destes homens e mulheres proveniente
de algumas fontes escritas e da legislagdo, mas n&o a Unica. Se mergulharmos
nas fontes materiais, em especial a Epigrafia, nos deparamos com um universo
bem diferente dos descrito acima.

As lapides funerarias dos gladiadores, erguidas por esposas, amigos ou
parentes proximos, mesmo que tenham sido encontradas em pouca quantidade,
constituem um corpus importante para repensarmos as diferentes formas de
subjetividades e sociabilidades entre os gladiadores e seus companheiros.
Inspirada pelo belo texto de Michel Foucault (1992), A vida dos homens infames,
e possivel afirmar que estas vidas singulares, encontradas a esmo nas lapides
escavadas em diferentes regides do Império nos ajuda a restituir, mesmo que
parcialmente, a intensidade de suas vidas, seus sonhos e desejos de deixar
imagens perpetuadas.

Inseridas no discurso da lembranga’, estas lapides individualizam os
gladiadores e expressam maneiras particulares de como eles gostariam de ser
representados®. Estes trechos fragmentados nos fornecem dados diversificados
e muitas vezes surpreendentes, distante da ambigiidade ou monstruosidade

" Sobre a questéo da lapide como discursso da lembranga, cf. Ortega, 2000.
¢ Sobre a individualidade dos gladiadores expressa nas lapides, cf. Sabbatini Tumolesi, 1980
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téo presentes nas interpretactes mencionadas. Observemos, entéo, quais as
potencialidades desta categoria documental.

Para esta ocasiéo selecionei algumas lapides provenientes da Hispania e
Roma, todas datadas do século | d.C. O motivo de ter escolhidos duas areas
distintas, o centro do Império e uma regiéo mais afastada, deve-se a possibilidade
de contrapor os dados, procurando explorar as diferengas implicitas nos

discursos empregados.

Hispania

As lapides que serdo comentadas a seguir foram retiradas de uma
publicacdo de Garcia y Bellido de 1960. Até a descoberta de novos exemplares
no final de 2003, gue ainda nao foram publicadas, este corpus realizado por
Garcia y Bellido era o mais completo e continha todos os exemplares encontrados
em diferentes regides da atual Espanha, entre 1948 e 1954.

Todos os exemplares que analisaremos a seguir s&c possuem nenhum
tipo de imagem, apenas as inscricdes, dispostas de maneira harmoniosa, o que
indica o trabalho de profissionais e n&o a dedicatdria de proprio punho, por amigos
ou parentes, como foram registrados em outras regides do Império.

Lapide 1°:

SATVR MVR(millo) IVL(ianus) XII

BASSUS. L(iberatus). MVR(millo) 1. |

H(ic) S(iti) S(unt). S(it) V(obis). T(erra). L(evis)
CORNELIA SEVERA

VXOR D(e) S(uo). D(edit)

¢ Numero 01 no catélogo de Garcia y Bellido.
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Satur, mirmilhao, iuliano, lutou Xl
vezes. Bassus, liberto, mirmilhao,
ganhou uma palma e uma coroa. Aqui
estio sepultados, que a terra seja leve.
Cornelia Severa, esposa, dedicou o

monumento com seu proprio dinheiro.

Lapide 2°:

MUR(illo) FAVSTVS NER(onianus)

XII'VER(na) ALEX(andriae) AN(orum) XXXV

H(ic) S(itus) E(st) APPOLONIAVXOR ET HERMES TR(ax)
DE SVO POSVERVNT

Mirmilh&o Fausto, neroniano, lutou 12
vezes. Nasceu escravo em Alexandria.
Morreu aos 35 anos. Aquijaz. Apolionia,
sua mulher, e Hermes, lutador da categoria

trécio pagaram com seu dinheiro.

Lapide 3™:

ESSE(darius) INGENVVS GALLICIA (anus)
AN(norum) XXV. PAL(marum) XII. NATIONE. GERMANVS

" Numero 04 no catalogo de Garcia y Bellido.
" Numero 05 no catélogo de Garcia y Bellido.
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FAMILIAVINIVERSA
DE SVO FAC(iendum) CVRA(vit)
H(ic) S(itus) E(st) S(it) T(ibi) T(erra) L(evis)

Ingennus, essedario, dos jogos gladiatorios
galiciano. Morreu aos 25 anos, ganhou 12
palmas. Era da nagéo dos germanos. Todos da
tropa dos essedarios pagaram por este

monumento. Aquijaz, que a terra seja leve.

Na lapide 1 enconiram-se registros de fragmentos da vida de dois
gladiadores da categoria dos mirmilh&es: Satur e o liberto Bassus. Com relagéo
ao primeiro, sabemos que fazia parte da escola iuluiana, fundada por Julio César
em Capua, e que Garcia y Bellido comenta ser a escola mais citada em lapides
encontradas em Pompéia e Roma. Tudo indica ent&o que Satur, tendo sido
treinado em Céapua, lutou trezes vezes antes de morrer na Hispania. Sobre seu
companheiro de armas pouco sabemos. O termo liberatus permite que se
interprete Bassus como um escravo que se libertou ao vencer nos jogos. Os
prémios ganhos, isto € uma palma e uma coroa, s&o indicativos de suas vitorias.

Esta lapide € interessante por varios aspectos. Primeiro, por mencionar
dois gladiadores, companheiros de armas enterrados em um mesmo lugar.
Segundo por apresentar dados sobre suas lutas e carreiras: os numeros de
vitorias e prémios indicam que tais gladiadores lutaram mais de uma vez na
arena, desmistificando um pouco a idéia de que a morte era uma constante nos
combates. Como afirma Sabbatini Tumolesi (1980), nem sempre os espetaculos

eram sine missio, muitas vezes havia o perdéo daquele que foi derrotado.
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Por dltimo, ha um detalhe que merece ser realgado, a lapide fora dedicada
por Cornelia Severa. Nao esta claro na inscricéo de quem ela seria esposa
(uxor), Garcia y Bellido afirma que é bem provavel que seja de Bassus.
Independente disto, o fato de Cornelia Severa afirmar que pagou a lapide para os
dois com seu proprio dinheiro, indica a importancia desempenhada pela mulher
na construgéo da imagem do companheiro ou amigo morto.

Este aspecto praticamente é inexplorado nos estudos sobre o cotidiano
dos gladiadores. Ha varias lapides em que mulheres assinam a construcéo e
enfatizam que pagaram com seu proprio dinheiro. Esta particularidade indica
que estes homens nédo sé tinham a possibilidade de estabelecer relacdes
amorosas fora das arenas, mas também que tais mulheres, em muitos casos,
tinham condig&o de erguer uma lapide, n&o tendo que recorrer aos collegia'.
Nos dizeres que cunhavam, as esposas ou companheiras expressam seus
sentimentos ou simplesmente indicam dados da carreira do gladiador. De uma
maneira ou de outra, estas mulheres sdo, em grande parte, as responsaveis
pela selegéo dos dados a serem transcritos dando forma, assim, a memaria do
falecido.

Ja a lapide 2 nos conta a vida de outro mirmilhdo, Faustus. Nascido
escravo em Alexandria, pertenceu a escola neroniana, que funcionou em Capua
somente durante o reinado de Nero, lutou doze vezes, morrendo, com uma
idade avangada para um gladiador, aos trinta e cinco anos na Hispania.

A partir destas breves linhas & possivel observar as redes que se
estabeleciam para compor os munera. A vida de Faustus ou fragmentos dela
expressa, por exemplo, a mobilidade das tropas de gladiadores: tendo nascido

em Alexandria, treinou em Capua e morreu na Hispania. Estas viagens e

'* Sobre os collegia e sua importancia nos enterros das camadas populares, cf. Alfsldy, 1984.
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mudanc¢as ndo impediram que estabelecesse redes de solidariedade, pois
Faustus ndo s6 deixou uma companheira, como tambem foi homenageado pelo
amigo Hermes, um gladiador de outra categoria de armamento, os tracios. A
particularidade aqui é que o tracio € um dos adversarios dos mirmilhdes, o que
nos faz pensar que as relagées entre os gladiadores nao se restringiam a sua
categoria de arma e que lagos de amizade ou reconhecimento tambéem poderiam
partir de um possivel opositor.

Porfim, ha a lapide de nimero 3. Esta relata a carreira de Ingenuus, um
essedario, ou seja, um gladiador que combate com carro. Nascido na Germania,
treinou no ludus gallicianus, ganhou doze palmas e morreu na Hispania aos
vinte e cinco anos. Assim como no caso anterior, a carreira de Ingenuus tambem
expressa sua mobilidade em distintas partes do Império. No entanto,
diferentemente das lapides 1 e 2 que foram erguidas por individuos, aqui a
homenagem foi feita de maneira coletiva, isto &, por todos os colegas essedarios.

Embora esta categoria de documentos epigraficos se caracterize por
serem fragmentadas e sucintas, as trés lapides escolhidas para esta analise
permitem a abordagem uma série de temas que perpassam o cotidiano dos
gladiadores, inexistentes nas fontes escritas. E a partir deste tipo de registros
que podemos explorar as redes de mobilidade das tropas pelo Império, assim
como diferentes meios de sociabilidade que incluem relagdes entre escravos e
libertos ou gladiadores de diferentes categerias de armas. Suas vitorias e prémios
s&o destacados, além de estar implicita uma preocupagédo em construir um
bom monumento em memdria do falecido. Nestas lapides provenientes da
Hispania os gladiadores, assim como suas companheiras e amigos, possuem
nomes e Historias de vidas preservadas, diferente da imagem de ambiglidade e
monstruosidade expressa em grande parte das interpretagdes historiograficas

modernas.
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Tendo comentado estes epitafios, passarei, entao, a observar os escavados
em Roma, pois as informagdes contidas variam de acordo com a regi&o em as

lapides foram encontradas e com as posses de cada um.

Roma

Todas as lapides que serdo analisadas a seguir foram retiradas do catalogo
organizado por Sabbatini Tumolesi (1988), encontradas em diferentes locais de
Roma. Assim como as analisadas anteriormente, optei também por comentar, a
seguir, somente aquelas que foram grafadas por profissionais, isto &, todas as
lapides selecionadas possuem letras distribuidas uniformemente e de tamanhos

regulares.

Lapide 4'3;

A(ulus) POSTUMIUS
ACOEMETUS
DOCTOR
MYRMILLON(um)

Aulus Postumius Acoemetus,
treinador de gladiadores da

categoria Mirmilhao

Lapide 5

3 Numero 55 no catalogo de Sabbatini Tumolesi.
" Numero 56 no catélogo de Sabbatini Tumolesi.

2
[§%]
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GRATUS
DOCTOR MURM(illonum)
V(ixit) A(nnis) XXVII

Gratus, treinador de
gladiadores da categoria

Mirmilhdo, morreu aos 27 anos.

Lapide 6':

C(aius) IVLIVS
IVCVNDVS
ESSEDARIVS
V(ixit) A(nnis) XXV
FILIAPATRI

Caius lulius lucundus,
essedario, morreu aos 25 anos,

de suafilha.

Lapide 77°:

D(is) M(anibus) S(acrum)
APOLLONIO

5 Numero 67 no catalogo de Sabbatini Tumolesi.
5 Niimero 95 no catéalogo de Sabbatini Tumolesi.
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THRAECI, SC(aeua)
LIB(ero), VI

Aos deuses Manes, Apollonio,
tracio, canhoto. Liberto, lutou 6

vezes.

As lapides 4 e 5 referem-se a dois doctores, ou seja, ex-gladiadores que
se ocupavam em treinar os mais jovens'. Ambos treinaram uma categoria
especifica de gladiadores, os mirmilhées. No caso da lapide 4, Sabbatini Tumolesi
chama ateng&o para o cognomen Acoemetus, de origem grega. Destacar isto &
bastante interessante, em minha opinido, na medida em que abre a possibilidade
de discutirmos uma idéia muito difundida pelo senso comum, na qual os gregos
repudiavam este tipo de espetaculo publico. O caso de Aulus, um treinador de
descendéncia grega e aparentemente de origem livre, que viveu por Roma, lutou
como gladiador e tornou-se treinador expressa a complexidade e riqueza étnica
do universo gladiatorio. Alem disso, estas lapides expressam também que livres
e escravos poderiam tornar-se instrutores e com pouca idade, se considerarmos
que Gratus faleceu com vinte e sete anos.

Ja a lapide 6 foi selecionada por um motivo especial: a mengéo a filha.
Caius lulius lucundus, essedario que morreu aos 25 anos, deixou uma filha. E
bem provavel que a lapide tenha sido posta por outra pessoa, pois dada a idade

com que faleceu a filha seria ainda bastante jovem. De todas as maneiras, a

" Os doctores sempre eram especialistas em um tipo de arma e ensinavam as técnicas de
combates aos gladiadores da escola. Cf. Saglio, 1892: 323 e Mosci Sassi, 1992: 97-98.
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presenca da filha em um epitafio de gladiador indica sua proximidade com o pai,
abrindo espacgo para pensarmos este tipo de relagéo que raramente e citado nos
trabalhos que comentamos anteriormente.

Por fim temos a lapide 7. Esta, dedicada aos deuses Manes para que
recebesse Appolonio, um fracio, liberto que lutou seis vezes. A particularidade
aqui esta nas letras SC, abreviatura de scaeua, que significa canhoto. Acredito
serimportante destacar esta singularidade, pois ser canhoto era uma habilidade
rara entre os gladiadores e aqueles que a possuiam sempre se destacava. Um
gladiador que portasse a espada na mao esquerda desenvolvia a habilidade de
lutar com as espadas em paralelo e ndo em diagonal, que & o mais comum,
dificultando os movimentos do adversario. Talvez por esta razao tal habilidade
era destacada em diferentes inscrigées’®.

Estas lapides encontradas em Roma se diferenciam, em parte, das
hispanicas que foram comentadas a pouco. Os dizeres sdo mais concisos,
mas nem por isto menos importantes. Por meio destes epitafios é possivel
mergulhar em outros rincdes do universo gladiatorio: a possibilidade de sobreviver
a arena e tornar-se treinador, mesmo com pouca idade, a exaltagéo de habilidades
especiais, expressando assim alguns de seus proprios valores, a; diversidade
étnica que estava presente nas escolas e a relagéo com os filhos.

Este pegueno conjunto de lapides destacado aqui indica que as frases
curtas e aparentemente fugazes estéo repletas elementos para que possamos
explorar as redes de sociabilidade destes homens que, por vontade propria ou

golpes do destino, lutaram nas arenas romanas.

® Coleman (1996) faz uma relagdo interessante entre esta abreviatura (SC) das lapides e um
grafite parietal de Pompéia. Em seu argumento, tal habilidade era muito valorizada entre os
torcedores, haja vista a representagdo no grafite.

[§]
(V5]
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Consideracgoes Finais

As lapides aqui apresentadas e discutidas compdem um corpus de
documentos bastante singular, pois permite um mergulho no universo dos
-gladiadores n&o por via das percepgdes da elite, como € o caso das fontes
escritas, mas sim de pessoas comuns, escravos ou libertos, amantes ou filhos,
que conviveram com eles em diferentes situagdes e ajudaram a construir suas

memorias.

Embora concisos, ao serem analisados em conjunto, os epitafios
surpreendem por abrir possibilidades de abordar o cotidiano destes homens de
maneira menos homogeénea e fatalista, desafiando o pesquisador a encontrar
alternativas para ouvir estas vozes dispersas. Neste sentido, as lapides com
mais de mil anos ainda cumprem seu papel, produzindo discursos de lembrancas
que podem ser resignificados e reinterpretados. Curiosamente, & a partir de
monumentos funerarios que podemos celebrar a vida, restituir sua intensidade e
saudar sua singularidade em diferentes esferas, desde as paixdes até suas
complexas redes de sociabilidades. Se considerarmos tais redes como parte
do processo de constituicdo de subjetividades, estes fragmentos de vidas sao
instrumentos fundamentais para repensarmos as experiéncias cotidianas destes

que foram taxados de infamia.

[§e]
(9%}
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A JUSTAMEDIDA COMO VIRTUDE
PRIMORDIAL NA CULTURA APOLINEA

Renato Nunes Bittencourt*

Resumo: Este artigo versa sobre as caracteristicas éticas e estéticas da cultura apolinea,
enfatizando a importancia da justa medida para a sua formagdo. Um dos pontos importantes
destacado neste texto consiste na relagéo intrinseca existente entre a compreenséo ética da
existéncia e a afirmagéo da harmonia da beleza mediante a pratica das prédicas apolineas “nada
em excesso” e “conhece-te a timesmo”, pois que para que uma coisa seja bela, é mister que ela
possua harmonia das partes. Afilosofia de Friedrich Nietzsche sera utilizada como suporte para
este texto, ressaltando que a reflexdo sobre o apolinismo elaborada pelo pensador aleméo
merece uma consideracao critica, em virtude da importancia de tal tema para a compreenséao
pormenorizada do pensamento grego antigo, assim como da propria filosofia de Nietzsche.

THE FAIR MEASURE AS PRIMORDIAL VIRTUE IN THE
APOLLONIAN CULTURE

Abstract: This paper turns on the ethical and aesthetic characteristics of the apollonian culture,
emphasizing the importance of the joust measured for its formation. One of the important points

* Mestrando em Filosofia — UFRJ / Membro do Grupo de Pesquisa em Filosofia Espinosa ¢ Nietzsche
(SpiN) / Bolsista do CNPq.
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detached in this text consists of the existing intrinsic relation enters the ethical understanding of
the existence and the affirmation of the harmony of the beauty by means of practical of the
apollonian rules “the nothing in excess” and “knows you it exactly you", therefore that so that a
thing is beautiful, it is necessity that it possesss harmony of the parts. The philosophy of
Friedrich Nietzsche will be used as support for this text, standing out that the reflection on the
apolinism elaborated for the German thinker deserves a critical consideration, in virtue of the
importance of such subject for the detailed understanding of the old Greek thought, as well as of
the proper philosophy of Nietzsche.

Introducgao

Podemos comprovar, através do estudo da cultura grega, que o conceito
de “justa medida” era elemento fundamental para a vida préatica e para a
manutengéo adequada da ordem social da Hélade, ainda na sua estruturagao
originaria, a partir da instauracéo daquela que usualmente denominamos de
“Grécia Olimpica”." A prédica da justa medida”, que seria perpetuada pela tradicéo
filosofica platonica e aristotélica (através de uma outra perspectiva, diga-se de
passagem), representa o ideal do homem grego de conduzir a sua vida cotidiana
nos parametros da estabilidade e na harmonia, para que se evitasse assim o
cometimento de excessos, da desmedida, imputada pela sabedoria grega como
uma grande afronta ao sentido de ordenamento do cosmos. Vejamos entéo, de
acordo com a minha proposta original, alguns aspectos predominantes da nocéo
de justa medida entre os gregos da era homérica, utilizando como suporte a
filosofia de Friedrich Nietzsche, uma vez que este pensador, profundo conhecedor
da cultura grega da Antiguidade, se propds a investigar, nas suas obras de

" Inclusive, podemos ainda designar esse citado periodo como constituinte da “Grécia Homérica™,
posto que ambos os termos sfio equivalentes.

238 Boletim do CPA, Campinas, n°20/21, jul. 2005, jun. 2006



A Justa Medida como...

juventude, os elementos culturais primordiais da Grécia, recolhendo atraves

dessas investigactes interpretacdes originais dessa exuberante civilizagéo.?

O apolinismo como expressao da justa medida

Ao estudarmos a questdo da justa medida e sua marcante presenga
enguanto pratica de vida entre os gregos, nao podemos esquecer de forma alguma
o elemento primordial, ou, de acordo com a terminologia nietzscheana, a pulséo
originaria que seria o fundamento ontolégico dessa conduta, servindo de parametro
norteador para a mesma. Trata-se do principio apolineo, termo utilizado pelos
helenistas e pesquisadores® interessados na investigagdo da formacgéo da
civilizag&o grega como forma de denominar a visdo de mundo predominante no
periodo em que a Grécia Antiga sofria a transigdo do titanismo para a era olimpica.
Por conseguinte, de acordo com a tradi¢cdo mitica, a Hélade, antes de vivenciar
plenamente o seu periodo de estabilidade e beleza com a instauragdo da visao
de mundo olimpica, sofrera, numa etapa anterior, a ameaga da era titénica,
marcada pela instabilidade, pela afirmag&o do caos e do aniquilamento gratuito.
Afinal, o mundo titanico ndo mantinha qualquer tipo de vinculo com a criagao,
com o sentimento de harmonia e com a propria vida, mas apenas com a destruigéo
desmedida de todas as coisas existentes.

A cultura apolinea, representada de forma concreta pela religido olimpica,
surge exatamente como contraposi¢éo ao titanismo, numa herdica tentativa de

se controlar a violéncia desenfreada existente na aterradora idade dos titds. A

2 Sobretudo em virtude de sua formagiio académica como fildlogo classico.

¥ Devemos ressaltar que a questdo do apolinismo recebe uma primeira grande investigagio na nossa
cultura moderna através de Winckelmann (1717-1768), precursor de todo um conjunto de pesquisas
sobre a cultura grega, influenciando consideravelmente as pesquisas helenisticas de Lessing, Schiller,
Wagner ¢ o proprio Nietzsche, dentre outros importantes nomes ndo citados.
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partir da superagao dessa era tenebrosa marcada pela violéncia desenfreada®, a
Hélade finalmente poderia instaurar uma idade jubilosa, na qual as instituicées
humanas e a propria vida seriam rigorosamente respeitadas pela coletividade.
Em prol desse nobre objetivo, a sociedade olimpica desenvolve um conjunto de
valores caracterizados pela proposta efetiva da afirmacéo e da manutencéo da
nova ordem estabelecida, cujos pardmetros, conforme vimos anteriormente,
residia na legitimacgéo do estado de harmonia e de serenidade como modo
adequado de se desenvolver plenamente a potencialidade da vida humana.

Em vista desses fatores, devemos ressaltar que essa reformulagéo radical
da conduta decorria da compreensé&o do ser humano como individuo singular,
separado rigorosamente do mundo e dos demais homens, de maneira que, de
acordo com a interpretacéo realizada por Nietzsche acerca dos elementos da
cultura apolinea, esta expressava incondicionalmente o “principio de individuacéo”,
conceito que representa a pluralidade fenoménica dos seres humanos, distintos
entre si através da multiplicidade das categorias do espaco e do tempo.5 Devemos
ressaltar que Nietzsche, nas suas obras de juventude, considerava que esse
principio metafisico, adquirindo o estatuto de fundamento essencial do apolinismo,

teria servido de suporte para a criagdo das peculiaridades da visdo olimpica de

* Cuja representagio poética ¢ mitoldgica se encontra na “Titanomaquia”, a terrivel disputa entre os
Tilds ¢ os deuses olimpicos, embate que, ao ter nestes ltimos os grandes vitoriosos, iniciou uma nova
fase no modo de conduta da civilizago grega, marcada agora justamente pela serenidade e justica.
Para mais detalhes, ver HESIODO, vs. 617-721.

* Importante ressaltar que o conceito de “principio de individuagio™ se desenvolve a partir da
Escolastica, designando a mesma forma que se multiplica na pluralidade dos individuos materiais.
Posteriormente, este conceito seria apropriado por Schopenhauer no desenvolvimento de seu sistema
melafisico, para expressar a idéia da pluralidade dos seres vivos, multiplicados infinitamente na
dimensdio do mundo dos fendmenos, através das categorias do espago e do tempo, conforme citado no
corpo do texto. Para Schopenhauer, a multiplicidade dos individuos seria uma ilusdo do conhecimento,
pois, numa dimensdo ontolégica, existiria apenas a unidade primordial do mundo, a Vontade. Nietzsche,
por sua vez, recebendo a marcante influéncia de Schopenhauer na maturagdio de seu pensamento,
associa o principio de individuagdo ao apolinismo, ¢ o Uno origindrio ao dionisismo, considerando
assim que a individuagdo fenoménica apolinea decorreria da esséncia primordial dionisiaca,
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mundo, ao preconizar a extrema necessidade do homem manter a vida nos
rigorosos parametros da individualidade, com a minuciosa disting&o entre o “eu”
e 0 “outro”. Inclusive, devemos ressaltar que tal circunstancia serve de justificativa
para a existéncia do mais célebre e importante templo da Grécia, localizado na
cidade de Delfos, dedicado justamente ao resplandecente Apolo, santuario esse
que trazia no seu podrtico as renomadas inscricdes “nada em excesso” e “conhece-
te a ti mesmo™®, prescrigcdes de cunho ético que, imbuidas essencialmente de
um sentide condutor da agéo do homem grego, deveriam ser adotadas
incondicionalmente por todos os seres humanos, em prol da estabilidade e da
seguranca da propria sociedade instituida. Para tanto, era necessario o controle
da ago individual, o apaziguamento das conflitantes inclinagdes humanas, para
gue se tornasse possivel o equilibrio de forcas da sociedade olimpica.’
Podemos considerar que essas duas sabias prescricdes estao
entrelagadas intimamente, pois, para que o individuo possa adotar na sua vida
um comportamento equilibrado, livre dos terriveis e extenuantes excessos que
somente o conduzem ao declinio, & extremamente necessario que ele tenha a
plena capacidade de conhecer as potencialidades de seu proprio corpo e,
consequentemente, os seus proprios limites, uma vez que o conhecimento de
um denota o conhecimento do outro.® Desse modo, adquirindo ciéncia da

intensidade de forgas presentes na sua estrutura corporal, assim como das

¢ Essas prédicas seriam adotadas, posteriormente, por Sdcrates, que inclusive clegera essas prescrigdes
como “distico” de sua propria filosofia, sobretudo a sabedoria do “conhece-te a ti mesmo”, citada em
diversos momentos nos mais diversos dialogos platonicos, por exemplo, Fedro, 229¢, Filebo, 48c,
Primeiro Alcibiades, 124b.

7 “A desmedida era vinculada ao periodo da era dos Titas, da eslera pré-apolinea”™. [Cf. NIETZSCHE,
Friedrich. O nascimento da Tragédia, § 4].

% “Esse endeusamento da individuagio, quando pensado sobretudo como imperativo e prescritivo, s0
conhece uma lei, o individuo, isto é, a observagdio das [ronteiras do individuo, a medida no sentido
helénico. Apolo, como divindade ética, exige dos seus a medida e, para poder observa-la, o
autoconhecimento™. [CI. NIETZSCHE, Friedrich. O nascimento da Tragédia, § 4].
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suas faculdades de acéo e de pensamento, o grego apolineo desenvolvia a
habilidade de direcionar a sua existéncia pessoal nos rigidos limites da sua
propria individualidade, evitando assim a pratica de qualquer tipo de agéo que
viesse a atentar contra a sua propria seguranca e a vida do proximo. Podemos
dizer que essa regra de conduta era utilizada como coédigo de justica nessa
sociedade como meio de se fazer favorecer o respeito minucioso para com os
direitos alheios, de modo que qualquer agéo desmedida, seja contra a propriedade
privada ou contra a propria integridade fisica do outro, era qualificada como um
terrivel excesso, passivel de receber da organizag&o social a mais severa punicao.
Essa rigidez do estado apolineo, ainda que possa ser imputada como implacavel
e um tanto coercitiva pelos olhares modernos, era um recurso para se garantir a
sobrevivéncia da ordem estabelecida pela dimens&o apolinea, posto que o desvio
da conduta poderia levar esse tipo de individuo ao excesso, sendo entdo um
“‘passaporte” inevitavel para a derrocada da preconizada serenidade olimpica.®
Afinal, um unico homem, agindo inadequadamente, pode levar toda uma
sociedade ao declinio. Portanto, podemos considerar que tal procedimento
consistia na efetivagédo duma espécie de justica primitiva, a qual, no entanto,

quando inapelavelmente aplicada, demonstrava grande eficacia na conducéo da

? Nessa questdo, podemos refutar as objegdes feitas por Giorgio Colli ao conceito de apolinismo em
Nictzsche. O renomado tradutor das obras de Nietzsche defende a tese de que o filosofo alemio teria
apenas destacado os elementos mais placidos da [igura de Apolo, justamente o senso de beleza,
harmonia ¢ equilibrio, desconsiderando os aspectos destruidores do deus [Cf. COLLL. O nascimento
da Filosofia, cap. 1, p. 14]. Através da leitura de O nascimento da Tragédia, poderemos perceber que
Niectzsche salienta em diversos momentos o carater belicoso de Apolo, sobretudo na defesa do mundo
olimpico contra as ameagas de entrada do culto dionisiaco na Hélade. Mais ainda, o préprio fato da
visiio apolinea de mundo preconizar o exercicio de uma rigorosa conduta na vida pratica, como modo
de se evitar o desequilibrio de forgas por obra da agdo desmedida, demonstra a compreensio de
Nietzsche acerca da severidade de Apolo. Portanto, para Nietzsche, esse deus ¢ tanto o inspirador da
beleza da forma quanto da rigida defesa da “justa medida™, mesmo que para se concretizar tal objetivo
seja necessirio 0 uso da repressio.

1o
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vida pratica dos gregos, pois ndo possuia o excesso de formalismo juridico da
era moderna, mas apenas as prescrigdes fundamentais para a manutengéo
adequada da estabilidade politica e da ordem social, em prol da felicidade dos

seus membros constituintes.

A presenca da justa medida na criagao artistica da cultura apolinea

Todavia, podemos considerar que a proposta da pratica da justa medida,
contudo, ndo teria se limitado apenas ao parametro de acéo ética para a
concretizacao da rigorosa conduta cotidiana da sociedade olimpica, posto que
o apolinismo era um principio no qual a fronteira entre o ético e o estético estavam
absolutamente entrelagadas. Desse modo, a viséo ética apolinea estimulava a
criagdo de um modelo de arte baseado principalmente na idéia de equilibrio, na
busca incondicional pela perfeicdo, harmonia e beleza, nos mais diversos modos
de expresséo artistica.

Por conseguinte, a ética apolinea influencia consideravelmente o
desenvclvimento da arrebatadora poesia épica grega, cujo maior representante
teria sido Homero, o qual, na sua narrativa, enaltece o brilho singular do heroi
que afirma a sua pujanga singular para conquistar o extraordinario reconhecimento
publico, através da realizagao de grandes feitos.’® Devemos ressaltar que, na
épica homérica, o herdi somente demonstra o seu valor através da disputa, da
competicdo com um rival digno, de modo que a coragem, associada pelo amor
da gldria, eram os sentimentos primordiais gue se manifestavam nas disposigdes

de animo do auténtico guerreiro. A cultura homérica considerava que uma vida

M Esta ¢ a fungdio da “aristia”, o momento de destaque concedido por Homero para o nobre herdi, para
que este tenha os seus grandes empreendimentos evidenciados ¢ conhecidos pelos demais homens.
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sem luta ndo merece ser vivida, pois a conservaggo injustificada pela existéncia
era uma ilus&o fugaz, uma vez que o vigor da vida avanca de forma célere, de
modo que nao era vantajoso o homem se manter na inatividade, pois a vida brota
da ampliagéo de forgas. Por conseguinte, era necessario que o grande homem
exercesse a sua poténcia continuamente, em prol do seu préprio aprimoramento.
Era ainda de extrema necessidade a existéncia de um grande adversario, para
que a vida de guerreiro do grande homem fosse qualitativamente justificada.
Quando ocorria na disputa homérica a morte de um oponente valoroso, o vencedor
deveria encontrar um novo adversario dotado de grande qualidade, para que o
circulo da competitividade continuasse em movimento. Se porventura essa
circunstancia n&o fosse possivel, o heroi conquistador se encontrava na preméncia
de se afastar da disputa, para que n&o houvesse um desequilibrio de forcas.
Homero retrata magistralmente esse problema através do caso de Aquiles, que,
aniquilando Heitor, o seu grande oponente, nao encontra mais um rival valoroso
para medir forcas. Contudo, Aquiles é caracterizado sobretudo como um homem
amante da disputa, de modo que, se porventura o heroi fosse afastado do campo
de combate, certamente sofreria dos efeitos devastadores de um tormento moral
que poderia ser considerado muito mais atroz do que a propria dor fisica. Para
solucionar esse impasse, o sabio destino concede ao valoroso heréi a “morte
gloriosa”, pois somente este evento poderia proporcionar-lhe a tdo ansiada
eternidade do nome.

Todavia, podemos considerar que a morte de Aquiles decorre diretamente
das suas proprias agdes desmedidas, pois o fato de um homem sobrepujar
definitivamente um grande adversario, encerrando o ciclo de competicéo, pode
ser estigmatizado, na ética da disputa, como um terrivel excesso. No entanto,

essa perspectiva ndo pretende excluir a justificativa comumente aceita para a
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morte de Aquiles, de que este sucumbe perante as flechas especiais de Paris,
como punig&o por suas agdes impiedosas na célebre cena em que ultraja o
corpo morto de Heitor." Ainterpretag&o tradicional do texto homeérico defende a
tese de que Aquiles morre como punigéo para esta citada agéao, terrivelmente
desmedida. Contudo, além dessa interpretagao, podemos também considerar a
tese de que o fato de Aquiles aniquilar o seu grande antagonista também seria
uma agdo desmedida, pelos motivos anteriormente apresentados, pois blogueia
o continuo fluxo de competitividade que deve existir entre os homens. Homero,
portanto, através de sua narrativa épica, € um dos grandes educadores dos
membros da cultura apolinea, a qual associava o vigor fisico, a saude do corpo,
potencializada através de exercicios e grandes a¢des, com o profundo respeito
pela pratica da medida entre os homens.

Podemos ainda perceber a influéncia do principio apolineo no
desenvolvimento do estilo dérico na musica'?, cuja caracteristica essencial, nesse
radiante periodo olimpico, consistia no uso da citara ou da lira como recurso de
expressao do canto. Inclusive, devemos salientar que os poetas-narradores, ao
declamarem nos seus versos as agdes dos grandes homens da sociedade grega,
cantavam esses feitos gloriosos acompanhados desses harmoniosos
instrumentos musicais, cujas tonalidades melddicas proporcionavam o
desenvolvimento da serenidade nas disposicdes de animo do ouvinte, de modo
que este, mesmo quando conhecia a narrativa das agdes violentas, ainda que

viesse a sofrer um susto ou temor momentaneo, por fim, acabava por se alegrar,

1 Cf. HOMERO. liada, Canto XXII, vs. 317-363.

2 A musica de Apolo era arquitetura dorica de sons, mas apenas em sons insinuados, como os que siio
proprios da citara. Mantinha-se cautelosamente a distincia aquele preciso elemento que, nio sendo
apolineo, constitui o carater da musica dionisiaca e, portanto, da musica em geral: a comovedora
violéncia do som, a torrente unitaria da melodia ¢ o mundo absolutamente incomparavel da harmonia™.
[NIETZSCHE, Friedrich. O nascimento da Tragédia, § 2].
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posto que na poesia olimpica de Homero, mesmo a morte e a destruicao do
individuo s&o adornados com o placido véu de beleza, como recurso transformador
dos caracteres mais terriveis da realidade. O som dos instrumentos de cordas
dedilhadas apaziguava os animos destruidores dos homens, de modo que estes
nao esqguecessem da importancia da manutencido da beleza e da medida
proporcionada pela serenidade.

Contudo, tal consideragéo néo pretende dizer, de forma alguma, que era
inexistente na Grécia apolinea a danga ritual em homenagem aos deuses, assim
como as dangas festivas, em comemoragao pelas vitorias e grandes realizacdes.
A modalidade de danga que se desenvolve com o apolinismo valorizava sobretudo
o passo equilibrado, a extrema simplicidade e graciosidade dos movimento dos
dangarinos, pois a bela danga expressa também de modo genuino o resplendor
das imagens divinas. A beleza plastica do corpo em movimento representa a
harmonia olimpica, a vitalidade dinamica dos deuses olimpicos, os quais, plenos
de jubilo para com a existéncia do mundo, inspiravam no homem apolineo o
sentimento de felicidade diante da vida, pois a tristeza, sentimento deveras
maléfico, poderia fazer ressurgir o pessimismo pratico existente na era titanica.
A alegria despertava poderosamente no estado de espirito individuo apolineo o
sentimento de harmonia, tanto para com a natureza, como para os demais
homens, ainda que estes mantivessem o devido respeito mutuo nas suas relagées.

Afinal, ainda que extremamente rigorosa na afirmagio de suas prédicas de

"' “Reza a antiga lenda que o rei Midas perseguiu na floresta durante longo tempo, sem conseguir
capturd-lo, o sabio Sileno, o companheiro de Dionisio [justamente o contraponto de  Apolo].
Quando, por fim, ele veio a cair em suas mos, pereuntou-lhe o rei qual dentre as coisas cra a melhor
¢ a mais preferivel para o homem. Obstinado ¢ imavel, o daimon calava-se; até que, forgado pelo rei,
prorrompeu finalmente, por entre um riso amarelo, neslas palavras: * — Estirpe miseravel ¢ efémera,
filhos do acaso ¢ do tormento! Por que me obrigas a dizer-tc o que seria para ti salutar ndo ouvir? O
melhor de tudo ¢ para ti inteiramente inatingivel: ndo ter nascido, niio scr, nada ser. Depois disso,
porém, o melhor para ti ¢ logo morrer.” [NIETZSCHE, Friedrich. O nascimento da Tragédia, § 3].
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conduta, a cultura apolinea era uma cultura da felicidade, do regozijo, por
justamente representar a superacgao da dor e do temor perante a inexoravel
transformacéo da existéncia.

Devemos lembrar ainda que a escultura é outra arte cujo modo de
expressao reflete essencialmente a exuberancia plastica do espirito apolineo,
pois, atraves da equilibrada modelacao dos belos corpos, o artista representava,
a partir dessas formas perfeitas, a propria fulguracao inefavel dos deuses, o que,
em termos concretos, possibilitava a proporgao harménica que concedia ao
corpo esculpido o poder de apaziguar o animo do observador dessas belas formas.
O escultor, por sua vez, representava materialmente a figuragao apolinea
conquistada atraves da contemplacdo dos sonhos, da esfera de beleza existente
no pensamento do génio criador.™ Desse modo, o prototipo de escultura da era
apolinea se vinculava intrinsecamente com a harmonia do belo, os tragos perfeitos
do corpo humano, que representava assim a prépria gloria que emana do poder
criador das divindades, pois 0 homem, mortal e limitado, vislumbra adquirir a
magnitude dos deuses através da beleza harménica. Portanto, a escultura
expressaria em termos bastante nitidos a nog&o de justa medida, posto que o
belo corpo talhado no metal ou na pedra nobre deveria receber o equilibrio perfeito
nos seus minimos detalhes. Nenhuma particularidade poderia destoar em relagéo
ao todo, para que o ideal de perfeicdo da forma se manifestasse da maneira
mais adequada possivel. Quanto mais belo o corpo, mais proximo do luminoso
espirito apolineo. Inclusive, ndo podemos nos esquecer de que uma das estatuas

mais célebres da Grécia Antiga representa o deus Apolo em todo o seu esplendor,

M CL NIETZSCHE, Friedrich. O nascimento da Tragédia, § 4.
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0 Apolo de Belvedere, figurando a imagem do deus que superou o sentimento de
infelicidade e de desequilibrio motivado pelo caos, através da sua gloriosa
serenidade, lanterna resplandecente para toda a humanidade grega, que norteava

suas acdes de acordo com a vigorosa presenga da divindade.

Consideragodes Finais

A pratica da justa medida, na sua acepgéo ética, € um fendmeno essencial
para o desenvolvimento adequado da cultura grega. Conforme vimos ao longo
desta exposicéo, esse modelo de conduta se manifestou do modo consideravel
naquela que denominamos como a sociedade homérica, grassando eras
posteriores com uma forga extraordinaria, servindo de vigoroso exemplo para

todos aqueles que receberam a nobre influéncia do legado grego.

A prédica da acdo moderada pela justa medida, tao valorizada e
preconizada pelos mestres Homero e Hesiodo', seria elemento fundamental
para a formacgéo da perspectiva ética elaborada por Aristoteles, que considerava
a virtude como a pratica de agéo adequada, situada no ponto de equilibrio entre
0 excesso e a falta.’ Nessas circunstancias, para que o homem possa
desenvolver efetivamente uma vida virtuosa e alcancar a dadivosa felicidade, &
necessario que ele primeiramente compreenda de forma adequada os seus
proprios limites, através do uso das faculdades da razao, legisladora daquilo
que e bom ou ruim para a manutengéo da constituicdo saudavel do individuo.

Desse modo, o homem adquire a capacidade de pautar a condugéo de sua

15 “Néscios, nio sabem quanto a metade vale mais que o todo nem quanto proveito ha na malva ¢ no
aslodelo™ [cr. l-llESIODC_). Os Trabalhos e os Dias, vs. 40-41],
1o CIL ARISTOTELES. Etica a Nicémacos, 11, 6, 1206 a-b.
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existéncia numa trajetoria equilibrada, evitando assim tanto o excesso quanto a
caréncia, extremos que, mediante a situacio, podem leva-lo ao completo declinio.
Na reflex&o ética aristotélica, podemos perceber uma consideravel valorizagéo
da singularidade no desenvolvimento da agao humana, pois € a racionalidade
individual que atua, nalgumas situacdes, como a instancia reguladora da vida
pratica."’

Recapitulando o que foi dito ao longo dessa exposigéo, vimos que, na era
moderna, a sabedoria da justa medida influencia consideravelmente a formagao
do conceito de “apolinismo” nas teorias de alguns helenistas, sobretudo
Nietzsche, quando este elege o impulso apolineo como elemento fundador da
genuina cultura grega antiga. Contudo, a situagé&o de serenidade e ordenacao
social preconizados nessa cultura ndo duraria perpetuamente, pois novas
perspectivas viriam a se manifestar na Hélade como tentativa de supressao do
apolinismo.

Nietzsche apresenta, como o grande elemento antagonista da visao
apolinea de mundo, a puls&o originaria dionisiaca, que pretende justamente afirmar
a desmedida, o excesso, em prol do retorno glorioso do individuo ao estado de
natureza.’® Ao considerar o dionisismo como um fenémeno social similar ao do

grotesco titanismo, a cultura apolinea investe severamente contra essas praticas

7 Por exemplo, na questdo do consumo do alimento, ¢ a compreensio individual da propria necessidade
de energia do scu corpo que determinard a quantidade necessaria a ser consumida, evitando dessa
maneira que ocorra a caréncia de alimento ¢, consequentemente, o inevitavel cnfraquecimento do
corpo; obviamente, podemos também aplicar essa prescrigiio ao problema do excesso de alimento, o
qual, por sua vez, poderia causar diversos transtornos fisiologicos ao individuo.

18 () Sob a magia do dionisiaco torna a sclar-se ndo apenas o lago de pessoa a pessoa, mas também
a natureza alheada, inamistosa ou subjugada volta a celebrar a festa de reconciliagio como seu filho
perdido, 0 homem™, [CI. NIETZSCHE, Friedrich. O nascimento dua Tragédia, § 1].
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desmedidas.™ Contudo, devemos ressaltar que Nietzsche enfatiza
magistralmente que o apolinismo radical, a afirmagao maxima da moderacao,
torna a existéncia concreta impossivel de ser vivida, uma vez que tal pretensao
tornaria a vida um egipcismo, ou seja, uma permanéncia inconsequiente do fluxo
do mundo, capaz de paralisar de forma nefasta as forcas vitais do homem. 2
Portanto, em um determinado momento da histéria cultural da Grécia, se
estabelece o acordo de paz entre o apolineo e o dionisiaco, de modo que ambos
os principios naturais sdo transfigurados, os quais, a partir desse evento, se
manifestam extraordinariamente na arte dramatica, mais precisamente na criagao
da Tragédia Atica, uma das maiores realizagbes da cultura grega, segundo
Nietzsche.?' O apolineo representado pelos elementos cenograficos, pela clareza
do discurso verbal e pelo herdi presente na cena; o dionisiaco, por sua vez, pela
musica, pelo coro e pela vitalidade mistica que encarna no heréi, mascara
dionisiaca.®

Desse modo, podemos considerar que, através da arte, a “justa medida”
e a“desmedida” conseguiram conciliar criativamente as suas perspectivas éticas,
proporcionando a instauragdo de uma idade tragica afirmadora da vida e de

todos os seus elementos constituintes.

" #(...) Contra as excitagdes febris dessas orgias, cujo conhecimento penetrou até os gregos por todos
0s caminhos da terra ¢ do mar, eles permanceeram, ao que parcce, inteiramente assegurados ¢
protegidos durante algum tempo pela figura de Apolo, o qual niie podia opor a cabega da Medusa a
nenhum poder mais ameagador do que esse clemento dionisiaco brutalmente

grotesco”, [CE NIETZSCHE, Friedrich, O nascimento da Tragédia, § 2).
2 Cf. NIETZSCHE, Friedrich. O nascimenio da Tragédia, § 9.
=1 Cf. NIETZSCHE, Friedrich. © nascimento da Tragédia, § 1.
* CL NIETZSCHE, Friedrich. O nascimento da Tragédia, § 9.
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PIRRONISMO E MORAL'
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Resumo: Este texto examina a possibilidade de elaboragdo de uma moral cética pirrénica, a
partir dos escritos de Sexto Empirico e suas nogées principais: suspensao de juizo (epokhe),
fenémeno (phaindmenon) e afecgdo (pathos). Conclui-se que neles se encontram caracteristicas
basicas de uma moral que nao esta em conflito com os aspectos centrais do pirronismo. Podem-
se assim afastar algumas objegdes tradicionalmente feitas ao pirronismo.
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PYRRHONISM AND MORALITY

Abstract: This text examines how moral philosophy in pyrrhonian scepticism could be formulated.
Based on Sextus Empiricus’ work the text focuses on basic notions: suspension of judgement
(epokhé), appearance (phainomenon) and affection (pathos), concluding that there is an outline
of an ethical theory, which does not conflict with pyrrhonism's core. It's possible then to confute
some objections traditionally raised to pyrrhonian scepticism.

Keywords: suspension of judgement — appearance — affection.
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1. Aqueles que conhecem os textos referentes ao ceticismo pirrénico
grego, sobretudo os de Sexto Empirico, sabem que seu conceito fundamental e
nuclear é o de suspensao de juizo (epokhé). E nele que o pirronismo vé sua
caracteristica especifica, aquilo que o distingue das outras filosofias. E sabem
também que os dogmaticos, numa espécie de contra-ataque as criticas que
recebiam, formularam a objec&o que se tornou classica: a epokhé deveria ser,
necessariamente, o ponto final da filosofia cética, pois, em suspens&o de juizo,
o cético inevitavelmente estaria impossibilitado de qualquer agio ou discurso
que fossem coerentes com a posigéo assumida - nada afirmar ou negar sobre a
natureza das coisas. O ceticismo pirrénico, portanto, ndo poderia ser portador
de uma parte positiva que nao significasse uma recaida no dogmatismo, pois
nao seria possivel, na vida pratica diaria, escolher ou recusar uma agao sem ao
mesmo tempo conferir-lhe valor de verdade, bem como proferir um discurso sem
aceitar dogmaticamente seu contetdo. O nada e o vazio emergiriam, assim,
como corolarios de um ceticismo radical, como mais tarde afirmara com todas
as letras a celebre critica de Hume.

Pretendo aqui fazer alguns comentarios a respeito desse tema, tendo em
vista as seguintes questdes: que tipo de vida o cético julga poder viver, sem
transgredir os principios de seu ceticismo? E possivel encontrar nas poucas
passagens da obra de Sexto Empirico que tratam diretamente desse assunto
uma resposta consistente e completa para essa pergunta? Tal resposta poderia
afastar aquela poderosa critica?

Esse tema, um dos mais importantes a respeito do ceticismo pirrénico
grego, permite diferentes possibilidades de abordagem e envolve varias outras
questdes a ele relacionados. Minha estratégia de analise consistira em partir do

gue nos dizem os textos de Sexto Empirico sobre o tema, procurando descobrir

2
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de que forma poderiam se mostrar coerentes e consistentes; para isso, parece-
me que as vezes serd necessario detectar e desenvolver idéias que n&o séo
plenamente visiveis na superficie dos textos, mas que um cetico pirrénico poderia
defender, e talvez tenha defendido, sem que disso tenhamos conhecimento, por
causa da pouca variedade de fontes filosoficamente ricas a nosso dispor. Talvez
isso nos permita, no final de nosso trajeto, sugerir algumas respostas a critica
acima mencionada.

Para tentar dar sentido a proposta pirrénica, nao se pode ignorar a maneira
como se concebe sua critica as filosofias dogmaticas e a suspensao de juizo
que disso resulta, pois, em certo sentido importante, essa proposta, para o
cético, se beneficia dos resultados da suspenséo. Isso pode ser constatado ja
nas primeiras paginas das Hipotiposes Pirronianas; nelas, fazendo aluséo a
opositores, o cético se vé diante da tarefa de responder a algumas criticas,
como a de que possuiria uma doutrina (HP 1, 16-7), ou que destruiria as coisas
(HP I, 19-20; cf. HP I, 19; também AM XI, 161 e segs.)®. As respostas
invariavelmente recorrem a um outro conceito fundamental do pirronismo, téao
importante quanto a suspensao de juizo: o conceito de fendmeno (phainémenon),
que sera central na descrigdo do modo cético de vida, ja que, reconhecendo n&o
poder permanecer inativo, o pirrénico seguira os “fendémenos” (ta phainomenay,
em conformidade com a "vida” (bios) (HP [, 23). Portanto, uma analise como a
gue aqui se pretende deve partir da pergunta: que sentido para o cético deve ter
anocao de phaindmenon, para que possa nela ver seu critério de agdo de um

modo que lhe pareca coerente com a suspenséao de juizo? Creio, assim como

2 Utilizo as abreviacdes tradicionais: HP para as Hipotiposes Pirronianas, AM para os livros
Contra os homens de ciéncia (Adversus Mathematicos) e a edigdo em quatro volumes da Loeb
Classical Library, William Heinemann, Londres, a cargo de R. G. Bury.
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outros leitores dos textos de Sexto Empirico, que toda e qualguer analise do
tema de uma possivel moral pirrénica, particularmente quando se quer
compreender o sentido da proposta do cético, deve antes de mais nada assumir
a tarefa de investigar o significado dessa expressao. E julgo também que isso
pode ajudar a langar alguma luz sobre alguns aspectos do pirronismo que nem
sempre se mostram na superficie dos textos e que devem ser destacados, para
que algumas avaliagbes negativas a respeito do modo cético de vida possam
serretomadas e devidamente avaliadas.

2. Parece-me que uma idéia basica deve nortear a investigacao sobre a
nogcéo de phainomenon: qualquer que seja seu significado, dar a algo essa
denominagao significara necessariamente caracteriza-lo como isento de epokhé,
ou seja, imune a critica que se faz as filosofias dogmaticas. Pois o pirrénico so
pode adotar como critério agéo algo que ndo possa ser objeto de suspensao de
juizo. Esse fato nos obriga a iniciar esta investigacdo fazendo uma analise sobre
as relagbes que sustentam entre si estas duas nogdes no pirronismo?®.

Falar de phainomena nao € uma inovagéo do ceticismo pirrénico, pois a
expressao e corrente na filosofia grega, que sempre buscou pensar as relagdes
entre o aparecer e o ser, entre as coisas que aparecem (ta phainémena) e as
coisas que s&o (ta onta). Por isso encontramos freqlientemente nos textos
pirrénicos oposicdes de argumentos referentes a “fenémenos”, a expressao
nesses casos denotando o0s objetos sensiveis, cujo aparecer é considerado em
seu estatuto ontoldgico®. Esse emprego tradicional da palavra se encontra também

nos dez modos de suspenséo de juizo atribuidos a Enesidemo?®, bem como nos

* Nesta parte do texto, retomo, com algumas adaptagdes, analises feitas em minha Dissertacdo
de Mestrado: "O Ceticismo Pirrénico na obra de Sexto Empirice”, FFLCH-USP, Margo de 1992.
“ Por exemplo, HP I, 89, IIl, 85, 81, 136, 152, 254; AM VI, 18, 142, 215, 234, 239, 353, 362; AM X,
45, 49, 300; XI, 76.

*Cf. HP |, 44, 49, 60, 63, 90, 96, 121.
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modos subseqiientes®. Mas nos modos de Enesidemo, ha uma diferenca
importante. Parece que esses modos de suspenséo de juizo sao dirigidos em
primeiro plano ao estoicismo, pois 0s phainomena sao pensados a luz de uma
conceito fundamental da teoria estdica do conhecimento: sua nocéo de
representacéo (phantasia). Os objetos exteriores (ta ekids hypokeimena),
manifestando-se a nos tais como s&o, seriam phaindmena, reais e sensiveis.
No estoicismo, sabemos que isso se associa a nogao de representacao,
particularmente a representacéo apreensiva (kataleptiké phantasia), aguela que,
segundo ao estdicos, se origina de um objeto e reproduz artisticamente suas
caracteristicas. De fato, o termo phantasia as vezes parece ai utilizado como
uma diferente forma de se referir ao proprio aparecer do objeto. De modo geral,
os modos de Enesidemo se utilizam de duas formulas linglisticas para denunciar
o conflito de opinides: 1) “diferentes representacdes (phantasiai) surgem dos
mesmos objetos”; 2) “os mesmos objetos aparecem (phainetai) diferentes”.
Podemos entao dizer que os objetos exteriores e sensiveis, ditos tambem
phaindmena, se nos mostram sob a forma de representacées. As phantasiai
séo, no estoicismo, de phaindmena. Sdo a manifestacdo, em nos, do objeto
exterior. Ora, ocorre que, guando se constata que nao podemos, devido ao conflito
de representacbes a respeito de um mesmo objeto, dizer “como & por natureza™®,
o cetico diz também: “como cada um dos objetos me aparece (emoi phainetai)
poderei dizer"'°. Qual, entéo, a concluséo a tirar? Nao podendo falar dos cbjetos

exteriores —0s quais, em sentido lato, podem ser chamados phaindmena —em

¢ Cf.HP I, 179, 181, 182, 184, 185.

7 Cf. HP |, 40, 61, 80, 106.

& Cf.HPI, 59, 118: 87, 101, 107.

° Cf. HP I, 78, 87, 93, 112, 128, 134, 140, 144, 163.

0 Cf. HP |, 78; cf. também 87, 93, 112, 123, 140, 144, 163.
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sua real natureza, porque as representacdes, pretensos veiculos para sua
obteng&o, se mostram portadoras de um indecidivel conflito, resta dizer que
estamos confinados ac que nos aparece, sem pronunciar-nos sobre sua
objetividade. E importante distinguir, agora, aquele sentido tradicional da
expressao ta phaindémena, deste “aparecer’ que se mantém apos a epokhé.
Este &€ um aparecer "para mim”. A expressao to phainémenon, agora, diz respeito
aum evento pessoal que em mim ocorre, que esta suspenso no que concerne a
sua objetividade. Anogéo de fenémeno ganhara, assim, por representar aquilo
que escapa a critica cética do conhecimento e da crencga, importancia vital: o
fendmeno, ao manter-se, nesse sentido, imune a epokhé, introduz uma dimensao
nao-dogmatica e, portanto, liberada para o ceticismo. O fendmeno, assim
entendido, esta fora da investigagéo (azétetos), & inquestionavel .

Alguns textos parecem caminhar no sentido de uma caracterizacao mais
elaborada dessa nova nogéo de fendmeno. E nossa primeira tentagéo sera dizer
que os fenémenos, o que nos aparece, nada mais s30 que as representacoes
estdicas, agora desprovidas de pretensdes objetivas. Além de sugerida pelos
modos de Enesidemo, essa idéia se mostraria principalmente numa afirmacao
que os antecede: “dizemos, assim, que o critério de conduta cética & o que
aparece (t0 phainomenon), assim chamando, virtualmente, sua representacéo
(dynamei ten phantasian autol)'. Haveria uma identificacéo do fenémeno a
representacao, justificada pela exposi¢cdo subseqiiente dos modos, que
mostrariam que as representacdes, sujeitas a um conflito insoltvel, passariam
a ser vistas como aparigbes fenoménicas pessoais, cuja objetividade é

problematica. De fato, € o que estes mostram. Mas dizer que o cético mantém

WERHP1,22;
2HPI, 22
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ainda algum sentido positivo para a nogéo de representacgéo é algo complicado.
Isso porque ha também uma epokhé sobre a representacdo, que necessita ser
considerada: “Que néo ha representacéo de uma ‘prova’, segundo os estoicos,
se mostra principalmente por haver, mais genericamente, discordancia entre
eles quanto ao que & a representagao: pois, engquanto concordam em dizé-la
uma impressao da parte regente, diferem a respeito dessa mesma ‘impressao’,
entendendo-a Cleanto literalmente como concebida como depresséo e saliéncia,
mas Crisipo, mais frouxamente, como modificacZo. E se segundo eles mesmos
tal ‘impresséo’ até agora ndo € objeto de acordo, € necessario manter a
representacdo, até aqui controversa, em suspenséao de juizo, bem como a ‘prova’
dela dependente™.

Como entao entender a mengao a phantasia naquela passagem, que
parece mesmo propor um sentido cético de phaindmenon, pois ali o cético fala
de seu criterio de conduta? Aqui & preciso destacar a importancia especial que
0 pirronismo parece conferir ao estoicismo no conjunto das filosofias dogmaticas;
€ como se, para o cetico, essa filosofia nos apresentasse o dogmatismo em
sua versao mais completa e elaborada. Pois freqlientemente o pirrénico toma
conceitos estoicos para analise privilegiada, chegando a recorrer ao conceito de
representacao para descrever seu proprio itinerario filoséfico, afirmando que o
cético comegou a filosofar “para julgar as representagées (tas phantasias) e
apreender quais sdo verdadeiras e quais falsas™'*; e também admite o emprego

dessa expressdo para distinguir-se dos académicos: “dizemos que as

=AM VI, 400-1.
“HPI, 26.
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representagOes (tas phantasias) sdo iguais em matéria de credibilidade e nao
credibilidade...”.

O ceticismo tem de se expressar pela linguagem, por natureza algo que
fixa e que tem um uso historicamente dogmatico. Nao pode, portanto, furtar-se
a utilizar certo material conceitual do dogmatismo, ainda que seja para usa-lo
polemicamente. E o que nos parece ocorrer naquela passagem em que o cético
chama de fendémeno, virtualmente, ao que & sua representacdo. Por que
“virtualmente"? E preciso ler essa expresséo a luz da epokhé. A investigacao
cética empreendida nos dez modos de Enesidemo, ao conduzir a um estado de
suspensao de juizo sobre a real natureza do objeto exterior, significa, em outros
termos, que se suspende o juizo sobre se o que aparece é representacao fiel.
Dado o verdadeiro sentido da epokhé pirrénica — nem afirmar nem negar -,
permanece possivel que “o que aparece”, afinal, “represente”. Mas por que o
fendmeno seria “sua” representacdo? Lembre-se uma importante caracteristica
da doutrina estoica da representacdo, expressa por Antioco, introdutor do
estoicismo na nova Academia: “dirigindo nosso olhar a algo, de algum modo

dispomos a vis&o, e n&o a temos disposta do mesmo modo que antes de ver; e

5 HP I, 227. Deve-se observar que as vezes a nogéo de representacio é utilizada de modo
indiferente para caracterizar o dogmatismo — além de HP |, 26, ja citado, veja-se como se fala a
respeito do dogmatismo de Platdo: “E se Platdo profere certas coisas a maneira cética quando,
como dizem, exercita <o discurso>, nem por isso sera cético; pois aquele que dogmatiza sobre
uma unica coisa, preferindo de modo absoluto uma representagao a outra (prokrinon phantasian
phantasias hdlos) em matéria de credibilidade e ndo-credibilidade, ou afirmando sobre um nio-
evidente, torna-se de carater dogmatico” (HP [, 223). Vemos, também, a polémica com o
dogmatismo significar as vezes, na sua pratica, uma polémica com o estoicismo, como ocorre no
importante capitulo inicial do segundo livro das Hipotiposes: “Se pode o cético investigar o que
dizem os dogmaticos” (HP II, 1-12). A nogdo dogmatica de “apreensdo” em jogo, base da critica
dogmatica, € estoica: “assentimento a uma representagio apreensiva’, seguindo-se a definicao
desta (HP II, 4). E a reviravolta da argumentagao pelo cético incide diretamente sobre o estoicismo
(HP 11, 5). Finalmente, registre-se que, com certa freqléncia, o cético toma definigdes estdicas
para analise por considera-las mais completas (cf. por exemplo HP I, 104; 11, 168).
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devido a tal alteragéo apreendemos duas coisas, sendo uma a propria alteracéo,
ou seja, a representacao, a outra aquilo que produziu a representacao, isto &, o
visivel. Também no caso dos outros sentidos ocorre algo semelhante™®. Para os
estoicos a representacgdo revelaria, portanto, a si propria e ao objeto de origem:
“Portanto, assim como a luz se mostra a si mesma e tudo que esta nela, assim
também a representagdo, sendo principio do conhecimento no animal, deve
revelar a si mesma e ser indicativa do evidente que a produziu™’. Se assim €, a
frase em HP |, 22 significa que o que aparece poderia ser representacédo —
poderia, aparecendo, revelar-se a simesmo (em sua forma e fun¢ao de representar)
e a seu objeto (em seu conteudo). O que aparece pode ter forma e fungéo
representativa de um contetido nele contido, mas sobre isso ha uma suspensao
de juizo.

O que éimportante notar & que o uso do conceito estéico de representagao
nao permite afirmar que os fendémenos sdo as “representagdes pos-epokhé”, a
nao ser gque se queira dizer que os mesmos dados que antes eram pensados
em sentido especular permanecem, agora sob novo prisma, como um simples
aparecer. Ora, essa mudanca de prisma significa justamente que nao mais se
deve e precisa falar em representagdes, ha sobre elas uma epokhé. E se o
cético langa mao desse conceito é porgue nele vé uma forma eficiente de significar
o que se tornou proibido com a suspensao. A conceito estdico de representagdo
se torna tdo-somente um instrumento lingtistico, um referencial semantico que
o cético utiliza para falar desse aparecer que a suspensé&o nao abole.

E o que vemos em outros textos fundamentais para entender o que quer

dizer “fendmeno” no pirronismo: “Aqueles que dizem que os céticos abolem os

TAMVII, 162.
TAMVII, 163.
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fendmenos me parecem ter ouvido mal o que se diz entre nds; pois aquilo que,
conforme uma representacéo passiva (kata phantasian pathetikén),
involuntariamente nos conduz a assentimento, ndo derrubamos, como também
diziamos antes; e isso s&o os fendmenos”'®. Por que os adversarios do cético o
entenderam mal? Talvez porque tomaram os phainémena de que ele fala em um
sentido trivial, que indicaria os objetos reais sensiveis. Dai o0 esclarecimento:
nao abolimos os fendmenos, e o Unico sentido em que podemos ainda dizé-los
expressa justamente o que ndo se pode abolir, por ser inevitavel, independente
de nossa vontade. Se se deve ainda falar em fendmenos, este é o Unico sentido
gue a suspenséo ndo nos proibe. E nessa definicao se apresenta novamente o
conceito de representacéo: “conforme uma representacio passiva’ — entenda-
se, & maneira de uma representacéo passiva. ‘Representacéo passiva”’ € uma
expressao que nos obriga a retornar mais uma vez ao estoicismo e a sua definicdo
de phantasia. Essa definicéo, no decorrer da histéria do estoicismo antigo, o de
Zenao e Crisipo, passou por algumas reformulacées e refinamentos, até chegar
aformulagao de uma “alteracdo da alma, a maneira de uma passividade"™. Isso
porque é preciso reconhecer que a representacgao, diferente de outros eventos
do intelecto como assentimento, inclinagéo e apreensio, € um “sentimento”
(peisis) e uma “disposicao” (diathesis) nossa®. E essa caracteristica passiva da
representacao que o cético quer reter, para se expressar sobre o phaindmenon,
com a expressao kata phantasian pathetikén?'. E o que nela ha de passivo que
podemos usar como meio de significar o residuo de epokhé.

BHPI, 19.

" AM VII, 239; para o desenvolvimento do conceito, cf. desde 227.

20 Cf. AM VII, 237.

21 Sexto se refere ao estoicismo: "o 'ser representado’ é involuntario, e nao depende daquele que
tem a afecgdo (t6i paskhonti), mas daquilo que produz a representagdo, que ele tenha tal
disposigéo (AM VIII, 397).

(e}
(o))
2
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E por isso também que se justifica, em HP I, 22, que o cético fale dos
fendmenos sob o referencial seméantico da representacéo — basta ver a seqiiéncia
da afirmac¢&o ha pouco analisada: “dizemos, assim, que o critério da conduta
cetica e o que aparece, assim chamando virtualmente sua representacao; pois,
como esta repousa num sentimento e numa afecgdo involuntaria, ndo e
guestionavel (en peisei gar kai abouléthoi pathei keimene azétetds estin)”. Esta
passagem utiliza um termo de que nao se havia ainda falado nesta analise:
pathos. Ele aparecia jaem HP |, 13, texto para o qual Sexto remete em 19; al
se discutia em que sentido se diz que o cético ndo dogmatiza, isso €, no
sentido de dogma como assentimento a “n&o-evidentes”. Mas antes se esclarece:
“Dizemos que o cético ndo dogmatiza nao naquele sentido de ‘dogma’, mais
generico, em que alguns o dizem como ‘aceitar alguma coisa’ (pois as afecgdes
gue nos constrangem conforme uma representagao (tois...kata phantasian
katenagkasmeénois pathesi) o cético da assentimento, e nao diria, por exemplo,
sentindo calor ou frio, que julga ndo sentir calor ou frio)". Se quisermos empregar
um termo que melhor expresse aquilo que “aparece” apos a epokhe, diremos
que temos afecgdes, pathe, que n&o poderiamos evitar se quiséssemos; elas
sao, afinal, a forma de se nos dar o que aparece.

N&o parece dizer outra coisa Sexto Empirico ao aludir, analisando a
representacio estoica no segundo livro das Hipotiposes, a estrategia dos modos
de Enesidemo: “Mas nem e possivel dizer que a alma apreende por meio das
afeccbes sensiveis os objetos exteriores, devido a serem as afeccdes dos sentidos
semelhantes a tais objetos. Pois baseado em que o intelecto sabera se as
afeccées dos sentidos sdo semelhantes aos sensiveis, se nem ele entra em
contato com os objetos, nem os sentidos Ihe mostram a natureza deles, mas

apenas as suas proprias afeccdes (pathe), como argumentamos a partir dos

2
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modos de suspensao de juizo?"??. Assim, a licdo dos modos de Enesidemo
pode ser dita de outro modo: incapazes de resolver o conflito de representacdes
em torno do mesmo objeto, resta-nos dizer como algo nos aparece — entenda-
se: dizer o pathos que em nos comunica esse aparecer.

Que a expressé&o phaindomenon, no sentido especifico em que a toma o
ceticismo pirrénico, significa pathos, mostram-no as varias referéncias, nas
explicagdes sobre as “férmulas” céticas, que relacionam intimamente ambos os
termos. Essas maneiras distintas de expressar epokhé sio ditas antncios de
afecgoes, pathe®. Cabe observar de perto as afirmacdes. Se a formula “nao
mais isto do que aquilo” expressa um pathos pessoal, indicativo de epokhé?*,
diz-se também que ndo importa que os termos paregam de carater fortemente
assertivo, pois “nos propomos mostrar o que nos aparece (to phainomenon hemin);
é-nos indiferente a expressé&o pela qual o mostramos. E também isso & preciso
saber, que proferimos a expressdo ‘ndo mais’, ndo assegurando que é
absolutamente verdadeira e segura, mas também a seu respeito falando segundo
0 que nos aparece (kata td phainomenon hemin)™®. A aphasia, pathos que
expressa o fato de ndo afirmar ou negar, & dita "do que se diz dogmaticamente
dos n&o-evidentes; pois aceitamos o que nos move passivamente e conduz
necessariamente ao assentimento (tofs...kinolsin hemas pathetikds kai
anagkastikés dgousin eis sygkatathesin)"#*. Quando o cético afirma “eu nada
determino”, expressdo de um pathos, o faz “dizendo, ao modo de uma

anunciagdo, o que a ele proprio aparece (o heautdi phainomenon) sobre o

2HPII, 74.

ZCf. HP I, 187, 190, 197, 198, 200, 201, 203.
2Cf. HP 1, 190.

EHPI, 191.

FHPI, 193.
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proposto, nao afirmando dogmaticamente com convicgéo, mas explicando o
que sofre (hd paskhei diegolimenos)'?. Aquele que diz que “tudo & indeterminado”,
pathos da dianoia, implicitamente diz: “com relagdo a mim, ou como me aparece
(hds pros eme & emoi phainetai)”®. “Tudo & inapreensivel”, antncio de um pathos
pessoal, significa: "tudo quanto examinei dos naoc-evidentes investigados
dogmaticamente me aparece (phainetai emoi) inapreensivel?. E a afirmagio da
formula "a todo argumento se opde um argumento igual” néo & dogmatica, mas
sim 0 “anuncio de uma afecgao humana (anthropeiou pathous) que & fendmeno
para quem a sofre (ho esti phaindmenon téi paskhonti)™°. Esta tltima passagem
mostra bem que o “aparecer” se da sob a forma de um pathos.

Observe-se também como o sentido dessas formulas se expressava ja
em HP |, 15: “ao proferir essas expressdes o cético diz o que a si mesmo
aparece (t0 heautdi phaindmenon) e anuncia sua propria afecgao (10 pathos...to
heautol) sem opinar, nada assegurando sobre os objetos exteriores”. Alem disso,
a maneira pela qual o ceticismo diz distinguir-se da filosofia cirenaica néo se
pode deixar de mencionar: “Alguns dizem que a doutrina cirenaica & a mesma
gue a cetica, visto gue tambem ela diz que somente as afeccdes sao apreendidas
(kakeine ta pathe ména katalambanesthai)™".

Portanto, o fendbmeno passa a ser simplesmente um evento, um
acontecimento pessoal, desnudado de qualquer pretenséo representativa e
objetiva, quando o cético o toma como critério de conduta, caracterizado como
uma passividade experimentada por e naquele em que tal evento ocorre. E o

cético pretende que seguir na vida diaria o que “aparece” ndo significa incorrer

THPI, 197.
ZHPI, 199.
P HP,200.
P HPI,203.
MHPIL215,
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em dogmatismo: “Assim, seguindo os fenémenos conforme a observancia da
vida, vivemos em opinar"®?. Alguns desdobramentos dessa idéia se fazem
necessarios.

Inicialmente, é preciso observar que, em certo sentido, n4o se elimina no
ceticismo a idéia de assentimento — o que, & primeira vista, pode parecer estranho.
O cético falara, com efeito, de um “assentimento sem opinar”; “ndo somente
nao combatemos a vida (bios) como também a defendemos, ao que é crido por
ela dando assentimento sem opinar (adoxastos sygkatatithémenoi), opondo-
nos as ficgbes proprias dos dogmaticos™. Ha que compreender exatamente
em que sentido o cético poderia ainda usar uma expressio aparentemente
comprometida exclusivamente com o dogmatismo. Lembremos que o cético
aludira aos fendomenos como aquilo que nos conduz, conforme uma representacéo
passiva, involuntariamente a assentimento®. Se o cético assente, o faz a
fendmenos®, a afecgdes portanto. Ora, se se trata de assentir ao que se da
como passividade e independente de nossa vontade, esse assentimento sera,
na expressao de M. Burnyeat, o simples reconhecimento do evento, no momento
em que ocorre. Contrariamente ao estoicismo, o cético tera uma concepcéo
passiva e involuntaria de assentimento, pois a epokhé néo alcanca o fato do

aparecer®,

2HR 23

S HPII, 102.

#Cf.HPI, 19, 193,

33Cf. HPI,13,19;1l, 10.

¥ "The skeptic's assent is simply the acknowledging of that is happening to him, and the compulsion
to assent, to acknowledge that what is happening to him, is equally simple. It is not that there is
resistance to overcome, but that there can be no dispute about what the impression is; it is
azetetos, not open to enquiry. The impression is just the way something appears to one, and
assent to it is just acknowledging that is indeed how the thing appears to one at the moment"
(“Can the Skeptic Live His Skepticism?”, The Skeptical Tradition, Univ. of California Press, 1983,
p. 130).
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Se quisermos novamente tomar como pano de fundo a teoria estoica,
poderemos dizer que o cético subverte essa teoria, pois no estoicismo o
assentimento era concebido como ativo. Sabemos que o estoico reconhecia um
momento de passividade no processo cognitivo: & involuntario, ndo depende de
mim o “ser representado” desta ou daquela forma, ndo estd em meu poder
determinar que o branco se mostre branco ou n&o, o doce, doce ou néo etc¥,
“Mas o dar assentimento a esse movimento esta em poder daquele que recebe
a representacdo™®. Ora, o assentimento cético significa dizer que, entre o
“movimento” (kinema) que instaura o dado e o assentimento a ele, n&o ha diferenca
real. O “ser representado”, movimento que em mim ocorre, & o que a suspensao
nao poderia abolir. Cabe entdo apenas constata-lo e a isso chamar, se se quiser,
assentimento. O cético parece encontrar uma parte passiva na concepcéo estoica
de assentimento, pois nesse texto o fato de ser desta ou daquela maneira
disposto a partir do objeto seria a “parte involuntaria” do assentimento estoico®.
O que se trata de mostrar € que nada mais ha: o “ato” de assentir a algo que ja
esta dado enquanto "movimento do intelecto” € uma pretensdo dogmatica que,
com a epokhé, n&o encontra mais lugar.

QOutro aspecto importante do conceito de phaindmenon diz respeito a sua
extens&o. A primeira vista, poderia parecer que a resposta a pergunta sobre que
dados devem ser ditos phainomena se encontraria na distingéo feita, quando o
cetico expde e esclarece o trajeto e os elementos de seus argumentos
antinomicos. Ai, definida tal pratica como de “fenédmenos” e “nimenos”®, Sexto

associa os “fendmenos” aos “sensiveis” (ta aisthetad) e os “numenos” aos

7 Cf, AM VIII, 397.
® [bidem.
 Ibidem.
“HP1,8.
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“inteligiveis” (ta noetad). Mas essa associagdo deve ser entendida com cautela:
“Tomamos como ‘fendmenos’ agora (n0n) as ceoisas sensiveis, por isso o0s
distinguimos dos inteligiveis™'. Estamos, portanto, diante de uma afirmacéo
que so tem sentido no contexto particular em que é feita, no qual Sexto usa
phaindmenon no mesmo sentido da tradigéo filoséfica dogmatica. Eis por que
imediatamente a seguir justifica tal distingdo. Por que o faria, sen&o porque ela
soara estranha frente a um sentido diferente, propriamente cético, que a seqiiéncia
da obra ira impor? Noutras palavras, a nogdo de fenémeno, entendida como
aquilo que nos acontece independente de nossa vontade, como passividade que
experimentamos e reconhecemos — dando-lhe, nessa medida, “assentimento” —,
n&o distingue, num primeiro momento, tal aparecer como “sensivel” ou “inteligivel”.
No “ato” mesmo de pensar e no de exercitar os sentidos ocorre que sou afetado
imediatamente. O "pensar” &€ um aparecer que, em principio, se descreve com
as mesmas caracteristicas do “sentir”.

Essa idéia pode se percebida naquelas mesmas formulas indicativas de
epokhé. Se assim nao fosse, como se entenderia, por exemplo, que a expresséo
“n&o mais isto do que aquilo” significaria algo que “aparece’? Como reduzir
completamente a dados sensiveis o pathos que surge com o equilibrio persuasivo
dos opostos? Como entender que “aparece” ao cético que “tudo & indeterminado”,
a néo ser por um processo intelectual? Se o pensamento nio é um aparecer,
como compreender que ao cetico “aparega” que “a todo argumento se ope um
argumento igual”? Temos sempre, aqui, atividades do intelecto que se ddo apds
a comparagdo dos argumentos em conflito. Essas atividades produzem no
investigador “aparicbes” que, enquanto tais, nao diferem de qualquer impresséo

sensivel,

“THP1,9.
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Esse sentido mais amplo do aparecer, legitimado para o cetico porque s6
por ele se pode entender o que ndo & objeto de epokhé, ¢ utilizado até mesmo
para falar do dogmatismo e desenvolver sua critica: "Além disso, as coisas
verdadeiras sdo ou somente fendmenos, ou somente ndo-evidentes, ou, dentre
as verdadeiras, algumas sao nao-evidentes, outras fendmenos; mas nada disso
& verdadeiro, como mostraremos; portanto, nada & verdadeiro. Se, ent&o, as
coisas verdadeiras sdo sempre fenémenos, ou dirdo que todas as coisas que
aparecem (panta ta phainémena) sdo verdadeiras, ou que algumas. E se disserem
que o séo todas, o argumento e rebatido; pois aparece a alguns que nada é
verdadeiro (phainetai gar tisi to0 medén einai alethés)'*2. A prdpria tese do
dogmatismo negativo, um evento intelectual naquele que a constroi, € tambem
um “aparecer” para ele. Dito mais genericamente: “Ainda aquele que diz ser ele
proprio critério de verdade diz o que a ele proprio aparece (10 phainémenon
hautoi), e nada mais. Entao, visto que cada um dos outros fildsofos diz o que
aparece a si mesmo (td phainémenon hautdi)...”*. As proprias teorias filoséficas,
as visdes de mundo que pretendem explica-lo, consistem, afinal, num conjunto
de “aparicdes” em seu criador.

Se assim &, podemos concluir que, em certo sentido, ou seja, em sentido
fenomeénico, enquanto aparecer, nenhum conteudo & abolido pela suspenséo de
juizo, nem mesmo a atividade do intelecto, que o cético passa a descrever
como “uma concepcio que, a partir dos fendémenos que, com evidéncia,
passivamente ocorrem (apé te ton pathematikés hypopipténton kat'enargeian
phainoménon), surge pelo proprio raciocinio e absolutamente n&o introduz a

realidade do que & concebido... pois mostrou-se que (o cético) assente ao que

“2HP1I, 88.
“AM VI, 336.
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Ihe ocorre conforme uma representag&o passiva, como lhe aparece (tofs kata
phantasian pathetiken hypopiptousin autoi, kathd phainetai autsi)'*. Portanto, o
aparecer nao-dogmatico diz respeito também ao pensamento, a ndesis*.

O fato de o ceético caracterizar as filosofias dogmaticas que investiga
como construgdes fenoménicas mostra que o simples aparecer, se é residuo de
epokhe, se toma no entanto como fundo comum para falar tanto do dogmatismo
quanto do ceticismo. Os fendmenos, de fato, s&o o ponto de partida de toda
filosofia. E o que nos diz o cético ao distinguir seu ceticismo da filosofia de
Heraclito: embora alguns pensem que o ceticismo & o caminho natural para o
heracliteismo, porque, enguanto o cético diz que no mesmo objeto “aparecem”
(phainetai) coisas contrarias, Heraclito diz que tais contrarios realmente subsistem
{(hyparkhein) no mesmo objeto*, em verdade “o fato de os contrarios aparecerem
no mesmo objeto n&o € opinido (dogma) dos céticos, mas coisa que ocorre as
outras filosofias e a todos os homens; certamente ninguém ousaria dizer que o
mel ndo & doce para os saudaveis e ndo & amargo para os que tém ictericia, de
modo que os heracliteanos partem das pré-concepgdes comuns dos homens,
como também nds e provavelmente também as outras filosofias". N&o ha ligacao
exclusiva entre ceticismo e heracliteismo porque o que este utiliza como ponto
de partida ndo & nada “dito a maneira cética” (apo tinos ton skeptikos legoménon),

mas algo que & de todos — céticos, outros filosofos e a “vida” (bios), “materiais

#HPIIL 10.

“ Parece-me que também neste caso podemos compreender o procedimento do cético como
uma retomada do estoicismo, agora de sua concepgéo de “representagéo discursiva” (logike
phantasia), "segundo a qual & possivel estabelecer o representado por um discurso (l6gos)”
(AM VIII, 70; cf. AM VII, 243, 344, 390, 418). O fendmeno como pensamento, para o cético, seria
entdo uma espécie de “discurso mental”,

W Cf.HPI,210.

THPI, 211,

270 Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2005, jun. 2006



Pirronismo e Moral

comuns” que todos utilizam?. O ponto de vista fenoménico do cético consiste,
assim, na constatacéo de que, antes de mais nada, ha algo comum a todos os
homens, de que todos partem: um aparecer que se lhes impoe e que ninguém
poderia negar, muitas vezes consistindo em manifestagdes semelhantes para
todos ou para a maioria dos homens.

Anocéao cética de phainomenon expressa esse aparecer, entendido como
pathos irrecusavel. E € a partir dai que podem distinguir-se dogmatismo e
ceticismo, bem como certas caracteristicas da epokhe pirrénica. Como o cético
e 0 homem comum, o dogmatico atenta para o que lhe aparece; mas, além
disso, produz construgdes tecdricas para explica-lo, para estabelecer sua realidade.
Tais construgbes também sao, na verdade, um “aparecer” pessoal que ele julga
que explicam aquelas apari¢cbes mais comuns a todos os homens. E assim
ocorrera no caso de todos os dogmatismos. Por isso, certas passagens
fundamentais para o entendimento do pirronismo fazem a contraposi¢éo com o
dogmatismo explorando essa ideia. Imediatamente apos esclarecer em que
sentido entende “fenémeno”, Sexto acrescenta: “e gquando investigamos se o
objeto € tal como aparece, concedemos que aparece, e investigamos nao a
respeito do que aparece mas a respeito daquilo que & dito sobre o que aparece
(ou peri tol phainoménou alla peri ekeinou ho légetai peri tol phainoménou);
mas isto difere de investigar a respeito daquilo mesmo que aparece (peri autol
toll phainoménou)™°. Em outras palavras, enquanto o ceticismo, com a epokhé,
se vé levado a simplesmente anunciar um pathos pessoal e irreversivel, o
dogmatismo produz uma interpretagao a seu respeito: o cético diz 0 que aparece,
o dogmatico vai além e diz sobre ele. O dogmatismo consiste, afinal, num

comentario sobre o aparecer.

“ |bidem.
“HPI, 19.
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Eis por que, em certo sentido, o cético pode tomar os fendmenos
criticamente e, ao mesmo tempo, positivamente: os fendmenos sdo objeto de
oposigdo ao serem considerados pelo dogmatismo do ponto de vista de sua
realidade, com pretensdes ontoldgicas e epistemologicas, mas séo preservados
como simples manifestacdes passivas. Era o que Sexto dizia quando indicava o
alvo correto das formulas céticas, “coisas ndo-evidentes e investigadas
dogmaticamente”, ao advertir de inicio: “é preciso lembrar que n&o as dizemos
em geral sobre todas as coisas"®. Estas “coisas” que as formulas n&o alcancam
nao sao diferentes contetidos: s&o os mesmos fendmenos que, comentados
pelo dogmatismo, se tornam objeto de critica®',

O que, entao, caracteriza o dogmatismo e sua busca do ser para além do
aparecer é seu discurso. E na natureza e na intengao de um certo dizer (legein)
que o dogmatismo se configura: “Aparece-nos que o mel adoga. Isso concedemos,
pois experimentamos a dogura sensivelmente; mas investigamos se ele & doce
no que concerne ao discurso (héson epi toi 16goi); isso n&o é o que aparece (to
phaindmenon), mas o que & dito sobre o que aparece (peri tol phainoménou
legémenon)” (HP I, 20)*2. O discurso dogmatico se faz, assim, responsavel pela
atribuicao de um estatuto ontologico e epistemologico para o aparecer, e é esse

discurso o alvo da zétesis cética, como nos mostra a prépria histéria da filosofia

S HPI,208.

1 Parece-me ir no mesmo sentido o que diz Burnyeat: "l suggest, therefore, that the skeptic
contrast between appearance and real existence is a purely formal one, entirely independent of
subject matter. The skeptic does not divide the world into appearances and realities so that one
could ask of this that whether it belongs to the category of appearance or to the category of
reality. He divides questions into questions about how something appears and questions about
how it really and truly is and both types of question may be asked about anything whatever” (art,
cit., p. 128).

2HP I, 20. Parece-me que o termo 16gos, aqui, n&o se deve entender como “razéo” ou “esséncia’,
mas simplesmente como cognato que é de légein: um dizer, um discurso.
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dogmatica. Discutindo a natureza e a realidade dos fenémenos, o cético responde
a objecao de que um argumento que tirasse sua credibilidade dos fenémenos se
destruiria ao ataca-los, da seguinte forma: “isso & proprio de homens que dao
por resolvido o que se investiga; pois ndo € o argumento (ldgos) que é assegurado
com base nos fendmenos, mas os fenémenos sdo confirmados a partir do
argumento (ta phaindmena ek tol légou kratynetai). E € natural: pois se ha
discordancia (diaphonia), uns dizendo que eles <fenémenos> subsistem, outros
que nao, deve ser estabelecido a partir do argumento (ek tol logou)"*3, A propria
discordancia das diversas filosofias dogmaticas faz com que a arena onde se
enfrentardo ndo possa ser aquilo mesmo que a todos € comum — os fendmenos-,
mas sim o logos, a palavra, o discurso, cujo uso correto todos buscarao reivindicar.
Porisso o cético se voltara acs argumentos dos dogmaticos, autorizado por um
sentido amplo de phaindmenon como pathos, “sensivel” ou “inteligivel”.

Com base no que foi exposto acima, podemos agora entender uma
importante caracteristica do conceito de suspensao de juizo, talvez nem sempre
visivel na superficie dos textos. Pois algumas passagens podem levar a pensar
que a epokhé & uma conclusao de um raciocinio, algo inferido de uma estrutura
argumentativa. Encontramos com alguma freqliéncia a afirmagado de que a epokhé
e “inferida" (sunagetai)®, expressdo suficientemente forte para permitir a
interpretacéo acima sugerida. Atal expressao se acrescem outras que, embora
nao tao categoricas, poderiam servir a semelhante leitura: “e forgoso suspender

0 juizo (epekhein anagke)™®, “somos forcados a suspender o juizo (epékhein

SAM VI, 364-5.
i Cf.HPI, 35, 36, 99, 123, 135; HP I, 79; HP I, 49; AM X, 6.
SSCf.HP 1,61, 163, 177; HP I, 192; HP I, 6, 29; AM VIII, 333a.

£}
~1
(5]
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anagkazometha)"®; “introduz-se (eisagetai) a suspenséo de juizo”*; “de modo
que se segue a suspensao de juizo (hds...tén epokhén akolouthein)"?; “segue-
se que devemos suspender o juizo (akolouthel...dein hemas epékhein)™®: “temos
gue se deve suspender o juizo (ékhomen hoti dei epékhein)’®: “o que resta, a
nao ser suspender o juizo (ti apoleipetai...ei mé td epékhein)?"®'. Textos que
introduzem na nogao de epokhé a idéia de necessidade, que pode ser pensada
como necessidade [ogica. Como decorréncia natural dessa linha de interpretacéo,
seguir-se-ia outra caracteristica importante da nogao de suspenséo de juizo: ela
consistiria numa atitude tomada deliberadamente pelo investigador. E nao faltaréo,
também aqui, textos que o sustentariam: nos ja citados como em varios outros,
um sentido ativo se depreende das simples expressdes: “suspendemos o juizo”,
“suspender o juizo”, “dever suspender o juizo"e2,

Ocorre, no entanto, que outras passagens, que n&o consistem
propriamente em aplicactes da suspensao de juizo, mas sim em explicacbes
de seu sentido, dizem algo um tanto diferente. E o que vemos no esclarecimento
que Sexto faz sobre a nogéo apds ter, em HP [, 8, exposto o itinerario da zétesis
cetica. Falando dos termos envolvidos nesse itinerario, refere-se & epokhé como
um “estado (stasis) do intelecto™®, Vemos também que se trata de um estado
de incapacidade, de impoténcia para decidir o conflito de opinides: “eu suspendo

0 juizo” significa “eu n&o posso dizer (ouk ékho eipein) em qual dos propostos &

% Cf.HP1,78,121, 128: HP Il, 95, 258.

STCf.HP I, 87, 89, 258.

S HPI, 167.

S9Cf. HP |, 140; AM X, 69, 168.

®HPI, 170.

STAM VIII, 298.

2 Menciono apenas mais alguns, entre varios: HP 1, 26, 29, 144, 175, 215; 11, 94, 246: 111, 36, 55; AM
VIII, 160; XI, 144.

SHPI, 10.
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preciso crer ou ndo crer™®“. E a seqliéncia dessa definicdo & ainda mais ilustrativa:
‘e a suspenséo de juizo (epokhe) é dita a partir do fato de a mente ser retida
(epékhesthai) de modo a, devido a igual for¢a das coisas investigadas, nada
afirmar nem negar"®. Na explicagdo do sentido da “agdo” de suspender o juizo,
a voz passiva do verbo correspondente € empregada por Sexto. De modo que,
na realidade, se o cético diz que “suspende o juizo” — como vimos, faz isso
muitas vezes e de varias maneiras —, essa forma ativa de falar € apenas um
artificio linglistico mais econdémico para significar justamente, em situagdes
aporeticas, a incapacidade de uma agao gualquer. Essa forma ativa talvez se
deva ao fato de que o cetico esta se dirigindo ao interlocutor dogmatico para
cura-lo de seu dogmatismo, oferecendo entao a este sua experiéncia propria de
argumentacao e o que dela resulta.

Nao basta, pois, afirmar que a epokhée tem, por assim dizer, um sentido
“estatico”; cabe dizer também que ela consiste numa passividade na mente de
quem a experimenta. Ora, isso ja era comunicado por Sexto quando denominava
o ceticismo de “suspensivo”; “a partir da afecgao (pathos) que sobrevem, apds a
investigacdo, ao investigador™®. Outros textos explicativos da epokhe podem

ser evocados, aqueles em que o cético fala das expressdes ou formulas que

54 HP |, 196. Vale fazer outras indicagdes: “...ndo sendo capazes (ouk hoion te énton) de afirmar
o que & por natureza..." (HP |, 87); “sendo incapazes (adynatolinton), devido ao dito acima, de
declarar como é <o objeto> por natureza” (HP |, 123); “como € o objeto exterior absolutamente
ndo poderiamos dizer (ouk an ékhoimen légein) (HP |, 124); “nada podendo dizer (oudén eipein
ékhontes) sobre a natureza dos objetos externos...” (HP I, 128); “...ndo sendo capazes (mé
dynaménous) de falar absolutamente sobre a natureza dos objetos externos” (HP 1, 134); “néo
seremos capazes (ou dynesdémetha) de dizer absolutamente como é cada um dos objetos em
sua propria natureza” (HP |, 140); “ndo somos capazes (ouk esmén dynatoi) de dizer como &
cada objeto exterior” (HP 1, 144); “como é o objeto por natureza nao poderemos dizer (ouk
héxomen légein)” (HP |, 93, 163). Exemplos todos tomados aos modos de Enesidemo. Nos modos
de Agripa, cf. HP I, 165, 169.

5 |bidem.

EHEL 7.

2
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utiliza em suas investigagées. Com elas, trata-se de exprimir a epokhé, como
indica o paragrafo com que Sexto abre o tratamento do tema: “Visto que, utilizando
cada um destes e dos modos de suspensio de juizo, proferimos certas
expressdes, indicativas da disposicédo cética e da afecgdo em nos (tol peri
hemas pathous)..."". Aseqliéncia, tomando uma a uma as diversas expressées
ceticas, confirma o que diz essa introdugao: “n&o mais isto do que aquilo’ mostra
também nossa afecgéo (pathos heméteron), segundo a qual, por causa da igual
forca das coisas conflitantes, terminamos em equilibrio”. A “n&o-assergao”
(aphasia) € uma “afeccdo nossa (pathos heméteron) em virtude da qual nada
afirmamos nem negamos™®; a expresséo “nada determino” & “indicativa de uma
afeccé@o nossa (pathous hemetérou)'; a “indeterminagéo” & “uma afeccao da
mente (pathos dianoias), segundo a qual nada afirmamos ou negamos das coisas
dogmaticamente investigadas””'. Aexpressao “tudo & inapreensivel” & de alguem
‘que anuncia sua propria afec¢éo (heautol pathos apaggéliontos)’”2: a formula
‘eunao apreendo” ¢ “indicativa de uma afecgéo pessoal (pathos oikeiou)’’*. A
proposicéo “a todo argumento se opde um argumento igual” & “antincio de uma
afec¢é@o humana (anthropeiou pathous)"?.

Se a epokhé como pathos afasta aquela leitura “voluntarista”, o mesmo
vale para os textos que, como vimos, a sugerem como concluso de um processo

inferencial: entre a epokhé e a constatacéo de impoténcia para decidir ndo ha

S"HPI, 187.
®HPI, 190.
SOHP 192
OHPI,197.
THP I, 198.
2HP 1, 200.
2 HPI,201.
“HPI,203.
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passagem ldgica, porque ndo ha passagem nenhuma — sentir-se impotente,
experimentar tal impoténcia, é estar em epokhé, ja &, por assim dizer, estar
“praticando” a suspensao. Expressdes ativas s&o entdo maneiras de comunicar
a ocorréncia desse pathos.

Ora, parece-me que, quando nos damos conta do sentido do conceito de
phaindbmenon, percebemos que o cético se refere a propria epokhé como um
pathos, porque constatou que ndo ha outra maneira possivel, doravante, de falar
com coeréncia dos eventos. Quando, entdo, o cético falava na “necessidade” de
suspender o juizo, compreende-se que nao era o caso de afirmar um processo
l6gico: tratava-se do mesmo tipo de necessidade e inevitabilidade que portam
todas as afecgbes que se nos impdem. Vale, nesse ponto, comparar os textos
que dizem que o cético “é forcado” a suspender o juizo com as passagens que
se referem aos fenémenos™.

Essa concepgéo passiva de epokhé se insere no projeto que os textos de
Sexto Empirico parecem, aqui e ali, empreender: traduzir todos os elementos
da zétesis cética para o vocabulario do aparecer. E o que vemos quando se fala
da igualdade persuasiva “segundo o que nos aparece provavel (kata to
phaindmenon hemin pithanon)™e. Observe-se mais uma vez a propria definicéo
de epokheé: “n&o posso dizer em qual é preciso crer das coisas propostas ou em
qual n&o crer, mostrando que, em matéria de credibilidade e nao-credibilidade,

as coisas nos aparecem iguais (isa hemin phainetai)”’’; e o sentido de “tudo é

s Burnyeat bem observa a presenga do mesmo verbo, anagkazo (utilizado na voz passiva:
“ser forgado, constrangido”), em textos que expressam a epokhé e em referéncias ao
phainémenon e ao pathos (art. cit., p. 131.). Lembremos algumas referéncias ja feitas: HP |, 13,
78,121, 128, 193; HP Il, 95, 258.

THPI, 190.

THPI, 196.
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indeterminado”: “todas as coisas dogmaticamente investigadas que examinei
me aparecem (emoi phainetai) tais que nenhuma delas me parece sobrepujar a
conflitante em credibilidade e ndo-credibilidade’’®. Mais adiante, lemos: “Vamos
a oposicao, de modo algum preocupados em mostrar que o signo indicativo &
irreal, mas lembrando a igual forga que aparece (t&én phainoménen isosthéneian)
dos argumentos trazidos em favor de sua realidade ou irrealidade™™. O “julgamento”
(epikrisis) de um argumento é dito aparecer®. A propria ataraxia sera dita
fenomenicamente: “tranquilidade que Ihes (aos céticos) aparece, tés phainoménes
autois ataraxias®'.

Essa tradug&o fenoménica em nenhum outro momento dos textos poderia
ser melhor sintetizada e ilustrada do que na afirmagéo imediatamente posterior,
no primeiro capitulo das Hipotiposes, a apresentacao dos trés tipos de filosofia.
Antes de comecar a esclarecer o que & o ceticismo, o cético adverte: “sobre
nada do que se dira asseguramos ser exatamente assim como dizemos, mas
sobre cada coisa anunciamos, a maneira de um cronista, segundo o que agora

nos aparece (kata té nyn phaindmenon hemin)"#.

3. Recapitulemos. O cético pirrénico pretende fazer a critica das
pretensbes dogmaticas de objetividade e suspender o juizo sobre qualquer tese
que vise a representar a realidade. Mas isso ndo o impediu de perceber que o
dado, como um aparecer que se impde e gue passivamente experimentamaos, &

inevitavel e, portanto, inquestionavel. O que aparece, td phaindmenon, @ medida

“HPI,199.
" HP I, 103; cf. também HP 11, 187.
 Cf. HP IIl, 71.

® HP |, 205.

2HP1, 4.
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em que & pathos, seja dos sentidos, seja do intelecto, desprovido de comentarios
tedricos de natureza causal e explicativa, & o que resta e resiste a critica, é o
novo modo de enfocar e dizer o mundo. Eis como € preciso compreender, portanto,
aidéia de que o phainémenon é critério de agado. Isso me parece levar a alguns
desdobramentos importantes.

Em primeiro lugar, a idéia de que a epokhé é um pathos torna bem mais
dificil defender a impossibilidade de uma vida cética a partir da idéia de que o
cetico necessitaria de uma "distanciamento de si mesmo”, para usar a express&o
de M. Burnyeat®. Pois a nogéo de assentimento a uma afecgéo, como o inevitavel
reconhecimento de sua presenca em nos, permite introduzir, a meu ver, um
sentido de crenga que dissolve o problema posto por Burnyeat, cujo argumento,
se o compreendi bem, se baseia na idéia de que a suspensao de juizo &€ uma
conclusdo que o cetico extrai e na qual deve crer, 0 que o levaria a ter de se
‘destacar de si mesmo”, pois tal crenga & epistémica, mas ele ndo poderia
crer®. Se o cético aceita a concluséo tirada dos argumentos em jogo para entéo
suspender o juizo, argumenta Burnyeat, ha entdo uma crenca presente nesse
aparecer, o que o obriga a proceder a algo impossivel, aguele “separar-se de si
mesmo”. Parece-me que o proprio Sexto Empirico fornece a chave para comentar
essa ideia, afirmando a possibilidade de um sentido cético de crenga (peithestai):
“nao resistir, mas simplesmente seguir sem forte impulso e inclinagéo (t6 te mé

antiteinein al’haplés hépesthai aneu sphodras proskliseos kai prospatheias),

8 Cf. art. cit, p. 141.

# “Remember that we know perfectly well why it appears to the skeptic that any dogmatic claim
has a contrary equally worthy or unworthy of acceptance. It is the result of a set of arguments
designed to show, compellingly, that this is in fact the case. Such arguments can compel him to
suspend judgement because they compel him to accept their conclusion — to accept, that is, that
in each and every case dogmatic claims are indeed equally balanced and hence that one ought
to suspend judgement” (art. cit., p. 138; cf. também pp. 139-41).
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como a crianca € dita seguir o instrutor”; e isso é diferente de crer
dogmaticamente, ou seja, “dar assentimento a algo com escolha e com um tipo
de simpatia conforme o forte querer (10 meta hairéseos kai hoionei sympatheias
kata to sphodra boulesthai sygkatatithestai tini)"®. Burnyeat ndo me parece
levar as ultimas conseqiiéncias a natureza passiva da suspensao e o conceitos
de assentimento e crenga disso decorrentes — embora, como vimos, suas
analises a esse respeito sejam, de outro ponto de vista, de grande valor. O que
me parece fundamental observar &€ que esse deixar-se levar pela afeccdo da
epokhé parece eliminar a situagéo de um “afastamento de si mesmo”: o cético
reconhece a existéncia desse pathos de incapacidade de escolher entre duas
teses conflitantes e de mesma forga de persuasao, imediatamente apos investiga-
las, e é levado por ele sem poder resistir®.

E entio necessario investigar a presenca — ainda que freqiientemente
subterranea — dessa idéia de pathos na vida pratica do cético. O cético vive
segundo o que lhe aparece, ou seja, seguindo seus pathe. O que |he aparece é
objeto de suspensé&o de juizo quando & tomado como expressao da natureza
das coisas, mas se torna legitimo critério de conduta, se visto apenas como
aparecer. Vejamos até que ponto isso pode ser desenvolvido.

Inicialmente, observe-se que o sentido amplo de pathos acima apresentado
— todo e qualquer phaindbmenon - ndo € idéntico aquele que se encontra na
passagem em que Sexto descreve o modo de vida do cético, onde a “necessidade
das afeccbes” (anagke ton pathdn) &€ apenas uma entre quatro maneiras de viver

seguindo os fenémenos. E significa que procuramos comer quando temos um

8 HP I, 230.

% Estou retomando em outros termos as analises de P. Smith a respeito da critica de Burnyeat
("Sobre a tranquilidade da alma e a moderagéo das afecgbes”, Kriterion, Belo Horizonte, n. 93,
Junho/96, p. 29-30).
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pathos de fome e beber quando temos um pathos de sede®. As outras dimensdes
da vida ndo tem, em principio, relagdo com isso: usamos nossas capacidades
sensiveis e intelectuais naturalmente, seguimos leis e costumes, exercitamos
alguma técnica®. Mas em todos esses casos é o carater fenoménico que os
legitima. Sentir e pensar sdo phaindmena em nos; leis e costumes se dao para
nés tambéem come phainédmena; e as técnicas que podem ser desenvolvidas
s&o as que lidam com phainomena, sem pretensées de fundamentacéo e
explicagao causal. Portanto, se todo phaindmenon é um tipo de pathos, o mesmo
deve serdito aqui. Ha um sentido mais extenso de nossa expresséo, que cabe
para os quatro aspectos do modo cético de vida.

Isso me parece fundamental para compreender o verdadeiro alcance da
proposta de uma vida cética. Pois, embora n&o seja perceptivel nesses quatro
modos de conduta do cético, o sentido de pathos permite dizer que também
esta presente na vida do cético aquilo que habitualmente chamamos de
sentimento. Vimos que todo fenémeno € inevitavel em seu aparecer, pois € um
pathos involuntario, que se impde. Ndo me parece haver motivo razoavel para
excluir os sentimentos dessa definicdo. Pretendo agora defender que, embora
nos textos n&o encontremos o termo pathos habitualmente com esse sentido,
podemos as vezes perceber essa idéia presente.

Em primeiro lugar, lembre-se que Sexto era médico; pode, por isso, ter
privilegiado exemplos de natureza fisiologica, como fome, sede e dor, para explicar
o que quer dizer a “necessidade das afeccdes”. Ele e céticos anteriores podem
tambem ter evitado o emprego do termo pathos para expressar sentimentos,

porque, com o sentido de um sentimento, uma espécie de afec¢éo da alma, era

& Cf. HP 1, 23-4.
& |bidem.
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empregado com conotacéo negativa, para expressar “sofrimento”, “punicéo”. Diga-
se de passagem, talvez nao houvesse terminologia eficiente para indicar a idéia
de uma espécie de “sentirinterno”, diferente das sensacgbes dos cinco sentidos,
mas ao mesmo tempo semelhante, pela passividade que produz em quem o
experimenta. O vocabulario da aisthesis n&o parece adequado. Sexto diz, por
exemplo, que o cetico, como todo hecmem, “é afetado sensivelmente (aisthetikas
paskhei)"®, mas o exemplo dado € o de alguém que assiste a uma operagéo
cirurgica. Aisthesis parece ter tradicionalmente também o significado de um
“sentir da alma”, mas se trata de um sentido intelectual, uma forma de expressar
a percepgao inteligente, a capacidade de perceber com perspicacia (o aisthetikos
€ o “astuto”, o “sutil"). E Sexto ja distinguia aisthetikoi de noetoi, dando ao
primeiro termo claramente o sentido tradicional da sensagdo “externa"®.

O sentido limitado da expressdo pathos parece ocorrer também nesta
formulac&o: as coisas “por necessidade” (kat'anagken) sdo definidas como “todas
as que ocorrem em nos conforme uma afeccao irracional da sensagéo e todas
que uma necessidade fisica nos proporciona” (hoposa kat'alogon aisthéseos
pathos sunistatai peri hemas, kai hosa phusike tis anagke parékhei), dando-se
exemplos de dor e prazer®'. A seguir, outras formulacées sdo: “movimentos
conforme a sensacéo e irracionais” (tois kat'aisthesin kai alogois) e “o que
ocorre...conforme uma afecgdo involuntaria da sensacao” (ta...sumbainonta...kata
akousion tés aisthéseos pathos), com exemplos de fome e sede®. Parece que
se trata sempre de fazer referéncia aos dados sensiveis ou a necessidades

corporais. Mas note-se que, se essas formulagées ndo parecem incluir os

SHP I, 236.
PCf. HP I, 24,
STAM XI, 143.
P2AM X1, 148-9.

8]
=]
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sentimentos, também n&o os excluem: sentimentos poderiam certamente ser
descritos como “movimentos irracionais involuntarios”. O cetico, na verdade,
precisaria de um termo que lhe permitisse dizer os sentimentos num sentido
nao-dogmatico, neutro. Mas talvez possamos encontrar nossa expressao
empregada num sentido que ao menos sugere a necessidade de iralem dessa
acepgdo mais tradicional®.

Sabemos que a finalidade do cetico & a supressao da perturbagéo (ataraxia)
em “matérias de opinido” (en tois kata doxan) e a moderagao das afecgdes
(metriopatheia) nas “coisas inevitaveis” (en tois katenagkasménois)®. Ao
suspender o juizo, o cético elimina a perturbagao que surge da tese dogmatica
de que algo & por natureza bom ou mau, pois quem defende semelhante tese é
perturbado quando n&o possui o que julga bom, crendo entéo ser atormentado
pelo que @ mau, mas também o € quando possui esse suposto bem, pois teme
perdé-lo®. Mas o cético, nada determinando como bom ou mau por natureza,
“nem evita nem persegue nada com intensidade (suntonos); por isso & sem
perturbagao (ataraktei)”®. Contudo, reconhece que e perturbado pelo que &
inevitavel, como sentir frio ou sede, e varias afecgbes dessa espécie; mas,
diferente do dogmatico, que sofre dupla perturbacéo ao acrescentar a crenga de
gue tal perturbacao & boa ou ma por natureza, o cético evita este acréscimo e,
entdo, é perturbado moderadamente?.

Ora, sabemos agora que o dogmatismo se define como um acréscimo

tedrico e explicativo aos phaindbmena, como uma tentativa de ir além destes,

% As analises em AM X1, 150, 152-3 e 156-9 poderiam também caber para sentimentos. Exemplos
“sensiveis” também em 156-9 — exemplos da medicina, como & costume em Sexto.

“HPI, 25.

% Cf. AM XI, 127-9.

%S HP I, 27-8; cf. lll, 237.

THP I, 29-30; I, 236.

1~
o
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pretendendo fundamenta-los com um discurso. A ataraxia diz respeito a tais
discursos, que habitam o dominio da opinido e ultrapassam o anuncio dos
phaindmena, que sao, afinal, pathe. Sobre estes, entdo, ha a metriopatheia, isto
€, o simples reconhecimento do phaindmenon enquanto tal e de seus efeitos. E
perseguir um suposto bem ou evitar um suposto mal "com intensidade” ocorre
quando acrescentamos aquela crenca dogmatica. Neste caso, diz Sexto, ha
uma “forte convicgao” (meta sphodroll peismatos)®.

Pode-se inferir disso que, em sua vida diaria, um cético vivera em
conformidade com tais afec¢bes moderadas. E a maneira como se descreve a
diferenga entre ele e o dogmatico lembra bastante aquela maneira como se
distinguem dois sentidos de crenga®. Assim, o cético pode “crer” em seus pathe,
0 gue n&o pode ¢ ultrapassar o ambito dos phaindmena e fornecer explicagdes
dogmaticas a seu respeito. Sua moderagéo consiste simplesmente na auséncia
de logos explicativo. Isto me parece importante, porque permite concluir que o
cético pode ter afecgdes intensas, pois 0 excesso consiste no acréscimo teorico,
n&o em algum grau de forga da propria afecgéo. Para dar um exemplo tipico de
Sexto, o cético pode sentir mais ou menos fome, sede ou dor; ndo ha um limite
para tais afecgées. Ele ndo pode defender uma posicao sobre serem mas tais
afecgbes, mas pode senti-las com mais ou menos intensidade em diferentes
situacdes. Nesse sentido, ele pode “perseguir” algo — comida, bebida ou remédio
— mais ou menos intensamente, sem, contudo, fazé-lo suntonos, numa
intensidade tipica do dogmatismo.

Se isso for correto, creio ser possivel extrair de algumas passagens do

texto a conclusdo de que o cético poderia reconhecer certos pathe que, a primeira

EAMXI, 121,
“ Cf.HP |, 230.
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vista, pareceriam abolidos de sua vida, gue dizem respeito a sentimentos mais
complexos do que afecgdes de dor, fome e sede. E que ele os poderia tomar
como parametros de conduta, desde que néo Ihes acrescentasse uma explicagéo
dogmatica. Em outras palavras, haveria uma metriopatheia também para
sentimentos.

Observe-se, por exemplo, a maneira como o cético analisa supostos bens
como amor ao dinheiro (phularguria): "tudo fazer para obter o dinheiro” (panta
poiein eis to ploutou tuxhein), pois quem julga a riqueza um bem “deve tudo
fazer ansiosamente (espeusménos) para obté-lo""% O amante do dinheiro,
philarguros, e aquele que imagina gue a rigueza & o maior bem e seu anseio
(speudein) por isso o torna tal como é€''. Da mesma forma, o amor pela fama
(philodoxia) consiste em, supondo que a fama & um bem por natureza,
intensamente (sunténos) lutar por ela; tal suposicdo & o que gera esse “grande
mal”®2. O amor pelo prazer (philedonia) € algo mau, que surge nos que anseiam
(speudousin) pelo prazer'®. Parece que tais males resultam das inclinagées
proporcionadas pelas posicées dogmaticas. A crenga dogmatica aumenta o efeito
de uma afecg&o, de modo a tornar o individuo dominado por uma “ansiedade”
para obter algo. E entdo que, para retomar o caso do amor ao dinheiro, ele “tudo
faz" para obté-lo. Note-se que o problema parece estar sempre no excesso,
causado pela crenca dogmatica, que modifica o individuo a ponto de tornar certas
afecgdes muito mais intensas do que seriam. Minha sugestio aqui é que isso é
perfeitamente compativel com a idéia de que o cético poderia reconhecer, por

exemplo, um pathos que o conduz ao dinheiro, fama ou prazer, desde que néo

100 AM XI, 122,
o1 Ibidem.

02 AM X1, 123.
1AM XI, 124,
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acrescentasse essa crenca dogmatica, que duplica ou multiplica a perturbagao
e o tornaria entao escravo dessas “paixdes’.

O texto me parece confirmar essa idéia. Mais uma vez referindo-se a
quem julga a riqueza um bem e a pobreza um mal, o cetico observa a perturbagao
que isso introduz, para a seguir descrever a sua posi¢ao: “mas aquele que nio
classifica a riqueza entre os bens por natureza nem entre os males, proferindo a
formula 'n&o mais', nem & perturbado em sua auséncia nem se regozija em sua
presenca (epi téi parousiai), mas em cada caso € sem perturbacéo (ataraxos)"'%.
Se a ataraxia abole a teoria dogmatica mas ndo o pathos, a idéia de que o
cético “nao se regozija’ com a riqgueza s¢ pode significar que ele ndo tem
sentimentos excessivos quando a possui, e essa passagem permite concluir
gue nao se afasta a possibilidade de possui-la. Isso quer dizer que, se a possui,
pode reconhecer um “aparecer” sobre isso, constatando os beneficios que
proporciona. A diferenca € que néo “fara tudo” por causa dela, n&o sera um
“amante do dinheiro”. Ele poderia, entdo, nessas mesmas condicdes, ter também
um pathos pela fama e pelo prazer, para lembrar os casos mencionados'®,

O dogmatismo leva a perseguir e evitar o bom e o mau com intensidade,
suntonos e sphodros™. Mas, diz Sexto, os dogmaticos ndo aceitam que seja
“apropriado” (oikefon) ndo perseguir o bem ou evitar o mal intensamente

(sunténos)'”’. Embora o contexto seja dialético, talvez seja possivel dizer que o

04 AM X1, 147,

% E verdade que em AM XI, 178-9, o termo pathos é empregado para descrever o “amante da
riqueza (philoploutos), o “amante da fama” (philédoxos) e o “amante do prazer” (philédonos).
Mas também encontramos ai, para descrever essas paixées, o termo epithumia. Nao julgo que
haja um emprego rigoroso dessa terminologia nestes textos que estou examinando, mas creio
que poderiamos distinguir, grosso modo, entre pathos, no sentido positive aqui desenvolvido, e
epithumia, como a paixao de que o cético se afasta.

6 AM X1, 131.

o7 AM X1, 133.
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cético passa a considerar uma vida em metriopatheia como algo adequado,
apropriado. E, a julgar pelo exemplo, seria apropriado e adequado “perseguir
bens e males” de forma moderada, considerando-os apenas de um ponto de
vista fenoménico.

Vimos que de um ponto de vista fenoménico & possivel até mesmo elaborar
um conceito fraco de crenga, que consiste no reconhecimento do fenémeno. A
definicAo dogmatica de crenga incluiu “um certo tipo de simpatia segundo o forte
querer” (meta hoionei sumpatheias kata to sphodra boulesthai), enquanto o cético
assentia “sem forte impulso e inclinagao” (aneu sphodras proskliseos kai
prospéatheias)'®. O vocabulario & proximo o suficiente para permitir a conclusao
de que temos ai uma espécie de “crenga moderada”, um assentimento em
metriopatheia, pois assentir e reconhecer o pathos, sem acrescimo tedrico. E
me parece possivel também concluir que tal reconhecimento do pathos traz
consigo um certo tipo de inclinag&o para agir de um determinado modo. Sabemos
que a fome nos conduz (heméas hodegei) 2 comida e a sede a bebida'. O
conteldo do pathos leva, de certo modo, a uma escolha de agdo. Se for correto
que certos pathe mais complexos, como pendores nao-dogmaticos por prazer,
dinheiro ou fama, podem ser incluidos no dominio fenoménico pelo qual o cético
se guia, pode-se também inferir que uma inclinagéo por agir se encontra ja no
simples reconhecimento da afeccéo e que o cético agira também movido pelos

sentimentos que o afetam™°.

EHP |, 230.

WHP |, 24.

"% Nao é possivel aqui abordar o tema, mas me parece que o desenvolvimento de um conceito
pirrdnico de crenga nos levaria muito perto da idéia humeana de crenga como um sentimento de
vivacidade na mente, que nos leva a agir em conformidade com essa concepgéo.
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Parece-me claro gue o pirrdnico vé sua tarefa também do ponto de vista
de certos sentimentos, como nos mostra a célebre passagem no ultimo capitulo
das Hipotiposes: “o cético, porque ama os homens (philanthropos), quer curar,
na medida do possivel, pelo discurso, a presungdo e precipitagdo dos
dogmaticos"""". Ora, a “presuncéo” (oiesis) do dogmatico é afirmada um pathos'2,
sendo bastante provavel que o cético, julgando-se um philanthropos, queira se
apresentar como defensor de um sentimento oposto ao dos dogmaticos, descritos
como philautoi: “aqueles que amam a si mesmos"'2.

Talvez a passagem mais ilustrativa do papel do sentimento na conduta
pratica do cético possa ser depreendida desta maneira como Sexto compara a
posigcao do cético com a do dogmatico: aquele que assume que nada & por
natureza digno de escolha ou averséo “vivera de modo feliz e ndo-perturbado
(eudaimonos kai atardkhos), nem sendo exaltado para o bom, como bom, nem
sendo afastado do mau, como mau, aceitando corajosamente (gennikés) o que
ocorre por necessidade™™. Qualquer que seja o significado da expresséo ai, o
fato € que nela se afirma categoricamente que, para ser cético, & preciso algum
tipo de sentimento, de pathos, num sentido que vai além das simples
necessidades fisicas.

4. Se for verdade que o cético pode viver sem crengas e também em
conformidade com seus sentimentos, que conseqliéncias extrair disso, para a
compreenséo de uma, digamos, “moral cética"? A expresséo, evidentemente,
s6 pode ter sentido fraco. Talvez se possa dizer que um pirrénico, além de

seguir as tradictes, leis e costumes de seu pais, podera seguir também seus

TTHP L 280.
"2HP I, 281,
" Cf. HPI, 90.
TAMXI, 118.
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sentimentos pessoais. Isso certamente ndo tornaria uma moral cética mais
sistematica, apenas enriqueceria o conjunto de variantes em agao na conduta
do cético. E nada garante que elas o influenciardo harmoniosamente e do mesmo
modo. Tomemos um exemplo. Imaginemos que, andando por uma rua, deparemos
com um homem agredindo uma crianga. A visdo desse fato — um fendmeno
“sensivel’ — poderia nos levar a tomar distintas atitudes. Poderiamos lamentar a
cena e seguir em frente; poderiamos parar e recriminar o homem, revoltados
com a cena; poderiamos ainda ignora-la, sem dar-lhe atencéo. Em cada uma
dessas possibilidades, fomos levados de distintas maneiras a ceder a alguma
inclinagdo: se ignoramos o ocorrido, & porque julgamos que um pai tem o direito
de bater em seu filho, ou porgue simplesmente ndo nos causa nenhum sentimento
uma cena como essa. Se lamentamos e seguimos em frente, & talvez porque,
embora isso nos cause revolta, deixamos que a forca da tradigéo se sobreponha
a esse sentimento. E quando esse pathos € mais forte do que a tradi¢&o, entao
paramos e recriminamos o0 homem. Ora, tudo isso pode se dar com uma crenca
na real natureza dos valores, mas também poderia ocorrer, assim o cético
pretende, sem que nos pronunciemos sobre isso. O que quero destacar é que
um cético poderia reagir de todas essas formas, inclusive guiado por um
sentimento. E que a unica diferenga — que ele considera muito importante — &
que n&o endossa nenhum tese dogmatica para isso. Nesse caso, & preciso
admitir, e o cético o faz, ndo ha uma conduta cética unica. Diferentes céticos
poder&o reagir de distintas maneiras, dependendo das diferentes influéncias
gue em neles exercem tradicdes, leis, costumes — e agora € preciso acrescentar:
sentimentos.

E o que podemos perceber no famoso exemplo do tirano: “forgado por um

tirano a fazer algo proibido, (o cético) eventualmente (tukhon) escolhera uma
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coisa e evitara outra, pela pré-concepgao conforme as leis patrias e costumes:
& em comparacgao com o dogmatico certamente ele suportara mais facilmente a
pena, porque nada exterior a ela acrescenta como opinido, como aquele o faz”''s.
Nao se pode garantir como se agira nessa circunstancia, talvez o cético escolha
(heleitai) contrariar o tirano, talvez néo. Isso significa, a meu ver, gue ha uma
variedade de motivagdes operando para essa escolha e que ha também um
elemento idiossincratico que nao pode serignorado, um pathos do individuo que
pode determinar sua escolha, mesmo se ela for de encontro as tradicbes e
educacéo. Mas com isso n&o se deixa de agir de modo razoavel, e o cético tem
plena consciéncia disso, pois ele “n&o vive conforme ao discurso filoséfico (quanto
a estes, & inativo), mas conforme a observancia n&o-filoséfica ele pode escolher
(hairefsthai) umas coisas e recusar (phetgein) outras”"®.

Uma “ética fenoménica” talvez possa ser descrita como uma espécie de
“ética do sentimento”, visto que o phainémenon, afinal, consiste num pathos.
Mas nao se pode esquecer que somente a obediéncia a um certo 16gos, aquele
“‘que nos mostra como parece ser viver corretamente””, nos permite viver sem
crenga dogmatica. Esse l6gos é também aquele que nos leva a suspender o
juizo sobre a natureza das coisas. Assim, manter-se sem perturbacio e com
afecgbes moderadas implica permanecer investigando os dogmatismos. Nesse
sentido, uma “ética cética”, se essa express&o ndo for um contra-senso, incluiria
tambeém um certo “controle da raz&o”, num sentido ndo-dogmatico da expresso:
“tendo o l6gos nos mostrado que nada disso € bom ou mau por natureza, havera

a dissolug&o da perturbacéo e uma vida pacifica nos recebera”®, Essa vida

S AM X1, 166.
5 AM X1, 165.
NP |97,

TEAM X1, 130.
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pacifica (eiremaios bios), assim como a “completa felicidade” (teleiotate
eudaimonia)™®, significa, entdo, viver em metriopatheia, e isso devera valer,
inclusive, para sua philanthropia.

Creio que algumas outras conclusdes podem ser extraidas da ideéia de
gue o cético vive sua vida seguindo também seus sentimentos. Por exemplo,
torna-se excessivo e talvez incorreto o diagnéstico de M. Nussbaum de que
uma vida cética levaria a uma continua diminuicdo de motivacdo, a um
enfraquecimento de todo comprometimento, com os individuos e com a sociedade,
a um crescente esvaziamento de emogdes fortes, a auséncia de paixdes como
amor, temor, inveja, colera, por causa da auséncia de opiniao, a auséncia de
motivos para defender causas consideradas justas'®. Parece-me que, em virtude
das conclusdes aqui obtidas, seria melhor dizer que tudo isso € agora visto de
um novo ponto de vista, que permite moderadamente recuperar varias motivagoes.
E também n&o é possivel, entdo, concordar com o julgamento de G. Stryker,
quando afirma que a vida do cético sé poderia ser enfadonha, magante,
insuficiente para que o pirrénico se aventurasse a propor, em competicdo com
os dogmaticos, um modo de vida feliz'?'.

A conduta de vida que o cético propée a partir das no¢des de phainomenon
e pathos, se realmente tiver o sentido que acima procurei defender, segundo o
qual cabe ainda pensar no ceticismo um conceito de crencga suficientemente

forte para produzir inclinagdo a agdo e uma variedade de motivacdes envolvidas

19 AM X1, 160.

120 “Skeptic Purgatives: Therapeutic Arguments in Ancient Skepticism”, Journal of the History of
Philosophy, October 1991, vol, XXIX, n. 4. Cf. pp. 552-554.

21 “Ataraxia: Happines as tranquility”, Essays on Hellenistic Epistemology and Ethics, Cambridge,
1996, p. 193.
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na escolha de qualquer atitude a tomar, talvez nos permita também matizar uma
disting&o feita por J. Annas entre moral antiga e moral moderna: também um
cetico pirrdnico grego poderia conciliar sua “recusa do realismo moral” com uma
certa "vontade criativa” e “livre escolha”, pois o sentimento que o move assim o
permite. E quando damos ao conceito de pathos o sentido que acima me pareceu
possivel, podemos também recuperar certa idéia de “crenca sobre valores”, que
nao sera meramente um “registrar a maneira como os valores nos aparecem” 22,

Contudo, resta uma quest&o: se o cético tem plena consciéncia de que
pode seguir sem dogmas seus sentimentos, por que n&o encontramos nos textos
o desenvolvimento dessa idéia? O cético certamente néo deixaria de apresentar
essa faceta positiva de seu ceticismo, se a achasse possivel. Aqui, & preciso
reconhecer que talvez estas analises tenham, na verdade, apresentado um
desdobramento possivel da posic&o cética, desdobramento esse que nao teria
sido completamente elaborado pelos pirrénicos gregos. De qualquer forma, creio
ser necessario fazer duas observagdes. Primeiro, vale recordar que, como ja
observei, Sexto Empirico, o Unico fildsofo cético cuja obra nos chegou quase
completa, era médico, e que esse fato pode té-lo levado, ao falar sobre a
metriopatheia, a deixar de lado afecgdes como amor, odio, coragem, covardia
etc., em favor de afeccbes corporais como fome, sede e dor. Segundo, néo
devemos esquecer que o cético apresenta sua forma de vida em competicéo
com os dogmaticos. Ele quer nos convencer, de algum modo, que ser cético &
viver uma vida feliz. Por isso, pode ter preferido enfatizar a ataraxia, uma supressao

completa de perturbag&o, antes que a metriopatheia, aparentemente uma

122 “Doing without objective values: ancient and modern strategies”, Ethics, S, Everson (ed.),
Cambridge, 1998, p. 214 e 218.

[38]
O
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supressao apenas parcial. Isso daria mais positividade a sua posicao, tornando-
a mais atraente. Assim, se o dominio das afeccdes, dos sentimentos, ficou em
segundo plano, pode ter sido para acentuar os beneficios do ceticismo em relagéo

ao dogmatismo. No entanto, creio que ele esta |, a espera de nossa investigacéo.
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O CULTO A DIVINDADE FEMININA -iSIS,
AQUELA QUE DA A VIDA

Vanessa Auxiliadora Fantacussi*

Resumo: O culto da deusa Isis foi importante na religido egipcia, especialmente com relagéo as
caracteristicas de maternidade e de fertilidade. Este culto foi levado para fora das localidades
egipcias, por diversos motivos, sendo inserido em outras culturas e identificade com as divindades
locais. Na cultura romana, o culto isiaco esteve mais presente com o festival Navigium Isidis e
com os rituais de iniciagdo nos mistérios da deusa, n&o perdendo as caracteristicas que giram
em torno da fertilidade e maternidade.

Palavras-chave: deusa [sis, culto isiaco, Navigium Isidis, iniciagio, maternidade.
THE WORSHIP OF THE GODDESS - ISIS, THE ONE THAT GIVES BIRTHTO

Abstract: The worship of goddess Isis was important to the Egypt religion specially related to
the characteristics of maternity and fertility. This worship was taken outside from Egypt, for
many reasons and it was incorporeted to others cultures and identified with local goddess. In the
roman culture, the isiac worship was more presented in Navigium Isidis festival and with ritual
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of iniciation in the mysteries of the goddess, not losing the characteristics that are related to
fertility and maternity.

Key-words: goddess Isis, isiac worship, Navigium Isidis, iniciation, maternity.

O papel desempenhado pelas mulheres pertencentes as sociedades do
mundo antigo, na maioria das vezes, ndo era constituido por grandes autonomias
e privilégios, porém, as divindades femininas sempre tiveram significativa presenca
na religiosidade, contando com templos, cultos, rituais, corpo sacerdotal e
adeptos de ambos os sexos. O feminino sempre esteve ligado a um mistério
religioso, na medida em que o género relaciona-se as questdes de fertilidade da
natureza e maternidade humana, a origem da vida, a alimentacdo e a morte'.
Esta concepgéo religiosa esteve fortemente presente na cultura egipcia, na
medida em que diversas divindades femininas desempenharam um papel
significativo na sociedade, n&do demonstrando estar na condicao de inferior ou
superior as divindades masculinas. Este fato talvez esteja ligado a propria
condicao feminina na sociedade, quando sabemos que a mulher egipcia tinha
certos privilégios, quando comparada as mulheres greco-romanas.

Na cultura egipcia, encontramos o culto da deusa isis como algo de extrema
importancia. Originalmente, a grande deusa mé&e era conhecida por Aset e
representada sob o hierdglifo de um trono. Posteriormente, foi chamada de Isis
pelos gregos, sendo sob este nome que seu culto difundiu-se para fora das
localidades egipcias.

O culto isiaco, no Egito Antigo, era constituido por diversos festivais,
sendo estes dedicados diretamente a deusa ou de forma indireta, dedicado a

outras divindades que acabavam por envolvé-la, como Osiris e Horus. Tais festivais

' ELIADE, Mircea. Historia das idéias e crengas religiosas. V.1. Portugal: Rés-Editora, s/d, p.43.
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reatualizavam os mitos, quando ocorriam durante o ano, coincidindo, ndo por
acaso, com os fendmenos naturais, lembrando passagens do mito de Csiris e
isis. Podemos reconstituir o mito isiaco a partir dos artefatos que envolviam os
festivais religiosos e, sobretudo, a partir do relato deixado pelo grego Plutarco?,
no século |. Um dos festivais mais importantes, dedicado a isis egipcia, era a
comemoracao de seu aniversario, correspondendo no calendario gregoriano ao
més de julho, quando os egipcios comemoravam a chegado do anoc novo. Nao
por acaso, o dia dedicado & deusa isis era 0 momento de representacéo da
criacao da terra, momento em que comegava a vida; era a renovagéo do ano,
marcava o ciclo agricola, iniciando a estagao do cultivo. Sendo um festival que
celebrava o inicio, ocorria na estacdo das cheias do Nilo, marcando a nova vida
gue se inicia, com a esperanca no ano frutifero. Aligacado com a deusa esta na
fertilidade e renovacgéo da vida, quando isis aparece para os egipcios como uma
deusa mae, aquela que da a vida ao salvador Hérus, também tendo o poder
sobre a morte, quando ressuscita Osiris. De acordo com o relato de Plutarco,
isis e Osiris marcam a perfeita unido sexual e a perfeita maternidade, iniciada
ainda no utero de sua mae Nut®. A deusa possuia o carater de esposa ideal e
mé&e perfeita, portanto foi a deusa da familia, fertilidade e maternidade. Neste
festival especifico, isis personificava a terra que recebia a agua do Nilo, ou Osiris,
sendo fecundada, possibilitando a renovacgéo da vida e a sobrevivéncia dos homens.

Outro festival, ndo menos importante, dedicado a deusa ocorria no inicio
do més de margo, época da semeadura, denominado como “[sis abencoa as

frotas”. Este festival religioso foi amplamente difundido pelas localidades ao redor

2 PLUTARCO. fsis e Osiris — Os mistérios da iniciagéo. Trad. Jorge Fallorca. Lisboa: Editora fim
de século, 2001.
*Plut., 12.
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do Mediterraneo, sobretudo na cultura greco-romana. Novamente, o culto isiaco
estava relacionado ao inicio, agora ao inicio das navegagdes, quando o comércio
era uma atividade importante no Mediterraneo.

A avaliacéo geral que estabelecemos para o significado da deusa isis na
religiosidade egipcia esta fortemente relacionada as questdes da vida. isis & a
deusa da maternidade, conectando-se sempre a renovacao, seu festival celebrava
a chegado do ano-novo, inicio da atividade agricola e das navegacées. A deusa
também deu a luz a crianga Horus, aparecendo como o salvador, portanto, & a
esperanca no futuro. Finalizando o ciclo, isis tem o poder de devolver, ou renovar,
avida dos mortos, quando ressuscita o marido Osiris, proporcionando-lhe vida
eterna. Todos estes poderes de Isis que passam pela vida, morte e ressurreicao
estao presentes simbolicamente em todos os cultos isiacos, sendo significativo
sobretudo nas iniciagdes isiacas na cultura greco-romana.

O culto isiaco egipcio foi fortemente difundido para fora de suas
localidades, passando por alteragdes, de forma em que se adequasse as
necessidades de cada cultura. Possivelmente, teria sido conhecido pelos gregos
ainda com Heroddoto?, quando relata, em sua obra, algumas comemoracdes
isiacas. Mais significativa foi a difusdo do culto apos Alexandre, o Grande, quando
no periodo que conhecemos por helenistico o culto teria realmente sido praticado
em diversas localidades gregas. A partir de entdo, o culto isiaco ja ndo era mais
um culto propriamente egipcio, quando passou por um sincretismo com a
religiosidade grega. Foi sob esta forma que chegou as localidades romanas, ou

seja, com a esséncia de uma lsis egipcia, porém, com caracteristicas

*HERODOQOTO. Histdria — O relato classico da guerra entre gregos e persas. Trad. J. Brito Broca.
Rio de Janeiro: Ediouro publicagées, 2001.
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identificadas pela cultura grega. Adifusdo do culto isiaco pelo Mediterraneo foi
um processo natural, fruto das relagdes econdmicas, politicas e sociais entre
os povos®. O mesmo processo natural foi a forma de recepgao do culto, quando
0S gregos e romanos compreenderam e praticaram de acordo com usa realidade
religiosa. Desta forma, ndo encontramos uma Isis propriamente egipcia fora do
Egito, nem o0 mesmo culto em diferentes localidades.

A religido oriental apresentou-se aos ocidentais como uma opgao de
religido, completando suas crengas e praticas religiosas. As vias concretas
responsaveis pela difusao do culto isiaco fora do Egito foram interpretadas por
varios pesquisadores. Nos primeiros anos do século XX, Franz Cumont® colocava
trés caracteristicas como principais responsaveis por essa difusdo. Em primeiro
lugar, os mercadores, que levavam sua religiosidade ao longo das correntes
comerciais. Em seguida, encontramos os escravos, levados do Egito para outras
localidades, e 0s soldados, os quais sob a misséo de avancar ou defender as
fronteiras, entravam em contato com outras culturas. Além destes, tambem
destacamos os imigrantes, quando eram fortemente atraidos para determinadas
cidades, como a propria Roma, e se estabeleceram, levando o culto com eles’.
Somado a isto, ha que se destacar ainda, no periodo imperial romano, a Paz de
Augusto, que permitia gue os cultos estrangeiros entrassem no mundo romano

sem grandes oposicoes, alem do fato de que nenhuma pratica religiosa estrangeira

s LEVEQUE, Pierre. O mundo helenistico. Trad. Teresa Meneses. Lisboa: Edigdes 70, 1987.

5 CUMONT, Franz. The oriental religions in roman paganism. New York: Dover publications,
1956.

"NOCK, A. D. Religious developments from the close of the Republic to the reign of Nero. In: The
Cambridge Ancient History — The Augustan Empire 44 B.C. —A.D. 70. Great Britain: Cambridge at
the Univesity Press, 1971, v.X, p.465-511.

Boletim do CPA, Campinas, n®20/21, jul. 2005, jun. 2006 299



Vanessa Auxiliadora Fantacussi

teria sido imposta e nada da religido tradicional romana tenha sido perdida, o
que ocorreu foi um processo natural de identificag&o, praticas foram aceitas,
outras adaptadas, em um processo de sincretismo religioso.

O culto da deusa Isis foi muito bem recebido pela cultura romana, incluindo
os festivais e o ritual de iniciag&o nos mistérios. No entanto, nao devemos buscar
uma Isis propriamente egipcia entre os romanos, o culto deve ser interpretado
dentro da sociedade romana, de acordo com sua cultura religiosa. Por outro
lado, a deusa e todos os seus adjacentes foram modificados e associados a
outras caracteristicas, porém, isis sempre foi vista como uma divindade
estrangeira para 0s romanos.

As interpretagdes do culto isiaco romano s&o feitas a partir das inimeras
fontes deixadas, sendo estas principalmente objetos utilizados nos rituais, os
proprios templos e a literatura. Tratando-se de fonte escrita, a literatura mais
significativa & a obra deixada por Apuleio®, intitulada como Metamorfoses, escrita
no seculo Il. Aobra & uma satira latina, tratando dos vicios romanos criticados,
de forma irbnica, por Apuleio. A histéria narrada em primeira pessoa, conta as
aventuras do personagem Lucio que foi metamorfoseado em asno em virtude de
suaimprudéncia e curiosidade. A obra constituida por onze livros, apresenta o
livro XI como uma descrigéo dos rituais isiacos praticados na cultura romana da
época do autor, quando a deusa lsis aparece para salvar o personagem.
Consideramos as Metamorfoses como uma riquissima fonte de informacéo a

respeito do culto, quando acredita-se na identificagdo das aventuras do

® APULEIUS. Metamorphoses. Trad. J. Arthur Hanson. Londres: Havard University Press, 1989.
(Loeb Classical Library)

300 Boletim do CPA, Campinas, n°20/21, jul. 2003, jun. 2006



O culto a divindade feminina...

perscnagem com a propria vida do autor, ou seja, acreditamos que a descri¢ao
da participacéo no festival e a iniciagdo nos mistérios isiacos sejam a descri¢cédo
de uma religiosidade praticada pelo proprio Apuleio, sobretudo quando temos
conhecimentos de seu interesse pelos cultos de mistério e praticas magicas
pelo relato que deixou em obras anteriores, a saber, Apologia e Florida®.

Para a interpretacao do culto isiaco em meio a cultura romana, & preciso
estabelecer alguns tracos do culto na religiosidade egipcia e grega, como
passamos por estas acima. Os pesquisadores que trabalharam com o culto de
isis passam pelo percurso da compreenséo de uma Isis egipcia, as vias que
levaram o culto para as localidades gregas, Isis helenistica, isis romana e,
finalmente, as influéncias que encontramos nas religides atuais. Um dos grandes
pesquisadores do assunto é Reginal E. Witt, publicando na década de 70 a obra
Isis in the Graeco-Roman world, revisando-na e publicando em 1997 sob o titulo
Isis in the ancient world™. Witt estabelece uma interpretagao do culto utilizando
diversas fontes, abordando o culto em diferentes localidades da antiguidade e
em diversos momentos, sempre buscando compreender os motivos que levaram
a difus&o do culto e as formas em que fora adequado as culturas, enfatizando
essa sobrevivéncia e persisténcia do culto da deusa [sis.

O culto da deusa isis no Império Romano do século Il contou com uma
diversidade de praticas religiosas, no entanto, duas caracteristicas merecem

uma atencéo maior: o festival Navigium Isidis e o ritual de iniciagdo nos misterios,

9 PARATORE, Ettore. Histéria da literatura latina. Trad. Manuel Losa. Lisboa: Fundagéo Calouste
Gulbenkian, 1983.

" WITT, Reginald E. isis in the ancient world. Maryland: The Johns Hopkins University Press,
1897.
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ambos apresentados por Apuleio na obra Metamorfoses. O festival Navigium
Isidis &€ uma influéncia direta do festival egipcio citado acima, o qual marca o
inicio do periodo das navegacdes. O festival € constituido por uma procissao,
portanto € um festival publico, contando com a participacéo de devotos das
diversas camadas sociais. Alguns representavam personagens que se ligavam
de alguma forma ao culto, como a imagem da propria isis, Osiris, Horus e Antbis,
além de soldados, cacadores, gladiadores, filésofos ou animais. O objetivo maior
do festival & lembrar a histéria mitologica da deusa, bem como enfatizar seu
poder sobre a natureza, quando os navegadores depositavam suas esperancas
e faziam oferendas esperando em troca que a deusa proporcione um periodo
prospero para as navegagdes, incluindo os lucros com as atividades comerciais.

Afinalizag&o do festival ocorre quando todos chegam até a praia, colocando
as imagens na areia e oferecendo seus presentes a deusa, depositados em um
barco ja preparado. Com relagéo a participag&o feminina, notamos que aparecem
em numero consideravel e com fungdes significativas, devido as fontes como a
propria descricéo literaria, pinturas e esculturas encontradas nos templos e as
inscrigbes em tumulos. Esta participagéo feminina no festival em questao foi
abordada por Sharon Kelly Heyob™, quando distingue uma isis egipcia de uma
isis helenizada. O festival romano conta com as caracteristicas desta isis
helenizada, no entanto, a deusa ainda esta ligada as caracteristicas principais
da maternidade, oferecendo mais atrativos para a identificacao feminina. Além

deste argumento, Heyob ainda acredita que as mulheres se identificam com a

"WHEYOB, Sharon Kelly. The cult of Isis among women in the Graeco-Roman world. Leiden: E.J.
Brill, 1975.
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isis que aparece no mito, como uma mulher que passa por sofrimentos, mas
nao perde a esperanga no futuro. Ainda € preciso destacar que a participacéo
feminina no culto isiaco n&o era maior, quando comparada a participag&o dos
homens, também n&o ocupavam um lugar nem superior, nem inferior, n&o havia
privilegios. Porém, a condigao feminina colocada como igual 2 masculina, jaera
um grande atrativo para as mulheres romanas, quando pensamos na condi¢ao
social que desempenhavam.

O festival Navigium Isidis era encerrado quando todos voltavam ao templo,
apos as oferendas. Neste momento, os nao iniciados voltavam para suas
atividades, sendo permitida a continuidade dos rituais e a introdug&o no templo,
somente aos iniciados. Ainiciagao era constituida por um ritual pessoal, o qual
introduzia o iniciado nos mistérios da deusa, & o lugar onde o que & considerado
como sagrado é revelado. Desta forma, aquele que passou pela iniciagéo tem
um conhecimento que s n&o iniciados ndo tém, por isso, estes sdo excluidos
de certos rituais. A partir da iniciagdo, acredita-se em um maior relacionamento
entre o devoto e a divindade, o iniciado assume uma nova personalidade, como
se sua vida fosse dividida entre o antes e o depois da iniciagdo. Enquanto “nova
vida", o ritual consiste em uma morte simbolica e ressurrei¢ao, porém, Mircea
Eliade™ nos alerta que apoés a iniciagéo, o sujeito ndo & simplesmente um
“recém-nascido” ou um “renascido”, & um individuo que sabe, que conhece 0s

mistérios, que teve revelacdes de ordem metafisica. Plutarco™ ja dizia que a

2 ELIADE, Mircea. O sagrado e o profano. Trad. Rogério Fernandes. Sao Paulo: Martins Fontes,
1999, p.153.
®PLUTARCO, op. cit.
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iniciag&o era pessoal, representando uma morte e ressurreigdo, o renascimento
contava com uma maior relag&o com a divindade. Para Plutarco, ainda, conhecer
a divindade era conhecer seus mistérios, assim, era a unido entre a religido e a
razao. Neste contexto, compreendemos porque o mistério esté ligado a iniciagao
e ao secreto, na medida em que o iniciado deixa a vida profana e passa aterum
conhecimento especial’®.

Todos estes aspectos do culto da deusa Isis, independente da época e
localidade, ndo deixam de estar relacionados as questdes femininas. No Egito,
as mulheres tinham determinados privilégios, a deusa era associada a
maternidade, a fertilidade e a morte, considerando que todos estes aspectos
estéo ligados a toda a vida egipcia, ndo somente a religido. Assim, [sis também
era a deusa dos Farads, quando se identificavam com Hérus, deusa dos mortos,
deusa criadora de toda a natureza, a terra fértil que recebe as aguas do Niloe a
mulher que gera filhos. Essas caracteristicas de maternidade e de poder sobre
a natureza n&o foram perdidas quando o culto foi praticado pelos romanos.
Enquanto o festival Navigium Isidis mostrava a crencga na forca que isis tinha
sobre a natureza, os rituais de iniciagéo apareciam como uma grande devogéo,
quando acreditava-se em um maior relacionamento com a divindade, simbolo de
morte e ressurreigdo. A nova vida que acreditava-se adquirir com a iniciacéo,
consiste em uma troca, quando o iniciado cultua a deusa e recebe beneficios
espirituais e materiais.

A deusa Isis reunia tantos atrativos que foi identificada as diversas

divindades, como Deméter, Proserpina, Juno, Diana, Vénus entre outras. O

' Sobre o significado da iniciagdo nos cultos de mistérios, ver BURKERT, Walter. Antigos cultos
de mistérios. S&o Paulo: Editora da Universidade de Sdo Paulo, 1991.
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carater de deusa mae foi 0 que mais persistiu, sendo importante até mesmo na
formagao do cristianismo. Assim, podemos encontrar elementos isiacos nas
praticas religiosas cristas dos dias atuais, quando a divindade feminina aparece
com um carater especial, como aquela que da a vida, e, ao mesmo tempo, &

doce e carinhosa como uma mae, onde podemos depositar nossas esperangas
para um futuro prospero.
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MITO E HISTORIA NA ANTIGUIDADE: ESBOGO PARA UM
ESTUDO DE CONJUNTO DOS LIMITES ENTRE
RELIGIOSIDADE E METAHISTORIA

Vicente Dobroruka™

Resumo: Este artigo consagra-se ao estudo das relagdes entre historiografia, concepgdes
metahistoricas e expectativas escatologicas (expressas em viés apocaliptico) na Antigliidade,
enfatizando a importancia de tal reflexao para o oficio do historiador e para o estudo de teoria da
histéria em geral. Os trés complexos miticos formadores (respectivamente, os mitos das idades
do mundo, dos metais e das monarquias mundiais) sdo analisados de forma sucinta, & guisa de
introdugao para o leitor menos familiarizado com o tema.

Palavras-Chave: Judaismo helenistico - Literatura apocaliptica — Historiografia antiga - Filosofia
especulativa da historia - Sincretismo religiose na Antigliidade.

MYTHAND HISTORY IN ANTIQUITY: SKETCHES FOR THE STUDY OF THE BORDERS
BETWEEN RELIGION AND HISTORIOGRAPHY

Abstract: This article deals with the links between historiography, metahistorical conceptions
and escathological expectations (as expressed in apocalyptic literature) in Antiquity, emphasizing

* Professor de Historia Antiga, Universidade de Brasilia. Mestre em Histaria (PUC-RJ), Mestre em
Estudos Orientais (Oxford), Doutor em Teologia (Oxford).
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the relevance of such reflections to the historian’s craft and to the study of history theory in
general. The three mythical complexes that compose our field of investigation (namely, the ages
of the world myth, the decaying metals sequence and the world empires) are annalyzed in
succint form, for the reader less used to the themes discussed in this article.

Keywords: Hellenistic Judaism - Apocalyptic literature — Ancient historiography - Speculative
philosophy of history — Religious syncretism in Antiquity.

Enquanto que o brilho da prata e dos outros metais se tolda
rapidamente, o do ouro, em compensacéo, ilumina a penumbra interior
durante muito tempo sem nada perder do seu fulgor.

Junichiro Tanizaki

Quando se fala em “histéria’, normalmente evoca-se, para o homem
comum, a soma dos eventos passados ou uma sec&o definida dessa totalidade;
para os aprendizes do oficio e historiadores profissionais, trata-se antes de tudo
da tecnica e pratica historiograficas. O filésofo tendera a desconsiderar esse
ultimo aspecto, concentrando-se na esséncia, sentido ou substancia - sdo termos
sinénimos, para efeito do que irei tratar' - dos eventos mesmos. No entanto,
para os trés grupos acima a compreensdo dos eventos que pretendem ser
narrados ou explicados s6 pode se dar mediante algo que lhes & externo, ou
seja, que ndo se encontra nos documentos nem nos eventos tomados em sentido
estrito: so € possivel entender a histéria, do nivel mais elementar que & o do
homem comum ao dos filosofos da histéria e dos historiadores, introduzindo um
fio condutor que chamarei de “mito”.

Com freqiiéncia “mito” é entendido por oposi¢&o a “historia” (ou como

oposto de “ciéncia”). Nesse sentido mais restrito, mito € algo visto como

" Cf. Nick J. Allen. “The category of substance: a Maussian theme revisited” in: Nick J. Allen e
Wendy James (eds.). Marcel Mauss: a Centenary Tribute. London / New Tork: Berghahn, 1988.
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essencialmente religioso, atuante na esfera do sagrado e portanto, impossivel
de se confundir com algo que se pretende cientifico como a atividade historiografica
ou uma dada filosofia especulativa da historia como, digamos, o positivismo
comtiano. Mas um olhar mais cauteloso sobre o assunto basta, mesmo na
Antigliidade e entre os primeiros historiadores, para mostrar a falacia dessa
clivagem: ao pretender explicar as causas “verdadeiras” da guerra entre Atenas
e Esparta o sisudo Tucidides ja introduz em seu texto algo que n&o se encontra
de modo algum nos testemunhos que recolhe, muito menos nos (pouquissimos)
documentos escritos com que se deparou: algo que evoca ainda outra semelhanca
entre o contetido mitico, ou metahistérico, com gue a narrativa & dotada de
sentido, e o0 método hipocratico - nos dois casos trata-se de remeter causas
aparentes e externas até explicagdes ndo-aparentes e internas as origens dos

eventos?:

Todos esses desastres, na verdade, ocorreram simultaneamente com a
guerra, e ela comegou quando os atenienses e peloponésios romperam
a trégua de trinta anos, concluida entre eles apos a captura da Eubéia.
As razbes pelas quais eles a romperam e os fundamentos de sua disputa
eu exporei primeiro, para que ninguém jamais tenha de indagar como
o0s helenos chegaram a envolver-se numa guerra tdo grande. A explicagéo
mais veridica, apesar de menos freqlientemente alegada, é, em minha
opinido, que os atenienses estavam tomando-se muito poderosos [TnV
ULEV Yop bANOecToaNY TTRddaLaLY, Shaveatéany & Aoyw, Toud ABnvatioug
fiyovpo ueyéhovug yryvopévoug], e isto inquietava os lacedemanios,
compelindo-os a recorrerem a guerra. As razées publicamente alegadas

2 Arnaldo Momigliano. “History between medicine and rhetoric” in: Ottavo contributo alla storia
degli studi classici e del mondo antico. Roma: Edizioni di storia e letteratura, 1887.
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pelos dois lados, fodavia, e que os teriam levado a romper a trégua e
entrar em guerra, foram as seguintes [...J*

Herddoto faz 0 mesmo, de um modo que aos nossos olhos talvez soe
mais ingénuo: no proémio de suas Histdrias ele também busca ndo apenas um
registro (que, como tal, poderia ser cientifico, secular ou profanamente
comprovado), mas uma explicacdo para eventos que, tal como Tucidides, ele

nao encontrara nos mesmos:

Os resultados das investigagdes de Herddoto de Halicarnasso séo
apresentados aqui, para que a memodria dos acontecimentos ndo se
apague entre os homens com o passar do tempo, e para que feitos
maravilhosos e admiraveis dos helenos e barbaros ndo deixem de ser
lembrados, inclusive as razdes pelas quais eles se guerrearam®.

Visto sob outro angulo, o problema por exceléncia que ambos se propdem
solucionar e o das causas que levam a transformagdes (ou seja, a guerras), o
que desde cedo colocou a atividade historiografica no dilema que persiste até
hoje: se pretender tratar apenas do particular aproxima-se da literatura e perde
em cientificidade, se pretender elaborar leis gerais corre o risco do descrédito
(uma vez que, ao contrario das ciéncias naturais, a historiografia ndo se permite
laboratérios onde os elementos constitutivos das experiéncias sejam
reproduzidos indefinida e perpetuamente - e sera que ainda merece o nome de

“ciéncia” algo carente desses elementos?)®. Ja para os gregos a questéo se

3 Tucidides. Historia da Guerra do Peloponeso 1.23.

4 Herodoto. Historias 1.

% Carlo Ginzburg. “Sinais: raizes de um paradigma indiciario” in: Mitos, emblemas, sinais. Sao
Paulo: Companhia das Letras, 1989. P.178. “A orientag&o quantitativa e antiantropocéntrica das
ciéncias da natureza a partir de Galileu colocou as ciéncias humanas num desagradavel dilema:
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punha em termos de emiothun e 6L ndo podendo constituir-se como objeto
“eterno” (como por exemplo um retangulo, para o matematico®), a historia dos
historiadores padeceu desde os seus principios por conta de sua vinculagéo
essencial e inextricavel com o componente mitico que sera o fio condutor de
suas narrativas e que lhe dara uma substancia na qual apoia os eventos que sao
narrados’. Uma questio secundaria a essa - que nao abordarei neste artigo por
falta de espacgo - & 0 elemento complicador colocado pela existéncia dos fatos
de modo independente de quem os observa®: assim, ao mesmo tempo em que

o mito permite a historia a sua inteligibilidade, n&o se pode simplesmente dizer

ou assumir um estatuto cientifico fragil para chegar a resultados relevantes, ou assumir um
estatuto cientifico forte para chegar a resultados de pouca relevancia.

¢ Robin G. Collingwood. The Idea of History (Revised edition with lectures 1926-1928). Oxford /
New York: Oxford University Press: 1994. Pp.20 e 29.

7 Este é o raciocinio interessante de Collingwood para justificar o estilo desagradavel de Tucidides
- desejando mas nao podendo transformar seu objeto em algo semelhante ao da matematica,
sua “ma consciéncia” o faz escrever de forma utilitaria, como se o despojamento de estilo o
aproximasse mais de seu ideal. Cf. Collingwood, op.cit., p.29. Para Dumézil, essa relagéo vai
ainda mais longe e o componente mitico remete, em ultima analise, a propria natureza do romance
literario. Cf. Georges Dumézil. Do mito ao romance. Séo Paulo: Martins Fontes, 1992.

® Diante da moda subjetivista que pretende a dependéncia completa do que chamamos de “real”
em fungdo do observador - de inspiragdo kantiana e da qual, por dever de honestidade, devo
dizer que um dia ja compartilhei, com as Gltimas espinhas da adolescéncia -, remeto minha
posicdo atual a de Xavier Zubiri: "Y situada asi la cuestion nos preguntamos: ¢esta ausente de
lo sensible el momento de realidad? Porque lo primero en que se piensa, y con razén, es en que
si los datos sensibles no poseyeran el momento de realidad ;de dénde se lo iba a sacar la
inteligencia? Tendriamos con la inteligencia “ideas”, pero jamas la realidad. Y es que el vocablo
y el concepto de ‘dato’ es manejado en esta concepcién con una singular imprecision. Por un
lado, ‘dato’ significa dato para un problema. Es lo que se nos acaba de decir. Pero esto, con ser
verdad, no es la verdad primaria. Porque - es el otro sentido de la palabra ‘dato’- un dato sensible
no es primariamente dato para un problema, sino dato de la realidad. Y al amparo del primer
sentido, se nos quiere hacer olvidar el segundo que es el primario y radical. La funcion de lo
sensible no es plantear un problema a la inteligencia, sino ser la primaria via de acceso a la
realidad. La concepcion anterior es una gigantesca pretericion de la sensibilidad en el problema
filosofico del enfrentamiento del hombre con las cosas reales. Lo sentido es dato de la realidad.
Y entonces se plantea inexorablemente la cuestion de en qué consiste el caracter de estos
datos, esto es, cual es la estructura esencial de la sensibilidad humana”. “Notas sobre la
inteligencia humana" in: Asclepio. Archivo Iberoamericano de Historia de la Medicina y
Antropologia Médica 18-19, 1966-67. pp.341-353.
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qualquer coisa sobre qualquer evento, ja que as limitagdes da precisao factual
tragam, por assim dizer, uma espécie de “Ultima fronteira” entre a histdria e o
mito. Este ultimo confere substancia, mas nZo subsidios, para a atividade de
historiadores e filosofos.

Para a analise dos mitos em geral - e por extensao, para o entendimento
de sua utilizagéo como componentes constitutivos da historiografia ou filosofia
da historia - duas possibilidades me parecem essenciais ou basicas: a arquetipica
(via Jung, Dumezil e Eliade) e a estruturalista (Lévi-Strauss ou mesmo o
reducionismo marxista). Ambas n&o se excluem, embora partam de principios
distintos e ate certo ponto pretendam responder a perguntas diferentes: no
primeiro caso um interesse maior na especificidade histérica de cada fenémeno
observado se faz notar, no segundo € a busca de elementos constitutivos comuns
a toda a estrutura do pensamento humano (supondo que tal entidade exista)
que o investigador se esforga por localizar®. Para muitos a primeira possibilidade
soara mais irracional que a segunda; ndo € essa a minha opinido e na verdade
parece-me que as opgdes de Dumezil ou mesmo de Eliade, por estarem mais
conscias de suas limitagdes, sdo mais sensatas do que o estruturalismo tributario
de Hegel - cujas pretensbes universalistas me soam estranhas, para nao dizer
absurdas. Seria o caso de relacionar estruturalmente a concepcgéo das quatro
idades do mundo, da qual boa parte deste artigo se ocupa, com nocées
semelhantes entre os astecas, cujas metaforas espaciais e mesmo fenémenos
sociais sao por vezes explicados em termos de seqiiéncia e desdobramentos
em quatro; ora, a maior parte das divindades astecas tinha quatro “aspectos”,
cada um associado a uma diregéo (sdo também quatro os pontos cardeais) ou

? Covington 8. Littleton nos lembra que, no caso especifico da ideologia tripartite indo-européia,
o aspecto binario da primeira fungdo, a da soberania, pode ser relevante para as teorias
estruturalistas. Cf. “Je ne suis pas ... structuraliste’: Some fundamental differences between
Dumezil and Levi-Strauss” in: Journal of Asian Studies. 34, 1974, P.155.
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a uma cor'®. Nada disso faz supor, em minha opinido, relagdes de qualquer
natureza que n&o a casual com o mito hesiddico, indo-europeu por exceléncia'.

De todo modo, qualquer que seja a chave em que nos esforcemos por
enxergar o fenédmeno, a clivagem entre sagrado e profano se imp&e como marco
inicial; mesmo que ao final do processo se chegue a conclusio de gue ndo ha
distingao fundamental entre histéria e mito, do ponto de vista dos praticantes do
oficio de historiador na Antigtiidade essa era uma distingdo importante: ja Hecateu
de Mileto criticava o que denominou de “contos absurdos e multiplos dos
gregos”*?, ainda que em seu esforgo por mostrar regularidades e relacdes de
causa-efeito perenes, os historiadores - antigos e modernos - tenham muitas
vezes se esquecido que ndo se pode impor a agdo humana (objeto por exceléncia
da historiografia, e mesmo da filosofia da historia) leis gerais do tipo daquelas

encontradas nos fenémenos analisados pelas ciéncias exatas: torcendo um

' Cf. Henry B. Nicholson. “Religion in Pre-Hispanic Central Mexico” in: Gordon F. Ekholm e Ignacio
Bernal (eds.). Handbook of Middie American Indians. Vol. 10. Austin: University of Texas Press,
1974. Pp.395-446. Cit. por Littleton, op.cit. p.157. Os mesmos aspectos quadruplos associados
a divindades estaréo presentes no mundo indiano, como se vera abaixo - e tampouco nesse
caso se pode apontar para relagdes de tipo estrutural entre a América pré-colombiana e a india
vedica, um a priori que considero injustificavel metodolodgica e cientificamente.

" Embora existam autores que argumentem favoravelmente a génese do tema das monarquias
sucessivas em ambiente semitico: entre outros, cf. Helge S. Kvanvig. “Dan 7 in a Mesopotamian
context” in: Roots of Apocalyptic. The Mesopotamian Background of the Enoch Figure and of
the Son of Man. Neukirchen-Vluyn: Neukirchen Verlag, 1988. Pp. 484 ss. e Wifred G. Lambert.
The Background of Jewish Apocalyptic. London: The Athlone Press / University of London,
1978.

2FrGH 1F1 (todos referidos a sua organizagao por Felix Jacoby. Die Fragmente der griechischen
Historiker (FrGrH). 12 volumes. Leiden: Brill, 1923-); como Hecateu narra ele préprio contos
que, mesmo pelos padrées empiricos da Antigliidade podiam em justi¢a ser tidos como absurdos
(como o surgimento de um vinhedo a partir do sangue de um céo, FrgH 1F15 ), o termo polloi
parece referir-se antes ao fato de que lhe incomodava a pluralidade de narrativas sobre o
mesmo evento, mais do que o absurdo intrinseco do que é narrado. Cf. Charles W. Fornara. The
Nature of History in Ancient Greece and Rome. Berkeley / London: Yale University Press, 1983.
P.5. Parece-me ainda que algo dessa distingdo permanece, de modo confuso, mas visivel, no
proémio de Plutarco a Vida de Alexandre.

L
(%]
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pouco o raciocinio de Tucidides na sequéncia de sua descricdo magistral dos
efeitos da peste em Atenas, a natureza fisica produz e produzira sempre pestes
idénticas, enquanto a natureza humana ira gerar, por seu turno, guerras que s&o
sempre distintas umas das outras'. Para igualar ambas & necessario descer a
um nivel de generalizag@o que banaliza o objeto do historiador — e significa
esguecer que, mesmo numa sociedade secularizada, o tempo histdrico com
freqliéncia é dotado de caracteristicas “essenciais” ou “substanciais” que beiram
o personalismo, tanto em nivel pessoal (os anos da infancia, o dia do casamento,
0s anos “bons”, os “bons tempos”) — quanto em nivel nacional (as datas
comemorativas de batalhas, de homenagens aos mortos pela patria, de
descobrimentos). Nos dois casos trata-se de preencher algo que, em termos
fisicos, ndo varia, & concreto, uniforme e desprovido de contetidos bons ou maus
(o tempo), e dota-lo precisamente de uma esséncia e de um sentido. Aqui, o
homem mais incrédulo e 0 mais crente se igualam — dado este que preenche os
“tempos especiais” de cada um e, costurando a trama da vida individual e coletiva,
confere sentido a ambas remetendo ao transcendente e, por conseguinte, ao
sagrado'. O ateismo do cético, a partir dessa perspectiva, torna-se irrelevante
porque impossivel; em escala bem mais ampla, € o que ocorre quando se substitui
a acéo de Deus pela de outra forga motriz qualquer na historia. Para o historiador
tanto quanto para o fildsofo da histéria, pouco importa 0 nome que se queira dar

a essa forca, ela permanecera transcendente, externa aos documentos e

** Vicente Dobroruka. Histéria e milenarismo. Ensaios sobre tempo, histéria e o milénio.
Brasilia: EDUNB, 2004. P.198,

" Mircea Eliade. O sagrado e o profano. Sao Paulo: Martins Fontes, 1992, Pp.27-28. O mesmo
ocorre na classificagao das formas de acesso ao passado proporta por David Lowenthal. The
Pastis a Foreign Country. Cambridge: Cambridge University Press, 1985 em “Meméria”, “histéria”
e “reliquias”.
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testemunhos, essencial e, no meu entender, ligada a esfera do sagrado, mesmo
quando proclama a morte de Deus.

Este artigo pretende comentar alguns trechos e termos essenciais, em
textos antigos de carater historiografico ou religioso, nos quais concepgoes
metahistoricas envolvendo seqléncias de idades, metais ou monarquias
manifestam-se de modo inequivoco e buscam preencher o sentido da historia
dotando o tempo de um mito que dé forma inteligivel & mesma; em suma, 0s
mitos que serdo discutidos aqui reconfortam o homem fazendo-o crer que, ao
entender o curso da histdria, ele pode controla-la®™. Esses trés mitos podem
combinar-se todos na mesma passagem, manifestarem-se dois a dois ou ainda
aparecerem individualmente. Os complexos miticos decorrentes dessas
combinacées estendem sua influéncia praticamente até os dias atuais em suas
derivagdes secularizadas e estilizadas em relag&o aos originais, € até o sec. XVl
pelo menos em suas versoes literais (que consistem essencialmente de leituras
radicais do Apocalipse de Jodo e do livro de Daniel).

O tema reveste-se da maior importancia pelo fato dos complexos miticos

analisados constituirem-se em matrizes para toda a reflexdo metahistorica

S Karl Popper. The Open Society and Its Enemies. London: Routledge, 2002. Pp.8-9. Popper
utiliza o termo “historicismo” num sentido muite proximo, senao idéntico, ac que Collingwood
entende por “substancialismeo”; ele também concorda quanto ao conforto essencial que o
historicismo fornece ao homem. “Nenhuma experiéncia concebivel pode refutd-lo. Mas para
aqueles que acreditam nele [i.e. no historicismo], ele da a certeza quanto ao destino ultimo da
histaria humana”.

® Por razbes de ordem metodolégica e bom-senso as leituras medievais e modernas do mito
foram deixadas de lado (podendo eventualmente ser retomadas algum dia, quem sabe por esta
mesma equipe de pesquisa), pois constituem um universo & parte e muito vasto para ser
abordado juntamente com as variagdes antigas do mito. Como indicag@o bibliografica inicial, cf.
Bernard McGinn. Visions of the End: Apocalyptic Traditions in the Middle Ages. New York:
Columbia University Press, 1979; Christopher Rowland. Radical Christianity: a Reading of
Recovery. Cambridge: Polity, 1988 e Christopher Hill. A Biblia inglesa e as revolugdes do século
XVIl. Sao Paulo: Civilizagdo Brasileira, 2003.
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ocidental. Isto implica em dizer que todas as teologias da histéria e,
posteriormente, as filosofias especulativas da historia seculares (tais como o
positivismo e o marxismo) remetem, genealogicamente™, a reflexdo antiga sobre
0 sentido da histéria humana tal como expresso no mito das quatro idades e
assemelhados™. Os Einfluss-Studien necessarios para tragar esse percurso
estdo aquém do alcance deste projeto, mas pode-se ter uma idéia do que
representariam lendo-se a obra introdutéria de Karl Léwith sobre as filosofias
especulativas da histdria™. Deve-se ter em mente, contudo, que trata-se por um
lado de um conjunto de trés complexos miticos a serem desemaranhados uns
dos outros (para depois poderem ser por assim dizer “remontados” em seus
contextos histérico-lingtisticos originais); e de outro o volume e permanéncia do
conjunto tematico proposto compara-se, pelas dimensdes e dificuldades, ao
estudo da ideologia tripartite dos indo-europeus.

Na medida em que concepgdes metahistdricas séo necessarias para a
conformagéo de toda pratica e narrativa historiograficas contemporaneas, o mito
mostra-se também importante entre os historiadores antigos como Herodoto
(Historias 1.95-130); Ctésias (Persika = Diodoro da Sicilia 2.1-34), Polibio (Histéria
1.2;29.21 e 38.21-22) e Josefo, mas muitos outros poderiam ser citados — as
limitagdes de espaco impostas pelo formato de um artigo limitam, por enguanto,

nossa reflex&o aos trés?®. Os modernos nao o utilizam mais de modo explicito

" Ou arquetipicamente, embora este seja um problema demasiado complexo e distante do tema
deste artigo para ser discutido aqui; todavia, considero essa possibilidade mais sensata e mais
légica do que a estruturalista, em qualquer de suas variantes.

® Norman Cohn. The Pursuit of the Millenium. New York: Oxford University Press, 1970 (existe
tradugdo para o portugués); Rudolf Bultmann. Histoire et eschatologie. Neuchatel: Delachaux et
Niestlé, 1959.

" O sentido da histéria. Lisboa: Edigdes 70, 1990 e Eric Voegelin. Order and History. Baton
Rouge: Louisiana State University Press, 1987.

“ Alista compreende Anaximenes (= Pausanias 6.18.5), Dionisio de Halicarnasso (Antigtidades
romanas 1.2-3), Téacito (Histérias 5.8-9) e Tito Livio (45.9).
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(embora existam abundantes leituras atualizadoras de Daniel ou mesmo do
Apocalipse de Jodo que procuram “identificar” os impérios do mundo)?!, mas
permanecem ftributarios da matriz estabelecida pelos trés mitos essenciais
relativos ao sentido da historia humana.

O primeiro mito em questao € o das idades do mundo, ou seja, a idéia de
que o fluxo do tempo (n&o seria prudente falar ainda de histéria) organiza-se em
fases, cada uma dotada de uma esséncia peculiar e que seguem uma seqiéncia
degradante. Esse é o tema que preside ao mito das idades em Hesiodo?® e nos
mitos indianos®.

A passagem hesiodica, por sua importancia para toda a reflexéo
subsequente (o que nao implica em dizer que, por ser a primeira datavel a conter
0 mito, € a mais antiga, uma vez que o material persa e indiano pode ser mais
recente quanto ao estado afual das fontes, mas ndo necessariamente quanto

ao seu contelido), merece uma citagao literal:

Primeiro de ouro a raga dos homens mortais

criaram os imortais, gque mantém olimpicas moradas.
Eram do tempo de Cronos, quando no céu este reinava;
como deuses viviam, tendo despreocupado coragao,
apartados, longe de penas e misérias; nem temivel
velhice lhes pesava, sempre iguais nos pés e nas maos,
alegravam-se em festins, os males todos afastados [...]
Entdo uma segunda raga bem inferior criaram,
argéntea, os que detém olimpia morada;

2" Harold H. Rowley. Darius, the Mede and the Four World Empires in the Book of Daniel: a
Historical Study of Contemporary Theories. Cardiff: University of Wales, 1935.

% QOs trabalhos e os dias, 176 ss.

% Em especial no Mahabarata (com paralelos no relato do gnéstico Bardesanes em Stobeu 2.2)
e no Bahman Yast 1.1-5; cf. Geo Widengren. “Les quatre ages du monde” in: Geo Widengren et
al. Apocalyptique iranienne et dualisme goumranien. Paris: Adrien Maisonneuve, 1995. P.23 ss.
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a aurea, nem por talhe nem por espirito semelhante [...]
E Zeus Pai, terceira, outra raga de homens mortais
brénzea criou em nada se assemelhando a argéntea;
era do freixo, terrivel e forte, e Ihe importavam de Ares
obras gementes e violéncias, nenhum trigo

eles comiam e de ago tinham resistente o coragéo [...]
Mas depois também a esta raga a terra cobriu,

de novo ainda outra, quarta, sobre fecunda terra

Zeus Crénida fez mais justa e mais corajosa

raga divina de homens herdis e sdo chamados
semideuses, geragdo anterior & nossa na terra sem fim [...]
Antes ndo estivesse eu entre os homens da quinta raga,
mais cedo tivesse morrido ou nascido depois.

Pois agora ¢é a raca de ferro e nunca durante o dia
cessardo de labutar e penar e nem a noite de se

destruir; e arduas angustias os deuses lhes daréo.

Convém lembrar sempre que, na perspectiva dumeziliana, a continuidade
entre passado e presente que estariaimplicada na “heranca indo-européia” parece
referir-se antes a um contetido cultural do que étnico, ainda que as implicagdes
desse tipo de apropriagdo pouco critica do presente pelo passado tenha sido
rejeitado pelo proprio Dumézil, naturalmente guindado & condicéo de heroi da
nouvelle droite® .

O segundo mito & o dos metais que vinculam-se as idades: podem ser

também quatro, mas surgem em variantes de sete?. Convém tratar do complexo

* Carlo Ginzburg. "Mitologia germanica e nazismo: sobre um velho livro de Georges Dumézil” in:
Mitos, emblemas, sinais: morfologia e histéria. Sdo Paulo: Companhia das Letras, 1989. P.191 ss.
% Anders Hultgard. “Persian apocalypses” in: John J. Collins (org.). Semeia vol.14 - Apocalypse:
the Morphology of a Genre. Missoula: Scholars Press, 1979. P.210. As variantes em sete
referem-se, aparentemente, aos ciclos de sete dias habituais na tradicdo semitica. Cf. Littleton,
op.cit. p.157.

318 Boletim do CPA, Campinas,n®20/21, jun. 2005, jul. 2006



Mito e Historia na Antigiiidade...

mitico dos metais como distinto daquele das idades, ja que, embora os metais
surjam sempre associados a idades e em seqiiéncia degradante, o mito das
idades do mundo pode prescindir deles (como nas yugas indianas. na india, a
especulacao apocaliptica se da num esquema de quatro periodos que constituem

um kalpa ou caturyuga, onde cada periodo se denomina de yuga. Assim:

1. Kritayuga: 4000 anos, + uma aurora de 400 e um crepusculo de 400
2. Tretayuga: 3000 anos, + uma aurora de 300 e um crepusculo de 300
3. Dvaparayuga: 2000 anos, + uma aurora de 200 e um crepusculo de
200

4. Kaliyuga: 1000 anos, + uma aurora de 100 e um crepusculo de 100

O total & de 12000 anos. A cronologia acima ja se encontra no Mahabarata.
No primeiro periodo os homens s&o formados de gémeos e a vida humana, na
qual os mandamentos éticos séo observados, dura 4000 anos. Uma versdo do
mito encontra-se no Rig Veda 10.10, no qual Yama recusa-se a se unir a sua
irmé& gémea Yami, o que mostra a existéncia de um mito indo-iraniano no qual
0s gémeos primordiais fazem nascer os primeiros homens, e implica a nogéo
de que 0s homens da primeira idade eram gémeos®. Nesse periodo de felicidade,
a cor de Vishnu-Narayana, cujo corpo € o universo, € o branco. No segundo

periodo, trefa, os homens ndo sdo mais gémeos, mas sim homens e mulheres;

% Ecos desse relato encontram-se no Banguete de Platdo, quando Aristéfanes tece suas hilarias
consideragfes acerca da origem do amor carnal: este consistiria precisamente na busca da
outra metade que originalmente tinhamos, e que via de regra era alguem que (apods a separagao
dos corpos andréginos por Apolo) agora € do sexo oposto. Caso se busque alguém do mesmo
sexo (i.e. caso se faga uma opgéo homossexual) isto significa que, em nossa origem andrégina,
a outra metade era do mesmo sexo que o que atualmente possuimos. Prossegue Aristéfanes no
deboche afirmando que € precisamente entre esses individuos que se encontram os politicos.
Platédo. O banquete, 192b-e ss.. Cf. Widengren, “Les quatre ages", p.25.
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existem oficios, casas e a propriedade privada. O dharma (a lei) reduziu-se de 1/
4 e avida humana também. A cor de Vishnu e o vermelho. No terceiro, dvapara,
o dharma reduziu-se em mais 1/4; os homens esté&o expostos a doengas, surgem
aavareza e a mortalidade. A cor de Vishnu e o amarelo; no quarto, kali, todas as
desgragas surgem sobre os homens, e o curso de todas as coisas se inverteu.
Resta apenas 1/4 do dharma. O mundo torna-se cheio de heresias e a cor de
Vishnu & o preto.

Encontra-se um paralelo com o relato tardio do gndéstico Bardesanes,
gue reportou ter encontrado indianos que disseram que no centro da Terra existiria
a estatua de um homem, de bragos abertos como se tivesse sido crucificado?.
Sua metade direita € homem, a esquerda mulher; de seu lado direito o Sol, do
esquerdo a Lua. Sobre seus bragos repousa tudo o que ha no mundo -0 céu, os
animais, os rios, as plantas etc. Deus teria dado essa estatua a seu filho para
ter um modelo para a criagdo do mundo. Esse homem primordial tem um corpo
que corresponde ao do Deus supremo. O Mahabarata deve serde |-l a.C., mas
pode estarentre IV a.C. — IV d.C.. Os materiais s&o mais antigos, como confirma
a passagem do Atharvaveda 5.32-34 (“Hino de Skambha”, o pilar césmico onde
se assenta o mundo). No séc.VI a.C. ja existia, no Ird, uma representacao
figurativa de Ahuramazda (alto relevo de Bagistan).

Como conclusbdes preliminares, deve-se ressaltar que o corpo divino do
Deus supremo (que € androgino) € o mundo visivel. Os homens da primeira era
também s&do androginos. No “Hino de Skambha” o simbolo de Deus & um tronco
que &, evidentemente, o da arvore cosmica. As quatro idades do mundo sdo os
quatro periodos da vida do corpo divino e seu envelhecimento. As cores de cada

yuga simbolizam uma das quatro castas: bramanes, xatrias, vaixias e sudras. A

" Relatado por Stobeu 2.2, no fim do séc.ll d.C. Cf. Widengren, “Les quatre ages”, p.26.
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especulagao das quatro idades do mundo esta situada numa concepcéo de
mundo macro-microcésmica, na qual o homem & uma cépia do Deus supremo?,
ao mesmo tempo em que, espacialmente, o mundo se organiza em torno de
uma réplica de um simbolo bem conhecido e associado a vida, como a arvore?.
Poder-se-ia vislumbrar no fato dos homens androginos disporem de quatro
membros idénticos superiores e inferiores uma pré-histédria das idades do mundo
(n&o faria sentido pensar em ocito nesse caso, mas talvez em pares de quatro +
quatro; de todo modo este & um raciocinio puramente especulativo e que, até
onde sei, jamais foi confirmado ou evocado por qualquer complexo mitico).

As variagdes em sistemas de sete e ndo de quatro unidades encontram,
paradoxalmente, uma de suas expressées mais completas no Bahman Yast
2.14-22:

‘Vi uma arvore que tinha sete galhos. Um de ouro, um de prata, um de
cobre, um de bronze, um de estanho, um de ago, um de ferro
misturado™. Ahuramazda disse: ‘O Zaratustra [...] o que te profetizo é
isto: a arvore de um Unico fronco que viste ‘que o mundo criado por
mim, Ahuramazda, os sete galhos que viste séo as sete eras vindouras.

28 \Widengren, “Les quatre ages”, p.27.

2 Eliade, O sagrado e o profano, p.18. Nem a arvore, nem as cores, nem o homem de bragos
abertos constituem aqui meras copias de objetos sensiveis que ja se conhece, mas ao contrario,
constituem-se como o sagrado - 0 ganz andere, o outro absoluto relativamente ao humano e
profano. O tema da arvore césmica - que, no caso indo-iraniano, parece ser o elo essencial
entre o mito cosmegonico indiano e as especulagdes metahistoriograficas relativas aos impérios
mundiais - foi sistematizado por Eliade no que ele classificou de “simbolos e ritos de iniciagéo
ligados a vegetagao”. Cf. Tratado de histéria das religides. Sao Paulo: Martins Fontes, 1993.
Pp.213 ss. e Anders Hultgard. “Mythe et histoire dans I'lran ancien: étude de quelques théemes
dans le Bahman Yast” in: Widengren et al. Apocalyptique iranienne et dualisme goumranien,
pp.110 ss. A arvore aparece ainda em Dn 4, Ez 31:3-8 e nas passagens do Bahman Yast.

® A referéncia constante a presenga de ferro misturado com outra coisa parece invalidar a
leitura tradicional de Dn 2 como relacionada aos casamentos entre Lagidas e Seléucidas; se o
autor da passagem pensou nisso, deve ter apropriado-se de uma imagem que lhe é anterior.

w
[38]
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A de ouro € o reinado do rei Vistasp, quando eu e tu conversaremos
sobre a religido, o rei Vistdsp a recebera e reprimiré a manifestagéo
dos deménios, que ndo serdo mais visiveis mas irdo esconder-se,
Ahriman e a progenitura dos demédnios correrdo novamente para as
profundezas do inferno, e a existéncia das dguas, do fogo, das plantas
e de Spandanmat, a terra, serd manifesta. A de prata sera o reino de
Artaxerxes, o kai que denominamos Vahuman filho de Spanddéat que
cagara os demoénios para longe dos homens, que embelezara o
mundo inteiro e protegera a religido. A de cobre é o reino de Artaxerxes,
o kaidnida, organizador e restaurador, e a do rei Sapor quando ele
organizara o mundo criado por mim, Ahuramazda, propagara a
salvagdo através das regides do mundo, a exceléncia tornar-se-a
manifesta [...] A de bronze € o reinado dos Arsacidas [...] A de estanho
é o reino de Vahrdm Goér, quando ele conferira ao espirito uma paz
visivel e Ahriman e os feiticeiros correrdo de novo para as trevas do
inferno. A de ago é o reinado de Cosroé da familia de Kavat, quando o
maldito Mazdak filho de Bamdat®', adversario da religido, aparecera
entre os dissidentes, mas ele 0s expulsara da religido. Aquela de ferro
misturado, 0 Zaratustra Spitdmida, é quando teu milésimo inverno

comecara, 6 Zaratustra Spitamida.

Um sistema que pode bem ser auténomo em suas origens e
desenvolvimento € o da analogia do desenvolvimento do corpo humano com as
etapas progressivas da revelagdo divina como analogas a educagao individual,

como nas epistolas paulinas®. De todo modo, veremos que o tema dos metais

¥ Mazdak, enforcado em 529 d.C., e foi uma espécie de reformador social que absorveu idéias
maniqueistas; ele e seus sequidores foram mortos for Cosroé, como diz o texto do Bahman Yast
(que tem, portanto, que lhe ser posterior, ac menos nessa se¢do). A reelaboragio do tema dos
quatro galhos da arvore em sete faz supor um nucleo mais antigo apenas reelaborado, no
entanto. Também aqui encontramos a insergao de monarquias miticas com histéricas, comum a
apocaliptica persa. Cf. Hultgard, “Mythe et histoire”, p.106.

32 (Gl 3:24; 4:1-9 e Hb 1:1-8.
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aparece também desenvolvido em sua dimensao tecnoldgica, o que envolve boa
parte da polémica sobre a transmissao do mito (se Ocidente — Oriente ou Oriente
— Ocidente)®.

O terceiro e ltimo mito abordado é o das monarquias mundiais € &€, sem
davida, o gue apresenta mais variantes; por isso iremos nos deter nele com
mais vagar e retomar suas relagdes com os demais mitos ao final deste artigo.
Surge em varias ordenacgdes de 3, 4, 6 ou até 10 poténcias que controlam os
destinos do mundo num dado momento (mais do que dominarem a Terra por
completo, uma vez que todas as culturas que produziram os relatos analisados
neste artigo sabiam da existéncia de outras regies ndo dominadas por
monarquias supostamente universais). As variages mais estranhas das
sequéncias de impérios mundiais ocorrem sem duvida nos Oraculos sibilinos —
em OrSib 3.156-165; 4.48-114; 5.1-51.

* Trata-se de tema secundario em nossa discussio, mas que tem sido dos mais polémicos nas
ultimas trés décadas: como defensores da precedéncia oriental (i.e. da origem indo-iraniana do
tema) encontramos historiadores das religides como o ja citado Geo Widengren, Mary Boyce,
Norman Cohn e John J. Collins; do lado oposto (que postula a origem ocidental do mito, em geral
remetendo ao fato de ser Hesiodo a primeira fonte datavel que o apresenta) encontramos
Philippe Gignoux e Jacques Duchesne-Guillemin. Como bibliografia sumarissma da questao,
temos: Mary Boyce. "On the antiquity of Zoroastrian apocalyptic” in: Bulletin of the School of
Oriental and African Studies 47, 1984; Norman Cohn. Cosmos, Chaos and the World to Come.
The Ancient Roots of Apocalyptic Faith. New Haven / London: Yale University Press, 1993; e
John J. Collins. “Persian apocalypses” in: Semeia vol. 14. Apocalypse: the Morphology of a
Genre. Missoula: Scholars Press, 1979, como defensores da tese mais ortodoxa. Do outro lado
da discusséo as referéncias mais importantes parecem-me Philippe Gignoux. “Sur l'inexistence
d’'un Bahman Yasht avestique” in: Journal of Asian and African Studies 32, 1986; “L’apocalyptique
iranienne est-elle vraiment la source d'autres Apocalypses?” in: Acta Antiqua Academiae
Scientiarum Hungaricae 31 (1-2), 1988 e Jacques Duchesne-Guillemin, “Apocalypse juive et
apocalypse iranienne” in: Bianchi, Ugo and Vermaseren, Maarten J. (eds.). La soteriologia dei
culti orientali nell''mpero romano: atti del Colloquio internazionale su la soteriologia dei culti
orientali nell'lmpero romano, Roma, 24-28 seftembre 1979. Leiden: Brill, 1982, P.760. A
vinculagao entre desenvolvimento técnico e idades do mundo sera retomada mais abaixo; de
momenteo, lembremos que a tese de Duchesne-Guillemin no artigo supracitado parece

especialmente desajeitada — a de que o mito teria se espalhado do Ocidente para o Oriente em

fungéo do mesmo percurso ter sido realizado pelo ferro e, por extensao, pelos mercadores que
buscavam comercializar um produto entdo novo. Em minha opinido é dificil associar um elemento
sempre ligado ao que ha de pior nas idades do mundo a pretensdes de éxito comercial.
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Entao Deus langou o mal sobre os Titas

e todos os descendentes dos Titds e de Cronos

morreram. Mas a medida em que o tempo seguia seu curso ciclico
surgiram o reino do Egito, depois o dos persas,

medos, e eliopes, e a Babilénia assiria,

depois o dos maceddnios, de novo o Egito, depois Roma®
(3.156-165).

As seqléncias de reinos de 4.54 ss. sdo mais convencionais, porém
demasiado longas para serem listadas aqui; 0 mesmo se da com 5.1-51 e sua

revis&o da histdria do Oriente;

Em Herddoto, o tema dos impérios mundiais manifesta-se em 1.95-130:;

Minha exposi¢cdo me induz agora a falar desse Ciro que aniquilou o
império de Creso, e das circunstancias que levaram os persas a tomarem-
se senhores da Asia [...] Depois de quinhentos anos de dominagéo dos
assirnios na Asia, os medos foram os primeiros a rebelar-se contra eles;
sua luta contra eles parece té-los transformado num povo corajoso que,
desvencithando-se do jugo, conquistou a liberdade. Depois disso os
outros povos subjugados fizeram os mesmo que os medos [...] Agora,
porém, no tempo de Astiages, Ciro e os persas se rebelaram contra
esses medos e depois dissc passaram a dominar a Asia.

Note-se que a referéncia de Herodoto é passageira e atribui importancia

suprema & Asia, e n&o deixa de levar em conta outras populagdes, n3o citadas

# Seguindo o raciocinio do comentario de Collins, se incluirmos na lista o primeiro reino (de
Cronos) e o reino escatolégico, temos um total de 10 reinos. Cf. OTP 1, p.365.
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no trecho acima; como no caso de Ctésias, evidencia uma visdo de mundo
persa.

O enfoque de Polibio € bem mais incisivo: as passagens relativas as
monarquias mundiais encontram-se em sua Histéria 1.2 e noutras que analisarei
aseguir.

A singularidade e grandeza do espetaculo apresentado pelo periodo
ao qual pretendo dedicar-me aparecerdo com nitidez ainda maior se
pusermos lado a lado e compararmos com o dominio dos romanos os
impérios mais famosos do passado, tema principal da maioria dos
historiadores [grifos meus]. Os mais dignos de serem postos assim
lado a lado e comparados sdo os mencionados a seguir. Os persas
foram detentores durante certo periodo de um grande poderio e império;
todas as vezes, porém, em que se aventuraram a ultrapassar as
fronteiras da Asia puseram em perigo ndo somente a seguranga desse
império mas a sua propria existéncia. Os espartanos, depois de haverem
disputado ao longo de muitos anos a hegemonia da Hélade,
conquistaram-na afinal, mas apenas para manté-la incontestada por
um periodo de menos de doze anos. O dominio dos macedénios na
Europa estendeu-se somente da regido do mar Adriatico até o Dantibio,
ou seja, uma porgcdo evidentemente insignificante do continente; mais
tarde, apds vencerem o império persa eles passaram a dominar
também a Asia. Entretanto, embora o seu império tenha sido
considerado geogréfica e politicamente o mais extenso de todos, ainda
assim eles deixaram fora do mesmo a maior parte do mundo habitado
. - com efeito, os macedénios jamais tenfaram sequer disputar a posse
da Sicilia, da Sardenha ou da Libia, e os povos mais belicosos do
continente europeu, para falar com precisdo, eram-lhes desconhecidos.
Os romanos, todavia, sujeitaram ao seu dominio ndo algumas partes

do mundo, mas aproximadamente todo ele [...]

W
[88)
(=)
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Na passagem citada ocorre um fendmeno comparativamente raro na

historiografia antiga — a harmonizagéo do mito das monarquias mundiais (que

inclui aqui, bizarramente, Esparta, mesmo diante da explicitagio de que seu

dominio limitou-se a Grécia) com a agudeza da analise politica: tem-se a

impressao de que, para Polibio, os impérios anteriores ao romano foram mundiais

dentro de possibilidades limitadas, ultrapassadas em muito por Roma.

Em 29.21, Polibio presta tributo a Demétrio de Falera e tece consideracées

sobre o carater aleatorio da ascensé&o e queda dos impérios, ainda que referindo-

se diretamente apenas a Pérsia e Macedoénia, deixando por conta do leitor a

inferéncia relativa ao império romano:

(%]

[...] em seu tratado Sobre a sorte, desejando dar aos homens um
exemplo claro da mutabilidade da Sorte, [Demétrio de Falera] lhes
pede para lembrarem a época em que Alexandre conquistou o império
persa e diz o seguinte: ‘Se considerardes ndo o tempo infinito nem
numerosas geragbes mas apenas o0s Ultimos cinglienta anos,
percebereis neles toda a crueldade da Sorte. Pergunto-vos: pensais
que ha cinqglienta anos os persas e o rei dos persas, ou 0s macedénios
e o rei dos macedbnios, se um deus lhes houvesse revelado o futuro,
jamais teriam acreditado que na época atual o proprio nome dos persas
haveria desaparecido completamente - os persas, que foram senhores
de quase todo o mundo -, e que os macedbdnios, cujo nome era antes
quase desconhecido, seriam agora senhores de quase todo ele? Mas
isso ndo obstante a Sorte, que nunca se compromete definitivamente
quanto a nossa vida, se sempre engana nossas previsées inovando
incessantemente, que sempre demonstra o seu poder frustrando as
nossas expectativas, agora também, segundo me parece, mostra
claramente a todos os homens, entregando aos macedénios todas as
riquezas dos persas, que ela apenas lhes empresta esses bens até
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querer dar-lhes um destino diferente®’ [...] Com certeza Demeétrio
proferiu essas palavras sobre o futuro como se fosse um deus [...] A
manifestagdo desse autor parece-me ter sido mais divina que a de um
simples mortal, porquanto ha aproximadamente cento e cinglienta

anos ele enunciou a verdade acerca do que iria acontecer mais tarde.

Por fim, em 38.21-22 temos aquela que deve ser a mais bela passagem
de toda a historiografia antiga, ainda que sua atribuigéo a Polibio seja disputada.
Apos a rendig&o ignominiosa de Asdrubal a Cipido, temos o seguinte dialogo

entre este Ultimo € o proprio Polibio:

‘Este é um belo momento, Polibio, mas tenho o pressentimento funesto
de que algum dia a mesma sentenga serd pronunciada confra a minha
pétria’. Seria dificil mencionar uma reflexdo mais digna de um estadista
e mais profunda [...] Segundo conta Cipido, vendo a cidade [de
Cartago] completamente arrasada e nos ultimos estertores da
destruicdo total, deixou cairem lagrimas e chorou® a vista de todos
pelo infortinio do inimigo. Depois de haver permanecido absorto
durante muito tempo nas suas meditagbes, imaginando que as
cidades e as nagdes e os impérios devem todos sofrer o declinio
imposto pela divindade, a semelhanga das criaturas humanas®, e

% Um tema que sera especialmente caro a Flavio Josefo, que utiliza a "Sorte” como termo
virtualmente intercambiavel com Deus.

¥ O texto mutilado na passagem em que Polibio descreve o choro de Cipido sobre as ruinas de
Cartago derrotada (Histdria. 38.21); sé podemos inferir que trata-se de edakruen, “ele chorou”,
com base em Diodoro da Sicilia e Apiano. De todo modo, o choro de Cipido deve ter sido discreto
e ndo convulsivo, como conviria a um homem digno de ser lembrado, como Polibio faz questéo
de ressaltar. Cf. Arnaldo Momigliano. Os limites da helenizagdo. Rio de Janeiro: Jorge Zahar
Editor, 1991, p. 27.

 Antecipando a reflexdo que se tornaria lugar comum na historiografia do séc.l d.C. e mesmo na
teologia paulina.
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que isso aconteceu a Troia, antigamente uma cidade prospera®, aos
impérios da Assiria, da Média e da Pérsia — os maiores do seu tempo
— e finalmente ao da Maceddnia, cujo fulgor foi bem recente, ele
recitou os seguintes versos, deliberadamente ou como se os mesmos
lhe tivessem escapado sem querer:

‘Hé de chegar o dia em que Tréia divina

perecera com Priamo e com seu povo

de bons lanceiros [...]°

Deve-se aqui enfatizar a relagdo com Homero (/liada. 6.448-449) e
indiretamente, com o tema hesiédico da era dos herois — i.e. as seqiiéncias de
monarguias no esquema que deve ter sido o tradicional (original ou transmitido
aos gregos, de 3 + 1 e depois, com o acréscimo de Roma)®*, harmonizadas com

uma reflexdo sobre Homero que remete, intencionalmente ou n&o, & Hesiodo.

** Porém nao mais do que isso; Polibio mantém, aqui como noutras passagens, lucidez quanto ao
fato de que existiram e continuavam a existir unidades civilizatérias fora dos impérios que se
pretendessem mundiais, quer pela sua importancia, quer por sua abrangéncia.

* Joseé M. Alonso-Nuiiez. “The emergence of universal historiography from the 4th to the 2nd
centuries B.C.” In: Herman Verdin et al (eds.). Purposes of History: Studies in Greek
Historiography From the 4th to the 2nd Centuries B.C. Leuven: Orientaliste, 1990. Pp.174-178.
Segundo Alonso-Nufiez, somente Polibio chegou até nds com volume suficiente para que se
possa afirmar algo acerca da origem da historia universal no periodo. *[...] for considering a
work as belonging to universal historiography it must have as basis a universal conception of
time and space in which the actor is mankind". Deve incluir apenas os autores que lidaram com
a histéria desde os principios, e em todo 0 mundo conhecido entéo. Polibio no faz isso, mas
iniciou o padrao. O surgimento das histérias universais esta ligado, segundo o Alonso-Nufiez, ao
pan-helenismo de Isocrates e ao surgimento da Maceddnia como poténcia mundial. No
Panegyricus Isocrates prega o ideal de guerra contra os barbaros e o(mo/noia entre os gregos.
Aqui, como nos trabalhos de seus alunos Eforo e Teopompo trata-se de unidade dos gregos, e
ndo da humanidade. Na Histéria 5.33, Polibio considera Eforo seu Unico predecessor na
composigao de uma histéria universal. Diodoro da Sicilia. Biblioteca 16.76 (FrGH 70T10) descreve
a abrangéncia da obra de Eforo: do retorno dos Heraclidas ao cerco de Perinto por Felipe |,
quase 750 anos e tratando de gregos e barbaros (+-1090-340 a.C.). Sédo 30 livros, com 1
prefacio para cada. Esse material deve ter sido organizado kata\ ge/noj, i.e. de acordo com a
distribuigdo geografica do povo em questdo. O FrGH 70F119 mostra que Eforo estava também
interessado nas sucessivas hegemonias no mundo grego. Teopompo escreveu a sua Filippika/
no mesmo espirito, em 58 livros, com muitas digressées semelhantes a Herddoto. O material esta
organizado em torno de Felipe |l e dos povos com quem entrou em contato.
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Mesmo no Talmude da Babilbnia o mito das monarquias mundiais aparece
no tratado Menachoth 53b: aqui o tema da arvore sagrada aparece numa verséo
diferente (Israel € comparada & uma oliveira, que da seu fruto somente quando
prensada®), que busca explicar a manifestagao e destruicdo sincrénica dos

impérios mundiaisemDn2e7:

O Santissimo, bendito seja, disse a Abrado, ‘Ouvi a tua voz e terei
compaixdo deles. Eu havia dito que eles seriam submetidos a quatro
impérios sucessivos, cada um pelo tempo que os quatro impérios
[efetivamente duraram], mas agora cada um suportara apenas o tempo
que lhe cabe’. Qutra versdo: ‘Eu havia dito [que eles serdo submetidos
aos quatro impérios] em sucessdo, mas agora [eles serdo submetidos
aos quatro] simultaneamente’.

Digna de meng&o & a forma como a passagem famosa de Daniel 7 é
reinterpretada no Quarfo Livro de Esdras (4Ezra 12:7-16), e pelo visto era téo
comum na época a ponto de causar embarago a um romandfilo como Flavio
Josefo, que dela trata nas Antigtiidades judaicas 10.11: com a ascenséo de
Roma ao posto de grande poténcia, ela passa a serincluida na lista, representada
de modo quase explicito por uma aguia que substitui a quarta besta de Dn 7.

E eu disse, ‘O Senhor e soberano, se encontrei graga diante de teus
olhos, e se fui considerado justo diante de ti antes de outros, e se

“0 Uma imagem importante para toda a teodicéia agostiniana: “Assim, ¢ mundo apresenta-se
como um lagar: sujeito a presséo. Se formos os residuos do azeite, empreenderemos a saida
pelo escoadouro; se formos o azeite puro, ficaremos no tanque [...] Encontramos homens que
mostram o seu descontentamento em relagdo a estas pressdes e dizem: ‘Que tempos cristdos
tao horriveis! [...] Assim falam os residuos do azeite que descem pelo escoadouro: a sua cor €
negra porque blasfemam: falta-lhes o esplendor. O azeite tem esplendor. Mas, aqui, outra espécie
de homem se encontra sujeita a mesma presséao e fricgao, que Ihe da brilho, pois nao & a propria
friccdo que o liberta das impurezas?”. Sermdes, 24.11.

Boletim do CPA, Campinas, n°20/211, jun. 2003, jul. 2006

[9%]
2
o



Vicente Dobroruka

minha oragdo chegou até Ti, dé-me forgas e mostre ao Teu servo a
interpretacdo e significado dessa visdo terrivel, para que possas
confortar por completo minha alma. Pois me julgaste digno de ver o
final dos tempos e os Ultimos acontecimentos desses tempos’. Ele me
disse, ‘Esta ¢ a interpretagéo da visdo que tiveste: a dguia que viste
saindo do mar é o quarto reino que apareceu numa visdo ao teu irméo
Daniel. Mas [a vis&o] ndo lhe foi explicada como a explico agora a ti.
Vede, estdo chegando os dias em que surgira na Terra um reino, e ele
sera mais aterrorizador do que fodos o0s reinos que vieram antes dele.

E doze reis reinardo nele, um apos o outro [...].

E em Josefo, uma vers&o para o mesmo tema (lembremos que o comentario
ou parafrase de Josefo tem de ser anterior & redacéo de 4Ezra, situado entre a
queda do Templo e o final do séc. Il d.C., onde a primeira referéncia clara lhe &
feita, por Clemente de Alexandria®:

O mito é suficientemente homogéneo para que se possa colocar a
variedade aritmética das poténcias dentro do mesmo padréo — ainda que no
Bahman Yastele tome a forma de relacionar duas monarquias miticas ao lado
de duas histéricas.

Portanto, os trés complexos miticos acima definidos juntam-se com muita
freqliéncia, os trés ao mesmo tempo (como em Daniel e no Bahman Yast 1.1 e

3.2%, por exemplo), dois a dois (como nos metais de Hesiodo™®) ou apresentam-

“* Michael E. Stone. Fourth Ezra: a Commentary on the Book of Fourth Ezra. Minneapolis:
Fortress Press, 1990. P.9. Cf. Stromateis 3.16.

“ Carlo G. Cereti (ed.). The Zand i Wahman Yasn: a Zoroastrian Apocalypse. Roma: Instituto
italiano per il Medio ed Estremo Oriente, 1995, p.186.

* Convém lembrar que Hesiodo tem ainda de resolver o problema da interpolagéo de uma idade
nao-metalica em meio a seqiiéncia habitual, a “Idade dos herdis”, referente ao complexo mitico
da guerra de Tréia. Cf. Hesiodo. Os trabalhos e os dias 140.
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se individualmente (como nas idades do mundo da mitologia indiana* ou das
monarquias universais da “Profecia dinastica babildnica"®. As secdes mais
relevantes encontram-se abaixo, tendo sido encontradas numa tabuinha de argila
posterior @ morte de Dario 11l (330 a.C.), e que atualmente acha-se no British
Museum (mantido em inglés por ndo me fazer muito sentido traduzir lacunas em

lingua estrangeira por outras em portugués):

Coluna 5

4 For two years [he will exercise kingship).

5 That king a eunuch [will murder].

6 Acertainprince[......]

7 will set out and [seize] the throne]

8 Five years [he will exercise] king[ship]

9 Troops of the land of Hani [.....]

10 will set out a[nd? .. ]./-ship?\ thley will? ..]

11 [his] troop[s they will defeat;]

12 booty from him they will take [and his spoils]

13 they will plunder. Later [his] trfoops ...]

14 will assemble and his weapons he will rafise (...)]
15 Enlil, Samas and [Marduk(?)]

16 will go at the side of his army [{...);]

17 the overthrow of the Hanaean troops he will [bring about].
18 His extensive booty he will car[ry off and)]

19 into his palace he [will bring it]

20 The people who had [experienced] misfortune

21 [will enjoy] well-being.

* Geo Widengren. “Leitende Ideen und Quellen der iranischen Apokalyptik”. In: Daniel Hellholm (ed.).
Apocalypticism in the Mediterranean World and the Near East: Proceedings of the International
Colloquium on Apocalypticism, Uppsala, August 12-17, 1979. Tubingen: Mohr, 1983.

“ Robertus van der Speck. “Dinastic prophecy”. In: Wouter Herkman e Amélie Kuhrt (eds.). A
Persian Perspective: Essays in the Memory of Heleen Sancisi-Weerdenburg. Leiden: Nederlands
Institut Voor Het Nabije Oosten, 2003.
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22 The heart of the land [will be happy]
23 Tax exemption [he will grant to Babylonia]

O conteudo da "Profecia dinastica” € notavel por antecipar certos temas
gue serao recorrentes na regido fronteirica entre escatologia — mitos de herois
redivivos e filosofia da histéria e por mostrar que a matriz para o tema das
monarquias sucessivas (que ainda nao sao mundiais em sua origem acadica,
mas que passarao a ter esse stafus apds Ctésias) também estdo constituidas
por uma matriz religiosa; isso deve ter facilitado imensamente sua inser¢do nos
outros conjuntos miticos explicitamente ligados ao sagrado, o dos metais e 0
das idades*.

O conjunto de textos acadicos analisados por Ringgren n&o pode ser
considerado propriamente apocaliptico (faltam-lhes muitas das caracteristicas
do género, por mais liberal que se pretenda ser), mas poderiam ser analisados,
muito sucintamente, da seguinte maneira: Até o momento em que Ringgren
escrevia existiam 5 textos acadios que sdo com certeza “profecias” ou
“apocalipses”, e cutros 2 que podem vir a ser mas que podem néo pertencer ao
género propriamente dito. Referem-se a sequéncias de reis e as condigdes
prevalecentes em seus respectivos reinos, i.e. boas ou mas. Aquestao é saber
se s&o profecias de fato ou ex eventu; Ringgren inclina-se pela segunda. Das 5
profecias iniciais, 3 estdo em primeira pessoa e 2 em segunda. No texto A ndo

h& uma alteracao regular entre governantes bons e maus, e isso indica gue o

% Cf. Helmer Ringgren. “Akkadian Apocalypses” in: Daniel Hellholm (ed.). Apocalypticism in the
Mediterranean World and the Near East: Proceedings of the International Colloquium on
Apocalypticism, Uppsala, August 12-17, 1979. Tiubingen: Mohr, 1983 e Stephen A. Kaufman.
Prediction, prophecy and apocalypse in the light of new Akkadian texts. Proceedings of the
Sixth World Congress of Jewish Studies, 13-19 August 1973, Jerusalem: World Union of Jewish
Studies, 1973.
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autor n&o esta seguindo um padré&o artificial, mas que valora cada reino segundo
uma apreciacao individual.

O segundo € chamado de “Profecia de Uruk”, e refere-se possivelmente a
Nabucedonosor. O texto D é em parte a terceira profecia, proferida pelo deus
Marduk. O deus fala de sua estadia entre os hititas e elamitas como uma escolha
deliberada, quando na verdade sua estatua foi levada a forga. A restauracéo
pode referir-se a Nabucodonosor | (1127-1105a.C.).

O quarto texto compde-se em parte do texto C de Grayson-Lambert, e &
uma predic&o ao rei sumerio Shulgi por parte de Shamash e Ishtar. O ultimo
texto € uma profecia dinastica que trata da queda da Assiria e da restauragao
caldéia.

O texto trata de Nabodnides, que sera removido por um rei do Elam -
obviamente Ciro, e depois fala-se no exército dos Haneus (i.e. Alexandre, o
Grande). O rei da Pérsia se rearmara e derrotara os gregos - afirmacgéo néo-
histérica®’.

Por comodidade parece-me que utilizames o mito das quatro idades no
mundo como “gabarito” a partir do qual medimos os demais, pela sua abrangéncia
geografica e assimilabilidade pelos demais mitos analisados. Talvez isto ocorra
pelo fato das "idades” serem mais facilimente observaveis, em termos empiricos,
do que uma seqléncia de metais (que supbem, além do conhecimento técnico,
determinados valores na sociedade que deles servir-se), e muito mais assimilaveis
do que as monarquias (que, por sua vez, remetem a Estados e horizontes
geograficos que lhes correspondam, duas coisas que tambeém s&o menos
ostensivamente evidentes do que “idades” que se apresentam em termos naturais

aos olhos dos homens; logicamente, a assimilag&o da juventude ou da velhice a

“7 Ringgren, op.cit., pp.379-383.
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esta ou aquela etapas do desenvolvimento da civilizagao & algo que se situa no
mundo da cultura, e nao da natureza: mas juventude e velhice, em si mesmas,
sao fendmenos naturais que independem de sua interpretagéo cultural).

As monarquias mundiais podem ter ainda tido um percurso tortuoso para
chegarem a associac&o direta e imediata com os metais ou com as idades do
mundo: dai a importancia do mito daniélico, que retne os trés mitos num mesmo
complexo. O tema das monarguias mundiais, como se viu acima nos exemplos
de Herddoto e Polibio, pode surgir de modo independente dos outros mitos.
Mais que isso, podem ter chegado ao Ocidente tanto pela via da tradicéo oral e
conhecimento em primeira mao pelos soldados romanaos lutando contra Mitridates
VI do Ponto, na Asia Menor entre 88-65 a.C. O raciocinio dessa tese, sustentada
por Swain e tida como hegemdnica até os anos 80 do século passado, merece
ser examinada em detalhe®.

A idéia central de Swain & mostrar como, muito antes do cristianismo
interpretar a quinta monarquia de Dn como Cristo ou a Igreja, varios autores
pagaos ja ofereciam alternativas de explicagéo. A passagem de Veleio Patérculo
¢€ considerada pelo autor como uma glosa, que sem duvida deve ser atribuida a
um autor antigo (Aemilius Sura em Veleio Patérculo 1.6.6): “Aemilius Sura afirma
em seu livro sobre a cronologia de Roma: ‘Os assirios foram os primeiros entre
todas as ragas a deter o poder, depois os medos, depois deles os persas, e
depois os macedonios. Entéo, quando dois reis, Filipe e Antioco [I11], de origem
maceddnica, foram conquistados por completo, logo apés a tomada de Cartago,
0 comando supremo passou para o povo romano. Entre essa época e o comeco
do reinado de Ninus, rei dos assirios, que foi o primeiro a deter o poder, ha um
intervalo de 1995 anos”.

“® Joseph W. Swain. "The theory of the four monarchies: opposition history under the Roman
Empire”. In: Classical Philology 35 (1), 1940.
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Sura segue as cronologias de Eratostenes e da Persika de Ctésias (Roma
estabelecendo o poder na Asia, apds a vitoria de Cipido em Magnésia, 1995
anos apos a fundacao da Assiria — por sua vez fundada 1000 anos antes da
queda de Troia, segundo Ctésias, e Troia teria caido em 1184 a.C. segundo
Eratostenes). Por considerar a Segunda Guerra Punica como a decisiva, o autor
mostra estar escrevendo antes da Terceira.

Swain data Aemilius Sura entre 189 e 171 a.C., i.e. entre a paz que
seguiu a batalha de Magnésia e a Terceira Guerra Punica. A evidéncia filologica
sugere que se trata de latim do periodo republicano, segundo o autor. Quando
Ennius (morto em 172 a.C.) afirma que Roma deve ter sido fundada 700 anos
antes de sua epoca, a relaciona com a queda da Assiria (i.e. com a data
normalmente dada para o evento). Implica também numa sucessao de impérios
e mostra Roma como a sucessora da Assiria no dominio do mundo (cf. Ennius,
fr. Anais 501). Tudo isso sugere que o tema das monarquias mundiais deve ter
sido revelado por um estrangeiro a um romano; a questao passa a ser onde Sura
adquiriu sua lista. Nao deve ter sido entre os gregos, que segundo o autor ndo
adotavam esse esguema; tampouco é egipcio. Sendo as monarquias em questao
asiaticas, o0 esquema deve ser também. O fato de Sura escrever antes de 171
a.C. impossibilitaria que o esquema tenha sido trazido pelos embaixadores dos
Macabeus em 162 a.C.*. Sendo da geracgdo de Fabius Pictor e anterior a Catéo,
o Censor, Sura deve ter feito o que pdde para imitar esquemas gregos (20 contrario
da afirmagao de latinidade dos autores seguintes).

A sucessao Assiria — Media — Pérsia era familiar aos gregos, tendo sido
descrita por Herodoto e por Ctésias, como vimos, sendo que este Ultimo escreveu

entre 400-375 a.C.. Mas Herodoto parece ter considerado assirios e medos bem

9 1Mc 12,
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pouco importantes, e n&o atribuia aos persas mais do que o dominio da Asia até
Cambises conquistar o Egito (que por sinal ndo figura na lista). Herodoto &
preciso na sua lista de reis medos, ao contrario de Ctésias, que da numeros
fantasticos e uma lista bem diferente da de Herddoto. Ele influenciou Castor,
Africanus, Eusébio e Jerénimo. Talvez Herodoto reflita a precisdo de fontes persas
enquanto Ctésias apenas utilize o material de forma nao-critica (i.e. serve-se de
histérias populares e assemelhados). De todo modo, a seqiiéncia Assiria - Média
- Pérsia era um modo persa de ver o mundo. Os persas supunham que a Assiria
havia sido tomada pelos seus parentes medos e ndo (como realmente ocorreu)
pelos babildnios, que ndo entram na sequéncia. Para Herodoto, & apenas uma
serie local: Ctésias repete e amplia o que ouviu na corte persa (onde era medico)
e afribui a todos os governantes posteriores a Ninus poder igual ao do seu
patréo, o Rei dos Reis. Quando Alexandre tomou o império persa, foi facil
acrescentar mais uma monarquia mundial (mas apenas na parte asiatica do
impeério, onde o tema ja era corrente, ja que Alexandre e seus herdeiros alegavam
ser sucessores de Dario Ill). No Egito nao ha qualquer referéncia do tipo, mas na
Asia o tema tornou-se parte da cultura popular®.

Mas os Seléucidas n&o remontavam seu poder até Ninus: quando a teoria
foi usada ela tomou nova forma e foi usada contra os gregos. Isso ocorreu pelo
fracasso dos gregos em unificar-se com os orientais, dando margem aos levantes
anti-helenisticos apds o sec.lll a.C.. Os partos tornaram-se independentes em

247 a.C., Antioco Il passou a maior parte de seu reinado enfrentando revoltas

%0 Swain, op.cit., pp.5-8. Convém repetir aqui a distingdo ja elaborada por John J. Collins em sua
tese doutoral entre a expectativa dos egipcios e dos judeus quanto ao que seria o governante
ideal (Studies in the Sibylline Oracles of Egyptian Judaism. Missoula: SBL, 1974. Pp.40-44); cf.
ainda de Collins, “The Sibyl and the Potter: political propaganda in Ptolomaic Egypt” in: Seers,
Sibyls and Sages in Hellenistic-Roman Judaism. Leiden / New York / KéIn: Brill, 1987. P.202.
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em diferentes partes do império (223-187 a.C.). A partir de Molon (que revoltou-
se contra os seléucidas na Média e tornou-se rei da Lidia por sugestéo da
populaga em +- 220 a.C.), temos propaganda oracular e apocaliptica freqliente
contra os gregos®'. Swain entende que, na mentalidade popular o quarto império,
nao sendo grego e por isso mesmo odiado, deveria ser sucedido por um quinto,
gue restaurasse a gldria ao Oriente®. Essa suposicdo aplica-se p.ex. a Dn,
segundo o autor. O fato dessas rebelides se espalharem da Pértia para o Ocidente
sugere que a lenda das quatro monarquias era ela mesma de origem persa. Ha
um paralelo encontrado por Eduard Meyer entre a estatua descrita por Dn e
certas descricées em persa médio, mas que evocam temas muito anteriores
(Bahman Yaste Dinkard). Swain "sugere” vinculagéo com Hesiodo (mas como o
ferro difundiu-se pouco antes da composigao dos Trabalhos e os dias, a lenda
n&o teria podido viajar tanto (mas como foi dito acima, havera conexao entre o
“valor tecnoldgico objetive” do ferro - i.e. sua eficacia frente ao bronze e sua falta
de valor na lenda? Pensemos no que o termo “era nuclear” carrega de pejorativo
em nossos dias). Para Meyer, Hesiodo inventou a lenda e os paralelos com
temas orientais séo apenas coincidéncias. Segundo o autor ndo parece haver

conexao entre os dois complexos miticos®.

5 |dem, p.8.

2 Hans Kippenberg. “Dann wird der Orient herrschen und der Okzident dienen”. In: Norbert Bolz
e Wolfgang Huebener (eds.). Spiege! und Gleichnis. Festschrift fir Jacob Taubes. Wirzburg:
Kdnigshausen & Neumann, 1983. Pp.42-43; cf. também Eduard Norden. "Josephus und Tacitus
Uber Jesus Christus und eine messianische Prophetie”. In: Neue Jahrbiicher fiir das klassische
Altertum 31, 1913 e Hans Lindner. “Eine quellenkritische Analyse der Texte von Tacitus, Sueton
und Josephus”. In: Die Geschichtsauffassung des Flavius Josephus im Bellum Judaicum.
Leiden: Brill, 1972. Os textos citados preocupam-se especialmente com o tema da profecia do
governante vindo do Oriente tal como manifesto nas cbras de Josefo, Tacito e Suetdnio.

% Swain, op.cit. p.9.
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As dificuldades da sequéncia daniélica (Babildnia — Média, que na realidade
existiram em ordem inversa) desaparecem quando pensamos que na lenda original
o primeiro império era o assirio: o autor de Daniel adapta o tema & Babilénia,
onde aparentemente vive e profetiza. Aignorancia do autor quanto a historia do
sec.Vl a.C. fica patente quando ele fala de “Dario, 0 Medo”, que nunca existiu.
Autores de meados do século passado sugeriram fontes distintas para as visdes
de Dn2e7. Isso pode ser possivel, segundo o autor, pela difusdo do tema das
4 + 1 monarquias no mundo seléucida, muito antes da composicéo daqueles
capitulos de Daniel®.

O estabelecimento de colonos persas na Asia Menor por Ciro e Dario
(Moryouooiiol) pode explicar como o tema difundiu-se pela regigo. As referéncias
de que ainda existiam colonos com essa identidade ainda na era crista € atestada
por Basilio (Epist. 258), Eusébio (Preparatio Evangelica 6.10) e Estrabo (15.3;
11.8.4;11.14.16). No séc.| a.C. muitos desses colonos — aristocratas — forneciam
quadros para Mitridates, e usavam o aramaico (n&o vejo nada de conclusivo no
fato, ao contrario de Swain). Foi deles que os soldados de Pompeu aprenderam
o culto de Mitra. Esses aristocratas apoiaram grande nuimero de movimentos
antigregos na regido; & provavel que sua propaganda se assemelhasse ao que
se via no restante do mundo que falava aramaico (i.e. que usava o tema 4 + 1).
Portanto, os soldados romanos na batalha de Magnésia achavam-se bem no
meio de uma coldnia persa, cujos habitantes odiavam seus senhores gregos,
intensificado pelo saque efetuado 11 anos antes pelo aliado macedénico de
Antiaco, Filipe V. Nao seria surpreendente os sacerdotes persas de Hiera Kome
(Hierocaesarea, onde havia um templo dedicado a Artemis Persa construido por

Ciro (Berossus fr. 6) proclamarem a quinta monarguia com a queda do odiado

54 ldem, p.10.

(5]
(95
e
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Antioco. Os romanos podem ter ouvido essas profecias e desses relatos é que
Sura pode ter se apropriado — embora houvesse outras coldnias persas na Asia
Menor que poderiam ter espalhado a mesma lenda. Apds Catéao e a Terceira
Guerra Punica (149-146 a.C.), relativo desinteresse pelos assuntos orientais por
parte da historiografia romana®®,

Esse interesse foi retomado com as campanhas de Sula, Luculo e Pompeu
contra Mitridates na primeira metade do séc.| a.C.. Isso aumentou a demanda
por historiografia que tratasse do Oriente, ainda que simpatica a Roma (ex.:
Alexandre Polyhistorem +-70 a.C., Diodoro em +-40 a.C., Nicolau de Damasco
em +- 4 a.C. e o crondlogo Castor de Rodes em +-60 a.C.). Os autores do

comego da era cristéd retomam o tema das 4 + 1 com as seguintes alteracoes:

1. Cada uma tornou-se uma monarquia mundial (Na “Introducéo” de
Dionisio de Halicarnasso (+- 10 a.C. — Assiria, Média, Pérsia e
Macedénia, + Roma). Ao negar que as 4 primeiras fossem mundiais,
ele o fazia para exaltar Roma.

2. Poténcias anteriores eram minimizadas (p.ex. Grécia, Egito).

3. A quinta monarquia - que podia ou nZo ja ter aparecido - era muito
mais potente que as anteriores e seria eterna (mas poder-se-ia objetar
gue o tema j& se encontra em Dn)*®.

Em Apiano (+- 140 d.C.) Roma ocupa 0 mesmo lugar; o propodsito do
paper e analisar como Apiano entendeu o tema dos impérios mundiais sucessivos,
que surgem no prefacio (8-12 = 29-48) de sua’ Pouciké O tema surge pela
primeira vez em Herédoto (1.95-130), que menciona a sucessao Assiria— Média

— Pérsia. Roma aparece pela primeira vez incluida em Aemilius Sura, na hoje

55 Idem, pp.11-13.
% Idem, p.13.
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perdida De annis populi Romani (glosa em Veleio Patérculo 1.6) — Assiria —
Média — Pérsia — Macedénia — Roma. E possivel que Sura tenha composto esse
trabalho pouco depois da batalha de Magnésia (190 a.C.). Antes de Apiano, nos
historiadores gregos & mencionada em Polibio. Histdria 1.2, e em Dionisio de
Halicarnasso. Antigtiidades romanas 1.2.

S&o as seguintes as caracteristicas dos impérios:

Roma (8=29-31): & o mais extenso e o mais duradouro. Império = apih|
para Apiano, que alude a sequir as hegemonias gregas apos as Guerras Pérsicas
(Atenas, Esparta e Tebas). Faltam aqui as indicagdes cronologicas, mas de
todo modo elas n&o lutaram por um império, como é o caso de Roma. Em 9
(=32-36) Apiano expressa uma opinido negativa relativamente aos impérios
asiaticos. Segundo Apiano, séo Assiria, Média e Pérsia, governando todas menos
de 900 anos. Apiano as acusa de acléveta e de atoipia. Apiano escreve na
época de Antonino Pio (138-161) e leva am conta a data de 754-753 a.C. para a
fundagao de Roma (que portanto ja dura mais do que os 900 anos das demais
poténcias). Apiano enfatiza a importancia do mar e o fato de Roma controla-lo
tambem.

O elogio de Roma acha-se em 11 (=43-44), portadora das virtudes da
dpeTn, da depemovia e da Takaimwpia. Em 12 (=45-48) novamente o império
de Roma aparece como maior do que o maceddnio. A principal fonte de Apiano
€ Dionisio de Halicarnasso (1.2) para os impérios e 1.3 para as poténcias
hegeménicas gregas. Talvez ambos dependam de uma fonte comum, mas n&o
se pode provar esse ponto. Como Apiano ndo menciona Dionisio é possivel que
o tema dos imperios mundiais fosse utilizado em escolas de retérica. Nao ha
indicagéo aqui de que Roma possa estar também sujeita a lei de declinio e
queda, como as demais poténcias. Perspectiva semelhante & a de Aelius

Aristides, que também exalta Roma frente ao dominio dos gregos. Apiano encontra-
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se na linha tradicional da doutrina da sucessao dos impérios e especialmente
de Dionisio de Halicarnasse, no que respeita a estrutura e proposito da teoria.
Mas ao contrario de Dionisio, Apiano pde Roma no contexto mundial®’.

Até o final do império o tema permanece, e um poeta como Claudiano (+-
400d.C.) ainda o utiliza. Varro introduz a conexao queda da Assiria / ascensdo
de Roma em S. Agostinho (Cidade de Deus 28.27). Pompeu n&o obteve sucesso
em cativar os orientais, que retomaram o tema como propaganda anti-romana;
veremos abaixo os desenvolvimentos disso em Lactancio. Div. Inst. 8.15.11). O
tema da propaganda anti-romana encontra-se ainda na AsMos, nos SiSal e nos
OrSib, como ja vimos. O tema aqui encontra variagbes — Roma & a quarta
monarquia, uma nova e eterna vira do Oriente (p.ex. 2Br 39:3-7; 4Ezra 12:11-12;
cf. ainda AJ 10)%,

O relativo desinteresse desses autores em nomear as monarquias
anteriores mostra a continuidade do tema. O esquema de Pompeius Trogus &
absurdamente anti-semita (36.2-3), e portanto ele deve té-lo aprendido de fontes
orientais ndo-judaicas. Ele foi o autor pagdo mais importante a fazer de Roma a
quarta monarquia, ainda na época de Augusto. S6 temos hoje a sua Histdria
filipica por meio do sumario de M. Junius Justinus, do séc.lll d.C.. Toda a sua
obra esta organizada em torno dos 4 impérios sucessivos, iniciando-se com um
breve relato lendario sobre a historia da Assiria, depois um relato mais completo
sobre a Pérsia com a Grécia na qualidade de sub-tema, seguido por Filipe da
Macedénia e a introdugdo dos romanos ja ao final. M. Justinus revé os trechos
anti-romanos de Trogus: 29.2; 30.3-4 e o discurso de Mitridates em 38.4-7. O

7 José M. Alonso-Nufiez. “Appian and the World Empires” in: Athenaeum 62, 1984. Pp.640-643.
Cf. também Richard Klein. Die Romrede des Aelius Aristides. Darmstadt: Wissenschattliche
Buchgesellschaft, 1981-1983.

% Jdem, pp.14-16.
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viés anti-romano de Trogus pode dever-se a sua origem gaulesa, mas ele aprendeu
historiografia com gregos. Anti-imperialista, ele simpatizava com os que
enfrentavam os impeérios mundiais, fossem eles quem fossem®®,

Aconcluséo légica de Trogus & que tanto Assiria quanto Pérsia, Macedonia
e Roma haviam, cada uma, governado muito mal e que um novo império o faria
melhor. Pelos elogios aos partos, talvez fossem eles os fornecedores do novo
rei oriental (talvez derivado do tema tradicional egipcio da monarquia associada
ao Sol e, portanto, ligada divinamente ao farad) que tantos haviam profetizado®®.
Entre os cristdos n&o-eruditos ou mesmo entre os doutos, quando fazem
apologética e ndo especulacado metahistérica, a apropriacdo do tema se da
através de Dn, no Ap. O quinto reino podia sera Segunda Vinda e ressurreicdo
dos mortos, ou a propria Igreja. Mas ndo escreveram histéria em torno desse

tema (ex. Hipolito, morto em 235 - usa 0 4 + 1 tradicional de Dn no Anticristo e

5% [dem, pp.16-17.

£ Cf. texto classico de Chester C. McCown. “Egyptian apocalyptic literature” in: Harvard Theological
Review 18, 1925. Para McCown, textos do terceiro milénio a.C. podem ser alinhados juntamente
com outros muito mais recentes em qualquer constrangimento; em seu artigo chega-se a lamentar
que os estudiosos de entao nao dessem suficiente crédito a influéncia egipcia sobre o profetismo
israelita (nesse ponto ja principia outro equivoco do texto, o de ter como um a priori a afinidade
entre profecia e apocaliptica). No limite extremo dos paralelos possiveis, ecos da doutrina de
Akhenaton séo percebidos em S| 104. Neste artigo, entendemos que a defini¢do de “apocaliptica”,
quando aplicada aos textos egipcios, é altamente problematica e de todo modo limitar-se-ia a uns
poucos textos posteriores ao periodo persa. Portanto, € no minimo inadequado falar-se de
“apocaliptica egipcia” com a mesma desfagatez com que se podia fazé-lo nos dias de ouro da
religionsgeschichtlishe Schule; em termos de revelagées sobrenaturais eles tém muito pouco
a oferecer. Cf. Jan Bergman. “Introductory remarks on apocalypticism in Egypt” in: Daniel Hellholm
(ed.). Apocalypticism in the Mediterranean World and the Near East: Proceedings of the
International Colloquium on Apocalypticism, Uppsala, August 12-17, 1979. Tiibingen: Mohr,
1883. Pp.52-53. Cf. ainda Richard Reitzenstein. “Vom Topferorakel zu Hesiod” in: Richard
Reitzenstein e Hans H. Schaeder (eds.). Studien zum antiken Synkretismus aus Iran und
Griechenland. Leipzig: B.G. Teubner, 1926. Pp.39 ss.; Ludwig Koenen. “Die Prophezeiungen des
‘Topfers™ in: Zeitschrift flir Papyrologie und Epigraphik 2, 1968. P.183; “Oraculo do oleiro”, I.7;
Harald Fuchs. Der geistige Widerstand gegen Rom in der antiken Welt. Berlin: Walter de
Gruyter, 1938. Pp.31, 34 e 81. De menor interesse mas também relacionado ao assunto & a obra
de Eduard Norden. Die Geburt des Kindes. Geschichte einer Religisenidee. Leipzig / Berlin:
B.G. Teubner, 1924, em especial pp.14 ss.

342 Boletim do CPA, Campinas,n®20/21, jun. 20035, jul. 2006



Mito e Historia na Antigiiidade...

no Comentario @ Daniel, mas ndo em sua Crénica. Na Demonsiratio evangelica
15 1r. 1 de Eusébio o esquema, tomado do Comentario de Hipdlito, comega com
aAssiria— o0 que revela a influéncia dos autores pagéos sobre eles. Aintroducéo
do 4 + 1 na historiografia crista deve-se basicamente a Jerénimo, ao traduzira
Crénica de Eusébio. N&o se sabe se isso se deve a Jerdnimo ou a Eusébio, mas
na lista os medos estao excluidos. Mas no Comentario a Daniel Jerénimo identifica
o primeiro império com a Babilénia, o segundo com medos e persas - mostrando
que sua concepgéo de historia independia de sua nogéo exegética. No “Prologo”
ao Comentario ele confessa seu débito a Trogus e Justino. Em seus Sete livros
de histéria contra os pagéos Orosio organiza-se em torno da seqléncia dos 4
imperios — livro | para a Assiria, [I-1ll para Macedénia, IV para Cartago, V-VI para
Roma e VIl para Cristo, com quem aos poucos se instalaria o quinto. Em nenhum
lugar Orésio associa essa filosofia a Daniel, nem sequer menciona o sonho e a
vis&o. Ele também omite os medos por completo, de modo a tornar Roma o
quarto impeério. AAssiria foi a verdadeira antecessora de Roma, com as outras 2
poténcias agindo como guardias durante a sua menoridade (2.1.6. e 7.2.4).
Desse modo Babilénia e Roma passavam a ter nova identificagdo, como no Ap
— e esta vinha de fontes pagés e n&o de Daniel. Com isso, por toda a Idade
Media a importancia de Trogus pode ser considerada maior do que a de
Tucidides®".

A primeira g, até agora, mais contundente critica ao modelo de Swain foi
feita por Mendels em principios dos anos 80%2,

1 Swain, op.cit.,, pp.19-21.
%2 Doron Mendels. “The Five Empires: a note on a propagandistic topos” in: American Journal of
Philology 102: 1981.
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Desde o artigo de Swain os estudiosos tém concordado que o tema dos
4 impeérios mundiais acrescidos de mais um (Roma, o eterno) chegou aos romanos
depois da guerra siria de 189-188 a.C. e foi usado desde entio por autores
gregos e romanos para expressar a grandeza do império mundial [romano],
dynasteia. O autor sugere que esse tema tornou-se lugar-comum em Roma
somente na segunda metade do séc.1 a.C.. E dificil provar isso mas & facil provar
a origem do 4 + 1 na historiografia grega posterior a Herodoto e Ctésias. Os
trechos tradicionalmente citados para usos no séc.ll a.C. (Aemilius Sura, Ennius
e Polibio) séo, segundo Mendels, problematicos. 7

Aemilius Sura & conhecido apenas por defender a idéia da importagao do
Oriente, numa glosa de sua “Cronologia de Roma" em Veleio Patérculo (1.6.6).
A seqléncia aqui & Assiria (principiando pelo rei mitico Ninus, o primeiro a deter
0 poder sobre todo o mundo), Média, Pérsia, Macedodnia (depois da derrota de
Felipe e Antioco) e Roma, com a derrota de Cartago. Swain e outros dataram a
passagementre 189-171 a.C. pelas referéncias a Zama, Cinoscéfalos e Magnésia.
S&o trés as objegdes postas as hipdteses de Swain:

1. O discurso atribuido a Lépido (Salustio, Histéria 1.55) poderia ser
datado do mesmo modo, embora saibamos que & de 78 a.C.

2. Aemilius Sura poderia ter imaginado, mesmo 200 anos depois, que
o poder supremo de Roma foi atingido depois daqueles eventos

3. Ao contrario do que diz Swain, ndo ha evidéncia de que Sura tenha
entrado em contato com teorias orientais em torno de 190 a.C.

Segundo Mendels a ordem dos impérios de Sura é tipica da historiografia

imperial romana do séc.l a.C. em diante. Swain sup&e que a data deve ser 880

a.C. para a fundag&o de Roma = queda da Assiria nas cronologias da época
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(Ennius cit. por Varro). Dionisio de Halicarnasso também considera a hegemonia
romana posteriormente a Cinoscéfalos e Magnésia (Antigtiidaces romanas 1.3)%,

O proprio Varro n&o estava satisfeito com a datacéo de Ennius e se este
ultimo tiver se baseado num discurso de Camillus a fundag&o de Roma seriaem
1.100 a.C., dificulta o argumento de Swain ainda mais. A passagem de Cipido
em Cartago em chamas foi mostrada como erroneamente atribuida por Astin e
Walbank (orig. em Apiano, Pun. 132). Diodoro da Sicilia, que baseia-se em
Polibio para a queda de Cartago, ndo cita o topos dos 5 impérios mundiais
embora conhecesse a tecria de sua ascens&o e queda através da Persika de
Ctésias e talvez através do proprio Polibio. Este tltimo, escrevendo sempre
antes de 168 a.C., quando trata dos impérios mundiais n&o se serve do esquema
4+1(1.2,29.21, 38.2-3). Ao chorarem nas ruinas, néo se pode imaginar que
Polibio e Cipido estivessem usando um topos utilizado pelos inimigos de Roma
100-150 anos depois (OrSib 4). Apiano deve ter interpolado a passagem pois ele
conhecia o fopos 4 + 1 (Praef. 6-11).

Descontando-se as passagens de Varro, Ennius e Polibio, o quadro que
surge € que a historiografia grega posterior a Herodoto e Ctesias conhece o
tema dos impérios mundiais mas este ainda n&o havia se cristalizado no topos
propagandistico de 4 + 1. Ref. em S.Agostinho (Cidade de Deus 18.2, 21, 26)
talvez citando Varro. Mas ja era tema comum no final do séc.ll d.C. (Aelius
Aristides, Panath. 234). No trecho atribuido a Teopompo as poténcias sdo todas
gregas (Polibio 1.2; 38.2-3, Pausanias 6.18, Justino 30.4)%.

5 |dem, p.332. Cf. também Robert Drews. “Assyria in classical universal histories” in: Historia
14, 1965 para os problemas de se considerar Eratostenes e Ctésias como fontes para Sura, e
ainda Samuel K. Eddy. The King is Dead. Studies in the Near Eastern Resistance to Hellenism
334-37 B.C. Lincoln; University of Nebraska Press, 1961. Pp.16-36.

5 Mendels, op.cit., pp.333-334.
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A tese de Mendels e a de que o topos dos impérios mundiais do Oriente
deriva de Ctésias e sucessores e ndo diretamente de fontes orientais; nestas
ultimas a variagdo sequencial é grande, enquanto nas versdes gregas € mais
homogénea. Cf. p.ex. Dn, TestNaf, a "Profecia dinastica” babilénica, OrSib 3, e
talvez Tobias 14:4). Mendels ainda afirma que ainda n&o esta claro se Dn 7
refere-se a reis ou reinos. Se for uma revisdo de Dn 2 (reis = reinos) entéo a
influéncia do Bahman Yasttorna-se mais plausivel. Os metais representam reis
no Bahman Yast. No OrSib encontramos uma seqtiéncia do ponto de vista oriental
(Egito, Persia, Media, Etiopia, Assiria e Babilénia, Macedénia, Egito e Roma).
Em Tobias 14 a meng&o aos impérios mundiais ndo é explicita. TestNaf levanta
2 problemas — a lista de impérios e a datagao do texto.

Ha uma fonte oriental importante que apresenta o mito sob a formade 4 +
1, OrSib 4%. O texto mostra a seqliéncia comumente encontrada apos Dionisio
de Halicarnasso (Assiria, Pérsia, Média, Maceddnia e Roma). A propaganda é
usada aqui contra Roma, que sera destruida como os outros foram tambem. O
autor discorda de Flusser ao n&o ver conexdo com os 4 + 1 de Dn, e néo vé
razao para se imaginar esse fopos como sendo de aproximadamente 80 a.C;
mais provavelmente & do séc.| d.C. e foi inserido no esquema presumivelmente
anterior do OrSib 4 (10 geragdes). Além da objecao de que os reinos de Dn 2
sejam talvez reinados e ndo impérios mundiais (Baciieion, LXX), o primeiro
impeério de Dn tem que ser a Babilénia. O autor judeu de OrSib 4 n&o teria
porque adotar a versdo greco-romana do fopos com a Assiria no comego. Em
OrSib ndo ha mengao aos metais = impérios, nem na literatura greco-romana,

com excecgdes relativas — Hesiodo e Platio falam dos metais ligados a geracdes

5 |dem, pp.334-336.
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€ nao a impérios mundiais. Com sua énfase no Estado acima do individuo e sua
preocupacao historicista com as origens, Platdo nao fez mais do que explicar a
queda do primeiro e perfeito Estado por causas raciais. O mito dos metais de
Hesiodo é explicitamente mencionados por Platdo em conexdo com a
preocupacao das ragas em Hesiodo é fungéo dos guardides zelar para que os
seus metais nobres n&o se misturem com os metais grosseiros dos trabalhadores.
Essa mistura trara forcosamente a dissolugéo interna da classe dirigente e com
ela, a decadéncia de todo o Estado. A forma para evita-la reside no “nimero
platénico”, que permitira a eugenia perfeita®.

Em suma, Mendels conclui dizendo que o topos foi usado, na segunda
metade do séc.1a.C. por propagandistas a favor e contra Roma, e deve ter sido
gerado quando Roma comegou a interferir decisivamente nos 3 primeiros impérios
do topos, no sec.la.C.

Aqui o papel de Estrabdo como transmissor do mito & particularmente
importante: a doutrina dos impérios mundiais, tal como se encontra em Polibio,
Emilio Sura (Veleio Patérculo), Pompeius Trogus e Dionisio de Halicarnasso
remonta sem duvida a Estrabao (Geografia 11.7.2, 11.9.1, 11.11.6, 11.13.5,
11.14.15,15.3.3, 15.3.24 € 16.2.14. Por sua vez seu antecessor deve ser Herddoto
(1.95; 130) que formulou a sucessao Assiria — Média — Pérsia: esse é o
fundamento para a formulagdo dos impérios mundiais. O autor afirma que a
doutrina deve ter origem mesopotamica (baseada na contemplacéo da troca de
poder entre poténcias) e deve ter sido |a que Herddoto a conheceu. Em 11.7.2
faz-se mencao a Hircania como tendo sido controlada pelas 3 poténcias; em
11.9.1 a Partia foi dominada sucessivamente por persas e seléucidas; em 11.11.6
temos a seqléncia do dominio sucessivo dos montes Taurus por persas,

% Popper, op.cit., pp.86-87; 89-90.
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maceddnios e partos. Em 11.13.5 surge a seqliiéncia completa - Assiria - Média
— Pérsia — sirios da Maceddnia, i.e. Seléucidas. Em 11.14.15 o dominio da
Arménia passou sucessivamente por persas, maceddnios e romanos. Em sua
decadéncia os persas dependeram sucessivamente dos macedoénios e dos partos
(156.3.3). Um exemplo da troca de poténcias & fornecido por Arad, que conheceu
o dominio de persas, macedonios-seléucidas e romanos (16.2.14).

Ao contrario de Trogus, que afirma que romanos e partos dividem o dominio
do mundo (/ust. 41.1.1), para Estrab&o o dominio romano esta claro (17.3.24).
Vindo de Amaséia no Ponto, Estrab&o estava particularmente apto a testemunhar
as mudangas de poder. A novidade de Estrab&o foi introduzir uma concepgao
geografica clara ao mito das monarquias mundiais®’.

Todavia, de todas as combinagdes possiveis analisadas até aqui nenhuma
supera, em importancia e em originalidade, a de Daniel. Ao reunir os trés temas
-idades, metais e monarquias —, o autor de Dn deu origem a um novo e influente
complexo mitico, cujas derivacdes encontram-se com facilidade apdés o séc.ll
a.C.%8. O tema da arvore cdsmica manifesta-se em Dn 4 g, talvez, na estatua do
capitulo 2 — que pode muito bem ter sido a de um homem de bracos abertos, tal
como descrito por Bardesanes. Nesse caso, a vinculagdo com a cosmogonia
indiana seria, aos nossos olhos, inequivoca (embora seja 6bvio que o autor de
Dn ndo devesse ter se informado sobre ela em primeira mao — mas tratando-se
de um mito com a abrangéncia que esse possui, a dependéncia direta e o

conhecimento em primeira mao nao se fazem necessarios)®°.

7 José M. Alonso-Nufiez. “Die Weltreichsukzession bei Strabo” in: Zeitschrift fiir Religions- und
Geistesgeschichte 36, 1984. Pp.53-54.

% Na literatura patristica, como vimos, muitas vezes os autores obedecem a seqiiéncia original
das monarquias tal como encontrada nas fontes gregas e ndo a Dn. Mas esse & um tema por
demais especifico para ser abordado nesta introdugéo.

% Apenas a titulo de curiosidade, € possivel que a releitura do mito de Dn 2 no capitulo 7 — o das
bestas que saem do mar — tenha uma outra filiagao indiana, se a “quarta besta” for efetivamente
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A arvore cosmica pode também estar presente na versao altamente
estilizada do tema das monarquias mundiais presente em 2Br 3540, o “Apocalipse

da floresta, da vinha, da fonte e do cedro™

[...] dormi naquele lugar e tive uma visdo notumna. E vede, havia uma
floresta com arvores plantadas na planicie, cercada por altas montanhas
e pedras asperas. E a floresta ocupava muito espago. E vede, conlra
ela cresceu um vinhedo, e debaixo dele corria pacificamente uma
fonte. E essa fonte chegou até a floresta e transformou-se em ondas
imensas, que submergiram a floresta e a arrasaram, bem como as
montanhas proximas [...] E essa fonte tornou-se tdo forte que njao deixou
nada da floresta além de um cedro. Quando também ele foi destruido,

um rinoceronte indiano (animal desconhecido do autor de Dn e, por isso mesmo, descrito da
forma mais desajeitada possivel). "A seguir, ao contemplar essas visdes noturnas, eu vi um
quarto animal, terrivel, espantoso, e extremamente forte: com enormes dentes de ferro, comia,
triturava e calcava aos pés o que restava. Muito diferente dos animais que o haviam precedido,
tinha este dez chifres” (Dn 7:7). O animal em questdo nio tinha mesmo nada em comum com os
anteriores; a interpretacéo corrente entre os estudiosos € que os animais referem-se ao
mesmotema de Dn 2, ou seja, a sucessao dos impérios mundiais. Consensualmente sé&o
interpretados como Babildnia, Média, Pérsia e o império de Alexandre juntamente com os reinos
helenisticos. Os chifres sdo mais dificeis de identificar, mas parecem tratar dos Diadocos e, nos
versiculosque se seguem, de Antioco Epifanes, rei seléucida cuja notdria inabilidade politica
acabou precipitando a Revolta dos Macabeus (167 a.C.). A possivel influéncia do Romance de
Alexandre do Pseudo-Calistenes sobre o autor de Daniel - através de uma passagem semelhante
na Vida de Apolénio de Tyana de Filostrato — implica na identificagdo da "quarta besta” com um
rinoceronte. “Entdo apareceu uma besta muito diferente, maior do que um elefante, armada na
testa com trés chifres, [um animal] que os indianos costumavam chamar odontotyrannos, (cuja
cor € escura, semelhante & de um cavalo). Depois de ter bebido agua, olhou para o nosso
acampamento e atacou-nos de surpresa, e ndo recuou nem diante de grandes labaredas de
fogo” (cf. Wilhelm Kroll. Historia Alexandri Magni. Berlim: Weidmann, 1926; a versao arménia foi
editada por Albert M. Wolohjan. The Romance of Alexander the Great by Pseudo-Callisthenes.
Nova York: Columbia University Press, 1969. Qutras versdes da passagem encontram-se na
edigdo do Josippon pelo proprio Flusser (Jerusalém: Bialik, 1980) e na edicdo de Adolf Ausfeld.
Der griechische Alexanderroman. Leipzig: /s.ed./, 1907. Cit. por David Flusser. “The fourth
empire — an Indian rhinoceros?" in: Judaism and the Crigins of Christianity. Jerusalem: Magnes
Press, 1988. P.348.
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[a fonte] destruiu a floresta inteira e a desenraizou de modo que dela
ndo sobrou nada, e o lugar deixou até se ser conhecido. [...] E vede, a
vinha abriu a boca e falou ao cedro, dizendo: ‘Vocé nédo é o cedro que
sobrou da floresta da inigtiidade? Por sua causa a perversidade
permaneceu por todos esses anos, mas ndo a bondade. E tiveste
poder sobre o que néo te pertencia, e mesmo sobre o que te pertenceu
ndo mostraste compaixdo. Estendeste teu pode sobre aqueles que
viviam longe de ti [...] Por isso, ¢ cedro, siga a floresta que partiu antes
de ti e virou cinza, e que a sua terra se misture. Agora, durma um sono
perturbado e descanse na dor até o final de teus tempos, quando seras
atormentado ainda mais’. E depois dessas coisas vi que o cedro
gueimava e a vinha crescia, enquanto ela e tudo ao seu redor se
transformava num vale de flores que ndo feneciam. E entdo despertei
[Baruch ora e pede a Deus uma interpretagdo para a viséo] ‘Baruch,
esta ¢ a explicagéo para a visdo que tiveste. [...] Vede, chegardo os dias
em que o reino que destruiu Sido sera submetido a outro que o
sucedera. Este também sera por sua vez destruido. E outro, um terceiro,
surgira [...] e sera destruido. Depois desse um quarto reino surgird cujo
poder sera mais cruel e duro do que os anteriores, e ele reinara por
muito tempo, tanto quanto sdo numerosas as arvores da planicie, [...] e
ele se exaltara mais do que os cedros do Libano [...]

Como concluséo geral, deve-se ter em mente que o uso do mito das
idades, das monarquias e dos metais, em qualquer de suas combinacgdes
possiveis, prestou-se a diversos usos, por vezes francamente bizarros quando
se recorda que em geral o tema serviu de apoio a resisténcia cultural contra o
helenismo e, depois, contra Roma: Virgilio o utiliza como elemento importante
em sua apologética na Quarta Ecloga 1-17, Josefo serve-se do tema para justificar
sua defecgao para o lado romano na Guerra dos judeus 3.352-354, quando
somada as consideragdes cinicas de Josefo acerca da natureza da ultima
monarquia nas Antigidades judaicas 10.272-291, em que ele evita pronunciar-
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se sobre o assunto precisamente por saber que a opinido corrente em seu
tempo era semelhante aquela expressa em 4Ezra (o que o deixaria em situagao
incOmoda com seus patrocinadores romanos).

E significativo ainda - embora talvez n&o implique qualquer intencionalidade
originaria - que no mito dos metais tenhamos outro alinhamento 2 + 2: as idades
de ouro e de prata correspondem aos dois metais mais valorizados nas culturas
produtoras do mito, e os dois ultimos (bronze e ferro) correspondem a “idades
tecnologicas” bem atestadas — um sucede ao outro e o ferro, sendo o mais
recente, logicamente € o mais distante de uma idade de ouro perdida que, no
entanto, nada tem a nos dizer em termos de artefatos técnicos.

Em suma, o complexo mitico formado pelos mitos das idades, dos metais
e das monarquias & em minha opinido, o elemento mais importante
individualmente como estruturador do pensamento metahistérico. Sua origem &
explicitamente religiosa no caso dos dois primeiros e teocratica no das
monarquias™; e & aparentemente em sua transmiss&o da india ao Ocidente via
Ir& que o mito se historiciza, inicialmente envelvendo impérios miticos somados
a monarquias historicas, depois sendo plenamente historicizado — naquilo que
pode ter sido o primeiro momento de secularizagdo do pensamento metahistorico,
num processo que nao teria mais fim. Os problemas de datagao ligados a tese
da derivac&o india — Ird — Ocidente s&o0 inumeros e foram apenas brevemente
expostos neste artigo, mas a tese ortodoxa afirma ter sido essa a via de
transmissao e os argumentos contrarios me parecem mais fracos. Em todo
caso, mesmo uma improvavel transmissao Hesiodo — india n&o inviabilizaria a
tese deste artigo, qual seja a da origem e esséncia religiosas de todo o

pensamento metahistorico, cuja secularizacéo €, sempre, apenas relativa.

0 Ephraim A. Speiser. “Ancient Mesopotamia” in: Robert Dentan (ed.) The Idea of History in the
Ancient Near East. New Haven: Yale University Press, 1955. P.54-64.
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RESENHA: Pedro Paulo A. Funari*
Harry Sidebottom, Ancient Warfare, Oxford, Oxford University Press, 2004, 165pp.
ISBN 0192804707.

Doctor Harry Sidebottom is a lecturer in Ancient History at Lincoln College,
Oxford and Classics and Ancient History lecturer at the University of Warwick in
Great Britain. The volume is an overall introduction to ancient warfare, aiming at
showing the relevant of the subject today. Sidebottom challenges the received
wisdom about the subject. A series of authors, such as conservative Pentagon
adviser Victor Davis Hanson, pretend continuity in a so-called Western way of
war, defined as a desire for open, decisive battle, which aims at the annihilation
of the enemy. Following a Weberian /dealtypus, itis defines as a war conducted
by heavily armed infantry fighting hand to hand, the battles are won by courage,
instilled by training and discipline. Sidebottom interprets it not as an objective
reality, but as a strong ideology reinvented time and again.

War was pervasive in classical thought and ordinary life. War was always
one of the most important ways of comprehending the differences between cultures.

The link between war and masculinity was embedded in language, so that Greek

* Professor, History Department, Centre for Strategic Studies (NEE/UNICAMP), Research Associate,
lllinois State University and Barcelona University.
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andreia and Latin virtus meant manliness, courage and military valour. Sidebottom
adopts a revisionist approach to history, emphasising that all historical
interpretations are provisional and part of an ongoing process. Every generation
rewrites history and historians are properly trained to criticise the interpretations
of others, rejecting the dominant paradigms. This creative approach proves
seminal, for Sidebottom is able to propose several innovative interpretations.

A case in point is his emphasis on the importance of logistics. The supply
of water, food, firewood, fodder and other material were of vital importance to
ancient armies, but are easily overlooked by modern scholars. On reason is that
logistics were not often discussed in ancient literature, more concerned with
personalities and literary success. Logistics were usually mentioned only when
things went disastrously wrong, as when Alexander crosses the Gedrosian desert
(Arrian 6.22-6). Otherwise, it went unnoticed. Sidebottom stresses also the
importance of army organisation, such as Macedonian hoplite phalanx, with their
sarissa spears, and the Roman legions, but also considering the role of cavalry
and navy. Sidebottom also pays attention to the very practical role of generals in
ancient warfare, which was at the same time very much a symbolic one.

Particularly relevant is the chapter on the reiventions of the Western Way
of War. It has served to put a gloss on contemporary realities, but at times it was
used to alter it. Starting in the late 16"c., the Dutch general Maurice of Nassau
drew on classical models to drill and form up armies, and the citizen soldier of
Republican Rome was an inspiration throughout the 18"c., which culminated in
the armies of the French Revolution.

Harry Sidebottom’s volume is an inspiring introduction to a most difficult
subject. Ancient warfare has served different purposes, over the centuries, but
mostly it served to justify oppression and exploitation, not to mention phallocentric
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views of society and sexuality. Sidebottom is keen to criticise the ideological
use of ancient warfare to justify imperialist enterprises, not least in our own era,
when classical war experts advise modern colonial wars. His stress on the invention
of an ancient warfare by modern scholars and politicians reminds us that modernity
and antiquity are closely linked and that we ignore this at our own risk. American

soldiers in Irag should read this volume, as well as American generals.
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GLADIADORES NA ROMAANTIGA.
DOS COMBATES AS PAIXOES COTIDIANAS.

Claudio Umpierre Carlan*
Renata Senna Garraffoni

Renata Senna Garrafoni, atualmente professora adjunta da Universidade
Federal do Parana, tem se dedicado — desde a sua formagédo na UNICAMP — a
reflexao sobre a vida quotidiana desses “atores populares”, os gladiadores.
Valorizados e admirados em sua época, relegados a um plano secundario pelo
historicismo alemao do século XIX. Infelizmente essa heranca do século XIX
atingiu também os campos académicos do século XX. Seu estudo sobre o tema,
coroado com éxito pela defesa de sua tese de doutorado, agora langada em
livro, resultou na publicagdo de varios artigos, e do outro livro, Bandidos e
salteadores na Roma Antiga, pela mesma editora, onde a autora faz uma analise
socio-cultural n&o apenas dos gladiadores e suas transgressdes sociais, mas
também do conflito no espago publico: a propria arena romana. Como em um
jogo de futebol, as discussdes politicas ndo acabam nas universidades ou no

* Doutorando / UNICAMP, pesquisador do Nucleo de Estudos Estratégicos, membro do conselho
consultivo do sitewww.historiaehistoria.com.br, bolsista CAPES. Orientador: Prof. Dr. Pedro
Paulo Abreu Funari.
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parlamento, elas se deslocam pelas arquibancadas do Maracana, continuando
até o chopp no barzinho da esquina.

Garraffoni comeca por descrever os gladiadores na arena, o inicio dos
combates em Roma que, segundo Tito Livio, teria sido realizado no ano de 264
a.C. Mas nao fica presa as fontes, leva o leitor ao questionamento apresentando
trabalhos recentes que discordam dos registros do historiador romano. Estabelece
um debate historiografico entre a visdo daqueles populares que participavam,
ativa ou passivamente dos jogos, com seus interlocutores dos séculos vindouros.

No segundo capitulo, mais precisamente na pagina 60, ela descreve a
influéncia dos pensadores do seculo XIX para “marginalizagao” dos gladiadores.
Primeiramente, o século XIX é considerado por muitos como o “século das
ciéncias". Grande parte do vocabulario cientifico € seus conceitos, adotados
hoje, foram construidos entre os anos de 1840 e 1890. A prépria Histdria, como
ciéncia, teve de se adequar a essa construg¢ao, aoc rigor dos padrdes cientificos

newtoniano. “ O documento fala por si”, “sem documentagao escrita ndo existe
Historia”. Qual historiador nunca ouviu, e tremeu, diante dessas frases de efeito.

Nesse conturbado periodo, onde nag¢des estavam surgindo, independentes,
livres de um julgo colonial exploratério de quatrocentos anos; paises estavam se
unificando depois de séculos e seculos de divisbes politicas. O romantismo na
musica ou na literatura foi buscar o surgimento desses povos. Wagner, Brahms,
Carlos Gomes, levaram para o teatro todo esse turbilhdo de emocées. Onde a
palavra de ordem era LIBERDADE. Homens morriam por essa palavra, dolce e
bella liberta, como diria Garibaldi.

Como seriam tratadas as pessoas que vendiam a sua liberdade, para
lutarem até a morte contra outros seres humanoes, tambéem escravos? Seriam
cidadaos de segunda categoria? Pessoas sem “patria”, obrigadas a lutarem
entre si? A autora trabalha e explica a construgdo desse conceito. Util e aceito
para o seculo XIX, mas sem um significado importante para o século XXI. Afinal,
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de que adianta ser livre, e passar fome. Hoje em dia a “liberdade” ganha um
papel secundario, e o bem estar social, qualidade de vida vem em primeiro lugar.
O que esses gladiadores procuravam era exatamente isso. Muitos viviam anos e
anos, casavam, constituiam familias, tornavam-se instrutores ou treinadores
(doctores). Eram livres, e sabiam usufruir dessa liberdade. Apesar dos exageros
holiwoodianos, personagem vivido pelo ator inglés Oliver Reed, Proximus, no
filme “Gladiator” de Ridley Scott, conseguiu a sua liberdade, e fama, no Coliseu.
Com também outro personagem, vivido pelo norte-americano Ernest Borgnaite,
em “Demétrios e os gladiadores” de Willian Castle, conseguiu a fama e liberdade
da mesma forma.

Outro detalhe importante: nem todos os gladiadores morriam na arena.
Ao contrario do que conta a historiografia do século XIX. Como um “empresario”,
digamos assim, treinou, alimentou, investiu em alguém, para esse alguém morrer
no primeiro combate?

Nos capitulos posteriores, alem da dinamica sccial, a autora faz uma
nova leitura, do cotidianc desses atores sociais. Através de uma profunda analise
documental, levantamento incansavel de novas fontes, Garraffoni faz um extenso
trabalho comparativo entre fontes escritas e iconograficas, tratado sob o tema.
Os grafites, tAdo importantes para a compreensao do mundo romano,
principalmente o cotidiano, & detalhadamente descrito pela autora. Assim as
armas, localizagao, tipo ou “classe” dos combates, suas vitoria, derrotas, se
fazem presente.

Um dos grandes méritos do livro, consiste em apresentar um estudo
detalhado e aprofundado das classes populares romanas, tendo nos gladiadores
um dos seus mais "destacados” representantes. Garraffoni ndo subordina sua
analise aos velhos padrdes positivistas, pelo contrario, apresenta um quadro
variado e original. Portanto, trata-se de uma leitura obrigatoria para todos que
buscam interpretagdes tanto bem ancoradas nas documentagdes originais,
escritas ou iconograficas.
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“SOLDADOS EM MOVIMENTO:
BREVE COMENTARIO ACERCA DO XX CONGRESSO
INTERNACIONAL SOBRE ESTUDOS DAS FRONTEIRAS
ROMANAS'

Renata Senna Garraffoni*

Resumo: Informe sobre a realizagdo do XX International Congress of Roman frontier
studies, realizado em Ledn, na Espanha, entre 4 e 11 de setembro de 2006, com énfase nas
discussoes recentes sobre a tematica e, particularmente, numa das sessdes do evento, intitulada
Soldiers on the Movie.

Introdugao
Na primeira semana de setembro de 2006, entre os dias 4 e 11, realizou-
se em Ledn, Espanha, o XX International Congress of Roman frontier

* Doutora em Historia pelo IFCH/Unicamp, professora no Departamento de Histdria da UFPR
(Universidade Federal do Parana), pesquisadora associada ao NEE/UNICAMP, CPA/UNICAMP.
Autora de livros sobre transgressio social ¢ gladiadores no mundo romano (GarrafToni, 2002;
20035).

' Texto originalmente publicado na  Revista ecletrénica  Histéria  e-Historia
(www.historiachistoria.com.br).
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studies?. Embora o congresso ja esteja em sua vigésima edic&o, foi a primeira
vez que ocorreu em terras espanholas e, seguindo o modelo das edigbes
anteriores, foi composto de trés momentos distintos: 1) excursdes para museus
locais e sitios arqueolodgicos civis e militares para que especialistas de outras
nacionalidades pudessem conhecé-los; 2) as sessdes em que foram
apresentados os posters e 3) comunicagdes sobre as pesquisas que vem sendo
desenvolvidas por arquedlogos classicos nos lltimos anos. Esta terceira parte,
que consistiu no congresso propriamente dito, foi divida em dois tipos de sessoes,
isto e, as tematicas, que possuiam um organizador e os papers apresentados
dialogavam entre si, e as territoriais que reuniram as comunicagdes livres de
acordo com os territorios romanos e possuiam um debatedor para organizar a
discusséo ao final de cada etapa.

Esta sistematica adotada pela organizagdo do evento foi bastante pratica,
pois permitiu aos participantes circularem entre as apresentagdes de acordo
com seus interesses de area, discutindo a questdo das fronteiras no mundo
romano tanto pelo viés cultural como, por exemplo, a relagéo entre romanos e
povos nativos, discutido nas sessdes tematicas, como pelo ponto de vista militar
e estrategico de ocupacéo, debatido nas sessodes territoriais. Tal opcdo além de
favorecer a diversidade de temas abordados, também propiciou ao especialista
um panorama amplo e atualizados dos principais modelos tedricos empregados
para o estudo dos limites do Império romano. E sobre este (ltimo ponto em

especifico que gostaria de tecer alguns comentarios.

* Nossa participagdio no evento foi possivel gragas ao apoio da Fundagdio Araucdria que custeou as
passagens. Na ocasidlo apresentei o paper “Gladiator lights in the northwestern frontier of the
Roman Empire”, escrito em conjunto com Pedro Paulo Funari, professor titular do Departamento de
Historia da Unicamp (Universidade Estadual de Campinas).
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Arqueologia e o estudo do passado classico

Desde meados do século XIX, quando as ciéncias Humanas comegaram
a delinear campos de saber e discursos na academia, a Arqueologia, que nascia
ao mesmo tempo em que os Estados Nacionais definiam suas fronteiras, foi
considerada disciplina auxiliar da Historia. Esta perspectiva, que ainda se faz
presente nos meios académicos atuais, previa que o papel do arquedlogo era o
de coletar os artefatos para que fossem, posteriormente, analisados por
historiadores®. Neste sentido, a disciplina acabou sendo entendida como técnica,
isto &, produtora de dados para posterior interpretacéo dos historiadores.

No entanto, esta interpretagéo tem sido sistematicamente repensada g,
cada vez mais, a Arqueologia tem se firmado como um campo e saber
independente, mas intimamente ligado a Histéria e as Ciéncias Sociais (Funari,
1998). Esta mudanca epistemolégica nao passou despercebida pelos classicistas:
ha algumas décadas o estudo do mundo greco-romano tem considerado a cultura
material fundamental para o entendimento destas sociedades®. Para alem disso,
tal movimento tedrico tem modificado o status da fonte material, isto &, se outrora
esta fonte s6 era valida se comprovassem as escritas, a critica a esta perspectiva
tem aberto possibilidades para um entendimento mais diversificado do passado
romano.

O XX Congresso, neste sentido, expressa este panorama, pois reuniu
uma grande quantidade de estudiosos do mundo romano que, praticamente em

' [ importante salientar que esta perspectiva st intimamente vinculada ao territério curopeu. Nos
Estados Unidos o debate tomou um viés distinto, sendo que a Arqueologia seria instrumento auxiliar
da Antropologia, responsével pela coleta de dados sobre o passado pré-Historico, isto €, indigena.
“No inicio da década de 1980 Geza Alfoldy afirmava: “in unserer Zeit alte Geschichte ohne Archiologie
nicht mehr denkebar ist” (“em nossa ¢poca, Historia Antiga sem Arqueologia ndo ¢ mais concebivel”™)
— (Alfoldy, 1986:14). Sobre esta questdio cf. também, Funari, 2002,
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sua totalidade, discutiram as contribuigcdes da Arqueologia para o estudo de um
campo especifico: a questdo das fronteiras romanas. Nas ultimas décadas, o
dialogo com a Arqueologia tem sido fundamental para o estudo do papel do
exercito em pontos mais distantes do Império e suas relagbes com os povos
nativos. Se por um lado as fontes materiais tem sido de grande valia para os
classicistas para este tipo de interpretacaoc por outro, os modelos que tratam da
nogéao de fronteira também tem sido revistos.

A necessidade de se repensar os modelos de fronteira até entéo
empregados surgiu a partir das consideragdes de alguns estudiosos como Isaac
(1988) de que as imagens exercito romano foram cunhadas a partir das
experiéncias do imperialismo contemporaneo e, conseqientemente, a nogéo
de limes foi elaborada a partir da percepc¢éo de fronteira dos Estados nacionais.

Todas estas questdes se fizeram presente no XX Congress. Embora alguns
estudiosos recorressem a interpretacdes mais tradicionais do papel do exército
nas fronteiras, muitos grupos apontavam suas reflexdes para esta perspectiva
mencionada e, por essa razao, creio que algumas consideracdes sobre estes

tltimos seriam interessantes.

Soldiers on the Movie

Soldiers on the movie foi uma das sessdes do XX Congress que pude
acompanhar mais detidamente. Organizada por S. Sommer (Landesamt fur
Denkmalpfel/ Munique), esta sess&o se caracterizou pela apresentagdo de
trabalhos que discutiram as relagées culturais nas fronteiras do norte do Império
romano. Uma grande diversidade de trabalhos foi apresentado, cobrindo temas
como a questéo da morte e do transporte do corpo do soldado, a movimentagéo
das tropas, pagamento do soldo, acomodagao e suprimento do exército. Estas

exposi¢cdes foram interessantes na medida em que apresentaram diferentes
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tipos de cultura material para o estudo do exército e das relagdes socais que se
estabeleciam em locais tdo afastados de Roma. Entre estes documentos
discutidos encontram-se vidros®, moedas, inscrigdes epigraficas, sandalias, aléem
de estudos topograficos da paisagem em que os acampamentos foram
estabelecidos.

As interpretacdes apresentadas tambem variaram bastante: foram
discutidos modelos interpretativos com viés mais normativo, evidenciando a
presenca romana e sua forga diante da nativa, assim como outros que buscaram
por explicacdes para as evidéncias materiais a partir de um ponto de vista mais
fluido no qual a presenca da cultura nativa desempenhava um papel mais ativo
nas relagdes sociais e econdmicas que se estabeleceram na regido. Exemplo
disto é o trabalho de F. Hunter do National Museum of Scotland, que gostaria de
comentar brevemente.

O paper apresentado® versou sobre a escavagao de um sitio arqueologico
no norte da Escécia, Birnie, em que foram encontrados objetos nativos e moedas
romanas. Sua proposta interpretativa discutiu a presenga de moedas romanas
entre nativos em um viés menos homogéneo que indicava uma possibilidade de
entender sua presenga ndo somente do ponto de vista comercial, mas também
social, uma vez que poderia se referir a praticas para selar acordos, por exemplo,
entre nativos e os romanos alocados em acampamentos militares na regigo.

5 Sobre esta questiio B. Hoffiman (University of Liverpool) fez uma interessante discussio acerca da
seleglio ¢ descarte de vidros no sitio em Newstead. Hoffman chamou atengdo para o fato de que a
divisio entre vidros “romanos” ou “nativos™ era [eita a partir da coloragio ¢ do local em que foram
encontrados: dentro das muralhas era considerado romano ¢ fora, nativo.

Seu trabalho questiona esta tipologia estanque dos vidros buscando um viés de interagdes culturais.
Para o resumo de seu trabalho, ¢f. “Roman and native identitics in south and central Scotland in the
Flavian period. Divergent identities within the Roman fort at Newstead”, in: XX [nternational
Congress of Roman Frontier studies, 2006: 55,

& Veja resumo do paper “Power beyond the frontier excavation of a native power centre at Birnic,
north-cast Scotland™ em: XX International Congress of Roman Frontier studies. 2006: 93-94.
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Este dialogo proposto por Hunter indica a importancia do estudo de caso, a
partir da cultura material, na busca por modelos interpretativos que procurem
discutir as relagdes de poder no local do assentamento e deste com o Império
romano. Assim, embora seja um estudo sobre a regido da atual Escocia, suas
criticas e reflexdes permitem um olhar menos estatico para os estudos das
fronteiras romanas. Vieses interpretativos mais fluidos como esse tornaram essa
sess&o dindmica, indicando como a arqueologia tem procurado pensar as relagbes
culturais de formia mais critica e atual, em sintonia as inquietacdes dos intelectuais
que buscam por modelos e teorias que ressaltem a heterogeneidade dos grupos

envolvidos.

Consideracgoes Finais

Adiversidade de trabalhos apresentada e o didlogo interdisciplinar presente
no XX International Congress of Roman frotier studies indicam a importancia da
Arqueologia para o estudo do mundo antigo. A partir da cultura material, isenta
de comprovar textos, mas dialogando com eles, novas interpretaces acerca da
expanséao e ocupacéo romana tém sido delineadas. Interpretagdes estas que
extrapolam o universo militar e permitem que possamos refletir sobre as relagdes
de dominio em proporc¢des especificas e nos convidam para pensar o papel
destas intervengdes na criagéo de novas subjetividades e identidades de grupo.

Neste contexto, o estudo de caso, viés proporcionado pela Arqueologia,
tem promovido um repensar das percepgdes de fronteira e das relagdes entre
romanos e nativos, em especial a partir das novas perspectivas interpretativas
que tem questionado a producao de modelos estangues cuja énfase recai sobre
uma percepgédo de identidades fixas e subjetividades monoliticas. Esta dinamica

indica n&o so a abertura tedrica-metodoldgica que os estudos Classicos tem
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sofrido a alguns anos, como também propicia a realizagio de novas pesquisas
de campo para uma maior compreensao do passado romano e das intervencoes

nos territérios por eles conquistados.
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