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INTRODUCAO

Sob o titulo de ‘Casas, patrimonio, civilizagdo. Nomos versus physis no
Pensamento Grego’, o Centro de Estudos Classicos e Humanisticos (CECH)
da Universidade de Coimbra e o Programa de Estudos em Filosofia Antiga
(PRAGMA) da Universidade Federal do Rio de Janeiro integraram, no ambito
da 202 Semana Cultural da Universidade de Coimbra, mais um coléquio bila-
teral, o IV Coloquio PRAGMA-CECH. Esta reflexdo conjunta, baseada em
abordagens literdrias e filosoficas, produziu um corpus de textos, capaz de reto-
mar, com uma focagem multidisciplinar, a famosa antitese que animou amplas
discussoes desde a Antiguidade, com origem na Atenas cldssica, uma época de
luzes que havia de marcar todo o pensamento ocidental ao longo de milénios.
Por isso, ainda que assumindo como ponto de partida os argumentos em que
assentou, no passado, a discussdo dos dois conceitos — némos versus physis -,
o espaco de reflexdo se tenha aberto ao estudo da sua transmissio e recep¢éo,
reconhecendo a essa polémica uma indispensavel diacronia.

O némos consolida-se no pensamento grego antigo como um conceito que
acompanha a prépria socializagdo democratica e regulamenta as praticas indivi-
duais com vista a um convivio coletivo. A casa construida, que é o cendrio para
o quotidiano de cada familia que a habita, como nucleo primeiro de um coletivo
de casas e familias que da corpo e redimensiona a cidade, é olhada, a partida,
como uma espécie de extensio elaborada da ‘natureza’ (physis), a progenitora da
propria vida. Observar como o corpo civico geriu e articulou dois conceitos - o
da origem natural e o da experiéncia gregaria do ser humano, face a essa mesma
origem natural -, que embora parecendo destinados a harmonizar-se, nao dei-
xaram de fazer eclodir um contencioso em diversos graus, eis o que constitui,
em sintese, a famosa polémica ‘nomos e physis’, que envolveu alguns dos filoes
centrais do pensamento antigo grego. Sendo que, para o Homem contempora-
neo, a mesma polémica entre a sua origem natural e todos os passos civiliza-
cionais, que fizeram dele o habitante de ‘muitas casas’, ndo perdeu pertinéncia.

Desses dias de reflexdo conjunta surgiu a necessidade de registar agora, sob
forma de um volume tematico, os principais depoimentos. Olhado numa pers-
petiva cronoldgica, varias etapas no trajeto do pensamento grego tornam patente
a maleabilidade com que sempre foi sentida a inevitavel relagdo que existe entre
cada individuo, com toda a sua carga elementar de ser da natureza, e o coletivo.
Reflexdo esta que, se se projeta dos Poemas Homéricos de um modo mais ou
menos implicito, vai, com a evolugdo do pensamento helénico, ganhando foros
de uma verdadeira disputa filoséfica. E essa a indole por que é jé abordada em
plena época classica, quer de modo simbdlico, como é proprio da literatura — no
caso a dramatica com particular evidéncia —, quer de forma mais ‘teorizante’, ou
filosdfica, quando se trata dos dialogos platénicos, da Repiiblica em particular.
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O impacto causado pela abordagem cléssica do tema, pela sua expressividade
versatil, marcou toda a posteridade, desde a época que de imediato se lhe seguiu
- a helenistica — até a mais recente contemporaneidade. Por isso o testemunho
dos cinicos, de Epicuro, de Plutarco e das Hipotiposes Pirrénicas pode abonar
esse lastro de interesse e também de tradi¢do com que, ainda no mundo antigo,
os conceitos de ndomos e physis prosseguiram a sua rota de esclarecimento e
discussao.

Numa segunda parte, este volume passa a contemplar as marcas deixadas
pela antiga discussdo na modernidade, filosofica - e Gadamer ¢, neste caso, o
nome de referéncia —, e literaria. Dando aos estudos de recepgdo sobre a pro-
dugdo literaria portuguesa o lugar em que eles se véem afirmando, as diversas
Antigonas que cruzam o tempo da ditadura em Portugal, e autores de referén-
cia como Bernardo Santareno, Vergilio Ferreira e Hélia Correia contextualizam
némos e physis num outro tempo e lugar — o de um pais do extremo ocidental
da Europa nos sécs. XX e XXI - onde as questdes centrais que se colocam a
Humanidade continuam candentes.

No seu conjunto, cremos que este volume representa uma contribui¢do ino-
vadora e util para uma reflexdo nunca esgotada, a que confronta o individua-
lismo ditado pela natureza com as condicionantes sociais com que o coletivo
inevitavelmente confronta o ser social que ¢ 0o Homem.

Maria de Fitima Silva

Maria das Gragas de Moraes Augusto
Maria do Céu Fialho
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POLITROPIA E ITINERANCIA:
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RESUMO - A pretexto da tensdo physis / némos, propusemo-nos revisitar, pela experién-
cia de politropia de Ulisses, a peculiar mundividéncia homérica; contrastamos a esfera
poética da Odisseia com os testemunhos ciclicos da Telegonia, onde as tltimas aventuras
e a morte de Ulisses ocorrem como preludio para o final da idade heréica.

PALAVRAS-CHAVE - Homero, Odisseia, némos, physis, politropia, Telegonia.

ABSTRACT - Under the pretext of a tension between physis / némos, we proposed to
revisit, through the experience of polytropy of Ulysses, the peculiar Homeric worldli-
ness; we contrasted the poetic sphere of the Odyssey with Telegony’s cyclical accounts,
where the latest adventures and the death of Ulysses occur as a prelude to the end of the
heroic age.

KeEYwoRbDs - Homer, Odyssey, némos, physis, polytropy, Telegony.

1. INTRODUGAO

A tendéncia para interpretar o mundo através de alternincias dicotémicas,
vulgarizada na Grécia a partir do séc. V a. C., sobretudo através das contro-
versas polémicas dos sofistas, é transversal a toda a cultura antiga, e pode ser
surpreendida em germe ja nos Poemas Homéricos. Fundadas nuclearmente nos
eventos decorrentes da iniciativa dos herdis, que sacrificam longe da patria, ao
sabor do capricho divino, a sua fragilidade de mortais, as narrativas épicas evo-
cam, numa intricada rede de relacdes especulares, um conjunto muito amplo de
antiteses, por onde conseguimos captar de forma condensada a mundividéncia
arcaica. Ao associar imprecisamente pares constituidos ou de formas comuns’,
ou de referéncias onomasticas especificas?, o leitor familiarizado com a tradigdo

! Como mortal / imortal, divino / humano, homem / mulher, vivo / morto, grego / barbaro,
senhor / servo, livre / escravo, hospedeiro / hospede, jovem / velho, justo / criminoso, terra / céu,
terra / mar, mundo / submundo...

2 Como Grécia / Tréia, Tréia / Tebas, Tréia / Ttaca, Zeus / Hera, Atena / Poséidon, Aquiles /
Agamémnon, Aquiles / Patroclo, Aquiles / Heitor, Aquiles / Ulisses, Telémaco / Orestes, Menelau
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homérica consegue esclarecer de forma condensada uma ampla teia de esque-
mas conceptuais carregados de significagéo.

A propésito da tensdo physis / némos, e das multiplas atualizagdes antité-
ticas que ela convoca, propusemo-nos revisitar a experiéncia de politropia de
Ulisses. A moldura privilegiada desta nossa indagacao prende-se por razodes
6bvias com o enredo da Odisseia. Situando-se o enredo na sequéncia imediata
do da Iliada (depois da destruicdo da cidade fortificada de Troia®), o poema
atribui indiscutida centralidade ao heréi (a cuja raiz onomastica se vincula o
titulo), e, estruturalmente bem diferenciadas, ora as suas errancias pelo mundo
(Od. 1-12), ora as suas tribulacdes em territorio patrio (Od. 13-24).

O retrato fundamental do protagonista, proposto em tracos condensados
desde os versos iniciais do proémio*, funda-se de forma enigmatica no primeiro
epiteto, moAVTpoTOG, que a toada poética tributa ao heroi, referenciado ainda de
forma anénima como &vdpa’. Na raiz da controvérsia estd a complexa polissemia
do termo (um dos mais ambiguos e dificeis de traduzir que o poeta nos legou, e
sem duvida também um dos mais discutidos da filologia homérica), sublinhada
ainda pela sua reduzidissima aplica¢dao no texto poético®. Com efeito, junta-
mente com as ideias fundamentais de abundéncia e multiplicidade, presentes no

/ Agamémnon, Ciclopes / Feaces, Circe / Calipso, Ulisses / Telémaco, Ulisses / Laertes, Ulisses
/ pretendentes, Ulisses / Penélope, Ulisses / Calipso, Penélope / Helena, Helena/ Andrémaca...

* Od. 1.2: énel Tpoing iepov mtohieBpov Enepoe.

* Geragdes sucessivas de leitores, leigos ou especialistas, identificaram e debateram a estrei-
tissima analogia de padrdes lexicais, ordenagdo vocabular, e moldura semantica dos versos
introdutérios da Iliada e da Odisseia, constituidos por um proémio (Il. 1.1-7; Od. 1.1-10), e
uma pequena exposicdo (Il. 1. 8-12; Od. 1.11-21) a anteceder a narrativa: depois da defini¢do
do tema na primeira palavra dos poemas (pufjvtv /&vdpa), seguida da invocagdo a Musa (detSe,
Oed / pot évvene, Movoa), de um adjetivo quadrissildbico, funcionando como epiteto do tema
(ovhopévny / modvtpomov), ampliado numa proposigao relativa (§ uopi’ Axaloig dAye’ €0nre
/ 66 péala moAAa mA&yxOn), por sua vez desenvolvido semanticamente por meio de oragdo
coordenada articulada pela particula 8¢ (mOANAG Y ...a0TOG 8¢.../ MOA@V §...moANG & ...);
estes elementos estruturais sublinham em simultdneo uma débvia semelhanga temdtica, com
alusao explicita as vastas possibilidades do tema proposto (pvpi’ /pudAa moAAd. .., ToOAA@V §... ,
moANG §'...) e a multiplicidade das dores narradas (dA\ye’€0nkev / mdBev dAye'... ). Para a andlise
formular dos proémios, Parry 1930: 301-312. Para as dificuldades particulares de formulagao e
coeréncia do proémio da Odisseia, vd. West 1988, I: 67 sqq.

> O nome proéprio s6 lhe sera tributado em Od. 1. 21, depois de varias referéncias pronomi-
nais (8¢ Od. 1.1; 6, Od. 1.4; tov §” olov: Od. 1.12; 1® oi: Od. 1.17), decerto intencionalmente
introduzidas na sequéncia para ampliar na consciéncia do auditério o clima de angustiada
auséncia.

¢ Apenas ocorre em dois passos da Odisseia, em Od. 1.1 e em Od. 10. 330; no primeiro caso,
a sua atribuicdo deve-se a intencionalidade do narrador, que pretende apresentar de um modo
particular ao auditorio o herdi, acentuando, decerto, desde o inicio, um aspeto fundamental da
sua caraterizagdo; no segundo, é a feiticeira Circe quem, assistindo a faléncia dos seus recursos
magicos, e recordando uma antiga predigdo de Hermes, intui que tem diante de si, senhor de
uma mente que vence os enganos, Ulisses moAvTpomog.
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seu primeiro elemento de composigéo (a raiz adjetiva moA0g), o epiteto atualiza o
campo semantico do morfema tpomog, derivado nominal do verbo tpénw, apro-
ximando o seu significado da nogéo ativa de “voltar(-se), virar(-se), mudar(-se)”:
como polytropos (moAbTpomog), o herdi seria, pois, “aquele que se vira em varias
dire¢des, que se volta em multiplos sentidos, que vagueia muito”. Esta interpre-
tacao confirmar-se-ia, de resto, no contexto sintatico da primeira ocorréncia,
em Od. 1.1-2: a oragao relativa epexegética (6 pdAa moAAd /mhayyx6On), iniciada
apos a diérese bucdlica, apresentando como antecedente do pronome o sintagma
avdpa (...) mohvTpoTOV, parece glosar uma notagdo semdntica primitiva, pelo
que varios autores acabaram por ver no epiteto um equivalente seméantico de
noAvTAayyTtog (“que andou errante por muitos lados, que muito viajou”)”.

Paralelamente foi ganhando terreno entre os estudiosos uma interpreta-
¢do diferente do vocabulo: a semelhanca de outros derivados do verbo tpénw?,
ele teria sofrido uma evolu¢do conotativa de sentido, passando a significar
“muito experimentado pela mudanca”, e, dai, “dotado de muitos expedientes,
engenhoso, astuto”, acabando inscrito, com muitos outros epitetos distintivos
de Ulisses’, no campo seméntico da inteligéncia ativa. Esta segunda interpre-
tagdo, mais proxima da imagem de Ulisses que perpassa por toda a Odisseia,
e mais adequada a tradu¢do de um trago essencial do seu carater, colhendo
entre o auditdrio particular favor, parece ter conformado, ao longo dos séculos,
um paradigma de heroicidade peculiar ao poema, diverso daquele que Aquiles
encarnava na Iliada®.

7 Esta é a versao defendida por Pfeiffer (1981: 26-27), que vé no recurso frequente a oragao
relativa epexegética um elemento tipico da técnica de composi¢do tradicional, conformando
um primitivo “elemento filoldgico” (pelo qual o poeta, movido néo tanto pelo afa de clareza
quanto pelo natural prazer de jogar com as palavras e suas assondncias, intercala no seu texto,
numa espécie de metalinguagem poética, palavras que langam luz sobre passagens ou nomes
mais ou menos obscuros e indecifraveis). Analisando a titulo de exemplo o nosso epiteto, o
homerista retira do estreito paralelismo estrutural entre os proémios da lliada e da Odisseia a
conclusio acerca da natureza explicativa da oragdo relativa presente em Od.1.1-2, e, portanto, da
consequente interpretagao do epiteto como “aquele que muito andou” (moAdtpomov = mOANAG
TPOTIAG EXOVTA, versatum, TOAOTAQYXTOV).

8 Por ex., o adjetivo evtpdmerog, “movel, vivo, espiritual’, ou o nome feminino évtponia,
“maquinagoes’.

? Como TOKIAOUNTNG, TOAVUNTIG, TOAVUNXAVOG, TOAV@pwY. Para mais detalhes, vd. Pinto
1997: 150-152.

10°A crer nas noticias supérstites acerca de diversos tratados sofisticos, e particularmente
no testemunho do Hipias Menor (vd. a anilise circunstanciada de Schiappa Azevedo, 1990: 40
$qq.), o confronto ter-se-a tornado, no periodo classico, topico frequente, se ndo fundamental,
em todas as manifestagdes de cultura na Grécia. Através do didlogo platonico acompanhamos
precisamente o final de uma aparatosa conferéncia de Hipias; Socrates, perplexo com a clarivi-
déncia da tese defendida (a superioridade da Iliada sobre a Odisseia, fundamentada na sobreva-
lorizagdo de Aquiles em relagdo a Ulisses), requer da presuncdo do sofista e mestre de retérica
esclarecimento acerca da ambiguidade dos epitetos homéricos citados na caraterizagdo de um
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E, pois, fundada no excecionalmente amplo arco significativo do epiteto,
a sombra direta do enigmatico retrato do herdi que o poeta nos legou desde os
versos iniciais do proémio, enquanto homem astuto que muito andou errante,
muito conheceu e muito sofreu, gerindo as proprias limitagoes, que também pre-
tendemos enquadrar este dinamismo herdico a que chamamos politropia.

2. A POLITROPIA DE ULISSES NA ODISSEIA

A mensagem poética da Odisseia apresenta o atribulado destino do heroi
como uma sofrida, solitaria e singularissima itinerancia pela vastidao do mundo,
que o dota de uma também peculiar capacidade de se adaptar criativamente
as circunstancias mutaveis por inesgotaveis expedientes da razdo. Arrastado a
contragosto por imposi¢des superiores (ou os impulsos caprichosos dos deu-
ses ou as forcas incontrolaveis da natureza), em oscilagcoes pendulares, desde o
centro mais intimo do mundo conhecido (o torrdo patrio) ao extremo hostil do
desconhecido (a capital de um império inimigo), e dai, de regresso, outra vez

e outro heréi (dpiotog/ moAvtpomnog). Respondendo & duvida do interlocutor, Hipias avanga
entdo para cada um dos termos com uma interpretagdo ética (a de dptotog como equivalente
semantico de 4AnOng e dmAovg, “verdadeiro” e “direto, frontal” ou “simples”) e a de moAVTpoOTIOG
como yevdnrig (“falso, mentiroso”). Veja-se, a propésito, sublinhada por Schiappa Azevedo
(1990: 108, n. ad locum), a intencionalidade do trocadilho implicito no uso do termo tpomOG,
“cardter”, no discurso de Hipias (Hp. Mi. 365 b): Aquiles é dotado de (tpomog) dmhodg kai
4AnOng, “carater simples e verdadeiro”; Ulisses é moAbtpomog kai yevdng, “um carater duplice
e embusteiro’, que traduz nitidamente a adaptagdo do texto homérico a um cédigo de valores
a que ndo obedecia primitivamente. A carga depreciativa que desvirtua, no discurso de Hipias,
a figura de Ulisses, reflete claramente a evolugdo que a vivéncia literdria imprimira ao modelo
homérico: a imagem do herdi prudente, que opde a forga os expedientes da razao, vai cedendo
gradualmente, desde os Poemas Ciclicos, a do anti-herdi, astuto e inescrupuloso, que a tragédia
parece ter consagrado. A contra-argumentagdo de Socrates (identificando ao dptotog o yevdg),
na aparéncia anti-ética, apresenta-se-nos fundamentalmente como a tentativa de reabilitar essa
imagem desprestigiada do heroi, pela exegese do texto primitivo. Quando, em meados do séc.
III a. C., Roma acolheu o género épico, fé-lo adotando significativamente o modelo da Odis-
seia, o poema da consagragdo da patria e do papel insubstituivel do paterfamilias no lar. Talvez
tivessem pesado também, na escolha do modelo a seguir, as supostas deambulagoes de Ulisses
pela costa de Italia, que emprestariam ao passado de Roma a nobreza de uma referéncia mitica
de relevo; ou o carater ligeiro, aventureiro e romanesco do poema, que em todos os tempos lhe
conquistou o apre¢o dos mais variados leitores (vd. Rocha Pereira 1982: 53 sqq.). Da tradugéo
de Livio Andronico, que geragdes sucessivas de jovens estudaram e comentaram nas escolas,
restam-nos, mercé do empenho de alguns gramaticos, pouquissimos fragmentos: num deles,
reproduzindo em verso saturnino a invocagao homérica (num paralelismo quase perfeito, pese
embora a roupagem de latinidade traduzida pela divindade inspiradora: Virum mihi, Camena,
insece versutumy), o escravo culto de Livio Salinator, de origem grega, e posteriormente mestre e
escritor reconhecido, legou a civiliza¢do romana, na linha de interpretacio de Platdo, um virum
versutum muito préximo daquele que, em busca da sua Itaca, se notabilizara séculos antes, pela
fecundidade de expedientes com que, obedecendo a um plano de eficicia premeditada, fazia
frente a quaisquer obstaculos que se lhe deparassem.
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para o espago original onde ja ninguém o reconhece - o percurso erratico do
herdi justificara a complexidade narrativa do poema, articulada em duas sec¢oes
complementares'!.

Em cada uma das duas partes tendem a expandir-se, pelo mecanismo épico
recorrente de reduplicagdo, espacos duais de representa¢do dramdtica. A pri-
meira oposi¢do espacial esboga-se a partir da fundamental interac¢do de duas
esferas especulares, a inferior, povoada pelos industriosos e infelizes habitantes
da terra, e a superior, habitada pela eterna leviandade dos venturosos imortais,
sempre predispostos a atravessar as fronteiras luminosas da morada etérea, e a
vagabundear pelo lodo terreno do mundo. O destino do herdi inscreve-se, pois,
desde o inicio do poema, num projeto de justi¢a divina, validado superiormente
pelo Concilio dos deuses olimpicos, que decretam o fim do exilio e o regresso
a casa. Esta moldura mitica permite desencadear, patrocinada pelo desvelo afe-
tuoso de Atena'?, uma solu¢do simultidnea para o impasse narrativo em dois
pontos distintos da geografia - ora em Itaca, de onde Ulisses se encontra dolo-
rosamente ausente, ora em Ogigia, onde, “apenas desejoso de ver no horizonte
fumo da sua terra” (Od. 1. 55), ele ndo passa de uma presenca impotente para
a a¢do. O dinamismo propiciado pela itinerancia do herdi, a tentar regressar a
casa, e a do filho Telémaco, seu duplo, a indagar do ausente, oferecerdo pretexto
ao poeta para apresentar ao auditorio, e a geracdes iniimeras de leitores, uma
impressionante cartografia poética, onde se detalham, como espagos peculiares
de socializagdo e cenarios simbdlicos de oposi¢ao, as casas.

Inscrita nos mecanismos de promocéo do feliz regresso de Ulisses, a des-
locagdo de Atena (metamorfoseada) a Itaca, a incentivar a emancipacio ptiblica
do inseguro Telémaco na assembleia, potencia a descri¢cdo de dois cenarios fun-
damentais, o palacio privado de Ulisses e a assembleia publica dos Itacenses.
O primeiro surge detalhado em espagos contrastantes, o andar térreo (onde
se multiplicam as pequenas misérias e intrigas dos criminosos pretendentes e

' A primeira parte (Od. 1-12), centrada na experiéncia subjetiva da exclusdo de duas reali-
dades intangiveis (Ulisses e Ttaca), perspetiva-se duplamente, em [taca, como a auséncia do rei,
e por Ulisses, algures, como a miragem do regresso impraticével a Itaca. A segunda parte (Od.
13-24), assente na nogdo da inclusdo, ou sobreposi¢do gradual das duas realidades (Ulisses e
Itaca), detalha também duplamente ora a entrada invia do heréi nos seus dominios, a recon-
quistar violentamente, sob disfarce, o lugar a que tem direito, ora a gradual consciéncia que os
familiares e concidaddos manifestam da sua presenga, ja insélita ao fim de vinte anos.

2 Como fizera em Troia, também agora, que o ciclo de vivéncia guerreira estd prestes a
encerrar-se, Atena acompanha, cheia de desvelo, o percurso pessoal do herdi, propiciando para
com ele a generosidade dos deuses e dos homens, protegendo-o com sucessivas metamorfoses,
empenhando-se na preparagao estratégica do seu regresso e no gradual industriar dos seus
muito reduzidos aliados, e envolvendo-se até fisicamente nas disputas armadas.
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dos seus associados®), e o andar superior (onde Penélope guarda a sua reca-
tada fidelidade a memdria do marido, contra a vontade impositiva do desejo
dos pretendentes'). Ja o espago publico por sua vez se configura nos cendrios
duais da assembleia, “onde os homens falam de pé” (Od. 2. 35"°) e do porto mari-
timo'®. Enquanto o primeiro, espaco de regulamentacao civica, evoca a crimi-
nosa indiferenca do povo face as violéncias perpetradas no palacio, o segundo,
cenario de abertura a distancia, representa o lugar de evasdo - pelo qual o jovem
indefeso, guiado por Atena, conquista o seu espaco simbolico de emancipagdo
(Od. 2. 417).

Ja o projeto de périplo do jovem, incentivado pelo mesmo afa protetor de
Atena, permite ao poeta replicar no filho o itinerario antigo de Ulisses", a cami-
nho da aventura troiana; renovando, fora das fronteiras opressivas dos dominios
familiares, a certeza da excecional respeitabilidade heroica do pai (transmitida
pelos seus companheiros de armas em Trdia, o ancido Nestor e Menelau, o pode-
rosissimo Atrida), a errancia de Telémaco fora de Itaca permite trazer ainda a
atencdo do auditorio os cendrios contrastantes da “sagrada Pilos arenosa” (Od.
3), marcados pela sdbria humildade dos dominios de Nestor'®, e da “ravinosa

3 Em simultaneo, desde o embriondrio projeto de autonomiza¢do de Telémaco, a ousar
desafiar publicamente a tirania dos usurpadores, anuncia-se ja um espaco reservado do palacio
onde se guardam, a resguardo da cobiga dos invasores, os tesouros da familia (“a alta cimara do
tesouro, onde havia ouro e bronze, tecidos, azeite, vinho — ndo frequentada pelos invasores”, Od.
2.337-48). Na fase final da narrativa, serd nessa mesma cdmara que se guardardo, como medida
estratégica da cumplicidade de Ulisses e dos aliados, as armas espalhadas pelo palacio, e dela
sairdo os refor¢os logisticos para o ataque.

" Desde as primeiras alusdes, a cAmara pessoal de Penélope identifica-se com o cenério
onde decorrem as manobras dilatdrias pelas quais a rainha, fazendo de dia e desfazendo de noite
a mesma teia, adia a solu¢do imposta pelos intrusos (Od. 2. 94 sqq.). Note-se, a este proposito, a
distingdo dbvia entre os quartos de Penélope (“bem construido’, mohvkpntov 0., Od. 4. 718) e de
Helena (“perfumado’, Oalapoto Buwdeog, Od. 4. 121), a conotarem simbolicamente a firmeza
de cardter e a concupiscéncia das respetivas inquilinas.

1> Por oposigdo aos ajuntamentos publicos dos indignos pretendentes, onde a posi¢do domi-
nante é a sentada, a verticalidade da postura na assembleia assume-se como um trago simbélico.

16 Veja-se como, sintomaticamente, depois de Telémaco enunciar na assembleia o seu
projeto de sair em busca de noticias do pai, e de ser vexado pelo escarnio ou pela indiferenga
explicita dos presentes, a assembleia se dissolve, e os pretendentes regressam ao paldcio de
Ulisses (Od. 2. 259 sqq.), entregando-se ao festim (Od. 2. 321) numa manifestaciao descarada
de menosprezo pelas reivindicagdes do jovem, enquanto ele, descor¢oado, procura a orla do
mar (Od. 2. 260) - num esquema narrativo equivalente ao de Aquiles em Troéia (Il 1), ou ao de
Ulisses, em Ogigia (Od. 5).

17 As movimentagoes de Telémaco ocorrem como o reflexo especular e invertido do pro-
cesso de Ulisses: enquanto para o filho Itaca surge como um referente de estatismo e insucesso,
por oposi¢do a viagem libertadora, Ulisses vé em Itaca a meta almejada, e o limite definitivo do
multiplicar desesperante de obstéculos.

'8 Nestor promove na praia aos deuses sacrificios isentos, e oferece generosamente ao filho
do companbheiro os prudentes cuidados de uma familia de substitui¢do. A descri¢do do palacio
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Lacedemonia cheia de grutas” (Od. 4), onde impressiona a luxuosa exuberancia
das acomodagoes de Menelau®, que tanto contrasta com o angustiado cendrio
de Ttaca®. O convivio com os companheiros do pai oferece a Telémaco, e ao
poeta, pretexto para desenhar no horizonte de referéncias a memoria territorial
de Troia'.

Anunciada no primeiro canto, e consumada apenas no quinto (Od. 5. 1-49),
a intervengdo de Hermes, a negociar como porta-voz das irredutiveis disposi-
¢des de Zeus a libertagdo de Ulisses, oferecerd o pretexto de deslocacdo nar-
rativa para junto do heréi. Reproduzindo o mesmo esquema poético anterior,
a descrigdo dos espagos privilegiard estruturas de apresentacao dual: abaixo
da esfera olimpica onde se decide a consecu¢ao do destino, mergulhadas na
massa informe, inquietante, e sem limites do mar - vasto, infinito, infecundo,
cor de vinho, violaceo, sombrio, marulhante, impetuoso, encrespado, tumul-
tuoso, encanecido®’~ recorrem com frequéncia, como territdrios magicos, as

s6 ocorrerda mais tarde, quando, empenhado no escrupuloso cumprimento dos deveres de
hospitalidade, Nestor recusa a hipotese desonrosa de deixar os hdspedes pernoitarem na embar-
cagdo; a notagdo do vinculo hereditario sublinha-se no desabafo de Nestor: nunca, enquanto ele
viver ou ficarem depois dele no paldcio os filhos, o filho de Ulisses ou quem quer que seja terd
de pernoitar noutro local.

! Chama aqui a atengdo, como nota irdnica, a circunstancia de Menelau se empenhar a
preparar o sucesso matrimonial dos filhos (Hermione e Megapentes), acompanhado da adultera
Helena, que, responsavel pela tragédia troiana, continua a exercer, inconsequente, sobre os
homens, e até sobre os jovens visitantes, a sua sedu¢do fatal. Também Menelau, multiplicando
a opuléncia das ofertas e o tempo de hospitalidade, apesar da tragica experiéncia que teve com
a morte do irmao, ndo vé os perigos em que coloca o jovem Telémaco e a familia, isolados um
do outro.

2 A hospitalidade de Menelau permitird a Telémaco fazer a magoada descrigao da sua terra
(Od. 4. 316 sqq.); note-se como a identificagdo apresentada a Nestor (Od. 3. 80 sqq.) ¢ singular-
mente mais lacdnica.

2 Cendrio simultaneo de gloria guerreira e de dor, “a alta cidadela de Priamo” é também
um poderoso catalisador, que acentua, ao longo de todo o poema e sempre a partir da vivéncia
subjetiva da memoria das personagens, a oposi¢do fundamental de destinos dos herdis e das
suas familias, em particular os de Ulisses e Agamémnon, evocados desde o primeiro Concilio
dos deuses, e depois, reiteradamente (e.g. Nestor, compara os nucleos familiares de Ulisses e
Agamémnon, em Od. 3. 210 sqq.: a situagio presente de Itaca e os crimes impunes dos preten-
dentes colocam a par de Agamémnon Ulisses como o nao-regressado, a par de Orestes Telémaco
como o ndo-vingador, e a par de Egisto os pretendentes como os ndo-castigados; 0 mesmo
paralelo serd retomado por Menelau, ao recordar o infausto destino do irmao na Argos apascen-
tadora de cavalos, transmitido primitivamente pelo Velho do Mar (Od. 4. 491 sqq.).

2 Documentam-se associagdes poéticas recorrentes em Homero, que apresentam o mar
como “vasto” (evpv¢), “infinito” (ameipwv e dneiptrog), “infecundo” (dtpdyetog), “cor de vinho”
(otvoy), “violdceo” (ioeidng), “sombrio” (fepoetdnig), “marulhante” (moAvgAoPog), “encres-
pado” (kvpaivwv), “impetuoso” (oidpatt Buiwy, sé na Iliada), “muito agitado” (mtoAvkAvoTOG), €
«encanecido” (moAtdg). Também chama a atengéo a constante animizagio do espago maritimo,
muitas vezes referenciado como “o vasto dorso do mar” (e.g. Od. 3. 140); ou “mar cheio de
grandes monstros” (Od. 3. 156). O mar, tutelado pela figura de Poséidon (que, de entre a turba
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ilhas. As mais relevantes serao Ogigia, algures, no misterioso “umbigo do mar”
(Od. 1. 49%*), e Esquéria, habitada por um povo de fabulosos mareantes apa-
rentado com os proprios deuses (Od. 6. 4-8, 7. 53, 7. 203 sqq.). Enquanto na
primeira, encastrada na moldura desesperantemente extensa do mar, sobres-
sai como cenario de desumanidade a espagosa gruta de Calipso, imposta como
morada ao herdi pela deusa que contra vontade o retém, a segunda traz a cola-
¢do também uma especularidade essencial, que opde o lado externo, selvagem,
da ilha®, ao espago requintadamente civilizado da cidade feace®. A cartografia
fantastica de Esquéria (Od. 6. 263 sqq.), abengoada pela proximidade feliz do
mar e gozando de uma fabulosa abundancia (Od. 7. 112-32), permite aos ditosos
Feaces, aparentados com os deuses, gozar de uma vida de ininterrupta bem-a-
venturanga, sem os duros cuidados do trabalho; as notagdes mais detalhadas
do cenario oscilam da exuberincia faustosa das construgdes (e em particular

alvorogada dos olimpicos, absolutamente determinado, hostiliza o herdi, contrariando a dispo-
si¢do benéfica dos pares divinos) recorre com uma conotagao disférica, como espago de perigos
iminentes, sobretudo na retérica ressentida de Calipso (Od. 5. 131, 140, 142, 144); também os
Feaces, geneticamente vinculados ao mar, se deterdo a tergiversar sobre o tema: Laodamante
reconhecerd que nao hd coisa mais terrivel do que o mar para abater um homem (Od. 8. 138);
e Eurialo, no insulto que lhe dirige, conota Ulisses com os homens do mar, que vdo e vém nas
naus, mercadores, apenas preocupados com o lucro do regateio (Od. 8. 161).

# Homero documenta as associagdes eDpU 0T€0G, HEyag oméog e oméng yAagupog. Quanto
ao substantivo dvtpov, doze vezes utilizado na Odisseia, surge oito vezes sem epiteto; excecio-
nalmente, uma das duas alusdes a um &vtpov Beoneaiolo, e as duas a um dvtpov énrfpatov
nepoetdng referenciam a sagrada gruta das Ninfas, ao lado da qual os Feaces depositam Ulisses
adormecido, e onde o heréi reconhece simultaneamente a patria reencontrada e a presenga
solidaria de Atena. De notar que o tema dramdtico das violentas paixdes de seres divinos por
humanos tende a referenciar outros espagos miticos afins, como Ortigia (onde Artemis matou
Orion, de quem estava enamorada a Aurora, Od. 5. 123).

2 Numa paisagem tao frondosamente magica (Od. 5. 55-75) que até maravilha o coragao
dos deuses, mas tao absolutamente distante, que mesmo eles s6 a contragosto se dispdem a
visita-la (Od. 5. 100).

» Em Od. 5. 404 sqq., surge a descricdo da terra e dos penhascos aterradores, e da pequena
enseada no bosque onde Ulisses, aportando, completamente esgotado e ferido, a uma praia
indspita, se acolhe em desespero, nu, a um covil improvisado sob os ramos de uma oliveira
insolita (Od. 5. 476 sqq.); destituido de toda a dignidade herdica, sera depois por intermediagdo
de Atena conduzido pela sensibilidade amorosa de Nausicaa ao seio da sociedade feace, que
habita longe de todos os mortais, numa invejavel ventura, dentro do circulo muralhado da
cidade (Od. 6. 9).

% A tendéncia para a perspetivagao dual e especular dos espagos atinge algumas vezes par-
ticular expressividade: depois de descrever o sono profundo que toma Ulisses, escondido como
uma fera na lura, esgotado da violéncia do naufragio (Od. 5. 491), a primeira cena do episddio
feace centra-se no talamo virginal de Nausicaa (Od. 5. 15 sqq.), onde Atena vem propiciar a pro-
tecdo do herdi. A notagio candida do despertar afetivo e sexual da jovem percorre, na verdade,
todo o episddio, intuido por Nausicaa e por Ulisses e claramente explicitado pela benevoléncia
do pai, disposto a acolher como genro o visitante inesperado (Od. 7. 314).
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do palacio real de Alcinoo, em Od. 7. 84-111)¥, para o espago exterior, engas-
tado numa extraordinaria paisagem edénica de maravilhosa abundéncia (Od.
7. 112-33), e para a agora, onde a numerosa sociedade feace convive, dedicada
apenas aos prazeres, em ininterrupto clima de festa®. A excecionalidade da ilha
propicia a sua leitura simboélica como um espago magico de fronteira, onde os
sofrimentos superlativos do “her6i que vagueia errante” encontram o seu fim.

Para além destes destacam-se, magicos e improvaveis, os espacos das memo-
rias narrativas, que o herdi, assumindo transitoriamente o estatuto sublime de
um aedo, enuncia como ficgdes de encaixe®. Deste elenco abrangente, inseridas
no fluxo narrativo do heroi aos hospedeiros Feaces, notabilizam-se, por peculiar-
mente expressivas,asdescri¢oes dallhados Ciclopes, na Trinacia (Od. 9.216 sqq.)*°

¥ Pontuado pelo requintado luxo do mégaron do paldcio, a volta do lume sagrado da lareira,
onde se prodigalizardo sem reservas todos os confortos da hospitalidade necessarios ao supli-
cante an6nimo: as cenas de hospitalidade, obedecendo aos regulares esquemas narrativos (o
banho quente, a oferta de roupas, as libagdes aos deuses e a satisfacdo dos desejos basicos dos
homens), propiciam a referéncia explicita a objetos (mesas, assentos, recipientes e lougas, vestes,
banheiras e camas), hiperbolicamente feitos de materiais preciosos.

8 Pela relevancia das cenas de chegada e de partida, e da temdtica fundamental da hospita-
lidade, que redime os homens, assumem particular notoriedade também as descri¢des da costa
e do porto de acesso (onde sob a prote¢do de Atena Ulisses e Nausicaa se conhecem, Od. 6. 110
$qq.)- )

¥ Depois de abandonar Itaca e de se distinguir em Troéia (Od. 9. 39), a desventurosa iti-
nerancia herodica tocou de perto Ogigia, onde Ulisses se viu retido por sete anos (Od. 9. 29);
Ismaro, terra dos Cicones (Od. 9. 39- 40); o territério dos Lotéfagos (Od. 9. 84-105), e o dos
selvagens Ciclopes (Od. 9. 105-40, 12. 261-81); viveu amargas aventuras na Edlia (outra ilha
magica, habitada por divindades, Od. 10. 1-79), e no territério dos Lestrigones (Od. 10. 80-134),
onde se juntam “os caminhos da noite e do dia” (Od. 10. 86); hospedou-se ainda em Eeia (Od.
9.31, 10.135-563) junto a Circe, que o fez descer aos Infernos (Od. 10. 486 sqq.), e lhe anunciou
outros percalgos amarissimos (as duas Sereias, em Od. 12. 45-58, 166-200; Cila e Caribdis, em
Od. 12. 85-126; 0 acesso a Trindcia, em Od. 12. 127-41, 261-81); por fim (Od. 12. 447 sqq.) foi
arrastado para Ogigia, submetido ao amor de Calipso, “terrivel deusa de voz humana” A narra-
tiva das mesmas aventuras recorrerd no didlogo do reencontro dos esposos (Od. 23. 311 sqq.).

30 O episddio ocorre como uma franca inversdo dos modelos de sociabilidade humana, que
fere no 4mago o valor sagrado da hospitalidade, patrocinada pela superior justi¢a de Zeus. Os
recorrentes esquemas narrativos surgem todos violentamente transfigurados. A morada do
Ciclope, uma imensa gruta, representa figurativamente a ferocidade da personagem. Contra-
riando todos os outros espagos que o herdi e a sua comitiva visitam, a habita¢do, de entrada
aparentemente franca (sem porta), e repleta de manjares lacteos, estd vazia, e ninguém faz
honras de hospitalidade. A porta, que em todas as habitagdes humanas merece a aten¢do do
poeta um consideravel cuidado, revelar-se-4, afinal, transmutada num rochedo de impossivel
remogao. Polifemo, que mal estabelece relagdes sociais com os seus pares — mas aprecia ter-
namente a companhia dos rebanhos e se sensibiliza até as lagrimas com as suas necessidades
basicas - declina o dever de respeitar os deuses e nao se coibe de devorar os hospedes; estd muito
proximo, como outras figuras fabulosas das narrativas de Ulisses (os Lestrigones, as Sereias,
Cila e Caribdis), do estatuto de desprezivel monstro, ainda que se aparente com os sempiternos
deuses olimpicos. Porque a preméncia da fome incentiva os visitantes a entrarem sem serem
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e da descida aos Infernos®. Nesta tltima moldura narrativa parece assumir par-
ticular relevincia a enigmatica profecia de Tirésias sobre as derradeiras itine-
rancias de Ulisses, em busca de um lugar e de um povo que ndo conhegam o mar
nem o sal (Od. 11. 120 sqq.)*>, donde lhe sobrevird um dia a morte; é provavel
que o topico, apenas brevemente aludido, se insira num outro fildo narrativo
tradicional sobre a histéria de Ulisses, a que o enredo da Telegonia procuraria
dar representacdo poética.

Reproduzindo a tendéncia estrutural da primeira sec¢do da obra, o poeta
propicia também para a segunda uma solucéo duplice, que convoca a atuagéo
conjunta da esfera humana e da divina. O projeto de regresso a patria, conce-
bido pelo afa protetor de Atena e mediado pelos misteriosos Feaces, cumpre-se
na cena inicial: o herdi, resgatado de Esquéria, “longe dos homens que comem
pao” (Od. 6. 8), sera reconduzido e desembarcado a dormir no territério natal®.

Na imagética espacial, agora figurativamente centrada na paisagem insu-
lar de Itaca, atenua-se a forca expressiva do mar®. A itinerancia de Ulisses em

convidados, e a servirem-se dos bens alheios, as regras sagradas de acolhimento e servigo sdo
pressagiosamente invertidas; quando o Ciclope regressa da sua ocupagdo regular, o pastoreio
dos rebanhos, e percebe a presenca de intrusos, amplia desproporcionalmente o erro, casti-
gando com a morte e comendo crus os visitantes aterrados. Também a etapa da identificagdo
dos visitantes ¢ adulterada com o estratagema de adogao de um pseudénimo significativo (M
TG, “Ninguém”/ Mijtig, “Asticia’), que salvaguardara os sobreviventes do ataque de eventuais
aliados. As ofertas de conforto e respeito e os dons de despedida sao, por fim, substituidos pela
violéncia criminosa, que conduz a morte dos hospedes e ao inevitavel ataque do hospedeiro.

1 A descrigdo, antecipada pelo antincio de Circe (em Od. 10. 486 sqq.), serd detalhada em
todo 0 undécimo livro. Em Od. 24. 1 sqq. apresentar-se-4, a pretexto da chacina hiperbolica dos
pretendentes, uma segunda réplica da descida e da itinerancia humana pelo submundo.

32 Posteriormente repetida por Ulisses a Penélope no longo didlogo da noite do reencontro,
em Od. 23. 267 sqq.

O acordar num territério desconhecido permite a tradugao comovente desse processo de
estranhamento absoluto provocado pela vivéncia de tao prolongado exilio: Ulisses estd incapaz
de reconhecer a geografia que mais ama, como também os que o amam e por ele anseiam estardo
incapazes de o reconhecer. O contexto amplia a expressividade do episddio da entrevista com
Atena que se metamorfoseia e a quem ele tenta em vao enganar com a primeira das narrativas
falsas.

** A par da espacialidade presente, da narrativa primaria, recorrem os espagos da memoria
e da ficgdo. Troia, trazida a colagdo de cada vez que um dos préximos fala de Ulisses, é o palco
privilegiado da gloria herdica, mas também fundamento do afastamento e das suas tragicas con-
sequéncias: assim, em Od. 14. 60 sqq., no discurso de Eumeu, e em Od. 14. 462, no de Ulisses
a cativar Eumeu; também em Od. 18. 158 sqq., Penélope, no salio, relembra as consequéncias
da campanha; o tema é repetido ao mendigo em Od. 19. 124 sqq.; em Od. 19. 7 sqq., Ulisses
lembra-o ao filho para justificar a limpeza das armas do saldo; em Od. 23. 1 sqq., Euricleia anun-
cia a Penélope o regresso e a chacina, mas Penélope, perturbada, ndo acredita; quando depois
do artificio da cama os esposos se reconhecem, vem & colagdo o tema de Helena; na noite que
Atena prolonga para eles (Od. 23. 240 sqq.), Ulisses anuncia ainda a esposa o futuro e a previsao
de uma terra longe do mar. Também todas as narrativas falseadas de Ulisses dissimulado (1* a
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territorio patrio também replica o esquema simbolico de movimento da perife-
ria para o centro: do porto, onde é abandonado s6 e a dormir, para a gruta do
segredo onde concebe, com o auxilio vigilante de Atena, a mais segura estraté-
gia de reinser¢ao®; dali para as propriedades periféricas do porqueiro (Od. 14),
onde decorre a cena de reconhecimento do pai pelo filho (Od. 16. 166 sqq.); final-
mente, em Od. 17, Telémaco e Ulisses reentram individual e gradualmente no
palacio, ocupado pela arrogincia desordeira dos pretendentes (Od. 17. 167-80)*°.

A concentragdo dramdtica, marcada pelo intenso ritmo das peripécias, e
dos sucessivos encontros e desencontros das personagens”, espelha a propor-

Atena, em Od. 13. 256 sqq; 2* a Eumeu, em Od. 14. 199-359; 3* a Telémaco, em Od. 16. 62 sqq.;
42 aos pretendentes, em Od. 17. 415-44, e depois reproduzida por Eumeu a Penélope, em Od.
17.518 sqq.; 5* a Anfinomo, em Od. 18. 111 sqq.; 6* a Melanto, em Od. 19. 75-88; 72, a Penélope,
em Od. 19. 165-202; 8 a Laertes, em Od. 24. 205 sqq.) colocam regularmente como referéncias
de espacialidade Creta, a origem, e Trdia, o exilio guerreiro (além de outros eventuais espagos,
como o Egito, a Fenicia e a Libia, a Tesprocia e Dodona). Estas narrativas ficticias ocorrem na
segunda parte como o paralelo pardédico das narrativas identificadoras aos Feaces. Sintomatica-
mente, essa analogia funcional dos dois tipos de elocugdo narrativa de Ulisses, que lhe permite
na primeira parte do poema reconquistar a sua identidade herdica perante os hospedeiros que
0 ndo conhecem, e na segunda camuflar a sua identidade perante os que podem reconhecé-lo,
estd de alguma forma conotada com a capacidade artistica do criador poético: quando reproduz
a senhora o discurso do mendigo, Eumeu compara a sua sedugdo a do aedo (Od. 17. 518-9).
Particularmente relevante, entre as multiplas variagdes parddicas, é a que Ulisses conta no canto
19 a esposa, que, recorrendo a aspetos filtrados da realidade, permite ao heréi conquistar a con-
fianga da interlocutora e promover a esperanca no regresso do marido; esta narrativa antecede o
climax dramadtico da cena de reconhecimento involuntario pela ama Euricleia (Od. 19. 353 sqq.).

* Desenhando um paralelo especular, Atena vai a Lacedemonia propiciar o regresso de Telé-
maco (Od. 15) para quem, em insénia, [taca continua ainda como espago da inseguranga: depois
de lhe anunciar a emboscada perto de Samos e dar instrugdes estratégicas, o jovem regressa,
acompanhado do vidente Teoclimeno (Od. 16. 221-86), que cumpre aqui a fungao diegética
de reforgar o tema do exilio, e a notagdo da superior determinagdo dos destinos, laborando
independentes da vontade humana.

% Descreve-se com detalhe quase cinematografico o percurso de Ulisses e os pontos de
referéncia marcantes até entrar no palacio, desconhecido de quase todos e ser maltratado.

¥ Nesta parte ha mais claras mudancas de cendrio num espago dramaticamente mais con-
densado: do porto a choupana (Ulisses); da choupana a Lacedemonia (Atena); da Lacedemonia
a choupana (Telémaco); da choupana ao paldcio (Telémaco e Ulisses, em fases alternadas, o
que sublinha a soliddo de cada um e disfar¢a a cumplicidade de ambos); do porto ao palacio (a
tripulacao de Telémaco; os pretendentes emboscados); no paldcio, volta a refor¢ar-se o padrao
de verticalidade (altitude e chdo), ja que Penélope desce (a censurar, Od. 16. 409, ou a seduzir
os pretendentes, Od. 18. 158 sqq.) e sobe (a preparar a recolha do arco de Ulisses). O tdlamo e
a camara dos tesouros recorrem como espagos simbolicos do recato e da fidelidade conjugal.
A agdo, tumultuada por acessos de violéncia incontrolados (as varias cenas de agressao a Ulisses,
e.g.), implica a entrada e saida forcadas do espago cénico central (em Od. 18, Penélope entra e
sai, os pretendentes agitam-se, mandam recados as respetivas moradas para se trazerem pre-
sentes, altercam e agridem Ulisses; Telémaco impde que todos saiam para dormir; em Od. 19,
Ulisses e o filho guardam as armas no depdsito, depois de retirarem e prenderem nos quartos
com a ajuda de Euricleia as aias (Od. 20-21). O intensificar da a¢do no espago reduzido do saldo
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cional convergéncia das movimentagdes cénicas para o centro nevralgico do
palacio. Aqui, evidenciar-se-a a importancia simbolica da soleira®®, que o men-
digo adopta como ponto estratégico de ataque. Enquanto a descrigdo sangrenta
da chacina (Od. 22), articulada de forma incerta por sucessivas iniciativas de
assalto e defesa, oscila pendularmente entre o saldo e o depdsito, o atrio, fora
do espaco sagrado do lar, acollhe os cadaveres dos homens e das suas cimplices
supliciadas. A cena de reconhecimento dos esposos, centrada na especificidade
do talamo (Od. 23. 177 sqq.), evidencia a pregnéncia do espaco privado, secreto,
metaforizado como cartografia intima do afeto conjugal e representagdo poética
da solidez do matrimoénio, que tem raizes fundas na cumplicidade dos que se
amam. Também o ultimo canto organiza um conjunto de errdncias simbdlicas
pelo espago: a segunda descida aos Infernos (Od. 24. 1 sqq.), propiciada die-
geticamente pela narrativa anterior da chacina, oferece o pretexto para que os
mais notaveis herdis mortos elaborem, numa sintese poética, uma nova moral
épica: a partir do recorrente contraste entre os nicleos familiares de Ulisses e
de Agamémnon®, a Odisseia propde a substitui¢do da antiga gldria herdica pelo
valor supremo da justica.

E quando a necessidade recrutar aliados permite ao publico acompanhar
Ulisses as periferias das suas propriedades, onde se reencontra com o pai e tem
de defrontar heroicamente os Itacenses, uma nova nova concegdo moral se apre-
senta: perseguido pelos familiares enlutados dos pretendentes que clamam vin-
ganga, e quase a hipotecar a vida de toda a sua linhagem (ao ter como aliados o
pai e o filho), Ulisses contara com o superior auxilio dos deuses, que descem a

empresta singular expressividade a sequéncia dos preparativos da entrevista entre o mendigo e
Penélope (Od. 19. 53 sqq.), com os desmandos de Melanto (Od. 19. 65 sqq.), o violento discurso
morigerador do mendigo (Od. 19. 70 sqq.), a réplica indignada de Penélope a arrogante criada
(0d. 19. 91 5qq.), e a tumultuada cena de acareacdo da ama Euricleia e do mendigo (Od. 19. 100
$qq., 360 sqq.), articulada numa sequéncia de graduais aproximacdes, entre a analogia incons-
ciente e a anagnorise, a emoldurar a pe¢a narrativa oportunissima da longa digressao da cicatriz
(Od. 19.392-466); ja esta sequéncia ocorre como o natural prelidio para a sucessiva chacina dos
pretendentes, nos cantos seguintes (Od. 21-22).

% A soleira da porta é tradugdo relevante de um espago simbdlico, que conota a transi¢ao
para um momento de viragem; é um espago de fronteira para o herdi, que reconquista, perante
a consciéncia atribulada dos opositores, a posi¢do e o estatuto legitimos.

** O paralelo entre os dois nucleos familiares de Ulisses e Agamémnon, insistentemente
sublinhado ao longo da Odisseia, desde o primeiro Concilio dos deuses do primeiro canto, a
segunda Nékuia do ultimo, faz-se por um contraste geometricamente perfeito: Ulisses a deriva
¢ o oposto de Agamémnon que regressa sem dificuldade; Penélope, a sacrificada esposa fiel, a
resistir heroicamente a uma multiddo de pretendentes, contrasta com a adultera Clitemnestra,
em criminosa cumplicidade com o amante Egisto; e Telémaco, que cresce no paldcio ressentido
pela protecdo da mie e pela auséncia do pai, opde-se a Orestes, forcado ao exilio longe da mae
para ndo tentar vingar a ignominia da morte paterna.
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terra a cumprir o projeto do destino, sancionando com uma inesperada paz o
anelo de reposi¢do de justica que fundamenta a sua dolorosa itinerancia.

3. A POLITROPIA DE ULISSES NA TELEGONIA

A critica literdria especializada tende a reconhecer hoje que nao chegou até
nds um unico exemplar da poesia grega épica dos comecos anterior a elabora-
¢do poética de Homero. Tudo o que dela suspeitamos nos ocorre por sugestio
indirecta, temdtica e formalmente, através da Iliada e da Odisseia*. E possivel
que a inexisténcia de textos integrais que tenham sobrevivido a erosao dos tem-
pos, como referéncias poéticas e culturais permanentemente validas, traduza a
evidéncia de que nenhuma dessas composi¢des pré-histdricas se poderia com-
parar, em vitalidade, originalidade e génio criador, aos Poemas Homéricos. Nos
séculos que se seguiram a Homero, porém, outros poetas retomaram equiva-
lente filao lendario, que anteriormente inspirara a cantar uma legiao anénima
de aedos e rapsodos, e dispuseram-se a colmatar, com as suas composi¢des, as
lacunas narrativas supostas entre a acdo da Iliada e da Odisseia, bem como os
antecedentes e consequentes de cada uma das obras. Da-se desde a Antiguidade
o nome de Ciclo Epico a uma vasta colegdo de antigos poemas narrativos, cer-
tamente compostos depois das duas epopeias maiores, que abordavam poetica-
mente a gesta dos antigos herdis gregos, inspirados, por um excecional sentido
de dever, a agir entre os homens e os deuses imortais. Este corpus poético, orde-
nado em algum momento numa sequencia¢iao cronolégica*!, acabou por formar

% Na verdade, a par da figura fundamental do aedo, reiteradamente descrito como um tipo
social na Odisseia, a propria natureza dos Poemas Homéricos, com suas peculiares carateristicas
formais e tematicas, parece postular como necessaria uma longa série de predecessores.

41 Nio se pode hoje concluir com total certeza se as epopeias do Ciclo Epico ja teriam sido
concebidas pelos seus autores como complementos dos Poemas Homéricos, com limites clara-
mente demarcados entre si, e uma concatenagdo quase perfeita das acdes centrais de cada uma
das obras, ou se esse propdsito ficou a dever-se mais a agdo organizadora e harmonizadora dos
eruditos alexandrinos. E provével que a um inicial desejo, protagonizado por vérios poetas
individuais, de completar com nova elaboragdo poética as sequéncias miticas que Homero
ndo desenvolveu nos seus poemas (mas a tradi¢ao tornara familiares ao publico), se tenha
posteriormente associado a necessidade de articular os varios exercicios poéticos individuais
de forma ordenada e coerente (eliminando talvez as repeti¢des tematicas, ou acrescentando
por suposi¢do episddios necessdrios) e a vontade de os sistematizar num ciclo lendario
completo. Segundo Gennaro d’Ippolito (1987: 723), os poemas do Ciclo Epico surgem como
remakes de um patrimoénio poético muito mais antigo, obedecendo ao designio de completar
as narrativas homeéricas (a agao da Iliada situa-se exatamente entre os Cypria e a Aethiopis, e a
da Odisseia entre os Nostoi e a Telegonia) e assim preservar na memoria dos gregos uma série
completa de lendas que até ali vagueava na massa fluida de uma espécie de grande epopeia
cronografica; apesar de rapidamente se ter desvanecido enquanto cole¢do literdria, o Ciclo
permaneceu vivo na complexa elaboragao dramatica dos tragedidgrafos aticos e na prosa dos
posteriores mitdgrafos.
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uma série narrativa continua, desde as origens do mundo (miticamente inau-
guradas pelas nipcias de Urano e Geia) até ao final da Idade Herodica (marcada
pela morte de Ulisses): enquanto a narrativa da Titanomachia representava
uma espécie de preludio a colegdo, os restantes poemas, formando dois ciclos
miticos paralelos, organizavam-se em torno dos dois principais eventos bélicos
da Idade Herdica, as guerras de Tebas e de Troia: a par das trés epopeias teba-
nas (Oedipodia, Thebais e Epigoni), surgiam os seis poemas troianos (Cypria,
Aethiopis, Ilias Parva, Ilioupersis, Nostoi e Telegonia), oferecendo ao publico
uma espécie de sistematizacao do patrimonio lendario grego supra-regional.

O conhecimento que atualmente temos destas produg¢des poéticas deriva
sobretudo de testemunhos indiretos, quase sempre tardios, e muitas vezes duvi-
dosos*2. Baseados no testemunho de tratadistas antigos e nas diferencas geo-
graficas, de organizagao politica e conce¢ao religiosa, supomos hoje que o Ciclo
Epico corresponderia a um vasto corpus de composigdes épicas, compostas
durante cerca de trés séculos por varios poetas épicos, a partir da mesma tradi-
¢do poética muito antiga que inspirou previamente ao(s) poeta(s) da Iliada e da
Odisseia os temas e os processos de composigdo. Desta pujante produgao literaria
restaram, como ruinas de um mundo desaparecido, pouquissimos fragmentos*.
Em virtude desta exiguidade, é particularmente dificil, e porventura também
muito injusto, avaliar a sua qualidade literaria. Sera talvez licito deduzir que,
com um numero de versos e de cantos muito inferior aos da Iliada e da Odisseia,
e um leque muito mais abrangente de episodios, provavelmente organizados em
estruturas narrativas simples a partir de mecanismos de justaposi¢do, os poe-
mas do Ciclo se caraterizassem o mais das vezes por uma notével condensa¢iao
narrativa e uma correlativa pobreza de expedientes poéticos. Deviam também
evidenciar com regularidade a preocupagéo “histérica” de documentar, na sua
sucessdo cronologica, todos os factos (mesmo os miticos), em detrimento nao s6
da frui¢do estética, como também da extraordinaria capacidade de Homero de
apreender, com enorme sensibilidade moral, no dramético conflito das almas, o
profundo enigma da esséncia humana. Percebemos que, a par de claras analo-
gias estruturais, detetaveis, por exemplo, nos proémios de varias das composi-
¢des, os poetas ciclicos retomaram muitas das construgdes epitéticas homéricas,

2 E possivel que os chamados Poemas Ciclicos, bem conhecidos e apreciados até aos séc. V
e IV a.C., tenham gradualmente perdido o interesse do publico nos séculos subsequentes, e se
tenham de alguma forma desvanecido na cultura viva da Grécia; parece, porém, que, mercé da
recolha de eruditos empenhados, uma pequena parte dessa produgdo épica conseguiu salvar-se
parcialmente do esquecimento, ao dar entrada na Biblioteca de Alexandria, chegando fragmen-
tariamente até nds.

# Subsistem actualmente apenas cerca de 120 versos, acrescidos de noticias indiretas, parti-
cularmente nos muito pormenorizados resumos de Proclo.
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genéricas e distintivas**. Uma anélise mais atenta dos fragmentos do Ciclo Epico
revela, no entanto, a par de analogias estilisticas superficiais, indiciadas sobre-
tudo pelo retomar do formulario épico tradicional, uma mundividéncia profun-
damente distinta da proposta pelos Poemas Homéricos.

Depois de se detalharem nos Nostoi, com um provavel pendor cataldgico, as
infortunadas viagens dos aqueus no regresso ao lar*®, o ciclo de lendas troianas
encerrava com a surpreendente narrativa da Telegonia, provavelmente a mais
tardia das composi¢des ciclicas*®; composta em dois livros, da provavel auto-
ria de Eugamon de Cirene”, a obra propunha-se apresentar, segundo as nota-
¢Oes proféticas de Tirésias (Od. 11. 104 sqq.), as altimas aventuras e a morte
de Ulisses, como preladio para o surpreendente final de toda a idade herodica.
A narrativa comec¢ava com os funerais dos pretendentes de Penélope e pros-
seguia com as ultimas aventuras de Ulisses: o heréi viajava para a Elida, para
recensear os seus rebanhos, e hospedava-se em casa de Polixeno; regressava de
seguida a Itaca para cumprir os sacrificios propostos por Tirésias, e de novo se
afastava para o pais dos Tesprotos*, onde desposava a rainha Calidice, gerando
Polipetes e participando nas guerras contra os Brigos; apos a morte da rainha,
Polipetes herdava o trono e Ulisses regressava a [taca. Entretanto, Telégono,
o seu outro filho, nascido de Circe, chegava também a Itaca em busca do pai,
e, sem o reconhecer, matava-o num confronto armado; ao tomar consciéncia
do erro, o jovem assumia a responsabilidade de cuidar e levar para o territério
materno, em Eeia, o cad4ver do pai, a viuva e o irmdo. O poema terminava com
as nupcias duplas de Telégono com Penélope e de Telémaco com Circe; esta con-
cedia a Penélope e a Telémaco a imortalidade®.

* No que concerne a configuragdo linguistica da imagem dos deuses olimpicos, atrai a
atengdo a obediéncia ao canone das grandes epopeias, com varios titulos epitéticos homéricos
documentados, nos mesmos espacos métricos, e com as mesmas variagdes casuais. Para mais
detalhes, vd. Pinto 2005.

* De que a Odisseia, centrada no regresso de Ulisses, o ultimo, o mais atribulado, e 0 mais
célebre dos “Regressos” herdicos da guerra de Troia, também da alguns discretos sinais na sua
trama narrativa.

¢ Eusébio (Chron.) aponta para a sua datagdo no ano 555 a. C., associado a Eugamon de
Cirene, ou no ano 764, associado a Cineton da Lacedemonia. Para mais detalhes sobre a questao
da data da composigao, vd. Tsagalis 2015: 384 sqq.

7 Ou Cineton da Lacedemonia. Sobre a questdo da autoria, vd. Tsagalis 2015: 381 sqq.

* Lesky (1958: 104-5) nota que esta composi¢ao, que se propunha ser a continuagdo da
Odisseia, devia compilar desenvolvimentos poéticos associados ora a poemas mais antigos, ora
a criagdbes mais modernas; a narrativa acerca de uma viagem de Ulisses a regido epirota da
Tesprocia, do seu novo casamento com a princesa Calidice, e da expedi¢do armada contra os
Brigos indicia, pela ampliddo de pormenores algo inoportuna no contexto, ter sido retirada de
uma Thesprotis mais antiga, mencionada por Pausanias (8.12.15).

* Fragmentos recolhidos em: Pausénias, 8.12.5 (sobre a vida de Penélope apds o regresso
de Ulisses; Pausanias fala de uma Thesprotis, mas, segundo Davies (1988: 156), é possivel que o

35



Politropia e itinerincia: Ulisses e o final da Idade Herdica

Contrariando a discri¢do da matéria poética homérica, a diegese da
Telegonia, marcada de um pendor romanesco muito tipico da elaboragao nar-
rativa tardia dos Poemas Ciclicos, ndo se isenta de excessos passionais indignos
e rocambolescos: como outras personagens mortais, envolvidas em multiplos
casamentos e dotadas de sinuosas linhas de descendentes®, também Ulisses,
afastado na Odisseia a contragosto da esposa Penélope e do filho Telémaco, mul-
tiplica com leviandade as suas aventuras extra-conjugais e o numero de filhos,
com Calipso, mée de Latino, e Circe, mie de Telégono, ao longo da sua auséncia;
para cimulo de cinismo, apds o regresso a Itaca e o tdo suspirado reencontro
com a familia legitima, o heréi desposa ainda Calidice, rainha dos Tesprotos, e
fa-la mae de Polipetes. Griffin sublinha (2001: 372 sqq.), em evidente contraste,
a significativa austeridade dos nucleos familiares homéricos: tal como Helena
tem nos Poemas Homéricos apenas de Menelau, o marido legitimo, uma filha,
Hermione, também Ulisses tem apenas de Penélope um tnico filho amado,
Telémaco, e Andromaca de Heitor o pequeno Astianax, cuja orfandade os pais
tanto receiam. Esta diferenga narrativa traduz na poesia homérica uma funda-
mental carga expressiva: a relacao hedonista e culpada de Helena e Paris ndo
pode comparar-se nem com a profundidade emocional da unido de Heitor e
Andrémaca, nem sequer com o seu proprio matrimoénio legitimo com Menelau,
esboc¢ado na Odisseia (Canto 4) dentro da discreta moldura de uma melancélica
reconciliacdo; também a instabilidade de uma linha genealdgica baseada num
herdeiro unico tingira de particulares tons tragicos a extraordindria fragili-
dade de Laertes, de Ulisses e de Telémaco frente aos numerosissimos opositores.

Também o surprendente final da Telegonia, propiciado pela insdlita pro-
liferagdo de intrigas novelescas, ndo pode de forma alguma testemunhar uma
verdadeira semelhanga de perspetiva com a referéncia humana original, e per-
manentemente valida, da mundividéncia homérica, muito mais austera, realista,
tragica e consistentemente heréica: a narrativa ciclica propunha na verdade ao
auditdrio, como extraordindrio final da Idade Herdica apds a morte de Ulisses,
o insolito casamento de Penélope com o enteado Telégono, e de Circe com o
também enteado Telémaco — de modo que os dois irmaos assumiam simulta-
neamente o vinculo de padrasto e enteado um do outro, e as duas mulheres de

titulo se apresente como uma alusdo equivoca a Telegonia, apontando para um desenvolvimento
narrativo particular da obra, como nos Nostoi a alusdo ao “Regresso dos Atridas”; ¢f. ainda a
posi¢do de Lesky, na nota anterior; Proclo, Chresth. (informagées detalhadas de todo o argu-
mento, numero de livros, e autor); Eustatio, Od. 1796. 3 (sobre a descendéncia de Ulisses com
varias mulheres). A deduzir da sua efabulagdo, o compositor teria conhecido os cantos 23 e 24
da Odisseia.

% Helena, pretendida por inimeros aqueus e casada com Menelau, é arrastada para uma
complexa sucessdo de relagdes adulteras - todas cumuladas com o nascimento de um filho -
com os priamidas Pdris, Deifobo e Heleno, até regressar compulsivamente ao marido, que pensa
até ao ultimo minuto viver apenas para a matar (na Ilias Mikrd, Ilioupersis, Nostoi).
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Ulisses o de nora e sogra uma da outra, além de cunhadas dos respetivos filhos,
e madrastas dos maridos!

4. CONCLUSAO

A imagem de Ulisses que perpassa por toda a Odisseia, condensada desde
a primeira referéncia epitética do proémio, parece apontar para um peculiar
paradigma de heroicidade, que distingue o Itacense de todos as personagens da
aristocracia guerreira homérica (e em particular daquele que Aquiles encarna na
Iliada): traduzindo um destino inalienavel de deriva, a sua politropia presta-se a
figurar, para o publico (que escuta ou aprecia pela leitura), ndo s6 a circunstancia
acidental, muito prolongada, da itinerancia do her¢i, for¢cada pelo capricho dos
deuses e pela violéncia incontrolavel das circunstincias, mas também um trago
essencial do seu carater, feito da capacidade de afrontar com engenho e constan-
cia as contingéncias.

Nessa itinerancia a que se sujeita, o rei de Itaca confronta-se com multiplos
cenarios de ocupagao territorial, que recorrem regularmente apresentados em
estruturas de tendencial dualidade; por um mecanismo subjetivo, que trans-
figura a presenca em auséncia e a auséncia em presenca, as coordenadas bipo-
lares do espago fragmentam-se: enquanto as margens rochosas de Itaca, onde
Ulisses viu a luz pela primeira vez, sdo simultaneamente o ponto de partida da
sua travessia de simples mortal e a meta onde ele sonha regressar, as planicies
de Tréia, para onde foi arrastado por crueis determinag¢des fatais serdo tam-
bém o ponto de onde ele ha-de sair um dia vitorioso na viagem de regresso.
A distingdo entre as duas partes nucleares da obra estriba-se pela adogdo de
espagos opostos: enquanto na primeira o mar assume 6bvio protagonismo®',
pelo contrario, na sec¢do seguinte, a terra avulta. A primeira parte da obra tem
um carater mais épico, e, por isso, as notagdes de espaco, como palco da exce-
cional atuagédo herdica de Ulisses, tendem a desenvoltura; assumindo a segunda
parte um carater mais dramatico, empenhado na exposi¢do da mudanga interior
da personagem, o espago cénico tende a concentrar-se no referente espacial do
palacio. Em cada uma das sec¢des e em cada um dos cendrios, tende a sublinhar-
-se a dicotomia dos espacos naturais e dos espagos civilizacionais, desenhados
e construidos pelo engenho humano. Quando se cruzam as esferas, as divinda-

*! Depois de ter servido de meio privilegiado para o regresso incerto e insélito do herdi,
estabelecendo a liga¢do de fundo entre as mirfades de paisagens, o mar sé excecionalmente
ocorre, como alusdo, sobretudo nas ligagdes também especulares entre a paisagem nuclear da
ilha (onde, refletindo o isolamento da familia, se centra a agdo) e o das propriedades continentais
de Ulisses, ou as casas paternas de alguns dos pretendentes.
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des tendem a habitar o espago impoluto da natureza®, opondo-se as areas cons-
truidas pela laboriosa e infeliz humanidade. Na esfera humana, no contexto da
hospitalidade devida aos que se deslocam, o requinte objetivo das construgoes
nem sempre traduz exceléncia social, mas antes, muitas vezes, o conflito ético
de valores em crise.

Enquadrada com a Iliada numa moldura mitica comum, articulada sobre
equivalentes mecanismos poéticos e vazada em similar cadéncia dactilica, a
Odisseia apresenta, através da figura do seu herdi, que se agita sobre a terra a
procura de um lugar onde serenar, um particular modelo de heroicidade®, a
que chamamos politropia: através dela se propde aos homens adaptarem-se a
toda a espécie de deriva, suportando com constancia de animo (teTAnoTL OVp®)
as mais duras contingéncias, e deliberar ainda assim sobre as melhores atitudes
e as mais consequentes decisdes a adotar. A preméncia da mensagem poética
assume uma ténica moralizadora que transcende o tragico determinismo da
Iliada, centrando-se na convic¢do de que o homem néio pode atribuir exclusiva-
mente ao arbitrio caprichoso dos deuses os infortiinios que sofre por causa dos
seus proprios erros; na verdade, como sucederd a Ulisses, as divindades velam
do céu para que um comportamento justo seja recompensado, e um crime prati-
cado voluntariamente seja punido. O herdi, que sonha reencontrar, na cartogra-
fia da patria e no aconchego da familia, a sua propria estatura humana, percebe
que, depois das atribulagdes da guerra e das errancias de regresso, a propria
casa pode muitas vezes converter-se para ele no definitivo e insélito cenario da
morte. Essa notagdo, de resto, anunciada ao heroi profeticamente por Tirésias
nos Infernos, converter-se-a no inequivoco sinal que a Telegonia deixou a pos-
teridade, do seu legado narrativo fragmentario: no modelo mitico posterior, tdo
distinto do homérico, a idade herdica conclui-se quando sobre a terra acaba “a
estirpe divina de homens heréis”, cedendo espago sobre a terra fecunda aqueles
a quem, quer de dia quer de noite, ndo deixam de apoquentar as mais estranhas
fadigas e misérias...

32 A habitagdo dos deuses é no alto Olimpo; Calipso vive numa gruta, numa ilha longingua,
as Sereias e os Feaces residem longe dos homens que comem péo; Cila e Caribdis regem roche-
dos temiveis; o Ciclope partilha rotinas com as suas reses; Circe tem o seu paldcio rodeado de
jaulas de feras...

53 A prioridade de Aquiles, frisada desde a infancia pelo conselho do pai e dos mestres, era
a de “ser o melhor” (&piotevetv: péxeoBat, ou pdyn, Il. 7. 90, 11. 409, 15. 460, 16. 292 e 591, 17.
391) praticando grandes feitos bélicos; isto permite de alguma forma esclarecer a natureza da
oposic¢ao entre o kAéog de Ulisses (que é “o melhor” pela pijtic, sobretudo na Odisseia), e a T
de Aquiles: ao longo da tradi¢do épica, ambos encarnam diferentes modelos de heroicidade e
disputam o titulo de dpiotog Axaidv, Aquiles porque combate, Ulisses porque, pela asticia e
pela constancia de animo, acaba em definitivo por vencer a resisténcia de Tréia, e a do préprio
destino.
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RESUMEN - El proyecto del presente trabajo consiste en relevar el papel de la mujer en
Teogonia y en Trabajos y Dias desde una perspectiva matrimonial, a partir de la consoli-
dacién del oikos. Proponemos una lectura tendiente a rastrear el linaje positivo en el que
se inscribe la buena esposa, reparando la primera inscripcién de la mujer en un linaje
tenebroso, a partir de su filiacién con Pandora. Intentaremos pensar la problematica del
matrimonio, asociado al modelo de conducta que exige el oikos, privilegiando el con-
cepto de nomos como eje de la construccion socio-cultural y de la genérica en particular.

Desde la dimension que abre el nomos como eje regulador y normativo, nos resta
problematizar el desplazamiento de la mujer desde su primera inscripcién hacia una
construccion identitaria de valencia positiva, encarnada en la figura de la buena esposa,
capaz de co-construir un oikos, a través de un dispositivo disciplinario de impronta
masculina. En esa produccion de sentido, el mito inscribe un relato ancestral donde
la figura del marido centra el dispositivo de consolidacion de la casa como institucion
emblematica que el mito de Prometeo delinea en su ficcion significante.

PALABRAS CLAVE - matrimonio, oikos, nomos, mujer, disciplina.

ABSTRACT - The objective of the work seeks to highlight the role of women in Theogony
and in Works and Days from a marriage perspective, from the consolidation of oikos. We
propose a reading tending to trace the positive lineage in which the good wife registers,
repairing the first inscription of the woman in a tenebrous lineage, from her filiation
with Pandora. We will try to think about the problematic of marriage, associated with
the behavior model demanded by the oikos, privileging the concept of nomos as the axis
of socio-cultural construction and of the generic one in particular. From the dimen-
sion that opens the nomos as regulatory and normative axis, it remains to problematize
the displacement of women from their first inscription to an identity construction of
positive valence, embodied in the figure of the good wife able to co-build an oikos, by
of a disciplinary device of masculine imprint. In this production of meaning, the myth
inscribes an ancestral story in which the figure of the husband is the center of the con-
solidation device of the house.

KEYWORDS - marriage, oikos, nomos, woman, discipline.
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INTRODUCCION

“En Grecia, la primera novia, la novia del mito de Prometeo, el mito fundador
de la humanidad, lleva un nombre-Pandora. [...] el Padre de los Dioses ordena
a sus hijos dotados de inteligencia astuta que fabriquen la trampa que, bajo

aspecto de novia, destina a los hombres™.

El proyecto del presente texto consiste en relevar el papel de la mujer en
Teogonia y en Trabajos y Dias desde la perspectiva matrimonial. Intentamos
proponer una lectura tendiente a rastrear el linaje positivo, en el que se inscribe
la buena esposa, asociado a la construccion de un modelo de conducta que el
oikos exige y que ubica al marido en un lugar protagoénico.

El lenguaje propio de Hesiodo esta enmarcado en la légica del linaje como
operador discursivo, herramienta que utiliza para la instituciéon de un sentido,
entendiendo al mito como un Iégos explicativo. Pensar a Hesiodo como la nove-
dad que creemos que representa, nos conduce a sostener la logica del linaje pre-
sente en sus poemas como un nucleo que cohesiona la totalidad de la obra. El
linaje a modo de operador discursivo hilvana esa totalidad que avanza hacia for-
mas mas justas y ordenadas; ya sea en el plano cdsmico-divino como en el plano
social. Forma mas justa y ordenada en la medida en que el linaje positivo triunfa
estructuralmente sobre el negativo, ubicando a Zeus en el verdadero rector del
proceso de consolidacion del orden y del poder.

Quedan delineados en los dos poemas dos territorios conceptuales, defi-
nidos en términos de linaje, uno diurno y otro nocturno, uno positivo y otro
negativo, uno de matriz luminosa, otro de cuilo tenebroso, que permiten cla-
sificar esa totalidad que incorpora tanto al mundo natural como al humano en
un sistema compacto de significacion. Esto no implica que no aparezcan ambi-
giiedades y mezclas, bifurcaciones y atajos en el diagrama de fuerzas de esos
dos linajes; diagrama que constituye la llave que posibilita las ambiciones de
Hesiodo, “ambiciones por asi decirlo unitarias: esas grandes y complexivas des-
cripciones que, ademds, al menos en el caso de los dos primeros poemas, repre-
sentan una vision idealizada: el progreso del mundo consiste en la implantacion
del orden de Zeus, que garantiza la justicia™.

La progresiva organicidad de los tres sistemas, el césmico, el divino y el
humano, supone un diagrama de tensiones sobre los que se asienta dicha orga-
nizacién. Potencias y divinidades que se inscriben en uno u otro linaje; reyes,
hombres, mujeres, instituciones, comportamientos, estilos de vida, ciudades, se
pueden leer desde una perspectiva u otra, al tiempo que edifican la arquitectura
explicativa de la complejidad de la realidad. Complejidad que se define en el

! Leduc 1992: 271.
2 Rodriguez Adrados 2001: 199.
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terreno agonistico de los contrarios en oposicion, representando un claro ante-
cedente de las formulaciones posteriores que hacen del pélemos el hilo que borda
la constitucion de lo real.

Desde este marco tedrico nos proponemos pensar el desplazamiento de las
mujeres desde una perspectiva tenebrosa, a partir de su filiaciéon con Pandora,
hacia una construccion identitaria de valencia positiva, encarnada en la figura
de la buena esposa. En esa construccion de sentido, el mito inscribe un relato
ancestral donde la figura del marido, como portador de un modo de saber y de
poder, centra el dispositivo de consolidacion del oikos como institucion emble-
matica que delineara el mito de Prometeo en su ficcion significante.

Silos hombres necesitan de la mujer mas alla de que ésta constituya un espi-
noso engano, entonces la tarea serd consolidar el mejor matrimonio posible en
el limitado esquema de posibilidades que la propia naturaleza femenina brinda.
Proponemos por lo tanto, partir de la inscripcion de la mujer en un linaje noc-
turno para ver en qué medida el matrimonio puede desplazarla hacia un seg-
mento simbolico de valencia opuesta.

LAs HIJAS DE PANDORA?

“Los dioses modelan una criatura artificial, de la que extraera su origen el
génos de las mujeres, destinado a instalarse y a habitar entre los hombres para
su mayor desgracia™.

La primera inscripcién de la mujer obedece a su proximidad con Pandora
y por ende su territorializacién simbolica supone una definicion en términos de
oscuridad y tenebrosidad. El campo del verbo tebyw da cuenta del acto poiético
que caracteriza la creacion de Pandora como artefacto dispuesto por Zeus como
castigo: “preparar, edificar, construir, producir, crear”. En efecto, Pandora es,
ante todo, un artificio, una produccion dolosa porque esa encantadora doncella
guarda en su interior el bello mal. Fantastica tension que sintetiza la contradic-
cién ontoldgica que la primera novia encierra en su ambigiiedad identitaria’.

El verbo ¢Edyw, “sacar a luz, llevar, conducir”, da cuenta del inicio de un
viaje hacia tierras oscuras. Pandora es llevada hacia los dioses y hacia los hom-
bres y esa presentacion formal representa el inicio de un vinculo que reportara
las peores consecuencias para los hombres que otrora vivian sin necesidad del
elemento femenino.

* Sobre la etimologia del nombre, ver Carriére 1996: 404.
4 Sissa 1992: 108.
> Colombani 2016.
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Presentada y conducida con el ornato, el atavio, la gloria, de una primera
novia®, Pandora genera el asombro de todos por igual, homologando en el sen-
timiento de admiracién a hombres y dioses. El participio dyaAAouévny, “glori-
ficada, exaltada, adornada”, refuerza el atavio que le corresponde a una novia,
conducida, tal como de ello da cuenta el sistema matrimonial arcaico. Atenea ha
sido, ni mas ni menos, la encargada del ornato. Todas las fichas estan puestas en
esa presencia contradictoria que ha llegado para instalarse definitivamente, ya
que su presencia coincide con la condicién de posibilidad de la estirpe femenina.
Peculiar dimensién ontoldgica de una Pandora intrinsecamente ambigua que
no permite lecturas unilaterales.

La palabra Oadpa marca una dimension interesante: “maravilla, cosa mara-
villosa de ver, admiracion, sorpresa, asombro”. Evocamos el sentido que le otorga
K. Jaspers a la admiracién o al asombro cuando lo ubica como uno de los cuatro
origenes de la filosofia, retrotrayéndose al mundo griego’.

Es un asombro asociado a la perplejidad; es la admiracion frente a aquello
que conmociona por desconocido; incluso Jaspers va mas alld y asocia el asom-
bro con la conciencia de no saber. Pandora asombra y conmociona; su belleza es
el pasaporte a una admiracién que seduce por igual y sin medir consecuencias.
Epimeteo es el ultimo eslabon de una cadena de seduccion que se inicia en esta
presentacion simbolica.

Quizas el adjetivo aunxavog, “perplejo, inconcebible, indescriptible”, dé
cuenta de la imposibilidad de comprender esa presencia que se impone a partir
de su belleza. En la misma linea interpretativa, el verbo aunyavéw, “dudar, no
saber, estar perplejo”, remata el sentido.

Pandora es origen; no exactamente en el sentido temporal, sino desde una
perspectiva ontoldgica, ya que constituye el “desde donde” de una emergencia;
la expresion éx Tfig yévog, alude precisamente a ese punto del origen, de la fuente
en tanto condicion de ser de lo que de ello deriva y lo que deriva es la raza de las
mujeres mas femeninas, yvvak@v Onlvtepdwv, enfatizando con el grado del
adjetivo OfjAvg, “femenino, mujeril, delicado, tierno”, las marcas del colectivo.

La incorporacion de Pandora al linaje nocturno esta definitivamente corro-
borada por la presencia del adjetivo 6Aodg, “funesto, fatal, mortal, pernicioso,
doloroso”. Asi, OAwotv yévog es la marca de una serie de asociaciones semanticas
que la ubican en el umbral de la noche, emparentada con las potencias de valen-
cia negativa que abren el panorama de lo Otro. Si atendemos a los significados se
muestran tres campos: el del dano, el del dolor, y el de la propia muerte. Pandora
parece resumir en su figura el plexo de negatividades que desde distintos atajos
amenazan a los hombres, reportdndoles una vida cargada de sufrimiento.

¢ Leduc 1992.
7 Jaspers 1981.
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Horizonte expresamente antropoldgico donde la afliccién constituye la
marca humana por excelencia; pena grande, mijpa péya, es la nueva expresion
que caracteriza el dolo sutil y el campo del término nfjpa vuelve a abrir una poli-
fonia de significaciones de registro diferenciado, mas alla de su inscripcion en el
marco de la oscuridad: calamidad, miseria, desgracia, dafio, azote, sufrimiento.
Ahora bien, ;cudl es la primera marca concreta de esta raza aparentemente inde-
seable? ;Qué conducta territorializa a las mujeres en un segmento nocturno,
emparentandolas con NOE? La marca se inscribe en la ausencia de solidaridad;
no son compaieras de la perniciosa pobreza y con ello delegan en los hombres el
enfrentar aquello que resulta el escenario dominante de Trabajos y Dias, esto es,
la pobreza. Las mujeres niegan con sus marcas identitarias el campo de sentido
del adjetivo ovpgopog, clave de los juegos de reciprocidad que deben atravesar
la aldea para convertirla en un topos habitable; no son companeras y, en ese
sentido, no convienen, porque ni son utiles ni son provechosas. Son seres ina-
propiados, lo que refuerza su inscripcion tenebrosa.

avTap émel 81 Tedge kKahdv kakdv avt’ dyaboio.

gEayay’, EvBa mep dAAot Eoav Beol NS’ &vBpwmot,

KOOUW dyalAopévny yAavkdmidog O pLpuonatpng.
Badpa 8 €x dBavdatovg te Beovg Bvnrovg T dvBpwmovg,
¢ €idov §OAov aimvv, dpnxavov avBpwmototy.

€K TAG Yap YEVOG €0TL yuvauk@v OnAvtepdwy,

TAG Yap OADLOV €0TL YEVOG Kal DA yuvalkdv,

mfjpta €y’ of Ovnroiot uet’ dvdpdot vatetdovoty
oVAopEVNG TIEVING 00 oVUPOpOL, AANX KOpOLO.

Entonces después que compuso este bello mal en vez del bien,

la condujo donde estaban los otros dioses y los hombres

glorificada con el ornato de la hija del poderoso padre, la de ojos glaucos;
y el asombro se adueié de inmortales dioses y mortales hombres,
cuando vieron el dolo sutil, incomprensible para los hombres.

En efecto de ella viene la raza de las mujeres mas femeninas,

[en efecto de ella viene la funesta raza y género de las mujeres,]

pena grande, que habitan entre los hombres,

de la perniciosa pobreza no son compaifieras sino de la saciedad.

(Teogonia 585-593)

Los versos resultan reveladores ya que ubican en cierto plano de semejanza
a los hombres mortales y a los dioses inmortales ya que ambos registros de ser
sufren el mismo asombro frente a la criatura que la hija de Zeus les presenta.
Criatura asombrosa e incomprensible segun la marca del texto. Es posible que
el asombro esté determinado por esta imposibilidad de comprender esa figura
ambigua que Pandora representa. Un dolo sutil, §6Aov ainvv, que ha llegado
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para trastornar la vida de los pobres mortales porque de ella nace la estirpe de
funestas mujeres, duplicando la ambigiiedad intrinseca que la propia Pandora
ostenta. Mujeres funestas pero necesarias; mujeres que constituiran la fuente de
infinitas penurias en el oikos pero que, al mismo tiempo son el mal necesario
que implica su vientre gestante. Al mismo tiempo es apariencia, inaugurando
el campo tipicamente femenino de ta pseudéa, las cosas aparentes. El adjetivo
remite a la idea de engafioso, no veridico, irreal. Pandora tiene apariencia, sin ser
ella misma una casta doncella®.

Los hombres vivian sin la necesidad de las mujeres, ya que “en todos estos
relatos, mas alla de las diferencias de género literario y de contenido, se des-
cubre un mismo esquema narrativo: las mujeres son un suplemento, una pieza
agregada a un grupo social que antes de su aparicion, era perfecto y feliz; ellas
forman un génos, un género aparte™; pero la insolencia del Japetonida implica
el pasaporte al dolor y al sufrimiento a partir de las consecuencias antropoldgi-
cas del pretendido engafo a Zeus. Por un lado, la fundacion del sacrificio como
marca de la distancia ontoldgica entre ambos planos y la conyugalidad como la
necesidad de unirse a una mujer para procrear los hijos que el linaje demanda.
Coccidn de los alimentos y matrimonio pasan a ser los enclaves fundacionales
de la condiciéon humana. Pandora es esa primera mujer, madre de la raza de
las mujeres, y cuna de la ruina para los hombres. Como dice Fontenrose, “the
Pandora myth demand that we look upon Pandora as ancestress of living men
and as archetype of womankind™".

Ahora bien, la mujer es una pena grande que habita entre los pobres hom-
bres mortales que padecen su presencia; presencia que, al mismo tiempo, resulta
necesaria e imprescindible por ese vientre que se convierte en un elemento
de poder y temor simultaneamente, marcando intrinsecamente su duplicidad
estructural.

Ser voraz e insaciable, mas cercano a los animales que a los mortales
hombres, no puede ser la fiel compaiiera del varon en el oikos, a menos de que
encuentre una buena esposa que reivindique a esa funesta raza de mujeres. Ese
ser voraz transgrede las leyes de la prudencia y con su accién cae en el peligroso
territorio de la hybris, sumando dos nuevas marcas identitarias: la transgresion
y el peligro. Pandora misma es un engano, “la Apdte [Engafo] bajo la mascara
de Philotes [Seduccion]™.

8 Zeitlin 1996: 350. Resulta interesante las relaciones entre Pandora y la fundacién del sacri-
ficio en relacion a los lotes que Prometeo le ofrece a Zeus, uno de los cuales reviste la misma
apariencia que Pandora: “Comme la part sacrificielle de norriture offerte aux dieux, Pandore est
belle a I’ extérieur et mauvaise a I’ intérieur”.

? Sissa 1992: 109.

' Fontenrose 1974: 2.

" Vernant 2001: 61.
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Insaciable reseca a su marido, al tiempo que no parece colaborar en la casa,
tal como Pandora que, a pesar de haber sido instruida en las labores, no da
cuenta de tal aprendizaje. La mujer es un castigo, un mal?, encarnando en si
misma todo el estigma del linaje negativo. Las mujeres, Pandora, Afrodita, etc.,
son, asi, hijas de la Noche', pertenecientes al linaje oscuro que se enfrentara al
positivo-masculino. Mujer improductiva, incapaz de convertirse en la synergds,
como si lo haran mas tarde aquellas mujeres jenofonteas que pasen por el corres-
pondiente dispositivo educativo que su condicion natural exige, como forma de
disciplinamiento y correccion. El ndmos debe siempre corregir los aspectos de
la physis.

Los versos que siguen vuelven a poner sobre el escenario de la critica y la
inquietud ciertas marcas de la negatividad que atraviesa al oscuro linaje de las
mujeres, ahora presente en Trabajos y Dias. En este caso, la presencia de la mujer
parece jugarse mas nitidamente en el plano de los hombres, en el de la historia
que atraviesa a los mortales™.

ur| 8¢ yvvn og voov muyootorog EEanatdtw
aipora kwtidAovoa, Teny Sipdoa Katv.

>

06 8¢ yuvaikl ménotde, mémold’ 6 ye pnAnTnoLy.

Que una mujer no te engafie la mente con un vestido entallado,
Parloteando seductora, en busca de tu cabaa:
Quien confia en una mujer, ése confia en ladrones.

(Trabajos y Dias 373-375)

Una primera referencia se inscribe en el universo sexual. Irresistible y seduc-
tora su imagen queda fijada en un vestido entallado que marca seguramente sus
curvas deseables, imposibles de resistir por los varones mortales cautivados por
sus encantos; son estos atributos los que obnubilan la mente, ya que sabemos
que el amor afloja los miembros y oscurece la razén. Cuando esto ocurre el pasa-
porte a las penurias esta asegurado.

La segunda marca obedece a la condicién de la mujer de parlotear sin parar,
interesada en el granero y en la cabafa del varén. “Parloteando seductora” es
la representacién candnica que la mujer arrastra desde tiempos inmemoriales,
aipola kwtidlovoa. La dimension del verbo merece atencion: se trata del par-

12 Marquardt 1982: 288: “Pandora is made to be an evil (kakén) for men”

'3 Marquardt 1982: 284.

' Si bien la intencionalidad del poema se juega en la necesidad humana del trabajo, coinci-
dimos con la interpretacién de Judet de La Combe y Lernould 1996: 308, cuando sostienen que
la presencia de Pandora no esta vinculada a la dimension de la productividad ni que concierne a
la esfera del trabajo, sino que representa “un changement d’ époque aprés une coupure radicale”
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loteo vano de quien no estd habilitado para tomar reflexivamente el logos por
su incapacidad natural. Incipiente particion que a lo largo de la historia hara de
las mujeres seres que pronuncian una palabra menor en su peso y contenido en
relacion con la palabra cargada de sentido de los varones, a quienes pertenece
la reflexién como marca identitaria, a diferencia de la emotividad e impulsivi-
dad femenina, rasgos arquetipicamente femeninos, dificiles de conciliar con el
nomos y fuertemente asociado a la physis.

El final de los versos ubica a la mujer en un lugar que compromete su moral.
Transgrediendo nuevamente el nomos y la actitud ética que impone la ley, la
mujer aparece como un ser predador, rapaz. Este punto la convierte claramente
en una transgresora del nomos que regula las relaciones de reciprocidad ya que
solo el trabajo inscrito en la justicia y la virtud como pilares éticos, puede con-
ducir a la riqueza o al bienestar.

La mujer aparece asi como un ser codicioso, incapaz de colaborar en
aumentar el granero. Su presencia predadora es antieconémica. Quien confia en
una mujer, confia en ladrones. Es la definitiva territorializacion de la mujer en
el indeseable topos de la otredad, marcado por la tenebrosidad temible y amena-
zante. Mujer transgresora de las normas ancestrales, pura emotividad e impul-
sividad que contradice el universo regulado de las pautas de la convivialidad.

Criatura a-cdsmica que con su conducta jaquea el orden social, intima-
mente asociado al orden cédsmico que Zeus como garante dispone y mantiene
desde su poder regio.

La mujer no parece obedecer a las reglas del oikos y un oikos desajustado
trastoca la totalidad del tejido social. No hay distancia entre la normatividad del
hogar y la regulacién de lo socio-cosmico. Es necesario encauzar esa otredad
para que quede integrada en el marco de lo regulado por el nomos. En abso-
luta coherencia con lo vertido por el poeta a lo largo del poema, si la mujer esta
asociada al mal, a la falta y al peligro, entonces su eleccién-instruccion es tema
de preocupacion y constituye un topos sobrecargado de valoraciones, exhorta-
ciones y prevenciones, sobre todo “las que, como Pandora, siembran la destruc-
cion entre los hombres, las que absorben sus esfuerzos y energias, pero resultan
imprescindibles para su reproduccion y placer™.

El modo de encauzar a la mujer es territorializarla en el espacio politico
del oikos como geografia de secuestro. Utilizamos el término en el sentido de
espacializacion, fijacién. La mujer debe ser espacializada en el ambito regulado
del oikos para subvertir sus marcas amenazantes y peligrosas. A partir de la
dimension que el nomos despliega como eje regulativo y normativo, siendo esa
su funcidn capital al interior de las sociedades antiguas, nos resta acompanar
el desplazamiento de la mujer desde esta primera inscripciéon negativa y ame-

1> Placido 1992: 593.
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nazante por su intrinseca peligrosidad, hacia una construccién identitaria de
registro positivo, inscrita en la representacion arquetipica de la buena esposa,
moldeada para co-construir un oikos, a través de una cartografia disciplinaria
de impronta masculina.

NoO TODO ESTA PERDIDO. CONTROL Y DISCIPLINA

wpaiog 8¢ yvvaika Tedv moTi oikov dyeoba,

UM TE TPINKOVTWY ETEWV HdAa TTOAX” dmoleimwy
unt €mbeig paka ToAAd: yapog 8¢ tot dprog ovToG:
1 8¢ yvvn tétop’ HPfwot, méunty 8¢ yapoliro.
napOeviknv 8¢ yapeiv, O¢ k* fiBea kedva idang.
TV 8¢ pdAioTa Yapely, fj Tig 0é0ev £yyv0L vaiet,
TAvTa HAX Apeudwy, Ui yeitooL xappata YRuns.
0V P&V Yap TLyuvatkog &vijp Anilet” duewvov
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A tiempo lleva una mujer a tu casa,

Cuando no te falte mucho para los treinta afos,

Ni se te agreguen muchos mas; pues ése es un matrimonio oportuno.
La mujer tenga cuatro afios de piber y en el quinto se case.

Una virgen desposa, para que le ensefies costumbres respetables,

y principalmente desposa a una que de ti cerca vive,

mirando bien todo alrededor, no sea que desposes motivos de risa para
tus vecinos.

Pues el hombre no se lleva nada mejor que una mujer

buena, ni, en cambio, nada mas terrible que otra mala

al acecho de comida, la que al hombre, aunque sea fuerte,

lo consume sin brasa y lo entrega a prematura vejez.

(Trabajos y Dias 695-705)

La poesia didactica de Hesiodo estd pautando el ndmos matrimonial. El
matrimonio es el kairds de una elecciéon prudente si el varon sabe escoger una
buena mujer dentro del colectivo que, como sabemos, tiene en el imaginario
hesiddico una perspectiva ambigua, y sostener con ella lo que la normatividad
matrimonial exige en el marco del juego de alianzas propias del mundo arcaico.

Los roles pedagdgicos quedan claramente definidos y las edades adecuadas
para la misiéon educativa también. Corresponde al varén doblar en edad a su
mujer porque la combinacién entre la experiencia masculina y la maleabilidad
femenina hardn posible el éxito del dispositivo pedagdgico.

La paideia femenina exige naturalmente un espacio afin a la tarea. Toda
empresa disciplinaria necesita de un topos que garantice la viabilidad de su fun-
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cionamiento. De alli la recomendacion retérica de Hesiodo a su interlocutor: “A
tiempo lleva una mujer a tu casa”. La dimension del verbo dyw, conducir, abre el
mapa de las relaciones de reciprocidad: el varén conduce y la joven se deja con-
ducir en lo que constituye la primera marca del ritual matrimonial. La mujer es
conducida al oikos del varén. La casa se convierte asi en el territorio estratégico
de una construccion subjetiva ajustada al nomos matrimonial.

Esta disimetria de edad conviene teniendo en cuenta el destino que un
matrimonio puede tener ya que puede convertirse en un buen matrimonio o
en un verdadero calvario. Siempre se juega como telén de fondo la asociaciéon
matrimonio-kairds, pues el que acabamos de describir, “ése es un matrimonio
oportuno”.

La eleccién debe ser estratégica porque un mal matrimonio es verdadera-
mente una ruina, un pasaje al dolor y al sufrimiento. La tarea pedagogica de
cuio patriarcal se inicia luego de una nueva advertencia retdrica, “desposa una
virgen”, como el némos indica, y la gesta radica fundamentalmente en ensefiarle
costumbres respetables.

No debe asombrarnos el contenido de la operacion pedagogica. Costumbres
respetables que se asocian con uno de los pilares del késmos hesiddico: la virtud;
aquello capaz de transformar a los varones transidos por la hybris y las costum-
bres no respetables. Sabemos que la areté y la justicia son las bases de la gesta
pedagdgica y transformadora de las identidades.

La eleccién de la mujer es estratégica y constituye el kairds de una vida
honorable porque, de fracasar, el varén puede convertirse en el hazmerreir de
sus vecinos, quebrando con ello su reputacion y buen nombre. El matrimonio
se convierte asi en una institucion que permite el pasaje de la physis al nomos
porque constituye un territorio transido por la normatividad y regulado por las
costumbres asociadas a la mismisima regulacion césmica. Un buen oikos es una
micro estructura de poder que reproduce la normatividad del kosmos.

Elegir una mujer que viva cerca del varén puede constituir un signo de con-
trol si asociamos la advertencia a la posibilidad de que esa mujer sea la que lleva
a la ruina al varén que recibe burlas; “y principalmente desposa a una que de ti
cerca vive”, es el consejo retorico de un poeta preocupado por cubrir todos los
frentes que garanticen una reconstrucciéon moral.

Ya que el matrimonio constituye una valor fundamental en los sociedades
arcaicas como modo de consolidacién del tejido social y debido a que su destino
es incierto a partir de la eleccion de la compaiiera, el tépico constituye un nudo
de preocupacion insistente en la obra hesiddica. Los versos vuelven sobre el tema
cuando el poeta advierte: “Pues el hombre no se lleva nada mejor que una mujer
buena”, reafirmando con ello la idea de la buena eleccién. En este dispositivo
binario que define a la buena esposa en contrapunto con la mala mujer, las carac-
teristicas de esta ultima constituyen una reafirmacion de las marcas femeninas
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por excelencia, inscritas en un linaje nocturno asociado a Noche como potencia
rectora.

Una mujer voraz, animalizada, que vive al acecho de la comida. Mujer-
hybris cuya impulsividad la convierte en un puro gaster, insaciable, pero tam-
bién peligrosa ya que puede jaquear el poder del marido, consumiéndolo. Esto
abre una dimension interesante que se juega en las relaciones de poder entre los
conyuges. La verdadera ruina, asociada al temor, estd marcada por un poder
femenino que se afirma sobre el poder masculino neutralizandolo. Coincidimos
con James Redfield cuando observa que el poder femenino que se sale de su
cauce es, necesariamente, el poder sexual que debilita al poder masculino®.

Una mujer que precipita la ruina y hasta la muerte del varén es la peor
marca de una alianza mal consumada. Frente a ella el oikos se vuelve a-cosmico,
como la polis a-cdsmica cuando se ensefiorea la injusticia a partir de los reyes
devoradores de dones, los dorophagoi. La estructura es la misma; toda forma de
hybris rompe el orden de aquello sobre lo que se asienta, sea la vida personal, la
vida matrimonial o la vida social en su conjunto. Solo la mesura y la prudencia
constituyen fuerzas cosmificantes, a partir de su ajuste al nomos que siempre
restaura los fopoi.

CONCLUSIONES

Nuestro proyecto ha pretendido subrayar la representacion de la mujer en
Teogonia 'y en Trabajos y Dias priorizando una dimensién matrimonial, a partir
de la consolidacion del oikos como estructura normativa y regulativa.

Propusimos una lectura critica, de caracter antropolégico-filosdfico ras-
treando la inscripcion de la buena esposa en el linaje positivo, accion que repara
una primera fijacion femenina en un linaje tenebroso, a partir de su descenden-
cia de Pandora.

El nomos, inscrito en la instituciéon matrimonial, diagrama como eje regu-
lativo y normativo esa posibilidad de reconstruccion identitaria de matriz posi-
tiva que la buena esposa es capaz de sostener.

El mito, como dacién de sentido, inscribe un relato fundacional, significa-
tivo, verdadero y arquetipico, donde la figura del marido, portador de una sabi-
duria natural y de un tipo de poder instituyente, es el artifice de la consolidacién
de la casa como institucién emblematica que el mito de Prometeo define en su
ficcion significante.

16 Redfield 1993: 186.
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REsUMO - Objetivamos neste artigo explorar as possiveis influéncias da prosa legislativa
na constitui¢ao da prosa cosmoldgica de Anaximandro de Mileto, que teria sido, segun-
do Temistio, “o primeiro grego que ousou expor um discurso escrito sobre a natureza”
(806appnoe mp@tog OV lopev EAMvwv Adyov ¢Eeveykelv epl UOEWS GLYYEYPAUUEVOY,
Or. 26 p.383 = DK12A7). Visamos aclarar que nogdes de natureza e de justica estdo
sendo pressupostas nessa cosmologia entdo emergente, considerando que, a0 menos do
ponto de vista lexical, parece fortemente sugestivo serem indefinidas as barreiras entre
a ordem juridica e a cosmica, entre o 4&mbito humano e o natural. Com efeito, é o que
parece ja sugerir a tradi¢ao peripatética ao julgar o linguajar de Anaximandro extrema-
mente poético (momnTikwtépolg oVTws dvopaocty avtd Aéywv) por o milésio empregar
termos considerados do ambito juridico (§i8évar avtd Siknv kal tiowv dANRAOLG TiG
&dwkiag) para explicar os processos ditos naturais de geragdo e corrupgdo (i) yéveoig
¢07TL TOTG 000, Kail TNy @Bopav ig TadTa yiveoBar, Simpl. in Phys. 24.13-25 = DK12B1).

PALAVRAS-CHAVE - Anaximandro, natureza, leis escritas, cosmologia, pré-socraticos.

ABSTRACT - In this paper, we intend to explore the possible influences of legislative
prose in the Anaximander’s cosmological prose construction, who would have been,
according to Themistius, “the first Greek who dared to expose a written discourse
about nature” (¢0d&ppnoe mp@tog @v {opev EAAvwv Aoyov éEeveykelv mept pvoewg
ovyyeypappévoy, Or. 26 p. 383 = DK12A7). Our aim is to clarify which notions of natu-
re and justice are assumed in its emergent cosmology, considering that, at least from the
lexical point of view, it seems strongly suggestive to be undefined the barriers between
the legal and cosmic order, between the Human and the Natural. Indeed, this is what
the peripatetic tradition seems to suggest by judging Anaximander’s language extremely
poetic (monTikwtépolg obTwg dvopacty avta Aéywv), since he would use legal terms

! Este trabalho foi realizado durante uma missdo de estudo financiada pela CAPES -
Coordenagao de Aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior do Ministério da Educagdo do
Brasil, através do Programa CAPES/Cofecub (Edital n° 19/2014, projeto n° 841/15, processo
88881.144785/2017-01), no Centre Léon Robin e na Sorbonne Université (antiga Paris IV).

https://doi.org/10.14195/978-989-26-1839-5_3 53


mailto:luanreboredo@yahoo.com.br
https://orcid.org/0000-0002-3192-2900

A Natureza no Tribunal das Leis: hipéteses sobre as influéncias das leis escritas. ..

(8186var avta Sikny kai tiow dAARAoLg TG adikiag) to explain the natural processes of
generation and corruption (1} yéveoic ¢éoTt Toig oo, kai THv eBopav eig TadTa yiveabal,
Simpl. in Phys. 24. 13-25 = DK12B1).

KEYWORDS - Anaximander, nature, written laws, Cosmology, Pre-Socratics.

Segundo uma formula¢do que remonta a Temistio, Anaximandro teria
sido, até onde sabemos, o primeiro grego que ousou (¢0dppnoe) expor um dis-
curso escrito sobre a natureza (mepl QUoewG ovyyeypapuévov)?, na longinqua
Mileto do século VI a.C. Malgrado sua ousadia, seu escrito se perdeu e dele s6
nos restou, além de diversos testemunhos, uma breve cita¢do indireta de exten-
sao discutivel — o chamado fragmento DK12B1 —, preservada no Comentdrio a
Fisica de Aristételes do neoplatonico Simplicio (in Phys. 24. 13-25). Olof Gigon®
acreditava que o livro ja tinha praticamente se perdido na época de Platdo,
sendo Aristoteles quem teria buscado e redescoberto as obras dos antigos phy-
sikoi. Afinal, ao contrdrio de Tales, Anaximandro e Anaximenes nao sao nomi-
nalmente citados antes de Aristdteles. Mas desde que se encontrou o nome de
Anaximandro no catdlogo da biblioteca do gindsio de Taormina* na Sicilia —
em uma inscri¢do que data provavelmente o século II a. C. —, sabemos recente-
mente que seu escrito ainda estava disponivel em época relativamente recente,
fazendo plausivel a historia segundo a qual Apolodoro teria encontrado uma
copia daquele escrito. Didgenes Laércio® nos relata, com efeito, que Apolodoro
estabeleceu que Anaximandro teria 64 anos em 547/6 a. C., o que leva Burnet a
crer que ele teria encontrado naquele escrito “alguma indicagdo que lhe permi-
tisse estabelecer sua data™. Fato é que este testemunho nos da igualmente uma
preciosa informagéio sobre a composigdo desse escrito, a saber, que Anaximandro
teria feito uma exposi¢do sumaria (kepaiaiwdn trv ékOeowv) de suas opinides’.
Mas, a crer no conjunto da doxografia referida a Anaximandro, o contetido de

2 Cf. Them. Or. 26. 317¢ (DK12A7): [Avadipavdpog] ¢é0dppnoe np@tog dv iopev EAMvwy
Noyov eEeveykelv mept puoews ovyyeypaupévov. Teopompo, no entanto, atribui a Ferécides —
contemporaneo mais jovem de Anaximandro — a primazia de ter sido o primeiro a escrever
(grdpsa) sobre a natureza entre os gregos. Cf. D. L. 1. 116. 2-4 (FGrH 115 F 71): to0t6v ¢not
@eomopnog TP@OTOV TEPL PUOEWS Kol OV EAANOL ypdyad.

* Cf. Gigon 1985: 47-48, e ainda Guthrie 1962: 72-73, que o subscreve.

* Cf. Blanck 1997: 247.

> Cf. D. L. 2. 2. 4-8 (DK12A1): [...] AnoArd6d@pog 6 Abnvaiog: O¢ Kol enotv avtov v Toig
Xpovikoic 16 Sevtépe £1el Tfic TEVINKOGTHC OY8oMe OAMUMIAS0g £TdY Elvat EEKOVTA TETTAP®Y
Kol pet’ OAiyov tedevtiioon (akpdoovtd i pdhota kotd [Tolvkpdatny TOv ZAHov TOPavvov).

¢ Burnet 2006: 66.

7 Cf.D.L.2.2.3-4 (DK12A1): Tov 8¢ dpeokovtwy avtd nemointat kegahawwdn iy ékBeoy,
1) oV TepLETLXEV Kot ATTOANOSwpog 6 ABnvaiog.
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seu escrito® tinha um leque extremamente abrangente: descrevia todo o pro-
cesso de formagdo do mundo (incluindo dos astros celestes, da terra e dos seres
vivos); apresentava uma explicagdo para o eclipse solar e o lunar, bem como para
diversos eventos meteoroldgicos; exibia um mapa-mundi, desenhando os con-
tornos da terra e do mar; além de formular, dentre outras coisas, uma engenhosa
astronomia geométrica’ que pela primeira vez postulou a distincia, a grandeza
e ordem dos corpos celestes. Uma astronomia que, dilacerando a ideia de uma
aboboda celeste rigida e metalica em diversos anéis celestes dispostos na profun-
didade do espa¢o, forja a propria ideia de espacialidade.

Ao ousar expor por escrito seu /ggos sobre a natureza, Anaximandro for-
jou um livro com novos contetidos e, por conseguinte, com uma nova forma de
expressio, a prosa de uma syngraphé. A Mileto do VI a.C. vé nascer assim pela
primeira vez entre os gregos o uso literario da prosa. Recentemente, para além
do Fedro de Platdo, uma série de trabalhos'’ nos estudos pré-socraticos tem reco-
locado a questdo da relagdo entre a reintroducio da escrita na Grécia — alias,
particularmente, da prosa escrita — e a emergéncia daquilo que ficou conhecido
por “filosofia”. No caso de Anaximandro e mesmo de Ferécides, trata-se de se
perguntar, para citar a formulagdo de Maria Sassi, quais “elementos da prosa
escrita existente poderiam lhes parecer tteis ao particular discurso que dese-
javam construir”, afinal, por mais inovador que seja o contetido e os objetivos,
“teriam que se inspirar em algum modelo™.

Ora, apesar de controverso, estima-se que a escrita teria sido reintrodu-
zida na Grécia em meados do século VIII a. C. Inicialmente, teria sido empre-
gada para motivos privados, como dedicatérias, declaragdes de propriedades e
outros usos de carater informativo'2. Um século depois, ja no século VII a. C., a
prosa era empregada em tratados técnicos, de arquitetura, e, claro, na publicagdo
escrita de leis. Parece sugestivo que Anaximandro tenha sido influenciado, em
sua descrigdo de um cosmos regido por proporg¢des e medidas, pela leitura de tra-

8 Ou escritos, no plural. O verbete da Suda sobre Anaximandro nos relata que Anaximandro
“teria escrito ‘Sobre a natureza, ‘Mapa da terra, ‘Sobre as estrelas fixas, ‘A Esfera’ e outras coisas”
(ypaye Iept pvoewg, TG mepiodov kai ITept v dmhavdv kai Zeaipav kai dAla tvd, DK12A2).
Nao se trata, no entanto, de titulos (possivelmente inexistentes na época de Anaximandro), mas
de conteudos. Nesses termos, pode-se supor, com Heidel (1921: 241), que a lista que a Suda nos
apresenta ndo sao diversas obras, mas o contetido de uma tnica, dado que, na auséncia de titu-
los, os alexandrinos costumavam descrever em seus catdlogos os proprios contetidos das obras.

° Essa hipdtese, magistralmente desenvolvida por Vernant na década de sessenta em uma
série de artigos recolhidos em Mythe et pensée chez les Grecs (1965; trad. bras. 1990), remonta
a Eudemo, citado por Simplicio in Cael. 441.1 (DK12A19): Ava&ipavSpov mpwtov OV mepi
peyefdv kai dnootnuatwv Aoyov edpnkdtog, ws EBdnuog [fr. 95 Sp.] iotopel v Ti¢ Béoewg
14k eig Tovg Iubayopeiovg TpdToUG dvagépwy.

10 E.g. Laks 2001, Long 2005, Sassi 2006 e 2015, Caballero 2008.

" Sassi 2015: 131.

12 A esse respeito, cf. Gagarin 2003: 64-65.
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tados de arquitetura®, como parece indicar a imagem que ele faz da Terra como
uma coluna' pairando sem suporte no centro do universo®. Afinal, supde-se
que esses tratados continham, “mais do que um sistema de reflexdes tedricas, os
procedimentos praticos seguidos na construgdo do edificio, mediante esbogos
e elencos de medidas e proporgdes ou mesmo descri¢oes de especiais nogoes
técnicas (por exemplo, para levantar as colunas)™. A despeito disso tudo, tra-
ta-se de uma hipdtese que tem sido posta em suspenso em favor da hipdtese
segundo a qual Anaximandro estaria sendo fortemente influenciado pela prosa
legislativa. Afinal, apesar da existéncia de tratados de arquitetura serem bem
atestados por Vitravio", também esses tratados se perderam e de seus contetidos
s6 podemos fazer conjecturas indiretas. Das leis escritas do periodo arcaico, no
entanto, temos alguma documentagiao que pode ser diretamente cotejada com o
chamado fragmento DK12B1 encontrado em Simplicio, a fim de avaliar as hip6-
teses recentes acerca das possiveis influéncias da prosa legislativa sobre a prosa
cosmoldgica de Anaximandro — objetivo deste artigo. Trata-se de uma hipotese
que tem sido colocada nos tGltimos anos por diversos autores como Laks e Sassi,
na esteira de diversos estudos que, explorando a conexdo entre escrita e lei na
Grécia, tentam determinar o papel da legislagdo escrita no desenvolvimento da
polis grega.

As primeiras inscrigées (na grande maioria, inscri¢des legais) come-
cam a aparecer na Grécia por volta da segunda metade do século VII a.C., um
século apos a introdugédo da escrita e um século antes da publicag¢do do livro de
Anaximandro. Se aceitarmos a hipotese de Gagarin, ja nesse periodo, arcaico,
0s gregos comecaram a distinguir entre as leis enquanto texto escrito das demais
regras e normas, a crer nos nomes que os gregos arcaicos escolheram para
nomear suas leis, vale dizer: [i] thesmof (literalmente, “aquilo que esta estabele-
cido”), [ii] rheétd (“aquilo que foi dito”) e [iii] grdphos ou grammata (“aquilo que
esta escrito”)'®. SO a partir do século V, em Atenas, o plural da palavra némos
(hoi némoi) teria passado a designar as leis escritas de uma comunidade, pos-
sivelmente para fazer parecer que essas leis provinham de regras costumeiras e

1 £ o que parece sugerir Robert Hahn 2001.

14 Cf. Aet. 3.10. 2 (Ps.-Plut. = DK12A25): Ava&ipavdpog Mibwt kiovt THv yiv mpoogepi.

1> Cf. Hipp. Ref. 1. 6. 3 (DK12A11): thjv 8¢ yfv eivau petéwpov OO pndevog kpatovpévny,
pévovoav 8¢ S tiv opoiav tavtwy andotaoty. E ainda, Arist. Cael. 295°13-16 (DK12A26): eiot
8¢ Tveg ol S1d TNy OpodTNTA QactvadTV [sc. yijv] pévery, domep T@v dpxaiwy Avadipavdpog.
paAAoV pev yap ovbev dvw fj kdtw fj eig & mMAdyla @épecBal mpoorkel TO €mi TOD pECOUL
idpvpévov Kkal Opoiwg TPoOg Ta Eoxata €xov- dpa & ddvvatov eig Tavavtia moleloBat T kivnow,
boT’eE dvaykng pévery.

16 Sassi 2015: 131.

17 Cf. Vitr. De arch. 7, Praef. 12; e De arch.10. 2. 11-12.

18 Cf. Gagarin 2003: 68-69, e ainda Gagarin & Woodruft 2007: 7.
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ndo haviam sido impostas por um legislador”. Parece significativo entdo que,
ao escrever leis e as nomear como 0s gregos nomearam, a escrita cumpriu neste
contexto uma fun¢éo fundamental na construgdo da propria ideia das leis como
uma categoria especial de regras. Afinal, trata-se de regras que eram inscritas em
pedras e publicamente disponiveis a vista de todos, de modo que, pela primeira
vez, a escrita passa a ter uma dimensao publica. Nesse sentido, como defendido
por Rosalind Thomas (1996), a publicagdo de leis escritas conferia autoridade aos
que possuiam o poder na comunidade nio tanto meramente por serem escritas,
mas por serem inscritas e mostradas publicamente, ndo raras vezes de forma
monumental e em lugares com significados especiais®. Aquilo que esta escrito
seria assim tanto para ser lido quanto para ser visto e, portanto, exibiria a vali-
dade geral e duradoura das leis. Seria dessa impressdo visual, publica, que se
originaria a autoridade das leis*.

Além de fortalecer a autoridade de quem exercia o poder, as leis escritas
teriam contribuido para o fortalecimento da ideia de que hd uma institui¢do
— a pdlis — que seria mais permanente e impessoal®?. E a partir desses dois
supostos efeitos das leis escritas — isto é, (i) o fortalecimento da autoridade e
(ii) o desenvolvimento de formula¢des impessoais — no contexto da pdlis grega,
que se tentou estabelecer uma influéncia da prosa legislativa sobre a prosa cos-
moldgica. Raul Caballero, por exemplo, viu uma estreita relagdo semiotica entre
a syngraphé da prosa primitiva e a prosa dos textos legais talhados em pedra.
Para ele, a syngraphé nio foi somente um mero suporte a exposi¢ao oral, mas
“aspirava petrificar de imediato como expressdo lapidar de uma lei universal e
de uma ordem césmica regida por normas tao coercitivas como as leis da cida-
de”*, como se Anaximandro fosse quase um fisico newtoniano avant la lettre
que postulasse uma “lei universal” cdsmica, ainda que seja dificil supor tal ideia
de universalidade se cada cidade grega tinha sua propria lei.

Outro problema com esse tipo de leitura é que, se as leis escritas na Grécia
tinham um carater forcosamente publico, o livro de Anaximandro possivel-
mente ndo. Quer dizer, temos pouquissimas informagdes sobre o publico ao qual

¥ Cf. Gagarin & Woodruff 2007: 8. Bem entendendo que, em geral, nenhum desses termos
incluiria aspectos que poderfamos categorizar como processo legal (p. ex., corte, processo,
julgamento). O termo mais proximo para processo legal seria, primeiramente, o termo diké e,
posteriormente, dikaiosyne.

2 Cf. ainda Gagarin 2003: 70, que subscreve Rosalind Thomas, pensando, porém, a
escrita enquanto objeto de visdo e enquanto objeto de leitura ndo como fungdes opostas, mas
complementares.

21 Apesar de a fixagdo escrita das leis ser uma reivindicagdo da democracia, Gagarin (2003:
71) destaca que ela ndo é exclusividade de Atenas; ela ¢ atestada em Gortina, por exemplo, onde
se tinha um governo oligarquico.

22 Cf. Sassi 2006: 132.

# Caballero 2008: 3 (nossa tradugao).
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o livro se destinava®. Mas ¢ dificil acreditar que o livro se direcionava a um
publico mais amplo quando consideramos os contetidos complexos e novos que
o compunham. E muito mais sugestivo que se tratasse de um publico restrito,
quer no interior de uma residéncia privada, quer em um circulo politico — ja
que a confecgdo de um mapa talvez tivesse uma fungédo politica e pratica. De
qualquer forma, é uma questdo em aberto que depende muito de se compreen-
der se a syngraphé era objeto de performances orais, ptiblicas ou nio.

Maria Sassi tem uma formulagdo um pouco mais refinada a respeito das
influéncias das leis escritas na prosa cosmoldgica. Para ela, Anaximandro esta-
ria “buscando conferir a prépria intui¢do da ordem cosmica a forga impositiva
de uma norma juridica”, utilizando “médulos formais ja praticados na expresséo
assertiva e impositiva de artigos de lei”®. De fato, parece ser a hipotese mais
proficua na medida em que esses mddulos formais das legislagdes escritas pode-
riam ser diretamente confrontados com as formulagdes do que nos sobrou do
escrito de Anaximandro: um “fragmento” citado por Teofrasto e recopiado por
Simplicio em seu Comentdrio a Fisica de Aristételes. Trata-se de um texto®® que

2 Sobre a questdo do publico na prosa filoséfica no século VI a. C., cf. Gheerbrant 2017:
727-738, que apresenta trés interpretagdes principais para o problema, associado com a questao
da composicdo dos tratados em prosa, vale dizer: [i] eram destinados a um circulo restrito de
um autor e seus discipulos, se a escrita de tratados em prosa na época arcaica tinha uma fungao
hypomnematica, constituindo nada mais de que uma série de notas e observagdes; [ii] eram
destinados igualmente a um circulo restrito de especialistas (ndo necessariamente entre mestre
e discipulos), se a prosa dessa época tinha uma natureza técnica; ou se, ao contrario, [iii] eram
destinados a um puiblico amplo de nao-especialistas, se a prosa fosse nada mais do que um meio
que permitiria a difusdo de um conteudo a todos compreensivel.

> Sassi 2015: 134.

¢ Notadamente, Simpl., in Phys. 24. 13-25 (DK12A9 + DK12B1):

Tov 8¢ &v kai kivodpevov kal dretpov Aeyovtwv Avakipavdpog pev Ipafiddov Mikfotog
Oalod yevopevog S1adoxog kai padnTig dpxnv Te Kai oTolxelov elpnke TOV SvTwy TO dmelpov,
TpOTOG TovTO Tovvoua kopiooag Tig apxfg. Aéyet & avTiv wite. Bwp prte A0 T T@OV
Kahovpévwy elvat atotxeiwy, AN’ Etépav Tva @ooy dmelpov, €€ fG dravtag yiveobat Tovg
0bpavodg Kai ToLG €v avToig KOOHoLG €€ OV 8¢ 1) yéveoic €0t Toig ovat, kal TV gBopav ig
TadTa yiveohat katd 10 xpewv- Siddvat yap adta Sikny kai tiotv AAARAoLG TG adikiog katd ThHv
100 xpovov Ty, momTikwTépolg obTwg dvopaoty adtd Aéywv- Sijhov 8¢ &TL Ty €ig dAANAa
peTafoAnv T@V TeTTdpwv oTolxeiwy 00Tog Beaodpevog ovk NEiwoev €v Tt TodTWV Dokeipevoy
notfjoat, AANE Tt EAAo apd TadTa. 00TOG 88 00K dANoLoVLHEVOL TOD GToLKElOL THY Yéveawy ToLeL,
AN’ dmokpvopévwy TOV Evavtiwy Sid TAg wdiov KIVioEws.

Dentre os que disseram [ser] uno, mével e interminavel, o milésio Anaximandro — filho de
Praxiades, sucessor e aprendiz de Tales — afirmou que a origem e também o elemento dos entes
era o intermindavel, sendo o primeiro introdutor deste termo como origem. E diz que ela néo é
dgua nem nenhum outro dos chamados elementos, mas certa natureza interminavel diferente,
da qual se geram todos os céus e os arranjos dentro deles; dos quais, ainda, hd a geragdo dos
entes e a ruina se gera para os mesmos, segundo a necessidade; pois eles se ddo alternadamente
justica e retaliagdo pela injustica, segundo a disposi¢do do tempo — dizendo deles deste modo
com nomes poeticissimos. E evidente que, tendo observado a transformagio alternada dos qua-
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despertou inumeras querelas dado os inimeros problemas que comporta, a
comegar pela extensdo do chamado fragmento, em realidade uma citagao indi-
reta que integra uma longa e tortuosa frase repleta de termos anaféricos cujos
referentes sdo dificeis de identificar. Nos concentraremos aqui*, no entanto, ape-
nas na ora¢ao que contém as formulacoes que podem ser objeto de comparagdo
com o que nos sobrou das leis escritas do periodo arcaico. Vale dizer, nos con-
centraremos na expressao Katd 10 xpewv e, em especial, na oragdo Si86vat yap
avta Siknv kat tiowv dAAARAoLg TAG ddikiag katd v Tod Xpovov Takwv. Trata-se
de uma justificativa do por que necessariamente ocorre geragéo e corrupg¢io dos
entes de acordo com a tdxis do tempo. Quer dizer, ha a geragio e a corrupgao dos
entes pois eles (os elementares poderes opostos)?® se ddo alternadamente dike e
tisis pela adikia cometida — segundo a disposi¢do do tempo, segundo a tdxis do
tempo. Toda essa fraseologia é descrita por Teofrasto como sendo extremamente
poética, na medida em que trata da metabole, das transformagdes naturais, em
termos de justiga e injustica. E é justamente essa fraseologia dita poética que nos
permitiria a comparagédo direta com os “modulos formais” das inscri¢oes legais
de que falava Sassi.

De partida, a expressdo katd 10 Xpewv fica de lado na comparagéo, dado
que ndo a encontramos em nenhuma inscrigdo legal que temos, ainda que o
termo xpéov (com vogal breve) seja frequentemente encontrado em inscrigdes
sepulcrais, em referéncia ao destino da vida reservado a um individuo. Quanto
a expressao di86vat Tiowv, como a propria Sassi destaca®, tampouco encontra-
mos nas inscri¢des legais o termo tisis (que pode ser traduzido por “retaliacdo”,
“castigo” ou mesmo como “vinganc¢a” em certos textos). Trata-se de um termo
presente muito mais em Homero, por exemplo. Restaria, portanto, a expressio
Sd6var diknv.

Na Atenas do periodo classico, diké indicava normalmente a causa proces-
sual ou a propria organizagdo de uma disputa, em geral relativa a propriedades®.
Mas este termo tem uma longa histdria e ja esta presente em Homero e Hesiodo,
mas nio na estrutura que encontramos no fragmento de Anaximandro. Em
associacdo com o termo adikia, s6 o encontramos a partir de Herodoto e Esquilo,

tro elementos, nao considerou fazer nenhum deles de substrato, mas outra coisa diferente deles.
Nao fez da geragdo uma alteragdo dos elementos, mas uma separagao dos contrérios através do
movimento eterno. (tradugao nossa)

¥ Para uma discussdo detalhada, remeto a minha dissertagido de mestrado (Reboredo 2016).

% A identificagdo do referente do pronome demonstrativo plural autd na expressio Stdovat
yap adta Sikny kai tiow ¢é feita a posteriori e se deduz a partir da frase seguinte: Sfjhov 8¢ 6tL Thv
elg GAANAa petaPolrv T@V TeTTdpwy oToteiwv 00ToG Beacdpevog ovk NEiwoev €v Tt ToVTWV
vrokeipevov motfjoat, AANG Tt GANo mapd TadTa. 00Tog 8¢ ovK dANolovEVoL TOD aTotKEloV TV
yéveowv molel, dAN” dmokpvopévwy T@v évavTtiov dii TAg ddiov Kivioewg.

» Cf. Sassi 2015: 134.

¥ Cf. igualmente Sassi 2015: 134.
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onde adikia (em genitivo) designava normalmente um ato ofensivo a ser levado
ajuizo e dike (acompanhado do verbo didomi) indicava a acio legal de compen-
sa¢do que determinava o pagamento ou o ressarcimento de determinado litigio.
Assim, por exemplo, em Heroédoto:

Obtw pevTodv ég Alyvntov dmkéoBal Aéyovat Ilépoat, odk @G EAANveg, kai
T@OV AdKkNpdtwv TpdTov T0dTOo dpar petd 8¢ tadta EAAvov Tivag (o0 yap
éxovat tobvopa annynoacbal) gaoct tiig Powvikng ¢ Thpov mpooaxOVTOG
apmdoat tod Pacthéog v Buyatépa Evpwnny: einoav & &v odtot Kpijteg.
Toadta pev & {oa mpog ioa ot yevéaBar petd 8¢ tadtaEAAnvag aitiovg trig
Sevtépng adiking yevéoBat. Katamhdoavtag yap pakpfi vit ég Alav te Ty
KoAyida kai ¢ni @aowv motapdv, évBedtev, Srampniapévovg kai @A a t@v
elvekev dmikato, apmacat Tod Pacidéog thyv Buyarépa Mndeinv. ITépyavta
8¢ 1ov KoAxwv Pacthéa ég v EANASa kfjpuka aitéetv te Sikag TG apmayfig
Kal amattéety Ty Buyatépa- Tovg 8¢ dokpivacat wg 008E ékelvot Todg Thg
Apyeing €8ocdv ot Sikag Tig dpmayic: o0 Gv avTol daoety ékeivolol.

Deste modo contam os Persas que Io chegou ao Egito, e ndo daquele que
dizem os Helenos. Asseguram também que esse foi o primeiro dos agravos
[&dinudTwy mp@Tov] cometidos. Na sequéncia destes acontecimentos, dizem
eles, alguns Helenos, de que ndo souberam especificar o nome, aportaram
a Tiro, na Fenicia, e raptaram Europa, a filha do rei. Talvez se tratasse de
Cretenses. Postos deste modo uns e outros em plano de igualdade, os Gregos
tornaram-se depois culpados [aiTiovg] de uma segunda ofensa [&dikirg].
Navegaram em uma longa nau até o rio Fasis e dali, apos concluir a missdo
porque tinham ido, raptaram a filha do rei, Medeia. O rei de Colcos enviou
um arauto a Hélade a pedir justica [Sikag] pelo rapto e a reclamar a filha. Os
Gregos responderam que nunca eles lhes tinham dado satisfacdo [dixag] do
rapto de Jo, a Argiva, e portanto também néo lha concediam [Swoerv] a eles.™

Assim, igualmente, em Esquilo:

{KPATOZX}

X0Bovog pev ¢g TnAovpov fikopev médov,

Zk00nv &g olpov, dPpotov eig Epnpiav.
“Hepaiote, ool 8¢ xpr) péhelv EmoToldg

dc ool matnp €@eito, TOVSE TPOG TETPALG

bYNAokpnUvVoLG TOV Aewpyov dxpdoat 5
ddapavtivwv deaudv év dppnkTolg médalg.

T0 00V yap dvBog, mavtéxvov Tupog oélag,

Ovntolol kKAéYag dmacev- To1dodé Tot

31 Hdt.1. 2; trad. Ferreira & Silva 2002: 55.
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auapTtiag oge 8¢t Beoic dodvat Sikny,
@G av 818ax0f v Alog Tupavvida 10
oTépyety, pthavBpwmov 8¢ mavecbat TpomoUL.

PODER - Termina o mundo e chega a terra cita:

homem nenhum, deserto inacessivel.

deves cumprir a risca, Hefesto, o édito

paterno: aprisionar o criminoso

com fortes cabos de ago no rochedo 5
ingreme. Ele roubou a tua flor

— brilho igneo, matriz de toda técnica —,

passou-a a mdos humanas. Tal afronta [auapTtiag]

aos imortais requer castigo duro [Sodvat Siknyv].

Que aprenda a dar valor a voz de Zeus 10
e refreie seus gestos filantropicos™

Encontramos, portanto, colocando Anaximandro, Herédoto e Esquilo em
paralelo, a seguinte estrutura: Sidovat diknv seguida de um genitivo que expli-
cita a ofensa cometida e um dativo explicitando quem foi ofendido e a quem se
deve restituicdo:

quem foi ofendido

acdo legal de ofensa e a quem se deve
compensacao cometida restituicao
[6186var T [gen.] [dat.]
ANAXIMANDRO  O186vat Sikny ko tioty TG adikiag aAAhotg
EsquiLo dodvau diknv apaptiag Beoic
HeréDOTO €dooav dikag TG apmayng éketvolol

Entretanto, ja no periodo arcaico encontramos o termo Siknv associado ao
verbo didwpt, sem os demais membros desta construgéo, expressando o pronun-
ciamento de uma sentenga. Assim, por exemplo, em Hesiodo:

ol 8¢ Sikag eivolot kai ¢vdnpotot Sidodowy

iBelag kai pn Tt mapekPaivovaot Swkaiov,

Toiot TéOnAe MO, haotl §” avledowy év av Ty
eipnvn § ava yijv kKovpoTtpo@og, 00dE ToT adTolg
apyaAéov mOAepov TekpaipeTal evpvoma Zevg:

Os que para estrangeiros e conterraneos ddo sentencas [dikag §i8odotv]
retas, e em nada se desviam do justo,
para esses a cidade prospera e nela o povo floresce;

32 Prom.1-11; trad. de Trajano Vieira (in Almeida & Vieira 2007: 143).
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na terra vigora a Paz nutriz de jovens, e jamais para eles
Zeus que vé longe reserva a penosa guerra.*

Charles Kahn acreditava, no entanto, que a expressao Stdovat diknv em
Anaximandro designaria ndo o ato de proferir um julgamento (render judg-
ments)** — como se encontra em Hesiodo —, mas, enquanto expressio idio-
matica, designaria o ato de punicdo (punishment) ou de reparacio (making
amends)*. No entanto, contra essa ideia de que did6vat Siknv encontrada no
fragmento de Anaximandro seria uma expressdo idiomdtica para expressar
reparag¢do ou puni¢do, Guariglia argumentou®® que a mesma expressao no plural
(8186var / dodvau dikag)* reconhecidamente significa “conceder juizos”, ja que o
verbo Sidwt teria aqui 0 mesmo sentido de quando traz por objeto substantivos
abstratos como viknyv e k0dog, isto é, “conceder, outorgar”. Assim, mesmo em
Anaximandro, a expressdo didoval diknv expressaria um “direito formular™,
significando o ato de sentenciar, de formular um juizo. Enquanto expressio de
um direito formular e, portanto, oral, o termo diké em Anaximandro designa-
ria entdo a sentenca proferida ou o proprio juizo formulado. Dai, por exemplo,
poder ser entendida em geral como a resolugio, a solugado de um conflito.

Podemos observar, a titulo de exemplo, o aspecto eminentemente oral das
disputas antes da emergéncia da legislacao escrita se tivermos em vista, por
exemplo, a famosa cena do escudo de Aquiles no Canto 18 da Iliada:

"Ev 8¢ dVw moinoe moAelg Leponwy dvBpwmnwv [490]
KAAGG. €v Tf) Hév pa yapol T €oav eilamivat Te,

VOp@ag § ék Bahdpwy daidwv Vo Aapmopevawy

nyiveov avd dotv, ToAvg & Duévalog dpwpel:

Kovpot § opxnotipeg édiveov, €v § &pa Toioty

3 Op. 225-229; trad. Moura 2012.

* Cf. Kahn 1960: 169. Kahn destaca ainda que o equivalente hesiddico de “fazer repara¢ao”
(making amends) seria Siknv mapacyeiv (Hes. Op. 712).

» Cf. sy, s.v. Sikn, 1v. 3: “the object or consequence of the action, atonement, satisfaction,
penalty, Siknv éktivery, Tivery, Hdt. 9. 94, S. Aj. 113: adverbially in acc., Tod Siknv naoxeig 1ade;
A. Pr. 614; freq. Siknyv or Sikag Stdovar suffer punishment, i. e. make amends (but Sikag d., in A.
Supp.703 (lyr.), to grant arbitration); Sikag Stdovau Tvi Tivog Hdt. 1. 2, cf. 5. 106; [...]”

* Cf. Guariglia 1966: 135.

37 Cf. Benveniste II, 1969: 110 [traducdo brasileira II, 1995: 112]: “As dikou sdo de fato as
férmulas de direito que se transmitem e que o juiz deve conservar e aplicar”.

¥ Guariglia (1966: 135 n. 128) se remete, como exemplo, as passagens homéricas I. 19. 204
eIl. 11. 397, além do léxico LsJ, s.v. Sidwp, 11.

¥ Cf. Benveniste II, 1969: 107 [trad. brasileira II, 1995: 109]: “O latim disco e o grego ik
impdem a representacio de um direito formular, determinando para cada situagdo particular
o que se deve fazer. O juiz — hom. dikag-noAog — é aquele que tem a guarda do conjunto de
formulas e pronuncia com autoridade, dicit, a sentenga apropriada.”
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avlol oppLyyég Te Porv £xov- al 8¢ yvvaikeg [495]
iotapevar Bavpalov éni tpoBvpototy EkaoTn.

Aaoi & eiv ayopi) éoav dBpdot- EvBa St veikog

wpwpet, Vo § &vdpeg Eveikeov eiveka mOLVTG

avopog amoeOipévov- 6 pev ebxeto mavt dmododvat

e meadokwy, 6 § dvaiveto undev éAéabal: [500]
duew & iEoOny éni lotopL melpap éréoda.

Aaoi 8 dpoTépoloty EmMNmuov AUi§ dpwyoi:

Knpukeg 8 dpa Aaov €pritvov- oi 8¢ yépovteg

elat’ ¢mi Eeotoiot AiBoig iepd €vi khKAw,

okfinTpa 8¢ knpvKwv &v X€pa” EXOV NEPOPWVWV- [505]
Tolow énert’ fjiooov, dpoPndic 8¢ Sikalov.

keito & dp’ €v uéooolot Svw xpvooio Tahava,
@ dopev O¢ peta toiot Siknv iBOVTata eimot.

E fez duas cidades de homens mortais, [490]
cidades belas. Numa havia bodas e celebracgoes:

as noivas saidas dos tdlamos sob tochas lampejantes

eram levadas pela cidade; muitos entoavam o canto nupcial.

Mancebos rodopiavam a dangar; e no meio deles

flautas e liras emitiam o seu som. As mulheres [495]
estavam em pé, cada uma a sua porta, maravilhadas.

Mas o povo estava reunido na dgora; pois surgira af

um conflito e dois homens discutiam a indenizag¢io

por outro, assassinado. Um deles afirmava ter pagado tudo,

em declaragdes ao povo; o outro negava-se a aceitar o que fosse.  [500]
Ambos ansiavam por ganhar a causa junto do juiz.

O povo incitava ambas as partes, a ambas apoiando.

Os arautos continham o povo; mas os ancidos

estavam sentados em pedras polidas no circulo sagrado,

segurando nas maos os cetros dos arautos de voz penetrante. [505]
Com eles se levantavam e julgavam um de cada vez.

Jaziam no meio dois talentos de ouro, para serem dados

aquele dentre eles que proferisse a senten¢a mais justa.*’

O quadro ¢ conhecido: dois litigantes disputam na agora, um afir-

mando (ebxeto), outro negando (&vaiveto); o povo incitava ambas as partes,
a ambos apoiando (&nfimov); ancides julgavam (Sika{ov) com voz penetrante
(Mepo@wvwv); e, no fim, o prémio de dois talentos ia para quem falasse a melhor
solugédo (Sixnv iBOvTata)*.

10 11. 18. 490-508; trad. Lourengo 2013.
! Para detalhes sobre este e outros exemplos, cf. Gagarin 2003: 60-62.
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Por tudo isso, parece ser mais sugestivo associar Anaximandro com a tradi-
¢do poética do que com a prosa legislativa, afinal, os “mddulos formais” empre-
gados por Anaximandro de que falava Sassi parecem muito mais devedores dos
procedimentos juridicos descritos na tradi¢do poética, eminentemente oral, do
que das inscrigoes legislativas talhadas em pedras e em prosa. Exceto talvez se
consideramos a expressdo katd Tiv 100 Xpdvov té&lv. Ndo a encontramos em
nenhuma inscrigdo legal; no entanto, aproximando o substantivo té&&ig do verbo
TaooeLy (este sim associado ao termo xpovog), Sassi*? argumenta que os textos
legais contém referéncias significativas ao fator tempo. Por exemplo, a preocu-
pacdo de se evitar o uso de certos recursos antes de transcorrer determinado
periodo; ou, o que era ainda mais frequente, encontramos, atribuido a érgéos
judicidrios competentes, a prerrogativa de se fixar determinados prazos para a
restitui¢do de um empréstimo, o pagamento de multas ou o ressarcimento de um
lado. Teriamos, portanto, um ponto de convergéncia entre natureza e lei. Assim
como processos juridicos ndo poderiam ocorrer fora de uma certa ordem, do
mesmo modo os processos naturais possuem uma ordem temporal necessaria.

A hipétese parece sugestiva mas possui uma grande dificuldade ligada a
datagdo das inscrigdes que Sassi cita®, vale dizer: uma inscri¢ao do século I'V a.
C., duas do século III a. C. e duas do século IT a. C. E certo que estas inscri¢des
poderiam nos ajudar a entender — como Esquilo e Herédoto acima — as enigma-
ticas palavras de Anaximandro. Entretanto, se colocamos em termos de influén-
cia, tomando em consideracio a datacido dessas inscri¢Oes, seria mais razodvel
supor nao que a prosa cosmologica de Anaximandro estaria sendo influenciada
pelas leis escritas, mas que, ao contrario, a partir de algum momento, a formu-
lagao de leis escritas parece estar sendo influenciada pelo rasgo investigativo
daqueles que falaram mepi pOoewg.

Por todas essas razdes, ainda nos parece em aberto nos estudos pré-socrati-
cos a questdo da influéncia das leis escritas na construgdo da prosa cosmologica
de Anaximandro de Mileto. Ndo parece ser muito convincente a ideia de que
ele teria empregado a syngraphé para expressar que a ordem césmica é regida
por uma lei universal, como sup6s Caballero; nem parece plenamente demons-
trado, pelos “mddulos formais” empregados por Anaximandro, que o filho de
Praxiades buscou, na for¢ca impositiva suposta nas leis escritas, um paralelo para
suas intui¢des sobre a ordem césmica. Afinal, jamais encontramos o termo Tiotg
nas inscrigoes legais; xpéov ¢ um termo proprio das inscrigdes sepulcrais, nao
daslegais; o termo Sikn, por sua vez, tem uma longa historia e ja esta presente em
Homero e Hesiodo (inclusive a expressdo 8186vat diknv, que pressupde em sua
origem um direito formular, oral, ndo escrito); por fim, sdo tardias as inscri¢des

2 Cf. Sassi 2015: 135-136.
# Cf. em especial Sassi 2006: 14-15.
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legais onde podemos encontrar possiveis ecos da expressao katd TV 100 XpOvov
TAELv.

Quando analisamos detidamente a oragao S1ddvat yap avta 8iknv kat tiowv
dAAAAoLG TG ddikiag katd TNV Tod xpdvov Td&Ly, resta, no entanto, o assom-
bro de como pdde aquele que primeiro ousou escrever sobre a natureza falar
das transformagdes naturais em termos de justica e injustica. Mas talvez ndo se
trate de um recurso imagético, de uma mera alegoria, ou muito menos de uma
metafora. Talvez Anaximandro tivesse podido falar das transformacées natu-
rais em termos de justica e injustica justamente por lhe parecerem indefinidas as
barreiras entre a ordem juridica e a ordem césmica, o &mbito humano e o natu-
ral, como se a Sikn transpassasse todos esses dmbitos. E talvez por isso mesmo
aquele que primeiro ousou expor um discurso sobre a natureza foi considerado
demasiadamente poético.
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RESUMO - A partir de Hipdcrates, pretendemos analisar a relagao physis e némos e, em
especial, a agao do ndmos sobre a physis, tal como ela nos é apresentada ao longo do
tratado Ares, dguas e lugares, aonde encontramos varios casos em que a natureza foi mo-
dificada seja pela agdo direta do costume, seja pela a¢do do lugar e do clima. Em seguida,
pretendemos defender que o sentido de natureza encontrado na Republica é bastante
influenciado por essa concepgao médica, além de ser decisivo para entendermos o papel
e o alcance da filosofia politica de Platao.

PALAVRAS-CHAVE - Hipdcrates, Platdo, némos, physis, politica.

ABSTRACT - From Hippocrates, we intend to analyze the relationship between phusis
and nomos, and in particular, the action of némos on physis, as it is presented to us
throughout the treatise Airs, waters and places which gives several cases in which nature
was modified by the direct action of custom, or by the action of place and climate. Then
we intend to defend that the sense of nature found in the Republic is greatly influenced
by this medical conception which is decisive to understand the scope of Plato s political
philosophy.

KEYwoRbDs - Hippocrates, Plato, némos, physis, politics.

O TrRATADO

Logo no comeg¢o do tratado médico intitulado Ares, dguas e lugares',
Hipdcrates ensina o qudo importante para o campo médico é a investiga¢do dos

! O tratado ¢é dividido em duas partes e, devido a relevante diferenca que contrasta a pri-
meira metade (1-11) com a segunda (12-24), muitos comentadores suspeitaram da autoria do
texto. R. Joly repercute o debate entre os fildlogos M. Pohlenz e H. Diler sobre sua autenticidade
e integridade. Ao lado de Pohlenz, Joly confirma que um mesmo autor — Hipdcrates — escreveu
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O costume, a politica e a modela¢do da natureza humana

efeitos das mudangcas das estagdes do ano, das aguas, dos ventos e do sol sobre a
saide humana. Ao lado disso, indica que é preciso saber da dieta dos homens: o
que lhes da prazer, o que comem e bebem, se praticam exercicios ou se sdo ocio-
sos. Relacionando as ocorréncias de certas doengas ao tipo de dgua e vento que
predomina em cada cidade, Hipdcrates assinala a relacao destes elementos com
amudanga das estagdes do ano para, em seguida, destacar o efeito que tudo isso
tem sobre a natureza humana.

A investigacdo do todo, aonde o ser humano esta ambientado, faz a medi-
cina extrapolar o seu escopo inicial: a saude e a doenga no corpo e é motivo
de grande controvérsia. Hipocrates defende a investigagdo da meteorologia e
da astrologia* como condigdo prévia a boa atuagdo médica, reconhecendo que
o funcionamento do corpo humano imita a dindmica do cosmos e é por ele
influenciado. Na famosa citacdo do Fedro® sobre a necessidade da investiga¢do
do todo para o conhecimento da parte, Platdo estabelece que s6 é possivel chegar
a posse da tékhne apds o conhecimento da natureza do todo (toii hdlou physeos).
Fazendo referéncia a Hipdcrates, Sdcrates e Fedro concordam que esse método*
vale também para quem deseja conhecer o corpo, pois s6 se pode compreender
a parte em vista do todo. Na sequéncia, eles concluem que foi a pratica daquele
método de analise da natureza que levou Péricles a adquirir alguma arte ao lado
de Anaxagoras.

O tratado Ares, dguas e lugares pde em pratica esta “medicina meteorold-
gica”, em que prevalece a interagdo entre natureza humana e fatores ambientais.
Apesar de mencionar a “medicina cosmoldgica”, Hipdcrates pouco se atém a
ela, aqui. No que diz respeito a investigagdo “meteoroldgica”, porém, o tratado
¢é quase exaustivo no levantamento de todos os modos possiveis de alterar a
natureza humana®, seja de modo voluntario, por meio da arte, seja de modo
involuntario, por meio de fatores ambientais, o que nos dd uma dimensao de
“natureza” como algo dindmico. Dentre os elementos capazes de modificar a
natureza humana destaca-se a dgua, o vento, o clima, a posi¢do geografica e o
costume quando praticados desde a infincia, a dieta e as drogas (phdrmakoi).
Em todo caso, porém, destaca-se a for¢a que cada mudanga tem sobre a natureza
ou constituicao (physis) do corpo, alterando a proporgio (symetria) e a mistura

ndo so as duas partes desta obra, como também A doenga sagrada, Epidemias e Prognéstico. Cf.
Joly 1964: 75.

2 Cf. Ares 2. 16-17.

3 Cf. Fedro 269 e.

* O método (methddou) de anélise implicaria a didresis como parte integrante do estudo e
das teorias médicas, segundo Galeno. Cf. Edelstein 1987: 119.

° Por exemplo: “Tais naturezas (physias) sao levadas a hidropsia” (7. 21); “hd algumas
naturezas e alguns casos de enfermidades (physies kai nosetimata) para as quais tais dguas sao
apropriadas” (7. 49); e a passagem mais emblematica, sobre os Macrocéfalos, em que “o costume
se inseriu na natureza” (physis xymbdlletai t6i némoi), analisada na sequéncia.
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(eucrasia) dos seus elementos. Como a nogao de saude (hygiés e hygieia) implica
equilibrium entre os elementos corporais®; a doenga, ao contrario, é entendida
como a separagdo ou isolamento de um elemento em rela¢do ao outro. Como
observa Jouanna, o equilibrio interno pressupde sempre uma relagdo proporcio-
nal entre o corpo e o que vem de fora, isto ¢, entre o organismo e a dieta, de um
lado, e, de outro, entre o organismo e seu ambiente’.

No contexto desta compreensio de saude, a no¢do de mudanca (metabolé)®
¢ fundamental para entender a patologia, uma vez que a mudanga é a causa e a
explicagdo de como um estado normal e saudavel torna-se doente. Por contraste,
também podemos entender o que é natureza para Hipdcrates. O estado natural
¢ semelhante ao da boa satide’. A natureza, ou a natureza humana, ¢ a base para
o médico distinguir o normal e o patoldgico. Natureza significa a boa ordem
dos elementos do corpo, isto é, seu equilibrio que, quando quebrado, precisa
da agdo externa da medicina ou interna, da prépria natureza. Como ressalta
Edelstein, “from the fifth century b.C. on nature was conceived as a mechanical
or dynamic power of its own without any divine manifestation”. Em alguns
casos, fala-se da natureza como algo divino, em outros casos ndo. Todavia, ndo
ha divergéncia pois Hipocrates afirma sobre a natureza “que nenhuma é mais
divina ou mais humana do que outra” e “nada vem a ser sendo da natureza”
(00d&v &vev @votog yiyvetar)'. Emprestando as palavras do Da arte 6:

O fato de desconhecermos as causas de uma doenca e de sua reversdo niao
nos autoriza a darmos crédito ao espontaneo (autématon), tomando-o como o
“porqué” (dia ti t6) de um efeito e, assim, mais uma vez menosprezar a ciéncia
que sempre tem uma esséncia (ousia), ao passo que o autdomato é s6 um nome
pra algo que ignoramos e, pois, ndo existe.

¢ “O corpo do homem contém sangue, fleuma, bile amarela e negra; esta é a natureza do
corpo, através da qual tem saude e adoece” Da natureza do homem, 4 (cf. Cairus, Ribeiro Jr.
2005: 43).

7 Jouanna 1999: 328.

8 Mesma opinido pode ser encontrada em Tucidides (Histéria da Guerra do Poloponeso,
7. 87), para quem os prisioneiros atenienses empenhados nas “pedreiras” de Siracusa durante
a desastrosa expedicao siciliana ficaram doentes devido a uma mudanga (metabolé) na tem-
peratura, quando o calor sufocante do verdo deu lugar a noites frias de outono. Mais a frente,
trataremos do tema na Republica.

° “This was defined by normal patterns of bodily organization, whether at the elementary,
anatomical, or physiological level, and a normal capacity for reacting to external influences,
whether regimental or environmental. The natural state, like the state of good health, was the
normal state. Thus the physician was able to take the body’s natural and healthy condition as the
model for his art” Cf. Jouanna 2001: 345.

10 Edelstein 1987: 213.

1 Ares 22. 8.
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Enquanto for¢a dindmica, a natureza atua, cresce, corrompe-se ou adapta-
-se as mudangcas: “The constitutions of men are well or ill adapted to the seasons,
some to summer, some to winter; others again to districts, to periods of life, to
modes of living, to the various constitutions of diseases™?. Além disso, como
¢ ressaltado em Epidemias, “a natureza é médica de sua doenga”, “pode encon-
trar (aneuriskein) a saida por si mesma” e “produz (poiéei) o que é necessario™>.
Somente quando a natureza nao encontra um caminho por si mesma e quando

ela se nega a cooperar com a medicina, o médico deve recorrer a forga:

Quando essa informacio néao esta disponivel, e a natureza nao produz nada
por si mesma, a medicina encontra meios de coagéo, pelo qual a natureza é
constrangida, sem ser prejudicada, a desistir de seus segredos; quando estes
sao abandonados, ela deixa claro, para aqueles que conhecem a arte, que
caminho deve ser seguido.*

Entre as opgdes que o médico tem para constranger e forgar a natureza
encontra-se o phdrmakon, que conta entre as substincias externas, igualmente
naturais, capazes de produzir varias modificagdes no paciente. Com efeito, o
“phdrmakon™® atua sobre a natureza como “the hands of the gods™.'* Quando
bem usado, o phdrmakon - normalmente de origem vegetal — possui o poder
de “remodelar” a natureza corrompida ou desequilibrada e trazé-la de volta a
perfeicéo.

Uma vez provado que a natureza humana sofre variados tipos de influéncia
externa, cabe agora descobrir se é possivel relacionar o tipo de variedade cul-
tural e de costume existente entre os varios povos com alguma caracteristica
relevante do habitat que acolhe cada povo. Nao se trata mais de reconhecer a
acdo externa apenas sobre o corpo, mas sobre o éthos e o némos, isto é, sobre
as instituicoes politicas e os costumes morais que identificam cada povo que os
poe em pratica em cada regidao do mundo conhecido por Hipocrates. Ao buscar
entender como as a¢des externas afetam e modelam a alma'’, o corpo, o espirito

12 Photeg 8¢ g TpOG TAG dpag, al pEvV Tpog Bépog, ai 8¢ mpog Xepdva €0 Kal KAK®G
nepUKaoty, ai 8¢ mPoOg xwpag Kai fAkiag kai Staitag kai Tag GANAG KATACTACLAG TOV VOUOWYV
Mt tpog dANag € kail kak@g egukaot. Tradugdo inglesa de Jones 1984-1995.

13 “The body’s nature is the physician in disease. Nature finds the way for herself, not from
thought. For example, blinking, and the tongue offers its assistance, and all similar things. Well
trained, readily and without instruction, nature does what is needed.” Epidemias 6. 5. 1.

* Arte 13.

> Ao compreender que o discurso é um tipo de phdrmakon, acredito que Platdo, seguindo
a tradi¢do médica, reconhece também o poder que este tem de alterar e modelar a natureza
humana, através de discursos (l6goi) ou narrativas (mythoi) cantadas pelas amas aos bebés.

'¢ Cf. Edelstein 1987: 231.

17 “Em climas que se modificam hd a vivacidade no corpo e naalma” (¢v 8¢ 1@ petafailopévew
al Todamwpiot 1@ cwpatt kai Th Yoxiq). Ares 23. 20. Tradugao de Cairus e Ribeiro.
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(gnome), os caracteres e os sentimentos (éthea kai tas orgas), Hipocrates entre-
laga as fronteiras da medicina com a da arte politica.

EuroPrA E ASIA, A IRA E A DOCILIDADE

Reputada como a parte etnografica do tratado, os capitulos 12-24 apresen-
tam as caracteristicas dos povos da Europa e da Asia, relacionando a escolha de
suas institui¢oes (ndmoi) com as singularidades geograficas e climaticas de cada
regido. Aqui, vemos o médico, perito na téchne ietrikés', estender o dominio de
sua ciéncia sobre o campo politico e moral, a partir de uma investigacdo atenta
a mutua interagdo entre ambiente, natureza e costume, de onde resulta a diver-
sidade dos povos e sua identidade, em conformidade com cada regido habitada
e conhecida pelo autor. Sem entrarmos na polémica sobre o alcance das viagens
de Hipdcrates, nascido e educado na regido da Jonia, podemos admitir, como
Jouanna, que o mundo descrito por Hipocrates coincide, até certo ponto, com
aquele a que temos acesso na obra de Hecateu de Mileto, em que a terra, como
um todo, é representada como um disco rodeado pelo rio Oceano e dividida em
dois continentes, a Europa e a Asia. A Europa se estende do sul da Espanha até o
lago Meotis (atual Mar de Azov), enquanto a Asia inclufa nio apenas o Império
Persa, mas também a parte conhecida da Africa, que é o Egito e a Libia"®. O obje-
tivo do tratado é enunciado pelo préprio autor:

Desejo falar agora sobre a Asia e a Europa, no quanto diferem mutuamente
em todos os aspectos (eidos), e sobre a compleicdo dos povos, em que se dis-
tinguem, sem que se paream em nada entre si... Afirmo que a Asia difere da
Europa no que concerne as naturezas (physias) de todas as coisas que brotam
da terra (tés gés phyémenon) e dos homens. Pois na Asia, tudo é muito mais
belo e maior; essa regiao é mais ddcil e os caracteres dos homens mais ame-
nos?® e mais afaveis.”!

'8 Muitos estudiosos tém apontado a forte proximidade entre o tratado Ares, dguas e lugares
e a Enfermidade sagrada no que tange a relagao entre nomos e physis. Aponta-se também a pro-
ximidade do estilo e o interesse pela etnografia com as obras de Hecateu e Herddoto. Jouanna
defende que os tratados foram provavelmente escritos na segunda metade do século V, e tiveram
grande influéncia sobre os pensadores da época, especialmente Platdo. Cf. Jouanna 1999: 216.

1 Segundo Jouanna, a obra de Hecateu de Mileto, Periegese, foi escrita no final do século VI
a.C., ou no comeco do V. Cf. Jouanna 1999: 219.

% Minha hipdtese é que em Platdo, na Republica e nas Leis, ecoa a influéncia deste tipo de
compreensdo, que busca temperar a célera com a docilidade, a fim de modelar a alma/natu-
reza mais perfeita do cidaddo: “Todo homem deve unir a cdlera a maior amabilidade possivel”
(Bupoeldiy pév Oy xpn mavta dvdpa elvat, Tpdov 8¢ g 6Tt pdhiota, Leis 731b). Vejam-se outras
ocorréncias: Teeteto 144a, Eutidemo 303d, Repiiblica 375¢, 500a, Leis 731b-d, 733e, 792e. Nesse
sentido, é licito aproximar fjniog de npdog (Rep. 375¢) bem como de analés (Banquete 203c).

2! Ares 12. Tradugdo de Cairus e Ribeiro.
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A Asia ¢ a regido mais bela e cultivada (hémeros), e dai o autor deriva que o
carater ou disposicao dos homens é mais docil e temperado (éthea®* tén anthro-
pon epidtera kai euorgetotera). Chama atencdo a cadeia causal do raciocinio: uma
terra mais bela é melhor cultivada pela agdo humana que, por sua vez, engendra
uma maior docilidade de cariter. Quando se depara com povos muito diferen-
tes, egipcios e libios, por exemplo, o autor relaciona tal singularidade ao efeito
das mudancas severas de estagdes.

O que ocorre com a terra é semelhante ao que ocorre, de outra parte, com
os homens. Pois onde as estagdes produzem mudangas maiores e mais fre-
quentes, ali também a regido é mais selvagem e mais irregular, e encontraras
montanhas maiores, com bosques, platds e alagados. (...) Assim é também em
relacdo aos homens, se se observar bem. (...) As estagdes que mudam a natu-
reza da compleicao (tés morphés tén physin) sao diferentes.?

No encal¢o das grandes diferencas de natureza e seus efeitos sobre o cos-
tume, o exemplo dos Macrocéfalos* é paradigmadtico para ratificar a tese da
diversidade étnica extrema. Este povo mitico deve o formato de suas cabegas pri-
meiramente ao costume, depois a natureza, ilustrando um caso muito particu-
lar de interacdo entre costume e natureza. No comeco (arkhé), os Macrocéfalos
estimularam o alongamento do cranio dos recém-nascidos, por meio das maos,
de ataduras e de artificios apropriados (tekhnémata epitédeia), acreditando na
relacdo entre nobreza e cabecas alongadas. A influéncia do costume sobre a
natureza é limitada®, e o sucesso desta agdo envolve o tempo oportuno, aprovei-
tando-se do periodo em que as cabegas dos bebés estido ainda moles e maledveis
(hapalén). Foi, também, gragas ao longo tempo em que tal pratica prevaleceu
entre os Macrocéfalos que eles perceberam que o costume se fundiu a natureza:
“Quanto a origem disso, o costume foi o principal causador da forma alongada

2 Ethea, plural de éthos, significa costume, habito e, do ponto de vista filolégico, serve tam-
bém para designar o lugar onde habitam os povos.

2 Ares 13.

2 “Los macrocefalos (makrokephaloi) son mencionados ya por Antifonte (B 46 DK), quien
nos da mas noticias sobre ellos. Lo mas probable es que el autor de nuestro tratado no conociera
directamente a este pueblo legendario, del que se habia ocupado la historiografia jonica, y al que
se le solia situar en un lugar incierto en torno al Mar Negro. Los antropdlogos saben hoy que,
efectivamente, tales deformaciones del craneo tenian lugar, a la sazon, entre ciertos pueblos del
Caucaso”. Cf. Tratados Hipocrdticos II 1986: 69.

% A compreensdo de natureza continua a implicar a nogéo de ordem e de um poder com
limites, e 0 mesmo vale para a téchne, como ¢é esclarecido em Da Arte 8: “For if a man demands
from an art a power over what does not belong to the art, or from nature a power over what
does not belong to nature, his ignorance is more allied to madness than to lack of knowledge”
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de sua cabega, mas agora a natureza influencia o costume” (niin dé kai he physis
xymbdlletai t6i nomoi)®.

Através de um longo tempo, a repeti¢do de um artificio ganha status de
costume que, por sua vez, torna-se natural. Pela forca das maos e das ataduras, a
natureza mesma é modelada de forma a engendrar, por si mesma, o que lhe era
externo?. Por ter se tornado uma caracteristica natural, o tamanho e o formato
da cabeca passaram a ser ndo sé conservados, como também transmitidos de
geragdo para geragdo, em razao da seguinte explicagao: “se os pais de olhos azuis
geram filhos de olhos azuis, o que impediria que de macrocéfalos nascessem
macrocéfalos?”?

Aprofundando a consequéncia das grandes mudancas meteorologicas
sobre o carater dos povos, deparamo-nos com a explicagdo do porqué de cada
regido ter esta ou aquela organizagio e instituicdo politica (ndmos)®. A presenga
de animo e de coragem (thymds e andreia)*® distingue a belicosidade do euro-
peu e sua propensao a guerra do carater docil do asiatico, que se mantém longe
dela. Tal como antes, a intensidade das mudangas estivais explica tal diferenca,
produzindo diferentes consequéncias no corpo e no animo. “Dai ser normal que
exacerbem sua ira e participem mais da inflexdo e do impeto do que se vives-
sem sempre nas mesmas condi¢cdes™'. Se a natureza participa da modelagdo do
carater, tornando-o mais doce ou rude, este, por sua vez, é indissociavel das ins-
tituigdes (proséti dia tous nomous)*?, de onde resulta formas variadas de mando
e obediéncia, entre os homens. Sendo ddcil, o asiatico suporta ser governado por

% Ares 14. 5. Passagem comparavel as Leis 792e, onde se 1é&: “Ninguém deve buscar o excesso
de prazer muito menos, na medida do possivel, o bebé recém-nascido, pois devido a for¢a do
habito é na infancia que todo o cardter é mais efetivamente determinado”.

¥ “Na origem o costume se cumpre, de sorte que a natureza esta submetida a forga. Com o
passar do tempo, (aquela forma) esta inserida na natureza, de sorte que o costume ja nao mais
forca nada” Ares 14. 5; traducédo de Cairus e Ribeiro.

* Idem.

# Nas Leis supde-se o mesmo tipo de interagdo entre ambiente natural, posi¢do geografica
e cardter: “o mar é verdadeiramente ‘um vizinho salgado e amargo’ ja que enchendo os merca-
dos da cidade de mercadorias estrangeiras e comércio a varejo, e fazendo germinar nas almas
humanas os expedientes da desonestidade e da astticia” (Leis 705a); ou ainda: “alguns locais sdao
naturalmente superiores a outros para gerarem individuos humanos de uma indole boa ou ma,
diferenca natural contra a qual nossa legislacdo ndo pode se chocar” (Leis 747d). Tradugio de
Francisco Lisi.

0 Ares 16. 1.

! Idem.

2 “Tras cada uno de los motivos (prophasies) naturales, el autor acude a las instituciones
politicas (nomoi), como explicacion adicional de la debilidad de los asiaticos, nomos, sustantivo
formado sobre la raiz de nemo ‘repartir segun el uso o la conveniencia, designa lo que esta de
acuerdo con la norma y el uso. Desde comienzos del siglo V a. C., se especializa en designar las
leyes, tanto las no escritas, como las fijadas por la escritura” Cf. Tratados Hipocrdticos 11 1986:
73.
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um rei (basileu), cujo dominio nao favorece a pratica do controle de si e do exer-
cicio da guerra®. Quando luta e enfrenta a morte e a dor, é sempre por imposi¢éo
do rei; e se chega a mostrar vigor na batalha, o mérito disso tudo fica com o rei,
nao com o sudito. O carater ddcil e submisso do asiatico difere do europeu e do
barbaro que, mesmo quando vivem na Asia, nio se submetem ao despotismo,
“mas sdo autdnomos e sofrem por conta propria” (all auténomoi eisi kai eoutéoisi
talaiporeilsin)®*.

Um legislador atento, apos a leitura de Ares, dguas e lugares, certamente
aprenderia a controlar e regular a coragem de seus governados, por meio de leis e
costumes, de modo que eles ndo fossem tdo ddceis a ponto de serem escravizados
sem resisténcia, nem tdo hostis a ponto de recusar qualquer tipo de comando.
Ao perceber que a coragem e a boa disposi¢do de seus cidaddos nio foram
engendradas pela natureza, o legislador poderia recorrer ao némos, pois este
também é capaz de engendra-las ao se aliar (prosgignomai) a natureza®. Aliadas
a natureza, as instituicdes politicas (némos) se valem do costume e da educacio
para burilar e modelar a alma do cidaddo. Acolhendo tal ensinamento, o Platdo
politico é também médico de almas e de corpos, como veremos. Portanto, uma
conclusdo parcial a partir deste texto de Hipdcrates é que de tal modo a natureza
interage com o costume (némos) que podemos observar tanto a modificagdo da
natureza pelo costume quanto do costume pela natureza.

O NATURAL E O ADQUIRIDO

A influéncia exercida pelas diversas manifestagdes do costume sobre a alma
e natureza humana néo é consenso entre os antigos. A intera¢do entre némos e
physis, tal como vista em Hipocrates, dd lugar, muitas vezes, a uma oposi¢ao. O
dialogo entre Ménon e Socrates expde bem a questao:

Podes dizer-me, SOcrates, se a virtude é ensindvel? Ou nio é ensindvel, mas
adquirida por meio do exercicio? Ou nem por meio do exercicio, nem que pode
ser aprendida, mas é qualidade natural dos homens, ou obtida de alguma outra
maneira? (Ménon 70a)

33 O préprio Platdo relativiza este quadro, nas Leis, quando atribui ao governo de Ciro uma
qualidade essencial da cidade democratica: a parrhesia, a liberdade de palavra, a possibilidade
de se pronunciar a prépria opinido contra quem detém o poder. Mesmo Dario, monarca por
convicgao, teria introduzido “uma certa igualdade entre todos” (Leis 695¢).

* Ares 16. 25.

% “La valentia y el aguante no se dan en su alma, de conformidad con la naturaleza, pero
pueden producirlos las instituciones politicas, si colaboran en ello” (10 8¢ avdpeiov kal T
Takainwpov €v Tf Yuxij, UoEL PEv 00K &v Opoiwg €vein, vopog 8¢ TPOoYeVOEVOG dmepydooLt
&v, Ares 24. 15). Tradugdo de Lopez Férez e Garcia Novo.
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A pergunta enfatiza trés elementos necessarios a educagao: instrucao (dida-
ktén), pratica (asketon) e natureza (physis), o que constituird o nuicleo de todo
o didlogo. A conjuncio alternativa ¢, presente trés vezes na questdo, indica que
Ménon compreende as alternativas mencionadas como excludentes, sugerindo
a oposicdo entre physis e didaktds. Esta oposi¢do, frequentemente associada aos
sofistas®, tem lugar em Pindaro, autor lembrado tanto no Ménon, quanto no
Gorgias, onde podemos ler:

Tudo o que é natural é excelente.
Muitos dos homens esforcam-se em conquistar a fama com
virtudes ensinadas.”

A superioridade da virtude adquirida pela natureza fica evidente nesta
outra passagem:

Alguém com virtude inata tem mais peso.

Mas o que [a] obtém pelo aprendizado é um homem que vive no escuro,
respirando ora uma coisa, ora outra, que ndo pisa

com o pé firme, mas prova inumeras virtudes com sua mente imperfeita.*

Herdeiro das tradi¢des de seu tempo, Platdo reconhece o valor da virtude
natural tal como elogiada por Pindaro, sem considerar a virtude adquirida como
artificial. Longe disso, ele compartilha com Hipdcrates a sabedoria segundo a
qual naturezas sio forjadas pelo costume, visando tanto aperfeicoar o que carece
de virtude, quanto preservar a perfeicao, quando ela é natural. Acrescentando
docilidade a alma que é irascivel e irascibilidade a que é excessivamente décil,
Platao ensina, além disso, como preservar a coragem e buscar sabedoria. A arte
de forjar uma segunda natureza, minimamente modificada e preservada pela
for¢a do costume, corresponde a arte da politica ou a de fazer leis.

No contexto da Repiiblica a tala dos Macrocéfalos cede lugar aos moldes
(typoi, Rep. 377b), mas a atengdo esta voltada igualmente para aquele que é novo
e ainda maleavel. Mas como se modelam cabegas e se guiam almas? Com dis-

3¢ Tese defendida por alguns sofistas e seus discipulos: “We know that certain Sophists, or
disciples of Sophists, such as Antiphon or the Callicles of Plato’s Gorgias, used the antithesis
nomos/physis in a subversive way in politics and ethics to devalue law, seen as an arbitrary and
restrictive institution, in favor of nature, the true order that justified the strongest law... The
Hippocratic physician thus occupied a middle ground between the old conception, which made
of nomos the ‘king of all things mortal and immortal (...) and the Sophistic conception, in which
nomos had become a mere social convention.” Jouanna 1999: 224.

%7 Pindaro, Olimp. 9. 100-217.

* Pindaro, Nem. 3. 40-42.
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cursos e mitos®, com cantigas, com o balango do ber¢o. Enfim, com uma educa-
¢do completa, que comeca muito cedo e termina tarde. Educa¢io que deve estar
sempre de acordo com os ensinamentos do legislador e fundador da cidade, para
evitar conflitos futuros entre governantes e governados. O cuidado que o legisla-
dor tem com os moldes (typoi) justifica-se pelo fato de o sucesso ou a corrupgdo
da cidade depender do tipo de organizagdo entre natureza e costume que foi
tomado como o melhor. Nesse sentido, a cidade passa a depender da preservagdo
do bom modelo e da elimina¢do do mal. A cidade mesma se origina no fato de
que, afirma Sdcrates, “em primeiro lugar, cada um de nés néo nasceu igual ao
outro, mas com naturezas diferentes, cada um para a execu¢do de uma tarefa”
(Rep. 370b).

A fala de Socrates, mais tarde al¢ada a defini¢do mesma de justiga, é enig-
matica e tem suscitado grandes debates. A singularidade da natureza determina
a boa execugdo de uma tarefa, enquanto a mé execugdo de uma funcéo - a do
guardido, por exemplo — é suficientemente importante a ponto de por a cidade
em risco. A presenca do trago natural ndo parece levar a necessaria boa realiza-
¢do de algo, pois o individuo pode decidir mudar ou parar de fazer aquilo que
ele faz bem. No livro IV da Repuiblica encontramos dois exemplos que compro-
vam que a natureza depende de condicionantes e ndo é capaz de se impor por
si mesma: o oleiro rico, devido a riqueza, torna-se indiferente a sua funcéo, do
mesmo modo que o artifice miseravel, destituido dos equipamentos necessarios,
desvia-se da perfeicao que ja lhe foi propria.

Além disso, a participacdo das mulheres nas func¢des antes reputadas ao
homem, no livro V da Republica também alerta o leitor para a complexidade da
relagdo entre natureza e execu¢do de um trabalho. Outra prova de que a natu-
reza proporciona grandes realizagdes, mas somente quando associada a educa-
¢do, é a referéncia feita a boa e md nutri¢do da alma:

Logo, 6 Adimanto, diremos que as almas mais bem dotadas, se se lhes depa-
rar uma educagdo ma, se tornam extremamente perversas? Ou julgas que os
grandes crimes e a maldade imoderada tém origem numa natureza mediocre,
e ndo numa natureza vigorosa (ek neanikés physeos), pervertida pela educagio,
e que uma natureza débil (asthené dé physin) nunca sera causa de grandes bens
nem de grandes males? (Rep. 491e)

Ainda que a ma educacdo seja capaz de corromper as almas mais extraor-
dindrias e que o tema seja recorrente em toda obra, muitos intérpretes — como
parece ser o caso de Kojéve — parecem defender que a admissdo da nogao de
natureza humana no campo da filosofia politica implica, necessariamente, cair

¥ Rep. 376e-377b: a educagao se vale de logos e mythos e comega na tenra infancia.
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em contradi¢do com a nogao de ética e de dever, pois se nos conformarmos com
uma natureza “inata” ou “dada”, deixamos o campo dos moralmente “bons”
ou “maus” para, no maximo, distinguirmos os doentes dos saudaveis, os selva-
gens dos treinados. Concluindo, Kojéve argumenta que “podemos assim con-
cluir que é precisamente a antropologia antiga que levara ao treino em massa e
a eugenia™.

O risco apontado existe, em nossa opinido, somente na medida em que nos
desviamos da compreensdo de natureza na antiguidade e a tomamos como equi-
valente a no¢do moderna de “lei natural”, por exemplo. Em outras palavras, a
insisténcia em torno da for¢a e da importancia da educagio, ao longo de toda
a Repuiblica, ja seria suficiente para recusar qualquer determinismo natural e
imobilidade social na politica platonica e para reconhecer que tal politica exige o
constante aperfeicoamento moral do cidadao como condigdo para que este par-
ticipe efetivamente do governo da pdlis. Nesse sentido, pode-se admitir que uma
natureza extraordindaria (hyperbebleménen physin — 558b 5) salve uma cidade,
ou que Zeus*, aterrorizado com um ato extremo de injustica, faca uma inter-
vengdo espetacular na pélis. Mas isso ndo é o terreno cotidiano da politica grega,
entendida como a¢ao humana e coletiva entre individuos virtuosos. O terreno da
virtude fundamenta a politica, ndo o da natureza. Antes de ser modificada pelo
costume a natureza humana néo é propensa para a vida comunitaria nem para
arealizagdo de uma sé tarefa. Precisamente nisto consiste a estratégia platonica:
evitar que a ferocidade do lobo, sempre latente na natureza humana, prevaleca
sobre a docilidade adquirida por meio da paidéia. A segunda natureza, isto é, a
natureza politica, permite conciliar forcas antagonicas e vislumbrar espacos e
agdes comuns sem os quais ndo existiria cooperagio e sociedade*?. Logo, ndo ¢é
possivel um elogio ao estado de natureza puro como se ele, por si so, garantisse
a ordem da comunidade politica.

Aliando natureza e costume, o legislador busca levar cada individuo a per-
feicdo, condicdo tomada como ponto de partida para julgar o nivel de justica e
injustica presentes na cidade. Ao corrompermos a natureza politica e ao des-
viarmo-nos da fung¢do que nos unia a comunidade, alteramos a ordem pela qual
a comunidade surgiu. A possibilidade do desvio ou corrup¢io, como afirma
Glaucon, parece estar associada a for¢a do costume (nomizetai, Rep. 372e) e dos
habitos civilizados, sem os quais a cidade ndo estd completa. Por esta razio,
Sécrates e Glducon deixam a origem de uma cidade simples de lado e passam
a examinar a justi¢a e a injustica em uma cidade de luxo, avaliando quao cor-

0 Kojeve, carta de 29 de outubro de 1953. In Strauss 2016: 62 nota 5.

41 Rep. 565d: Alusdo a historia de Licdon, antigo rei da Arcédia, que foi transformado em
lobo, por Zeus, como puni¢do por ter devorado entranhas humanas.

2 Leis 626e: “en publico (demosia) todos son enemigos de todos y en privado (idia) cada uno
es enemigo de si mismo”. Tradugdo de Francisco Lisi.
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rompida encontra-se a natureza politica de seus concidadaos. E logo se descobre
que uma cidade assim organizada precisa de “remédio” (phdrmakon ou légos)
pois de outro modo néo se cura. E, além disso, precisa-se de uma classe inteira
bem treinada para protegé-la, administra-la e governd-la. E preciso selecionar e
depois educar um tipo muito especifico de natureza para compensar os exage-
ros que florescem em toda a cidade. A natureza do guardido de cidades deve ser
semelhante a de “um bom cachorrinho” (skylakos), pois “um e outro precisa ser
perspicaz a sentir o inimigo, ser rapido na persegui¢do, desde o0 momento em
que se apercebeu dele; e, além disso, forte, para combater, se for apanhado. (...)
e também precisa ser valente e, portanto, também animoso (tymoeidés)”... (Rep.
375a-b).

Sao legisladores os nossos fundadores de cidade, mas sdo sobretudo phy-
siologof, pois estdo a buscar certas naturezas humanas que, aliadas a educagdo,
ao exercicio frequente e a um ambiente de convivio determinado, produzirdo
guardides, a quem a cidade serd confiada. Nao se pode admitir qualquer engano
na escolha dessas naturezas ou erro em sua educacio, sob pena de a cidade nio
encontrar jamais uma boa organizagao. Por outro lado, mas de igual impor-
tancia, é preciso garantir que as naturezas bem selecionadas nao venham a se
corromper. Ora, o que pode corromper uma boa natureza? E outra vez nos depa-
ramos com o desafio de esclarecer o que é “natureza” e qual o alcance de poder
que a paidéia tem sobre ela.

Para evitar a corrup¢do, devem-se evitar mudangas® repentinas e também
a repeti¢do de maus costumes. A introdugdo de novas harmonias, novos ritmos,
novos estilos e novas dangas merecem atengdo redobrada; por outro lado, ndo
ha risco maior para a mudanca de estado ou de opinido que a subita irrup¢io do
prazer, da dor, do temor e do desejo. Além disso, rejeita-se a imita¢ao de vozes
e gestos destituidos de nobreza. E nio se trata apenas de tornar-se um bom imi-
tador de agdes de mau gosto, pois ¢ a natureza mesma que, quando ja se julgava
fora de perigo e prontamente modelada, parece redescobrir-se outra vez porosa,
maledvel e passivel de contaminagdo externa. Isso acontece ndo apenas porque
a natureza incorpora elementos externos, como ja se esclareceu, mas porque a
natureza humana é fragmentada e deleita-se com a imita¢do do multiplo.

# Tal como Hipdcrates, Platao atribui as mudangas (petapoAn/vewtepiopds) a corrupgio
da natureza do guardido e, logo, da cidade inteira. Como exemplos, vejamos: “Além disso, digo
que sofreram violéncia aqueles a quem qualquer desgosto ou sofrimento fez mudar de opinido”
(Rep. 413b); “quanto as vitimas de impostura, também dirds, segundo eu creio, que sdo aqueles
que mudaram de opinido, ou fascinados pelo prazer ou atemorizados por qualquer receio” (Rep.
413b-c). Ver ainda os passos 420a, 424b e 434b.
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IMITAGAO DO SIMPLES E DO MULTIPLO

Apods ampliar significativamente a no¢do de phdrmakon*, associando-a a
palavra e reconhecendo a sua for¢a sobre a alma, deparamo-nos agora com a
reformulagdo da nogdo de mimesis. Com efeito, no tratado Regime*, Hipdcrates
afirma que o corpo ¢ imita¢do do todo, sugerindo a existéncia de uma relagéo
entre 0 micro e 0 macro-cosmos, este tomado como o modelo para a ordenagio
disposta pelo fogo. No caso platdnico, a mimesis continua a modificar a natureza
humana, mesmo apds a sua fase de formagado. Ao admitir que mesmo influéncias
sutis afetam a alma e a modificam, Platdo amplia o interesse do campo politico,
fazendo-o dialogar com toda arte do discurso - a poesia em geral — e, mais espe-
cificamente, com o teatro, que é o modo de expressdo que se vale da imita¢éo por
exceléncia e afeta diretamente a inteligéncia.

A critica a imitacao relaciona-se a dois pontos cruciais da tese platdnica:
a imitacdo de muitas coisas a0 mesmo tempo*® impede a perfeita realizacdo de
algo importante e fere o principio da especializagdo. Além disso, a repeticdo da
imitacdo altera o carater, fazendo-o multiplo: “ou nao te apercebeste (Adimanto)
de que as imitagdes (miméseis), se se perseverar nelas desde a infancia (ék néon),
se transformam em hébito e natureza para o corpo, a voz e a inteligéncia?” (Rep.
395d).

A mimesis exerce tamanha influéncia sobre a natureza do homem que pode
fragmentar (katakekermatisthai, Rep. 395b 4) aquilo que a longa formacao poli-
tica reuniu e unificou. Quebrada em pequenos pedagos, a natureza parece perder
a forca e tornar a realizac¢do da cidade ainda menos provével. No caso presente
dos guardides — esses demiourgoi da liberdade da pélis (demiourgouis eleutherias
tés poleos) - é certo que a imitagdo daquilo que lhe é inferior devera ser evitada,
pois aquele que imita coisas vulgares corre ainda o risco de passar da imitagdo
para o ser (ek tés miméseos toti einai)”’. Como é proprio do individuo mediocre

“ Em Rep. 382¢, vemos, primeiro, a utilidade de a mentira ser relacionada a um tipo de
phdrmakon para os loucos e, depois, em 595b, deparamo-nos com a ideia de que ndo a mentira,
mas o verdadeiro conhecimento da natureza funciona como um antidoto (phdrmakon) para
curar-se dos efeitos da mimesis sobre a inteligéncia (dianoias).

* “En resumen, el fuego todo lo ha organizado por si mismo en el interior del cuerpo,
a imitacion del universo (apomimesin toii holou), acordando lo pequefio con lo grande y lo
grande com lo pequeio”. Sobre la dieta 10, in Gual, Lucas de Dids, Cabellos Alvarez, Rodriguez
Alfageme 1986.

% O texto enfatiza a dificuldade de realizarmos bem duas fungdes ao mesmo tempo. A
expressao hdma é repetida duas vezes para indicar que, com o passar do tempo, podemos vir a
mudar de ocupagao: o filésofo, que quando jovem foi um guardido, deve dedicar-se ao governo
por algum tempo e depois retomar a contemplagao filosofica.

7 gav 8¢ pup@val, pipeicBatl té tovtolg mpoonkovta evBvg k maidwv, dvdpeiovg, cwepovag,
ociovg, EAevBépoug, kal T Totadta mavta, T 68 dveledBepa pnte molelv prite Setvodg elvat
ppnoacBat, pnde dANo undev T@v aioxpdv, tva pi) €k TG ppnoews Tod eivat. Rep. 395d.

81



O costume, a politica e a modela¢do da natureza humana

(phaulédteros, 397a) imitar tudo quanto possa de maneira séria e entre muitas
pessoas, pois nada lhe parece indigno de si, entdo, essa fome de imitacéo parece
relacionar-se, antes, com o fato de que tal individuo ignora completamente
aquilo que lhe é proprio*. Nao sabendo de si, passa a vida a experimentar todo
tipo de multiplicidade, corrompendo ou nada contribuindo para a exceléncia da
cidade. Outra vez isso s6 nos parece compreensivel se recorrermos a um sentido
de natureza flexivel como aquela que se abordou com o caso dos Macrocéfalos.

CONCLUSAO

A arte de forjar uma segunda natureza, modificada pela for¢a do costume,
corresponde a arte de forjar uma natureza politica e cuidar dela através de leis
e de ensinamentos. Cuidar implica, necessariamente, manter coeso algo que, de
outra forma, seria fragmentado e contraditério. A natureza humana digna de
ser aperfeicoada ou corrompida é a natureza imersa no costume e na vida social
e ndo uma natureza bruta, incélume as influéncias externas. Como ¢ proprio
da natureza humana interagir, o principio que funda a cidade ¢ tanto natureza
quanto costume.

8 Rep. 397e, fala de Socrates: “ndo existe entre ndés homem duplo nem multiplo, uma vez
que cada um executa uma so tarefa”.
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REsumo - O presente estudo sobre o Filoctetes, composto por Sofocles, e encenado em
Atenas em 409 a. C., aponta um debate, ainda aberto nas sociedades modernas, sobre
como a “natureza’ intrinseca (physis) de Neoptolemo poderia ser moldada ao “saber”
(sophia) veiculado pelo astuto Odisseu. A aparente contradicdo entre physis e sophia
toma propor¢des maiores neste texto revelando mais que a nogao de uma natureza
herdada, transmitida pelo sangue de pai para filho, para dar lugar a uma tomada de
consciéncia de ordem psicoldgica e a0 mesmo tempo politica sobre as decisoes a serem
tomadas em fun¢do de um objetivo coletivo e/ou individual. No Filoctetes, parece-nos,
Séfocles encena com muita eficicia as consequéncias daquilo que hoje chamamos
“civilizagdo’, palavra inexistente ainda na lingua grega do século V a. C., e demonstra
como o conforto de um modo de vida em comunidade na pélis pode ter em seu bojo
a possibilidade da corrupgao do cariter daquele que abandona sua natureza (physis)
resultando na aporia tragica experimentada por Neoptdlemo.

PALAVRAS-CHAVE - Filoctetes, Sofocles, physis, sophia, natureza, civilizagao.

ABSTRACT - The present study on the Philoctetes, composed by Sophocles, and staged
in Athens in 409 a. C., points to a debate still open in modern societies, about how the
intrinsic nature (physis) of Neoptolemus could be shaped to the sophia conveyed by
the cunning Odysseus. The apparent contradiction between physis and sophia takes on
greater proportions in this text and reveals more than the notion of an inherited nature,
transmitted by blood from father to son, to give rise to an awareness of psychological
and at the same time political issues about the decisions to be made according to a col-
lective and/or an individual objective. In Philoctetes, it seems, Sophocles very effectively
stages the consequences of what we now call “civilization”, a non-existent word in the
Greek language of the fifth century BC, and demonstrates how the comfort of the way
of life in community at the polis may have in its bosom the possibility of corruption of
the character of the one who abandons his nature (physis) resulting in the tragic aporia
experienced by Neoptolemus.

KEYWORDS - Philoctetes, Sophocles, physis, sophia, nature, civilization.

PREAMBULO

Filoctetes de Sofocles, encenado em Atenas em 409 a. C., propde um debate
ainda aberto nas sociedades modernas do ocidente ao tratar de como a “natu-
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reza intrinseca” (physis) do jovem Neoptdlemo, filho de Aquiles, poderia ser
moldada (ou nio) ao “saber” (sophia) veiculado pelo astuto Odisseu.

Retornar ao Filoctetes depois de nove anos da publicagdo de meu mestrado
em 2008, defendido em 1992, é um prazer desafiador. Ao conviver durante o
tempo da tradugao desse texto, o que mais me intrigava, desde as primeiras lei-
turas, eram as dicotomias tais como “ o0 humano e o divino”, “ 0 novo e o antigo”,
“0 amigo o inimigo”, porém uma das mais gritantes nessa pe¢a parecia-me ser
o que se entendia pelo “modo de vida civilizado” em oposi¢do ao “modo pri-
mitivo”. Filoctetes, entdo, no meu imaginario de recém-formado, entrava nesse
contexto. No entanto, de algum modo, depois de ter visto Platoon em 1986, o
filme premiadissimo do diretor norte-americano Oliver Stone, sobre a entdo
recente guerra dos norte-americanos contra os vietnamitas, despertou-me mais
ainda o interesse ao perceber como Soéfocles tratava a guerra no Filoctetes: a
guerra fica num segundo plano, um pano de fundo, e toda a a¢do dramatica
se desenvolve sobre uma questdo interna, uma dissensdo entre os préprios gre-
gos. Desse, tanto em Séfocles como em Oliver Stone, foi possivel perceber que a
guerra expde os companheiros de combate a limites extremos de convivéncia e
de tolerancia mutua. Mas Séfocles vai além, porque, com esses elementos propi-
ciados pela guerra, explora também o que se pode chamar hoje de “formagéo”
do carater, tendo como parametro o filho de Aquiles no confronto com Odisseu
e Filoctetes.

1. AS ORIGENS

Um dos temas mais empolgantes no Filoctetes de Sofocles, até hoje nao
resolvido, é o debate de como pode se dar a formagdo ou a transmissao de carater
no ser humano: dar-se-ia pela hereditariedade, pela genética, como hoje querem
nos fazer assim entender as pesquisas sobre DNA e suas consequéncias assusta-
doras tais como a clonagem de animais e mesmo a clonagem de seres humanos?
Ou de fato o poder transformador da educac¢io oriundo daquilo a que chama-
mos “civilizagdo” pode modificar a “natureza”, a “physis” de um ser humano?
Como formula Charles Segal em Tragedy and Civilization. An Interpretation of
Sophocles, embora os gregos nao tenham uma palavra tnica palavra para desig-
nar o que chamamos hoje de civilizagao, a ideia ja esta 14 no pensamento grego:

Para os gregos, civilizagdo (para a qual ndo ha uma tnica palavra grega) é
algo mais basico e também mais precdrio. Dentro da estrutura do pensamento
grego, civilizagdo - a totalidade da organizagdo social e realizagdes culturais
do homem - ocupa a posi¢do intermedidria entre a vida “selvagem” dos ani-
mais, de um lado, e a felicidade eterna de deuses bem-aventurados, do outro.!

! Segal 1981: 2.
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E, em nota, Charles Segal remete-nos a palavras gregas que mais se aproxi-
mam de nossa ideia de civilizacio: némos, td némisma que se referem as institui-
¢Oes estabelecidas, aos costumes e normas da sociedade; politeia, que se refere as
formas de governo, especialmente aos governos “constitucionais”; e por fim, pai-
deia, que se refere a cultura “que se manifesta e se transmite pela poesia e arte™.

E bom que se destaque aqui os recursos de que Séfocles se vale para expor,
segundo Guthrie, o que com os sofistas tornou-se um must em Atenas no final
do século V a. C.: buscar uma explicagdo para o progresso do ser humano e mos-
trar como teriam sido os primordios da humanidade - a vida selvagem “primi-
tiva” dos primeiros humanos, ainda muito préximos aos animais, asselvajados,
vivendo em cavernas, praticando canibalismo, numa palavra, o oposto do que a
tradi¢do mitica, por exemplo, de Hesiodo apresentava com o mito da queda e da
degradacgdo das ragas’.

Sofocles, de uma maneira muito eficiente, imbrica esses temas ja tratados
desde os primeiros pensadores gregos nos novos modos de produ¢do de conhe-
cimento propostos pelos sofistas no uso do discurso.

Como se sabe, o mito de Filoctetes ja aparece na Iliada 2.716-725, na Odisseia
3. 188-190, 8. 219-220, nos Cantos Ciprios (Procl. Chr. 104) e Pequena Iliada
(Procl. Chr. 106)*. Na poesia lirica, temos apenas uma referéncia a Filoctetes em
Pindaro, na Pitica 1, dedicada a Hierdo do Etna (Pi. P. 1. 96-116). O texto de
Pindaro certamente prende-se a tradi¢do homérica, mas o poeta ressalta o sofri-
mento do her6i, relacionando-o a uma determinacdo divina. Sabe-se, através
de um escdlio, que também Baquilides teria composto em uma de suas odes
uma passagem em que enfatiza a necessidade da presenca das armas de Héracles
em Tréia.” HA também as encenagdes do mito de Filoctetes apresentadas por
Esquilo e Euripides’. Em sua versio do mito, Séfocles mantém uma estrutura

2 Segal 1981: 415. Cf. a discussdo ja aberta por Guthrie 1971: 55-134.

* “According to these accounts, the first men lived like animals, without clothes or houses,
in caves and holes. They had no idea of combining together, but scattered over the countryside
feeding on whatever offered itself. Even cannibalism was resorted to. They died in great num-
bers, from cold, from diseases caused by the crudity of their diet, and from the attacks of wild
beasts. At length their hardships impressed on them the necessity of combining for survival,
and with the need for rational communication they gradually learned to turn their inarticulate
cries into speech. They also proceeded, through a stage of storing wild produce for the winter, to
cultivation of the soil and the growing of corn and vines. This marked the beginning of civilized
life in communities, recognition of the rights of others and the rudiments of law and order”
Guthrie 1971: 61.

4+ Homeri MDCCCCXI: 104;

* Veja Edmonds 1959: 120, para o texto de Baquilides.

¢ Sofocles 2008: 17-23 e bibliografia ali indicada: o fragmento do argumento da pega de
Esquilo apud J. C. Kamerbeek, Sophocles 1980: 2; ainda o comentério de Dio Crisdstomo, Chry-
sostom 1956: 342; para o fragmento da pega de Euripides, Sophocle 1980: 5-6, e a introdugéo a
peca de Sir Richard C. Jebb, Sophocles 1972: xvi-xviii.
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bésica que é a relacdo de Filoctetes com a morte de Héracles e consequentemente
a heranca de suas armas sagradas: o arco e as flechas que, por sua vez, foram
herdadas por Héracles de Apolo. Outro tema recorrente ao mito ¢é a ferida na sua
perna/pé que, segundo algumas versdes, foi originada por Filoctetes ter revelado
o tumulo de Héracles e, por isso, teria sido atingido com suas proprias flechas e,
noutras versdes, picado por uma serpente guardia do recinto sagrado.

Destaque-se que no final do século XIX André Gide, em 1899, publica o
seu Philoctéte, certamente a partir da leitura do texto de Sofocles. André Gide
declara que: “Filoctetes nio foi escrito para teatro. E um tratado de moral, que
reuno a estes outros tratados para melhor mostrar a auséncia de pretensoes céni-
cas”’. Depois, s6 em 1965, Heiner Miiller, o renomado dramaturgo da Alemanha
Oriental, um dos mais importantes sucessores de Bertold Brecht no Berlin
Ensemble, apresenta o seu Philoktet, em cuja abertura dois clowns anunciam:
“E que logo o confessemos: ¢é fatal/ o que aqui mostramos, ndo tem moral/ para
a vida, de nos nada podeis aprender”®. Com isso, Heiner Miiller anula o debate
filoséfico de André Gide e atualiza a mensagem politica legada por Séfocles.
Mencionem-se aqui também a adaptacdo francesa de 1756, Philoctéte, de M.
Chateaubrun (Jean-Baptiste Vivien de Chateaubrun, 1686-1775)°, e o poema de
Seamus Heaney, escritor e poeta irlandés, The Cure at Troy, publicado em 1991 e
encenado pela primeira vez em Derry, Irlanda do Norte, pela Field Day Theater
Company, ainda em 1991'%.

O ESPACO CENICO DO FILOCTETES"

Se Sofocles mantém uma estrutura basica do mito de Filoctetes encontrada
nas diversas manifestacoes artisticas anteriores, em sua versdo vai criar uma
ambientagdo cénica, sobre a qual a agdo dramdtica se desenvolve de modo abso-
lutamente inovador e desconcertante. Nas pegas restantes de Sofocles, a ambien-
tagdo cénica da-se em espagos em que, de alguma forma, ha um fluxo de vida
doméstica ou social: a frente do palacio em Antigona e em Edipo Rei.

Filoctetes de Sofocles inicia-se com a chegada de Odisseu, acompanhado
de Neoptodlemo, filho de Aquiles - uma inovagido proposta pelo dramaturgo - a

7 Gide 1984: 82.

8 Tradugdo ddo Prof. José Pedro Antunes do texto original alemao: ,,Und dass wirs gleich
gestern: es ist fatal/ was wir hier zeigen, hat keine Moral/ Fiirs Leben kéennen Sie bei uns nichts
lernen. Miiller 1965: 63. Veja-se também Ferreira, Guimaraes 1987 e Santos 1993: 63-76.

® Chateaubrun 1756. Texto integralmente digitalizado, disponivel em www.bnf.fr. Veja-se
também os comentarios de Bob Wilson 1941: 274; e de Trajano Vieira em Séfocles 2009: 193-213.

1 Dados coletados em: https://www.swarthmore.edu/department-theater/cure-troy , acesso
em 28/02/2018.

! Veja-se “The scenic arrangements of the Philoctetes of Sophocles’, in Woodhouse 1912:
239-40, Webster 1970: 8-866; Dale 1969: 119-129; Santos 1991: 161-167.
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Lemnos, ilha em que Filoctetes tinha sido deixado por 10 anos abandonado por
conta de uma ferida em sua perna (4-11)'% nisso Séfocles segue Esquilo (data
desconhecida) e Euripides (431 a. C.). Porém uma importante inovagdo drama-
tica é que a ilha ¢ caracterizada, desde as primeiras palavras do prélogo (1-2) e
ao longo de toda a pega, como um lugar inabitado, indspito, totalmente isolado,
sem a presenca de homens nem deuses, a ndo ser de marinheiros que eventual-
mente por ld passam (254-313) Desde o inicio, Séfocles explora essa sofisticada
situagdo espacial para extrair o maximo de tensdo: no prélogo, Odisseu estd
num plano que nio pode ver a caverna em que Filoctetes habita, nem ser visto.
Neotpolemo, entdo, num plano mais alto, passa a descrever e responder as per-
guntas que Odisseu lhe faz, escrutinando os sinais da vida precaria, sub-hu-
mana em que Filoctetes se encontra: folhas amassadas para dormir (33); uma
taca tosca de madeira maciga feita por um “artesio mediocre” (35-36), gravetos
(36) e trapos cheios de pus fétido (39)! Ora, nenhum outro espago na tragédia
grega mereceu tanta aten¢do do dramaturgo como aqui no Filoctetes, s6 compa-
ravel depois com o tratamento dado ao espaco no seu Edipo em Colono".

Com a entrada de Filoctetes em cena, que se da entre o final do parodo e
o inicio do primeiro episddio (210 sqq.), a caracterizagdo do espago inospito
¢ acentuada e o aspecto asselvajado do seu modo de vida mais intensificado,
evidenciando assim seu abandono e isolamento da comunidade civica. De guer-
reiro entre pares como da estatura de Aquiles, Ajax, Nestor e seu filho Antiloco,
Pétroclo (410 sqq.), Filoctetes, afastado do campo de batalha, passa a ser apenas
uma espécie de cagador primitivo, tendo como tnico instrumento de subsistén-
cia as gloriosas armas de Héracles (285-297).

A PHYSIS DE NEOPTOLEMO X A SOPHIA DE ODISSEU

Estando o espago claramente definido, Sofocles passa a construir dramati-
camente a physis de Neoptolemo que, de inicio, se opde a sophia de Odisseu. E
essa oposic¢do, na verdade, é uma extensdo da oposicdo entre Odisseu e Aquiles
ja apontada em Homero na “cena da embaixada” do canto IX da Iliada (173-
429)". Neoptdlemo, ao ouvir a proposta para enganar Filoctetes e roubar-lhe
as armas, reage como reagiria Aquiles, exibindo sua physis. Em contraste com
a diposicdo de Neoptdlemo para enfrentar Filoctetes usando sua forca “fisica”,

12 As citagoes do texto tém como base a edigdo de Alphonse Dain 1974, acompanhadas pela
edi¢do comentada de J. C. Kamerbeek 1980; as tradugdes citadas sao as publicadas em Soéfocles
2008.

1 E John Jones que destaca que o aumento da importancia da espacialidade, sobretudo nas
duas ultimas pegas de Séfocles, corresponde a diminuigdo da tensdo dramatica (Jones 1980:
219-220); cf. Santos 2003: 105-118.

! Para outras leituras sobre a physis de Neoptolemo, veja-se Blundell 1998: 137-148.
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Odisseu lhe apresenta numa longa rhésis o plano urdido para capturar as armas
de Héracles em posse de Filoctetes:

Odisseu
Por isso ¢ preciso nisso mesmo seres astucioso
para que ladrdo, entéo, te tornes das invenciveis armas.
Sei também que nao é de tua natureza
dizer essas coisas nem maquinar coisas sordidas. (77-80)

A pronta resposta de Neoptdlemo confirma o que Odisseu supde sobre a
“disposicdo natural”, a physis herdada de Aquiles:

Neoptolemo
As palavras que me afligem ouvir,
filho de Laerte, também detesto pratica-las,
pois néo fui feito/nasci para praticar nenhum artificio sérdido,
nem eu mesmo nem, como dizem, aquele que me gerou. (86-89)

A resposta imediata de Neoptdlemo confirma o que Odisseu afirmara sobre
a physis do filho de Aquiles. No entanto, quando Neoptolemo esta com Filoctetes,
para captar-lhe a confianga, agindo sob o plano de Odisseu, reafirma sua physis,
num relato que comporta ao mesmo tempo o engano urdido por Odisseu:

Neoptolemo
Achegaram-se a mim numa nau paramentada
o divino Odisseu e o tutor de meu pai,
dizendo, ou verdade ou realmente um disparate,
que ndo seria permitido, depois que tinha perecido
meu pai, a cidadela a um outro a néo ser eu tomar.
Isso, estrangeiro, assim dizendo, ndo por muito
tempo me retiveram para que eu embarcasse rapido,
sobretudo pela afei¢ao ao morto,
para que o visse insepulto, pois ndo o conhecia.
Além do mais, também havia o atraente discurso,
de que se eu fosse a Troia, destruiria a cidadela.
Tinha navegado ja ha dois dias,
quando eu ao amargo Sigeu com vento favoravel cheguei.
E imediatamente o exército inteiro
ao meu redor saudava-me ao desembarcar, jurando

ver quem ndo mais existia, Aquiles vivo de novo. (343-358)

Assim, a semelhanga fisica de Neoptolemo corresponderia ao carater, de
ordem mais psicoldgica, comparavel a physis de seu pai Aquiles - caracteristica
que vai se manter até o fim da pe¢a. No entanto, é preciso procurar entender
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aqui o processo pelo que Neoptolemo deixa sua “natureza” para aderir ao plano
urdido por Odisseu. A passagem em que Neoptolemo aceita enganar Filoctetes
¢ muito sutil e requer atengdo porque estd numa esticomitia entre Neoptdlemo
e Odisseu:

Odisseu
Filho de pai honesto, eu também, quando era jovem,
tinha a lingua ociosa, mas a mao agil;
mas agora, por experiéncia propria, vejo que para os mortais
a lingua, ndo as agoes, tudo conduz.

NE. Entao que outra coisa me ordenas sendo mentiras dizer?
OD. Digo-te que pela astucia agarres Filoctetes.

NE. Por que é preferivel leva-lo pela asttcia a convencé-lo?
OD. Nio serd convencido. Pela for¢ca ndo o agarrarias.

NE. Que confian¢a tdo terrivel ele tem na sua forga?

OD. Flechas inevitaveis e portadoras da morte.

NE. Ah! Nio ¢é possivel contata-lo com coragem?

OD. Nao! A ndo ser que pela astticia o agarres, como eu digo.
NE. E ndo julgas vergonhoso dizer mentiras?

OD. Nio, se a mentira traz a salvacio.

NE. Entdo com que cara alguém ousa proclamar isso?

OD. Quando se faz algo para lucro, ndo convém hesitar.

NE. Que lucro é o meu que ele va a Trdia?

OD. §6 este arco captura Troia.

NE. Entdo, o destruidor, como dizieis, ndo sou eu?

OD. Nem tu sem o arco, nem o arco sem ti.

NE. Deve ser cacado entdo, se é que é assim.

OD. Se fizeres isso, levaras dois prémios.

NE. Quais? Pois sabendo ndo me negaria a fazer.

OD. Sébio e também corajoso serds aclamado a0 mesmo tempo.
NE. Seja! Farei, abandonando todo o escrupulo.

OD. Sera que te lembras entdo do que te aconselhei?

NE. E evidente, j& que de uma vez por todas concordei. (100-122)

Como ja afirmei na introdugdo de minha traducao do Filoctetes de Séfocles'
ao comentar a figura de Neoptdlemo, o filho de Aquiles é um jovem inexperiente
na guerra e procura cumprir sua primeira missao de carater militar, sua ini-
ciagdo ao mundo adulto masculino que inclui a guerra. Aparece, no entanto,
revestido de valores arcaizantes, oriundos de sua physis paterna. Acompanha
Odisseu por um desejo de conquista de kléos, isto ¢, de fama, de gléria. “E ¢

> Séfocles 2008: 17-53.
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preciso entender que esse desejo na versao mais arcaizante estd ligado ao desejo
de reconhecimento da comunidade guerreira em relagao a seus atos, em relagéo
aquilo que os outros pares dirdo a seu respeito”™®.

A cena de convencimento de Neoptdlemo centra-se no par proposto por
Odisseu: “Sabio e também corajoso serds aclamado a0 mesmo tempo” (600G T’
av abToG KayaBog kekAfy” dpa, 119). Pode-se intuir que a primeira reagéo a pro-
posta de Odisseu (86-95) é a que mais corresponde a physis de seu pai Aquiles.
Ja a sua aceitagdo a proposta de Odisseu passaria pelo mesmo viés, se entender-
mos que o jovem Neoptolemo aceita executar o plano enganoso com o obje-
tivo de conquistar o renome, o kléos, pela faganha realizada e com isso receber
o reconhecimento da comunidade civica e guerreira a qual pertenceu seu pai.
Contudo, em contato com a doenga de Filoctetes, Neoptdlemo percebe que esta
mergulhado num mundo de dissimulagdo e do mau uso do discurso, da palavra.
E assim que o mesmo espago que serve para isolar Filoctetes de qualquer contato
com a vida organizada da pélis serve também para que o jovem deixe seu mundo
original, anule seus valores momentaneamente e, a partir das novas proposicoes

de Odisseu (o mundo da sophia), volte depois a sua disposicao natural:

Neoptoélemo, afastado da casa paterna, Ciros, afastado do conjunto civico, a
armada grega acampada em Trdia, em Lemnos é convidado a se afastar de sua
physis. Por um desejo de conquista de kléos, de renome, é levado a abandonar
seus valores arcaicos, persuadido pelas palavras de Odisseu, sendo condu-
zido a um estddio intermedidrio em que o idedrio aristocratico é colocado
em exame. Como todo iniciado, Neoptdlemo sofre um ferimento. Ndo de
ordem fisica, mas de ordem moral, quando expressa a dor por ter enganado
um amigo de seu pai (759, 895, 899). Em contraste com a dor de Filoctetes,
que oscila entre uma dor fisica, real, e uma outra, moral, a de Neoptdlemo ¢é
simplesmente moral, revelando o corte profundo que sofre em sua natureza.”®

A GUISA DE CONCLUSAO

Pode-se inferir, a partir dessa andlise do Filoctetes, o que se tem pensando
desde Hesiodo em Teogonia e Trabalhos e os dias, passando por Euripides no
Hipdlito, por Aristéfanes em Nuvens, entre outros autores do teatro grego, que
a polis com seu “progresso”, seu conforto material e espiritual, traz em seu bojo
a corrupgdo do cardter, o abandono da physis natural herdada dos ancestrais, o
ethos guerreiro? Odisseu parece encarnar exatamente essa passagem do mundo
heroico, tradicional, arcaico portanto, e a0 mesmo tempo revelar em si as sofis-

16 Séfocles 2008: 33.
17 Santos 1993: 1138-1145.
18 Séfocles 2008: 35.
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ticagdes do pensamento e do discurso em proposicdes de que os fins justificam
0s meios.

Sem duvida, Séfocles pde em cena um Odisseu, como bem expressou o
Prof. Flavio Ribeiro de Oliveira, na apresentacgdo da tradugao do Filoctetes, como
“uma personagem de atualidade desconcertante” pois:

representa 0 homem politico que, pragmaticamente, empregara todos os
meios a seu dispor para obter os resultados a que almeja. Assim, o Odisseu
de Sofocles prefigura o principio maquiavélico de autonomia da a¢do politica
com relagdo aos valores morais. Para atingir seus objetivos (levar Filoctetes a
Troéia), ndo hesitard em recorrer a mentira e a violéncia. Neoptolemo, por outro
lado, é jovem e inexperiente. Ao contrario de Odisseu, tem boa indole e quer
subordinar suas a¢des a principios morais. A asttcia de Odisseu ¢ alheia a sua
physis. Se ndo fosse um anacronismo, poderiamos dizer que ¢ um idealista.”

Pensar que Odisseu quer levar Filoctetes a Troia é uma leitura que tem seus
adeptos entre os estudiosos do texto sofocliano, porém lan¢o aqui uma visao
diferente e explico: para Odisseu, a volta de Filoctetes ao campo de batalha pode
ser descartada na medida em que o arco e as flechas bastam para a conquista
de Troia, e seus argumentos sempre apresentam como escudo os mandantes,
os que estdo no poder®. Ja Neoptolemo adere ao plano de enganar Filoctetes
para, de posse das armas invenciveis, conquistar o seu kléos guerreiro, conforme
lhe propde Odisseu com seu sophisma. Nao nos esquecamos de que um dos
momentos de intensa dramaticidade na pega é quando Filoctetes entrega as suas
armas ao jovem, que as venera como a um deus (656-657). De posse das armas,
Neoptdlemo presencia uma das terriveis convulsdes oriundas da doenga que
consome Filoctetes (782-820). A partir desse momento ha uma nova transfor-
magcao que leva o filho de Aquiles a renunciar a proposta de Odisseu. O primeiro
sinal do retorno a sua physis é a retomada do oraculo que prevé que Filoctetes
seja levado também a Troia ndo sé seu arco e as flechas:

Neoptdlemo

Ora, ele nada ouve, mas eu vejo que esta captura

das armas é v4, se sem ele navegarmos.

Dele é a coroa, disse o deus que o levassemos.

Avantajar-se futilmente com mentiras é vergonhosa afronta. (839-842)

No entanto, ao reconhecer a physis de Filoctetes, Neoptélemo abandona o
projeto de Odisseu e entrega-lhe as armas de volta (1291-1292). Por esse ato, o

19 Sofocles 2008: 15.
» Veja-se os versos 105, 1053-1062, apesar da insisténcia de Odisseu em tentar levar Filoc-
tetes de volta a Troia.
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reconhecimento da natureza de Neoptolemo por Filoctetes é reafirmado (1310-
1313). Neoptdlemo revela completamente a Filoctetes entdo, como ja o fizera em
parte no parodo ao coro (191-200), o oraculo de Heleno (1324-1347). A mais
essa negativa de voltar a Troia, Neoptdlemo vé-se no que podemos chamar de
aporia tragica, e é com muita dificuldade que concorda em leva-lo de volta para
casa e ndo mais a Troia (1378-1407). Toda essa cena de embate entre os dois
tem ressondncia com a cena do proélogo do confronto de carater entre Odisseu
e Neoptdlemo?'.

A aparicido de Héracles no éxodo, muda esse quadro. Odisseu, com todo o
seu “ufanismo”, ndo é mais lembrado, nem os Atridas mencionados. Héracles
no Filoctetes ¢ um porta-voz de Zeus e traz através de sua voz os mythoi (1417),
que sdo as deliberacoes (bouletimata, 1415) do proprio Zeus para impedir que
o oraculo ndo se cumpra. Como assinala Pietro Pucci, o uso de mythos por
uma entidade divina destaca as caracteristicas épicas de sua dic¢do®. Mas que
Héracles é esse que temos em cena no éxodo do Filoctetes? Sofocles teria utili-
zado como recurso o deus ex machina, muito mais comum nas pecas existentes
de Euripides, para resolver um problema sem solu¢do? Prefiro seguir a leitura
de Karl Reinhardt. Para ele essa cena, mesmo podendo ser considerada uma
imitagdo da técnica dramaturgica de Euripides, mas que “recebe pela ultima
vez um sentido novo de espirito da qual se apropria”. Segundo Reinhardt, entéo,
a apari¢do de uma divindade que também passou pelas vicissitudes humanas,
restabelece 0 homem como medida das coisas®.

A crise do jovem quando resolve devolver as armas a Filoctetes, obtidas
através de engano e pela confianca dele em suas palavras, é, sem duvida, uma
crise da prépria linguagem em seu poder de persuasdo e convencimento experi-
mentada no auge da pdlis:

Neoptolemo

O que devemos fazer nds, se com palavras

ndo poderemos te convencer do que te digo?

Pois é mais facil para mim deixar os discursos, e tu
viveres, como ja vives, sem salvac¢ao. (1393-1396)

21 Cf. 49-122. Veja-se também “Mirror Scenes’, in Taplin 2003: 91-103.

22 “The formal aspects of similarity between the epic and the epiphanic scene in Philoctetes
are enhanced by the epic features of the diction. Heracles defines the words he is going to utter
as muthoi. In the whole play this word muthos is used only three times and only to denote
the words of Heracles (1410, 1417, 1447). The arguments that Philoctetes and Neoptolemus
exchange until the appearance of Heracles are consistently called logoi (1393, 1395, etc). Muthos
is always a special logos in Sophocles: it carries sacred connotations, as in prayers and oaths (EL
50) and insults (Aj. 770); it hints at inflated and mandacious words (Aj. 189), proclamations,
edicts (Ant. 11), edifying stories (OC 1581), etc” Pucci 1994: 36-37.

» Reinhardt 1971: 248.
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Héracles é quem justifica todo o sofrimento de Filoctetes, impossibilitando
qualquer outra conjectura a respeito de como teria se originado. E esse sofri-
mento s6 faz sentido aos moldes do pdthei mdthos na medida em que é uma
etapa para alcancar eukleia bion (1422). A propria vida de Héracles é um modelo
para essa conquista da areté guerreira. E A. W. H. Adkins que chama atengdo
para o sentido da palavra areté no final do século V a. C., que se origina na dis-
puta entre iguais em Homero, por exemplo, para dar lugar na pélis a uma ideia
de cooperagdo mutua®. Pode-se verificar essa afirmacdo de Adkins na proposta
de Héracles para que haja um combate nos moldes dos hoplitas, com Filoctetes
em companhia de Neoptolemo (1434-1446). De alguma forma, essa nova confi-
gura¢io de combate se opde ao plano de Odisseu, recuperando, ndo o valor das
armas sagradas, mas a alianga entre os dois homens.

A voz de Héracles traz para o mundo dos homens a palavra divina, reor-
ganizando o espaco e devolvendo cada um a seu lugar. As armas recuperam a
sua func¢ao de instrumento para conquista de algo maior. Acima de tudo esta a
piedade (eusébeia, 1443) que nio se acaba com os mortais e se confunde com o
proprio Zeus.

Héracles associa a exceléncia imortal a tolerancia nas adversidades, uma
idéia ja comum a aristocracia guerreira. Héracles, obtendo de Filoctetes sua
ida a Troia, garante também a perfeicdo do oraculo. Sua intervengéo reveste a
viagem de Filoctetes de uma aura de que estdo excluidos Odisseu e os Atridas.
A vitéria, o ganho é o reconhecimento da vontade divina. A trama urdida por
Odisseu teve de dar lugar a trama divina que se reveste de piedade. A piedade,
encarnada na propria vinda de Héracles, restabelece a vida.?

Heracles estabelece, assim, um discurso que concilia o novo com o antigo,
porém sob outros parametros que descartam o engano, o engodo, o dolo, que
tornam o homem “civilizado” em pior que o “asselvajado”. E como remarca
Charles Segal, Filoctetes ndo pode ser visto apenas como uma pega que trata do
isolamento de um individuo ou um desajustamento social ou psicolégico; ao
contrdrio, trata-se de uma profunda reflexdo sobre a natureza do homem como
um ser civilizado e todas as contradi¢ées que isso implica®.

24 Adkins 1972: 99.
25 Séfocles 2008: 50.
% Segal 1981: 361.
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RESUMO - Este estudo analisa os fragmentos do Crisipo de Euripides, bem como as
representacdes iconograficas do tema, sob a perspetiva das ideias de physis e némos.
Chegamos a conclusdao de que, apesar de aparentemente Euripides ter reinventado o
mito de modo a caraterizar o rapto pederastico do jovem Crisipo como algo intrinse-
camente negativo, integrando-se assim nos valores democréticos da Atenas de entdo,
nao podemos abandonar a hipdtese de o poeta ter mantido uma leitura subliminar
que colocaria a ideia de hybris ndo no ato pederastico em si, mas sim na violagao da
hospitalidade, indo assim ao encontro da agenda politica de uma facgao minoritaria da
polis ateniense, mas ainda assim presente na cidade: a aristocracia.

PALAVRAS-CHAVE - Crisipo, Euripides, violagdo, pederastia, hospitalidade.

ABSTRACT - This essay analyzes the fragments of Euripides’ Chrysippus, as well as the
iconographic representations of the topic, from the perspective of the ideas of physis
and ndmos. We have come to the conclusion that although Euripides apparently rein-
vented the myth in such a way as to characterize young Chrysippus's pederastic rape
as intrinsically negative, thus integrating himself into the democratic values of Athens
at that time, we cannot abandon the hypothesis that the poet may have maintained a
subliminal reading of the myth. This reading would put the idea of hybris not in the
pederastic act itself, but in the violation of hospitality, thus meeting the political agenda
of a minority faction of the Athenian polis, but still present in the city: aristocracy.

KeywoRrbps - Chrysippos, Euripides, rape, pederasty, xenia.

Ao escrever sobre a casa real de Tebas, no século I1d.C., Pseudo-Apolodoro
conta que, quando Labdaco morreu, Laio era ainda bastante jovem, pelo que
foi Lico, um tio-bisavd dele, quem assumiu a regéncia de Tebas. Lico, porém,
era marido de Dirce e foi morto pelos filhos da cunhada Antiope, que se apo-
deraram do reino de Tebas e assim vingaram a mae. Por conseguinte, Laio foi
proscrito e fugiu para a casa de Pélops, em Pisa, na Elide. Uma vez ali, Laio
foi tomado de paixdo por Crisipo, um dos filhos do rei. Depois de o aliciar
dolosamente com a proposta de o ensinar a conduzir um carro, Laio raptou
Crisipo e violou-o. Em consequéncia desse ato, envergonhado, o jovem Crisipo
suicidou-se (Bib. 3. 5. 5).
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Higino, autor latino talvez coevo de Pseudo-Apolodoro, conta uma nar-
rativa consentdnea com a da Biblioteca, todavia enriquecida com informacao
suplementar. Nas Fdbulas, lemos que, por causa da beleza do rapaz, Laio teria
raptado Crisipo durante os Jogos Nemeus. O jovem ¢é aqui identificado como
filho bastardo de Pélops. Segundo esta fonte, porém, mais tarde, tendo Pélops
resgatado o filho, foram os irméos deste que o mataram por instigacido da mae
deles e madrasta do rapaz, Hipodamia. Esta, ao ser acusada do crime pelo
marido, suicidou-se (Fab. 85; cf. 243).

A informagdo de Higino vai ao encontro do que lemos num dos tratados
atribuidos a Plutarco, as Histérias gregas e romanas, segundo o qual Crisipo
era filho de Pélops e da ninfa Danaide. Como a mulher legitima de Pélops era
Hipodamia, aquilo fazia de Crisipo um filho ilegitimo de Pélops. Segundo o texto
plutarqueano, que cita Dositeu como fonte, apesar de bastardo, Crisipo era alvo
de um amor maior por parte do seu pai. Isso teria feito com que, ao ser resgatado
das maos de Laio pelos meios-irmaos, Atreu e Tiestes, Pélops compreendesse o
ato do principe tebano e esquecesse o que se tinha passado, perdoando Laio pelo
que ele fizera. Hipodamia, porém, sabendo do afeto que o marido tinha pelo bas-
tardo, persuadiu os seus dois filhos a eliminarem o meio-irméo, visto ele ser um
sério concorrente a sucessao no trono. Atreu e Tiestes, no entanto, recusaram-se
a matar Crisipo, o que levou Hipodamia a fazé-lo com as proprias méos, durante
a noite, quando o jovem dormia com Laio. Hipodamia teria usado a espada do
tebano para matar o rapaz, deixando a arma no corpo da vitima para que o hos-
pede fosse assim acusado do crime. Mas, apesar de mortalmente ferido, Crisipo
teve ainda forcas para revelar toda a verdade, denunciando Hipodamia e o seu
acto, o que levou Pélops a expulsar a mulher da Elide (Moralia 313E). Esta versio
leva-nos a deduzir que, para Plutarco, a relagdo pederdstica entre Laio e Crisipo
ter-se-ia mantido com o conhecimento e anuéncia de Pélops.

O que lemos em Plutarco estd de acordo com o que refere Pausinias, que na
Periegese conta que Hipodamia teria sido forcada a fugir para a Argélida, visto a
ira de Pélops se ter virado contra ela depois da morte de Crisipo (6. 20. 5).

Estas narrativas sugerem, portanto, que, pelo menos até ao século I1 d. C,,
havia na Grécia duas tradi¢des paralelas relativamente a Crisipo: uma que afir-
mava que o jovem teria morrido por intervencio ou por culpa de Hipodamia,
tais eram os receios da rainha relativamente a heran¢a paterna que os filhos
poderiam vir a perder; e outra que dizia que o jovem se teria suicidado na
sequéncia do rapto e violagdo perpetrados por Laio.

Mas fontes ha que revelam uma complexidade ainda maior no que diz res-
peito ao lugar de Crisipo no sistema mitolégico grego. Num passo dedicado aos
belos efebos da Hélade, Higino também refere que quem teria raptado Crisipo,
durante uns jogos, teria sido Teseu e ndo Laio (Fab. 271). No entanto, um frag-
mento atribuido a Praxila de Sicion, poetisa do século V a. C,, revela que esta
autora escrevera que quem teria raptado Crisipo teria sido Zeus (fr. 6 = fr. 751

100



Nuno Simées Rodrigues

Page = Ath. 13. 603)". Estas outras versdes do mito, apesar de pouco desenvolvi-
das, sugerem o recurso a fontes ou tradi¢des alternativas por parte dos seus auto-
res, a0 mesmo tempo que denunciam a falta de coeréncia que varios dos mitos
gregos tinham no sistema em que estavam integrados. Nao obstante, percebe-se
a existéncia de uma estrutura que, no caso de Crisipo, apontava para o rapto e
eventual violagdo do jovem por um deus ou homem mais velho, independente-
mente da identidade deste, fosse ele Zeus, Teseu, Laio ou o préprio Edipo.

Com efeito, uma outra variante do mito ainda narrava que, tal como o pai,
também o filho, Edipo, estaria eroticamente interessado no jovem Crisipo e que
teria sido essa a verdadeira razdo da disputa na sequéncia da qual o principe
de Tebas teria matado o progenitor’. Pelo menos assim se deduz de um escélio
as Fenicias de Euripides (schol. E. Ph. 60), que esclarece que o incidente entre
pai e filho no “cruzamento das trés estradas”, como refere Sofocles (OT 800),
teria acontecido por causa do jovem filho de Pélops’. Em 1953, G. Devereux foi
mais longe, sugerindo mesmo que a contenda espoletada entre Laio e Edipo para
ver qual deles passaria primeiro pelo “caminho estreito” (stenopos odos), como
Sofocles se lhe refere (OT 1399), seria uma metafora para a possessdo sexual de
Crisipo®*. Sem prejuizo da importancia dos seus estudos, porém, havera que lidar
cautelosamente com as propostas de Devereux, pois sendo esse autor essencial-
mente um etnopsicanalista e ndo propriamente um filélogo ou um historiador,
as suas abordagens fizeram-se quase sempre partindo da psicanalise para as fon-
tes cldssicas e ndo das fontes classicas para as conclusdes a retirar delas, como
exige o método cientifico neste dominio, o que teve como consequéncia leituras
nem sempre adequadas a realidade historico-cultural a que os textos antigos
dizem respeito.

Como facilmente se percebe, até pela diversidade de versoes conhecidas, o
tema do rapto de um jovem por um homem mais velho parece néo ter sido raro
e conhecer variantes na mitologia classica. Por um lado, o assunto insere-se no

! Note-se que algumas liges da obra de Ateneu indicam Edipo e nio Zeus como o
nome que figura neste passo. Esta investigagdo foi realizada no ambito dos projectos UID/
ELT/00196/2013 do Centro de Estudos Classicos e Humanisticos da Universidade de Coimbra
e UID/HIS/04311/2013 do Centro de Historia da Universidade de Lisboa, financiados pela FCT
- Fundagdo para a Ciéncia e a Tecnologia.

% Sobre esta questao, ver Devereux 1953.

3 Schwartz 1887: 258. Cf. schol. E. Ph. 26 e 1760. Ja a nota de Devereux 1953: 134, acerca de
uma alegada referéncia de Praxila a esta questao, relaciona-se com as leituras do manuscrito de
Ateneu, pois, como notdmos, algumas delas preferem a forma “Edipo” a “Zeus” como o nome
aqui referido. Por outro lado, o passo de Praxila alude ao rapto de Crisipo e nao a contenda
entre Laio e Edipo por causa de Crisipo, o que, de certo modo, corta o sentido a referéncia de
Devereux. Cf. Sanchis Llopis 1994: 175 n. 549.

* Devereux 1953: 134-135. Cf. Soph. OT 800-812.
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mitema geral do rapto/violagdo, frequente no corpus mitoloégico greco-romano’.
Nio obstante, trata-se de um tipo especifico de rapto: o de um rapaz por um
individuo mais velho, o que nos leva a relaciona-lo com a problemética da pede-
rastia grega antiga. Por isso, por outro lado, este mito inscreve-se no conjunto
das narrativas de tipo pederastico, relativamente abundantes e ja estudadas por
varios autores, dos quais destacamos B. Sergent®.

De qualquer modo, numa perspetiva estruturalista e independentemente
das idiossincrasias de cada um, mitos como o de Crisipo fazem-nos pensar
em variantes narrativas de um mesmo motivo mitoldgico, de que os casos de
Ganimedes e de Pélops deverdo ser outros exemplos’. Ja Cicero parecia ter essa
nog¢do, quando nas Tusculanas discute a pederastia grega e afirma: “quem ¢ que
ndo percebe as intengdes dos poetas quando falam no rapto de Ganimedes, quem
é que ndo compreende as palavras e os desejos de Laio no drama de Euripides?”
(Tusc. 4. 71).

Estes aspectos sdo consentaneos com o que sabemos ser a esséncia do pen-
samento mitico-religioso dos Gregos: adogmatico e espacial e cronologicamente
variavel e adaptavel. E eles sdo também concordantes com a propria variedade
de mitos conhecidos em torno de Crisipo, que, por sua vez, confirmam precisa-
mente o que acabamos de afirmar. Dai que, a maneira helenistica, o que lemos
no texto de Plutarco funcione como uma tentativa de congregar as variantes
entdo conhecidas do mito, sendo a figura de Crisipo o elemento axial. C. Robert
chegou a sugerir a possibilidade de que este fosse 0 argumento de uma tragédia
helenistica perdida. Mas como logo esclarece o mesmo autor, o argumento que
podemos ler no tratado plutarqueano sugere mais uma reminiscéncia de tipo
romanesco do que propriamente o argumento de uma tragédia, tal é a comple-
xidade e quantidade de elementos em causa®.

Bem mais solidas e assentes nas fontes disponiveis sdo as conclusoes retira-
das por T. K. Hubbard, num bem documentado e convincente estudo publicado
em 2006. Nesse ensaio, Hubbard defende a ideia de que o tdpico do rapto e da
violagdo de Crisipo por Laio s6 devera ter integrado definitivamente o mitema
dos Labdacidas a partir do Crisipo de Euripides, tragédia hoje desaparecida, a
mesma a que Cicero alude (Tusc. 4. 71).

Hubbard nao considera que o motivo em si tenha sido criado ab origine pelo
tragico. Na verdade, as evidéncias disponiveis sugerem que o tema do rapto do

* Sobre este tema, ver os estudos de Deacy & Pierce 2002 e Omitowoju 2009.

¢ Sergent 1996.

7 Sobre o mito de Ganimedes, ver Hino Homérico a Afrodite 202-217; Fernandez 1989; Gély
2008. Quanto a Pélops, parece evidente que o rapto desta figura por Posidon deverd ser uma
versao anterior do proprio mito de Laio e Crisipo. Sobre este mito, ver Pindaro, OI 1. 35-45;
Euripides, IT 387.

8 Robert 1915; vide ainda Hubbard 2006 e Collard & Cropp 2008.
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jovem possa ter sido engendrado pela ja mencionada Praxila de Sicion. Apesar
de a obra de Praxila nos ser maioritariamente desconhecida, um dos fragmentos
que nos chegou remete, como assinaldmos, para o rapto de Crisipo por Zeus.
Nao sera de desprezar a hipotese de o poema de Praxila ter sido uma recriagdo
feita sobre o mito contado por Pindaro, segundo o qual um ainda jovem Pélops
teria sido raptado por Posidon. Como facilmente se percebe, a estrutura do
mitema é a mesma e, sobretudo, ha que néo esquecer que Pélops é, na mitologia
grega, o pai de Crisipo. Por conseguinte, é bem provavel que uma poetisa como
Praxila tivesse reescrito o mito com base nestes elementos.

Na peca desaparecida de Euripides, todavia, o raptor do jovem principe ¢ ja
Laio (frs. 839-843). Assim, se o tema da abducao do jovem ndo era uma origina-
lidade absoluta quando Euripides escreveu a peca, a associacdo do tema a casa
dos Labdacidas e a Laio em particular devera ter sido’.

No Banquete dos Sabios, obra composta entre os finais do século II e inicios
do século III, nos tempos de Marco Aurélio e Cémodo, Ateneu de Naucratis
reuniu uma série de referéncias literarias e mitoldgicas. Entre essas, lemos que
“a pratica da pederastia chegou a Grécia, segundo Timeu, vindo primeiro de
Creta. Mas, segundo outros, teria sido Laio o inaugurador de tais praticas amo-
rosas, quando foi hospede em casa de Pélops e entdo se enamorou do filho dele,
Crisipo, a quem raptou, levando-o depois consigo no seu carro e fugindo para
Tebas” (Ath. Deipn. 13. 602-603). Ora, a confirmar-se a hipdtese de Hubbard, a
alusio de Ateneu basear-se-a ndo apenas na aqui explicitamente referida Praxila,
mas também no texto desaparecido de Euripides, o que nos parece inteiramente
verosimil, visto que o tragico e as suas tragédias sdo mencionados por aquele
autor em varios outros passos desta obra.

A mesma insinuagdo ¢é feita por Eliano, que no século III criticava Euripides,
escrevendo que Laio ndo se teria suicidado depois de Crisipo o ter feito, apesar
de, como referia o poeta tragico, ter sido o primeiro dos Helenos a praticar o
amor entre homens (arrhenon eros, Ael. NA 6. 15)°. De igual modo, o escoliasta
de Fenicias refere que “Laio foi o primeiro homem a experimentar esse desejo
ilicito” (athemitos eros, schol. E. Ph. 1760), o que parece vir também na sequéncia
do que Euripides escreveu no Crisipo.

Até a data, esta tragédia é-nos conhecida através de apenas seis fragmentos
(E. frs. 839-843)". Eliano diz que Euripides a teria escrito para agradar ao poeta
Agaton, por quem estaria apaixonado (Ael. VH 2. 21). Esta referéncia é dificil de

° Hubbard 2006.

1 Na obra em causa, Eliano compara o comportamento de Laio ao de um golfinho que se
apaixonou por um jovem rapaz, mas que o matou por acidente, quando nadavam juntos. Des-
gostoso, o golfinho langou-se sobre a costa e deixou-se morrer ao lado do cadéver do seu amado.

! Collard & Cropp 2008: 459-471.
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comprovar. No entanto, ela fornece um contexto para uma pega cujo tema era o
homoerotismo.

Tém sido vérias as tentativas de reconstruir o enredo do Crisipo. A escassez
de fragmentos torna a tarefa quase ingléria. Ainda assim, e apesar da incom-
pletude, ha propostas verosimeis que, parece-nos, devem ser consideradas, até
porque o recurso a fontes suplementares, como os escolios, a iconografia e o que
sabemos dos poetas posteriores que tanto o tentaram imitar e renovar como
parodiar'?, pode dar uma ajuda significativa. A que Collard & Cropp apresen-
tam na recente edi¢do dos fragmentos de Euripides, na sequéncia das ja feitas
por Robert, Webster, Séchan, Poole e Hubbard, ¢ uma delas.

Segundo estes dois investigadores, é provavel que a tragédia referisse a che-
gada de Laio a Pisa e o primeiro encontro com Crisipo num prélogo (839a'?). Os
fragmentos 840 e 841 sugerem um debate interior/dilema de Laio, que lutaria
contra o desejo que sentia pelo rapaz e a hipdtese de o raptar. Depois, viria a
rejeicdo de Laio por parte de Crisipo (842). Seguir-se-ia o rapto (eventualmente
consumado enquanto Laio ensinava Crisipo a conduzir o carro'), a violacdo
e o suicidio do rapaz. E possivel que estes dois tltimos tépicos fossem apenas
relatados por um mensageiro a Pélops. De igual modo, talvez o fr. 839 fizesse
parte de uma consolagio feita pelo coro, constituido pelos cidaddos de Pisa. A
confirmar-se este enredo, é provavel que a pega terminasse com o regresso do
corpo de Crisipo a casa e a invetiva de Pélops contra Laio, que seria amaldi¢oado
com a esterilidade ou, no caso de vir a ser pai, com a morte as mios de algum
filho'. O Crisipo seria assim uma tragédia na linha de outras de Euripides,
“como Estenebeia, Medeia ou Hécuba, sem recurso ao deus ex machina e com
seres humanos envolvidos num conflito irremedidvel ™.

Por conseguinte, a tragédia devera ter-se centrado no dilema de Laio rela-
tivamente ao desejo e atragdo pelo jovem Crisipo bem como a consumagio da
relacdo sexual forcada, retratando essa agdo como algo negativo. Como se coa-
dunaria entdo isso com a tao discutida problematica da pederastia na Grécia
Antiga? O estudo de Hubbard continua a ser convincente para dar resposta a
esta questdo.

Aparentemente, antes de Praxila e Euripides, o mito de Crisipo deve-
ria focar-se noutros aspetos, que ndo o rapto e a violagdo. E provavel que essa
outra narrativa mitoldgica se centrasse no tema da relacio com a madrasta,
Hipodamia, e/ou os meios-irmaos, Atreu e Tiestes, o qual sobreviveu noutras

12 Sobre estes, vide Collard & Cropp 2008: 462-463.

13 Estamos, naturalmente, a seguir a edigdo de Collard & Cropp 2008.

14 Talvez se insira aqui o fr. 844, que consiste numa mera incitagao de cavalos, por exemplo.
15 Collard & Cropp 2008: 461.

' Poole 1990: 146.
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fontes, ja enunciadas?. De igual modo, a forma de apresentar o jovem filho de
Pélops deveria ser também outra. O Crisipo dessa versao deveria ser um efebo
mais velho e ndo um jovenzinho acabado de sair da infancia, ou mesmo uma
crianga, como o tema euripidiano sugere.

Com efeito, como notaram ja vérios investigadores, o tema do rapto de
Crisipo no carro aparece varias vezes na arte grega do século IV a. C., em espe-
cial na regido sud-itdlica, e também na etrusca'®. Mas é desconhecido antes
disso. O jovem pode ter sido representado no pedimento oriental do templo de
Zeus em Olimpia'. Mas Pausanias ndo o identifica. Em contrapartida, a outra
figura conhecida com esse nome e com representacao iconografica cronologica-
mente anterior é Unica e retrata um jovem efebo, guerreiro ou cagador, junto a
uma divindade feminina. Trata-se, portanto, de um contexto heterossexual que
diverge do tema que encontramos a partir do século IV a. C.2 E por isso defen-
savel a ideia de que este ultimo tipo de representac¢des e sua difusio se deva, em
grande parte, a criacdo e inovacdo de Euripides.

Com base nestes dados, Hubbard conclui que a originalidade de Euripides
ao compor o seu Crisipo estaria ndo s6 no enredo mitolodgico — que como vimos
deveria agora centrar-se no rapto do menino por Laio - mas também na ténica
negativa e reprovadora do ato, i.e. o rapto e a violagdo. Ndo obstante, é provavel
que a personagem de Laio ndo fosse apresentada de forma total e absolutamente
censuravel. Alias, o Laio de Euripides estaria na linha da Medeia ou da Fedra do
mesmo autor, pois sendo personagens perpetradoras de agdes reprovaveis contra
criangas ou jovens (o filicidio e o suicidio com uma acusagdo falsa), ndo dei-
xam de ser também seres humanos com sentimentos com os quais se debatem?..
Laio devera ter sido representado num conflito interior e numa luta contra as
suas tendéncias naturais, a semelhanca dessas outras personagens euripidianas,
o que faria dele, apesar de tudo e até certo ponto, alguém digno de empatia por
parte do espectador.

De igual modo, Hubbard sugere também que o que tera estado por detras
do génio criador de Euripides no caso do Crisipo tera sido o contexto s6cio-poli-
tico do poeta. Desde logo, ha que notar a diferenca de tratamento da pederastia
nos tragicos conhecidos. Se nos dramaturgos precedentes a homossexualidade
parece ter sido entendida de forma positiva ou, pelo menos, neutra, como suge-
rem os fragmentos de Mirmiddes de Esquilo e de Os Amantes de Aquiles de

17 Além das ja referidas, ver ainda Hellanic. fr. 157; Th. 1. 9. 2; PL., Cra. 395b 3; schol. E. Or. 5.

'8 Schefold 1986.

1 Paus. 5. 10 ndo o identifica, mas Schefold 1986 inclui-o sob a rubrica “Chrysippos (?) bei
der Vorbereitung der Wettfahrt von Pelops und Oinomaos”.

* Vide Hubbard 2006: 233-234; Schefold 1986.

2! Hubbard 2006: 238.

105



A violagio de Crisipo a luz das ideias de physis e nomos

Séfocles, em Euripides o mesmo nio acontece, como demonstrou ja W. Poole?.
Ainda que alguns defendam que Euripides seria um homossexual reprimido, o
que seria consentaneo com a sua alegada misoginia*. Estas conclusdes, contudo,
sao no minimo paracientificas. De facto, a ideia de uma eventual homossexua-
lidade de Euripides esta de acordo com a ja mencionada referéncia de Eliano a
paixio do poeta por Agaton (Ael. VH 2. 21). E, na verdade, Agaton é representado
na comédia como particularmente efeminado (Ar. Thesm. 101-265). Mas essa
mesma ideia ndo se coaduna com as propostas que tém sido apresentadas para
uma reconstrugdo do Crisipo, e que interpretam a pe¢a como tendencialmente
antipederdstica e reprovadora das relacdes entre erastai e eromenoi**. Além disso,
sera no minimo especulagio e fraca ciéncia tecer consideragdes que mais soam a
despeito por um individuo, quando nada se prova de modo explicito.

Como salientou Hubbard, sobretudo, na sequéncia dos estudos marcantes
de Dover e Foucault, a homossexualidade pederastica grega, a ateniense em par-
ticular, parece ter sido uma pratica associada essencialmente a um estatuto sdcio-
-econdmico elevado, confundindo-se com a identidade aristocrdtica dominante
entre os séculos VIII e VI a. C. Enquanto pratica institucionalizada, a pederastia
definia-se também por um protocolo que implicava dcio social, disponibilidade
econdmica e vocagao didatica proprias de apenas uma elite. Além disso, enquanto
férmula pedagdgica, a pederastia tinha ainda a fungdo de criar uma ideia de
comunidade e, simultaneamente, de reprodugdo de modelo social que a esses gru-
pos dirigentes interessava manter®. Acresce que a representacdo da pederastia na
literatura grega anterior ao século V é quase sempre positiva ou neutra.

Em Atenas, esta perspetiva comeca a alterar-se em meados do século V,
quando o regime democratico ganha terreno e os corpos dirigentes da pélis sdo
compostos ja nao por uma elite exclusivamente aristocratica, como ocorrera
durante o periodo oligarquico, mas por individuos provenientes de variadas ori-
gens econdmicas e sociais. E entdo que a pederastia parece tornar-se um simbolo
de um velho regime, moribundo ou, pelo menos, que assim se deseja que esteja.
Isso ndo significa que a pederastia e as praticas pederasticas desaparecam da
pélis, mas sim que elas ndo sdo mais um sinénimo de elitismo e de prestigio
social e politico. Dai que as principais representacdes antipederasticas surjam na
literatura mais especialmente vocacionada para as massas democréticas, como
sdo a oratoria forense e a comédia. Nestes textos, parece exaltar-se uma ideia
canonica de familia, que faz a apologia do casamento e da procriagéo, pouco

22 Sobre a homossexualidade em Esquilo e em Sofocles, vide Scheurer & Kansteiner 1999;
Hubbard 2006: 239-240; Michelakis 2002: 22-57, 172-178; sobre o tema em Euripides, vide
Poole 1990; Ambrose 1995-1996.

 Sobre a alegada misoginia de Euripides, vide Silva 2007.

¢ Poole 1990; Hubbard 2006; Collard & Cropp 2008.

» Sobre esta questdo, ver sinteses em Rodrigues 2015.
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consentdnea com a pratica da pederastia®. Nao serd demais recordar o célebre
agon entre o Raciocinio Justo e o Raciocinio Injusto que Aristéfanes inclui em
Nuvens e em que esta problematica parece estar muito bem representada (Ar.
Nu. 889-1112).

Concomitantemente, este tipo de ideologia reflecte-se também na icono-
grafia da época, durante a qual diminuem as representacdes de cenas efébico-
-pederasticas, que até entdo tinham tido uma representatividade consideravel,
e aumentam as representagdes de tipo heterossexual, incluindo pornografia®.

Tera sido, pois, este o contexto socio-politico que podera ter motivado
Euripides a reinventar o mito de Crisipo e a apresenta-lo de uma forma nega-
tivamente critica, contribuindo desse modo para uma apologia da erradicagdo
de uma pratica sdcio-cultural que aparentemente niao era mais bem aceite pelas
massas. Sinéonimo de 6cio, de luxuria e de luxo desnecessario, a pederastia pas-
sava agora também a ser entendida como uma forma de humilhar os futuros
politai, pela metamorfose, ainda que temporaria e socialmente controlada, destes
em objetos passivos e manipulaveis, numa seméntica equivalente a do feminino.

As formas que Euripides parece ter encontrado para construir esta releitura
do mito de Crisipo sdo o que nos interessa também destacar.

Por um lado, como notamos, o poeta parece ter alterado a idade do jovem
filho de Pélops, abandonando aquelas que parecem ter sido as tendéncias ico-
nograficas da representacdo da personagem em periodos anteriores®. Para que
o novo Crisipo tivesse um impacte ainda maior, Euripides terd optado por dar
consisténcia a narrativa transformando aquele que, originalmente, podera ter
sido um efebo em idade tardo-adolescente, e que seria a dos rapazes por norma
recrutados para a pratica da pederastia na Atenas do final do periodo arcaico,
numa crianga, sobre a qual qualquer tipo de ato ou insinua¢io de natureza erd-
tico-sexual seria mais facil e unanimemente censuravel, transformando Laio
naquilo a que Hubbard chama de “first child molester””. A suportar esta hipo-
tese estd o facto de as representagdes iconograficas do rapto de Crisipo datadas
do século IV, concebidas, portanto, apds a estreia e representagdo da pega de
Euripides, mostrarem todas um Crisipo menino, quase sempre em desespero,
levado contra a sua vontade por um Laio adulto e agressivo®.

2% Ferreira 2018.

¥ Varios estudos contribuem para estas conclusdes e seguimos aqui: Shapiro 1981; Davidson
1997 (que considera que os ataques a pederastia sdo feitos apenas em contexto de prostitui¢ao
pederastica); Hubbard 1998; Hubbard 2000; Shapiro 2000; Davidson 2001; Lear & Cantarella
2008.

2 Recordamos aqui bibliografia ja citada sobre esta questao: Hubbard 2006: 233-234; Sche-
fold 1986.

* Hubbard 2006.

0 Séchan 1967: 315-318; Schefold 1986; Hubbard 2006: 233-234.
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Por outro lado, os fragmentos conhecidos permitem-nos deduzir que o
poeta recorreu ao debate entre as ideias de physis e némos para compor uma
peca em que o desejo pederastico de Laio por Crisipo surge complementarmente
como um discurso negativo e reprovavel.

Esta leitura parece-nos possivel a partir dos elementos disponiveis. Assim,
o fragmento transmitido por Clemente de Alexandria tem sido interpretado,
na sequéncia do que diz o prdprio transmissor, como uma fala atribuida a Laio,
na qual a personagem reconhece o valor de um conselho que lhe é dado, mas
contra o qual a sua natureza (physis) parece lutar (840N*). Hubbard vai mais
longe, considerando que o termo physis aqui expressamente utilizado devera ser
uma alusdo a libido e ao desejo sexual, se ndo mesmo a uma orientagéo sexual
especifica, i.e. homossexual, o que, dado o contexto, ndo nos parece totalmente
despropositado®?. Alids, Hubbard considera mesmo a possibilidade de Laio se
estar aqui a dirigir a Crisipo, ja no carro que seria usado para o rapto, sendo as
palavras que nos chegaram uma tentativa de a personagem se justificar perante
o seu interlocutor pelo crime que estaria prestes a cometer. Deste modo, a fala
de Laio expressaria uma espécie de tensdo ou dilema consubstanciado pela opo-
sicao de physis (a natureza da personagem que o impele a avan¢ar sexualmente
sobre Crisipo) a némos (a convencionalidade da ilegitimidade do ato ou a cons-
ciéncia de que ndo deveria cometé-lo).

A convengdo e consciéncia dessa ilegitimidade ganharia sentido e faria eco
precisamente no contexto democréatico em que Euripides escreve e que consi-
derava a pederastia um ato censurével e a evitar. Alguns fil6logos consideram o
Crisipo uma das primeira obras de Euripides. Mas ha também quem proponha
uma data em torno de 409 a. C. para a composi¢do da tragédia®. Seja como for,
a peca pertence a segunda metade do século V a. C. e, portanto, a maturidade
democratica de Atenas, com tudo o que isso implica em termos politico-sociais.

A tensdo dramatica que o poeta terd alcancado pode ser deduzida de outros
dois dos fragmentos sobreviventes. Num desses passos, Laio, uma vez mais,
afirma que é “mau para os homens (anthrépois kakén) quando alguém conhece o
bem, mas ndo o pratica”, refor¢ando-se a ideia de dilema. No outro passo, parece
ser dada voz a Crisipo que, talvez rejeitando o assédio de Laio, afirma preferir ser
“feio, mas sensato e corajoso, a belo e, todavia, mau”. A expressao kalos kakds,
atribuida a Crisipo e evocativa da descri¢io que Hesiodo faz de Pandora nos
Trabalhos e Dias (57-58), ¢ uma vez mais sintoma do agon que se subentende no

1 “Nenhum dos conselhos que me das me é indiferente; no entanto, apesar de os levar em

considerag¢do, a minha natureza (physis) impele-me.””

32 Hubbard 2006: 225.

3 Hubbard 2006: 231; cf. Webster 1967: 32, que propde uma data em torno de 438 a. C.,
considerando-a, portanto, uma das primeiras pecas do poeta; na mesma linha, Collard & Cropp
2008: 462. Ver ainda Wright 2019: 140, 143, 209-210.
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conflito interior da personagem assente numa dialética de tipo physis/némos. Ja
para néo referir o facto, notado por Hubbard, de que, com esta fala, o Crisipo de
Euripides parecer alinhar com outros carateres semelhantes criados pelo poeta,
como Hipdlito, Ion, Meneceu ou Ifigénia. De facto, todos eles, apesar de jovens,
sao moralmente precoces, ao se revelarem mais sensatos, moderados e contidos
do que as personagens adultas com quem contracenam®.

Por fim, ha que tecer algumas consideragdes acerca do fragmento trans-
mitido por Sexto Empirico e por Filon de Alexandria (839N). Trata-se de uma
fala atribuida ao coro, que deverd ter sido popular e frequentemente citada na
Antiguidade, dadas as carateristicas cosmoldgicas e filosoficas das ideias que
nela se entrevéem™®. Com efeito, nestes 14 versos anapésticos, dirigidos a Geia e
ao Eter, lemos sobre a propagagio eterna e continua da vida, anunciando avant
la lettre a perspetiva de Lavoisier segundo a qual na natureza nada se perde e
tudo se transforma.

Apesar de existir unanimidade em considerar os versos como uma fala
do coro, o lugar do passo na estrutura da tragédia é assunto de maior contro-
vérsia. Como nota Hubbard, a universalidade do passo no contexto da obra de
Euripides permite-nos pensar que poderia ter um qualquer lugar na produgéo
poética do dramaturgo®. Mas a evocagdo da unido heterossexual da Terra com
o Céu (1-7) é, no entender pertinente de Collard & Cropp, indicio de que podera
tratar-se de uma resposta do coro a justificacdo do desejo pederastico-homos-
sexual apresentada por Laio, relativamente a Crisipo, como sendo algo que lhe
seria inerente, e, por isso, impelido pela physis a contrariar o némos. O coro,
porém, tentaria demonstrar que natural, ou algo préprio da physis, sem todavia
colidir aqui com o némos (antes pelo contrario, sustentaria o némos), seria uma
atracdo como a que uniu duas entidades heterossexuais como Geia e Eter e ndo
como a que Laio sente por Crisipo e que aquele evocaria no passo identificado
como o fragmento 840N. Tratar-se-ia, portanto, a physis como némos e nao em
oposicdo e ela. A este propdsito, W. Poole afirma que “all this suggests that in
our play the chorus are advocating fertility and marriage as a higher goal than
the sterile and violent passion of Laius, who will only manage to beget a son des-
tined to be his murderer”. Este processo de composi¢do seria assim uma argu-
mentagio retdrica assente numa dialética equiparavel a que pde em confronto as
ideias de physis e némos.

* Hubbard 2006: 226.

% Collard & Cropp 2008: 467.
* Hubbard 2006: 224.

*” Poole 1990: 148.
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De qualquer forma, ndo ¢ inverosimil que os versos 8-14, nos quais lemos
especificamente sobre a ideia de que nada morre, fizessem parte de uma conso-
lagdo do coro a Pélops, na sequéncia da noticia da morte de Crisipo®®.

A interpretagao que sugere que Euripides tera condenado a pederastia em si
mesma com a tragédia Crisipo no contexto sdcio-politico da segunda metade do
século V a. C., em Atenas, encontra assim, quanto a nds, justificacdo e verosimi-
lhanga. Com efeito, tudo parece convergir para confirmar a hipétese de Hubbard.

No entanto, ndo podemos deixar de trazer a colagdo um outro fator que nos
parece igualmente pertinente. Num enredo como o proposto para o Crisipo de
Euripides, ndo deixando de levar em conta a possibilidade de ter sido o poeta
tragico a reescrever e a inventar/criar a versdo do mito de base, surge-nos no
horizonte uma outra leitura, que, a nosso ver, também se sustenta da dialética
physis [némos.

Com efeito, tal como proposto e demonstrado, o argumento do Crisipo
poderia depender da necessidade de uma critica negativa a pederastia, que se for-
mularia através da cedéncia de um Laio adulto ao desejo por um Crisipo ainda
crianca. Assim, o eros libidinoso de Laio seria percebido como uma expressao
de physis, entendida como reprovavel por uma audiéncia orientada pelo nomos
na polis democratica.

Sem prejuizo para as interpretagdes das falas enunciadas pelos fragmentos
sobreviventes da peca ja apresentados, contudo, esse mesmo argumento poderia
construir-se em torno de um Laio atormentado por um desejo ilegitimo, sim,
mas em que a verdadeira hybris estivesse ndo na violacdo do menino, mas antes
no facto de esta ocorrer na sequéncia de um rapto perpetrado por um hdspede
a partir da casa do seu anfitrido. Em suma, a tragédia de Laio poderia assentar
ndo no acto pederastico em si mesmo, mas sim na violagdo da hospitalidade, o
que seria um topico particularmente sensivel entre as fagdes que mais se identi-
ficavam com os regimes pré-democraticos de Atenas: i.e. a aristocracia. A vio-
lagao do direito de xenia seria entendida como um ato anémico préprio de um
instinto natural e do foro da physis. Além disso, ao colocar a tonica na proble-
matica da hospitalidade, esta interpretacdo desviaria a aten¢do para temas afins
e culturalmente ressonantes, como o do rapto de Helena por Paris em Esparta.

Na verdade, parece-nos que estas duas leituras ndo se anulariam entre si.
Antes pelo contrario. Poderiam ser ambiguamente complementares, como que
num golpe da genialidade euripidiana, que desse modo agradaria em simulta-
neo a uma franja ideoldgico-populacional maioritdria em Atenas, sem deixar de
ir ao encontro das ideias de outros membros da pdlis. Digamos que cada fagdo
faria uma leitura prépria do texto de Euripides, de acordo com a sua agenda
politico-ideoldgica.

* Webster 1967: 112; Poole 1990: 146-148; Hubbard 2006: 224; Collard & Cropp 2008: 467.
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Num estudo essencial acerca das relagdes entre a pintura sobre cerdmica e
a tragédia na Grécia Antiga, L. Séchan introduz um capitulo precisamente sobre
o tema euripidiano de Crisipo®. Recorrendo ao mesmo método que usou para
outros casos, Séchan propde uma reconstituicao da peca perdida de Euripides a
partir da analise da iconografia de Crisipo complementada com os fragmentos
conhecidos da tragédia desaparecida. Séchan conclui que todo o material icono-
grafico que nos chegou sobre este tema ilustra aquele que deveria ser o episddio
central do drama: o rapto do jovem Crisipo. Verifica-se também que, aparente-
mente, os decoradores ou os seus modelos se inspiravam mais no que se contava
das tragédias ou na forma como elas teriam sido apreendidas, do que propria-
mente no que teriam eventualmente visto representado num palco. Para chegar a
esta conclusio, Séchan analisa alguns exemplos. Em dois deles, datados de entre
380 e 330 a.C. (pintados numa cratera que o LIMC apresenta como pertencendo a
National Gallery of Victoria, em Melbourne, e numa 4nfora do Museu de Berlim,
posteriores, portanto, a tragédia de Euripides*’) vé-se representado o momento
em que Laio agarra num Crisipo ainda crianga e o leva a for¢a consigo num carro
puxado por quatro cavalos. Nesses dois casos, o jovem Crisipo estende os bra-
¢os como quem pede ajuda. Mas um outro caso revela-se de particular interesse.
Trata-se de uma pintura feita sobre uma anfora panatenaica datada de c.340-330
a. C., conservada no Museu de Népoles, em que, sendo levado, o jovem Crisipo
ja ndo parece pedir ajuda. Antes, segura-se com uma das maos a barra do carro,
a0 mesmo tempo que ja ndo tenta escapar ao abrago de Laio. O gesto de Crisipo é
mais o de quem se despede do pedagogo que observa a cena, ou talvez até de boas
vindas a figura de Eros que se aproxima da viatura, oferecendo ao jovem uma
coroa. Sentada, Afrodite parece explicar ao velho pedagogo o que ele presencia.
Do outro lado, Pa ¢ outra das testemunhas (fig. 1).

Fig. 1: Anfora panatenaica de Ruvo, Museu Nacional de Népoles. Pintura representando o
rapto de Crisipo. Publicada por Séchan 1962: 316 e também citada por Schefold 1986:
287 A.1 (cf. LIMC11/2, “Chrysippos” 1.1, p. 226).

3 Séchan 1967: 311-318, 588.
40 Séchan 1967: 315-316; cf. Schefold 1986: 287.
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Segundo Séchan, as diferengas perceptiveis entre esta representacio e
outras de Crisipo dever-se-d0 ndo a uma diversidade de fontes inspiradoras dos
artistas, mas antes a fantasia individual de cada pintor, “ne soyons donc pas sur-
pris si Chrysippos resiste a Laios sur trois des monuments et s’il apparait quasi
consentant sur le quatriéme.”™ O investigador francés propde ainda uma outra
leitura para esta divergéncia, questionando: “en dehors de toute comparaison,
la présence seule de ’Eros favorable qui accompagne le char ne suffit-elle pas
a marquer, selon le langage conventionnel des céramistes, que la tentative de
Pélops sera vaine et que Laios va réussir, 1a aussi, dans 'enterprise hasardeuse ou
Ia jeté sa folle passion?™*

Na sequéncia do que temos vindo a analisar, apresentamos ainda algumas
reflexdes suplementares. Propomos, alids, outra hipdtese para a divergéncia na
decoragdo. Na sequéncia das analises de Séchan, ndo serd inusitado pensar que
talvez o artista da 4nfora de Napoles revele que nem todos os decoradores de
cerdmica grega conheciam fielmente os textos dramaticos, limitando-se a domi-
nar o essencial do enredo. Mas talvez esse mesmo vaso simplesmente traduza
a ambiguidade do tema a que nos referimos na nossa analise, e ndo o que o
investigador francés supde ser uma mera idiossincrasia do artista®. Isto ¢, talvez
o pintor da anfora de Napoles seguisse a ideia, eventual, tacita e ambiguamente
presente em Euripides, de que, em Atenas, nem todos entenderiam o rapto de
Crisipo como algo “contra-natura”, colocando a hybris na violagao da xenia. Esta
leitura iria assim ao encontro dos valores e interesses da aristocracia. Alids, a
valoriza¢do da pederastia ndo se tinha esgotado com a democracia, nem se esgo-
taria tdo cedo. H4 que ndo esquecer que, em pleno periodo helenistico, o debate
amor pederdstico uersus amor heterossexual voltara a estar na ordem do dia,
como Plutarco, Luciano ou Aquiles Tacio, por exemplo, testemunham (cf. Plu.
Am. 3-6; Luc. Am.; Ach. Tat. 34-38).

Assim, talvez seja essa a razao por que encontrarmos nesse vaso um Crisipo
aparentemente feliz ou pelo menos conformado, tal alids, uma vez mais, como
a Ifigénia de Euripides em Aulis, que ali assume a dignidade da personagem
tragica enquanto espoletadora da hybris assim sublimada, aceitando a sua moira
(E. IA 1416-1420). Talvez esse elemento fizesse até parte do carater da persona-
gem de Euripides: um Crisipo conformado a caminho do cumprimento do seu
destino.

O facto ¢ que esta nem seria uma perspetiva absolutamente original, pois,
como analisaimos num outro lugar*, o mesmo se passara ja com o culto dos tira-
nicidas na pdlis. Se os aristocratas os idolatraram, os democratas nao os esque-

4 Séchan 1967: 318.
4 Séchan 1967: 318.
4 Séchan 1967: 318.
* Rodrigues 2018.
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ceram, fazendo deles, inclusive, emblemas do seu combate contra a tirania. Do
mesmo modo, com o Crisipo, Euripides teria agradado aos defensores da demo-
cracia, que censuravam a pederastia como uma pratica elitista e antiquada; ao
mesmo tempo, o poeta teria langado um “piscar de olhos” aos aristocratas defen-
sores dos antigos valores que, todavia, ndo tinham desaparecido de Atenas. Com
efeito, bastara recordar que, em 404 a. C., eles estavam de volta com o regime
que ficou conhecido como o de hoi triakonta tyrannoi.
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REsuMO - O desencanto que dois Atenienses — Pisetero e Evélpides — manifestam, em
Aves de Aristofanes, exige-lhes, como solugdo perentéria, o exilio sem regresso, numa
fuga as que sdo as pechas citadinas de que a sua cidade se tornou modelo. No entanto,
0 propésito que pretendem atingir vai sendo modelado, a medida que a ‘odisseia’ vivida
por ambos se desenrola. Da busca de uma physis genuina, que os liberte dos defeitos do
némos citadino, ambos evoluem para o projeto de uma reforma do modelo urbano que
conhecem, de modo a obter, como garantia de felicidade, a desejavel harmonia entre
physis e némos, na que passa a ser paradigma de ‘cidade ideal;, a fantastica Nefelococigia.

PALAVRAS CHAVE - comédia, utopia, satira politica.

ABSTRACT - The disappointment felt by two Athenians — Peiseterus and Evelpides —, in
Aristophanes’ Birds, forces them, as a last solution, to exile, running away from the ur-
ban defects existent in their own city. But their purpose will be changed along with their
adventure. They begin by looking for a genuine physis, able to free them from the vices
of nomos, but then they progress to a reform of the model of city they are accustomed to,
in order to obtain, as a guarantee of happiness, a desirable harmony between physis and
némos. This happens in a paradigmatic, ideal city, Nephelokokkygia.

KEYWORDS - comedy, utopia, political satire.

INTRODUGAO

Como tantos outros humanos de todos os tempos, desencantados com todas
as agressoes que o quotidiano da cidade lhes reserva, os Atenienses Pisetero e
Evélpides, em Aves de Aristofanes, procuram no exilio refugio e tranquilidade.
Mas porque vivem o papel de herdis numa ficgdo comica, nédo se satisfazem com
qualquer ‘simples’ — ou ndo sera antes sempre ‘complexa’? — expatria¢do. O que
visam, como primeiro plano de fuga, é nada menos do que trocar Atenas, com
todos os seus defeitos, pelo mundo das aves, onde a natureza pura ainda impera’.

! Aspiragdo equivalente parece ter inspirado Ferécrates nos seus Selvagens (420 a. C.); cf.
Platdo, Protdgoras 327d.
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Um trajeto de antipodas, que os liberte dos némoi que conhecem - e detestam
- a caminho do extremo oposto, uma physis intocada e genuina. Na verdade,
as aves nao s6 vivem num outro ambiente natural; existem ainda num tempo
‘arqueologico’, pré-civilizacional, onde nem o préprio conceito de ‘cidade’ é
conhecido. Physis e némos sio, portanto, no ponto de partida da a¢do dramatica,
dois conceitos opostos, um que se deseja como perfeito, outro que se abandona
como viciado.

Ao contréario do que é nele uma preferéncia reconhecida pelo ‘lavrador’
como cidadio ideal - corporizado nos seus Dicedpolis ou Trigeu —, Aristéfanes
escolhe desta vez como protagonistas da aventura dois citadinos por excelén-
cia, a quem atribui a conce¢do de um plano de conquista de uma eudaimonia
completa. Sem duvida que ambos reconhecem como ¢ insuportavel viver numa
cidade como Atenas, de onde partem num exilio sem regresso. S6 que o ‘vicio’
urbano é neles tdo enraizado, que o refugio simples dos alados, quando olhado de
perto, ndo responde também aos seus anseios. Nem mesmo o pode fazer, entre as
cidades conhecidas, qualquer outra, diferente da sua. S6 lhes resta, entdo, fundar
uma nova, produzir o milagre de converter um pélos, “um lugar”?, numa pdlis,
“uma cidade”. Ou, dito de outro modo, conciliar physis e némos numa harmonia
profunda e proveitosa. Para tal necessitam de um modelo. E esse encontram-no,
apesar de tudo, em Atenas, numa Atenas depurada, é certo, livre das pechas que
a deturpam - os interesses das gentes que nela vivem -, mas, na sua esséncia,
respondendo aos requisitos mais exigentes. Bastaria livra-la dos vicios que o seu
funcionamento apresenta, dos tipos humanos que a perturbam, e tudo teria para
corresponder ao projeto de uma pdlis perfeita.

E através do convivio com os animais - as aves, neste caso — que os aven-
tureiros abrem caminho a transformagdo do seu mundo. Sob a orientagdo dos
alados, reencontram-se com uma physis genuina, ndo como um objetivo final,
mas como um ponto de passagem para o projeto maior de ‘recriar’ uma cidade.
Na historia, os deuses participam como inimigos, adversos a um padrao de vida
que esbarra com os seus interesses egoistas. Por isso sdo for¢ados a ceder a auto-
ridade e a submeter-se ao novo poder que ja se afirma. A vitéria cabe, entdo,
sem concorréncia, ao talento humano, feito de criatividade, de capacidade per-
suasiva, de voluntarismo, que aos Atenienses nunca faltaram, para os tornar
capazes de reformar ... até o universo.

2 O proprio evoluir da peca vai proporcionar um esclarecimento do sentido desta palavra
(179-182). Pisetero, perante as duvidas de Tereu, encarrega-se de clarificar a questdo: “Tereu
- ‘Orbe’ (16M0g)? Que ¢ isso de ‘orbe’? Pisetero — E como quem diz, ‘o lugar’ (t6mog) delas. S6
que, como gira e tudo cd vem parar, é conhecido hoje em dia por ‘orbe™. Sobre o significado de
OAoG como “esfera celeste”, cf. Esquilo, Prometeu 429, Euripides, Orestes 1685. Konstan 1995:
35, a proposito desta condigdo natural, fala de anomia, o lugar que se distingue da realidade pela
auséncia de nomoi.
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A METAMORFOSE EM PROGRESSO

“Errar por montes e vales” (&vw kdtw mAavOTTopeV, 3) é a expressdo que
sugere o grande propdsito de Pisetero e Evélpides: a reforma do que se conhece
com o achado de outra férmula que se intenta descobrir. Com esse objetivo os
dois aventureiros sdo lan¢ados numa viagem, desde a Odisseia o simbolo tradi-
cional da busca de uma identidade ou de um destino, através de um trajeto longo
e penoso. Em Aves, as agruras do itinerario sdo expressas simplesmente pelo
vazio, pela neutraliza¢ao do espago, concretizado numa espécie de “nao lugar”,
que a linguagem, mesmo sem recurso ao consagrado termo “utopia”, se encar-
rega de estabelecer. Os dois Atenienses interrogam-se ja sobre “em que lugar
da terra” (mod yfig, 9) se encontram; constatam que no terreno que pisam “dei-
xou de haver caminhos” (21-22); reconhecem que a solugéo da sua aventura esta
justamente em “conseguir descobrir o (seu) caminho” ("§evpeiv SvvaoBat v
0806v, 29), uma férmula, compativel com o contexto de viagem, para exprimir
‘transformacio’.

Mas se pisam o vazio, o desconhecido, ndo perderam o sentido nem da
origem, nem do alvo que procuram. Talvez para vincar bem o elo que os liga
ao que deixaram, Atenas é referida como “a pétria, a nossa terra” (matpida, 10,
35), enquanto o destino, esse estabelecido desde a hora da partida, é o mundo
da passarada (16). E, em consequéncia, nao perderam igualmente a nog¢do da
metamorfose que o proprio percurso simboliza. Para a sua transformagéo assu-
miram de resto um paradigma, o de Tereu, buscado no mito como é da tradigao,
também ele, de homem, metamorfoseado em ave (15-16)°, de modo a que a agdo
em que estdo envolvidos se transforme numa espécie de parddia de um tema
conhecido e com foros de tragédia®. Sem se esquecerem da condi¢do inicial de
que pretendem abdicar, a de “cidaddos entre os cidaddos” (dotol petT'aoTtd®V, 34;
cf. 32), Atenienses de legitimo direito, enfaticamente sublinhada porque nela
reside, em embrido, a fantasia do poeta.

* Segundo o mito, Tereu, soberano da Tracia, desposou Procne, filha de Pandion, rei de
Atenas. Fascinado pela dogura da voz de Filomela, sua jovem cunhada, simulou a morte de
Procne - a quem encarcerou e cortou a lingua — para convencer o sogro a entregar Filomela ao
seu amor. A esta trai¢do, Procne respondeu com a mais terrivel das vingangas; despedagou {tis, o
filho do casal, e serviu ao progenitor as suas carnes. A revolta de Tereu determina a intervengao
divina, que se concretiza numa tripla metamorfose: de Procne em andorinha, de Filomela em
rouxinol e de Tereu em poupa. Com variantes, o mito despertou o interesse dos poetas ao longo
da literatura grega; cf. Odisseia 19. 518-523; Hesiodo, Trabalhos e Dias 568; Sofocles, Tereu (cf.
Aves 100 sqq.).

* O proprio Tereu comico ndo deixara adiante (100-101) de recordar “o triste estado a que
Séfocles o reduziu nas suas tragédias’, aludindo a tragédia intitulada justamente Tereu. Tanto
quanto os fragmentos permitem perceber, a Tereu Sofocles atribuia comportamentos de barbaro
(frs. 581, 583, 584, 587), mas nao parecia explorar o exterior alado que se sucedia @ metamorfose.
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Dessa “patria” que se vai diluindo na distincia, os dois cidaddos a cami-
nho do exilio enunciam, ainda que de forma inconsciente no momento, igual
metamorfose. E certo que a sua intengdo confessa nio é ainda, por enquanto,
‘metamorfosear’ também Atenas numa outra cidade a medida das suas prefe-
réncias. Essa é uma surpresa que o evoluir da pega lhes (e nos) reserva. Mas nem
por isso deixam de estar conscientes do ponto de partida e do de chegada, como
das que sdo as radicais diferencas que os separam. De Atenas podem reconhe-
cer que nao era propriamente “a cidade” (tfjv moAwv, 36) que detestavam. Nela
se reviam com orgulho, “por ser grande, de seu natural feliz e aberta a todos”
(neydAnv eivat guoet keddaipova kai Taot kowvny, 37-38)°. Ou seja, a cidade em
si “naturalmente” detinha todos os requisitos da verdadeira eudaimonia: além
da dimensao, a capacidade de garantir felicidade aos habitantes e de se abrir a
um generoso cosmopolitismo — qualidades que hao-de assistir também, como
elementares, a Nefelococigia sempre em grau superlativo.

Sofre, no entanto, de um defeito enorme, suficiente para convidar ao exilio
os seus cidaddos: a obsessdo pelos processos judiciais (40-41)°. Por isso, em total
oposi¢ao, Pisetero e Evélpides procuram “um lugar tranquilo”, onde possam
viver. Tonog anpaypwv (44) é uma expressao feliz; desde logo porque, na ‘priva-
¢do do mal’ contida no qualificativo - dnpaypwv, “sem questdes” —, reside um
primeiro sentido de felicidade; ndo é necessario acrescentar nenhuma benesse a
ideia de «Atenas» para que a eudaimonia exista, basta abater do seu quotidiano
as eternas perseguicoes judiciais. Por outro lado dnpdypwv parece um qualifi-
cativo incompativel com moAig, pelo menos de acordo com o modelo ateniense
e o seu conceito de ‘utilidade publica”, e oportuno para um simples tomOG,
“um lugar”, mais proximo de physis do que de némos. No entanto, o verdadeiro
objetivo dos que persistem dois citadinos — apesar de todos os desencantos —
ganha precisdo quando Evélpides anuncia (46-48): “O nosso destino é Tereu, a
Poupa, a quem queremos perguntar se, nas andangas que fez pelos ares, viu uma
cidade deste tipo (totadTnV ... MOA)”. Fica agora claro que ndo estd em causa
descobrir um simples «lugar» dnpdypwyv, mas encontrar uma “cidade” a que se

> Cf. Tucidides 2. 39. 1, como testemunho do orgulho que os Atenienses sentiam pelo
cosmopolitismo da sua cidade, “aberta a todos’, ao contrario da exclusdo de estrangeiros que
Esparta tendia a praticar.

¢ A obsessdo dos Atenienses por processos é matéria de constantes referéncias parddicas
na comédia; cf. Aves 1286 sqq., 1479, Cavaleiros 50, 1089, Nuvens 207 sqq., Paz 54 sqq., Vespas
passim.

7 Uma vez mais o testemunho de Tucidides vem mostrar que, na Atenas concreta, o estatuto
de dnpaypwv nao era tido em boa conta, mas entendido como sinal de ‘inutilidade’ civica; cf.
Tucidides 2. 40. 2, 6. 18. 7. Mastromarco, Totaro 2006: 117 chamam, no entanto, a atencdo
para a valorizagdo que o termo ganha em Aristofanes, quando aplicado “a cidaddos vitimas da
atividade desestabilizadora da vida tranquila, desencadeada por demagogos (como Cléon) e os
sicofantas” (Cavaleiros 261, Nuvens 1007, Vespas 1040).
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possa aplicar igual epiteto. Essa a dificuldade (quase) insuperavel: livrar uma
cidade, mesmo a que tem tudo para ser feliz, dos defeitos com que os homens a
contaminaram.

Estdo enunciados, com mintcia, os ingredientes da alquimia; importa
agora executar a formula para obter o milagre.

A INCOMPATIBILIDADE ‘NATURAL’ DE PHYSIS E NOMOS

O primeiro contacto com o destino pretendido - o mundo das aves — faz-se
através de um porteiro, por antecipagdo no acesso ao verdadeiro interlocutor
que Pisetero e Evélpides demandavam, Tereu, a Poupa. As informacdes que por
ambos, escravo e senhor, lhes sdo prestadas coincidem, contribuindo apenas
para apurar e exprimir em tons diferentes uma mesma realidade. Porque afinal
ambos partilham uma experiéncia comum e verdadeiramente paradoxal: a de
antes de serem aves, terem sido homens, o que os torna um cumulo de tragos
incompativeis de acordo com physis e némos.

O primeiro contencioso que assinalam tem a ver com a dieta alimentar®, um
fator de base na propria sobrevivéncia fisiologica. Como homem que foi, Tereu
mantém preferéncias por petiscos privilegiados entre os cidaddos atenienses — as
anchovas do Falero’ ou um bom puré de legumes -, para o que lhe sdo necessa-
rios apetrechos de ‘alguma sofisticagdo’, uma colher e uma panela (75-79). Mas
como ave, adaptou-se ja a um menu de “mirtos e mosquitos” (82), sobre o qual
dorme a sesta a que uma boa refeicdo convida, ou ndo fosse essa uma pratica
elementar na comunidade a que a sua condi¢do de alado o levou a aderir. O
proprio Tereu vira a diversificar a ementa, sem sair da espontaneidade natural
da proposta alimentar das aves: “E de sésamo branco, mirto, papoilas, hortela,
apanhados nos jardins que nos alimentamos” (159-160).

Além da dieta, os homens fizeram do dinheiro outra condi¢do de sobre-
vivéncia, desta vez coletiva. Nos limites estreitos das cidades, dominadas por

8 As diferencas na dieta alimentar foram exploradas pelos gedgrafos e historiadores,
como Heroddoto, para estabelecer contrastes entre as diversas comunidades humanas. O que
cada grupo étnico come espelha o proprio estadio de civilizagdo em que se encontra, sendo
os alimentos naturais proprios de sociedades remotas e ainda ndo tocadas pelo progresso, e os
manipulados consumidos por comunidades consideradas mais desenvolvidas. Cf,, e. g., o caso
dos Citas em Herodoto: a dieta que praticam depende dos produtos lacteos (4. 2), dos frutos
das arvores que podem consumir misturados com o leite (4. 23. 2-3), da ca¢a para certas tribos
(4. 22), como ainda de alguns produtos agricolas no caso dos grupos étnicos que trabalham
os campos (4. 17-18); a abundancia de rios assegura-lhes uma agua pura e fresca, peixes de
excelente qualidade (4. 53), além de erva vigosa para a alimentaciao do gado (4. 58). O vinho ou
outros produtos manipulados estdo ausentes da sua pratica ou sequer conhecimento.

° As anchovas do Falero, capturadas na costa leste da Atica, figuravam entre os petiscos mais
apreciados da gastronomia ateniense. Sdo numerosas as referéncias feitas pela comédia a esse
petisco de eleicdo: cf. Acarnenses 901, Cavaleiros 644 sqq.
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uma logica de mpdypata — os negdcios (empréstimos e dividas), 114-116 —, o
dinheiro é tido indispensavel como o pio de cada dia. Enquanto entre as aves,
porque é ilimitado ou indefinido o espago em que se movem (117-119), reina a
ampaypoovvn, a isenc¢do dos negocios, e com ela, a neutralizagdo do interesse
pela riqueza (157). Um simples &- privativo cava um fosso largo entre duas con-
cecoes de vida, nesta importante matéria.

Conscientes destas diferencas essenciais, os dois visitantes ensaiam, mesmo
assim, uma conciliagdo (121-122). E avancam com uma tentativa de encontrar,
ndo ja entre as aves — cuja proposta claramente os ndo entusiasma —, mas no
mundo amplo que elas nos seus voos dominam, uma cidade, que somasse, para-
doxalmente, as vantagens de physis e némos (120-122): “viemos suplicar-te se nos
podes indicar uma cidade feita de boa la (oA ... £vepov), onde nos possamos
estender como numa manta bem macia”. A imagem convida a ideia de conforto,
tranquilidade e lazer que a desejavel dnpaypoovvn proporciona. E especificam,
num desdobramento do seu desejo: em tamanho, nido a querem “maior do que
Atenas” (peilw t@v Kpavadv ... toAw / peillw pév ovdév, 123-124); querem-na,
isso sim, “mais a seu gosto” (mpooopwtépav, 124) - “muito aprazivel” ({diot ...
TOA, 127) e, de preferéncia, “helénica” (EAAnviknv ... mOALy, 148); se da dimen-
sdo passarmos a organizagdo interna, querem dela banida a nogao de “aristocra-
cia” (125); e, se mpaypata la houver, considerando agora o quotidiano, que néo
passem daqueles que garantem comida farta e sexo prazeiroso, a boa medida da
comédia (128-142). Estas sdo, numa encomenda apressada, as condi¢oes indis-
pensaveis a satisfagdo do que procuram.

As sugestdes adiantadas por Tereu, numa tentativa de responder aos requi-
sitos enunciados, mostram um mau entendimento do que seja uma evdaipwv
1oAg (144), ou a simples incapacidade de identificar o que ndo existe. Dai que
nenhuma das suas propostas tenha aceitagdo. Mas o espectador atento ndo dei-
xara de registar que o modelo de vida praticado pelas aves (6 pet 0pvifwv Biog,
155) nao lhe ocorre como um exemplo a seguir. E quando expressamente questio-
nado por Evélpides sobre essa hipdtese evidente, Tereu responde com um desa-
pontado “Nao ¢ desagradavel, com a continuagdo” (o0k dyapig €ig THv TpIPRY,
156), o que exclui a physis pura como uma solucéio de perfeita eudaimonia.

E ai que o plano salvador se impde a Pisetero: se entre o que existe, mais ou
menos urbanizado, nada corresponde ao que pretende, resta uma tltima pos-
sibilidade: a de se criar uma nova pélis, produzindo em simultdneo uma dupla
metamorfose, a do moAo¢ das aves e a da moAig dos homens, de modo a obter a
desejavel conciliagdo global (162-163). Esta evolugdo no projeto inicial vai ser
a seguir comunicada as aves, as parceiras necessarias de tdo ousado empreen-
dimento. Tereu comega por justificar a vinda dos dois humanos como guiados
pelo desejo de se acomodarem ao regime de vida dos alados (412-415; cf. 324): “A
paixdo que sentem pelo teu tipo de vida (§pwg PBiov Siaitng t¢ cov), o desejo de
ficarem a viver contigo e partilharem o teu mundo” (§uvoukeiv Té cot kai §uveivat
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TO Tdv), sdo argumentos em que a physis domina, para a captatio beneuolentiae
de um auditdrio hostil. Mas, a partir deste ponto de confluéncia, a Poupa vai
adiantando a nog¢do de “uma grande prosperidade” (uéyav v’ 6Apov, 421), de
um sentido de posse que faz parte do némos como os homens o desenvolveram™.

REQUISITOS DE UM CONCEITO BASICO DE ‘CIDADE: HARMONIZAGAO
DE PHYSIS E NOMOS

Presa a ideia de um “grande plano” (uéy’... Bovlevy’, 162) para as aves,
como também para os anseios de Pisetero, paradigma do homem insatisfeito
com o que a vida lhe oferece, vem, como nocéo de base, “a forca” (SOvapy, 163),
resultado sem davida da natural hierarquia de fortes e fracos que a prépria natu-
reza determina'’. Avvapg é aqui um termo que caminha da forga prépria de
cada raga para uma conotagdo politica, sendo que a primeira, se utilizada de
modo habil, resulta em “poder”, enquadrado numa légica de proporcéo coletiva.
A consequéncia ‘politica’ dessa condicdo essencial da criagdo é conhecida dos
homens, praticada pelas sociedades humanas na distingdo de senhores e servos,
poderosos e humildes, mas inconsciente na pratica das aves, que continuam a
existir em simples “convivéncia” (§vvovaiag, 324). E no entanto, ao convoca-las
para uma assembleia deliberativa, perante as novidades de fundo que lhes sdo
propostas, Tereu evidencia, na pratica, a consciéncia de alguma hierarquia, ou
pelo menos ‘classificacao’, das aves no seu quotidiano (227 sqq.). Mobiliza-as
como “companheiras da raga alada” (6pontépwyv, 229), acentuando o que as uni-
fica como seu denominador comum, as asas, condi¢do para que executem um
plano de existéncia semelhante: o nomadismo como regime de vida e o vegeta-
rianismo como dieta alimentar. Mas depois subdivide-as, entre as que povoam
os campos e jardins, ou, mais além, as montanhas, vales e pantanos, ou, por
fim, mais a distancia as que planam sobre as ondas marinhas. Parece haver, na
convocatdria com que lhes requisita a presenca, uma sucessdo organizada, num
progresso do que é proximo para o sucessivamente mais distante e, dessa forma,

10 Flashar 2000: 314 chama a atengao para o efeito de um materialismo civilizacional de que
Pisetero se propde contaminar as aves: “As aves, até entao contentes com a sua vida natural, sao
persuadidas de que lhes falta qualquer coisa. Pisetero tornou-as insatisfeitas e estimulou nelas
desejos com todas as artes da psicologia de massas”.

' A propor¢ao entre fortes e fracos é, em Tucidides, uma condigao de base para a organi-
zagao politica. A predominancia da “for¢a” de uns e o medo que condiciona os outros estdo
na base da distribuigao do xadrez politico na comunidade helénica (1. 75. 2-3, 1. 8. 2-3). Por
seu lado Platao, em Protdgoras 320c-321c, recorda o mito de Prometeu e Epimeteu e o encargo
que, a altura da cosmogonia, lhes foi atribuido pelos deuses de dotarem cada criatura de dife-
rentes Suvdels. Ora a distribuicdo tal como a prevé Epimeteu testemunha que por Suvdyielg se
entende ‘capacidades ou carateristicas’ como velocidade, tamanho, atributos fisicos de defesa,
entre outros que tém a ver sobretudo com a atividade mais elementar e a sobrevivéncia.
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do mais valorizado para o menos reconhecido. De toda a maneira, “a for¢a” é um
primeiro passo para adequar physis a um némos coletivo e organizado.

Ha depois que estabelecer as condigbes elementares a concretizagio da
‘ideia’ de cidade. E esse enunciado resulta de um contributo bilateral daqueles
que sdo, a partida, ‘os congeminadores e construtores’ da nova cidade, homens
e aves. Cada um deles intervém com uma contribuig¢do distinta, de acordo, uma
vez mais, com a raga que os contrasta. Dotados pela natureza com o privilégio da
inteligéncia, os humanos assumem no plano uma iniciativa indiscutivel. Como
é proprio do seu grupo ‘natural’, Pisetero merece ainda de Tereu, que acabava
de hierarquizar as aves, os epitetos que o distinguem como criatura talentosa e
imaginativa, as mesmas qualidades que assistem ao poeta que o criou (255-257):
“Porque esta entre noés um velho engenhoso (8pipvg mpéofug), com pensamen-
tos originais (kawvog yvawunv) como originais sdo as empresas que congemina
(kav@v Epywv T éyxetpntrg)”. E adiante, para calar qualquer duvida das suas
futuras aliadas, Tereu nao hesita em lhe acrescentar o mérito de ser “um talento
indizivel” (&patov wg @povipog, 427). Mas ndo se fica Pisetero por esses atribu-
tos ‘biologicos’ e congénitos; como produto que é de Atenas, elaborou-os e subli-
mou-os, atingindo um perfil de enorme ‘sofisticagdo’ (429-430)*: “E um tipo
matreiro que nem raposa, esperto, furdo, sabido, um alho (mvkvotatov kivadog,
0OQLOpa, KOpH, TPIHHa, ToumdAny GAov)”. Por isso, quando votos unédnimes
aplaudem a proposta e viabilizam a passagem a execu¢io do plano, o Coro reco-
nhece que as fun¢des na nova cidade estiao naturalmente atribuidas (636-637):
0 que exige “forca e agdo” (8oa ... 8€l pwun mMPATTELY) as aves; 0 que pressupde
“talento e decisdo” (6oa 8¢ yvaun Oei Povledetv) aos homens. Ou seja, todos
reconhecem, nesta primeira atribuicdo de competéncias que precede a funda¢ao
da cidade ideal, que é de acordo com a natureza, e com origem nos seus ditames,
que a distingdo entre o que virdo a ser os decisores e os executores ¢ fixada.

Determinados os agentes de quem depende a execu¢do do ousado plano,
sao entdo adiantados os elementos bdsicos que constituem a férmula para a
metamorfose de um moAog numa nOALG. Impde-se, antes de mais, a substitui¢do
da errancia pela estabilidade e fixacdo, de resto como um primeiro requisito ao
exercicio do poder. E adequando o projeto as circunstancias, ha que alterar a
atitude comum entre as aves — “voejar por toda a parte” (mepinétecOat mavraxi,
165) —, por aquela que dé forma as sociedades humanas organizadas, o oikiCetv'
piov oA («estabelecer, como residéncia, uma sé cidade», 172-173), a implanta-
¢do coesa de varias cidades. As aves irdo entao contribuir com ‘o lugar’, nuvens e

12 Estes atributos de Pisetero correspondem aos que Estrepsiades espera adquirir do convi-
vio com os sofistas, no Pensadoiro (Nuvens 260, 444-451).

13 OikiCewy, oikelv, petotkelv sdo vocdbulos que passam a fazer parte da nova cidade quando
fundada e procurada pelos diversos imigrantes ou visitantes, como prova de que o méAog das
aves se tornou de facto uma mohig (cf. e. g., 836, 967, 1107, 1109, 1277, 1280, 1307, 1319, 1345).
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céu, a plenitude da physis no seu estado cosmico, se é preciso executar o plano de
raiz. Mas o passo seguinte — a delimitacao desse espago com fronteiras e mura-
lhas e o estabelecimento de uma armada (183-184, 378-379, 551-553), como uma
primeira concec¢do de ndmos -, essa é a parte reservada ao modelo humano que
Atenas representa'. Muros e armada, logétipos de Atenas e do seu poder, por
simbolizarem uma primeira delimita¢do de territdrio, separam dois conceitos
essenciais em qualquer comunidade, o de ‘eu’ e do ‘outro’, com uma inevita-
vel relagdo hierarquica. Sdo, para comecar, no nucleo interno da cidade, con-
di¢des de protecdo da «familia, casa e patrimonio» (380). Mas deixam também
implicita uma relagdo de dominador e dominado. Pisetero ndo duvida de que
¢ a partir do estabelecimento do fator ‘fronteiras’, que as aves ganhardo auto-
ridade sobre homens e deuses (185-186) e promoverdo a consequéncia natural
dessa supremacia, a cobranca de impostos (191-193). Consumado este objetivo,
o resultado, ainda que paradoxal, obedece a logica fantastica da peca: o que se
conseguiu foi uma nova cidade, cujo territorio corresponde a amplitude indefi-
nida de um espaco; assim, quando mais tarde, a deusa Iris penetra clandestina-
mente em Nefelococigia, invade a0 mesmo tempo “a cidade e o espago alheios”
(81a TG mMOAewg TG dANoTpiag Kal Tod xdovg, 1218).

Progredimos no sentido do direito a “soberania” (PactAeia, 477-478), que
também obedece a condigdes em que as aves detém privilégio. E a sua legitimi-
dade em reivindica-la, as condigdes que exige e os compromissos que implica
junto dos governados, depois de enunciados por Pisetero, vao constituir matéria
da prépria parabase, em que as aves recapitulam e subscrevem o novo regula-
mento universal. Para comegar, “soberania” e “antiguidade” sio concomitantes.
E a precedéncia que as aves tém sobre a propria Terra e sobre os deuses, na cos-
mogonia do universo, que lhes da, quanto a este primeiro requisito, uma prece-
déncia indiscutivel (481-482, 691). Portanto se, embora detentoras por legitimo
direito dessa Soberania, a perderam, terdo imperativamente de recupera-la em

" Cf. Tucidides 1. 7. 1. A iniciativa da construgdo de muralhas fomentou numa Hélade
primitiva, de acordo com Tucidides, estabilidade, identidade e coesdo, dos que partilhavam
da seguranga que uma fortaleza representava, por oposi¢ao aos que ficavam fora desses limi-
tes, como simples vizinhos ou como inimigos. Sé entdo, abandonado o nomadismo por uma
implantagio estavel, se progrediu para um outro estddio capaz de garantir tranquilidade e resis-
téncia. Sucedeu-se uma inevitével hierarquizagdo politica, sujeita a um jogo de dominadores e
dominados. Porque Tucidides valoriza, neste preimbulo arqueoldgico, a capacidade maritima
como o principal fator de progresso e de supremacia, foi esse, do seu ponto de vista, o motivo
que determinou o aparecimento de um primeiro foco de poder em Creta, onde Minos, um
talassocrata, impds uma reagao eficaz contra o medo que campeava: o controle do mar e dos
piratas que o povoavam. Os mais fracos aceitaram, com o supremo argumento do medo perante
0 perigo, submeter-se aos mais fortes (1. 8. 2-3), dando assim origem ao que veio a fazer lei no
xadrez politico contemporaneo de Tucidides e que o historiador identifica como parte da physis
politica: a supremacia do mais forte.
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nome de uma ordem que se deseja regulada e legitimada por critérios claros e
objetivos (549).

Até este momento tratou-se de replicar, para a fundagdo da nova cidade, os
pressupostos que as aves e Atenas proporcionavam. Mas a partir de agora, em
que hd unanimidade nas linhas do projeto e condigdes de estrutura para avangar
para a gestdo social e ética da cidade, os modelos inspiradores servirao apenas
de pontos de divergéncia para o que na nova MO\ — a que garante a tdo sonhada
evdatpovia — serdo inovagdes radicais.

A FANTASIA NA POLIS IDEAL

No fundamento da proposta que passa a enunciar como revolucionaria,
Pisetero da prioridade absoluta a no¢io de ‘unidade’ (550-551): a nova cidade
deve ser “uma s6” (piav mOAw) e a insisténcia com que “o todo” (mdvta, mav)
é associado ao mesmo principio ndo deixa duvida sobre a importancia desta
primeira condi¢do. Bem ao contrario da realidade grega, por tradi¢do fragmen-
tada em cidades, no tempo concomitante a produgdo da pega separadas por lon-
gos e profundos conflitos, a unidade passara a reinar como um pressuposto da
evdaipwv moA. E os seus limites sdo inclusivos, simplesmente “o céu inteiro em
volta e todo o espaco intermédio”. Definida no seu contorno por muralhas, a
TOALG ird converter-se em moAopa (“uma cidadela”, 553), numa imagem de coe-
sdo e seguranca. Vird entdo o tempo de reivindicar de Zeus o poder (apxn, 554),
e de integrar num sinecismo universal deuses e homens (556-569). Os meios
serdo os da chantagem, se necessario, guerra ou perseguicao contra os dissiden-
tes, em nome de um objetivo maior.

Mas depois de conseguida a unidade elementar na nova comunidade, ja
se anuncia o automatismo das benesses, como em qualquer universo utépico.
Utopia essa que Pisetero enuncia como seu autor e que o coro de aves, na para-
base, ratifica e subscreve. Para a consumagdo de uma eudaimonia plena, tudo
sera espontdneo e gratuito, como ¢ inevitavel numa comunidade dnpdypwv.
Felizes vdo ser os lavradores, em primeiro lugar, porque as aves se vao encar-
regar de lhes defender as culturas da invasao nefasta dos insetos, além de lhes
indicarem com precisdo o calendario agricola mais favoravel ao sucesso das suas
fainas (588-591, 709-710, 723-726). Como segundos beneficidrios vém os arma-
dores navais e homens de negécios, para quem “a riqueza” é essencial (mAovteiv,
592). Inexistente na experiéncia pré-civilizacional das aves, ela é um requisito
indispensavel aos homens. Mas, na nova comunidade, tudo serda garantido
para que o dinheiro néo falte e se obtenha por meios licitos. As aves hido-de
encarregar-se de indicar-lhes as minas onde os metais preciosos se escondem'

15 Minas significavam, para os Atenienses, os jazigos de prata do Liurion, na Atica, que o
Estado, seu proprietdrio, arrendava aos exploradores.
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e de determinar o tempo propicio para um comércio maritimo, préspero e sem
riscos (592-601, 711). De modo que também ai haverd uma saudavel unidade,
“todos serao ricos” (mAovtroete mavTeS, 735), prevenindo-se assim disputas ou
ambicoes desmesuradas. O dinheiro servird nado como fator de necessidade ou
de mesquinha ambi¢do, mas de tranquilidade e prazer.

A estranha prioridade dada as benesses coletivas e materiais sobre os bene-
ficios individuais mais elementares, como a saude e a longevidade, é muito sim-
plesmente justificada (604): “Se a vida lhes corre bem (0 mpdttwo’), ndo hao-de
ter boa saide?”. Logo as contingéncias de satide e a necessidade de médicos'
estdo arredadas pela maior das benesses, o simples bem-estar que a tranquili-
dade do quotidiano garante (604-605). Este beneficio cumplice de “riqueza e
saude” vem a ser consagrado pelo coro com uma unica palavra, que funde os
dois beneficios como a consequéncia natural um do outro, TAovBuyieia (731)".
Quanto a uma velhice prolongada e feliz, as proprias aves, em alguns casos
detentoras de uma longevidade que os homens ndo conhecem, nao terdo dificul-
dade em a uniformizar como um novo padrio de existéncia (606-609).

Sem duvida que os deuses ndo podem ficar ausentes da comunidadeideal que
se vai esbogando. La terdo, como ¢ de regra, os seus templos e cultos. Mas tam-
bém aqui uma profunda reforma ditard que, em vez das divindades do Olimpo,
sempre gulosas de homenagens e de fausto patentes no marmore e ouro dos seus
templos, irdo ponderar, como deuses renovados, as aves, eficazes nas bengaos,
mas modestas nas exigéncias, apenas instaladas sob a prote¢do de arbustos e de
galhos (b0 Bapvorg kai mpvidiolg oiknoovoty, 615-616; cf. 717-718).

Revistas, no que parece essencial, as condi¢cdes para uma vida harmoniosa
dentro de uma cidade coesa e una, o coro pode finalmente celebrar, obtido o
quadro completo (729-733): “Assim, com a nossa presenca, havemos de dar-vos,
a vos, aos vossos filhos e aos filhos dos vossos filhos, riqueza e saude, vida, paz,
juventude, alegria, dangas, festas e leite ... de passaro™.

A aten¢do do coro na parabase é ainda focada na necessidade de harmoni-
zar os novos némoi, de modo a que até qualquer vulgar espectador que o deseje
possa aderir a este invejavel (v 10éwg (753-754). Mais uma vez as diferengas
sdo, deste ponto de vista, radicais (755-756): “Porque tudo o que aqui fica mal
(aioxpd) e é condenado por lei (vopw), tudo isso fica bem (kaAd) entre nds, no
reino da passarada”. Os exemplos mais comuns multiplicam-se: bater no pai,
promover os escravos em fuga, simular a cidadania que se ndo possui, sdo certa-

16 Cf. Aristéfanes, Acarnenses 1030-1032 sobre a existéncia de médicos do Estado em Atenas.

17 Esta palavra, que é uma criagdo de Aristofanes, repete-se em Cavaleiros 1091, Vespas 677.
A ideia contraria de que a pobreza afeta a saude - “creio que nenhum pobre goza de boa saude,
mas estd sempre enfermo” — é expressa por Sofocles, fr. 354. 6-7 Radt.

18 “Leite de pdssaro” é uma expressdo proverbial para referir o climax da felicidade material,
através de um adynaton (cf. Vespas 508 sqq.; Petrénio, Satiricon 38. 1).
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mente banalidades no quotidiano ateniense. Mas todos esses comportamentos
irdo passar de reprovaveis a tolerados ou mesmo louvaveis, de acordo com as
regras vigentes no mundo alado. Aiopog e kalog ganham relevancia como ter-
mos de avaliagdo ética neste contexto, a qualificar um sentido de vopog, a regra
social ou costume em toda a sua relatividade (757-758, 768; cf. dtipoLg, 766).

Ha4, porém, nao podemos esquecé-lo, um ultimo requisito que tem de ser
assegurado: a uniformiza¢do de homens e aves, os grandes promotores desta
fantéstica pélis, para que haja uma verdadeira kowvwvia. Que o ponto de partida
é de fratura radical estd na consciéncia de todos, do coro antes de mais, que
abre a pardbase caraterizando uma e outra raga. No que é mais genuino, a sua
physis, os dois grupos tém tudo de contrastante. Aos homens marca a fragili-
dade e a decadéncia (685-687): “por natureza condenado as trevas, de uma raga
semelhante as folhas', criatura impotente modelada em barro®, fantasma vago
como uma sombra, ser efémero carecido de asas, pobre mortal, homem igual a
um sonho”. Por contraste, as aves, a robustez e a perenidade (688-689): “nds, os
imortais, os eternos, os celestes, para quem a velhice ndo existe, mentores nas
questdes universais”*. Mas se a dificuldade é grande, a receita a aplicar néo ¢é
menor; apenas muita criatividade pode encontrar para o diferendo a féormula
facil e eficaz: um par de asas. Basta comer uma simples raiz, que o laboratorio da
natureza oferece, para que o milagre se consuma (654-655).

A EUTOPIA: A REFORMULAQAO APERFEICOADA DE UM MODELO ANTIGO

Estdo criadas todas as condi¢des para se passar da teoria a pratica. Agora
que os agentes da revolugdo estdo identificados com os seus contributos pro-
prios, que o plano da nova cidade foi elaborado e aceite, resta somente ‘concre-
tizar a eutopia’. Todos os tramites seguidos como essenciais neste processo de
execugdo mais nao sdo do que aqueles que a cidade real consagrou; portanto
o modelo continua a ser Atenas. Basta que se retire, a cada uma dessas inter-
vengdes basicas, os defeitos de que, com o tempo, a sociedade humana as foi
poluindo para as renovar a altura da nova cidade que se deseja ‘perfeita’. Mais
do que ‘inventar’, o que esta em causa ¢ ‘corrigir’, ndo criar uma verdadeira ‘uto-
pia’, mas uma desejavel ‘eutopia’. Para concretizar dramaticamente este processo
corretivo, o enunciado dos pressupostos avangado pelos autores da cidade em
fundacdo - os dois aventureiros e o coro de aves - confronta-se de imediato com
a visita sequencial daqueles que sdo, nas suas missdes ou atributos, a encarnagdo
viva dos defeitos a repudiar.

19 Alusao ao conhecido simile das folhas de Iliada 6. 146-149; cf. ainda 21. 463-466. Sobre
os termos em que continua a caraterizagdo da criatura humana, cf. Esquilo, Prometeu 547-549.

2 Cf. Hesiodo, Trabalhos e dias 61-82, Apolodoro 1. 7. 1.

21 Cf. Iliada 24. 88, Hesiodo, Teogonia 545.
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As primeiras preocupag¢des vao para aspetos abstratos, fundamentais como
condigoes para a determinagdo de um destino que se deseja e0daipwyv. Em pri-
meiro lugar o nome, como pressuposto elementar de identidade, fica a cargo
de Pisetero e de Evélpides (809-810) e sem duvida que tera como requisitos ser
“grande e glorioso” (péya kal kAewvov, 810), a medida do destino que se pres-
sagia para a propria cidade que passara a designar. Mas perante a proposta de
“Esparta”?, de acordo com o que seria normal propor para “a cidade” (tfj moAet,
809, 812) genericamente entendida, Evélpides toma consciéncia de que o que estd
em causa ndo ¢ “a cidade”, ‘uma qualquer cidade’, mas “a minha cidade” (tAufj
moAeL, 815). E para essa, com a sua natureza tao peculiar, o nome ha-se ser inspi-
rado “nas nuvens e no espago celeste” (818-819), tendo em comum com os nomes
de cidade apenas um atributo, o de “pomposo” (xadvov, 819). Negelokokkvyia
(819) é verdadeiramente um achado, porque, além de retratar a identidade da
nova urbe, tem o lustro que para a propria cidade se deseja (Atmapov, 826)%.

Determinante é também a escolha da divindade padroeira e, sob este aspeto,
a solugdo é facil e consensual: Atena, com o seu epiteto de moA1dg, “citadina, pro-
tetora da polis” (828), parece talhada para a fungao.

A partir deste momento, cada etapa da constituigdo de Nefelococigia passa
por um processo de correcdo claro em relagdo ao modelo ateniense, porque
agentes bem conhecidos como tipos urbanos em Atenas vdo marcar presenga.
Todos eles sdo indesejaveis, ndo porque nao devam existir, mas pela forma como
existem e pela mediocridade de competéncia e ambigdo de objetivos que mani-
festam. A necessidade de um sacrificio propiciatorio esteve clara nas preocupa-
¢des de Pisetero desde o primeiro momento (810-811). E agora que é chegada a
hora de o realizar, eis que um Sacerdote comparece para prestar os esperados
servicos (849, 862). SO que o exagero das evocagdes que desfia ¢ manifesto (865-
888) e poe Pisetero em desespero. Nao se ajusta a simplicidade que se deseja
para a urbe em formagao. Por isso, com a concordancia do coro, o aventureiro
se adianta a fazer “sozinho” o sacrificio (B0ow povog, 894), tendo em conta igual
sobriedade nas invocagdes, “uma apenas” (§va Ttvd povov, 899).

Se as preces se ligam naturalmente os elogios da cidade em fundagio, a
vinda do Poeta nio deixa de ter todo o apropésito. E ele, de resto, o primeiro
a juntar ao nome recém-achado para a pélis dos alados o almejado epiteto de
evdaipwv: Nepelokokkvylav tav evdaipova (904-905). Mas afinal neste “servo
diligente das Musas, como diz Homero” (909-910, 913-914), vai revelar-se o tipo
antiquado, convencional, desinspirado e, em cima de toda essa mediocridade,

2 De resto um jogo de palavras entre o nome da cidade e o esparto, uma planta de fibras
resistentes usada em diversas inddstrias, como o fabrico de esteiras para os leitos.

2 Este, de acordo com o testemunho de Aristéfanes (Acarnenses 639-640), era um epiteto
vulgarmente aplicado a Atenas.
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interesseiro e pedincha, sem lugar na cidade inovadora em nascimento®. Ainda
que premiado com “um gibao e uma tdnica” (933), o Poeta acaba expulso como
um primeiro ‘16 kakov’ (956; cf. 992, 1036) dos varios que Nefelococigia tera de
enfrentar.

Com a vinda do Intérprete de Oraculos (959), passamos a necessidade de
prever um bom futuro e, com ele, um vislumbre de governo para a nova cidade,
porque este tipo de adivinhos era conhecido como um colaborador da dema-
gogia e como um aliado dos politicos na captagdo do voto popular®. Sob o tris-
temente famoso discurso enigmatico e demagodgico do profeta, que promete a
quem o presentear, como minimo, a ascensdo a “aguia entre as nuvens~ (978),
esconde-se 0 ndo menos conhecido interesse por alguns proventos pelo seu
‘trabalho’. Ndo supreende, portanto, que este seja mais um dos dA&{oveg (1016)
expulso da nova cidade.

Talvez o Intérprete de Oraculos seja o elo de articula¢ao entre o que sdo
ainda pressagios para o futuro da cidade e os passos concretos que é preciso
dar para formatar Nefelococigia. E entre esses passos — dado o nome, e feitos
sacrificios e votos — estd, como etapa fundadora, a delinea¢do urbanistica do
espaco. Nesse sentido é oportuna a vinda de Méton, o gedmetra, nio fosse a sua
proposta ser um completo desarrazoado de linhas e planos, que o torna, como os
que o precederam, um colaborador indesejavel para o processo de fundagao em
curso®. Mas, depois dele, entramos em crescendo pela via da odienta corrup¢do
politica, como se os motivos que levaram os dois exilados a deixar Atenas os
perseguissem agora na galaxia das aves; de facto, com a chegada do Inspetor
e do Vendedor de Decretos — que, de resto, se juntam em cena por tudo o que
tém em comum - vem aquilo que Atenas, como cidade organizada, tem de pior,

2 Sobre a parddia poética produzida nesta cena, vide Silva 2007: 106-110.

% E este o perfil do intérprete de oraculos que Aristéfanes desenvolve em Cavaleiros. De resto
Tucidides (8. 1. 1) confirma o mesmo poder de intervengio destas personagens, ao atribuir-lhes
uma quota de responsabilidade nas grandes expectativas criadas em torno da expedi¢ao a Sicilia.

% Méton era bem conhecido como gedmetra e astronomo. Razdes de outro nivel justificam
a sua popularidade no momento, que é também o motivo que despertou para ele a atencdo dos
comicos. Lembra Sommerstein 1987: 264 a escusa que Méton arranjara, para si proprio e para o
filho, para néo participar na campanha da Sicilia no ano anterior de 413 a. C. Varios testemu-
nhos (Plutarco, Nicias 13. 5 sqq., Alcibiades 17. 5 sqq.) comentam um incéndio de origem mal
conhecida, numa casa de Méton, que lhe serviu de pretexto para se isentar do encargo de armar
e comandar um navio na recente campanha. A interven¢io de Méton em Aves representa um
eco parddico de reais preocupagoes cientificas em voga no momento, como seja o problema da
‘quadratura do circulo’ e da inscri¢ao dentro desse espago de figuras poligonais (cf. Antifonte fr.
13 D.-K.; Anaxagoras A 38 D.-K; e ainda Guthrie 1962: 270). Apesar de a urbanistica grega, a
partir de Hipédamo de Mileto, dar em geral preferéncia ao plano ortogonal (rede de vias parale-
las e perpendiculares entre si), Cantarella 1956: 155 lembra que era radial, por exemplo, o plano
da cidade de Turios, da autoria do mesmo Hipédamo. E 6bvio como este padrio, semelhante ao
astro solar, se apropria a cidade das nuvens e dos cucos.
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as perseguicdes e 0s processos. E a invasio dos némoi e a pressio que exercem
sobre os cidadios que ja se anuncia. E como «vendedor de leis novas» que este
ultimo visitante se apresenta (vopovg véoug ... twAfowv, 1037-1038)*, a comegar
pelas que regulam “medidas, pesos e decretos” a semelhanga dos praticados em
Atenas, como matriz de um império. Representam, portanto, nio a satisfagao de
uma necessidade regulamentar, mas a aceitacdo de um controle e subserviéncia
perante um poder exterior, que, em Nefelococigia, é o proprio absurdo. Por isso
a reacdo de Pisetero é radical, expulsdo imediata, onde a ironia pondera com o
uso estratégico da palavra em discussdo, vopot. As leis «<novas» que lhe sdo pro-
postas, ele opde «as leis duras» (mkpovg ... vopovg, 1044-1045) que vigoram ja na
cidade que se quer proteger de tal doenga.

Como conclusédo deste desfile, o coro tem uma intervengdo em que chama
a si a execu¢do de todas as tarefas que, na cidade ideal, substituem as que aca-
bam de lhe ser propostas com a sua ja testada deformacao. A nova cidade neces-
sita de deuses protetores e de um poder regulamentador, com certeza; mas essa
sera a primeira prerrogativa das aves, a nova autoridade instituida (1058-1060):
“Daqui em diante, ¢ a mim que tudo vejo e tudo rejo, que os mortais, todos
eles, vao fazer sacrificios”. A cidade necessita de coesdo; mavt- enfaticamente
repetido — mavtonTg Kal mavtapya Ovntol mavteg®® - oficializa em definitivo
a necessaria unidade, quer do poder, quer da organizagdo coletiva. Aos votos e
pressagios enunciados, as aves substituem promessas concretas e benesses gene-
rosas. Sdo radicais e nitidas as suas regras: “Salvo e fago medrar os frutos ...»
(1062), «Mato” (1063, 1067, 1071) tudo o que danifica a natureza. Dos insetos
daninhos as culturas, o coro passa aos oportunistas daninhos na preservagdo de
uma sociedade saudavel (1071-1087). Assim consegue a desejavel preservagao de
uma physis e de um némos em unissono, promissores de seguranca e prosperi-
dade. Garantidas essas condi¢des, o coro pode enfim celebrar, como evdaipwyv,
a raga dos alados (ebdaipov dAov Tnv@YV, 1088), que passard a integrar uma
cidade ndo menos “feliz”. A natureza assegurard aquilo que agora depende do
trabalho e do esfor¢o dos homens: a protecido contra os rigores do calor e do
frio ndo necessita de esquadrias urbanisticas nem de habita¢des; é oferecida pela
natureza, pela “sombra da folhagem” e pelo “concavo das grutas” (1089-1098); a
alimentagdo dispensa maiores requintes, quando abundam “as bagas virginais
do mirto branco e os frutos do jardim das Gragas” (1099-1100). E se muralhas
tem de haver, como condigdo para o estabelecimento de fronteiras e para o reco-
nhecimento da prépria nogao de ‘cidade’, as noticias que chegam do estaleiro sdo
a prova suprema de como physis e némos podem colaborar. O resultado que ja

7 Este uso de vopog deixa clara a sobreposi¢ao de sentido que entretanto se produziu com
yneiopara, “decretos”

% O mesmo mavT- prossegue na alusdo as benesses concedidas (ndcav ... yav, TapeoAwy ...
Onpav, & mavta, yévuol mapgayotg, 1061-1065).
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se anuncia nao ficou aquém dos melhores auspicios: a tarefa “saiu obra apuradal!
Um trabalho perfeito!” (kdAAioTov €pyov kai peyalonpenéotatoy, 1125). Mas
para obter tal resultado, obra exclusiva das aves, bastaram os seus dotes naturais,
a configuragdo do seu corpo (1133-1163). Os melhores artistas, pedreiros e car-
pinteiros, foram dispensados — e, com eles, os saldrios respetivos (1152) -, por-
que as aves intervieram com talento (Go<pu')‘ra‘ra, 1144, copwTartol, 1155), usando
buchos, bicos, patas, asas e penas para satisfazer todas as necessidades habituais
de uma construgéo. Estava dado o exemplo supremo da harmonia profunda que
0 cosmos parece ter garantido entre “natureza e cultura”, e que s6 por degene-
rescéncia a raga humana se encarregou de fraturar. Revelacao que parece inacre-
ditavel, de tao evidente. Um “até parece mentira!” (loa yap dAn0@dg @aivetai pot
Yevdeoty, 1167) constitui, perante tal milagre, a vénia tirada a ficgdo cdmica, s6
ela capaz de repor ‘a verdade’ universal oculta sob aparéncias opacas.

TESTE FINAL DOS RESULTADOS

Como é comum em diversas pecas de Aristéfanes (Acarnenses, Paz,
Mulheres na Assembleia, Pluto), depois de forjado e aprovado o plano que sus-
tenta a intriga, ele é posto a prova pela vinda, em desfile diversificado, de uma
série de amigos e de inimigos, que louvam ou contestam o protagonista ven-
cedor. A mesma estratégia é posta & prova em Aves, agora que a construcgdo de
Nefelococigia foi planeada e consumada com a aprovag¢ao de Pisetero, Evélpides
e dos alados. Iris, em representagio dos deuses, encarna as resisténcias, enquanto
o Parricida, Cinésias e o Sicofanta representam a consonéncia entusidstica que
o projeto colheu da parte dos homens. Logo a cidade recém-fundada é posta a
prova diante de inimigos e amigos, uns e outros obrigados a uma adequagio a
nova ordem do universo.

O confronto desencadeado entre os deuses e Nefelococigia ¢ da ordem do
‘direito internacional’ (&dikeig, 1221, SikatoTtat’, 1222). Estd em causa a sobera-
nia e defesa externa da nova cidade, representada pela eficicia dos seus limites
e muralhas. Inconscientes das alteragdes produzidas, os deuses infringem as
regras, devassam fronteiras, numa tentativa de manterem as prerrogativas de
outros tempos. O debate comega por ser burocratico: [ris atravessou o espago,
agora restrito, sem os documentos nem as autorizagdes e carimbos mais elemen-
tares (1172-1174, 1189-1190, 1195, 1208-1218). Mas por tras da burocracia, esta
o poder (&pyopev, 1226) e a hierarquia que ele estabelece, sendo aos mais fortes
que cabe a imposicdo da autoridade e, com ela, das novas regras a observar (t®v
KPEITTOVWY, 1228). Esta ¢ a oportunidade para notificar os deuses da sua desti-
tuigdo como senhores supremos do universo, agora que as aves os substituiram
(1236-1237). Com ameagas de guerra contra Zeus e de violagdo contra a deusa
recalcitrante, Pisetero encerra o episodio, abrindo espago ao coro para a celebra-
¢do da sua vitoria, nesta primeira frente de batalha (1264-1267).
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Mas ja de entre os humanos regressa um arauto com noticias opostas. Os
meéritos, que antes as aves em geral tinham reconhecido no talento de Pisetero,
sdo agora superlativados por um mensageiro em éxtase perante tamanho sucesso
(1271-1273): “Pisetero, oh felizardo! Homem de tutano! Corre longe a tua fama!
Homem de tutano, sim! Rei dos finérios! Felizao!” (Q Iewoétaip’, @ paképt,
® COQWTATE, ® KAEWVOTAT', @ 0OQWOTAT, @ YAaQUPWTATE, @ TPLOHAKAPL...).
E como obra de tdo grande talento (co@ia, 1274), a cidade é também reconhecida
como “a mais gloriosa” (kAewvotdtny, 1277), capaz de despertar paixdes (1316),
obra e artista partilhando epitetos semelhantes.

Tudo porque entre os homens, depois de informados da nova gestdo do uni-
verso, se gerou um entusiasmo indizivel, para que o poeta encontra uma termi-
nologia fulgurante: “tém a mania da passarada” (6pviBopavodot / wpviBopdvovv
/ dpviBopav@, 1284, 1290, 1344), sofrem de «ornitofilia», ou seja, vdo a caminho
de uma verdadeira metamorfose (pthopviBia, 1300). Por isso estdo em processo
de imigracdo (toig €moikolg, 1307) massiva para Nefelococigia, assegurando
com essa determinagdo uma qualidade essencial na nova cidade, a de que se
torne “populosa” (moAvavopa tévde mOAy, 1313). Entusiasmo de resto justifi-
cado pelas qualidades que uma cidade ideal deve oferecer aos seus habitantes e
que ndo faltam em Nefelococigia (1318-1322): “Alias, que atrativo (ti kaAdv) lhe
falta para chamar habitantes? Sabedoria (cogia) tem-na ela, Amor, as Gragas
imortais, e da doce Tranquilidade (jovxiag) o rosto sereno”.

Como anunciado pelo arauto, os imigrantes comegam a chegar. Apesar das
tentativas de adaptagdo que Pisetero sugere a cada um deles, a verdade é que
nenhum se mostra moldavel ao novo mundo, de tal forma sdo neles arreigados
defeitos comuns na Atenas real. Por isso, depois de uma tentativa frustrada de
adequar os seus objetivos aos némoi que se pretende para Nefelococigia, todos
sao afastados. O primeiro a chegar é o Parricida, seduzido pelos némoi inovado-
res que imagina existam na nova cidade (1343b- 1345)*, sobretudo em relagdo a
uma questdo que lhe interessa, a legitimidade de sovar o pai (kaAov vopiletat TOv
natépa ... dyxewv, 1348)*. E ndo se engana, porque, como qualquer cidade que
se preze, Nefelococigia ja se orgulha de ter “leis sem fim” (moA\oi yap dpviBwv
vopol, 1346). Mais ainda, da nova cidade as contradigdes habituais entre os dife-
rentes némoi, as quais esta subjacente o contencioso tendencial entre lei e natu-
reza, também ndo estao ausentes, como o tema ‘respeito pelos progenitores’ pode

» Esta alusao aos beneficios da cidade sugere os cantos tragicos de elogio a Atenas, como,
por exemplo, Séfocles, Edipo em Colono 668-719.

% Konstan 1995: 33 valoriza a importancia que o nomos tem no mundo grego como carateri-
zador de diferentes comunidades. Herddoto é desse critério um exemplo expressivo, pela forma
como vincula, a cada grupo étnico, os seus némoi.

3L Ct. supra 755-759. Principio semelhante é discutido a respeito do comportamento de
Fidipides, em Nuvens 1427-1429.
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provar. Pisetero confirma a legitimidade, espontaneamente estabelecida entre
algumas aves, de bater no pai, em consequéncia do natural crescimento das crias
que se impdem aos progenitores (&vdpeiov ye mavv vopilopev, 1349), ou seja,
como um ditame da propria natureza (physis). Mas mais forte do que esta ‘ten-
déncia’, é a “lei antiga escrita nas tdbuas das cegonhas” (1353-1354), detentora de
uma tradi¢do e formalidade que lhe da um outro crédito. E essa, ja com foros de
um verdadeiro némos, recomenda a obrigacéo retributiva de os filhos cuidarem,
por sua vez, dos pais. Pela sua antiguidade afinal as aves ja fizeram também o
seu percurso civilizacional.

Seguem-se Cinésias, o poeta nova vaga, e o Sicofanta. Das aves pretendem
um par de asas, que, corrigindo-lhes a natureza, lhes facilite as tarefas da sua
preferéncia. Cinésias deseja voar em procura de inspiragdo para os seus preld-
dios (1384-1385); para ele, a missao de poeta esgota-se em voos etéreos, errancias
ao sabor dos ventos, em toda a fantasia que se instalou entre os criadores do
ditirambo®. Move-o uma pura de£10tng, a mestria esgotada em busca de arrou-
bos estéticos, sem um verdadeiro sentido de vovBeoia, “a utilidade do conse-
lho”, que por tradicdo a cidade espera dos verdadeiros inspirados das Musas®.
Pisetero, por seu lado, ndo prescinde, na nova cidade, do verdadeiro contributo
dos poetas; por isso propoe a Cinésias que cumpra a sua verdadeira fungio, a de
“instruir” (§18doketv, 1405) um coro. E é s6 porque o visitante nao estd disposto
a cumprir essa missdo que é excluido da cidade que se quer perfeita.

O Sicofanta é, na sequéncia de visitantes, o caso limite. Detestado em Atenas
como corrupto e delator, este personagem vem em busca de um par de asas que
lhe permita, com mais eficacia, levar a cabo as odiadas dentncias e perseguicdes.
Recebe, mesmo assim, de Pisetero uma oportunidade de se recuperar, adotando

2 Sobre a intervencdo de Cinésias na evolucdo da musica nas ultimas décadas do séc. V a.
C. em Atenas, vide Pickard-Cambridge *1968: 44 sqq. Outras referéncias a poesia de Cinésias
em Aristéfanes, com as suas carateristicas habituais, encontram-se em Lisistrata 838, 852, 860,
Ras 1437 sqq., Mulheres na assembleia 330. Lawler 1950: 78-88 analisa o perfil comico do poeta,
tentando inferir dele os seus tragos reais. Os versos de Cinésias, na versdo cdmica, sdo repletos
de voos, asas e da imensidade das altas camadas nebulosas, batidas por ventos e neves (cf. Paz
827-831), com abundéncia de compostos aparatosos. Ao por na boca de Cinésias uma defini¢do
do ditirambo, como tudo o que ¢ alado, etéreo, de um azul sombrio e profundo (Aves 1388
$qq.), Aristofanes parece atribuir ao género uma natureza graciosa e plena de fantasia. Sobre os
aspetos inovadores do ditirambo, vide Ruijgh 1960: 318-322.

* Estas sdo as qualidades enunciadas em Rds (1009-1010) como essenciais a exceléncia de
um poeta. Porque se no agén que opde Esquilo e Euripides nos infernos as divergéncias sdo
em geral profundas, neste ponto, surpreendentemente, os dois contendores estdo de acordo; é o
conselho, a capacidade de influenciar positivamente a opiniao publica, ou seja, a missao didatica
da poesia e a utilidade dos poetas como educadores da cidade o que distingue os melhores,
coadjuvado, como qualidade anexa, pelo talento, a exceléncia e o toque de génio que garante
a superioridade do pensamento e da expressdo, que se testa como o modo por que o conselho
impressiona e ganha eficécia.
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“outros modos de vida sensatos” (étepa ... Epya ow@pova, 1433), que permitam
a um jovem ganhar a vida de uma forma mais justa. Para obter essa alteragao
essencial do némos que, em Atenas, legitima o Sicofanta, Pisetero responde com
o l6gos, o poder da argumentagéo e da palavra. “Dar asas pela palavra” (Adyolg
dvantepeioBal, 1437-1450), eis a formula para educar um jovem nos principios
subjacentes a vida em coletivo. Servindo-se da banalidade das conversas de bar-
bearia — como das expressdes que nelas se vulgarizaram -, Pisetero propde-se
aplicar a politica a mesma terapia que se aplica a outras vocag¢oes, “dar asas para
a equita¢do” ou “dar asas para a tragédia”. Neste caso o alvo a atingir é o vodg
(1447), “o modo de pensar” (1447-1450): “E pela palavra (010 A0ywv) que o pen-
samento (0 vodg) voa e o homem se eleva. Por isso depois de te arranjar umas
asas, quero encaminhar-te, com argumentos honestos (xpnotoig Adyolc), para
um trabalho legitimo (¢pyov vouipov)”. Com este enunciado, Pisetero acaba de
estabelecer, perante o mais flagrante dos desvios sociais, o Sicofanta, o segredo
da exceléncia ‘politica™ aquela que se obtém sobrepondo a physis um némos ins-
pirado no bom senso e nos principios éticos. Esta é a coesdo entre os dois con-
ceitos que de facto promove a verdadeira arete e promete a desejada eudaimonia.

Dadas provas do rigor com que as mesmas normas da cidade real, em
modelo corrigido, se podem aplicar na cidade perfeita, a pega acaba, como é de
regra na comédia, com a consagragdo do vitorioso Pisetero. E para isso é preciso,
enfim, dobrar os deuses as exigéncias da nova autoridade do universo, para que
todos os atributos de uma hierarquia suprema sejam conferidos as aves. Apds a
visita de uma controversa embaixada dos Olimpicos, em que Posidon, Héracles
e Tribalo divergem quanto aos objetivos da missdo para que estdo mandatados,
finalmente a concordancia universal faz-se pela cedéncia dos atributos do pai
dos deuses - o cetro e a Realeza — aos senhores de Nefelococigia. Se o cetro
simboliza, nas negociagdes, a transferéncia de poder, Basileia, “a Realeza”, que
é dada por esposa a Pisetero, simboliza tudo aquilo que faz do poder uma mola
de felicidade e progresso. Quem ¢ afinal Basileia? (1537-1541): “Uma mulher de
truz! E ela que administra o raio de Zeus e tudo o mais, a sensatez, a justiga,
a moderagdo (trv evPovhiav, TNV edvopiav, TV CwPPOTLVNY), 0s arsenais, 0s
insultos, o tesoureiro, os tridbolos”. A identificagdo dos predicados da Realeza
é parddica, sem duvida, quando, as qualidades essenciais & boa harmonia da
comunidade, junta os tradicionais fatores de perturbacdo da vida ateniense.
Talvez porque tdo importante seja deter as qualidades abstratas, quanto domi-
nar os vicios concretos a que a pdlis real esta sujeita. “Se a tiveres, tens tudo!”
(1543) - havia alertado Prometeu, o mesmo que antes dera aos homens a sobre-
vivéncia com a concessdo do fogo, e agora lhe dava o segredo da eudaimonia
com a revelacdo da Realeza divina.

Ja se fazem ouvir as palavras do arauto, desta vez para anunciar a boda de
Pisetero e Realeza, como coroagdo de uma vitdria total. Agora sim, pode saudar
sem reservas “a raca bem-aventurada das aves voadoras” (tpiofakdplov mtnvov

135



A dificil busca da eudaimonia. Entre nomos e physis em Aves de Aristdfanes

opviBwv yévog, 1707), e aquele que, por mérito proprio, se tornou “senhor em
prospera mansao” (tov TOpavvov OAPiotg Sopolg, 1708), “criatura bem-aventu-
rada a quem coube um bem-aventurado destino” (pdkapa paxapt oOV TOXQ,
1721). A suprema felicidade chega pela presenca de Basileia, a noiva, “de uma
beleza indizivel”, envolta em perfumes inefaveis e nas brisas suaves que disper-
sam o aroma dos incensos (1712-1715). A perfei¢do instalou-se na cidade onde
as dadivas puras da physis se uniram ao talento humano, o de um ateniense
iluminado, conhecedor dos ndmoi de uma cidade real que, se reformados, sdo a
alavanca de uma verdadeira eudaimonia.
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REsUMO - O objetivo de nossa comunicagdo é a retomada da questao némos e physis,
na Reptiblica de Platdo, a partir da refutagdo ali apresentada a ‘suposta’ tradicdo sofistica
que atribui a elas uma relagao antinémica.

Nesse sentido, procuraremos demonstrar que: [i] a filosofia da natureza platonica é,
sobretudo, uma filosofia politica, uma vez que a politica vem, na Repiiblica, diretamente
articulada com a filosofia, como uma atividade ‘dupla e mesma; j& que ambas tém uma
mesma dynamis, conforme nos ¢ dito por Sdcrates, no Livro V, 473d1-3, e, [ii] que essa
unidade de dynamis, que legitima e possibilita o governo do filésofo, implica em uma
‘pélis justa’ e em uma ‘reta politeia’.

Assim, se levarmos em conta todas as anélises feitas no didlogo ao longo da conforma-
¢do de uma ‘pdlis Idgoi’, veremos que o esfor¢o platonico é o de compreender némos
e physis a partir de uma relagdo de copertinéncia que possibilita e legitima o “bem
agir”(eil prdttein).

PALAVRAS-CHAVE - Platdo-Repuiblica; Filosofia e Politica; Nomos e physis; Eil prdttein.

ABSTRACT - The purpose of our communication is the resumption of the topic nomos
and physis, in Plato’s Republic, starting from the refutation presented there to the “su-
pposed” sophistic tradition that attributes to them an antinomic relationship. In this
sense, we will try to demonstrate [i] that the Platonic philosophy of nature is, above all,
a political philosophy, since politics, in the Republic, is directly articulated with philo-
sophy as a “double and the same” activity, as both have the same dynamis, according to
what is said by Socrates, in Book V, 473d1-3, and, [ii] that this unity of dynamis, which
legitimizes and makes possible the government of the philosopher, implies a “just polis”
and a “righteous politeia”, which, if we take into account all the analyses made in the dia-
logue throughout the conformation of a “polis logoi”, we will see that the platonic effort
is to understand nomos and physis from a relationship of co-pertinence that enables and
legitimizes the “well-doing” (eu prattein).

KEY WORDS - Platos Republic; Philosophy and Politics; Némos and physis; Eil prdttein.
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A coalescéncia entre entre ndmos e physis na Repiiblica de Platao

ITavtoyf Of) €k T@V vopwv eipnvny mpodg aAARAovg oi &vdpeg dEovot;
PL. R., 465b5-6.!

1. A GUISA DE INTRODUGAO: O EU PRATTEIN E A FUNCIONALIDADE DO
NOMOS

Em uma passagem do Livro VII da Republica, os passos 519e-520al, tendo
Socrates, em sua busca pela dikaiosyne, modelado, com o ldgos, uma pélis e uma
politeia boas e retas, demonstrando que homens e mulheres tém naturezas seme-
lhantes; que entre os guardides desta “pélis [6goi” existira uma “comunidade de
mulheres, filhos e propriedades” — por ele caracterizada como um “mégiston
agathén”, o maior bem —; que o governo da cidade devera ser conduzido pelo
filésofo, uma vez que ¢é ele que, tendo acesso as ideias, detém a epistéme que
garante a legitimidade da politica; e, tendo explicitado as diferengas gnosioldgi-
cas entre o ‘philodéxos’ e o ‘phildsophos’, a natureza deste tltimo, o processo de
ascensdo ao conhecimento das idéias, e proposto a visibilidade do processo de
paideia desta natureza a partir da famosa ‘analogia’ da caverna, veremos que, na
sua conclusdo, o resultado deste processo — o voltar-se para o “estudo que ante-
riormente dissemos ser o maior”, o ver o bem e o empreender a ascensdo até o
conhecimento das ideias — deve ser revertido em favor daqueles que continuam
em estado de apaideusia, uma vez que nio lhe sera permitido permanecer neste
topos de chegada, mas, ao contrario, essa chegada implicara em uma ‘katdbasis’
até aqueles prisioneiros que permaneceram na caverna, e com eles participar
em trabalhos e honrarias (pénon te kai timbn), quer sejam os mais fracos, quer
sejam os mais sérios (eite phauléterai eite spoudaiéterai).

E, diante do espanto de Glaucon frente ao que ele considera ser uma injus-
tica, isto é, o de impor-lhes uma vida menor, quando lhes era possivel ter uma
vida melhor?, Socrates chamara nossa atengdo para um aspecto essencial que o
némos cumpre na estrutura da “polis logoi™

“Esqueceste-te novamente, meu amigo, que ao némos nao importa que uma
‘classe’ qualquer da cidade excepcionalmente aja bem (e#i prdxei), mas procura
que isto aconteca a totalidade dos cidaddos, harmonizando-os pela persuasdo
ou pela necessidade, e fazendo com que partilhem uns com os outros do auxi-
lio que cada um deles possa prestar a comunidade; ao criar homens destes na
cidade, o ndmos nao o faz para deixar que cada um se volte para a atividade

! Por conseguinte, devido as nossas leis, os homens gozardo da mais completa paz uns com
0s outros.

2 Cf. PL R, 519¢8-9:"Enet’, &¢n, adikfioopev avtole, kai mouwoopev xeipov iy, duvatov
avToig OV dpelvov;
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que lhe aprouver, mas para tirar partido dele para a unido da cidade”. (PL
R.519 e-520al-4)°

O némos, assim posto, é uma das condic¢oes do “eit prdttein”, do “bem
agir™, que, por sua vez, é o resultado buscado por todos os contextos envolvi-
dos na “narrativa constitucional socratica” - e em todos os niveis discursivos
envolvidos na modelagem da ‘pdlis l6goi’, inclusive como o modo de ‘salvagdo
do l6gos™ — acerca da possibilidade de uma pélis e de uma politeia boas e retas
(PL. R., 449a), como nos ¢ dito no “mythos” contado por Er, na conclusio final
do didlogo:

“Foi assim, 6 Glaticon, que o mythos se salvou e nao pereceu. E poderd sal-
var-nos, se lhe dermos crédito, e fazer-nos passar a salvo o rio do Letes e ndo
poluir a alma. Se acreditarem em mim, crendo que a alma é imortal e capaz de
suportar todos os males e todos os bens, seguiremos sempre o caminho para
o alto, e praticaremos por todos os modos a justica com reflexdo (dikaiosyne
meta phronéseos), a fim de sermos caros a nés mesmos e aos deuses, enquanto
permanecermos aqui; e, depois de termos ganho os prémios da justica, como
vencedores dos jogos que andam em volta a recolher as prendas da multidao,
tanto aqui como na viagem de mil anos que descrevemos, agiremos bem.” (P1.
R., 621c-d).¢

3’EneldBov, fiv & éyw, maly, @ @ile, §TL voUuw 00 ToDTO pélel, wg €v Tt yévog év TOAeL
SapepdvTwg b pdet, GAN &v AN T OAeL ToDTO PnxavdTal £yyevéaBat, GLVApUOTTWY TOVG
nohitag metBol Te kai dvdykn, mowdv petadildovar dAARAolg TG weeliag fiv &v €kaoctol TO
KOLVOV Suvatol OOty O@eAETV Kai adTOG EUMOL®Y TolovTOL dvpag €v Tt, AN tva kaTaprTat
avTOG AvToiG i TOV oVVOeopOV TG TOAews. Tradugdo de Maria Helena da Rocha Pereira, com
modificagdes.

* No contexto da Republica, “ets prdttein” é uma expressdo que, atrelada as de “eit poiein” e
“etl légein”, é determinante do modo de agdo do filésofo e da concepgao de filosofia contida nos
didlogos platonicos. Nesse sentido, o fato de “eii prdttein” constituir-se na saudagdo epistologra-
fica platonica, parece indicar, sobretudo, no que diz respeito ao contetdo da Sétima Carta e a
toda a defesa da filosofia que é ali narrada por Platao (ou pelo autor da Carta), parece ratificar os
sentidos disseminados na Repiiblica e em outros didlogos, da completude e da intensidade que
o advérbio “ert” impde ao infinitivo “prdttein”, “bem agir’, forca esta que as agdes envolvidas nos
sentidos de légein e poiein complementam.

Nossa escolha por traduzir “eil prdttein” por ‘bem agir’, estd baseada na tradugao feita por
Marsilio Ficino para a saudagao epistologréfica platonica: bene agere.

* Como nos é dito por Socrates em Pl. R.,453d.

¢ Kai oUtwe, & Thavkwy, uobog ¢0wbn kai ovk dmdAeto, kal Hpdg &v odoetey, &v meldwueda
adT®, Kol TOV TG ABng motapodv 0 Stafnoodpueda kol TV Yuxiv 0 pavOnoodueda. dAD av
¢uot telwpeba, vopilovteg dBavatov yuxiv kot Suvatiy mavta pév kakd avéxeodat, mavta 8¢
ayadd, TG dvw 680D del £Eopeda kai SikaloovVNV LETA QPOVCEWS TTAVTL TPOTW EMITNSEDOOLEY,
fva kad fiuiv avtoig @ilot duev kal Toig Beols, avtod Te pévovteg evOAde, kal Emetday & dBAa
avTi¢ koplwueda, domep oi viknedpot meplayelpopevol, kai £vOade kai v Tf) xthiétel mopeiq,
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O el prdttein resultante do ndmos parece, assim, implicar no reconheci-
mento de que o “bem agir” supde trés condicionantes ai subsumidas: as coales-
céncias entre némos e physis, entre mythos e logos, e, consequentemente, entre
logos e érgon. E, se o némos na Repuiblica deve criar as condigdes do “ett prattein”,
que possibilitara a salvacdo do proprio ldgos, qual funcio sera atribuida a este
no processo funcional de modelagem de uma “pdlis Igoi”? Seria ele o elemento
que, coalescente a physis, teria for¢a de implementar um “bem agir” demarca-
damente constituido seja na polis, seja no cosmos? Seria ele o possibilitador do
conhecimento do real que existe sempre?

As respostas as questdes delimitadas acima supdem, acreditamos, o ras-
treamento de dois temas enfaticamente sublinhados no ambito de toda a funda-
mentac¢ao de possibilidade da “pdlis justa” [i] a refutacdo da ‘suposta’ antinomia
sofistica némos-physis em favor de uma copertinéncia entre ndmos e physis, e,
[ii] a atribuicdo da nomothesia aos ‘fundadores’ da pélis I6goi, coincidindo com
a figura do filésofo, tanto na versdo socrética apresentada por Platdo, quanto no
reconhecimento do valor filoséfico dos ndmoi instituidos pelos governantes em
consonancia com a physis.

Desse modo, tomando por ponto de partida os dois itens indicados acima,
rastrearemos, sucintamente, na sequéncia argumentativa da tese platonica
acerca da existéncia de uma “pélis andron agathon”, as diferentes fungoes ai atri-
buidas ao némos e seus modos de composi¢ao com a physis.

2. A ANTINOMIA NOMOS-PHYSIS E A CONTRAPOSIGCAO PLATONICA: UM
CONFLITO ENTRE FILOSOFIA E SOFISTICA?

Quando nos voltamos para os dois primeiros livros da Repiiblica, ja nos é
possivel encontrar uma ambivaléncia nas teses colocadas por Platdo: o némos
aparece sempre funcionalmente delimitado, enquanto a physis parece estar
obnubilada pela for¢a do ndmos.

Visto sob essa Otica, uma primeira constatacio é a de que a funcionalidade
do némos nos impde uma outra questio: ela pretende expressar em sua formu-
lagao o sentido da justica (dikaiosyne), o que, por sua vez, estabelece uma pra-
tica constitucional, um modo de efetivagdo da politeia, tal como afirmado por
Trasimaco, em 338el e 339d4.

A tese confrontada por Trasimaco — que afirma que o justo é o interesse do
mais forte e que essa “for¢a”, o krdtos, em todas as péleis, pertence ao governante
(to drkhon), e, sendo ele o responsavel pelo estabelecimento do ndmos, estabe-
lece sempre némoi acordados ao seu ‘interesse’ (to ksymphéron) - ja contempla a

fjv SteAnAvBapev, £0 mpdrtwyev. Grifos nossos, tradugdo de Maria Helena da Rocha Pereira,
com modificagoes.

142



Maria das Gragas de Moraes Augusto

conformagio central da funcionalidade do némos, pois, é a partir deste interesse
que as politeiai sdo constituidas e moduladas:

“(...) cada governo estabelece as leis de acordo com o seu interesse: a democra-
cia, leis democraticas; a tirania, tirdnicas; e os outros da mesma maneira. Uma
vez promulgadas essas leis, fazem saber que ¢é justo para os governos aquilo
que lhes convém, e castigam os transgressores, a titulo de que violaram a lei
e cometeram uma injustica. Aqui tens, meu excelente amigo, aquilo que eu
quero dizer, ao afirmar que ha uma s6 definicao de justo (tauton einai dikaion)
em todas as cidades - o interesse dos poderes constituidos. Ora, estes é que
detém a forga. De onde resulta, para quem raciocina retamente, que o justo é o
mesmo em toda parte: o interesse do mais forte.”( PL.R.,338-6-339a-4)’

A dificuldade contida nesta defini¢do, segundo a leitura socratica, esta exa-
tamente na compreensido de “t0 10D KpeitTOVOG CUUPEPOV”, do “interesse do
mais forte™ se esse ‘interesse’ significar o bem dos governados, Socrates poderia
perfeitamente concordar com Trasimaco, mas se o seu sentido for aquele indi-
cado por Clitofonte, “por interesse do mais forte ele entendia o que o mais forte
julgava ser o seu interesse™ — como Trasimaco ird argumentar na sequéncia dia-
légica -, para Socrates demonstrar a sua tese sera preciso, entdo, ter a justica
definida, tanto na pdlis, quanto no homem, para que a fun¢do do ndmos seja
explicitada como o “interesse dos governados”.

Desse modo, pensamos que toda a dialogica estabelecida no texto platonico
entre Sdcrates e Trasimaco visa escandir os sentidos de ‘t0 dikaion’ e ‘dikaiosyne’,
de modo a dar continuidade ao argumento aceito na conversa com Polemarco,
que afirmava ser a dikaiosyne uma areté, demonstrando, agora, que essa ‘exce-
léncia’ implica em uma sophia, em um conhecimento que, deslocando a pratica
politica tdo eloquentemente descrita por Trasimaco acerca do némos e da poli-
teia como consequéncia deste, seja capaz de delimitar o escopo paidéutico da
acdo ‘justa’ do ndmos no contexto das espécies constitucionais. Portanto, ndo
se trata de ver o ‘justo’ como aquilo que o governante acredita ser o seu inte-
resse, mas, como as relacdes entre a pélis e a politeia, compreendidas como uma
“koinonia”, tornam possivel a expressdo ontoldgica da hipotese levantada por
Socrates em sua refutagdo da tese trasimaquea: “[...] arriscariamos, se houvesse

7 TiBetar 8¢ ye TOVG VOHOUG EKAOTN 1) dpXT| TIPOG TO avTH OLHPEPOV, Snuokpartia pEV
SnpoKpaATIKOVG, TVPAVVIG 8E TLPAVVIKOVG, Kal ai dAAal obTtwe: Bépevan 8¢ amépnvav todTo
Sikalov Toig ApXOpEVOLG ElVaL, TO OPIOL CLUPEPOY, Kal TOV TOVTOL EkPaivovta KoAd{ovaty g
TAPAVOpODVTA T Kol adtkodvTa. ToDT 00V 0Ty, @ PEATIOTE, & Aéyw év amdoalg Taig mOAeoty
TavTtov elvar Sikatov, O Tiig kabeotnkviag dpyiic ovppépov- abtn 8¢ mov kpartel, dote cvpPaivet
T® 0pBDG hoylopévw mavToxod etvat T adTd Sikatov, 1O ToD KpeitTovog cupgépov. Tradugio
de Maria Helena da Rocha Pereira, com modificagdes.

8 Cf. PLR., 340b6-7: 0 T0D kpeiTTovOG GLPPEPOV ENeYEV O 1]yOITO O KPEITTWV ADTG CLUPEPELY-
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uma cidade de homens de bem (epei kindunetiei polis andron agathdn ei génoito),
a que houvesse competigdes para ndo governar, como agora as ha para alcangar
o poder”, tornando-se, assim, claro que o “verdadeiro governante ndo nasceu
para velar pelo seu interesse, mas pelo interesse dos governados”. (PL. R.,347d).

Nesse sentido, o Livro I ndo s6 ja nos dd uma definigdo da justi¢a'® - que ela
é “areté kai sophia” —, e do modo de a¢ao do homem justo, mas deixa em aberto
uma questdo capital: como aquilo que ainda néo foi suficientemente explanado,
nem por Trasimaco, nem por Socrates — a funcionalidade do némos -, pode
conformar-se em uma “pdlis andron agathdn™?

E sera Glaucon que, introduzindo duas tematicas polémicas — a possibi-
lidade de uma “persuasdo verdadeira” e a indagac¢do acerca da prdxis humana
enquanto physis —, trara a tona uma assertiva que, em principio, remeteria a
um tema ao qual a tradigdo hermenéutica tornou conhecido como a “antitese
némos x physis”, como uma questdo que, mesmo ‘aparentemente’ exposta por
Antifonte — e Hipias e Célicles através de Platdo, no Protdgoras e no Gérgias -,
foi atribuida, por essa mesma tradi¢do, aos pensadores chamados de ‘sofistas’.!

Ainda que for¢osamente de modo répido, gostariamos de lembrar-lhes
alguns elementos do argumento de Glaucon, sobretudo naqueles aspectos que
estdo bem delineados na contrafagio platonica.

Em primeiro lugar, a indagagdo que ele faz a Socrates acerca do modo de
persuadir verdadeiramente: “[...] queres aparentar que nos persuadiste ou per-
suadir-nos, verdadeiramente, de que de toda maneira é melhor ser justo do que
injusto?”'? Como a resposta socratica é a de que ele quer, se lhe estiver ao alcance,
persuadir de verdade, e o contra-argumento de Glaticon é o de que ele néo o fez
até aquele momento, sua negativa permitir-lhe-a introduzir o segundo tema forte
em seu argumento, a classificagdo triadica das espécies de bens (eidos agathoil):
aqueles que valem por si mesmo; aqueles que valem por suas consequéncias e
aqueles que valem em si mesmos e por suas consequéncias. O reconhecimento
socratico de que a justica é um bem que vale em si e por suas consequéncias
implicard na necessaria demonstragao do significado desta duplicidade valora-
tiva, uma vez que os “polloi” afirmam, em uma pluralidade de discursos, que a
justica é uma “espécie penosa” (toil epiponou eidous), que se pratica por causa

® Cf.: ¢mel kivduvedel TOAG avOpdv dyab@v el yévorto, mepipayntov &v elvat to pi dpyety
bomep vovi 1O dpyety, kai evtadd av katagaveg yevéoBatr §tt 1@ Svti dAnOvog dpxwv ov
TEPUKE TO ADTH CLUPEPOV aKoTEITOAL AANX TO T® dPXOHEVYW:

10 Para uma discussdo mais larga sobre essa questdo, veja-se Moraes Augusto, 2010: 9-44 e
Moraes Augusto, 2014: 147-181.

! Protdgoras, 337¢ e Gorgias, 438d. Para uma leitura de diferentes aspectos dessa questao,
veja-se, por exemplo, Farrar, 1988:15-125; Ribeiro, 2008; Guthrie, 1975; Kerferd, 1940: 9-44;
Kerferd, 1981; Untersteiner, 1954, v.3.

12 Cf. P R.,357a5-b1-2:’Q Zwkpateg, moTepov fudg fovAet Sokelv memekévat fj dg dAn0dg
netoat 8Tt mavTi TPOTW Apevoy EaTty Sikatov eivar 1 ddtkov;
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das aparéncias, ou por um saldrio, ou pela reputacio, mas que por si mesma deve
ser evitada, pois ela nos ¢ hostil (6n khalepon).”

Entretanto, como Sdcrates diz ser “lento de entendimento” (dysmathés),
Glaticon ira néo s6 explicitar o que ele pensa ser a incompletude do argumento
de Trasimaco, mas, também, mostrar o modo no qual ele quer ouvi-lo ‘encomiar
a justi¢a’ (boulomai dé auto kath’auto enkomiazémenon akoilsai) — pois nem os
argumentos de Trasimaco, nem os de Socrates foram suficientes para persua-
di-lo -, por isso, ira ‘elogiar a injustica’ (adikia d’epaineitai), de tal modo que o
‘encdmio’ socratico da justica seja conformado a partir dos mesmos principios
que legitimam o épainon, ‘elogio da injustica™.

Ora, o que Glatcon deseja ouvir de Sdcrates ¢ “o que ¢ cada uma delas”
(a justica e a injustica), e os efeitos que a dynamis de cada uma produz, nelas
mesmas e por elas mesmas, quando existem na alma, sem ter em conta saldrios
ou consequéncias. Para tanto, ele retomara o argumento de Trasimaco, circuns-
crevendo sua demonstragdo em trés pontos: [i] na explicitacdo do que dizem os
“polloi” ser a dikaiosyne e qual a sua génese; [ii] que todos aqueles que praticam
ajustica o fazem contra a sua vontade, como coisa necessaria, mas nao como um
bem, e, [iii] que é natural que assim seja porque a vida do injusto é muito melhor
do que a do justo (PL. R., 358¢). E, embora ele nio esteja persuadido da legiti-
midade dos argumentos dos polloi, ele envidara todos os esfor¢os para fazer o
“elogio da vida injusta”, para que Sdcrates, tomando os trés pontos indicados por
ele, possa fazer o “encomio da vida justa”, e, evidentemente, persuadi-lo, verda-
deiramente, de que a justiga é um bem que vale em si e por suas consequéncias.

Esses trés pontos serdo expostos por Glaticon a partir da “projecao” dia-
noética de uma narrativa, a de Giges e de seu anel, e de como as relacdes entre o
visivel e o invisivel subjazem a conquista do poder®, pois, se a justica e a injus-
tica forem vistas ndo como ndmos - tal como havia sido proposto por Trasimaco
- mas como um modo de acdo que, disseminado na physis, nos daria uma dis-
tingdo modal entre justica e injustica: uma natural e a outra ‘artificial™. Mas,

B Cf. PLR.,358a: Ov toivuv dokel, £pn, Toig TOAAOTG, dAAA TOD émmovoveidovg, O pobdv
0’ &veka kai evdokipnoewv S Sofavémndevtéoy, avTd 8¢ O adTO PeVKTEOV WG OV XAAETOV.
Seguimos aqui a tradugao, proposta por A. B. Haddad, de khalepés por hostil. Cf.Haddad, 2003:
52-96.

* A distingdo entre enkémion e épainon sugerida por Socrates no Simpdsio, 177a-b, estd na
forma do ‘louvor’: os poetas o fazem em versos, enquanto os sofistas o fazem em prosa. Todavia,
na Republica, o ‘louvor’ a injustiga feito por Glaucon como modelo daquele que Sdcrates devera
fazer a justica, sendo feito em prosa, aponta para uma distingdo no nivel ‘genérico; isto é, no
nivel dialético das ‘espécies’ discursivas que tornam distintas ndo s6 a poesia e a filosofia, mas,
também, a filosofia e a sofistica.

!> Para uma andlise mais detalhada dessas relagdes, cf. Moraes Augusto, 1996: 31-42.

1o Ainda sobre a questao do ‘artificialismo das leis’ e a transi¢do para uma concep¢ao ‘externa’
da ordem politica e do némos como externalizagdo desta ordem, veja-se Farrar, 1998: 99-110.
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se a injustica é um bem, e sofré-la um mal, ser vitima de injusti¢a é um mal
maior do que cometé-la, logo, aqueles que sofrem e praticam injusticas uns com
o0s outros acabam por achar vantajoso o estabelecimento de um acordo mutuo
para nem cometerem injusti¢as, nem serem vitimas delas. E, assim, tendo sua
‘génese’ em um acordo estabelecido entre homens e legitimado pelo costume e
pela legislacdo, isto é, pela escrita dos némoi (PL. R., 358e-360d ), a justica nédo é
um bem, como afirma Sdcrates, nem um acaso atrelado ao interesse do gover-
nante, como acredita Trasimaco, mas uma necessidade, pois, uma vez que se
aquele que pudesse cometé-la fosse verdadeiramente “um vardo””’, nunca acei-
taria este acordo de néo praticar nem sofrer injusticas (epei ton dyndmenon auto
poiein kai hos alethds dndra oud’an heni pote synthésthai to méte adikein méte
adikeisthai. £mel TOv duvdapevov avto molely, PL.R.,359b1-3). Essa ¢, segundo
Glaucon, “a physis da dikaiosyne” '

Serd, entdo, para tornar visivel a violéncia do némos que Glaucon, realo-
cando a pleonexia do injusto do argumento de Trasimaco, propde projeta-la
através da narrativa da catabase de Giges, o pastor que servia na casa do sobe-
rano Lidio, que ao descer em uma fenda rasgada no solo por um tremor de terra
durante uma tempestade, encontrou um anel que possuia a dynamis de tornar
as coisas ora visiveis, ora invisiveis, e com o uso do anel acabou por matar o rei,
casar-se com a rainha e assumir o poder real. Se déssemos ao justo e ao injusto
um anel como o de Giges, veriamos que, por efeito da pleonexia, ambos cami-
nhariam pela mesma vereda, a da injustica, pois, por natureza, tudo o que vem
a ser pela physis estd disposto a alcangar a pleonexia como um bem, mas, pela
violéncia do némos, é forcado a respeitar a isonomia.”

Agora, o desafio de Glaticon parece levar o argumento de Trasimaco para
um nivel no qual a funcionalidade do némos nao esta restrita ao ‘interesse do
governante’, legitimado por sua extensao constitucional, mas a um contexto no
qual o ‘acordo’ que se estabelece entre a agdo da injustica e a agdo da justica, e
seus efeitos sobre os seus agentes, faz do ato de legislar o nicleo funcional do
némos que, ao impor a isonomia, o faz ndo sé com os némima, mas, também,
com a forca da atribuigdo da legalidade através do nome e da escrita.

7.0 uso de ‘anér’ na referida passagem, nio estaria ji delimitando as diferengas entre a
politeia platonica e os principios que regem as demais formas de constituigao, sobretudo, no que
diz respeito a fungéo politica das mulheres na Atenas contemporanea a Platao?

18 Cf. 1] u&v odv 81 @uoig Sikalocdvng, @ ZwkPaTeS, abitn Te Kal TolavTn, Kai €€ dv mépuke
Toladta, @ 6 Adyog. Os grifos sdo nossos.

¥ PL R., 359c4-6: ¢ avto@wpw odv AaPorpev &v tov Sikawov 1@ &dikw el TadTOV ovTa
S v mheovetiav, 8 maoca PUOLG Sibkety TEPUKEY MG Ayabov, vopw Ot Piq mapdyetar émi TV
Tod {oov Tipnv. Sobre a questao da pleonexia no argumento de Trasimaco, veja-se, por exemplo,
Boter, 1986: 261-181 e Moraes Augusto, (2014):169-181.
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Como, entdo, “encomiar” a justica como um bem que vale em si e por suas
consequéncias? E como ‘persuadir verdadeiramente’ que o modo de vida justo
¢ melhor e mais feliz do que o modo de vida injusto, sem reduzir a agao justa ao
nivel da déxa?

A resposta socratico-platonica implica em circunscrever o desafio de
Glatcon e Adimanto a um outro contexto argumentativo: em lugar do encémio
retérico ou do épainon poético, trata-se agora de uma “zétesis”, de uma busca
para conhecermos algo que ainda nao sabemos o que é, no caso, a justica como
um bem que vale em si e por suas consequéncias®.

3. A ‘POLIS LOGOI' E A CONFORMACAO DOS NOMOI: ENTRE O ESTATUTO
POLITICO E O ESTATUTO DIALETICO

O deslocamento ‘investigativo’ proposto por Socrates, ao afastar-se do esta-
tuto argumentativo da retérica e da poesia, significa a passagem para a filosofia,
claramente expressa como uma zétesis, que exige acuidade de visao e disponibi-
lidade paidéutica para que ela seja conduzida, analogicamente, a leitura, feita de
longe por pessoas de “vista fraca”, de letras pequenas, e que, se algumas delas se
dessem conta da existéncia dessas letras em outro lugar, e em tamanho maior;
seria, assim, “um presente de Hermes”, isto é, um verdadeiro achado para ‘os
olhos’ que, podendo ler primeiro as maiores, pudessem examinar as menores e
ver se eram a mesma coisa (td auta énta) (PL. R., 368d).2!

Ora, a analogia entre o maior e o menor leva os interlocutores de Socrates
ao reconhecimento de que a zétesis acerca da justica podera ser empreendida
de modo semelhante, pois, como ela existe ndo s6 no homem, mas em toda a
cidade, e como a cidade é maior do que o homem, talvez seja mais facil primeiro
apreendé-la (katamathein) em uma escala maior, isto é, na cidade, para depois
podermos observa-la no homem, examinando a semelhanga com o maior na
“idea” do menor (Pl. R.,368¢9-10)%.

2 E aqui vale observar, o quanto a escolha platdnica implica na separagdo radical da ‘praixis’
filosofica do contexto da retorica e da poesia, que, no caso da sofistica, havia sido tdo bem deli-
mitada no Ménon, 75a-e quando Socrates acusa Gorgias de defender um argumento “pregui-
¢os0’, quando afirmava que nao seria possivel buscar algo que nao sabemos o que é, pois se n6s
0 encontrassemos, nao poderiamos saber se era o que procurdvamos, porque nio conheciamos
o que estava sendo buscado. Cf. Ménon, 81d-82a. E é exatamente por isso, que ele se diferencia
de Gorgias, porque sabendo que nao sabe, ele é ergatikds nesta busca, ele faz dela, a zetésis, a
sua ‘obra, sendo portanto, nos termos da Repiiblica, uma agao justa porque ¢ o exercicio de seu
érgon, consonante com a sua physis.

2L Cf: éppatov &v €@davn olpat ékeiva mpdTOV dvayvovTtag obTwg Emokomelv T EAdTTw, el
TA a0TA GVTA TUYXAVEL

2 [..] T 10D peifovog opototnTa £V Tfj T0D EA&TTOVOG 10€Q EMOKOTODVTEG.
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Dessa forma, se contemplassemos através do Iggos a génese de uma pdlis,
assistirfamos, ao mesmo tempo, as géneses da justica e da injusti¢a na cidade
(PL. R.,369a5-7)%, dai a escolha socratica de primeiro determinar o vir a ser de
uma polis para, na sequéncia investigativa, propor a “produgdo” (a fundagao) no
logos de uma pdlis.

Portanto, se a zétesis socratica consiste na passagem ao argumento filosd-
fico, ja temos aqui efetivamente assinalado o seu trépos: que ele estara atrelado
aos movimentos da visdo — ao oksy bléponta, a acuidade de visdo, como condigéo
necessaria para iniciarmos a zétesis; ao idein dos grdmmata na semelhanca do
maior no menor, e ao thedomai da génese das cidades e nelas a génese da justica
e da injustica — e ao valor ‘poiético’, produtivo, do lggos. E serd a partir deste
tropos que a incompletude dos argumentos de Trasimaco e Glaticon devera ser
demonstrada, pois, nem o némos se conforma sem a physis, se admitirmos que
o interesse do governante é o bem dos governados, nem o némos pode ser cons-
tituido a partir de um acordo entre ‘fortes e fracos’ que lhe permita violentar a
physis ao legislar a isonomia entre os homens.

Assim, o que o argumento do filésofo deve tornar visivel, com o lggos, é a
copertinéncia entre némos e physis, a distengao coalescente entre némos e physis,
que, enfim, possibilitard o devir de uma pdélis andron agathdn e a ‘visibilidade’
de algo ‘invisivel’ aos interlocutores de Socrates no didlogo: uma pdlis e uma
politeia boas e retas, onde o némos tem como fungdo primordial o seu valor
paidéutico na produgio do “eil prdttein”.

Passemos, entdo, a fabricacao de uma “pélis en 16goi” para melhor com-
preendermos a refutacao platonica da celebrada antitese némos-physis apontada
pelos “sofistas” — ou pelos “polloi”, como eles serao identificados por Platdo, no
Livro VI, da Repiiblica - e sua concepgio da funcionalidade do némos.*

3.1 A KOINONIA, A PHYSIS E O DEVIR DAS CIDADES

A produgio discursiva de uma pélis é antecedida de uma afirmagao socrati-
co-platonica que nos parece definitiva para todo o contexto do didlogo:

“Ora, disse eu, uma cidade tem a sua origem, segundo creio, no fato de cada
um de nds ndo ser auto-suficiente (ouk autdrkes), mas carentes de muitas coi-
sas, ou admites outro comeco (arkhén) para a fundagao de uma cidade?” (PL
R., 369b5-7).

2 Ap> o0V, fiv & éyw, el yryvopévny oy BeaoaipeBa Aoyw, kai v Sikatoovvny adTig
idoev &v yryvopévny kal Thv adtkiav;

2 Para uma analise das relagdes entre os argumentos dos ‘oi polloi’ com os sofistas, Cf. PL,
R., 490a-493e.
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Como os homens carecem de multiplas coisas, um homem toma outro para
uma necessidade e outro para outra e assim por diante, de tal modo que acabam
por reunir-se em uma so6 habitagdo companheiros e auxiliares, e é a essa asso-
ciagdo que atribuimos o nome de pélis (Pl. R., 369¢1-4). E aqui faz-se oportuno
sublinhar duas observa¢oes de Socrates: [i] a de que, quando um homem toma
parte em uma associa¢io, ele o faz porque acredita que isto é o ‘melhor’ para ele;
e, [ii] que o comeco (arkhé) de uma pdlis esta assentada nessas ‘necessidades’.

Nesse sentido, o principio fundante da koinonia desvincula a génese
da cidade, tanto do némos, como sendo interesse do governante, quanto do
“acordo” que institui como antitética a relagdo do ndémos com a physis, pois,
como Socrates ja havia dito a Trasimaco e ao proprio Glatcon, se tivéssemos
um “homem inteiramente injusto”, este estaria fadado a uma solidao absoluta®.
E, por outro lado, ao acrescentar a essa impossibilitada soliddo politica e fami-
liar o resultado dessa synoikia como sendo o ‘melhor’, veremos que, para ser o
‘melhor’, é necessario que némos e physis sejam coalescentes.

O ‘melhor’ ira, entdo, nos levar ao ‘imperativo verbal” delimitador do tépos
de agdo do lggos proprio ao “género filosofico” que mediara a interlocugio de
Socrates com seus interlocutores:

“Ora, vamos la!, disse eu, no Idgos, desde o comego, fabriquemos uma cidade;
serdo as nossas necessidades que hao de produzi-la”. (Pl. R., 369¢10-11).2

A determinacio dessas “hemétera khreia” sera acordada em quatro espé-
cies: a obten¢do de alimentos, a habitagéo, o vestudrio e outras coisas semelhan-
tes, sendo necessario pelo menos quatro espécies de demiourgoi — um agricultor,
um pedreiro, um teceldo, um sapateiro. Logo, uma cidade compde-se de, no
minimo, 4 ou 5 homens. E para que o resultado desse obrar seja mais belo e efe-
tivo, o melhor sera que cada um desses demiourgoi execute o trabalho que lhe é
proprio, ndo apenas para si, mas para compartilhar com todos os demais, pois,
dira Socrates:

“cada um de nds nao nasceu igual ao outro, mas com naturezas diferentes,
cada um para a prdxis do seu érgon”! (PLR., 370a7-8-b1-2).

» Aqui vale observar que esta leitura da referida passagem parece-nos ser hermeneutica-
mente construida a partir das falas de Hipias no passo 337c do Protdgoras e de Calicles nos
passos 482e-484c, do Gorgias. E, embora Antifonte nao seja nominalmente citado na Repuiblica,
ndo seria dificil encontrar algumas de suas idéias expostas nos fragmentos e testemunhos que
nos chegaram disseminadas no didlogo. A identificagdo dos “pollo” com os sofistas no Livro
VI parece-nos alargar muitissimo o horizonte platénico da agdo das “doutrinas dos sofistas”

210181, fiv & &y, T Noyw €€ dpxA¢ moldpev TOALY- ow|oet §¢ avTiy, WG £otkey, 1) NHeTépa
Xpeia.
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E aqui chegamos ao argumento socratico que funcionard como um axioma
em toda a fabricacdo da pdlis e da politeia boas e retas: os homens sdo natural-
mente diferentes, e é esta natureza que, determinando o obrar na cidade, permi-
tira que o seu resultado seja mais rico, mais belo e mais facil, se, e somente se,
cada homem executar apenas o trabalho, o érgon, que lhe é proprio, em lugar de
trabalhar sozinho em muitos oficios.

Ora, em um resumo grosseiro e rapido da demonstragdo desse axioma tere-
mos a necessidade do alargamento da cidade a partir de outras necessidades
dai derivadas que indicariam um modo de vida capaz de caracterizar as cida-
des. Nesse sentido, veremos Socrates descrever trés cidades: [i] a pdlis pacifica e
saudavel, que ele considera verdadeira, mas que sob a perspectiva glauconiana
¢ desprovida do nomizein, o que a torna uma “cidade de porcos™; [ii] a pdlis fleg-
matica e luxuosa, resultado dos costumes e das artes miméticas acrescentadas
a primeira cidade e que, por mostrar-se doente, necessita ser submetida a uma
katharsis, isto é, a todo um processo de purificagdo ao qual Socrates chamara de
paideia, resultando [iii] na pdlis boa e reta que sera descrita ao longo dos livros
IT, 11T e IV e na qual os némoi estardo articulados de modo copertinente com o
que chamamos acima de axioma fundante da pélis I6goi.

Portanto, se concordarmos com as rapidas observacoes feitas acima sobre
os argumentos de Glaucon e Trasimaco, veremos que o que se da agora ¢ exata-
mente o inverso: uma passagem do némos a physis!

A proposta feita por Sdcrates a seus interlocutores em 376d:

Ora, vamos 14, como se estivéssemos no mito mitologando e disponiveis,
com o l4gos, eduquemos esses vardes’?,

estabelecera os diferentes niveis em que a funcionalidade dos némoi sera
demonstrada, sempre a partir da coalescéncia entre physis e némos, no processo
de paideia dos guardides: [i] na escolha do Iggos pseiidos, como base dessa edu-
cagio, o que implica ndo so6 na critica a poesia, mas, sobretudo, a necessidade de
que os “fundadores” de cidades estabelecam os typoi a partir dos quais os poetas
irdo poetar e os guardides serdo educados. Esses typoi — que os deuses sdo bons e
simples - serdo reconhecidos por Glaticon e Sdcrates, em 380c4 e 383 c-7, como
némoi, bem como, na explicitacao dos typoi da andreia e da sophrosyne, seu esta-
belecimento sera assimilado ao legislar, a nomothesia, como também nos ¢ dito
em 403b-4, 409d-5, 415b1, 417b-8. E aqui o texto parece nos indicar que toda a
construgédo da pélis [6goi é, também, um trabalho de nomothesia, pois se os typoi
sdo némoi, e o filésofo um fundador de cidades, um politeion zogrdphos, sua

7 PL R., 376d9-10:"I0t odv, domep &v wbbw puboloyodvtég te kol oxoAlv dyovteg Aoyw
noudedwpev Tovg dvpag.
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tarefa é também a de legislar, portanto, na polis I6goi, a duplicidade da atividade
do filésofo estrutura-se entre a nomothesia e a philosophia.

[ii] que os némoi que envolvem a eudaimonia dos guardides devem ser
“kata physin” na apologia da educagdo descrita nos livros II e III, exigida por
Adimanto a Sécrates, no inicio do livro IV, e o némos que ai subjaz como con-
dicio da eudaimonia, ndo vale apenas para alguns, mas, para todos os cidaddos
da polis I6goi, desde que este némos que estabelece a eudaimonia, sendo kata
physis, busque, na verdade, uma eunomia e se expresse nesses poucos nomoi
o siléncio que os mais novos devem guardar perante os mais velhos; o dar-lhes
lugar e levantarem-se; os cuidados para com os pais; o corte de cabelo, o traje,
o cal¢ado, e toda a compostura do corpo, e demais questdes desta espécie, pois,
se a cidade e os homens forem justos, desnecessario sera legislar sobre outros
pontos (PL. R., 425b).

[iii] que a composi¢ao da politeia na pélis I6goi atribua as dificuldades apon-
tadas por Socrates, no Livro V - a semelhanga de physis entre homens e mulhe-
res; a comunidade de mulheres, homens, filhos e propriedades; e o governo do
rei-fildsofo - o estatuto de ndmoi.*®

E, finalmente,

[iv] nolivro VII, em 531d8-e1-532al-6, onde némos expressara, na Republica,
aquilo que nos parece justificar toda a referida distengéo platonica do némos na
physis: o seu valor musical, que j& havia sido mencionado no livro IV com a men-
¢do as teorias de Damon, mas que agora ganha, efetivamente, a determinagao
de um género: o ponto proemial que permite a dialética — compreendida como
“méthodos” -, fazer a ascencio, pela educac¢io filosdfica, ao conhecimento das
idéias.

Ao concluir que o “estudo metodico” dos saberes - a aritmética, a geome-
tria e a astronomia — deve atingir ao que ha de comum e aparentado entre eles,
e demonstrar que essas afinidades sdo reciprocas, como um esfor¢o necessario
a filosofia, adjetivado por Glaucon como um “pdmpoly érgon”, um obrar ingente
(PL. R., 531d6), Socrates podera, entdo, evocar o simile do “némos citarddico”

« s

para demonstrar a fun¢do proemial do estudo desses saberes como “érgon” e

L »,

dele inferir as condi¢bes de escuta do “némos dialektikos™

Referes-te ao obrar proemial, ou a qual? Ou nao saberemos nds que tudo isto é
o0 proémio ao noémos que temos de aprender?

Certamente nio vais supor que os peritos nestes assuntos séo dialéticos.

Por Zeus que nao, exceto, um reduzido niimero que encontrei. [...] Ora nio
é mesmo esse némos, 6 Glaucon, que executa a dialética? Apesar de ser do
dominio do inteligivel, o poder (dynamis) de ver é capaz de imita-la, esse

# A estreita relagdo entre nomothesia e philosophia sera mais largamente exposta e discutida
no livro VL.
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poder (dynamis) que noés dissemos que se exercitava ja a olhar para os seres
vivos, para os astros, e, finalmente, para o préprio Sol. Da mesma maneira,
quando alguém tenta por meio da dialética, sem se servir dos sentidos e sé
pelo l6gos (dia toil Iogou), alcangar o ser de cada coisa (ep’auto ho éstin hékas-
ton horman), e ndo desiste antes de ter apreendido s6 pela inteligéncia o ser
do bem (auto ho éstin agathon), chega aos limites do inteligivel (t4i toil noetoti
telei ), tal como aquele chega entdo aos do visivel.

Se agora retomassemos a definicdo de dikaiosyne apresentada nos passos
433a5-6% e 433d4-9*° - que ela consiste em “cada um ocupar uma fun¢io na
cidade, aquela para a qual a sua natureza é a mais propria” e a “posse do que
pertence a cada um e a execu¢do do que lhe compete constituem a justica”™
concluiriamos que ela expressa ndo sé a coalescéncia entre némos e physis, mas
que ¢é o fundamento que nos permite explicitar as demais coalescéncias aqui
mencionadas, entre mythos e logos e entre I6gos e érgon. E, sob essa Otica, serd
necessario reconhecermos que toda ‘a¢o justa’ é um ‘eit prdttein’ e que, se de
fato implementada, torna possivel uma ‘polis androén agathon’.

# PL. R., 433a5-9b1-3: 61t éva €kaotov €v déot Emtndevety TV Tept TV TOALY, eig GadToD )
@ovoLg ¢mtndetotartn mepukvia €.

EXéyopev yap. Kai pny 81t ye 10 t& adtod TpdTTely Kal p) moAvmpaypovelv Sikatoobvn
¢07i, kal T0OTo AWV Te TOAA@V AKNKOAEV Kal ahTOL TOANAKIG EipriKatev.

% PL R., 433e10-434al: Kai tadtn &pa 1 1) T0D oikeiov te kol éavtod €E1G Te kol mPaELG
Swatoovvn &v 6poAoyoito.
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REsUMO - Busca-se discutir a relacdo entre physis e némos na Repiiblica de Platéo,
examinando a hipdtese de que a formagio filosofica depende nao sé da equivaléncia
possivel entre natureza da alma e ordenagdo da cidade, mas, antes, da contestagiao ao
“natural’, revelando-o convencional.

PALAVRAS-CHAVE - Physis, némos, Reptiblica, Platao, Antifonte.

ABSTRACT - The intention of this paper is to discuss the relation between physis and
némos in Plato's Republic, examining the hypothesis that philosophical formation
depends not only on the possible equivalence between the nature of the soul and the
constitution of the city, but rather on the contestation of the "natural’, that is revealed
conventional.

KEYWORDS - Physis, némos, Republic, Plato, Antiphon.

INTRODUGAO

O que vocé faria se ninguém pudesse te ver? Agiria contra o costume e
conforme a natureza? No didlogo com a tradi¢do, construido na Repiiblica,
Platdo coloca em questdo a distingdo entre némos e physis proposta por alguns
pensadores, entre os quais Antifonte. O argumento socratico, em resposta
ao desafio de Glducon e Adimanto, no inicio do livro II, pode ser compreen-
dido como a tentativa de fazer ver, contra estes discursos, que os costumes
e leis devem convir a natureza harmonizada da alma, assim como esta deve
seguir a ordenagao da cidade porque isto traria beneficios politicos e pessoais.
Propomos neste trabalho reler tal argumento, focando especialmente em algu-
mas passagens da Repiiblica, para desenvolver a hipdtese de que sua fung¢éo ndo
é, ou ndo é apenas, a demonstragdo da equivaléncia entre a natureza da alma e
a ordenacdo da cidade, mas, antes, a contestagdo daquilo que se entende como
sendo a natureza, revelando seu carater convencional. A pergunta retornaria a
um Giges antiféntico assim: quem age em vocé quando ninguém te vé: a natu-
reza ou a convengao?
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L.

No fr. 44(a) DK de Sobre a Verdade, diz Antifonte: physis

Justica (dikaiosyne), com efeito, é ndo transgredir as prescricdes das leis
da cidade (péleos némina) da qual se é cidaddo. De fato, um homem utiliza-
ria convenientemente (xymphérontos) a justi¢a para si mesmo, se, diante de
testemunhas, exaltasse as leis, mas sozinho e sem testemunhas, exaltasse as
prescri¢des da natureza (physeos).

No livro II da Republica, Socrates é desafiado por Glaucon, e em seguida
por Adimanto, a verdadeiramente persuadi-los, e ndo apenas a parecer persua-
di-los contra as opinides da maioria e dos poetas — de que em tudo a justiga ¢
um bem em si e por suas consequéncias, e ndo apenas por suas consequéncias
e que, portanto, é preciso ser justo e ndo apenas parecer justo. Este desafio, em
verdade um pedido, é digno de homens nobres, diz Sdcrates. Quem, por tantos e
tao “fortes” argumentos a favor da superioridade da injustica sobre a justica, ndo
se deixa convencer, e mantém-se desejoso de ser persuadido do contrario, abriga
em si algo divino (theion).

Socrates fica, entretanto, em um impasse: ndo tem mais palavras para
defender a justi¢a, mas nao pode deixar de fazé-lo, dentro de seus limites, sob
pena de ser acusado de impiedade. O homem que passou toda a vida, segundo
Adimanto, a examinar esta e apenas esta questdo — o que é a justi¢a? — propde
a seus interlocutores contemplarem, no discurso, uma cidade vindo a ser, visto
que a justica ndo é s6 de um homem, mas da cidade toda (368¢). Nela pode-
riam, talvez, ver, em letras maiores do que aquelas que apareceram inscritas no
homem, o surgimento da justica e da injustica. A analogia entre um homem e
uma cidade é, pois, a base sobre a qual prosseguira a investigagdo no dialogo.

Tal analogia, entretanto, ja havia sido oferecida desordenadamente no ban-
quete do livro I. Em 351c-d, diz Sdcrates para Trasimaco: “(...) parece-te que um
estado ou um exército, piratas, ladroes ou qualquer outra classe, poderiam exe-
cutar o plano ilegal que empreenderam em comum, se nao observassem a justica
uns com os outros?”. E Trasimaco: “Certamente que nao.” Em 352a, completa:
“E se existir num s6 individuo, produzira, segundo julgo, os mesmos efeitos que
por natureza opera. Em primeiro lugar, torna-lo-a incapaz de atuar, por suscitar
a revolta e a discérdia em si mesmo; seguidamente, fazendo dele inimigo de si
mesmo e dos justos”. Com estas passagens Socrates defende que a justica é exce-
léncia. E, a partir disso, que o homem justo vive bem e é feliz:

A alma tem uma funcio (érgon) que ndo pode ser desempenhada por qualquer
outra coisa que exista, que ¢ a seguinte: superintender, governar, deliberar e
todos os demais atos da mesma espécie (...) E quanto a vida? Nao diremos
que ¢ fun¢do da alma? (...) a alma algum dia desempenhard bem suas func¢oes
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se for privada da sua virtude prépria ou é impossivel? (...) A alma justa e o
homem justo viverdo bem, e o injusto mal. (Platao, Repiiblica 353d)

Os filhos de Ariston ndo se satisfizeram verdadeiramente com esta refeicdo.
Glaucon, o mais destemido, acusa Sdcrates de embriagar Trasimaco, como uma
serpente. E segue dando o modelo de elogio a justi¢a que quer ouvir. O jovem
propde uma distin¢ao entre tipos de bens: 1. que se quer por si mesmo, 2. que se
quer pelas suas consequéncias, 3. que se quer por si mesmo e pelas suas conse-
quéncias (357b). Depois, tenta fazer ver a origem (génesis) e a esséncia (ousia) da
justica (358e). Em seguida, através da imagem de Giges, empenha-se em por a
nu o justo e o injusto, separando aparéncia de esséncia, para poder julgar a qual
tipo de bens pertencem a justia e a injustiga (361c). O anel da invisibilidade ¢
imagem da soliddao em que se deve agir por natureza, como diz Antifonte?

O parecer da maioria é de que nao se quer a justica em si, mas pelas suas
consequéncias. A injustica se quer por si, mas nio pelas suas consequéncias, de
modo que o melhor (individualmente, “ idiai” aparece duas vezes em frases
sequenciais) é parecer justo, mas ndo sé-lo. Citando Esquilo, Gléucon conclui
em 362c, que para a majoria “junto dos deuses e dos homens o homem injusto
granjeia melhor sorte do que o justo”.

Adimanto vem em socorro ao irmdo para afirmar que mesmo aqueles que
elogiam a justica e vituperam a injustica (363a): “encarecem as vantagens do
renome. Atiram para a balanca o favor dos deuses, e ficam com um sem nimero
de bens para apregoar, que afirmam serem outorgados pelos deuses aos homens
piedosos. Como dizem o bom (gennaios) do Hesiodo e Homero”. Solmsen
(1962), em “Hesiodic Motifs in Plato” - concordando com Adimanto - afirma
que, no tempo que passou entre as obras de Hesiodo e Platdo, os gregos desco-
briram que as realidades da vida politica eram muito mais complicadas do que
o poeta bedcio havia imaginado.

Um indicio fundamental desta transformagéo seria a necessidade de supe-
ragdo da opinido da cidade historica (da realidade fatica) através de um exame
discursivo que busca contemplar, na produgio de uma cidade, que ndo esta em
nenhum lugar da terra, o principio (ontologico) da vida politica?

E interessante notar o argumento utilizado por Antifonte para defender que
os costumes e a justica sdo convenientes diante dos outros, mas a natureza ¢é
melhor, na soliddo. Cito ainda o fr. DK44:

Transgredindo as prescrigdes das leis, com efeito, se encoberto (ldthe) diante
dos que compactuam (homologetisantas), aparta-se da vergonha e castigo; se
ndo se encobre, porém, ndo. Se alguma das coisas que nascem com (xymphy-
ton) a natureza (physei) é violentada (biddzetai) para além do possivel (para to
dynaton), mesmo que isso ficasse encoberto a todos os homens, em nada o mal
(kakoén) seria menor, e, se todos vissem, em nada maior, pois nio é prejudicado
pela opinido (déxan), mas pela verdade (alétheian).
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Examinar se a justica e a eunomia sio bens em si, por natureza, e ndo apenas
pelas consequéncias, por convencio, ¢ a tarefa de que se ocupardo os interlocu-
tores do didlogo platonico. Tanto no desafio promovido pelos irmaos de Platdo,
quanto no discurso de Antifonte, aparece a relagdo complexa entre visibilidade e
invisibilidade na determinagdo do que é segundo a natureza e do que é segundo
o costume. S6 tornando a paranomia invisivel é que percebemos que a eunomia
ndo é natural. Ja a eunomia s6 tem seu valor garantido “a luz do dia”. A posi¢do
socratica parece inverter os termos: quem assim vé, ndo percebe estar cegado
pela escuriddo dos costumes da cidade historica, da qual é preciso libertar-se
para ver o que se ilumina com a verdadeira luz.

Por isso, o sentido da investigagdo ¢ fazer ver melhor a justica e a injustica,
como relembrara Sdcrates adiante:

... foi para termos um paradigma (paradeigmatos) que indagamos o que era a
justica (dikaiosyne) e o que era o homem perfeitamente justo (dndra ton téleos
dikaion), se existisse, e, uma vez que existisse, qual seria o seu carater e inver-
samente, 0 que era a injustica (adikian) e o homem absolutamente injusto (fon
adikétaton), a fim de que, olhando para eles, se tornasse claro que felicidade
(eudaimonias) ou que infelicidade lhes cabia, e sermos for¢ados a concor-
dar (homologein), relativamente a nds mesmos, que quem for mais parecido
(homoidtatos) com eles terd a sorte (moiran) mais semelhante a sua.

Neste enquadramento é que propomos nossa questao: se a tarefa do dialogo
é tornar visivel o que parece estar encoberto, o que é, afinal, que se quer ver:
physis ou némos? O que vemos, costumeiramente, ¢ o Socrates platdnico apre-
sentar-nos, em lugar do natural visto pelas sombras da tradicdo, uma natureza
superior iluminada pelo pensamento, exemplarmente figurada na alegoria da
caverna. Dessa maneira, o némos da bela cidade seria aquele que desencobre o
real.

Mas e se dermos a volta e olharmos aos avessos do avesso? Pretendemos
aqui rememorar algumas passagens da Repuiblica que talvez nos permitam exa-
minar a seguinte hipotese: — O que a construgido da cidade no Iggos empreendida
na Republica quer tornar visivel é como o “natural” néo pode ser critério abso-
luto pois que sempre ja se mostra a partir da media¢ao do costume. Ver isso ndo
implicaria, neste caso, um outro critério mais real, que subsistiria por si mesmo,
mas uma transformagdo no olhar do que se da conta de que ver é sempre ver
desde a circunscri¢do de uma tradicio.

II.

Comecemos pela descrigdo da verdadeira cidade no livro II da Republica
(372a):
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Examinemos, pois, em primeiro lugar, de que maneira irdo viver as pessoas
assim organizadas. Serd de outro modo que nao seja produzir trigo, vinho,
vestudrio e cal¢ado? E, depois de terem construido casas, trabalhardo, no
verdo, quase nus e descal¢os, mas, no inverno, suficientemente vestidos e cal-
¢ados. Alimentar-se-do com farinha preparada, uma com cevada, outra com
trigo, esta cozida, e aquela amassada; com isso fardo uma boa massa e paes
que serdo servidos em juncos ou em folhas limpas, reclinar-se-ao em leitos de
folhagem de alegra-campo e mirto; banquetear-se-ao, eles e os filhos, bebendo
por cima vinho, coroados de flores, e cantando hinos aos deuses, num agrada-
vel convivio uns com os outros, sem terem filhos acima da propor¢do de seus
haveres com receio da penuria ou da guerra. (...) E evidente que hio de fazer
cozidos com sal, azeitona, queijo, bulbos e legumes, coisas que hd no campo.
Havemos mesmo de servir-lhes sobremesa de figos, graos-de-bico e favas, e
torrardo ao fogo bagas de murta e bolotas, enquanto bebem moderadamente.
E assim passardo a vida em paz e com satide, morrerao velhos, como é natural,
e transmitirdo aos seus descendentes uma vida da mesma qualidade.

Glaucon diz que o que vé ai é uma cidade de porcos. Diversos destes sdo os
costumes (ndémoi) dos homens. A eles, ndo lhes vai bem passarem sem camas,
carnes e sobremesas. Sdcrates ndo diz ao jovem, entdo, como faz em outras oca-
sides ao longo do didlogo - a Glaucon e a Adimanto — que os costumes, quando
inadequados, devem ser modificados, e que o que agora lhe parece infelicidade
revelar-se-4 a mais real felicidade: medida, ordem, saude, paz -, se for visto
desde a sua origem, a necessidade. Em vez disso, surpreendentemente, ele passa
ao exame da cidade inchada de humores, conforme ao costume.

Sera que de fato Sdcrates abandona a cidade sa? Estardo os homens para
sempre exilados da cidade saudavel e verdadeira? Ou para nela viver terdo os
homens que abandonar suas necessidades habituais que lhes parecem naturais?
A objegdo de Glaucon a fisionomia da cidade verdadeira é razoavel. Ha dois axio-
mas acordados que fundam a cidade construida no dialogo: 1. Os homens néo
sdo auto-suficientes (369b) 2. Os homens sdo diferentes por natureza, cada um
para o exercicio de sua tarefa (370b). Destes axiomas nao se segue claramente a
dieta descrita por Socrates. A bem dizer, nem esta nem a que Glaucon quer pre-
servar. Os principios fundadores da cidade parecem ser condi¢des necessarias,
mas ndo suficientes para a determina¢dao do modo de vida dos cidaddos. Em
outros termos, falta a mediacéo.

Ao compreender a objecédo e passar ao exame da cidade inchada de humo-
res, SOcrates parece mostrar que nio se trata, neste momento, de convencer o
jovem de que ser vegetariano, dormir em folhagens e abster-se da dogaria sao os
costumes que convém. Sera possivel ver na reacdo de Glaucon a cidade sd uma
recusa a rever e reprovar a ordem historicamente estabelecida? Sera o jovem
tdo guloso que ndo pode abrir mio da sobremesa para habitar a idilica cidade
verdadeira?
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E preciso lembrar que o que, em primeiro lugar, levou Sdcrates e seus inter-
locutores a construgdo da cidade foi a nobre desconfianca de Glaucon em relagdo
a opinido da cidade histérica sobre a justica (358e): ser um artificio convencional
que nos da, em troca de um bem maior e natural (cometer injustigas), um mal
menor (ndo sofrer injusticas). A tarefa de Socrates: persuadir seus interlocutores
de que a justica é um bem em si que se quer por si mesmo e por suas consequén-
cias — a despeito do que a cidade histdrica, suas opinides, leis e costumes podem
fazer ver e crer — possui carater revolucionario.

Para cumpri-la, no entanto, é preciso que a cidade construida em/de pala-
vras que, em letras grandes, permitira ver a natureza e o poder da justica nao
seja tdo inverossimil e, portanto, invisivel, quanto o homem justo que, de posse
do anel de Giges, cujo poder permitiria que suas injusti¢as passassem desperce-
bidas aos outros, continua sendo justo e ¢, ainda assim, e, por isto mesmo, feliz
(359¢). A cidade deve ser visivelmente uma cidade de homens - esta é a exigéncia
de Glaucon. O jovem acusa a verdadeira cidade socratica de confundir a natu-
reza dos homens com a de porcos. Mas ao esclarecer o que, de proprio a natureza
humana, foi deixado de lado na dieta desta cidade, o jovem fala dos costumes
historicos: camas, carnes, sobremesas (luxo). Serd possivel que a distin¢do entre
physis e némos ndo seja clara para Glaucon? Ou sera que a physis do homem estd
encoberta pelo némos histérico? Por outro lado, se ndo se vé homens, mas por-
cos, vivendo na cidade s3, serd que é o modo de vida que se descreveu que nao
deixa ver a physis do homem?

Por que Glaucon acredita que convém mais a natureza do homem os costu-
mes da cidade inchada do que a dieta proposta por Socrates? A resposta parece
estar no discurso anterior feito pelo irmao de Platdo (359¢): Glaucon, diz que
toda criatura esta por natureza disposta a procurar a abundancia (pleonexian)
como um bem (agathon). Glaucon estd de acordo com o primeiro axioma fun-
dador da cidade, a saber: o homem ¢ necessitado e ndo auto-suficiente. Mas
nao esta de acordo com a consequéncia extraida, mas ndo tematizada até o
livro IV por Sécrates, de que a suficiéncia é a medida para as necessidades do
homem.

Nao, diz o jovem, se é da natureza do homem ser necessitado, ele necessita
de muitas, diversas e belas coisas, coisas que o tornardo feliz. Se a cidade e seus
némoi tém a fungdo de prover a esta falta natural do homem, ela ndo pode ser
pobre como o homem natural, mas precisa ser prodiga e luxuosa. S6 a um porco
bastara suficiéncia, mas porcos, pelo que nos é dado ver, ndo fundam cidades.

Vejamos o que diz Strauss. Em sua leitura da Repiiblica, apresentada em
“The City and Man”, ele defende que Glaucon rejeita a cidade saudavel nao por
sua gula por carne e sobremesa (os costumes da cidade histdrica), mas por sua
gula por exceléncia. O que faltaria a verdadeira cidade socratica para ser uma
cidade de homens seria a exceléncia. Isto porque a naturalizagdo da justica nesta
cidade, que néo tem governo, faz dela uma consequéncia automatica da dieta e:
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(...) avirtude é impossivel sem labuta, esfor¢o e repressdo do mal em cada um.
Na cidade sa o mal estd apenas dormindo (...) Porque a virtude é impossivel
na cidade s, a cidade sa é impossivel. A cidade sd ou qualquer outra forma de
sociedade anarquica seria possivel se os homens pudessem permanecer ino-
centes; mas é da esséncia da inocéncia que ela seja facilmente perdida; homens
podem ser justos apenas através do conhecimento. (Strauss 1978: 95)

A cidade verdadeira nao ¢ uma cidade de homens porque nao ha governo e
conhecimento: ndo ha filosofia. E, sem filosofia, ndo ha exceléncia. Sem excelén-
cia, 0 homem ndo é o que precisa ser. Este parece ser o veredito da grande maio-
ria dos comentadores de Platdo quando julgam o abandono do exame da cidade
verdadeira por Sdcrates e seus interlocutores. Estdo quase todos de acordo com
a posic¢do de Glaucon, como compreendida por Strauss. Dai decorre que aquela
cidade de homens de bem, a que Socrates aludiu em 348d, em que todos concor-
reriam para ndo governar, ¢ impossivel? Ou serd que se trata antes de formar os
homens de bem?

Perguntemos ainda uma vez: por que Glducon confunde sua fome de exce-
léncia com sua fome de sobremesa? O que tém a ver a cama, a carne e a sobre-
mesa com 0 governo, a filosofia e a justica? Nada e tudo. Ha tao pouca razédo
para comer carne como para ndo comer carne se nao nos aplicamos a busca das
razdes. E nada garante que havera razdes univocas que possam fundamentar
esta decisdo. Sdcrates vé que é disto que Glaucon o acusa: a dieta frugal da cidade
sa parece arbitraria e ndo fundada na natureza do homem. O que falta para fazer
Glaucon ver a verdade da cidade, sua saude? Falta o que permite ver concordan-
cia entre némos e physis: falta o governo da filosofia. O que faz a filosofia? Faz
visivel o que de outro modo nao se pode ver.

Concordamos, pois, com Strauss: falta exceléncia porque falta filosofia. No
entanto, ndo é a cidade saudavel que falta filosofia, mas ao didlogo que a criou.
Isto quer dizer, Glducon ainda nao pode ver, na modera¢io da cidade s3, a natu-
reza humana realizada. Cabe ao dialogo filosoéfico tornar isto visivel.

O jovem, entdo, sera atendido: ¢ cama que ele quer? Carne e sobremesa?
Que tenha, pois. E ainda mais: perfumes, incensos, cortesas, pintura, colorido,
aderegos femininos, e toda a variedade de coisas (373a). O que satisfara Glaucon?
O que convém a gula do homem? Tudo (pdnta)? Entao, dé tudo ao homem e
deixa ver do que mais ele precisara. Ele precisara de médicos. Ele precisara de
um exército todo (374a). Porque, entdo, o que lhe falta é consequéncia do que lhe
sobra. Glaucon ver4, assim, a necessidade da medida. O abandono do exame da
cidade verdadeira e saudavel nio precisa ser o abandono da cidade verdadeira
e saudavel. O nomos desta cidade, sua dieta, ndo ¢ necessariamente menos con-
veniente a natureza do homem do que o némos da cidade purgada, guerreira,
tripartida. Ele s6 é menos conveniente enquanto esconde que a suficiéncia e a
medida sdo necessidades da natureza do homem.
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O exame da cidade inchada de humores e seu processo de cura serdo cami-
nho para fazer ver de verdade o que ja esta desde o inicio a vista. Cito 433a: "O
principio que de entrada estabelecemos que devia observar-se em todas as cir-
cunstancias, quando fundamos a cidade, esse principio é, segundo me parece,
ou ele ou uma das suas formas, a justica. Ora nds estabelecemos, segundo supo-
nho, e repetimo-lo muitas vezes, se bem te lembras, que cada um deve ocupar-se
de uma fungédo na cidade, aquela para qual sua natureza é adequada". H4, pois,
na fundagao da cidade uma adequacéo entre physis e némos.

Mas, observemos, a natureza do homem ¢ determinada pela sua insuficién-
cia e por sua tarefa, sua possibilidade. A justica, que precisa ser guardada pelo
némos da cidade, é possibilidade de que esta possibilidade natural se mantenha
visivel.

Como bem lembra Strauss, a Repiiblica nio termina no livro IV. A cidade
purgada e guerreira, o autor vé suceder-se a cidade bela e filosofica. A esta, a
narrativa da decadéncia das formas de governo. A multiplicidade das cidades
fundadas no dialogo e seus diversos nomoi sao, por fim, o caminho para que a
determinagdo do que ¢ a justica permaneca sendo a tarefa (érgon) do discurso

(Iogos).
I11.

O “mito das racgas” é apresentado, no final do livro III, 414d-415e, como
uma mentira (pseiidos) nobre (gennaion) que se forja pela necessidade (déonti).
Estas mentiras sdo caracterizadas por Socrates no livro II, 377a, como aquelas
que sdo no todo (hélon) mentiras (psetidos), mas que trazem também alguma
verdade (alétheia).

Segundo Leclerc, em “La Parole chez Hésiode” (1993: 312), a pedagogia
estabelecida no livro III, baseada nas mentiras nobres, que contém alguma ver-
dade, nédo se distingue em nada daquela de Hesiodo. As mentiras nobres seriam,
segundo a autora, as mentiras verossimeis da Teogonia. Dessa maneira, quando
Sécrates diz que ela ndo é uma mentira nova, haveria uma referéncia ndo apenas
ao conteudo da mentira, mas também a sua forma.

A necessidade pela qual esta mentira é forjada é a de convencer os cidadios,
sobretudo os chefes, de que o modo de vida que segue o "principio de especiali-
zagdo" e que o mantém é o melhor, o mais conveniente e que é fungdo do gover-
nante e de seus auxiliares guarda-lo contra seus possiveis inimigos internos ou
externos.

Sdcrates inicia essa tarefa dizendo que é preciso persuadir os cidadaos de
que a educagdo que lhes foi dada sucedeu como em sonhos. E que, na ver-
dade, eles tinham sido moldados no interior da terra, tanto eles quanto suas
armas e equipamentos. Os cidadaos da pdlis [6goi surgem da terra ja armados,
ja educados. Objetar-se-ia a Socrates: se a educagio deve convir a natureza de
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cada um e se a diferenca entre as naturezas ¢ justificada pelo "mito das ragas”,
como ¢ possivel que a educagdo se dé antes destas naturezas estarem modela-
das? Repetindo de outra maneira: se a educagio é a modelagem das naturezas,
que sentido ha em dizer que a educagéo deve convir a cada tipo de natureza?
De forma mais simples: s6 ha distingdo de naturezas depois que os homens sdo
educados?

Ser justo é exercer aquela que lhe cabe, por natureza, no tempo proprio. Este
¢ aquele "principio de especializacdo" que funda a cidade, e que serd reencon-
trado no livro IV como defini¢do da justica. Leclerc (1993: 302) diz, ainda, que
0 que se encontra no caminho é sempre a fundamentacao do que ja estava em
vigor. Mas, se ¢ assim, se o que se encontra ¢ aquilo que ja determina o caminho,
como uma mentira velha - a tradi¢do, o ndmos histérico - transforma-se em
verdade nova, em iluminagdo do que permanecia invisivel?

E 0 exame do estilo, do "como" do discurso, permite estes reencontros com
o principio. O exame do estilo é o exame do discurso (I6gos) "como" agdo (érgon).
Discurso "como" criador de cidade. Discurso "como" formador de cidadaos.
Discurso "como" mantenedor da unidade. Assim, encontra-se a verdade possivel
ao homem porque assim revela-se a relagdo sempre ja existente, embora velada,
entre discurso (I6gos) e obra (érgon).

IV.

No inicio do livro IV, Sécrates é acusado de nao tornar os guardides da
cidade felizes. Se, no livro I, os muitos haviam ligado a velhice moderada de
Céfalo a sua riqueza - o que exigiu que o hdspede perguntasse qual era o maior
bem que o ancido atribuia a sua propriedade - agora, novamente um acusador,
a quem Adimanto da voz, parece ligar bens a boa vida; ndo mais apenas ao con-
forto de uma velhice pouco penosa, mas a constituicio da felicidade.

Ademais, a formulacdo da acusac¢io retoma elementos da conversa com o
anfitrido: a riqueza serve para o conforto de uma vida boa, em que se podem
realizar as despesas que aprouverem, mas também para o sacrificio aos deuses e
arecepgao dos amigos. Desta maneira, o que se objetaria a Socrates é ter tornado
os responsaveis pela cidade, assalariados, com uma vida inferior a dos homens
bem sucedidos na cidade histérica.

Esta acusagdo é semelhante a que Antifonte faz a Sdcrates em Memordveis,
1. 6, de Xenofonte:

O Socrates, eu achava que os filésofos deveriam se tornar mais felizes. Tu,
porém, me mostras que o proveito que tiraste da filosofia é o contrario disso.
Vives de um modo tal que nenhum escravo desejaria estar sob o regime desse
senhor (...) Também néo recebes dinheiro, que compraz aos que o possuem,
taz que vivam de modo mais livre e agradavel.
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Mais uma vez, como na intervengdo de Glaucon no livro II, o costume
parece ser o critério da obje¢do, e a abundéncia o valor que se quer preservar.
S6 que desta vez Sdcrates ndo permitira inchar-se o modo de vida dos guar-
dides, que afinal sdo os responsaveis por purgar a cidade inflamada, mas, ao
contrario, argumentard, em sua defesa, que o valor que determina a felicidade
da cidade justa ndo é o mesmo reconhecido na cidade historica. Nao sdo os bens
que constituem a felicidade, mas o préprio. Néo ¢ a felicidade da cidade a soma
da felicidade de suas partes, mas a felicidade das partes é que é determinada pela
felicidade da cidade como um todo. Diz o réu (Repiiblica 420b - 421b):

Diremos que nao seria nada para admirar, se estes homens fossem muito feli-
zes (eudaimonéstatoi) deste modo, nem de resto tinhamos fundado a cidade
com o fito de que esta raga (éthnos), apenas, fosse especialmente feliz (diaphé-
rontos eudaimon), mas que o fosse, tanto quanto possivel (madlista), a cidade
inteira (héle he pdlis). (...) Ora, presentemente estamos a modelar, segundo
cremos, a cidade feliz, ndo tomando & parte um pequeno niimero, para os ele-
var a esse estado, mas a cidade inteira (hélen). (...) Deve, portanto, observar-se,
se estabelecemos os guardas tendo em vista proporcionar-lhes o maximo de
telicidade (pleiste autois eudaimonia eggenésetai), ou se se deve ter em consi-
deracdo a cidade inteira (pélin hélen).

Opdem-se, entre acusacdo e defesa, a totalidade de bens que costumeira-
mente considera-se constituir a felicidade, isto é, multiplicidade e abundancia de
bens, e simplicidade e despojamento da vida da classe dos guardides que, para
velarem pela cidade toda, devem viver de acordo com o que cabe a sua parte.

Sécrates, através da analogia com a pintura de uma estatua, defende-se
argumentando que s6 é possivel formar um todo belo (hélon kalon) se as partes
que o compdem forem o que sdo. Nio se devem pintar os olhos do homem repre-
sentado na estdtua de modo tal que ndo parecam olhos. A identidade da parte
depende da assuncao, pela parte, daquilo que lhe cabe, seu limite, seu lugar e
sua fung¢ao no todo. Se todos forem tudo (pdn), a cidade se perde e ndo se forma
um todo (hélon). A ordenacdo da cidade, isto ¢, a obediéncia de cada uma de
suas partes ao limite da suficiéncia, ndo apenas torna a cidade toda feliz como
também garante sua seguranca frente as demais cidades, ainda que elas sejam
injustas.

A cidade sem riqueza nem pobreza revela-se a iinica que mantém unidade
capaz de merecer ser chamada propriamente uma cidade, tornando-se grande
ndo numeérica ou aparentemente, mas, verdadeiramente, ¢ a maior das cidades
entre gregos e barbaros. O limite (hdros) que os guardides devem impor a gran-
deza da cidade é este: que ela possa crescer enquanto mantenha-se unida, e ndo
mais. Este principio, fundamental na preservagdo da cidade, estd presente em
toda produgéo artesanal, em toda cria¢do, em toda vida: a unidade do que é é o
que permite que o que ¢ seja o que é. Portanto, toda multiplicidade que se dé em
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algo deve estar articulada em, e submetida a uma unidade, sob pena de que, se
isso se perder, perde-se o principio de realizagdo do que algo é.

No caso da cidade construida no discurso, unidade ndo ¢ homogeneidade.
As partes da cidade, que tém tarefas diferentes e complementares, distinguem-se
por natureza e formagdo. Entretanto, s6 hd cidade se as partes formarem um
todo ordenado e uno (hdlon). Pois bem, se a cidade deve manter-se unida, é natu-
ral que suas leis (némoi) também estejam submetidas a unidade. Estardo todas
em acordo com seu principio fundamental: serdo poucas, suficientes e simples:

Os preceitos que lhes impomos, meu bom Adimanto, nio sdo, como pode-
ria julgar-se, numerosos nem grandiosos, mas todos muito reduzidos, desde que
guardem a grande norma proverbial, ou melhor, uma norma que nio é grande,
mas adequada. (...) A instrugdo e a formagdo. Efetivamente, se tiverem sido bem
educados e se tornarem homens comedidos, facilmente perceberdo tudo isto,
assim como outras questdes que de momento deixamos & margem, como a posse
das mulheres, casamentos e procriacdo, pois todas estas coisas devem ser, o0 mais
possivel, comum entre amigos, como diz o provérbio. (Platio, Repiiblica 423d)

Os preceitos impostos podem ser resumidos em uns poucos, que convém a
boa ordem, e que devem ser capazes de acompanhar os guardides por todas as
multiplas experiéncias e circunstancias pelas quais vierem a passar. A obser-
vancia as leis, a preservagdo da boa ordem (eunomia) é contraposta a subver-
sao da ordem (paranomia). Nos passos 424a-d, Sdcrates volta a relacionar o
cardater dos homens, e, entéo, sua inclinagdo a preservar ou subverter a ordem,
ao género musical. Os guardides devem cuidar, portanto, principalmente da
musica que se faz na cidade. Musica e leis estao intimamente ligadas através
do cardter dos homens. Um novo modo musical pode introduzir, na cidade,
a variedade, a multiplicidade excessiva, que faz com que a cidade deixe de ser
ordenada, una, e, assim, deixe de ser propriamente cidade.

Pode-se compreender a discussdo sobre a boa ordem (eunomia) como uma
retomada e generalizag¢do para a ordenacgdo da cidade do que foi dito sobre a
formacéo (paideia) da alma dos guardides nos livros IT e ITI. L4 Sdcrates afirmou
(401¢):

Devemos mais é procurar aqueles dentre os artistas (demiourgoiis) cuja boa
natureza (etiphyos) habilitou (dynaménous) a seguir os vestigios da natureza
(physin) do belo (toit kaloi) e do perfeito (euskhémonos), a fim de que os
jovens, tal como os habitantes de um lugar saudavel (hygieinoi tépoi), tirem
proveito de tudo (pdntos), de onde quer que algo lhes impressione os olhos ou
os ouvidos, procedente de obras belas (kalon érgon), como uma brisa salutar
de regides sadias, que logo desde a infancia, insensivelmente, os tenha levado a
imitar (homoidteta), a apreciar (philian) e a estar em harmonia (xymphonian)
com a razdo formosa (t6i kdloi 16goi)? (...) E porque aquele que foi educado
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nela, como devia, sentiria mais agudamente as omissdes e imperfeicdes no
trabalho ou na conformacio natural (mé kalos demiourgethénton e mé kalos
phynton), e, suportando-as mal, e com razao, honraria as coisas belas (td kala),
e, acolhendo-as jubilosamente na sua alma (psykhén), com elas se alimentaria
(tréphoit”) e tornar-se-ia um homem perfeito (kalds kagathos).

Aqui (425a):

Quando, portanto, as criangas principiam por brincar belamente (kalds),
adquirem, através da musica (dia tés mousikés), a boa ordem (eunomian) e,
ao contrario daqueles, ela acompanha-os para toda (pdnta) a parte, e, com
seu crescimento, endireita (epandrthousa) qualquer coisa que anteriormente
tenha decaido na cidade (péleos ékeito).

Adiante (425b):

Parece-me, Adimanto, que o impulso que cada um tomar com a educagio
(paideias), determinara (hormeései) o que ha-de seguir. Ou o semelhante ndo
se agrega (parakalei) sempre ao semelhante (homoion)?” E (425d): “Nao vale
a pena (dxion) estabelecer preceitos (epitdttein) para homens de bem (andrdsi
kalois kagathois), porque facilmente (rdidios) descobrirao (eurésousi) a maior
parte das leis que é preciso formular (nomothetesasthai) em tais assuntos.

Aqui vemos concordancia com o fragmento DK60 de Antifonte:

Considero que a primeira das realizagdes que se ddo entre os homens é a edu-
cagdo; pois, se o principio de umarealizagio é produzido retamente, retamente
- é verossimil - ha de vir-a-ser o fim; pois quando se introduz a semente na
terra é preciso escapar pelo desabrochar; e quando se planta a nobre educagdo
no corpo novo, desse modo ele vive e floresce durante toda a vida, e nem a
chuva, nem a seca o impedem.

Os que ndo preservarem a boa ordem, por outro lado, passardo a vida a
fazer e corrigir as leis, como doentes que buscam iniimeros remédios para seus
males, mas ndo querem modificar aqueles habitos que lhes impedem de ter uma
boa satde. As cidades mal administradas fazem o mesmo: nao deixam os cida-
déos tocarem no todo (hdlen) da constitui¢do, no seu principio ordenador, mas
estabelecem e modificam amitde as leis, sem perceberem que estdo, assim, cor-
tando as cabecas da Hidra. Os politicos destas cidades preferem agradar a maio-
ria a dar-lhe o que é necessario, como um médico que, em vez de curar, mima
o doente.

Ao desprezo de Adimanto por estes falsos politicos, Sdcrates contempori-
zar que tais homens sdo ignorantes de medida e, por isso, sem poder medir por
si mesmos, sdo convencidos por o que dizem os muitos (426e). A boa ordem dos
cidaddos, na Republica, precisa ser desenvolvida, pela formacédo, em suas almas.
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V.

Quando Socrates apresenta a tarefa da educacdo na cidade como sendo
a de cercar o jovem de harmonia, em todas as suas expressdes, para que ele
encontre, em si mesmo, o elemento harmonico que permitird o seu bem agir,
ele esta apontando para a necessidade de que seja formada na alma a capacidade
de reconhecer a medida natural (401b). A construcio da cidade seria o exercicio
desta formacao.

Atradigdo poética parece falhar emindicar e exemplificar amedida. Glaucon
e Adimanto, expressamente, apresentam os poemas como elogios da injustiga.
A sofistica e a retérica apresentam como “natural” a paranomia. Assim, urge
encontrar outro guia, discurso capaz de tornar visivel o que se escondeu - qual
enigma — na palavra, capaz de ensinar os jovens a conquistarem suas herangas.
Mas que discurso ¢ este que sera capaz de levar a alma a encontrar medida para
acoes e discursos?

Na leitura do “mito das racgas” foi proposto que o discurso, ao voltar-se a
seu proprio exame, compreende-se como a¢do. Como a¢do, o discurso torna-
-se érgon. A tarefa socratica, no didlogo, ¢, entdo, discursivamente demitrgica:
fabricar no I4gos uma cidade, com seus némoi, que torne visivel o ser e a poténcia
da justica e da injustica, desvelando a artificialidade da convengéo, que se passa
por “natural”.

CONSIDERAGOES FINAIS

Sendo natural que as agdes tenham menos aderéncia a verdade do que as
palavras, como diz Socrates, em 473, ndo se pode ser forcado a mostrar perfei-
tamente realizado tudo (pantdpasi) o que se disse, mas apenas do modo mais
aproximado possivel. Mas perguntemos: por que seria natural que as agdes fos-
sem menos aderentes a verdade do que as palavras? Pode-se justificar esta afir-
magdo socratica a partir de uma compreensao geral de qual seria a posi¢do da
filosofia platdnica: o [6gos tem mais aderéncia a verdade do que a praxis porque
a natureza da realidade ¢ imutével e inteligivel (sendo, pois, objeto de conheci-
mento e discurso) enquanto as agdes estdo circunscritas ao dominio do sensivel,
sendo, entdo, imperfeitas e decadentes. Esta justificativa parece, no entanto, uma
interferéncia ex-machina, pois, do que se disse no didlogo, nada permite afirmar
que o discurso tenha, por si mesmo, uma ligacdo privilegiada com a verdade.

Ao contrario, na investigacao sobre as formas do discurso, empreendida no
exercicio de construgido da cidade, a verdade do discurso dependia da sua rela-
¢do com as coisas (prdgma), as obras (érga) e a alma (psykhé). A separagdo entre
légos e érgon, que estaria suposta no privilégio do discurso em relagao a verdade
acordado por Socrates e Glaucon, soa, entdo, artificial. Nao sdo as palavras do
dialogo construtoras de cidades e, portanto, agoes? Talvez Socrates queira dizer
algo diferente daquilo que supusemos: as obras discursivas ndo precisam, para
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serem verdadeiras, de que se efetive de fato, isto é, historicamente, aquilo que
elas dizem. Sua efetividade da-se na transformacao que elas representam como
obras (érga) na lida (prdxis) da alma (psykhé) com as coisas (pragma).

Se o dialogo se rende novamente a exigéncia de Glaucon (474a) ndo sera
porque o dito é em si mesmo insuficiente, tendo que ser complementado por
uma demonstragdo de sua possibilidade efetiva e natural, mas porque a forma-
¢do da alma, representada pela harmoniza¢ao dos desejos do jovem, é a medida
da verdade desta obra.

Assim, como érgon (como a escultura do mais belo homem), e ndo cegado
pela convencdo da realidade histdrica aparente ou pela suposta naturalidade
atribuida ao comportamento do que age em segredo, o discurso precisa explici-
tar-se ainda mais, precisa dobrar-se sempre novamente sobre si e tornar visivel,
a alma, sua ordenacio.

A resposta, entao, ao desafio antiféontico de Glaucon seria: o que age em nos
quando estamos sos depende do exame que fazemos do que ordena nossa alma.
Naio basta agir contra a convengao histdrica porque é ela também que forma a
(des)ordem de nossa alma e determina os seus desejos “anticonvencionais™. S6 a
desconstrucéo e reconstrucgio responsavel da nossa ordenagdo de alma e cidade,
permite-nos viver em eunomia estando visiveis ou invisiveis aos outros.
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ResuMo - O presente trabalho examina a fungdao do mito no tratamento dispensado
por Platiao ao chamado conflito entre némos e physis. A andlise se centra no ultimo
segmento do Livro III da Repiiblica, mais precisamente na passagem intitulada ‘mito
dos metais), linhas 414b - 417a. O mito ¢ narrado por Socrates com a intengdo de dar
um fundamento a nog¢do de que os homens sao naturalmente diferentes. O principal
argumento a ser desenvolvido diz respeito a uma mudanga excepcional no curso da
narrativa do didlogo, permitindo a Socrates passar ao completo comando sobre ela
como narrador de um mito. A tese defendida aqui é a de que esta variagdo concernente
ao ldgos e a léxis é fundamental ndo somente para manter a pdlis em construgdo no
didlogo no ambito da physis mas igualmente consolidar a filosofia como género do ldgos.

PALAVRAS-CHAVE - Platdo, Republica, mito, némos, physis, diégesis.

ABSTRACT - The present work examines the function of myth in the treatment Plato
gives to the so called conflict between ndémos and physis. The analysis is centered in the
last segment of the third Book of the Republic, more precisely in the passage named ‘myth
of the metals; lines 414b — 417b. The myth is told by Socrates in attention to the necessity
of rendering an account to the natural difference between men. The major argument to be
handed here deals with the exceptional change in the course of the narration of the dia-
logue allowing Socrates to take total control over it as the narrator of the myth. The thesis
defended here is that in this passage a variation concerning l6gos and léxis is operated and
this is fundamental not only in order to maintain the pélis [6goi under construction in the
dialogue attached to the physis, but as well to consolidate philosophy as a literary genre.

KEYWORDS - Republic of Plato, myth, némos, physis, diégesis, philosophy.

1. PHYSIS E NOUS

Tendo em vista a coincidéncia tematica entre o ‘mito dos metais’, narrado
por Socrates na Repuiblica apds ter proposto a educagio filosofica para formar
guardides perfeitos (phylakas panteleis) na cidade que funda no Idgos, gostaria
de pontuar este trabalho citando alguns versos da comédia de Aristofanes, Aves.
Ambos os textos narram a funda¢do de uma pdlis e, nos dois casos, a eleicdo
deste tema pode ser compreendida através da reivindicacio de eudaimonia.
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A relagiio entre physis e mythos no Livro III da Repiblica de Platio

Em Aves o problema da felicidade se encontra contraposto aos afazeres da
cidade democratica na qual a vida é dominada por questdes judiciais e litigios
de toda ordem. Dois cidaddos deixam Atenas e vagam enquanto retinem meios
para fundar uma cidade na qual possam desfrutar da vida, livres das lidas que
tipificavam a vida civica em sua cidade de origem'. Os homens estdo em busca
do mitico rei da Trécia, Tereu, que entdo vive metamorfoseado em uma poupa,
tendo tido alterada sua propria physis quando passou do génos dos homens ao
génos das aves. Os viajantes procuram ‘Poupa’ na esperanca de que esta possa
conhecer um lugar onde possam viver livres de afazeres, o qual o comediografo
nomeia justamente tépon apragmona (Aves 46, 121, 148). A Poupa deduz que os
expatriados buscam uma ‘cidade feliz’ (eudaimon pdlis) e rapido entende que os
auto-exilados desejam mais do que as palavras podem dizer (144, 422-23).

O plano de fundar uma cidade (oikisate mian polin; katoikizoimi tén pélin;
didasko mian ornithon pdlin, 173, 193, 549-550), no entanto, esbarra em um
grave problema. O coro das aves reconhece nos estrangeiros uma espécie impia
(génos anésion) desde sempre em guerra com os passaros e acusa a ‘Poupa’ de
agir em desfavor da espécie, pondo a perder costumes ancestrais (thesmots
archaious) que fundam a vida politica das aves (331, 335). O coro tem impetos
de restabelecer a justica entre o génos das aves e o dos homens vingando-se dos
andarilhos (336-337). Mas a ‘Poupa’, amigo comum das aves e dos homens e
conhecedor da phronesis de ambas espécies, desejosa de promover a paz, prefere
um légos conciliador, centrado em uma versao um tanto avessa ao conflito entre
némos e physis (119). Ela defende os forasteiros atenienses em tramite no mundo
dos passaros nos seguintes termos:

ei de ten physis men exthroi ton dé notin eisin philoi
E se [fossem] inimigos pela natureza, mas amigos pela inteligéncia [nots]
(371)

Aristofanes faz o ex-governante da Trdcia refrear o impulso beligerante do
coro refazendo a equagdo na qual se opoe ‘lei’ e ‘natureza’. A Poupa neutraliza
a suposta antinomia entre némos e physis introduzindo um terceiro termo (ter-
tium quid) no debate’. O poeta comico faz Tereu/Poupa indicar o nots, sede da

! Para uma andlise pormenorizada do aspecto utdpico de Aves cf. Silva 2012: 58. Cf. igual-
mente Konstan 1995: 44.

% A relagao entre Aves 371 e a sofistica é notada por Stewart 1968: 253 e também por Som-
merstein 1987: 221. Stewart menciona a inser¢ao do verso como um ‘tertium quid no que ele
chama de “némos-physis debate”. E de se notar que a formulagdo opondo physis e notis ocorre
também em So6focles. Todavia nos parece inequivoco ser na ocorréncia em Aves que a construgao
adquire a fei¢do familiar com o contexto da Republica de Platdo, marcado pela construgio de
uma cidade no I6gos a fim de satisfazer a demanda por uma regra de vida capaz de proporcionar
felicidade aos homens. Cf. Sofocles, Electra 1921-1923.
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atividade intelectiva (Idgismos) e da reflexdo (to phronein), como um antidoto a
formula¢io da contraposicdo entre costume e natureza tipica do discurso dos
novos intelectuais do século V, como se evidencia no fragmento de Hipias de
Elis destacado um pouco mais adiante’.

A proépria comédia da conta de explicar como o nois, atrelado a certo exer-
cicio do légos, tem capacidade de estabelecer relacdes de philia quando se pode-
ria pensar existir inimizade presumidamente determinada por natureza (katd
physin). Nos versos 627-628 o coro das aves comenta que o forasteiro ateniense
seria inimigo, mas devido ao processo de conhecimento produzido no transcor-
rer da pe¢a, o humano, de inimigo (ex echthistou), converte-se em grande amigo
(philtatos). A capacidade do notis em tornar amigos supostos inimigos vem a ser
um tema também explorado por Platdo no primeiro Livro da Repiiblica. A ati-
vidade noética materializada no didlogo tem o poder semelhante a um phdrma-
kon capaz de neutralizar o erro do entendimento, de natureza sofistica, de que
0 némos tiraniza e destoa da physis. Trasimaco é descrito no texto como uma
fera (hésper thérios) e comparado a um lobo, mas logo se converte em amigo
(philos) e também em companheiro (hetairos, Republica 336b-d, 338e, 348e).
A ‘conversao’ se torna ainda mais notavel pois Sdcrates comenta expressamente
que, durante o didlogo, ele e Trasimaco se tornaram amigos e companheiros,
embora nunca tenham sido inimigos (498c-d ). Platdo considera a estimativa
de que Sdcrates e Trasimaco sdo inimigos naturais um erro, consignando, em
consonancia com o que assinala Aristofanes, que a atividade noética e dialogica
prova o contrario.

Ao dar origem a refutacdo da formulacido de carater antitético que opde
costume e natureza, Aristofanes se mostra sensivel a formulagdo do pensamento
expresso com maxima clareza no Iégos de sofistas como Hipias de Elis, a quem
Platao empresta as seguintes palavras no dialogo Protdgoras (337¢):

Eu os considero a todos como sendo parentes, intimos e cidadaos (syggeneis
te kai oikeious kai politas) pela natureza, ndo pela lei (einai physei ou ndmoi),
pois o semelhante é parente do semelhante (t0 gar homoion toi homoioi physei

* Hé na ‘aventura comica’ de Aves uma refinada reflexao politica e esta certamente nao passou
despercebida a Platdo. O verso que citamos aqui nos parece ser o bastante para indicar que o
poeta deseja responder a tradi¢do que encontra origem em Pindaro (fr. 169 Snell) e que atribui
ao némos soberania na constitui¢cdo da ordem politica. A formulagdo de Aristéfanes, colocando
o notis em evidéncia, estabelece, ‘sobre as coisas da cidade) um elo entre a cidadania e a physis. O
poeta reivindica para a ficgdo codmica o poder de pensar a relagao entre némos e physis de forma
distinta da tradigdo poética sustentada em seu proprio tempo por sofistas como Antifonte e
Hipias. Por sua coragem e originalidade avaliamos que o verso vem a ser uma contribuigdo de
enorme valia do género comico para o pensamento politico. O verso permanece infelizmente a
parte de estudos sobre o tema; Gigante 1958, em sua obra magistral, ndo o menciona. Cf. Silva
2012: 49-61, Konstan 1995: 29-44.
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syggenés estin) pela natureza, mas a lei, que é o tirano dos homens (ho dé
némos tyrannos 6n ton anthrépon), faz muita violéncia contra a natureza.*

A opinido do sofista de Elis, neste passo, constitui um dos pontos de origem
da oposicao entre némos e physis a que Aristofanes se refere em Aves. Hipias
antepde o ndmos a physis na ideia de que a lei, como obra humana, tiraniza
enquanto por natureza somos todos ligados por relacoes de parentesco.

A pergunta que se pode tirar das palavras atribuidas ao sofista vem a ser:
‘como a cidadania, concebida em termos analogos as relagdes de parentesco e
familiaridade, pode ser pensada ndo em uma ordem para physin e sim kata phy-
sin, eliminando a no¢do de que o ndmos é necessariamente tiranico e violento,
por nio ser natural’? Temos, nesta linha de analise, o ponto de partida para a
reflexdo que fazemos aqui. O ‘mito dos metais’ nos sugere um topico especialis-
simo na Republica no que diz respeito a investigagdo platonica sobre a relagdo
entre némos e physis, com vista ao estabelecimento de uma cidade feliz fundada
segundo a natureza. E o que temos a inten¢io de discutir adiante levando-se em
considerac¢ao a fungéo capital desempenhada pelo mjthos neste dominio.

2. PHYSIS E MYTHOS

A passagem a que estamos nos referindo de maneira um tanto imprecisa
para fins deste estudo como ‘mito dos metais’ vem a ser uma narrativa elaborada
no final do Livro III da Republica, compreendida entre as alineas 414b e 417b,
com vista a fornecer um fundamento para o principio de que os homens sao
naturalmente diferentes e nascem cada um para a execugao do érgon que lhes é
proprio, sendo este determinado pela physis de cada um?®.

Ao conceber a diferenca natural entre os homens, a proposi¢do socra-
tica neutraliza a nogdo sofistica de que os homens sio iguais (homoion)®. Indo
além, derivando, como iremos estudar adiante, um ndmos sobre a natureza dos
homens do mjthos, o ‘mito dos metais’ deve ser avaliado como uma resposta de
Platao ao fragmento de Hipias segundo o qual o némos é ‘tirano dos homens’

* Tradugao Eleazar Magalhaes Texeira.

* Lemos nas palavras de Socrates: “.. penso (ennod) também, que em primeiro lugar (préton),
cada um de nds ndo nasceu (phyetai) igual (hémoios) ao outro, mas com naturezas diferentes
(alla diaphéron tén physin), cada um para a execugdo de sua obra (dllos ep’ dllou érgou prixei)”,
Repiiblica 370a-b.

¢ Para Dixsaut 2012: 38-45, “compreender o significado de um mito ¢ identificar sobre o
que o mito é” Foi em respeito a este principio que identificamos o skopds do ‘mito dos metais’
como sendo a origem da diferenca natural entre os homens. Este é o significado realgado pelo
narrador quando este interpreta o seu relato e formula um némos versando sobre a diferenga
especifica do governante.
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(tyrannos ton anthrépon) e configura uma violéncia contra a natureza (para tén
physin bidzetai).

O passo da Repiiblica em foco no presente trabalho conclui a exposi¢ao
dos Livros iniciais do didlogo que gira em torno da educagdo dos guardides da
cidade ideal e conduz igualmente a investigagdo sobre a dikaiosyne a uma nova
etapa. O ‘mito dos metais’ elabora uma transi¢ao para os Livros centrais da obra,
os quais respondem a obje¢des ancoradas em questdes suscitadas nas palavras
que Sdcrates expde aqui. Temas a comegar pela questio da felicidade no Livro
VIeaterminar com o discurso sobre as ideias no Livro VII tém como referéncia
problemas levantados pelos interlocutores de Sdcrates a partir do mito que ana-
lisamos. A relevancia capital do passo em exame fica registrada no Livro VIII do
didlogo, findo o interregno dos Livros V, VI e VIL

A esta altura da discussio, recapitulando a exposi¢cdo que fizera no inter-
regno, Socrates menciona a comunidade de mulheres e criancas, volta ao
argumento de que s6 poderdo ser chefes os cidaddos que se distinguirem na
filosofia e na guerra e, por fim, retoma o némos destinado a vigorar na cidade
agathén e que fora extraido como substrato da narrativa mitica relatada no
passo que estudamos (Republica, 543a-c). Esta norma diz respeito a moradia
dos guardides e ao seu estatuto econdmico e tem sua justificativa légica dedu-
zida do fato de, conforme o relato de Sécrates no ‘mito dos metais’, os gover-
nantes terem ouro em suas almas e, em razdo desta dadiva divina que fora lhes
entregue pelos deuses (theion parad thedn) e que os distingue como capacitados
para a aprendizagem necessdria a salvagdo de si mesmos e a salvacdo da cidade
(sézointé t’an kai soizénien tén pdlin), ndo lhes ser permitido tocar no ‘ouro
terreno’ (toil thnetoil khrysoti) e, em consequéncia, serem destinados a viver
em comunidade (koinéi zén) em moradias simples ao invés de casas luxuosas
(416e, 417a). Glauco lembra que Socrates teria dito que a cidade concebida no
discurso era, além de boa (agathén), reta (orthé) e, se assim fosse, a organi-
zacdo de todas as demais cidades (tas dllas) seria defeituosa (hemarteménas,
543c-544%). Para dar conta de relatar a origem da sedi¢do da cidade construida
no lgos, Sdcrates da voz as Musas (545d-e).

Para o condutor do dialogo vem a ser simples (haploiin) ver que a mudanga
no regime politico se origina quando ha guerra civil (stdsis) envolvendo seus
governantes (tas arkhds), mas a causa desta stdsis lhe parece complexa o sufi-
ciente para que esta seja narrada ndo exatamente por ele mas pelas Musas, as
quais, falando como Homero e em estilo épico, seriam aptas a elucidar como
surgiu a discdrdia (stdsis) pela primeira vez (proton) (545d-e). O que dizem as
divindades vem a ser um tanto revelador para investigadores do estatuto do mito
em Platdo. Em primeiro lugar, as Musas comentam que vem a ser dificil que a
stdsis se instale em uma cidade cronstruida a maneira do artefato gerado na
discussdo, mas a seguir lembram que tudo que nasce esta sujeito a corrupgao e,
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assim sendo, acabam por admitir que um dia a pélis boa e reta também desapa-
recera (546a).

Pensando a cidade como expressiao da physis, as Musas observam que
existem ciclos de fertilidade e infertilidade na alma e no corpo (psykhés te kai
somdton) também para os humanos (546a). As divindades reparam que para
a familia (génos) dos homens os ciclos propicios a reproducgdo néo serdo des-
cobertos por mais sabios (kaiper dntes sophoi) que sejam os que foram educa-
dos para o governo (hotis hegeménas poleos epaidetisasthe); estes ndo logrardo
éxito em determina-los empregando raciocinios junto com a sensagao (logismoi
met aisthéseos, 546a-b). Engendrando filhos quando nao devem, uma vez que
ignoram as ocasides proprias para consumar os casamentos, os cidaddos dardo
luz a criangas que ndo tém uma natureza perfeita nem boa fortuna (ouk euphyeis
oud’ eutycheis paides, Reptiblica, 546d).

Como vemos, as Musas sido convidadas a se manifestarem dando conta de
um objeto de conhecimento que, elas proprias avaliam, mesmo a atividade noé-
tica e sensorial de homens educados ndo tem poder para compreender. Através
do emprego de um recurso discursivo, vestindo a méscara das Musas como o
fariam atores de coro de teatro, Sdcrates acaba dizendo coisas que até mesmo as
Musas pressupdem ser inalcangaveis aos homens. Chegamos agora ao ponto que
nos interessa mais de perto pois, continuando seu discurso, as Musas ressaltam
que os jovens gerados em um ciclo ndo propicio ao acasalamento péem a perder
a cidade justamente por negligenciar aten¢do a musica e a educa¢do - ou seja,
a elas mesmas — e permitindo que existam governantes que ndo interessam a
cidade (dkhontes ou pdny phylakikoi), por serem incapazes de designar para o
poder homens de natureza conveniente para a fun¢do de governar (546d). As
divindades acercam que a incompatibilidade entre a natureza dos designados
a governar e o exercicio do comando da pélis pelos nascidos da fecundagdo em
data inapropriada ¢ engendrada pelo esquecimento de narrativas miticas que
tém como tema a diferenca entre familias (géne) de homens e identificam duas
versdes do mito. Elas se sentem autorizadas a nomear Hesiodo como mentor do
tema e ddo demonstra¢éo de conhecer a variagcdo do mito tal como narrado por
Sdcrates, precisamente no ‘mito dos metais’ em analise (546e-5472).

Este tltimo dado torna-se particularmente relevante para nossa pesquisa
pois por um lado indica que Platdo desejou que o mito filoséfico fosse inserido
na tradigdo dos contadores de mitos inspirados pelas divindades tradicionais,
isto sem nos esquecermos que o filsésofo considera existir uma verdadeira
Musa, a Musa do l6gos e da filosofia, e que as divindades que falam no Livro
VIII ndo passam de uma elocugao mimética construida por Socrates (o tés ale-
thinés Motises tés meta l6gon te kai philosophias, 548b-c). Por outro lado, o reco-
nhecimento da importancia fundamental da voz das Musas, no mito propalado
por Sécrates no Livro III, faz com que o leitor da Repiiblica note com maxima
clareza que o mito entdo explanado tem o poder de manter coesa a cidade,
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enquanto seu esquecimento implica na instauragdo da stdsis, o que significa o
inicio do processo de destruicdo da mesma.

Estando cientes da relevancia da passagem que elegemos para fundamentar
nossa argumentac¢ao, antes de seguir em frente nos cabe apresentar o teor do
passo aqui apelidado de ‘mito dos metais’. Consideramos que a passagem integra
trés segmentos distintos compreendidos em uma ‘introdugdo’, uma ‘narrativa’
e uma ‘conclusdo’ explicativa. O segmento que chamamos de ‘introdugdo’ abre
uma janela na narrativa do didlogo para uma mudanga. O trecho que chama-
mos registro discursivo, a ‘narrativa’, configura a génese de um relato mitico em
torno da origem da humanidade e trata de maneira autonoma e com extrema
liberdade temas das tradigdes miticas elegidas pelo narrador’. A ‘conclusao’
comenta a narrativa mitica, apontando as consequéncias desta para a organiza-
¢do da cidade em construgdo na forma de um némos.

3. MYTHOS E DIEGESIS

Socrates agora fala em primeira pessoa interrompendo o carater mimé-
tico da narrativa que vinha fazendo. Nao ha margem para ambiguidades, ele se
coloca explicitamente na fungdo de narrador assinando o relato que se segue®.
Ele diz: ‘Légo dé -’ (414a-d)°. Trata-se de uma forma verbal plena de sentido filo-

7 A liberdade com que os relatos miticos sdo tratados por Platdo é reconhecida pela unani-
midade dos estudiosos. Ferrari vai mais longe argumentando que, ao contréario de Sdcrates que
nega a originalidade de seu relato, Platio deve ser considerado o criador das caracteristicas mais
marcantes do mito em seus didlogos. O autor consigna que o filésofo, ao trazer o relato para a
sua obra, assume o total controle sobre a narrativa. Cf. Ferrari 2012: 78. No mito que estudamos,
Sécrates diz expressamente que o relato “ndo ¢ uma coisa nova” mas uma “mentira de origem
fenicia” (414b-c). A observagdo de Socrates, no entanto, nao encontra respaldo no que é mais
enfatico e tinico no enunciado mitico: isto é, o némos estipulado pelo deus demiurgo recomen-
dando a designagdo do homem com ouro na alma para o governar e o oraculo que subscreve
tal lei prevendo a destrui¢do da cidade em caso de seu descumprimento. Brandao 2010: 18-25,
explora o estatuto do narrador (diegetés) analisando o controle deste sobre a narrativa.

8 O relato de Socrates constitui um mythos tipico. A nomenclatura aqui é cuidadosamente
empregada e se contrapde a Hesiodo na medida em que este, em Trabalhos e Dias 6, consigna
sua inten¢ao de fornecer um Iggos (e nao um mjthos) sobre a origem da humanidade. A con-
traposigdo nos parece intencional e com intuito de demarcar o género do relato contado por
Sécrates como um mito, destacado-o dos discursos que dizem a verdade ou fic¢do sem mistura.
O v. 106 do poema de Hesiodo constitui uma assinatura do relato representando o poeta como
narrador. Hesiodo ¢ bastante enfatico empregando inclusive o pronome pessoal da primeira do
singular ‘egd’

° O verbo ‘légein’ (dizer) retine em si todas as possibilidades do Idgos, o que corresponde
as possibilidades de ‘o que se deve dizer’ (hd te lektéon) e de ‘como se deve dizer’ (hos lektéon),
cf. Repiblica 392¢; Branddo 2010: 16. A aporia enfrentada por Socrates, portanto, o confronta
com a necessidade de eleger um ‘modelo’ desde o qual construira sua elocu¢do. A inexisténcia
de um typos conveniente para moldar seu discurso o leva a falar a partir de ‘moldes’ (typoi)
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sofico. A ocorréncia da primeira pessoa do singular do presente do indicativo
acrescida de ‘dé’ atesta a tomada de posse de Socrates em relagdo a narrativa, o
acréscimo da particula pontua alocugdo verbal, da énfase a decisao de Socrates
em falar e atribui destaque ao carater inédito da a¢do em vias de se processar'.
Tal assinatura ndo havia ocorrido antes quando, no inicio do dialogo, este da
partida a narrativa mediante a célebre frase de abertura: “Ontem fui ao Pireu
com Glducon...” (327a). A distingdo entre autor e narrador deve ser avaliada
como uma marca de Platdo, mas aqui o narrador assinala uma fissura na narra-
tiva para que seja demarcada a procedéncia do relato. O narrador dramatizado
representa a si mesmo como autor da diégesis mitica', rubrica narrativa que
tem certamente como modelo Hesiodo. Segundo Brandao, “o mito supde uma
elaboragao e uma elocugdo coletiva em que o aedo, o bardo ou equivalente se
despersonaliza da condigdo de produtor de um discurso particular para repre-
sentar o papel de veiculo de um discurso impessoal e coletivo” identificar esta
citacdo; mas Hesiodo assina seus poemas assumindo o risco de personalizar o
mito. Se a novidade da elocugdo hesiddica esta, como assinala Lins Brandéo,
“em enquadrar a voz ancestral, impessoal e atemporal da Musa na sua propria
voz histdrica e espacialmente demarcada”, a proximidade mimética entre a assi-
natura de Hesiodo e a de Socrates é fragrante'?.

Ao fazer Socrates assumir a dic¢do mitica, Platdo quer deixar transparecer
ao seu leitor que, orientando esta agdo fundadora, ha uma experiéncia de conhe-
cimento. Esta é capaz de diferenciar o discurso filoséfico pois é algo individual
e pessoal e ndo coletivo e impessoal. Na elocugdo de Sdcrates, o mito ndo é mais
uma palavra de origem divina permeada pela durea da verdade. Em seu modo de
ser filosofico, o mito em realidade se caracteriza como sendo no todo (0 hélon)

descritos como constituintes da paideia que educara os governantes na cidade, a usar palavras
num discurso em construgao, rejeitando o “discurso rigoroso” (m¢é diukribeias).

10 Segundo Denniston 1954: 224, o emprego da particula dé pode ter forca temporal. No
caso concreto, junto a forma verbal /égo, indicaria a proximidade ou iminéncia do relato mitico.
No entanto, 0 mesmo autor chama atengdo para o fato de que o emprego da particula ocorre
quando se torna desejavel assinalar a repercussdo discursiva de forte emogdo. Desta maneira, a
ocorréncia da particula nesta linha da Repuiblica estaria demarcando a superagdo da hesitagdo
de Socrates, registrada em sua forma verbal oknein (414c e 414e), antes que, como narrador
(diegetés), ele venha adotar a dicgdo propria ao I6gos psefidos. A expressio verbal se particulariza
como um momento de transi¢do entre a descri¢do de um quadro dramatico, dando expressao
a emogdo, e o discurso técnico demonstrativo do modo como falaria o filésofo utilizando em
seu discurso os typoi cunhados para educagao dos jovens governantes. A hesitagdo constitui
um pdthos que pontua dramaticamente o didlogo. O termo ocorre novamente, em um novo
contexto, em 459d. Cf. igualmente Bailly 1985: 452, que registra o emprego da particula dé
para fins de sinaliza¢do do ineditismo ou do carater inaugural de algo, e cita como exemplo a
ocorréncia da particula em Repiblica 353a.

' Cf. Branddo 2005:105 sqq.

12 Cf. Brandédo 2005:101; Hesiodo, Trabalhos e Dias 106.
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uma mentira (ldgos psetidos) mas que também ¢é algo “bem nascido” (gennaios)
tendo em si alguma verdade (éni dé kai alethé, 414b-c; cf. 377a).

Socrates ndo assume a fungio de produzir mitos sem hesitar (oknein), como
que adivinhando que o deslocamento do mito a filosofia dificilmente seria aceito
por seus interlocutores (e pelos leitores de Platdo). A hesita¢do, um pdthos incon-
trolavel, constitui um signo dramatico do ‘mar de objeg¢des’ que exigird, no inicio
Livro V, a reproducio da cena inicial do didlogo, com Sdcrates sendo detido por
interlocutores que desejam ouvir dele uma defesa convincente da justica (449a-
d)". Aqui o fundador da cidade ideal tem de mostrar-se capaz de ir ao &mago da
narrativa passando ndo a posi¢do de poeta mas consolidando sua atuagido como
filésofo (378e-379a). Socrates assume a responsabilidade pelo relato, mostrando
capacidade de contar mitos na fun¢do de produzir Idgos (logopoiein), expur-
gando fic¢oes intteis (377c-378d).

Devemos estudar esta tomada de posicdo como uma maneira de Platdo
chamar atencéo para a especificidade da narrativa que se faz necessaria neste
momento da discussido. Nos perguntamos sobre o porqué da necessidade de um
relato mitico apds o fazer do filosofo, caracterizado, repito, como a atividade de
fundar uma cidade e a atividade de produzir mitos (poietéon mythous), tendo
estas sido apontadas como fazeres excludentes (378e-379a). Temos que estar
atentos para a questdo de que o mito nunca foi descartado, mas antes realgado
como util a paideia no seio da cidade justa. O mito é apontado como a arkhé da
educacio e, portanto, entendido como origem e condi¢do de possibilidade de a
cidade filosofica vir a ser, tanto em palavras como em realizagdo, temporal (377a,
501e).

Se procuramos meios para pensar o estatuto do mito na Repiiblica, torna-se
recomendavel que tenhamos em pauta a utilidade da mitologia para o narra-
dor. Esta é apontada como, repetimos, a espécie de Idgos capaz de acomodar
do melhor modo possivel a mentira com a verdade (aphomoiotintes tdi alethei
to psetidos), com a finalidade de se narrar coisas de um passado longinquo (tén
palaidn) que permaneceriam perdidas, obnubiladas pelo tempo (382¢-d). Temos
ainda um terceiro subsidio para se refletir sobre a conveniéncia, e a imprescindi-
bilidade, do mito no processo de fundagdo da cidade em palavras e, porque ndo

1> Sobre o contexto digressivo do quinto Livro da Repiiblica, cf. Augusto 1999: 40. A autora
parte do principio de que os Livros centrais do didlogo devem ser lidos como um interregno e que
este constitui uma digressdo metddica, na qual Socrates, estando a pélis Iogoi ja fundada, propoe
um novo contexto argumentativo criando condigdes propicias para que seus interlocutores
entendam o axioma do rei fildsofo. A estudiosa considera que o Livro V configura um descanso
metédico em relagao ao esfor¢o sério empreendido nos Livros de abertura. Note-se que, na
passagem que estudamos, o ‘rei fildsofo’ nos é apresentado na figura dos que, tendo tido ouro
misturado a alma, sdo aptos a governar na condigdo de serem educados belamente (ei tdi onti
kalos pepaideuménoi eisin), recebendo uma educagao ‘reta’ (tés orthés paideias, 416b-c).
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dizer, do género filosofico. Este nos é fornecido pelo ldgos da Musas ao qual ja
nos referimos (546a-547a). As divindades entdo se referem a existéncia de certo
objeto de conhecimento, no caso um dado nimero indicador do momento pro-
picio aos acasalamentos, que permanece ininteligivel mesmo a homens sabios
e educados, pois os raciocinios junto com a sensa¢io (logismoi met aisthéseos)
destes ndo é capaz de o inteligir. Embora esteja para além do entendimento, este
objeto determina o bem estar do génos humano.

Nosso argumento é o de que Socrates ndo pode falar sobre a causa da coesao
da cidade sendo em um discurso, diferente daquele em utilizacdo na constru-
¢do da cidade na qual os homens sio felizes. Platdo faz entio com que o narra-
dor expurgue a mimesis reduzindo-a a um grau zero e, desta forma, purifique
seu modo de falar e passe a privilegiar a diégesis, mais precisamente passe a
empregar a narrativa simples (haplé diégesis), aquela na qual quem fala nio tem
médscara (392b, 394b). Procedendo desta maneira, ele faz com que a narrativa se
proceda desde um referencial externo ao didlogo, ou seja, desde um ponto fora
do espaco e do tempo.

O narrador e condutor do didlogo passa ao centro de uma narrativa que
ndo se pode considerar secunddria, mas sim capital, uma vez que desempenha
uma funcao estruturante. Como ja dissemos, ela promove a coesao da cidade em
construgdo. Sdcrates passa a controlar inteiramente o relato mitico em torno da
origem da humanidade. Isto significa que o ponto de partida da narrativa reside
na experiéncia de conhecimento do narrador, é a sua memoria que se coloca em
palavras a fim de dar um I6gos que justifique racionalmente a obscura arkhé da
diferenca entre os homens. Como a memoria de Sdcrates ndo tem o estofo de
experiéncias subjetivas, e sim constroi-se a partir da experiéncia de conheci-
mento propulsionada pelo ldgos, a narrativa parte da autonomia de quem narra
e da eleicdo e manipulagdo de temas e matérias miticas provenientes de reper-
torios partilhados e a disposi¢do. O resultado, de acordo com nosso argumento,
consiste em uma narrativa original em um duplo sentido. Em primeiro lugar,
original em razdo de se referir a origem (arkhé), em segundo, em funcio de ser
primeira. Sendo assim, ndo ha mimesis possivel.

4. MYTHOS E LOGOS

O ‘mito dos metais’ consiste em uma variante fildsofica de certas matérias
miticas oriundas de tradi¢des que formam, para usar a expressio consagrada
de Doods, um “conglomerado herdado™*. Esta perspectiva nos parece ser real-
cada pela declaragao de Socrates ainda no primeiro segmento da passagem em

'* Em realidade Dodds atribui a expressao a Gilbert Murray, cf. Dodds 2002: 181. Emprega-
mos esta terminologia com a intengdo de enfatizar que a narrativa mitica em analise tem como
base uma pluralidade de relatos sobre a origem da humanidade e dos atenienses em especial.
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apreco. Completando a declaragdo de que esta disposto a vencer o pdthos da
hesitacao (6knos) com a locugdo verbal “légo dé -7, conforme analisado ainda
hd pouco, Sécrates comenta: “.. e contudo nao sei de que coragem (télmei) nem
de que palavras (l4goi) me servirei para me exprimir — e tentarei persuadir (pei-
thein), em primeiro lugar, os proprios chefes da cidade e os soldados, e seguida-
mente também o resto da cidade...” (414d)".

Paravencer a dificuldade em que se encontrava, Socrates prevé que necessita
de virtude e também de sabedoria na forma de palavras. Dito de outra maneira,
atendo-nos a definicdo formulada quando se dirigia a Trasimaco no inicio da
discussdo, Socrates aqui ressalta que sua agao depende de justi¢a'®. A declaragéo
encontra paralelo em um verso de Aristéfanes em Acarnenses. O poeta entao faz
Dicedpolis declarar: “O que eu vou dizer ¢ terrivel, mas justo” (ego dé léxo deina
mén, dikaia dé, 501). Podemos aqui destacar a énfase do verso de Aristofanes
no “eu” poético”. De fato, a expressdo ‘ego dé léxo’ conta com o pronome de
primeira pessoa, deixando transparecer que o poeta quis demarcar a origem
do discurso sobre o que é justo na experiéncia da justi¢a individual do persona-
gem'. Assim, desde o ponto de vista do filésofo e do comediante a defesa da jus-
tica decorre da experiéncia individual contraposta a experiéncia da coletividade.
A experiéncia em questdo ndo é outra sendo uma experiéncia de conhecimento,
manifesta como uma regra de vida que leva a agdo politica conformada no falar,
e ndo no calar-se, quando estd em questdo a soteria da justica®.

A referéncia do narrador a falta de palavras apropriadas para construir
seu discurso tem certamente como referencial a tipologia de narrativas dos que
construiram, a sua maneira, uma passagem do mito a literariedade. A men-
cionada alogia marca a recusa de Socrates em produzir uma narrativa mitica

15 Tradugdo Maria Helena da Rocha Pereira.

16 A definigdo de que a justia é sabedoria e virtude (sophia te kai areté) no Livro I da Repii-
blica consiste um dos seis pontos de partida que fundamentam a contra argumentagio a favor
da dikaiosyne empreendida por Socrates em sua interlocugdo com Trasimaco na abertura do
didlogo; cf. 350d, 351a; Augusto 2005/6: 75.

7 Ao comentar os versos citados de Acarnenses, Silva 2015: 65-66 ressalta a importincia
atribuida pelo comediante a palavra. Segundo a autora, ndo s6 o discurso ganha destaque na
maneira aristofanica de fazer comédia, mas salienta que o propdsito mesmo da comédia é falar
sobre a cidade (légein peri tés péleos), consignado nos versos 497-498 da mesma pega.

'8 O aspecto empirico e metafisico do mito é estudado por Monique Dixsaut (2012: 45-46).
A autora argumenta que, em fungio da origem da narrativa, “a mensagem do mito é prescritiva
e ndo cognitiva”. A autora destaca que a perspectiva privilegiada de Socrates, por exemplo, em
relagdo ao mito no inicio do Fédon (60c) tem concomitantemente uma base empirica (a per-
cepgdo da dor) e metafisica (a nogdo de que prazer e dor ndo estao dissociados conduz a uma
reflexdo sobre a nio dualidade).

19 A experiéncia da justica se coloca como origem da dynamis necessaria a agao politica.
Vamos lembrar que Socrates tem como certo que os que sao inteiramente injustos sdo também
inteiramente incapazes de agir (prdttein adynatoi). Cf. Repuiblica 352 a-d; Augusto 1990: 60.
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seguindo um modelo de algum outro género de discurso. A senten¢a sugere
uma interlocugdo com a célebre assercdo de Hecateu de Mileto que enuncia:
“Escrevo isto como julgo ser verdadeiro, pois os 16goi dos gregos sdo, como me
parecem, muitos e ridiculos™. Por certo, Platdo concordaria com a afirmagio
do historiador milesiano sobre o ridiculo dos Idgoi dos gregos, mas, por sua vez,
o filésofo fatalmente incluiria o préprio discurso de Hecateu, e a pretensdo dos
historiadores em dizer a verdade, entre a diversidade de [6goi com poder de cau-
sar riso. Para o filésofo, o mythos caracteriza-se antes de tudo por seu aspecto
ficcional, é precisamente esta caracteristica, a de que o mito é um Idgos pseiidos,
que Socrates leva em considera¢do quando procura uma maneira de falar o qué
em verdade determina a paideia dos governantes, construindo uma passagem
do mito a filosofia.

No passo que estudamos, o termo mythos é empregado de maneira conti-
nua e obtém um sentido equivalente a l6gos psetidos (414e, 415%). Socrates nao
estd seguramente interessado na ficcao verdadeira (t6i onti pseiidos), aquela que
ele descreve como sendo a ignorancia que se instaura na alma; esta ele diz ser
odiada tanto pelos deuses quanto pelos homens e, a completar seu pensamento,
alega que os deuses nunca foram amigos de insensatos (tdn anoéton) e de loucos
(mainoménon) e que a natureza demoniaca e divina é isenta de falsidade (apseu-
dés, 382b-e). Ele procura uma maneira de cumprir o rito de funda¢io da cidade
em constru¢do e como este exige a enunciagdo de um mito de origem, ele faz
uso da ficgdo em palavras para cumprir este requisito. Mas age ciente de que, a
respeito da verdade das coisas (ta énta), de enganar e ser enganado (psetidesthai
te kai epsetisthai), de permanecer na ignorancia e ter pura fic¢ao (t0 pseiidos) na
alma, isto é o que ninguém deseja e é odiado por todos acima de tudo (382b).
Se o processo de fundagdo da cidade em palavras se d4, por um lado, em estrito
cumprimento do costume, por outro, ela deve ser lida a partir do aspecto meta-
fisico que acabamos de mencionar. O narrador procura palavras nao para con-
tar uma fic¢ao qualquer, feita ao acaso, mas busca palavras para construir uma
“ficgdo de boa origem” (gennaids), feita no discurso (en tois I6gois) e equivalente
a um marco fundatorio (382¢)*.

2 Hecateu, fr. 1 Jacoby: tadé grapho, hds moi dokei alethéa einai. hoi gar I6goi polloi te kai
geloioi, hds emoi phainontai, eisin. Apud Brandao 2005: 102.

21 A expressdo gennaion ti hén pseudoménous (414b-c) é de tradugao problematica em razdo
da forma participial do verbo se encontrar no plural enquanto gennaién ocorre no singular. A
locugdo gennaién pseiidos ganharia nova forga se traduzida como, por exemplo e apenas no
intuito de registrar um ponto de partida para uma discussdo mais aprofundada, “fic¢do de boa
origem”. Na formulagdo desta hipdtese de tradugdo, como sustentado em nossa argumentagao
(cf. Brandédo 2013: 19), entendemos que o verbo se refere a0 modo como falam os poetas e
prosadores “produtores de mitos” e ndo & maneira como agem politicos que justificam o meio
pelo fim. Cf. Arruzza 2013: 285-288; Franco 2001. Este ultimo texto argumenta que pensado-
res antigos, como Platdo, “apontam o nexo entre poder, for¢a e natureza’, o que, ao nosso ver,
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Sécrates supera a falta de coragem e ldgoi e assim encontra meios com vista
a completar o rito de fundagéo da pdlis l6goi, e isto, gostariamos de argumen-
tar, se faz em cumprimento de um ‘pacto discursivo’. Este nos parece ter ori-
gem justamente no compromisso socratico, firmado na abertura do Livro II,
com rela¢do a produgdo de uma persuasiao “de verdade” (hos alethds peisai), ou
seja, de um érgon, o qual consiste em plasmar na alma (en tais psykhais) uma
déxa indelével e definitiva sobre a superioridade da justica sobre a injustica®.
O narrador dirige-se aos dialogantes esperancosos de a discussao produzir uma
persuasio de verdade (hos alethds peisai) sobre a regra de vida capaz de fazer os
homens felizes®.

O referido pacto ganha consisténcia quando Sdcrates define seu érgon no
desempenho da a¢do de fundar uma cidade como sendo “escolher as pessoas
indicadas por natureza para a fungido (physei epitédeiai) de guardas da cidade”
(374e). A especificacao do érgon é percebida na sequéncia como um afazer nada
vulgar (ouk phaiilon pragma) e deve ser analisada como nucleo do discurso
socratico. Esta agdo parte, portanto, do principio de que a designacao dos gover-
nantes, e daqueles que exercerdo as demais fun¢des na cidade filoséfica, vem a
ser, em realidade, determinada pela for¢a da physis. Trata-se de tornar manifesto
o que é propio de cada um (totito touito érgon), o que significa o desempenho de
uma agao politica justa (352a). Temos aqui uma prévia defini¢do de dikaiosyne
que sera ‘descoberta’ depois de Sdcrates reconhecer que a virtude buscada estava
arolar desde o principio (ex arkhés) entre os que investigavam como encontra-la.

Podemos deduzir que a locugdo t0 td autoii prattein (“fazer o que lhe é pré-
prio”), que entdo define a justica, tem estreita relagdo com a agdo que da con-
teudo ao pacto (432d-433b). Assim sendo, em atengio ao estofo filosofo do pacto
discursivo celebrado entre os que desejam ser felizes e Socrates, a maneira reta
de se organizar uma cidade de acordo com a virtude vem a ser buscar a diver-

constitui o ponto de partida e o nucleo do mérito da espécie de I6gos psetidos a que se refere
Socrates no passo da Repuiblica aqui em analise. Sobre a importancia do estabelecimento de
marco fundatério cf. Sweeney 2015: 1-17.

2 Qual género de discurso os irmaos de Platdo solicitam de Socrates quando formulam
a demanda sobre o elogio da justiga no inicio do segundo Livro da Repiiblica? Pensamos nao
haver motivos para tratar o requerido discurso como uma exortacao a virtude, como se o carater
protréptico ou encomiasta do discurso em demanda implicasse em uma preparagio, estando
de alguma maneira desvinculado, e nao fosse ele mesmo ja a filosofia como género do Idgos. A
respeito da complexidade da exigéncia e da dimensao filésofica da resposta de Socrates dando
inicio a uma investigagao sobre o ser da dikaiosyne, cf. Augusto 2014: 7-28. Para a sustentagao de
uma perspectiva contraria a nossa e referéncias bibliograficas de estudiosos que pensam como
ele, cf. Destrée 2012: 112.

» Aqui permitam-me um paréntese para consignar a observagao de que, além dos irmaos
de Platdo participantes deste pacto, devemos incluir o leitor ou receptor do texto escrito, nés
mesmos, sendo solidarios com os que desejam ouvir o elogio da dikaiosyne, reunidos com
Sécrates na casa de Polemarco; cf. Repuiblica 328b, 357a-b.

185



A relagiio entre physis e mythos no Livro III da Repiblica de Platio

sidade da physis. Esta nogdo nos ¢ de alta relevancia - ela anuncia o conteudo
do enunciado do relato mitico que analisamos e estabelece uma relagdo direta
entre a verdade a respeito da superioridade da dikaiosyne, a utilidade do Idgos
ficcional e a physis.

Assim, Socrates constr6i com palavras um artefato (mekhané) com a fina-
lidade de persuadir os cidaddos da pdlis l6goi de que a paideia e a trophé que
receberam sdo como um sonho (hdsper oneirata) e que em verdade (ésan dé téte
téi aletheiai) eles foram concebidos no interior da terra, devendo refletir (dia-
noeisthai) sobre os demais cidaddos que sdo seus irmaos. Temos melhores condi-
¢des de entender quando, continuando o restante do mythos, Socrates conta que,
depois de eles estarem completamente forjados (demiourgouméne), ao chegar
o momento de passarem a luz, um deus (theds) demiurgo interveio e misturou
ouro, prata, ferro ou bronze nas almas (en tais psykhais) dos homens que eram
aptos para o poder (hikanoi drkhein): nos governantes o deus misturou ouro,
nos auxiliares (epikhouroi) prata, e nos lavradores (georgois) e demais demiurgos
(tois dllois demiourgois) ferro e bronze*.

Desta maneira Socrates da conta de narrar como foram constituidos dife-
rentes géne. Quanto a diferenca natural entre os homens, esta consiste no nucleo
da narrativa do ‘mito dos metais’, mas o que se segue talvez seja o mais peculiar
na maneira como Socrates trata o material mitico herdado e, por conseguinte,
talvez venha a ser a contribui¢do mais original da filosofia em relagéo a passagem
do mito a literariedade. Em respeito ao movimento inerente a natureza, Sdcrates
acrescenta uma narrativa sobre a mobilidade entre os géne discriminados pelos
diferentes metais. Assim o fazendo, ele assinala que, na cidade kata physin, o
pertencimento a dado génos nao depende da hereditariedade aristocratica e sim
da physis (414d-415a).

Sécrates diz que como os cidadaos tém uma origem em comum (suggeneis
ontes), na maioria das vezes, os pais geram filhos que os assemelham (homoious),
sendo que pode acontecer que dos pais com ouro em suas almas nas¢a um filho
de prata, ou o inverso, e assim por diante, em diferentes combinagdes. O relato
imediatamente consigna que, antes e sobretudo (préton kai madlista), o deus
determinou que os nascimentos e a qualidade do elemento que entra na com-
posicdo da alma de cada um passe a ser o objeto mais importante de guarda e
zelo dos que forem os melhores guardides (phylakes agathoi). O deus estipula
que em respeito a natureza (ten téi physei prosékounsan) de seus filhos, estes ndo
devem ser poupados de passarem a familia dos agricultores e demiurgos no caso
de terem ferro ou bronze em suas almas. O mesmo deve acontecer em relacio

2 Sobre o estatuto da demiurgia em Platdo, especialmente na Repiiblica, consultar Augusto
2005. Pode-se dizer que a poiesis do demiurgo constitui o &mago ficcional da narrativa e equivale
aos processos inerentes a physis. Sobre a correspondéncia entre physis e poiesis consultar Bran-
dao 2005: 11-12. Cf. Platdo, Sofista 365b.
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aos filhos de agricultores e demiurgos que tiverem ouro ou prata misturados
em suas composigdes, estes deverdo passar a fazer parte do génos dos governan-
tes. Sdcrates soma a seu relato uma referéncia a um oraculo conclamando que
a cidade sera destruida caso venha a ser governada por aqueles com ferro ou
bronze em suas almas.

5. MYTHOS E NOMOS

O mito filoséfico narrado no passo em analise possui um cunho extraordi-
nario (parddoxa) e requer de Socrates uma explicagdo®. Num esfor¢o de tornar
compreensivel a interpretacao da narrativa mitica apresentada por Socrates logo
a seguir de seu pronunciamento, propomos que o relato no ‘mito dos metais’ néo
seja entendido em sentido figurado, pressupondo a mimesis de um modelo, mas
como uma narrativa simples (haple diégesis) sobre a causa natural da diferenca
entre os homens®.

Ja mencionamos que a narrativa levada ao extremo tem como consequéncia
primeira a dissolugdo da mimesis, mas ela também implica no encontro entre
o narrador e o fabricante do mito e esta cumulagdo de fungdes merece ser exa-

» Proclo, em seu Comentdrio a Repuiblica (11, 354. 24-355. 7), argumenta contra os que leem
o0s mitos em Platdo a partir do pressuposto de que estes consistem em relatos sobre “coisas que
ndo sdo». Para ele os mitos nos didlogos manifestam “coisas que sdo”. Tarrant sublinha que a
persuasdo depende de uma resposta a apreensao imediata do enunciado do mito e nao de uma
verdade mais profunda que dele possa ser extraida. Proclo defende, segundo mostra Tarrant,
que a persuasiao do mito se faz espontaneamente, levando aqueles que o acreditam “a verdade
das coisas que sao0’, embora ele seja desprovido de consideragdes racionais ou demonstragdes.
Cf. Tarrant 2012: 49, Morgan 2000: 281-282.

% A maioria incontestavel dos estudiosos da Republica de Platao que se ocupam da pas-
sagem que examinamos agora preocupa-se em analisar o I6gos pseiidos em questdo pela Otica
do ‘problema, digamos assim, da permissdo dada pelo filésofo ao governante de mentir. Estes
deixam de levar em consideragdo a relagdo estipulada por Platao entre Idgos pseiidos e mjthos,
entendido este ultimo como “fic¢do” propria a relatos e histérias como as que contam poetas e
prosadores que educam os jovens. Arruzza 2013: 279-280 chama atengdo para o fato de que a
equivaléncia entre pseiidos e mythos se encontra expressamente construida no texto da Repui-
blica, a estudiosa ressalta ainda que o termo psefidos se encontra especificado pela expressao
gennaids ti, o que também nao é levado em conta pelos autores que tratam da passagem. Cf.,
para citar apenas dois autores que recentemente se ocuparam da questdo, Page 1991 e Schofield
2007. 1991 nio ¢ recentemente

Brandao observa que, atendendo-se a logica da exposi¢ao da narrativa simples, se pode
entender que esta seria a forma bésica de narrativa. Discordo desse estudioso, entendendo que
todas as outras formas dela derivam, conforme o narrador nela introduz elementos miméticos.
Esta forma pode ser considerada a origem de um percurso que leva a poesia dramatica, ja que
esta é uma forma puramente mimética do ldgos. Entre os extremos encontra-se a narrativa
‘mista’ cujo modelo é Homero. Esta classificacdo tem por base a léxis, o ‘como’ falar. E quanto
ao ldgos? Brandao pondera que, para se falar da arkhé, “nao hd outro recurso sendo esta dicgao
mitica, no sentido de fazer um relato (mythologein)”.
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minada. Depois da purificagdo da mousiké promovida quando se investigou a
educagdo conveniente aos governantes da pélis em construgao, a expectativa de
que Sdcrates venha a contar um mito a maneira de um poeta épico, empregando,
de acordo com o critério de Platdo, uma narrativa mista, se esvazia de sentido.
Por outro lado, podemos avaliar a radicalizagao da diégesis como um indice do
objeto ultimo da narrativa do didlogo que serd manifestado nos livros centrais,
ou seja, a ideia de Bem (517b-c)”. Adotando esta maneira de pensar, susten-
tamos que Sdcrates fala inequivocamente como filésofo, mitologando no Iégos
(en mythologotmen logoi), conforme ele mesmo se refere ao seu fazer, quando é
questdo de defender que ndo cessardo os males para as cidades ou para o indi-
viduo enquanto a familia dos fildsofos (ton phildésophon génos) — portanto, de
acordo com o mito que estudamos —, enquanto o génos de homens que tém ouro
misturado a sua alma, ndo governarem (501e).

O argumento do parentesco entre a narrativa em exame e a explana¢io
sobre a ideia de Bem como causa tltima de tudo o que existe encontra respaldo
no fato de, no momento da discussdo em que o mito é narrado, a cidade objeto
do debate carecer de um corolario metafisico que permitiria a Socrates dar por
encerrada a discussdo, caso nao houvesse objecdes apds extrair da narrativa
uma definigdo para a justica (427d). E neste sentido, atribuindo a passagem a
consisténcia de uma construgdo metafisica capaz de sustentar logicamente a
cidade justa, que pensamos a proximidade entre o mito relatado no passo que
analisamos e a chamada ‘teoria das ideias’. O segundo argumento apresentado
acima, sublinhando a atuag¢io de Sécrates como enunciador da dic¢io filosofica,
nos remete ao carater auto-referente da passagem estudada. Socrates repete aqui
o esquema desenhado quando se deu o inicio da construcdo da cidade ideal.
Se voltarmos ao Livro II, percebemos um modelo que consiste na apresentag¢ao
e superagdo de uma aporia. O esquema ¢é repetido aqui com excecdo de que o
narrador que entdo narrava em discurso indireto uma histdria da qual era per-
sonagem, agora relata em discurso direto um evento mitico do qual é o produtor
(poietés)*®. O narrador do ‘mito dos metais’ fala a partir de sua propria dynamis,
destacando-se como origem do enunciado. Diferenciando-se de Hesiodo, no
entanto, ele se inclina a demarcar seu lugar na narrativa dispensando as Musas

?7 Sobre a relagdo entre a narrtiva da Repuiblica e a Ideia de Bem cf. Augusto 2014: 26; a
autora termina seu artigo com as seguintes indagagdes: “Se todas as virtudes tiram sua utilidade
da ideia de Bem, como é dito em 504 d-e, e se afinal a “arte de narrar” comporta a purificacdo
de uma multiplicidade de tékhnai produtoras de imagens — a poesia, a pintura. a escultura,
a sofistica —, a Ideia de Bem, para ser ‘conhecida, ndo supde uma narrativa? Compor uma
‘pdlis 16goi’ ndo é ja comegar a compor a narrativa possivel acerca do bem em si, ingenuamente
postergada por Glaucon para uma outra ocasiao?”.

2 Temos aqui em mente o modo como Diotima define poietés e poiesis no Banquete. Para a
sacerdotisa tudo o que passa do ndo ser ao ser ¢é poesia. Platdo, Banquete 205 d-e.
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e, mais importante, a explicar a utilidade politica do relato ficcional traduzin-
do-a em um némos.

Dito isto, esperamos ficar mais facil de percebermos a relagdo entre o némos
enunciado em atengdo a narrativa mitica e a physis plural das familias de homens
retratada pelo mesmo relato. A norma em questdo diz respeito a moradia dos
guardides (totis phylakas oikéseos) de modo que estes venham a ser o que sdo -
0s mais aptos a governar por terem ouro celestial em suas almas, o que lhes torna
capazes serem educados de maneira bela (kalds pepaideumévoi), segundo a pai-
deia filosofica. Socrates torna entdo inteligivel o que quer dizer, retomando o
simile que construiu entre a natureza fildsofica e a natureza de ‘caes de boa raga’
((ton gennaion kundn), ressaltando que nada hd de mais terrivel e vergonhoso
do que pastores que criam cées para guarda do rebanho e estes, por uma espécie
qualquer de mau hébito (kakoti éthotis), tornam-se lobos capazes de fazerem
mal (kakourgein) aos que deviam proteger (375e, 416a-b). Ele parte da observa-
¢do empirica do modo de ser dos animais e conclui que os sofistas se asseme-
lham aos lobos, cuja natureza, mais precisamente, como mencionado mais cedo,
Trasimaco encarna (336d).

A regra a vigorar na cidade em formagéo interpreta o enunciado mitico
em um sentido concreto, evitando o excesso. Aqueles com ouro na alma (en téi
psykhéi) ndo devem tocar o ouro terreno; logo, os governantes da cidade justa
nao devem possuir bens além daquele que os distingue por terem em si mes-
mos um bem de origem divina, mais precioso do que qualquer bem material
em razdo de sua pureza (416e-417a). A norma evita o risco de os homens do
grupo que recebeu ouro na alma se tornarem economicistas, entendendo-se esta
ocupagio em seu sentido etimoldgico, ou agricultores (oikonomadi men kai geor-
goi) ao invés de bons governantes, deixado de serem estes amados como ‘ami-
gos benevoles’ rever esta frase (symmakhén eumendn) para serem temidos como
déspotas (despétais) ndo civilizados (agriois) e inimigos (ekhthroi, 416¢c, 417b).

6. NOMOS E PHYSIS

Através da andlise empreendida até aqui se torna possivel perceber como o
‘mito dos metais’ pode ser considerado uma contribui¢do de Platdo a favor da
posicdo que localizamos no verso aristofanico de Aves, no qual o noils é indicado
pelo poeta como instrumento de superagdo da suposta dicotomia entre némos e
physis. Nosso argumento vé as linhas examinadas como embleméticas®. Nelas o

» Desta maneira nos colocamos em oposi¢io a autores como Arruzza que se refere ao mito
contado por Sécrates no final do Livro III da Repiblica como ‘infame’ A autora é consciente
de que a posi¢do de Platdo ndo se coaduna com os padroes modernos ou com os padroes da
democracia no quarto século em Atenas, mesmo assim julga o mito inaceitdvel. Cf. Arruzza
2013: 278-279.
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filésofo, complementando o raciocinio do comedidgrafo, faz da atividade noé-
tica um elo para assegurar que a cidade construida ‘de’ e ‘com’ ldgos se ancore na
physis e possa, desta forma, ser um tdpos, ainda que, em um primeiro momento,
em palavras, no qual os homens vivem felizes.

Nossa investigacdo nos permitiu examinar um momento privilegiado no
que tange a relacio entre o género filosofo e as tradigdes de narrativas miticas
que formam um patriménio compartilhado. Em nosso estudo argumentamos
que Platdo opera um deslocamento do mito a literariedade, o que significa dizer
que ele constro6i uma passagem do mito a filosofia. Mostramos que Sdcrates, pas-
sando ao centro da narrativa, adota um modo peculiar de elocugio, alterando
0 ‘o que’ e 0 ‘como’ diz, ele que age como um filésofo, consolidando o género
literario no qual se expressa.

Este deslocamento implica o emprego do mito, entendido como um ‘Idgos
ficcional” no qual é possivel acomodar fic¢do e verdade. Ao privilegiar a narra-
tiva, a construcao desta passagem verte a mimesis a um grau zero, fazendo com
que a filosofia se exprima mediante o emprego da “narrativa simples”. Em nosso
entender a mudanga no registro discursivo, seguramente uma demonstragéo
da tékhne filoséfica de Platdo, tanto ao nivel do ldgos quanto ao nivel da léxis,
constitui um corolario metafisico para um momento conclusivo da constru¢iao
da pélis 16goi, antes que o narrador e condutor do didlogo se veja compelido a
defendé-la frente a graves objecdes formuladas por seus interlocutores a partir
do Livro V.

Por fim, cabe comentar que o némos da cidade fundada segundo a natu-
reza que prescreve que os governantes devem se manter a parte do usufruto e
posse do dinheiro, ou de qualquer vantagem material que nido aquelas que se
relacionem as suas necessidades mais basicas, desafia o pensamento politico a
encontrar uma outra maneira de impedir que o governante se corrompa e deixe
a simplicidade que tipifica o guardido da cidade feliz, para adotar um modo de
vida que obstrui o exercicio de seu érgon. Em nosso entender, o ‘mito dos metais’
contém, em linguagem depurada, o cerne da teoria politica de Platdo e a desa-
tencdo em relagdo a passagem que acabamos de estudar por parte da histéria da
filosofia politica confirma que nem o oraculo nem as Musas mentiram.
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REsuMO - O presente artigo se propde a fazer uma interpretagio do excerto 38c-39¢
do Filebo, cuja tematica diz respeito ao primeiro processo de formagdo de opinides
(déxai) e discurso (I6goi) na alma, sejam estes verdadeiros ou falsos. Socrates, em Filebo
39a, estabelece que as disposi¢coes da alma (pathémata) - apresentadas como produtos
resultantes do exercicio da memdria, quando esta converge, junto com as sensagoes
(aisthéseis), sobre os mesmos objetos — escrevem na alma discursos, sendo por isso a
alma comparada a um livro. Nesse passo, estabelece-se uma imagem bastante complexa
de um demiurgo interno & alma, identificando-o a um pintor (zogrdphos), associado a
um escrevente (grammatistés). A partir destas indagagdes, serdo consideradas as impli-
cagoes filosoficas decorrentes dessa imagem-sintese criada pelo fildsofo.

PALAVRAS-CHAVE - Filebo, pathémata, o demiurgo na alma, zogrdphos, grammatistés.

ABSTRACT - The present article intends to interpret the excerpt 38c-39c of Plato’s
Philebus, which thematizes the construction of discourses (l6goi) and opinions (ddxai)
imprinted on the soul, being true or false. Socrates, in 39a, states that the dispositions
of the soul (pathémata) - presented as products resulting from the exercise of memory,
when it converges along with the aisthéseis (sensations) on the same objects — write
discourses in the soul, therefore being, the soul compared to a book. In this sense, a very
complex image of a demiurge internal to the soul is created, identified to a painter (zo-
grdphos), and at the same time associated to a scribe (grammatistés) as well. Departing
from these questions, we will attempt to answer the philosophical implications of Plato’s
image-synthesis.

KEYWORDS - Philebus, pathémata, the demiourgos in his soul, zogrdphos, grammatistés.

INTRODUGAO

O excerto 38b-39c do Filebo refere-se ao primeiro processo de formagio
das opinides e discursos na alma, por meio de imagens, como forma de conhe-
cimento, sejam eles verdadeiros, ou, devido a ignoréncia, falsos. Tal processo se
circunscreve no ambito da eikasia (processo de conhecimento por meio de ima-
gens) e, portanto, o seu grau de clareza deve corresponder igualmente ao grau
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de verdade do objeto (Rep. 511e), sintetizado em imagens; sendo assim, Sdcrates
precisa demonstrar qual a natureza dessa operagdo da alma, para bem situd-la
em termos de reconhecimento tanto do falso quanto do verdadeiro.

A argumentagdo se insere no contexto literdrio imediato da tentativa de
Socrates de fazer ver ao seu interlocutor, Protarco, que existem prazeres falsos.
Protarco se opusera veementemente a essa afirmacdo, mas afinal, como o pro-
prio Socrates afirma, “ninguém parece sentir prazer, sem de modo algum ter
prazer, nem parece sentir dor, sem ter dor” (Filebo 36e). O fildsofo propde, entio,
uma analogia entre opinides e prazeres falsos para contrapor-se ao argumento
de seu interlocutor. O objetivo da discussdo sera mostrar a diferenca entre a
natureza do prazer associado a correta opinido e ao conhecimento, e a natureza
do prazer associado a mentira e & ignorancia; desse modo, Sécrates convida o
interlocutor a contemplar “o espetdculo™ dessas distingdes.

A dificuldade interpretativa desse passo reside justamente no complexo
jogo de imagens ali estabelecido, ou seja, uma espécie de metalinguagem do
conhecer por meio de imagens, ja que Sdcrates propde uma analogia entre as ati-
vidades associadas as artes representativas classicas (a demiurgia, a pintura e a
grafia) e a especializagdo das fungdes da alma. Inicialmente, ele compara a alma
aum livro, como um suporte da escrita, e, logo em seguida, como um suporte da
pintura, onde serdo desenhadas e escritas as imagens referentes aos objetos do
conhecimento®. Pouco a pouco, nessa realidade intra-animica, vao surgindo as
‘personagens’ um pintor (zogrdphos), associado a um escrevente (grammatistés);
e o resultado dessa demiurgia é apreciado por um espectador — a propria alma,
no movimento de re-flexo. Tem-se assim todo um processo apresentado como
um ‘drama’ (a¢do) da alma e na alma.

Essa representacdo multifuncional da alma, por meio de imagens cotidia-
nas, requer um exercicio de reflexdo do intérprete, ao associar esse movimento
da alma as artes miméticas.

Por si s6, essa construgdo de imagens, situada no ambito das artes mimé-
ticas, ja seria problemdtica, se considerarmos toda a critica que Platdo faz na
Repiiblica (principalmente no livro X, 596e, 597a-e), no Sofista (234b-e) e em
outros didlogos, as praticas miméticas, sobretudo as praticas poéticas em geral,

! Nesse momento, Socrates usa a expressdo epi theoria, associada a forma verbal élthomen;
trata-se de uma construgao da lingua cujo sentido estd associado ao teatro; literalmente, ela
significa “vir para assistir a um espetaculo ou a uma festa”. Platdo busca assim acentuar o carater
performatico do dialogo, que pde em cena ndo tanto personagens, mas, propriamente, os [4goi.

% Nesse excerto, ndo fica clara a relagdo entre as palavras grafadas e as imagens; no entanto,
sabe-se que era usual, no periodo classico, aparecerem nos vasos inscrigoes associadas as ima-
gens, com o intuito de identificd-las. Filebo 39b: “Um pintor que, depois do escrevente, pinta
na alma as imagens do que dizemos” ({wypd@ov, G HETA TOV YPAUUATIOTIV TOV Aeyouévwy
elkovoag €v Tf) Yuxij TovTwy ypdeet — tradugdo da autora).
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compreendidas como artes ilusionistas. Como exemplo, pode-se citar a critica

apresentada em Repiiblica 603b: &E\eyov 8Tt 1 ypagukr) kal OAwC 1) HunTIK
noppw pév tig dAnbeiag 6v 10 avTiig épyov dmepydletal (“eu dizia que a pintura
e, em geral, a arte mimética, executa o préprio labor longe da verdade”, tradugéo
e sublinhado da autora).

Entretanto, apenas uma cita¢do ndo seria suficiente para tirarmos conclu-
sOes precisas sobre a posi¢do de Platdo especificamente em relagdo a pintura,
como fica claro ao se considerar este outro excerto (Republica 472 d-e)*:

Isso, certamente, — confirmou ele — dizes de modo verdadeiro.

Julgas, entdo, ser inferior a um bom pintor que tendo esbogado um modelo
de como, por exemplo, seria o mais belo homem, e também, depois de ter
transmitido em sua pintura, de modo suficiente, todas as caracteristicas
desse homem, ndo tivesse de demonstrar como ¢ possivel também existir tal
homem?*

Por Zeus, eu ndo! - disse ele.

E entdo? Nos também, como afirmamos, ndo estamos a construir um modelo
de uma boa cidade pelo discurso?

- Sem duvida.

Nesse excerto, a comparagdo do oficio do legislador com o oficio do pintor
se faz de modo positivo, ja que Sdcrates propoe uma analogia entre a constru-
¢do da cidade justa, pelo discurso e no discurso, e o oficio do bom pintor, que,
ao retratar na pintura, de modo suficientemente adequado, o modelo do que
seja 0 mais belo homem, cria um paradigma, sem, contudo, ter de demonstrar a
sua existéncia. Essa analogia pode ter varias implicagdes para a compreensio da
proposta platonica de um modelo de cidade construido pela linguagem, anélogo
a uma boa pintura, e deve ser explorada em sua complexidade, embora fuja ao
escopo desse artigo. Seria também o caso de estender a analogia entre ‘o homem

> Tobto pév, E¢n, dAnbeg Aéyelq.
ofet &v odv fTToVv Tt dyaBov {wypdgov elvat 8g &v ypdyag mapddetypa oiov &v gin 6
kdAoTog &vBpwog kai mavTa €ig TO ypappa ikavdg drododg un €xn dmodeifat wg
Kai Suvatov yevéoBat tolodtov dvdpa;
pd Ai’ ook Eywy’, E@n).
Ti 00V; 00 Kai LS, papéy, mapadetypa ¢molodpey [472¢] Aoyw dyabiig moAewg;
TAVL Ye.

* Adam restaura a forma do pronome relativo oion, para o nominativo, ofos, como aparece
nas edigdes antes de Bekker, justificando que esse tipo de corrupgao seria facil de acontecer e
que a forma de nominativo seria a mais correta gramaticalmente por concordar com o sujeito.
A autora do presente artigo discorda dessa corregdo, porque a forma no acusativo tem valor
evidente de advérbio relativo interrogativo (“como, de que maneira”) e constitui uma correlagio
com o pronome toioiiton, também no acusativo, constru¢ao tipica em interrogag¢do direta.
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mais belo’ do pintor e o homem perfeitamente justo que Socrates esta, igual-
mente, tentando retratar.

Ao se considerar outros passos em que surgem a figura do pintor e a arte da
pintura, o que se constata é que o pintor se apresenta como um simbolo recorrente
para o criador ou demiurgo divino e também para o legislador’. Por isso, pode-se
concordar com Keuls® que o tema da pintura nunca é um tépico de discussdo
nos didlogos, como acontece com a poesia; no entanto, a metafora da pintura é
recorrente na obra de Platdo, quando se faz referéncia ao mundo fenomenoldgico.

Para se chegar a um juizo mais acertado sobre o valor das artes miméti-
cas em Platdo, ha de se considerar o campo semantico das palavras cognatas
de mimos (de onde deriva mimesis) em seus usos e significados anteriores. No
contexto anterior ao fildsofo, mimesis nao significava “copiar uma aparéncia de
forma tdo proxima quanto o meio possibilita”, ou ainda, a “reprodu¢ao ou repre-
sentagdo fotografica” de algum objeto. O exame do vocabulario nos contextos
em questdo sugere que Platdo foi o responsavel pela criagdo e sobreposi¢do des-
ses novos sentidos.

Keuls” - ao citar o estudo de Koller® - afirma que o sentido original de
mimesis “comunica uma nog¢do dramatica, ao invés de estatica” (9), e consistiria
em uma performatizagdo de uma agio através de meios dindmicos (movimento,
gestos, cangdes ou palavras cantadas) — o que abarca todo o sentido da mousiké
grega —, enquanto seu objetivo inicial seria a identificagdo do ator com um per-
sonagem, caracterizado no teatro pelas mascaras. Logo, Platdo alarga o sentido
tradicional da mimesis como ‘drama’ para ‘reprodugdo’ e, com sentido negativo,
para ‘imitacio’.

Também Vernant (1975: 121-122), num texto fundamental, “Nascita di
immagini”, corrobora essa andlise de Keuls, ao escrever sobre os sentidos tradi-
cionais do campo semantico das artes miméticas:

No v século, de fato, mimos (como ator e como género) e mimeisthai acentuam
ndo tanto a rela¢do entre o imitador e aquilo que ele imita, quanto a relagao
entre o imitador e o espectador que o observa. Mimetizar, simular, ndo é
ainda produzir uma obra que seja a copia conforme um modelo, mas exibir
um modo de ser que substitua outro, mostrando-se como isso ou aquilo, e
assumindo os seus modos proprios.

5 Fedro 110b, Crdtilo 432b-c. Em Repuiblica 501c, Sécrates chama o legislador de “pintor de
constitui¢des” (politeidn zogrdphos).

¢ Keuls 1978: 118.

7 Keuls 1978: 1, 9-10 nos informa, na introdugéo de seu livro, que baseou o seu estudo sobre
arelagdo de Platdo com a pintura, concentrando-se especificamente no uso do vocabulo mimesis
e seus cognatos nos didlogos e antes deles, evitando assim comentdrios de autores subsequentes,
inclusive Aristoteles.

8 Koller 1954.
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Serd, efetivamente, Platdo quem dard um passo além dessa concepgio tra-
dicional®, estendendo o sentido de mimeisthai a uma caracteristica comum de
toda atividade figurativa ou representativa (Republica 599d 3-5). Quando usado
no sentido de “copiar”, esse verbo em Platdo tem geralmente um sentido pejora-
tivo, refere-se a uma cépia de qualidade inferior em relagdo ao modelo, de onde
advém o conceito de mimema, como uma versdo inferior ao original, por ndo
alcancar a identidade virtual pretendida’®.

Assim sendo, Platdo, ao considerar os elementos implicados no ato de
mimeisthai - o modelo, o imitador (mimetés) e o espectador - teria dado maior
énfase, de modo geral, a relacdo entre o modelo e o imitador (o demiurgo, o
legislador, o pintor, e, de modo critico, o sofista). Contudo, no excerto em ques-
tdo, a argumentagdo se desenvolve de modo a colocar a énfase de todo o pro-
cesso mimético intra-animico ndo no modelo, mas no imitador e no espectador,
ou seja, na propria alma. Essa imagem da alma mimética serve de base para a
pressuposi¢do de que a qualidade da alma determina a qualidade da imagem
impressa. Embora isso néo seja dito explicitamente, tal compreensdo encontrard
eco na filosofia platonica.

Ademais, ndo se pode deixar de notar o relevo especifico dado a mimesis da
alma como um processo de conhecimento natural e primeiro no homem, com
evidentes ressondncias na Poética de Aristoteles'.

Buscando esclarecer o excerto do Filebo, devem ser consideradas as seguin-
tes questdes: (1) como o tema da formacio das opinides se insere no escopo do
dialogo; (2) qual a relagdo entre a impressdo-afec¢do de imagens na alma (eika-
sia) e o processo de formagdo das opinides; (3) e 0 que isso acrescenta a teoria
geral do conhecimento.

° Cf. Xenofonte, Memordveis 3. 10. 1-8, que teria sido o primeiro a associar o campo
semantico da pintura, a eikasia: “entao, depois de ter me dirigindo ao pintor, ao conversar com
ele, perguntei:: Parrasio, sera que a pintura ndo é a construgdo por imagem das coisas vistas?”;
sublinhado e tradugéo da autora (eioceAOwv pév yap mote npog Happdotov tov {wypagov kai
Stakeyopevog adTd, dpa, £pn, @ [lappaote, ypagikn £0TLy eikacia TOV OpwUEVWY;).

10 Keuls 1978: 13. O mimema s6 pode ser considerado uma copia de qualidade inferior, se
esta implicita essa relagdo de identidade, de reconhecimento entre o objeto e a sua reproducao.

1 1448Db: “As causas da criagio poética parecem ser duas, e ambas sdo naturais; pois, o imitar
¢ congénito nos homens desde criangas, e, por meio disso, eles diferem dos outros animais,
porque sdo mais miméticos e aprendem as primeiras ligdes por meio da mimesis; além de
terem prazer em todas as coisas que representam’; traduc¢do da autora (¢oikaot 8¢ yevvijoat pgv
6Awg TV momTikiv aitiat [5] §Vo TIvEg kai adTat guotkai. TO Te yap pipeiobat cOHPLTOV TOIG
avBpamolg ¢k maidwv €0t kai ToOTE Stagépovat TOV AWV {dwv 8Tt HUNTIKOTATOV £0TL Kai
TAG HaBnoelg Toteitat Sidt (UHNOEWS TAG TPWTAG, Kl TO XAPELY TOIG HIUAHAOL TTAVTAG).
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CONTEXTO ANTERIOR

No inicio do Filebo, Sécrates expoe o argumento principal da discussao,
desenvolvida em um momento anterior, segundo o qual a reta opinido (déxa
orthé) é congénere do pensar (to phronein), do compreender (to noein) e do recor-
dar (to memnésthai), todos elementos constituintes de uma vida de reflexdo, ou
seja, o ideal de vida feliz para o filésofo, na busca do caminho excelente do bem.
Fica estabelecido, portanto, desde o inicio, que o opinar corretamente esta entre
aquelas praticas consideradas superlativamente mais uteis e vantajosas do que o
prazer; mas em que medida essa importancia pode ser demonstrada e como tal
modo de conhecimento se define, distinguindo-se das outras atividades reflexi-
vas da alma?

A resposta ndo nos é dada diretamente, nem de modo inequivoco; no
entanto, em Filebo 21d, ao questionar Protarco se a vida repleta de todos os pra-
zeres é superior a vida de reflexdo e, portanto, independente desta, Socrates volta
a falar da opinido reta ou verdadeira:

E, ainda, desprovido de opinido verdadeira, ao sentir prazer, ndo poderas
opinar que estas tendo prazer; e nem, sem dispor de um calculo, serd possi-
vel calcular como teras prazer dai em diante; e, assim, ndo viveras a vida de
um homem, mas de algum molusco ou qualquer dessas criaturas marinhas
com corpos de ostras inanimadas. E assim mesmo, Protarco, ou diante desses
argumentos, temos de conceber ainda outros? (tradugdo da autora)

Nesse ponto, Protarco é forcado a admitir que um prazer verdadeiro s6
pode ser reconhecido a partir de uma opinido verdadeira. Sendo assim, o opi-
nar, em principio, significa formular um juizo de identidade entre duas coi-
sas — entre o objeto do prazer e a sensagdo de prazer em si - e pressupdoe um
reconhecimento dessa identidade por um célculo racional, baseado em um
conhecimento prévio do que seja um prazer verdadeiro. Para fundamentar tal
processo, Socrates precisa dar conta de explicar qual a génese e a natureza da
opinido verdadeira em contraposi¢do a opinido falsa, para definir quais sdo os
prazeres verdadeiros.

A partir de 38b, Sdcrates comeca a desenvolver essa tematica, apresentando
primeiramente a questdo da relacdo entre prazeres e opinides, falsos ou verda-
deiros, diante da obstinacido de Protarco em afirmar que nio existem prazeres
falsos, uma vez que eles se dao efetivamente, ou seja, do ponto de vista sensivel,
a sensagao de prazer é sempre prazerosa e a sensacdo de dor é sempre dolorosa.
Para Protarco, o julgamento sobre o prazer ndo esta relacionado com o prazer
em si mesmo, mas SOcrates insiste em uma relacdo estreita entre o discerni-
mento do prazer e o seu contetido, e questiona:
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Sécrates — Sera que ndo existe, companheiro, diferenga alguma, para nos, entre
o prazer associado a correta opiniao e ao conhecimento e o prazer associado a
falsa opinido e a ignorancia, como acontece, muitas vezes, em cada um de nés?
Protarco - Pelo menos, é natural que nio seja pequena a diferenca.

Sécrates — Entdo, vamos ao espetaculo da diferenca entre ambos.

Para estabelecer as bases dessas distingdes, primeiro Sdcrates precisa defi-
nir como se formam as opinides na alma, qual a natureza precisa desse processo,
e o faz propondo a seguinte questdo: “Sendo assim, toda vez, que uma opinido
nossa e também a tentativa de formar uma opinido definitiva surgem, nio ¢, a
partir da memoria e das sensagdes, que elas surgem?” (Filebo 38b - tradu¢io da
autora)

Consideremos atentamente o que diz o excerto. Dois pontos relevantes
podem ser destacados para a reflexdo: primeiro, por que Sdcrates distingue a
opinido da tentativa de formar uma opinido definitiva (qual o sentido preciso
dessa expressdo, to diadoxdzein enkheirein?); e segundo, por que ele atribui a
origem da opinido a memdria e as sensagdes.

A expressao to diadoxdzein enkheirein é constituida de duas formas de infi-
nitivo presente, de verbos compostos respectivamente com as preposi¢des did e
en. O primeiro verbo (diadoxdzein) é usado apenas essa vez em toda a obra de
Platdo, o que realga o seu sentido etimolodgico. Nesse caso, a preposi¢ao did pode
conotar um “movimento em uma linha, de um ponto até o outro extremo” (LS]J:
388), ou seja, esse opinar expressa um movimento, uma busca para alcangar
um fim em si mesmo, um ponto de conclusdo. No segundo verbo, a preposi¢éo
en- conota um processo interno aplicado ao ato de ‘manipular’ (tendo em vista a
presenca do radical do substantivo kheir, mdo), possibilitando assim a tradugéo:
“tentar, fazer uma tentativa”?. Considerando-se o uso incomum desses verbos,
a expressdo toda se reveste de um sentido especial: um movimento interno da
alma para formar uma opinido, a partir daquilo que é aparente ou manipulavel;
portanto, a énfase recai sobre a génese e a interioridade desse processo. Note-se
que, na passagem em questao, a preocupac¢ao de Platdo ndo é definir o estatuto
da opinido como forma de conhecimento em uma hierarquia, como ele faz na
Repuiblica.

Quanto a atribui¢do da origem da opinido a memoria e as sensagdes, 0 uso
da combinacio das particulas coordenativas te kai pressupde uma estreita rela-
¢do entre a memdoria e as sensagdes, que pode ser interpretada como coalescén-
cia; enquanto a preposicio ek, na locu¢do, indica que essas duas instancias sdo
o ponto de partida e de origem para a formagdo da opinido. Em outras palavras,

12 H4 de se notar que, desde os textos dos filosofos pré-socraticos, o verbo mais usual empre-
gado com esse sentido seria epikheirein.
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formar uma opinido definitiva implica, além de um exercicio ou movimento
interno da alma em direcdo a algo que se mostra, também uma coalescéncia
entre memoria e sensagoes.

Bem, resta definir assim o que representa a memoria em Platio, o que, sem
duvida nenhuma, trata-se de uma tarefa nada facil. Circunscrita ao Filebo, a
memdria parece referir-se as recordagdes de registros de experiéncias passadas,
importantes para a identificagdo da imagem com o objeto correspondente; sem
esse tipo de memoria, nenhum reconhecimento seria possivel, caso nio tivesse
sido percebido no passado e relembrado.

No entanto, essa primeira tentativa de definigdo ainda estd longe de satis-
fazer todas as questdes em torno do tema da memoria. Ricoeur” faz algumas
consideragdes sobre as dificuldades com as quais se depara o estudioso do tema
e reafirma: “a auséncia (observada de passagem) de referéncia expressa a marca
distintiva da memoria, isto é, a anterioridade das ‘marcas’, dos semeia, que sig-
nificam as afec¢des do corpo e da alma as quais a lembranga estd ligada.” Logo, a
memoria talvez seja um registro, ou ainda um instrumento de reconhecimento,
instrumento da reminiscéncia mais do que qualquer outra coisa. Muitas vezes,
ela aparece associada a tempos verbais no passado, mas Platdo jamais afirmou,
como Aristoteles, que “a memoria é do passado™.

As afecgbes, por sua vez, referem-se aquelas sensagdes baseadas nos sen-
tidos fisicos, pertencentes a0 mundo do aparente. Para situa-las de modo mais
adequado no campo fenomenoldgico das aparéncias, pode-se recorrer ao inicio
de uma longa argumentagido de Socrates no Teeteto 152 b-c:

Socrates — Mas esse parecer (phainetai) ndo é o mesmo que sentir
(aisthdnesthai)?

Teeteto — Pois é.

Sécrates — Portanto, a aparéncia e também a sensag¢do sdo o mesmo (tatiton),
em relagdo ao calor e a todos os exemplos do mesmo tipo, pois se alguém sente
determinada coisa, tal é essa coisa para cada um.

Teeteto — Assim parece.

Sécrates — A sensagio, entdo, é sempre do que existe realmente e, por ser ela
um conhecimento, ndo pode ser falso®.

3 Ricoeur 2007: 31.

" Aristoteles, De memoria et reminiscentia 449 b15, apud Ricoeur 2007: 35.

5 A tradugdo desse excerto ndo ¢ inequivoca, se considerarmos as dificuldades sintaticas
do texto grego: aiobnoig dpa Tod 6vtog dei ¢oTiv kal Awevdic w¢ EmoThun odoa. Alguns
consideram que o adjetivo apseudés esta se referindo a sensa¢ao, mas como a forma estd no
nominativo neutro singular, penso que duas possibilidades seriam possiveis: (1) que se refira a
ontos (participio presente neutro), mas como esse estd no genitivo e o adjetivo no nominativo,
feriria a regra da concordéncia; ou (2) como predicativo da oragdo de participio que teria valor
explicativo-causal, por conta da particula hos - op¢do que fiz em minha tradugao. No primeiro
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Quando Socrates e Teeteto concordam que o verbo aisthdnesthai equi-
vale a phainetai, fica clara essa identificagdo das sensagcdes como uma espécie
de aparéncia que se mostra ao espectador. Complicado, nesse excerto, é enten-
der a defini¢ao dada em seguida por Socrates para aisthesis, pois, dependendo
da solucao dada a tradugéo, as implicagdes para a teoria do conhecimento em
Platdo serao paradoxais. No entendimento da autora deste artigo, Socrates esta
defendendo, de fato, que toda sensagao, se é sempre a partir de um ser, ou con-
quanto seja assim, ela é um tipo de conhecimento e, nesse sentido, ndo é enga-
nosa (apseudés), pelo fato de reiterar a ideia platonica de que todo vir a ser vem
a ser a partir de um ser.

Contudo, ¢ inegavel que, no vocabuldrio platonico, ficou estabelecido que
phantasia, como eikon, eidolon e phdantasma'®, possui estreita correlagdo, uma
vez que todos poderiam ser classificados como espécies da ordem do aparecer, e,
portanto, sujeitos ao erro e ao engano. Essas palavras também podem ser enten-
didas como mimémata, isto é, como produtos objetivos das artes imitativas, evi-
denciando assim a associagdo platdnica do vocabuldrio das artes miméticas com
as atividades imaginativas da alma, associagdo essa que enseja a possibilidade de
a alma falhar em seu julgamento, ao levar em consideragdo apenas as sensagoes.

Para ilustrar, entéo, essa possibilidade, Socrates propde um exemplo inspi-
rado numa cena do cotidiano: um homem, ao ver de longe outro homem debaixo
de uma arvore, comegca a se perguntar, em uma espécie de didlogo interno’, se
o que ele vé é um homem realmente; pois, devido a distincia, ele poderia se
enganar em relacdo as propor¢des, e pensar que é uma estatua, ali deixada por
pastores.

Com esse exemplo, chama-se a ateng¢do para o primeiro tipo de falsidade
da opinido, relativo a uma falha na identificacio pelas sensagdes, e que também
poderia perfeitamente ser uma falha em relagdo ao ‘registro’ na memdria, cujo
exemplo aparece no Teeteto (s posso reconhecer Socrates, porque sei como ele
é). Por conseguinte, a questdo poderia ser assim formulada: como posso identi-

caso a tradugdo poderia ser: “A sensagdo, entdo, é sempre do que existe realmente e nao pode ser
falso, por isso ela ¢ um conhecimento”.

' Em Sofista 264c-d: “como nem a imagem, nem o idolo, nem a aparigdo nada seriam intei-
ramente, pelo fato de, em tempo algum, e de nenhum modo, existir o falso”; tradugao da autora
(g ot eikwv obTe eidwhov obte QavTtaoy’ ein 1O mapdmav ovdev St T undauds pndémote
undapod yeddog eivat).

17 Essa imagem do pensamento como didlogo da alma consigo mesma ja aparece no Teeteto
189¢-190a, onde a opinido ¢é definida como um discurso dirigido, em siléncio, a si mesmo; e, no
Sofista 264a-b: “o pensamento se mostra como um didlogo da alma consigo mesma, enquanto a
opinido ¢ a a¢ao de levar ao término um pensamento e, o que dizemos com “ nos parece’, é uma
mistura de sensagio e opiniao”; tradugdo da autora (tobtwv §” €pavn Stdvota pgv avTig TPOG
gauThv Yoxfig Stahoyog, So&a 8¢ Siavoiag dmotelevtnoig, ‘paivetar 8¢ & Aéyopev ovupetig
aioBnoewg kai S6&ng).
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ficar qualquer coisa de tal forma e concluir “isso é aquilo”, se nunca a presenciei
anteriormente?

Mais adiante, em 42a, Socrates explicita essa conclusdo de modo inequi-
voco: “E entdo? No caso da visdo, ver de longe ou de perto o tamanho das coisas
esconde a verdade e nos leva a opinar falsamente (kai yevdf motel So&alewv).
E ndo ¢ isso mesmo que acontece nas dores e nos prazeres?” Sendo assim, evi-
dencia-se, em um primeiro momento, a possibilidade de erro em nossos julga-
mentos, por conta da natureza fenomenoldgica tanto das sensagdes quanto da
memoria.

Estabelecida essa possibilidade, Socrates, na sequéncia da argumentacao,
procurara detalhar o processo de formacao da opinido, trazendo novos elemen-
tos para a reflexdo, ao interpor a formagao da imagem como forma de conhe-
cimento' e, ao introduzir as figuras do demiurgo, do pintor e do escrevente na
alma.

Uma pequena digressao, em relagdo a importancia do opinar corretamente,
fora do contexto do Filebo, pode se mostrar bastante eficaz para justificar e se defi-
nir o estatuto desse opinar para a teoria do conhecimento. No Banquete, Platdo
estabelece uma posicio intermedidria entre deuses e homens (expressa no uso
da preposicao metaxy) — a posi¢do do daimon, a mesma de Eros, do filésofo e de
Socrates. Além disso, do ponto de vista epistemoldgico, ele estabelece esse estar-
-no-mundo do filésofo como algo entre a sabedoria e a ignoréancia, definido por
Diotima como o opinar corretamente (t0 ortha doxdzein). Consequentemente,
se poderia dizer, de forma provocadora, que opinar corretamente ndo tem uma
importancia secundaria na vida do filésofo, mas essencial, digamos assim, ao
menos como primeiro passo em dire¢do ao verdadeiro conhecimento®.

Opinar, pela intermediagdo das sensagdes e da memoria, parece ser um pro-
cesso natural em todos os homens; no entanto, opinar corretamente é atribuicao
do filésofo, pois parece que nem a ciéncia, nem a opinido correta, pertencem aos
homens por natureza, como foi proposto por Socrates em Ménon 98 c.

Levando-se em consideragdo a ‘sabedoria’ de Diotima, pode-se concluir
que, assim como a déxa, a imagem parece ter um estatuto intermedidrio, pos-
suindo néo apenas uma referéncia explicita ao ser do aparecer — o objeto ou rea-
lidade a qual ela remete — mas também estendendo essa relagdo ao nao-ser como
“condi¢do de uma natural confusido entre a aparéncia e a realidade”. Dessa
maneira, se funda ontologicamente a possibilidade do erro, e a questao proposta
por Vernant (1975: 148) se reveste de particular importancia: ndo seria o caso de
« estabelecer o que ¢ a imagem, ndo no seu aparecer, mas na sua esséncia, o ser

'8 Na Carta Sétima 342a-b, as imagens sdo consideradas a terceira forma de conhecer, e as
opinides verdadeiras, como fazendo parte do proprio conhecimento.

9 Cf. Ménon 98b-c.

20 Vernant 1975: 148.
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da semelhanca?”; pois se, em Platdo, todo vir a ser, vem a ser a partir de algum
ser, ndo existe imagem sem uma realidade objetiva, nem imitagao sem modelo.

AS IMAGENS DO LIVRO, DO ESCRIBA E DO PINTOR, COMO DEMIURGO
DA ALMA

Retomando a metéfora acima mencionada, ao afirmar que a nossa alma se
assemelha a um livro, Sécrates remete o ouvinte a descri¢do que ja aparecera
no Teeteto, a saber, da alma como um livro cujos tipos sdo impressos na cera.
A qualidade da cera (mole, rigida ou seca) vai determinar a profundidade e a
permanéncia da escrita — os seus rastros. Entretanto, no Filebo, de modo diverso
do Teeteto, a énfase recai sobre outro aspecto: a nossa alma como uma possibili-
dade de escrituras, um livro ainda por ser escrito (subentendendo-se aqui talvez
a ideia da alma como uma espécie de tdbula rasa), sejam essas escrituras feitas
pela physis ou por um némos imposto pela cidade. No entanto, Socrates acres-
centa duas questdes: quem ou o qué escreve na alma? E qual é o contetido dessa
escritura? Atentemos para o que ele diz em Filebo 39a:

A memoria, depois de ter concorrido com as sensagdes para o0 mesmo ponto,
e também aquelas disposi¢cdes da alma (resultantes) acerca dessas coisas, me
parecem, por assim dizer, escrever em nossas almas discursos; e quando essas
disposi¢des escrevem coisas verdadeiras, surgem em nds a opinido verdadeira
e os discursos verdadeiros, e entdo se forma em nds uma opiniao verdadeira,
da qual também decorrem discursos verdadeiros; porém quando esse escriba
escreve errado em nds, o resultado é o contrario das coisas verdadeiras.

A palavra traduzida por ‘disposi¢des da alma’ — pathémata®* - etimologi-
camente derivada de pdthos (“paixdo, emo¢do”, mas que alguns preferem tradu-
zir por “afec¢do”), acrescida do sufixo -mat-, indicando produto ou resultado,
expressa, nesse contexto, o resultado da concordéancia entre memoria e sensagéo
(referindo-se aqui a um movimento coeso); nesse caso, no individuo, a memoria
e a sensagdo concordam em identificar o mesmo objeto de determinada forma,
e, nesse caso, tais disposigdes ou experiéncias imprimiriam discursos na alma,
sejam eles verdadeiros ou falsos.

No exemplo mencionado por Sdcrates, ficou evidente que, devido a propria
natureza das sensa¢des e da memoria, uma das duas pode falhar no processo de
identificagdo do objeto. Tendo em vista a possibilidade do erro, Ricoeur escla-
rece que, entre o eikon e a impressio, se estabelecera o que ele denomina de

2t Alguns intérpretes preferem traduzir pathémata por “reflexdes”, palavra que enfatiza nio
tanto a nog¢ao de produto, mas a de agio.
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“dialética de acomodacdo, de harmonizagao, de ajustamento, que pode ser bem
sucedida ou fracassar” (Ricoeur, 2007:32).

Socrates, com essa problematica da impressdo, define um primeiro tipo de
falsidade, decorrente da falta de ajuste. Tal possibilidade de erro fara necessa-
rias certas injungdes pedagogicas, na formagao dos typoi, ensejando ainda um
desdobramento ontologico no que diz respeito a natureza da alma. Esse meca-
nismo natural de registro, apresentado como um registro escrito por “certo
grammateds”, no interior da alma, possibilita assim a construc¢ao de um ndémos
(“norma”) interno falso, dependendo da qualidade da escrita.

Em seguida, Socrates propde outra analogia, ao afirmar que “nesse
momento, existe outro (héteros) artifice (demiourgds) em nossas almas”, iden-
tificando esse artifice com um pintor (zographos), “que, depois de um escriba,
pinta na alma as imagens do que foi dito”. Ora, Platdo ja havia delineado em seus
dialogos certa oposi¢do (ainda que ndo absoluta) entre a atividade demitrgica
e a atividade mimética, mas, nessa passagem, ele as reaproxima e as funde em
uma personagem atuante em nossa alma, assinalando que o filésofo compreen-
dia a pintura como um tipo de demiurgia. Quando usa o adjetivo héteros, Platdo
busca evidenciar a singularidade dessa atividade demiurgica, viabilizando assim
uma leitura positiva.

No sentido mais pejorativo, o zographos ¢ um mimetés, um imitador de ter-
ceira categoria. Em Repiiblica 596e, Socrates associa o pintor a um artifice que
cria imagens com um espelho: “Alcancaste, de modo belo, o ponto necessario
para a argumentagao, disse eu. Com efeito, entre esses artificies (tT®@v ToloVTWY
Onuovpy@v), eu acho que esta o pintor. Nao é assim?”

Quando Platio cria uma imagem assim paradoxal, talvez esteja querendo
dizer que a alma tanto tem a capacidade de conhecer o ser real através das ima-
gens que ela mesma cria, como pode estar totalmente distanciada da ousia das
coisas, porque ela tem a capacidade de agir como um mimetés. Desse modo,
Platao estabelece, com essa identifica¢do, a possibilidade ontologica do estabele-
cimento do erro, tanto de opinides, quanto de discursos falsos.

E o mestre da Academia vai ainda mais além, ao dizer que “(...) a partir de
uma visdo ou de qualquer outra afecgdo, alguém, impregnado das coisas opina-
das e ditas, vé, de algum modo, em si mesmo, as imagens do que ele opinou e
disse.” Se a alma é capaz de fazer esse movimento de re-flexdo, isso implica na
possibilidade de ela construir um juizo critico sobre essas imagens, assim como
um espectador de qualquer objeto de arte pode fazé-lo. E se assim for, pode-se
perguntar qual é a capacidade critica da alma para fazer um julgamento acer-
tado sobre as imagens nela impressas por um mecanismo préprio da physis?

Sécrates ndo responde essa questdo; no entanto, ndo deixa de fazer uma
pergunta conclusiva (assinalada pela particula oukotin), sugerindo a expectativa
de uma concordéncia da parte do interlocutor: “Sendo assim, ndo serdo (oukoiin)
verdadeiras as imagens das opinides e dos discursos verdadeiros, enquanto serao
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falsas as imagens das opinides e dos discursos falsos?” (Filebo 39¢c). Tal parece
ser a conclusio decorrente do fato de possuirmos, dentro de nossa alma, uma
tensdo entre um pintor que, de modo semelhante a um demiurgo, constréi um
modelo, e um pintor que pode ser apenas um mimetés.

CONCLUSOES

As figuras do demiurgo, do zographos, do grammatistés, atribuem clara-
mente uma importéncia consideravel a alma como a receptora, a produtora, a
imitadora e, ainda por cima, a espectadora — associada, portanto, a processos
vinculados & arte mimética no primeiro processo de apreensdo das realidades
e do conhecimento. Por meio desse discurso interno, a alma forma as primei-
ras opinides e os discursos. A mimesis praticada pela alma apresenta-se, de um
modo geral, como o processo primordial de aprendizagem, segundo a natureza
(kata physin); mas, caso a escrita ou a impressdo na alma nao seja verdadeira,
a alma cria uma segunda inscri¢do falsa que se afigurard um némos (norma
escrita) particular.

Em toda a obra de Platéo, apenas no Filebo a alma se caracteriza por desem-
penhar essas funcdes, e a transferéncia de campos semanticos das praticas artis-
ticas miméticas e criativas para a drea do conhecimento evidencia a propria
capacidade do homem de poder caminhar entre o falso e o verdadeiro, entre o
Ser € 0 Nao ser.

Finalmente, a autora deste artigo chama a aten¢ao do leitor para outra ques-
tdo, suscitada por Filebo 39, onde ocorre uma aparente interrup¢do na argumen-
tagdo, ao fazer Sdcrates referéncia a questao principal do Eutifron: o homem
piedoso ¢ piedoso porque é amado pelos deuses ou é amado pelos deuses porque
é piedoso? “o homem impio é impio porque é odiado pelos deuses ou é odiado
pelos deuses porque é impio”? Levando-se em conta a argumentagdo aqui apre-
sentada, essa questdo ndo deixa de estar relacionada com o problema da escrita
e daimagem das realidades na alma. E Socrates torna a questdo da impressao na
alma ainda mais complexa, ao afirmar que:

Ora, a partir disso, podemos afirmar que, para os homens bons, em sua maio-
ria, o que esta escrito (ta gegrammeéna) foi oferecido como verdadeiro, por eles
serem amados pelos deuses, e que, com os homens maus, se dd, em sua maio-
ria, o contrdrio. Ou nido podemos afirmar isso? 22

22 Filebo 40b: Tovtwv odv mOTEPA PDUEV TOIG [EV AyaBolg WG TO TOAD T yeypappéva
napatifecBat aAnOR S To Beopiheig eivar, Toig 8¢ KakoiG WG ad TO TOAD TovvaVTIOV, §j Ui
POUEV;
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O que esse excerto nos acrescenta como questdo faz pensar que a quali-
dade dessa escrita da alma dependeria da relagdo do homem com a divindade;
isso determinaria as qualidades éticas do homem; consequentemente, quando
se retoma a questdo formulada no Eutifron, restabelece-se a aporia. Nesse caso,
existiriam almas que, devido a sua prépria natureza, concedida pelos deuses,
receberiam um registro, verdadeiro ou falso? E seria possivel relacionar essa
afirmagdo com o mito dos metais, exposto no final do livro II da Republica,
metais esses que, misturados as almas, determinam as suas qualidades? Pois
bem, nenhum desses temas foi desenvolvido de modo conclusivo no Filebo, mas
eles ndo deixam de se fazer sentir, de um modo ou de outro, na argumentagédo
relativa a verdade ou a falsidade das opinides e dos prazeres, suscitando a possi-
bilidade de futuras investigagdes.

Em suma, pode-se dizer que as imagens e as palavras, inseridas na com-
plexa relacdo mimética com as almas, estdo presentes na mente de quem procura
conhecer e, somente por meio delas, mesmo se imperfeitas, se consegue chegar
ao conhecimento nesse ‘palco’ animico, onde um objeto ou um dado objetivo
externo é posto em cena, para ser burilado pelo ‘artista’. As impressdes ai mar-
cadas, se erradas, criam um registro, uma espécie de némos interno, que deter-
minara um ethos; dai a preocupac¢io de Platdo com as coisas que se apresentam
aos sentidos dos jovens, uma vez que, potencialmente, elas podem ter um efeito
nocivo na sua formagao, ao criar essa espécie de segunda natureza.
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REsuMO - Este trabalho sustenta que a Repiiblica de Platdo ndo apresenta uma teoria
do direito natural, mas antes uma defesa do comunitarismo. Ele introduz as diretrizes
gerais da teoria moderna do direito natural, opondo-as as explica¢des teleoldgicas anti-
gas. Em sua segdo central, ele se dedica as trés passagens consideradas como argumentos
em defesa do direito natural: o desafio de Glaucon, a fundagdo da cidade e a fungdo
normativa do bem. As analises atestam que esses argumentos néo correspondem ao pa-
drao basico do direito natural moderno, e que, ao invés, eles se encaixam muito melhor
no que hoje é chamado de abordagem comunitarista. Em sua tltima parte, o trabalho
mostra como alguns problemas atribuidos as teorias comunitaristas também podem ser
imputados a Repuiblica.

PALAVRAS-CHAVE - Platdo, Repiiblica, direito natural, comunitarismo.

ABSTRACT - This paper claims that Plato’s Republic does not present a theory of natural
right, but rather a defense of communitarianism. It introduces the general outlines of
the modern natural right theory, opposing them to the ancient teleological explanations.
In its central section, it addresses the three passages considered to be arguments in de-
fense of natural right: Glaucon’s challenge; the foundation of the city and the normative
function of the good. The analyzes attest that these arguments do not correspond to
the basic pattern of modern natural right, and that they instead fit much better to what
is called today a communitarian approach. In its last part, the paper shows how some
problems ascribed to communitarian theories can also be assigned to the Republic.

KEYwoORDS - Plato, Republic, natural right, communitarianism.

Minha contribui¢do ao tema deste volume, a relacdo entre ndmos e physis, é
intencionalmente anacroénica. Ele se insere em uma pesquisa que procura situar
a proposta politica expressa na Repuiblica de Platdo segundo as categorias con-
temporéaneas da filosofia politica e da teoria da justia. A literatura recente que
buscou essa abordagem diverge imensamente sobre o modelo politico proposto
por Platao, de modo que ele emerge como o icone dos mais variados “ismos”, do
totalitarismo' ao liberalismo?, do historicismo® ao utopismo*. Nosso tema me

! Cf. por exemplo Popper 1962: 138sqq., Bambrough 1962: 17sqq.
% Cf. por exemplo Griswold 1995, Monoson 2000: 125sqq.
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sugeriu tratar de um grupo dessas interpretacdes, mais especificamente o que
aproxima o projeto politico da Repiiblica do que ficou conhecido como a tese do
direito natural®. No que se segue eu comego por apresentar uma concepgao geral
da teoria moderna sobre o direito natural, sobretudo a partir de Locke, enume-
rando as componentes relevantes dessa tese. A seguir, eu tentarei mostrar como
muitos dos componentes dessa teoria ndo encontram correspondente no texto
da Repiiblica. Argumentarei que, ao invés disso, 0 que vemos é uma posi¢éo bas-
tante sui generis que se aproxima do que se entende hoje, também de em linhas
gerais, como comunitarismo. Defenderei, por fim, que alguns dos problemas
dessas teses comunitaristas também sdo pertinentes a Repuiblica.

Ja advirto contra a expectativa de conclusdes positivas ou seguras. O ana-
cronismo que fundamenta a metodologia dessa investigagdo circunscreve seus
resultados a contrastes que sdo muito mais informativos pela diferenga que esta-
belecem entre os comparanda, no caso o modelo antigo e o moderno, do que
pela formulagdo de um modelo coerente. Nao obstante, é de se reconhecer que
essa diferenca seja um contributo importante para se evitar algumas conclusoes
precipitadas presentes na referida literatura recente®.

1. A TESE DO DIREITO NATURAL

Em um classico sobre a relacao entre nomos e physis, Heinimann (1965:
170-180) argumenta que ela surge primeiramente no tratado hipocratico Sobre
dguas, ares e lugares, com proposito explicativo para a diversidade fisica entre
seres humanos que habitam regides diversas. Nao hd ali uma oposi¢do entre
os dois termos, mas uma cooperagao: os corpos humanos se alteram em fun-
¢do do meio ambiente natural e em fun¢ao dos habitos que desenvolvem para
viver nesse ambiente natural’. Quando, no entanto, falamos hoje da oposi¢cao
entre lei e natureza em termos da filosofia politica e da teoria da justica, esta-
mos falando de multiculturalismo e apontando para a distin¢do cultural entre
grupos de seres humanos que ainda assim sdo todos eles individuos de uma
mesma espécie natural (cf. o debate em Guttman 1994). O interesse por essa
diversidade cultural aparece primeiramente em Herédoto, pai da etnografia®,
mas transformou-se em um principio explicativo propriamente teérico sobre a
politica com a tradigéo sofistica, tal como expressa, por exemplo, por Antifonte’.

3 Cf. por exemplo Havelock 1957: 94sqq., Popper 1962: 18sqq.

* Cf. por exemplo Ferrari 2013, Morisson 2007.

> Cf. por exemplo Strauss 1950: 144sqq., Neschke-Hentschke 1995: 79 sqq.

¢ Sobre a distancia e a diferenga platdnicas como ferramenta metodolégica, cf. Vegetti 2010:
266ss.

7 Cf. Hipdcrates, Sobre dguas, ares e lugares, 14-23.

8 Cf. por exemplo Herddoto, Histdria, 2. 36, 2. 38, 3. 8, 4. 168,7. 16, 7. 69.

° Cf. Oxyrhynchus Papyri XI n. 1364 in Bastianini & Decleva-Caizzi 1989: 176sqq.
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E ali que comegamos a ver mais claramente a tese de que o némos é convencio-
nal, os homens o escolhem. Essa tese foi muitissimo frutifera na tradicdo da
teoria politica em duas perspectivas opostas, a saber, dada a diversidade da lei e
de praticas de justi¢a nos grupos humanos, filésofos passaram a divergir sobre
se hd ou ndo um padrado que torne todas elas comensuraveis (cf. Chang 1997).
O primeiro caso, em que se defende que ha uma justi¢a que é valida a todo ser
humano, independentemente de sua cultura e simplesmente pelo fato de ele ser
um ser humano, ficou conhecido como direito natural. O segundo caso rejeita
duas pretensdes importantes do primeiro: (i) uma pretensdo epistémica: a de que
se pode de fato conhecer o que seja o universalmente justo ou bom, e portanto os
objetores ao direito natural desenvolvem uma perspectiva cética ou relativista;
(ii) uma pretensdo normativa: a de que, uma vez que se conhega esse critério,
ele deve ser reconhecido como regra de avaliagdo das leis diversas. Nesse caso a
rejeicdo da origem a teses pds-estruturalistas ou comunitaristas.

Antes de passar a Republica, eu gostaria apenas de apontar como o libe-
ralismo se funda em uma certa compreensio da tese do direito natural, sobre-
tudo a partir de Locke. De modo muito sucinto podemos descrever que o direito
natural dos seres humanos é, para Locke, o direito a liberdade, a propriedade
e a felicidade (cf. Locke, Second Treatise 2. 4 sqq.); e que as leis sdo mais ou
menos justas a medida que sdo ou ndo capazes de realizar esse direito (ibid.,
9.131). A liberdade (e eu aqui a tomo como metonimia para os trés direitos) é
0 que caracteriza os individuos humanos por sua natureza, ou seja, nds somos
principio de nossa propria agdo, somos agentes morais e responsaveis por nossas
escolhas (ibid., 2. 5). Quanto a isso somos todos iguais. As leis devem refletir
essa igualdade formal. Dai surge outra figura importante: as leis ndo sdo apenas
convencionais, elas sdo consensuais, um contrato feito entre iguais com vistas a
agir de modo livre (ibid, 7. 96). Temos o contratualismo. E esse cendrio parece
bastar a Locke para produzir a felicidade: sua ideia é de que cada um dos indi-
viduos toma parte na sociedade para beneficiar-se, e suas interagdes produzem
beneficio mutuo. Porque eu escolho viver em sociedade e interagir com outros
seres humanos, eu os respeito, e todos nos beneficiamos e prosperamos com essa
interagdo (ibid., 9.123).

Essa passagem pelo século XVII, muito breve e elementar, nos permite ver
um exemplo de como se poderia sustentar as duas controversas pretensdes do
direito natural. Do ponto de vista epistémico, estabelece-se a liberdade como
um principio, com o bénus de que ndo ha que se demonstra-la, mas com o 6nus
de que é um principio negativo, sem contetdo determinado. E assim que Locke
defende o individuo como inicialmente uma tabula rasa que precisa se inven-
tar como agente (cf. Locke, An essay concerning human understanding, 1. 2. 1
sqq.)- Do ponto de vista normativo temos um padréo claro para evitar leis que
restrinjam a liberdade humana, e pouco mais do que isso. Ndo obstante, temos
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com esse padrdo justificativa formal para qualquer revolugdo contra regimes
que restrinjam a liberdade.

Se voltamos aos antigos, vemos que esses ndo sio bem os termos do direito
natural que lhes importa. Nao se trata de assegurar direitos aos seres humanos
por serem seres humanos, ainda que se trate, como no caso dos modernos, de
determinar o que é universalmente bom por oposi¢do as praticas que sdo apenas
convencionalmente boas. Para os antigos o direito natural é o justo natural (to
physei dikaion) ou a “natureza da justi¢a”, na qual eles supdem encontrar um cri-
tério para julgamento da exceléncia. Ao perguntar sobre o que é o naturalmente
justo, eles investigam o que é comum a diversidade das constitui¢des existentes
de modo a possibilitar a competigao entre elas — o bom e velho espirito agonistico
grego' — e ndo, como os modernos, buscam no individuo o principio primeiro
de uma série causal eficiente. Esse critério comum é o ser humano, mas ndo no
sentido negativo segundo o qual Locke propds a liberdade, e sim no sentido que
os antigos souberam explicar a natureza dos entes em movimento: a teleologia.

E urgente que eu explique o que entendo pelo sempre pesado termo “teleo-
logia”. Teleologia é uma forma de argumento, um principio explicativo do que é
a realidade, mais especificamente do que sdo os entes que estio em movimento,
ou seja, ¢ a descrigdo de um processo a partir do seu fim''. Ao explicar teleolo-
gicamente o movimento natural, i.e., 0 modo de ser de seres vivos, os antigos
supuseram que a natureza ¢ um processo de florescimento, de desenvolvimento
até o auge do que ¢ proprio a cada ente, o seu fim. O fim humano os antigos
chamaram de exceléncia (arete). A plenitude de nossas vidas, a eudaimonia, se
vincula a conquista desse fim.

Se essas sdo premissas interpretativas validas, a questdo do direito natural
para os antigos é a questdo de como a justica é a exceléncia humana, o nosso
florescimento, o que contrasta fortemente com o sentido puramente negativo da
liberdade do século XVII. Aos antigos, a natureza da justi¢a é o fim que explica
como o ser humano atinge seu florescimento por meio das leis e costumes com
0s quais interage com seu meio natural e sua cidade. Uma teoria do direito natu-
ral a antiga permite que as diversas constitui¢des possam competir ao mostrar
como suas leis produzem seres humanos mais excelentes. Ela também permite
que os seres humanos entendam como o némos, a lei e a vida em comunidade
sdo fundamentais para promover esse florescimento.

2. A REPUBLICA E O DIREITO NATURAL

Dada essa breve introdu¢do da questio do direito natural, passemos ao
texto da Repuiblica. Sao trés pontos que parecem aproximar a Republica de uma

10 Cf. Colli 1992: 63-69, Adkins 1975: 34sqq.
I Cf. Hankinson 2001: 143-153.
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defesa do direito natural: (1) a investigacao sobre o que ¢ a justica e como ela é
um bem: o desafio de Glaucon e Adimanto é de que Socrates defina o que é a
justica e como ela pode ser algo desejavel por si s6, o que ja significa opor-se as
praticas cotidianas e ao que defende o vulgo (358a 4-6, 362e 6-363a 5); (2) um
argumento sobre o beneficio da vida social: ao fundar uma cidade em discurso,
Socrates indica que a vida social é um modo de suprir necessidades vitais (369¢
9-d 3); (3) uma tese normativa sobre o bem universal: ao defender que o conhe-
cimento diferencial do governante é o da ideia do bem, Sdcrates sugere que as
leis e os procedimentos de governo devem ser avaliados pelo padrdo do que é
universalmente bom (505d 5-e 5). Vejamos separadamente cada um deles.

2.1 O DESAFIO DE GLAUCON

O contundente argumento de Trasimaco no livro I da Republica comega
com a nega¢ao do direito natural, defendendo que todo direito positivo é justo,
i.e., 0 poder instituido estabelece a justica como o que lhe convém (338e 1-339a
4). No entanto, na segunda parte do argumento, ao defender que todos devemos
buscar nossos proprios interesses (343¢ 7-d 1), Trasimaco parece dar um passo
atrds, um passo que Kerferd considerou como sendo uma tese sobre o direito
natural (Kerferd 1947: 562), ou seja, um ideal de agdo pelo qual poder-se-ia ava-
liar todas as constituigdes e governos e, finalmente, todas as agées humanas.
Acho que o argumento de Kerferd é bom, mas ele aponta para uma inconsistén-
cia no sistema politico de Trasimaco: se o justo natural é sempre agir pela injus-
tica e produzir o beneficio proprio, os melhores governos serdo os mais instaveis
por menos distribuirem bens a seus cidadéos.

Ao apresentarem suas reelaboragdes do argumento de Trasimaco, Glaucon
e Adimanto tém essa tese em vista. Parece-me que eles ndo negariam que uma
sociedade em que todos agissem pelo bem alheio fosse justa, o problema é que
os individuos ndo tém motivos para isso. Ou ainda, o que é um argumento mais
grave, se nosso ser enquanto entes em movimento se explica pelo fim desse
processo, é impossivel que agentes ajam exclusivamente pelo bem alheio: se a
teleologia é um principio explicativo valido, o bem alheio ndo pode ser o direito
natural, a ndo ser, é claro, que uma regra de reciprocidade seja garantida (cf.
Strauss 1950: 106). A precariedade dessa regra de reciprocidade é o que Glaucon
parece indicar ao dizer que o justo se estabelece como uma conven¢ao dos mais
fracos, que é passivel de ser transgredida pelos fortes.

Dizem que cometer injustica é naturalmente bom, e que sofré-la ruim, e que
sofrer ultrapassa em mal o bem do cometer. Por conseguinte, a cada vez que
cometem ou sofrem injusticas entre si, experimentando os dois lados, aos
incapazes de evitar esta e obter aquela parece ser mais proveitoso convencio-
nar entre si que nem cometam, nem sofram injustica. E com isso comegam
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a estabelecer leis e convengdes a si mesmos, e chamam de legal e justo o que
quer que seja estabelecido pela lei. Essa é a génese e a esséncia da justica, que
é um intermediario entre o que é melhor, cometer injusti¢a sem pagar pena, e
o que ¢é pior, sofrer injustica sendo incapaz de fazer valer sua honra. O justo,
estando ao meio desses, ndo é amado como um bem, mas honrado devido a
nossa incapacidade de cometer injustica. Ja quem for capaz de cometé-la e for
homem de verdade, de modo algum concordara em nao cometer nem sofrer
injustiga, pois isso seria loucura. A natureza da justica, Sdcrates, ¢ essa, e é dai
que ela foi gerada, como diz o argumento. (Platao, Repuiblica 358e 3-359b 5)*

A posigdo de Glaucon aponta uma inconsisténcia na tese geral sobre o
direito natural. De um lado, ela rejeita qualquer papel da justica no floresci-
mento humano: a justica é a convencgao contra a natureza (359b 4-5). De outro
lado, seguindo Trasimaco, o que é naturalmente justo é dar ao mais forte o
maior poder. Em conjunto, essas duas teses apontam para uma premissa oculta:
o direito natural ndo é universal, porque a natureza nio é universal. A identi-
ficacdo da natureza com a plenitude da forca (e por for¢a aqui entende-se uma
série de habilidades mentais) ¢ uma explicagdo teleoldgica do direito natural,
uma explicagdo inclusive normativa, que justifica a desobediéncia a leis conven-
cionais. Esse tipo de tese sobre o direito natural ndo nos oferece uma atribui-
¢do universal do direito e nem uma razdo para sermos justos. Mas Glaucon nao
insiste no primeiro ponto, apenas no segundo, ao pedir a Sécrates uma defini¢ao
de justica que a prove como um bem.

2.2 A FUNDACAO DA CIDADE COMO UM ARGUMENTO

Se Socrates defende um direito natural, essa defesa se baseia em um argu-
mento sobre a relagio entre a sociedade e a natureza humana, que ganha a forma
da funda¢do de uma cidade em discurso ou, ainda, das razdes pelas quais vive-
mos em uma comunidade.

Vamos entdo, disse eu, e produzamos desde o principio uma cidade com o
argumento. Ao que me parece é a nossa necessidade que a produzira.

Como ndo?

Mas a primeira e a maior das necessidades é proporcionar a nutrigdo com
vista a ser e viver.

Absolutamente (Platao, Republica 369¢ 9-d 3)

Eu gostaria de comegar a analise dessa passagem com o comentdrio de
Santas sobre ela. Segundo o autor, o que temos aqui é um argumento sobre por
que a cidade é fundamental para a nossa felicidade.

12 Todas as tradugoes da Repiiblica sao proprias a partir da edigdo de Slings 2013.
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Necessidades, insuficiéncia individual para satisfazer essas necessidades e o
consequente desejo racional de cooperagdo — essas sdo as bases racionais de
Socrates para criar cidades (...) Para Sdcrates, a primeira questdo da justica
pode ser: qual é o melhor modo de cooperar a fim de satisfazer as necessida-
des humanas da melhor maneira, dadas quais sejam essas necessidades e a
insuficiéncia dos individuos de satisfazer cada uma delas por si s6? (Santas
2010: 60)

A interpretagdo de Santas aproxima-se das razdes de Locke para a vida
em sociedade. Somos agentes livres, responsaveis e racionais, por isso entende-
mos que ha beneficio muatuo nas trocas sociais. Essa interpretacao “liberal” da
Repiiblica enfatiza que nds deliberamos a favor da cidade, que voluntariamente
assumimos certos deveres uns frente aos outros. E ela sustenta o argumento de
Socrates como uma defesa do direito natural a medida que supde um estado
“natural” em que essa escolha ocorre. Ela também supde uma nogdo primor-
dial de igualdade entre aqueles que pactuam, uma igualdade de racionalidade
capaz de prover a todos a clareza de que precisam da cidade. Em consequéncia, a
cidade ndo é um ente natural; ela é uma convencao criada a partir da nogao mais
primordial de individuos que buscam o seu proprio beneficio. A cidade se torna
um meio de realizacdo de nosso interesse individual, que, embora baseado na
sobrevivéncia, também se estende a qualquer outro prazer que possamos usu-
fruir por esse meio. Se a interpretacdo de Santas é correta, a fundagio da cidade
¢ uma defesa do direito natural.

Eu gostaria de notar algumas dificuldades de conciliagao da interpre-
tagdo com o texto. A primeira delas é a da postulagao de que haja indivi-
duos plenamente racionais em um estado natural anterior e independente da
cidade. O que Santas supde é uma moldura moderna em que a liberdade e
autonomia do individuo sdo evidentes e primarias, ao passo que a sociedade
é um produto desse dado natural. E a introdu¢io dessa suposi¢do que leva a
tese de que a cidade existe para o beneficio mutuo dos individuos. Esse cara-
ter artificial da cidade inexiste no texto: do fato de termos razoes para viver
em sociedade ndo segue que ela seja um produto nosso. O que o texto narra ¢
que por natureza niao somos autossuficientes, temos khreias que nao podem
ser supridas por nés mesmos individualmente. Dois pontos sdo importantes
aqui: o de que universalmente temos necessidades e o de que a nossa vida
natural s6 é possivel em comunidade. A comunidade ndo é um meio para o
nosso beneficio pessoal, ela antecede os individuos racionais que sdo princi-
pio de agdo por si proprios.

Socrates ndo defende que a cidade é fundada para o nosso mutuo benefi-
cio, ele defende uma certa estrutura que viabiliza o florescimento de individuos
incapazes de suprir suas necessidades. Socrates ndo entende a natureza humana
como o que nos qualifica igualmente para decisdes; ao contrario, a natureza
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humana nos diferencia em diferentes necessidades, ai incluidos os luxos e os
interesses egoistas (manutenc¢do da vida, acimulo de riquezas, obtengédo de pra-
zer, etc.). E a exceléncia que nos qualifica para “escolher” a cidade, i.e., argu-
mentar por que a cidade nos ¢ benéfica. Mas isso ndo é incompativel com a tese
anterior, de que a comunidade antecede os individuos: porque somos natural-
mente comunitérios vivemos na cidade sem saber por qué, e descobrir essa razdo
nos faz nio apenas preferir a cidade como, ao que veremos, compreender quais
sdo os meios de aperfeicoar essa convivéncia. Alids esse é um diferencial entre
a fundagdo da cidade de Socrates e o convencionalismo de Glaucon. A cidade é
escolhida como resultado de nossa “exceléncia”, e ndo como meio de seguranga.
Se eu estiver correta, o quadro niao é moderno: o direito natural ndo tem a fun-
¢do de legitimar a comunidade.

Tendo diferenciado o argumento platonico sobre a natureza e a fundagio
da cidade do argumento liberal sobre o direito natural, gostaria de brevemente
analisar o argumento de Strauss de que o direito natural antigo nio se baseia
na regra da igualdade, mas na regra da participagdo no melhor dos regimes.
Segundo Strauss:

Diferentes classes de seres buscam ou desfrutam de diferentes tipos de prazer:
os prazeres de um asno diferem dos prazeres de um ser humano. A ordem das
vontades de um ser aponta para a constitui¢do natural, ao “o qué”, do ser em
questdo; é essa constituigdo que determina a ordem, a hierarquia, das varias
vontades ou das vérias inclinagdes de um ser. A constituicao especifica cor-
responde uma operagao especifica, uma fun¢ao especifica. Um ser é bom, esta
“em ordem”, se ele realiza bem a sua fungédo. Portanto o ser humano serd bom
se ele fizer bem a sua func¢do, aquela que corresponde a natureza do homem
e que é por ela exigida. Para determinar o que é por natureza bom para o
homem ou o bem humano natural, é preciso determinar qual é a natureza
do homem, ou a constitui¢do natural do homem. E a ordem hierdrquica da
constituicdo natural do homem que fornece a base para o direito natural tal
como os classicos o entenderam. (Strauss 1950: 126-127)

Strauss parte de uma interpretacao teleoldgica da questdo do direito natural,
da qual ja tratamos, para concluir por uma interpretacio funcional. Entender a
natureza de um ente como a organizagdo interna de suas tendéncias e movi-
mentos ¢ requisito para a sua explicacdo teleoldgica, porém concluir dai que,
porque ha uma organizagdo interna de um ente, hd também uma organizagéo
que situa esse ente como tendéncia interna a uma unidade maior é uma inferén-
cia invalida. O ser humano nio é uma fungéo interna a cidade, embora o possa
ser enquanto cidadao. Longa, entretanto, ¢ a tradigdo que leu na Republica a
tese que identifica o florescimento humano e o funcionalismo politico, baseada,
sobretudo, na seguinte passagem:
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Eu penso, agora que vocé disse isso, que primeiramente cada um de noés nasce
ndo muito semelhante aos demais, mas diferindo quanto a natureza, cada um
para realizar uma funcéo diferente, ou nio te parece?

A mim sim.

E entdo? Qual sera mais belo que um s6 realize todos os oficios, ou que cada
um realize um.

Que cada um realize um. (Platao, Repiiblica 370a 7-b 6)

A cidade fundada por Socrates em seu argumento é naturalmente estrutu-
rada segundo fungdes politicas que, por sua vez, sdo baseadas em competéncias
individuais. Em outras palavras, o que temos é a defesa de que hd um padréo
natural que diferencia seres humanos. Em comparagdo com a igualdade da teo-
ria moderna do direito natural, o que vemos aqui é uma modalizagdo da espécie
natural humana. Somos apenas potencialmente iguais, e efetivamente distin-
tos. Esse padrdo natural ndo apenas atua horizontalmente distribuindo funcoes,
mas também verticalmente. Essa tltima caracteristica ficara evidente quando,
no livro IV, aprendermos que desse principio de fundagdo o fim do processo é
uma cidade formada pela classe dos que trabalham, a dos que lutam e a dos que
filosofam e governam, e que o mérito de cada uma delas classes é distinto (cf.
428d 6-7, 429b 1-3, 431b 9-c 3). Essa descri¢do da cidade sugere que, garantindo
que a cada ser humano uma fung¢éo politica sera atribuida de acordo com a sua
competéncia natural, o resultado serd harmonico, ou seja, ha uma complemen-
taridade das competéncias individuais.

Strauss e muitos outros supuseram que Platdo toma essa hierarquia comple-
mentar como principio, inferindo-a de um argumento teleolégico sobre a cidade.
Eu entendo que ndo ha um argumento na Repuiblica para garantir essa comple-
mentaridade; se houvesse, ai sim teriamos uma justificativa natural para essa con-
cepgdo de justica — como no caso da reciprocidade na realizagiao do bem alheio.
Ao contrario, o que vemos no argumento da Republica é a necessidade da legisla-
¢do sobre a educacdo, da formagao do carater pela aquisicio de um hébito direcio-
nado: nada sugere que a physis nos harmonizard automaticamente, é o némos que
o fara. E porque a cidade ndo se harmoniza por si s6, mas apenas pela introdugio
da lei positiva que ativamente exclui individuos das posi¢oes de mérito, que deve-
mos desconfiar de que uma tese sobre o melhor regime seja semelhante a teoria
moderna do direito natural. Toda distribuigdo funcional é contingente, seja ela
justificada ou ndo, e ndo pode definir o bem universal. Resta-nos entdo investigar
como uma normatividade do bem universal aparece na Repiiblica.

2.3 A TESE NORMATIVA SOBRE O BEM UNIVERSAL

Meu ultimo ponto sobre a teoria do direito natural na Repiiblica é sobre
a fung¢do normativa do bem. O que temos no texto é a tese de que nada nos é
benéfico se ndo soubermos o que é o bem, e que este ndo basta por sua aparéncia:
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..uma vez que muitas vezes ouviste que é a ideia do bem o maior objeto de
aprendizado, sendo por ela que as coisas justas e as outras benesses se tornam
uteis e convenientes. E agora provavelmente ja sabes que é dela que vou falar
e que ndo a conhecemos suficientemente. Mas, se ndo a conhecemos, mesmo
que conhecamos quase todo o resto, sabes que isso em nada nos é util, assim
como ndo ¢é ttil nada que possuamos sem o bem. (505a 2-b 1)

E ndo é claro que, em relagdo as coisas justas e belas, os muitos escolheriam
as aparéncias, mesmo nao sendo reais, as quais eles indiferentemente prati-
cam, possuem e a partir das quais opinam, ao passo que a ninguém basta
possuir aparéncias sobre as coisas boas, sempre buscando o realmente <bom>
e menosprezando todas as suas aparéncias?

Com efeito.

E ele que a alma como um todo busca e por sua causa faz tudo o que faz, ao
adivinhar o que é, porém estd em aporia e ndo consegue captar suficiente-
mente o que ele possa ser, nem tem confianga para usa-lo de modo estavel,
como o faz com todo o resto. Por isso fracassa em tornar uteis também as
outras coisas (505d 5-e 5)

O bem ¢ o que faz com que o conhecimento do que algo ¢ possa nos ser
benéfico, ou ainda, o conhecimento do bem ¢ o que garante que saber o que
algo é promove o nosso bem. No caso especifico da justica, que aqui nos toca, é
o conhecimento do bem que faz com que a defini¢do de justica de que dispomos
ou a a¢do justa que praticamos seja um bem para nds. Nesse sentido, o bem é o
padrao que avalia as leis e o objeto final do estudo do governo. Por outro lado,
o bem ¢ o télos de todas as agdes humanas. Todos nds agimos com vistas ao que
supomos ser o bem, mesmo sem ter conhecimento dele, agimos “adivinhando” o
que o bem é. E assim que questdo do direito natural se coloca como uma questio
da oposigdo entre o conhecimento moral - saber o que é universalmente bom a
todos — e as opinides/crencas que se baseiam em praticas comunitarias conven-
cionais. Deste modo, ha na Repiiblica uma distin¢do entre bem como objeto de
proposi¢des verdadeiras e a justica como pratica convencionalista, cuja validade
é referente a contexto.

Pelo mesmo argumento, hd um contraste entre a universalidade intencional
do bem e a raridade do sucesso: todos desejam, poucos conseguem. O direito
natural ndo apenas é o mérito da exceléncia como ele s6 pode ser compreendido
por excelentes: ndo ha reivindicagao de justiga que possa ser feita pelos privados
de mérito. Assim, o direito natural platonico — se ainda faz sentido chama-lo
assim - é bem o inverso do que, por exemplo, Rawls (1999: 15-19) sugere como
uma teoria da justica: ao invés de uma escolha sob o véu da ignorancia da nossa
posicdo na sociedade, a chamada posi¢ao original, temos que ser justo depende
de nossa posi¢do na sociedade, ou ao menos de termos tido uma educagdo capaz
de nos proporcionar o conhecimento do bem.
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Gostaria de concluir que a Repiiblica ndo expressa uma teoria do direito
natural sendo pelo fato de que ela defende o conhecimento do bem como o cri-
tério normativo da lei. A Republica ndo apresenta uma tese que é fundamen-
tal para o que entendemos por teoria do direito natural, a saber, a garantia de
direitos a seres humanos por serem seres humanos. A igualdade que aparece na
Repiiblica é (i) uma igualdade no fato de termos necessidades, desejos e vonta-
des e ndo sermos autossuficientes e (ii) a modalizagdo dessa igualdade natural
da espécie pela nogdo de mérito e exceléncia: nossas competéncias determinam
nossos direitos. Enquanto a primeira igualdade simplesmente nos da o “direito”
de participar de um sistema de hierarquia complementar, a segunda faz nossos
direitos dependerem de nossos sucessos, ou seja, transforma direitos em con-
quistas. Por essas razdes entendo que uma leitura caridosa do texto platonico
nao espera dele uma teoria do direito natural do tipo moderno, mas o inverso
disso. E a razdo é que Platio parte de uma concepgao de individuo incompativel
com o que nds entendemos por teoria do direito natural. Passo agora a argu-
mentar que devemos ser muito atentos a questdo da prioridade da comunidade
sobre o individuo, ou o que indiquei no titulo como “comunitarismo platénico”.

3. COMUNITARISMO

O que se entende atualmente como comunitarismo é um grande guarda-
-chuva de teorias. Tal a divergéncia entre elas, que ja se sugeriu que a sua identi-
dade ¢é dada apenas por sua oposi¢do ao liberalismo (cf. Frazer 2000: 21). Nesse
caso, comunitaristas sdo os que desafiam que a liberdade, em seu sentido nega-
tivo, possa funcionar como um critério para a avaliagdo de leis com conteudo
valorativo positivo, como é o caso do argumento apresentado por Taylor:

O erro dos modernos foi tomar essa compreensio do individuo como dada,
como se fosse “naturalmente” a nossa compreensao de nés mesmos. Tal como
no pensamento epistemoldgico moderno, considera-se que uma descrigdo
neutra das coisas nos é primeiramente dada e depois os “valores” sdo “acres-
centados”, entdo aqui nés nos consideramos primeiramente como individuos
e depois nos tornamos conscientes dos outros, e das formas de sociabili-
dade. Isso faz como que seja facil entender o surgimento do individualismo
moderno por meio de um tipo de histéria da subtragdo: os antigos horizontes
se corroeram, queimaram-se e o que surge € o sentido subjacente de nds mes-
mos como individuos. Ao contrario, o que propomos aqui é a ideia de que a
nossa primeira compreensao de si foi profundamente embasada na sociedade.
(Taylor 2007: 157).

O argumento ¢ de que nao hd uma qualifica¢io de individuos anterior a sua

integragdo em uma comunidade, e é relevante que os padrées de justica devam
emergir dessa vida em comum, porque, em ultima analise, fatores culturais alte-
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ram a justificabilidade dos direitos. No fundo, trata-se, no comunitarismo, de
um desafio a concepgio liberal do que é um individuo, como aponta o seguinte
argumento de Maclntyre:

A historia da minha vida é sempre embasada na histéria daquelas comunida-
des das quais eu derivo a minha identidade... Note-se também que o fato de
que o “si mesmo” [self] tem que encontrar a sua identidade moral em e através
de sua participagdo em comunidades tais como a da familia, da vizinhanga, da
cidade e da tribo ndo implica que o “si mesmo” tem que aceitar as limita¢oes
da particularidade dessas formas de comunidade. (MacIntyre 2007: 221).

Tomar o comunitarismo nesses termos ja me basta para o argumento que
pretendo fazer aqui sobre a Repuiblica. E por ndo supor a prioridade ontoldgica
dos individuos, ou ainda, por supor que a comunidade ¢ fator constitutivo do
individuo, que o modelo politico da Repuiblica deve ser lido como comunitarista.

A primeira evidéncia se encontra, como indiquei, em que a fundagdo da
cidade se justifica por um trago comum (koinon) aos seres humanos, nossas
necessidades. O fato de compartilharmos essa caracteristica nos reine em um
grupo, sem que com isso nos tornemos iguais. Meu ponto é que a igualdade é um
conceito mais restrito e com isso elimina tanto o conceito de igualdade modal,
como ja argumentei, como o conceito mais geral de comunidade. Enquanto a
comunidade pode ocorrer a todos os membros de um género, a igualdade supoe
a comparagdo entre itens independentes que sao da mesma espécie.

A segunda evidéncia estd em que, segundo a Republica, um individuo
se constitui primariamente de desejos (epithymiai), necessarios ou ndo, que,
quando realizados, provocam prazer e, quando nio realizados, provocam irrita-
¢do, raiva, a manifestacdo mais basica do impeto (thymds). O impeto é parte de
nossa natureza, um traco que compartilhamos com outras espécies animais®.
Esse impulso agressivo, fundado no nosso instinto de sobrevivéncia e eventual-
mente em nossa autoestima e nossa honra, impossibilitaria a comunidade, uma
vez que ele se conecta as reagdes violentas e a vinganca. A “civilizagdo” da espé-
cie humana, a sua inser¢do em uma cidade, proporciona exatamente o controle
desse impeto, algo que no discurso de Glaucon se faz pelo pacto contra as agdes
injustas. Por outro lado, ha um esforgo de legislagdo sobre o costume de modo a
converter essa irritagdo em um certo prazer, a saber, aquele do reconhecimento
do mérito do autocontrole. Como mostrou Renaut (2014: 182sqq.), a educagao
do thymds se faz pelo prazer da timé, a honra, o valor de um individuo para

13 “Poderiam ser um cdo ou um cavalo bravos se nao fosse o impeto? Ou nio notastes que
o impeto é imbativel e invencivel e que a sua presenca faz com que toda a alma seja destemida
e indomavel?” (Platdo, Repuiblica 375a 7-b 2), sobre a relacdo do impeto com a autoestima, cf.
Cooper 1984: 14-16.
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a comunidade: sdo as crencas comunitdrias que nos motivam ao controle de
nossos apetites por meio do reconhecimento alheio. Eu entendo — embora néo
possa desenvolver esse argumento aqui' - que a educacio infantil pela musica
e pela ginastica proposta pelo Socrates da Repuiblica é uma educagido do impeto
de modo a torna-lo um bom mediador dos apetites através da geracdo do habito
da justificagdo das agdes. E por esse processo educacional que nos é natural ser
comunitarios, a comunidade é interna a nds mesmos por a¢do do ndémos. Eu
abri fazendo mengéo ao trabalho de Heinimann e ao fato de que némos e physis
sao originalmente principios explicativos cooperativos na determinagdo de uma
certa diversidade fisica. Indico agora que, no caso do impeto, essa mesma coo-
peragdo aparece no argumento da Republica.

Claro esta que essa educagdo primeira, pela musica e pela ginastica, ¢ uma
adesao as crencas da cidade. Platdo, como alids também MacIntyre na passa-
gem citada, ndo se contenta com isso. A sua tese é que, depois de alcancada a
“idade da razao”, alguém que teve uma primeira educagéo exitosa, i.e., é capaz
de controlar seus apetites e justificar suas agdes, ao continuar a ser educado,
hé de se colocar a questdo da justificabilidade mais gravemente. A “educagéo
superior” do conhecimento do bem ¢ de fato uma revisdo das opinides e crengas
comunitarias segundo um principio normativo. Até que um tal principio seja
identificado, e os habitos e acdes sejam coerentes com ele, o aprendizado é um
processo de conflito interno. A questdo é portanto que o direito natural que
encontramos em Platdo, ou seja, a fun¢do normativa do conhecimento do bem,
se apresenta como uma tarefa de produgdo da coeréncia interna entre as cren-
cas. Liberais pretendem que algo semelhante a isso seja um argumento contra
os comunitaristas, a saber, que o fato de haver um background de crencas na
nossa formagdo, nao implica que nés aderimos a ele. E a nossa escolha livre que
modela nosso carater. Mas a isso a resposta parece ser de que a escolha néo é
livre no sentido moderno desse termo. Se o conhecimento do bem ¢ um conhe-
cimento que visa a coeréncia, ele trabalha sobre as crengas, e ndo sobre um leque
aberto de possibilidades. Nao podemos escolher sobre o passado, de modo que
o beneficio do conhecimento do bem néo é uma liberdade por indiferenca, sem
qualquer determinagéo, a mera possibilidade da escolha, mas a reorganizagdo de
nds mesmos para tornarmo-nos melhores. Nesse sentido, a terceira evidéncia do
comunitarismo platonico na Republica é de que ndo ha como entender que haja
um padrao universal do que é bom, capaz de julgar se leis sdo justas e crengas sdo
benéficas, sem que se tenha sido formado por leis e crengas.

! Para o desenvolvimento da questao, cf. Araujo 2016 e 2017.
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4. ALGUNS PROBLEMAS COMUNITARISTAS

Gostaria de concluir apontando algumas das obje¢oes feitas a teses comu-
nitaristas que me parecem caber a Repiiblica. A primeira delas é a da incomen-
surabilidade entre bens de distintas comunidades. O grande boénus da teoria do
direito natural era prover argumentos contra leis injustas, tornando formalmente
comensuraveis distintos direitos positivos. Comunitaristas tendem a sugerir que
um didlogo intercultural poderia refutar crengas comunitdrias equivocadas —
uma posicdo extremamente otimista —, mas reconhecem que isso ndo impede o
desacordo intransponivel. Platdo é parcialmente imune a essa critica a medida
que concede a teoria do direito natural a normatividade do conhecimento do
bem. Porém a sua rejei¢do a igualdade natural atual, bem como a restricdo do
acesso cognitivo a essa norma, geram o onus de que a sua estrutura social tem
que guardar tracos belicistas. Isso é evidente na importancia de um corpo de
guardides profissionais (373d 4-374e 4) e de todo um método de educagio paraa
guerra desde a infancia (466e 1-467¢ 6). Porém o trago mais importante ao nosso
ponto é que, embora Socrates defenda uma comunidade pacifica entre os gregos,
entendendo que as dissensdes entre eles equivaleriam a sedi¢es que poderiam
ser resolvidas por leis (470b 4-471c 2), isso nao lhe parece factivel na relacao com
os chamados barbaros. Com efeito, pelo argumento, o combate aos barbaros é
razdo para a unidade helénica:

E entdo? Como os nossos soldados irdo agir em relacédo ao inimigo?

Como assim?

Primeiramente sobre a escravidao. Parece ser justo que cidades gregas escra-
vizem cidades gregas ou se deve tentar, 8 medida do possivel, que néo se o faga
e que torne isso um habito, poupar a raga helénica para evitar a escravidao sob
os barbaros?

Total e absolutamente, disse, ¢ melhor poupar.

Entdo ndo se deve adquirir escravos gregos e aconselhar os outros gregos a
fazer o mesmo.

E bem o caso, disse, e melhor serd nos voltarmos aos bérbaros e deixarmos
quietos os nossos. (Platdo, Repuiblica 469b 5-c 7)

A tese é de que a cidade que Sdcrates funda é grega, e por isso, boa e gentil
(470e 4-7), e que esses valores nio sio compartilhados pelos barbaros, frente aos
quais a guerra e a escraviddo devem ser a regra (471b 8). Se é s6 uma certa pratica
que garante a possibilidade de um acordo, parece improvavel que um didlogo
intercultural seja capaz de solucionar impasses relativos a valores.

Uma segunda obje¢do aos comunitaristas refere-se a possibilidade de cren-
cas compartilhadas que sdo internamente valiosas, mas que sdo moralmente
inaceitdveis externamente a essa comunidade. E extraordinario notar que a
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Repiiblica apresenta um argumento desse tipo ao tratar do problema da comu-
nidade de ladroes, i. e., um pacto de justiga para a realizagdo da injustica:

Parece-te que uma cidade ou um exército ou uma corja ou uma quadrilha ou
qualquer outro grupo que realize algo injustamente em comum poderia fazer
algo se [seus membros] cometessem injustica entre si?

De modo algum, respondeu.

E se eles ndo cometessem injustica [entre si]? Seria melhor?

Muito. (Platdo, Repiiblica 351c 8-10)

O que o argumento sugere é que uma comunidade pode convencionar
regras de justica — garantindo a motivacdo de seus membros — a serem usadas
para fins inaceitaveis do ponto de vista de uma comunidade maior, da qual essa
primeira seria uma parte. Em ultima analise o problema é que nio se justifica
um valor como intrinsecamente bom apenas por ser compartilhado por um
grupo. Nos termos formulados por Strauss (1950: 105), por que o egoismo de
uma comunidade seria superior ao egoismo de um individuo? Ao trabalhar com
defini¢cdes internalistas de justica, ou seja, ao dizer que a justica é uma harmonia
interna a partir do bom funcionamento das partes de um todo (443c 9-444a 2), a
Repuiblica parece ndo ter um argumento contra essa obje¢ao. O que os intérpre-
tes fizeram foi fornecer um, indicando uma suposi¢éo implicita de um modelo
“boneca russa”, em que o todo internamente harmonizado é parte integrante de
um outro todo internamente organizado, e assim por diante.'” Exatamente por
defendé-la como implicita, os intérpretes ndo apontam evidéncia textual, o que
deve ser razdo suficiente para suspendermos nosso juizo sobre tal hipdtese e nos
mantermos a regra da prevaléncia da comunidade.

5. CONCLUSAO

Como antecipei, minhas conclusdes, embora talvez provocativas, nio
devem ser tomadas como posigoes fortes. Eu busquei argumentar que conside-
rar a Republica como uma obra em defesa do direito natural leva a certas expec-
tativas inadequadas. O que se entende por direito natural ai é uma descri¢éo
teleoldgica da natureza e uma tese da justica como reconhecimento do mérito.
Eu entendo que uma abordagem comunitarista, que suponha a constitui¢do do
individuo pela comunidade, oferece uma interpretagdo mais caridosa ao texto
platonico, ndo apenas pelo seu poder explicativo, mas também pelo modo como
certas obje¢des ao comunitarismo podem muito bem ser levantadas sobre a pro-
pria Repuiblica.

15 Cf. por exemplo Demos 1957: 173-174.
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Resumo - Os estudos modernos, de um modo geral, ainda aparentemente apegados
a suposta oposi¢do do par némos-physis (ou, mais circunstancialmente, civilizagao-
-natureza) como um dos pilares ordenadores do pensamento ocidental, costumam
reconhecer no cinismo antigo um movimento que, nesse arranjo pré-determinado
dos seres e da propria agdo humana, escolheu seu lado: o pensamento de Didgenes de
Sinope, com o qual o movimento cinico chega a se confundir, se resumiria na proposi¢io
de uma vida kata physin, que reveste, conforme o caso, as feigoes do primitivismo e do
animalismo (de que o préprio nome da “escola” ja seria um indicio). O cinismo antigo
constituiria assim, conforme a expressdo forjada por Marcel Detienne, uma corrente
“anti-prometeica’, fundada na recusa do fogo civilizador. O que se pretende aqui, de
modo muito sucinto, é contestar ou, ao menos, relativizar essa ideia, tomando-se por
base justamente um exame do modo pelo qual, segundo as fontes antigas, os filsofos
cinicos se apropriaram do mito de Prometeu.

PALAVRAS-CHAVE - Cinismo antigo, Didgenes de Sinope, Prometeu, némos, physis.

ABSTRACT - Modern studies, generally still attached to the supposed opposition be-
tween némos and physis (or civilization-nature) as one of the main pillars of Western
thought, see ancient Cynicism as a movement which, in this pre-determined arrange-
ment of beings and human action, has chosen its side: Diogenes of Sinope’s thought
could be assumed as the proposition of a kata physin life, which takes the features
both of primitivism and of animalism (as seemingly witness the name of the “school”).
Ancient Cynicism would thus constitute, in the expression of Marcel Detienne, an
“anti-Promethean” current, grounded on the refusal of the civilizing fire. This paper
aims, very succinctly, to argue against or at least to put this interpretation in perspective,
based precisely on the examination of the way in which, according to ancient sources,
the cynic philosophers appropriated the myth of Prometheus.

KEYWORDS - Ancient Cynicism, Diogenes of Sinope, Prometheus, ndmos, physis.

Num breve artigo publicado recentemente, em que busca atualizar a célebre

<« » « 7 ~ .
tese onze” de Marx - segundo a qual “os filésofos ndo fizeram mais do que
interpretar o mundo de formas diferentes; trata-se porém de transforma-lo” -,
o Prof. Boaventura de Sousa Santos chama a atencéo para a instrumentaliza¢do
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politica a que se prestou a dicotomia natureza-sociedade'. Sedimentada sobre-
tudo a partir do século XVI, com Descartes, ela supde, em consondncia com
o propalado dualismo corpo-alma, uma diferenca substancial - tratar-se-ia de
duas entidades distintas — entre a esfera do propriamente humano e a natureza
da qual o homem pretende se excluir. Posta nesses termos, de uma diferencia-
¢do radical, tal dicotomia estaria assentada sobre um flagrante paradoxo: com
efeito, fere o0 senso comum imaginar a existéncia de qualquer agdo humana que
se possa realizar sem o concurso de algum principio natural, estando ja a pro-
pria faculdade de imaginar condicionada pela atividade neuronal do cérebro,
explica o Prof. Sousa Santos. Nao obstante - e isto provaria o equivoco de Marx
ao diagnosticar a inocuidade politica do trabalho dos filésofos —, a distingéo
entre sociedade e natureza, capturada pelo capitalismo nascente, serviu para
legitimar, junto ao ocidente civilizado, ndo apenas a explora¢do dos recursos
naturais do planeta como também, por extensao, a dominagéo de outros povos,
ditos “primitivos”, cuja ndo humanidade parecia atestada justamente por sua
inamovivel comunhdo com um “estado de natureza”.

Por outro lado, se a divisao dos seres e fendmenos do mundo, entre “natu-
rais” e “artificiais”, cujo marco divisor ¢ a interven¢ao humana, ganha forga
de expressdo no discurso cientificista da modernidade, suas raizes ocidentais
estdo plantadas no mundo antigo, mais precisamente em solo grego. E desne-
cessario insistir que o imenso edificio que se ergue dai transcendeu em muito
- e hd muito - o debate filosofico, para ganhar, além das ciéncias naturais
propriamente ditas, o dominio da antropologia, da economia, da politica e
das ciéncias sociais em geral, como bem demonstra a reflexdo do Prof. Sousa
Santos. Nesse contexto, o famoso fragmento 123 DK de Heraclito, cuja fonte é
Temistio, ganha ares de premonicado: physis dé kryptesthai philei, “a natureza
ama se esconder™.

De forma mais abrangente, nés poderiamos dizer que o debate em torno da
nogdo de natureza se faz frequentemente a luz do bindmio natureza-sociedade
ou, para remontarmos as mesmas origens gregas, do binémio physis-noémos,
indicando tratar-se sempre, no fundo, de um problema classificatério. Mas o
fato é que, ao menos desde Antifonte, a fun¢do taxondémica da natureza, posta
em correlagdo com a esfera da lei e da técnica, sem ainda excluir o homem, como
se fara mais tarde, impds a ele um horizonte ético ideal, através da prevaléncia
aparentemente necessaria — e seletiva, de modo a evitar que o “natural” simples-
mente refluisse para o selvagem — do kata physin sobre o kata nomon, ao mesmo
tempo em que, de permeio, avalizando um certo relativismo moral, redesenhou

! Sousa Santos 2018. Disponivel em: <https://www.cartamaior.com.br/?/Editoria/Politica/A-
nova-tese-onze-/4/39082>.
* Cf. Hadot 2004; id. 1998: 77-92.
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as relagdes humanas ao tornar mével o ponto de corte entre identidade e alteri-
dade’. Vé-se entdo que a histdria da filosofia, ja nos seus primoérdios, mostrando
a intima razao entre epistemologia de um lado, e ética e politica de outro, parece
confortar o Prof. Sousa Santos em seu desejo de atualizar Marx: a descri¢do que
os filésofos ddo do mundo realmente transforma o mundo, muito embora esse
processo de transformacao possa se dar fora de qualquer intencionalidade pre-
cisa anunciada de antemao. Enfim, se a “tese onze” ndo é explicita no que tange
as consequéncias do saber tedrico, ela ndo deixa ddvida quanto a seu carater
exortativo, que milita em favor de um pensamento engajado e de seu necessario
calculo politico.

Feito esse rapido preambulo que com tintas muito grossas reafirma a apa-
rente tensdo entre natureza e sociedade como o principio que, de certo modo,
firma o terreno proprio da reflexio e da agdo politicas, eu chego ao objeto preciso
que deve me ocupar aqui, isto é, o esforco de trazer para a acidentada histdria
da ideia de natureza — uma invengdo, segundo alguns* - uma tradi¢ao filosofica
da Antiguidade que, malgrado o apelo personalista de seus adeptos — ou tal-
vez em razdo dele -, tem sido frequentemente negligenciada neste e em outros
temas, ficando no mais das vezes a cumprir o papel de um excurso literario
meramente ilustrativo e sem maiores consequéncias para a histdria da filosofia.
De forma mais explicita, trata-se de retomar o problema do par némos-physis no
movimento cinico - o que seria também uma forma privilegiada de reabilitar a
dimensao filoséfica dessa tradicao literaria — e essa retomada tem, me parece,

* Antifonte, P. Oxyx. 1364, 1797, 3647, fr. A col. II-11I, fr. B col. I (ed. por Decleva-Caizzi
e Bastianini, CPF, I. 1: 176-222) “[...] nds as conhecemos e as veneramos, mas elas [as leis?]
daqueles que moram longe, nds ndo as conhecemos e nio as veneramos. Por isso, de fato,
tornamo-nos barbaros uns em relagio aos outros ao passo que, de qualquer modo, por natu-
reza, todos em tudo, da mesma maneira, encontramo-nos naturalmente feitos para ser tanto
bérbaros quanto gregos. E licito constatar que as coisas que fazem parte do que ¢ por natureza
sdo necessarias em todos os homens e acessiveis, com a ajuda das mesmas faculdades, a todos,
e que em tudo isso nenhum dentre nos se encontra marcado nem como bérbaro, nem como
grego. Respiramos, com efeito, no ar, todos, através da boca e das narinas; e rimos ao nos
regozijarmos pelo espirito ou choramos ao sentir a dor; e, pelo ouvido, acolhemos os sons,
e pela luz do sol, vemos com a vista; e com as méaos trabalhamos, e com os pés caminhamos
(...). A justica é entdo ndo transgredir as prescri¢oes da cidade da qual encontramo-nos cida-
daos. Dito isso, um homem utilizaria a justiga para o seu maior beneficio, se, na presenca de
testemunhas, exaltasse as leis, mas sozinho e sem testemunhas, exaltasse as prescrigdes da
natureza; pois as prescricdes das leis sdo superimpostas, mas as da natureza sdo necessarias; e
as das leis sdo o resultado de um acordo, nao se produzem naturalmente, mas as da natureza
se produzem naturalmente, ndo sdo o resultado de um acordo” (tradugdo de A. L. de Oliveira
e L. C. Ledo a partir da tradugéo francesa de B. Cassin, in Cassin, Loraux e Peschanski 1993:
101-102). A mesma prevaléncia da natureza sobre o “artificial” aparece jia em Pindaro, que
destaca o valor daquele que ¢ sdbio por natureza (¢vd) frente aos que nao fazem mais do que
aprender alguma coisa (cf. Olimpica 2. 86-88).

* Cf. Lloyd 1991: 417-434. Veja-se também a andlise detalhada de Macé 2012: 47-84.
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um duplo interesse. Primeiro, um interesse que se manifesta de uma perspec-
tiva “sincrénica” e que consiste precisamente em mostrar a originalidade do
pensamento cinico no seu momento histérico, frente a outras correntes de pen-
samento de que ele foi contemporaneo, como ¢ o caso do platonismo num pri-
meiro momento e do estoicismo e epicurismo um pouco mais tarde. Depois, um
interesse que decorre de uma perspectiva “diacronica”, a partir da qual se pode
vislumbrar o modo pelo qual a clivagem moderna entre natureza e sociedade
determinou a forma de interpretacido do cinismo, fletindo os textos, em alguns
casos até o limite do equivoco gramatical, de forma a obter deles um sentido
que, ainda que ndo lhes seja completamente estranho, ndo é necessariamente
0 Unico, nem o que melhor quadra com o conjunto das fontes em sua abran-
géncia. O fato ¢ que os estudos modernos, de um modo geral, apegados a uma
suposta oposi¢do intrinseca ao par némos-physis (ou, mais circunstancialmente,
civiliza¢ao-natureza), que funciona como um dos pilares ordenadores do pen-
samento ocidental de matriz europeia, costumam reconhecer no cinismo antigo
um movimento que, nesse arranjo pré-determinado dos seres e da propria agéo
humana - entre uma categoria do “natural” e uma categoria do “artificial” -,
escolheu seu lado: o pensamento de Didgenes de Sinope, com o qual o movi-
mento cinico se confunde, poderia ser resumido como a proposi¢do de uma vida
kata physin, que reveste, conforme o caso, as feicdes do primitivismo e do ani-
malismo, sendo que este Gltimo teria ja no proprio nome da “escola” a confir-
magao de seu pressuposto filoséfico. O cinismo antigo expressaria, em todas as
suas manifestacdes, um reiterado “desejo de natureza” e constituiria, segundo
a expressdo forjada por Marcel Detienne, uma corrente “anti-prometeica”, por
supostamente recomendar, de modo sistematico, a recusa e o abandono do fogo
civilizatério que, segundo o mito, foi dado ao homem pelo Tita rebelado’.

A rigor, o que fica desse viés interpretativo ¢ o entendimento de que o movi-
mento cinico ndo so atribui a physis a prerrogativa de um fundamento moral,
como, ao mesmo tempo, diagnosticou na civilizacao, vale dizer, no némos, a
origem de todos os males da humanidade. O remédio cinico teria consistido
entdo em propor, num esforco da inteligéncia, o retorno a bonangca idealizada de
uma Idade de Ouro de que 0 homem ja perdera a memdria. Tal interpretagio,
ainda que involuntariamente, acabou por dar razao a Hegel, na medida em que
fez do cinismo um ancestral rudimentar da doutrina estoica, projetando retroa-
tivamente sobre ele, de forma difusa, aquilo que encontramos explicitamente em
Zenao (e em seus principais sucessores, Cleanto, Crisipo, Posidonio e Hecatdo):
“(...) Zendo, em seu tratado Sobre a natureza do homem, foi o primeiro a dizer que
o fim (télos) é viver de acordo com a natureza, o que é viver segundo a virtude,

5 Cf. Detienne 1998: 133-160.
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pois a esta a natureza nos conduz™. O problema ¢ que, vista desse angulo, a ideia
de um cinismo orientado por uma vida kata physin opera a partir do siléncio
das fontes: de um lado - assim demonstram os textos preservados -, os cinicos
jamais se expressaram de viva voz sobre o télos de sua filosofia, o que alias cons-
titui um dos aspectos pelos quais 0 movimento era descreditado’; de outro, ndo
hé nesse corpus nada que possa explicar com alguma clareza o que os cinicos
entendiam por physis, menos ainda o que eles entendiam por “vida kata physin”.
E aqui tangenciamos uma dificuldade bem conhecida: a quase total auséncia de
textos auténticos dos fildsofos cinicos, ficando a documentagao disponivel redu-
zida a uma doxografia heterdclita e a um vasto repertério daquilo que, ndo sem
alguma imprecisdo conceitual, costumamos chamar de anedotas®. Nesse caso, a
propria natureza dos textos impde o método necessario a sua abordagem, e este
método exige por sua vez uma adverténcia particularmente bem-vinda no caso
do conceito de physis no 4mbito da tradicao cinica, e que pode ser resumida
numa Unica frase: a dic¢do e o vocabuldrio das fontes ndo sdo necessariamente
os mesmos daqueles de que os proprios cinicos teriam eventualmente se servido.
O risco evidente a que fica exposta a exegese moderna — um risco analogo ao que
corre, por exemplo, a leitura dos pré-socraticos — é a superposi¢do da agenda
filosdfica dos testemunhos sobre aquela do objeto testemunhado.

Consciente desta dificuldade, eu gostaria de sinalizar de modo muito breve
e esquematico alguns aspectos do vasto e extremamente diversificado reposi-
torio de textos que — outra vez, ndo sem algum relaxamento terminoldgico -
nds poderiamos considerar como o corpus cinico. Nele interessa ressaltar certos
detalhes propriamente literdrios (os quais, de certa forma, nunca deixam de
operar também no registro de uma “simbologia filoséfica”) que, permeando a
composi¢ao de um conjunto de bioi — no sentido plutarqueano do termo -, den-
tre os quais o bios de Didgenes naturalmente ganha destaque, permitem esbogar
o perfil daquilo que se poderia chamar um cinismo possivel.

E aqui eu chego a um primeiro bloco de reflexdes, algo especulativas,
apresentadas ainda de forma necessariamente breve e esquematica, que toma
por objeto a expressdo quase proverbial “falsificacdo da moeda” ou, em grego,
parakhdraxis toii nomismatos®. Trata-se na verdade de uma expressdo que faz

¢D. L. 7. 87: Admep mpdtog O Zivwv &v 1@ Ilept dvBpwmov ¢voewg Téhog elme TO
opoloyovpuévwg Tf gvoeL (v, dmep 0Tl kA dpety {ijv- dyet yap mpog TavTny UG 1) evots. CL.
também Cicero, De finibus 4. 14; Lactancio, Institutiones divines 3. 7, 3. 8; Filon de Alexandria,
Quod omnis probus liber 2. 470; e, com uma variagdo importante, Estobeu, Eclogae 2. 75. Sobre
o assunto, veja-se Romeyer Dherbey 2005: 49-64.

7 Cf. Goulet-Cazé 1993 [2017]: 284 [395]-287 [398].

8 Tratei desse problema em Flores-Junior 2015: 17-48.

? Tratei brevemente deste tema em Flores-Junior 2000: 21-32, embora algumas das conside-
ragdes ai apresentadas me paregam hoje, com o recuo do tempo e sob a luz de outras reflexdes,
carecer de alguma revisdo. E interessante observar, apenas a titulo de curiosidade, que esta
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referéncia a um episédio bem conhecido da biografia de Didgenes, para o qual
parece ter havido uma grande variedade de versdes”. O ntuicleo comum des-
sas narrativas conta que Didgenes, filho do banqueiro Hicésias, chega a Atenas,
exilado de sua Sinope natal, por ter ai se envolvido na falsificagio da moeda
local". Jogando obviamente com a etimologia do termo ndmisma que significa
ao mesmo tempo “moeda”, em sentido concreto, e, em sentido abstrato, “con-
veng¢do” ou “lei”, como resultado objetivo do némos, a contrafagdo atribuida a
Didgenes converteu-se, por obra de uma metéfora oportuna, na bandeira mesma
do cinismo'*: entre os cinicos, a falsificacdo da moeda é a senha para a subversao
da ordem estabelecida.

E importante assinalar contudo que o tentador aproveitamento do entrecho
dessa historia na discussao sobre o problema da lei e da natureza no cinismo
antigo (como fez por exemplo Ernest Weber num artigo muito influente publi-
cado no final do século XIX") requer alguma prudéncia. Em primeiro lugar,
deduzir dela uma forma qualquer de naturalismo seria extrapolar a letra do
texto: de fato, nada indica que uma vida kata physin, independentemente do sen-
tido que emprestarmos a essa expressdo, seja a consequéncia necessaria de uma
metaforica “falsificacdo da moeda”. No polo oposto, extrair dessa falsificagio
uma recusa absoluta do némos seria ainda menos justificavel, tendo em vista que
o vocabulario utilizado aponta claramente para outra direcdo. Mesmo se ficar-
mos no registro da tradugio, é for¢oso constatar que uma falsificacio nada tem
a ver com supressao, recusa ou abandono, consistindo ao contrdrio em simu-
lar a aparéncia de uma realidade qualquer, se esforcando por reproduzir com a
méxima fidelidade os seus menores detalhes, a0 mesmo tempo em que se escon-
dem os processos da simula¢do: num certo sentido, toda falsificacdo presta uma
homenagem ao original que ela copia. Mas, a bem da verdade, ¢ provavel que o
verbo parakhardttein ndo tenha nesse contexto o sentido de “falsificar”, ideia
que assim mesmo se mantém na maioria das tradugdes em lingua moderna,
talvez pelo desejo de se real¢ar o carater paradoxal e subversivo do pensamento
cinico, na medida em que se introduz o falso como valor filoséfico. A rigor, o
verbo parakhardttein ndo parece implicar necessariamente a ideia de falsifica-
¢do stricto sensu (esta se deixaria exprimir por outros verbos, como kibdeletiein,
parapoiein e sobretudo paraképtein), designando em principio a simples agdo

expressio ¢ aludida em autores cristdos em referéncia ao demonio, como é o caso de Jodo Cas-
siano (séc. IV-V): cf. J. Cassiano, collationes 1. 20, 2. 9 (=P. G. XLIX [1874]: 510-518, 536-537).
E provavel que tal alusdo tenha suas origens na mé reputacio de que gozava o cinismo junto aos
Padres da Igreja, como provam por exemplo algumas passagens de Teofilo de Antioquia (séc. IT).

10 Cf. D. L. 6.20-21.

! Veja-se a respeito Gardner 1893: 437-439.

12 Cf., por exemplo, Juliano, Or. 7. 211b, 9. 188a.

> Weber 1887: 77-268.
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de sobre-imprimir, isto é, a agdo de sobrepor em uma superficie qualquer uma
marca — um sulco ou fenda, por exemplo - ou um caractere sobre outro carac-
tere ja existente'. No caso de moedas, seria a agdo que permitiria separar as
verdadeiras, lastreadas pelo governo instituido, daquelas que por algum motivo
nao deviam circular. Assim, o gesto de Didgenes teria sido ndo uma contra-
ven¢do, mas um servico prestado a cidade, ficando o seu exilio explicado pela
intercorréncia de outros fatores'. Seja como for, independente da maneira como
o episddio que a circunscreve possa ser historicamente restituido, iluminando
ora um Didgenes falsario ora um Didgenes injustamente punido, a “falsificagéo
da moeda” em sua apropriagao metafdrica pelo conjunto do movimento cinico,
iniciada provavelmente pelo préoprio Didgenes, que a menciona em sua obra
(perdida) Pordalos'®, ndo pode ser evocada como prova de uma cruzada contra a
civilizacao. Nao se trata de abolir todo e qualquer ndémos visando a restauragdo
improvavel de um estado de natureza pretérito, nem tampouco de substituir
um certo tipo de némos por outro que se julgue melhor: falsificar a moeda, a
partir do gesto fundador de Didgenes, consiste precisamente em marcar com
uma outra efigie a face do ndmos existente. Em ultima analise, como bem viu
Foucault, o gesto cinico, num misto original de ruptura e permanéncia, acena
com a possibilidade de uma vida outra e de um mundo outro nesta vida e neste
mundo”.

Para um segundo bloco de consideragdes, tomemos como ponto de partida
a sugestdo contida na afirmac¢éo de Marcel Detienne, segundo a qual o cinismo
seria inteiramente atravessado por uma corrente anti-prometeica, uma afirma-
¢do que recebeu, de formas distintas e com diversas nuances, a adesdo de boa
parte dos comentadores que lhe sucederam'®. Mesmo deixando de lado as ima-

' Para uma opinido diferente, vejam-se Bywater, apud Milne 1940: 10-12 e Donzelli 1958
(notadamente 103-105).

1> Para outras hipdteses em torno desse episddio, nem sempre convergentes, consultem-se
Seltman 1938, Sayre 1938 (notadamente 71-74) e Hoistad 1948 (notadamente 10-12). Para um
status quastionis, veja-se Giannantoni 1990, vol. 4: 423-433.

¢ Cf. D. L. 6. 20.

17 Cf. Foucault 2009.

'8 Vejamos a letra mesma do texto de Detienne 1998: 153-154: “(...) le Cynisme est une
forme de pensée qui sattaque a lensemble de la société. Sur le plan théorique et dans leur prati-
que quotidienne, les Cyniques développent une véritable mise en question non plus seulement
de la Cité, mais de la Société et de la Civilisation. Leur protestation est une critique généralisée
de Iétat civilisé (...), Négativement, cest le dénigrement de la vie dans la cité et le refus des
biens matériels produits par la civilisation. Positivement, cest un effort pour retrouver la vie
simple des premiers hommes qui buvaient leau des sources et se nourrissaient des glands qu’ils
ramassaient ou des plantes qu’ils récoltaient. Et pour réapprendre a manger des herbes crues,
les Cyniques se proposent deux modeles : les peuples sauvages qui ont gardé ce genre de vie
inaltéré, et les animaux qui nont jamais été contaminés par le feu de Prométhée. En effet, le
Cynisme est traversé par tout un courant antiprométhéen, dirigé contre I'invention du feu tech-
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gens que tornaram popular a figura do filésofo cinico, como o jarro (pithos,
dolium) que Didgenes elegera como residéncia'®, um objeto que s6 com a técnica
do fogo se pode fabricar - ou antes partindo delas e de seu valor simbolico -,
caberia perguntar qual a relagdo dos cinicos com o mito de Prometeu, e a melhor
maneira de responder a esta questdo é interrogar os proprios textos antigos.

Notemos de saida que as referéncias a esse deus sdo relativamente raras no
corpus cinico. Segundo o index fornecido por Giannantoni, em sua edigdo das
Socratis et Socraticorum Reliquiae, Prometeu é mencionado ai apenas quatro
vezes, trés delas nos chamados discursos diogenianos de Dion Criséstomo® e
uma em Temistio?. A essas, poderiamos acrescentar outras duas passagens que
eu deixo de lado porque sdo indcuas para o que se pretende aqui*.

Ainda que num corpus de fragmentos as estatisticas lexicais ndo sejam deci-
sivas, essa baixa incidéncia do nome do deus sugere, & primeira vista, que os
cinicos ndo se interessaram especialmente pelo mito de Prometeu. Além disso,
o fato de que ele ndo figure uma tinica vez no livro 6 de Didgenes Laércio, consa-
grado as vidas dos cinicos, refor¢a essa primeira impressdo®. Todavia, o relativo

nique et civilisateur (...). Le retour a la sauvagerie passe par la critique de Prométhée, non plus le
sacrificateur responsable de la séparation des dieux et des hommes, mais le titan civilisateur de
lanthropologie culturelle, le médiateur coupable d’avoir tiré ’humanité de Iétat sauvage en lui
faisant la cadeau empoisonné du feu”

Y Cf. D. L. 6. 23, 43, 60, 103; Séneca, Carta a Lucilio 2. 14 (SSR V B 159); Jerénimo, Contra
Justiniano 2. 14 (SSR 'V B 175); Maximo de Tiro, Dissertagées 32. 9 (SSR V B 298); Pseudo-Di6-
genes, Carta 16, a Apolexis (SSR V B 546); Juvenal, Sdtira 14. 308-312 (SSR V B 42); Luciano,
Como se deve escrever a histéria 3 (SSR'V B 52); id., Leildo de fildsofos 9 (SSR V B 80). Observe-se
que ndo hd qualquer mengéo ao pithos de Diégenes em Dion Crisostomo, que afirma no entanto
que o cinico, sem ter uma casa propria, fazia da cidade (pdlis) inteira a sua casa: cf. Dion Crisds-
tomo, Discurso 4, Didgenes ou Da realeza 12-13. Para as fontes iconograficas, vejam-se Horicht
1986 e Clay 1993.

2 Cf. Dion Criséstomo, Discurso 6, Didgenes ou Da tirania 25,29 (SSR V B 583); Discurso 8,
Diégenes ou Da virtude 33 (SSR'V B 584).

2! Cf. Temistio, ITepi dpetiig p. 43 Mach (= Antisthenis fragmenta 27 Caizzi [cf. Gildemeister;
Biicheler 1872]; SSR V A 96). Nio tratarei aqui deste texto que, preservado apenas em uma
versao sirfaca e colocando uma série de dificuldades, tanto filologicas quanto filosdficas, ndo me
parece comprometer a hipotese que busco sustentar (na verdade, ele a confirmaria). Veja-se a
respeito Conterno 2014 (notadamente 69-94).

2 Cf. Plutarco, Aquane an ignis sit utilior 2. 956b 2 (SSR V B 93 [mas Giannantoni exclui a
parte da passagem em que Prometeu ¢ nomeado]); Juliano, Discurso 9, Contra os cinicos igno-
rantes 3.182c-d.

# De fato, esta situagdo ndo distingue o cinismo (ou o distingue positivamente) frente ao
pouco interesse que o mito de Prometeu parece ter despertado em outros contextos filoséficos,
apesar de suas evidentes implicagdes antropoldgicas: 0 nome de Prometeu, assim como o de seu
irmdo Epimeteu (conforme a tradigdo hesiddica) ndo figura em Didgenes Laércio e, entre os
filésofos socraticos, excegdo feita a Platdo (que, fora o didlogo Protdgoras, menciona Prometeu
apenas quatro vezes: uma no Politico, uma no Filebo, uma no Gérgias e uma na Carta II) e a
Xenofonte (com duas ocorréncias, sendo que uma faz na verdade referéncia as “Prometeias”,
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desinteresse dos cinicos pelo titd torna-se particularmente eloquente se a sua
situacdo é comparada com a de Héracles, que desempenha um papel importante
no mito de Prometeu e que era o heroi e o santo dos cinicos, ou o verdadeiro fun-
dador do cinismo, como chega a afirmar o Imperador Juliano®. Ao contrario de
Prometeu, Héracles ¢ mencionado intimeras vezes na literatura cinica, mais pre-
cisamente 39 vezes, das quais 8 no livro 6 de Diégenes Laércio. Seu nome figura
alias no titulo de trés obras de Antistenes® e naquele de uma tragédia atribuida a
Didgenes de Sinope segundo um dos catalogos referidos por Didgenes Laércio®.

Em todo caso, em relagdo a Prometeu, o fato de que trés das quatro ocor-
réncias mais significativas do seu nome na literatura cinica aparecam em Dio
Crisostomo, que pratica, convém dizer, uma espécie de “cinismo de ocasidao””,
sugere que a sua assimilagdo se faz principalmente pelo viés propriamente lite-
rario e retorico. Vejamos rapidamente essas trés ocorréncias, comegando por
aquela que parece dar razdo a Detienne e confirmar a ideia de uma cruzada
cinica contra a civilizacio:

elg 0¢ Tag TMOAelg ovveABovtag, dmwg OTMO TOV EEwbev pn adik@vtal,
Todvavtiov adTodg adikelv kai t& dewvotata mavta ¢pydleabal, domep émi
00T EuvEAN\VBOTAG. i TadTa 8¢ Sokelv avT® kal TOV udbov Aéyetv 1g TOV
ITpopunBéa kohalot 6 Zevg St v ebpeaty kai petddoaty Tod TLpdG, WG ApTV
TODTO Kai AQopprv Toig dvOpdmoLg palaxiog kai Tpu@i.

Os homens se reuniram nas cidades para ndo sofrerem injusticas vindas de
fora e, exatamente ao contrario, eles praticam contra eles mesmos as piores
atrocidades, como se tivessem se reunido com esse objetivo. Por isso, ele [scil.
Didgenes] achava que o mito dizia que Zeus talvez tivesse castigado Prometeu
em razdo da descoberta e do dom do fogo, como sendo para os homens o
principio e a origem da moleza e da fragilidade?.

O que temos aqui é algo como o resumo de uma hipdtese interpretativa
do mito de Prometeu, que alids faz eco a versao dada por Protagoras em Platdo,

festas celebradas em honra a Prometeu), parece que os cinicos foram os tinicos a se interessarem
por ele, ainda que de modo muito discreto.

24 Cf. Juliano, Discurso 9, Contra os cinicos ignorantes 8.187b-c (SSR V B 8) que, citando o
cinico Enomau de Gadara, afirma que o cinismo ndo é nem “antistenismo” nem “diogenismo’,
mas que foi Héracles quem primeiro ensinou esse género de vida.

* Cf.D.L.6.16-18.

% Cf. D. L. 6. 80.

¥ As oragdes diogenianas de Dion foram muito provavelmente escritas em seu tempo de
exilio. As vicissitudes por que passava acabaram o aproximando do pensamento de Di6genes,
que ele exalta num mecanismo de autodefesa, convertendo o cinico em seu porta-voz. Veja-se
sobre o assunto Brancacci 1977: 141-171.

# Dion Criséstomo, Discurso 6, Diégenes ou Da tirania 25.

237



Nimos e physis na tradigdo cinica

evocando a narrativa da funda¢ao da arte politica entre os homens®. Mas con-
vém notar que na interpretagdo de Didgenes (segundo Dion) a situagdo apre-
sentada ndo corresponde inteiramente — ou ndo corresponde literalmente — &
conclusdo tirada: qual seria exatamente a relagdo entre o fato de que os homens
praticam a injustiga entre si no interior da cidade e o dom do fogo? Trata-se
evidentemente de uma interpretagao alegérica do mito, o que, como se sabe,
ndo é um procedimento estranho a tradigdo cinica®. Segundo essa interpreta-
¢d0, Didgenes introduz uma dimensdo moral na coextensividade entre técnica e
politica, atacando nio a vida civilizada e seus componentes, que tém sem duvida
uma relagdo direta com o fogo técnico, mas deplorando a contradi¢do no com-
portamento dos homens (cf. o advérbio toundntion): o erro ndo esta em viver
nas cidades, mas agir no sentido contrario daquilo que se pretende. Nesse sen-
tido, convém assinalar que esta primeira referéncia a Prometeu vem na sequén-
cia quase imediata de uma outra observacdo de Didgenes, que vai no mesmo
sentido: ele observa que os homens sio demasiadamente agarrados a vida, mas
por causa de sua propria intemperanca eles estdo sempre doentes e nem sem-
pre atingem a velhice, e tornam inttil o esforco dos médicos e dos adivinhos™.
Nesta passagem, a exemplo do que ocorre com a cidade, ¢ impossivel inferir
qualquer julgamento de valor a respeito da medicina ou da adivinhagéo, ainda
que se saiba que Didgenes admirava a primeira e desprezava a segunda®. Neste
contexto, o fogo parece constituir uma metafora da insensatez dos homens, que
Didgenes apresenta hipoteticamente para interpretar o castigo de Zeus (cf. o uso
do verbo dokeiv e do optativo koAd{ot). Néo é portanto o fogo em si — isto é: a
civilizagao — que é a causa dos males dos homens: o fogo, enquanto algo exterior
ao homem, nao pode ser objetivamente a causa eficiente de sua moleza ou da sua
fragilidade, nem, por consequéncia, de seu infortunio. Segundo uma diatribe
de Teles (apud Estobeu), Didgenes dizia ouvir a voz do vicio que se acusava a si

¥ Cf. Platao, Protdgoras 320c-322d.

* Ja Antistenes interpretava alegoricamente os poemas homéricos. Sobre o assunto, veja-se
Pépin 1993: 1-13.

31 Cf. Dion Criséstomo, Discurso 6, Didgenes ou Da tirania 23-24. Ideia andloga aparece
em D. L. 6. 28: “Ele [scil. Diégenes] se exasperava contra as pessoas que faziam sacrificios aos
deuses em nome de sua satde e, durante o sacrificio, comiam em detrimento dessa mesma
saude”. Na auséncia de outra indica¢io, todas as tradugdes aqui apresentadas sdo de minha
responsabilidade.

2 Cf. D. L. 6. 24: “Ele dizia também que quando ele via na vida pilotos, médicos, e filosofos,
ele achava que o homem era o mais inteligente dos seres vivos, mas quando, por outro lado, ele
via intérpretes de sonhos, adivinhos e todos aqueles que lhes prestam ouvidos, ou ainda pessoas
inchadas de orgulho por causa de suas riquezas, ele ndo achava nada de mais vio do que o
homem. E ele ndo se cansava de repetir que se alguém quer estar equipado para a vida, convém
ter a razdo ou uma corda”
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mesmo: “ninguém, além de mim, é a causa do que sofro”. Em suma, o valor do
fogo e de todas as técnicas as quais ele deu existéncia ndo é decidido a priori, mas
depende do uso que dele se faz na vida pratica.

Compreende-se melhor a perspectiva da critica diogeniana ao papel de
Prometeu como fator de “explica¢do” da condigdo humana com a segunda ocor-
réncia do nome do titd no mesmo discurso de Dion:

Stwkovtag ovv To HOL &€ dmavTtog del (v andéotepov kal émmovatepov, Kal
doxodvtag mpounBeiobat 6OV adT@V KakloTa AmoOANVoBat St TV TOAANV
émipédetdy te kai mpopnOetav. kai obtwg 61 tov IpounBéa Sikaiwg Aéyeabat
dedepévov v métpa keipeoBal 0 fmap V1O TOD deTod.

Perseguindo o prazer por todos os meios, os homens vivem sempre da maneira
mais desagradavel e penosa. Eles pensam que espertamente se antecipam aos
males e acabam sucumbindo por causa do excesso de cuidado e providéncia.
Desse modo também, Prometeu, preso no rochedo, tem seu figado devorado
pela dguia®.

Aqui, sem qualquer men¢ao ao dom do fogo - que a passagem anterior
mostra como uma coisa boa ou, no limite, como uma coisa “neutra”, na medida
em que depende inteiramente do uso que dela se faz -, Dio/Didgenes sublinha
uma outra faceta da estupidez humana: através de um engenhoso jogo de pala-
vras — note-se a sequéncia de verbo, substantivo e nome proprio, prometheisthai,
prométheian, Promethéa — o cinico toma o mito em seu contrapé ao transformar
a suposta virtude da previdéncia que o deus encarna no simbolo de uma pré-
-ocupagdo excessiva que inutilmente consome o homem e que o fragiliza pelo
procedimento mesmo pelo qual ele julga se fortalecer. Tomados por um circulo
vicioso que o flagelo continuado de Prometeu simboliza, os homens se perdem
ao se deixar guiar ndo pelo prazer e pela dor em si, mas pela expectativa do pra-
zer e pela expectativa da dor. Inteiramente dominados pela luxuria e pelo refina-
mento, convertidos artificialmente em necessidade, e incapazes, em razdo de sua
propria fraqueza moral, de fazer face ao lote de sofrimentos que a natureza lhes
impde, os homens se entregam, de uma parte, ao esfor¢o vdo de satisfazer dese-
jos que eles mesmos nao cessam de renovar e, de outra, ao temor insensato de
ameagcas que eles s podem intuir vagamente. Aos pdnoi inevitaveis — os pénoi
uteis®® — que lhes vém de sua propria natureza, nos quais eles deveriam se exer-

3 Teles, fr. 2 8.10 Fuentes Gonzalez. Cf. também Plutarco, Sobre a tranquilidade da alma
477a. Vejam-se a propdsito as consideragdes de Fuentes Gonzalez 1998: 194-195.

* Dion Criséstomo, Discurso 6, Diégenes ou Da tirania 29.

% Cf. D. L. 6. 71. Sobre esta importante passagem a respeito do pensamento cinico, consul-
te-se Goulet-Cazé 1986 (notadamente 195-230).
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citar, os homens ajuntam outros inumeraveis pénoi — os pénoi intiteis — que se
tornam ainda mais dificeis de superar porque vém da intemperanga. Presos por
suas proprias atitudes num turbilhdo de necessidades inventadas e medos que
confusamente lhes assaltam, os homens se expéem a um suplicio comparavel ao
do Tita preso a rocha.

E precisamente a imagem deste suplicio, cuja metafora é recomposta com
uma nova dimenséo, que Dion Criséstomo evoca na ultima das trés referéncias
que ele faz a Prometeu em conexdo com o cinismo:

tov 8¢ IlpounBéa, cogotiv Tva, éuol dokelv, katalafav OTO S6&ng
amoA\Vuevov, vOv pgv oidodvtog adt® kai adfovtog Tod fimatog 6moTE
ématvoito, TéAwv 6¢ eBivovtog 0T TE Yéyolev avToV, EAefioag kat @ofnoag [...]
gnavoe ToD TOQOL kal PLAovikiag - kai 00TwG PXeTO VLA O TAG.

[Héracles] entdo, percebendo que Prometeu (que eu penso ser uma espécie de
sofista) se acabava sob o peso da opinido, pois seu figado ora inchava e crescia,
quando era elogiado, ora murchava quando era censurado, apiedando-se de
sua sorte e temendo [...], livra-o de sua empafia e ambigao. E, tendo-lhe resta-
belecido a saude, afasta-se*.

Aqui o dom do fogo ou a invengdo das técnicas civilizatérias estao ausentes.
Héracles condena Prometeu nao por ter lancado as bases da civilizagdo, mas
pelo fato de se deixar guiar pela opinido, pela déxa, e de submeter inteiramente
a ela a sua felicidade, isto ¢, de lhe subordinar seus humores. A assimilagio de
Prometeu aos sofistas é, nesse sentido, eloquente. No fundo, volta-se a0 mesmo
ponto: ndo é o fogo civilizador que se deplora — fogo de que o préprio Didgenes
as vezes (spdnios) tirava partido, como afirma o mesmo Dion* -, mas o apego
ao que escapa a esfera da deliberacdo autobnoma e consciente do individuo e que,
portanto, compromete a sua autdrkeia.

Parece claro entdo que apenas o binarismo esquematico da perspectiva
moderna — némos ou physis; némos versus physis — pode explicar que se veja nes-
ses textos uma cruzada contra a civilizagdo. De quebra, tal perspectiva ignora
que o movimento cinico foi em geral refratdrio aos dogmas e aos valores estan-
ques, que frequentemente impoem modelos automatizados de comportamento.
Para prova-lo, eu evocaria um texto que pouco atraiu a aten¢do dos comenta-
dores, mas que sugere, mais uma vez com os recursos do mito e com o humor
proprio dos cinicos, que Didgenes manifestava um respeito particular diante da

% Dion Criséstomo, Discurso 8, Diégenes ou Da virtude 33. O texto apresetna uma lacuna
depois de goprjoag que a maioria dos editores assume.
7 Cf. Dion Criséstomo, Discurso 6, Didgenes ou Da tirania 10.
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figura de Héracles, ao mesmo tempo em que prova que ele ndo era radicalmente
avesso ao dom de Prometeu e ao conforto que dele pode vir:

Awyévng 0 @Ao6oo¢og, eig vaov HpakAéovg €omépag kat<a>Paong
eloeN0wv, éhaPe 1ov HpakAéa €k tpix@v kateokevaopévov kai xhevdlwv,
etnev- “ela 81, @ "Hpakheg, vov oot 1i0n katpog, domep Edpuobel, dtap 6<n
Kal> Nuiv dmovpyfoat TOV Tplokatdékatov Todtov dOhov éktehodoa kal THv
EUNV @akNV Eyovta”. Kal ToDTO eindV eig TO MOp avTOV EvEONKeV.

Tendo caido a noite, o fildsofo Didgenes entrou no tempo de Héracles e agar-
rando pelos cabelos a estatua do proprio Héracles que estava ali, ele falou
debochado: “vamos 14, Héracles! E chegada a hora para que tu, como nos tem-
pos de Eristeu, cumpras teu décimo terceiro trabalho esquentando a minha
marmita de lentilhas”! Disse e jogou o deus ao fogo*.

A cena descrita - e aqui convém insistir na simbologia filoséfica prépria
da literatura cinica — mostra o filésofo no pleno exercicio da “falsificagdo da
moeda”, na medida em que, valendo-se de um pragmatismo original, reforma
o uso instituido dos templos em vista de uma necessidade do momento. Mais
do que isso, importa observar que Didgenes, o mesmo que, segundo Plutarco,
se arriscara a omofagia, ingerindo um polvo cru pelo bem da humanidade®,
se dispde a sacrificar a imagem do patrono inspirador de sua filosofia no fogo
da cozinha civilizada, fundada por Prometeu, em nome de um prato quente de
lentilhas.

Para concluir, e para ndo deixar solto demais o preAmbulo dessas reflexdes
incompletas, eu retomo o ajuste que o Prof. Boaventura de Sousa Santos sugere
a injuncdo de Marx, lembrando a missdo necessaria de toda filosofia: qual seria
a do movimento cinico? Eu acho que, ainda que incompletas, essas reflexdes me
permitem afirmar duas coisas, mesmo que provisoriamente. Primeiro, que os
cinicos insistem, com particular eloquéncia, em mostrar uma obviedade nem
sempre percebida: a insuficiéncia do némos, enquanto fator de regulagdo poli-
tica, frente a diversidade imprevisivel da vida e do mundo. Depois, eles parecem
sugerir que a natureza, no quadro de uma ordem moral qualquer, ndo é um
dado, mas algo como um terreno de trabalho; pelo que nos indica o Prometeu de
Didgenes, a ascese cinica, diferente de outros tipos de ascese, como a militar ou
a atlética, por exemplo, ndo é um exercicio de prepara¢ao, mas um gesto explo-

¥ Xpnopot t@v EAAnvikdv Bewv n. 70, editado por H. Erbse (Erbse 1995: 48) [édit], Theo-
sophorum Graecorum fragmenta, Stuttgart, Teubner: 48 (= SSR'V B 131, que traz todavia o texto
editado por Buresch 1889). Baseado em Clemente de Alexandria, Protrepticus 2. 24. 4 e em
Epifanio de Salamina, Ancoratus 103. 8 (mas contra toda a tradi¢do manuscrita), P. F. Beatrice
(Beatrice 2001: 35) ¢ o unico editor do texto que 1é Atayopag no lugar de Atoyévng.

3 Cf. Plutarco, De esu carnium 1. 6. 995 d (SSR'V B 93).
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ratorio. Nesse sentido, eu me arriscaria a dizer que, a se conservar a expressio
kata physin como a sumula do ideal cinico, seria razoavel substituir o sentido
de conformidade da preposi¢ao por outro, gramaticalmente possivel, indicando
oposicdo e enfrentamento. Em tltima analise, a agdo do cinico tende a dissolver
a polarizacdo entre némos e physis, mostrando a sua inanicdo conceitual através
de uma forma original de pragmatismo: “a ligdo do pragmatismo néo ¢é utilizar
o0 pensamento para atingir objetivos ja dados, seja no mecanismo do corpo, seja
no do estado presente da sociedade, mas utilizar a inteligéncia para liberar e
liberalizar a a¢ao™", eis uma afirmacao de John Dewey que com certeza ndo teria
desagradado a Didgenes.

A imagem de Didgenes estd bem fixada na memoria do Ocidente, esse irri-
tante mendigo (para evocar outra vez o desprezo injustificado de Hegel) que
perambulava pelas ruas de Atenas e Corinto, que no inverno abragava as esta-
tuas cobertas de neve e no verdo rolava na areia quente*’; e que tinha o habito
de se masturbar em praga publica, acompanhando o gesto com a bem conhe-
cida reflexao: “oxala se, apenas esfregando a barriga, a fome também passasse!”.
Didgenes dizia que ele imitava os mestres do coro, que ddo o tom um tom acima
para que os outros encontrem o tom justo*?. Para o tom que nos convém, talvez
Dio6genes tenha sido um paradigma na terra®.

1 Apud Cometti 2010: 316. Cf. Dewey 1993: 1-9.
1 Cf.D.L.6.23.

2 Cf.D. L. 6. 35.

# Cf. Platao, Repiiblica 9.592 b 1.
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REesumo - Para Epicuro, philia é o conceito mais importante no 4mbito das relagdes
humanas. Em torno desta nogao diversos conceitos sdo trabalhados na Carta a Meneceu
(CM), nas Mdaximas Principais (MP) e nas Sentengas Vaticanas (SV), a saber: as nogdes
de ophéleia, sympheron, dike, synthéke, etc. O proposito deste trabalho ¢ explicitar o po-
sicionamento do sophds diante da pdlis conflitante e perturbada. Neste sentido podemos
conjecturar que viver de acordo com a natureza (kata physin) tem para a comunidade
de sébios o sentido de viver de acordo com a philia. O exercicio da justica entre os
philoi difere essencialmente daquele que se impde a uma multiddo insensata, que nio
consegue compreendé-lo.

PALAVRAS-CHAVE - Epicuro, philia, physis, némos.

ABSTRACT - According to Epicurus, philia is the most important concept in the realm
of human relationships. Philia being a central notion from which others, such as the
notions of ophéleia, sympheron, dike, and synthéke, to mention a few, are developed in
the Letter to Menoeceus, in the Principal Doctrines (Kyriai Doxai), and in the Vatican
Sayings. The purpose of the present paper is to make it explicit the attitude and the stand
of the Sophds before the conflicting and disturbed pélis. We can thus surmise that, for
the community of wise men, to live according to nature (kata physin) is to live according
to philia. The art of justice practiced among the philoi differs in its essence from that
which is imposed on the unreasonable multitude, for they cannot comprehend it.

KeYwoRrDs - Epicurus, philia, physis, némos.

1. A PHILiA (AMIZADE) E KATA PHYSIN (DE ACORDO COM A NATUREZA)

O estudo do pensamento de Epicuro apresentado no livro X da obra Vidas
e Doutrinas dos Filésofos Ilustres, de Didgenes Laércio possibilita uma diferente
tradugédo do conceito de autarkeia tendo em vista as diversas possibilidades que
encontramos freqilentemente nas tradugoes de diversos estudiosos deste pen-
samento. Postulamos, entdo, que era possivel traduzir esta expressdo por “ter o
principio da a¢dao em si mesmo™. Desta maneira pode-se compreender que agir

! Silva 2003: 85.
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sempre a partir de si mesmo e agir de acordo com a natureza é para Epicuro uma
s0 coisa, isto é, o exercicio pleno da autdrkeia e da eleutheria (liberdade). A vida
filosdfica se realiza no compartilhamento do logos. Dizemos que a busca de con-
vivio com afins (philoi) é natural e necessaria porque se atém ao cumprimento
de uma conveniéncia mutua (ophéleia). A philia e a ophéleia sao fendmenos
naturais circunscritos ao exercicio da conduta humana, porém eles s6 se efeti-
vam segundo condigdes especificas, que ndo encontramos em meio a qualquer
agregado humano. A sociabilidade humana, enquanto fendmeno natural?, nio é
suficiente para garantir o pleno exercicio da philia e da ophéleia.

O critério maior que funda o convivio entre os sophoi (sabios ou fildsofos)
¢ o que Epicuro chamou de comunidade de pensamento e agdo. Assim, a philia
pode ser definida num primeiro momento como uma comunidade (koinonia)
de pensamento (didnoia) e agdo (prdagma). Mas qual a real possibilidade de viver
segundo a philia num késmos a parte, onde predomina o exercicio da filosofia?
A despeito das adversidades politicas e sociais, como sustentar o ideal de uma
comunidade de pensamento e a¢do, ou ainda, como recuperar a sabedoria e o
equilibrio vislumbrados na natureza?

O exercicio da sabedoria ndo condena o homem a soliddo. O filésofo reco-
lhe-se em seus pensamentos, alimentando-se de si mesmo, sem perder de vista a
sua natureza gregaria, que o faz associar-se a outros que julga serem semelhantes

2 O pensamento de Epicuro nasceu de diversas influéncias, principalmente do atomismo de
Democrito e Leucipo, mas nao é dele que provém a nogao de philia, e sim das proposigdes de
Empédocles de Agrigento, onde a philia emerge como principio mitico da amizade, mediante a
qual se explica a tendéncia das coisas se harmonizarem a partir de “acordos” que garantem, por
um tempo, a estabilidade dos corpos. Na sua compreensao da génese das coisas na natureza,
Epicuro distinguiu os corpos simples dos corpos compostos. Aqueles que constituem um
agregado de atomos sdo chamados compostos, os demais, simples. Ocorre que no livre movi-
mento através do espago vazio, alguns dtomos se chocam entre si e, devido as suas propriedades
fisicas (a forma, o peso e o tamanho), eles se entrelagam para compor um agregado, ou néo.
A composi¢do acontece quando os dtomos nela implicados tém entre si uma certa afinidade.
Epicuro chamou esta afinidade de philia, e com ela explicou a causa pela qual os corpos sao
compostos; isto é, philia é o principio que faz com que os corpos, aos quais denominamos coisas,
venham a ser. Esta mesma nogao foi transposta ao nivel das relagoes humanas para explicar
o problema dos agregados sociais. De acordo com esta compreensdo de grupos humanos, o
individuo singular (homem) ¢ andlogo ao atomo, inicialmente isolado, até afetar ou ser afetado
por outro, ou outros homens. A partir dai, dois fendmenos podem ocorrer: ou hd uma mdtua
repulsao, impossibilitando a constituigdo de um corpo, ou agregado; ou os elementos, por serem
compativeis, se unem por afinidade (philia). Esta afinidade fisica e natural adquire no plano das
relagdes entre homens outro aspecto, ao qual se denominar “intelectual”: alguns homens se har-
monizam num convivio segundo a compatibilidade dos modos de pensar proprios de cada um.
Neste sentido, 0 que mantém os homens naturalmente unidos é a efetivagdo do comportamento
proprio de uma maneira de existir. O termo philos exprime o fato de um individuo pertencer a
um grupo e viver em fung¢ao deste grupo, sendo traduzido corretamente por “afeto” ou “amigo”.
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em carater. Optar por um universo restrito e ordenado de amigos é o caminho
natural escolhido por todos os que buscam o exercicio do pensamento, dentro
ou fora do 4mbito publico. Para Epicuro, particularmente, foi uma alternativa
encontrada diante da impossibilidade de associar, no contexto da pdlis histo-
rica e decadente, a philia as consideragdes politicas, bem como de situd-las em
relacdo as consideragdes religiosas. A amizade, por seu carater ético, difere por
natureza da ordem politica e da ordem religiosa tal como eram concebidas e pra-
ticadas naquela época. A razdo dessa diferenca esta no fato de que a philia néo
¢, a priori, fruto de um contrato, uma vez que é imanente a natureza. Epicuro
viu na philia uma forma voluntaria e prazeirosa de viver em equilibrio com o
outro, ou seja, a amizade é¢ um fendmeno social que nasce do desejo natural e
necessario de alimentar-se dessa afinidade. O problema que emerge dessa dis-
cussio pode ser assim dimensionado: Como relacionar a ‘amizade’ e o‘direito’
(0 justo) na compreensao epicurea de comunidade? Ou ainda, como a amizade
pode naturalmente prover o homem de seguranca e tranqiiilidade para o exer-
cicio da sabedoria?

Epicuro pensa a amizade a partir de um legado especifico da tradi¢do grega.
E possivel identificar elementos da physiologia de Empédocles e Demécrito pen-
sados por analogia a compreensao das relagdes humanas. Também se percebe
a utilizacdo de determinados conceitos relacionados a philia que expde uma
pragmateia, que ndo deixa de pensar os problemas politicos, uma vez que se
pronuncia a favor da existéncia de leis que definam o justo para cada cidade, mas
ocupa-se de estruturar com o pensamento uma pratica de vida que circunscreve
a convivéncia proxima ao dominio de uma ética privada. Trata-se, portanto, de
um sério problema, que sempre existiu e ainda persiste, qual seja o de compatibi-
lizar uma pratica de vida privada, autarquica, com o poder publico estabelecido
para todos os individuos. Epicuro néo participa diretamente da vida publica de
Atenas, mas se ocupa em salvaguardar o modo de vida praticado na comuni-
dade de sabios. Como se sabe, 0 momento historico vivido por Epicuro no seu
retorno a Atenas em 306 a.C. é desolador, pois ja nao existe o exercicio pleno
da cidadania e as leis ja ndo sdo mais definidas pelos cidaddos atenienses. Ele
percebe que néo sera possivel viver bem em meio a tantos conflitos de interesse,
cercado por uma multidao insensata, vivendo na insegurancga e padecendo das
mais cruéis injusticas. E certo que este modelo de agregado social ¢ for¢ado por
conveng¢oes que destoam da natureza das relagdes baseadas na afinidade. Nada
disso interessa ao filésofo que, de um modo diferente, isto é, como alternativa a
este modelo, vislumbrara a possibilidade de estabelecer lagos que resultem em
mutua satisfacdo, o que evidentemente s6 poderd ocorrer quando a relagdo obe-
decer a uma simetria, a uma medida em que as partes envolvidas formem uma
unidade comum, ou uma comunidade. No contexto geral das sociedades, a con-
veniéncia mutua baseia-se no acordo em torno da seguranga e da manuten¢ao
econdmica dos seus membros. Nas poucas vezes em que Epicuro se manifestou
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em relagdo as relacoes estabelecidas externamente a comunidade de amigos, ele
asseverou sempre a necessidade de existirem leis (némoi), pelo seu carater uti-
litario, que ndo é absoluto, pois nio resolve satisfatoriamente o problema mais
crucial, que reside unicamente no principio de conduta, o principio de a¢do, que
por ser ético, habita o intimo de cada um. O carater utilitario e, portanto, rela-
tivo das leis, é ambiguo, uma vez que é necessario, mas nio é satisfatdrio, pois
traz em seu bojo as contradi¢des, os paradoxos, que geram conflitos de interes-
ses, poderes e idéias.

Assim, os problemas de ordem politica podem ser explicados pela desse-
melhanga de atitudes dos seus membros causada, sobretudo, pela auséncia de
reflexdes sobre a natureza de uma comunidade e do modo de vida equilibrado.
No vazio das reflexdes sdo projetadas as falsas opinides, ou opinides vazias, que
servem de alimento as crengas e desejos ilimitados, as vezes naturais, as vezes
ndo, mas quase sempre desnecessarios. Esses desejos, crengas e falsas opinides
cumulam em injustas agressoes, disputas pelo poder, desconfianca, insensatez
e angustia. As normas convencionadas em sociedade atendem ao pacto de néo-
-agressdo. Se a natureza do homem ¢ viver de modo gregario, entdo este pacto
funda de certa maneira a sua propria natureza. Se imaginarmos como Epicuro,
a reta compreensdo da natureza seria suficiente para manter os homens nos lia-
mes do “pacto”, ou do justo natural. Todavia, as falsas opinides geram o conflito,
quando por descuido ou por inten¢do, desconsideram os acordos e quebram
a tentativa de equilibrio e simetria nas sociedades. Assim, a convivéncia no
interior das sociedades, onde o principio de conduta e a compreensdo do sen-
tido natural da justica variam bastante, influencia negativamente a pratica da
liberdade e impede a autdrkeia e a ataraxia. Tendo em vista este turbilhdo de
acontecimentos desalentadores, Epicuro vislumbrou a possibilidade de substi-
tuir as normas gerais de uma sociedade pelo principio da philia, que tem origem
e comando em cada um. Néo se trata, evidentemente, de construir um novo
modelo de sociedade historica em substituicdo ao vigente, mas de estabelecer
uma ordem descontinua, molecular, uma comunidade autdrquica, onde a con-
vivéncia se estabeleca enquanto conveniéncia mutua, alimentada por uma von-
tade esclarecida e impulsionada pela afinidade. Uma comunidade para ser feliz
necessita, antes de tudo, que seus componentes tenham em comum a compreen-
sao do sentido natural da a¢do em comunidade; em outras palavras, a philia
emerge como comunidade de pensamento, que expressa uma unica e possivel
organizagdo equilibrada de um grupo. O exercicio da justica entre os philoi
difere essencialmente daquele que teoricamente se impde a uma multidao insen-
sata, que ndo consegue sequer compreendé-lo, e ndo dispde de carater suficiente
para executa-lo:

Para todos os seres vivos incapazes de estabelecer pactos com o intuito de
ndo prejudicar os outros e de ndo ser prejudicados, nada era justo ou injusto.
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Acontece 0 mesmo em relagdo aos povos que ndo podiam ou ndo queriam
estabelecer pactos destinados a ndo prejudicar e ndo ser prejudicados (D. L.
10. 150).

Se o problema persiste e é da ordem da vontade conflitante dos individuos, a
solugdo deverd ser também de cada um. Embora seja importante o pacto para as
sociedades, este ndo vai definir a conduta do filésofo em comunidade. Epicuro
define os limites que separam o dominio publico do dominio privado, a0 mos-
trar que o interesse da filosofia é o de preservar o principio de a¢do individual
do filésofo, centrando-o no poder de realizacio de cada um dentro dos domi-
nios que lhes sdo préoprios. No que se refere a ordem publica, a participacido
dos membros da comunidade filosofica se dara apenas quando estiver em causa
algum problema de ordem juridica, externa a comunidade, e que lhes diga res-
peito diretamente. Como dissemos, ndo ha neste pensamento a finalidade de
participar efetivamente nas representagdes politicas; ao contrario, o filésofo se
interessa em construir e manter um mundo particular, autarquico, gerado e
mantido pela philia.

A fonte mais pura de protecdo diante dos homens, assegurada até certo ponto
por uma determinada for¢a de rejeigdo, é de fato a imunidade resultante de
uma vida tranqiiila e distante da multiddo (D. L. 10. 143).

O sabio ndo participara da vida publica se ndo sobrevier causa para tal. *

O posicionamento do sophds (sabio/filésofo) diante da pdlis conflitante e
perturbada é fruto das reflexdes tecidas em torno da relagdo entre natureza e
convengao, entre physis e némos. Ao leitor desatento parece haver uma ambi-
gliidade entre dois pontos de vista ali presentes. O primeiro tende a negar o
direito natural, ou o direito conforme a natureza, ao sustentar que a natureza
ndo funda a sociedade, nem os direitos proprios para manté-la; o segundo, no
entanto, busca superar a antitese entre physis e némos, apoiado no argumento
segundo o qual tanto quanto a linguagem, o direito (o justo) é proprio do desen-
volvimento da natureza humana, porque ¢ util ou conveniente (t6 sympherén).
Quando analisados amiude, os dois pontos mostram-se convergentes, pois a tese
do direito natural estd calcada na afirmac¢ao segundo a qual a justica resulta de
um “contrato”- de um pacto de ndo agressdo, vejamos a maxima XXXI:

O justo [ fundado na ] natureza é o meio de reconhecer o que ¢é util para nao
prejudicar os outros, nem ser por eles prejudicados (D. L. 10. 150).

* Silva 2003: 94.
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Neste sentido, o pacto de ndo agressdo pde em relevo a necessidade de defi-
nir a justica por sua utilidade. Epicuro considera a utilidade reciproca como
legitima expressdo de justica: “justo segundo a natureza”, e a utilidade é sempre
relativa ao lugar e as circunstancias aos quais se refere, conforme o logismds, isto
é, conforme a compreensio que se tem desta utilidade. Nao hd, nesta perspec-
tiva, a “justica em si”, ou uma nogao absoluta de justica que seja anterior a com-
preensio do que possa ser ttil a cada comunidade, segundo as particularidades
de cada uma. Entretanto, em termos praticos, nas relagdes publicas é preferivel,
na maioria das vezes, seguir a nogao de justi¢a construida na cidade onde se vive
para evitar, quando possivel, conflitos e perturbacdes.

A justi¢a ndo era a principio algo em si e por si, mas nas relagdes reciprocas
dos homens em qualquer lugar e a qualquer tempo é uma espécie de pacto no
sentido de ndo prejudicar nem de ser prejudicado. (D. L. 10. 150)

Tudo isso a que acabamos de nos referir esta de acordo com o segundo ponto
em questdo, que diz ser o amor a justica e a justica mesma physei, pois servem
as necessidades naturais do homem. Assim, o direito é conforme a natureza, na
medida em que é expressdo do util-conveniente (t6 sympherén), ou seja, o direito
¢é sempre conforme a compreensio que se tem da natureza da cidade analisada.
Portanto, o direito pode ser considerado concomitantemente nomos e physis, ja
que é necessario por natureza, ndo deixando de ser um contrato. Este direito é
levado em consideracao pelo sabio apenas no que diz respeito as sociedades do
ponto de vista de sua organizagao historica, na medida em que elas trazem desde
a sua formagdo a ambigiiidade entre o que é por natureza, e o que se convenciona
ser por natureza. Todavia, no que toca mais de perto ao sabio e 8 comunidade de
sabios, ndo é o pacto, ou o contrato que orienta o modo de vida filosofico, mas a
philia. A conveniéncia mutua (ophéleia) ¢ muito mais do que um pacto estabele-
cido entre homens para nao sofrerem nem cometerem danos uns aos outros. Na
verdade, ela é expressao de um sentido de unidade que se revela pela afinidade,
e ndo pelo aplacamento das diferengas. Se nos valermos dos termos empregados
por Empédocles, a justica, enquanto pacto de ndo agressdo, ¢ uma tentativa de
controlar, ou evitar, o que por natureza tende ao neikos (“conflito”), o que a faz
soar ambigua e as vezes contraditdria, ao passo que a philia segue o curso natu-
ral de sua realizagdo, isto ¢, a agregacdo, ou a afinidade. Em relagdo a naturali-
dade da “discordia” e da amizade em Empédocles, ocorre algo interessante que
sera observado por Epicuro: enquanto Empédocles de vale de uma terminologia
utilizada como expressdo das relagdes humanas, a philia e o netkos, para nomear
os principios ou forgas da natureza (tas dé kyrios archds), Epicuro engendra um
movimento de pensamento inverso, isto é, ele define estes termos a partir do que
eles representam enquanto forcas naturais — tal como Empédocles os emprega
em seu poema, para justificar as compatibilidades (afinidades) e as incompati-
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bilidades entre individuos. Em Epicuro, a philia serd compreendida como uma
afinidade natural (um movimento da natureza), porém nas rela¢gdes humanas
praticadas no ambito dos grupos sociais, ela adquire o sentido de convenién-
cia (sympheron), ou seja, a philia é uma manifestacdo da natureza e ao mesmo
tempo resulta de um acordo que expressa o “util” para cada um dos implicados
nesta relacdo. Isto quando a relagdo for de amizade. Ha, entretanto, outros tipos
de rela¢do que sdo igualmente convencionados segundo regras de conduta, ou
leis politicas, mas ndo sdo convenientes para quem busca a autdrkeia e a eleuthe-
ria. Neste sentido, existem relacoes de amizade quando ha afinidade e simetria
entre os participes e o interesse mutuo de conservar a relagdo.

Para uma melhor compreensdo do sentido pratico que a philia adquire no
pensamento epicureo, torna-se necessario explicitar como o sentido natural da
amizade leva em consideragdo a conveniéncia que muitas vezes mostra-se em
sua origem.

Toda amizade deve ser buscada por ela mesma (di heau tén haireté) mesmo
que ela tenha a sua origem na necessidade de uma ajuda (tés opheleias). (S.V.
24)8

Epicuro ndo reduz a amizade ao seu carater utilitario, mas afirma a conve-
niéncia que ¢ inerente a busca e manuten¢do da amizade. Surge assim o valor
natural do util, ou do conveniente, que esta no principio de toda e qualquer
relagdo e constitui os termos da confianca que sedimenta a amizade:

(-..) N6s ndo temos tanta necessidade da ajuda de nossos amigos, quanto da
confianga nesta ajuda (...). (S.V. 24)°

(...) Nem aquele que busca continuamente seu interesse é um verdadeiro
amigo, nem aquele que jamais associa o interesse a amizade, pois um trafica
favores para obter beneficios e o outro priva o pensamento de toda boa espe-
ranga no futuro (...). ( S.V. 39)¢

Deste modo, pelo exposto acima, é correto concluir que a amizade nasce do
interesse, da conveniéncia mutua (ophéleia), mas se alimenta da pratica em con-
junto da filosofia, isto ¢, da comunhéo de pensamentos, no acordo entre as idéias
e atitudes. Ha, portanto, uma superioridade da amizade em relagdo aos outros
tipos de sentimentos, sobretudo por ser, ao mesmo tempo, seguranca e alegria:

* Silva 2003: 95.
> Silva 2003: 96.
¢ Silva 2003: 96.
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(-..) O mesmo julgamento nos da a seguranga de saber que nenhum mal é
eterno, nem mesmo de longa duracéo, tendo ja percebido que a amizade nos
proporciona o mais alto grau de seguranga, compativel com os nossos males
limitados (...) (D. L. 10. 148)

O proposito da amizade é o de ser, na pratica, a comunhdo de uma mesma
filosofia. Neste sentido, ¢ intima a relagdo entre a amizade e o bem, que ¢ o pra-
zer, pois dentre outras coisas, a amizade mostra-se isenta de paixdes tais como o
6dio, o rancor e a veneragao. Além disso, a amizade nio cumula em reagao, pois
é expressdo de unido e equilibrio entre os homens que se afinam mutuamente,
pela natureza de carater e sabedoria.

Todos aqueles capazes de se proporcionar a mais completa seguranga gragas
aos seus proximos tém vivido uns com os outros da maneira mais agradavel,
pois tém a mais certa garantia de seguranca; e depois de conviverem parti-
lhando a mais completa afinidade ndo lamentam a partida prematura de um
dos seus como se o morto devesse ser lamentado. (D.L., X, 154)

Assim, a amizade, por proporcionar confianga e prazer, é o que solidifica a
vida sabia. Diferentemente das leis, que sdo socialmente impostas, a amizade se
impde por ela mesma como componente essencial da comunidade de amigos’.

O homem bem nascido se dedica principalmente a sabedoria e & amizade: dois
bens, dos quais um ¢é mortal, e o outro imortal. (S.V. 78)¢

No final da Carta a Meneceu (135) Epicuro assevera que o sabio vive entre
os seus semelhantes, isto é, “como um deus entre os homens”. Pode-se dizer que
ele vive como um deus, porque goza de bens imortais, tais como a amizade. Isso
ndo significa que ele seja um deus, mas que ele tem o privilégio de viver uma
existéncia que pode ser considerada divina®. Por outro lado, reforca a ideia de
que este modelo de vida sabia se realiza pela proximidade e afinidade entre os
membros de uma comunidade, que se relacionam entre si gragas a natureza do
carater de cada um e a disposi¢do de estar contente no meio em que se encontra.
Neste caso, postula-se que o critério que funda a afinidade é a natureza de cada
individuo, isto ¢, a alegria e o prazer que nutrem uns pelos outros. Dizemos que
é natural, porque resulta da sympatheia, ou daquilo que se sente conjuntamente,
mas que também é o resultado de uma convengao, ndo no sentido de uma obri-
gacdo juridica, e sim de um acordo no pensar e agir sempre na intengdo de pro-
porcionar bem estar ao outro e a si mesmo.

7 Morel 2007: 184.
8 Silva 2003: 78.
® MOREL, P-M. 2007, p. 185.
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REsuMO - Na Grécia, o perfil tipico do sophds remete para um paradigma conotado com
o estrato dominante da cultura grega: o sabio é geralmente grego, homem e aristocrata.
Ainda assim, verifica-se que, desde as primeiras manifesta¢des literdrias desta tradicao,
se podem detetar igualmente as marcas de uma sabedoria alternativa, permeada pela
sensibilidade feminina (Cleobulina/Eumétis), pela mundividéncia popular (Esopo) e
pela acutilancia barbara — tanto no sentido mais comum de ‘estrangeira’ como também
de ‘primitiva’ e portanto ndo poluida ainda pelos vicios da civilizagao (representada
pelo nobre Anacarsis da Citia). Tendo em conta estes pressupostos, propde-se nesta
abordagem a analise da figura de Anacdrsis a luz da dindmica physis e ndmos, nas fontes
que exploram as potencialidades do embate entre a convengao social e a afirmagao de
uma natureza humana exuberante, com particular destaque para Plutarco e Luciano de
Samdsata.

PALAVRAS-CHAVE - physis, nomos, Anacarsis, Plutarco, Luciano de Samosata.

ABSTRACT - In Greece, the typical profile of the sophés refers to a paradigm connoted
with the dominant stratum of Greek culture: the sage is generally a Greek, a man and an
aristocrat. Nevertheless, from the earliest literary manifestations of this tradition, one
can also detect the marks of an alternative wisdom, permeated by feminine sensibility
(Cleobuline/Eumetis), by popular responsiveness (Aesop) and by barbaric acuity — in
the most common sense of foreign’ as well as ‘primitive’ and therefore not yet polluted
by the vices of civilization (represented by the noble Anacharsis of Scythia). Taking
these assumptions into account, this study aims to analyze the figure of Anacharsis in
the light of the concepts of physis and ndmos, in those sources that explore the potential
clash between the social convention and the affirmation of an exuberant human nature,
with particular emphasis on Plutarch and Lucian of Samosata.

KEYWORDS - physis, némos, Anacharsis, Plutarch, Lucian of Samosata.

1. ENQUADRAMENTO

Uma das manifestagdes mais duradoiras e mais ricas da antiguidade clas-
sica, embora nao seja exclusiva da cultura grega (e romana) nem necessaria-
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mente criacdo sua, é a tradigdo dos Sete Sabios'. Em trabalhos anteriores, houve
ja oportunidade para refletir sobre as caracteristicas gerais desta tradi¢do (Ledo
20104), sobre certas etapas da sua formacgdo, nomeadamente em Platdo (Ledo
2010b), Plutarco (Ledo 2008, 2009) e Didgenes Laércio (Ledo 2013), bem como
sobre algumas das figuras mais paradigmaticas que a marcaram. De resto, estas
abordagens acabam por ser necessariamente marcadas por um imagindrio
convergente, dada a estreita relacdo que estas figuras e temas cultivam entre si.
O perfil tipico do sophds remete de forma clara para um paradigma conotado
com o estrato dominante da cultura grega: o sabio é geralmente grego, homem
e aristocrata. Ainda assim, é também um facto inegavel que, desde as primeiras
manifestagoes literarias desta tradicdo, se podem detetar igualmente as marcas
de uma sabedoria alternativa, permeada pela sensibilidade feminina (a jovem
Cleobulina/Eumétis, filha do sophds Cleobulo), pela mundividéncia popular
(com Esopo, que a tradigéo literdria apresenta como antigo escravo) e pela acu-
tilancia barbara — tanto no sentido mais comum de ‘estrangeira’ como também
de ‘primitiva’ e portanto ndo poluida ainda pelos vicios da civilizag¢do (represen-
tada pelo nobre Anacarsis da Citia). E ainda particularmente significativo que,
nos trés casos, ficasse associado a estas figuras um tipo de produgéo literaria que,
ndo podendo pela certa ser-lhes atribuida de forma direta (a propria existéncia
historica destas figuras esta sujeita a fundamentadas duvidas), ainda assim faz
parte do patriménio civilizacional que, tendo embora origem muito variada,
cristalizou a volta dos valores e conceitos que personificam. Com efeito, eram
atribuidas a Cleobulina composicoes poéticas simples, em forma de adivinhas,
conhecidas precisamente por ‘Cleobulinas™. Sob o nome de Esopo circulavam
ndo apenas as conhecidas ‘fabulas’, um género literario envolvendo animais,
cuja criagao lhe era atribuida e cujo imaginario remete para uma dimensao pri-
mordial do universo, em que os animais falavam uma lingua inteligivel, bem
como um relato biografico (Vita Aesopi). Quanto a Anacarsis, além das maxi-
mas avulsas que lhe estavam associadas, foi-lhe também atribuida a autoria de
um conjunto de Cartas apdcrifas (que recuam possivelmente ao séc. III a. C.).
De resto, tanto Esopo como Anacarsis (e em particular este dltimo) viriam a
tornar-se figuras tutelares da filosofia cinica, pela forma como se prestavam a

! Estudo desenvolvido no 4mbito do projeto UID/ELT/00196/2019, financiado pela FCT
- Fundagéo para a Ciéncia e Tecnologia. Esta andlise recupera, na esséncia, a linha de argumen-
tacdo usada em Ledo 2019, num contexto de discussdo centrado na obra de Plutarco, mas esta
versao explora novos argumentos e um leque de fontes mais amplo.

2 Com efeito, hd noticias de que o poeta cdmico Cratino teria composto uma obra com
o titulo de Cleoboulinai. Cf. Ateneu, Deipnosoph. 4. 70 (8" £€¢n Kpativog é¢v KheoBovhivaig);
Zendbio, Paroemiogr. 5. 14 (uéuvntar avtig Kpativog év KheoBovAivaig). Para uma recolha dos
trés poemas/adivinhas atribuidos a Cleobulina, vide Bernabé Pajares & Rodriguez Somolinos
1994: 128-131.
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criticar os vicios e limitagdes da paideia helénica, cujo maior representante era o
ateniense Solon, que desta forma funcionava como contraponto civilizacional®.
Ainda assim, embora Cleobulina e Esopo gravitem, com grande frequéncia,
avolta do ciclo dos Sete Sabios, ndo fazem propriamente parte do grupo mais res-
trito dos sapientes. Nesse sentido, o cita Anacarsis leva sobre eles vantagem, pois
aparece referido em varias das versoes da syllogé, conforme ilustra, por exemplo,
o passo particularmente elucidativo em que Didgenes Laércio (1. 41-42) refere os
diferentes agrupamentos de Sete Sabios que outros autores haviam feito antes de
si. Enquanto sophds, Anacarsis nao possui o peso de outras figuras centrais nesta
tradi¢do, como Tales e em especial Sélon, mas a sua natureza de certa forma dis-
crepante dentro do grupo granjeia-lhe, por si s6, um lugar de destaque, que pode
encontrar-se desde os primeiros momentos da formacao da tradicédo.

Tendo em conta estes pressupostos, propoe-se neste estudo uma analise da
figura de Anacarsis, a luz da dindmica physis e ndmos, tal como nos vem apre-
sentada em fontes que exploram as potencialidades do embate entre a convengéo
social e a afirma¢ido de uma natureza humana exuberante, com particular desta-
que para as abordagens de Luciano de Samdsata e de Plutarco, que serd tratado
a parte, por ser o mais rico de cambiantes.

2. ANACARSIS: UM SABIO DISCREPANTE

A figura de Anacarsis cedo atraiu a atengdo do imagindrio grego. Com
efeito, Herddoto refere-se a ele na altura em que descreve os hdbitos dos Citas
e a aversdo que estes nutrem por costumes estranhos. Na versao do historiador
(4. 76), Anacarsis € ja apresentado com tragos de sapiente, dado que, nas mui-
tas terras por onde tinha viajado, deixara provas de elevada ponderagdo®. De
regresso a casa, Anacarsis ficara impressionado com a festividade em honra da
Magna Mater, que havia observado em Cizico, e comprometeu-se a instaurar o
culto no seu pais de origem, se conseguisse regressar a salvo. Ja na Citia, foi sur-
preendido a realizar esse ritual e viria a morrer as maos do prdprio irmio, o rei
da Citia. Enquadrado desta forma, Anacarsis tornava-se numa espécie de martir
da civilizagdo grega. O mesmo Herddoto (4. 77) apresenta ainda outra versdo
dos eventos, embora a considere uma invengao. De acordo com este segundo

* O opusculo Anacharsis de Luciano é particularmente ilustrativo do confronto entre as
mundividéncias do grego e do cita e a ele se voltard mais adiante. Sobre a influéncia do debate
cinico e helénico nas Cartas de Anacarsis e na Vita Aesopi, vide Gomez 2003.

* Um pouco antes (4. 46), Herddoto havia ja sublinhado que, das populagdes que habitavam
a zona do Ponto Euxino, apenas os Citas e Anacdrsis se destacavam pela positiva, no meio da
ignorancia que marcava os habitantes da regido. Busine 2002: 25 considera, no entanto, com
algum excesso de ceticismo, que ndo hd em Herddoto nenhum indicio que leve a que Anacarsis
venha a integrar o grupo dos sapientes, ficando a dever-se a Eforo (FGrHist 70 F 182 = Di6genes
Laércio 1. 41), no séc. IV a. C,, a entrada do viajante cita na lista dos Sete Sabios.
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relato, Anacdrsis teria frequentado uma escola na Grécia a mando do proprio
rei. Ao regressar, informou-o de que os Gregos eram dados a todo o tipo de
saber, com exce¢do dos Lacedemdnios. Apesar disso, estes ultimos eram os tni-
cos que revelavam capacidade para falar e ouvir com acerto. Esta variante retira
a Anacarsis a fama de ser um entusiasta da cultura grega. No entanto, a prefe-
réncia pela discricao e laconismo dos Espartanos criaria nele uma aura de ‘bom
selvagem’, habilitado para criticar a opuléncia da civilizagdo e tornando-o numa
potencial ilustracdo viva do principio da oposigdo entre ndmos e physis. No
entanto, esta ambivaléncia na forma de perceber a figura de Anacarsis, detetavel
ja em Herddoto, continuaria a estar presente na representacao literaria do sabio
cita, que a tradigdo posterior fizera passar por Atenas, onde se teria tornado hos-
pede de Sélon, pela altura em que este implementava a sua reforma legislativa®.
Embora o valor histdrico dessa passagem por Atenas seja discutivel, revelou-se
ainda assim uma hipdtese sedutora, ao permitir colocar em contacto direto duas
personalidades que ilustravam o tépos do didlogo entre os blocos civilizacionais
que metonimicamente representavam®.

A tradicdo da visita de Anacarsis a Sdlon constitui, precisamente, o pano
de fundo do didlogo Anacdrsis de Luciano de Samosata, cuja motivacdo narra-
tiva resulta da interpelagdo que o cita faz ao ateniense no sentido de perceber o
sentido dos exercicios gimnicos, cuja natureza e pertinéncia se lhe apresenta-
vam particularmente estranhas, por neles ndo descortinar nenhuma objetiva
utilidade. As pacientes explicagdes de Sélon inserem-se numa retérica de argu-
menta¢do que procura defender, basicamente, a educacdo tradicional grega e
o ideal da kalokagathia, ou seja, a maneira como uma cuidada formagéo fisica
se reflete na qualidade moral dos cidaddos e na sua capacidade para defender
o alto valor helénico da liberdade, seja na arena politica, seja em particular no
campo de batalha, que constitui o prolongamento mais nobre do treino fisico.
Por seu lado, a ironia com que Anacarsis desvaloriza e relativiza cada uma des-
sas demonstragdes da paideia grega visa desmontar — perante Solon, mas sobre-
tudo perante a sensibilidade dos leitores de Luciano — os valores civilizacionais
que se poderiam julgar universais, mas que na verdade ndo passavam de uma
convengdo (no fundo, de um ndmos) cuja validade se esboroa quando confron-

> Hermipo, FGrHist 1026 F 16a = Didgenes Laércio 1.101. Na abertura do relato sobre
esta figura, Diogenes (1.101) regista a informagdo de que Anacdrsis era filho do rei dos Citas
e de uma mulher grega: o doxodgrafo dé esta razdo para explicar o bilinguismo do cita (810
kai SiylwtTog fv), mas também poderia ser uma forma de enquadrar a relagio pendular de
Anacarsis com a Hélade.

¢ Vide Engels 2010: 56-58, para um conspecto da tradi¢do relativa a Anacarsis e a visita a
Sélon, usualmente datada entre 592 e 589 a.C. Com efeito, Diégenes Laércio (1.101), citando
Sosicrates, coloca esta visita durante a 472 Olimpiada (= 592-588), sendo mais verosimil a data
de 592, uma vez que Sélon ainda se encontraria ocupado com a legislagao.

258



Delfim F. Ledo

tado com convengoes alternativas. Esse modelo alternativo nao é, neste dialogo,
representado por Esparta, cuja agoge é fortemente verberada por Anacarsis, em
particular as praticas de flagelagdo publica (Anach. 38-40). O modelo alternativo
seriam os nomima citas, que o visitante estrangeiro se propde narrar, embora
nao de imediato (Anach. 40):

Sikalotata pev ovv, @ Zohwv, kai Eywye dujynoopat & Zkvbdv vouua, od
oepvd iowg o8¢ kaB’ DUAG, of ye 000¢ katd KOppNG TaTaxOijval ToAuroatpey
av piav mAnynyv dethol yap €opev dANG elprioetai ye omoia &v eig abdpov
uévrod, i Sokel, vepPatwyeda TNV cuvovsiay, WG & Te adTOG EPng Tt HAAAOV
évvonoatut kad’ fovxiav & te xpr eineiv ovvaydyotut Tf) pviun éneXbwv. to
8¢ vDv éxov amiwpev £mi TovTOIG: E0TEPQL Yap T{OM).

Isso é inteiramente justo, 6 Solon, e eu narrar-te-ei os costumes dos Citas, que
talvez ndo sejam tdo magnificos como os vossos, pois nds ndo nos arriscaria-
mos a levar uma unica bofetada na cara, pois somos muito timidos. Mesmo
assim, [esses costumes] ser-te-do contados tal qual sdo. Contudo, se te apraz,
adiemos esta conversa para amanhd, para que, por um lado, eu possa tranqui-
lamente refletir melhor no que tu disseste, e, por outro lado, para que possa
juntar e memorizar o que devo responder-te. Mas por agora, fiquemos por
aqui e retiremo-nos, pois ja vai sendo noite.”

O modelo cita é de facto prometido, mas nio chega a ser facultado, pois
o debate termina neste ponto e Luciano nio lhe deu continuidade. De resto, o
mais provavel é que a indicac¢do de que o relato seria retomado mais tarde seja
simplesmente um arrimo narrativo, pois o objetivo de Luciano seria expor a fali-
bilidade da paideia grega — quando escrutinada pelo olhar de um estrangeiro
pouco sensivel as convengdes da sociedade — e nao tanto descrever as virtudes
da educagdo cita®. J4 Plutarco, embora ndo dispense uma atengédo tdo demorada a
Anacarsis, acaba por facultar um quadro mais rico de matizes sobre esta excén-
trica personalidade. Ao seu testemunho sera entdo dedicada a segunda parte do
estudo.

7 Tradugao de Magueijo 2013: 120.

8 Ainda assim, ndo deixa de ser significativo que Didgenes Laércio atribua a Anacarsis a
autoria de um poema de oitocentos versos, em que ele abordava os costumes (ndmima) de Citas
e de Gregos, na perspetiva da simplicidade da vida e dos assuntos de guerra (1. 101: o0tog
énoinoe TV Te Tapd Toi¢ Xkvaig vopipwy kai T@v mapd Toi¢ EAAnowy, eig evtéletav Piov kai ta
Katd TOV TOAepov €mn okTakoola). Por outras palavras, as areas que constitufam precisamente a
base da sua argumentagido com Soélon no dialogo imaginado por Luciano.
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3. ANACARSIS EM PLUTARCO

Quando Plutarco escrevia a sua obra, a tradi¢ao dos Sete Sabios ja possuia
uma longa expressao literaria, a qual, juntamente com os pressupostos da cha-
mada literatura de banquete (marcada em particular pelo Symposion de Platao),
influenciou muito diretamente a forma como o autor abordou a questio, com
particular destaque para a biografia de Sélon e para o Septem sapientium con-
vivium. No que respeita a figura de Anacarsis, ndo se encontra em Plutarco um
tipo de abordagem comparavel, em extensdo, as ja referidas Cartas atribuidas
ao sabio cita ou ao opusculo Anacdrsis de Luciano. Ainda assim, a figura do
excéntrico sapiente aparece referida uma vintena de vezes na obra de Plutarco.
Em parte dos casos, trata-se de uma ocorréncia breve, a propésito de outros
assuntos, em que Anacarsis é evocado de forma ancilar, sem que lhe seja dado
um espago de intervencdo suficientemente individualizado. As referéncias a
Anacdrsis ocorrem em varios pontos dos Moralia, mas apenas numa das Vitae,
significativamente na do ateniense Sélon — personalidade com a qual, como
ja atrds se referiu, a tradicdo coloca preferencialmente o sdbio cita em contra-
ponto civilizacional. A maioria das referéncias agrupa-se, porém e na verdade
sem grande surpresa, no Banquete dos Sete Sdbios. A analise ira assim concen-
trar-se primeiro sobre as referéncias pontuais nos Moralia e sobre o passo mais
extenso da biografia de Sélon, deixando para a parte final a andlise do Septem
sapientium convivium.

No opusculo Quomodo quis suos in virtute sentiat profectus (78F), Plutarco
evoca o sabio cita num contexto em que estd a falar da futilidade de certas pes-
soas que passam a vida a acumular sentengas e relatos alheios (¢viot 8¢ xpeiag
Kai iotopiag dvaleyopevol mepiiaoty), os quais se limitam depois simplesmente
a propalar de forma acritica, sem desse exercicio retirar melhor beneficio, nem
para eles nem para os outros. O autor ilustra a futilidade dessa prética com o
comentario de Anacarsis a proposito do dinheiro, cuja utilizagdo nao lhe pare-
cia que tivesse outra finalidade para os Gregos a ndo ser a de gastarem tempo a
conta-lo e a falar sobre isso (domep Avaxapoig Eleye @ vopiopatt Tob EAANvag
TPOG ovOEY ETepoV 1) TO aplBuelv X pwiévoug 0pav). Tal critica insere-se, de resto,
na forma como os Cinicos viam a moeda (ndmisma), a qual consideravam exem-
plo ilustrativo das conven¢des humanas que coarctavam as agdes humanas, por
oposi¢do as vantagens da livre troca dos bens produzidos pela natureza (physis)°.

Nas Quaestiones convivales (693A), num contexto em que se esta a discutir
a forma de servir o vinho, Anacarsis é evocado nio para criticar ou sublinhar
a estranheza de costumes gregos, como ¢ mais frequente acontecer, mas antes
para louvar a forma como estes usavam o carvdo. Os Citas conheceriam pela

° Vide observagoes de Gomez 2003: 319.
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certa o carvio, pelo que o motivo da surpresa de Anacdrsis se deve ao facto de
os Gregos usarem, para aquecimento doméstico, o carvio em lugar da lenha,
com as vantagens que dai decorriam para evitar os incomodos do fumo, que
assim eram deixados fora de casa (61t TOV kanvov £w katalimovteg oikade nhp
KopiCovaw)™.

Uma nova referéncia breve ocorre no De garrulitate (505A), a propésito da
loquacidade impenitente, cujos riscos sdo ilustrados por uma representacio de
Anacdrsis particularmente elucidativa. Com efeito, por alturas da sua visita a
casa de Solon, ja depois de haver estado a conversar e a usufruir da companhia
do anfitrido, o visitante cita recolheu-se ao leito, tendo o cuidado de colocar a
mao esquerda sobre os genitais e a direita sobre a boca (d@On TV pév dplotepav
Xelpa TO1G popiotg TNv 6¢ de&lav T@ otdpatt mpookepévny €xwv). A razdo para
esta bizarra atitude residia no facto de ele considerar — acertadamente, na pers-
petiva de Plutarco — que a lingua inspirava mais cuidados, necessitando por-
tanto de ser tapada com maior diligéncia (¢yxpateotépov yap deto xaAvod
Seiofat v yA@TtTay, 0pddg oiopevog).

O contexto deste episddio remete para a tradicdo da visita de Anacarsis
a Atenas, que aparece registada numa inscri¢do (IG XIV 1297 col. II, 10-15) e
em varias fontes literarias, com especial destaque para Luciano, como se viu na
sec¢do anterior."! No caso de Plutarco, além da breve alusdo no De garrulitate,
ocorre uma referéncia bem mais ampla na biografia de Sélon (Sol. 5. 1-6). A
abertura deste passo deixa entrever a utilizacdo do tema recorrente da oposi¢do
Grego/barbaro, a propdsito dos conceitos de xenia (‘hospitalidade’) e de philia
(‘amizade’). Com efeito, a natural expectativa seria que estes lacos de mutua
vinculagdo voluntaria fossem firmados, antes de mais, entre Gregos, consti-
tuindo portanto uma forma de sublinhar a prépria superioridade helénica. No
entanto, Plutarco, através do relato de Anacdrsis, prepara de antemao os leitores
para a reversdo desse principio, uma vez que, sendo o cita um xenos (‘estran-
geiro’), seria também natural que pudesse esperar ser-lhe estendido o privilégio
da xenia. E embora Sélon responda que esse lagos deveriam ser procurados ‘em
casa’ (ofkot), querendo com isso dizer ‘no proprio lar’ ou seja, entre os seus pares,
o cita ndo se dé por convencido e, com a mesma aparente ingenuidade, continua
a desconstruir os pressupostos da argumentagdo do estadista ateniense: uma
vez que Solon se encontra ‘em casa’ (oikot), cabe-lhe entdo conceder ao visitante
a xenia e philia que lhe solicita. No relato de Plutarco, a aquiescéncia de Solon ¢

1 Didgenes Laércio (1.104) menciona o mesmo dito, embora tenha em mente mais especifi-
camente o uso de carvao vegetal (t& §0\a). Plutarco, porém, utiliza o termo avBpaxkeia, pelo que
tanto pode estar a referir-se ao carvdo de madeira, como ao carvao mineral. Vide Kindstrand
1981: 155-156; Teodorsson 1990: 278-279; Goulet-Cazé 1999: 141 n. 2.

" Vide Martina 1968: 19 e 71-75, respetivamente para o testemunho epigrafico e para as
fontes literdrias.
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imediata, impressionado pela agudeza de espirito (pthoppovwg) de Anacérsis,
o qual acaba por manter junto de si durante um periodo alargado (xpovov Tiva
nap’ adTd kataoxelv). Contudo, em outros relatos do mesmo episédio, como
a Carta II de Anacdrsis, a reniténcia do ateniense é expressa de maneira mais
intensa, para expor com contornos mais acentuados os limites do tradicional
bindmio Grego/barbaro. Em seu lugar, advoga o ideal cinico do ser humano
como kosmopolites, um ‘cidaddo do mundo’ e, por conseguinte, nao vinculado a
nenhuma sociedade em particular'®.

O facto de a visita de Anacdrsis ocorrer durante o periodo em que Sélon se
encontrava a trabalhar na reforma legislativa® permite a Plutarco introduzir o
dito através do qual o visitante havia comparado as leis escritas (ypappaotv) as
teias de aranha: serviam para apanhar os fracos, mas nada podiam contra os
poderosos. Apesar de o estadista se mostrar confiante na capacidade vinculativa
e agregadora das suas leis, se estas conseguirem adaptar-se as necessidades dos
cidadios, Plutarco comenta ironicamente que o futuro confirmaria mais a des-
conflanca intuitiva do cita do que a esperanca civilizadora de Sélon (kat’ éAmida
T0D ZOAWVOQ)!.

Este passo de Plutarco regista ainda um ultimo comentario de Anacarsis,
que sublinha a sua estranheza a propésito do facto de, entre os Gregos, serem
os sabios a usar da palavra (Aéyovot pév oi cogot) nas reunides da ekklesia, mas
caber aos ignorantes a capacidade de decisdo (kpivovol & oi apadeig). Encontra-
-se uma afirmac¢ao semelhante em Didgenes Laércio (1. 103), embora o comenta-
rio seja situado no contexto dos concursos dramaticos: neste caso, a estranheza
do séabio cita é justificada pelo facto de um concurso em que participam espe-
cialistas (dywvifovtal p&v ol texvitar) ter por juizes pessoas comuns nao espe-
cialistas (kpivovot 8¢ ol un texvitay)®. Ainda que o comentdrio seja equivalente,
ao sublinhar o risco de decisdes tomadas por pessoas nido especializadas nas
matérias sobre as quais se pronunciam, a versao de Plutarco enquadra-se melhor

12 Leitura sublinhada j& por Gémez 2003: 323-324.

3 Vide supra n. 5.

4 Apesar de o mesmo Plutarco dizer mais adiante que Sélon procurou adaptar mais as leis as
circunstancias do que as circunstancias as leis (Sol. 22. 3: Z0Awv 8¢ T01¢ TPAYHACL TOVG VOUOVG
paAdov fj & mpaypata Toig vopolg mpocappdlwyv). Didgenes (1. 58) coloca a comparagio das
leis com as teias de aranha entre as afirmagdes de Sélon, mas, ainda que o comentario seja gené-
rico, a atribui¢do a Solon é improvével, pois equivaleria a desautorizar a sua propria atividade
legislativa. No entanto, como salientam Manfredini, Piccirilli 1998: 128, este dito acabou por
tornar-se num tépos ligado a figuras paradigmaticas e a legisladores. Como efeito, Estobeu (Flor.
4. 4. 25) atribui 0 comentério a Zaleuco; Tzetes (Chil. 5. 354-358) coloca-o na boca de Tales. A
atribui¢do a Anacarsis estd, no entanto, mais de acordo com a caracteriza¢ao deste sophos e vem
confirmada também por Valério Méximo (7. 2 ext. 14) e por Eunépio (Frag. Hist. 1. 269. 5). Vide
Goulet-Cazé 1999: 104 n. 2.

' Eliano (VH 2. 8) critica igualmente as decisdes sobre concursos dramaticos tomadas por
juris inexperientes e propensos a venalidade.
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no ambito politico do funcionamento dos drgaos democraticos, sendo provavel
que o termo sophoi deva corresponder aos oradores que intervinham na ekklesia
e a expressdo amatheis venha usada para designar o cidaddo comum que votava
e tornava vinculativas as decisdes's.

3.1. ANACARSIS NO SEPTEM SAPIENTIUM CONVIVIUM

Apesar da importéncia relativa das anteriores alusdes a Anacarsis ao longo
da obra de Plutarco, o trabalho em que a evocagéo do sabio cita aparece de forma
mais regular e mais significativa é o Banquete dos Sete Sabios, que concentra,
por si s6, mais de metade de todas as referéncias. Ao coloca-lo entre os sophoi
presentes no sympdsion promovido por Periandro, Plutarco situa-se na linha da
tradi¢do, uma vez que ja desde Her6doto que Anacarsis aparecia associado ao
grupo dos sapientes, como se comentava na abertura deste estudo. Periandro
convidara para o banquete os seguintes sabios: Solon, Tales, Anacarsis, Bias,
Cleobulo, Pitaco e Quilon. Com efeito, esta escolha ndo traz propriamente
grande inovagdo, pois mostra-se mostra-se bastante proxima do colégio defi-
nido por Platdo: exclui, como ele, Periandro (embora o mantenha presente na
qualidade de anfitrido), mas é também muito significativo que opte por colo-
car Anacarsis no lugar de Mison". No entanto, aparecem muitas outras figuras
no sympdsion, inclusive femininas, ajudando a construir a originalidade deste
opusculo. As outras personagens nao gozam todas, porém, do mesmo nivel de
intervengédo de que dispdem os sapientes'®. No entanto, a inclusdo da figura deste
sabio ‘barbaro’ ajuda a cumprir o objetivo de Plutarco de tornar o Banquete num
espaco aberto a alteridade (as visdes do ‘outro’, menos retratadas). Como tal,
além da aristocracia grega maioritaria, estava igualmente representada a sofis-
ticagdo egipcia (através de Niléxeno, enviado de Amasis) e 0 nomadismo dos
barbaros do norte (Anacarsis). A esta diversidade, vinham juntar-se ainda as
marcas da sensibilidade feminina (Cleobulina) e de uma sabedoria mais popular

' No didlogo Anacdrsis (22-23), a discussao entre Sélon e Anacdrsis a proposito das conven-
¢oes gregas estende-se também ao teatro, sendo sublinhado o seu carater formativo e utilitario,
ao mesmo tempo que é desvalorizada a dimensdo meramente lddica. Segundo sustenta Konstan
2010: 188, a incompreensio da esséncia da paideia em causa seria assim comum tanto a Anacar-
sis como a Sdlon, embora motivada por razdes diferentes: “if Anacharsis is primitive in his
failure to appreciate the nature of play, Solon too represents an outmoded vision of sport and
theatre”.

17 Possivelmente na esteira de Eforo, ja que a lista de Demétrio de Faleron admitia a presenga
de Periandro (cf. Didégenes Laércio, 1. 41).

'8 De facto, sdo dezassete as personagens, sem contar com Gorgo, irmao de Periandro, que
entra na parte final do sympdsion (160D). Contudo, o facto de algumas das figuras tomarem a
palavra de forma tradicional e segundo uma ordem fixa, na primeira parte do didlogo (151E,
154D, 155C), permite identificar quais eram, efetivamente, os Sdbios. Vide observacdes de
Defradas, Hani, Klaerr 1985: 179-182.
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(Esopo), cuja apreciagdo deve ser feita em paralelo com a de Anacarsis, uma vez
que acabam por iluminar-se mutuamente".

Um aspeto bem conhecido de quem estuda a tradigdo do sympésion na lite-
ratura grega corresponde ao facto de o banquete ser, essencialmente, uma ativi-
dade conotada com o universo aristocratico e masculino. Com efeito, ainda que,
em teoria, qualquer pessoa com alguns recursos pudesse promover uma reunido
informal com os amigos, é certo que os gastos ligados a esta forma de diversao,
bem como o tempo livre que obrigava a despender, fazem com que o sympdsion
privado seja uma realidade conotada, preferencialmente, com o estilo de vida
aristocratica. Ora esta realidade acarreta algumas consequéncias dignas de nota:
saliente-se, antes de mais, o facto de o sympdsion constituir uma comensali-
dade inter pares e de, portanto, ser mais facil promover a igualdade de expres-
sd0 no seu interior; depois, a contingéncia de ocorrer num ‘espa¢o masculino’.
Isto ndo implica, porém, que as mulheres estivessem ausentes, se bem que a sua
assisténcia ndo abonasse muito em favor da respetiva reputacdo. Com efeito, o
sympdsion podia cumprir também a funcio de iniciar um jovem a varios niveis,
entre eles a atividade sexual. Dai que a relagdo de pederastia fosse uma presenga
assidua nestes espacos (tal como acontecia nos ginasios, igualmente assimilados
a ocupagdes de natureza aristocratica) e o mesmo se diga em relagao a pratica do
amor livre, patrocinado por mulheres de moral duvidosa (hetairai), contratadas
especificamente para a animagdo do banquete, juntamente com as flautistas e
bailarinas.

Ainda assim, no Convivium imaginado por Plutarco estdo presentes duas
figuras femininas: Cleobulina e Melissa (esposa de Periandro). Sdo ambas per-
sonagens mudas e ausentam-se antes do final do banquete, permitindo assim
que a conversa evolua para topicos mais densos (155D-E). Contudo, se a mulher
do tirano acaba por ser apenas um adorno, a pessoa de Cleobulina/Eumétis
obriga a maior ponderagdo, dada a ligagdo que também ela tinha ao universo
sapiencial, como se disse na abertura deste estudo. E certo que a presenga de
mulheres poderia ser vista apenas como um sinal da época de Plutarco, altura
em que a influéncia de outras culturas faria com que a inclusdo de mulheres
‘sérias’ no sympdésion fosse considerada uma escolha normal. Esta explicagdo
simples revela-se oportuna, se bem que enfrente o 6bice de, nas Quaestiones

1 Plutarco serve-se também do cita para expor algumas das suas convicgdes éticas e filoso-
ficas, nomeadamente em relagdo a melhor forma de organiza¢do politica e doméstica (1524,
155A-C) e ao facto de ver na alma um instrumento de Deus (163D-F). Nesses casos, a perspetiva
expressa por Anacdrsis contribui mais para o conhecimento de Plutarco do que para a efetiva
caracterizagdo do cita. Vide Kindstrand 1981: 48 e n. 63; Lo Cascio 1997: 240 n. 237; Schmidt
1999: 260-261.
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convivales, ndo se registarem participantes femininos®. Por outro lado, nas Leis
(780E), Platdo regista que as mulheres podem juntar-se em refei¢des publicas,
mas néo esta a referir-se a banquetes mistos, o que invalida, naturalmente, a sua
participacdo nos sympdsia usuais.

Verificados estes condicionalismos, a opgdo de Plutarco por fazer entrar no
Banquete a figura de Cleobulina, ainda muito jovem, deve explicar-se preferen-
cialmente por outra via. Antes de mais, como marca de certa novidade e como
forma de acrescentar ao ambiente algumas cenas quase domésticas, mas com um
significado especial. Situa-se nessa categoria de valores o facto de, logo a chegada
a casa de Periandro, Plutarco representar Cleobulina a tratar dos cabelos desgre-
nhados de Anacarsis (148C-E). A cena poderia interpretar-se quase como um
quadro de ingenuidade infantil, mas, de alguma forma, Plutarco parece suge-
rir que o aspeto agreste do barbaro cita estaria a ser modelado pela delicadeza
de maos gregas. De resto, as palavras de Tales, que cumprimenta a jovem com
familiaridade, acentuam precisamente essa impressdo, se bem que com a ideia
de que eram mutuas as vantagens daquela relacdo préxima com o barbaro, cuja
natural afinidade se pode justificar igualmente por cultivarem um tipo de sabe-
doria com caracteristicas afins. A influéncia benéfica de Cleobulina projeta-se,
ainda, sobre o pai (Cleobulo), ajudando a dulcificar-lhe o caréter e a tornar o seu
governo mais proximo do povo (demotikoteros). Desta forma, atenua-lhe o trago
negativo de ser tirano de Lindos? e ajuda a justificar mais facilmente a inclusdo
do pai no grupo de sapientes®.

Para este mundo de sabedoria alternativa contribui ainda, em grande
medida, a figura de Esopo, o qual, como se viu nas consideragdes preliminares
deste estudo, é uma figura proxima de Anacarsis. De resto, Plutarco coloca-o a
trocar argumentos com o cita (150D-E), num momento em que tecem conside-
ragOes sobre musica e sobre a construgédo de flautas, a propdsito da qual o ex-es-
cravo evoca um dos enigmas de Cleobulina, envolvendo-a assim indiretamente
na discussao. Tal como Cleobulina, varios aspetos da vida de Esopo tém como
pano de fundo a lenda dos Sete Sdbios, sem que nunca tenha sido considerado
um deles. A sua presen¢a no sympdsion deve-se, do ponto de vista da narrativa,

» De facto, no passo (712E-F) que poderia ser apresentado para sustentar a posigdo con-
tréria, o que estd em questdo é mais o carater vulgar do mimo do que a inclusdo de mulheres e
criangas no banquete. Vide observagoes de Mossman 1997: 124-125; Pordomingo Pardo 1999:
389-391.

2 Em harmonia com o nome alternativo por que é conhecida: Ebuntic ("avisada, prudente”).

2 Por tltimo, Cleobulina contribui, também, para transformar o espago do banquete numa
cosmopolis dos varios tipos de sapiéncia: ela representaria, assim, uma sabedoria mais simples,
permeada de intui¢do politica e de humanidade, conforme se depreende das palavras que Tales
profere a respeito dela. Muito pertinente a analise de Mossman 1997: 124-126, que converge
para esta mesma leitura.
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ao facto de estar ao servigo de Creso, que o enviou quer a corte de Periandro
quer ao oraculo de Delfos (150A).

No Convivium, Esopo encontra-se sentado num escabelo, junto de Sélon,
que esta reclinado e num plano superior (150A). Cruzam-se, assim, as identida-
des do aristocrata e do antigo escravo, num mesmo espago, mas separados por
uma sensibilidade e estatuto diferentes: a integra¢ao de Esopo dentro do grupo
ndo chega, portanto, a ser total, se bem que nao redunde nunca em tenséao aberta.
Essa diferenca é de resto sublinhada por Quilon (155F-156A), num momento em
que Anacdrsis se alonga em consideragdes, ao evocar certo episddio passado em
que se embebedara primeiro do que os outros convivas e se pusera a exigir uma
coroa de prémio, ilustrando, com essa reagao, tanto o facto de ndo estar acostu-
mado a bebida como de ser desconhecedor das regras (némos) do sympdésion®.
Quilon recorda que haviam antes cortado a palavra a Esopo (Atiowmog fpdvato,
Hikpov Eunpoobev émotouiobeig V@’ HUAOV), pois Solon tinha-o criticado pela
tendéncia para a loquacidade (152D), mas permitiam a Anacdrsis perturbar a
interven¢do de Mnesifilo. Embora de forma discreta, esta observagdo sublinha
que o cita tem, na hierarquia do sympdsion, uma posi¢ao mais favoravel do que
a de Esopo, mesmo descontando o facto de fazer parte da caracterizagio do cita
a ideia de ndo respeitar a ética comportamental do banquete.

Em todo o caso, ndo deixa de ser significativo da proximidade entre Esopo
e Anacarsis que a interven¢do mais ampla do sophos barbaro, no espago do
Convivium (155A-C), seja motivada por uma provocagdo amigavel de Esopo,
que se lhe dirige para lembrar aos convivas o carater némada do comensal cita,
que dispensava o uso de uma casa em favor da utilizacio de um carro como
o do Sol, que lhe nio tolhesse as deslocagdes.”* A referéncia, neste contexto, a
Creso e a Solon, a proposito do fausto do palacio do rei da Lidia (e do conceito
de felicidade inerente), ajuda a reforgar a interligacio entre estas varias figuras.
E embora permita a Anacarsis exprimir também algumas diferencas de enten-
dimento relativamente a Esopo, isso ndo impede que partilhem, na esséncia, o
mesmo tipo de compreenséo pratica e simples da existéncia humana.

Possuem, além disso, um perfil de certa forma ‘primitivo’, embora moti-
vado por razdes diferentes: no caso de Esopo, por as suas fabulas remeterem

2 Ateneu (Deipnosoph. 10. 438A) refere o mesmo episédio. Em outro passo (10. 64.
32-35), a um conviva que comentava a Anacarsis que ele havia casado com uma mulher feia (&
Avayxapol, yvvaika yeydpnkag aioxpdv), este respondeu que concordava, sugerindo no entanto
que lhe dessem de beber, para que, com os vapores do vinho, a fizesse mais bela (§nwg avtny
KaAnyv mowow). A anedota pretende ilustrar a distor¢do do conhecimento provocada pelo vinho,
inserindo-se assim na critica a bebida, a que Anacdrsis esta geralmente ligado. Neste sentido se
pronunciam também Gémez, Vlachopoulos 2012: 177.

# Anacdrsis partilhava com os Citas em geral o facto de serem uma populagdo némada e de,
por isso mesmo, nao possuirem residéncia fixa, na medida em que isso poderia coarctar a sua
liberdade de movimentos, que os Citas muito apreciavam. Cf. Herddoto 4. 46.
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para um universo primordial, em que os animais falavam uma linguagem inte-
ligivel; no de Anacarsis, por a sua arreigada natureza némada o dispensar de
sucumbir as convengdes da sociedade. No Septem sapientium convivium, esta
vertente esta controlada, ao ver-se enquadrada no ambiente helenizado do sym-
pésion, situacdo para a qual contribui, em ambos os casos, a discreta media-
¢do de Cleobulina/Eumétis. Ainda assim, tanto num como noutro o impulso
da physis continua a ter mais for¢a do que o peso do némos social e disso estdo
conscientes tantos as outras personagens, como os leitores de Plutarco — por
certo conhecedores do valor paradigmatico que, desde ha seculos, acompanhava
estas personalidades.
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RESUMO - Pretendemos, neste trabalho, percorrer alguns dos usos feitos por Sexto
Empirico da nogdo de physis (natureza), nas Hipotiposes Pirrénicas em seus capitulos
iniciais. Utilizaremos como texto base o livro 1, cap. 1-14, embora remetamos em alguns
momentos a passagens em outros livros, capitulos, e mesmo de outras obras. A nature-
za, em primeiro lugar, aparece em complementaridade com a lei e os costumes, como
condutora da vida; em seguida, Sexto aplica sua critica a visio de uma Natureza regente,
criadora e garantidora da percep¢do humana de mundo; por dltimo, abordaremos seu
questionamento em torno dos conceitos de “natural” (katd physin) e “antinatural” (pard
physin), isto é, veremos em que medida essas categorias podem ser arbitrdrias ou caren-
tes de fundamento.

PALAVRAS-CHAVE - Sexto Empirico, Hipotiposes Pirrénicas, natureza, a¢ao, conhe-
cimento.

ABSTRACT - We aim, in this paper, to pursue some of the uses of the notion of physis
(nature) by Sextus Empiricus in the Outlines of Pyrrhonism in its first chapters. Our
basic text will be Book 1, chapters 1-14, although we mention some passages in other
books, in other chapters, and even other works. First of all, nature is presented, together
with law and customs, as a guide in life; then, Sextus proceeds to criticize the view of
a conductor and creator Nature, which guarantees the human perception of the world;
lastly, we will approach the point he makes about the concepts of “natural” (kata physin)
and “unnatural” (para physin), i. e., we will consider to what extent these categories can
be loose or baseless.

KEYWORDS - Sextus Empiricus, Outlines of Pyrrhonism, nature, action, knowledge.

1. A NATUREZA E A LEI COMO GUIAS DA ACAO

A abertura das Hipotiposes pirronicas, em especial seus primeiros capitulos,
visa a apresentar em linhas gerais o ceticismo pirronico, usando frequentemente
a contraposi¢cdo com outras escolas — a habilidade cética (skeptiké dynamis) é,
segundo Sexto, antitética (antithetiké, P. 1. 8). Ciente de que lida com aparéncias
(phainémena), de que sua descrigdo de mundo é sempre uma descrigdo de como
¢ afetado por ele, o problema maior colocado pelo cético as escolas dogmaticas
¢ o do critério (kritérion), entendendo “critério” como um parametro que sina-
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liza quando devemos acreditar numa aparéncia como correspondente, de fato, a
realidade. Sexto, ao longo das Hipotiposes e do Contra os Matemadticos, percorre
inumeros argumentos contra os critérios estabelecidos pelos dogmaticos (como
chama “aqueles que afirmam terem descoberto a verdade”, P. 1. 3, abrangendo
todas as escolas filosoficas conhecidas, com exce¢ao dos académicos e deles pro-
prios, pirronicos), mas entende que precisa lidar com a mais frequente objec¢do
aos céticos, aquela que depreende da reiterada suspensdo do juizo sobre a reali-
dade a apraxia, a inatividade. Como escolhe, age, vive o cético se desconfia de
todos os critérios, se repetidamente suspende o juizo com relagio as coisas que
lhe aparecem como existentes e de tal e tal qualidade? Arcésilas ja havia defron-
tado o problema, bem como Carnéades, e ndo sera diferente com o pirronismo,
que dara resposta bem semelhante a desses ultimos, compreendendo que uma
coisa é o critério de verdade, que diz respeito ao conhecimento da natureza das
coisas que nos aparecem; outra coisa é o critério de acdo (to toil prdssein, P. 1.
21), segundo o qual agimos ou deixamos de agir. Uma vez que nao se pode ficar
inativo, o cético age conforme o que lhe aparece, sem, com isso, estar aderindo
a aparéncia como algo real; vivendo, ndo dogmaticamente (adoxdstos), guiado
pelas regras da vida (biotiké, P. 1. 23). Essas regras se dividem em quatro, e elas
consistem (1) na condug¢io da natureza (en hyphegései physeos); (2) no constran-
gimento das afec¢des (en andnke pathon); (3) na tradicao das leis e dos costumes
(en paraddsei nomon te kai ethon) e (4) na instrucgdo das artes (didaskalia tekh-
noén). Vamos nos centrar, por conta do tema preestabelecido para o volume, na
primeira e na terceira regras da vida.

Sexto é bem sucinto na descri¢do da primeira regra, dizendo consistir a con-
dugéo da natureza em sermos por natureza percipientes (aisthetikof) e pensantes
(noetikoi, P. 1. 24). Importante observar que toda vez que um cético afirma algo
‘ser’ de alguma maneira, ¢ preciso entender que ele assume apenas que algo ‘lhe
parece ser’ dessa maneira'. Nos, humanos, parecemos a nés mesmos que perce-

! Esse uso pouco rigoroso da linguagem ¢é assumido e chamado por Sexto de katakhrestikos
e aparece nos contextos da linguagem ordindria. Burnyeat 1986: 234-235 e 242-243 chama
atengdo para o fato de o cético usar a linguagem de maneira mais solta e vaga quando quer
apenas descrever o que lhe aparece, sendo mais rigoroso e critico quando o que estd em jogo
¢ a verdade ou falsidade de uma determinada sentenca proferida. Afirmagdes que se propdem
verdadeiras, descreverem a ‘realidade’ do mundo, essas precisam ser conceitualmente rigorosas.
Nesse sentido que o cético pode falar do lugar das coisas, quando, por exemplo, indica, para
quem pergunta, que a chave esta debaixo do mével; mas nao pode falar livremente do ‘lugar’
das coisas quando o que estd em discussdo ¢é a nogao filoséfica de lugar. Assumimos ‘lugar’ na
linguagem e na vida ordinarias, mas ndo temos como assumir uma dada defini¢do de lugar se
a ela se opde(m) outra(s) igualmente persuasiva(s). Pode parecer estranho, mas, de fato, ndo
precisamos de uma definigdo de lugar, nem sequer assumir a realidade do lugar para usar a
palavra ‘lugar’ em nosso dia-a-dia de pessoa comum.
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bemos e pensamos. Essas atividades psiquicas sdo experienciadas por nds e ndo
descritas dentro de um quadro tedrico alheio as nossas vivéncias®.

Como seres percipientes e pensantes, ao vermos algo que se parece com
uma cobra, fugimos ou com cuidado verificamos se ¢ ou ndo uma cobra, uma
vez que nos tenha sido dito em algum momento que a mordida da cobra pode
nos causar sofrimento e morte. Se estamos fugindo de inimigos e desconfiamos
que eles preparam uma emboscada no caminho, desviamos da rota que faria-
mos normalmente’. Nao é verdade também que um cético teria duvidas sobre se
desviar ou ndo de um precipicio por suspender o juizo sobre se ha realmente um
precipicio tal qual lhe aparece?. O critério de verdade, e ndo s6 em Sexto como
em Arcésilas e Carnéades, é distinto do critério de agdo.

O apoio na tradi¢ao das leis e dos costumes na condugéo da vida, ao contra-
rio do apoio na natureza, é bem mais explorado por Sexto. No livro I, cap. X, ele
simplesmente dira para explica-lo: “aquilo por meio do que consideramos a pie-
dade, na conduta da vida, como boa, enquanto a impiedade como um mal” (P. 1.
24); porém, na exposicdo do décimo modo da suspensao do juizo, Sexto esmiu-
card, e problematizard também, as normas e crencas que nos foram transmitidas
e nas quais nos apoiamos em nossos juizos morais (esse modo ¢é dito pros ta
ethikd, P. 1. 145). Sexto apresenta cinco tipos de fundamentos para nossos juizos
morais: (1) a regra de conduta (agogé), que ele define como a escolha (hairesis) de
uma vida (de um género ou de um modo de vida) ou de uma agao (prdgmatos)
e que pode ser adotada por uma pessoa ou por varias; (2) a lei, definida como
um contrato escrito entre membros de um Estado (éngraphos synthéke para tois
politeuoménois), cujo transgressor é punido; (3) o habito (éthos) ou o costume

2 O cético pirrdnico nao nega que tenha impressoes (phantasiai) sensoriais ou inteligiveis
e da assentimento a elas, como no exemplo “sinto calor” (P. 1. 13). O cético nao poderia dizer
que ndo sente calor quando sente. Mas, ao dizer que sente calor, ndo quer significar nada para
além da impressdo do calor, ndo asseverando nada para além disso (a origem do calor, o motivo
de senti-lo, a ‘real natureza’ do calor etc.). Sobre o assentimento a experiéncias em Sexto, ver
Burnyeat 1986: 229-240, que contém uma leitura da investigagao em torno da nogao de lugar
(tépos) que mostra a suspensao do juizo por Sexto ap6s a exposi¢ao dos diferentes argumentos
dogmaticos, mas também seu sentimento de vergonha diante da evidéncia da experiéncia.
Afinal de contas, na linguagem ordindria assumimos a nogdo de lugar sem questionamentos,
porém, ao que Sexto indica, a filosofia parece incapaz de elucidar, sem controvérsias, o que seja
isso, o lugar.

* Esses exemplos sdo citados por Sexto para explicar o principio do pithanén em Carnéades
(M. 7. 187), que ¢ justamente um critério de agdo, o provavel. Tomamo-los emprestados por
conta de sua secura na explanag¢do do assunto.

* Essa objecdo do precipicio é Aristoteles quem levanta contra os defensores da doutrina
protagorica. “E se alguém nao pensa nada e, indiferentemente cré e nao cré, como serd diferente
das plantas? [...] E por que, logo de manh3, nio se deixa cair num pogo ou num precipicio,
quando os depara, mas evita isso cuidadosamente, como se estivesse convencido de que cair ali
néo ¢ absolutamente coisa ndo-boa e boa?” (Met. 4. 1008b10-17).

273



Os usos da nogdo de “natureza” nos capitulos iniciais das Hipotiposes Pirronicas

(synétheia), que ndo se diferem, segundo Sexto, definidos como a adesdo con-
junta (koiné... paradokhé) a uma certa agao por muitos homens, cuja transgres-
sdo nem sempre é punida. O autor exemplifica lembrando que o adultério entre
eles é proibido por lei, e que a relagdo sexual em publico é “proibida” pelo cos-
tume. (4) Ainda como um fundamento, o autor cita a crenca mitica (mythiké
pistis), definida como a admissdo de acontecimentos que nunca ocorreram (age-
néton) e que foram inventados (peplasménon), como as historias que se contam
sobre Kroénos; e, por tltimo, (5) a adesdo a concepgao dogmatica (dogmatike
hypdlepsis), definida como a adesdo a algo estabelecido por analogia ou demons-
tragdo; por exemplo, a ideia de que os dtomos sdo os elementos constituintes dos
seres, ou as homeomerias.

Desses cinco principios morais (formadores de juizo e que funcionam tam-
bém como principios para a deliberagdo), dois sdo os citados por Sexto como
condutores de vida para um cético: as leis e os costumes. Pela propria descrigdo
do autor, vé-se que sdo principios atrelados a proibi¢ao, principios que dissua-
diriam o cético de agir de uma determinada maneira, considerada inadequada
socialmente, por pacto escrito ou ndo. Claro que estd que ha leis que determi-
nam o que ‘deve ser feito’, e ndo apenas o que ‘ndo deve ser feito’, mas Sexto
claramente prioriza a negagao, como se nota pelos numerosos exemplos que ele
d4° em suas oposi¢cdes que visam a suspensdo do juizo com relagao ao bom em si,
ao vergonho em si: com relagao aos costumes, os etiopes tatuam suas criangas,
‘nds ndo’; os persas usam vestidos que chegam até o pés, ‘nds nao’; os indianos
tém relagdo sexual em publico, ‘nds o consideramos vergonhoso’. Com relagdo
as leis, em Tauris os estrangeiros deveriam ser sacrificados a Artemis, ‘entre nds
é proibido’ realizar sacrificio humano; enquanto a relacio sexual com a mae ‘é
proibida entre nés’, na Pérsia é costume realizar esse tipo de casamento; entre
os egipcios, homens casam com suas irmas, algo ‘proibido por lei entre nés’.
Opondo uma concepgdo dogmatica a um costume, Sexto afirma que Aristipo
considera indiferente usar vestes femininas, enquanto ‘ndés consideramos algo
vergonhoso®. Opondo regra de conduta a lei, afirma Sexto que enquanto ‘é proi-
bido’ bater em alguém, os lutadores de pancracio o fazem por regra de conduta.
Como expressio da oposicdo entre lei e crenga mitica, os poetas representam os
deuses cometendo adultério e tendo relagdes sexuais com homens, enquanto a
lei ‘entre nds o proibe’. Como exemplo de oposi¢do entre lei e concepgao dogma-

> Sexto dd apenas um exemplo de habito que “ordena” fazer algo, ao invés de dissuadir: é
‘nosso habito’ dirigir preces aos deuses por coisas boas, mas Epicuro declara que a divindade
ndo zela por nos (P 1. 155).

¢ Essa historia Sexto conta com mais detalhes em P. 3. 204, de quando Dionisio de Siracusa,
que tinha em sua corte Aristipo, o cirenaico, e Platdo, oferece um vestido considerado feminino
a ambos. Platdo se recusa a vestir, ofendido, enquanto Aristipo sequer se importa.
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tica, Crisipo, o estoico, diz que a relagdo sexual com maes e irmas é indiferente,
enquanto a lei ‘nos proibe’.

Pela énfase nas interdicoes legais ou da ordem do costume, talvez se possa
afirmar que o cético ¢, acima de tudo, um precavido em suas agdes; ele é alguém
que se abstera de transgredir as normas escritas e as ndo-escritas estabelecidas e
transmitidas pelo conjunto de concidadaos. Apesar disso, como afirmou Sexto,
ele segue essas regras nido dogmaticamente, sem compromisso nenhum com
uma concep¢do de bem ou de mal; de belo ou vergonhoso. Inclusive, atacara no
livro III das Hipotiposes os dogmaticos que defendem essas concepgdes e que
pregam a existéncia de uma ‘arte da vida’ (tékhne peri bién), mirando especial-
mente os estoicos, que apresentavam essa possibilidade de um conhecimento
seguro sobre a vida virtuosa e sabia.

Além disso, cabe salientar que Sexto convictamente evita incluir como
condutoras da vida (da perspectiva de um pirrénico) as concep¢des dogméticas
e as crencas miticas. A fabulacido dos filosofos e dos poetas ndo devem contar
para a pratica de nossas agdes, mas sim a transmissdo escrita ou oral das nor-
mas estabelecidas pelos homens comuns. Em Contra os eticistas, ele sera ainda
mais claro: o cético ndo conduz sua vida segundo um discurso filoséfico (kata
ton phildsophon 16gos), mas escolhera e evitara (agdes ou coisas) segundo regras
nao-filosoficas (aphilésophon téresin, M. 11. 165). Trata-se de livrar a vida da teo-
ria, acatando a normas socialmente constituidas’ mas sem acreditar nos valores
objetivos que elas impoem?, isto é, sem tomar como ‘vergonhoso em si’, ou ‘mau
em si’ aquilo que as leis e o costumes “decretam”.

2. ANATUREZA E O PROBLEMA DA COMENSURABILIDADE DOS SENTIDOS

Como vimos na se¢do anterior, apesar de Sexto tomar a natureza como
uma das guias da a¢do e da condugdo da vida, ele se dedica pouquissimo a uma
explicacao do que ele entende por physis, reservando a ela apenas aquilo que
podemos experimentar como proprios a nos, algo que parece ser compartilhado
por todos os humanos, a saber, a percep¢io e o pensamento. Da perspectiva da
acdo, quando sinto o medo, ajo em conformidade com ele; quando sinto desejo,
idem - claro, sempre considerando também as interdi¢oes das leis e dos cos-

7 Como diz Lessa 1997: 130, as normas socialmente constituidas correspondem a “faceta
social do mundo fenoménico” e, por isso, é possivel encara-las de maneira “adoxdstica”

8 Annas 2007: 24-25 tem razdo em atribuir certa passividade ao pirrdénico, que respeita as
instituigdes de seu pais, ou os costumes de seu povo mesmo sem considera-los justos em si,
ou ‘dignos de obediéncia por si’ E como se o cético de destacasse, descolasse, de seu préprio
“interior”, agindo, estranhamente, em nao-conformidade com suas crengas. O cético moderno,
por sua vez, enxerga na auséncia de valores absolutos a possibilidade de criagdo de valores, o que
talvez so seja possivel, afirma Annas, com o fim da concep¢io antiga de que valores sdo produtos
da ‘sociedade’, nao de ‘individuos.
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tumes’. Embora, do ponto de vista do conhecimento, eu possa duvidar de que
haja realmente uma cobra no quarto, do ponto de vista da a¢ao, essa duvida néo
suspende a decisdo da fuga se o medo ou a prudéncia falarem mais alto.

Com relagdo a sua interpretagdo acerca da natureza, por procedimento e
por uma postura intelectual que nio se quer precipitada, o que Sexto fara, entre-
tanto, em algumas outras passagens é apontar aquilo que é suspeito nas falas que
definem a natureza, o que se pode pdr em davida nas defini¢des ou afirmacdes
sobre a natureza vindas de outros pensadores. Ele admite, portanto, algo como
uma physis, mas considera que as diferentes escolas assumem concepgdes que
extrapolam o limite da nossa experiéncia, baseando-se em ndo-evidentes (ddela)
em suas formulagdes.

A primeira tese problematizada por Sexto nas Hipotiposes dentro desse
tema é o da comensurabilidade dos sentidos com os sensiveis. Essa tese surge
como objecdo ao terceiro modo da suspensdo do juizo, baseado na diferenca
das sensacdes. Os olhos percebem relevos e profundidade na pintura, enquanto
o toque, nao. O mel parece agradavel a lingua, mas desagradavel aos olhos; e
assim, por diante. Como recebemos diferentes impressoes dos sentidos, nédo é
possivel afirmar sobre a real natureza da imagem pintada ou do mel. Até aqui a
argumentacdo de Sexto parece pobre, e o proprio Aristoteles (Met. 4. 1010b14-
21) oferecia a solugdo de cada sentido julgar seu sensivel préprio: o tato julga se
h4 relevos ou néo na pintura e o paladar julga o sabor do mel. Mas a essa argu-
mentagdo Sexto acrescenta outra dificil de responder. A percepgao da maga, por
exemplo, dira ele que é complexa. Percebemos pela visao que ela é vermelha, pelo
olfato seu odor especifico, pelo paladar sua dogura, pelo tato se é macia ou dura.
Serd que a mag¢a tem apenas essas qualidades? Serd que a ma¢d ndo tem outras
qualidades a mais que ndo percebemos porque nio dispomos de outros sentidos?

° Lessa 1997: 143-144 interpreta a orientagdo da natureza e o constrangimento das paixdes
como guias pra vida e pra agdo que se cruzam com as leis, as tradigoes e os costumes. Isso
porque entende que a adesdo as normas socialmente estabelecidas envolve o que ele chama de
“comunidade de emog¢des publicamente compartilhadas” Compreende, portanto, a orientagao
da natureza como um imperativo dos sentimentos. A adesdo as normas seria, assim, em sua base,
emocional — que é o ocorreria também aos homens comuns. Temos davidas sobre essa leitura.
Como seres naturalmente pensantes e percipientes, seria esperado que nio apenas as emogoes
nos constrangessem, determinassem nossas escolhas, mas também a capacidade de calcular, de
refletir sobre consequéncias. A impressdao que temos é que a situagdo seria inversa. Justamente
porque o cético obedece as normas “adogmaticamente”, que ele ndo tem vinculo emocional com
elas. Quando Sexto remete as pdthe como condutoras da vida, ele as exemplifica com a fome
e a sede. Por isso que temos traduzido o termo por “afec¢des’, ao invés de por “sentimentos”
ou “emogdes”. Por “orienta¢do da natureza” e “constrangimento das afecgoes” ele parece querer
dizer algo mais intenso e determinante, como (exemplos nossos) as necessidades fisioldgicas,
a inevitavel percep¢do dos perigos, a tendéncia a repeti¢do de praticas bem-sucedidas, enfim,
aquilo que muitos chamam de instinto. O proprio Sexto ndo explora o assunto, portanto esta é
apenas, também, uma leitura possivel e contrastante com a de Lessa.
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Serd que a magd tem uma qualidade apenas e que nos aparece como multipla
devido as diferentes recep¢des de cada sentido? A essas perguntas ndo podemos
responder, uma vez que ndo podemos experienciar a realidade de outra forma
que nao por meio dos cinco sentidos. Ndo temos como comparar a “maca real”
com a maga que percebemos.

Sexto, entretanto, alude rapidamente a objegdo dogmatica que menciona-
mos acima, a de que “a natureza fez os sentidos proporcionais aos sensiveis” (1|
@UOLG ovvepeTpnoato [...] Tag aioBnioeig mpodg T aicdntd, P. 1. 98). A maneira
como Sexto responde a ela é curiosa, ndo se dedicando aos problemas envolvi-
dos na afirmagéo, que seriam (1) o de que a natureza pudesse ser pensada como
“mentora” da nossa percep¢ao de mundo; (2) o de que a natureza nos elegesse a
no6s humanos como percipientes potencialmente perfeitos das qualidades pre-
sentes no mundo. As duas premissas envolvidas na obje¢do podem ser facilmente
rastreadas no pensamento estoico'’, mas a resposta de Sexto é simples. Aos que
dizem que a natureza fez os sentidos comensuraveis aos sensiveis, ele pergunta:
“Qual natureza?” (poia physis), uma vez que a controvérsia entre dogmaticos é
tdo grande, que eles sequer entram num acordo sobre o que seja a physis''. Nos
casos em que a variedade de concepgdes ¢é grande, Sexto afirma (M. 1. 29) que
nem ¢ necessaria a refutagio, pois a ignordncia sobre a verdade fica estampada.
Todavia, o tema ¢ discutido com mais atengdo no Contra os fisicos, que tem seus

1 Ver D. L. 7. 148: “A natureza ¢ a capacidade movida por si mesma que, de conformidade
com os principios seminais [i. e., a razdo seminal do cosmos presente na matéria e que faz dela
criadora, identificada com Deus; cf. D. L. 7. 134-136], produz e conserva tudo que germina por
si em periodos definidos, fazendo as coisas como elas sdo e obtendo resultados condizentes
com suas fontes”. Em seguida, sobre o carater teleoldgico da natureza no processo criador: ‘A
natureza visa a utilidade e ao prazer, e isso se evidencia pela analogia com o espirito criador do
homem” - D. L. 7. 149. Sobre a constituigdo dos seres pela natureza, D. L. 7. 85: “No primeiro
livro de sua obra Dos Fins, Crisipo afirma que o primeiro bem possuido por cada ser vivo é a
sua propria constituicdo fisica e a consciéncia da mesma. Nao se pode admitir logicamente que
a natureza torne o ser vivo estranho a si mesmo (de outra forma ela nao o teria criado), nem
que o trate como um estranho, nem que ndo o tenha como sua criatura” (tradugoes de Kury).
Além do testemunho de Didgenes sobre os estoicos antigos, a filosofia de Epiteto, mais préoximo
no tempo de Sexto, é bem ilustrativa dessa concep¢ao de um Deus criador e benévolo e de
uma natureza “ndo-arbitraria”. Ver, por exemplo, Discursos 1. 6. 3-6, passagem citada por Annas
and Barnes 1997: 75: “Se Deus fez as cores mas ndo fez o poder de vé-las, qual teria sido esse
bem?” ‘Nenhum’ Inversamente, se ele tivesse feito o poder mas néo tivesse feito as coisas de tal
maneira a impressionar o poder da visdo, qual bem teria sido esse?” ‘Nenhum' ‘E se ele tivesse
feito ambas as coisas mas nao tivesse feito a luz?’ Isso também nao seria um bem’ ‘Entdo, quem
juntou isso aquilo e aquilo a isso? Quem juntou a espada a bainha e a bainha a espada?”. Para
um estudo detalhado da natureza divina em Epiteto, recomendamos Long 2007: cap. 6.

" Annas and Barnes 1997: 74-75 consideram o comentario de Sexto surpreendente, pri-
meiro porque supéem que a disputa em torno da nogdo de natureza nio fosse tdo grande, depois
porque no livro Contra os fisicos a prépria nogdo de natureza nunca é tematizada. Admitem,
porém, a possibilidade de a controvérsia nao ter chegado a nos.
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dois primeiros capitulos dedicados aos deuses e a sua existéncia. Ali Sexto expde

com riqueza de detalhes a concep¢io estoica de Deus, sua natureza e a natureza

dos seres criados, para, logo em seguida, apresentar os argumentos de outros

dogmaticos contra sua existéncia (M. 1. 75-142 sqq.). Néo se posiciona, ¢ claro,

mas ndo resta davida de que considera uma extrapolacdo essa concepgdo de
w“o» o

Natureza (com “n” maiusculo), como expressdo de um Deus criador, regida por
fins, e atuando racionalmente!?.

3. O NATURAL E O ANTINATURAL

A “natureza” aparece novamente problematizada por Sexto quando da des-
cri¢do do quarto modo da suspensio do juizo, aquele que trata das circunstan-
cias (peristdseis, P. 1. 100). Ali ele aborda as diferentes disposi¢oes (diasthéseis)
em que nos encontramos, por conta das quais recebemos diferentes impressoes
do mesmo objeto. Dentre as varias disposi¢des que ele elenca, haveria o chamado
estado natural (kata physin ékhein) e o antinatural (para physin). Identificados
como em estado antinatural sdo os delirantes (hoi phrenitizontes) e os inspira-
dos pelos deuses (theophorotimenoi), que parecem escutar vozes de divindades,
enquanto nds, ndo. Dizem também sentir odores que ndo percebemos. Em geral,
a opinido comum simplesmente desqualificaria o chamado estado antinatural,
e afirmaria pela falsidade das impressdes nessa circunstancia. Sexto, porém,
concentra sua réplica contra os pensadores dogmaticos, aqueles que se baseiam
numa teoria ancorada em nio-evidentes para circunscreverem o “natural” e o
“antinatural”, qual seja, a teoria dos humores. Segundo esses, é a mistura de cer-
tos humores que produzem impressdes inadequadas. A questdo, coloca Sexto, é
que mesmo 0 homem considerado saudavel também teria em si, segundo os dog-
méticos, a mistura de determinados humores. Como saberemos qual mistura de
humores produz impressdes adequadas? Se sempre recebemos as impressoes,
segundo os dogmaticos, com a intermedia¢cdo dos humores, ndo temos acesso
ao objeto mesmo, mas apenas a impressoes produzidas por humores. Entao, por
que priorizar uma certa mistura de humores e nao outra? E por que chama-la de
natural e a outra de antinatural? Por que ndo considerar que um delirante esteja
em estado natural (kata physin)?

4. CONCLUSAO

O que podemos depreender dos usos que Sexto admite para a no¢ao de phy-
sis é que, com relagdo a nds, humanos, a natureza se manifesta naquilo que néo
podemos negar em nos. Pensamos e sentimos. Assim, se entende como “natural

12 Annas and Barnes 1997: 75 integram a discussdo também a filosofia aristotélica, mencio-
nando a defesa da comensurabilidade dos sentidos em De Anima 424b 20-425a 13.
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anos” aquilo que nos é necessario, inevitavel. Aqui compreende-se “necessario”
em sentido forte, como aquilo que ndo pode ser de outra forma. Tudo o mais que
se atribua nos, se variavel, se contingente, se apenas regular, ndo ¢ da ordem da
natureza. Duas passagens muito semelhantes em Sexto nos levam a essa com-
preensio do “natural”. Uma esta no Contra os eticistas (M. 11. 69) e a outra nas
Hipotiposes (3. 179). Na primeira Sexto enfatiza o “natural” como o “comum”
(koindn) a todos:

el Totvuv €071 TL @UoEL dyaBov kai €0t TL OOoEL KakOV, TODTO d@eihel KOOV
elvat TavTwy kal maotv OTdpxey ayabov 1 kakov. domep yap O THp PUOEL
dAeavTikov kaBeoTwg mavTag dAeaivet kal ovx oG uev dheaivel obg 6 yoyet,
Kal 6V TpOTOV 1) XLV <QVoeL> Yuxovoa ovxl TodG uev Yyoxet Tovg 8¢ dAeatvel,
navtag § opoiwg Yoxel, obTw TO @Uoel dyabov maoty d@eihel TLyxAvely
ayaBov kat odxli Toig pev ayabov toig & odk ayadov.

Se, portanto, hd um bem natural e um mal natural, este deve ser comum a
todos e existir para todos como um bem ou um mal. Pois assim como o fogo,
apresentando-se como um aquecedor natural, aquece a todos, e ndo ocorre de
aquecer a uns e esfriar a outros; e, do mesmo modo, a neve, esfriando natu-
ralmente, ndo ocorre de esfriar a uns e aquecer a outros, mas esfria a todos
indistintamente; assim, o bem natural deve ocorrer como um bem para todos,
e ndo como um bem para uns e um nio-bem para outros.

Embora a discussdo na passagem citada seja em torno do bem e do mal,
resta claro, todavia, que aquilo que se vé como um bem ‘por natureza’ deve ser
compartilhado ‘entre todos’. Em ndo sendo assim, sé se pode falar em bem rela-
tivo, particular, ou mesmo compartilhado, mas nao entre todos'. Dada a restri-
¢do do conceito de natural - aplicando-se aquilo que se percebe necessariamente
e em todos —, justifica-se por que Sexto é econdmico ao extremo em sua fala
sobre a natureza humana, reservando largo espaco para a cultura, as tradigoes,
as crengas transmitidas de geragdo em geragdo, como constituidoras disso que
chamamos o “humano”. Uma visdo ampliada dos diferentes povos mostram
isso. Aquilo que nos parece natural é, da perspectiva de outra cultura, antinatu-

3 Annas 2007: 14 tem uma leitura diversa da nossa a respeito do uso da nogéo de physis e en
physei nesse trecho, afirmando que Sexto ndo tem nenhum compromisso com essas demarca-
¢oes, valendo-se de expressoes dos dogmaticos para rebaté-los em seu proprio campo e depois
dispensa-las. Gostaria de ponderar, todavia, que a nogao de physis é recorrente em Sexto e,
de maneira nada ambigua, como mostramos, ela é utilizada na apresentagdo da escola, sem
nenhum tipo de mengao a dogmaticos, na discussdo sobre a acdo e condugao da vida. Penso,
por tudo que ja foi dito antes, que Sexto estd preocupado, sim, com as demarcagdes entre o que é
‘por natureza’ e o que ndo é. E isso para ele é fundamental, por ver nas demais escolas um abuso
da nogao, um largo espectro de itens predicados como naturais sem qualquer clareza sobre o
que ¢ ‘o natural’
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ral, e vice-versa. Um olhar sobre as diversas filosofias também nos mostram isso,
que aquilo que um filésofo entende como natural se distingue do que o outro
fildsofo pensa. Se é natural, ndo deveria haver divergéncia.

Se com relagdo a nds podemos tentar descrever a physis, porque temos
dela sua experiéncia, a investiga¢do se complica quando nos empenhamos em
descrever a natureza dos demais seres e daquilo que usualmente chamamos de
Realidade, a natureza do Todo. Todos os modos da suspensao do juizo, descritos
no cap. 14 das Hipotiposes I, levam a suspensao no que diz respeito a real natu-
reza das coisas, devido ao conflito de impressodes apresentado nas equipoléncias
levantadas pelo cético. E com relagdo ao estudo da Natureza em si, ao campo
da Filosofia chamado de Fisica pelos contemporaneos de Sexto, o cético aponta
logo de inicio aquilo que ele considera uma impostura das demais escolas: afir-
mar o ndo-evidente, isto é, dogmatizar. Na vida ordindria, como dissemos antes,
podemos considerar os deuses e lhes prestar as honras e ritos tradicionais. Isto é
o0 que se espera do homem comum e o cético procura seguir os costumes de um
homem comum. Virias escolas, entretanto, afirmam conhecer a verdade sobre
os deuses, ou Deus, e 0s assumem como principios eficientes, isto é, como cau-
sadores, ou criadores da Realidade (ver P. 3. 1 sqq.). Partindo desse pressuposto,
que ndo ¢ evidente (se fosse, todos teriam a mesma concepgdo dos deuses, ou de
Deus e afirmariam sua existéncia; cf. P. 3. 2-3), que alguns filésofos extrapolam e
atribuem racionalidade e finalidade & Natureza. Ao fazerem isso, ao entenderem
que ha uma Natureza do Todo a qual os seres criados se subordinam, abrem
espaco para a investigacdo de assuntos também nada evidentes, como a razdo
divina, a finalidade da Natureza, e, inclusive, a finalidade atribuida a n6s huma-
nos e que, ainda por cima, ignoramos. Néo a toa, Sexto comeg¢a sua critica as
Fisicas de seu tempo comegando sua andlise pela no¢do de deus (PERI THEOU
em P. 3.3 e PERI THEON em M. 1. 13).

Se o cético nada afirma, por outro lado ele ndo abre mao dos procedimen-
tos investigativos que impecam o dogmatismo. Se o que pode fazer é apenas
descrever o que lhe aparece e o que lhe parece, ele ndo afirmara o ndo-evidente.
Por isso, ndo escrevera uma Fisica (P. 1. 18), pelo menos ndo a maneira de seus
contemporaneos.

Além da postura dogmatica de afirmar o ndo-evidente, ha também a pos-
tura, igualmente dogmatica, de nao considerar a relatividade das impressoes.
Isso que os dez modos procuram mostrar passo a passo: que aquilo que perce-
bemos percebemos sempre em alguma condigao, posi¢do etc. A atribuigdo de
“antinatural” (hoje talvez usdssemos a expressdo “anormal”) a alguma condigdo
muitas vezes camufla a arbitrariedade da categoria de “natural”. O senso comum
rapidamente enxerga como antinatural (ou anormal) a condigdo do doente, assim
como a do delirante, mas néo explica com clareza o que significa, afinal, estar
em condigdo natural. Se por “condi¢do natural” o senso comum entende aquela
condi¢do em que se tem acesso as coisas como elas sdo na realidade, o cético ja
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mostrou que ndo, que temos varios motivos (novamente, remeto aos modos)
para crer que néo ¢ possivel asseverar a verdade ou a adequagdo de nenhuma
impressdo. Suspende-se o juizo. Sexto tem, portanto, muitas razdes para ter um
discurso breve sobre a physis, mesmo admitindo-a como guia, embora nio a
unica, nas agdes.
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RESUMEN - Los conceptos de némos y physis alcanzaron en Grecia otros campos de
estudio, como la teoria harmdnica griega. Presentaremos aqui su aplicacién en la musica
griega antigua y sus fundamentos, estructuras y repercusiones en la ciencia harmonica
antigua.

PALABRAS CLAVE - ciencia harmonica, musica griega antigua, némos, physis, filosofia
presocratica.

ABSTRACT - The concepts of némos and physis attained in Greece other field of study,
like Harmonic Greek Theory. We'll present here their application on ancient Greek
music, as well as their basis, structures and effects in Ancient Harmonic Science.
KEYWORDS - Harmonic Science, Ancient Greek Music, ndmos, physis, Presocratic
Philosophy.

1. INTRODUCCION

La antitesis y oposicion de conceptos es una de las caracteristicas mas esen-
ciales del pensamiento y la lengua en la antigua Grecia. Tanto en la época arcaica
como dentro de la tradicién metafisica, antinomias como Jdnoma-pragma,
l6gos-érgon, déxa-alétheia o dokein-einai han dado lugar a un amplio espectro
de reflexiéon y especulacion entorno a su horizonte semantico. Dentro de esta
larga linea de dualismos, uno de los pares conceptuales mas importantes es, sin
duda, el de némos-physis. El desarrollo de estos términos se enmarca inicial-
mente dentro del lenguaje hipocratico, mas concretamente en el tratado Peri
aéron, hyddton kai topon (ca. 430-415 a. C.), donde el autor describe la diferencia
entre las caracteristicas de los europeos y asiaticos —determinadas principal-
mente por las condiciones geograficas y climaticas— y su influencia en la pro-
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duccién de enfermedades. En la segunda seccion de dicho tratado, que reviste
un caracter mas etnografico!, reconoce el autor que, tanto la disposicién natural
(physis) como las costumbres (némos) determinan las modificaciones del carac-
ter y, por tanto, la salud de los habitantes de una regién. Citando, por ejemplo,
el caso de los macrocéfalos (un pueblo del noreste de Anatolia que tenia por
costumbre deformar sus craneos), afirma que el némos puede transformar hasta
tal punto la physis que se incorpora a esta en una especie de segunda natura-
leza?. Dentro de este contexto, la relacidon de los dos términos no solo describia
por primera vez el vinculo causal entre el éthos de un pueblo y las condiciones
geografico-climaticas en las que habitaba, sino que se constituia como punto
de partida para una mas amplia y fecunda reflexion filosofica, cuya elucidacion
ocuparia algunas de las mentes mas agudas de la Antigliedad, desde los pensa-
dores presocraticos hasta la Sofistica.

Sibien la relacion trazada por el tratado hipocratico aparece de forma expli-
cita, no plantea una antitesis conceptual de los términos en cuestion, pues su
analisis se limita al hecho de constatar desde la vision médico-etnografica las
diferencias no antagonicas entre la disposicion natural y las costumbres de un
colectivo humano. Es, sin embargo, en el seno de la filosofia presocratica donde
encontramos el nacimiento de un pensamiento dualista, intimamente relacio-
nado con el uso posterior, sofistico, de los conceptos némos y physis. Por ejem-
plo, mientras que en Parménides surge una marcada dualidad entre el mundo de
la apariencia, de ddxa, y el reino de alétheia, de lo real’, en Jenofanes se percibe
ya la nocion de convencion, el hecho de que el nombre de algo no necesaria-
mente corresponda a su esencia?, una vision, por cierto, que prefigurara en gran
medida la opinién de Hermogenes en el Crdtilo platénico®.

Teniendo en cuenta esta dualidad, en torno a la cual se entreteje el com-
plejo hilo semdntico de némos y physis, podemos constatar que la musica, como
muchos otros dmbitos de la cultura helena, también la refleja y la desarrolla. En
efecto, estos conceptos, tan insertos en el pensamiento griego desde tiempos
remotos, fueron aplicados desde bien temprano en las especulaciones preso-
craticas sobre la creacion y produccion de sonido. Desde esta época antigua,

' Hp. Aér. 12-24.

2 Hp. Aér. 14: Thjv pév yap apxmv O vOpog aiTiwTatog éy£veTo ToD UNKEOG TG KEQAARG, VOV
8¢ Kal 1) QOO cupPdAAetal T® vop. [...] obtwg TV dpxMV O VOOG KaTelpydoaTo, doTe HTIO
Bing Totad TV TV QUOLY yevéahat: Tod 8¢ xpdvov TpoidvTog €v GUTEL £YEVETO, HOTE TOV VOUOV
UNKETL dvaykddery.

* Parm. Fr. 28B1 D-K 28-30: xpew 8¢ oe mavta mubéoOal / fuev AAnOeing evkvikAéog dtpepeg
frop / 8¢ Ppotdv 86&ag, taig ovk vt mioTig aAnOG.

* Xenoph. Fr. 21B32 D-K: fjv TIptv kaléovat, véQog kal ToDTo TéQuke, / Top@UPEOV Kal
@owvikeov kal YAwpov idéabat.

5 PL Crat. 384d: o0 yap @boel £kaotw meukévat dvopa ovdev oddevi, AANA vopw Kol EDel
TOV E0104VTOY Te Kal KAAOVVTWY.
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pensadores y escuelas posteriores continuaron estas inquietudes ampliandolas,
puliéndolas y mejorandolas.

Por motivos de tiempo y espacio, ofreceremos en estas paginas una somera
presentacion desde el mundo presocratico hasta Aristételes, pues creemos que
fue en esta franja temporal cuando se forjaron los pilares fundamentales en lo
que hemos denominado la musica “natural”, cerrando el presente trabajo con
unas palabras sobre el concepto de n6mos aplicado a la musica y la creacion de lo
que hemos llamado la musica “normativa” como correlato de la “fisica”.

2. PHYSIS Y MUSICA: MUSICA “NATURAL”

En una época en la que la Naturaleza ocup6 el pensamiento del hombre
para tratar de explicar sus fendmenos, personajes como Heraclito de Efeso,
Empédocles de Agrigento, Democrito de Abdera o el propio Pitagoras de Samos
vieron en la musica un actuante del orden césmico que era capaz de condicionar
la constituciéon del ser humano y todas sus actividades.

Para la Filosofia presocratica, la musica surge de determinadas circunstan-
cias naturales cuyas particularidades son merecedoras, junto con otros feno-
menos, de la investigacion de la physis del mundo. Hoy la conocemos como
acustica. En este sentido, esta musica “fisica” o “natural” implica nociones
acusticas naturales, como la génesis y propagacion de la vibracion, la creaciéon
y transmision del sonido o la relacién entre longitud, percusion y sonido, asun-
tos de interés para esta y otras escuelas del momento, como la pitagérica. Sin
embargo, la visién que los instrumentistas tenian de la musica supuso la ruptura
entre especulacion musical y la practica musical propiamente dicha®.

Hoy se tiende a reconocer que el pensamiento presocratico (siglo VIa. C.-V
a. C.) estuvo mezclado con aspectos mds relacionados con la religion y la medi-
cina, hasta el punto de que, segtin un escolio a la Iliada, la musica se llamé
katharsis hasta los pitagdricos’. Aunque son pocas las noticias que aun hoy se
tienen de su concepcion sobre la musica, se esta de acuerdo en que en el mundo
presocratico e incluso pitagoérico esta giraba en torno ala idea de harmonia como
“unién” de contrarios. Heraclito, de hecho, llam¢ asi al principio que mantiene
unidas todas las fuerzas separadoras, tal y como se lee en los fragmentos con-
servados de su obra y que, posteriormente, otros pensadores, incluyeron en sus

¢ Garcia Lopez et al. 2012: 201 n. 2 presuponen tal brecha en la tradicional concepcion
surgida en Grecia y desarrollada por Jendfanes y Parménides del saber divino frente al humano.
Cf. Mathiesen 2011.

7 Schol. II. 22. 391b. Sobre la relacion entre la musica y la medicina en el pensamiento pre-
socratico, vid. Figari 2006.
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escritos®. Por su parte, Empédocles otorgd a la musica un papel moderador de
los impulsos, un evidente rasgo puesto en relacion con el alma. Asi, Empédocles
concibid la interaccion entre los cuatro elementos esenciales de la physis (agua,
tierra, fuego y aire), originarios en si mismos e interconectados por los opues-
tos philia y neikos, mediante proporciones numéricas’. Aunque comparte con
los pitagoricos su vision de la musica como moderadora del alma, se aleja de
ellos en su concepcion no numérica de los cuatro elementos, si bien admite que
estas proporciones son importantes en y para el alma al ser el resultado de una
determinada proporcidon'. De esta manera, la harmonia, con sus proporciones,
gobierna el alma y, con la percepcion de las cosas, las prepara y predispone para
su adquisicion estética.

Como puede verse, su interés por hallar una explicacién racional de la natu-
raleza hizo de él la combinacién de taumaturgo y maestro religioso, llegando a
protagonizar, segun Didgenes Laercio (8.60, 61, 68), leyendas maravillosas. De
sus obras -Sobre la naturaleza (Peri physeos) y Purificaciones (Katharmoi)'-
solo se han conservado fragmentos donde se describen los avatares del alma
humana sometida al ciclo de reencarnaciones hasta expiar su pecado.

El pensamiento de Demdcrito, en fin, no estuvo centrado en la musica, cuyo
origen se postulaba en la imitacion de las aves'?, sino en la llamada “teoria at6-
mica”, innumerables e indivisibles particulas que conforman la physis y, en ella,

8 Heraclit. Fr. 22B51 D-K: opoloyeiv cogdv éotv v mavta eival od &uvidow Skwg
Stagepduevov Ewutdt ovugépetar maliviovog appovin Skwomep t6fov kai Apng. Cf., por
ejemplo, PL. Smp. 187a-b (povoikr) 8¢ kai mavTi KatadnAog TG Kal OUKPOV TPOTEXOVTL TOV VOOV
OTLKaTd Tad T EXeL TOVTOLG, DoTep iowg kai HpdiAertog BovAetau Aéyety, €mel TOTG ye prjacty od
KaA®G Aéyet. TO &v ydp @nat “Siagepopevov avtd adtd ovpeépecbar” “@omep dppoviav To&ov
Te Kai Aopag.” €0t 8¢ oA dhoyia dppoviav gdvar StagépeaBat fj ¢k Stapepopévwv ETt elvat.
A& Towg 10 ¢BovAeTo Aéyery, 8T ék Slapepopevwy TpOTEPOV ToD dE0G Kal Papéog, Emetta
BOTEPOV OLOAOYNTAVTWY YEYOVEY DTIO TG HOVOIKT|G TEXVNG. 0V Yap S1ymov ék Stapepopévav ye
&1L 10D 0k¢og kal Papeog appovia &v €in) y Arist. Cael. 396b.

* Emp. Fr. 31B96 D-K: 1} 6¢ x0av éninpog v ebotépvolg xpodvotat / Td 0o Tdv OKT® pepéwy
Adxe Nijtidog aiyAeg, / téooapa § Hepaiototo- & §” dotéa Aevkd yévovto / Appoving kOAAntow
apnpota Beomeoindev. Sobre este personaje, vid. Wright 1981, Inwood 1992 y Kingsley 2008,
entre otras referencias.

1" Emp. Fr. 31A78 D-K: opoiwg 8¢ dromov kai <t0> 1OV Adyov Tiig pikewg eival v
Yuxrv- 00 yap tov avtov Exet Aoyov 1 pifig T@v otoeiwv kab’ fjv oap€ kai kab’ fiv doTodV-
ovpPrioetat odv TOANAG Te Yoxag EXeLy Kal KaTd Tév TO 0OUa, elep TAVTA HEV €K TOV OTOLXEIWV
pepetypévay, 6 8¢ TG pikews Adyog dppovia kai yoyn. drnartioete §° &v Tig T00TO ye Kai map’
"EpneSokAéovg: Ekaotov yap avt®@v Adywt Tvi gnoty ivart mdtepov ovv 6 AGyog €0Tiv 1| yuxy,
| paAhov Etepov TL ovoa éyyivetal Toig pédeoy €Tt 8¢ motepov 1 Pihia ThG TVXOVONG aitia
pifewg i Tig katd TOV Adyov; kai abtn nétepov 6 AGyog éoTiv i tapd TOv Aoyov Etepdv ti; Cf.
Arist. De An. 408a11-34.

1 Cf.D.L.7.37.

12 Democrit. Fr. 68B154 D-K: I'eAoiot §” fowg éopgv &mi it pavBdavery ta {da oepvivovTe,
OV 6 Anpuokpitog dmogaivel Ladntag €v Toig HeyioTolg yeyovotag udg: apdyxvng év Davtag év
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el alma, haciendo de ella un ente corpéreo. De esta manera, en Demdcrito, los
atomos y su movimiento mantienen una doble relacién con el alma, pues actian
sobre su actividad y pueden llegar a influenciar sobre ella’®. Esta combinacién de
dtomos, ademds, interviene en la musica mediante su ordenacién y mixtura, una
cuestion abordada, segun algunos testimonios antiguos, en un tratado especi-
fico sobre musica que le atribuye Didgenes Laercio. Como Empédocles, tam-
bién Democrito se acerca al pensamiento pitagdrico al otorgar a la musica un
papel catartico en la harmonia del individuo, pues calma y alivia las pasiones
negativas del alma y la modera.

La produccién del fenémeno sonoro fue investigada y tratada por estos y
otros filésofos. Asi, Empédocles explica la produccién de sonido a partir del
impacto de la respiracién en el oido, provocando una resonancia interna a la
manera de una campana'. Por su parte, Demdcrito reconoce también que el
aire se divide y entrelaza con porciones de sonido*. No obstante, no serd hasta
la escuela pitagorica cuando esta cuestion alcance un analisis y consideracion
sin precedentes.

Efectivamente, el Pitagorismo fue la escuela que mas volco sus esfuerzos
en tratar de explicar y racionalizar la llamada musica “natural”, siendo su fun-
dador, entre los presocraticos, el mas interesado en la musica, segtn la critica
moderna'. Aunque solo se conservan noticias indirectas sobre su doctrina a tra-
vés de los textos, principalmente, de Platon y de otros pitagéricos posteriores, se
sabe que Pitagoras y sus seguidores sentian una gran devocion por las matema-
ticas y por la doctrina de la metempsicosis. Era tal el vinculo que esta secta veia

101G peyioTolg yeyovotag Nuag: dpdyxvng &v deavtikijt kol dkeoTikit, XeAldovog év oikodopia,
Kal T@V Ayvup@®V, KOKVoL Kai anddvog, v adit katd ppnoty.

13 Democrit. Fr. 67A9 D-K: Anudkpitog 8¢ kai Aevkunmog ¢k cwpdtwv ddtapétwv TdAla
ovykeioBai gaot, Tadta §” dnepa kai 10 MARB0G elvar kai TAG pHop@Pag, avtd 8¢ TPOG adTA
Stagépetv TovTolg ¢§ v elol kai Béoet kal TdEel TovTWV.

' D.L. 9.48: Movoka 6¢ tade: Iepi puBudv kai dppoving. Iept mowjotog. Iept kaAhoohvng
énéwv. Iepl ed@dvV kal SuoP<:>vov ypappdtwv. Ilept Ounpov fj 0pbHoeneing kai yYA\wootwy.
ITepi dowdie. Tept pnuatwy. OvopaosTik®dy. TooadTa Kai Td (OVOLKA.

1> Por ejemplo, Emp. Fr. 31A86 D-K (trv 8’ dkorv &no t@v écwbev yiveabat yo@wv- dtav
Yap <6 afp> 1o Tig wviig KtvnOfL, Ml évTog. domep yap eival kddwva @V iowv (?) fixwv
v dkony, fiv mpocayopevel odpkivov 8lov- kivodpevov 8¢ maietv TOV dépa podg T& oTeped
Kkal Totetv fiyov. Sogpnoty 8¢ yiveoOal Tt dvamvoijt) y Emp. Fr. 31A93 D-K (Eunedok)iig thv
dxorv yivesBat katd TpdoTTWOLY TVedpaToG T XovEpwdel, Smep pnatv éEnptiicdat évtog Tod
»TOG KWdwvog dikny alwpovpevov kai Tuntoépevov). CL. Emp. Frs. 31A83 D-K, 31B99 D-K. Vid.
Baskevitch 2012.

' Democrit. Fr. 68 A128 D-K: Anpokpitog kol Tov dépa @noiv eig opolooxfpova Opvntecdat
owpata kai ovykaivdeioBal toig ¢k Tig Qwvig Bpavopact. “Kohotdg” yap “mapd koAolov
iCaver” kol “@g aiel TOV OpoTlov dyet Bedg MG TOV Opoiov”.

17 De la vastisima bibliografia que existe sobre este personaje y sus ensenianzas, vid. especial-
mente Figari 2002 y, mas recientemente, Rusifiol 2017.
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entre musica y physis, que la tradicion aseguraba que Pitdgoras era el tinico que
podia oir el sonido de los astros en su movimiento celeste. Esta teoria, conocida
como “Harmonia de las esferas”, tuvo una innegable repercusion en autores pos-
teriores cercanos y lejanos a él en el tiempo y mas o menos afines al pensamiento
pitagorico. Asi, la critica remonta a Platon la transmision mas antigua de esta
teoria a partir del mito de Er y, de él, con las pertinentes modificaciones y con
mas o menos gloria, llegd hasta Kepler, pasando por autores como Aristoteles,
Alejandro de Afrodisias, Nicomaco de Gerasa, Plutarco o Claudio Ptolomeo,
entre los mas sonados'®.

La critica tiende a reconocer dos vertientes en el interés de Pitdgoras por la
musica. Por un lado, su influencia en el alma, entendida como harmonia, y, por
otro, su consideracion desde un lenguaje matematico, donde la razén (l6gos) esta
muy por encima del oido o percepcion (aisthésis). Esta doble vision del papel
y del concepto de musica por parte de Pitagoras y de sus seguidores alcanzd
su maxima expresion en la recomendacion de una kdtharsis o purificacion del
alma por medio de la audicidén de instrumentos de cuerda y ritmos adecuados"
o, tal y como refiere Aristoteles, en la elevacion del nimero como elemento del
que deriva, incluso, la Naturaleza?’. De esta manera, los pitagdricos hicieron del
nuimero la via para decir lo que estd harmonizado y lo que no y, en definitiva, lo
que es consonante y lo que no. Es precisamente en este punto donde la tratadis-
tica y la tradicion sittian el hallazgo, por parte de Pitagoras, de los harmodnicos
“naturales” mientras pasaba por una herreria y cémo realizé diversos experi-
mentos para hallar su computo matematico?. Esta leyenda, de hecho, podria
suponer la génesis de la musica “natural”, un sonido concebido para ser experi-
mentado, acorde con la physis, y no sonado. El propio Pitagoras, en su lecho de
muerte, segiin cuenta Aristides Quintiliano (3.2), recomendaba a sus discipulos

'8 PL. R. 614b-ad finem, concretamente 616¢c-617c y 616b-617d, sobre la distancia entre los
astros; Ti. 34b-36d y 38d; Cra. 397d y 409b-410b; Phdr. 245c-e; o Epin. 986e3-987¢7, donde apa-
recen por primera vez en Platén los nombres de todos los planetas. Cf. Hes. Th. 78-79, donde son
las Musas las hacedoras de los sonidos melodiosos de las ocho esferas y la gigantesca harmonia
universal. Vid. también Arist. Cael. 293a18-293b30, Nicom. Harm. 3 (Jan 241.1-242.18) y Exc.
3 (Jan 271.16-273.24), Aristid. Quint. 3.21, Ptol. Harm. 3.16 o Boet. Mus. 1.27. Para un estudio
actual sobre este tema, vid. Rusiniol 2017: 179-274.

19 Aristox. Fr. 58D1 D-K: [...] domeddpPavov 8¢ kai thv povotknv peydha ocvupaiiecdat
mpOG Dyeiay, v TIg adTAL XpATaL KATA TOVG TPOOHKOVTAG TPOTOVG. éXpdvTo &¢ kai Ournpov
kai Hotodov Aé€eawy éEeikeypévaig mpog énavopbwoty yoxig. Cf. Arist. An.Par. 1.172: 811 oi
IvBayopikoi, g Epn AptotéEevog, kabapaet éxpdvTo TOD pPEV owpatog St TG taTpIkig, TAg
8¢ yoyiig i Tiig povatkig.

2 Arist. Metaph. 985b: oi kahoOpevot ITuBayodpelot TdV padnuatwv aydpevot TpdTOL TADTA
Te TIPOTYAYOV, Kal EVTIpaQEVTEG £V aDTOIG TAG TOVTWV APXAG T@V dVTwV dpXag @wrdnoav eivat
navtwv. Cf. Arist. Metaph. 986a: gaivovtal ) kai obtoL TOV dptBpov vopilovteg dpynv elvat kai
¢ VANV 101G 0vOtL Kai g madn e kai EEelg.

2 Sobre esta leyenda, vid. Garrido 2012 y la bibliografia alli indicada y Rusifiol 2017: 97-140.
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realizar tales experimentos musicales con el monocordio. Esta distincion otor-
gada al numero fue, en la musica pitagdrica, mas alla, pues fueron los primeros
en advertir que los intervalos fundamentales (4* y 5?) se podian obtener con
los cuatro primeros nimeros (tetraktys). Asimismo, se dieron cuenta de que la
unién de la 4* y la 5° producia la 82, un resultado que no solo suponia la supe-
racion del heptacordio en los corddfonos, sino un concepto que abarcaba toda
la realidad, incluida aquella naturaleza matematico-musical ya mencionada. En
consecuencia, esa juntura o harmonia era concebida como union de contrarios
y su dominio y efecto comprendia desde el Universo hasta el alma humana?®.

Otros pitagdricos que se preocuparon por tratar de explicar el funciona-
miento natural de la musica fueron Filolao de Crotona y Arquitas de Tarento.
Ubicado temporalmente a finales del siglo V a. C,, Filolao de Crotona fue, segiin
Didgenes Laercio (8.7), el primer miembro de la secta que plasmo por escrito
algunos de los secretos pitagéricos, quebrantando, asi, una de las normas mas
estrictas de esta escuela. Sus inquietudes incluian la explicaciéon de la harmonia
y la medida del tono. En Sobre la naturaleza (Physikd), del que se ha conser-
vado un fragmento, analiza y explica las doctrinas pitagoéricas referentes a la
musica®. Como sus predecesores, al interesarse por la naturaleza matematica
de la harmonia y al concebirla como el principio que combinaba lo limitado con
lo ilimitado, Filolao dividio el intervalo de octava en otros intervalos expresados
en razones o ldgoi**. Asi, al pasar de la estructura del Universo a la de la 82 pudo
llamar a esta harmonia, compuesta, a su vez, por dos consonancias desigua-
les (la cuarta o syllabd, en terminologia pitagdrica, y la quinta o di’oxeian, en
terminologia igualmente pitagdrica) separadas por un tono entero o epogdoico
(epbgdoos)™.

En su calculo de estas distancias, Filolao mostr6 especial interés por la
medida del tono. Seguin cuenta Boecio, los pitagoéricos, y concretamente Filolao,
dividian el tono en dos semitonos, uno mayor o apotomé y otro menor o diesis,

2 Arist. De An. 407b27-409a31 y Rusifol 2017: 71-96.

2 Sobre Filolao vid., principalmente, Frank 1923: 263-335, Burkert 1972: 218-298, Huffman
1993, Barker 2007: 270-271 y Hagel 2009: 143-150, sobre todo en lo que concierne a la autenti-
cidad de la obra y de los fragmentos conservados bajo el nombre de Filolao.

24 Philol. Fr. 44b1 D-K: & @015 8 év T@ kOouw apuoxdn €€ aneipwv te kod mepatvovtwy kai
6M0G 6 KOOUOG Kol T €V VT TavTa.

2 Philol. Fr. 44B6 D-K: mept 8¢ 00106 Kai dppoviag d8e €xel & HEv £0Td TOV TPayudtwy
4idlog €ooa kai avTd pev & @votg Belav ye kol ovk dvBpwmivny éviéxetal yvowv mAéov ya i
&1L 0Dy 016V T fjv 0008V T@V €6VTWY Kai yLlyvwoKOUeVoV D audv yo yevéaBal ) dapxovoag
TaG £0TODG TOV TPAYUATWY, €5 OV oVLVETTA O KOOUOG, Kal TV TEPAVOVTWY Kal TV &Teipwv.
[...] dppoviag 8¢ péyebog ot cLANaBa kai 8 6etav- 1o 8¢ 8t oeiav peilov 1ag cLANAPEg
¢noydow. Nicomaco de Gerasa conserva en Manual de harménica un pasaje de Filolao en el que
aborda, precisamente, esta cuestion (Harm. 9; Jan 252.3-254.2). Para la traduccién y comentario
detallado de este pasaje, vid. Garrido 2016: 251-264.

289



Nomosy physis en la teoria musical griega antigua: musica “normativa” y musica “natural”

una denominacién que en otros miembros de la secta es leimma?®®. Los computos
de estos y de otros microintervalos, como el schisma, didschisma o kémma, tam-
bién varian levemente de unos pitagdricos a otros, pero el resultado definitivo,
a la larga, fue siempre el mismo?. Estas estructuras, en definitiva, fueron reco-
gidas posteriormente por otros musicos afines a la doctrina pitagdrica, como
Euclides, llegando a ser conocida en Occidente como la “afinacién pitagoérica”,
en la que una 82 consta de cinco tonos y dos diesis.

Sin duda, quien mas reflexiond sobre las matematicas de la musica y quien
buscé con gran afan la coherencia con la razén fue Arquitas de Tarento (siglo
IV a. C.). Su doctrina en el espectro musical estuvo centrada en la investigacion
sobre la producciéon natural del sonido, una inquietud que, pese a haber sido
tenida en cuenta por otros pitagdricos y presocraticos anteriores, no alcanzé la
precision que Arquitas le dio*®. En sus investigaciones, hallé que la agudeza o

% Segtin Teén de Esmirna (55.11-15), el término diesis indicaba, para los aristoxénicos, el
intervalo mas pequefio, es decir, el cuarto de tono, o sea, la mitad de un semitono. Asi las cosas,
este extrafio intervalo tenia un cémputo de 1:4 de tono en el género enarmonico, no habiendo
lugar para ningun otro intervalo melédico menor que este, segun la escuela de Aristoxeno.
Es, por tanto, el intervalo mas pequefio que la voz puede producir y el oido percibir. En los
géneros cromatico y diatonico, otros autores fueron capaces de calcular otros valores para este
intervalo (cf. Cleonid. Harm. 8, Jan 190.6-193.2 y Gaud. Harm. 5, Jan 331.7-23). El Pitagorismo,
en cambio, pese a emplear este término para designar el semitono, nunca lo consider6é como la
mitad exacta del tono (cf. Euc. Sect. Can. 3, 9y, sobre todo, 14-16, Jan 152.1-153.4, 157.5-158.7 y
160.20-161.21, respectivamente; Nicom. Harm. 12, Jan 264.5; Aristid. Quint. 3.1; Adrasto apud
Theo Sm. 53.8-16; y Panecio el Joven apud Porph. in Harm. 65.21-67.10). Para la secta, la diesis
resultaba de restar dos veces el intervalo de tono (9:8) al de cuarta (4:3), dando una proporcion
256:243. Este es, precisamente, el calculo del lefmma o semitono menor, siendo la apotomé el
semitono mayor. Nicomaco de Gerasa explicé de manera sumamente grafica todos estos con-
ceptos, demostrando que el semitono no es la mitad justa de un tono (Exc. 2, Jan 267.1-271.15;
cf. Theo. Sm. 49 y 71; Ptol. Harm. 1.10; Porph. in Harm. 129.23-24; Gaud. Harm. 13-14, Jan
342.7-343.15 y Boet. Mus. 3.5, que tomd este texto como fuente critica). Vid. Michaelides 1978:
s.v. “apotome”, “diesis”, “leimma” y “tetartemorion” y Garcia Lopez et al. 2012: 315-316.

¥ El término didschisma, propiamente “disension” o “division”, indica el “intervalo (enten-
dido como la mitad del actual sostenido)”. Entre los musicologos antiguos pitagoricos este
microintervalo marcaba el intervalo por el que tres octavas exceden al conjunto de cuatro quintas
perfectas y dos terceras mayores, es decir, el intervalo por el que dos semitonos diaténicos exce-
den un tono mayor, representado numéricamente con la proporcion 2048:2025. Efectivamente,
segtin cuenta Boecio (Mus. 3.5y 8; cf. Theo Sm. 49 y 71), Filolao explicé y emple6 esta medida
netamente tedrica, nombrando a la parte mas pequena del tono diesis (13:27, en célculos de Filo-
lao), al resto mayor apotomé (2187:2048 o 14:27, en célculos de Filolao) y a la diferencia entre
ellas, komma. A su vez, la mitad de estos dos microintervalos son, en terminologia pitagorica,
el schisma y el didschisma. El infujo de Filolao fue muy considerable, pues su comentario sobre
las proporciones pitagdricas sirvieron de fuente a Platon para la composicion de su Timeo. Cf.
Gaud. Harm. 10-16 (Jan 339.21-344.24). Vid., entre otros, Michaelides 1978: s.v. “diaschisma” y
“komma’, Barker 1989: 38, n. 36 y Garrido 2016: 412-438.

# Archyt. Fr. 47B1 D-K: np@tov pév @v éokéyavto, &t 00 Suvatov €0Tv NeV YooV
un yevnOeioag mAnydg tivov mot dAAaAa. mAnyav & €pav yiveoBal, Okka Ta @epopeva
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gravedad sonora dependia inicamente de la rapidez o lentitud de las pulsaciones
producidas y calculd las proporciones de los intervalos del tetracordio en los tres
géneros, polemizando con Aristdxeno y hallando la relacién de la tercera mayor
en el género enarmonico®. De esta suerte, Arquitas hizo de la percusion (plege)
de uno o dos objetos en el aire la causa ultima de la produccion y transmisiéon
del sonido, cuya altura tonal y volumen dependen directamente de la velocidad
y fuerza de ese aire. Tal fue la repercusion del trabajo de Arquitas, que sus con-
clusiones se extendieron mas tarde a todas las escuelas de pensamiento y, de
hecho, contamos con estudios al respecto por parte de Crisipo, Platon, Didgenes
de Babilonia, Aristoteles, Adrasto, Teofrasto, Euclides, Ptolomeo, Nicdmaco de
Gerasa, Galeno e incluso Plotino, por nombrar unos cuantos®. Con el tiempo,
esta teoria se fue completando y mejorando, de manera que no fue hasta la Estoa
cuando se tuvo en cuenta en ella el factor de la vibracién, obviado por Arquitas,
o el medio en que tiene lugar la propagacion como factor determinante de la
velocidad (Bowen 1982).

La expresion numérica de la percusion, entendida como oscilacion, le per-
mitié interpretar también numéricamente los sonidos y los intervalos com-
prendidos entre dos magnitudes. En consecuencia, y tomando como base la
aplicacion de esta teoria, Arquitas aplico esta misma cuantificacion en su divi-
sion de los llamados “géneros melddicos” (yevr| tig peAwdiag), que son los que
forman la consonancia de cuarta®. La inquietud de este pitagdrico en cuestiones
musicales, ademads, dejo a un lado las cuestiones estéticas y dio prioridad a la
racionalidad?®.

Es tnico, por tanto, en Arquitas la extension de la proporcionalidad a las
consonancias fundamentales (42, 5* y 8?) y, en general, a todos los intervalos
melddicos, independientemente de su tamano, incluso aquellos que estan por

anavavtiagavta AANGNOLG oVUTETY- T& pév oDV dvtiav gopdv gepopeva dmavavtidiovta avta
avToig ovyxaldvta, <ta> § opoiwg @epopeva, pi iow 8¢ tayel, mepkatalapPavopeva mapl
TV ETPEPOUEVWY TUTITOUEVA YOPOV. [...] T pgv odv moTumintovta moti tav aioBaoty & pév
and Tév Mhaydv Taxd mapayivetat Kai <ioxvp@e>, 0&éa paivetat, Td 8¢ Ppadéwg kai dobevig,
Bapéa dokovvTt Apev. Segun Didgenes Laercio, Aristoteles y Aristéxeno elaboraron algunos
escritos acerca de su vida y de sus trabajos (D.L. 5.25). Se le atribuye la autoria de la composicién
del primer tratado de mecanica fundado en principios matematicos.

» Cf. Ptol. Harm. 1.12-13 y Porph. in Harm. 56-57. Sobre este personaje y sus logros, vid.
Huffman 2005.

% Para estas y otras referencias, vid. Garcia Lopez et al. 2012: 211 n. 38.

3! Sobre los géneros melddicos, vid. el ya cldsico Winnington-Ingram 1932; y sobre los
géneros melddicos en Arquitas, vid. Garcia Lopez et al. 2012: 214.

32 Archyt. Fr. 47A16 D-K: " Apxotag 8¢ 6 Tapavtivog pdAtota t@v ITuvBayopeiwy émpeAnOeig
HOVOIKAG: TIELpETaL [V TO KaTtd TOV Adyov dkolovBov Stacdiery ovk €v TaiG ovpgwvialg pévov
AN kol Taig TV TeTpaxdpdwv Statpéoeoty, WG oikeiov TAL PUOEL TOV EUHEA®V EVTOG TOD
OULHUETPOV TOV DTIEPOXDV.
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debajo del tono. De esta manera, se evidencia en su teoria la vinculacion entre el
modelo matematico indicado y la physis.

En época clasica, la musica también fue un elemento de discusion por parte
de las escuelas filosdficas. Asi, mientras que Platon consider6 las consecuencias
que esta puede tener a nivel estético, paidetitico y politico en numerosos pasajes
de sus Didlogos, con especial atencion en Republica, Timeo y Leyes, Aristoteles,
aun siguiendo los pasos de su maestro y aceptando y declinando algunas teorias

. 4 . 33 . . « 4 . rer » <« 3
pitagoricas®, diferencia la “harmonica matematica” de la “correspondiente al
oido” o “perceptiva”**.

Aristételes diferencié las disciplinas que estan entre las matematicas y la
fisica. Mientras que esta toma la experiencia o “el qué” (héti) como base de estu-
dio, aquella se centra en “el porqué” (didti), ya que trata de explicar las causas
de entes abstractos y reconocer su exactitud sin atender a fenémenos individua-
les®. Asi las cosas, para Aristdteles la Harmonica esta ligada a la experiencia,
pues depende de hechos sensibles, pero se demuestra a través de la aritmética.
En definitiva, esta harmonica subordinada a la vez a la fisica y a las matemati-
cas cobro forma en la figura de Aristéxeno de Tarento, musico y discipulo del
Estagirita®.

3. N6MOS Y MUSICA: “MUSICA NORMATIVA”

Como correlato de esa musica “natural”, el mundo heleno contd con otra
mads rigida en su estructura y ejecucion: la musica “normativa”. En musica,
némos (“convencion”, “ley” e incluso “ley de la ciudad”) indicaba la composicion
y representaciéon musical mas importante y, si acaso, mas intrigante, apta solo
para virtuosos”. Esta denominacion alude a algo que ha de ser seguido, obe-
decido y respetado con rigor, de ahi que se aplicara a los himnos religiosos de
origen popular y antiguo.

* Rechazo la “harmonia de las esferas”, adapté el paradigma musico-matematico pitagdrico,
aceptd, con modificaciones, la teoria de Arquitas relacionada con la produccion de sonido y se
refiri6 a los intervalos como “proporcion” (I4gos).

* Arist. Apo. 78b40-79a2: oxedov 8¢ ovvavupol giow Evial TOOTWV TOV EmOTNU@Y, olov
dotpoloyia fj Te padnuatiicn kal 1) vauTiky, kol dppovikn 1 te panpaﬂKn Kol 1) Katé T &Konyv.

3 Arist. Ph. 194a7-12: Snhoi 8¢ kai & guotkdtepa TOV Habnpdtwy, olov OTTIKT kol APUOVIKT
Kai 4oTpoAoyia: dvamaAy yap TpoOTOV TIv> £XOVOLY T YewUeTpiq. 1) HEV yap YewueTpia mepi
YPappfig QUOLKiG OKOTEL, AN 00X 1) QUOLKT, 1) &> OTTIKT Habnuatikiy uév ypappny, aAl ooy fi
padnuatiksy &AM i @uotkn. Cf. Arist. Apo. 79a3 sqq.

% Sobre los logros musicales en la escuela aristotélica, en general, vid. Anderson 1980, y
sobre Aristoxeno de Tarento, vid. Garcia Lopez et al. 2012: 240-243 y 303-332.

%7 Sobre esta forma musico-poética, vid. Crusius 1888, Grieser 1937, Del Grande 1932, Laro-
che 1950, Barker 1984: 249-255 y Mathiesen 2000: 58-71, entre las referencias fundamentales.
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Ahora bien, semejante combinacién de significados animo6 a varios perso-
najes a trazar analogias musico-poéticas para dar una quasi definicién del nomos
musical. La mas célebre de ellas, si acaso, es la que da Platon en Leyes (“los can-
tos son leyes para nosotros”, vopovg tag @Oag NIV yeyovévat), una especie de
méaxima que amplia en Repiiblica® y que encuentra una perfecta combinacion,
segun la critica, de nuevo en Leyes®. Es mas que evidente, por tanto, la relacion
entre la ley civica y el ndmos musical. Asi, a partir de Platon otros musicos inten-
taron perfilar este complejo concepto. Este tipo de cantos, segtin Ps. Aristoteles,
se llamaba ndmos por la facilidad que aportaba el canto a la hora de memorizar
las leyes, haciendo que su olvido fuera mas improbable®. Para Ps.Plutarco, que
intenta aclarar esta denominacion para estas composiciones, se trataba de unas
piezas musicales encuadradas en unas lineas melddicas tradicionales y repetiti-
vas con unas caracteristicas determinadas para diversas ocasiones, en donde no
se permitia la variacion o desviacion del tipo de afinacion establecido para cada
uno*’. Aristides Quintiliano, en cambio, afirma que eran ciertos mélé estableci-
dos por ley para su uso en determinadas festividades privadas y en banquetes
publicos dedicados a los dioses*2.

Estas composiciones de canto coral o monddico acompaiadas o no de un
instrumento musical estaban dedicadas, en su origen, a Apolo*’. Mas tarde, los
himnos religiosos dirigidos a cualquier dios se componian bajo la rigidez litera-
ria y musical de unos ndmoi que no aceptaban modificaciones. De hecho, Platén

38 PL. Lg. 799e y R. 424b5-c6: €1d0g yap katvov povaotkiig petafdiiery ebhaPntéov g év SAw
KtvduvevovTa: 00dapod yap KIvodvTal HOVOLKG TPOTIOL AVEL TOATIKOV VOUWY TOV HEYIOTWY.

¥ Pl Lg. 799d-e: kai 81 mov kiBapwdikig wOfG Aeyopévwv vopwy kai mdong podong
nipooipta Bavpact®dg é0movdacéva Tpokettal: TV 68 HvTwg vopwy Svtwy, odg 81 ToALTikovg
elvai gapev, ovdeig tonote 00T’ elné TL Mpooiptov oBite oLVOETNG Yevopevog eEfveykey eig TO
P®G, WG 0VK dVTOG PUOEL

40 Ps.-Arist. Pr. 19.28: 81a ti vopot kahodvtat odg ddovatv; 1 6Tt mpiv €miotacOat ypapparta,
Ndov Tolg vopovg, dmwg uf emhdbwvtat, domep év Ayabopoorg €t eiwbaoty; kai Td@v VoTépwy
obv PS@V Tag TpdTag TO adTO Ekaeoav 6mep Tag Mpatag. Cf. Ael. VH 2.39.1-7.

41 Ps.-Plu. De musica 1133B-C: o0 yap v 10 nalaidv obtw moteioBat tag kilbapwdiag v
VOV, 0008 HeTaPEPELY TAG Appoviag kai ToOG PLOUOVG. ¢V yap TOIG VOUOLG £KAOTW SLETHpOLY THV
oikeiav taotv- 810 kai TavTNV énwvvpiov eiov.

2 Aristid. Quint. 2.6: 00T’ 00V Op@VTEG €k TaiSwv Nvaykalov Sti Piov HovoKnv AoKEDY, Kol
péleot kai puBuoig kai xopeiaug xp@vTo SeSOKIHAGHEVALG, €V TE TATG IGLWTIKATG EDPPOTVVALG KAV
Taig Snpooialg Oeialg €optaig ouvrOn HEAN TV vopHoBeTHOAVTES, & Kal VOHOUG TTPOCTYOPELOY,
pnxaviy té Tva eivat Tig BePatdotnrog avt®dy THV igpovpyiav momodpevor: kal pévety 8¢ dxivita
S1d TG Tpoonyopiag EmEPnuLoay.

# Cf.,, en este sentido, la extensa descripcion del némos a Apolo que hace Proclo (Chr.
320a3-b11). En ella, el epiteto némimos aplicado al dios hace referencia a aquel “que da la ley”,
pues Apolo estd asociado, en Herddoto (1.65), con los cddigos de leyes.
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habla del veto a los cambios en dichas composiciones, costumbre semejante
entre el pueblo egipcio*..

Pese ala dificultad que entrafia hacer generalizaciones estilisticas sobre este
tipo de composiciones, si es factible identificar, al menos, cuatro tipos o catego-
rias de némoi: dos cantados con acompanamiento musical de citara o auld y dos
representados instrumentalmente, sin canto. Sus denominaciones, por tanto,
varian en virtud del tipo de acompafiamiento. El mas antiguo de todos es el
“nomo citarodico” (kiBapwdikog vopog), que fue inventado por Terpandro de
Antisa en el siglo VII a. C. y cuya ejecucion la efectuaba un solista acompaiado
de la citara®. En el siglo VI a. C. Polimnesto de Colofén invent6 el “nomo aul6-
dico” (abAwdikog vopog), en el que el solista cantaba acompaiado del aulé. El
“nomo aulético” (aAnTikog vOpog) y el “nomo citaristico” (kiBaptoTikog vopog)
consistian en melodias tocadas inicamente con el auld y con la citara, respecti-
vamente*®. Estos tltimos tuvieron un desarrollo posterior, evidenciando la cre-
ciente prominencia de una clase profesional de artistas. El Nomo Pitico es un
buen ejemplo del nomo aulético, donde la musica, en si misma, era descriptiva o
evocativa, tal y como indica Pausanias, que da noticias de este tipo de composi-
ciones y de su inclusion en certdmenes y competiciones®. Este nomo, compuesto
por Sacadas de Argos (siglo VI a. C.), es de los pocos de los que conocemos
su estructura. Su argumento relata la lucha de Apolo contra la serpiente Pitén
y la victoria del dios sobre esta®. Tal fue la gloria que gozd esta composicion,
que algunos criticos creen que llegd a ser una pieza de obligada ejecucion en
los agones musicales de los juegos délficos, siendo el publico el mejor jurado
en su interpretacion, normas a seguir, virtuosismo del artista y adecuacion a la
ocasion. Lamentablemente, los musicos tedricos no conservaron en sus tratados

# PL R. 424b-c: G Toivuv 81 Ppaxéwy eimelv, TobTOL AvOeKTEOV TOIG EMIPeANTAIG THG TOAEWS,
mwg &v avtodg pi Aadn StagBapév dAAA Tapd Tavta adTd GUAATTWOL, TO Wi vewTepilewy mept
YVUVAOTIKV T€ Kol LOVOIKTV Ttapd TRV TAELY, GAN” MG 0lov Te pdAoTa pUAATTELY, PoPovpEvoug
Stav g Aéyn wg thHv “.. dotdnv pdilov émgpovéovs’ &vBpwmot, / fitig detddvTeoot vewtatn
ApuTEAnTar’, pf TOANAKIG TOV TTOTAY TIG oinTat Aéyety ovk dopata véa dAAd Tpomov OfG
véov, kai ToDTo Emauvij. 86l 6’ 0T’ €mauvelv 10 TolodTOV 0VTE VIoAapPdvery. €idog yap kavov
povotkig petaBarlety edhapntéov ¢ év SAw kivduvevovta: odSapod ydp KvodvTal HOVOIKiG
TpOTOL Avey MOMTIKDV VOUWV TOV HeYIoTWY, B¢ @nol Te Adpwy kai éyw meiBopat. Cf. PL Lg.
799b: Té€at pev Tp@TOV TIvag, & §” &v taxB1j, Moipaig kad Toig &Aoig aot Beois BuoavTag kowvi
navTag Tovg Tohitag, oméviovtag kabiepodv ékdoTag Tag wOAG £kdoTolg TV Bedv kal T@OV
A wv: &v 8¢ map’ avtd Tic Tw Be@v EANovg Buvoug i xopeiag mpoadayn, Tovg iep€ag Te Kal Tag
iepeiag petd vopoguidakwy eEeipyovtag 0oiwg eEeipyety kai katd vopov, Tov 8¢ eEetpyouevoy, av
un éxav eEeipyntar, Sikag doefeiag S Piov mavtog T@ ¢BeAnoavtt mapéyerv.

> Sobre este nomo, el mas antiguo, vid. Del Grande 1927.

*¢ Sobre sus formas, tipos y compositores, vid. Ps.-Plu. De musica 1132E-1134E.

*7 Paus. 10.7.4. Cf. Ps.-Plu. De musical134A; Poll. 4.78; Str. 9.3.10.

8 Sobre la estructura de este nomo, vid. Garcia Lopez et al. 2012: 286.
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nada sustancial de estas primitivas formas musicales vinculadas a circunstan-
cias y normas tan precisas.

Habida cuenta de que la mayoria de los némoi musicales se definian por
alguna caracteristica concreta (melddica, ritmica o tematica), estas composicio-
nes estaban vinculadas a circunstancias especificas de uso ceremonial o agdnico,
lo que hacia exclusivo su contenido y el acompafiamiento instrumental para su
ejecucion. Por tales motivos recibian, ademas, distintas denominaciones: “el de
las tres melodias” (trimelés o trimerés), atribuido a Sacadas de Argos o a Clonas;
“el agudo” (drthios), asociado a Polimnesto de Colofén; “el penetrante” (oxys) y
“el troqueo”, llamados asi por Terpandro; “el de la higuera” (kradias), atribuido
a Mimnermo de Colofén; “el policéfalo” (polyképhalos), atribuido a Olimpo; “el
tuneral” (epitymbridios), “el de duelo” (élegos), el dedicado a Atenea, o a Pan,
o a Apolo o a Dioniso, por ejemplo. Con todo, pese a la rigidez que imponia el
respeto a la tradicidn, se concedia cierta libertad de ejecucion, un virtuosismo,
insistimos, que los asistentes a este tipo de representaciones musicales recono-
cian en la ejecucion y adecuacion a la ocasion de esta composicion.

Los némoi, en fin, contaban con varias partes organizadas en secciones, lo
que hacian de ellas unas composiciones extensas. Gracias a Pélux (4.66) cono-
cemos hasta siete partes en el nomo de Terpandro: éparcha, métarcha, katd-
tropa, metakatdtropa, omphalds, sphragis y epilogos*®. Como muy bien explica
Mathiesen (2000: 63), cada uno de estos términos estd basado en una termino-
logia comun empleada en otros contextos. Asi, los dos primeros sugieren que la
composicién comenzaria con una declaracion de reglas, probablemente referi-
das a la afinacion y al ritmo que han de ser empleados a lo largo de su ejecucion;
los dos siguientes indicarian un primer y un segundo desarrollo del tema de la
composicion, hasta llegar a su punto central (omphalds); la pieza culminaria con
el “sello” (sphragis) del poeta, una parte en la que se refiere a si mismo y previa a
una especie de coda (epilogos). Bake (1957: 212-215) vio un fuerte parecido entre
esta disposicion del nomo griego y el rdga indio™.

4. CONCLUSION

Como se ha podido apreciar alo largo de este andlisis, lo que hemos dado en
llamar musica “natural” y “normativa” se corresponde, en gran medida, con los
conceptos griegos de physis y ndmos. En la primera de ellas, que refleja el aspecto
tedrico, contemplativo, que le imprimié especialmente la tradicion pitagorica,
resuena el concepto jonico de la physis, en el que se trasluce una comprension
unitaria de lo natural que abarca no solo el crecimiento de las plantas, los ani-
males y los seres humanos con una finalidad organica, sino la fuerza césmica

¥ Cf. Str. 9.3.10, que reconoce cinco partes en el nomo pitico.
0 Vid. Mathiesen 2000: 63.
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que esta implicita en ese proceso y que retine en un mismo principio metafisico
lo terreno y lo celeste, lo humano y lo divino. En la segunda, que representa la
realidad formal dentro de la que se desarroll6 la practica musical, por medio
de la sistematizacion de los diferentes géneros harmonicos, se percibe el eco del
némos, un ordenamiento circunscrito al ambito de lo humano, de caracter con-
vencional y, desde nuestra perspectiva, provisional, pero que —segtin la creencia
platonica— debia mantener su valor normativo, pues, en tanto ley inspirada por
un poder divino, su mas minima variacion implicaria la inevitable desviacion
respecto al modelo legislativo del Estado.
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REsuMo - Na origem do conflito protagonizado por Antigona e Creonte na Antigona de
Séfocles (maxime 450-470), estdo diferentes critérios de justica, como refere Aristételes,
no livro 1 da Retérica (1372b 1 sqq.). A lei escrita, particular e mutdvel, instituida por
Creonte, contrapde Antigona a lei ndo escrita, universal e eterna, que esta de acordo
com a natureza (kata physin) e que ninguém sabe quando apareceu. Ainda que por
decreto fosse proibido enterrar Polinices, era justo fazé-lo, porque, na opiniao da filha
de Edipo, esse era um direito natural que lhe assistia. Com esta sua agdo desafiadora, que
incessantemente questiona os poderes coercivos de Creonte, assente em leis particula-
res que pdem em causa valores universais e naturais, a jovem heroina tornou-se num
modelo de contestagdo a todo e qualquer exercicio de poder absoluto. Com base neste
exemplum, propomo-nos estudar as diferentes formas como trés autores portugueses
(Anténio Sérgio, Julio Dantas e Anténio Pedro) atualizaram este debate (nomos-physis)
e este conflito (Creonte-Antigona), adaptando-os ao contexto sociopolitico do segundo
e terceiro quartéis do século XX portugués, atravessados por uma longa ditadura.

PALAVRAS CHAVE - Nomos-physis, Sofocles, Antigonas portuguesas, ditadura, século
XX.

ABSTRACT - At the origin of the conflict between Antigone and Creon in Sophocles’
Antigone (maxime 450-470) are the different criteria of justice, as Aristotle points out
in Book I of his Rhetoric (1372b 1 sqq.). Antigone opposes Creon’s written, particular
and changeable law that he has instituted, with the unwritten, universal and eternal
law, which is in accordance with nature (kata physin) and which no one knows when
it appeared. Even if it was forbidden to bury Polynices by decree, it was fair to do so,
because, in the opinion of Oedipus’ daughter, this was a matter of natural justice to
which he had a right. With this challenging action, which incessantly questions Creon’s
coercive powers, based on particular laws that call into question universal and natural
values, the young heroine has become a model for contestation against any and all dis-
plays of absolute power. Based on this exemplum, we propose to study the different ways
in which three Portuguese authors (Anténio Sérgio, Julio Dantas and Anténio Pedro)
actualised this debate (nomos-physis) and this conflict (Creon-Antigone), adapting
them to the socio-political context of the second and third quarters of the 20th century,
in Portugal, which was dominated by a long dictatorship.

KEYWORDS - Nomos-physis, Sophocles, Portuguese Antigones, dictatorship, twentieth
century.
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Nomos e physis em Antigonas portuguesas do periodo da ditadura

A Antigona de Sofocles é, na sua esséncia, uma tragédia de nomos. O termo
physis, que, genericamente, significa o que é natural, préprio da natureza, surge,
nas tragédias conhecidas de Séfocles, trinta e uma vezes, se nao contabilizarmos
o0s cognatos, e abrange, de acordo com Sunshine (1964: 33 sqq.), um leque de sig-
nificados que vao desde o sentido de “aparéncia exterior” até ao de carater, tem-
peramento ou maneira de ser, como resultado de varias influéncias tais como o
meio ambiente ou a naturalidade, os lagos de sangue ou a idade. Em Antigona, o
uso do termo e do verbo cognato concentram-se no agon entre Creonte e Hémon.
Rejeitando os conselhos do seu jovem filho para que domine a sua célera e modi-
fique o seu 4nimo face ao que havia determinado (717-718), o tirano, certo da
razdo que lhe assiste, considera, em 726-727, que o conhecimento e o bom senso
lhe foram concedidos naturalmente pela idade':

Kp. oi tnAkoide kai Sidafopeaba or
Qpovely PG avipog TNAKoDSE TNV QLOLY;

Creonte - Na minha idade é que hei de ser instruido
no bom senso por um homem tao novo?

Esta sua convic¢do, que, ao longo da pega, molda toda a sua atitude em
relagdo ao que, no seu entender, é certo ou errado, torna-o surdo e insensivel a
qualquer argumento de Antigona. E que a filha de Edipo, 4 sua juventude, asso-
ciava ainda a sua condi¢do de mulher, o que lhe diminuia o direito de pensar, de
contestar e de agir, e, por rea¢do, aumentava a determinagao do tirano em fazer
cumprir o seu édito:

Kp. xpeiooov yap, elnep Sel, mpog dvOpog Ekmeoely,
KOVK &V yuvauk®v fjocoveg kaloiued’ &v.

Creonte - Se tivermos de ser derrubados, que seja por um homem,
éisso melhor do que sermos chamados mais fracos que mulheres. (679-681)

Esta justificagdo que da ao filho para a sua inflexibilidade, estd na linha de
outras duas, no final da segunda e da terceira cenas do segundo episodio, em que
advoga também a candnica atitude de subserviéncia da mulher:

Kp. [...] ¢uod 6¢ {dvtog odk dp&et yovn.
Creonte - [...] Mas, enquanto eu for vivo, ndo ha de ser uma mulher a dar
ordens. (525)

! As citagdes do texto grego foram feitas pela edi¢do de Lloyd-Jones, Wilson 1990. As tradu-
¢Oes para portugués sao de Varzeas 2011.
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Kp. [...] éx 8¢ Todde Xpny
yuvaikog ivat Tdode und’ dvepévag.

Creonte - [...] A partir de agora tém de ser mulheres,
e deixar de andar a vontade. (579-580)

Ja antes, no prélogo, a timorata Ismena, evidenciando falta de caracter e de
nobreza (37-38), também lembrara a jovem heroina a sua natureza de mulher,
limitadora das suas a¢des no seio de uma polis dominada por homens:

Io. &AN €vvoeiv xpr| TodTo pev yvvaiy’ 6tu
EQupev, G TIPOG AvOpag ov paxovpEéva.

Ismena - Lembra-te de que nascemos mulheres,
nao nos cabe a nos lutar contra os homens. (61-62)

Porém, Antigona nio atende aos argumentos da irma. Nascida, como ela,
no seio de uma familia nobre, o seu carater rebelde e destemido foi sendo mol-
dado pela vivéncia das maldi¢oes e dos sofrimentos que se abateram sobre a sua
casa e lhe estreitaram os lagos familiares. Assim, na hora de decidir sepultar o
irmdo, no cumprimento de uma lei comum e sagrada, nao hesita. As razdes para
esta sua corajosa a¢do sdo explanadas na longa rhesis que profere antes de ser
levada para o timulo abobadado (904-920). Ao despedir-se do mundo dos vivos,
a jovem, nascida para amar e nio para odiar, usa, para se justiﬁcar, um racioci-
nio idéntico ao que pode ler-se em Herddoto 3. 119. Depois de condenar a morte
Intafernes, seus filhos e os demais vardes da casa, por conspiragdo, Dario con-
cedeu a mulher daquele o favor de salvar um dos familiares sentenciados. Esta,
contra todas as expectativas, decide escolher o irméo, defendendo a sua op¢ao
nos mesmos termos que utilizard Antigona na tragédia sofocliana. Argumenta
ajovem que nao mais podera ter um irmao, uma vez que 0s seus pais ja estavam
mortos, ao passo que marido e filhos era ainda possivel té-los?.

Que Séfocles se inspirasse em Herddoto néo é estranho, ja que o cita tam-
bém em OC 337-338 Porém, alguns criticos entendem que este passo da fala de
Antigona, por muitos designado “calculo dialético”, é espurio, na medida em
que ndo sé contraria a sua primitiva profissdo de fé nas leis divinas ndo escritas
(450-470), que impunham que se desse sepultura a todos os mortos sem excegio,
como também se afigura completamente ilégico, ja que os argumentos utiliza-
dos pela mulher de Intafernes nao fazem sentido na boca de Antigona. De facto,

2 Rocha Pereira 2008: 128 n.73 acrescenta ainda, como eventual paradigma, a historia de
Meleagro, da Ode V de Baquilides.
3 Cf. Hdt. 2. 35.
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se alegar a impossibilidade de ter um novo irmao para o poupar a morte era
minimamente racional, fazé-lo para justificar o seu enterro ja ndo o é.

E ao nivel da forma, ha ainda quem considere que estes versos, nomeada-
mente 0s 905-906 e 909-912, sdo pouco graciosos, contrastando com o virtuo-
sismo e 0 movimento patente nas primeiras linhas da fala de Antigona (891-903),
que constituem um verdadeiro exemplo da eloquéncia sofocliana®.

Ora, em nossa opinido, a ter havido interpola¢do, como pretendem estes
comentadores, ela tera ocorrido ainda antes de ter chegado ao conhecimento de
Aristételes, ja que o fildsofo cita os versos 911-912, em Rhet. 1417a, como sendo
inquestionavelmente de Sofocles’. Este facto constitui, alids, o mais forte argu-
mento dos que tém sido apresentados em defesa do carater genuino do passo.
E ainda que seja possivel considerar que o hiato temporal entre a produgdo da
Antigona e a escrita da Retdrica é suficientemente longo para permitir uma even-
tual interpolacdo, as possibilidades de interven¢do alheias ao autor sdo prati-
camente nulas, se colocarmos a hipdtese de esta passagem ter influenciado o
conteudo da fala de Alceste (282 sqq.), da peca homonima de Euripides, levada
a cena escassos trés anos depois®. E mais esvaziados de sentido ficam os argu-
mentos dos que se opdem a manutengdo destes versos, se considerarmos que,
perante uma morte anunciada e iminente, era natural que as tltimas palavras de
uma jovem, que se sentia abandonada pelos deuses e pelos homens, nido fossem
ditadas pela razdo e se apresentassem desorganizadas e, por vezes, desprovi-
das de logica’. Além disso, desvalorizando pequenas questdes de estilo ou de
forma, muitas delas subjetivas, entendemos que o principio que Antigona aqui

*+ Cf. Winnington-Ingram 1980: 145, que baseia a sua rejei¢ao essencialmente no Stilgefiihl.
Sobre este assunto, veja-se também Jebb 1900, reimpr. 1971: 164-165, 260-261; Brown 1987: 200;
Griffith 1999: 278.

® Estes dois versos, que reproduzem as palavras de Antigona, sdo apresentados pelo Estagi-
rita como exemplo da necessidade de justificar uma intengdo moral, quando esta ndo se afigura
credivel (a tradugdo é de Alexandre Jinior, Alberto, Pena 1998: 217) :

av §' dmotov 1}, téte TV aitiav EmAéyery, domep Zo@okAiG ToLel: Mapddetypa TO €k TAG
Avtiyovng, 6t paAlov tod ddeh@od €knideto 1 avOpog 1 Tékvwv: Td eV yap &v yevéoOat
amolopévwy,

unTpog & év Adov kai Tatpog BePnrdtwy
ovk €0t aded@og 66 TIg &v PAdoToL TTOTE.

Se a inten¢do moral ndo resultar credivel, entdo deve-se acrescentar a causa, como S6focles
faz. Um exemplo estd na Antigona, em que esta se afligia mais com o irmao do que com o
marido ou filho, pois estes podem voltar a ter-se, uma vez mortos:

Tendo pai e mae partido para a morada do Hades
Nao hé irmédo que possa jamais nascer.

¢ Hipdtese advogada por Blumenthal 1974: 174-175.

7 Concordando com esta interpretagdo, Knox 1964: 106 considera que estas palavras sdo
quase uma “hipérbole histérica”. No mesmo sentido, Griffith 1999: 278 sugere que a elaboragdo
hipotética do argumento se apresenta como um sintoma do irracional desespero da protagonista.
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defende esta em sintonia com toda a sua a¢do, que atribui sistematicamente mais
importancia ao amor e a fidelidade ao irméao do que a um projeto de casamento
com filhos. Como sublinha Reinhardt 1971: 124, Antigona limita-se a seguir néo
apenas a lei divina, mas também o nomos fraternal, dois principios que no seu
pensamento se implicam mutuamente. Logo nas suas palavras iniciais sobre as
determinagdes divinas em relagdo aos mortos (450-470), todas as suas preocupa-
¢des se concentram em exclusivo na necessidade de dar sepultura aquele “filho
morto de sua mae” (466-467), contrariando assim o nomos de Creonte.

Como dissemos logo a abrir este estudo, Antigona é fundamentalmente
uma tragédia de nomos. De facto, sdo diferentes critérios de justica que, no dizer
de Aristdteles (Rhet. 1373b 1 sqq.), estdo na origem do conflito protagonizado
por Antigona e Creonte, no tenso agon do segundo episodio (441-525). Esta cena
nuclear da tragédia é preparada de forma motivada pelo 1.° estdsimo, conhecido
por “Ode ao Homem”, porque celebra as descobertas e a evolugdo da civilizagao
humana. Neste canto, o Coro proclama que, para se ter uma vida harmoniosa e
feliz em comunidade, necessario era respeitar simultaneamente os vopot x6ovog
e a Be@v 8ikn (368-369), 0 que acaba por ndo se verificar. A lei escrita, particular
e mutavel (vopog 810¢), instituida por Creonte, muitas vezes designada tam-
bém pelo termo knpvypa, contrapde Antigona a lei comum (vopog kowvog), nao
escrita, universal e eterna, que esta de acordo com a natureza (katd ¢votv). Este
principio comum do que ¢é justo ou injusto, que todos adivinham mesmo que
ndo haja entre si comunicag¢éo ou acordo, é assim, préprio da natureza (pvoet
KooV Sikatov kai &dtkov), como sublinha Aristételes, apresentando a Antigona
de Sofocles como exemplum®.

Na rhesis em que a jovem filha de Edipo apresenta, perante Creonte, os argu-
mentos em sua defesa (450-470), o tom ¢ de desafio e a organizagao do discurso,
como sublinha Griffith 1999: 200, assenta mais na recusa do que na afirmagéo,
conforme atesta o “tricolon crescendo” de negativas (450, 451, 453) que culmina
na frase gnémica com uma significativa resolu¢éo na palavra voppa (455)°:

Av. OV yap ti pot Zedg Ay 6 knpv&ag téde,
004" 1} §¥votkog TOV kdtw Bedv Aikn
1010008 ¢v &vBp OOV dpLOEV VOLOVG,
o0t aBévely ToooDTOV WOUNV TA 0
KnpOypad' dot' dypanta kdo@aAii Oedv
voppa SvvacBal Ovntd y' 6vO' depSpayteiv.

8 Cf. Arist. Rhet. 1373b.
 Em apoio desta afirmacdo, podemos acrescentar ainda outras negagoes (456, 457, 458 (2),
460, 461, 466, 468) e dois alphas privativos (454).
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Antigona - E que ndo foi Zeus quem mas decretou;
e nem a Justica, que habita com os deuses infernais,
as fixou para os homens.
E eu ndo supunha que por causa dos teus decretos
um mortal pudesse violar as leis
ndo escritas e imutaveis dos deuses.

Com a variagdo ritmica introduzida por este conceito nuclear (vopipa),
acentua-se a significativa importancia concedida, nesta rhesis, a prioridade
e universalidade dos preceitos divinos. Ainda que por decreto fosse proibido
enterrar Polinices, era justo fazé-lo, porque, na opinido da filha de Edipo, esse
era um direito natural que lhe assistia, uma vez que “ndo é de hoje nem de
ontem, mas de sempre e ninguém sabe quando surgiu” (ov yap Tt vOv ye kdax0ég,
AN dei mote {fj ToUTO, KOVSELG 01V €€ TOL ‘P, 456-457). Aprovando a ati-
tude de Antigona, Aristdteles (Rhet. 1373b), socorrendo-se de uma afirmacéo do
Messeniaco de Alcidamente, sugere que ¢ da natureza humana ser livre de agir
em defesa de principios naturais e eternos, como fez a jovem filha de Edipo, ao
transgredir o édito e ao pdr em causa os poderes coercivos de Creonte:

ElevBépoug dgijke mavtag Bedg, ovdéva SodAov 1) PUOIG TTETOoINKEV.
Livres deixou Deus a todos, a ninguém fez escravo a natureza'.

Com esta sua agdo desafiadora, assente nestes principos naturais e justos, a
jovem heroina tornou-se, assim, num modelo de piedade e de dedicagao fami-
liar, num exemplo de mulher ciente do seu papel na sociedade, mas sobretudo,
e ¢ isso o que nos interessa neste estudo, num paradigma de resisténcia e de
contestagdo a tirania, que “além de muitas outras coisas, pode dizer e fazer o
que quer” (i) Tupavvig TOANG T AN eddatpovel / k&EeoTiv avTf) Spdv Aéyewv 6°
a Bovhetat, 506-507).

Marcado por uma longa ditadura que dominou os segundo e terceiro
quartéis do século passado, Portugal, tal como aconteceu em muitos outros
paises europeus, foi terreno fértil para o aparecimento de releituras do mito de
Antigona. Neste periodo, foram trés os escritores portugueses (Antonio Sérgio,
Julio Dantas e Antonio Pedro) que, com naturais diferencas de indole ideold-
gica e estética, atualizaram este debate (nomos-physis) e este conflito (Creonte-
Antigona), escrevendo textos alegdricos de interven¢do politica contra as
ditaduras militar e salazarista.

Antonio Sérgio foi o primeiro a entrar em cena. Redigiu a sua Antigona em
1930, na altura em que se encontrava exilado em Paris, em consequéncia do seu

10 Tradug¢io de Alexandre Jinior, Alberto, Pena 1998: 93.
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envolvimento em a¢des contra a ditadura militar, no poder desde 28 de maio de
1926. Publicado clandestinamente no Porto, este texto panfletario e alegdrico,
por si considerado um “estudo social em forma dialogada”, reflete a sua lingua-
gem de ensaista e muito do seu pensamento filoséfico e politico e contém muitas
alusdes a acontecimentos e a figuras da época.

Na pega, Creonte, cripténimo de Oscar Carmona, personifica o ditador que
advoga um governo forte e seguro, centrado na figura do chefe e das suas politi-
cas arbitrdrias. Pela perseguicdo, pela vigilancia policial e pela censura, neutra-
liza toda a oposi¢do e expulsa do direito civico os mais altos e claros cidaddos
da polis, orientando toda a sua agdo em defesa da religido e da Ordem, contra
a impiedade dos senhores da desordem, ou seja, os democratas e filésofos da
liberdade:

Creonte — O maior dos bens é um governo forte, que imponha a ordem a todo
transe e que ndo deixe falar os idealistas. Ora, a ordem da sociedade exige
um chefe; exige, meu filho, a obediéncia de todos ao arbitrio do chefe. Diante
da sociedade, um homem ¢é nada; um fildsofo, nada. A sociedade acima de
tudo. Ora, a sociedade encarna no chefe; no caso presente, a sociedade sou eu.
(Sérgio 1930: 69)

Confundindo a sociedade e a lei que a regula com a sua vontade individual
e subjetiva, Creonte é, no dizer de Antigona, um cego que nao vé a luz (1930: 57),
a mesma luz que a heroina invoca em seu auxilio para que a oriente e lhe incuta
coragem, dissipando o medo & morte (1930: 21). Representando todos os que se
opunham a ditadura militar, a filha de Edipo, guiada por esta “luz da inteligén-
cia clara” e livre (1930: 21-22), afirma a sua fé incomensuravel ndo na ordem que,
como a de Creonte, s6 vem da espada, mas na “ordem que vem da alma, (...) da
justica, do respeito mutuo, do trabalho magnanimo para bem do povo” (1930:
56), ou seja, na ordem que assenta em principios eternos e imprescritiveis, que
estdo de acordo com a natureza.

Em torno deste conflito central, em que Antigona, mercé dos seus ideais
e do seu pensamento politico e filoséfico, emerge como um alter ego de Sérgio,
vao-se posicionando as demais personagens, que sublinham, pelo dialogo dra-
matico, a sua atitude face a acontecimentos que marcaram a vida politica do
nosso pais, em finais dos anos trinta do século XX".

Década e meia mais tarde, o regime ditatorial que ja vigorava em Portugal
desde 1926, de molde a suster a onda de democratizacdo que, no pds-guerra,
varreu quase toda a Europa ocidental, encenou um processo de relativa aber-
tura, que deixou a oposi¢do na esperan¢a de que era possivel uma transi¢do

1 Sobre esta pega, veja-se Morais 2017: 113-139.
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politica para a democracia. Aproveitando esta breve conjuntura, Julio Dantas,
dramaturgo com projegao internacional?, ainda que internamente nao fosse
muitas vezes devidamente apreciado, compds uma Antigona, por encomenda,
em 1946", para assinalar a estreia da atriz Mariana Rey Monteiro. Com marcas
evidentes de um romantismo tardio, a pega sobe pela primeira vez ao palco do
Teatro Nacional Dona Maria II, a 20 de abril desse ano, reunindo em cena pai,
mae e filha, nos papéis de Tirésias, de Euridice e de Antigona. Muitas vezes asso-
ciado ao regime ditatorial vigente, Dantas constréi uma peca de teor subversivo
e com um cunho inovador, em que Euridice, apoiada pelo conselho de senadores
e pelo povo, ordena a destituicdo do sanguinario Creonte, mascara grega que
ocultava a figura de Salazar'. Prova de que se vivia, entao, um periodo de exce-
¢do, de que se aproveitou Dantas, esta o facto de este final subversivo e de todas
as referéncias ao suicidio e a possibilidade de parricidio e de filicidio terem sido
rasuradas pela censura, na encenagido que, desta peca, foi feita para a radio, anos
mais tarde, em 1966. Como assinala Mendes 2011: 133-134, “os cortes compro-
vam o quio discordante a pega era da ideologia oficial e [que] a peca de Dantas
s6 pode ser encenada [em 1946], gracas a breve conjuntura politica do final da
Segunda Guerra Mundial”.

Embora adaptado as circunstincias politicas do momento que se vivia em
Portugal e a estética do autor, o conflito nuclear do arquétipo sofocliano surge
na cena IV do Ato II. Com a mesma natureza obstinada, Antigona defende a sua
acao destemida de dar sepultura ao irméao, em obediéncia as leis que estdo escri-
tas no seu coragdo (Dantas 1946: 21), contra as leis injustas de Creonte, as quais
“ninguém deve obediéncia” (Dantas 1946: 49), porque ditadas pelo rancor, pelo
o6dio e pela vinganga. Numa breve rhesis, pincelada por uma retdrica romantica,
desenvolve assim o seu raciocinio, que, recuperando muito do pensamento de
Sofocles, justifica o seu dever de amor fraterno:

Antigona - Sdo as leis ditadas pela paixdo e pela cdlera [...]. Sdo as leis que
repugnam ao sentimento humano. Sao as leis que proibem uma filha de cho-
rar por um pai e uma irma de amortalhar um irméo. Séo as leis que Zeus
nao inspirou jamais. Nao. Ninguém deve obediéncia a leis que consideram
as lagrimas uma afronta e a piedade um crime. Matas-me porque cumpri um

12 Prova deste reconhecimento e do sucesso que tiveram algumas das suas obras é a Ceia
das Cardeais. Escrita em 1902, esta pega foi traduzida para vérias linguas (castelhano, cataldo,
francés, italiano, alemdo, sueco e dinamarqués) e foi representada a 7 e 11 de junho, no Globe
Theatre, em Londres. Igualmente, a peca Como eles amam mereceu ser traduzida para japonés.
Sobre este assunto, vide Mendes 2011: 86-87.

1 Julio Dantas (1946), Antigona: Pe¢a em cinco actos, inspirada na obra dos poetas trigicos
gregos e, em especial, na Antigona de Sofocles. Lisboa.

4 Mendes 2011: 132-134.
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dever de amor fraterno? Que importa! Queria ter mais vidas, para as dar todas
por meu irméo. (Dantas 1946: 49)

Creonte, porém, ndo cede aos argumentos e mantém o veredicto, contra a
vontade do povo. Como afirma Hémon, dirigindo-se ao pai, toda a cidade de
Tebas, ainda que em murmurio, considerava iniqua a lei, de que resultara a sen-
tenca de condenar a filha de Edipo (Dantas 1946: 83). Mas, tal como no Portugal
de 1946, Tebas, no dizer de Egéon “est[ava] coacta pelo medo. Prefer[ia] devorar
as proprias maos, a ergué-las contra Creonte” (Dantas 1946: 99). E, assim, o que,
por momentos, parecera ser uma abertura do regime, no poder desde 1926, néo
tinha passado de uma fugaz ilusao.

A ditadura salazarista, escudada num sensivel crescimento econdmico,
com inegdveis consequéncias na relativa melhoria das condigdes de vida das
populagdes, sempre anestesiantes, logo retoma os seus mecanismos repressivos,
que lhe conferem novo folego. Controlada pela policia politica e pela censura, a
dividida oposi¢do ao Estado Novo remete-se a um siléncio defensivo, sé tenue-
mente quebrado pelas interveng¢des nas sucessivas eleices de fachada ou por
timoratas agdes de carater politico e cultural que conseguem ludibriar a aper-
tada censura. Foi o caso, por exemplo, de Antonio Pedro que escreveu, em 1953,
uma Antigona, que encenou, para o Teatro Experimental do Porto, definida
pelos Velhos do Coro como “tragédia da liberdade” (Pedro 1981: 261); e ainda
de Anténio Sérgio que revisita a sua Antigona, escrevendo, cerca de 1950, uma
peca, ainda inédita, em que parodia a ditadura salazarista, e, em 1958, um breve
texto em que nos apresenta a sua interpretacio do mito de Antigona®.

Na primeira destas duas versdes, o autor mantém as mesmas preocupagoes
civicas da 1.2 edi¢do, norteado pela ideia de que podera ser util ao seu leitor
na denuncia de realidades e conflitos que persistem no Portugal de meados do
século XX. Nesta versdo parddica, as personagens sao sensivelmente as mesmas
e o conflito tragico apresenta-se praticamente inalterado, préximo do original,
ainda que adequado a realidade sociopolitica portuguesa. Tal como acontecia na
edi¢do de 1930, ao decreto de Creonte, considerado um capricho, uma paixao,
um desvario de ditador, contrapde Antigona, num discurso de inflamada reto6-
rica, ridicularizada pelo tirano, as leis ndo escritas e universais da consciéncia,
que estdo na base do Bem e da Justica (Sérgio ¢.1950: 66-67):

Antigona - Acima dos decretos de qualquer tirano estdo as leis ndo escritas da
consciéncia, universais e imutaveis.
Creonte — As da consciéncia? Aonde se vai isso achar?

!> Para uma analise detalhada destas duas versdes de Antdnio Sérgio, vide Morais 2017:
140-159.
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Antigona — Aonde havia de ser, Creonte? Em n6s mesmos. Na unidade unifi-
cadora que a consciéncia é. Descobrimos a lei no nosso proprio 4nimo, coe-
tanea da luz que se faz nele. Topamos ai... como dizé-lo?... um principio de
universalidade e de coeréncia intima, uma norma de unidade e de reciproci-
dade entre as almas, que inspira a0 mesmo tempo o sabio e o justo. A de uma
harmonia interior, que é para nés o bem. O Bem intelectual, o Bem moral.

Inddémita e generosa, como a da pega sofocliana, a heroina sergiana, expres-
sando admiragédo por todos os que, na escuriddo de Tebas, protestam e se indig-
nam, estd decidida a erguer-se contra o despotismo de Creonte (Oscar Carmona)
e de Ceréfilo (Salazar) que a todos asfixia, guiada, como na versdo de 1930, pela
luz clara e livre do Espirito, da Razdo. Na defesa da verdade, da dignidade e da
Ordem que provém da justica, a jovem filha de Edipo encarna, nas palavras de
Sérgio, inscritas no prélogo, uma faceta “de antifascismo, de aspiragao a liber-
dade, de revolucionismo social” (Sérgio c.1950: 4). Tal como na 1.2 edi¢éo, par-
tilham destes seus ideais, o ja morto Polinices, esséncia sublimada do espirito
revolucionario (Sérgio c.1950: 5), o jovem Hémon, ponderado e respeitado pelos
democratas, o cdustico adivinho Tirésias e ainda Critébulo, um oficial do exér-
cito que admira os que lutam pela libertacido das almas, na trincheira retilinea e
clara da consciéncia (Sérgio ¢.1950: 39).

Desta 2.* edi¢do inédita, o autor acabaria por aproveitar, com ligeirissimas
alteragdes, as trés primeiras cenas, para formar o corpo central da sua “Jornada
Sexta” do Pdtio das Comédias, das Palestras e das Pregagdes, um libelo contra
a fraude nas eleicoes presidenciais de 1958, que opuseram Américo Tomas a
Humberto Delgado. A este nucleo central, junta um breve prélogo, em que se
convida o publico/leitor a sair da reclusdo de si mesmo, para que possa, pela
livre fantasia, apreciar as suas atuais venturas pelos males da Tebas de outrora
(Jornada Sexta 7-8) e ainda um epilogo em forma de didlogo, em que apresenta
a sua interpretagdo do mito de Antigona.

A contestagdo a “tirania hipdcrita” de Creonte (Sérgio 1958: 12) sobe de tom
na segunda cena, que aproveita, com inegaveis finalidades politicas e pedago-
gicas, os ingredientes essenciais do prélogo da tragédia sofocliana. Tal como a
heroina sofocliana, a Antigona sergiana estava determinada a conceder honras
funebres ao seu irmédo Polinices, contra as ordens arbitrarias de Creonte. Com
esta decisdo arrojada, ela interpreta, no pensamento de Sérgio que bebe no de
Kant, ndo a vontade individual de uma classe ou de uma pessoa particular, como
Creonte, mas a vontade geral que se identifica com uma atitude de pensar obje-
tiva, racional, geral que se institui em lei universal. Contra a razao absoluta de
Estado, ela defende “os direitos da livre consciéncia humana, os da lei racional a
que se eleva o espirito, eterna e imprescritivel” (Sérgio 1958: 28). Mas, ainda que
Sérgio, pela voz do Ator, a defina como kantiana, esta curta pe¢a, tal como as
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duas anteriores, conserva um cariz politico, como reconhece o proprio autor, no
prologo a 2.2 edi¢ao que esteve na base desta ultima versdo (Sérgio c. 1950: 3-4):

Ante os factos politicos do meu préprio tempo, eu lembrei-me por meu turno
de que existia o Séfocles e rabisquei este apdlogo (...). Através do artificio de
uma antiga histdria, eis o debate que ¢ de hoje, sobre temas sociais que sdo de
hoje. Mais: em linguagem que é de hoje, com modos de pensar que sdo de hoje,
sem nenhum rebugo ou cautela.

Politica é também a recriagdo feita por Antoénio Pedro. Homem de tea-
tro completo, atento as novas correntes de estética teatral que fervilhavam na
Europa, escreve, expressamente para o Teatro Experimental do Porto, uma
Antigona' que, logrando ludibriar a vigilancia apertada da censura”, foi levada
a cena do Teatro de S. Jodo, no Porto, a 18 de fevereiro de 1954.

Tal como na tragédia sofocliana e nas anteriores releituras portuguesas do
mito aqui referidas, Creonte surge com os contornos nitidos de um tirano que
arbitrariamente se arroga o direito de “falar quando [lhe] apetece e nao deixar
nunca falar quem tem argumentos para [lhe] opor” (Pedro 1981: 296). Por todo o
lado vislumbra traidores e conspiragdes. Assim, para impedir que transgridam
o seu édito, povoa a cidade de uma policia subserviente que, como afirma um
dos Velhos do Coro, nao precisava de ser inteligente, mas apenas “[md] como as
ratoeiras” (Pedro 1981: 290).

Nédo obstante declarar-se defensor da polis e colocar os interesses da
comunidade acima de tudo, o divorcio entre o seu poder e os cidaddos é total.
Autoritario, faz coincidir a justica e a lei da cidade com a sua propria vontade
(Pedro 1981: 283). Insensivel e surdo as criticas que, em surdina, se ouvem por
todo o lado, acaba por cair na injustica, “pela cegueira de ter razao” (Pedro 1981:
311). Inflexivel e obstinado, persiste na convic¢do de possuir a verdade absoluta:

Creonte - Nada me fard mudar os decretos que publiquei. [...] Sei que estou na
verdade. (Pedro 1981: 318-319)

Contra a ordem injusta e prepotente de Creonte insurge-se Antigona, em
obediéncia ao dever e a consciéncia (Pedro 1981: 270, 292 e 294), assumindo,
assim, a oposi¢do ao poder absoluto e arbitrario de Creonte, de forma determi-

16 A. Pedro (1981), “Glosa Nova da Tragédia de Sofocles em 3 Actos e 1 Prélogo incluido no
1.2 Acto’, Teatro Completo. Lisboa: 255-330.

70 pedido de licenga para a representacdo da Antigona de Anténio Pedro foi aprovado,
sem qualquer corte, pelo Secretariado Nacional de Informacédo, Cultura Popular e Turismo, no
dia 25 de Janeiro de 1954. Como refere Mendes 2013: 110, a aceitagdo da pega pela Comissdo
de Censura justifica-se, por ser uma recriacdo destinada “a um publico ainda restrito, o entdo
jovem C.C.T./T.E.P”.
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nada e inflexivel (Pedro 1981: 471-472), apoiada na forca da razdo que lhe assiste
(Pedro 1981: 295 e 296). E, ja no auge do conflito, sacrifica-se, por forma a alcan-
car, sem cedéncias, a sua liberdade:

Antigona - Manda que os teus carrascos exer¢am sobre 0 meu corpo as sevi-
cias que ndo podes contra a razdo que me assiste! (Pedro 1981: 296)

Tal como Antdénio Sérgio e Julio Dantas, Anténio Pedro, combinando de
forma harmoniosa o classico com o moderno, ocultou, sob a mascara grega, um
abafado grito de revolta contra o totalitarismo do Estado Novo, expressando,
assim, em meados dos anos cinquenta, um desejo de justica e de liberdade, que
escapou ao escrutinio da censura'®.

Nio obstante as naturais diferencas de linguagem e de estilo, nestas cinco
variagOes sobre o tema de Antigona, os trés autores, partindo do conflito nuclear
do arquétipo, protagonizado por Creonte e Antigona, entre lei particular (vopog
id10¢) e lei comum (vopog kowvdg) que estd de acordo com a natureza (kotd
@Uow), transformam-no em metafora de revolta contra todas as formas de
opressdo limitadoras da liberdade, vividas, em Portugal, nas segunda e terceira
décadas do século XX.

'8 Para uma andlise detalhada desta peca, vide Morais 2017: 175-191.
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REsUMO - Nestas duas pegas emblematicas é a mulher, Maria do Mar, em A Promessa,
quem provoca e convoca a forga erdtica, que é forca de vida, forga da Natureza, que
nada deve tentar sufocar. A mulher incarna-a e, por isso, é insensivel a convengdes e
destroi barreiras impostas por crengas e supersticdes populares, como a promessa de
castidade de seu marido José. Em Anténio Marinheiro, a tragica atracgdo edipiana entre
Anténio e Amalia conduz, como no mito grego, ao reconhecimento da identidade dos
dois amantes. Antdnio recua e afunda-se num mistério de noite maritima e de ambi-
guidade sexual, afastando os lagos carnais proibidos, como quem se retira correndo
para os bastidores da ac¢do. E Amélia, a mulher acusada de um pecado que lhe caiu em
cima, devassada na sua casa humilde, quem se levanta e permanece de pé, visivel para
todos, numa afirmagao de vida, por sobre todos os dedos que a acusam, todas as vozes
do bairro que dela hdo-de falar.

PALAVRAS-CHAVE - Santareno, mulher, natureza, convencio, eros, violéncia, Edipo.

ABSTRACT - In these two emblematic pieces it is the woman, Maria do Mar, in A
Promessa, who provokes and summons the erotic force, which is life force, force of
Nature, that nothing should try to suffocate. The woman incarnates it and is therefore
insensitive to conventions, such as the chastity promise of her husband José. Her beha-
viour destroys barriers imposed by popular beliefs and superstitions, until converting
José’s desire into violence. In Anténio Marinheiro, the tragic Oedipian attraction between
Antonio and Amalia leads, as in the Greek myth, to the recognition of the identity of the
two lovers. Anténio recoils and sinks into a mystery of maritime night and sexual am-
biguity, moving away from the forbidden carnal ties, as one retreats behind the scenes
of the action. It is Amélia, the woman accused of a sin that fell upon her, devastated in
her humble home, who rises and stands, visible to all, in a statement of life, above all the
fingers that accuse her, all voices of the neighborhood that will speak of her.

KEYWORDS - Santareno, woman, nature, convention, eros, violence, Oedipus.

Antoénio Martinho do Rosario de seu nome, Bernardo Santareno nasceu
em Novembro de 1920, em Santarém, ber¢o a que presta homenagem no pseu-
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ddénimo artistico que viria a criar. Completou o ensino primario e secunddrio
em Santarém, tendo, de seguida, prosseguido estudos em Lisboa e depois na
Universidade de Coimbra, onde se licenciou em medicina, em 1950. Viria a espe-
cializar-se em Psiquiatria, campo que o habilita e pde em contacto privilegiado
com paixdes humanas, medos, processos de sugestionamento descontrolados.

A sua experiéncia profissional e humana enriquece-se particularmente
quando, entre 1957 e 1958, a bordo dos navios David Melgueiro, Senhora do Mar
e do navio-hospital Gil Eanes, onde acompanhou as campanhas de pesca do
bacalhau, como médico. Dai a peculiar e estreita relagdo que o marca quanto
ao mar e que lhe configura o imaginario de parte substancial das suas pegas.
Dé-se como exemplo O Lugre, A Promessa, Antonio Marinheiro e o volume de
narrativas Nos Mares do Fim do Mundo. Mais ainda, com o seu espirito critico
e a sua experiéncia de vida e profissional, Santareno apercebe-se até que ponto
as gentes ligadas a faina maritima tém as suas vidas e as suas crengas ligadas e
subjugadas a essa for¢ca dominadora, omnipresente nos seus destinos, configu-
radora das suas convic¢des, crengas, supersticdes. O mar representa uma ines-
gotavel fonte de vida, uma cruel fonte de vida, que, a qualquer momento, vem
reclamar o seu prego, instalar a morte e o luto, entrar pelas casas e condicionar
as suas existéncias.

Homem de esquerda, conheceu os reveses da leitura ideologica posta nas
suas pegas, em que a personagem colectiva é o povo, pobre, ignorante, explorado
e sufocado com supersticoes e fanatismo religioso, no isolamento e marginali-
dade de comunidades especificas. Como muito bem sintetiza M. H. Ser6dio’,
“devedor de uma dramaturgia proxima da de Arthur Miller e Frederico Garcia
Lorca, Bernardo Santareno articula a voz tragica de forma veemente e sofrida,
ao mesmo tempo que revela uma compaixio pelos excluidos, vitimas de arrei-
gados preconceitos sociais e de fanatismos varios. Uma forte componente psi-
cologista no desenho das personagens e a localizagdo da acgdo em pequenas
comunidades fechadas (rurais, piscatdrias ou citadinas) sdo elementos usados
no que parece ser a sua ‘procura sistematica de psicanalisar o pathos portugués
(Barata 1990: 238)”.

O dramaturgo foi perseguido pelo regime salazarista?, tendo a sua pega
A Promessa sido retirada de cena apds a estreia por pressdo da Igreja Catd-

! Serddio 1997: 30.

2 Alias, num artigo do Jornal O Publico, ¢ citado o expressivo e pertinente comentdrio do
especialista em teatro portugués J. de Oliveira Barata: “Oliveira Barata vé em Santareno um
“pivo” do dificil didlogo entre a dramaturgia portuguesa e a dramaturgia europeia nos anos do
Estado Novo: “Santareno estd em contacto com o existencialismo de Sartre, mas também com o
de Garcia Lorca, com Ionesco e, fundamentalmente, com um autor-chave que é Jean Genet. Mas
hd uma coisa que sabe fazer, sobretudo numa primeira fase mais ligada ao catolicismo progres-
sista, que é meter as maos no mais profundo da alma portuguesa e mexer e remexer’: https://
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lica®. Ainda assim, Bernardo Santareno foi varias vezes laureado (duas vezes
com o Prémio Bordalo, o Oscar da Imprensa 1962, na categoria Teatro, o Prémio
Imprensa 1963).-Depois da Revolucdo de 1974, milita activamente no partido
MDP/CDE e integra-se no Movimento Unitdrio dos Trabalhadores Intelectuais.

Bernardo Santareno teve morte prematura, em 1980, em Oeiras, com 59
anos de idade. A sua obra tinha sido encenada e conhecido o éxito, no palco,
em representagdes em teatros nacionais, ainda que, como comenta L. F. Rebello,
o dramaturgo merecesse muito maior atenc¢do por parte das companhias tea-
trais. Trata-se do mais pujante dramaturgo portugués do século XX*. A sua obra
reparte-se por dois ciclos, menos distanciados um do outro do que a evolugédo
estética e ideoldgica do autor tera feito supor, ja que ¢ matriz da sua produgédo
dramatica a reivindicagdo feroz do direito a diferenga e do respeito pela liber-
dade e dignidade do homem face a todas as formas de opresséo, a luta contra
todo o tipo de discriminacéo, politica, racial, econémica, sexual ou outra.

Esta matriz evidencia-se, contudo, de modo particularmente vigoroso,
nas pegas integrantes do chamado primeiro ciclo (A Promessa, O Bailarino e
A Excomungada, publicadas conjuntamente em 1957; O Lugre e O Crime da
Aldeia Velha, 1959; Anténio Marinheiro ou o Edipo de Alfama, 1960; Os Anjos e
o Sangue, O Duelo e O Pecado de Jodo Agonia, 1961; Anunciagio, 1962). E é em
duas pecas deste conjunto — duas pegas cuja ac¢ao decorre entre gentes ligadas
ao mar, ainda que de modos diversos — que me situo: A Promessa e Anténio
Marinheiro ou o Edipo de Alfama.

E-lhes comum, através de um naturalismo poético apoiado numa lingua-
gem extremamente pléstica e coloquial, uma acgéo que, ja de inicio, deixa trair
tensdes e medos, uma violéncia contida sob a aparéncia de um ritual do quoti-
diano normal, em casa de pobre, até crescer e progredir, de forma implacavel,
num processo carregado de fantasmas do passado e de pressagios, para atingir,
nas cenas finais, um clima de trdgico paroxismo.

A acgdo de A Promessa decorre numa aldeia do litoral oeste, numa comu-
nidade piscatoria frente a um Atlantico generoso e bravio, ameacgador. As per-
sonagens envolvidas tém a particularidade de possuir nomes falantes: Maria do
Mar, a jovem casada com o pescador José, o chefe de familia da humilde casita
onde habita seu pai, Salvador, velho que ja foi pescador e a quem o mar muti-
lou as pernas em noite de borrasca assustadora, seu irmao adolescente e cego,
Jesus, que possui uma capacidade de quase-vidéncia, como compensagio da sua
cegueira. Visita a casa Rosa, mae de Maria. No decorrer da acgdo, que consiste,
essencialmente, na palavra e na tensdo e num didlogo entre personagens que

www.publico.pt/2005/08/29/jornal/bernardo-santareno--um-dramaturgo-esquecido-36423.
Consultado em 22.06.2018.

? Rebello 1987: 386.

* Serodio 1997: 29-30.
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reprimem pulsdes, revolta, paixdes contidas a custo, algo de inusitado acontece
e introduz no interior da casa o elemento que faz explodir as tensdes e que traz
o nome, também falante, de Labareda.

Para além destas, entram secundariamente na ac¢do um Padre, o Sargento
e populares, de que se distinguem trés Velhas, personagens tdo do gosto de
Santareno, que combinam em si o papel do Coro grego e a voz da supersti¢do e
fanatismo populares, que representa a interiorizagdo da opressdo sob a forma de
medo do inexplicavel.

A acgdo decorre manhi cedo, na cozinha da casa, espaco, por vocagdo
ancestral, de ac¢do feminina; espago do fogo, de onde emana um complexo sim-
bdlico, de acordo com o contexto e evolugdo do drama. Este fogo ndo aquece o
bastante a velhice de Salvador - o que da azo a que Maria do Mar, numa agres-
sividade contida, comente:

Muito friorento vossemecé me saiu, pai! Até na cama tem frio...

Maria do Mar, sempre na faina doméstica, vai lancando comentarios 4aci-
dos, como seja a soliddo de que o velho se queixa:

Mais vale s6 que mal acompanhado!

Comentarios entrecortados com maldi¢cdes ao mar, com a confissdo de que
esta cansada do mar, que o odeia. Assim, Maria do Mar move-se entre o mar e o
fogo como dois elementos que condicionam a sua existéncia, por defeito ou por
excesso, e que, em boa verdade, a habitam, num turbilhdo de conflitos interiores,
sempre prestes a explodir.

E que todos estes sinais iniciais indiciam que existe uma tensio ainda nio
definida entre Maria do Mar e o mar que lhe serve de destino, no nome que
transporta e a ele a prende, que Maria do Mar se sente s6 e enraivecida nessa
soliddo e que o fogo se torna, simultaneamente, materializagdo de um outro
fogo que a queima por dentro e que também a ela parece nao a aquecer no leito.

A raiva e o desespero modelam um discurso entrecortado na jovem, entre
lagrimas e palavras contidas. O espectador vai percebendo que ao seu marido,
José, segundo ela, ela é indiferente, pois ele dedica-se de todo a sua pratica de
sacristdo e ao culto, que os separa uma promessa — uma promessa pesada e desu-
mana - e que a promessa e o mar tém relaco.

Da alcova sai José, sereno e imperturbdvel, a preparar-se para acorrer as
suas devotas obrigagdes. A tensdo cresce, pela agressividade explosiva de Maria
do Mar. Percebe-se agora o teor da promessa e a sua ligacdo ao mar: a de um
casamento em castidade, caso a Senhora dos Navegantes salve Salvador da ter-
rivel tempestade. Ainda que ferido, o velho regressa salvo, com os seus homens
e a sua fragil embarcacdo. Estdo desvendados os pressupostos do mal-estar.
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Sarcastica, Maria do Mar propde a José uma fotografia de casal, pela Pascoa,
investidos ambos dos simbolos da castidade:

Maria do Mar (tro¢a raivosa) — Eu, sentada, assim...(executa) com um grande
manto azul de seda e uma grinalda de agucenas na cabeca...Achas bem a gri-
nalda, Z¢é2...Tu, aqui, por tras de mim, com um lirio branco na méo...Nao é
bonito, Z¢é? Um lirio, sim senhores: tal qual como S. José!...

José (frio) - Vou-me embora.

Maria do Mar (irritada) - Vai, corre, sacristdo! (Como quem puxa a corda dum
sino) Dlim! Dlim, dlao!...

Os nomes coincidem, como um destino que se lhes quer colar, mas que
Maria do Mar, rebelde como o seu nome, ndo quer aceitar. Nem pode aceitar.
Ela rejeita acompanhar José ao espago da devogdo de onde a promessa brotou,
revoltada. José insiste em arrasta-la até 1a. Em vao.

A sua mae, Rosa, que chega pouco depois da saida de José, Maria do Mar
confessa:

Ah, minha mée, eu ndo entendo o meu homem: ele ndo é como os outros...Tal-
vez seja melhor, ndo digo que ndo: mas eu rebento, ndo aguento isto, ndo sou
capaz. (Envergonhada) Toda a noite, ali, deitado ao pé de mim... (Explodindo,
a cabega levantada) E como se eu dormisse com um peixe morto, ji podre!

O conflito de Maria do Mar fa-la esquecer a promessa: ¢ a for¢a da paixio,
do sexo, da vida, que nela se manifestam salutarmente e que, por for¢a de com-
promissos assumidos em horas de aflicio com o transcendente, o seu marido
reprime e parece ignorar. Em nome de um pacto levado ao extremo, mas que
ilustra o desespero e a pratica habitual das gentes do povo em hora de angustia
- promessas pesadas, por vezes contra naturam, como é o caso.

A forga da pulsdo sexual, da vontade de querer consumar o amor, no leito,
¢ ‘vergonha’ para uma mulher. Maria do Mar debate-se entre essa ‘vergonha’,
perante um marido que talvez seja melhor, mas logo a onda ou a chama do
desejo reprimido a tomam e a transtornam.

O singular quotidiano daquela cozinha (paulatinamente compreendido) é
quebrado por uma inusitada intrusdo: um contrabandista perseguido e ferido
que pede abrigo. E Labareda. O nome nio podia ser mais expressivo e é, por ele,
augurio de uma pesada peripécia naquela familia singular.

Jovem, de cabelo negro e olhar ardente como o seu nome, Labareda vem
espevitar a chama que arde e queima Maria do Mar, tomar o lugar do fogo da
lareira que ndo aquece. Nos seus olhos verdes vé Maria do Mar a cor do mar em
dias de perigo anunciado®:

*> O motivo dos olhos verdes é muito do gosto do dramaturgo, com todo o peso de ambigui-
dade que a tradigao popular lhes atribuiu. Constitui uma crenga popular antiga a de que a cor
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Maria do Mar (profunda inquietagdo, quase medo) — Olhe, mae, veja agora os
olhos dele! Tém a cor que toma o mar, 14 longe, em certos dias, um pouco antes
da noite...Néo é assim, meu pai? Vossemecé ainda se lembra?...Ah, meu pai,
ndo sei porqué, mas sempre que vejo aquela cor...aquele terrivel mar verde...
ndo me contenho: desato a tremer e os calafrios cortam-me a espinhal

De hoéspede fragilizado cedo passa a sedutor, apercebendo-se da situagao.
Maria do Mar quase o seguiu, numa noite escura. E o falar do povo, os ciumes de
José, finalmente acicatados, superam a forca da promessa. José acaba por matar
14 fora Labareda, depois de o castrar, de lhe cortar o centro visivel daquela virili-
dade que tentou anular em si mesmo, por for¢a de uma linguagem de convengao,
de costume e convicgdo religiosa em hora de desespero. No regresso de José a
casa, depois de expulsar toda a familia, no escuro da cozinha, ajusta as contas
da vida com Maria do Mar: ainda sujo do sangue de Labareda, José consuma,
apos thanatos, eros, com toda a violéncia que assume uma forga reprimida da
natureza. Ambos os corpos se rebolam no chéo, colados um ao outro, lutando e
unindo-se num rugido animal.

Ao raiar da manha, José é conduzido a prisdo e Maria do Mar acolhida pelo
velho Salvador. A for¢a da natureza e o impulso da libido habitam o sangue da
mulher, similar a for¢a do mar e ndo domaveis. Uma vez refreada a sua natural
expressdo e realizagdo, tudo se converte em violéncia, ainda que involuntdria,
todo o muro é destruido, toda a convengdo posta em causa. Neste &mbito con-
sidera o dramaturgo o fanatismo religioso e considera, como espago de analise
privilegiado o espago dependente do mar, em que o povo se escora numa crenga
sem limites nem questionamento racional. José investe-se da for¢a da conven-
¢d0, do poder da religido, do temor a divindade, dependente de uma promessa
sem sentido e contra naturam. Maria do Mar, qual for¢a do mar, galga os muros
da convencio e arrasta com ela José para que se cumpra, nio no leito civilizado,
mas no chdo animal, sem barreiras nem termo, a cépula. Entre o espago do fogo

verde dos olhos estd associada ao elemento aqudtico e aos perigos que esconde em si. Assim os
trata Santareno, como extensdo, no homem, dos perigos e mistérios do mar. Os olhos verdes,
sobretudo os femininos, encantam, atraem o homem apaixonado, movido pelo fascinio irre-
sistivel, até uma armadilha mortal: trata-se de um amor mortifero, uma fonte en que o amante
pensa ver uma mulher sobrenatural. Este tema, tdo peculiar do imagindrio romantico, ¢ central
em G. A. Bécquer, na Leyenda de los ojos verdes (facultada por gentileza da Dr* Laura Monros,
a quem agrade¢o). Ja no séc. XX, Carmen de Burgos (Colombine) apresenta-nos o protétipo
da femme fatale, fria como uma estitua, sedutora, mortifera, saida da heran¢a do imaginario
das Ondinas, as antigas Sereias (com a respectiva relagio com o elemento aquatico), mulher
vampiro ou revenue, que aniquilard o homem que cair na sua rede (veja-se La mujer fria, bem
como La mujer fantdstica): Morenilla 2000: 149-158 (agradego a Professora C. Morenilla a sua
gentileza ao facultar-me informagao e bibliografia sobre o assunto).
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e 0 sangue que mancha as maos do marido. A Natureza néo se pode domesticar.
Uma vez reprimida converte-se em violéncia®.

Se A Promessa foiretirada de cena por pressao da Igreja, Anténio Marinheiro
esperou sete anos até ver as luzes da ribalta, ja no fim do regime salazarista.
A peca representa a mais vigorosa reescrita dramatica do mito de Edipo entre
nds, marcado pela leitura freudiana, sob o signo de um misticismo fatalista, tdo
peculiar no Portugal dos anos retratados e em que a presenga do elemento ‘fado’,
de cariz mais arabe que greco-latino, se faz sentir com uma for¢a asfixiante,
se alia a um erotismo recalcado e, porque recalcado, convertido em violéncia
latente, prestes a explodir na relagio homem-mulher.

Em Anténio Marinheiro” a ac¢do ocorre no interior de uma casa modesta,
no bairro de Alfama, em Lisboa - bairro antigo, com vista para o Tejo, ligado
a faina maritima, a pesca, a venda de peixe, a4 viagem dos muitos navios que
atracam no cais e que do cais partem, levando a bordo destinos errantes, mas
bairro, também tradicionalmente ligado ao fado e & musica que o acompanha.
A concepgdo desta peca em trés actos pertence a uma fase da criagdo de Santareno
na qual o dramaturgo transpde para a linguagem cénica uma forte dimenséo
expressiva que predispde o espectador a ler como prentincio e indicador de futu-
ros acontecimentos os elementos materiais visiveis ou a propria iluminacio, que
vai variando de tonalidade. Este aspecto torna-se tanto mais importante quanto
estamos perante uma pega reescrita sobre um mito antigo, na forma como
Sofocles o dramatizou, mas, também, como Freud o leu® e, simultaneamente ou
depois dele, como o trataram poeticamente Hofmannsthal e Cocteau.

Da divisdo central, da entrada da casa, avista-se, pela janela, a taberna,
lugar de paixdes, de vinho, e sangue e de fado cantado, tocado e vivido. Vinho e
sangue, numa espécie de misticismo fatalista de marca crista popular, associam-
-se ai’. A taberna ¢ lugar de crimes passionais, de uma morte recente e de cons-
tantes ameagas de navalhas prontas a ferir, mas também de musica e paixio. E o
fado. No interior da casita de onde a taberna se avista duas mulheres trabalham,
dedicadas ao labor de costureiras. Carregam um luto recente. Sdo mae e filha.
A mais jovem, vitiva desde ha trés meses por um crime de sangue que lhe matou
o marido, ali em frente, na taberna, nio tem mais de trinta e seis anos. Os seus
trabalhos de costura estdo suspensos numa corda presa ao tecto, que cai em
forma de no aberto, como o de uma forca. Nele repousa um tecido vermelho que
parece uma écharpe (reminiscéncia vaga da de Jocasta de Cocteau?). A mulher

¢ Ribeiro 1979: 203-243.

7 Esta pegca foi ja objecto de estudo, ndo comparativo, em Fialho 2012: 365-376.

8 Vide Fialho 1993: 69-81. Voltaire, autor de um Oedipe, havia ja reconhecido que a admira-
¢do pelo modelo grego corria o perigo de levar a novas criagdes dramaticas que poderiam néo
passar de meros exercicios literarios. Vide Bo 1982: 315.

° Vide Jabouille 1977: 3-14.
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tem o nome de Amalia, que o leitor ou espectador imediatamente associa a
famosa fadista saida de Alfama. E a corda do cenario leva o espectador conhece-
dor do mito antigo a identifica-la com Jocasta e a criar a expectativa de um certo
rumo da ac¢éo.

Frequentemente as personagens de Santareno — sobretudo as personagens
femininas -, trocam entre si palavras contidas, entrecortadas, frases incomple-
tas, que se situam entre o verbalizado e o que se cala porque pertence a um pas-
sado que pesa e doi. Essas palavras vém carregadas de raiva e do sentido de que
aquilo a que se alude caira sobre as personagens, ou sobre a colectividade como
um castigo. A divindade, o Deus desse catolicismo popular, obscurantista, tdo
util ao sistema politico e tdo arreigado na consciéncia de ‘fatum’ dos humildes,
castiga, sem perddo, excessos humanos. ‘Pecado’ ¢ um conceito e acusagdo que
percorre as pegas, e esta em particular, ainda que proferido como acusagédo por
quem toma parte responsavel na ac¢ido passada’. Assim o faz constantemente
Bernarda em relacdo a Amalia, sua filha. Diria que o clima de prentincio que se
vai adensando desde o comeco dos dramas de Santareno - especificamente este
- é mais esquiliano que sofocliano.

O marido de Amalia fora morto ha trés meses numa rixa de taberna e de
vinho por um jovem marinheiro que ninguém conhece, recém-chegado do mar,
com um misterioso amigo. Provada a legitima defesa, o jovem sai em liberdade e
regressa ao local do crime, também para pedir perddo a vitiva. O som continuo
da guitarra, na taberna, tocada por Adolfo, a entrada na casa, pouco depois da
abertura da peca, da crianga, filha de Rosa, que Amalia, sem querer, queima
com agua quente, ddo o tom ainda mais pressagiante, tanto mais que Amalia se
autoincrimina pelo mal que as suas mios provocam ao tocar numa crianga - ela,
cujo ventre ¢ seco de vida, como um castigo. Rosa, amante de Adolfo, acorre ao
ouvir a crianca e grita, exagerada, pelo episddio sem consequéncias. Esta per-
sonagem, tipica dos cendrios da vida de bairro popular de Lisboa e de paixdes,
ciumes e violéncia associados aos motivos do fado e ao meio-ambiente a que este
pertence, parte para sua casa antes de Antdnio bater a porta, mas cria ji, em
Amalia, a expectativa de o conhecer. Tudo se passa com se o destino de Amalia
entrasse, por antecipagdo, nas teias desse fado. Rosa contrapde-se, na sua versio
do crime, a Bernarda, mae de Amalia. Sublinha a legitima defesa que inocenta
Anténio e a beleza do jovem marinheiro. Bernarda representa a voz azeda, de
raiva sempre prestes a explodir, de um passado que deveria inibir Amadlia, de
um passado que pesa, misterioso ainda, para o espectador, como um castigo.
Primeiro é Amalia quem entende a perda do seu homem como um castigo (28),
depois, continuamente, essa insinuagdo passa para a boca de Bernarda, quando
Amalia e Anténio se aproximam. O encanto e dogura do jovem, ao procurar o

10 Barata 1990: 203-243.
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perdao de Amalia, o poder de sedugdo que esta sente e a que tenta, em vao resis-
tir, dividida em nome do sangue derramado do seu defunto marido e do sangue
de Anténio que, sem que o saiba, é o mesmo que lhe corre nas veias. O motivo
é potentissimo, ao dominar toda a cena VIII, com que o acto I termina, aliado
a luta entre repulsa e ternura que se adivinha em Amalia quanto a Antdnio, a
raiva de Bernarda e a estranha invocagdo da cena, por parte do jovem, quase em
éxtase:

Antoénio (estranho, mistico, ainda a contemplar as mdos) - O sangue dele! Sin-
to-o aqui, ainda o cheiro...(Violéncia liberta.) Quer saber? Quer que eu lhe
diga a verdade? A lembranca desse sangue nao me faz medo, nem raiva, nem
nojo...Nada disso (Afagando, uma com a outra, as proprias mdos: espécie de
sensualidade.) Era como seda a correr, como veludo...

Amidlia (transida) - E doido!? ...E um doido!

Anténio - E o que diz o Rui. Que estou doido! Talvez... (Com firia.) Mas é
verdade, é verdade! Nio sinto remorsos, nio me faz mal a recordacio desse
sangue...As vezes, até me parece que...ai, fartei-me de pensar nisto, 14 na
prisdol...até me parece que nio fui eu, mas Deus ou o diabo, ou...sei la!, que
manejou o meu brago: e sé pra que eu sentisse o sangue dele nas minhas maos!
Que tinha que ser, que tinha que ser: que esta morte estava ja escrita, mesmo
antes de eu vir ao mundo!...

Quando a atracgdo mutua, de Anténio por Amalia (“E tdo bela, tdo!”, 37),
de Amalia por Antdnio (“é ainda uma crianca”, 38), tocada pela sua confissao
de nio ter conhecido mée nem pai, comeca a tornar-se mais visivel, transparece,
para a costureira, a semelhanga da voz de Anténio com a do seu defunto marido

(acto I, cena VIII, 32):

Amalia (aproximando-se mais) - Tu falas como...Pareces...Pareces ele a
falar!?...(Terror, a recuar.) Escute, mie, escute: é a voz do...¢é a voz do José!...

Assim aproveita Santareno o breve apontamento sofocliano, na boca de
Jocasta, ao descrever a Edipo, sem perceber as implicagdes, a figura de Laio
(“a sua estatura nao diferia muito da tua”, OT 743). Mas Santareno vai mais
longe: explora, freudianamente, uma proximidade maior, inclusive de pare-
cengas, entre mae e filho'. No acto II, cena VII, na véspera de Natal, quando
as barreiras caem e o par assume a paixdo e decide casar-se, troca o seguinte
dialogo (52):

! Estes novos caminhos que a recepgdo de Edipo tomou fazem-me discordar da perspectiva
de fundo de Astier 1974, que parece diagnosticar uma degenerescéncia progressiva nas imita-
¢oes da tragédia de Sofocles.
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Anténio - ...Sou bonito?...

Amadlia (terna) — Vaidoso!

Anténio - Quer saber porque lhe fago esta pergunta? E que, ainda hé bocado,
ali na taberna, me disseram que eu era parecido consigo...

Anténio (contemplando, amorosamente, o rosto de Amdlia) - Se fosse
verdade...

Rosa (a observar Anténio) — O Amélia, e olha que é mesmo! O nariz...a testa...
Esta é boa (Riso.)

A s6s, em casa, o par, enamorado, troca confidéncias. Amalia conta os seus
sonhos, temerosa e inquieta. O motivo do sonho tem, alids, duas ocorréncias em
dois momentos diversos da pe¢a'?. Aqui a simbologia é mais complexa e menos
Obvia, pois faltam ainda, ao espectador, informacdes sobre o passado das perso-
nagens. O palacio forrado de espelhos onde Amalia se revé na figura projectada,
que é a de Antdnio, ndo a sua, prende Amalia, como o seu préoprio destino e
leva-a a quebrar os espelhos, na tentativa de fuga. No espelho partido, no chao,
¢ ainda a imagem fragmentada de Anténio que vé, como se fosse cego, dado a
fractura que o espelho sofreu. Assim o motivo da cegueira perpassa, simbolica-
mente, a linguagem, neste e em outros passos.

O segundo sonho situa-se no acto III, cena XI, ap6s a morte agourenta do
passaro, como sinal de que a catastrofe estd iminente, mas o par Amalia-Anténio
¢ ainda cego para ela (86):

Amalia (nebulosamente; pavor): ... ... ... Muitas vezes, em sonhos, sinto
os meus seios vivos, corridos por dentro, nem que estivessem cheios de leite:
entdo vou buscar o meu menino e dou-lhe de mamar...Ai, Antdénio, nesses
bocadinhos de sonho parece que morro de alegria! (Adoragdo.) E queres saber
como eu vejo o meu filho? Es tu: os teus olhos, a tua boca, o teu riso...és tu!

O sonho combina com a ambiguidade da ternura de Amalia pelo seu “rapa-
zinho”, como lhe chama e a quem afaga a cabega, como a Jocasta de Cocteau a
Edipo, na cena das nupcias.

Também Antoénio confessa, nos bragos de Amalia, a Rui, seu antigo compa-
nheiro regressado “Sinto-me bem”.

Bernarda, a mae de Amalia, levanta-se penosamente e deixa extravasar a
agua que vai buscar para beber. Comentara pouco depois: “O pecado pesa...pesa
como chumbo, o pecado!” Tal como Jocasta na peca sofocliana, também esta
mulher compreendeu antecipadamente o encadeamento dos factos e a crueldade

12 Aplica-se, pois, a esta reescrita do mito de Edipo o que Brilhante 2003: 218, comenta sobre
a reescrita de Cocteau, em La machine infernale: “O papel concedido ao sonho reflecte hoje a
modernidade desta reescrita do mito e da tragédia de Sofocles”.
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do destino. Todavia, é ela que corporiza, na sua raiva de mulher solitaria, a for¢a
da aceleragdo do destino. Constrange Amalia a revela¢ao da gravidez dos seus
quinze anos (acto III, quadro 1°, cena XII):

Bernarda - ...A verdade. Antes que esse pecado cresca mais e te mine toda,
antes que fiques podre...podre, podre!

Os factos correm, céleres, para o reconhecimento. Ao contar da sua mater-
nidade precoce, aos quinze anos, do entdo amante, mais velho e ainda casado,
que foi o seu posterior marido, Amalia refere, dorida, a filha que a mie lhe tirou
para a expor. Quando Bernarda, amarga, se justifica, atirando a culpa e o pecado
para cima de Amalia, agride-a com uma verdade escondida todo este tempo: ndo
era uma filha, mas um filho. Bernarda atira para cima da adolescente de outrora
a culpa, o “pecado”, em que afinal foi ela a grande responsavel pelo desencontro
e monstruoso novo encontro mae e filho, de que se desresponsabiliza (“Nao tive
culpa...eu ndo tive culpa”, acto III, quadro 2°, cena I).

O grande ‘pecado’, percebe-se, é, afinal, a miséria social, a pobreza, a estrei-
teza e rigidez de cddigos de uma comunidade fechada em si mesma pelo subde-
senvolvimento, pelo peso de uma politica vigente, que cultiva antigas tradicoes
e supersti¢des como valores para manter o imobilismo social. Antonio, tomado
pela terrivel suspeita, obriga Bernarda a revelar onde havia exposto o menino:
num barco de pesca, o Estrela d’Alva, exactamente aquele em que Antdnio,
recém-nascido, fora achado.

Se Bernarda constitui o peso desse passado como ameaga de consciéncia
para Amdlia e a forca desse passado a pedir revelagdo, chamando a si parte do
papel de Tirésias, parte do papel dos dois pastores sofoclianos, quem é entdo Rui,
a misteriosa personagem que acompanha Anténio e que surge em momentos
cruciais do seu destino, belo como os deuses gregos, de olhos verdes, como a
traicdo e a armadilha, irénico, enojado e ciumento?* Amalia vira a identifica-lo
com o passaro de olhos de fogo que vem morrer portas adentro, no acto III -
cena agudizada com a presenca da Louca, qual profeta de tempos modernos e de
contexto de bairro pobre, mesmo antes do reconhecimento tragico.

Rui evoca o passado, na noite e no mar, de cumplicidade dos dois marinhei-
ros. Representa a corporizagao da crueldade de um destino enigmético, incom-
preensivel, injusto e implacavel, por detrds da sua beleza perfeita e trocista.
Rui é, simultaneamente, o substituto portugués, contemporaneo, da crueldade
enigmdtica do oraculo. Rui ¢é a Esfinge, que pertence a morte e a noite e seduz

13 £ de salientar o facto de os olhos verdes de Rui, motivo que, como se viu, € tdo expressivo e
tdo querido a Santareno, serem caracteristica de uma personagem masculina cujo meio natural
¢é o mar (o que acentua mais as insinuagdes de atrac¢io homossexual entre Rui e Antdnio).
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Anténio-Edipo a voltar a ela. E Anténio voltard, depois de sucumbir a raiva e ao
amor desesperado, misto de erotismo repudiado e atracgdo filial. Ambos regres-
sardo ao mar, a esse espago conotado por Rui com a noite e a imensiddo que
os esconde, como uma instancia uterina, confortavel e perversa. Este Rui, per-
feito na sua beleza, frio e narcisico, insinua um outro fantasma erotico, prestes
a seduzir Antdnio: o fantasma da homossexualidade, motivo tdo da preferéncia
de Santareno.

De facto, os dois sonhos de Amadlia traem duas leituras de subconsciente
quanto a Anténio: o segundo a da relagdo materno-filial, mas o primeiro, da
imagem de Antdnio, nos espelhos, como duplo de Amalia, aponta para uma das
possiveis explicagdes psicanaliticas para a homossexualidade — pelo menos ao
tempo: a da identificacdo do filho a instincia parental feminina, ainda que esta
seja feita pela mae e sublinhada por Rosa, pelas semelhangas entre ambos. Em
Rui o ciime e a sede de seducdo sdo visiveis, na sua corporiza¢ao de instancia
esfingica. E voltard a arrebatar Anténio, depois do grito, saido das entranhas de
Anténio e de Amalia.

E Amadlia? Qual o seu destino final? O peso do mito, bem como os apon-
tamentos cénicos fazem esperar o seu enforcamento por desespero. O rumor
daquele caso espalha-se, célere, pelo bairro, como, alids, tudo o que nele se passa.
Acorre o povo, no final da pega, como juiz implacavel da sua propria miséria.
Homens e mulheres em furia acusam Amalia, exigem a sua morte, que o seu
sexo seja queimado, queimada a casa. O publico sente que estd proximo de um
julgamento sumario, do sacrificio de mais uma bruxa. Amalia olha, fascinada,
na cena III do acto III, quadro 2°, a corda dependurada do tecto, que, desde o
inicio, insinua o enforcamento. Sobe para a cadeira. A atrac¢do dura momen-
tos para, logo de seguida, Amalia explodir numa violenta rejeicdo: “Nao!...Néo
quero!”

Enquanto toda a casa ¢ invadida e vandalizada, Amalia aproxima-se da
mesa, bem no centro do palco, fixa de novo a corda, desvia dela, definitivamente
o olhar e proclama, com toda a for¢a das suas entranhas, na cena final da pega:

Amalia - Quero viver!...quero...quero!... ... ... Naotenho culpa...(A gritar.)
Nio tenho culpa! ... ... ...Também eu lhes tenho raival...Raiva, raiva, raiva
(ao povo que a ameaga)... ... ...Hei-de viver!..Aqui, sozinha, na minha
casa...s0, sozinha contra todos! Posso...sei que posso...possol... ... ...Hei-de
viver! Hei-de ser feliz!...Quero viver!

Repartida entre esta furia de viver e a queda na realidade, o seu ultimo
grito, em cena, é de desespero de esposa e mae: Anténio!

Com este genial descolamento do mito nos deixa Santareno em cena uma
das suas mais tipicas e enérgicas figuras femininas: a mulher, vitima, julgada
e silenciada pelos c6digos morais e pelo timbre de uma sociedade dominada
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pelo homem, tem, em si, como instincia geradora de vida, uma for¢a que pode
explodir e afirmar-se, em situacdes-limite, de afirmacio de vida, de raiva ani-
mal de afirmacdo dessa vida, para além de todos os codigos. Essa ¢ uma forca
subversora, ainda que a sua explosdo decorra da miséria, mas nela esta contida
a capacidade de reagir e ser rebelde e quebrar o circulo que se aperta a sua volta,
como representante de todos os oprimidos, ainda que sob a forma de opressdo
pelo destino. Mas o destino de Amélia foi a miséria e o obscurantismo que o
forjaram.

Queimam-se supostas bruxas porque a exuberancia agressiva da mulher
que recusa o dominio do macho ¢ excitante e atrai, como um desafio, o macho
em cio, e o faz lutar com outros até a morte, como € o caso da tremenda forca de
atrac¢io de Joana em O Crime da Aldeia Velha, inspirado em acontecimentos
reais. Sdo os olhos de Joana que chispam com o brilho do demoénio e levam todas
as mulheres da aldeia a cercarem-na e queimarem-na. Uma mulher deve casar,
manter-se submissa e sem ostentagdo de eros a solta ou recalcado, como é o caso
de Maria do Mar.

O sangue constitui um poderoso leitmotiv em Santareno, na sua ambigui-
dade de violéncia, de misticismo religioso, de elo da natureza que traduz a uniéo
de seres. A grande infractora de normas e carrasco, a0 mesmo tempo, como
guardia dessas normas absurdas, poderosas, antiquissimas e inquestionaveis ¢ a
mulher. Por ela se derrama sangue, ela o derrama ao dar a luz, nela se consubs-
tanciam os lagos de sangue e os seus mistérios.

Outro dos tragicos motores de uma infrac¢do as normas, incompreendido,
incompreensivel e cruelmente aniquilado, pelos fantasmas que traz consigo é a
homossexualidade — de forma discreta, ndo assumida, incomoda, mas, por fim,
detectada e implacavelmente arrasada pela comunidade que nio tem forga para
suportar aquele que ¢ diferente, como em O Pecado de Jodo Agonia.

Ela perpassa, discreta e genialmente, Anténio Marinheiro. Figuras com-
plexas, as das personagens masculinas de A Promessa e Antonio Marinheiro ou
Edipo de Alfama. José vive acriticamente apegado a sua promessa, que lhe des-
tréi a vida e lhe corroéi a forga natural de eros, distorcendo-a, afogando-a, para
depois a fazer irromper em violéncia. E a mulher, Maria do Mar, quem pro-
voca e convoca a forca erdtica, que é forca de vida, for¢a da Natureza, que nada
deve tentar sufocar. A mulher incarna-a e, por isso, é insensivel a conven¢des
e destroi barreiras impostas por crencas e supersticoes populares. Em Antdnio
Marinheiro, a tragica atracgao edipiana entre Anténio e Amalia conduz, como
no mito grego, ao reconhecimento da identidade dos dois amantes. Anténio
recua e afunda-se num mistério de noite maritima e de ambiguidade sexual,
afastando os lagos carnais proibidos, como quem se retira correndo para os bas-
tidores da ac¢do. E Amélia, a mulher acusada de um pecado que lhe caiu em
cima, devassada na sua casa humilde, quem se levanta e permanece de pé, visivel
para todos, numa afirmacdo de vida, por sobre todos os dedos que a acusam,
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todas as vozes do bairro que dela hdo-de falar. Este acto de rebeldia - e rebeldia
também em rela¢do ao mito e a tradicéo - representa o grito da Natureza, a forca
de um sangue que a traiu, mas que ¢ seiva e alimento vital, para além de toda a
opressdo do destino e da miséria.
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Resumo - Euripides inovou ao encenar com uma Medeia de mentalidade herdica,
filicida, mas com apoio divino, os paradoxos da mulher grega, dependente do nomos
masculino. Hélia glosa-o, debatendo o amor feminino num cenério opressivo, e expde o
icore divino como causa do desvario anti-physis de Medeia.

PALAVRAS-CHAVE - Euripides, Hélia Correia, Medeia, némos/physis, barbarie, Icore.

ABSTRACT - Euripides innovated by using a Medea of heroic mentality, filicidal, but
with divine support, to discuss the paradoxes of Greek womanhood, dependent on a
male némos. Helia follows him, discussing female love in an oppressive setting, and
exposes the divine ichor as the cause of Medea’s anti-physis madness.

KEYWORDS - Euripides, Hélia Correia, Medea, nomos/physis, barbarism, Ichor.

Euripides, ultimo dos grandes tragedidgrafos aticos, viveu um tempo
conturbado por acontecimentos que dividiam a Hélade e punham em causa a
sua alegada superioridade cultural e ética’. O amplo debate politico e filoso-
fico, propiciado pela democracia, evidenciava contradi¢des na forma de viver e
pensar da sociedade ateniense, contribuindo para a erosao de valores e crengas.
Acompanhando a mudanca de uma sociedade aristocratica, centrada no domi-
nio privado e numa dike natural e sagrada, para uma controlada pelo direito
publico impositivo (Vernant 1972: 15-16), um dos temas mais discutidos era
precisamente a precedéncia entre nomos e physis; questdo que levou o sofista
Antifonte, contemporaneo de Euripides, a sublinhar famosamente que muito do

! Nascido c. 480 e falecido c. de 406 a. C., Euripides testemunhou os terriveis anos das
Guerras do Peloponeso (460 a. C - 404 a. C., interrompidas por alguns armisticios pouco dura-
douros), em que discordias e acertos de contas internos, que sublinhavam os perigos da dema-
gogia (de que o caso do rescaldo da batalha das Arginusas é o mais sonante), acompanhavam
as derrotas perante a coligagao liderada por Esparta, onde se destacavam vizinhos encarnigados
como Corinto e Tebas.
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que as leis da pélis determinavam contradizia a natureza. A defesa da superio-
ridade do nomos helénico, e sobretudo atico, e do predominio da razdo sobre a
emocdo e os impulsos naturais ¢ crucial na construgdo da ideia da inferioridade
e perigosidade do barbaro, em relagdo ao grego (Silva 2005: 15-16), e da mulher,
em relacdo ao homem (Just 1991: 108-137).

A tragédia classica era palco privilegiado da expressio dos receios e perple-
xidades perante nomoi estrangeiros e manifestacdes da physis, abordando, por
isso, a barbarie, personificada tanto pelos brutais Tauros, como pelos sofisticados
Persas; e a emotividade tao impotente quanto feroz do feminino, cujo cimulo
residia na “savage without” (Just 1991: 154 sqq.), movida por um frenesim pri-
mitivo, barbaro, alcodlico ou amoroso. O mundo herdico e fantastico do mito,
matéria-prima da tragédia, assegurava repugnancias e anacronismos, acentua-
dos pela inventiva dos poetas, exercida sobre um patriménio ja de si revelador
da criatividade e da ética implicita de sucessivas geracdes de gregos. Também
neste Ambito, a experiéncia contemporanea ocasionava mudangas. E assim que,
devido as Guerras Persas, o elenco dos barbaros tinha passado a abranger as
personagens homéricas nao helénicas, como os troianos, apesar de todos eles
partilharem genealogias e ciclos heréicos (Vlassopoulos 2013: 189 sqq.).

Os efeitos das dificeis circunstancias histdricas e das mudangas juridicas
e sociais em curso na Pélis, bem como a hipocrisia subjacente a caracteriza-
¢do negativa do Barbaro, ndo passavam ao lado de Euripides, cujo patriotismo
era modalizado pelo sentido critico (Silva 2005: 18-19). Mas acima de tudo ele
¢ considerado o tragediografo do feminino, pois atribuiu o protagonismo de
grande parte das tragédias remanescentes a mulheres, a quem conferiu tragos
poderosos e carismaticos. Contudo, embora tenha encenado como ninguém os
paradoxos que rodeavam a mulher grega, que, com a conspicua excepgao lacede-
monica?, vivia oficialmente confinada ao oikos, o poeta de Salamina néo evitou
suspeitas de misoginia (Just 1991: 139). Ao dar voz a pareceres contraditérios
que expunham, por vezes com ironia, as diferentes vertentes de cada situagio,
Euripides imitava a livre, e até demagdgica, expressdo democratica, e repercutia
o constante debate filosofico que percorria Atenas.

1. ANDROMACA E MEDEIA: NOMOS E PHYSIS EM DUAS MULHERES
“BARBARAS” EURIPIDIANAS

A tragédia euripidiana Medeia é um exemplo superlativo do processo de
levar ao limite a heranga mitica em prol de um debate contemporineo: explora

2 “Sparta was the only polis where the training of girls was prescribed and supported by
public authority”, Pomeroy 2002: 7. Em Andrémaca (595-600), Peleu critica os métodos educa-
tivos espartanos, que, ao colocarem as jovens no mesmo contexto dos rapazes, potenciavam a
devassiddo e estariam subjacentes ao adultério de Helena e a reivindicagdo igualitaria da filha.
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de forma inovadora e extrema a condi¢do da mulher e a sua reacgdo a traicdo do
marido, numa época em que as mulheres se definiam precisamente pelo leito em
que entravam todas as noites.

O tema da infidelidade masculina era ainda mais candente na sequéncia da
legislagdo restritiva de 451 a.C., que pretendia regular o acesso a cidadania de
Atenas, e tornava essencial a legitimidade do vinculo matrimonial, dando assim
um curioso poder identitario a cidada. Além da dbvia exclusio dos estrangeiros
“barbaros”, a lei afastava os gregos de outras cidades — algo compreensivel no
conflituoso contexto pan-helénico -, e até os filhos de concubinas, frequentes
nas grandes familias dticas e por vezes essenciais para a preservagao das linha-
gens; naturalmente, a castidade da mulher casada tornava-se também funda-
mental (Seaford 1990: 157-160). Quanto ao ciime feminino, era ja um topico
habitual na caracterizagio negativa da mulher, como ¢ patente, por exemplo, nas
ancestrais historias de vinganca da deusa Hera.

Estas questdes sdo abordadas por Euripides numa tragédia menos extrema
que Medeia - Andrémaca, representada cerca de um lustro depois (c. 431 e
425 a. C., respectivamente), onde a protagonista, cativa de Neoptolemo, para se
defender do citime despropositado e doentio da espartana Hermione, ndo dis-
poe dos recursos magicos da neta de Hélios, com quem partilha o estatuto de
barbara.

O dano insuportavel causado pela perda do amor do marido é destacado
por Menelau como justificagdo da sua invasio da Ftia, na auséncia do seu genro
e rei em exercicio, para eliminar a cativa troiana e o pequeno Molossos, neto
bastardo de Aquiles:

E eu - pois julgo de grande monta ser-se espoliado do conjuge — vim ajudar
a minha filha. E que o resto, como coisa secunddria, o suporta a mulher, mas,
perdido o marido, privada é de vida.? (370-373)

Contudo, o velho herdi Peleu assume a defesa do antigo principio que legiti-
mava os filhos tidos com escravas ou concubinas: perdido o filho e o neto, vé no
pequeno Molossos, ndo um bastardo de sangue barbaro, mas a salvaguarda de
um futuro glorioso para a familia; e protege Andrémaca, escrava frigia outrora
princesa de Ilion, tratando-a com o respeito e carinho devidos a uma nora:

Mas, se a sua condi¢do ¢ infeliz, no que respeita aos filhos, devemos nos
ficar privados de descendentes? [...] Tu também, 6 desgracada! Depois de teres
passado por um violento temporal, chegaste a um porto de abrigo. (713-715,
748-749)

* Os excertos de Andrémaca sdo citados pela traducio de Euripides 1973.

333



Luz humana e escuriddo divina: o exercicio de mesura e desmesura da Medeia de Hélia Correia

Andrémaca é particularmente interessante porque, através da desamparada
viuva de Heitor, Euripides desenha nao apenas o oposto da arrogante e cruel
Hermione, mas também a antitese de Medeia, na reacgdo a adversidade e na
entrega pelos filhos. E Andrémaca quem enuncia o nomos, vindo do passado
aristocratico, mas ainda vigente em grande parte, que deve reger as mulheres na
sua relacdo conjugal. Por outro lado, com alguma ironia, o tragediégrafo investe
os gregos do papel de vildes, ao expor o barbarismo genético de Hermione - des-
cendente de Tantalo e Atreu e émula de Medeia em relagdo ao enteado; e a perfi-
dia arrogante e cobarde do seu pai Menelau - outro heréi descredibilizado, a par
de Jasdo. Por ultimo, Andrémaca é palco privilegiado para a critica as mulheres
e para expor o quanto elas eram responsaveis pela perpetuagdo dos conceitos
misdginos, a0 assumirem-nos como seus.

O nomos da conjugalidade - e feminilidade — apresentado por Andrémaca,
com o aparente enlevo de Euripides, é valido para todas as mulheres, sejam elas
gregas ou barbaras:

Andromaca - Nao te calas com as tuas penas de amor?

Hermione - E porqué? Para as mulheres nao ¢ isso o mais importante, em
qualquer parte?

Andrémaca - Sim, para as que dele bem se servem; quando néo, ndo ¢ honesto.
Hermione — Nédo habitamos uma cidade com leis barbaras.

Andrémaca - O que ¢ indigno, 14 como aqui, desonra. (240-244)

De acordo com esse nomos, o comportamento de Hermione era inaceita-
vel, e contrastava com o que Andrémaca tivera com Heitor, com cujas indiscri-
¢Oes ela sempre condescendera (204-222)*. Formatada pela educagio igualitaria
espartana, e soberba pela riqueza e linhagem, Hermione inferiorizava o marido,
colocando o proprio Aquiles abaixo de seu pai. Mas ela era também possuida
por um ciime doentio, que o Coro das mulheres da Ftia critica, num dos fre-
quentes ataques a mulher pela boca da mulher: “Por certo, ciumenta é a alma
feminina e sempre muito cruel para as rivais do leito conjugal” (181).

Hermione cai em si quando o pai cede as ameacas de Peleu e a deixa sozinha
a enfrentar as consequéncias dos seus projectos sangrentos. Apesar do arrepen-
dimento e do desespero, expresso em gestos suicidarios e de auto-mutilagio algo
estereotipados — “Gemo, sim, a ousadia odiosa do que fiz. Maldita sou, maldita,
perante os homens!” (837-839) -, quando questionada por Orestes ela tenta res-
ponsabilizar as mulheres que a incentivaram e aconselha os maridos a isolar as
esposas:

* Note-se a contradigdo criada pela jun¢do, na mesma fala de Andrémaca, da censura a
concupiscéncia feminina e do elogio a paciéncia com que suportava as amantes de Heitor.
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Perderam-me as visitas das mas mulheres que me incharam de orgulho [...]
Ao escutar estas palavras de Sereias, fui agitada pelos ventos da loucura [...]
Ora jamais [...] devem, os que sdo sensatos e tém mulher, permitir que junto
da esposa, em casa, sejam assiduas outras mulheres, porque sdo mestras de
males. [...] Contra tal guardai bem, com ferrolhos e trancas, as portas das
casas. (930-953)

O coro responde, indignado:

Demasiado soltaste a lingua contra o teu proprio sexo. Desculpaveis sdo em ti
agora essas palavras, mas é igualmente preciso que as mulheres fagam parecer
bem as fraquezas femininas. (954-956)

Andrémaca coloca o bem-estar do filho acima de tudo, nomeadamente da
sua propria sobrevivéncia, preferindo morrer quando acredita que é esse o pre¢o
da salvagdo do menino: “e sera desonra para mim ndo morrer pelo meu filho”
(410). Mas logo percebe a perfidia de Menelau - de novo a artimanha para ven-
cer o “barbaro” (Silva 2005: 38-39) —, que apenas pretendia fazé-la sair da pro-
tec¢do do templo de Tétis para poder tomar posse dela, e devera matar também
a crianca.

Vitima inocente dos estragos da guerra, que a coagiu a ser escrava e con-
cubina dos que lhe destruiram a familia, e exposta as sevicias de Hermione -
o que desperta a solidariedade impotente do Coro -, ainda assim, ela ndo se
revolta nem projecta vinganca, afinal possivel dada a proximidade com o seu
novo senhor. Resignada a ser igual aos seus antigos servos (64-65), apenas se
lamenta amargamente, e invoca a justia dos deuses, decerto também ofendidos
pela selvajaria dos auto-proclamados civilizados: “Pensas que os deuses nao séo
deuses nem cuidam da justi¢a?” (439).

A tragédia Medeia acompanha Andrémaca na abordagem da condigdo
feminina, sobretudo através do dialogo entre a princesa da Colquida e o Coro
das mulheres de Corinto, revelador alids do esfor¢o de integracéo da estrangeira
numa polis de exilio. Todas partilham a penosa submissio ao dominio mascu-
lino, que Medeia expressa claramente nos famosos versos iniciados com a frase
“De quanto ha ai dotado de vida e de razdo, somos nos, mulheres, a mais misera
criatura™. No entanto, mais uma vez, as queixas sdo logo contraditadas pelas
suas consideragdes relativas ao ciime e a vinganga nas mulheres, mostrando
quéo profundamente arreigado estava o preconceito miségino:

®230-251. As tradugdes sdo de Euripides 1991.
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Alias, cheia de medo é a mulher, e vil perante a forga e a vista do ferro. Mas
quando no leito a ofensa sentir, ndo hd ai outro espirito que penda mais para
o sangue. (262-265)

Além de que nascemos mulheres, para as ac¢des nobres incapacissimas, mas
de todos os males artifices sapientissimas. (406-407)

Para Euripides, o ciime é a paixdo mais violenta da mulher, despertando
nela uma ferocidade selvagem, exemplificada, entre varias das suas protagonis-
tas, pelo delirio assassino de Hermione; e se ela for como Medeia, a vinganca
pode alcancar proporgdes inimaginaveis. A iniciativa do tragedioégrafo de intro-
duzir a inovacio do filicidio é, por isso, compreensivel (Lopez Férez 2014: 26-37).

Ainda que parega fragilizada pela humilhagdo, Medeia nao deixa de ser
uma criatura diferente, que, qual forca da natureza, vive no limite as emogdes,
sejam elas amor ou ddio. A Ama langa o aviso premonitdrio logo no “Prélogo”,
momento em que a ameaga a segurancga das criangas ja existe:

Abomina os filhos e nem se alegra com vé-los. Temo que ela medite uma nova
resolugio. (E que o seu espirito é perigoso e ndo suportard o sofrimento. [...])
(35-38)

E que ela ¢é terrivel, e quem a desafiar como inimiga ndo alcangara facilmente
a vitoria. (43-44)

Alids, a sua relagdo franca com o Coro leva-a a assumir as suas intengdes
sanguinarias sem qualquer rebugo (374-380, 792-795).

Pelo menos semi-divina - neta do deus Hélios, filha do cruel rei feiti-
ceiro Eetes e sobrinha da maléfica Circe, uma potnia theron mediterrénica -,
oriunda dos nebulosos confins do mundo civilizado - circunscrito pelo Fasis,
na Cdlquida, e pelo Nilo, na Africa, como lembra Menelau em Andrémaca (649-
651) —, e dominada por uma physis impetuosa e barbara, Medeia é uma mulher
especial, mas é mulher. A sua famosa inteligéncia, acompanhada pelo conheci-
mento de plantas, drogas e feiticos, é usada para manipular e seduzir, como sabe
e receia Creonte®; a sua imprevisibilidade intimidava os cidadios, bem lembra-
dos dos seus crimes sem escrupulos, impulsionados por uma paixdo arrebata-
dora. Acresce que estd acossada por um contexto extremo: temida porque sébia
e implacavel; isolada porque estrangeira e sem lagos familiares; traida por um
cdnjuge ingrato, egoista e cinico, que a pressiona a aceitar a separagdo e o exilio,

¢ Creonte assume, algo ingenuamente, o seu terror; mas é incapaz de resistir a seduqéo do
enleio verbal da feiticeira — agredindo-se alids por isso, e revelando, afinal, as origens do con-
trolo apertado imposto as mulheres (349-355).
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sob o pretexto da racionalidade do nomos que rege as maes gregas — um heroi
cujos pés de barro ja tinham sido de algum modo expostos pelo conhecimento
geral da importancia da ajuda prestada por Medeia na busca do Velo de Ouro.

A exemplaridade tradicional de Andrémaca e as constantes contradigdes de
Hermione e Menelau na sua narrativa oportunista do barbaro versus grego suge-
rem prudéncia na interpretacio do filicidio de Medeia como simbolo do horror
barbaro. Alids, tal crime tem paralelos gregos, como o Coro em Medeia aponta,
lembrando Ino (1284), e assim descredibilizando antecipadamente a acusagdo
de barbarismo inédito que Jasdo pouco depois langara (1339-1340). No entanto,
como salienta M? Fatima Silva, Euripides associou tal crime contra a natureza
ao mito de Medeia para mostrar os limites a que chegava certo tipo de mulher,
barbara ou grega, na linha do seu descontrolo fisioldgico: “Medeia figura, na
produgédo do tragico, como modelo de um certo tipo de mulher e de compor-
tamento feminino; e ndo, como é opinido de alguns, na galeria dos selvagens
porque barbaros.” (Silva 2005: 69).

Na verdade, a Medeia euripidiana ndo se enquadra nos estreitos padrdes
do modelo feminino de Andrémaca’, pois combina caracteristicas associadas a
mulher com outras entdo consideradas apanagio do homem. A neta de Hélios
rege-se pelo principio comum aos herdis gregos: proteger os amigos, eliminar os
inimigos; e afirma insistentemente que néo suporta ser ridicularizada:

Ninguém me suponha fraca e débil, nem sossegada; outro é o meu cardcter:
dura para os inimigos, benévola para os amigos. Porque de tais pessoas a vida é
gloriosissima. (807-810)

Vés o que sofres? Nao deves oferecer motivos de escdrnio por causa destas nip-
cias entre a raga de Sisifo. (itdlicos meus). (403-405)

Autores como Bernard Knox observaram que Medeia assume como seu
o pensamento herdico, assemelhando-se aos herois sofocleanos (Williamson
1990: 25). A sua incapacidade de perdoar uma afronta e deixd-la sem vinganga,
por sentir que se trata de um atentado a sua dignidade, explica a ambivaléncia
com que olha os filhos desde o inicio: hostilidade por serem reprodugdes do
odiado pai traidor; amor absoluto, proclamado até ao fim, patente nas honras
que prestard aos cadaveres (1378-1380). De facto, Medeia, apesar de tentar, deba-
tendo-se dramaticamente com o seu lado maternal, acaba por nio ser capaz de
por os filhos acima da sua vertente herdica:

7 Ainda assim, a viuva de Heitor conserva uma ousadia ao dirigir-se a Menelau que ¢é criti-
cada pelo Coro (364-366).
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Oh! Desventurada que eu sou, por ser tdo indomavel! Nio era para isto que
eu vos tinha criado, 6 filhos, néo foi para isto que eu sofri trabalhos e passei
torturas, suportando as dores agudas de dar a luz. [...] Ai! Ai! Porque fitais em
mim os olhos, 6 filhos? Porque sorrides pela ultima vez? Que hei-de eu fazer?
O 4nimo fugiu-me [...]. E contudo, que se passa em mim? Quero provocar o
escdrnio dos meus inimigos, deixando-os sem castigo? Tenho de me atrever.
Ah! Mas que vileza a minha, ter sequer admitido pensamentos de brandura no
meu espirito! (italicos meus). (1028-1029, 1040-1043, 1049-1052)

Esta auto-imposi¢ao visceral parece acentuada pela sua faceta divina, pois a
sua vinganga desmesurada acaba ratificada pelos imperturbaveis e caprichosos
deuses, que a “salvam” através do carro do Sol, indiferentes aos apelos que o
Coro faz a Hélios, bisavd das criancas.

De tudo isto - incluindo a faceta divina -, ressalta a fixagdo de Medeia na
sua pessoa, com o orgulho e o ressentimento a contrapor-se a physis, apesar
da pungente e inexacta comparagdo com uma leoa feita por Jasdo (1341-1342)%.

Euripides, um tragediografo do séc. V a. C., acabou por construir um
mito literario que marcou a posteridade no ambito da psiquiatria: o massacre
dos filhos para castigar a traicdo do conjuge ¢ designado como “sindrome de
Medeia”, e estudiosos como Melvin R. Lansky sublinham a exactidio da sua
representacdo da incapacidade de ultrapassar o ressentimento: “offering a pro-
found explication of the conscious and unconscious phenomenology of venge-
fulness”, algo que Aristdteles, entre outros, nao percebeu (Lansky 2005: 442).
Indo mais longe, a propésito da tese de Bernard Knox, critica a tendéncia para
“desfeminizar” Medeia: longe de ser uma questdo de género, “the play captures,
in its horrifying extreme, enduring aspects of human nature, that is to say, the
psychodynamics of shame, spite, and vengefulness.” (Lansky 2005: 444).

2. A MEDEIA DE HELIA: A DESMESURA BARBARA DO fCORE DIVINO
EM CONTRAPONTO COM A HUMANIDADE DE UMA BARBARA NUBIA

Ao dedicar a sua obra a Euripides, Hélia Correia sublinhou ainda mais a ine-
vitavel ligacdo do seu texto ao original do tragedidégrafo do feminino. Contudo,
a semelhanca de obras como Perdi¢do, onde perscruta a alma incompreensi-
vel de Antigona - chegando a sua caprichosa fome de imortalidade herodica -,
Desmesura (2006) explora outras vias e exercita “com” Medeia as razdes para
o seu comportamento extremo; em paralelo, evidencia as hipocrisias e opor-
tunismos subjacentes a arrogante e simplista dicotomia Grego - Béarbaro, que

8 Curiosamente, Hélia Correia responde “corrigindo”: “Materna ¢ a leoa, o tigre-fémea,/ Fa
aguia real. Medeia, nao”, 2006: 51. Por outro lado, o nomos heréico levado ao limite é imoral -
como insiste Hélia Correia a propdsito do “apelo ardiloso do mar”, 2006: 13-14.
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pretende diferenciar um suposto normos grego “apolineo” de uma physis barbara
“dionisfaca”, e as injusticas que permeiam uma sociedade afinal nada democra-
tica e pouco respeitadora do humano.

Neste sentido, e seguindo a sua linha habitual, a autora concentra-se na vida
intima do oikos - aqui asfixiante pela exiguidade e pela pressdo das alteracdes
climéticas impostas pela feiticeira —, e na perspectiva das mulheres, tornando
as constantes entradas e saidas de Medeia num sintoma da sua inadaptacio e
crescente desvario. Esta op¢édo levou a inovagoes no elenco: o dominio feminino
¢ acentuado pelo isolamento de Jasdo como Unica personagem masculina e pela
introdugdo de trés escravas para contracenar com Medeia — duas gregas, mae e
filha, sugestivamente nomeadas, em fungao de tragos fisicos distintivos, como
Melana (porque trigueira) e Eritra (porque ruiva); e Abar, uma nuibia, mas vinda
da Célquida com a sua senhora, a semelhan¢a da Ama euripidiana. Sdo as gregas
que assumem a iniciativa da palavra — tdo cara aos helenos —, mas Abar, a quem
a experiéncia de vida e o dominio de, pelo menos, trés linguas abria uma latitude
humana maior, serve de “espelho reflector” (Silva 2006: 180), contraponto lucido
e incomodo a todos, despertando reacgdes racistas’.

Enquanto o ponto de partida de Euripides ¢ a reac¢ao da feiticeira ao ja
consumado casamento de Jasdo com Glauce, em Desmesura s6 na segunda das
trés partes da peca assistimos ao agon em que o argonauta revela a esposa - por
certo a frente das escravas, tal o seu receio — os seus ainda planos de futuro.
Assim, dd a Medeia esperangas e a possibilidade de ir tentando gerir os danos, e
a opgdo pelo infanticidio s6 aparece perto do epilogo, aquando da rejei¢éo final
de Jasdo. Este é movido pelo desejo, ao contrario do mais pragmatico homologo
euripidiano, e esta disposto, como grego que ¢, a tentar um segundo estratagema
de ascensdo social, com a pobre Glauce ainda por sepultar, desta vez através da
escrava Eritra, filha bastarda de Creonte.

A formidavel desmesura de Medeia e a sua inadaptagdo ao mundo grego
transparecem desde o inicio, ndo parecendo ter havido grande esfor¢o de inte-
gracdo, ao contrario da figura euripidiana. Incapaz de tolerar o forte sol medi-
terranico, apesar de descendente de Hélios, a feiticeira optara por usar os seus
poderes magicos para modificar a vida de Corinto e molda-la a si. A profunda
alteragdo climatica, que transforma a soleada cidade numa terra chuvosa e som-
bria, funciona como causa de repulsa, pois todos entendem que ¢ resultado da
presenca dela; para mais, acende tochas a Hécate nas encruzilhadas, assustando
todos.

? Por exemplo, “Nao morres, negra?”, a reacgdo de Jasdo ao retrato por ela feito do compor-
tamento dele: “Bem o via sair constantemente. / Eles ddo sinal, os homens infiies. / Sdo animais
com cio.” (32). As personagens femininas reagem da mesma forma.
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A lingua - instrumento por exceléncia do brilho luminoso do espirito grego
-, ¢ outro aspecto fundamental para Medeia: embora saiba grego, o colco é uma
necessidade visceral que a isola, pois s6 Abar conhece alingua e recusa-se a falar
porque lhe faz mal. A constante busca pela escrava, que foge numa demanda
desesperada pelo sol, essencial a sua sobrevivéncia'®, expde ainda mais a excen-
tricidade algo masculina de Medeia: desgrenhada, descal¢a e suja, ela emerge,
pela primeira vez, da chuva, com a fragil escrava insolitamente a volta do pes-
co¢o, como pastor com um cordeiro (22). Semelhante imagem devia chocar os
corintios e reforcar o diagndstico de barbarismo, além da sua desadequagéo a
um casamento tradicional. Por isso, Melana aconselha-a e ¢ uma mulher ata-
viada que espera Jasdo no leito. Era, porém, demasiado tarde.

E contudo a introdugdo da personagem Abar que se afigura a maior ino-
vacdo da obra. O simbolismo da escolha da Nubia como sua terra natal parece
evidente: o par formado por senhora e escrava representa os confins barbaros
do mundo como concebido pela Antiguidade, evocando a frase de Menelau, em
Andrémaca. Com efeito, das terras nebulosas e humidas do rio Fésis, viera a
sacerdotisa de Hécate; do luminoso além-Nilo, vem Abar, a nubia, adoradora do
sol com nome de rainha e vagos ecos biblicos, pois lembra Agar, outra egipcia
vitima da escravatura e do exilio.

Abar é essencial a Medeia, quer por saber colco, quer pela possibilidade de
afecto — um resquicio de humanidade que o estatuto social e a brutalidade de
Medeia nao deixaram desenvolver, mas que ela busca desesperadamente antes
do desenlace. Contudo, dificilmente poderiam ser mais diferentes, numa série
de dicotomias mutuamente excludentes, que implicam a sobrevivéncia de cada
uma e expdem cada vez mais o conflito intimo de Medeia entre a humanidade e
a divindade: branca vs. negra; adoradora das trevas vs. adoradora do sol; depen-
déncia de uma lingua vs. poliglotismo; inteligéncia perversa vs. lucidez incé-
moda; e, no final, firia assassina desumana vs. sacrificio altruista pela vida. Sao
a desmesura divina e a sensibilidade humana.

Medeia nédo se submete a condigdo secundaria e passiva que Melana pensa
ser apanagio das mulheres: “Como se eu fosse alguma mulherzinha A quem
se da um pdo e um manto roto!” (34), isto é, como Melana. A sua desmesura,
patente na vivéncia extrema do amor e do 6dio, e para a qual Abar nao consegue
encontrar nome nas linguas que conhece, ndo é meramente humana:

Melana - Bem mais que uma mulher./ Destrdi quem ousa/ Desagradar-lhe
ou desobedecer-lhe./ Da deusa recebeu todo o poder/ E toda a crueldade.
E apesar/ De ser filha do sol, as suas méaos/ Estdo cheias de trevas e morte. (28)

10 “Melana: Ela morre de chuva e escuridao.
Medeia: Mas sob 0 vosso sol morria eu” (25).

340



Maria José Ferreira Lopes

Subjacente esta a sua condi¢éo divina — simbolizada pelo icore, o finissimo
sangue branco dos deuses — que acaba por vencer a humana:

Abar - Isto é mais que ciume. E desvario./Assassinaste por ciume, tu?/Assas-
sinou qualquer mulher deixada?

Melana - Mas fala-me das deusas. Quantas vezes / Ndo quis Hera matar suas
rivais?/ Corre em Medeia o icore, essa linfa/ Dos imortais. Ndo faz mistura/
Com o sangue humano. O que dai resulta/ E monstruoso e estranho para nds./
Ao citime, eu conhe¢o-o. Porém/ Dobrei-me o seu chicote, resignei-me. (42)

Nio ha também superioridade do nomos grego sobre a alegada physis bar-
bara: ndo falando do perjurio de Jasdo e seus estratagemas, ou da falta de soli-
dariedade para com Medeia e do racismo para com Abar - atentados a xenia -,
no Ambito moral, além do oportunismo dos senhores, também os escravos sdo
coniventes no crime. Com efeito, Melana colabora com Medeia no assassinato
de Glauce para ajudar a filha; e associa-se ao projecto final de Jasdo, deixando
Abar sozinha a proteger as criancas das intencoes assassinas de Medeia. No refe-
rente a religido, a temida Hécate ¢ obviamente parte do culto helénico, sé a hipo-
crisia é que quer abafar o lado, afinal essencial, de um certo descontrolo.

Assim, como ja Euripides deixava entender, Hélia Correia demonstra ndo
residir na condi¢io barbara de Medeia a justificagdo para a sua desmesura. Abar,
uma escrava nubia cuja vitalidade depende da luz, evocadora da sua terra e da
liberdade ha muito perdidas, encarna, qual “mae negra”, a piedade humana e,
ao dar a vida para defender as criangas, acaba por sublinhar o desfasamento da
maée delas em relagdo a natureza. No epilogo, Medeia assume que o seu crime
nefando contradiz o amor maternal tipico de animais ferozes, e alcanga a imoral
imperturbabilidade dos deuses, que tudo vergam aos caprichos mais crimino-
sos: o icore que lhe corre nas veias venceu as suas tentativas de humanizagao.
Neste processo, o dominio da linguagem tem um valor real e simbdlico: a exclu-
sividade terrivel do colco de Medeia, apesar da sua busca de comunhio com
Abar, opde-se ao poliglotismo da nubia, que lhe da uma superior compreenséao
dos outros, face a unilateralidade quase cega dos gregos, e de novo descredibiliza
o rétulo preconceituoso de barbara.
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REsumoO - Defendemos com H.-G. Gadamer e P. Ricoeur que o nomos em ética é
flexivel, exige aplicagdo hermenéutica ou tradugdo, isto é, nunca uma aplicagio
constringente. Neste sentido, explicamos como a ética exige a atengdo a voz do outro,
implica uma hermenéutica das regras que mantém a convivéncia na vida comum e nas
profissdes e uma tradugdo destas para a situagdo em causa. Concluimos demonstran-
do o grande esforgo das éticas aplicadas dos dias de hoje: sem a tradugio a regra é cega
e a sua aplicagdo pode dar origem ao trégico.!

PALAVRAS -CHAVE - Némos, tradugéo, situagdo, Hermenéutica, aplicagao.

ABSTRACT - In this paper we defend, according with H.-G. Gadamer and P. Ricoeur,
that nomos in ethics is flexible and requires hermeneutic application or translation,
so that it should not be applied restrictively. Therefore, we demonstrate how ethics
requires the care and the attention to the voice of the other. This is a process that
implicates a hermeneutic of the rules, that maintains the coexistence in the common
life and work, and demands also a translation of the rules for the present situation.
In conclusion, the text explains how nowadays applied ethics demands tremendous
effort of translation..In fact without translation, the rule is blind and its application
can create tragic implications.

KEYWORDS - Némos, translation, situation, Hermeneutics, application.

1. NOMOS, PHYSIS E LIBERDADE

Desde a modernidade, nomeadamente apés Hume, habitudmo-nos a uma
separacdo clara entre a ordem dos factos e a ordem dos valores e normas. As
questdes praticas nao dizem respeito ao 4mbito do conhecimento seguro e des-
critivo, que é revelado pelo método causal das ciéncias modernas, pois 0 mundo
das avaliagoes e das prescri¢des endereca-nos para um nivel de justificacoes
tocadas por um coeficiente de subjetividade e de interpretacdo. As explicagdes
cientificas remetem para o que ¢, para o mundo dos factos e as justificagdes

! Algumas das teses aqui apresentadas foram defendidas uma primeira vez num artigo ja
publicado na obra coordenada por Patriao Neves 2016: 210-222.

hteps://doi.org/10.14195/978-989-26-1839-5_21 343


https://orcid.org/0000-0002-1288-9535

Nomos e aplicagio em Gadamer: o papel da deliberagio

éticas para o Aambito do que deve ser. As normas e valores constituem pois um
mundo ontoldgico ideal que refere uma logica de interagdes baseadas em rela-
¢Oes mutuas e no reconhecimento reciproco entre pessoas que partilham uma
simbolica comum. E neste contexto pratico que vai nascer a Hermenéutica e o
seu modelo compreensivo.

Néo ha hermenéutica que ndo pressuponha normas e tudo o que na vida
dos homens torna possivel a instituigdo de uma simbolica de natureza ética que
nos permita habitar a casa comum. Como nos diz Paul Ricoeur, no seu texto
«Fundamentos da ética», ha ética porque o homem se liberta, pelo ato de afirma-
¢do da sualiberdade, das leis da natureza e do mundo das necessidades naturais.

A liberdade é o outro lado de uma natureza que nos determina, de forma
ndo absoluta e ela precisa de simbolos e normas para se manter. A sua causa-
lidade nao se apreende, de facto, na imediatidade da natureza; pelo contrario
s6 se descobre mediante o desvio das suas obras, testemunhos e a¢des. Assim
aparecem as normas como o termo neutro que estabelece a mediacdo entre as
diferentes afirmagdes da liberdade. A regra é a mediacdo entre duas liberdades
que mantém, na ordem da ética a mesma posi¢ao que, na ordem epistemoldgica,
detém o objeto entre dois sujeitos. Isto quer dizer que o «eu posso» deve ates-
tar-se ao longo da sua existéncia temporal, sem que uma agdo particular possa
sozinha dar testemunho dela. Podemos entdo chamar de ética a esta odisseia da
liberdade através das suas obras, institui¢des, valores, costumes necessarios a
manutengio da casa. Eles sdo o sintoma histérico desta liberdade que deve con-
tinuamente atestar-se na relacio com as outras e que exige a hermenéutica para
se dar a conhecer. Ndo ha liberdade sem testemunhos e sem hermenéutica, pois
ela ndo é uma coisa, mas uma capacidade que deve sempre atestar-se.

Mas ¢ segundo H.- G. Gadamer no problema da aplicagdo das regras e
valores as situagdes concretas que reside a verdadeira esséncia do problema her-
menéutico, vinculado & compreensdo do outro e a relacdo entre as liberdades.
A dificuldade da aplicacdo ou da tradu¢io da regra ou valor para cada situagdo
concreta, exprime-se na diferenca entre a aplicagdo mecanica, isto é ndo livre e
a hermenéutica. A aplicagdo hermenéutica exige liberdade na tradugédo da regra,
uma atengéo e cuidado com o contexto, logo uma deliberagdo em cada caso.

A ideia central de Gadamer, é que o problema da aplicacdo da norma é um
problema hermenéutico que da testemunho da nao causalidade da liberdade; o
filésofo baseia-se, para fundamentar a sua tese, numa pratica das hermenéuti-
cas juridica e teoldgica, esquecida pela hermenéutica gnosioldgica moderna e
segundo a qual o sentido de um texto (lei ou mensagem biblica) deve ser sempre
compreendido no presente, para o presente e nos termos do presente. Por outras
palavras, so a aplicacdo e os seus contextos vio dando contornos a mensagem
do texto. Esta aplicagdo cria, por sua vez, um efeito histdrico que se repercute no
sentido geral do texto e que condiciona de algum modo a pré-compreensio do
horizonte futuro.
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Toda a compreensao parte de pressupostos e uma compreensdo sem aplica-
¢do hermenéutica nao é uma compreensao verdadeira. Contra o modelo meto-
dolégico que pretende sujeitar o ato de compreender ao cumprimento estrito
de regras que garantem a objetividade, o filésofo radicaliza o conceito juridico
de aplicagdo, mostrando que a aplicag¢do ou tradu¢do nao surge depois de uma
primeira compreensio cognitiva, mas ¢ ela que constitui o seu verdadeiro cerne.
E Gadamer dd o exemplo da traducio: ela é sempre uma aplicagdo circunstan-
ciada em que o intérprete consegue fazer falar o texto na sua prépria lingua,
nos seus proprios conceitos. O que acontece nestes casos ¢ uma mediagdo entre
leis, costumes, valores provenientes de sedimenta¢des de avaliagdes passadas e
recebidas e o cuidado com a singularidade tinica de cada caso presente. Sem esta
dupla atengdo hermenéutica, a da tradugéo, o universal ¢ sempre abstrato, logo
ndo hd justica nem tdo pouco verdadeira habitacio.

Para compreender a diferenga especifica desta forma de aplicagdo que é ja
interpretagao é preciso dizer que estamos hoje habituados por via da técnica a
um conceito de aplicagdo rapido, automatico, que nada herda da liberdade da
traducdo pois é meramente mecinico; e vivemos ainda num mundo cada vez
mais regulado pelo descarregar de aplicagdes que nos sao fornecidas por meio
de pagamento e do ato de premir o botdo. Uma vida automatizada e individua-
listicamente considerada em que nao ha cuidado com o outro e em que pensar
criticamente s serve para complicar e perder tempo.

No entanto, neste mesmo mundo acelerado cada vez mais complexo e tecni-
cizado, que é 0 nosso, surge um forte apelo ao ouvir a voz do outro, fala-se cada
vez mais em ética aplicada as profissdes, como por exemplo a Bioética, a neu-
roética a ética empresarial etc. Aqui se retoma a nossa dimenséo da liberdade.

Com efeito, a filosofia da segunda metade do séc. XX passou por uma
viragem aplicada que a confrontou seriamente com a necessidade de deixar o
mundo das abstracdes e dar uma resposta séria a problemas éticos concretos que
vao surgindo diariamente no espago publico contemporaneo. Nos tltimos trinta
anos do passado séc. surgiu de facto, na sociedade civil uma exigéncia de ética
nas profissdes, nomeadamente na genética, na ecologia, na politica, na informa-
¢d0 na comunicagdo, na empresa, no desporto etc. As éticas aplicadas sido hoje
uma realidade evidente do espago publico contemporineo internacional que,
como nos diz A. Cortina®, da realmente «corpo ao sonho hegeliano de encar-
nar a moralidade nas instituices» em ordem a que a razdo pratica transforme
estas por dentro. Elas trazem a luz do dia toda a complexidade do problema da
decisdo moral, mostrando-nos que esta nao ¢, de modo algum, redutivel a um
processo mecénico e imediatista, no qual os valores e as normas se impusessem

2 Cortina 2010: 42.
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como substincia independente de contextos e situagdes. As normas solicitam
sempre a mediagdo, uma tarefa a realizar em situagao.

E o problema hermenéutico da deliberagio responsavel e da tomada de
decisdo o eixo fundamental das ética aplicadas. Esta questdo surge hoje, no
mundo das profissdes técnicas, nas quais a formacao especializada, altamente
necessaria, no prepara, no entanto, o especialista para o tragico da agdo que lhe
exige uma interpretacdo singular, ponderada diante de um caso complexo em
que a escolha deve fazer-se muitas vezes entre o cinzento-escuro e o preto.

A seguranca operatoria com que o referido profissional especializado, age
do ponto de vista cientifico ndo lhe concede, a mesma certeza na escolha, que
ele sabe que vai desencadear agdes que podem ter efeitos histdricos irreversiveis.
Onde procurar entao algum apoio? Nas areas do saber que lidam com a simbo-
lica e a pragmatica da interagao humana, que refletem sobre o efeito histdrico
destas acoes e ainda sobre a logica especifica do tragico e da deliberacio. Esta
ultima representa de facto um modelo de reflexdo e de ponderacdo que recusa
a exclusividade do método dedutivo e indutivo de raciocinio, a que estdo habi-
tuadas as profissdes técnicas. E um modelo argumentativo e interpretativo que
pondera sobre os factos (sempre apresentados narrativamente) e que procura
realizar valores por meio de uma série de decisdes e agoes.

A aplicagdo prépria deste tipo de éticas exige o cuidado com as situagdes,
sempre mediadas linguisticamente, uma forma de gosto e de tato’ da parte do
intérprete ou do juiz uma vez que ela nos confronta com o problema da relagdo
entre norma profissional (cddigo deontoldgico), lei geral e situagdo particular
unica, vulneravel, humana demasiado humana, que exige no entanto compreen-
der-se a luz da universalidade do c6digo. De outro modo, as éticas aplicadas
renovam, nos dias de hoje, o problema fundamental da deliberagido prudente,
analisado na Antiguidade por Aristételes enquanto eixo fundamental da Etica.
Elas situam-se contra a moral do espectador e sabem que ha coisas que é melhor
fazer do que outras.

Colocado entdo em primeiro plano o problema da deliberagdo responsavel,
a ética aplicada e o seu grande desenvolvimento no séc. XX, revela que a propria
tarefa de aplicar exige possibilidade de escolha, meditagdo e interpretacao das
margens pouco claras da norma, ou do valor e uma interpretagdo da narrativa
por meio da qual nos é oferecida a situagdo concreta em jogo. Quer isto dizer,
que aplica¢do ndo pode ser neste ambito, automatica ou mecénica. Requer um
trabalho de imaginacdo e de interpretagdo que jogue com as variagdes de sentido
da regra e do caso. Ela poe em cena toda uma tarefa reflexiva e hermenéutica,
que exige formacdo, em ordem a preparar o especialista, altamente pressionado

3 Cf. neste sentido Gadamer 1986: 9-47.
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pelo alargamento da sociedade de mercado?, para um processo semelhante ao da
tomada de decisdo pelo juiz no &mbito dos tribunais.

Esta elaboragdo procura antes de mais um alargamento de horizontes —
reduzidos hoje ao primado do observavel, «do instantdneo, da simultaneidade e
da urgéncia»® — por meio do imagindrio literdrio e cinematografico enquanto
laboratdrios de ensaio da capacidade humana de avaliagdo moral.

Tal como o quimico ou o fisico tém os seus laboratorios, aquele que trata de
questdes humana tem também o seu proprio ‘lugar de trabalho™ as experién-
cias possiveis. A imaginagdo narrativa alimenta a imaginagéo ética®.

Com esta de forma de laboratério ético propde-se, contra a compressio
atual do tempo, uma via longa de abertura a cendrios narrativos, marcados por
apreciagdes éticas e procura-se desenvolver nos profissionais o nivel imaginativo
e afetivo que conduz a decisdo ponderada e argumentada. A razao pratica, que
aqui aparece, suscita a filosofia, nomeadamente a sua vertente hermenéutica,
habituada a pensar a intencionalidade da a¢io humana como um texto. Por isso
mesmo, ela reconhece o valor epistemoldgico da linguagem metaférica e o modo
como a narrativa historica e de ficgdo, permitem perceber diversas nuances da
dimensio relacional da vida humana que, de outro modo, ficariam por dizer.

A narragdo, revela, de facto, aspetos éticos da vida humana que escapam a
razdo operatoria e mercantil da tecnociéncia, que governa as proprias técnicas
reguladoras das diferentes profissdes e dos seus padrdes de exceléncia. Nas suas
vertentes livrescas, teatrais ou cinematograficas, as grandes narrativas dizem a
dramaticidade do tempo vivido e propdem ao pensamento humano, mediante
a imaginagdo, modelos e cendrios variados de interacio humana que ajudam
a relacionar dimensoes éticas da conduta com a felicidade e a infelicidade.
A narragio exprime o modo como algo do mundo me afeta, extrai a ordem de
uma sucessdo de acontecimentos sugerindo a moral da histéria. A interpretagdo
procurard, por sua vez extrair as morais das histdrias’.

O recurso filoséfico a esta figura hermenéutica e narrativa da razao pratica,
enraizada simultaneamente na ética e na poética, surge exatamente quando as
referidas técnicas profissionais se confrontam com situa¢des humanas concre-
tas dificeis que colocam o especialista em situacdo de conflito entre o respeito
pelos protocolos e codigos da sua profissdo, a urgéncia como modelo da expe-
riéncia temporal dos dias de hoje e o cuidado com o individuo singular, muitas
vezes vulneravel, a quem tais regras se devem aplicar. A razao que aqui se exerce,

* Cf. Ladi 2001: 198.

5 Ladi 2001: 160.

¢ Domingo Moratalla, Feyto Grande 2013: 61.
7 Ferry 2002: 28.
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enquanto forma de racionalidade publica, opde-se claramente a exclusividade
da racionalidade técnica, dominada pelo império do util e eficaz no presente.

Compreendem-se assim os pedidos de apoio dirigidos a filosofia e as huma-
nidades em geral no sentido de um aconselhamento na mediagao e interpretagéo
dos casos dificeis e na modulagdo dos principios e regras a aplicar. A ética das
decisdes tragicas precisa de cendrios narrativos pois ndo existem categorias a
priori que permitam distinguir todas as agdes permitidas por uma regra uni-
versal e todas aquelas que sdo proibidas. O raciocinio normativo pressupoe, pois
um vai e vem constante entre a norma ou conjunto de normas que se aplicam a
prética e o cuidado com a situacdo concreta. Ora esta diz-se narrativamente na
sua sequéncia légica e temporal.

A interdisciplinaridade representa entdo neste dmbito uma necessidade
crucial, atestada pela realidade cada vez mais necessaria dos conselhos de ética
e dos apelos a transdisciplinaridade, e é ela que salva, por sua vez, a ética de
cair ou em puras abstragdes ou mesmo num novo produto mais atrativo dos
mercados®.

O modelo de funcionamento destes conselhos interdisciplinares, que surgi-
ram na saude, nomeadamente, no final do séc., XX, como o Conselho Nacional
de Etica para as Ciéncias da Vida, é dialdgico, parte da realidade de pressu-
postos e de horizontes diferentes, dada a diferente formagdo dos seus membros
e procura, a partir da dialética hermenéutica de preconceitos diferentes, che-
gar maieuticamente a um entrelagcamento de horizontes que permita conduzir
enfim a uma decisio responsavel. Tal paradigma exige a cada um dos membros
dos conselhos algumas capacidades fundamentais, como por exemplo: ser capaz
de escutar o ponto de vista do outro, isto é, o reconhecimento de que 0s nossos
conceitos podem afinal ser apenas preconceitos provisorios; a admissdo de que
o outro pode revelar-me um aspeto da verdade que eu ndo conhecia; a aceita¢ao
da incerteza propria da decisdo que deve, no entanto ser a mais justa e adequada
ao momento’.

2. APLICAGAO E RACIONALIDADE HERMENEUTICA

O movimento filoséfico do séc. XX que serve de base tedrica a este interes-
sante movimento das éticas aplicadas ¢ a filosofia hermenéutica, desenvolvida
nomeadamente por H.-G. Gadamer e P.Ricoeur, com uma dire¢do fortemente
dirigida para a simbdlica da praxis. Lembremos que na raiz do sucesso das éticas
aplicadas, encontramos uma experiéncia de crise marcada por varios fatores,
como: a insuficiéncia das meta-éticas na sua versao alternativa a ética; as fra-
gilidades do dogmatismo e do relativismo moral; a critica ao formalismo e a

¢ Cf. Domingo Moratalla, Feyto Grande 2013: 177-218.
° Domingo Moratalla 2010: 112.
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necessidade de humanizacido das normas e valores, apds os efeitos historicos da
segunda guerra mundial; as consequéncias ambivalentes do desenvolvimento
tecnocientifico; a crise das grandes narrativas ideoldgico-politicas a partir dos
anos oitenta; a dignificagdo da vida quotidiana e o impacto das tecnologias,
nomeadamente mediaticas, no seu curso auténomo'’.

Consciente destes problemas e do mundo administrado em que comega-
mos a viver desde os tltimos anos do séc. XX, o filésofo H.-G.Gadamer percebe
que o que é urgente pensar é antes de mais nada o significado da praxis, pois este
estd, nos nossos dias, «quase inteiramente definido pela performance técnica,
isto é, pela aplicacdo da teoria e da ciéncia, herdando (...) todas as conotagdes
que apresentam a aplicagdo da teoria pura como algo de impuro»'’.

O que a racionalidade hermenéutica, que Gadamer representa traz de
importante para este &mbito da praxis e das éticas aplicadas é justamente o facto
de ela nos mostrar que o campo concetual originario da palavra praxis, pensada
ja por Aristoteles, mas imediatamente esquecida a seguir, nada tem a ver com a
pura aplicagdo das teorias e resultados da ciéncia; a praxis ndo é pura pdesis; ela
situa-se antes entre a Poética e a Etica e refere-se aos modos de comportamento
dos seres vivos na sua mais ampla universalidade. A praxis enquanto designa
originariamente a realizagdo vital do ser vivo é temporal e diz respeito ao modo
de viver a vida. Ora, o modo de vida do ser humano carateriza-se pela cidadania
e pela capacidade de distanciamento do imediato, que supde o exercicio dialo-
gado de escolha com outros a partir das normas, isto é, a decisdo. Saber escolher,
saber decidir-se por algo contra algo, eis 0 que determina a sabedoria pratica.
Esta pressupde reflexio, teoria, capacidade de juizo e sentido comum.

No entanto, hoje, parece ndo haver tempo para a ponderacio e sua exigéncia
fundamental: discernir hic et nunc o que é adequado a uma situagéo especifica,
vendo o que nela é correto e possivel de fazer. Processo que exige toda uma
mediagdo hermenéutica da norma e da situagdo, que saiba que as regras sdo
regras da experiéncia, isto é, que é necessaria a experiéncia para as aplicar pois
ndo ha uma regra que ensine aplicar as regras. Reconhecer este facto implica
todo um processo que pde em jogo a propria convic¢do intima que depois de
muita meditacio habita a alma do decisor. E este é um procedimento que néo se
coaduna com o tempo social rarefeito da urgéncia, que hoje nos domina e que
nos obriga a agir sempre com maior rapidez «para dai retirarmos vantagens»'*.

A urgéncia, a que hoje nos vamos habituando, como novo modelo de com-
preensdo do tempo, recusa as mediacoes reflexivas e narrativas que considera
fonte de atraso no processo de mercantilizacdo de todas as nossas atividades.

' Cf. Domingo Moratalla 2008: 194-197.
" Gadamer 1980: 80.
12 Ladi 2001: 219.
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Condena o homem a trabalhador; contra ela reage precisamente a sabedoria
pratica de indole hermenéutica que sempre reconheceu que «a ideia de raciona-
lidade absoluta néo faz de modo algum parte das possibilidades da humanidade
histérica»”’. Logo, que a racionalidade humana ndo ¢ mecanica, nem estrita-
mente matematica, o que significa que a regra sem interpretagio e tradugdo
ndo é para o homem suficiente para uma compreensao justa. A ideia de justica
implica o cuidado com as situacdes, a considera¢do da lei e a decisdo hermenéu-
tica singular em conselho.

Perante o tragico da decisdo, a sabedoria pratica, a que P. Ricoeur d4 grande
relevo na sua ética, sabe por sua vez que apenas pode pronunciar-se pelo que é
melhor ou menos mau, que ¢ ja resultado de um debate em que as normas néao
tiveram maior peso do que a solicitude para com a pessoa concreta.

A lei, na sua aplicacdo a situagdo, precisa de um acerto, mostrou-nos, desde
sempre, o ambito juridico, porque ela é sempre geral e ndo pode ter em conta
toda a complexidade dos casos singulares possiveis. Como nos lembra Gadamer,
a lei é insuficiente ndo por qualquer defeito seu, mas porque o mundo da a¢io
é sempre imperfeito relativamente ao ideal representado nas leis. Dai a necessi-
dade da aprendizagem narrativa, dos conselhos da jurisprudéncia e do didlogo
na aplicagio. E de facto deste modo que funcionam os tribunais: o juiz que aplica
a lei estuda o caso que lhe é apresentado de forma narrativa, ouve as testemu-
nhas, consulta os cddigos e a jurisprudéncia e é em sessdo publica, que ouvidos
o réu, os advogados, de defesa e acusagdo, profere a sentenga. Com efeito, uma
«defini¢do da justica em termos de eficacia e de proximidade conduz a erosdo
do direito»".

A ética da deliberagéo, absolutamente necessdria ao Direito e as éticas apli-
cadas, foi justamente estudada e reabilitada, no séc. XX, pelos filésofos H.-G.
Gadamer e P. Ricoeur que nos revelam como a légica do seu processo, nem
exclusivamente dedutiva nem indutiva ¢ fundamentalmente hermenéutica e,
neste sentido, condutora de uma preferéncia ndo subjetiva nem violenta porque
justamente mediada, dialogada e razodvel. E a esta capacidade de preferéncia
regulada que Ricoeur se vai dedicar nomeadamente na sua pequena ética’® e no
seu texto posterior «Da moral a ética e as éticas»'.

Perturba-o o facto de sermos, nos dias de hoje, incapazes de agir sem a
seguranca e um codigo ou de uma lei que nos proteja, isto ¢, de preferirmos agir
de forma automatizada e ndo refletida. Mas afeta-o ainda mais que na sociedade
administrada em que vivemos, tenhamos esquecido completamente que a ideia

3 Gadamer 1886: 285.

4 Tadi 2001: 227.

15> Ricoeur 1990: 199-344.
16 Ricoeur 2001: 55-68.
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de uma conduta sujeita a regras envolve iniimeros aspetos que ultrapassam o
dever".

A regra ¢, de facto, um esbogo de a¢do, uma orienta¢ao condutora de sen-
tido, um bem imanente as varias praticas, como lhe chamou MacIntyre'® que,
no caso dos codigos deontologicos, refor¢a a imagem da profissdo aos olhos dos
proprios profissionais, na medida em que indica como fazer bem o que se faz
e em que se desenha o espaco do que é permitido e do que é eticamente inde-
sejavel. Mas as regras, insiste Ricoeur, exigem a prévia inscri¢do do agente na
intencionalidade narrativa prévia do agir ético, isto é, pressupdem toda uma
simbolica vivida do agir que permite ao ser humano ser livre, saber escolher.

A falta de mediagao prudente entre a norma e a situagdo concreta, além de
dar origem a injustica, pode ser tragica, recorda-nos o fildsofo. Por isso ele faz
uma evocagdo da tragédia Antigona, de Sofocles, exemplo vivo dos excessos pro-
vocados pelo conflito insolivel (ou apenas soluvel com a morte) entre a rigidez
da norma e a inflexibilidade na convic¢do. «Se a tragédia Antigona pode ainda
ensinar-nos, é porque o proprio conteudo do conflito se conservou como clas-
sico, apesar do carater sempre perdido e incapaz de se repetir do fundo mitico a
partir do qual ele emerge e do envolvimento festivo que rodeia o espetaculo»”.
Com a sua analise de Antigona o filésofo faz-nos justamente pensar na respon-
sabilidade de todos os agentes morais que se devotam inteiramente ao servigo
de valores que os ultrapassam e que podem vir a ser motivos de infelicidade,
quando a norma é tomada de modo inflexivel e a convicgdo é motivo de uma
transgressdo arrebatada.

Por meio da sua leitura de Antigona, Ricoeur acentua a necessidade de aten-
der ao sentido do conflito na vida moral, isto é, de desenvolver uma sabedoria
hermenéutica pratica que, reconhecendo a necessidade absoluta dos codigos,
respeite a voz do outro, isto é, as pessoas singulares em jogo na situagdo. Norma
e care sdo assim os dois lados do mesmo processo, sem o qual surge o facilitismo
da aplicagao taxativa das leis e procedimentos como o caminho da violéncia e da
reducdo mecénica da inteligéncia humana.

Sabemos que existe hoje no mundo uma tendéncia para interpretar a inteli-
géncia humana como uma simples inteligéncia mecinica, semelhante a do robot
e a sua linguagem como simples comunicagdo, privando-a das fung¢des emo-
tiva, poética e metaférica®. Ora, quando a comunicagéo toma o lugar do pensar,
comega o processo de desumanizagdo a que devemos estar atentos. S6 o cultivo
de uma sabedoria pratica do tipo da phronesis aristotélica nos pode ajudar. Dai
a importancia contemporéinea das éticas aplicadas que colocam os especialistas

17 Cf. Ricoeur 1986: 249.

18 Cf. Ricoeur 2010: 68.

Y Ricoeur 1990: 283.

20 Testart 2018:17; cf. Portocarrero 2016: 221-222.
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perante os seus pressupostos, a necessidade dos codigos e a urgéncia da inter-
pretacdo e do dialogo.

Sera entdo tarefa fundamental desta sabedoria pratica, de natureza dial6-
gica e hermenéutica, discutir conceitos e no plano ético inventar os procedimen-
tos que satisfagam o melhor possivel a exce¢do que a solicitude pela pessoa exige,
traindo o menos possivel a regra. O modelo de articulagao entre o universal e o
particular que percorre esta sabedoria, de cunho hermenéutico, refere todo um
processo criativo e inovador de natureza interdisciplinar que se estrutura no
cruzamento de um trabalho de argumentacéo e de interpretagao, mediado pela
imaginagdo narrativa.

A literatura, o narrativo é assim uma fonte de inspira¢do e de modelos que
permitem e desenvolvem essa imaginagdo que ¢é ética e politica.

Podemos assim passar de uma deliberagdo automatica, mecéanica a uma
deliberagdo mais critica e reflexiva mediante a mimese narrativa de agdes que
explanam temas e problemas semelhantes. Se a narragéo configura os incidentes
de uma agdo, também ajuda a configurar o processo de deliberagio.

Ricoeur deixa-nos, ainda alguns conselhos claramente referidos ao contexto
das éticas aplicadas. Sdo eles: 1) em caso de conflito é necessario em primeiro
ligar passar do plano moral das normas e dos cddigos para o das convicgdes,
isto é, do obrigatorio para o plano do optativo préprio da ética anterior a moral
e aceitar agir em contexto de incerteza. Nao hd com efeito um saber certo em
ética. Pelo contrdrio sempre poderd existir um conflito de interpretacoes; 2)
perante este conflito parece aconselhavel a procura do justo meio, da mesdtes
aristotélica. As decisdes morais mais graves consistem em estabelecer uma linha
de divisdo entre o que é permitido e o que é proibido, nas proprias zonas inter-
médias que resistem as dicotomias demasiado familiares; 3) terceiro trago da
sabedoria pratica: «o aspeto arbitrario do juizo moral em situagdo ¢ tanto menor
quanto aquele que decide (...) pediu conselho aos homens e mulheres considera-
dos os mais sdbios e competentes. A convicgdo que sela a decisdo beneficia com o
caracter plural do debate. O phronimos nao é forcosamente o homem sozinho»?.

Ricoeur valoriza hoje o papel dos conselhos de decisdo em que o didlogo de
argumentos pode levar a decisio prudente, aquela que resulta da ponderagio de
argumentos diferentes e de uma sabedoria pratica diante do caso.

! Moratalla, Feyto Grande 2013: 59.
22 Moratalla, Feyto Grande 2013: 317-318
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REsUMO - O presente artigo comega com a distingio entre filosofia politica cldssica e
pensamento moderno no que respeita a conexdo physis-némos. Este considera como a
ideia de lei natural aparece como uma limita¢ao critica de velhos costumes e tradi¢oes
e como este papel da lei natural desaparece na modernidade e no positivismo. A partir
daqui, o artigo propde uma abordagem do decisionismo de Carl Schmitt e da sua inter-
pretagdo do Némos Basiletis de Pindaro como uma tentativa de recuperagio da tradi¢ao
classica.

PALAVRAS-CHAVE - Decisionismo, Nomos Basiletis, lei natural, ordem, norma.

ABSTRACT - The following paper begins with the distinction between classical political
philosophy and modern thought regarding the connection physis-nomos. It considers
how the idea of natural law appears as a critical limitation to old costumes and tradi-
tions, and how this role of natural law vanishes in modern times and in positivism.
From there, it proposes an approach to Carl Schmitt’s decisionism and his interpretation
of Pindar’s N6mos Basiletis as an essay to recover classical tradition.

KEYWORDS — Decisionism, Némos Basiletis, natural law, order, norm.

A relagdo entre physis e nomos ¢ um dos tépicos privilegiados para abordar
a distingdo entre o classico e o moderno no plano do pensamento politico. De
uma forma geral, pode-se dizer que a filosofia politica classica surge a partir
da articulagdo entre estes dois conceitos. Emergindo naquilo a que se poderia
chamar uma confrontagdo pensante (para evocar aqui a expressiva formula¢ao
alema denkende Auseinandersetzung) com a heranga classica, a filosofia politica
classica usard o termo nomos para expressar, de um modo geral, uma normativi-
dade assente na forca. Esta for¢a, no entanto, ndo pode deixar de ser compreen-
dida no sentido mais amplo. Trata-se certamente da forga fisica subjacente a
capacidade de os governantes estabelecerem a lei e usarem os meios necessarios
para se fazerem obedecer, constrangendo as ac¢des dos governados pela vio-
léncia ou pela ameaca. Mas trata-se também da forga dos habitos, das tradicdes
e dos preconceitos transmitidos geracionalmente e reproduzidos ao longo do
tempo, do mesmo modo que da subtil forca retérica da persuasdo através da
manipulagdo e mobiliza¢io destes preconceitos. E na medida em que a forga
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subjacente ao ndmos deve ser compreendida no sentido mais amplo que este
termo pode ser traduzido, antes de mais, por “conven¢do”. As conven¢des sio
normas que sdo consideradas justas por serem estabelecidas por governantes,
geralmente em linha com as crengas, os habitos e os costumes hd muito numa
comunidade enraizados e sedimentados. Em aten¢do a sua for¢a normativa,
a filosofia politica classica chamou a tais normas algo “justo por convencio”,
dikaion néma(i). E é diante dessa forca, diante de uma concepg¢éo de justica que
levaria a pensar que todas as normas, praticas e maneiras de viver nao assentam
sendo em convengdes, que a filosofia politica classica emerge a partir da referén-
cia a possibilidade de encontrar numa outra for¢a - a for¢a dos I6goi - a fonte
para a orienta¢do da vida humana.

Ao contrario do arbitrio e das convengdes, os discursos, argumentos e dis-
cussdes que constituem os I6goi encontram a sua for¢a naquilo que se manifesta
por si e como emergindo a partir de si mesmo. Noutros termos, os [6goi tém
como referéncia a physis. Tal quer dizer que a filosofia politica classica contra-
poe, como seu fundamento, o que é justo segundo a natureza, o que é natu-
ralmente justo ou justo por si mesmo, o dikaion physei, aquilo que é imposto
convencionalmente como tal. O préprio termo filosofia, despontando no pensa-
mento de Platao, encontra nesta discussdao em torno do que é naturalmente justo
a sua origem. Aqueles que se especializam em lidar com a multiddo (o pléthos),
dedicando-se aos seus habitos, preconceitos e convengdes, aqueles que neste
sentido se interessam pelo ndmos, sio os amantes das opinides da multidao.
Interessando-se por estas opinides (as ddoxai) e dedicando-lhes a sua atencio
eles sdo philédoxoi e a sua arte chama-se philodoxia. Em contraposi¢do as estes,
aqueles que procuram saber o que emerge por si mesmo (a physis), interrogando-
-se sobre a maneira de viver que é justa por si mesma ou naturalmente justa, sao
amigos da sabedoria. Sdo phildsophoi e a sua arte, contraposta ao interesse pelas
opinides, chama-se philosophia.

Concebendo uma contraposi¢do entre os conceitos de physis e némos a par-
tir da sua propria contraposicao aos habitos, preconceitos e convengdes que se
encontram espalhadas por entre a multiddo, a filosofia politica cléssica assume
um duplo papel na sua relacdo com a vida politica e com as leis que a regem e
determinam. Por um lado, dir-se-ia que, determinando-se pela discussio em
torno do que ¢é justo por natureza, ela assume a fun¢ao daquilo a que se poderia
chamar uma orientagdo nomotética. Se o legislador deve estabelecer os némoi,
as leis ou convengdes pelas quais a pdlis se deve reger, ¢ ao filésofo que deve
caber a incumbéncia de orientar a sua actividade legislativa. As leis ndo sdo em
si mesmas sabias nem justas, mas, orientadas pela filosofia, podem constituir-se
como uma imagem da sabedoria e da justica do legislador. Por outro lado, e
na decorréncia da sua relagdo com a actividade legislativa, a filosofia politica
classica tem por fungédo limitar a ac¢do do governante enquanto aquele a quem
¢ dado executar a lei. Dizendo aquilo que ¢é justo por natureza, a ela cabe evocar
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uma lei natural que se possa constituir como um obstaculo as ac¢oes e decisdes
injustas por parte daqueles que governam. O governante, longe de poder fazer
arbitrariamente tudo aquilo que deseja, deve observar uma lei divina, eterna e
imutavel que restringe o campo de possibilidades da lei humana que ele mesmo
determina. As palavras de Cicero na Republica sdo a evocagdo paradigmatica
de uma tal lei natural enquanto referéncia na qual as leis humanas encontram a
sua medida e as decisdes dos governantes que as determinam o seu limite. Tal
lei é apresentada como imutdvel e eterna, valida em todos os cantos da terra e
em todos os tempos passados e futuros: “Na verdade, ndo podemos ser isentos
do cumprimento desta lei nem pelo senado nem pelo povo, nem é preciso pro-
curar um Sexto Elio como seu explanador ou intérprete, nem haverd uma lei
em Roma, outra em Atenas, uma agora, outra no futuro, mas uma lei tnica,
sempiterna e imutavel abarcara todas as nagoes e em todos os tempos, e existira
como um guia e imperador comum a todos, deus. E ele o inventor desta lei, o
seu arbitro, o seu proponente. Quem néo lhe obedecer, a si proprio se renega e,
pelo proprio facto de desprezar a natureza humana, sofrerd as maiores penas,
mesmo que tenha escapado a outras coisas que sdo consideradas suplicios” (Cic.
Rep. 3.33).

Diante de uma tal caracterizagdo da lei natural, no quadro da relagio entre
physis e nomos, o pensamento politico moderno emerge, em larga medida, a
partir da quebra dessa relagdo. A ruptura torna-se maximamente visivel sobre-
tudo no século XVII, aquando da consolida¢ao por Thomas Hobbes de uma
nova relagdo entre natureza e lei. Para Hobbes, o estado de natureza consiste
num espaco explicita e essencialmente caracterizado pela sua indetermina¢io
normativa. No estado de natureza hobbesiano vigora ndo propriamente uma lei,
mas apenas o direito de cada um se preservar e exercer a sua vontade da maneira
que entender mais eficaz. Por conseguinte, a lei natural consiste exclusivamente
neste impeto de cada um para continuar a exercer o direito de viver, deparan-
do-se com o obstdculo que constitui a confrontacdo do seu proprio direito de
viver (e de se apropriar do que entender para viver) com o direito de viver de
todos os outros. Hobbes chama “liberdade” a capacidade de cada um levar a
cabo este direito sem obstaculos. Dai a sua fundamental defini¢do de liberdade,
no capitulo XIV do Leviathan, como “auséncia de impedimentos externos”
(“By Liberty, is understood, according to the proper signification of the word,
the absence of externall Impediments”) (Hobbes 1996: 91). Nesta relagdo entre
‘direito’ e ‘liberdade’ encontra-se o fio condutor que move o pensamento poli-
tico hobbesiano. Se no estado de natureza nenhuma norma impede o exercicio
arbitrario do direito de cada um, se a lei natural carece de qualquer determina-
¢do0 normativa, tal quer dizer que ‘naturalmente’ cada um serd para o outro um
obstaculo ao seu direito e o testemunho da sua auséncia de liberdade. E a esta
constituicdo de cada um como um impedimento para o direito do outro que
Hobbes chama o bellum omnium contra omnes, a “guerra de todos contra todos”.
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Encontrando em cada um dos outros um impedimento externo ao exer-
cicio do seu direito e da sua vontade, cada homem serd, no estado de natureza,
o menos livre possivel. A um maximum de direitos corresponde, de um modo
aparentemente paradoxal, um minimum de liberdade. E tal quer dizer que a
liberdade s6 pode ser alcancada com uma redugao de direitos, mediante a pas-
sagem do estado de natureza a um outro estado - o estado civil - determinado
quer por uma lei que a todos se imponha quer por um poder soberano, abso-
luto e irresistivel, capaz de a fazer observar. O fundamento da lei encontra-se
exclusivamente neste poder soberano que cada um, no estado civil, tem o dever
de constituir como seu representante, assumindo a vontade deste representante
como a sua propria vontade. Um tal poder surge como uma ‘pessoa artificial’ em
cuja unidade se representa ficcionalmente, como se de uma unidade se tratasse,
a pluralidade irredutivel de uma multidao. Hobbes apresenta este exercicio de
ficgdo, no fundamental capitulo XVI do Leviathan, como uma representagio
teatral na qual surge um actor de cujas ac¢des e palavras cada um dos membros
de uma multiddo se toma como autor. No teatro politico, portanto, o actor repre-
senta o autor ndo na medida em que por ele seja determinado, mas na medida
em que o autor se identifica com o actor, assumindo as palavras e ac¢des deste
como as suas proprias. E nesta identificagdo do autor com o actor que reside a
soberania deste mesmo actor enquanto representante. Agindo em nome de cada
um dos representados, identificando a sua vontade com a vontade destes mes-
mos representados, o soberano determina a lei como se esta fosse o resultado da
vontade daqueles a quem representa. Tal quer dizer que cada um dos representa-
dos, sendo determinado pela lei em nome da sua propria vontade, converte a sua
liberdade numa liberdade real, verdadeira e efectiva, na medida em que adquire
a liberdade de fazer sem obstaculos, sob a protec¢do da soberania, tudo aquilo
a que tem direito, isto ¢, tudo aquilo que a lei, determinando-o em seu proprio
nome, nao lhe proibe fazer.

O breve contraste que tracdmos entre a emergéncia da filosofia politica clas-
sica e a base fundamental do pensamento politico moderno permite compreen-
der as duas transformacdes essenciais de que emerge a modernidade politica.
Em primeiro lugar, a articulacdo entre physis e nomos é eclipsada no conceito de
lei. Esta passa a ser compreendida como tendo na sua origem e fundamento pura
e simplesmente a for¢a, o poder e a vontade do representante soberano que se
constitui como legislador. Por outras palavras, a justiga converte-se na expressao
dessa mesma vontade. Longe de evocar a justica como uma lei natural, eterna
e imutavel, que deve orientar a actividade do legislador, Hobbes define a justica
como uma norma determinada simplesmente pelo poder soberano. O soberano
ndo pode, por isso, ser injusto: “faca o que fizer, isso ndo pode ser injuria para
nenhum dos seus stbditos; nem ele pode ser acusado por nenhum deles de injus-
tica” (Hobbes 1996: 124). E nédo o pode ser porque, carecendo de qualquer razdo
que lhe forne¢a um fundamento intrinseco, a justica é fundada extrinsecamente
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no poder que a determina, definindo-se pura e simplesmente como aquilo que
o0 soberano estabelece como tal. Por outras palavras, a lei surge aqui como nada
tendo de natural ou de intrinsecamente justo. Em segundo lugar, se a justica
coincide com a lei enquanto vontade arbitraria do legislador, decorre dai que o
poder deste legislador ndo pode ser normativamente limitado. Por outro lado,
como o legislador ndo encontra qualquer orientacdo na sua actividade nomo-
tética, também o executor da lei ndo pode encontrar qualquer limite. Longe de
ser determinada por um conteudo capaz de limitar a ac¢do de um governo, a
justica manifesta-se agora como requerendo para o seu exercicio precisamente
um governo que possa funcionar, se necessario, sem entraves de tipo normativo.
O conceito fundamental que deriva deste modo moderno de conceber a relagao
entre governo e justi¢a — o conceito de Estado moderno - encontra aqui o seu
fundamento. Em sentido préprio, o Estado é a entidade politica que existe a
partir da possibilidade de equiparar lei e justi¢a, abolindo o direito de resisténcia
e de desobediéncia diante de leis injustas. Neste sentido, o positivismo juridico
que se consolida nos séculos XIX e XX, com a sua definicao geral de direito
como a vontade do legislador, pode considerar-se como o ponto em que se torna
maximamente visivel a transformacio da heranca da filosofia politica cldssica.
Como defendeu Leo Strauss, a filosofia politica cldssica encontra no historicismo
positivista o seu contraponto (Strauss 1965).

E precisamente no contexto de um ambiente intelectual marcado pelo
triunfo do positivismo juridico na Alemanha, sobretudo articulando-se pole-
micamente com a abordagem normativista de Hans Kelsen, que o pensamento
juridico e politico de Carl Schmitt desponta. O pensamento juridico de Schmitt
é conhecido sobretudo a partir daquilo a que se chama uma concepg¢éo decisio-
nista do direito. O decisionismo afirma, em contraposi¢do ao normativismo, que
a norma juridica evoca sempre uma decisdo que, ndo podendo ser subsumida
nesta mesma norma, constitui sempre um momento irredutivel e essencial do
proprio direito. Tal significa que, ao defender uma tese decisionista sobre a natu-
reza do direito, Schmitt emerge como o defensor de que uma instancia soberana
possa decidir sobre o que vale como direito, numa situagao limite, sem limita-
¢Oes nem quaisquer constrangimentos normativos. E neste enquadramento que
gostaria de sugerir uma visao do decisionismo schmittiano que lhe possa forne-
cer maior sentido e inteligibilidade. No quadro da sua abordagem do conceito de
soberania, gostaria de sugerir que, de forma surpreendente, nas trés primeiras
décadas do século XX, Schmitt procura pensar o direito, assim como os concei-
tos politicos modernos de soberania e de Estado, a partir de uma perspectiva
que recoloca a articulagdo classica entre physis e nomos como um problema.
Se o positivismo de Kelsen tinha estabelecido o direito como simples norma,
e a questdo da origem, legitimidade e realizagdo da norma como uma questéo
ndo juridica, Schmitt pode caracterizar-se como o pensador juridico e politico
que talvez mais claramente tenha expresso a insuficiéncia de pensar o direito
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como pura norma juridica estabelecida pelo legislador e, consequentemente, a
necessidade de pensar este mesmo direito, de acordo com a tradi¢io classica, a
partir do problema da sua origem e do seu fundamento. E este percurso, situado
cronologicamente entre as décadas de 10 e de 30 do século XX, que me proporia
brevemente tragar.

Consideremos, em primeiro lugar, um livro como O Valor do Estado, publi-
cado por Schmitt em 1914 como sua tese de habilitacio, apresentada e defendida
na Universidade de Estrasburgo. O seu principal capitulo, republicado em 1916
na revista catolica Summa, intitulava-se “Direito e Poder” e coloca precisamente
o problema da origem do poder. O problema que juristas como Georg Jellinek
ou Hans Kelsen apresentavam, naquela mesma época, como um nio problema,
como um problema que se desviava do ambito tematico da ciéncia juridica, ¢
apresentado pelo jovem candidato a habilitacao em ciéncias juridicas, entdo com
26 anos, como o problema central do direito. O livro O Valor do Estado s6 foi
republicado em 2004 na Alemanha e permaneceu até hoje, mesmo assim, pouco
trabalhado e traduzido. No entanto, ele é uma fonte essencial para compreen-
der a base do percurso intelectual de Schmitt. A tese formulada em O Valor do
Estado, apresentada a partir de um matiz intelectual neokantiano muito préprio
da época, é a de que o direito é uma realidade que nao pode ser pensada como
tendo na sua origem ou na sua causa uma realidade como o poder ou a for¢a do
legislador. Como para o jovem Schmitt a questao da origem do direito é uma
questdo juridicamente relevante, a impossibilidade de o poder estar na origem
do direito tera de ser tida em conta para a caracterizagdo desse mesmo direito.
Assim, para compreender a posicdo de Schmitt ao afirmar que o poder nio pode
ser compreendido como estando na origem do direito, importa contextualizar
O Valor do Estado no enquadramento daquilo a que acabei de chamar o neokan-
tismo caracteristico da época em que se situa.

O neokantismo encontra, na sua esséncia, o estabelecimento de uma dico-
tomia fundamental entre “ser” e “dever-ser”, Sein e Sollen, facticidade e nor-
matividade. A partir de tal dicotomia, Schmitt estabelece direito e poder como
duas regides ontoldgicas essencialmente distintas, as quais ndo podem ter, em
fungdo dessa essencial separacio, quaisquer relagdes entre si. O poder pertence
a esfera do ser, do Sein, a qual pode ser abordada apenas por uma ciéncia des-
critiva como a sociologia. O direito, por seu lado, caracteriza-se como algo nor-
mativo, pertencente a esfera do dever-ser, do Sollen, e ndo pode ser causado,
nessa medida, por uma realidade factica. O argumento de Schmitt assenta nesta
dicotomia fundamental entre “ser” e “dever ser” ndo ¢ no facto de ser decidido
por uma determinada instincia de poder que o dever ser do direito se alicerga,
do mesmo modo que nio ¢ o facto de uma norma juridica nio ser obedecida
que faz com que ela ndo deva sé-lo. No entanto, se direito e poder pertencem
a esferas ou regides ontoldgicas que nio se relacionam entre si nem podem
mutuamente causar, o problema que a origem do direito levanta é o de saber néo
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como o poder causa o direito, mas como possa ser encontrada uma mediaciao
que relacione esferas ontoldgicas que por si mesmas ndo se podem relacionar.
Schmitt compreende como a estrutura mediadora que articula ser e dever-ser,
poder e direito, o conceito de Estado. Aquilo a que chama “o valor do Estado”
é precisamente a possibilidade de uma mediacao, de uma Vermittlung, entre as
duas esferas que por si mesmo permanecem sem relagdo. Assim, o Estado ndo é,
para o jovem Schmitt, a origem do direito. Longe de a forga politica proveniente
da sua soberania poder ser considerada a causa do direito, esta forca é apenas a
capacidade de articular o direito com uma realidade factica que lhe é essencial-
mente — e lhe permanece sempre - extrinseca. Por outras palavras, longe de ser
causa da normatividade juridica, o Estado ¢ a instancia mediadora que unifica
0 que em si mesmo permanece desunido, realizando concreta e facticamente o
direito enquanto realidade que em si mesma permanece no plano da ideia.
Torna-se, entio, claro o modo como Schmitt se apropria da heran(;a classica
da distin¢do entre physis e némos no contexto intelectual de um positivismo
juridico marcado pela perspectiva moderna de que o direito é essencialmente a
vontade do legislador. Ao defender que o poder do Estado nio é causa do direito,
e que o Estado é apenas a mediagdo pela qual a sua ideia se realiza no plano da
realidade factica, Schmitt ndo hesita em falar de um Naturrecht, de um “direito
natural”. No entanto, ao falar de direito enquanto direito que encontra no seu
dever-ser intrinseco a fonte da sua validade, e ndo num poder que o causa ou
estabelece como tal no plano da facticidade, Schmitt acrescenta que o direito tem
como destino a sua realizagdo nesse mesmo plano. Um tal destino faz também
ele parte do direito. Longe de permanecer num plano ideal, o direito, enquanto
realidade normativa, tende a realizar-se facticamente, excedendo a sua normati-
vidade e estendendo-se para o plano da facticidade. Tal quer dizer que a relagdo
entre direito e Estado — Estado esse que constitui a media¢io pela qual o direito
se realiza facticamente, sendo condi¢do dessa realizagdo - ¢ algo ndo meramente
ocasional e exterior, mas essencial e constitutivo do préprio direito. O direito,
poder-se-ia dizer, é uma normatividade facticamente mediada pelo Estado.
Noutros termos, o direito é sempre essencialmente direito estatal. Tal quer dizer
que, se o Estado ndo pode ser entendido como a causa do direito, ele é, apesar
disso, condicdo para que o direito se realize e a estrutura na qual se realiza.
O direito ¢ direito natural. Mas um tal direito natural ¢, como diz Schmitt, “sem
naturalismo”, um Naturrecht ohne Naturalismus (Schmitt 1914: 76).
Detenhamo-nos um pouco nesta expressao: Naturrecht ohne Naturalismus.
Um direito natural naturalista — um direito natural “com naturalismo” - seria
um direito que se assumiria como possuindo um contetido de justica capaz de
criticar aquilo a que se poderia chamar o “direito estatal”, o direito decidido
pelo poder do Estado, limitando as decisdes desse mesmo Estado e julgando a
actuagdo dos seus governantes. Noutros termos, um direito natural “com natu-
ralismo” seria uma lex naturalis capaz de servir de orientagdo, limite e referéncia
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critica da lex humana. Ao invés, a evoca¢do de um “direito natural sem natu-
ralismo” sugere precisamente que, embora o direito ndo possa ser entendido
como causado pelo Estado, tal ndo significa que as decisdes estatais estejam nor-
mativamente condicionadas, que o Estado possa sucumbir sob as suas proprias
normas e que os seus governantes estejam de alguma forma limitados nas suas
decisdes quando se trata de o defender. E por esta razio que Schmitt extrai da
abordagem que faz do Estado como mediador pelo qual o direito se realiza aquilo
a que se chamou uma filosofia juridica e politica decisionista, que desenvolvera
ao longo das trés primeiras décadas do século XX em textos como A Ditadura
(1921), Teologia Politica (1922), Catolicismo Romano e Forma Politica (1923) e
A Situagado histérico-espiritual do Parlamentarismo Actual (1923).

Abase do decisionismo consiste na afirma¢do da decisdio como um momento
independente e irredutivel ao plano normativo. Se o formalismo positivista e
normativista pensava o direito num plano exclusivamente normativo, Schmitt
afirma, em contraposi¢do a este, que a decisdo é um elemento indispensavel
e constitutivo do préprio direito, que este elemento ndo pode ser reduzido ao
plano normativo nem dele deduzido e que, por conseguinte, a decisio juridica
constitui o direito lado a lado com a norma juridica, nao lhe podendo ser subsu-
mida. A tese decisionista esbo¢ada em Teologia Politica ¢ a formulagdo mais forte
desta ideia: Die Entscheidung ist, normativ betrachtet, aus einem Nichts geboren;
“a decisdo, considerada normativamente, nasceu de um nada” (Schmitt 1996:
37-38). Importa, no entanto, para compreender o sentido pleno do decisionismo
schmittiano, reparar no significado desta evocacao de uma génese ex nihilo da
decisdo. Ao contrario do que sugeriram autores como Karl Léwith, que nos anos
30 leram nesta formulacio aquilo a que chamaram um “niilismo ocasionalista”
(Lowith 1984), a evocagdo por Schmitt de uma independéncia da decisiao em
relacdo a norma juridica ndo pode ser compreendida sem a referéncia a nogéo de
que o direito se constitui como uma realidade que, situada no plano da ideia e da
normatividade, necessita de uma mediagdo que a realize. E esta mediacio que,
para Schmitt, estd subjacente a uma decisao juridica independente da norma.
Assim, a tese decisionista sobre o direito, formulada por Schmitt, ndo se resume
a simples ideia de que a decisdo juridica é independente da norma. Longe de se
restringir a esta afirmacdo, a ideia de que a decisdo é independente da norma
traz subjacente a tese, que exclusivamente a pode justificar, de que a deciséo ¢ a
mediac¢do pela qual a ordem ou o direito se realiza e torna factico.

Sobretudo em Teologia Politica, Schmitt é explicito em relagdo a esta
remissdo da decisdo normativamente independente para a mediagdo da ordem
enquanto condigdo que lhe subjaz. Definindo o direito como uma realidade
constituida pela diade formada por norma e decisdo, Schmitt afirma que tal sig-
nifica que o direito, o proprio conceito de Recht, traz ja sempre insita a nogao de
realizagdo do direito. Nédo é possivel evocar a realidade do direito sem o apelo
deste a sua realizacio ou concretizagdo no plano da facticidade. Por outras pala-
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vras, pensar o direito (Recht) sem a realizagdo do direito (Rechtsverwirklichung)
¢ pensar simplesmente uma abstracgdo. Tal significa que a norma juridica se
relaciona sempre com as condi¢des da sua realizagdo. E é como condi¢io essen-
cial para a realizagdo do direito que surge um terceiro conceito: para além de
norma e decisdo, o conceito de ordem. Como escreve Schmitt: “Ndo ha norma
que seja aplicavel a um caos. A ordem tem de ser criada para que a ordem juri-
dica tenha um sentido” (Schmitt 1996: 19). Longe de se poder identificar com
a norma juridica, a ordem ¢é entdo, para Schmitt, a condicao prévia de possi-
bilidade da prépria norma enquanto norma que se pode realizar facticamente.
E nesse sentido, na medida em que a ordem ¢ ndo idéntica a norma juridica mas
a sua condicdo de possibilidade, que o decisionismo assenta na possibilidade de
pensar uma situagdo em que ordem e norma se contraponham.

Num estado de perturbagdo da ordem publica de tal forma grande que o seu
restabelecimento requeira a suspensdo da vigéncia das normas, ou seja, naquilo
a que se chama o “estado de excepgdo”, é a propria ordem, a condigdo de possibi-
lidade da vigéncia das normas, que exige a suspensao dessa vigéncia. A decisdo
politica pelo estado de excep¢do manifesta, como Schmitt afirma, o conceito
de soberania. Dai a conhecidissima frase, lapidar e perturbadora, que inau-
gura o texto de Teologia Politica: Souverdn ist, wer iiber den Ausnahmezustand
entscheidet; “Soberano é quem decide o estado de excepgdo”. Para compreen-
der tal frase, no entanto, importa ter presente que a decisdo soberana - embora
emergindo sem constrangimentos normativos, como testemunho de que o
momento da decisdo é, na realidade do direito, auténomo e independente em
relagdo a norma — ndo é a expressdo de um simples arbitrio niilista. Pelo contra-
rio, a decisdo soberana decorre da situacdo paradoxal de que a ordem, enquanto
condi¢ao de possibilidade da vigéncia das normas, possa exigir, para a sua pre-
servacdo, a suspensdo das proprias normas. Assim, no estado de excepgdo, as
normas ndo estido simplesmente ausentes ou anuladas. Elas permanecem em
vigor e védlidas, mas sob a forma paradoxal da sua suspensdo ou desactivagao.
Dir-se-ia que as normas, no estado de excep¢do, ndo estdo nem presentes nem
ausentes, mas estao presentes enquanto ausentes, ou seja, presentes sob a forma
paradoxal da indiferencia¢do entre auséncia e presenca. Numa formulacéo feliz
de Giorgio Agamben: “E como se o direito contivesse uma fractura essencial que
se situa entre a posi¢do da norma e a sua aplicagdo, e que, no caso extremo, sd
pode ser colmatada através do estado de excepgio, isto é, criando uma zona na
qual a aplicagdo ¢ suspensa, mas a lei permanece, como tal, em vigor” (Agamben
2003: 43).

Na década de 20, Schmitt pensa o estado de excepgédo recorrendo a figura
de uma instituicao classica que alude imediatamente a separacdo, ou a ndo iden-
tificagdo, entre norma e ordem: a ditadura. O ditador é por ele classicamente
compreendido como um magistrado extraordinario que, concentrando o poder
e actuando sem constrangimentos normativos em nome da ordem, da preser-
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vagdo do Estado ou do salus populi, fundamenta a sua ac¢do precisamente na
diferenciagdo entre as normas juridicas em sentido estrito e a ordem que pos-
sibilita a sua vigéncia. E para a identificagdo de uma ordem irredutivel & ordem
juridica que, a partir da década de 30, Schmitt estabelece o conceito de ordem
ou ordenamento concreto (konkrete Ordnung). Com este conceito — que, no pre-
facio a segunda edicdo de Teologia Politica, introduz explicitamente como um
afastamento da sua concepgdo decisionista do direito — Schmitt defende que
a independéncia normativa da decisdo, a ndo subsun¢do da decisio a norma,
ndo pode corresponder, na ciéncia juridica, a uma simples arbitrariedade dessa
mesma decisdo. E para a caracterizacio da sua posi¢do no que respeita a ciéncia
juridica que, num pequeno texto de 1934 intitulado Sobre os trés tipos de pensar
da ciéncia juridica, Schmitt evoca e se apropria da expressdo de Pindaro Nomos
Basilets.

Pensado a partir de uma perspectiva moderna, o Némos Basileiis pareceria
corresponder a ideia normativista de que a decisao nao poderia deixar de ser com-
preendida, a partir da sua subsunc¢éo a norma, como algo pura e simplesmente
derivado e extraido da propria norma. Por conseguinte, evocar tal expressao de
Pindaro numa perspectiva normativista significaria dizer que nenhum poder
estaria acima da lei e nenhuma decisdo fora da sua algada. Segundo esta apro-
priacdo moderna, dir-se-ia que o Némos Basileiis corresponderia a afirmagado
de que, no lugar da arbitrariedade de um decisor humano, seria a propria “lei”
que ocuparia o lugar do “rei”. No entanto, para Schmitt, seria justamente uma
tal interpretacdo normativista da expressdo de Pindaro, atribuindo a “norma”
o lugar do “rei” ou a “lei” o lugar do “decisor”, que tornaria visivel e patente o
equivoco do normativismo. Este equivoco consistiria em supor que as normas
poderiam decidir por si mesmas ou em si mesmas encerrar uma decisdo. Contra
a possibilidade deste equivoco, escreve Schmitt: “Uma lei ndo se pode aplicar,
operar ou executar por si mesma; ndo se pode nem interpretar, nem definir,
nem sancionar a si mesma; também nao pode - sem deixar de ser uma norma
— designar ou nomear por si mesma os homens concretos que devem interpre-
ta-la e operar com ela” (Schmitt 1993: 12). Assim, diante da leitura moderna
do Némos Basiletis, pela qual uma tal expressdo seria compreendida como uma
antecipagdo da ficc¢do normativista de uma norma que a si mesma se interpreta,
ou de uma lei que em si mesma encerra uma decisdo, dir-se-ia que Schmitt pro-
cura captar, de acordo com a heranga cldssica, o verdadeiro sentido de némos.
Uma tal abordagem do némos pode ser formulada, antes de mais, em sentido
negativo, dizendo aquilo que ele ndo ¢é. Para Schmitt, trata-se de captar o sentido
de nomos na medida em que ele ndo pode ser reduzido a norma ou a lei em sen-
tido moderno, ou seja, a um direito que ndo seria sendo a expressao da vontade
do legislador, mas corresponderia a uma ordem em que estariam compreendi-
dos de forma indissolivel a ordem e a decisdo que a realiza, o costume e a sua
relativizagdo, a tradicdo e o pensamento que a critica, o ndmos e a physis.
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Para Schmitt, ao invés do que a interpretacdo normativista do Némos
Basiletis sugeriria, a expressdo de Pindaro nao poderia deixar de ter subjacente a
nogéao de que o direito nao se poderia reduzir a meras normas, mas corresponde-
ria antes a uma ordem concreta que se caracterizaria precisamente por ultrapas-
sar o plano meramente normativo. Uma tal ordem concreta, longe de partir da
separacao entre decisdo e norma, partiria antes da sua indissolubilidade. Seria
esta unido indissoluvel entre decisdo e norma que, para Schmitt, corresponderia
ao legado classico depositado no conceito de némos. O némos seria rei unica-
mente se significasse “o conceito total de direito”, ou seja, o conceito do direito
como ordem concreta guardada por homens concretos, e ndo simples regra abs-
tracta ou norma formalmente valida: “Tal como o némos ¢é rei, o rei é némos, e,
assim, voltamos ja a encontrar-nos em decisoes e institui¢oes concretas, em vez
de normas abstractas e regras gerais” (Schmitt 1993, 14). Em sentido tltimo,
seria a possibilidade de usar comutativamente as duas expressdes — o némos é
rei; o rei é némos — que caracterizaria, segundo Schmitt, o legado classico do
Némos Basiletis como desafio diante do pensamento juridico moderno. Um tal
legado assenta na ideia de que o legislador e o decisor politico encontram na
sua esséncia a potenciacido da ordem concreta, e de que essa mesma ordem - o
némos - ¢ um modo de vida cuja verdade ndo pode deixar de evocar a relagao
entre nomos e physis enquanto relacio pela qual o proprio némos niao poderia ser
pensado como pura e simplesmente dela separado, como uma mera norma que
fosse o simples resultado da vontade, do arbitrio ou da convengéo.
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REsuMoO - Munidos do axioma espago, estudaremos, na obra de Vergilio Ferreira, os
temas da incorporagdo do espago, do espago humanizado, da ideia de Casa-Corpo e de
transcendéncia e sublimacdo do corpo através da Arte. Sem ignorar o horizonte filoso-
fico que informa estes conceitos, daremos aten¢do ao romance Cdntico Final (publicado
em 1956) que nos leva a imbricar numa linha de pensamento Casa, Corpo e Arte.

PALAVAS-CHAVE - Vergilio Ferreira, Merleau-Ponty, corpo, espago, arte.

ABSTRACT - Starting from the concepts of space and body, this paper aims to study
the incorporation of space, the humanized space, the idea of Home-Body and the subli-
mation of the body through Art, in the work of Vergilio Ferreira. Without ignoring the
philosophical horizon that informs those concepts, we will pay attention to the novel
Cantico Final (published in 1956), looking for a way to debate the mixture of Home,
Body and Art.

KEYwoRDs - Vergilio Ferreira, Merleau-Ponty, body, space, art.

1. ESPACO HUMANIZADO

E sabido que para Paul Ricoeur “existe entre a atividade de contar uma his-
toria e o caracter temporal da experiéncia humana uma correlagdo que nio é
puramente acidental”™. Mesmo ao nivel das nossas experiéncias mais simples
e quotidianas, a nossa existéncia ndo se torna a nossa sendo no tempo; mas,
justamente, a nossa existéncia néo se torna temporal sendo através da sintese de
integragdo que a narrativa é capaz de operar na sucessdo do que nos acontece.

! Ricoeur 1983: 85.
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Dito de outro modo: “o tempo torna-se tempo humano na medida em que é arti-
culado de um modo narrativo”, sendo que “a narrativa alcanga a sua significagéo
plena quando se torna condigdo da existéncia temporal ™.

Esta narrativa, no entanto, se bem analisada, ndo dispensa uma dimenséo
espacial: contamos sempre a nossa existéncia temporal, organizamos sempre a
historia da nossa identidade em algum lugar — e essa referéncia espacial nao é
algo que se acrescente a narrativa do tempo; é algo que a sustenta: “ontem estive
na faculdade e senti-me muito bem durante uma aula”. “Estava tdo cansado ao
final do dia que foi um alivio chegar a casa”.

Ha4, no entanto, nesta articulacio, nesta sutura de tempo e espago, igual-
mente uma rutura constitutiva que se pode confirmar em algumas experiéncias
especificas. Elenquemos trés.

Primeira experiéncia: regressar a propria casa apés uma longa auséncia.
Nesta circunstancia, o nosso lugar mais familiar pode revelar-se inesperada-
mente estranho. Ndo apenas o cheiro parece diferente, ndo apenas as dimensoes
de cada divisdo parecem ter mudado como, mais inquietante ainda, a casa apre-
senta-se — pelo menos durante alguns momentos — “parada”, “congelada”, “vazia”
para la de qualquer humanidade reconhecivel. Tudo se passa, neste caso, como
se, ao entrar na casa que a “minha memoria” expressa recorda como minha, o
corpo anénimo captasse a presenca em auséncia da propria ndo familiaridade
do espago. O caso é curioso: o corpo que garante a familiaridade dos espagos
através da capacidade para habitualizar ou familiarizar os lugares e objetos (ao
reconhecer atmosferas de humanidade que ele proprio estabelece sob a forma de
generalidade e como modo de ser impessoal), é 0 mesmo que reconhece no cen-
tro dessa familiaridade a presen¢a de uma atmosfera de ndo-familiaridade que
parece vir do fundo do tempo; ou seja, uma ndo familiaridade que, carecendo
do corpo para aparecer é, no entanto, memdria de uma espacialidade anterior a
qualquer efusdo humana e em face da qual a tinica emogao possivel é um “sen-
timento de estranheza™. Apuramos entdo o ouvido com medo de ser surpreen-
dido pelo “dono” da casa (que somos nds).

Segunda experiéncia: entrar numa casa em ruinas e hda muito abandonada.
Visitamo-la por curiosidade e sabemos que ninguém a habita e que ninguém la
estd naquele momento. O mais insélito sdo os objetos deixados para tras: dois
livros deitados sobre a lareira; um quadro a dleo encostado a uma parede; uma
torradeira na bancada da cozinha com uma faca imediatamente ao lado. Num
dos quartos, um par de meias e uma pega de lingerie de seda foram deixadas no
chdo. Ao primeiro ruido, um calafrio atravessa o nosso corpo e o medo atraves-

* Ricoeur 1983: 85.

* Merleau-Ponty 1966: 30. Neste ponto, “jogamos’, de longe, com o célebre conceito freu-
diano de unheimliche, explorado no ensaio com o mesmo nome de 1919 (Freud 2003). Veja-se,
a este proposito, Trigg 2013.
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sa-nos sem controlo: fantasmas? Olhamos para a janela quebrada e subitamente
parece que alguém nos olha do lado de fora. Na cadeira encostada a parede jura-
riamos ter vislumbrado um espectro a levantar-se.

Terceira experiéncia: um luto enche a casa familiar. Apos o trauma que se
segue a morte de um ente querido, retomamos a histéria da nossa vida tentando
abrir lugar para a perda e o sofrimento. Tentamos enfrentar o luto como algo
que nio interrompe a vida, tentamos continuar. Abrimos entao o guarda-fatos e,
como o personagem de Murakami, nas roupas daquele que morreu, por debaixo
da consciéncia expressa da sua morte, sente-se a presenca de quem ja partiu,
presenca dolorosa mantida inquietantemente no presente como que agarrada as
roupas usadas até ha pouco.

Gostariamos de argumentar que estas experiéncias guardam uma verdade
profunda sobre a nossa experiéncia de espago e de corpo e que essa experiéncia
se estrutura sempre a um duplo nivel, por vezes ndo coincidente, entre a nar-
rativa cronotépica (Baktine) do tempo humano e a “histéria” espacial do corpo
anonimo.

2. 0O CORPO ANONIMO

Sobre o plano narrativo da nossa cronotopia, as indica¢des de Paul Ricoeur
continuam incontorndveis e amplamente conhecidas, podendo ser resumidas na
tese seguinte: “o tempo torna-se tempo humano na medida em que ¢ articulado
de um modo narrativo”, devendo acrescentar-se que “a narrativa alcanga a sua
significagdo plena quando se torna condi¢do da existéncia temporal™. O que
acontece nos casos apresentados demostra, no entanto, que em algumas ocasioes
precisas e inquietantes, a0 mesmo tempo que tentamos organizar a nossa nar-
rativa, um outro tempo e um outro espago parecem contradizer o nosso esfor¢co
consciente de fazer um enredo coerente.

Merleau-Ponty percebeu bem este enigma e exemplificou-o com o caso
insdlito dos objetos que parecem - contra a evidéncia expressa de ninguém os
segurar em dado momento - emitir

uma atmosfera de humanidade que pode ser muito pouco determinada, se
se trata de marcas de passos na areia, ou ao contrario muito determinada, se

visito a mobilia de uma casa recentemente desocupada®,

ou toco as roupas de alguém que ja partiu.

4 Ricoeur 1983: 85. Vide Portocarro 2005: 60.
* Merleau-Ponty 1945: 399-400.
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Para Merleau-Ponty, tudo depende do facto do nosso modo de ser corpo per-
manecer essencialmente uma estratificagdo complexa de multiplos corpos, na
qual importa reconhecer, desde logo, o desacerto entre a experiéncia expressa
do “corpo atual” e a vivéncia anénima do “corpo habitual”. Neste tltimo plano
pré-pessoal da corporeidade abriga-se um “saber” do corpo que nem sempre
coincide com o que “eu” sei de “mim” ou posso decidir expressamente sobre
0 “meu” corpo atual. Tal desacerto anuncia, de acordo com Merleau-Ponty, o
modo essencialmente mundano do ser habitual do corpo, que devemos enten-
der como a nossa primitiva possibilidade de, justamente no siléncio do corpo,
ser imediata e significativamente mundo. Tal modo de ser silencioso, ininten-
cionado (como diria Maine de Biran) do modo de ser intencional do corpo, de
facto, guarda um lado escondido que o define como veiculo do estar no mundo,
como principio de mistura afetiva ou entrecruzamento mundano. Tal modo de
ser ndo corresponde a uma experiéncia de diferenciagdo entre o corpo (que néo
deixo de ser) e as atmosferas de humanidade e de vida que o atravessam e o per-
turbam, mas, ao contrario, dizem o seu modo de ser conivente com o mundo.
A este nivel, ha, portanto, um alinhamento entre habituacio e habitagdo. Mas
se 0 espago e os objetos do mundo sdo familiares e familiarizdveis pelo corpo do
hébito, podem ser igualmente inquietantes e assustadores pois 0 mesmo modo
de ser anénimo do corpo habitual — enquanto estrutura geral e impessoal que
significa “por debaixo do sujeito consciente” — é aquele para o qual a presenca
do campo pratico ndo coincide com a certeza expressa do que entendo presente
em meu redor.

O corpo habitual ou anénimo significa de forma motora; ou seja, significa
reencenando praticamente respostas antigas as interpelacdes do espago — de um
espaco, por seu turno, ja sempre humanizado pela histéria igualmente imemorial
de incorporagdes corporais. Mais precisamente, a explicagdo de que os objetos
guardam uma aragem de humanidade liga-se, em Merleau-Ponty, ao inventario
das possibilidades do “lado objetivo” do habito®. Trata-se da dimensao do habito
que (para além de ser esquema corporal) quotidianiza ou familiariza o espago
intersubjetivo através da sua vocagdo para incorporar ou anexar dinamicamente
objetos e lugares. Assim, deve entender-se que o habito comporta, a0 mesmo
tempo, um movimento de incorporagdo ou anexagdo do mundo e a concretiza-
¢do de uma disposigdo corporal que se ritualiza, se “espiritualiza” e se inscreve
concretamente nas formas dos objetos, na “histéria” dos lugares e nos costumes
que os iluminarao.

Neste sentido, o habito ndo estard apenas “nas maos”” mas, em rigor, tam-
bém no mundo e nos objetos manipulaveis que, entdo, se devem entender ja

¢ Bégout 2005: 383.
7 Merleau-Ponty 1945: 168.
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sempre como o resultado de terem sido “incorporados” pelo movimento cen-
trifugo e centripeto do habito. Na casa recentemente abandonada, referida por
Merleau-Ponty, cada objeto guarda a sua referéncia ao corpo anénimo. O corpo
anénimo que também sou reconhece-o, mesmo contra a evidéncia narrada de
ninguém estar presente ai.

O plano pré-pessoal da experiéncia pressente-se, entdo, primeiro sob a
forma de um inquietante desacerto: um desacerto entre a evidéncia expressa
de néo ter o corpo atual manipulado, usado, visitado “aquele” objeto ou lugar
especifico e a estranha familiaridade do corpo habitual que, nessa familiaridade,
“sabe” desde sempre que cada objeto ou lugar se completa dinamicamente nas
manipulagdes corporais e o corpo se completa dinamicamente nos objetos e
lugares que completam o seu sistema.

Este inquietante desacerto tornar-se-a eventualmente ainda mais evidente
quando, por vezes, sob a evidéncia expressa de ndo ver ninguém junto a dados
objetos ou percebidos “aqui e agora”, se faca ainda a experiéncia (quase fantas-
magorica) da presenga em auséncia de alguém em seu redor.

Tal ambiguidade perturbadora (principio do medo, do horror da estra-
nheza inquietante dos lugares...) depende, de algum modo, da mesma tenséo
que faz aparecer o membro-fantasma: tensdo entre o que “eu” expressamente
sei ser uma sala sem ninguém e o que o corpo habitual “sabe”, sob a for¢a do
arco intencional que o constitui ser ainda a presen¢a — a aragem de manipula-
¢des andénimas antigas — do outro de algum modo ainda aqui e agora preso ao
cachimbo, & prétese abandonada e aos lugares cuja atmosfera se enche de tal
presenga em auséncia.

3. CORPO QUE ESTREBUCHA NO(S) ESPACO(S) DE UM CANTICO FINAL

Entremos agora no espago concreto do romance vergiliano. A narrativa ofe-
rece-nos ndo so a descricdo de um corpo que adoece lentamente mas também a
sua redencdo metafisica através da arte®. Dois tempos correm em paralelo, o pre-
sente, em que o protagonista Mdrio regressa ja doente da capital e vem habitar
0 antigo e vazio casardo paterno na montanha, e os momentos de presentifica-
¢do do passado, aqueles em que recorda episddios que sobrevém a sua memoria
solitaria.

8 De acordo com a proposta de Malraux, cuja filosofia fascinava Vergilio Ferreira nos anos
cinquenta, em Evora, acompanhando a vida e obra do filésofo até a sua morte. Vide Ferreira
1981: 378-380 e Ferreira 1998. Para além disso, observa A. Santos (2014: 98-99), Vergilio Fer-
reira, como Camus, encontra na arte a recriagio do mundo e reflete sobre a utilidade da Arte
e 0 bindmio Arte/Morte - tema recorrente no existencialismo francés — nos ensaios Invocagio
ao Meu Corpo e Espago do Invisivel, e através de algumas personagens, no seio da escrita, da
pintura, da musica e da danga. Em Cdntico Final, a personagem principal vive precisamente
dependente e obsessivamente do ato artistico e criativo (Ferreira 1982: 45).
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Mario, pintor que se considera mediocre e que ganha a vida como profes-
sor de desenho, assiste & morte dos pais, na terra natal, primeiro a mie, no dia
seguinte o pai. E, todavia, as divisdes da casa enlutada enchiam-se ainda das
suas presencas ausentes, “desse todo real, intimo, irredutivel, que sobra ainda de
um corpo quando o corpo se ausentou — presenga inquietante, tdo viva que era
ja s6 ameaca de uma incrivel e brusca apari¢cao™.

Perante o vazio que a orfandade lhe deixa, Mdario concorre a um lugar de
professor na capital e afasta-se da aldeia paterna durante dez anos. Em Lisboa,
envolve-se em circulos intelectuais, de pintores, escritores e musicos e participa
em reunides secretas de gente das Belas-Artes que procurava um caminho e uma
saida contra o regime. No seio do novo grupo de amigos, Mario tem a oportu-
nidade de discutir a sua filosofia, a sua inevitavel descoberta da aparicdo de si a
si mesmo, cantando a vida perante a evidéncia da morte, como se descobrisse,
pela primeira vez, de repente, que cada um deles, na sua totalidade de pessoa
irredutivel, misteriosa e absoluta, iria ao encontro da morte e do impensavel
nada'. Defendendo o milagre da vida até onde lhe era possivel, Mario acaba
por se envolver com uma bela bailarina, um corpo que se tornara aos seus olhos
intenso e, quase podemos afirmé-lo, demasiado presente. Mario desejava pintar
esse indizivel que se desprendia do corpo da bailarina, indizivel tio instanti-
neo e efémero quanto a danga o ¢ em si mesma. Como imortalizar o que dali
brotava? Em primeira instancia, imerso nessa consciéncia de finitude, e mergu-
lhando no seu recém-descoberto amor por Elsa, o pintor deseja perpetuar-se
através de um filho. Mas a bailarina volatil foge a responsabilidade maternal,
foge a transformacao corporal, jogando todas as suas forcas na sua arte pereci-
vel e efémera, materializada no seu corpo, ferramenta de trabalho que nio tem
futuro para ela e que inclusivamente culmina no suicidio.

Certas dores no ventre levam Madrio a procurar ajuda médica. Cipriano,
diagnosticando-lhe uma tlcera mas sabendo perfeitamente tratar-se de um can-
cro no estdbmago, decide opera-lo, ocultando sempre o seu verdadeiro estado
de saude. A convalescenca em casa de amigos em Lisboa alonga-se por varios
meses. Cipriano aconselha-o a reformar-se e a ser seguido regularmente em
Lisboa. Mario compreende enfim o seu tempo finito e decide voltar a viver na
aldeia dos pais, para poder enfim completar aquela que considera ser a sua mis-
sao final.

Cantico Final é, por isso, um céantico de nostos, mas um regresso solita-
rio a um vazio, pois ninguém o espera. Tendo por base os conceitos de Gaston
Bachelard, d” A Poética do Espago - exercicio de fenomenologia do imaginario
do espaco, em varios momentos proximo de intui¢des centrais da abordagem de

° Ferreira 1982: 13.
10 Ferreira 1982: 42.
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Merleau-Ponty do habito - podemos afirmar que a casa ¢ “corpo e alma” e que
sem ela 0 homem se sente um ser disperso''. Podemos denominar casa-ninho
a morada dos pais, intima e segura, a raiz de todos os sonhos, um bergo, lugar
materno, ninho-habitado'?. A casa e o nostos a aldeia simbolizam, no final, o
regresso uterino, local cerrado, umas vezes repelente repulsivo, outras acolhe-
dor, um verdadeiro abrigo. O nostos a casa de infancia e a propria abertura das
janelas pelo protagonista (comum, alids, a mais do que uma personagem vergi-
liana, veja-se, por exemplo, o romance Para Sempre) correspondem a “abertura
[da casa] ao mundo e a cedéncia ao repouso noturno. Espago de intimidade,
ponto de intersec¢do de multiplos tempos e espagos, avivados pela rememora-
¢do, a casa é uma forte poténcia”. Quando uma pessoa se investe da sua casa - e
do respetivo sentido de uma familiaridade sempre jd ld - 1€ a casa e torna-se ou
é a casa, analisamos na senda bachelardiana que a casa se encontra fisicamente
inserida em nos e se torna um conjunto de habitos orginicos do nosso corpo™.
Além disso, se 0s objetos que povoam o nosso imaginario de casa se localizam
num espago-casa particularmente grande, pleno de pequenas divisdes, corredo-
res e cantos, que vao desde o s6tdo a cave (como é caracterizada a casa de infan-
cia de Para Sempre) nesse caso, as nossas memorias, tal como os objetos, de igual
forma se alojam em vastos recantos da nossa mente. Neste caso especifico, a casa
da Montanha, como espago matricial e de origem, adquire em Cdntico Final
uma profunda simbologia de inteireza e de magnitude que esmaga o homem
como ser infimo perante uma Natureza poderosa'®.

O retorno a casa paterna, voluntario e decidido, ndo deixa de ser uma bofe-
tada psicologica, num primeiro momento. Justamente porque, como vimos,
entrar numa casa que, sendo nossa, ndo nos é familiar durante muitos anos,
chega a parecer-nos uma casa diferente daquilo que realmente é, uma casa con-
gelada e parada no tempo'. E s6 o tempo nela, o “voltar” a fazer corpo com a
casa e incorpora-la aos poucos nos pode lentamente sossegar: colocar o carro na

! Bachelard 2008: 28-34.

12 Bachelard 2008: 26, 107-108.

¥ Cunha 2012: 76.

!4 Bachelard 2008: 33. «<Examiné dans les horizons théoriques les plus divers, il semble que I
image de la maison devienne la topographie de notre étre intime.», Bachelard 2008: 20.

15 A cidade condiciona a reflexdo, pelo que os narradores recorrem aos centros nevralgicos
de pureza, as aldeias e lugares de infincia. A casa familiar aparece como cendrio também em
Estrela Pola Manhd Submersa, a casa de infancia de Para Sempre, libertadora, ao contrario da
cidade (Sandra ficou Id, esse 14 que Paulo ndo apreciava, o rebuli¢o da cidade - cf. Lind 1986: 36,
sobre os espagos dicotdmicos aldeia e cidade no sentido do favorecimento ou néo da reflexdo
do protagonista vergiliano. Em oposta imagem, observamos Jodo Vieira, de Em Nome da Terra,
que nio tem outra op¢ao a ndo ser o quarto do lar, uma casa-deposito para onde é empurrado.
Decide, por isso, povoar o quarto com objetos familiares que lhe tragam alguma tranquilidade
espacial.

' Umbelino 2015: 64.
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garagem, ao lado da lenha para queimar, os caixotes no quarto maior, acender
o braseiro, desembrulhar um dos quadros que pintara em Lisboa e pendura-lo
num gancho na parede que curiosamente ficara despojado... ao lado de outro
onde ainda faz presenca, dependurado, um velho capote do pai... limpar o po,
sentir o aroma familiar da ceia (“coma mais sopinha, Sr. Doutor, como diz a Sra
Ana”).

E Mirio atravessa a noite, no casarao solitdrio, num sobressalto de siléncio,
tao contrario ao bulicio citadino.

Envolvia-o de toda a parte esse fundo rumor dos espacos, eco do siléncio, dos
mortos (...) suspensa de rumores esparsos, (...) toda a casa lhe parecia flutuar,
esvaziada do seu peso, as coisas reassumirem a sua vida intrinseca com lume
vivo nos olhos (...) respirou fundo, sossegou. E pouco a pouco foi-o inundando
uma paz estranha e mais funda que o seu cansago (...) quem me visita? Memo-
ria submersa de um olhar grave (...) um suave torpor dissolvia-o numa espécie
de resignagdo. Adormeceu..”

A Casa-Ninho apresenta, normalmente, esta faceta de nos aninhar, nos
aquecer e aconchegar como um casulo', embora possa assumir facetas mais
complexas, numa relagdo dispar entre interior e exterior”®. Ao olhar pela janela
rasgada, vé a capela da infancia pousada na encosta, e sente a presenca da morte,
asoliddo e aestranha e dolorosa sensa¢ao do tempo que passa®. Esta capela, onde
tantas vezes em crian¢a dormira ou brincara a sua sombra, onde o pai tinha sido
batizado, ostentava na madeira do teto uma Nossa Senhora Imaculada, rodeada
de estrelas e uma meia-lua, razio pela qual o povo lhe pusera o nome de Senhora
da Noite.

4. INVOCAGOES AO CORPO NO ESPACO

Com a doenga a dar sinal, o corpo objetivo de Mario aparece ao seu corpo
vivido, habitual, com o cancro que o corroi por dentro. Por esse motivo, o pintor
dedica-se, por fim, aquele que fora desde o inicio o seu desejo, “o seu modo de
estar vivo era pintar (...) porque néo se escolhe um destino, como se ndo escolhe
a cor dos olhos ou do cabelo™.

No meio do seu definhamento, visita a vandalizada Capela da Nossa
Senhora da Noite, e consegue enfim compra-la. O seu estado de degradacio ¢é

cada vez maior: servira de plantacdo de batatas, armazém de madeiras, loja de

17 Ferreira 1982: 53.

18 Bachelard 2008: 104.

19 Bachelard 2008: 216-219.
20 Ferreira 1982: 24.

2l Perreira 1982: 9.
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animais... as pinturas do teto desapareciam com a ferrugem, as paredes salitro-
sas arrepiavam. O altar arruinava-se e as pinturas desapareciam sob o caruncho
da madeira e a humidade*. Meses depois de sonhar com as obras da fachada,
0 campanario sem sino, os vitrais laterais®, depois de vender o carro, e alguns
quadros que deixara expostos em Lisboa, em Julho, finalmente, com as obras
findas, o protagonista inicia o seu processo de regeneracao pessoal, enchendo
de tinta poro a poro o teto caiado, a medida que reconstrdi e faz renascer a pin-
tura da Senhora da Noite, humanizada com a sua conhecida e continuamente
rememorada carne de Elsa e dos instantes-limite por ambos experienciados.
A Capela da Nossa Senhora da Noite serd, por fim, um outro corpo, um alter-ego
de Mario, um corpo que poderd talvez legar a posteridade. A Capela torna-se a
verdadeira casa-mde, a sua obra-prima artistica, a sua missdo derradeira, uma
oportunidade de cria¢do e de amor, ndo o amor conjugal que nao pdde conso-
lidar com Elsa, mas o amor a arte que encontra o seu sentido nas pinturas dos
frescos do espaco interior da capela. Interior este silencioso onde se fechara,
enfim, consigo mesmo,** em recolhimento pessoal®.

No fundo, Mario ja havia incorporado a capela previamente, desde a infan-
cia, e é nesse eco de absoluto trazido pelo passado que se encontra e se reconhece.
O que pretende agora sera efetivamente o efeito contrario, isto ¢, a humanizagéo
daquela casa-corpo, para que a Capela, uma vez incorporada como objeto no seu
corpo, possa por sua vez ser por ele humanizada, recebendo reciprocamente a
incorpora¢ao do corpo de Mario, nela inscrito, forma de pertenga mutua, vivida
e dindmica. Ele é por si mesmo o sujeito criador, utilizando o seu corpo como
arte num pulsar de fronteiras porosas e de uma surpreendente plasticidade,
superando-se a si mesmo e aproveitando essa magnifica capacidade do corpo
se dilatar, neste caso, para se sedimentar® a si mesmo e incrustar-se no corpo
da prépria Capela. Mario conhece os seus limites fisicos, sabe-se mortal e justa-
mente nesta medida, sendo um corpo caduco e perecivel, deseja “vibrar até onde
se repercutia intensamente a presenga do mundo”?, no caso, fundir-se com as
paredes, a tinta, a arte da capela rejuvenescida.

Neste caso, “como compreender entio que um objeto, [neste caso, um
espaco] possa “guardar” as nossas memorias? E que espago assim se deve pensar
como sustentando o tempo? (...) tudo se passa como se espagos e coisas guardas-
sem e mantivessem coesas as nossas memorias (...) o fenémeno da memoria, que
nos habitudmos a considerar do lado do tempo, tem um lado constitutivamente

22 Ferreira 1982: 8.

2 Ferreira 1982: 213.
24 Ferreira 1982: 213.
% Ferreira 1982: 216.
2 Umbelino 2016: 48.
27 Perreira 1982: 219.
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espacial”?, dai que a aldeia de Mério, a casa dos pais e a capela se assumam
como trés espagos associados a movimentos, a gestos, a neve que cai 14 fora,
a verdes quentes na varanda da casa, a noites estreladas que, sem o banco da
varanda, sem os objetos tdo familiares, ndo se fixariam na memdria. Quando
um corpo incorpora o espago, recorda a incorporagao do espago como resposta
a uma espacializagdo prévia.

A Capela da Senhora da Noite, absorvida na memoria muscular do corpo
de Mario, é, por sua vez, por ele humanizada, como se o pintor desejasse ins-
crever-se a si mesmo e ao seu corpo no espago da Capela e o seu eu, o seu corpo
vivido pudesse seguir vivendo. Ao descobrir o cancro e sentir o seu corpo defi-
nhar, o protagonista faz da capela um corpo vivo, terreno, telirico. Quando
compreende a gravidade da doenga e a sua missdo derradeira, parece pedir a
Morte um momento ainda, para que o deixe terminar com sucesso a sua tarefa,
o0 seu objetivo terreno, resgatar da ruina a Capela abandonada da Senhora da
Noite, sozinha na montanha, avistada da varanda de casa dos pais®:

A capela. Era pois sua para sempre! “Velha morte que me esperas um momento
ainda, um momento.” E pelos dias e pelas noites sufocado de angustia, de uma
surda alegria, imaginava a capela realizada até aos mais pequenos pormeno-
res, plena, sdlida, ali erguida num topo de montanha, como a voz final e mais
alta de tudo quanto o visitara através da vida, de tudo quanto obscuramente
falava no coragdo dos homens. Via-a ja, suspensa dos nevoeiros, emergindo
do meio deles como uma palavra de génese, o sinal anunciador das formas
que se realizam.

A Arte ndo é, por isso, uma fuga. Concorrer a um cargo de professor em
Lisboa tinha sido a sua fuga. Pelo contrario, na arte, Mdrio (ou qualquer outro
artista) ndo busca um refugio, isto porque — e Vergilio Ferreiro afirma-o no
ensaio Do Mundo Original *:

Arte ¢ totalizagdo, absoluto de vivéncia, como pode ser um reftgio? (...)
Nio é uma distracdo, uma fuga, mas sim assumir o que poe em causa a nossa
condi¢do num plano que nio é o do exame exterior, mas o da consubstancia-
¢do: uma adesdo imediata, sanguinea, evidente. Na arte vive-se uma segunda
vez.

28 Umbelino 2015: 12.
2 Ferreira 1982: 159.
30 Perreira 2009: 247.
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Mario faz, pois, renascer continuamente a sua carne e a sua vida na propria
criagdo, “inesgotavel recomeco, vitoria que nao finda™'.

5. CONCLUSAO

Orientados pelo conceito de espaco, considerou-se aqui, com a ilustragdo
decisiva da obra de Vergilio Ferreira, os temas da incorpora¢iao do espaco, do
espago humanizado, da ideia de Casa-Corpo e da sublimagdo do corpo através
da Arte. Sem ignorar o horizonte filoséfico que informa estes conceitos foi dada
atengdo ao romance Cdntico Final (publicado em 1956), que nos levou a imbri-
car, numa linha de pensamento, os temas da Casa, Corpo e Arte*.

A casa da aldeia, situada préoximo da montanha e o abrigo em final de vida
numa capela abandonada envolta de siléncio, reconciliam Mario consigo pro-
prio. Pintar a capela é o ultimo projeto do protagonista de Cantico Final, que
colmatara e catapultar-se-a acima dos seus planos anteriores falhados, ndo s
pela doenga (ser pintor e professor), mas também por for¢a de outrem, devido a
fuga de Elsa (ser amante e pai). A bailarina que nao podia prender-se a nenhum
homem e que fugia do compromisso amoroso para dissolver a vida no momento,
acaba plasmada e idealizada na memoria de Mario e nas paredes da Capela
como uma figura sagrada, quase religiosamente paga, Elsa, a santa. As pessoas
da aldeia, cientes do ateismo de Mario, intrigadas, julgam que este se encontra
face a uma conversdo divina ao tomarem conhecimento do restauro deste na
capela da Senhora da Noite*, mas o protagonista faz questdo de reiterar a sua
irreligiosidade, alegando a Arte como servindo-se a si mesma, sem outro fim*.
O protagonista constroi o seu proprio sepulcro, dessacraliza o espago catolica-
mente, sacraliza-o esteticamente. Na sua soliddo, porém, a arte congrega em
si mesma um desejo de imortaliza¢do pessoal, perpetua-se sob uma vivéncia
emotiva e ndo uma grelha de normas. A arte é absoluta e so existe, s6 0 é quando
se manifesta.

3! Ferreira 2009: 249.

32 Cf. Umbelino 2008: 225. Merleau-Ponty 1945: 83.

* Ferreira 1982: 160-163.

* Nao s6 Mario, Guida de igual forma afirma ser feita de um “arranjo de agua e barro (...)
neste instante, eu penso, eu sei, eu quero, eu dou vida ao que me cerca. Todo o problema da
minha consciéncia é ai que comega e que eu tenho de resolver”, Ferreira 1982: 130. Todavia, Fer-
reira 2009: 253, afirma que “decorar uma capela ¢ sentir a memdria de uma adesio de outrora:
que ateu de raiz poderd falar realmente de deuses que nunca conheceu?” no fundo e Mario
reflete-o (Ferreira 1982: 162):

“separado de uma crenga que decerto conheceu, o artista podia olhar [a Capela] como um
qualquer valor humano - o amor, o sonho. Mas sobretudo podia reconhecer nela agora a sau-
dade de uma harmonia perdida. Mas a lembranc¢a de um pai que nos morreu ndo o ressuscita...
A decoragdo de uma capela era o sinal sensivel, corrente, de um apelo que nio findara, de uma
surpresa que nao se esgotou. Era o fim de um fim - ndo o comego de um regresso”
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Compreendemos, por estes motivos, a vontade de inscrigdo intemporal do
corpo do protagonista de Cdntico Final: Mario, paciente de cancro, procura,
num primeiro momento, garantir a sua sobrevivéncia através da carne de um
filho; num segundo momento, o artista procurara a sublimacao pela Arte atra-
vés da pintura das paredes de uma Capela abandonada, projetando nela a sua
Casa-Corpo. Porém, no fim, Mario descobre que nao pretende sobre(viver) além
da sua morte através da arte, mas sim, enquanto vivo, sentir-se vivo na plenitude
de criar artisticamente, ou seja, através da arte provar-se a si mesmo estar vivo®.
A tnica saida perante a Morte é a realizagdo em vida, mergulhando na Arte sem
regras, seguindo apenas a sua natureza, o seu destino de artista. E a prova de
um homem que ndo é capaz de ter fé em Deus, mas que acredita no ato criador
do Homem?¢. Mario morrera em delirio, confinado a cama, observando a neve
a cair, os flocos brancos em rodopio, como se Elsa dancasse ainda em pontas e
imaginando a capela “vestida de neve”¥.

Citando Gavilanes Laso™, diremos que “toda a obra vergiliana esta impreg-
nada deste “cantico final” contra a presenca nociva da morte e perante a qual se
levanta, como principal baluarte, [atravessando o tempo e 0 espaco], a expressdo
artistica”.

% Ferreira 1982: 219.

% Lind 1986: 39.

37 Perreira 1982: 227.

3 Gavilanes Laso 1989: 196.
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Esta reflexdo sobre dois conceitos, baseada em abordagens literdrias e filoséficas, produziu
um corpus de textos, capaz de retomar, com uma focagem multidisciplinar, a famosa antitese
que animou amplas discussdes desde a Antiguidade, com origem na Atenas classica, uma
época de luzes que havia de marcar todo o pensamento ocidental ao longo de milénios.
Por isso, ainda que assumindo como ponto de partida os argumentos em que assentou, no
passado, a discussdo dos dois conceitos — némos versus physis —, o espaco de reflexao se
tenha aberto ao estudo da sua transmisséo e recepcao, reconhecendo a essa polémica uma

indispensavel diacronia.
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	Nómos e phýsis em Antígonas portuguesas do período da ditadura
	A mulher como vitória da natureza em Bernardo Santareno. A Promessa e António Marinheiro
	Luz humana e escuridão divina: o exercício de mesura e desmesura da Medeia de Hélia Correia
	Nómos e aplicação em Gadamer: o papel da deliberação
	Nómos Basileús: Carl Schmitt e a herança clássica
	Corpo e espaço humanizado: leituras de Vergílio Ferreira





