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APRESENTACAO
NVNTIVS ANTIQVVS 11I;
“MAPA” DE VIAGEM POSSIVEL

Nauigare necesse

A epigrafe acima, uma frase muito conhecida e até registrada em musica popular
brasileira, foi, segundo Renzo Tosi, na Idade Média, lema escrito no portal da casa de
um marinheiro em Bremen. A férmula, por informacdo de Plutarco, remonta ao general
romano Gneu Pompeu Magno (106 a.C. a 48 a.C.), que teria dito a titulo de exortagdo a
sua tripulagio: WAV avarykn, Ny ouk avaykn. Quer fosse para levar o trigo a Roma
quer para zarpar e enfrentar tormentas de todo tipo, quer para navegar por textos e ideias
de mundos outros, julgamos que as palavras de Pompeu ilustram este terceiro nimero
de Nuntius Antiquus, que com satisfag@o trazemos a publico.

Em primeiro lugar, como previsto pelo escopo da revista desde o inicio, ndo nos
vemos aqui restringidos a uma s6 época e regido, mas, sim, movendo-nos por um vasto
“mar” de culturas: dessa maneira, para remetermo-nos as Antiguidades gregas, os textos
de Adriane da Silva Duarte, que se ocupa de analisar o mundo do trabalho na Odisseia,
Priscilla Gontijo Leite, preocupada com o desvendamento do riso de Demdcrito em seu
encontro com Hipdcrates, Luiza Silva Dutra, responsdvel por um olhar para a
monstruosidade nas Traquinias de Séfocles, Bruno Salviano Gripp, interessado pela
enigmadtica figura de Alcibiades e Antonio Orlando Dourado Lopes, debrucando-se
sobre a complexa figura de Zeus no pantedo grego. Nossa momentanea viagem por rotas
“helénicas” estd ainda bem representada pelas resenhas de Vivian Caldeira, que
comenta a traducdo brasileira do belo estudo de Francois Hartog acerca das narrativas
gregas de viagem; Paulo Sérgio de Vasconcellos contribui com uma resenha sobre certa
edicdo recém-publicada da Odisseia homérica por Odorico Mendes e, por fim, Maria
Clara Xavier Leandro, que enfrenta guerras, sacrificios humanos e barbaros nas palavras
habilidosas da coletinea Ensaios sobre Euripides, de Maria de Fitima Sousa e Silva.

A vida, porém, multiplica-se em riqueza de possibilidades e ei-nos, de passagem
da Grécia para outros ambientes, movidos pelos ventos da curiosidade para os artigos de
Cesar Motta Rios, em que se divisam nexos entre Filon de Alexandria e o profeta
Zacarias, Roberta Kelly Paiva, cujo texto aborda o grotesco ndo s6 no Ciclope de

Euripides como, ainda, numa rica passagem das Metamorfoses de Ovidio, Ana Aratijo
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Grossi Ribeiro, autora de uma resenha sobre traducdo recém-publicada do Agamémnon
de Séneca ou Maira Meyer Bregalda, preocupada com investigar as peculiaridades da
légica estoica segundo tradi¢des que recuam dos fundadores helenos até a obra de
Séneca. Aqui, portanto, cabe apenas ao leitor decidir-se por quais rumos tomar...

Para o norte e o oeste do mundo mediterrineo chamam-nos, desta vez, as duas
contribui¢des de Ana Maria Donnard, estudiosa do mundo céltico pela via dos mitos e
da literatura de viagens (que teriam os celtas com o nome “Brasil”?). Ana Donnard, em
sua resenha, oferece uma andlise critica de obra que estuda a decapitacdo ritual, uma
pratica simbdlica das mais antigas e que ilustra a apresentacdo geral de nossa revista; o
percurso abrange ainda o artigo de André Muceniecks, deslocado para as brumas das
literaturas nérdica e eslava ao desvendar relatos vinculados a personagem do rei
Burislaf da Rudssia. Por fim, ja que, neste itinerdrio hipotético, temos migrado do mundo
antigo para o medieval, um possivel porto de parada corresponde ao artigo de Teresa
Cristina de Melo, no qual a autora acompanha a trajetéria do Livro de Isaac do siriaco
para uma sua versao francesa a partir do latim.

Nao nos cabe, porém, fixar de antemao as rotas de cada leitor, pois sdo elas tdo
inesperadas quanto seus interesses: assim, rematamos este “mapa”’, que inserimos no
mundo aberto da internet, com meros intentos de apontar para os destinos possiveis e

desejando a todos frutiferos itinerdrios pessoais de descoberta.

Antonio Orlando Dourado Lopes, Matheus Trevizam e Tereza Virginia Ribeiro
Barbosa, editores do terceiro nimero de Nuntius Antiquus.



nuntius antiquus

Laertes e o mundo do trabalho na Odisseia

Adriane da Silva Duarte
Universidade de Sdo Paulo
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ABSTRACT: Odysseus establishes several alliances to fight Penelope’s suitors in order to
reassume his place at Ithaca. These alliances are marked by work. Humble workers (like
Eumaeus, Philoetius, Eurycleia) stand side by side the hero’s wife, Penelope, the weaver. All
this activity contrasts with the suitors’ idleness, constantly consuming the products of other
people’s work. One of the last recognition scenes of the poem, in which the hero is recognized
by his father, Laertes (Od., XXIV 205-360), reaffirms work’s special place at Odysseus’
relationships and strategies. This paper intends to examine this scene and discuss its meaning to
the major context of the Odyssey.

KEYWORDS: Homer; Odyssey; Laertes; work; recognition scenes.

“The whole country estate of Laertes showcases a world

of application to work in a particular realm”."

O retorno de Odisseu a Itaca é marcado pela realizacio de uma série de aliancas
que cumprem uma dupla fun¢do. De um lado, o heréi obtém apoio necessirio para
enfrentar um numero desproporcional de adversdrios; de outro, através de cada um
destes contatos, é reconhecido socialmente, voltando a ocupar um papel de direito do
qual fora temporariamente alijado - volta a ser pai quando Telémaco o reconhece (XVI
154-219); senhor, ao ter sua identidade revelada a Euricleia, Eumeu e Filécio (XIX 290-
327; XXI 188-244); marido, ao ser reconhecido por Penélope (XXIII 1-240); filho e
legitimo sucessor ao poder, ap6s seu encontro com Laertes (XXIV 205-348) e soberano
de Ttaca, apds os confrontos finais com os pretendentes e suas familias (XXII 1-41;
XXIV 413-548).

Um exame dessas relacdes mostra que o mundo do trabalho permeia
praticamente todas as aliancas que o herdi estabelece. Odisseu cerca-se de
trabalhadores, por vezes humildes, como o porqueiro Eumeu, o cabreiro Filécio ou a
criada Euricleia, mas também entre seus familiares encontram-se trabalhadores.

Penélope é eximia teceld e Laertes hdbil agricultor — até mesmo Argos, o cio do her6i, é

' Cf. Henderson, J. The name of the tree: recounting Odyssey XXIV 340-2. Journal of Hellenic studies.
London, vol. CXVII, p. 99, 1997: “Toda propriedade rural de Laertes demonstra um mundo de dedicagdo
ao trabalho em um reino particular” (traducdo da autora).

2 Cf. Goldhill, S. The poet hero: language and representation in the Odyssey. In: Goldhill, S. The poet’s
voice. Essays on poetics and Greek literature. Cambridge: University Press, 1991, p. 1-68; Murnaghan, S.
Disguise and recognition in the Odyssey. Princeton: Princeton University Press, 1984.
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descrito por sua habilidade na caca, ndo como animal de exibi¢do.” E como se Odisseu
firmasse uma alianca pelo trabalho, capaz de antepor-se a ociosidade que caracteriza os
pretendentes, entregues ao consumo contumaz do fruto do trabalho alheio. E verdade
que o ultraje representado pela presenca dos pretendentes na casa de Odisseu deve-se
menos ao 6cio do que ao desrespeito das normas que regem a hospitalidade no mundo
antigo, ja que desfrutam dela sem oferecer a contrapartida necessdria. Ainda assim, é
claro o contraste entre esses dois grupos, a familia do herdi e seus agregados, e os
pretendentes, no que tange a atividade produtiva e nos diz algo sobre a organizacgio
social na Odisseia.

No entanto, ndo se deve concluir a partir disso que os gregos valorizassem o
trabalho por si s6. Como Hesiodo enfaticamente lembra, o trabalho é uma necessidade
imposta aos homens pelos deuses e constitui uma marca de separacio entre uns e outros
- o mito de Pandora e o das ragas ilustra bem esta ideia ao evocar um passado em que a
terra produzia por si s6 e os homens viviam fartamente. Embora Hesiodo aconselhe
vivamente seu irmao Perses a se dedicar ao trabalho, um mal necessario, Finley observa
que, nos poemas homéricos, “o juizo moral que a sociedade fazia do trabalho ndo se
dirigia ao proprio ato mas & pessoa € as circunstancias”.* Assim, ele prossegue, embora
Odisseu fosse capaz de construir uma jangada ou cuidar de um rebanho, ndo se esperava
que ele se ocupasse de tais atividades, a ndo ser como forma de lazer, ou seja, no

exercicio do 6cio. Conclui Finley (1982: 68-69):

Era essa a grande linha de demarcacdo entre os que eram
constrangidos ao trabalho e os que ndo eram.

Um dos dltimos reconhecimentos do herdi, o de seu pai Laertes (Od. XXIV 205-

360), reafirma o lugar privilegiado do trabalho nas relagdes e nas estratégias por ele

> Cf. Scodel, R. Odysseus’ dog and the productive household. Hermes. Wiesbaden, vol. CXXXIII/
CXXXIV, p. 403, 2005: Argus was not reared for luxury, but as hunting dog. The narrative has already
presented both the suitors’ waste of Odysseus property and Eumaeus’ efforts to increase his master’s
wealth. Odysseus here adumbrates, at the moment he is about to re-enter his house, a particular
refinement of this contrast: the suitors and those of the household with side with them are luxurious
spenders of goods in conspicuous consumption, while Odysseus and his family increase their wealth
rather than display it (“Argos nao foi criado por luxo, mas como cdo de caca. A narrativa ja havia
apresentado tanto a dilapida¢do dos bens de Odisseu pelos pretendentes quanto os esforcos de Eumeu
para incrementar a riqueza de seu patrdo. Prestes a fazer sua re-entrada em sua casa, Odisseu prefigura um
refinamento particular desse contraste: os pretendentes, e os criados que se alinham com eles, sdo
luxuriantes gastadores de bens num consumo conspicuo enquanto Odisseu e sua familia incrementam sua
riqueza em vez de exibi-l1a”).
* Cf. Finley, M. I. O mundo de Ulisses. Tradu¢do de Armando Cerqueira. Lisboa: Editorial Presenca,
1982, p. 68.
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adotadas, ainda que nos permita avaliar de fato seu alcance. Desta vez, a aproximagdo
do pai consolida também a reapropriacdo da terra-mae, a cujo cultivo Laertes se dedica.
Esse interesse do velho nobre pela terra ndo € recente, pois, o poeta nos diz que a
propriedade fora hd muito adquirida (XXIV 206) e o préprio Odisseu recorda suas
excursdes infantis no pomar paterno (XXIV 335-344).

No entanto, a situacdo em que Laertes se encontra ao inicio do poema parece ser
excepcional. J4 no canto I, Mentes comenta a sua reclusdo no campo, acompanhado
apenas por uma velha criada (I 189-193). No encontro com sua mée no Hades, Odisseu
ouve o relato do estado de pentria e sofrimento em que Laertes se encontra (XI 187-
196). Veste-se com farrapos e dorme sem cobertas, ora junto as cinzas com o0s
empregados, ora ao ar-livre, no “monstruoso terreno em que tem sua vinha plantada” (I

193; XI 193, em que se repete a férmula “youvov &Awng CLVomédolo”), sofrendo a

auséncia do filho. A dor a que se entrega o patriarca é acentuada pela sibita viagem de
Telémaco, que, como atesta Eumeu, o lanca num estado de profunda inércia, “ndo come
nem bebe, nem inspeciona oS trabalhos” (XVI 143-144:
oh T PiY docy ddyerey Kol TELeY ot/ oS EmL Epya 18€1).

A excepcionalidade da situacdo de Laertes estd, por um lado, na opcdo de
expressar a sua dor fisicamente, abrindo mao da vida suntuosa que se levava no palacio
para adotar a pobreza do camponés que se esfalfa nos trabalhos da terra. Embora Eumeu
restrinja as atividades do velho senhor a supervisdo do trabalho de servos e escravos,
Odisseu vai encontrd-lo em plena lide (XXIV 226ss.), situagcdo que bem se poderia
depreender da observagdo de Anticleia de que o marido dormia e fazia as refei¢des com
os empregados - dai, trabalhar ombro a ombro com eles ser provavel consequéncia (XI
187ss.). O caso de Laertes ilustra os dois sentidos do substantivo movog: trabalho
fatigante e sofrimento moral.

Por outro lado, chama a atencdo a sua retirada da vida piblica. Mentes observa
que ele “ndo mais a cidade procura e frequenta” (I  189-190:
OV obKETL doct TOAWDe/ Epyech’), mas, como reforca Anticleia, permanece no
campo, “sem baixar nunca a cidade” (X1 187-188:

TOTNP 8¢ cOg aLLTOBL HiUVveY &ypw, obde TOAWSE Katépyetal). Que esta ndo é a

atitude esperada de uma pessoa de sua condi¢do é evidente pelo contraste com Nestor,

5 As citacdes da Odisseia seguem a traducdo de Carlos Alberto Nunes: Homero. Odisseia. Tradugdo de
Carlos Alberto Nunes. Sao Paulo: Ediouro, 1997.
5
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que, a despeito da idade, oficia os sacrificios e recebe os hospedes em Pilos, exercendo
uma funcio publica e de autoridade (Od. 1).°

Apesar de ter sido informado (por Anticleia, por Eumeu) do estado em que vivia
seu pai, Odisseu parece chocado ao avisti-lo trabalhando a terra (XXIV 226-234,
traducdo de Carlos Alberto Nunes):

Foi, pois, o pai encontrar no pomar bem plantado, sozinho,

a mondar ervas em volta de uma arvore; estava vestido

com roupas velhas e sujas, e em torno das pernas polainas

de couro grosso de boi, prote¢do natural contra espinhos,

nas maos luvas, também, por defesa. De pele de cabra

traz, afinal, um barrete, que mais lhe acentuava a miséria.
Quando o divino e sofrido Odisseu o avistou desse modo,
pela velhice alquebrado, a sofrer em seu peito grande dor,
postou-se, entdo, a chorar junto ao tronco de uma alta pereira.’

Cabe aqui fazer um paréntese para notar que a manuten¢do do pomar de Laertes
requer bastante trabalho. Além dele proprio, um criado leal, Délio, e seus filhos ajudam-
no nas muitas tarefas, listadas ao longo do canto XXIV: cortar espinheiros (v. 224),
prover as mudas com estacas ou cercas de protegdo (v. 225), arrancar ervas daninhas (v.
226), afofar a terra ao redor das plantas (v. 242). Com certeza Laertes ndo concordaria
com a observacdo de Vernant e Vidal-Naquet (apud Jeanmaire) sobre a arboricultura
demandar pouco ou nenhum trabalho em contraste a cultura de grios. O pai de Odisseu
ndo parece confiar apenas aos deuses a manutencio de seu belo pomar, mas se aplica a
ela continuamente para ter a certeza de poder colher os frutos.®

Embora o herdi parecesse mais abalado com o aspecto de seu pai, a impressdo
geral deriva da atividade que entdo exercia no pomar. O poeta mesmo nos diz que o
barrete usado por Laertes no trabalho “acentuava sua miséria” - note-se que o termo

grego é TEVBoG, e que a veste indica antes a dor que a pentria. Ou seja, a veste surrada

® Nio vou discutir as razdes de Laertes ndo retomar a autoridade politica apds a partida do filho. Remeto,
no entanto, para as observagdes de Finley (1982: 82-83).

7 Estd em italico a corregdo de um cochilo do tradutor, que atribuiu ao filho a dor que o pai sentia (v. 233:
Quando Odisseu o avistou alquebrado pela velhice, “sentiu confranger-se-lhe o peito. Posta-se...etc” para
oV & dg odv Evénoe [...] " Odvooele/ YHpoL TEPOUEVOV, UEya O goeat mévBog Eyovta, o1dg [...] K
ol €1Be).

8 Cf. Vernant, J.-P.; Vidal-Naquet, P. Trabalho e natureza na Grécia antiga. In: . Trabalho e
escraviddo na Grécia Antiga. Tradugdo de Marina Appenzeller. Campinas: Papirus, 1989, especialmente,
p. 11-12: A arboricultora prolonga a economia da colheita: seus produtos aparecem como dons da
natureza, béng¢dos que sdao atribuidas a divindades que dispensam riqueza [...]. Sua funcdo é fazer os
ramos crescerem e desabrocharem os frutos, de acordo com o ritmo das estagbes dos quais o homem
participa menos pelo seu trabalho do que pela realizagdo periddica de festas e festins que promovem a
comunhdo com os deuses.

6
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usada no trabalho inspira piedade, como deveria inspird-la as vestes esfarrapadas dos
reis que Euripides punha em cena em suas tragédias.9 Assim, os estados de alma e o
fisico sdo indissocidveis e, com sua op¢do pelo trabalho, Laertes parece reforgar isso.

O impacto causado pela vis@o paterna nio basta para dissuadir Odisseu de
ocultar sua identidade e testar seu pai, como antes testara outros parentes e aliados. Essa
decisdo tem provocado um vivido debate entre os comentadores do poema que discutem
as razdes de o herdi submeter seu pai a tal carga emocional, sobretudo apds afastada a
ameaca representada pelos pretendentes e da lealdade do velho senhor ter sido atestada
anteriormente em vdrias oportunidades - como nos testemunhos de Anticleia e de
Eumeu aqui citados. H4 quem julgue toda a passagem suspeita e hd quem busque
justificar a atitude supostamente cruel do her6i argumentando, essencialmente, em duas
direcdes. '

Julgando que a idade avangada e a fragilidade de seu estado emocional fossem
fatores de risco de vida, caso Laertes fosse abruptamente informado da volta do filho,
Odisseu adota esta estratégia de aproximac¢do como forma de produzir um choque capaz
de tirar seu pai do estado de extrema fragilidade e letargia em que se encontrava
(catarse) e poder contar com ele na disputa que se seguiria contra a familia dos mortos.
Richardson (1983: 227-228) cita diversas fontes antigas que associam a condicdo de
Laertes a do c@o Argos, cuja morte é entendida como decorrente da experi€éncia de uma
emocdo extrema, o prazer de ver seu dono de volta a casa. O cdo teria morrido de
alegria e, para evitar que o mesmo acontecesse a Laertes, Odisseu mente sobre sua
identidade, até perceber que a tristeza extrema poderia também ser fatal. Apds ouvir do
estrangeiro que era provavel que seu filho estivesse morto, a reacdo do ancido é (XXIV

315-317):

[...] uma nuvem sombria de dor a Laertes cobriu;
e, tendo terra anegrada tomado nas maos, derramou-a
na veneranda cabega, a soltar incessantes gemidos.

? Ao menos é o que Aristéfanes sugere ao fazer Dicedpolis visitar a casa de Euripides em busca de um
figurino que impactasse o coro de Acarnenses na comédia homonima. Note-se que Anticleia ja havia
relatado que o marido vivia “coberto de andrajos” (XI, 191: kakd 3¢ ypol €lpuato €lton).
19 Sobre estd questdo, cf. balanco critico de Scodel, R. The removal of the arms, the recognition with
Laertes, and narrative tension in the “Odyssey”. Classical philology. Chicago, vol. XCIII, n. 1, p. 9-10,
1998. Cf. também observagdes de Richardson, N. J. Recognition scenes in the “Odyssey” and ancient
literary criticism. In: Cairns, F. (org.). Papers of the Liverpool Latin seminar. Liverpool, vol. IV, p. 227-
229, 1983.

7
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Ja para outros, Odisseu assim age porque o modo de ser astucioso faz parte de
sua natureza, de modo que a propria abordagem constitui a primeira prova de identidade
oferecida ao pai.

Seja como for, o herdi aproxima-se do pai sem ser notado, enquanto ele, absorto,
“se encontrava abaixado, a cavar ao redor de um arbusto” (XXIV 241), e lhe diz (XXIV

244-257):

Vejo, meu velho, que tens muito jeito para essa labuta
de pomareiro, pois tudo esta feito com senso e capricho,
sem que as pereiras e as vides, os pés de oliveira, as figueiras
e as plantacoes de legumes perecam por falta de trato.
Ora outra coisa vou te perguntar, sem com isso, ofender-te.
Naio tens contigo o cuidado preciso, que além da velhice
que te acabrunha, andas sujo e vestido de modo indecente.
Naio ha de ser por preguiga [tua] que assim te maltrata o teu
[amo,
pois ndo se nota, na altura e no aspecto, que tens natureza
de vil escravo; antes mostras possuir majestade de chefe.
Ora, aos senhores compete, depois de banhado e almogado,
em bons colchdes repousar. Esse € o jus da velhice pacata.
Vamos, agora me fala e responde conforme a verdade:
Como se chama teu amo? De quem ¢é o pomar que cultivas?

Como ja apontou Scodel (1983: 12), esta fala se divide claramente em duas
partes: o elogio ao pomar (v. 244-247) e a censura ao pomareiro (248-255). Ambos
juizos repousam sobre a no¢do de “cuidado” (cf. kop1d, v. 245, 247 e 249)."" O pomar
estd bem cuidado, cada planta floresce por bem tratada. O pomareiro, ao contrario,
demonstra descuido com sua aparéncia, veste-se de modo incompativel com a sua
condicdo, o que ressalta sua velhice - o termo velho ou velhice ocorre nesta passagem
com insisténcia (v. 244: y€pov, v. 249: ynpog e v. 255: yepbrtwv). Mais do que vestir-
se de forma inadequada, Laertes age de forma incompativel com sua idade e estatuto

social. Vidal-Naquet, ao analisar esta passagem, observa:

Essa miséria choca Ulisses: “Ndo hd nada em ti que denote um
escravo, nem a estatura, nem o aspecto: tens mais o ar de um rei’”.
Ulisses fica ainda mais espantado ao ver que esse nobre ancido
trabalha: o trabalho nfo € uma virtude real no mundo homérico e a
velhice é tempo de repouso.'?

' Cf. Henderson (1997: 97).
12 Cf. Vidal-Naquet, P. O mundo de Homero. Tradugdo de Jonatas Batista Neto. Sdo Paulo: Companhia
das Letras, 2000, p. 103. Os versos parafraseados pertencem ao canto XXIV, 252-253. O termo “real”

8
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De fato a fala de Odisseu € clara: aos senhores convém descansar, 1Sso € o
correspondente a justiga para os velhos (v. 255: 7 yap dikn EoTl YepbvTtwy).

Apesar de notar-lhe o porte nobre, Odisseu, com intuito claramente provocativo,
somadas a atitude e a aparéncia do velho, o trata como um escravo (v. 257, du®g) e lhe
pede informagdes sobre seu patrdo, apresentando-se como um abastado anfitrido de
Odisseu, cinco anos atras. Informado da auséncia do herdi, da a entender que o julga
morto, pois sua partida fora auspiciosa, nenhum obstdculo se fazendo prever a um
retorno tranquilo. Como nota Scodel (1983: 13), longe de se indignar com o juizo
errdneo que o estrangeiro faz a seu respeito, Laertes revela toda sua dor, advinda da

suposicao da morte do filho:

He seems certain that Odysseus has died, and is certain that the
stranger has wasted his gifts, since Odysseus cannot offer any return.
He thereby emphatically fails to respond to Odysseus’ invitations to
behave in accordance with his status, for he is not offended at being
mistaken for a slave, nor does he offer any hospitality.'’

Ou seja, se a inten¢do de Odisseu era produzir um choque que fizesse o pai
recuperar a dignidade perdida, o teste ndo produz o resultado almejado, mas apenas
aumenta a fragilidade do velho senhor.

Nesse momento, comovido pelo estado em que seu pai se encontra, o herdi
resolve revelar sua identidade e o destino dos pretendentes. Mas agora é a vez de
Laertes mostrar-se cético e pedir um “sinal evidente”, capaz de convencé-lo.

Odisseu oferece duas provas de identidade: a cicatriz deixada pelo javali que o
atacara nos dominios de seu avd materno, no Parnaso (v. 331), sinal que ja exibira antes
com maior ou menor sucesso a Eumeu, Filécio, Euricleia e Penélope, e a indicacdo das
arvores que seu pai lhe ofertara naquele mesmo pomar, quando ele era crianga (v.335).

Diz o her6i (v. 335-344):

Posso apontar-te também, no teu belo pomar as fruteiras

estd em itdlico porque é ambiguo em portugués, remetendo tanto ao que € proprio de rei quanto ao que
tem existéncia concreta. Independentemente de qual seja a palavra francesa empregada, ambas as
interpretacdes se sustentam nesse contexto.

'3 “Ele aparenta ter certeza da morte de Odisseu e de que o estrangeiro presenteou-o em vio, ji que
Odisseu ja ndo pode lhe retribuir. Por isso ele reluta em corresponder aos convites de Odisseu para
comportar-se de acordo com seu status, ndo por estar ofendido por ser tomado por um escravo, € nem
oferece hospitalidade” (traducgdo da autora).

9
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que, certa vez, me ofertaste. Pedia-te todas as coisas,

pois muito crianga entdo era, ao passearmos pelo horto
[variado,

em meio as arvores. Tu me dizias os nomes de todas.

Treze pereiras, entdo, com mais dez macieiras me deste,

e mais quarenta figueiras. Disseste, também, que darias

renques de cepas cinquenta, que frutos todos os anos
[produzem -

uvas de todas as castas, por isso pendentes se véem -

quando as sazdes de Zeus grande oportunas sobre elas

baixassem.

Assim, o herdi faz do pomar, cendrio da cena de reconhecimento, uma prova de
sua identidade. Mais ainda, este é o sinal decisivo, que contribui para a reconstitui¢do
dos lagos que unem pai e filho, pois traz a tona memorias de sua convivéncia passada,
interrompida por uma separacdo de vinte anos. Uma memoria tdo forte que Laertes
encerra-se nela para ndo perder contato de vez com o filho - talvez esteja af a explicacdo
para o seu retiro campestre.

Pode-se pensar também que o pomar que Laertes cultiva com tanto esmero € um
simbolo de continuidade da familia. A resposta do ancido a desordem instaurada pelos
pretendentes na casa da cidade € o seu bem cuidado pomar, que um dia serd herdado por
seu unico filho, a quem ele j4 havia presenteado com treze pereiras, dez macieiras,
quarenta figueiras e cinquenta parreiras. Garantir que esta propriedade seja passada a
proxima geragdo é, de certa forma, assegurar a posse da terra para sua familia. Nesse
sentido, Laertes trabalha para que sua semente prospere. E significativo, portanto, que
ao aceitar como prova suficiente o sinal das drvores, o pai o tenha denominado
ohuoto Eumeda, i.e. “s6lido”, mas cujo sentido literal é “que repousa firmemente no
solo” (&v médov), que estd enraizado. John Henderson (1997: 100), em seu belo ensaio

dedicado ao encontro entre pai e filho na Odisseia, observa que:

What Laertes gave Odysseus was a gift, a promise, a script and a
pledge. His life was to be spent realizing the estate so that he would
yield the patrimony as stipulated in advance. The trees would live.
They would flourish. Laertes would see they kept their seasonal
calendar through the years, lived up to the conditions, responded to
loving care, and, before all, were there. They were there, always
waiting Odysseus, bringing him back home, determining his
objectives and ordering his priorities, his pre-destination and
promised land. Fruitful and deep-rooted caring, the gardener’s jolly
world: the orchard-story, with his evocation of the youth of the trees
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that are still surrounding the speaker, tells of continuity and
endurance."

E possivel interpretar a florescéncia do pomar como um sinal de favor divino.
Hesiodo, em Os trabalhos e os dias (v. 225-237), descreve como as virtudes do rei justo
sao recompensadas pelos deuses com a fertilidade da terra e dos rebanhos e a
prosperidade da populagdo. O pomar de Laertes simboliza sua autoridade moral e
sinaliza que os deuses reconhecem o direito de mando dele e de sua familia. E
significativo que o velho aponte em sua primeira fala ao filho apds o reconhecimento

sua certeza da participagdo dos deuses na punicio aos pretendentes (XXIV 351-352):

Deuses eternos, Zeus pai, ainda existem no Olimpo muito amplo,
se os pretendentes, de fato, pagaram seus atos iniquos.

Reconhecer o filho é reconhecer-se pai deste filho e, portanto, recuperar a
dignidade perdida. O retorno do filho, seu herdeiro, o continuador do génos, pde fim a
sua obra. O pai do chefe, do senhor da ilha, pode enfim abandonar a lide, banhar-se e
vestir-se adequadamente, levando a vida que “‘convém aos velhos”. Assim, concluido o
reconhecimento, Laertes e Odisseu se dirigem a casa da propriedade para que o pai

receba os cuidados que antes evitara. O poeta nos informa que (v. 365-371):

Dentro de casa, entrementes, a ancia Siciliana banhava

o velho Laertes magnanimo e o ungia com 6leo finissimo,
num belo manto envolvendo-o depois. A donzela de Zeus
aproximou-se e vigor insuflou no pastor de guerreiros,

forte e mais alto do que antes e digno de ver o deixando.
Findo isso tudo, saiu da banheira. Odisseu admirou-se

por ver que aos deuses eternos na forma exterior semelhava.

Atena submete Laertes ao sopro revigorante, que faz renascer nele o impeto

guerreiro hd muito perdido. De fato, o velho senhor se vangloria de seus feitos

'* 0 que Laertes deu a Odisseu foi um dom, uma promessa, um roteiro e um compromisso. Sua vida era
para ser gasta dando forma a propriedade de modo que ele produzisse o patrimonio estipulado
antecipadamente. As drvores deveriam viver. Elas deveriam florescer. Laertes as veria manter seu
calenddrio sazonal através dos anos, avivadas pelas circunstincias, reagindo ao cuidado carinhoso, e,
sobretudo, estando ali. Elas estavam ali, esperando sempre por Odisseu, trazendo-o de volta para casa,
determinando seus objetivos e tragando suas prioridades, [eram] sua predestinagdo e sua terra prometida.
Cuidado frutifero e enraizado, o mundo alegre do jardineiro: o pomar-histéria, com sua evocagdo da
juventude das drvores que ainda rodeiam o falante, conta de continuidade e de resisténcia” (traducdo da
autora). Pode-se dizer que a atividade agricola de Laertes, que se faz em fung@o da expectativa do retorno
do filho, corresponde a tecelagem de Penélope. Seu estratagema é adiar com seu trabalho as nupcias
iminentes, na expectativa que Odisseu regresse e restaure a normalidade social em Itaca.
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guerreiros na campanha dos Cefalénios contra Nérico e chega a afirmar que ndo teria
feito feio frente aos pretendentes, se ao lado do filho tivesse tido oportunidade de lutar
(v. 375-382). Essa transformag@o no animo e no fisico de Laertes € importante, ja que
antecede o enfrentamento com os parentes dos pretendentes mortos, do qual ele
participara ao lado de seu filho e neto, selando definitivamente a reunido da familia e
sua recondug¢do ao comando.

Ao final do poema, Laertes abandona os trabalhos do lavrador para abragar os do
guerreiro. Homero aplica o mesmo termo a ambas as atividades: €pyo.. SO que elas sdo
incompativeis entre si, como também o demonstra Hesiodo no seu mito das ragas (Os
trabalhos e os dias, v. 106ss.). O trabalho de Laertes no campo € consequéncia do
despojamento de sua verdadeira condi¢do - assim como Odisseu teve que levar uma
vida de mendigo até recuperar a sua. Uma vez recuperada, ele pode assumir outros

L . . . . 15
trabalhos, e outros dcios, mais condizentes com o papel que ocupa na sociedade.
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O Outro Mundo dos celtas atlanticos e a mitica Brasil, ilha dos
afortunados: primeiras abordagens

Ana Donnard
ILEEL — UFU/ FAPEMIG
anadonnard @ileel.ufu.br

RESUME: A 1’Ouest de I’Europe, dans la mer celtique et plus loin dans I’ Atlantique, une
géographie celte de I’ Autre Monde peut étre identifiée. Dans cette géographie 1’ile Brasil est un

N

élément de mythologie celte passé a un folklore chrétien. Nous essayons de comprendre
comment le mythe d’une ile de la mythologie celte, en 1’occurrence 1’ile Brasil, ait passé,
probablement, d’une littérature orale ou écrite perdue a la littérature et a la cartographie
médiévales. Pour cela il nous faut travailler dans le champ difficile de ’hagiographie celtique et
celto-latine en ayant aussi comme matériau d’analyse et comparaison les récits mythologiques,
plus particulierement les immarama: narratives de circunavegation des héros celtiques.
MOTS-CLES: celtologie; mythologie celtique; 1’ Autre Monde; ile Brasil; narratives de voyage.

A primeira pergunta que podemos pressentir de imediato quando sugerimos a
origem céltica do nome Brasil € aquela referente a velha assertiva, tantas vezes repetida
nas nossas escolas: Brasil vem de brasa em analogia com a cor vermelha da madeira
nativa? E a resposta sempre foi: 0 nome Brasil deve sua origem ao intenso comércio do
pau-Brasil, madeira de cor avermelhada designada pelo vocabulo portugués brasa que,
por sua vez, passa a ser associado definitivamente ao nome da colonia portuguesa nos
documentos e cronicas, sendo posterior 2 denominacao primeira de Terra de Santa Cruz.
Sabe-se, de longa data, que esta ndo € a boa explicacdo. Desde o século treze os mapas
da cartografia medieval assinalavam a ilha mitica Brasil da mitologia celta ao extremo
oeste da Irlanda. Ao longo dos séculos, a ilha foi sendo deslocada nos mapas até chegar
a costa do que conhecemos hoje como América do Sul.

Virias foram as designagdes para a madeira de cor avermelhada utilizada pelos
europeus como tinta para tecidos e outras utilidades: verzino pelos venezianos, bois de
pernanbouc pelos franceses, arboles de tintureria pelos espanhdis, araboutan pelo
incrivel cronista Jean de Léry, ibirapitanga pelos indigenas, Presilholtz (madeira do
Brasil) pelos alemdes em 1514, verniz pelos portugueses e brisilicum para designar o
pau do Brasil por Duarte Pacheco em circa 1505. A confusdo entre o termo celta e a
designacdo do pau-Brasil teve inicio a partir de um planisfério conhecido como
Kunstmann IV, que toma um termo pelo outro, anunciando que o nome brasil derivava
da abundancia de “tinta brasil” encontrada sobre seu solo. Posteriormente, o erro foi

sedimentado pelo cronista portugués frei Vicente do Salvador, ao se insurgir contra a
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ma fé do demodnio. Segundo frei Vicente, teria sido o diabo quem inspirou a mudanca
do nome de Terra de Santa Cruz para Brasil, pois que a designagéo anterior referia-se a
madeira em que foi crucificado o santissimo Jesus Cristo e esta outra nada mais era do
que uma madeira que servia ao tdo mundano destino da fabricacdo de vestidos!

Pode-se perceber, por esta declaragdo, que o franciscano em questdo ndo era um
grande erudito, bem ao contrario, visto que a tradicdo cartografica portuguesa ja
assinalava, desde época bem mais remota, a ilha mitica Brasil no oeste Atlantico. A
primeira pista a seguir ndo pode ser outra: as hagiografias célticas e celto-latinas da
Irlanda e da Bretanha armoricana. A razdo é o fato de que, durante séculos, estas
tradi¢des hagiograficas retransmitiram o mito do paraiso terreal através das ilhas do mar
céltico e do oceano Atlantico. Assim, tal qual Duarte Pacheco que, com sua etimologia
selvagem havia dado a madeira ibirapitanga dos indigenas o nome de brisilicum, frei
Vicente também contribuia, a sua maneira, para obscurecer a origem mitica do nome
Brasil. De erros em enganos foi-se sedimentando a assimilacdo do vocabulo brasa ao
nome Brasil, perdendo seu significado primitivo como metonimia do Outro Mundo dos
celtas atlanticos.

O equivoco ou a dificuldade em se entender esta viagem do nome brasil entre
mitologia, linguistica histérica e cartografia medieval chega até o século XX com
Capistrano de Abreu, que afirmava categoricamente que a ilha dos celtas nao tinha nada
a ver com o produto oriental descrito pelos venezianos com o nome de verzino. E ele
estava certo, mas ndo inteiramente, pois descartava por completo a nogdo mitoldgica
que havia prevalecido antes, oriunda da cartografia e da influente literatura arturiana de
fundo céltico que prevaleceu na Europa durante tantos séculos.’

Obviamente, o interesse econdomico pelas terras distantes ndo foi o inico motivo
das navegacdes em direcdo ao desconhecido. Este é o interesse que permeia o mundo
factual, concreto e claramente verificivel. Mas h4d também as navegacdes de
peregrinagdo, onde o espirito € transportado pelos desejos e angtistias de homens que se
permitem levar em alto mar pelas correntes maritimas. A navegacdo pelos mares se
igualava a peregrinacdo no deserto. Esta foi uma das principais aventuras de um
cristianismo céltico que influenciou de forma significativa a literatura medieval, num

comércio entre género hagiografico e literatura pré-cristd de fundo druidico. A

1 ‘o p . .

Toda essa matéria estd apresentada e muito bem documentada na obra de Weckman, L. La herencia
medieval del Brasil. México: Fondo de Cultura Econémica: 1993, da qual apresentamos nestes trés
pardgrafos apenas um brevissimo resumo.
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primordial motivagdo em busca por riquezas é uma explicacio simplista de um quadro
muito complexo. Frequentemente, a historiografia literaria é negligenciada em relacdo
aos contextos sociais e culturais engendrados pela busca de novas terras atlanticas. E
preciso entender, por exemplo, o fendmeno avassalador do mito arturiano e do ciclo
literario bretdo que se desencadeou em toda a Europa a partir do final do século XII,
depois de Godofredo de Monmouth e de sua obra fundadora Historia regum Britanniae.

Niao seria dificil avaliar o impacto, para o homem medieval, da ideia de
encontrar-se com seres que habitavam estas ilhas miticas da cartografia, quando nds
mesmos hoje transportamos nossa imaginagdo em direcdo ao espago sideral através da
navegacdo interestelar e da pergunta incontorndvel sobre a possibilidade de
encontramos habitantes de outros mundos completamente desconhecidos. Nao ha
limites para a imaginacdo que opera entre realidades vividas e mitologias variadas, que
alimenta sonhos de enriquecimento e fic¢des literdrias através de um vasto campo de
indagacdes. A literatura hagiografica é um género onde se pode fazer valer as imagens
emprestadas de mitologias degradadas, estratégia de criacdo literdria para a construgéo
de um cristianismo mundial, expandido e em expansdo constante em dire¢do a outros
mundos. O impressionante arquivo da literatura hagiografica pode ser investigado em
relacdo com as obras profanas medievais, que representam um ciclo enorme de uma
literatura que foi parte integrante e importante de uma nova era cultural apds a
Antiguidade. Durante séculos, o enorme canevas da literatura arturiana fez passear pela
Europa uma mitologia celta que se desdobrou em varios motivos folcldricos pelas varias
literaturas venaculares que se constituiam durante o longo periodo medieval.

Quanto a influéncia da cultura céltica, da qual o mito arturiano é apenas o mais
conhecido, € necessario avaliar a importancia da igreja céltica e de seu papel enquanto
escola de saber e de tradicao literdria. A dimensdo desta literatura medieval céltica pode
ser avaliada através da intensa producdo de textos nos centros monacais irlandeses e
bretdes, de onde partiram milhares de manuscritos. Estes manuscritos, quer tenham sido
encomendados ou pilhados, fizeram circular tradicdes orais e escritas e, obviamente, um
conjunto de mitologia que representa hoje um dos principais patrimonios desses paises

de lingua céltica.”

20s paises célticos sdo: Bretanha armoricana (Franga), Irlanda, Inglaterra e Escdcia. A Galicia e Portugal,
por terem perdido suas linguas celtas para o latim, ndo sio considerados paises célticos, mas o Lusitano
tem sido visto pela linguistica histérica como sendo possivelmente o testemunho mais antigo da aventura
celto-Atlantica e, na Galicia, encontramos inimeros sitios arqueoldgicos que comprovam a antiquidade
de seus produtos e a unidade cultural destes territérios do oeste europeu. Cf. Donnard, A. Celtas e Gregos:

16



nuntius antiquus

A reparticdo das reliquias de um santo céltico e sua recep¢cdo em outros
territérios nem sempre era acompanhada de sua Vita, mas a transmissdo destes textos
era frequente e como ja se sabe a hagiografia, enquanto género literdrio, possibilitou a
transmissdo de varios contetidos provenientes de um fundo de memdria celta pré-
cristdo. Na verdade, o que aconteceu e que se tornou tabu, permanencendo de certa
forma assim até os dias de hoje, € admitir o fato de que a hagiografia celto-latina ou
céltica tenha preservado, e de forma surpreendente, o material mitologico de fundo
druidico, portanto oral. Paralelamente a producdo hagiografica, a mise en écriture das
narrativas mitoldgicas pelos monges célticos tornou possivel um estudo comparativo de
grande importancia entre Celtas e Gregos, revelando vérias facetas de um patrimonio
europeu de grandes propor¢des linguisticas e culturais.’

Em suma: a hagiografia e as narrativas mitoldgicas preservadas pelos monges
célticos foram responsdveis por uma parte significativa de motivos e imagens da
literatura medieval, dentre as quais a famosa ilha de Avalon e a cidade encantada de
Camelot, destino de Arthur apds a batalha de Camlam. Nesse caso, trata-se da matéria
arturiana e de uma produco literdria secular. No que se refere a literatura hagiogréfica,
temos a matéria brendaniana. Acessando essa matéria, podemos entender o fendmeno
da ilha Brasil nas cartografias medievais, ou seja, trata-se de examinar a influéncia da
Nauigatio Sancti Brendani (Navegacdo de Sao Branddo) na produgdo hagiogrifica
espanhola e portuguesa, precedendo o periodo das navegacdes maritimas no Atlantico e
dos “descobrimentos” das terras americanas.*

De imediato podemos assinalar duas especificidades na matéria brendaniana:
primeiro a insercdo da narrativa de navegacdo dentro do contexto hagiografico. Em
segundo lugar, a premissa de uma terra prometida a se descobrir antes dos fins dos
tempos. O Outro Mundo se revela na matéria brendaniana, como passivel de
reconhecimento pela alma cristd que o reconhece como paraiso terrestre e ao qual se
pode chegar através de uma peregrinagdo pelas dguas de um mar desconhecido. E,
quanto mais desconhecido, melhor para a alma crista peregrina. Esta perspectiva vai de

encontro a teoria de que os Celtas, conhecendo a esfericidade do globo terrestre,

ampliando territérios culturais (artigo acessado em 10 de junho de 2009 e disponivel em:
http://www.historiaehistoria.com.br/materia.cfm?tb=arqueologia&id=23#_ftn1).

3Ct. Sergent, B. Celtes et Grecs I. Le livre des héros. Paris: Payot, 1999.

* Cf. Selmer, C. Nauigatio Sancti Brendani abbatis from early Latin manuscripts. Dublin: Four Courts
Press, 1989.
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acreditavam que ir para o oeste maximo seria encontrar o oriente, ou a Jerusalém
celeste, o paraiso dos cristdos.’

Henrich Zimmer, um dos mais importantes celt6logos do final do século XIX,
propds uma influéncia substancial da literatura cldssica na composi¢ao destas narrativas,
nesse caso, a Odisseia e a Eneida, sobrepostas a um canevas hagiografico executado
com liberdades pouco habituais. Esta proposta foi sendo descartada, na medida em que
o corpus das literaturas célticas, resultantes de estudos filolégicos que evoluiram a partir
de entdo, revelaram uma propriedade de conjunto impossivel de ser construido apenas
sob a influéncia de tradi¢des estrangeiras.’

A situacdo da Irlanda como centro de escolas de saber na Alta Idade Média
oferecia certamente a possibilidade de um comércio efetivo entre as tradicdes célticas e
classicas, e que foi efetuado com proveitoso talento em vdrios outros setores da
produgdo literdria céltica, como na Bretanha armoricana e na Inglaterra. Mas o material
céltico, e, particularmente, o irlandés se sobrepdem consideravelmente, revelando um
“Outro Mundo”, é claro, com vérios paralelos cldssicos, mas advindos de uma outra
esfera de “comércio mitoldgico”, anterior ao momento medieval das hagiografias e das
composi¢des nos monastérios do oeste europeu. Este extenso painel mitico-literdrio pré-
cristdo se constituiu em tempos mais remotos, provavelmente a partir de um estoque
mitolégico de que ambos gregos e celtas frutificaram suas literaturas.”

Antes da Navigatio Sancti Brendani, um outro gé€nero na literatura irlandesa
apontava para uma tradicdo de literatura de viagens, que ndo era simplesmente uma
influéncia da Odisseia ou da Eneida, como ja assinalamos, mas tinha sua origem em
outra vertente, a qual se pode considerar como de fundo puramente celta e que foi, na
verdade, a matéria através da qual a Nauigatio redesenhou sua forma alternativa de
narrativa hagiografica. As narrativas de viagens chamadas de immrama (singular
imram) sdo relatos de circunavegacdes de herdis irlandeses e constituem um conjunto
significativo para o exame de um universo céltico em que o Outro Mundo se revela ao
herdéi através de manifestacoes intermediadas quase sempre pelas d4guas brumosas e por

ilhas que surgem e desaparecem. Um dos elementos constitutivos “deste Outro Mundo

> Cf. Beauvois, E. La découverte du nouveau monde par les Irlandais et les premiéres traces du
christianisme avant l'an 1000. Nancy: Crépin-Leblond, 1875.
® Cf. Zimmer, H. Keltische Beitrdage II. Brendans Meerfahrt. Zeitschrift fiir Deutsches Alterthum und
Literatur Leipzig: Weidmannsche Buchhandlung, vol. XXXIII, p. 129-220, 1889.
" Cf. Thrall, F. W. Vergil’s Aeneid and the Irish “immrama”. Zimmer’s theory. Modern philology,
Berkely : University of California Publications, vol. XV, n. 8, p. 449-474, 1917.
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céltico é a suspensdo do tempo, quando um dia tem a duracdo de um ano. O heréi e seus
companheiros transitam nestas ilhas até o retorno a terra de origem depois de uma longa
peregrinagdo e de muitos anos em exilio maravilhoso.

As narrativas célticas habitualmente comparadas a matéria brendaniana sio:
Imram Brain maic Febail (“Viagem de Bran filho de Febail”) Imram Curaig Maelduin
(“Viagem do barco de Maeldui”), Imram Curaig hua Corra (“Viagem do barco de Hui
Corra”), Imram Brendan (‘“Viagem de Brendan”), Imram Snedgusa ocus mac Riagla
(“Viagem de Snedgus e Mac Riagla”). Para o quadro de uma andlise comparativa da
Navigatio Brendani, acrescenta-se também a Echtra Clereth Choluim Cille (“Aventuras
dos clérigos de Columb Cille”), sendo esta dltima narrativa parte do estoque literario do
cristianismo céltico, enquanto as anteriores se inserem na tradicdo pré-cristd. Essas
narrativas foram coletadas e transcritas entre os séculos VII e XI e sdo, portanto,
anteriores a tradi¢do hagiografica brendaniana.

A Nauigatio é um texto independente das duas outras vidas latinas de Sao
Branddo, conhecidas como Vitae primae Sancti Brendani e cujos manuscritos sio
datados entre os séculos XIV e XV, mas a composicdo e a lingua atestando uma data
mais antiga, entre meados dos séculos XI e XII. Temos, nestes textos, o tema da
peregrinagdo terrestre do santo. A Vita secunda Brendani, cujos manuscritos sao
datados do século XVIII, trata também de peregrinagdo, mas, neste caso, de uma
peregrinagcdo maritima. A Betha Brenainn (“Vida de Branddo”) € um texto hagiografico
em irlandés medieval de composicao do final do século XI, cujo manuscrito é datado do
século XV, conhecido como o Book of Lismore.> E o manuscrito de Lisboa da
Navegagdo, em latim, parece ser uma recensdo das diferentes aventuras do santo,
comprovando o sucesso da tradi¢do brendaniana em Portugal.’

O texto fundador da tradicdo brendaniana seria o manuscrito da Nauigatio de
Alencon, proveniente da Abadia de Santo Evroult na Normandia e atualmente em
ruinas.'’ A datacdo ndo resulta uninime entre os fildlogos, estando dentro de uma

margem entre os séculos XI e X' A Navegacdo insere-se na tradi¢do hagiogréfica,

8 Cf. Stokes, W. Lives of saints from the Book of Lismore. Texts and translations. Oxford: University

Press, 1890.

® Cf. Selmer, C. The Lisbon Ms. of the “Nauigatio”. Traditio. New York,vol. XIII, p. 313-344, 1957.

190 manuscrito faz parte do acervo da Biblioteca municipal de Alencon, codex 14, félio 1 rall v.

' Sobre a controvérsia das datas de composi¢do da Nauigatio, consultar os seguintes estudos: Selmer, C.

The manuscripts of the “Nauigatio”. In : . Nauigatio sancti Brendani abbatis from early Latin

manuscripts. Notre Dame: University of Notre Dame Press, 1959, p. 26-37; Dumville, D. Two

approaches to the dating of the “Nauigatio Sancti Brendani”. Studi medievali. Torino, vol. XXIX, n. 1, p.
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mas ao mesmo tempo parece ser muito mais uma obra de criacdo literdria de estilo
alegdrico do que uma obra de edificacdo moral. Sua influéncia foi definitiva tanto para
os gedgrafos quanto para a formacdo da educacgao crista e para o estudo do latim, como
também para a formagdo da literatura vernacula céltica, sendo considerada por varios
estudiosos como um dos mais importantes elementos na constituicio da matéria do
Graal.'> A importancia da Nauigatio reside no fato de que ela surge antes dos textos
hagiograficos propriamente ditos relacionados ao santo, confirmando uma posicéo
intermedidria entre o fundo de memdria céltica e a adaptacio clerical dos elementos pré-
cristaos.

Antes de partir para a conquista de terras e mares, Cristévao Colombo passou
anos como cartdgrafo em Lisboa. Seu filho Fernando d4 testemunho de que o navegante
era conhecedor da Nauigatio Brendanici, e isso explicaria a representacio da ilha de
Borondon nos mapas, mas nio explicaria a ilha Brasil. O fato é que se a disseminacdo
de uma mitologia brendaniana sobre as ilhas afortunadas do oeste atlintico se deveu a
um sucesso representativo da Nauigatio entre os ibéricos, a frequente apari¢do da ilha
Brasil na cartografia medieval ndo pode ser explicada por uma influencia direta da
matéria brendaniana. Nao ha nos textos hagiograficos e tampouco na Nauigatio, mengao
a ilha Brasil. O que existiu, certamente, foi a disseminacao da ideia de que as ilhas das
narrativas mitolégicas poderiam esconder algum fundo de realidade factual com a qual
0s navegantes portugueses poderiam contar em suas expedi¢des. Mas como exatamente
a ilha Brasil surge nos mapas e permanece neles como uma tradi¢do celto-portuguesa é
uma matéria que merece uma apurada investigacdo, sem dizer que a documentacio para
esta pesquisa se encontra toda ela em bibliotecas da Europa, precisamente, em Portugal,
na Irlanda, na Franga, na Inglaterra e na Espanha (Galicia), sem esquecer obviamente a
Biblioteca do Vaticano. Trata-se, portanto, de uma investigacio de alto custo financeiro,
razdo pela qual nao foi ainda possivel avangar a pesquisa preliminar.

Como explicar o nome Brasil na cartografia medieval desde o século XII, sendo
produtiva até meados do século XVII? Qual a origem deste nome? Qual o seu
significado? Diante de uma simples andlise quantitativa de sua representa¢do na

cartografia medieval ndo podemos evitar a impressdo de que o nome Brasil representava

87-102, 1988; Esposito, M. An apocryphal “Book of Enoch and Elias” as a possible source of the
“Nauigatio Brendani”. Celtica. Dublin, vol. V, p. 192-206, 1960.
2 cf, Loomis, R. S. Irish “Immrama” in the “Conte del Graal”. Romania. Paris, vol. LIX, p. 548-557,
1933.
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alguma coisa muito significativa para gedgrafos e navegantes europeus, mas, sobretudo,
para os portugueses.

Obviamente, podemos tracar um caminho em direcdo a algumas indagagdes ou
tentar encontrar elementos que expliquem de forma consistente, ou sendo, pelo menos
de forma parcial, essa significativa presenga de um elemento céltico recorrente na
cartografia e que ndo encontra seu correspondente nas fontes escritas latinas e
hagiograficas, tampouco na tradi¢do brendaniana. Luis Weckmann apresenta em sua La
herencia medieval del Brasil uma relacio cartografica e chama a atencfo para o fato de
que a ilha Brasil tenha continuado a ser assinalada pelos portugueses até 1500. Sabe-se
que um marinheiro portugués chamado Antdnio Leme havia contado ter visto ilhas “das
tais como as que chamam de Sao Brandao e nelas viu muitas maravilhas”."

Se as razdes pelas quais os Portugueses apaixonaram-se pela ideia de uma ilha
no Atlantico chamada Brasil é uma matéria envolvida em brumosas hipdteses, a origem
da palavra Brasil também tem sua dificuldade e precisa ser primeiramente entendida no
seu registro mais imediato, que € o folclore irlandés.

A Irlanda possui um elenco numeroso de pequenas ilhas miticas, como satélites
em torno da grande ilha que € a prépria Irlanda. Cada ilha possui sua lenda especifica,
mas em quase todas as lendas a ilhas aparecem e desaparecem, deslocando-se, mais ao
norte ou mais ao sul. Essa mobilidade e visibilidade intermitente é parte integrante do
folclore irlandés e a ilha Brasil tornou-se a mais famosa dentre todas as ilhas-fantasma,
ganhando sua internacionalizacdo desde a época medieval, mas ficando todas as outras
ilhas da Irlanda restritas ao folclore nacional. Existem diferentes grafias: Ui Breasail,
Hy Brazil, Breasal, e para uma etimologia temos vdrias hipéteses. O vocdbulo gaélico

113

bress poderia indicar alguma pista, mas limitada ainda. Seu significado é “nobre” ou
“afortunado”. Breasal por sua vez seria o nome de um heréi celta que também ¢é obscuro
e que teria dado seu nome a ilha por ali ter sido sepultado em tempos imemoriais.
Sabemos pela literatura arturiana que os herdis guerreiros eram enterrados numa ilha
madgica, assim como Arthur em Avalon. Contudo, as lendas relativas a famosa ilha
Brasil sdo intimeras, bem como seus diversos epitetos, como, por exemplo: a ilha dos
viventes, ilha da verdade, da alegria, da mulher encantada, das macas, um paraiso mais-

que-distante, para citar os mais conhecidos. Na hagiografia, esses elementos

permaneceram, mas por forca da escatologia cristd, as ilhas do Outro Mundo da

Bcr Iglesia, R. (org.). Vida del almirante. México: Fondo de Cultura Econémica, 1947.
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mitologia céltica foram assimiladas 2 terra da promissdo.'*

Entre mitologia degradada em folclore e a pura especulacio fantasiosa pouco se
pode dizer de substancial sobre o nome Brasil. Mas, pela frequéncia com que aparece na
cartografia medieval e pela configuracdo com que ela se institucionalizou no folclore
moderno, sé se pode concluir que a ilha Brasil tenha sido um elemento importante de
uma mitologia antiga e, como tantos outros mitemas do mundo céltico, tenha ficado
perdida num passado impossivel de ser reconstituido em toda sua completude. Restam-
nos, infelizmente, apenas os fragmentos de uma mitologia que aponta claramente para
sua identificag@o através de um conjunto de narrativas de viagem ao Outro Mundo da
literatura gaélica medieval: os immrama.

A pergunta que se pode formular até aqui é: a fama da ilha Brasil entre os
portugueses seria devida apenas a uma influéncia mitolégica transmitida pela
cartografia medieval, sem que o fundo original se tenha sedimentado a ponto de poder
ser identificado, ou haveria um comércio maior entre Portugal, Irlanda e Bretanha além
do que se espera através da tdo comum migracio de monges irlandeses, como é
frequentemente assinalado? Se o fundo mitolégico se explica apenas pela influéncia da
Nauigatio, que por sua vez é devedora das immrama, por que a ilha Brasil escapa a uma
descric@o nos textos hagiograficos? Se Branddao deu nome a uma ilha, seria Brasil um
personagem desconhecido que se perdeu nas brumas de uma tradi¢fo oral pré-crista? Se
tal € a possibilidade, estarfamos tentando acessar inutilmente a mitologia da ilha Brasil
através da transmissao de textos hagiograficos, pois que, nesse caso, tratar-se-ia de uma
literatura perdida? Teria a Nauigatio Sancti Brendani sido a Unica tradi¢do hagiografica
responsavel pela disseminacdo de uma mitologia das ilhas Atlanticas ou outras
influéncias lusitanas teriam alimentado” o caldeirdo das hagiografias medievais do oeste

insular e peninsuleur?15

14 Sobre a ilha Brasil no folclore irlandés, duas referéncias sio fundamentais: Westropp, T. J. Brasil and
the legendary islands of the north atlantic. Their history and fable. A contribution to the “Atlantis”
problem. Proceedings ot the royal Irish academy. Dublin, vol. 30, n. 8, 1912; Campbell, J. F. (org.).
Popular tales of the west Highlands, orally collected with a translation by J. F. Campbell. Edinburgh:
Gardner Editors, 1890. Tomo IV, p. 161, 163, 265.

"> Sobre os espacos peninsulares e insulares do mundo céltico, lembramos que a Bretanha armoricana é a
peninsula francesa que na Antiguidade era denominada Armdrica, e onde se fala até hoje a lingua breta.
As grandes ilhas s@o a Inglaterra, chamada de Britannia pelos romanos e que denominamos Bretanha
insular em rela¢@o a Bretanha peninsular ou armoricana. A Irlanda e a Escécia faziam parte das ilhas mais
distantes, que eram denominadas em conjunto pelos gregos como as Hespérides. A peninsula ibérica
corresponderia, no caso das culturas célticas propriamente ditas, ao norte de Portugal e a Galicia, se nos
atemos ao mundo cristianizado da Antiguidade tardia e que nos interessa para o caso das hagiografias
celto-latinas. Note-se que todo este territério no extremo oeste da Europa é permeado de ilhas e
peninsulas desde o norte da Escécia até a costa da Galicia. Sobre as relacdes culturais e comerciais
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Estas sdo perguntas que demandam uma incursao significativa na critica textual
das hagiografias ibéricas e celto-latinas, o que ndo se pode empreender sem o acesso a
uma documentacio que ndo estd facilmente acessivel, nem mesmo nas bibliotecas das
universidades europeias, como ja assinalamos. Uma hagio-historiografia comparativa
aliada a uma critica textual para levantamento das formas literdrias, motivos,
empréstimos e influéncias de mitologias disseminadas nas tradicdes manuscritas dos
centros de producdo na Espanha, Portugal, Bretanha e Irlanda nio pode ser empreendida
por um unico pesquisador isolado em suas angustias documentais. Seria necessario uma
equipe que pudesse catalogar, analisar e discutir as inimeras contaminacdes,
transmissoes e tradi¢des especificas a cada universo particular e um financiamento para
a obten¢do dos documentos, bem como para estigios de supervisdo de especialistas
europeus. E curioso notar como o nome do nosso pafs, apesar de tio interessante e
significativo do ponto de vista histérico-literdrio, ndo despertou a curiosidade ou o
empenho de especialistas brasileiros. As razdes me escapam, € posso apenas imaginar
que a falta de conhecimento do universo cultural céltico em nossas universidades tenha
contribuido para a falta de interesse em aprofundar as questdes relativas ao nome do
nosso pais, “Brasil”.

Nosso projeto de pesquisa pode ser empreendido se pudermos construir, a partir
de um estudo preliminar, a hipétese de que a ilha mitica Brasil, reconhecidamente de
proveniéncia irlandesa, deve seu sucesso entre oS portugueses nao apenas a uma
tradi¢do da cartografia medieval, que por sua vez € resultante do sucesso da Nauigatio,
mas também as influéncias bretas na peninsula ibérica, especificamente na Galicia e em
Portugal. Esse fendmeno literdrio pode ser avaliado através das diferentes etapas de
constitui¢do das dioceses e do transito ndo s6 de homens da Igreja em formacdo na
Antiguidade tardia, mas também de tradi¢des literdrias ou tradi¢cdes orais célticas
retransmitidas através do género hagiografico.

Podemos avancar ainda mais na constru¢do de uma hipdtese de trabalho se
considerarmos a possibilidade de que uma tradi¢do de narrativas de navegacdo ao estilo
das immrama irlandesas, mas provenientes de um fundo lusitano, foram adaptadas ao
modelo hagiografico sem que tenha havido necessariamente apenas uma influéncia

brendaniana, mas conjugada a ela. A Nauigatio, por ter conhecido um sucesso muito

mantidas desde a Antiguidade por estes povos atlanticos do mundo céltico, cf. obra do arquedlogo inglés
Barry Cunliffe (Facing the Ocean. The Atlantic and its peoples 8000 B.C.-A.D. 1500. Oxford: University
Press, 2001).
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grande, acabou por se tornar o Unico referencial para explicar os contos de navegacao,
obscurecendo outras possiveis tradicdes orais ou escritas de fundo lusitano. A Vida de
Sancto Amaro e suas singularidades poderiam sugerir, entdo, outros caminhos de
investigacdo.

Ha que se distinguir duas vertentes na matéria brendaniana: a da Nauigatio
propriamente dita e as versdes das Vita Prima e Vita Secunda. Examinando a
historiografia literaria, constatou-se que o ntcleo fundador da Nauigatio teve sua
origem na Vita Sancti Malo, de origem armoricana, que, por sua vez, estd relacionada a
Vita Sancti Columbae.'® Nio caberia aqui oferecer um resumo da intricada rede de
transmissdes e datacdes das hagiografias célticas e celto-latinas, e somos obrigados a
remeter o leitor as referéncias bibliogréficas. Mas, se a Nauigatio teve sua génese ou seu
ndcleo na Vita Santi Malo, nao é impossivel que a Vita Sancti Amari tenha tido uma
influencia bretd armoricana, mesmo que o texto amariano que nos chegou pelo
manuscrito do mosteiro de Alcobaca seja muito tardio em relacdo a Vita Sancti Malo.

A Nauigatio possui vdrias traducdes verndculas, mas ndao foram encontradas as
versdes em lingua portuguesa e espanhola, o que nos faz inferir que o conto amariano
substituiu a matéria brendaniana na peninsula ibérica. Erroneamente, o texto amariano é
comentado como sendo uma “adaptacdo” da Nauigatio, sem a devida atenc@o para suas
especificidades que o deixam muito longe de uma simples adaptacdo. Os dois textos
hagiograficos amarianos em questdo, em lingua portuguesa e espanhola, fazem parte de
outro estoque, de fundo céltico certamente, mas com elementos que merecem atencao
quanto a uma tradi¢do lusitana, no caso da vertente portuguesa.

O texto amariano em portugués apresenta apenas um cédice, enquanto a tradicio
espanhola é mais produtiva. A Vida de Sancto Amaro existe, portanto, em duas versdes:
a portuguesa e a espanhola, e, segundo Klob, que editou o texto em 1901, nem a versdo
portuguesa nem, tampouco, a versdo espanhola, podem ser a traducdo uma da outra,
mas ambas teriam sido geradas a partir de um texto comum perdido, provavelmente em
lingua latina.'” Como de Brasil, a ilha ou o personagem, também de Santo Amaro se
ignora quase tudo. Mas o mais importante para uma andlise da tradicdo amariana é

constatar a sua popularidade. O tema amariano da busca pela ilha prometida tornou-se

16 Cf. Anderson, A. O. Adomndn’s life of Columba. London: Nelson, 1961; Cumming, J . G. (org.). The
mission of the church and the propagation of the faith. Cambridge: University Press, 1970.

7.Cf. Klob, O. A “Vida de Sancto Amaro”, texte portugais du XVIeme. siecle. Romania. Paris, vol.
XXX, p- 504-518, 1901.

24



nuntius antiquus

material disseminado pela literatura de cordel até o século XIX. Durante quatro séculos,
a lenda de Amaro foi reproduzida em Espanha e Portugal sem que sua matéria tenha
sofrido alteragdes, o que leva a crer que a tradicdo amariana estava muito bem
sedimentada na cultura portuguesa e espanhola, substituindo a Nauigatio e sobrepondo-
se a fama brendaniana, tdo disseminada no resto da Europa. Essa singularidade do conto
amariano em relacdo a tradicdo brendaniana revela, portanto, um lugar atipico que
merece maior investigacdo do ponto de vista de uma celticidade lusitana. As relacdes
entre Bretanha armoricana, Galicia e Portugal desde a Antiguidade tardia podem
explicar talvez essa vertente céltica que se fixou na literatura portuguesa e espanhola.

Os territérios galegos atestam a implantagcdo de comunidades eclesidsticas bretas
desde o século VI e que perduraram até os séculos XI e XII. Os caminhos de Santiago
de Compostela estdo permeados por lendas e personagens bretdes, o que explicaria a
presenga, ainda hoje, deste componente céltico no folclore galego e portugués, além de
explicar, igualmente, a singular assimilacdo, na literatura medieval secular, das lendas
do ciclo bretdo na constituicdo da matéria da Bretanha galego-portuguesa. A fundagdo
do arcebispado de Dume, na Galicia, unido em seguida ao arcebispado de Braga, no
Minho, € a consequéncia de uma antiga migracdo breta na peninsula ibérica, cuja razéo
pode ser de ordem missiondria, mas também decorrente das ondas migratérias que
acompanharam as invasdes saxdnias na Bretanha insular, gerando na Bretanha
peninsular ou armoricana um movimento em direcdo ao norte da peninsula ibérica e que
corresponderia a0 momento em que a matéria arturiana se constituia na sua formacédo
mais primitiva, visto que o periodo de implantagcdo destas dioceses corresponde ao das
migracdes bretds e da “atividade” de Arthur, isto é entre 555-578 d.C.

Acreditamos que um amplo material pode ser estudado em busca da elucidagio
de motivos, interpolacdes, contaminagdes e versdes comuns na literatura hagiogréfica e
secular medieval das tradi¢cdes galegas e portuguesas. Acreditamos ainda em que essa
abordagem possa legitimar a inclusdo deste patrim6nio literdrio no ambito das
literaturas célticas. A intensa troca cultural e comercial entre os atlanticos desde tempos
muito antigos admite uma expectativa que ndao pode ser outra sendo a de se poder
constatar um comércio literdrio comum. A ilha Brasil pode ter chegado até nds através
das brumas de um “Outro Mundo” Atlantico, um paraiso terreal alimentado pelos

sonhos das almas lusitanas. Se, através de seu nome, pudermos chegar a entrever uma

25



nuntius antiquus

literatura lusitana perdida, ja serd melhor do que deixarmos por brasa o que nunca foi

braseiro.
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ABSTRACT: In this article we analyze Scandinavian medieval documents, the Yngvar Saga
vioforla (Saga of Yngvar, the far travelled) and the Eymundar pdttr Hringssonar (The tale of
Eymundr Hringr). Both sources report events supposedly occurred in Kievian Russia. In the
first one the main focus is the expedition that was made by the title’s hero, while in the second
one the story is quite different, focused on the characters of Eymund and on the kings Burislaf,
Jarisleif and Vartilaf. With the help of Mikhail Bakhtin’s ideas we propose the hypothesis that
there is in Eymundar pdttr Hringssonar the possibility of critical and social reactions against
ideological and even christian elaborations of Yngvar Saga vidférla. This criticism was made
with use of comical and humoristic aspects, the same kind of “laughter” studied by Bakhtin in
his work about cultural history in Middle Ages.
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1. Introducao

Este trabalho parte de uma improvavel conexdo entre as teorias de Mikhail
Bakhtin acerca do riso, do comico e da cultura popular € um pequeno detalhe numa
fonte escandinava legendaria sobre os vikings na Rissia.'

Iniciemos falando acerca de nossa fonte primdria. Trata-se do Eymundar pdttr
Hringssonar, O Conto de Eymund Hringsson, cuja data de composi¢do ndo é unanime.
Provém do Flateyjarbok, que, por sua vez, € o maior dos manuscritos medievais
islandeses, contendo diversas Sagas, ]mettir2 e fontes diversas. O Flateyjarbok foi
compilado ao longo da década de 1380, mas, quanto ao Eymundar, as opinides
divergem, datando sua escrita desde o século XIV, ou até mesmo o século XII,* ainda
que a primeira seja mais confidvel. Sua autoria € an6nima, tratando-se de algum erudito
islandés muito influenciado pela leitura das “Sagas de Olaf’, o santo (Olafs Helga

Saga), e de Yngvar (Yngvar Saga vioforla). Podem-se apenas fazer conjecturas acerca

"' Ao empregarmos o termo “Russia”, referimo-nos a chamada “Russia de Kiev”, ou “Russia kievita”. O
termo Rus, por sua vez, estd associado a consolidacdo do reino, a seus estdgios iniciais de presenca
escandinava ainda marcante, sendo derivado da alcunha dada aos escandinavos, que influenciaram
grandemente sua organizacgio e estrutura.

* Histérias mais curtas que as Sagas, por vezes chamadas de Sagas curtas, contos ou historietas. Em
breve detalharemos mais.

. Cook, R. Russian history, Icelandic history and Byzantine strategy in “Eymundar battr

Hringssonar”. In: Paulsson, H.; Edwards, P. (org. e trad.). Vikings in Russia. Yngvar’s Saga and

Eymund’s Saga. Edinburgh: Polygon, 1990, p. 8.
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de sua possivel proveniéncia de elementos aristocraticos nao necessariamente ligados as
estruturas eclesidsticas, por razdes que adiante ampliaremos.

O Eymundar pdttr Hringssonar é um dos Islendinga pdttr (contos de islandeses),
um género de histérias curtas relacionado as Islendinga sogur (“Sagas dos islandeses™).
Sdo espécies de anedotas. Normalmente ocorrem em cole¢des de Sagas maiores de reis,
contendo algum tipo de encontro cOmico, ilustrando o carater de um soberano,
desenvolvendo algum detalhe especifico ou oferecendo algum registro mais detalhado
de parte de uma Saga. Por vezes, a distingdo de uma fonte como Saga ou pdttr pode
parecer arbitrdria, sendo que as categorias s vezes apresentam intersecgdes.® Por tais
razodes, referiremo-nos ao Eymundar pdttr Hringssonar ndo como a um conto, mas a
uma Saga curta, € o chamaremos, por questdes de conveniéncia, Saga de Eymund, ou
abreviadamente, S.E. Ao abreviarmos a Yngvars Saga vidforla (Saga de Yngvar, o
“Viajante”)5 e a Olafs Saga helga (Saga de Olaf, o santo), empregaremos S.Y. e S.0.,
respectivamente.

Quanto ao enredo da Saga, trata obviamente de Eymund. O recorte temporal
encontra-se nas imediagdes do ano 1015, num contexto de relagdes Russo-escandinavas
- acerca das quais adotaremos a postura tradicional e mais aceita internacionalmente
sobre o papel de relevancia tido pelos escandinavos na consolidacdo do reino de Rus.®
No tempo de Olafr Haraldsson (Olaf, o santo), que unificara a Noruega e matara
diversos governantes locais,” Eymund parte para a Rissia a fim de evitar confrontos
com o rei. Ali, juntamente com seu séquito, busca servico com os filhos do recém-
falecido rei Waldimar.® Inicia seu servico como protetor do reino de Jarisleif, até a
morte do irmdo Burislaf, que com ele guerreava. Por fim, parte e entra a servico do
terceiro irmao, rei Vartilaf. O ndcleo da narrativa se encontra na S.Y., em seus primeiros

trés capitulos, sendo a S.E. ndo uma exata expansdo dos mesmos, mas uma forma

* Cf. introducio de R. Kellogg a Smiley, J.; Kellogg, R. The Saga of Icelanders. New York: Penguin,
2000, p. 20.

> Termo de traducio exata impossivel para o portugués, significando um “viajante que percorreu grandes
distincias e viajou muito longe”.

® A questio do governo de natureza escandinava foi questionada pela historiografia de cunho nacionalista
ndo apenas nos tempos de Stalin, mas, mesmo, até finais da década de 70. Tal posi¢do passou a ser
questionada internamente, entretanto, a partir da década de 80, em particular por académicos de
Leningrado, produzindo grande debate no meio soviético (cf. Barford, P. M. State-formation. The south
and east slavs. In: . The early Slavs. Culture and society in early medieval eastern Europe.
Ithaca: Cornell University Press, 2001, p. 233).

" Olafr Haraldsson governou de 1015 a 1028, tendo morrido em 1030. A ele nos referiremos mais
extensivamente adiante.

8 Vladimir, o Grande, morreu em 1015 (nele também nos deteremos em breve).
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recontada. S.E. e S.Y. encontram-se intimamente ligadas, mas ndo coincidem em todos
os detalhes, sendo incorreto afirmar que a S.E. amplia ou explica melhor a S.Y.

Apesar das referéncias cronoldgicas sélidas (Olaf Haraldsson da Noruega,
Vladimir, o Grande, da Russia e seu filho Jaroslav, o Sédbio), e demonstracdes de
conhecimento razodvel do contexto em que supostamente ter-se-ia passado a histdria,
outros detalhes atestam contra a completa verossimilhanca factual do texto, em
particular no que diz respeito aos irmdos governantes russos. Ao mesmo tempo, a
narrativa ndo contém elementos notoriamente ficticios e do campo do maravilhoso
como a S.Y., ndo podendo ser rotulada inconteste e simplesmente como uma das “Sagas
legendarias” (Fornaldarsogur), e contendo elementos das “Sagas dos reis”
(Konungasb‘gur).9

Quanto a estruturacdo, a da S.E. é mais proxima a comumente encontrada entre
as Fornaldarsogur, que, por sua vez, assemelha-se mais a composicdo de contos
populares. No caso em questdo, temos o tema do defensor/ protetor do reino
fundamentado na repeticdo terndria da temdtica, e sua datacdo mais provavel é
contemporanea a essas. Note-se que a existéncia de temdticas comuns as narrativas
folcléricas € uma caracteristica também encontrada em outros tipos de Saga. No caso
em questdo, o que fica mais notério € a estruturacdo da mesma, bastante circunscrita e
passivel de enquadramento no dmbito dos contos populares, descartando uma mera
insercao de temas comuns a eles em sua composi(;z”lo.10
Quanto ao estilo de escrita do texto, € razoavelmente sébrio e comedido, quando

comparado as Fornaldarsogur. Entretanto, possui elementos especificos que lhe

conferem um cardter mais romanesco e de entretenimento, bem como um espirito de

’ Fornaldarsogur (“Sagas legenddrias”): normalmente narram eventos anteriores a colonizagdo da
Islandia, tendo sido escritas da segunda metade do século XIII ao XIV. Sdo escritas em estilo menos
realistico que as “Sagas islandesas” propriamente ditas, geralmente incorporam temdticas miticas e contos
populares e tém seu valor literdrio em menor estima pelos criticos; terdo destaque principalmente na
andlise do imagindrio referente ao leste e norte; dentre outras, citamos Orvar-Odd Saga, Hervarar Saga,
Yngvars Saga vidforla, Gautreks Saga etc. Konungasogur (“Sagas de reis”): escritas dos séculos XII ao
XIV, incorporam textos tanto em antigo islandés quanto em latim, inclusive os trabalhos de Snorri
Sturlusson e a Heimskringla ja referida. E uma categoria extensa que incorpora fontes de naturezas por
vezes bem distintas.
' Como, por exemplo, a triplicagio: por si s6, é o nicleo e a parcela mais significativa da S.E. Diversas
das variantes descritas por Propp encontram-se ali: a triplicacdo, que apresenta duas vezes um resultado
negativo e na terceira o positivo (caso do abate de Burislaf por Eymund), e a repeti¢do das tarefas ou anos
de servico (Eymund sob Jarisleif), entremeados de elementos analisados e catalogados funcionalmente
por diversos autores, como Aarne-Thompson. Fundamentamo-nos, para analisar, em Wladimir Propp
também por sua maior proximidade do contexto. Acerca da triplicacdo, Propp, W. Y. Morfologia do
conto maravilhoso. Tradugdo de Jasna Paravich Sarhan. Rio de Janeiro: Forense Universitaria, 2006, p.
71ss.
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escrita mais similar ao encontrado nas Sagas tardias (entre as quais as referidas situam-
se), do que nas propriamente ditas “Sagas islandesas”.""

Ainda assim, os elementos principais ndo privilegiam as caracteristicas mais
marcantes das Fornaldarségur, ¢ essa caracteristica tem levado a tentativas de
explicacdo levemente cientificistas sobre os irmdos Burislaf e Vartilaf, a insistirem
sobretudo em aspectos factuais, como adiante veremos.

Em suma, temos uma Saga de escrita provavelmente tardia, datada entre os
séculos XIII a XIV, e que atende as demandas de seu tempo de escrita, mas procura
apresentar um tom similar ao das “Sagas familiares islandesas” mais antigas. Tal
cardter, de certa forma ambiguo, pode ser explicado pela prépria natureza dos paettir,
que, em sua maior parte, possuem estilo mais sébrio e veridico por estarem ligados a
Sagas escritas assim, mas, no caso em questio, encontra-se estreitamente ligado a uma
Fornaldarsogur, a Yngvar Saga vidforla (S.Y.).

Dessa forma, € necessario levar em conta o proprio contexto de escritada S.Y. A
Saga, em si, € uma tradugao/ versdo para o antigo islandés de um trabalho originalmente
escrito em latim por Oddr Snorrason, um monge beneditino. Esse trabalho original
dataria do século XII, mas a versdo islandesa € mais tardia, e ndo € possivel afirmar ao
certo a precisdo da traducdo e em que medida a versdo alterou o original. Também a
respeito do autor dessa versdo ndo existem informacdes mais precisas. A titulo de
hipétese, partimos da ideia de que poderia ser a mesma pessoa, alguém associado a ele
ou proveniente de um grupo social préximo ao do autor da S.E., hip6tese verificavel e
que dataria mais tardiamente a versao.

Nesse periodo mais tardio, o nimero de pessoas habilitadas a ler era maior do
que aquele encontrado nos séculos XI-XII, mas, ainda assim, a natureza principal da
recepgdo era oral. Um intérprete lia a obra para um publico que, antes associado apenas
aos saldes de homens dos estratos sociais mais elevados e as Cortes dos reis,

paulatinamente vai sendo ampliado.

1 Islendingaségur (“Sagas dos islandeses” ou “Sagas familiares”): descrevem eventos dos séculos X e
XI, mas foram escritas nos séculos XIII e XIV. Sdo as mais extensas e conhecidas, e as propriamente
chamadas de “Sagas islandesas”. Entre elas se encontram, por exemplo, a Saga de Egil e a Saga de Njal,
mais conhecidas e estudadas.
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3. Método: recepcao e circularidade cultural

Antes de expandirmos a questdo de Burislaf, detenhamo-nos brevemente sobre
questdes de cunho mais tedrico, em particular o tratamento da recep¢do da fonte e de
sua insercdo nos diversos contextos sociais.

Acerca da andlise da recepg¢do, nosso recorte temporal e geografico apresenta
problemas proprios, similares em alguns pontos aos enfrentados pelo medievalista da
Europa ocidental, mas, também, especificos. E o problema encontra-se enleado com
outro mais complexo, acerca dos estratos sociais e diferentes niveis de cultura.
Trataremos disso com cautela, procurando vincular a discussdo a autores que se
enquadram com maior propriedade no contexto e evitando generalizacdes universais ou
a excessiva teorizacao.

Apesar da entrada relativamente tardia da Escandindvia na Cristandade,12
necessario enfatizar a existéncia de uma cultura “letrada” independente da latina,
calcada, principalmente, numa forte e duradoura tradicdo oral. Desta forma, as
metodologias e estudos pré-estabelecidos acerca de recepgdo por Robert Darnton'
Carlo Ginzburg,14 entre outros, nio sdo completamente “aplicdveis”, na medida em que
tais estudos salientam sobretudo a associacio entre “cultura oral+culturas subalternas”
versus ‘“‘cultura escrita+cultura dominante”.

A semelhanca de outros recortes do Medievo, a recepgio de uma “literatura” na
Escandindvia também ocorria principalmente via oralidade; “(...)a obra medieval, até o
século XIV, so existe plenamente sustentada pela voz, atualizada pelo canto, pela
recitacdo ou pela leitura em voz alta. Em um certo sentido, o sinal escrito € pouco mais

1z P . 15 . N . .
que auxilio para a memdria e apoio”.” Tal circunstincia se dava independente do

12 Nas imediacdes do ano 1000, variando de reino a reino, e com variantes regionais muito acentuadas. As
costas ocidentais norueguesas apresentam sinais de influéncia cristd anteriores, inclusive nos
enterramentos, mas a regido de Uppsala, na Suécia, manteria santudrios pagéos até séculos posteriores.
Obviamente, a aceitagdo “popular” e a influéncia nas sociedades como um todo foi multifacetada, e ndo
pode ser definida de forma simplista por formulas como “lutas entre cultura popular pagd e erudita
cristd”, como vem reconhecendo a historiografia mais recente e atualizada. De maneira geral, a marcante
caracteristica de adaptabilidade dos grupos escandinavos, que propiciou tantos feitos em terras distantes,
também influenciaria a cria¢@o de formas mistas de sensibilidade religiosa.
? Cf. Darnton, R. Readers response to Rousseau. The fabrication of Romantic sensivity. In:

The great cat massacre and other episodes in French cultural history. New York: Vintage Books, 1985
p. 215-256, no qual o autor analiza a recep¢do das obras de Rousseau por meio de um leitor especifico.
'* Destacamos o moleiro Mennochio de O queijo e os vermes ¢ a demonstragio de Ginzburg acerca das
diversas formas sob as quais o individuo lia o que lhe era disponivel, e as lentes culturais com que o fazia
Cf. Ginzburg, C. O queijo e os vermes. O cotidiano e as ideias de um moleiro perseguido pela Inquisicdo.
Tradug@o de Maria Betdnia Amoroso. Sdo Paulo: Cia. das Letras, 2002.
5 Cf. Zink, M. Literatura(s). In: LeGoff, J.; Schmitt, J.-C. (org.). Diciondrio temdtico do Ocidente
medieval. Tradugdo de Lénia Mércia Mongelli. Bauru: EDUSC, 2006. Tomo V, vol. II, p. 80.
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estrato social, ainda que as cortes de reis fossem locais mais propicios e de maior
prestigio ao recitador, ao poeta, ao “scaldo”.

Ainda assim, podemos fazer uma certa anélise social da recepc¢ao e publico-alvo,
no que diz respeito ao agente escrito e oral. Entretanto, detectamos tal oposi¢do ndo
entre estratos sociais “dominantes” e “subalternos”, mas dentro dos proprios estratos
dominantes. Nesses, a cultura escrita e literaria, mais recente, esta primariamente ligada
a recém-conversdo ao cristianismo. O modelo literdrio escrito €, em primeira instancia,
privilégio do clero - por sua vez, também possuidor de consideravel diversidade social
interna, ao menos no que diz respeito a origem de seus componentes. Somente depois,
do século XIII em diante, tais “hébitos literarios” v@o expandir-se a aristocracia e aos
senhores de destaque social, em movimento ji associado a um uso mais amplo do
vernaculo e em correntes diversas de associa¢des sociais, de apoio ou oposi¢do entre
aristocracia, realeza e clero.

Existem alguns “sintomas” de tentativas das camadas aristocriticas de
aproximarem seu estrato social, sua subcultura, do grupo mais recente em solo
escandinavo, formado pelo clero (a0 menos no que se refere a questdes ligadas ao saber
e a erudicdo, e, particularmente, ao uso da escrita). Conquanto a questdo da difusdo de
estelas rinicas seja mais polémica,16 a proliferacdo de escritos entre os séculos XIII-
XIV € nitidamente um sintoma de adequacgdo das tradi¢des orais aos padrdes de escrita

aos poucos difundidos com a Igreja. Isso aparentemente cria uma dualidade nio tanto

' O fendmeno é considerado pelos maiores especialistas na questdo como sintomdtico do processo de
cristianizacdo, mas tal ideia encontra resisténcia em meio a autores mais comprometidos com a criagio da
imagem de um germinico primitivo rousseauniano - bravo, selvagem e intocado pelas culturas ao seu
redor Cf. Sawyer, B.; Sawyer, P. Medieval Scandinavia. From conversation to reformation circa 800-
1500. Minneapolis: Minnesota University Press, 2003, p. 11: Magical spells and invocations of pagan
gods are very rare; they occur in Denmark but are exceptional in Sweden where, instead, Christian
crosses and prayers are common, especially in Uppland (...) Rune-stones have been used in many
disciplines as a source of knowledge about the Viking-Age; they can throw light on such varied matters as
(...) and, not least, the spread of Christianity, for the most stones are Christian./ Sawyer, op. cit., p. 12ss:
In order to use the rune-stones as a source we must try to understand why they were erected. There is
general agreement that this fashion met certains needs (...). The process of Christianization is certainly
one factor, for the fashion reflected the transition from pagan to Christian burial customs. Some scholars
argue that the erection of rune-stones answered emotional needs among the newly converted who, having
buried their relatives in new ways and places — that is, in churchyards — nevertheless wanted to honor
their relatives in traditional places, at home, by a road, or at a place of assembly. That may have been the
reason some memorials were erected, but many rune-stones were moved at an early date from their
original sites to stand in churchyards or to be built into the fabric of churches; others may even from the
outset have been placed in or close to a church. This suggests that it was the lack of churchyards that
created the need to erect a Christian runestone. In Uppland the building of churches and the consecration

of cemeteries was apparently delayed for a long time, and in this province many rune-stones seem to
have functioned as Christian gravestones in pagan cemeteries (Grdslund).
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entre ‘“cultura popular versus cultura dominante”, mas, sobretudo, uma dualidade
estereotipizada “cultura pagd ancestral versus cultura cristd recente”, que buscamos
evitar.

Destaquemos alguns pontos aparentemente dispares que apresentam relevancia
para nossa compreensdo do assunto de recepc¢do e circularidade cultural: a) € notavel a
grande semelhanca entre enredos, temadticas e desenvolvimentos de diversas das fontes
(em particular as Fornaldarsogur, entre as quais se encontra a S.Y., e em cujo principal
periodo de composi¢do se encontra a S.E.) com antologias de contos populares
escandinavos coletados tdo tardiamente quanto no periodo romantico. Sua forma é
similar a de outras obras ligadas ao imaginario popular no Ocidente medieval, como os
relatos de viagens ao além, ao paraiso e as terras maravilhosas (Sdo Branddo, Cocanha
etc.), normalmente também passiveis de catalogacdo imediata em estudos folcléricos e
de contos populares; b) os meios eclesidsticos e as institui¢des religiosas constituiram-se
nos maiores difusores de ideias em todo o contexto do Medievo ocidental,17 de forma
dinimica. Tal contexto era propiciado por diversas razdes: missiondrios indo a diversos
lugares, buscas de estratégias de cristianizacdo, contato com outros ambientes clericais
de outras partes da Europa, diversidade social interna, devido as origens sociais diversas
dos clérigos; c) por sua vez, as necessidades e exigéncias proprias da apresentacdo de
obras num meio subordinado as Cortes de reis e saldes de poderosos impdem questdes
ligadas ao patronato, prestigio e a adequagdo do “artista”, cronista e autor ao gosto e
ideologia vigentes entre a aristocracia.

Deixando a parte outras consideracdes acerca de temas amplos como
permanéncias e folclore, historia literaria e literatura cortesa, isso reforca a ideia de uma
grande circulacdo de ideias e temas entre os estratos supostamente “‘subalternos” e
“dominantes”. Entretanto, tal circulagdo e troca de temas ndo se dd exclusivamente num
meio fechado “pagdo” ou “genuinamente escandinavo”, mas também nas fontes de
conteido supostamente eclesidstico, tanto internamente, como entre essas esferas
diversas.

Desse modo, tornamos aos conceitos desenvolvidos por Bakhtin e Ginzburg
acerca de uma “circularidade cultural” entre estratos subalternos e dominantes, com 0s
devidos adendos e modificacdes necessirios ao contexto. As diversas subculturas em

questdo misturam-se e promovem influéncias mdtuas, de forma a dificultar a

'7 Cf. Haskins, C. H. The spread of Ideas in the Middle Ages. In: . Studies in mediaeval
culture. New York: Frederick Ungar, 1965, p. 94-96.
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delimitag@o de fronteiras claras e conclusivas. Entretanto, tal discussdo se reflete no que
se levanta acerca da recepcdo das obras: seja um contexto oral aristocritico ou
campesino, cortés ou clerical, podemos constatar certo imagindrio comum, um conjunto
de ideias e conceitos partilhados. Essa proposicdo € de certa forma polémica, mas se
sustenta ndo sé pela natureza primariamente oral da transmissdo “literaria”, seja em
estratos dominantes, subalternos, cristianizados, pagdos ou (decerto o mais comum)
mistos, como ainda pelas recorréncias temadticas, narrativas e, mesmo, formais
encontradas nas fontes escritas que chegaram até nds, circunstancias que serdo avaliadas
e analizadas no tempo devido.

Os estratos de maior prestigio social, “dominantes”, promovem ideias de
transformacd@o, modelos sociais e estruturas a serem imitadas por outras subculturas
locais, mas os estratos campesinos e mais “baixos” influem definitivamente no
processo, constituindo-se numa fonte importante para a criacdo e a transmissdo temdtica
e de imaginario. Tal circunstincia pode explicar a recorréncia de um mesmo tema em
fontes distantes como a Gesta Danorum, “Sagas familiares”, Fornaldarsogur e contos
anotados entre camponeses a partir de 1850.

Dessa forma, contrariamos em parte e conscientemente as definicdes de Georges
Duby acerca do que chama de “fato evidente”, a suposta “vulgarizacdo” das formas
culturais, sua criagdo nas “categorias superiores da sociedade” para se “difundirem” e
“vulgarizar-se”(...) “até as camadas mais fracas™.'® Duby admite a absor¢do dos
elementos folcldricos e “populares” pelas camadas sociais mais elevadas, mas explica
tal “acolhimento” como um “populismo” mal delimitado."

Por certo que os modelos criados nos supostos estratos “superiores” - sejam
eclesidsticos ou aristocraticos - tiveram sua relevincia, mas ndo podemos endossar a
ideia de uma imposicdo e aceitagdo passiva e inerte, ou a mera incorporacdo de
tematicas agradaveis aos estratos subalternos. Ao invés disso, volta-se a dizer: damos
preferéncia a consideracdo de uma circularidade mais significativa entre os préprios
estratos sociais; das chamadas camadas ‘“dominantes” provém “modelos” e
“esquematizacdes”, como chamaria Duby, mas as teméticas e influéncias advindas dos
estratos subalternos, ainda que ndo plausiveis de completa mensuragdo, ndo podem ser

diminuidas, e o interesse por elas € evidente nas proprias fontes, declaradamente ou néo.

18 Cf. Duby, G. A vulgarizacdo dos modelos culturais na sociedade feudal. In: . A sociedade
cavaleiresca. Traducgdo de Telma Costa. Lisboa: Teorema, 1989, p. 184.
9 Cf. Duby, op. cit., p. 186.
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-

E necessdrio levar em conta que, por mais que os modelos de conduta social, de
“carreiras” ou mesmo das “personalidades” sejam oriundos dos estratos superiores, € 0s
meios de ascensdo social passem inequivocamente por tais definicdes, a parcela de
influéncia que os demais estratos efetuam no imaginério - aqui incluido o politico - e
nas temadticas da criagdo literdria ndo pode ser simplesmente descartada.

Tal circunstincia se acentua em nosso contexto setentrional, em particular nas
sociedades escandinavas, nas quais o estrato de homens livres (karls) era muito grande,
propiciando uma camada social intermedidria, multifacetada e bastante relevante entre
“dominantes” e “dominados”. Tal sociedade dificilmente se insere de todo nas
premissas do chamado “feudalismo”, embora algo parecida com o dito “feudalismo
militar germéanico”, * em aspectos atinentes a relevancia da camada de homens livres
(ainda assim, porém, com suas peculiaridades e especificidades). Tal estrato influencia
uma estrutura social de transmiss@o bastante dindmica e propicia a circulagdo de ideias.

Conceito similar é empregado por Jacques LeGoff em seu O imagindrio
medieval, ao trabalhar com uma fonte do século XII acerca duma viagem ao paraiso.
Narrativa escrita por um monge letrado que a recebera de um homem iletrado, o qual,
por sua vez, tinha-a ouvido de outro monge, letrado. Onde este monge a encontrara, nao
sabemos, mas presume-se ter sido em contexto “popular’. A passagem ilustra bem
como é complexo e dificil tratar desta interacdo entre “erudito” e “popular”, “estratos

elevados” e “estratos subalternos’’. Por fim, LeGoff, baseado em Keith Thomas, remete-

nos ao seguinte conceito:

Creio, contudo, que se ndo deve acreditar na existéncia de uma leitura
13 2 . [13 . 2 . , .

popular” e de uma leitura “erudita”’, ambas imdveis ao longo dos
tempos (...). O que parece ter preponderado durante muito tempo na
Idade Média foi, tanto no dominio da cultura como no da religido,
uma certa “‘mentalidade comum’, certas atitudes mentais e culturais

. 21

comuns aos “letrados” e aos “iletrados” (...).

%% Centralizado mais fortemente nas obrigagdes dos homens livres de prestarem servico militar, sendo que
a distin¢do entre os que trabalhavam a terra dos que lutam fora muito lenta em seu desenvolvimento, e
ndo tdo significativa. Na Saxonia, em particular, mais parecida com o contexto escandinavo, tinha-se
como principal a distingdo entre homens livres nobres e homens livres ndo-nobres, sendo que ambos
cumpriam suas obrigacdes militares (cf. Beeler, J. Military feudalism in Germany. In:

Warfare in feudal Europe - 730-1200. Ithaca/ London: Cornell University Press, 1972, p. 217ss).

2L Cf. LeGoff, J. O imagindrio medieval. Tradu¢do de Manuel Ruas. Lisboa: Estampa, 1994, p. 138ss.
Quanto as referéncias a Keith Thomas, a obra citada é Religido e o declinio da magia. Traducio de
Denise Bottmann e Tomas Rosa Bueno. Sao Paulo: Cia. das Letras, 1991.
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Ele acrescenta ainda que bons intermedidrios entre esses modos de troca cultural
teriam sido os monges (lembrando-se a prépria pluralidade existente dentro dos
monastérios e dentro do clero, formado por membros oriundos de diversos estratos
sociais, que acabavam por interagir entre si). A esses intermediarios, em nosso contexto,
juntamos os karls no meio aristocratico; ao ambiente dos monastérios, ordens religiosas
e Cortes reais, juntamos os saldes dos senhores e poderosos, fervilhantes de “scaldos”,
guerreiros, homens livres... Tais ambientes propiciaram diversas formas de recepgdo das
obras, diversas formas de patronato e adequagdo, diversos receptores. Mas, em comum,
todos favoreceram uma intensa circulacio de ideias e o intercambio cultural.

Por fim, é importante que se note a semelhanca da situacdo analizada por LeGoff
com a da propria S.Y. Escrita por um monge beneditino em lingua latina (ele a baseara
em diversos relatos orais), mas chegada até nds por uma versdo para o vernaculo,
incorpora indmeros elementos “populares” e apresenta diversas “reinscricdes” sob

diversas lentes.

4. A Saga de Eymund

Quanto ao enredo da S.E. propriamente dito, ja afirmamos, pelo “pedantismo”,
sua influéncia pela S.Y., influéncia a qual acrescentamos também a da Olafs Saga
helga.”> Em ambas, temos a recorréncia de uma personagem que passa parte de sua vida
na Russia, e € apresentada ora como viking, ora como missiondrio, ora como peregrino,
representacdo caracteristicamente peculiar de tantos herdis das fontes escandinavas dos
séculos XIII em diante, cujo contexto de escrita amiide se encontra relacionado as
Cruzadas europeias, tanto dirigidas a Terra Santa, quanto a regido do Baltico.

Pois é certo que no século XIII a Escandindvia se encontrava - ao menos
institucionalmente - vintegrada aos objetivos gerais da Cristandade ocidental,” seus
governantes participando inclusive das Cruzadas® e recebendo convites para o préprio

trono do Sacro Império Romano-Germanico.”” Isso ndo significa homogeneidade,

tampouco auséncia de conflitos, permanéncias e resisténcias religiosas. Entretanto, o

2 Cf. introducdo de Paulsson in Paulsson; Edwards, op. cit., p. 14-23.
23 Cf. Forte, A.; Oram, R.; Pedersen, F. Viking empires. Cambridge: University Press, 2005, p. 390ss.
?* Nao apenas as cruzadas no Baltico, das quais escandinavos participaram de forma intensiva (cf. Forte et
alii, op. cit., p. 384-391), mas também na Terra Santa. Cf. Skovgaard-Pedersen, I. The way to Bizantium.
A study of the first three books of Saxo’s “History of Denmark”. In: Friis-Jensen, K. (org.). Saxo
grammaticus. A medieval author between Norse and Latin culture. Copenhagen: Museum Tusculaneum
Press, 1981, p. 121.
2 O rei Hakon Hakonson (1217-1263) renunciou 2 sua indicacdo como candidato. Cf. Beyer, H.
Literatura Noruega. Barcelona: Labor, 1931, p. 42.
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Cristianismo ji ndo podia mais ser dissociado das sociedades escandinavas,
principalmente em seus aspectos institucionais.”® Uma demonstracdo dessas
circunstancias é a popularidade de temdticas ligadas ndo apenas a peregrinacdo, mas ao
préprio martirio, bem como a propensdo a beatificacdo dos martirizados (em particular
os governantes). Esses fatores comprovam a incorporagdo de caracteristicas de
sociedades com valores declaradamente “guerreiros”, e recentemente convertidas e
unificadas (via de regra pela for¢a)*’ as ideologias cristds locais.

Tais circunstincias s@o similares na Europa de norte e leste, nos reinos
escandinavos, na Rus, Boémia, Polonia, e Hungria, regides institucionalmente
cristianizadas por volta do ano 1000, com proximidades culturais e mesmo ideoldgicas.
Os primeiros santos da Russia foram Boéris e Gleb, via suposto martirio. Da mesma
forma, encontramos S3o Estevio na Hungria, Sdo Knut (II), Sdo Knut Lavard na
Dinamarca e, entre outros, Olafr Haraldsson, na Noruega.

A continuidade dos processos de centralizacdo e fortalecimento das igrejas,
nessas terras, vai incorporar as temdticas de recém-conversdo e martirizagdo de seus
governantes e herdis as mais recorrentes no entorno dos séculos XII-XIII, por sua vez
ligadas aos movimentos das Cruzadas e desenvolvendo temas de “evangelizacdo” e
peregrinagﬁo.28 O herdi e o tipo de personagem resultante nesses processos manter-se-a
com um padrdo comportamental tipico do esteredtipo viking, mas tal tipo serd ampliado
e tornado mais complexo com a adi¢do de valores e virtudes advindos da Cristandade.
Dessa forma, néo € raro encontrar o “viking” que simultaneamente atua como cruzado,
missiondrio ou martir, e apresentado, em particular nas fontes mais tardias, como as
Fornaldarsdgur, como guerreiro, tanto no sentido material quanto espiritual do termo.

E é com essas facetas que sdo apresentados tanto Yngvar quanto Santo Olaf.
Eymund, por sua vez, € apresentado com descri¢des que muito se assemelham as desses
ultimos no que toca a descri¢do fisica e ao cariter; também sua trajetéria pessoal
apresenta estreitas similaridades.” Os proprios nomes e genealogias se entrecruzam e
confundem-se, sendo que Yngvar é filho de certo Eymund e cresceu em estreita

amizade com Olaf. Entretanto, o restante do esteredtipo, em particular os quesitos

2% Cf. Berend, N. (org.). Christianization and the rise of christian monarchy. Scandinavia, Central Europe
and Rus' c. 900-1200. New York: Cambridge University Press, 2007, p. 34-39.
27 Cf. Antonsson, H. Some observations on martyrdom in post-conversion Scandinavia. In: Faulkes, A. et
alii. Saga-Book. London: Viking Society/ University College, 2004. Vol. XX VIIL
28 Cf. Hill, J. Pilgrimage and prestige in the Icelandic Sagas. In: Faulkes, A. et alii. Saga-Book. London:
Viking Society/ University College, 1993. Vol. XXIII.
2 Cf, Paulsson; Edwards, op. cit., p. 17.
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espirituais, permanece ausente: a Eymund nio sdo imputados a valoragdo espiritual ou
os feitos de fé. E, por fim, dele se diz que morreu cedo, sem filhos e na paz. Em breve
retornaremos a tais pontos, mas desde ja é importante notar o estranhamento que sua
figura encontra em seu contexto de escrita ampliado, seja dos séculos XI-XII ou XIII-
XIV.

Quanto ao contexto em que se passariam os enredos, fica estreitamente
delimitado pelas referéncias a personagens, como ja afirmamos brevemente. A S.Y., a
S.0. e a S.E. descrevem acontecimentos na Riissia, no periodo de sucessdo dindstica
ocorrido ap6s a morte de Vladimir (“o Grande”) que, nas fontes escandinavas, € referido
como Waldimar.

Vladimir, o Grande, é lembrado como o rei cristianizador da Russia kievita.
Auxiliado por varegues, foi o vitorioso na disputa pelo governo que se iniciou com a
morte de seu pai.30 Iniciou seu governo em 978, e apds a fase em que demonstrou
paganismo militante, adotou o cristianismo de Bizincio como religido oficial da Russia
de Kiev. Com sua morte, em 1015, seus doze filhos, de muitas esposas e concubinas,
efetuaram outra disputa pelo trono, da qual, apds mais de duas décadas, saiu vitorioso
Jaroslav, o sabio.

Seus doze filhos, por sua vez, foram: de Rogneda, sua esposa principal, Iziaslav,
Jaroslav, Mstislav e Vsevolod. De suas esposas secundérias, Vysheslav, Sviatopolk,
Sviatoslav, Béris, Gleb, Stanislav, Pozvizd e Sudislav. Destacam-se Jaroslav, “o Sdbio”
que saiu vitorioso e Sviatopolk, o “Usurpador”, que promoveu a execugdo de diversos
de seus irmaos, dentre os quais Boris e Gleb, primeiros individuos a serem canonizados
na Russia.

Quanto a Olafr Haraldsson (den heilige, “o Santo”) governou de 1015 a 1028,
tendo morrido em 1030. Sua beatificacdo deu-se em 1031, mas, apesar de sua fama
como rei unificador e personificacdo da for¢a que dera impulso a conversdo oficial da
Noruega, diversos elementos demonstram que, a0 menos, as dreas costeiras norueguesas
se encontravam sob forte influéncia cristd anteriormente a ele. Outros governantes
anteriores (Hakon, o Bom - 920-961) e oponentes contemporaneos (Knut, o Grande -
morto em 1035) foram cristaos. Destarte, o principal diferencial a favor de Olafr foi,

provavelmente, o maior impeto que deu a organizagao e institucionalizagcdo da Igreja na

3 Cf. Comnoseés, C. M. Hcmopus Poccuu ¢ opesnetiwiux @pemen. Kunra 1. Mocksa: CormanHo-
skoHOMHUYecKoH, 1960, p. 179 (Solov'yov, S. M. Histéria russa desde os tempos antigos. Livro I.
Moscou: Social-Econ6mica, 1960).
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Noruega, processo ligado a unificacdo do reino. O autor da S.Y. sugere indicios de
atuacdo de Olafr também na cristianizagdo da Russia, mas tais indicios ndo encontram
suporte em outras fontes e sdo considerados composi¢ao.

Quanto ao enredo da S.E., o protagonista é um viking que participa em
expedicdes juntamente com Olafr. Este dltimo, ao retornar a Noruega, inicia o processo
de centralizaco, subordinacdo e morte dos chefes locais, entre 0s quais se encontram
parentes de Eymund; ele, por sua vez, dirige-se para a Russia com seu irmdo Ragnar a
fim de néo ter problemas com Olaf nem “prejudicar seu relacionamento/ amizade”.

Na Russia, Eymund e seus seguidores buscam qual dos trés irmaos oferece
melhores oportunidades de lucro e fama, sendo que a maior parte do enredo se passa
entre personagens a servi¢o de “Jarisleif”, obviamente uma adaptacao de “Jaroslav”’, em
guerra contra seu irmdo “Burislaf”. Ao final, Burislaf é morto por Eymund, que parte a
servigo do terceiro irmdo (Vartilaf), ja4 que Jarisleif € apontado como sovina que nédo
paga o saldrio de seus homens. Os irmdos fazem acordos de paz; depois de algum
tempo, Vartilaf morre doente, e o reino fica sob dominio de Jarisleif em sua totalidade,
sendo que a Eymund € dado o governo de Polotsk. Por fim, ele morre ndo muito velho,

sem filhos e em paz - compreenda-se, ndo em guerra ou batalha.

5. Sobre Burislaf

Facamos um pequeno exercicio de verificagdo de “autenticidade”. O suposto rei
Burislaf encontra-se nas Sagas de Yngvar e de Eymund. A segunda tomou diversos
elementos da primeira, entre os quais a afirmacio e narracdo de Eymund lutando na
Russia em episddios envolvendo um suposto rei “Burislaf”.

O intuito aqui néo € discutir a factualidade dos pressupostos narrados, pois nio
se trata dos objetivos mais destacados da narrativa. Ainda que os autores empreguem 0s
usuais argumentos acerca de suas fontes, de pessoas que ouviram a histdria etc., os
pontos mais importantes sdo de entretenimento e educagcdo moral, ressaltados pelos
ensinos espirituais que os autores buscam trazer e declarados nas ultimas frases, como
“se alguém pode acrescentar algo ou contar esta histéria de forma melhor, que o faca”.

E sabido, no tempo da ascencio ao trono de Jaroslav (Jarisleif), com a morte de
seu pai Vladimir (Waldimar), que as disputas com seus irmdos foram duradouras e
sangrentas. Em sua maior parte ddo-se, assim como narrado na S.E., entre os irmdos que

ficaram com Novgorod e Kiev. Alguns nomes destacam-se; Sviatopolk iniciou as lutas
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vitorioso, tomando Kiev e matando trés rivais. Dois desses, Boris e Gleb, tornaram-se
os primeiros santos da historia russa. Jaroslav, de Novgorod, manteve a guerra com seus
irmdos por vinte e um anos e emergiu vitorioso. De seus onze irmaos, sobreviveu

apenas Sudislav, que foi aprisionado em 1035.

6. Boris, Gleb e a legitimacao riurikida

Os primeiros santos da Russia foram, como vimos, Béris, principe governante de
Rostov, e Gleb, de Murom, e sua canonizagdo baseou-se nos eventos envolvendo a
disputa dindstica apés a morte de Vladimir. Ambos eram filhos de Vladimir com uma
mulher bulgara. Sviatopolk tomou controle de Kiev, a cidade-capital da Rus, enquanto
Boéris se encontrava em campanha contra os Pechenegues,31 ordenada por seu pai antes
de morrer. Sviatopolk enviou diversos boiardos para matar Boris. Esse, por sua vez,
encontrava-se comandando o grosso do exército, e possuia apoio macico da populagcdo
de Kiev, mas negou-se, segundo o relato da Créonica primeva russa, a levantar seu braco
e derramar o sangue de seu irmdo mais velho. Foi morto pelos boiardos, € um destino
semelhante acometeu Gleb, que, sabendo do ocorrido com seu irmdo, também se negou
a lutar e desejou encontrar a morte passivamente, seguindo o exemplo de Cristo.

O caso de Boéris e Gleb é precoce e unico em seu contexto de escrita, por
apresentar martires que morrem humilde e passivamente e ser fundamentado no modelo
de Cristo morrendo como cordeiro pelos pecados do mundo. Elle se encontra em
contraste com o modelo do “Cristo Pantocrator’, governante todo-poderoso do
Universo, dominante nas Cristandades de entdo.”? Nos periodos posteriores, de escrita
da Crénica primeva russa, pode-se notar, segundo alguns autores, a reciprocidade das
relacOes entre a Igreja e a dinastia riurikida, exemplificada pela legitimagdo religiosa da
familia de Jaroslav em troca do seu apoio a expansdo e fortalecimento do cristianismo
na Riissia. Isso se deu, inclusive, pelas muitas constru¢des de igrejas e monastérios.™

Algumas opinides, fundamentadas na leitura da S.E., afirmam que essa fonte
daria suporte a versdo de que o verdadeiro usurpador fora Jaroslav e ndo Sviatopolk,
mas a evidéncia é fraca e indireta. Por fim, o dnico dado concreto é que o episddio
sucessOrio passou por reconstrugcdes, evidenciadas pela diversidade das entradas na

Cronica primeva. Mas essas divergéncias ocorriam em Aambitos mais ligados a

3! Nomades das estepes que causaram problemas por muitos anos para a Russia kievita.
32 Cf. Zenkovsky, S. Medieval Russia’s epics, chronicles and tales. New York: Dutton, 1974, p. 101.
3 Cf. Martin, J. Medieval Russia - 980-1584. Cambridge: University Press, 1996, p. 79.
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legislacdo, e disputavam acerca do direito a sucessdo, fundamentado nao apenas pela
idade, mas ainda pela legitimidade. Dessa forma, Jaroslav passou para os pdsteros como
o vencedor ndo s6 pela questdao da maioridade, contestada por alguns principalmente em
virtude das diversas entradas na cronica, mas também pela legitimidade materna:
diferente de Sviatopolk, que era filho de uma grega, Jaroslav era filho de Vladimir com
sua esposa primeira e principal, Rogneda.

Retornando a S.E. e aos irmdos Burislaf, Jarisleif e Vartilaf, ha indmeras
discussdes acerca da origem dos nomes, dos significados ocultos e mesmo das
representacdes factuais que poderiam apresentar. Por exemplo, Cook™ argumenta que a
criacdo do nome Burislaf adviria de Boleslaw I, rei da Polonia e genro de Sviatopolk,
que o auxiliara em sua luta dindstica travada contra Jaroslav (nfo obstante, perdida).
Desta forma, Burislaf seria uma representagdo de Sviatopolk e Vartilaf incorporaria
caracteristicas dos outros irmaos. Segundo outros autores, as disputas narradas entre os
tr€s irmaos fortaleceriam, na verdade, a chance de que fosse Jaroslav, e ndo Sviatopolk,
o usurpador e assassino dos irmaos, ja que foi sob servico de Jarisleif que Eymund
matou Burislaf.

Gostariamos de apresentar a hipdtese, entretanto, de que Burislaf foi - ou tornou-

se, via tradu(;ﬁo3 > uma piada.

7. Burislaf, o comico, o riso e o popular

E conhecida a maxima do senso-comum segundo a qual ndo h4 nada que faga
mais uma piada perder a graca do que explicd-la. Robert Darnton fala sobre esse
problema como historiador e com propriedade, ao narrar o significado do famigerado
massacre dos gatos: “There is no better way to ruin a joke than to analyze it or to
overload it with social comment. But this joke cries out for commentary (...) because it
can help one to see how workers made their experience meaningful by playing with
themes of their culture”.*®

Relembremos um aspecto inusitado da obra de Mikhail Bakhtin acerca da

cultura popular, que envolve a questdo do cdmico. Para Bakhtin, as manifestacdes de

cunho “popular” enquadrar-se-iam em trés categorias principais: a) ritos e espetaculos,

** Cf. Cook, op. cit., p. 12.
3 Levando em conta as possibilidades de modificacdo efetuadas entre as versdes/ tradugdes em latim e
antigo nérdico, mais exploradas na sec¢do seguinte do texto.
36 Cf. Darnton, op. cit., p. 99.
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b) obras comicas verbais e c) diversas formas e géneros de vocabuldrio familiar e
grotesco.”’

Caracteristica comum a essas manifestacdes, que nos interessa de forma
particular, € a inversdo de valores sociais, ou a criagdo de uma outra realidade social em
que os estratos subalternos ou dominados procuram uma “revanche”. Um estudo de
caso bastante conhecido € justamente feito na supracitada obra de Darnton: nessas
circunstincias, o julgamento e massacre de gatos pelos aprendizes de tipdgrafo
franceses promove um protesto contra a ordem social de dominacdo na qual eram os
menos favorecidos, a0 mesmo tempo que ataca, ainda que por meio de um simbolismo,
seus patrdes burgueses e respectivos valores.

Dessa forma, os aspectos do riso e do coOmico sao vistos por Bakhtin como uma
manifestagdo muito especifica e de reagdo dos grupos sociais que comporiam a chamada
“cultura popular”. A comum impossibilidade de reagdo diante dos grupos opressores
criaria ambientes nos quais a manifestacdo simbdlica € uma das tnicas formas possiveis
de protesto, sem implicar em sofrer retaliagdes e suas consequéncias.

Referimo-nos ja ao emprego do nome “Burislaf” na S.E. e na Y.S. Ele surge
primeiramente na Y.S., sendo reempregado na S.E. Ndo é possivel saber se o autor
original da S.Y., o monge Odd Snorasson, empregara-o ou se fora um uso do individuo
que fez sua versdo islandesa. Ja citamos a hipdtese de que Burislaf seja uma adaptacdo
de “Boleslaw”, assim como nossa nao-aceitacao de tal hipotese.

A nosso ver, a criagdo do nome “Burislaf” pode ter-se baseado no nome de
Béris, com a adi¢do do sufixo (ligeiramente escandinavizado) “slaf”, evidentemente
muito comum entre os irmdos (Iziaslav, Jaroslav, Mstislav, Vycheslav, Sviatoslav,
Stanislav e Sudislav)® e na dinastia. E mais, esta ligeira corruptela assumiu a intengdo
de um trocadilho, de uma piada, de uma ironia com a personagem.

Note-se que, dos doze irmdos, sete possuem o nome terminado em “slav”. Dos
restantes, Vsevolod e Pozvizd possuem pouca lembranca nas cronicas, mas os outros
trés, Sviatopolk, Béris e Gleb deixaram o legado do relato mais duradouro, e de
influéncias permanentes na mentalidade.

O que o autor faz com o nome de sua personagem ¢é, de fato, uma inversdao da

ordem estabelecida, proporcionada pelo comico. De inicio, esse aspecto de comicidade

37 Cf. Bakhtin, M. M. A cultura popular na Idade Média e no Renascimento. O contexto de Frangois
Rabelais. Tradugdo de Yara Frateschi Vieira. Sdo Paulo/ Brasilia: HUCITEC/ UNB, 2008, p. 4ss.
B Cf. Martin, op. cit., p. 24.
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se faz evidente (e na leitura oral, provavelmente, mais ainda!) pela repeticdo constante
de “slaf”’, que promoveria uma sonoridade estranha, exdtica e engracada para um
ouvinte escandinavo: “(...)O que herdou mais é o mais velho, Burislaf - o segundo &
chamado Jarisleif e o terceiro Vartilaf”.* Note-se que a tinica personagem, de fato,
“veridica” ou fundamentada num nome real € “Jarisleif”, que se baseia em Jaroslav.
Nesse caso, o autor adaptou o nome para escandinaviza-lo da forma mais adequada; nos
demais, a escolha de manter, sobretudo, a sonoridade eslavica € clara.

Em seguida, o enredo criado para a personagem também inverte a situagio da
histéria “oficial”: Béris submete-se passivamente ao martirio, enquanto Burislaf é o
protagonista que ndo cessa seus ataques enquanto niao for morto; Bdris recebeu o
encargo de combater o infiel, o invasor Pechenegue, mas Burislaf emprega tropas de
mugulmanos para combater o irmdo; Boris é mais novo, Burislaf é o mais velho; por
fim, Boris € a personagem que foi canonizada de forma invertida, segundo esteredtipo
aceito e que agrada ao escandinavo.

Ele € martirizado, porém, de forma passiva; ele inicia seu enredo combatendo o
infiel, mas morre sem resisténcia. O santo setentrional bem aceito e respeitado €
martirizado ou morre em combate contra o infiel: o bom funcionamento do esteredtipo
estd em vincular o elemento agraddvel a ideologia cristd a escandinava mais antiga,
ligada aos costumes “vikings”. Morrer em batalha é uma morte digna: se esta batalha
for contra o infiel, promove salvar-se e é escape e legitimizacdo para as tensdes comuns
na Europa ocidental, onde com frequéncia a ordem religiosa imputava pecado e
condenacdo aos cavaleiros e guerreiros, pelos atos de violéncia cometidos.*’ Béris ndo
preenche esses requisitos, muito pelo contrario. Comporta uma alteridade em nome, em
comportamento e em tempo, da Riissia de Kiev de 1015, para a Islandia de 1200-1300.
E, como tal, ¢ um bom objeto para piada.

A centralizacdo do argumento apenas num nome € perigosa. Mas outros
elementos sutis de comicidade e/ ou inversdo da ordem podem ser encontrados na S.E.
A prépria morte de Eymund demonstra isso: “Rei Eymund governou sobre seu préprio
reino, mas ele nao viveu até a velhice e morreu pacificamente, sem deixar herdeiros”
(capitulo XXI). Em seguida, o autor fala sobre a sabedoria que a personagem tivera,
mas seu epitafio principal é o de um homem que ndo deixou legado e ndo morreu de

forma honrosa.

¥ Cf. segundo capitulo da obra.
0 Cf. Kaeuper, R. Chivalry and violence in medieval Europe. Oxford: University Press, 2002, p. 156ss.
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Quando comparado ao esteredtipo de Yngvar e Santo Olaf, ainda que sua
descricdo inicial de forca e sabedoria seja semelhante, os quesitos de morte, legado e
feitos de cunho espiritual sdo deixados vazios, e, novamente, fogem do esteredtipo da
literatura especifica, em que ele se encontra fundamentado. Mais que isso, ainda que
Eymund seja descrito como um guerreiro sdbio, é narrado como um mercenario
argumentando com um rei sovina. Jarisleif atrasa e evita seus pagamentos. Dos onze
capitulos totais, os de nimero quatro, seis, oito e dez sdo usados em argumentacdes ou
reclamagdes sobre o pagamento que ndo foi feito, ameagas de mudanca de alianga ou
mudanga de alianga de fato, por razdes de pagamento. O capitulo segundo, por sua vez,
traz argumentages com Ragnar para que partam a Rissia em busca de dinheiro, bem
como mostra Eymund esquivando-se de cumprir seus deveres de vinganca por sua
parentela morta por Olaf, a fim de néo ficar em maus termos com o rei e ndo ter, ainda,
mais prejuizos. E licito pensar se tais caracteristicas representam um ‘“potencial codmico
inexplorado”, como sugere Paulsson,41 ou se se constituem, antes, em apenas uma
aparéncia de auséncia do cdmico, como forma de contestar ou resistir veladamente a
ordem social dominante.

Enfim, tais elementos trazem a tona uma composi¢do entremeada de inser¢des
de estratos populares; o modo de estruturar, as temdticas e a inversio da ordem
estabelecida apontam para uma composi¢do conscientemente diversa do conceito
monolitico de estrato social do clero, de que, em principio, Odd Snorrasson seria
oriundo.

Voltamos a nossa hipdtese inicial acerca da escrita da S.E. pelo versor da S.Y.,
ou por alguém num circulo aproximado. E impossivel saber se a criacio de Burislaf
ocorreu por essa tradugdo, se o elemento cOmico e inversor ja se encontra presente na
S.Y., em particular em sua forma original, ou foi uma apropriag@o posterior, aumentada
e valorizada na S.E. Considerado o costume dos pettir de levantar questdes especificas
acerca da Saga que acompanha, ou de expandir algumas de suas partes, é plausivel
também considerar a S.E. como uma reag¢do a natureza altamente ideologizada da S.Y.
Conquanto essa ultima possua fortissimos elementos de uma inspiracdo quase
hagiografica, as estelas rinicas existentes acerca da expedicdo de Yngvar ao leste

defendem motivagdes menos espirituais para sua jornada.

41 Cf. Paulsson & Edwards, op. cit., p. 22.
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Uma das estelas* que foram erigidas em comemoragdo e lembranga a diversos
membros da jornada (contam-se pelo menos vinte e seis estelas ja encontradas) se refere
a viagem de Yngvar como uma expedicio de busca de ouro.* Interpretacdes
contemporaneas consideram-na uma tentativa de reabertura das rotas comerciais com o
leste mais longl’nquo.44 Em contrapartida, a S.Y. apresenta-o quase como um ““idealista”,
que busca a fonte de um rio e pauta-se fortemente por uma conduta cristd, por vezes
missiondria.

Desta forma, a S.E. representa um contraponto literdrio, romanceado, de
significados comicos sutis e inten¢des ligadas ao entretenimento, da versdo semi-
hagiografica da S.Y. Incorpora elementos de estratos sociais diversos, e representa bem
a situacdo de circulagdo de ideias e impossibilidade de definicdes estanques e
monoliticas acerca de culturas e subculturas, cultura popular e erudita, cristd e pagi,
dominante e dominada.

Aponta ainda para o dificil campo de compreensdo dos limites entre o “factual”
e o “ficticio” no conhecimento histérico, e a primazia que o discurso e a retdrica
assumem diante de uma idealizada historicidade. Nas palavras de Ginzburg: “Uma
afirmacdo falsa, uma afirmacdo verdadeira e uma afirmac¢do inventada nio apresentam,
do ponto de vista formal, nenhuma diferenc;a”.45 A morte de Boéris e Gleb, o “fato
absoluto”, pode assumir formas tdo dispares e distantes quanto representagdes
hagiograficas, narrativas de entretenimento e mesmo comicidade; a diferenca entre o

santo e o coOmico cabe ao receptor.

8. Conclusoes preliminares

Tais andlises sdo hipdteses preliminares de pesquisa, € estamos conscientes de
pontos ainda ndo analisados por completo (como, por exemplo, o irmdo restante,
Vartilaf). Mas consideramos que os elementos apontados sdo fortes reveladores da

relacdo entre o comico e o “popular”, bem como da tentativa de inverter da ordem ou,

*2 Catalogada pelo Rundata como “S6 179”.
* Parte da S6 179 diz o seguinte: “Téla teve esta pedra erguida em meméria de seu filho Harldr, irmio de
Ingvarr. Eles viajaram valentemente longe por ouro(...)” - “tula : lit : raisa : stain : pinsal lat : sun: sin:
haralt : brupur : inkuars : paiR furu : trikila : fiari : at : kuli (...)”.
* Cf. Haywood, J. The Penguin historical atlas of the vikings. London: Viking/ Penguin Books, 1995, p.
108ss.
e, Ginzburg, C. O fio e os rastros. Verdadeiro, falso, ficticio. Tradugdo de Rosa Freire d’Aguiar e
Eduardo Brandao. Sdo Paulo: Cia. das Letras, 2007, p. 18.
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mais precisamente, de um protesto que nio produza consequéncias retaliatérias contra o

responsavel.

Referéncias

AKAJIEMUA HAYK CCCP. Cpeonegexosas Pycv. Mocksa: UsznatenbctBo “Hayka”,
1976 (Academia de Ciéncias da URSS. Rus” Medieval. Moscou: Editora “Cientifica”,
1976).

ANTONSSON, H. Some observations on martyrdom in post-conversion Scandinavia.
In: FAULKES, A. et alii (org.). Saga-Book. London: Viking Society/ University
College, 2004. Vol. XXVIII, p. 71-94.

BAKHTIN, M. M. A cultura popular na Idade Média e no Renascimento. O contexto de
Frangois Rabelais. Tradugdo de Yara Frateschi Vieira. Sdo Paulo/ Brasilia: HUCITEC/
UNB, 2008.

BARFORD, P. M. State-formation. The south and east Slavs. In: . The
early Slavs. Culture and society in early medieval eastern Europe. Ithaca: Cornell
University Press, 2001, p. 227-249.

BEYER, H. Literatura Noruega. Barcelona: Labor, 1931.

BEELER, J. Military feudalism in Germany. In: . Warfare in feudal Europe
- 730-1200. Ithaca/ London: Cornell University Press, 1972, p. 215-244.

BEREND, N. (org.). Christianization and the rise of christian monarchy. Scandinavia,
Central Europe and Rus' c. 900-1200. New York: Cambridge University Press, 2007.

COOK, R. Russian history, Icelandic history and Byzantine strategy in “Eymundar pattr
Hringssonar”. In: PAULSSON, H.; EDWARDS, P. (org. e trad.). Vikings in Russia.
Yngvar’s Saga and Eymund’s Saga. Edinburgh: Polygon, 1990.

DARNTON, R. Readers response to Rousseau. The fabrication of Romantic sensivity.

In: . The great cat massacre and other episodes in French cultural history.
New York: Vintage Books, 1985, p. 215-256.

DUBY, G. A vulgarizagdo dos modelos culturais na sociedade feudal. In:
A sociedade cavaleiresca. Tradug@o de Telma Costa. Lisboa: Teorema, 1989, p. 184—
192.

FORTE, A.; ORAM, R.; PEDERSEN, F. Viking empires. Cambridge: University Press,
2005.

GINZBURG, C. O fio e os rastros. Verdadeiro, falso, ficticio. Tradu¢ao de Rosa Freire
d’ Aguiar e Eduardo Brandao. Sdo Paulo: Cia. das Letras, 2007.

. O queijo e os vermes. O cotidiano e as ideias de um moleiro perseguido
pela Inquisicdo. Traducdo de Maria Betdnia Amoroso. Sdo Paulo: Cia. das Letras, 2002.
48



nuntius antiquus

HAYWOQOD, J. The Penguin historical atlas of the Vikings. London: Viking/ Penguin
Books, 1995.

HASKINS, C. H. Studies in mediaeval culture. New York: Frederick Ungar, 1965.

HILL, J. Pilgrimage and prestige in the Icelandic Sagas. In: FAULKES, A. et alii.
Saga-Book. London: Viking Society/ University College, 1993. Vol. XXIII, p. 433-453.

JONES, G. A history of the Vikings. Oxford: University Press, 1968.

KAEUPER, R. Chivalry and violence in medieval Europe. Oxford: University Press,
2002.

LeGOFF, J. O imagindrio medieval. Traducdo de Manuel Ruas. Lisboa: Estampa, 1994.
MARTIN, J. Medieval Russia - 980-1584. Cambridge: University Press, 1996.

PAULSSON, H.; EDWARDS, P. (org. e trad.). Vikings in Russia. Yngvar’s Saga and
Eymund’s Saga. Edinburgh: Polygon, 1990.

PROPP, W. Y. Morfologia do conto maravilhoso. Traducao de Jasna Paravich Sarhan.
Rio de Janeiro: Forense Universitaria, 2006.

RIASANOVSKY, N. V. Kievan Russia. Religion and Culture. In: LA
history of Russia. Oxford: University Press, 1969, p. 57-66.

SAWYER, B.; SAWYER, P. Medieval Scandinavia. From conversation to reformation
circa 800-1500. Minneapolis: Minnesota University Press, 2003.

SKOVGAARD-PEDERSEN, I. The way to Bizantium. A study of the first three books
of Saxo’s “History of Denmark”. In: FRIIS-JENSEN, K. (org.). Saxo Grammaticus. A
medieval author between Norse and Latin culture. Copenhagen: Museum Tusculaneum
Press, 1981, p. 121-133.

SMILEY, J.; KELLOGG, R. (org.). The Saga of Icelanders. New York: Penguin, 2000.

COJIOBBEB,C. M. HUcmopus Poccuu c Opesnetiwux épemen. Kuura 1. Mocksa:
Cormango-skonomuueckoit, 1960. (SOLOVYOV, S. M. Histéria russa desde os
tempos antigos. Livro I. Moscou: Social-Econdmica, 1960).

THOMAS, K. Religido e o declinio da magia. Traducdo de Denise Bottmann e Tomads
Rosa Bueno. Sao Paulo: Cia. das Letras, 1991.

ZENKOVSKY, S. (org.). Medieval Russia’s epics, chronicles and tales. New York:
Dutton, 1974.

ZINK, M. Literatura(s). In: LeGOFF, J.; SCHMITT, J.-C. (org.). Diciondrio temdtico
do Ocidente medieval. Tradugdo de Lénia Marcia Mongelli. Bauru: EDUSC, 2006.
Tomo V, vol. I, p. 79-93.

49



nuntius antiquus

Zeus na religiao grega: antropomorfismo, hegemonia e atividade
celeste nos testemunhos de Homero e de Hesiodo

Antdnio Orlando Dourado Lopes
FALE-UFMG
douradolopes @hotmail.com

ABSTRACT

Greek religion is marked both by Zeus’ hegemony and the plurality of its pantheon. These two
aspects tend to be complementary, but may conflict under the influence of the incidents
produced by their divergent interests and their mutual relationship. In this study I propose to
define Greek religious anthropomorphism by specifying some general similarities and
differences to other ancient religions, particularly as regards the supreme gods. I examine the
main passages in the homeric and the hesiodic poems where Zeus’ characteristics contribute
decisively to Greek religious anthropomorphism: his intelligence (as opposed to his strength),
his celestial origin and his role as king of the gods.

KEYWORDS: Greek religion; homeric poems; hesiodic poems.

Saepe malum hoc nobis, si mens non laeua
fuisset,
de caelo tactas memini praedicere quercus.

Ha muito, um infortdnio assim, se bem lembro,
carvalhos, pelo céu fulminados, previram.
(Virgilio, Bucdlicas 1, 16-17)"

A superioridade de Zeus aproxima a religido grega de outras religides politefstas,
as quais a existéncia de um deus supremo parece conferir alguma estabilidade,
estruturando o pantedo divino. Como o deus supremo tem tendéncia a ndo intervir
diretamente na vida dos homens, sua autoridade permanece estranha aos conflitos
suscitados tanto por ele quanto pelas demais divindades. Na prética, a superioridade de
sua forca desempenha uma funcdo, sobretudo, potencial. Esse aspecto aparece na
ameaca que ele faz aos que transgredirem a proibicao de intervir na guerra (Iliada VIII,
5-27). Sua distancia a respeito dos outros deuses € afirmada de modo peremptério pelo
titulo que ele se atribui a si mesmo duas vezes no poema: Zeus hypatos méstor, “Zeus o

lider excelso” (lliada VIII, 22 e XVII, 339, sempre no acusativo).2 Ele seria capaz de

' Cf. Virgilio. Bucdlicas. Tradugio e comentirio de Raimundo Carvalho. Belo Horizonte: Tessitura/
Crisalida, 2005, p. 12-13.

2 Derivado de hypo, “sob”, “abaixo de”, hypatos pode significar “mais alto”, “mais distante”, ou, em
sentido temporal, “dltimo”, “derradeiro” (cf. lat. summus, de sub). E dificil precisar o sentido do termo
nas duas tnicas ocorréncias da expressdo Zeus hypatos méstor na Iliada, a primeira numa fala do préprio
Zeus, a segunda, numa de Heitor. Contudo, de um ponto de vista mais genérico, pode-se supor que o
termo alude principalmente a superioridade do deus sobre os demais, além de marcar sua posicdo como o
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erguer por uma corda de ouro todos que tentassem medir forcas com ele (Iliada VIII,
18-27).°

A realeza de Zeus entre os deuses ndo parece vincular-se diretamente, em
Homero, a trifuncionalidade indo-europeia. Por outro lado, segundo Dumézil, a
perspectiva indo-europeia das trés fungdes estaria presente na [liada através da
apresentacdo de Hera como deusa soberana, de Atena como deusa guerreira e de
Afrodite como deusa relacionada com a fertilidade/ produtividade.4 Entre os mortais, o
contexto de um acampamento de guerra teria impossibilitado que os herdis aqueus
aparecessem segundo uma Otica tripartite, relegando a triparticdo indo-europeia apenas
ao lado dos troianos: Priamo seria o rei, Heitor o guerreiro e Paris, como o protegido de
Afrodite, o representante da fertilidade/ produtividade.’

No que diz respeito a Hesiodo, ndo ha ddvida de que sua religido tem uma forte
influéncia da representacdo homérica, para a qual os deuses sdo essencialmente
humanos.® N6s s6 podemos falar de “forca” a seu respeito quando se trata de suas agdes.
Nio h4, portanto, “for¢ca”, em sentido estrito, mas “‘deuses fortes”, o que significa dizer
que ndo hé forga divina que ndo se vincule a uma vontade.” Zeus, por outro lado, age
tanto por sua asticia quanto por sua forca, ambas a servico de uma vontade insondéavel.
Sua supremacia e soberania sdo decisivas no equilibrio do politeismo grego, sem que,

todavia, sua forca seja o tinico fator decisivo.® Diversas hist6rias em torno s artimanhas

dltimo de uma sequéncia, ou seja, aquele em que a sucessdo atingiu a perfei¢do, revelando-lhe o
verdadeiro sentido mas, também, pondo-lhe um término.

? Cf. Kullmann, W. Das Wirken der Gétter in der “Ilias”. Untersuchungen zur Entstehung der Frage des
homerischen “Gotterapparatts”. Berlin: Akademie, 1956, p. 89 (nota 2).

* Cf. Dumézil, G. Homerus vindicatus (le troisi®me chant de " “Iliade™). In: . L’oubli de
I’homme et I’honneur des dieux et autres essais. Vingt-cing esquisses de mythologie. 51-75. Paris:
Gallimard, 1985, p. 15-30; em particular p. 16 (grifos do autor): “Hera manifesta constantemente seu
nivel de soberana, irma e esposa de Zeus, e Atena lhe estd constantemente subordinada, como o quer a
articulagdo da segunda fungdo a primeira: Hera lhe d4 missdes, ordens, geralmente guerreiras, que ela
executa sem discussao”.

> Cf. Dumézil, op. cit., p. 18-19.

5 Cf. Snodgrass, A. Homero e os artistas. Texto e pintura na arte grega antiga. Tradugdo de L. A. M.
Cabral e O. T. Serra. Sdo Paulo: Odysseus, 2004 (em particular o capitulo 1: “O prestigio de Homero”, p.
20-33).

" Desenvolvi esse tema em um breve estudo em vias de publicacio: A forga e o antropomorfismo dos
deuses gregos. Consideracdes sobre a religido dos poemas homéricos. Aletria. Belo Horizonte, vol. XIX,
2009.

8 Os dois poemas homéricos salientam a onisciéncia de Zeus, assim como o faz Hesiodo ao concluir suas
versdes do mito de Prometeu (Teogonia 613-616, e Trabalhos e dias 105). lliada XVI, 688-690: “Mas a
inteligéncia de Zeus sempre é mais forte do que a do homem" <" AAX &€l T€ A10g KPELCCWY VOOG

he mep Avdpée >. E ele que pde mesmo o valente em fuga e lhe arranca a vitéria efetivamente, ainda
quando o incita a lutar”. Odisseia V, 137-138 (Calipso consente a contra-gosto a partida de Ulisses):
“Todavia, ja que ndo é possivel a um outro deus nem escapar a inteligéncia de Zeus porta-égide nem
anuld-la, < AAX ETEL 00 TwC EOTL ALOG VOOV oLytdyord obte mapeerbeiv dAlov Beov obte
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de que Zeus ¢ vitima mostram a importancia da astdicia no exercicio de seu poder.
Nessas ocasides, ele também pode ver-se obrigado a abrir-se as negociacdes com o0s
outros deuses.’ E, por sua vez, significativo, que o respeito devido a sua idade seja
evocado algumas vezes na lliada, talvez como explicag@o para sua superioridade fisica,
quando seu irmao quer disputar-lhe o poder.m

Uma outra caracteristica que os poemas hesiddicos partilham com os homéricos
é a importancia dos deuses oriundos da adoragdo do céu e dos astros. E particularmente

.. 11 4
esse o caso de Zeus, originalmente um deus celeste.  Observado no século XIX, esse

AALwooL> (...)".

® Para a importincia da inteligéncia como caracteristica de Zeus, veja-se a prece que lhe dirige Menelau,
depois de matar o troiano Pisandro: “Zeus pai! dizem que superas a todos os demais em teu espirito, tanto
a homens quanto a c}euses, e todas estas coisas decorrem de ti!” <
Zev matep, ' 1€ o€ dact mepl

dpévag Eupeval ALY, dwdpdv de BedV oo § Ek Tdde TdvTaL TENOVTON>  (lliada XIIL,
631-632). A negociagc@o mais gvidente de Zeus na Ill’a\da ¢é sem duvida com Hera no canto IV, 1-84.
"lliada X111, 354-355: " H potv AUOOTEPOLSLY OUOV YEVOG 18 1o mdTpn,/ AAAL ZEVG TPOTEPOG
yeYOvEL Ko TAELoVaL f10N. Cf. Janko, R. The lliad: a commentary. Volume IV: books 13-16. Editor
geral G. Kirk. Cam\bridge: University Press, 1992, ad loc., lembra que a variagdo
TPOTEPOG YEVOUNY KOl TAELOVO, OL'dat aparece duas vezes no poema: em Iliada XIX, 219 (Ulisses
em relagdo a Aquiles) e XXI, 440 (Poseidon em relagdo a Apolo). Depois de comparar lliada V, 165-167
com as palavras de Agamémnon em I, 186ss. e IX, 160ss., 0 mesmo autor conclui: “Em contraste com a
disparidade trdgica entre seu [scil. de Agamémnon] estatuto e sua mediocridade enquanto chefe, a
hierarquia divina combina nivel e proeza numa s6 pessoa”.

1 Cf. Pfister, F. Epiphanie. In: von Pauly, A. F.; Wissowa, G.; Kroll, W.; Witte, K., Mittelhaus, K.;
Ziegler, K. Realencyclopddie der Altertumswissenschaft. Suttgart/ Miinchen: 1894-1980. Suplemento 4.
1903, p. 277-323; em particular p. 315-316, e Chantraine, P. Le divin et les dieux chez Homere. In:
Réverdin, O. (org.). La notion du divin depuis Homeére jusqu’a Platon. Entretiens sur l'Antiquité
Classique, 1. Vandoeuvres (Genebra): Fondation Hardt pour les Etudes Classiques, 1952, p. 47-94/ p. 55:
“O deus grego (qualquer que seja em cada caso a origem das divindades) €, em larga medida, um deus
indo-europeu. Ndo hd nada a obter da palavra B€0¢, cuja etimologia é ignorada, mas as outras linguas
indo-europeias empregam um termo, que é em latim a palavra deus, que exprime a ideia de que o deus é
celeste. Essa ideia aparece em Homero no adjetivo 810G, que ndo significa originalmente ‘de Zeus’ (cf.
todavia Iliada IX, 538), mas se aplica aos deuses enquanto sdo celestes e luminosos, como o indica a
férmula Olow BediwV (Iliada XVIII, 388 etc.). Os deuses sio igualmente designados pela expressdo
Be0tl Obpavimreg, ou OLpavimveg ‘deuses do Céu’ ou ‘saidos do Céu’ (lliada 1, 570 etc.)”. E, sobre
o nome de Zeus (p. 56): “Temos aqui um nome divino comum a muitas linguas porque a adora¢io do céu
luminoso se acha sobre todo o dominio indo-europeu”. Huxley, G. L. Greek epic poetry. London: Faber
& Faber, 1969, p. 20-21, observa que a separacdo entre o céu e a terra nas cosmogonias mais antigas (de
que Homero e Hesiodo sé guardam vestigios) era o “primeiro acontecimento” e constitui a marca do
mundo dos deuses. Para uma abordagem mais ampla dos deuses celestes em religides diferentes, veja-se
também Eliade, M. Traité d’histoire des religions. Paris: Payot, 1986,> 402 p., capitulo II: “Le ciel: dieux
ouraniens, rites et symboles célestes”, p. 46-114, e Burkert, W. Mito e mitologia. Perspectivas do homem.
Tradugdo de M. H. R. Pereira. Lisboa: Edi¢des 70, 1992, p. 24: “O mito hitita da ‘realeza no céu’, com a
sequéncia Anu- (Céu)-Kumarbi-Deus-do-tempo-atmosférico corresponde até ao pormenor a sucessio dos
deuses em Hesiodo: uranos (Céu)-Cronos-Zeus. Aqui como 14 o soberano interino ndo-bom castra e
engole o deus do Céu, fato que mais tarde ainda o derrubard. Contudo, em posicdo e funcdo, é-lhe
compardvel também o mole assassino Egisto, entre Agamémnon e Orestes, o vingador de seu pai”.
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aspecto aparece até hoje como um dos principais pontos de vista para uma aproximagao
da religido grega como um todo."

Os deuses gregos descendem da unido da Terra com o Céu, seu filho, e sdo
chamados nos poemas homéricos de “deuses celestes”.'> A importincia dada 2 sua
ascendéncia celeste continua importante na tomada do poder pelos Cronidas, mediante a
qual uma triparticdo do mundo entre os trés irmaos concede a Zeus o dominio celeste.
Dessa forma, os deuses sao “os celestes” nos dois sentidos de descenderem do Céu e de
existirem gracas a e sob o poder do deus do céu. Essa €, por assim dizer, a verdade
olimpica da religido grega.

Tal como a conhecemos nos poemas homéricos, a relacdo de Zeus com os
fendmenos atmosféricos nasce de uma evolucdo que ndo é rara nas religides da
antiguidade, e que consiste na passagem do dominio do céu aquele mais restrito da

tempestade e da instabilidade climatica. Segundo M. Eliade,

a “especializa¢do” das divindades celestes em divindades do furacio
e da chuva, assim como a acentuacdo de suas poténcias fecundantes,
explica-se em grande parte pela estrutura passiva das divindades
celestes e sua tendéncia a dar lugar a outras hierofanias, mais
“concretas”, mais nitidamente ‘“personificadas”, mais diretamente
implicadas na vida cotidiana dos homens. Estd ai um destino que
deriva em primeiro lugar da transcendéncia do céu e da progressiva
“sede de concreto” do homem.'*

M. Eliade distingue duas linhas principais de desenvolvimento desses “deuses do
furacdo”, salientando que “os dois tipos se entrecruzam sem cessa” na realidade das
religides:

1° 0 Deus do céu, senhor do mundo, soberano absoluto (déspota),

guardido das leis; 2° o Deus do céu, criador, o macho por exceléncia,
L. N 5
esposo da Grande Deusa teliirica, distribuidor da chuva.'

"2 Cf. Olender, M. Les langues du paradis. Aryens et Sémites: un couple providentiel. Paris: Gallimard/
Le Seuil, 2002, p. 216. A identificagdo dos sinais de intempérie como base das crencas religiosas indo-
europeias foi proposta pela primeira vez por A. Kuhn. Em 1863, F. M. Miiller apresentou a interpretacio
meteoroldgica como uma das principais tendéncias da mitologia comparada do seu tempo (Nouvelles
lecons sur la science du langage, 1863). A outra tendéncia indicada na primeira obra era a interpretagdo
solar de certos mitos.

" @eot obpaviwvec: lliada 1, 570; XVIL, 195 e XXIV, 612; Odisseia VII, 242; 1X, 15 e XIII, 41; ou
simplesmente obpaviwveg: XXIV, 547; no genitivo plural: Iliada V, 373 et 898; XXI, 275 e 509;
o1 obpavov gbpuv Exovot: Iliada XX, 299; XXI, 267; IV, 479; V, 169; VI, 150 et 243; XI, 133; XII,
344, X111, 55; X VI, 200; XXIII, 280; com 01 no lugar de T01: Odisseia I, 67; IV, 378; XXII, 39.

'4 Cf. Eliade, op. cit., p. 80, § 26.

'S Cf. Eliade, op. cit., p. 80: “Mas o que podemos afirmar sem hesitacio é que o processo de
especializacdo tende a delimitar com bastante precisdo as jurisdi¢des desses dois tipos divinos. Como
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O trovao tornou-se assim, muito naturalmente, a manifestagdo por exceléncia da
presenca longinqua mas poderosa de Zeus, da sua vontade e, de acordo com a ocasiao,
de sua fiiria.'® Esse aspecto transparece nos diversos epitetos do deus que remetem aos
fendmenos celestes: “que ama ou que lanca o raio”, “reunidor de nuvens”, “que
estremece ou que ressoa no alto do céu”, “reunidor de reldmpagos”, “que langa
relampagos”.!” Lembremo-nos ainda de que frequentemente, em Homero, a chuva é “de

Zeus” 18

exemplo tipico da primeira classe — dos soberanos e dos guardides das leis — citemos T’ien, Varuna,
Ahura Mazda. A segunda classe — a dos ‘fecundadores’ — € morfologicamente mais rica. Mas notemos,
em todas as figuras que se agrupam nessa rubrica, as seguintes constantes: a hierogamia com a deusa
Terra; o trovido, a tempestade e a chuva; as relacdes rituais e miticas com o touro. Entre os deuses dessa
segunda classe — ‘fecundadores’ mas também ‘deuses da tempestade’ — pode-se citar Zeus, Min e o deus
hitita, mas também Parjanya, Indra, Rudra, Hadad, Ba’al, Jupiter Dolichenus, Thorr; numa palavra, o que
se chama de ‘os deuses da tempestade’.”
16 Cf. Eliade, op. cit., p. 76-77: “O relampago era a arma de Zeus e os lugares atingidos pelo raio,
gVNAVoL, eram-lhe consagrados. Os titulos de Zeus sdo transparentes € testemunham todos, mais ou
menos diretamente, de suas relagcdes com a tempestade, a chuva, a fertilidade. (...) Esse elemento criador
estd evidentemente em Zeus ndo no plano cosmogdnico (ja que nao foi ele que fez o universo), mas no
plano bio-césmico: ele comanda as fontes da fertilidade, ele € o mestre da chuva.Ele é ‘criador’ ja que ele
¢ ‘fecundador’ (as vezes ele é também um touro; cf. o mito de Europa). Ora, essa ‘criacdo’ de Zeus
depende primeiramente de todo o drama meteorolégico, em primeiro lugar da chuva. Sua supremacia € ao
mesmo tempo de ordem paternal e soberana: ele garante o bom estado da familia e da Natureza por suas
forgas criativas, de uma parte, e por sua autoridade de guardido das normas, de outra”. Frinkel, H.
Dicthung und Philosophie des friihen Griechentums. Eine Geschichte der griechische Epik, Lyrik und
Prosa bis zur Mitte der fiinften Jahrhunderts, p. 80 (nota 10): “Relampago e trovdo s@o a Unica lingua nas
quais o Senhor fala aos mortais”. Veja-se ainda Reinhardt, K. “Die Abenteuer der Odyssee”,
“Personnification und Allegorie”. In: Vermdchtnis der Antike. Essays zur Philosophie und
Geschichtschreibung. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1989, p. 7-40; em particular p. 114 (sobre o
trovdo enviado por Zeus no episédio do encontro de Ulisses com Folo): “Tdo necessdria quanto a
adverténcia, a puni¢do também faz parte dessa situacdo. E notadamente a que se cumpre através de Zeus.
Mas ela s6 pode ser uma tempestade e um trovdo (...). Apesar do empréstimo de Iliada XII, 385 e XVI,
742, a tempestade também € poetizada de uma maneira bela. Mas somente como poesia tem ela peso
suficiente para compensar poética e moralmente como consequéncia o que a precedeu”.
17 0s epitetos de Zeus: TepmIKEPOVVOC: lliada 1, 419, 11, 478, Odisseia VII, 164 et 180, Os trabalhos e
os dias, 52; vedeAnyepérto: lliada 1, 511 e 560, Odisseia 1, 63; DWPPeUEING: Iliada 1, 354, X1I, 68,
Odisseia, V, 4, Os trabalhos e os dias, 8; GTEPONNYEPETA: lliada XV, 298; &cteponntNg: lliada 1,
580, Teogonia, 390. Veja-se em particular Séchan, L. apéndice: “Mythologie et religion”. In: Bailly, A.
Dictionnaire Grec-Frangais. Rédigé avec le concours de E. Egger. Paris: 1894; édition revue par L.
Séchan et P. Chantraine avec, en appendice, de nouvelles notices de mythologie et religion par L. Séchan,
Paris, Hachette, 1963>° p. 2224-2226, 5. v. “Zeus”: “Seu nome, que fiugura sobre as tabuletas micénicas,
repousa sobre a raiz indo-europeia que significa ‘brilhar’ (*dyeus, skr. dyauh, d10¢, dies), mas assim
como o céu luminoso (Z. atiBplog), ele é a divindade dos fendmenos atmosféricos que sdo, da mesma
forma, os pressdgios: trovao, raio, chuva torrencial, acumulacdo de nuvens (...). Os meteoritos e os
machados de pedra, seus sucedaneos, sdo-lhe primitivamente consagrados, e os ladrilhos/ quadrados de
relampago, como a dguia porta-relimpago, permanecerdo os atributos cldssicos do deus as vezes
apelidado de xkepoLVOC”. A férmula vedeAnyepetar ZeUg inclui-se entre as mais antigas dos poemas
homéricos (West, M. The rise of the greek Epic. Journal of Hellenic Studies. Vol. CVIIL, 1988, p. 151-
172, em particular p. 169-170). A referéncia aos fendmenos naturais também aparece nos epitetos do deus
posteriores aos poemas homéricos e aos de Hesiodo (segundo Vernant, J.-P. Structures du mythe. In:
. Les origines de la pensée grecque. Paris: Quadrige/ Presses Universitaires de France, 1990,
p. 17-106; em particular p. 49): bUBPLOg e LETIOC (“que produz a chuva”), TKUO1OG (“que espalha a
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A extraordindria agilidade dos deuses também pode evocar os corpos celestes: o
deslocamento de Atena é comparado ao movimento de um astro; a imagem de Ares, que
desaparece diante de Diomedes, ¢ comparada com o vapor de um vento de tempestade
(Iliada 1V, 75-80 e V, 864—867);19 a neve € evocada para exprimir o brilho
esbranquicado do movimento de Iris; por causa de sua velocidade, a deusa é “a que tem
os pés de tempestade”. 20

Apesar de todas essas associagdes entre os deuses e os fendmenos atmosféricos,
¢ preciso notar que essa relacdo permanece rigorosamente externa. A esse respeito,
Homero e Hesiodo contrastam fortemente com outras tradi¢des poéticas antigas, bem

L. . . 21 .
como com a propria mitologia grega.” Mesmo se ele guarda seus atributos

meteoroldgicos, Zeus permanece nos poemas homéricos e nos de Hesiodo

humidade”), oprog e ebdvelog (“que propicia um vento favordvel”), AOTPATA10G (“acompanhado
por raios”), BpovT®V e KePALOVLOG (“que soa”, “que fulmina”). Hesfodo mostra o relimpago como um
presente dos ciclopes a Zeus (Teogonia, 139-141; em 687-712 eles aparecem como as armas do deus no
que West, M. Hesiod. Theogony, ad 687ss., chama de “a aristeia de Zeus”). Lembremo-nos, finalmente,
de que também Poseidon se manifesta pelos fendmenos atmosféricos, sendo capaz de sacudir a terra e de
causar tempestades sobre o mar (epiteto EVVOC1YQ10G).

8 Aldg OUPpog (lliada V, 91 e X11, 286; Odisseia IX, 111 et 358; ALdg OuBpw: lliada X1, 493. Vejam-
se também as expressdes que remetem ao cardter infinito e, nesse sentido, divino, da chuva:
abEchotov OUPpOV (Iliada 111, 4); OUPpov aBEchotov (Iliada X, 6); AoTmETW OUPPw (Iliada XIII,
139).

° O esplendor é frequentemente uma caracteristica do corpo divino, 0 que torna muito natural a
comparacdo com os fendmenos celestes. Veja-se meu comentdrio a esse respeito em Dourado-Lopes, A.
0. O. L'effectivité improbable. Une étude de l'adverbe PELQ,, de l'adjectif YOAETOG et des termes qui en
dérivent dans les poémes homériques. Tese de doutorado defendida junto a Université de Strasbourg sob
a orientacdo de J. Frere. Strasbourg: 2009, 523 p., em particular “3.2.1 L'épiphanie et la luminosité dans
les poemes homériques”, p. 415-434 (disponivel on-line em http://eprints-u.umb-strasbg.fr/view/name/ ).
2 A comparagio do movimento de fris com a neve aparece em Iliada XV, 170-173. O epiteto da deusa é
AeAAOTOC: Tliada VIIT, 409; XXIV, 77 e 159.

! Cf. Kullmann, W. Das Wirken der Gétter in der “Ilias”. Untersuchungen zur Entstehung der Frage
des homerischen “Gdotterapparatts”, p. 89-90, que observa: “Na crenca do povo colocavam-se facilmente
em relacdo certas manifesta¢cdes meteoroldgicas extraordindrias e a aproximagdo de um deus. (...) O que
¢ decisivamente homérico é que a epifania divina ndo assimilada ao fendmeno meteoroldgico, mas
somente comparada com ele”. Detienne, M. L'invention de la mythologie. Paris: Gallimard, 1981, p. 31-
32, lembra-nos dos tedricos do século XIX que atribuiram a origem da mitologia a experiéncia dos
gregos concernente a natureza: uns, como F. Max-Miiller, trouxeram os mitos para o espetdculo do sol e
da luz; outros, como A. Kuhn, explicaram-nos como uma traducéo das convulsdes da natureza. Esse tipo
de teoria ndo é mais aceito, mas mesmo assim testemunha da importancia evidente concedida pelos mitos
aos fendmenos naturais. Para o que diz respeito aos poemas homéricos, observemos com Richardson, N.
The “lliad”: a commentary. Vol. VI: books XXI-XXIV. Cambridge: University Press, 1993, p. 16, que eles
valorizam muito pouco as descri¢des da agdo regular do clima, e que os acontecimentos excepcionais
supdem sempre a atividade divina. Veja-se também Griffin, J. The epic cycle and the uniqueness of
Homer. Journal of Hellenic Studies. Vol. XCVII, p. 39-53, 1977, em particular p. 47, que observa que nos
poemas homéricos Zeus ndo fulmina os homens com seu trovdo, como fez com Capaneu, na epopeia
tebana, e com Idas, nos Cantos Cipriotas, “mas, ao contrdrio, envia-o somente como um sinal e uma
adverténcia”, o que, alids, s6 acontece no canto VIII” (o autor remete a M. Nilsson. Opuscula selecta, 1, p.
359).
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fundamentalmente o Senhor dos deuses.”> A mesma associacdo também ¢ feita no
sentido inverso, quando o poeta exprime as manifestacdes mais extremas do ardor
guerreiro, individuais e coletivas, evocando a impetuosidade animal ou as convulsdes da
natureza.

As vezes Zeus intervém na guerra, mais frequentemente por meio de seus
atributos meteoroldgicos. Esse poder aparece indiretamente quando uma tempestade é
atribuida a sua célera num simile que ressalta o impacto causado pela impetuosidade e o

ndmero das éguas troianas:

“Qc 8 Lmo Aot TAoo ke BERPLOE yOwv
nuom oncopwco b1e Aappodtatov Yl Ldwp

Zevg, b1e &1 &vdpecot Komccocuevog XOAETAVY,
ot Bm gw &yopn OKOMOC KPLVWOT BEULOTALC,

EK 8¢ dikny sxoccm)cn Oe®V ¢ omv obk aAEyovteg
TV O 1€ nowtsg LLEV TTOTOLOL TATBOVGT PEOVTEC,
nokkocg 3¢ KALTUG TOT ATOTUNYOUST Y opdidpait,

£ O’ GO TOPOUPENY UEYBAOL CTEVAYOVCL XEOVCAL
s& opEwV smlcocp, puivodel 8¢ te Epy dvbpdmwy:

m¢ immot Tpcoou LEYAAQ GTEVAYOVTO BEOVOALL.

Assim como toda a terra esmagada sob uma negra tempestade num
dia invernal, quando Zeus despeja furiosa dgua, encolerizado,
afligindo os homens que na praga decidem brutalmente por sentencas
tortuosas e expulsam a justi¢a, negligentes do respeito aos deuses;
todos os rios correm cheios, as torrentes sulcam as colinas, urrando,
montanha abaixo, ao correrem para o mar sombrio, aniquilando as
obras humanas; alto assim urravam em correria as éguas troianas.”

Os efeitos devastadores da tempestade s3o aqui interpretados como
consequéncia da intencdo cruel do deus. A crenca nas divindades antropomorficas faz
suspeitar-se da presenca de um deus atrds dos acontecimentos mais fantdsticos e mais
terriveis. Para exprimir a poténcia indomavel das éguas, o poeta nos remete a0 momento
em que céu e terra se fundem, os rios deixam seus leitos porque guiados por uma

vontade de destrui¢do.**

*2 Cf. Friinkel, H. Dichtung und Philosophie des friihen Griechentums. Eine Geschichte der griechischen
Epik, Lyrik und Prosa bis zur Mitte des fiinften Jahrhunderts, p.64-65: “Zeus é sem duvida, segundo seus
epitetos, o deus da tempestade, mas ele age quase o tempo todo como o mais alto senhor de todo o
mundo. Ele ndo precisa fazer nenhuma tempestade...”.

** Cf. Iliada X V1, 384-393.

O paralelismo entre o acontecimento da célera e a instabilidade meteorolégica também aparece no
emprego do verbo EGINUL, “deixar ir”: as vezes ele indica a célera dos homens (Iliada 1, 22-25 = 376-
379; X111, 444 = XVI, 613 = XVII, 529) e, em Odisseia XXIV, 539, o gesto de Zeus de lancar o raio. Os
rios crueis do canto XVI antecipam de algum modo a luta de Aquiles contra os rios do canto XX. A
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A relacdo estabelecida nessa passagem entre a cdlera de Zeus e a catéstrofe
causada por sua tempestade ja4 ha muito intriga os criticos. A comparagdo das éguas
troianas com a tempestade de Zeus é, com efeito, uma das poucas passagens do poema
em que a relacdo entre o deus soberano e a justica dos homens é afirmada de modo
inequivoco. Retomando os argumentos desse debate, Kip ressaltou dois aspectos

principais:

a-Nos poemas homéricos a célera dos deuses ndo ¢ arbitrdria, mesmo
se eles ndo se ocupam diretamente da justica dos homens;

b-Ja que Iliada XVI, 384-393 é um simile, ndo € preciso identificar o
“Zeus” a que se refere aqui o poeta com o da histéria do poema nem,
por outro lado, “os homens que na praca decidem brutalmente por
sentencas tortuosas e expulsam a justi¢a, negligentes da veneracdo
dos deuses” (387-388) com os troianos. Aqui a intencdo do poeta
concentra-se na impetuosidade das éguas troianas e ndo na razio da
célera de Zeus.

O poeta ndo teria nenhuma razao para restringir a afirmagdo da preocupacio de
Zeus com a justica apenas a essa passagem.25 E a tensdo do primeiro dos aspectos acima
com o segundo que torna dificil sua interpretagdo. Alguns criticos, como Lloyd-Jones e
Janko, argumentam em favor da afirmac¢do do compromisso de Zeus com a justica,
enquanto outros, como Yamagata, salientam o sentido contraditério e vago da
passagem.26 De minha parte, eu aceito o ponto de vista de Kip, que me permite enfatizar
o carater surpreendente e impetuoso do comportamento divino, em particular o de Zeus.
Zeus, quando quer, pode ocupar-se da justica entre os homens.

A comparagdo entre a violéncia dos guerreiros e os cataclismas naturais também
¢ feita em outras passagens. No canto IV, por exemplo, o poeta compara o
deslocamento impetuoso dos aqueus com o mar silencioso em movimento que fustiga

violentamente a praia; inocentemente, 0s troianos repousam como os carneiros de um

comparacido do ardor animal com a impetuosidade da natureza ndo cessou de fascinar os poetas.
Lembremo-nos de um dos “Provérbios do inferno”, de William Blake, incluidos no Casamento do Céu e
da Terra (The marriage of Heaven and Hell, 1793): “O rugido de ledes, o uivo de lobos, a fiiria do mar
tempestuoso e a espada destruidora sdo por¢des de eternidade, grandes demais para o olho do homem”.
2 Cf. Kip, A. M. v. T. The gods of the “Iliad” and the fate of Troy. Mnemosyne. Series 1V, vol. LIII, p.
385-402, 2000, em particular p. 393-397: “A ofensa de Pdris nunca é matéria de discussdo no Olimpo.
[...] Ele [scil. o poeta] poderia ter focalizado o sofrimento das vitimas humanas, tanto no simile quanto no
contexto da narrativa. Como ja o dissemos, ele focaliza o barulho das torrentes e dos cavalos. E uma vez
aue os ouvintes sabem que, como um personagem na histdria, o deus soberano ama os troianos e niao quer
sua destrui¢do, eles ndo serdo particularmente inclinados a identificar o Zeus da comparagdo com o Zeus
da histdria”.
2% Cf. Kip, The gods of the “Iliad” and the fate of Troy, p. 395-400.
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homem opulento; uma violéncia extrema marca o encontro dos dois exércitos (Iliada
IV, 422-451). Para exprimir a extensdo da devastagdo, o poeta recorre a mais uma

comparagdo poderosa:

Havia a0 mesmo tempo muitos lamentos e esbravejos dos homens
matando e morrendo, a terra escorria de sangue. Assim como rios
invernais correm das montanhas e lancam dgua vigorosa em bacias
confluentes, em grandes jorros nos sulcos coOncavos, e deles,
longinquo, um pastor nas montanhas ouve o retumbar; assim também
era a gritaria e a peleja dos combatentes.”’

Mais a frente, um novo encontro dos dois exércitos € comparado com o assalto

dos ventos a uma floresta:

Assim como Euros e Notos disputam-se mutuamente no vale da
montanha para atacar o bosque, o carvalho, o freicho e o corniso de
longas folhas, que se langam mutuamente ramos afiados com
extraordindrio estardalhago, e seus ramos quebrados estalam; assim
troianos e aqueus, langcando-se uns contra os outros, lutavam, jamais
pensando na fuga funesta.*®

Com a agressividade dos ventos o poeta exprime um furor no combate que
ultrapassa todas as medidas da experiéncia humana. Esses dois similes dos cantos IV e
XVI pontuam a longa narrativa da lliada com a experiéncia assustadora da devastacio
monumental.*®

Além do combate, os fendmenos naturais também sao aproximados da atividade
psiquica dos herdis: os tormentos de Agamémnon durante a noite sio comparados com
as tempestades enviadas por Zeus (lliada X, 1-10); o ardor de Heitor é comparado duas
vezes com uma tempestade: quando encoraja seus soldados contra os aqueus e, mais a
frente, quando os encurrala no préprio acampamento ({liada XI, 292-298 e XII, 35-

40);*° em duas passagens a neve ¢ a imagem da abundancia das flechas ou das pedras

lancadas pelos exércitos (lliada XII, 154-161 e 277-289); os numerosos Licios que, em

*7 Cf. Illiada IV, 450-456.
*8 Cf. lliada XV1, 765-771.
¥ Cf. Austin, N. Archery at the dark of the moon. Poetic problems in Homer’s “Odyssey”. Los Angeles:
University of California Press, 1975, p. 104-105: “Somente quando compreendemos que o mundo
exterior € um sistema coerente para Homero, e que o homem é um microcosmo por analogia, podemos
comecar a falar de psicologia homérica. O pensamento analégico € algo de fundamental para Homero; é
através da analogia que os fendmenos e as experiéncias diversas sdo atribuidas a uma ou a outra das
oposigdes polares”.
30 Cf. em particular Iliada X1, 297: £v 8 £mec bouivn, Lepdet 1'cog AEAAN; veja-se também XII,
40: ocbtoip 0 Y ag 0 TPOCOEY EUAPVALTO 1'c0C AEAAT.
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formagdo compacta, escalam os parapeitos da torre de Menesteu sdo comparados com o
“negro furacdo” (lliada XII, 370—376);31 quando Pdris e Heitor se misturam com o0s
troianos “onde é mais forte o combate”, o poeta os compara com “a borrasca
desencadeada pelos ventos malignos que se abate sobre a terra com o barulho do trovdo
de Zeus pai” (lliada XIII, 795-801); a indecisdo de Nestor é aproximada do mar
imperturbdvel antes da tempestade: “As vezes vé-se o vasto mar estremecer com uma
onda muda...” (lliada XIV, 16-22).>> Uma passagem muito tocante da Odisseia
compara o rosto choroso de Penélope com a neve que se funde (Odisseia XIX, 204-
209).

D. Bouvier mostrou que a Iliada associa a guerra aos fendmenos naturais para

por em evidéncia seu cardter abrupto:

Longe de ser compreendida como um acidente histérico, a guerra é
aqui esse flagelo natural ao qual o homem ndo pode escapar e que os
sinais de Zeus anunciam como eles anunciam uma tempestade. Ou o
tempo da tormenta ou a realidade da guerra: entre o fendmeno
meteorolégico e o acontecimento humano, a alternativa sugere uma
equivaléncia inquietante e convida a interrogar sobre o que pode ser
uma concep¢do do tempo que, na lei do céu, reconhece a
configuracio de um drama humano.”

O tempo da guerra ndo pode ser traduzido por nenhuma outra experiéncia além
das manifestagdes violentas da natureza, que, por sua vez, ndo sdo evocadas fora das
comparagdes: a bruma € manipulada pelos deuses para tornar-se uma cobertura
protetora andloga ao escudo de bronze; nas maos dos deuses, particularmente nas de
Zeus, o trovdo e a poeira sdo mais armas do que fendmenos naturais; os combates
heroicos acontecem num terreno unido, vazio e desértico, desprovido de qualquer

vitalidade.** A guerra é toda pensada como uma tempestade e aparece nas comparagdes

31 Cf. em particular Iliada X1, 375: £pepvn’ AQIAQTL U'GOL.

3 Além de sua gravidade, a imagem deve sua intensidade 2 comogio que a influente figura de Nestor cria
entre os reis aqueus.

3 Cf. Bouvier, D. La tempéte de la guerre. Remarques sur I’heure et le lieu du combat dans I’ “Tliade”. In:
Darbo-Peschanski, C. (org.). Constructions du temps dans le monde grec ancien. Paris: CNRS Editions,
2000, p. 237-257; p. 237 para a citagdo.

34 Cf. Bouvier, op. cit., p. 240-241 e 252: “Zeus ndo é, no céu da planicie de Troia, o deus que vigia a
ordem das estacdes, mas aquele que tira partido de sua maestria dos fendmenos atmosféricos para dirigir
os combates dos mortais. (...) Se se excetuam essas brumas e essas nuvens que os deuses utilizam para se
dissimular ou abrigar um herdi, ndo hd na Iliada outra meteorologia além da das cores da guerra; outra
nuvem verdadeira além daquela com a qual a guerra e a morte cobrem o campo de batalha, outra
tempestade possivel além da do enfurecimento dos her6is”.
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que evocam a forca devastadora da natureza e do deserto.”> A dimensdo césmica da
. : ~ .36
guerra de Troia, que o poema normalmente deixa de lado, reaparece nas comparagdes.
Além do mais, o vocabuldrio homérico salienta esse aspecto ao fazer coincidirem os
e 37
nomes indicativos da for¢ca da guerra com os da for¢ca da tempestade.
Para uma comparacio, observemos como Virgilio acentua ainda mais o aspecto
antropomorfico desse tipo de associacdo, transferindo as caracteristicas psicoldgicas dos
deuses aos proprios ventos e tempestades (que sdo deuses nos poemas homéricos, mas

. .. ...38 . . L, .
sem a autonomia dos deuses principais).”” Assim o poeta descreve o “império sobre os

ventos rebeldes e as tempestades sonoras” exercido por Eolo:

[...] celsa cedet Aolus arce
sceptra tenens mollitque animos et temperat iras; [...].

Sentado sobre a rocha mais elevada, Eolo, com o cetro na mao,
. 39
amolece suas almas e tempera suas iras; [...]

Além da associagdo frequente dos deuses com os cataclismas, a religido grega
também parece compardvel com outras religides pelo processo evolutivo por meio do
qual o antigo deus supremo celeste € substituido no poder por um outro deus, mais ativo
e mais presente na vida dos homens. Essa substitui¢do aproxima os deuses dos homens.

M. Eliade considera da seguinte maneira esse processo longo e antigo:

33 Veja-se, por exemplo, a batalha pelos despojos de Pétroclo: aqueus e troianos lutam “como o fogo”
(O&pag TUPOG) e ofuscam o presente ao ponto de os impedir de saber-se se o sol e a lua ainda existem
(Iliada XVII, 366-369); contra os aqueus “desdobra-se um combate feroz, semelhante ao incéndio”
(&yproc Hote TU'P); os dois Ajax retém os troianos como um rio (736-753); os guerreiros continuam a
combater “semelhantes ao fogo flamejante” (SELLOLG Tl:l)pég atBopévoro, XVIIL, 1). Cf. Mugler, C. Les
origines de la science grecque chez Homere. L’homme et ’'univers physique. Paris: Klincksieck, 1963, p.
3 (arespeito do ardor guerreiro): “Essas forcas humanas e seus efeitos sdo frequentemente comparadas na
lliada e na Odisseia com as forcas da natureza e com seus efeitos. (...) Mas todas essas comparacdes,
muito numerosas, foram precedidas, na representaciio dos gregos, por comparagdes em sentido inverso,
nas quais as for¢as da natureza foram assimiladas as forcas do homem e dos seres vivos em geral. A
epopeia conserva numerosos tragos desse antropomorfismo ancestral”.
3% Cf. Bouvier, op. cit., p. 256-257: “Ao longo de todo o poema as comparacdes fazem ressoar nos limites
da planicie de Troia o estardalhago do que teria podido, afinal de contas, ser uma ‘guerra césmica’:
quando os guerreiros avancam, ‘o solo geme pesadamente, como outrora, sob o rancor de Zeus sonante,
quando esse errava pela terra em volta de Tifeu’ (II, 78ss.). Espago de lugar algum, poeirento e desértico,
a arena do campo de batalha € esse lugar neutro onde, porque ela ndo ameaca a ordem do mundo divino, a
guerra dos homens pode acontecer. Tudo acontece, aqui, como se a guerra fosse temivel a tal ponto que
obrigasse a lhe achar um espago proprio”.
37 Cf. Bouvier, op. cit., p. 249-250. Os nomes sio Bin, 1¢ e LEVOG,.
*® Os poemas homéricos nio se referem em geral aos ventos como protagonistas de historias
antropomorficas. Para uma excecdo, veja-se a mencdo dos cavalos de Aquiles, Xantos e Balios, que a
Hérpia Podarga teria tido “do vento Zéfiro™: IOf)g gtexe ZedpOpw AvEUW (lliada XVI, 148-151).
Virgilio fara referéncia a essa inseminagdo de Zéfiro em Gedrgicas 111, 272.
* Cf. Eneida 1, 56-57.
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O que estd inteiramente fora de ddvida € a quase universalidade das
crengas num Ser divino celeste, criador do Universo e garantidor da
fecundidade da terra (gragas as chuvas que ele despeja). Tais Seres
sdo dotados de uma presciéncia e de uma sabedoria infinitas; as leis
morais e frequentemente os rituais do cla foram instaurados por eles
durante sua breve estadia na terra; eles supervisionam o cumprimento
das leis e o raio fulmina quem as infringe. (...) Pelo que se V&, a
divindade celeste suprema cede por toda parte o lugar a outras formas
religiosas. A morfologia dessa substituicio € muito variada; mas o
sentido de cada substituicdo é, em parte, 0 mesmo: a passagem da
transcendéncia e da passividade dos Seres celestes as formas
religiosas dindmicas, eficientes, facilmente acessiveis. Nos
assistimos, poder-se-ia dizer, a uma ‘queda progressiva no concreto’
do sagrado; a vida do homem e o meio cdsmico que o envolve
imediatamente se impregnam sempre mais de sacralidade. As crengas
nos mana, a orenda, o wakan etc., 0 animismo, o totemismo, a
devogdo em relacdo aos espiritos dos mortos e as divindades locais
etc., situam o homem numa posicdo religiosa diferente da que ele
tinha a respeito do Ser supremo celeste.*’

Contado primeiro na Teogonia de Hesiodo, 126-210 e 453-506, mas ja aludido
em passagens da [liada e da Odisseia, o mito das lutas entre o Céu, Cronos e Zeus
inscreve-se nesse vasto processo de retragio do deus supremo celeste e da sua
substituicdo por um deus mais préximo dos homens (Teogonia 126-210 e 453-506)."!

Continuemos a seguir M. Eliade:

0 Cf. Eliade, op. cit., capitulo II, p. 46-114; p. 46-48 e 57 para as citagdes. Snell, A descoberta do
espirito, p. 77, observa a respeito de Hesiodo: “E o seu Zeus como ordenador do mundo prepara o
monoteismo dos pensadores ulteriores”. Burkert, Griechische Religion der archaischen und klassischen
Epoche, p. 196, lembra os paralelos hititas das narrativas hesiddicas: “Os dois mitos centrais, o mito da
sucessdo assim como o da luta, ttm em cada um paralelos hititas; eles devem ser considerados
empréstimos da Asia Menor, os quais ndo chegaram provavelmente pelo intermédio de Hesiodo, mas que
s6 se concretizaram no século VIII a.C.”. A nota 31 da p. 196 remete a bibliografia pertinente e observa
que o mito da sucessdio € suposto na Illiada pela férmula “filho de Cronos de pensamento recurvo”
(Kpbvov mdiig &rykvhountew: lliada 11, 205 et 319; IV, 75; IX, 37; X1, 450; XVI, 431; XVIII, 293;
Odisseia XXI, 415), embora essa férmula deva ser considerada recente do ponto de vista linguistico.
*! Essa é sem diivida a cosmogonia mais presente nos poemas homéricos, jd que é suposta por quase todos
os acontecimentos. Ela é sugerida por Zeus quando o deus, para afirmar sua superioridade em relacdo a
Hera, refere-se aos confins subterrdneos a que foram condenados Japeto e Cronos ({liada VIII, 477-481).
Ela também é exposta por Poseidon em seu didlogo com Iris, que viera transmitir-lhe a ameaca de Zeus
de puni-lo caso insistisse em intervir na guerra dos mortais (I[fiada XV, 185-193). Finalmente, ela é
evocada por duas outras passagens da lliada (lliada X111, 354-355 e XV, 165-167). Cf. Janko, R. The
lliad: a commentary IV, ad Iliada, X111, 354-355, que observa que nessa passagem e em XV, 165-167,
Zeus € o mais velho dos Cronidas, enquanto em Odisseia XIII, 142 e em Hesiodo ele é o mais jovem.
Essa segunda versdo pode ser uma modificagdo requerida pela narrativa da tomada de poder. Vejam-se
em particular as notas de Richardson, N. J. The homeric hymn to Demeter. Edited with introduction and
notes by N. J. Richardson. Oxford: University Press, 1974, ad v. 85 e 86. Uma segunda cosmogonia,
aparentemente mais antiga do que a primeira, é sugerida rapidamente em Iliada XIV, 200-217 e 243-246,
quando Hera afirma que os deuses maritimos Oceano e Tétis (Okeands e Téthys) seriam divindades
primordiais. Cf. R Janko, The Iliad: a commentary. Volume IV: books 13-16, ad loc., e Onians, R. B. Les
origines de la pensée européenne. Sur le corps, ’esprit, I’dme, le monde, le temps et le destin. Traducio
por B. Cassin, A. Debru, M. Narcy. Paris: 1999, capitulos VII e VIII da primeira parte, p. 298-305.
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Na Grécia, Urano conservou mais nitidamente seus tracos
naturalistas; ele é o céu. Hesiodo no-lo apresenta (Teogonia, 126 ss.)
aproximando-se e estendendo-se em todos os sentidos quando, “todo
dvido de amor” e trazendo consigo a noite, ele envolve a terra. Essa
hierogamia césmica revela a vocagdo celeste. Mas, a parte o mito,
nada nos restou de Urano; nem mesmo uma imagem. Seu culto
eventual foi usurpado por outros deuses, em primeiro lugar por Zeus.
Urano confirma ele também esse destino das divindades celestes
supremas de ser gradualmente repelidas para fora da atualidade
religiosa, de suportar usurpagdes sem nimero, substituicdes e fusdes
e acabar sendo esquecidas. (...) Urano era por exceléncia o Macho
fecundador, assim como o eram todos os deuses do céu, assim como
o era, por exemplo, Dyaus (chamado suretah, “de bom nascimento”,
Rig Veda, 4, 17, 4; de seu enlace com sua esposa divina Prthivi
nasceram os homens e os deuses; cf. Rig Veda, I, 106, 3; 159, 1; 185,
4,4,56,2,etc.). ¥

A superioridade da for¢a de Zeus desempenha uma fun¢fo determinante em toda
a narrativa de sua tomada de poder, mas permanece indissocidvel das artimanhas que
caracterizam ndo apenas suas acdes e as de Cronos, como também as de suas
respectivas maes, Gaia e Reia.* A asticia é, dessa forma, uma caracteristica da familia
divina, e justamente aquela que, desenvolvendo-se com o tempo, permitird que a nova
geracdo venha a luz, nas duas vezes em que isso se torna um problema. Essas duas
ocasides serdo suficientes para deslanchar o processo por meio do qual a procriacdo se
instalard como realidade. A partir de entdo, a diversificagdo se beneficiard da protecdo
de Zeus e tornar-se-4 sindnimo de sua soberania. Nessa realidade em que a forca se
mostra um obstdculo a procriacdo, a asticia torna-se muito naturalmente o critério de

selecdo do novo soberano. Uma vez que Zeus incorporou Métis, ela se integrou ao

*2 Cf. Eliade, op. cit., p. 74.

BA superioridade da for¢a de Zeus € salientada por Hesiodo no comego da Teogonia: o canto das Musas
"glorifica primeiro a raca veneranda dos deuses, comecando pelo inicio (...) depois Zeus, por sua vez,
(...) mostrando como, em sua poténcia, ele € o primeiro, o maior dos deuses
<booov dEpTaTHG ECTL OEDV KPATEL TE UEYLOTOC>" (43-45, 47 e 49). Mais a frente, o poeta
observa que Cronos, tendo engolido uma pedra em lugar de Zeus, nido duvidava da existéncia de seu filho,
que “permanecia vivo e logo deveria, pela forca de seus bragcos <Bim Kol ¥ €pSi>, triunfar sobre ele”
(489-490). Mas depois da vitéria de Zeus, o poeta dird que “Cronos de pensamentos recurvos regurgitou
todas as criangas, vencido pela habilidade e pela for¢a de seu filho” < Kpbdvog &yKvAlountng /
viknBelg TExunoot Bindt te Toldog £010> (495-496; M. West, Hesiod. Theogony, ad loc., lembra,
todavia, que em sua edicdo Heyne considerou suspeita essa linha. Burkert, Mito e mitologia, p. 23-24,
salienta a importancia do combate de Zeus contra Tifon, incluindo-o no programa mitolégico mais amplo
da luta dos herdis contra monstros. “O deus mais forte se distingue pelo fato de ter submetido o dragéo,
ao qual ninguém ousava opor-se. Jahvé de Israel triunfa sobre Leviathan, Marduk da Babilonia, sobre
Tiamat, o deus hitita do tempo atmosférico, sobre Illuyankas, Zeus, sobre Tifeu, Apolo de Delfos, sobre
Piton”.
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exercicio do poder olimpico de modo a sempre multiplicar sua capacidade de reacdo

. N ~ ., . 44
proporcwnalmente arenovagao da ameaga constituida POr nOVOS nascimentos.

Na Teogonia, a asticia € o principio capaz de reunir as forcas dispersas e
virtualmente perigosas da multiplicidade dos deuses e colocd-los ao servigco do poder
centralizador de Zeus. E o que mostra exemplarmente o elogio da asticia de Zeus feito
por Cotos, um dos Cem-Bragos, quando € convocado com seus dois irmaos por Zeus.
Depois de os ter trazido a luz, segundo o conselho de Gaia (Gaies phradmosyneisin,
626), Zeus lhes havia proposto uma alianca na luta contra os Titds (644-653). Cotos lhe

responde:

Aopdt , ok addnto Tipodokeat: &AAG kol abTol
18uev 6 1ol mepl Uev mpamideg, mepl 8 ECTL VO,
aAkTnp 8 dbavdtoloy dprg YEVED KPLEPOLO®

ofiot 8 Emppoctvnow Lo {odov HepdeVTog
Byoppov SHEADTLE UEIKTOY Lo SEcUdY
hAvBopuev, Kpovou Ve v, dvagAmta TaBoVTEC.
T®| kol vov &tevel te vow| kol Emidppovt BovAn
pucduedo KpdTog LUOV EV (LT dNLOTHTL
popvdpevor Tithow e Kpatspdg VOULVOC.

(), portento, ndo o nio sabido revelas: nés

sabemos que tens supremo cor e supremo espirito,
e repeliste dos imortais o mal horrendo;

por tua sabedoria, de sob a treva nevoenta

das prisdes sem-mel, padecendo males inesperados,
de volta viemos, 6 rei filho de Cronos.

Agora com rijo espirito e prudente vontade
defenderemos vossa supremacia na luta terrivel
combatendo os Titds na violenta batalha.*

e Detienne, M.; Vernant, J.-P. Les ruses de !’intelligence. La métis des Grecs. Paris: Flammarion,
1974, p. 19-21, em particular a seguinte passagem: “Por mais forte que seja de fato um homem ou um
deus, sempre vem um momento em que ele encontra um mais forte que ele: sé a superioridade em métis
confere a uma supremacia esse duplo cariter de permanéncia e de universalidade que faz dela
verdadeiramente um poder soberano. Se Zeus € rei dos deuses, se ele supera em poténcia todas as outras
divindades, mesmo mancomunadas contra ele, é porque ele € por exceléncia o deus de métis. Os mitos
gregos que contam a conquista do poder pelo Cronida e a instituicdio de um reino definitivamente
assegurado enfatizam que a vitéria no combate para a soberania devia ser obtida, ndo pela for¢a, mas por
uma astucia, gragas a métis. (...) Mas de agora em diante ndo ha mais métis possivel fora de Zeus e contra
ele. Nenhuma astiicia se trama no universo sem antes passar por seu espirito. A duragdo através da qual
desdobra-se a poténcia do deus soberano nio comporta mais imponderdvel. Nada que possa surpreendé-
lo, burlar sua vigilancia, contrariar seus designios. Alertado pela métis, que lhe € interior, de tudo o que se
lhe prepara de bom e de mal, Zeus ndo conhece mais, entre o projeto e a execu¢do, essa distancia por
onde surgem, na vida dos outros deuses e das criaturas mortais, as emboscadas do imprevisto”.
4 Teogonia, 655-663. Modifiquei a traducdo de J. A. Torrano para essa passagem: Hesiodo. Teogonia. A
origem dos deuses. Tradugdo de J. A. Torrano. Sdo Paulo: [luminuras, 1992, p. 142-143.
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Diferentemente de Uranos e de Cronos, Zeus € um deus associado a existéncia
mortal. E muito significativo que os homens sé aparecam na Teogonia depois de sua
vitéria sobre Cronos e o subsequente acorrentamento deste no Tartaro. Nos Trabalhos e
os dias, a cronologia relativa dos acontecimentos humanos e divinos — inclusive seus
respectivos nascimentos — é menos clara, jd que o poeta ndo coloca a narrativa da
sucessdo das idades mortais em relagdo direta com os acontecimentos divinos. Nesse
segundo poema, Hesiodo s6 menciona a relag@o entre os mortais e os imortais durante o
relato das trapagas de Prometeu, uma narrativa que expde os impasses do poder de Zeus
e, portanto, ainda uma vez, seu recurso habil a astiicia mais do que a forga.46

A forca é, portanto, valorizada nos episddios da sucessio do poder divino
contados por Hesiodo e referidos nos poemas homéricos, mas seu papel é muito
relativizado pelo da asticia. A pluralidade do politeismo grego néo é negligenciada por
Hesiodo, mesmo quando se trata de por em evidéncia a incontorndvel e sublime
hegemonia de Zeus. Além do mais, enquanto sucessor de Cronos, Zeus também se
mantém distante dos acontecimentos terrestres. Sua for¢a invencivel entre os imortais
ndo serd mais ativa depois dos dois confrontos contra os filhos de Uranos: primeiro os
Titas (617-735), em seguida Tifeu (820-868). A forca de Zeus se torna, nesse sentido,
um poder: sua efetividade consiste em sua simples existéncia.*’ Nos poemas homéricos
— para os quais as lutas pela tomada de poder ji fazem parte de uma espécie de
“passado” do mundo — as intervencdes decisivas de Zeus s6 se realizam pela
interferéncia de outros deuses, como Atena ou Hermes, ou pelos sinais que envia aos

mortais, como o raio. Nos Trabalhos e os dias, é também por sinais que Zeus se faz

Z 48
presente entre nos, ou somente por seus pensamentos.

6 No didlogo platénico Politico, a associagdo de uma idade de felicidade da humanidade ao reino de
Cronos é normalmente considerada pelos especialistas uma invengdo de Platdo.
4T Além das evidéncias textuais, Teogonia, 687-718 foram colocados sob suspeita por Mazon, P. Hésiode.
Théogonie; Les travaux et les jours; Le bouclier. Edi¢ao, tradugio e introdugdo por P. Mazon. Paris: Les
Belles Lettres, 1944, talvez por causa de seu cardter excepcional, porque eles contam a luta de Zeus
contra os Titds e constituem um dos momentos do poema em que a for¢a de Zeus € apresentada com a
maior énfase. Entretanto, F. Solmsen, Hesiod. Theogony. Works and days. The shield. Selected fragments.
Edigdo por F. Solmsen, R. Merkelbach e M. West. Oxford: University Press, 1970, e M. West, Hesiod.
Theogony. Edigdo, introdug¢do e notas por M. West. Oxford: University Press, 1982, aceitam a
autenticidade da passagem.
* Hesiodo, Os trabalhos e os dias, 228-229 (para os homens justos: 0b3¢ ToT abtolg dipyaréov
TOLEUOV TEKUAXIPETOL ELPVOTIO ZEVG. Versos 239 e 244-2455 (para os homens injustos):
toig 8¢ diknv Kpovidng tekpaipetor gbpvona Zedg [...] pwwbbouvot € oikol Znuodg
opadpocvvnot’ OAvUTLOL.
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A supremacia do deus soberano desempenha sem diivida um papel considerdvel
na religido grega. Para M. West, os epitetos de Zeus na lliada sugerem que ele seria
filho tnico numa versdo mais antiga de seu mito.” A importancia da propensdo de Zeus
a reagir violentamente é, todavia, relativizada pela alternativa da astdcia que o conduziu
ao poder e o caracteriza. As narrativas hesiddicas em torno da sua realeza mostram que

até Zeus € obrigado a refletir antes de agir.
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A lingua presa de Fidipides

Bruno Salviano Gripp
bruno.gripp@gmail.com

ABSTRACT: Pheidippides has been the most overseen character in Aristophanes’ Clouds, even
if the ultimate end to the comedy depends on him. He has been often thought by many
commentators as a less interesting character than Socrates or Strepsiades. We attempt to
interpret his character in terms of his characterization, origin and interests. As we can see from
his dealings with horses and his association with Socrates, he bears a strong connection with the
thoughts and activities of the higher class Athenian youth, and due to his high debts and his lisp
we can attach him to Alcibiades, who seems to be an important model for this character. As it
turns out, Pheidippides is an important mirror of Athenian high classes and the influence of
Philosophers and Sophists alike on them.

KEYWORDS: Aristophanes; Clouds; Alcibiades; Socrates.

Temos mais informagdo acerca das dltimas décadas do século V a.C. e das
primeiras do IV do que de boa parte do resto da Antiguidade. O volume e a qualidade
das fontes s@o capazes de nos fazer compreender este periodo como provavelmente
nenhum outro na Histéria Antiga. Tucidides, Xenofonte, Platdo, Isdcrates, o longo
corpus de oradores, a Tragédia e os escélios que abundam para muitos destes escritores
sao fontes que nos ddo informagdes inestimdveis a respeito do periodo. Isso talvez nos
tenha permitido elucidar melhor a Comédia Antiga, tendo em vista que a comédia € o
género literdrio que mais do que qualquer outro necessita de contextualizacdo. Com
efeito, a quantidade de referéncias veladas, que as vezes ficam escondidas pelas criticas
mais evidentes, € suficiente para encher um longo comentério a cada uma das comédias.

Dentre essas comédias, vou-me ocupar d’As nuvens, produzida pela primeira vez
no ano de 423 a.C., que coloca em cena uma personagem muito conhecida de Atenas, e,
possivelmente, ainda mais conhecida da posteridade: Sécrates. Na comédia, o veneravel
filésofo aparece em roupagem totalmente diferentes daquelas presentes no longo corpus
socraticum, em especial nos didlogos de Platdo e Xenofonte. Ao contrdrio do nobre
pregador da virtude, imagem t3o consistente nos dois escritores, encontramos um
sicofanta, interessado em conseguir dinheiro por meio do seu conhecimento e
totalmente afastado do c6digo moral padronizado da sociedade.

Naturalmente, pensa-se n’As nuvens como uma comédia filoséfica, uma comédia
cujo intento principal € escarnecer as tendéncias filoséficas em moda. Com efeito, ela é

a Unica comédia, dentre as que nos restaram (e, possivelmente, dentre todas as outras ha
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apenas duas outras exce(;f)es),1 que tem um filésofo como personagem central e a
representar a atividade de figuras que hoje chamariamos de filésofos® como um
elemento importante na trama. No caso d’As nuvens, ndo apenas a temdtica é singular,
como a personagem escarnecida (para usar uma tradu¢do ruim do original,
KeuwSoUUEvos é uma figura muito famosa e importante na histéria do pensamento
grego.

A presenca de Socrates mostrou-se um ima irresistivel para toda a critica
posterior, e é praticamente impossivel encontrar uma interpretagado e leitura da obra que
ndo toque, ainda que de forma marginal, na figura do filésofo e na sua relagdo com a
personagem encontrada nas obras de Xenofonte e Platdo. Na verdade, tal fixacdo pode
ser vista desde a Antiguidade, pois todas as referéncias antigas a comédia de Aristéfanes
relatam algum fato relacionado a Sécrates.” Nos tempos modernos, a questio socratica
tornou-se uma das maiores razdes pelas quais As nuvens € estudada, além de toda
interpretacdo influente da comédia dedicar uma parte importante a caracterizacio dessa
personagem.

No entanto, As nuvens nio sao somente uma comédia de temdtica filoséfica, mas
também englobam questdes que ultrapassam, ou até mesmo obscurecem, qualquer
questdo doutrinal que seja levantada em cena. Foi preciso justamente um filésofo para
colocar tais questdes em relevo, pois, até onde temos noticia, Leo Strauss* tornou-se o
primeiro a destacar a critica social da comédia.

A obra de Leo Strauss consagrada a Aristéfanes é um profundo comentirio da
relacdo entre a poesia, em especial a comédia de Aristéfanes, e a filosofia nascente, em
especial o pensamento de Sécrates. Uma de suas consideracdes relata que a razdo pela
qual Aristéfanes considera a filosofia perigosa estd na critica e na destruicdo que esta

faz dos valores tradicionais da sociedade — segundo o filésofo americano, nisso ndao ha

' Os Aduladores e As Cabras, de Eupolis, sdo as Unicas comédias de cujo enredo temos conhecimento
suficiente para termos ideia de que tratam de um assunto que poderiamos chamar de filoséfico.
Naturalmente, elas ndo sdao as dnicas comédias a se referirem a conceitos, temas e doutrinas filosoficas,
mas falta-nos completamente o contexto destas citagdes para podermos ter alguma ideia do assunto destas
comédias.
% A terminologia é confusa e aberta 2 interpretacio: ndo ha terminologia especifica para filésofo no século
V: de acordo com Edmunds (What was Socrates Called? The Classical Quarterly. Chicago, vol. LVI, n.
2, p. 414-442), o termo filésofo é uma criacdo de Platdo. O préprio conceito de um filésofo com uma
fungdo prépria e diferenciada de figuras como adivinhos, poetas e médicos ndo estd bem estabelecido.
3 Nio sdo tantas as referéncias as Nuvens na tradicdo posterior; a rigor, apenas a referéncia velada, mas
clara, na Apologia e uma citagio mais tardia em Elio Aristides. Naturalmente, nio considero comentarios
gramaticais e os escdlios a Aristéfanes.
* Cf. Strauss, L. Socrates and Aristophanes. Chicago: University of Chicago Press, 2001.
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diferenca entre as figuras platdnica e aristofanica de Sécrates. O exemplo em que mais

7z

se concentra Leo Strauss é o de Fidipides espancando o pai e a alusdo ao incesto,
presentes nas cenas finais da comédia.

O exemplo principal desta periculosidade de que fala Strauss podemos encontrar
ao final d’As nuvens. A principal modificacdo na comédia, a peripécia, para utilizar a
terminologia da tragédia, estd no comportamento de Fidipides. Quem deixa isso muito
claro é Estrepsiades, nos versos que se sucedem a segunda pardbase da comédia:

163163, TEKVOV" 10U 10U

‘Ne n60uou oou TrpOJTCX TNV XPOLaV 18eav.

NUV pév y* 186y 8( nprov sﬁapvnrlkoq
KaVTl)\oleoc Kol TOUTO Toumxcoplov

aTEXVAGC ETTOVOEL, TO ‘Tl Aéyelc oU;” kol SoKELY
adikouvT’ adikéioal, kol kakoupyowT’, oid’ OTI"
£TI TOU TPOOWTOU T' 0TIV ATTIKOV BAETOC.
NUV 00V OTTWC GWICEIC W, ETTE KATWAECOG.

Estrepsiades fala claramente de duas mudangas, uma fisica e outra intelectual: na
cor da pele e no comportamento. Aristéfanes nunca faz uma distin¢do clara entre essas
duas caracteristicas. Desde o comeco, os filésofos do Frontistério sdo caracterizados
como tendo uma pele mais branca do que o comum, e este é o resultado natural dos
estudos, a ponto de ficar palido, ao fim da comédia, o préprio Fidipides. No entanto, o
mais importante, e aquilo que o aspecto da pele apenas reflete, é a atitude em relacdo a
disputas intelectuais e juridicas. Agora Fidipides estd plenamente apto a vencer qualquer
disputa politica, e Sécrates diz isso de forma bastante clara logo antes dessa passagem.’

As nuvens sdo uma comédia que focaliza de maneira igualmente importante a
estranheza e o absurdo, tanto do pensamento das novas figuras intelectuais que vinham
ganhando for¢a na Atenas de fins do século V, quanto da influéncia desses nos
costumes e na juventude ateniense. Este dltimo fato € representado especificamente pela
figura de Fidipides. E a historia central da comédia a transformacio desse rapaz de um

jovem desinteressado por qualquer atividade intelectual em um discipulo perfeito de

Sdcrates, completamente livre das amarras morais da sociedade.

5 . < N o - .

Esse verso de Sdcrates € uma refutaciio aqueles que negam ver algum objetivo ilicito no filésofo: se isso
ndo existisse, ndo haveria motivo para Sécrates expressar-se assim logo na volta de Fidipides, ja que, pelo
menos, ele estd sendo conivente com os propositos de Estrepsiades.
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O filho de Estrepsiades é caracterizado desde o seu nome como um apaixonado
por cavalos, ¢e18—imm—18nc,’ e a primeira entrada dele na comédia o mostra sonhando
com presenca em eventos hipicos. Como diz o pai, Fidipides importa-se com cavalos até
dormindo. E s3o os gastos com esse entusiasmo que Fidipides tem com cavalos que
causaram as dividas das quais Estrepsiades quer fugir.

Relativamente pouca importincia foi dada a esse fato, e as conexdes e razdes
que o hipismo permite-nos fazer foram, em sua maior parte, ignoradas pelos
comentadores da comédia. Porém, uma série de paralelos e relagdes podem facilmente
ser feitos e ajudar-nos a explicar melhor alguns dos objetivos de Aristéfanes com a
comédia.

O primeiro dado é que as competi¢des hipicas’ sdo, na Grécia, uma disciplina
que se destaca das outras usualmente praticadas.® Como todas as disciplinas esportivas,
ela participa do idedrio aristocratico arcaico, mas, ao contrdrio das outras, a pessoa que
era celebrada como ganhador ndo era o auriga, quem participava do evento, mas o
tratador dos cavalos.” Esse fato ja muda a énfase do desempenho no evento para o
tratamento dos animais, o que faz do hipismo uma disciplina que demanda menos
exercicio, treinamento e exceléncia fisica do atleta — ainda que historicamente ele se
tenha mantido exclusivo da Aristocracia'® — do que gastos financeiros no tratamento e
na compra de cavalos.

Para haver uma ideia das despesas que eram necessdrias para o tratamento de
cavalos, temos a informacdo, presente em Diodoro Siculo,'" de que Alcibiades teria
gasto oito talentos na quadriga que lhe valeu a vitéria em Olimpia. Se convertermos este

valor para termos atuais, ' poderemos imaginar quanto esse valor representava. Tal

°0 processo de escolha do nome de Fidipides foi descrito por Estrepsiades na primeira cena da comédia.
A maide de Fidipides desejava um nome que tivesse a raiz de “cavalo”, immog em grego, enquanto
Estrepsiades preferia um nome com a raiz de poupar, salvar, ¢£idopol em grego, a solu¢do para contentar
a todos acabou sendo de1Si1TmidNG.

" Digo, aqui, “competi¢do hipica” apenas para manter o paralelo terminolégico com o UMLK do grego,
pois, formalmente, é algo mais proximo do que hoje chamamos de “turfe”.

8 Cf. Golden, M. Sport and society in ancient Greece. Cambridge: University Press, 1998, p. 169.

? Tal prética permanece até hoje no turfe, e gera discussdes se se trata de um esporte ou ndo. Mas, para os
gregos, isso nunca foi um problema.

10 Cf. Golden, op. cit., p. 141.

""'Cf. Diodoro Siculo, Biblioteca histérica, XIII, 74: péyictov 8 fv TO TePl TQV 1TV,
TETIUNUEVOV ToAGVTCOV OKTG - “E o maior (dos gastos) era o gasto com cavalos, estimados em oito
talentos” (minha traducio).

12 Atividade meramente ilustrativa, j& que a conversdo de valores entre periodos histéricos € praticamente
impossivel, quanto mais numa distancia histdrica tdo grande.

72



nuntius antiquus

montante de oito talentos é equivalente a cerca de cento e trinta anos de trabalho de um
trabalhador habilidoso," o que d4 ideia do altissimo valor despendido nesses jogos.

N’As nuvens, os valores que Estrepsiades deve a seus credores sdo condizentes
com este montante. Logo no comeco da comédia, Estrepsiades abre o seu livro de
dividas e se descobre devendo doze minas por causa da compra de um cavalo, trés
minas por um carro, um dinheiro a que, se imaginarmos as necessidades praticas da
competicao, deve ainda ser adicionado o valor de um ou trés cavalos e o do sustento dos
animais. Como seria de se esperar, ndo € um valor tdo exorbitante quanto o de
Alcibiades (e talvez revele algo sobre o exagero de nossas fontes!), mas trata-se de uma
soma bastante consideravel e proibitiva, exceto para a parcela mais rica da populagdo.

Isso nos leva a um dos pontos centrais da presente discussdo: as competi¢des
hipicas estavam tdo associadas a classes mais abastadas que isso deve ter algum
significado n’As nuvens. Fica dificil imaginar que Fidipides represente um tipo comum
ou um tipo ideal da juventude grega, uma vez que os valores envolvidos na atividade
que o caracteriza sdo representativos somente da parcela mais afluente da sociedade
ateniense. Duas opcdes sdo possiveis: ou Fidipides estd servindo como uma caricatura
de um homem especifico, ou sua situacio € por si sé ridicula, e alguém como ele, em
tais jogos, seria completamente inadequado para a sociedade ateniense.

Fernandez, por exemplo, chega a dizer que Estrepsiades € uma representago das
camadas mais baixas de Atenas;'® Estrepsiades estaria passando muito além de sua
conta ao financiar os jogos do filho, e esta é a razdo de sua faléncia. No entanto, ha
recursos para se acreditar que ndo € esse o caso de Fidipides em especial. Devemos
fazer uma pequena genealogia da sua familia para avaliar melhor esta situacao.

De seu pai, Estrepsiades, sabemos apenas sobre sua origem rural, que ele nos
deixa bem clara na primeira cena. Disso ndo se deve depreender a nog¢do de que ele seja
pobre ou menos provido por natureza. Dover atenta bem para esse ponto em sua
introdugdo: os tracos de Estrepsiades derivam de sua &ypoikio (“ruralidade™)," e ndo
ha absolutamente nada que nos possa fazer supor que ele seja de uma classe inferior a
alta, com que normalmente temos contato na Comédia Antiga ou na literatura ateniense

em geral. Na verdade, temos noticia do oposto. Estrepsiades tem um numero

" Utilizamos os valores tradicionais estabelecidos por Cecil Torr em 1906 (Triremes. The Classical
Review. Cambridge, vol. XX, p. 137, 1906): uma dracma por dia como saldrio, 100 dracmas por mina e
60 minas por talento; o total perfaz 48 mil dias ou, aproximadamente, 130 anos.
“cr Fernandez, L. G. Aristdéfanes. Madrid: Gredos, 1996, p. 110.
15 Cf. Dover, K. I. Aristophanic comedy. Los Angeles: University of California Press, 1972, p. 11.
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considerdvel de escravos, € literato, foi capaz de contrair grandes dividas e casou-se
com uma mulher de familia influente. Nao obstante as poucas informacdes que
possuimos a respeito de sua fortuna, todas apontam mais para uma situagdo confortavel
do que para o contrdrio...

O maior indicativo da posicdo de Fidipides, porém, é a origem da sua mae, e

para isto temos de examinar de forma mais cuidada o mondlogo de Estrepsiades:

EElT Eynpo MsyaK)\éouc ToU MeyaxAéouc
0(68)\4361]\1 aypomoc v ek ¢ O(OTscoc,

osuvnv TpudedoOw sstKomupmusvnv

TAUTNY OT” EYOHOUY, OUYKOTEKAIVOHMY EYed
oCcov Tpuyoc Tpaolac gplwov mEplousiag,
N8 ad HUPOU KPOKOU KATAYACTTIONATCOV,
Samavne Aaduypou KeAradoc MeveTuAAiSoc.
ol UMV £pA ¥’ W6 apyos v, GAN tomaba.
£y & av auTr Boluatiov Seikvic Todl
mpodactv Epackov, i3 yuvat Alva omabac. 1

Essa passagem necessita de maiores explicacdes, pois utiliza uma série de
referéncias culturais que ndo possuimos (infelizmente, os escoliastas também tinham
dificuldades em estabelecer o significado desses nomes). A primeira encontra-se no
primeiro verso: dizer que se casou com a sobrinha de Mégacles, filho de Mégacles, nao
significa apenas dizer que a mulher tinha parentes com um nome aparentemente
aristocratico (grande gléria), mas soava como referéncia especifica a uma familia
ateniense, aquela dos Alcmednidas.

Os Alcmeoénidas sdo a familia de maior importancia e maior alcance na histéria
de Atenas, e sua fama ja estava bem assentada ainda antes da época de Arist6fanes.!”
Com efeito, Mégacles ¢ um nome comum e muito importante nesta familia.
Encontramo-lo primeiramente num arconte do século VII, e o mesmo se repete pelo
menos mais quatro vezes na linhagem até o quinto século (fato natural, dada a

propensdo dos nomes de avds repetirem-se nas familias). Um destes Mégacles tem

16 Cf. As nuvens, v. 46-55: “Depois eu me casei com a sobrinha de Mégacles,/ filho de Mégacles, ela da
cidade, sendo eu do campo./ Ela era respeitosa, refinada, toda como Cesira./ Quando casei-me com essa, &
deitei-me com ela/ cheirando a uva, 13, fartura,/ ela, por seu turno, cheirava a mirra, acafrio, beijos de
lingua,/ divida, gulodice, coliade e genetliade./ Nem direi qudo lerda era, mas ela gastava,/ e eu,
mostrando-lhe este manto aqui,/ dizia: 6 mulher, gastas demais” (minha traducio).
7 Cf. Pindaro, Ode Pitica VII, v. 1-3: k&AMoTov ol peyoamohiec’ ABavai/ mpooiuiov ~ AAkuaviSov
gUpuaBevel/ yev <eg> kpnmS® doidav ‘immolol BaAécBal - “A grande cidade de Atenas é o mais belo/
proémio para lancar um canto elevado/ a poderosa raga dos Alcmednidas por causa dos cavalos” — (minha
traducdo).
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relacdo direta com o tema da comédia: foi campedo nos jogos Piticos, e celebrado por
Pindaro numa de suas Odes."®

Seria esse o “tio Mégacles” de que temos a referéncia no verso 46?7
Provavelmente ndo, pois a distdncia cronoldgica entre a comédia de Aristéfanes
impediria que a conexdo entre estas personagens fosse facilmente compreendida pelo
publico. No entanto, isso serve apenas para estabelecer a relacio que a familia tinha
com tais desportos. De fato, ndo apenas este Mégacles, mas varios outros membros da
familia conseguiram vitdrias em jogos panelénicos, a grande maioria em competicdes de
cavalos.

Outra possivel correspondéncia a essa mencdo é haver um Mégacles, filho de
Meégacles, que foi administrador dos fundos da cidade no ano de 429-428 a.C., e que
poderia, talvez, ser filho deste Mégacles da ode de Pindaro.' Aristéfanes ja fizera
referéncia anterior a ele, nos Acarnenses.”

Nio se trata de uma citagdo ociosa, porque reaparece novamente na comédia em
mais trés ocasides: quando o pai relata uma conversa de sua mulher com o filho;21
quando Fidipides avisa o pai de que seu tio Mégacles ndo vai deixd-lo sem cavalos® e
volta a ser lembrado, mais ao final da comédia, quando percebe-se que ele vai precisar
de Fidipides para escapar de suas dividas.> As trés referéncias sdo importantes porque
demonstram que a relagdo de Fidipides com a familia dos Alcmeodnidas nio € apenas
uma citagdo “ornamental”, mas, pelo contrdrio ¢ mantida coerentemente ao longo da
trama.

A relagdo com a familia dos Alcmednidas continua em v. 46: com a citagdo do
termo EykekolOUpouUEvny, a referéncia novamente é explicada pelo escoliasta

24 . . . ~
passagem” como sendo a uma personagem chamada Cesira, da Eritreia, mae de um dos

'8 Cf. Pindaro, Ode pitica VIL.
19 Cf. Shear, L. Koisyra: three women of Athens. Phoenix. Toronto, vol. XVII, n. 2, p. 99-112, 1963, p.
102, diz corretamente, a nosso ver, que as referéncias aos dois Mégacles nascidos no final do século VI
sdo demasiado distantes para serem criveis. Ele supde que este Mégacles filho de Mégacles seja filho de
um desses dois Mégacles e, portanto, um Alcmednida. Nao ha base textual segura, mas a existéncia de
um Meégacles filho de Mégacles nos arquivos da Agora e a quase inexisténcia desse nome, em Atenas,
fora da familia, induzem a crer que esse seja mesmo o caso.
%% Cf. Shear, op. cit., p. 100.
2L Cf. As nuvens, v. 70.
22 Cf. As nuvens, v. 124.
B Cf. As nuvens, v. 814.
2 Cf. Andnimo. Prolegomena de comoedia. Scholia in Acharnenses, Equites, Nubes. Groningen: Bouma,
1977.
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Mégacles,25 algum dos vérios da familia dos Alcmeonidas. Essa Cesira seria mulher
muito dada ao luxo e a dissipacdo da riqueza, e tal seria o motivo para referi-la. De

novo, isso ndo vai ser irrelevante, porque reaparecera em outro momento da comédia:

£UCCOUOTEL YOp Kol obplyd

KEOT EK YUVOIKGY eUTTTEPV TV Kotoupac.?®

Com esses comentdrios, podemos ver que Aristéfanes compde ao longo da
comédia um quadro coerente da relagdo entre Fidipides e membros da familia dos
Alcmednidas. Sdo muitas as referéncias, elas se repetem de maneira coerente e parecem
ser um motivo importante na comédia. Isso ndo pode ser irrelevante, e certamente hd um
motivo por detrds delas. Podemos divisar duas solugdes, que ndo sio mutuamente
excludentes: a primeira é que, ao valer-se de uma familia importante e famosa (como
disse mesmo Herddoto,”” sobre a relevéncia de seus membros - Clistenes, Péricles,
etc.), Aristéfanes emprega a fama e a influéncia de um cld importante para fixar um
comportamento caracteristico da camada ateniense rica. Neste sentido, Fidipides seria
apenas um representante caracteristico dos interesses e influéncias da camada mais alta
e influente da vida ateniense.

Se pensarmos na comédia como um todo e em sua significagdo mais geral, essas
consideracdes possuem alguma coeréncia. Fidipides poderia representar a influéncia que
as figuras de status semelhante ao seu comecavam a ter sobre homens da mais alta
sociedade ateniense. Poder-se-ia lembrar, por exemplo, das relagdes entre Protdgoras e
Péricles, além do sucesso que Goérgias obteve em suas passagens por Atenas.”®

No entanto, podemos obter referéncias ainda mais precisas em relagdo a
personagem de Fidipides. Pois hd uma figura histérica que compartilha muitas
semelhancas com o Fidipides da comédia, e estamos falando de uma personagem muito

famosa, que é Alcibiades. Alcibiades, tal qual Fidipides, pertencia a familia dos

% Apesar da seguranca da referéncia, ainda hd muita incerteza em relacdo aos detalhes das pessoas que
chamamos de “Cesira”. Ha uma série de reconstru¢des da familia (cf. Shear, op. cit., 1968 p. 103), mas
ndo € preciso seguir nenhuma delas para o presente trabalho.
26 Cf. As nuvens, v. 799-800: “Ele € robusto e sauddvel,/ e vem das mulheres de belas plumas de Cesira”
(minha traducio).
1 Cf. Historias, VI, 131: dudi Ugv KpiGl TCV UNVOTHPWV TOOOUTA EYEVETO, Kol oUTw AAKuEVISai
¢BudoBnoav ava v 'EAAaSa - “Tanta coisa aconteceu por causa da escolha dos pretendentes que,
assim, a fama dos Alcmednidas ressoou por toda a Grécia” (minha tradug@o).
B Cf. Guthrie, W. K. C. Socrates. Cambridge: University Press, 1995, p. 244.
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Alcmednidas por parte de mée” e, como Fidipides, era parente préximo (sobrinho) de
Meégacles, filho de Mégacles. Pouco sabemos da carreira e da vida do pai de Alcibiades,
Clinias, exceto a informacao de que ele morreu na batalha de Coroneia.™

Além das conexdes familiares, a proximidade entre o comportamento de
Fidipides e o de Alcibiades é bastante evidente. A relacdo entre Alcibiades e Sécrates é
uma das relagdes mais bem documentadas da Antiguidade: além das extensas passagens
em Platio e Xenofonte,31 somos informados por Plutarco e outras fontes da existéncia
de obras sobre Alcibiades escrita por socraticos como Antistenes e Fédon. Alcibiades é
o grande calcanhar de Aquiles da vida de Sécrates; sua fama e as consequéncias de suas
acdes foram usadas desde, talvez, a vida do filésofo como motivo de acusagdes e
criticas.”

O significado que a figura de Alcibiades assume nessa literatura, entretanto, ndo
pode ser comparado com o significado que Alcibiades tinha na época da composicao
d’As nuvens. Naquele tempo, Alcibiades ainda estava longe de ser um homem
contraditério, e mais longe ainda de significar a ruina da cidade. Naquele momento,
Alcibiades pouco passava de um jovem aspirante a general, de familia influente e
personalidade extravagante.

Uma das maiores extravagéancias desse jovem Alcibiades era o seu amor pelos
jogos hipicos: famosa foi a sua participagdo nos jogos Olimpicos de 416, quando
terminou em primeiro, segundo e quarto na quadriga. Como nos informa a fonte mais

préxima, Tucidides, citando um provavel discurso de Alcibiades,

oi ydp" EAAnec kol Gnép Suvapty u:—:fCoo ﬁuoSv v AV evopioa 6
UG SlamPeTEl TN O)\uumaCs Gsmplotc nporspov s}\mCOVTsC aunv
Karaﬂsﬂo)\sunoem 610T| apuaw UEV ETITO Kaenka oo OUSetc Tw
181TNE mPOTEPOV, Eviknoo 88 kal SeUTEPOC Kol TETOPTOC EYEVOUMV
kol TGAAa GElac THe vikne Topeokevoodunv.

¥ Cf. Plutarco, Vida de Alcibiades 1, 1: mpoc 8¢ unTtpoc ~AMKopocovidne fv, ek Asivopdxne
yeyovae The Meyakhéouc - “Da parte da mée, ele era do cla dos Alcmednidas, filho de Dindmaque,
filha de Mégacles” (minha tradugdo).

%" Cf. Plutarco, Vida de Alcibiades 1 1.

3Lt Banquete, Protdgoras e os dois Alcibiades, possivelmente espurios.

32 Cf. Gribble, D. Alcibiades and Athens. A study in literary presentation. New York: Oxford University
Press, 1999, p. 190.

33 Cf. Tucidides, Histéria da guerra do Peloponeso, VI 16: “Os gregos, com efeito, antes esperavam que
nossa cidade tivesse sido destruida pela guerra, mas por causa da minha distincdo na apresentagdo em
Olimpia, julgaram-na mais poderosa do que ela é, isso tudo porque eu inscrevi sete carros, uma
quantidade que nenhum particular tinha inscrito antes. E venci, fui segundo e quarto, e ainda preparei as
outras de maneira digna para a vitéria” (minha traducio).
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Plutarco mesmo chega a citar uma ode triunfal composta por Euripides, escritor
sobre o qual Fidipides diz ser o melhor dos poetas.34 Nem tudo, porém, era tdo
grandioso como Alcibiades (ou, ao menos, o Alcibiades de Tucidides) queria
demonstrar, pois, pouco antes desse discurso, Tucidides nos informa que Alcibiades se

endividava imensamente com as despesas desses jogos:

v yap sv aglmuaﬂ urro va acrwv TC(lC smeuulalc ustCoolv n
KaTa TV UTTOPXOUCAV OUGTay EXPTTO EC TE TAC ITTOTPOGIOG Kol TAG

aMoac Somavoc.3®

Tendo em vista os valores mencionados acima, ndo é de causar espanto que
Alcibiades tenha-se endividado além da sua riqueza com esse divertimento.

A proximidade com a personalidade de Fidipides, pelo que até agora foi dito, é
bastante evidente: ambos sdo descendentes, por parte de mae, dos Alcmednidas, ambos
se tornam discipulos de Sécrates, e ambos t€m como diversdo principal os jogos
hipicos, nos quais dissipam toda a fortuna da familia. Com tudo isso em vista, considero
que tal paralelismo ndo pode ter passado em branco a primeira audiéncia, e que
Aristéfanes queria, mesmo, colocar em cena uma referéncia, ainda que velada, a
Alcibiades.

Mas hd ainda uma referéncia ulterior a outra caracteristica, dessa vez fisica,
relevante de Alcibiades, como € comentado primeiramente por Aristéfanes:

. £80kel 8¢ pol Oéwpoc aUTNG TANGiov
xopa kabnoBot Ty kepaAny kOpokos Excov.
g1 AAkiBrodne eime mpoc pe Tpoulicoc:
‘ONac; Ofohoc TN kedoAny kOAakoc Exel.’
Za.  opbade ye TouT T AAKiBradne eTpauAicev. 30

E, segundo nos é, depois, confirmado por Plutarco, Alcibiades tinha um
problema de sigmatismo;37 Estrepsiades, por sua vez, refere-se a Fidipides como

também tendo esta caracteristica desde a infincia:

34 Cf. As nuvens, v. 1377.

35 Cf. Tucidides, Histéria da guerra do Peloponeso, VI 15: “Pois por ter a distincdo que tinha entre os
cidadaos, tinha desejos maiores do que a fortuna lhe permitia em cuidados com cavalos e outras despesas”
(minha tradugio).

3 Cf. As vespas, v. 42-45: “Sésias: E parecia-me que Teoro, perto dela,/ assenta-se no chdo com a cabega
de um corvo,/ e Alcibiades fala comigo com a sua lingua presa:/ ‘veja, Teolo tem a cabegca de um
adulador’./ Xantias: E lingua presa de Alcibiades falou certo” (minha traducao).

37 Conhecido popularmente como “lingua presa”.
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kal TQC Sikalwe; 00TIC ' vailoxuvTe o eEeBpedor aloBavouevoc cou
TavTa TpauAilovToc, 6Tt vooine. ®

Cremos que, depois de tantas “referéncias veladas” a Alcibiades ao longo de
toda a comédia, a simples mencdo de mavTta TpauAifovtoc tenha sido decisiva para a
plateia. Fidipides carregava muito de Alcibiades e, talvez, até a plateia tenha rido neste
momento. Porém, Aristéfanes ndo afirma de forma aberta essas particularidades de
Alcibiades, e ndo quis coloca-lo sob o préprio nome. A partir disso, pode-se questionar
a razdo pela qual Aristéfanes ndo colocou o mesmo Alcibiades em cena e fez dele mais
um KwUwdoLUeVog na comédia, como o sdo, nela, Socrates e Querefonte.

Temos ao menos dois motivos para isso: o primeiro € que, no momento em
que As nuvens foram escritas, Alcibiades ja havia ultrapassado em muito a idade de
uepdikiov que Fidipides tinha e necessitava ter na comédia, pela sua relagdo com o pai.
Se analisarmos a cronologia da vida de Alcibiades, ele ja devia estar préximo dos trinta
anos no momento da primeira versdo d’As nuvens, € mostrd-lo como filho de
Estrepsiades, sem responsabilidade pela casa, seria bastante inverossimil.

Nesse ponto, € importante lembrar que, antes de em qualquer relagdo com
figuras histdricas, As nuvens centram-se numa caracteristica basica de toda comédia: a
relacdo entre pais e filhos. Aristéfanes, aqui, segue um padrio provavelmente ja
estabelecido na comédia entre um pai envelhecido e um filho fascinado por novidades
nocivas. Divisamos esse padrio em comédias perdidas, mas de cujo argumento
podemos ter uma vaga ideia, como As cabras, de Eupolis, e Os convivas, de
Aristéfanes.” As cabras, em especial, aproximam-se muito d’As nuvens em termos de
semelhanca da trama, e mesmo, hd quem comente, de uma influéncia sobre elas. A
comédia ndo € uma comédia sobre Alcibiades, mas sobre a relacdo entre pais e filhos.*’

Outro ponto importante é que, por mais que a caricatura de Alcibiades seja
perceptivel, ela ndo se resume a sua personagem histdrica, pois também refletia a
atitude de uma série de outros jovens que, como ele, vinham de familias influentes e se
aproximaram de figuras como Sdcrates. Existem outros exemplos de discipulos de

Sécrates, tais como Critias e Platdo. Além deles, Célias, filho de Hiponico, também era

38 Cf. As nuvens, v. 862: “E como justamente? Quem, 6 sem vergonha, te criei,/ ouvindo-te falar com a
lingua presa tudo que pensavas” (minha tradugio).

¥ Cf. Storey, 1. C. Eupolis, a poet of ancient comedy. New York: Oxford University Press, 2004, p. 131, e
Fernandez, op. cit., p. 150.

0 1ss0 serve para refutar a afirmacdo de Vickers, que veremos mais adiante.

79



nuntius antiquus

bastante afinado com homens como Protdgoras e Prédico, sendo esse tltimo uma dos
personagens centrais de uma comédia de temadtica parecida a d’As nuvens: Os
aduladores, de Eupolis. Aristéfanes provavelmente evitou fazer uma critica especifica a
Alcibiades e preferiu fazer de Fidipides uma caricatura de todo um grupo social que se
estava aproximando e sendo influenciado cada vez mais por personagens filosoficas e/
ou sofisticas.

Essa teoria ndo é de todo nova, a primeira referéncia a ela encontra-se em um

1 em 1812, fez uma

dos primeiros (se ndo o primeiro!) comentarios as Nuvens. Siivern,
primeira aproximacio de Fidipides com Alcibiades. O estudioso alemdo nota certas
proximidades entre as duas figuras: o interesse por cavalos, a origem aristocratica e o
sigmatismo. No entanto, o ponto central de sua andlise estdi em enxergar a relativa
dissipacdo moral das duas figuras. Embora essa seja uma caracteristica presente em
ambos, ¢ dificil encontrar um paralelo exato entre as duas personagens, sendo que, na
verdade, o comportamento de Fidipides, ao final da comédia, € uma caracteristica basica
do género. Filocléon, o Salsicheiro, e muitos outros, para mencionar um exemplo,
terminam as comédias com um comportamento semelhante.

Depois de Siivern, essa aproximagdo ficou esquecida por muitos anos até
retornar, em 1997, num livro de Vickers,42 em que se tenta argumentar que, nas
primeiras comédias, hd a unidade tematica da satira a Péricles. As nuvens tentariam
colocar em cena a relagdo entre Péricles, representado por Estrepsiades, e Alcibiades,
representado por Fidipides. O livro foi recebido de forma muito critica,”’ e muitas das
atribuicdes sdo bastante inverossimeis. No entanto, a atribui¢do da referéncia a
Fidipides foi considerada plausivel.

O argumento de Vickers é de que As nuvens sdo uma pardbola politica da
ligacdo entre Alcibiades e Péricles, e da maneira com que ambos tratam a guerra e a
administracdo da “Polis”. Os argumentos que Vickers faz para aproximar Péricles de
Estrepsiades sdo, porém, bem mais fracos do que os de Fidipides: Estrepsiades faria

diversos comentdrios concernentes a morte, ambos sdo parcimoniosos e Estrepsiades

1 Cf. Siivern, J. W. Two essays on “The clouds” and the “I7 npac” of Aristophanes. Londres: John
Murray, 1836, p. 41.
2 Cf. Vickers, M. Pericles on stage. Political comedy in Aristophanes’ early plays. Austin: University of
Texas Press, 1997, p. 45.
43 Cf. as resenhas: Sidwel, K.: Aristophanic allegory. The Classical Review. Cambridge, vol. XLVIIL n. 2,
p- 254-255, 1997, e Hubbard, T. Pericles on Stage. Classical philology. Chicago, vol. 93, n. 4, p. 370-375,
1998.
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tem problemas de memoria, o que é considerado, por Tucidides, um dos sintomas da
peste que vitimou Péricles.

A diferenca da nossa leitura com relacdo a desses dois predecessores estd na
interpretacdo dos fatos. Evitamos citar os dois na argumentagdo central por ambos
seguirem uma linha de raciocinio completamente diferente (e independente) da
argumentacio presente no nosso texto. E ambos apresentam fragilidades, a nosso ver,
num ponto importante, o da interpretacio dos nomes a aparecerem no inicio da
comédia. Ambos tendem a imaginar um parentesco com Mégacles, campedo olimpico
em 486 e o primeiro a ser banido por ostracismo. Tendemos a crer que essa figura estd
muito distante da época de Aristofanes para ser uma referéncia clara e compreensivel
para o publico em geral. Quanto a isso, a existéncia de um Mégacles, filho desse
Mégacles, como é suposta por Shear,** torna a atribuicio mais precisa e mais clara.
Com ela, podemos também afastar-nos da tradicional interpretacio de um nome
abstrato, que apenas aludia a uma certa Aristocracia.

Ambos também citam o amor por cavalos que €, evidentemente, um fator
importante na caracterizacdo de Fidipides, embora ndo a informacgdo de Tucidides de
que o proprio Alcibiades gastava dinheiro além da conta com essas suas diversdes.
Cremos que tal fato torna ainda mais verossimil a apresentacdo entre os dois,
especialmente se pensarmos que Alcibiades pode ter sido ele mesmo vitima da
perseguicao de algum credor.

Siivern prefere ver apenas, como nds, uma sutil alus@o a Alcibl’ades,45 mas
Vickers vé isso tudo como fazendo parte de um tema comum das comédias de
Aristofanes contra Péricles e Alcibiades. Tal teoria foi rejeitada unanimemente, falta-
nos em absoluto qualquer evidéncia histdrica que a prove. Qualquer tentativa de divisar
uma pardbola politica parece fadada ao fracasso, e significa politizar em excesso um
género que ndo é exclusivamente politico. Além disso, Aristéfanes ndo é um alegorista
a esconder-se por referéncias vagas e escrevendo comédias com significados obscuros.

Isso nos parece, mesmo, um propdsito contrdrio a propria ideia de “drama publico”,

como € o teatro ateniense. Qualquer referéncia possivel a Péricles € muito sutil para ser

* Cf. Shear, op. cit., p. 115.

* Siivern também propde, baseando-se no segundo argumento a comédia, que Alcibiades teria sido o
culpado pelo insucesso da mesma (op. cit., p. 33). Apesar de constituir um dado sedutor, é preciso ter em
conta que todo o segundo argumento niao € uma fonte muito confidvel: ele também afirma que Anito e
Meleto, os acusadores de Sécrates, eram responsaveis pela comissio da comédia. Uma afirmacdo
absurda, tanto mais se considerarmos que Anito pouco era mais do que um bebé no ano de 423 a.C.

8l



nuntius antiquus

compreendida pelo publico, além de sua ligacdo com Sdcrates ser, no minimo, fragil. A
figura de Alcibiades, porém, € historicamente importante para a vida de Socrates,
acreditando-se até em que ele chegou a ser citado no discurso de acusagdo do fildsofo.
Seus atos causaram um certo constrangimento, a ponto de Xenofonte*® tentar desculpar-
se de todo modo do legado de Alcibiades e de sua proximidade com Sdcrates; mas seu
relacionamento é concreto e importante para a biografia dos dois homens.

Mais importante do que isso, e retomando a questdo inicial, é que As nuvens se
revelam, com essa referéncia a Alcibiades, uma comédia social: analisam e criticam o
papel que Sécrates possuia na “educacdo” de Alcibiades e dos outros jovens de familias
abastadas que frequentavam seu circulo. Curiosamente, para Arist6fanes, a eficiéncia do
treinamento de Sdcrates € total: ele transforma um jovem completamente desinteressado
por outro assunto diferente dos cavalos num perfeito sofista. Xenofonte se serve
justamente do argumento oposto: Alcibiades ndo seguiu a risca os conselhos de
Sdcrates.

A acusacdo de Aristéfanes ndo se revela tdo grave quanto os eventos futuros de
Atenas. Até entdo, Alcibiades devia ser visto apenas como um jovem de familia rica,
com hébitos extravagantes e que estava comec¢ando a sua carreira politica; todos os
eventos citados na Historia de Tucidides, e em outras obras que tratam de Alcibiades,
acontecem depois da produgdo d’As nuvens. Que a carreira deste jovem, que se
relacionava com outra personagem bastante inusitada, Socrates, tenha vindo a terminar
em tragédia para a cidade, era algo completamente fora do alcance de qualquer dos
envolvidos.

A filosofia, no quinto século, ainda se mostrava como pratica estranha, marginal
e temida na sociedade grega... Porém, € justamente a geracdo de Socrates que leva a
filosofia, pela primeira vez, a foro publico, especialmente seus famosos alunos e
discipulos, todos influentes na politica como Alcibiades. As nuvens sdo um testemunho
raro deste evento, quando a filosofia se torna, pela primeira vez, um fendmeno
socioldgico, pela pervasiva influéncia numa certa camada social e pelos efeitos que ela
teve na condugdo histérica da cidade e das vidas dos cidaddos. E dificil imaginar um
outro periodo da histéria em que isso também tenha ocorrido, e esse € um dos motivos

para ndo termos refac¢des d’As nuvens.

4 Cf. Gribble, op. cit., p. 175.
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O que vés? / O que lés?:
imaginaveis aproximacoes entre Filon e Zacarias
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ABSTRACT: In this note, I propose a discussion based on the possibility of comparison
between the Philo of Alexandria's allegorical interpretation, and the one used in Zechariah’s
book. By using selected examples, in which I have found similarities and dissimilarities
between both authors, I aim to demonstrate that the semiotic difference of the object read in the
prophet's text must be taken into account when compared to Philo's “textual” allegorical
interpretation. At the end, I try to expose a reflection on the tradition of allegorical readers (or
readings) and the place of Zechariah's text in it.

KEYWORDS: Philo of Alexandria; Zechariah (the prophet); Jewish hermeneutic; allegory.

1. Inicio da conversa: Filon cita Zacarias

Relacionar Filon com Zacarias ndo € uma tarefa de todo insélita. A aproximagao
poderia ser sugerida, em principio, pela leitura de um trecho de certo tratado fil6nico,
Sobre a confusdo das linguas, no qual o hermeneuta cita um texto do profeta como
exemplo.

O trecho em questdo pode revelar algum detalhe interessante para a presente
reflexd@o, por isso, trato de examind-lo com algum cuidado. Em Conf. 60, Filon cita Gn.
11:2" e diz que o texto € dito “muito naturalmente” (pvork@TOTA — physikdtata), ou
melhor, considerando a especificidade do termo quando utilizado por Filon,” “de modo
que muito expressa a natureza das coisas”. Com o termo, o intérprete ja anuncia que
introduzird uma leitura alegérica. E o que faz ao dizer em seguida que “Oriente”
(&vatoAng — anatolés) tem dois aspectos (e180¢ — eidos) quando se refere a alma, a
saber, o melhor (0 dUEWOV - dmeinon) e o pior (TO YXEPOV - to kheiron). A seguir,
evoca Gn. 2:8° como uma primeira prova. O texto diz que Deus plantou um Jardim no
Edem, no Oriente. Obviamente, para Filon, ndo pode tratar-se de um jardim de plantas
terrenas, mas de virtudes celestiais. Em seguida, buscando mais um respaldo, Zacarias é

convocado ao texto nos seguintes termos:

1 ATO AVaToA®dV KIvhooavtag ebpely mediov v T YN Tevodp KdKkel KATOIKACAL.

* Cf. Rios, C. M. A alegoria na tessitura de Filon de Alexandria. Estudo a partir da obra filonica com
énfase em Sobre os “Sonhos 1. Belo Horizonte: FALE-UFMG, 2009, p. 91-92 (dissertagdo de mestrado
em estudos cldssicos); Najman, I. A written copy of the law of nature. An unthinkable paradox? Studia
philonica annual. Vol. XV, p. 54-63, 2003; Nikiprowetzky, V. L'exégese de Philon d'Alexandrie. Revue
d'histoire et de philosophie religieuses. Paris, p. 324, 1973.

3 Kol £¢OTevcEY b Bed MopddeLcov £V ESEL Kot AVOrTOASC.
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fikovoa LEVTOL Kol TV Mwuctmg Etaipwy Twog dmoddeyEoévo
v To16Vde AbyLov "18ov dvBpwmog @ dvopa AVaTOATN".

Eu ouvi, certamente, também um dos companheiros de Moisés que

declarava com clareza o seguinte oraculo: “Eis um homem cujo nome

2 . 4
€ Oriente”.

Dois detalhes me parecem especialmente notdveis nessa frase. O primeiro é a
maneira como Filon caracteriza Zacarias: “Um dos companheiros de Moisés”. Decerto,
ndo se trata de um elogio desprezivel, uma vez que Moisés recebe um apre¢o muito
elevado por parte do hermeneuta.” Mas uma ou duas perguntas podem ser levantadas: o
que faz de Zacarias um companheiro de Moisés é somente o fato de ser profeta? E,
sendo livre em minha leitura, penso: Seria possivel pensar em Zacarias como um
companheiro também de Filon em algum sentido? Em que sentido?

Essas questdes devem ser repensadas em breve. Antes, outro detalhe deve ser
observado: o que leva o hermeneuta a citar Zacarias quando fala de um trecho do

Génesis? A meu ver, o que gera a possibilidade da relagdo entre os textos &

(%

simplesmente a co-ocorréncia de uma palavra: &vatoAf] (anatolé). E a atencio

palavra escrita e lida que possibilita a Filon enveredar-se pelo texto do profeta. Esse fato
também deve ser lembrado, pois marca a principal diferenca que percebo entre a

interpretacdo de Filon e muitas outras.

2. Um Zacarias alegorista

Outra forma de se aproximar Zacarias e Filon € indiretamente possibilitada por
Klaus Berger.6 Em seu livro As formas literdrias do Novo Testamento, Berger dedica
um tépico aos chamados “textos analdgicos e figurativos”, dentre os quais ele apresenta
“alegoria e alegorese”. Sua concepcdo de alegoria depende profundamente da categoria

“imagem”, o que se nota nas seguintes frases:

O conceito de alegoria usado na ciéncia da literatura, significa
determinado modus de dois textos se relacionarem entre si. Em

* Cf. Zacarias 6:12 (minha traducio).

>0 verso que Filon cita de Zacarias é uma fala atribuida a Deus, mas julgo improvével que ele chame o
Eterno de “um dos companheiros de Moisés”, por isso, considero certo que ele esteja falando do profeta
nesses termos.

%0 fato me foi levantado pela profa. Dra. Tereza Virginia Barbosa Ribeiro (FALE-UFMG). Por isso,
considero esta nota como a continua¢io de um didlogo que com ela comecei em 04/ 02/ 2009.
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primeiro lugar, é essencial a sequéncia destes textos. Na frente estd
um texto que depois € interpretado como constituindo o “plano da
imagem”. Segue um texto explicativo que no “plano de partida”, da
linguagem normal, descreve o significado da imagem.’

Essa concep¢do é compartilhada por outros que pensaram sobre a alegoria,
inclusive por filonistas. Assim declara, por exemplo, Emile Bréhier: “Ela [a alegoria]
consiste essencialmente em determinar uma ideia por uma imagem.”8

Coerente com essa concepcao, Berger apresenta, entre outros exemplos, um tipo
de alegoria que consiste em um didlogo entre o revelador (o intérprete) e o receptor da

“imagem”. Entdo, afirma:

A forma mais antiga desse género encontrada até hoje € a visdo com
didlogo de Zc. 4-6. O anjo incentiva a contemplar a visdo (p.ex., 5,5) e
pode em seguida fazer perguntas como: “Tu ndo sabes o que isso
significa?”, ao que o vidente responde: “Nao, meu senhor” (4,13). Af
surge a explicag@o por meio da identificacdo (...€...), tipica também de
todos os textos posteriores.

Nesse caso, somos levados a considerar Zacarias como produtor de uma espécie
de “proto-alegoria”, ou “alegoria primitiva”. A rela¢do entre as visdes do profeta e o
termo “alegoria”, na verdade, nao € nova. No final do século XIX, ja se lia, com
respeito as visdes de Zacarias, em um volume sobre os doze profetas: “O que temos nio
¢ a narracdo de verdadeiros sonhos, mas uma série de alegorias conscientes e
artisticas”.'’

Se assim €, Filon e Zacarias seriam também aproximados por compartilharem

um modo de leitura semelhante. A meu ver essas conclusdes niao devem ser tomadas

apressadamente. Observemos rapidamente, entdo, o que cada um realmente faz.

3. Visao-Interpretacio em Zacarias/ Texto-Interpretacio em Filon
Como exemplo da interpretagdo apresentada no livro do profeta, abordo a visdo

relatada em Zc. 4:1-14. O texto se inicia com o narrador dizendo ter sido despertado

T Cft. Berger, K. As formas literdrias do Novo Testamento. Tradugdo de Fredericus Antonius Stein. S@o
Paulo: Loyola, 1998, p. 58.
8 Cf. Bréhier, op. cit., p. 35 (minha tradug@o).
°Cf. Berger, op. cit., 1998, p. 59.
0¢cr, Smith, apud Haupt, P. The Visions of Zechariah. Journal of biblical literature. Atlanta, vol. XXXII,
n. 2, p. 108, 1913 (minha traducdo).
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pelo anjo que com ele conversava. Em seguida, o anjo ('I&‘?Dﬂ - haMdlakh)"" The
pergunta: “O que vé&s?” (FI¥7 7O 7). O profeta responde prontamente e com

detalhes a pergunta. Ele vé um lampadario e duas oliveiras. Apds descrever a visdo,

pede ao anjo que diga o que sdo tais coisas. O anjo lhe pergunta se ndo sabe o que sdo
aquelas coisas (ﬂi?tﬁ R DY &'ii?ﬂ), ao que o profeta humildemente (ou
impacientemente, poder-se-ia imaginar) responde: “Ndo, meu senhor!” (‘J“lt_s 8"7).
Entdo, segue a explicacdo do anjo com respeito ao lampadario. O profeta toma a palavra
e pergunta especificamente sobre as oliveiras. O anjo volta a perguntar se ele ndo sabe o
que sdo e ele repete: “Nao, meu senhor!”.

O profeta mostra-se na dependéncia do anjo-hermeneuta. Sem sua ajuda, a visdo
seria ininteligivel, o que é enfatizado pela insisténcia do anjo em perguntar se ele ndo
sabe o que sdo aquelas coisas. H4, portanto, ndo s6 uma submissdo ao, mas inclusive
uma veneragdo do anjo por parte do profeta. Este o chama de “meu senhor”. Mas uma
pergunta especifica me chama a atencdo: “O que vés?”. Esta, que € a primeira pergunta
do anjo, é bem razodvel, ja que o profeta é, sobretudo, um vidente e o que ele precisa
traduzir, tornar compreensivel, nada mais é que uma visdo, uma imagem.

E no caso de Filon? Claro, ele poderia decerto ser comparado ao anjo-
hermeneuta de Zacarias. Mas o que ele procura explicar ndo sao imagens, mas um texto.
Claro, talvez Berger e Bréhier entenderiam que o que ele traduz sio as imagens narradas
na Torah. Ou seja, as imagens evocadas pelas palavras do texto seriam lidas
alegoricamente como apresentando outro sentido que ndao o das imagens mesmas.
Razodvel a afirmac@o, mas a julgo insustentdvel no caso de Filon. Acontece que o
alexandrino é homem de leitura, de aten¢do as palavras. Seu trato é com o texto
enquanto tal. E por esse caminho, lembre-se, que ele chega a citar o préprio Zacarias!

E notdvel, por exemplo, que mesmo quando o texto da Torah parece solicitar
uma interpretacdo preponderantemente imagética, Filon se atém as palavras. Em Sobre
os Sonhos I, ao interpretar o sonho de Jacé com a escada entre céu e terra, o alexandrino
ndo se detém nas imagens somente, mas sim atenta para a seguinte fala do Ser que esta

sobre a escada: “Eu sou o Senhor, Deus de teu pai Abrado e Deus de Isaque. Nao

! Vale lembrar que, como no caso de &yyelog (dnguelos) em grego, '[?5‘7?_3 (maldkh) pode significar
anjo, mas seu sentido original é simplesmente o de mensageiro. Enquanto em Zacarias o anjo € andnimo,
em Daniel, texto posterior, serd Gabriel o encarregado de explicar a visdo ao que, sem sua ajuda, era
incapaz de resolvé-la (Dn. 8).
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temas”.'? Entdo, em certo momento, diz:

M| vouiong 8¢ mapépywe Tov ey T ABRpadil vuvi AéyecBat kOpLo
v kol Bedv, Tov 8¢ ' Toadk Bedv abhtd podvov.

E que ndo julgues ser dito de modo incidental nesse trecho “Senhor e
Deus” de Abrado, enquanto somente “Deus” de Isaque."

E, a partir deste detalhe encontrado em uma fala do sonho relatado (ndo em uma
imagem), Filon tece uma interpretacdo alegérica complexa, que ocupa considerdvel
parte do texto subsequente.

Também se deve lembrar que a etimologia € um recurso muito utilizado por
Filon na apresentacdo de suas interpretacdes alegdricas, o que € impossivel quando o
interpretado € uma imagem e ndo um texto. Isso € vital para que se compreenda a
natureza do trabalho exegético de Filon. Para ele, o sentido histérico da Torah pode ser
verdadeiro (realmente houve um homem chamado Abrado, o qual deixou a casa dos
seus etc), mas ndo somente esse enredo histérico é importante, também a maneira como

Moisés o escreveu deve ser interpretada. O histérico pode ser considerado a maneira
como Deus criou (poderiamos utilizar o verbo grego e dizer “a maneira como Deus
éno{ncsv - epoiesen”). Mas, depois que esta obra (este no{nuoc - poiema) esta feita,
aparece o primeiro mediador, Moisés, responsavel por relati-la em texto, leva-la ao
verbal. Agora, Filon trata com esse texto verbal e nao busca apenas na imagem do
narrado (a imagem-significada), mas na prépria narracdo (a palavra-significante), a
emergéncia do outro sentido. Sua crenca na importancia da tessitura de Moisés fica

clara nas seguintes palavras:

ol 1ev ToAAOL TV &VOpOTWY TAg GDOELG TOV TTpAYIdTwy obk €l

d6teC Kol Tepl THY TV dVOUdTWY BECLY EE dvdykng GLapTA VoL

ol TOlg UEV yop domep EE dvotoung Teptvonfelol KOPLOL TPOCH

foelg £movtat, Tolg O LIoSVYKEY VUEVOLG 0L cdpdpa MKkpLBWUEVD
1. Movong 8¢ katd TOAANY TEPLOVTLAY THE EV TOLG TPAYUOOLY E
TLoTAUNG OVOUOGLY €LBVROAWTATOLG KOl EULGAVTIKWTATOLG elwbe
xpnobat.

Muitos dos seres humanos, ndo conhecendo as naturezas das coisas,
necessariamente também erram no que diz respeito a colocagdo dos
nomes. Pois a umas coisas, consideradas a partir de um

12' Eyo x0plog 0 Bedc * ABpaidl To0 TTaTpdg cov kol O Bed¢ ' Ioadik: Un Gpopov.
13 Cf. Sobre os Sonhos 1 160.
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seccionamento, se unem designagdes préprias, a outras, que
permanecem confusas, designacdes ndo muito rigorosamente
pensadas. Mas Moisés, segundo a grande abundancia de ciéncia para
com as coisas, costuma lancar mdo dos mais certeiros e claros
nomes."

Muitos outros trechos da obra de Filon poderiam ser evocados para demonstrar
como ele confia em uma selecdo vocabular meticulosa por parte do escritor do texto
sagrado. Seleciono, contudo, apenas um, para ndo ser enfadonho. Em Sobre a criagdo
do mundo, Filon diz que a serpente do Eden, a que tentou Eva, significa alegoricamente
o “amante do prazer”’. Apés demonstrar a procedéncia analdgica da relacio, evoca como
respaldo de sua interpretacio um animal que lhe seja oposto: um tipo de locustidio
chamado o¢ropdixng (ophiomdkhes). O intérprete lembra que este animal ¢ mencionado
em Levitico 11:22, constando entre os insetos que podem ser comidos. O fato de ser
liberado para o consumo favorece a contraposicao de Filon, instigada precisamente pelo

nome do ser em questdo. Observe-se: oOlopdxNG (ophiomdkhes) provém de Odig

(dphis), “serpente”, e WaxNG (mdkhes), “combate”. Claro, além disso, o inseto costuma
saltar, dirigir-se ao alto, diferente da cobra que caminha sobre o ventre junto ao chio.
Portanto, o o¢ropdixng (ophiomdkhes) é lido como auto-controle. Nas palavras do
alexandrino: “Pois o ophiomdkhes ndo me parece ser nada mais que o autocontrole
simbolicamente”."> O procedimento de Filon revela, além de uma crenca na unidade do
texto sagrado, uma leitura feita ndo somente a partir das imagens, dos significados, mas
também (e de modo imprescindivel neste e em outros casos) da palavra, dos
significantes.

Sem didvida, a concepcdo que Filon tinha de alegoria, inclusive por uma
caracteristica elementar de seu objeto de interpretacao, transcendia em muito a ideia de

interpretacdo de uma imagem. O fato j& parece claro. Portanto, ele, no lugar do anjo-

hermeneuta, ndo perguntaria de inicio a seu interlocutor “m,g'ﬁ 08 17 (md atd roé?,
isto €, “o que vés?”), mas sim “RNP IR 712” (md atd koré?, isto €, “o que 18s7”). Ou
ndo. A bem da verdade, ele perguntaria em grego: TL QLVOLYLYVWOKELS; (#i

anaguigndskeis?).

E por ele perguntar em grego, cabe apresentar ao menos uma defini¢do grega de

" Cf. Sobre a agricultura 1-2.
O yap oodropdyng obdey dAN’ T cvuBoALkdG Eykpditera elvai ot Sokel (a  passagem
citada se encontra aqui em minha tradug@o).
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alegoria. Cocondrio, autor de data incerta, a afirma nos seguintes termos:

’Akkm(op{oc £0TL ¢pdctg £1epov uév dnhovsa m)p{wg,
ETEPALY OE EVVOLALY TAPLOTWSAL.

Alegoria € frase que declara uma coisa propriamente, mas assenta
. ~ . 16
outra intelec¢ao.

Além de marcar o fato de que, na alegoria, ndo ha supressdo de um sentido (o
préprio, literal) pelo outro (o alegérico), ambos provenientes da mesma enunciagdo, a
definicdo relaciona a figura (isto é, a alegoria) a linguagem verbal, a frase (d)pdctg -
phrdsis).

Ademais, lembro o fato de que a interpretacio alegérica de Filon, concorde com
essa e outras definicdes gregas, pode ser muito bem comparada, no meu entender,
aquela praticada entre os intérpretes gregos. Alguns de seus procedimentos sdo muito
semelhantes, por exemplo, aos encontrados em Alegorias de Homero, texto de um certo
Heréaclito (provavelmente, séc. I d.C.,). Talvez isso se dé devido ao cardter do objeto
interpretado. Ambos, Heraclito e Filon se deparam com textos, linguagem verbal.

E a qué se compararia a interpretacdo de Zacarias? No mundo grego, um
documento compardvel é a Tdbua de Cebes, tratado de autoria e datacdo duvidosas.
Nesse documento, narra-se o didlogo entre duas pessoas. Uma contempla um painel,
enquanto outra lhe explica os significados de cada parte da imagem. De modo rapido,
entdo, eu diria que Alegorias de Homero esta para a Tdbua de Cebes como Filon para
Zacarias. Ha semelhangas, mas também uma consideravel diferencga.

A ndo observacdo dessa diferenca, contudo, faz com que Bréhier pense que a
Tdbua de Cebes apresenta o tipo de interpretagdo que mais se aproxima aquela praticada
por Filon."” Claro, em sua prépria definicdo de alegoria, o erudito francés demonstrava,
como vimos, uma atencdo especial a imagem, embora estudasse o caso de Filon.

Percebo nisso um desacerto.

4. Uma familia de alegoristas
Ap6s essas rapidas observagdes, volto ao problema que motiva esta nota: saber

que relacdo pode ser pensada entre a hermenéutica de Filon e os didlogos de Zacarias

'8 Cf. dos Santos, M. M. Licées de alegoria de gramadticos e retores gregos e latinos. Sio Paulo: FFLCH-
USP, 2002, p. 173 (tese de doutorado em letras cldssicas).
'7 Cf. Bréhier, op. cit., p. 41-43.
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com 0 anjo-hermeneuta.

De inicio, deve-se notar que ha uma diferenca consideravel entre os trabalhos
dos dois, embora alguma semelhanga também seja perceptivel. Curiosamente, em algum
momento, € possivel pensar que o texto do profeta se assemelha mais ao encontrado na
Tdbua de Cebes. Os dois cuidam de explicar imagens. Entdo, os tratados de Filon
seriam melhor comparados a obra de Heraclito. Isso, considerando-se a natureza do
objeto da interpretagdo, ndo a origem étnica dos escritores.

Por outro lado, Zacarias ¢é trazido a esta discussdo e as comparagdes
estabelecidas porque o judeu Filon de Alexandria consagrou a alegorese, com
procedimentos semelhantes aos utilizados por intérpretes gregos, como um modo de se
ler a Torah e, assim, revelar um sentido oculto da mensagem sagrada. Ele aproximou
um método preponderantemente grego a um objeto estritamente judaico (ou nem tdo
estritamente, ja que se tratava de uma traducio ao grego). Assim, ele possibilitou e até
instigou olhares simultaneamente direcionados aos dois arquivos com os quais
trabalhava: o grego e o judaico. E, por isso, Zacarias pode ser posto ao lado da Tdbua de
Cebes.

Burke Long observa que as visdes de Zacarias mais parecem artificios literarios
e sugere que, uma vez que os didlogos entre anjo e profeta no livro de Zacarias
objetivam uma interpretacdo que decifre mistérios divinos ou experiéncias humanas a
partir do visto, sua linguagem “tende para a alegoria”.18 A ideia, j4 cuidadosa em sua
formulagdo, poderia ser-assim repensada: a linguagem do didlogo se assemelha a uma
certa maneira de se interpretar textos que, praticada entre os gregos, veio a se chamar
alegoria pouco antes da era Cristd. Ou seja, o termo alegoria e seus correlatos s6 sdo
atribuidos a linguagem de Zacarias por uma leitura retroativa, que considera as tradi¢des
alegoristas que se desenvolveram séculos apds a morte do profeta.

Zacarias influenciou Filon? A meu ver, ele, no maximo, corrobora com o
trabalho exegético do alexandrino ao apresentar, dentro do canon sagrado judaico,
sendo contado como “companheiro de Moisés”, um tipo de interpretacdo que vai além
do sentido mais 6bvio, imediato, literal (O mesmo fazem as pardbolas de Ezequiel, por
exemplo.). A necessidade dessa corroboracgdo, contudo, € dificil de comprovar, uma vez
que Filon mesmo ndo se preocupa em justificar seus métodos com base em exemplos

assim.

8 Cf. Long, B. O. Reports of Visions among the prophets. In: Journal of biblical literature. Atlanta, vol.
XCV,n. 3, p. 363, 1976).
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Para se pensar a relagdo entre o intérprete judeu-alexandrino, talvez fosse ttil
que ndo nos ativéssemos as ideias simples e desgastadas de fonte, influéncia, débito e
crédito. Um pensamento como o exposto por Borges em seu pequeno ensaio Kafka y sus
precursores'’ parece-me proveitoso por levar-me a conjecturar sobre o Filon que cria
Zacarias como seu precursor. Entenda-se: ndo fosse a obra fildnica, para mim, Zacarias
ndo figuraria ao lado da Tdbua de Cebes ou de Hericlito, mas somente junto a Amds,
Ezequiel, Habacuque etc. E o alexandrino quem adentra na histéria da interpretacio
alegdrica (grega), trazendo debaixo do braco um rolo novo, no qual estd a Lei dos
judeus traduzida ao grego. Ele é quem se coloca a mesa, junto aos gregos, em um
didlogo consistente e duradouro, e convida, mesmo que sem se aperceber, outros tantos
textos judaicos a participar dessa familia. O alexandrino mistura os arquivos (por ser ele
mesmo um “misturado’), ainda que preserve uma clara etiqueta sobre os cinco livros de
Moisés, diferenciando-os dos demais: é a Lei. Assim, ndo é Zacarias quem possibilita a
Filon o ser alegorista, mas Filon quem pode fazer de Zacarias (quer direta ou

indiretamente) um protoalegorista.

5. Observacoes finais

Devo observar, ainda, que o interessante na lida com todos esses intérpretes é
que o interpretado ndo € tanto o centro das ateng¢des, mas o proprio interpretar. Todos
eles testemunham um anseio de querer pensar, entender, envolver-se com o que
leem/veem, como crendo que ali se tivesse escondido algo de muito valor. Por isso, seus
textos, quer tenham gerado ou ndo uma tradi¢do concorde nas épocas posteriores,
registram um esfor¢o, uma atencdo, um comprometimento e (por que ndo dizer com
todos os possiveis sentidos da palavra?) uma paixdo. Tudo isso, faz dessa uma familia
instigante e € isso o0 que, no fim das contas, 0s une.

Para terminar, assinalo minha convic¢do de que pesquisas comparatistas nesse
campo podem ser muito produtivas. A comparacdo da hermenéutica de Filon com
outras formas de interpretacdo judaica, por exemplo, serd proveitosa desde que ndo se
queira definir relagdes hierarquizadas entre os textos de épocas e canonicidades
diferentes, nem se desconsidere as especificidades de cada obra. Observadas tais
ressalvas, inclusive a comparagdo com Zacarias e outros profetas da Tanakh pode ser

védlida. Um possivel estudo relacionaria os didlogos entre o profeta e o anjo-hermeneuta

9 Cf. Borges, J. L. Kafka y sus precursores. In: . Obras completas. Buenos Aires: Emecé
Editores, 1974. Vol. II, p. 88-90.
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com o que chamo de negociacdo do sentido alegérico, momentos em que o alexandrino
tece, ao longo de seus tratados, uma negociagéo retorica em prol do sentido alegdrico
proposto para um ou mais itens do texto.”’ Ademais, é notdvel o fato de que, semelhante
ao profeta, Filon também indica que tem, por vezes, uma mediacdo mistica em suas
interpretag()es.21 E urgente, ainda, entender melhor o lugar de Filon entre outras obras
do judaismo de lingua grega, bem como a maneira como ele e esse ramo do judaismo
em geral lidam com o encontro dessas duas culturas de letras e livros. Para tanto, as

comparagdes nao estido por acabar-se.
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Monstros e monstruosidades em As fraquinias de Séfocles
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ABSTRACT: In this paper, I present some considerations about the monsters and monstrosities
found in Sophocles’ Trachiniae. 1 try to understand them not as mere decorative elements, but
as essential characters, as they evoke the borderline between man and beast, and compel us to
rethink our conceptions of human nature. The monsters are described in the play as very rough
hybrid beings, who inhabit faraway places. But the monstrosity may be also viewed as the
outcome of passion, of the destructive power of Eros and Cypris. And is just through this power
that the main event of the play happens: Heracles’ antithetic transformation from a hero to a
monster.

KEYWORDS: Greek drama (tragedy); Sophocles; monsters and monstrosities; hybrids;
Heracles.

Com certa frequéncia, as tragédias gregas servem de morada a assombrosos
monstros sob forma humana. Ndo é que sejam seres fantisticos, disformes ou dotados
de graves deformidades fisicas: parecem-nos criaturas monstruosas por conta de seu
desequilibrio e dos atos cruéis que sio capazes de cometer. Passaram decerto por uma
sorte de processo de monstrificacdo que fez deles assassinos frios e violentos — por
vezes de membros de suas proprias familias. Euripides e Esquilo construiram retratos
memordveis de mulheres vingadoras que poucos hesitam em chamar de monstros:
Clitemnestra, em Agamémnon e Coéforas, Medeia e Hécuba, nas tragédias homonimas.
Essas mulheres, que uma coélera motivada por diferentes razdes levou ao desejo de
vinganga, sofrem processos de animalizagdo/ monstrificacdo ao longo das pecas, em que
se vdo revelando seus instintos bestiais ora associados a figuras de animais — como a
cadela, no caso de Hécuba —, ora a monstros mitoldgicos — como a Cila, vinculada a
todas as trés mulheres. De fato, “no imagindrio da tragédia, uma mulher que ocupa o rol
normativamente masculino do executor da vinganga s6 pode ser pensada em termos de
monstruosidade”.! Aquela que “ultrapassa as fronteiras de seu papel de género arrisca
tornar-se uma Cila” pois que “a identidade sexual ‘desviante’ estd igualmente sujeita ao
processo de sua transformacio em monstro”.> Em adicdo, a0 menos no caso de Hécuba,

o proprio autor qualifica algumas personagens como monstros. Dirige-se a Hécuba e a

' Cf. Cidre, E. R. La mujer vengadora como monstruo. La deshumanizacién de Hécuba en la obra
homonima de Euripides. Argos. Buenos Aires, n. 26, p. 133, 2002.
2 Cr. Cohen, J. J. A cultura dos monstros: sete teses. In: Donald, J.; Hunter, 1.; Cohen, J. J.; Gil, J.
Pedagogia dos Monstros. Os prazeres e os perigos da confusdo de fronteiras. Tradu¢cdo de Tomaz Tadeu
da Silva. Belo Horizonte: Auténtica, 2000, p. 35.
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seu séquito — e mesmo a Polimestor — com o vocébulo 6np, que mais do que situd-los no
campo da selvageria animal, fi-lo no registro do monstruoso, igualmente uma das
acepgdes do termo.’

O estoico romano Séneca plasmou com apuro as rijas formas da coélera
monstrificante em personagens de suas tragédias. Ndo s6 o fez como ainda dedicou todo
um tratado filoséfico sobre essa afeccdo, onde prescreve uma teraputica muitissimo
detalhada e repetitiva. Como cultor das duas dreas, soube minuciosamente imprimir nos
didlogos o carater irracional das paixdes da alma, dando sempre destaque para a que
julgava ser a pior e mais monstruosa delas, a cdlera. Descreve no tratado De ira os seus
sintomas visiveis: o centelhar dos olhos, o rosto arrebatado, os labios descorados, os
dentes a ranger, os cabelos arrepiados, a respirag¢do forcada, o peito palpitante, as méos
irrequietas, gemidos e grunhidos dum falar entrecortado a base de palavras pouco
moduladas — indicacdes que certamente conviriam como didascdlia as suas pecas. Os
sintomas aqui listados sdo pelo proprio Séneca comparados aos que se percebe em
animais em véspera de um ataque: espumam os focinhos dos javalis, rugem os ledes,
incham os colos das serpentes enraivecidas e sombrio é o aspecto dos cdes furiosos.* A
semelhanca ndo é sem razdo. No entendimento do estoico, se por um lado ndo ha na
alma sadia uma s6 parte ndo ocupada pela razdo, por outro, numa alma tomada pela
colera ndo resta a razdo qualquer lote. Dai a capacidade das paixdes de tornar os homens
por elas invadidos tdo semelhantes a bestas.

Mas os seres humanos que cruzam as fronteiras da civilizacdo e da razdo na
dire¢do dos instintos primitivos que também lhes sdo intrinsecos, ainda que possam
figurar como animais, jamais abandonam por completo a natureza humana. A figura do
monstro vem mais a calhar: ultrapassa o raciocinio simplista do homem tornado animal,
marcando o hibridismo caracteristico dos humanos e os limites entre as naturezas de que
sdo compostos. Os monstros habitam nessas regides limitrofes, onde suas esséncias
perturbadoramente anomalas e mistas anunciam uma crise de categorias.

Tratarei aqui da regido fronteirica que ocupam os monstros. Mas ndo me

ocuparei dos j4 citados tragediégrafos Euripides, Esquilo e Séneca, a despeito de terem

3 Recebem também a predicagio com o vocabulo 6fp a esfinge em Sete contra Tebas de Esquilo (v.
558), o centauro Nesso (v. 556, 568, 662, 680, 707, 935, 1162) e Erimanto (v. 1097), nas Traquinias de
Séfocles, e os sétiros no Ciclope de Euripides (v. 624).
4t Séneca, De ira, 1, 1, 6.
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moldado muito bem as feicdes da alma encolerizada. Nosso objeto serd a peca As
traquinias, de Séfocles, que aborda a monstruosidade de uma forma bastante particular.
A peca possui muitos pontos de convergéncia com outras tragédias de Séfocles:
a importincia dada aos ordculos; indicios dramadticos tais como a saida de cena de
Dejanira para o suicidio, presentes em Edipo Rei e Antigona, ou o confronto entre o
Mensageiro e Licas, que lembra a discussdo entre o Mensageiro de Corinto e o Servo de
Tebas, em Edipo Rei; a caracterizacdo da personagem de Dejanira, muito semelhante 2
da Alceste da peca homdnima etc... Entretanto, apesar dos paralelos a pe¢a ndo € tida
como tipica tragédia sofocleana, em especial quando se tem em vista o ideal classico de
um Séfocles equilibrado, brando e elevado. A presenga de dois pdlos, de duas partes
distintas, ou mesmo de duas personagens centrais torna a peca uma exce¢do. E excecio

a “formula” sofoclena recorrente em seis de suas tragédias (Ajax, Antigona, Filoctetes,

Edipo Rei, Edipo em Colono e Electra)’ na qual, como aponta Bernard Knox, o heréi

vé-se em face de uma escolha entre o desastre possivel (ou certo) e
um compromisso que, se aceito, ird trair a concepg¢do de si mesmo do
her6i, seus direitos, seus deveres. O her6i decide-se contra o
compromisso e essa decisdo é, entdo, atacada, por conselhos de
amigos, por ameagcas, pela forca. Mas ele recusa-se a ceder; mantém-
se verdadeiro consigo mesmo, com sua physis, com a “natureza” que
herdou de seus parentes e que é a sua identidade. A partir dessa

~ -~ o~ e 6
resolugdo origina-se a tensdo dramatica.

Em todas as seis tragédias citadas, o her6i trdgico é personagem central e
comanda a cena. Mas, em As traquinias, a tonica é dada por dois: Héracles e Dejanira.7
Dejanira vive uma tragédia doméstica e insere-se num mundo civilizado de emog¢des
humanas, enquanto Héracles nao se vé desligado de seu passado mitico e dos poderes da

natureza que outrora dominara. Mas ambos t€m uma relacdo profunda de

> Usamos o termo “férmula”, mas ndo hi que se pensar na anulagio da singularidade e vitalidade
particular de cada uma dessas pecas e de seus herdis, bastante distintos.
® Cf. Knox, B. The heroic temper. Studies in sophoclean tragedy. Berkeley and Los Angeles: University
of California Press, 1992, p. 8 (minha traducéo).
7 Os criticos divergem quanto a isso. Ha quem questione quem ¢é, na verdade, o héroi da pega ou mesmo
quem levante a hipétese de ndo haver nela heréi algum. Acreditamos, como Charles Segal, que “aqueles
que sustentam a interdependéncia e complementaridade das duas figuras, como Bowra, Albin Lesky,
Reinhardt e outros fizeram, estdo provavelmente mais perto da verdade” (cf. Segal, C. Heroic values in
the “Trachinian Women”. In: . Sophocles’ tragic world. Divinity, nature, society. Cambridge,
Mass.: Harvard University Press, 1998, p. 28 - minha tradugao).
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complementaridade,8 a que se chama Eros ou Cipris e une-os num destino “que sé na
aparé€ncia € autbnomo e os separa’.

Héracles, embora se ajuste de certa forma ao molde de herdi tragico, s6 desponta
no éxodo da peca, quando ja estd a morrer; e ndo surgem situacdes que necessitem de
uma deliberag@o do herdi entre uma coisa e outra. Quanto a Dejanira, compartilha com
Edipo alguns tracos: ambos “descobrem-se como causa inconsciente de males que nio
s6 nunca pensaram cometer como tentaram evitar: Edipo, ao fugir de Corinto para evitar
a morte do pai e a unido com a mae, vai ao encontro do seu destino; Dejanira, para
evitar perder Héracles, em funcdo de quem existe, cava a sua ruina total”.’ E ainda
assim, ela ndo parece encaixar-se perfeitamente como heroina tragica por ter
consciéncia de que “ndo € bom encolerizar-se” (v. 552), arranjando uma solugdo
alternativa para por fim a dor de esposa preterida. Mais além, foge a definicdo de Knox,
pois que sua decisdo de mandar a tinica enfeiticada ao esposo ndo € reprovada por
ninguém. O coro, pelo contrario, mostra-se conivente com sua resolugéo.

N

Muito da excepcionalidade da pega deve-se também & nebulosa e carregada
atmosfera e a presenca obstinada de um material mitico abarrotado de figuras
monstruosas. A memdria dos personagens sio trazidos monstros que fizeram parte de
seus passados: Aqueloo, divindade fluvial de tripla forma (homem, touro e serpente) e
primeiro pretendente de Dejanira, o centauro Nesso e, de forma mais abreviada, a Hidra
de Lerna, Equidna, o Ledo de Nemeia, Cérbero e os centauros, todos eles ha muito
derrotados por Héracles. A diferenca das personagens femininas de Euripides e Esquilo
mencionadas no principio do texto, ndo se trata de seres humanos fisicamente normais,
mas de seres miticos de corpo disforme e temiveis por sua violéncia e capacidade de
causar danos.

Das figuras que ilustram a violéncia elemental, Aqueloo é o primeiro a surgir.
Niao completamente diferenciado das forcas da natureza (é a animalizacdo de um rio), é
de uma monstruosidade extrema: um misto das racas taurina, ofidia e humana, a que
ainda se acrescentam jorros de dgua viva a brotar das faces de barba espessa (v. 15). O
centauro Nesso desponta mais tarde na peca, quando Dejanira retoma da memoria o

episddio da travessia do rio Eveno. Ele € referido como 0np (v. 556, 568, 662, 680, 707,

935, 1162), termo que pode ser tomado no sentido primeiro (“besta”), como faz Charles

SR preciso assinalar, no entanto, que a referida relacdo de complementaridade ndo faz de As Traquinias
“uma mera tragédia doméstica sobre um casamento infeliz”. Cf. Segal, op. cit., p.28 - minha tradugao.
’ Cf. As traquinias: introdugdo a tradug@o de Maria do Céu Zambujo Fialho, p. 11.
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Segal, mas que julgamos mais adequado entender como “monstro”. Sobre seus atributos
fisicos, o autor ndo se estende muito além do “peito cabeludo” (v. 557).

S6 no €xodo da pega a caracterizagdo dos monstros é mais bem precisada,
quando Héracles relembra os feitos do passado (v. 1089-1102). O her6i atrela
propriedades especificas a cada um dos monstros em particular, mas ao que tudo indica
a maior parte dos atributos sdo em geral compartilhados por todos eles, conformando o
que aqui entendo como uma espécie de suma das “teses” de Soéfocles acerca da
monstruosidade. Em primeiro lugar, os monstros sdo delineados como criaturas
inabordaveis (&mAatoc, v. 1093)'° ¢ intrativeis (dmpoofyopoc, v. 1093), que nio se
misturam aos outros (GUIKTOG, v. 1095) e habitam lugares longinquos (em’ EOXATOIG
TOTOIC, V. 1100) ou mesmo fora do ambiente terrestre (brro xeovéc, “debaixo da
terra”, v. 1097). Poder-se-ia dizer que constituem “uma incorporacdo do Fora, do Além
— de todos aqueles loci que sdo retoricamente colocados como distantes e distintos, mas
que se originam no Dentro”.!" Héracles qualifica-os como desmedidos ({JBplOTﬁc, V.
1096) e desregrados (&vouoc, v. 1096), seres hibridos — frequentemente de natureza
dupla (Sudua, v. 1095) — por vezes com membros multiplicados, como no caso do cdo
de trés cabegas do Hades (“AiSou Tpikpovoc okUAaE, v. 1098). Isso sugere a
irredutibilidade a leis, a ética ou a politica. Afinal, os monstros recusam-se a “fazer
parte da ‘ordem classificatoria das coisas’ (...). Sdo hibridos que perturbam, hibridos
cujos corpos externamente incoerentes resistem a tentativas para inclui-los em qualquer
estruturacio sistematica”'? e que com suas naturezas mdltiplas fazem ruir as
classificagcdes e diferenciagcdes, em especial as de género e raca. Constituem, por fim,
criaturas terriveis (Setvn, v.1099) e de violéncia intensa (Umepoxov Bia, v. 1096),
deitadas fora do mundo civilizado pelo pavor que sua brutalidade desordenada provoca.

Uns tais seres atemorizantes ndo sdo meras pecas decorativas, mas itens
essenciais em uma das mais atrevidas e poderosas criagdes da poesia dramadtica grega e
se nao forem levados totalmente a sério podem conduzir a erros de interpretacdo e a
sub-valorizacdo da peca.'” Que ndo se considerem, pois, as mencionadas criaturas de
natureza hibrida exclusivamente instrumentos de assombro. Como dantes dito, um de

seus papéis cardeais € evocar o limiar entre mundos opostos.

' Os termos gregos correspondentes foram mantidos no singular, apesar da sua ampla aplicabilidade por
nds defendida.
ey, Cohen, op. cit., p. 32.
2cr, Cohen, op. cit., p. 30.
B Cf. Segal, op. cit., p. 26.
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O exemplo dos centauros, metade homens, metade bestas, deixa clara a
existéncia de uma regido limitrofe entre o homem e a besta. E se os monstros ocupam a
fronteira entre civilizagdo e instintos animais primitivos ndo hd de ser por acaso. Eles ai
se alojam para dar a conhecer aos homens a propria condi¢do humana, a qual ilustram e
alegorizam. Mostram — e mostrar €, desde a raiz, o seu fim — que os homens nao estdo a
salvo da bestialidade, por mais que isolem bestas e monstros nos confins do mundo.
Portam a chocante noticia de que a racionalidade e a civilizacdo sdo barreiras frageis
contra os instintos violentos e destrutivos que os humanos compartilham com os
animais.

Para fazer o problema saltar aos olhos dos homens, Soéfocles apresenta a
monstruosidade nas Traquinias sob formas ainda mais complexas. No tempo presente
em que se desenrola a histdria, restringe os monstros mitolégicos a viverem tdo somente
na memoria de Dejanira e Héracles. Eles principiam enterrados num passado tdo
longinquo quanto as mais distantes margens da geografia e do discurso, onde é costume
sejam alojados monstros. Para 14 foram expulsos... Mas eles sempre retornam."* Num
certo ponto da trama, é-nos revelada a existéncia de um filtro com que Nesso houvera
presenteado Dejanira. O filtro tem em si cristalizada a combinacdo do sangue do
centauro ao veneno da Hidra de Lerna: é ele prprio o monstro, que permanece em
estagio estaciondrio por anos, aparentemente impotente. Mas basta que Dejanira exume
de sua lembranga o filtro do centauro e presenteie o esposo com uma tinica untada pela
mistura para que a monstruosidade latente tome corpo. Isso sucede de forma bastante
ironica. Héracles, domador de bestas, é desta feita o domado. E abatido justamente
pelos monstros que outrora derrotara. Quem “o tortura e caustica” (v. 840) € o aguilhdo
de Nesso, o qual, sob a aparéncia de tunica enfeiticada, inflige-lhe um mal
recorrentemente chamado de vooos, “doenca” (v. 853, 980, 1014, 1030, 1120). Quando
Héracles surge na cena, acometido pela doenca, é como se trouxesse consigo oOs
monstros do passado, sedentos de vingangca. Um ancido que acompanha o cortejo de
Héracles cria a imagem de uma fera que adormece enquanto Héracles também dorme:
“Nio o acordes do sono em que caiu: irds provocar e reacender a terrivel doenca (Seivn)
voooc) que o alucina, meu filho!” (v. 979-980). Uma vez despertada pelas palavras de

Hilo, a fera torna a atacar o corpo de Héracles.

“cr Cohen, op. cit., p. 55.
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O coro traz um detalhe importante sobre o mal do filho de Zeus: “Foi Cipris que,
operando em siléncio, se revelou como autora manifesta destes fatos” (v. 860-861).
Héracles ndo foi apenas vitima da vinganca dos monstros de seu passado. A questdo é
mais profunda. Assim como Nesso e Aqueloo haviam-se lancado contra a esposa de
Héracles por acdo de um impeto sexual, também o heréi foi tomado, ele mesmo, pelo
poder brutalizante e destrutivo de Eros e Cipris. Primeiramente, inspirada por Eros (v.
354-355), acomete-lhe uma “doenca” (voooc, v. 445,544), um “desejo terrivel” (8e1voc
luepoc, v.476) que faz transbordar sua parcela bestial e leva-o a destruir Ecdlia e a
tomar fole como cativa. O arauto Licas, mesmo sem presciéncia do que estd para
acontecer ao filho de Zeus num futuro préximo, resume bem a situacio: “E que o
homem que tudo vence com a for¢a do seu brago, pelo amor desta jovem se deixou de
todo vencer” (v. 488-489). Assim € que, antes mesmo de aparecer em cena, Héracles ja
d4 claros indicios de sua monstruosidade.

A principio, a doenca era paixdo invisivel, confinada ao intimo do herdi, de
forma que o arauto que leva noticias de Héracles a Dejanira diz-lhe que este estava
robusto, vivo e prospero, sem qualquer doenga (v. 235-236). Ao menos era o que
aparentava. Mais tarde, porém, Eros d4 a conhecer sua outra face. Acrescenta aquela
paixdo uma sequela fisica e visivel, através da intersessao do filtro, que ndo contém em
si simplesmente uma monstruosidade latente. Numa andlise mais profunda, no sangue
de Nesso e no veneno da Hidra vive o proprio Eros, cujo poder monstrificante abate
Héracles com uma dor agonizante e o conduz a inevitavel morte. E uma vez incidindo
justamente sobre Héracles — herdi famoso por sua grande forca fisica — a doenga traz
consigo a reflexdo sobre a fraqueza do vigor heroico diante do poder sobrepujante das
forcas da natureza.

Nesta tragédia, € a forca colossal do instinto sexual o que produz a transgressao.
E ela que faz com que monstros saiam de seus reconditos para o incdmodo do homem.
Até encontrar Dejanira, a brutalidade de Nesso era latente. O centauro convivia
pacificamente com os humanos. Costumava atravessar a corrente profunda do Eveno
transportando os homens em seus bragos, mediante pagamento de saldrio (v. 557-560).
O furor imperou, contudo, quando Eros operou sobre ele. De forma semelhante, na
centauromaquia do livro XII das Metarmofoses de Ovidio, os centauros convidados para
as bodas do lapita Piritoo a principio comportavam-se civilizadamente. Mas a visdo de

belas mulheres aciona seus instintos sexuais que, catalisados pela acdo do vinho,
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convertem-nos em selvagens e violentos saqueadores de esposas. A forca
incomensuravel do amor vé-se outrossim simbolizada pelos mitos de metamorfose e de
seres monstruosos do terceiro livro das Gedrgicas de Virgilio. Ali, os aguilhdes da
paixdo cega vitimizam homens e bestas, derrubando as barreiras entre eles. Com efeito,
o livro conta com histérias como a de lo, que vinculam paixao e ciimes com a perda de
identidade humana,15 mas oferece igualmente episddios envolvendo animais, tal o das
éguas enfurecidas sob a inspira¢do de Vénus, que devoram os membros de Glauco com
as mandibulas e engravidam sem a fecundag¢do dos machos.'® Nas Gedrgicas, até
mesmo um deus pode ser simbolicamente transformado em animal por forca do instinto
sexual, como € o caso de Saturno.'’

Os monstros desempenham importante papel ao prenunciarem que Eros rege o
combate primordial entre homem e besta. Nas Traquinias, antes de Héracles ser
acometido, Aqueloo, Nesso e a Hidra jd o haviam sido. E através das narrativas dos
eventos passados em que jazem esses seres mitoldgicos e das descricdes poéticas de
acOes presentes, “a peca cria uma série de analogias entre os temas psicolégicos
centrados em Eros e os conflitos de humanidade e bestialidade no plano de fundo do
mito dos trabalhos de Héracles”. '

Conforme aponta Segal, a tinica é o elo mais 6bvio entre esses dois aspectos da

tragédia:

de um lado as emoc¢des humanas expressas de forma naturalistica, de
outro as forcas elementais apresentadas miticamente. Ela €, antes de
tudo, um encantamento amoroso, o ultimo recurso de uma mulher
desesperada visando a recuperar o amor do seu marido. Mas ela
também retoma a violéncia elemental do Centauro, fogo e sangue
destrutivo, a Hidra, escuriddo. Quando Dejanira expde ao sol a 1a
com a qual unta a tdnica, o “fervilhar” da “espuma coagulada” (702)
lembra o Centauro e seu “sangue coagulado” (572). (...) O “fervilhar”
sugere a turbuléncia intima e emocional da paixdo, mas ele também
expressa as energias desregradas do mundo primitivo ao qual o
Centauro pertence. Portanto, ele caracteriza os efeitos fisicos do
veneno do Centauro, descrito no terceiro estasimo como suas
“esporas mortais, traicoeiros e fervilhantes” (839-840). A mistura de
metaforas cria um rico complexo associativo da luxdria de Héracles
(a agitagdo emocional do “fervilhar”), o veneno do Centauro e a

'S Cf. Gedrgicas, 111, 146-153.
' Cf. Gedrgicas, 111, 266-279.
' Cf. Gedrgicas, 111, 89-94.
18 Cf. Segal, op. cit., p. 32 (minha traducio).
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inversdo da conquista das bestas pelo homem como o homem-cavalo
aplica “esporas” e “aguilhdes” (kéntra) ao conquistador humano."’

Mas o estudo do monstruoso nesta tragédia pode levar ainda a conclusdes mais
ousadas. Voltemo-nos para Héracles, her6i conhecido por sua forca fisica sobre-
humana, com a qual extermina monstros e livra o mundo da ameaca que eles
representam. Sofocles caracteriza-o quase exclusivamente em termos de sua forga fisica.
Mas a for¢a que o mito dos doze trabalhos aponta como destinada a proteger os homens
e extirpar bestas passou a servir a outros fins, voltando-se exclusivamente para o
individual, como na destruicdo de Ecdlia, no assassinato de ifito e na tomada de Tole
como cativa. Com essa mudanga radical, o heréi passou a representar ele mesmo uma
ameaca para o mundo civilizado e para os padrdes da sociedade, que prescreve regras e
limites a serem cumpridos até mesmo por um filho de Zeus. A brutalidade
descontrolada de Héracles transformou-o num monstro como aqueles contra quem
costumava combater. Um monstro que ndo condiz com o ambiente doméstico, com a
vida em familia e que contrasta demais com a esposa Dejanira, tdo civilizada, comedida
e cheia de compaixdo. Ao contririo de Dejanira, Héracles € incapaz de refrear a cdlera e

o desejo de vinganca, como fica patente numa conversa com o filho, em que lhe pede:

Sé para mim um verdadeiro filho: ndo conserves o respeito pelo
nome de tua mie. Vai ao paldcio buscar aquela que te deu a luz e
passa-a das tuas maos para as minhas, para que eu saiba com nitidez
o que te faz sofrer mais: ver o meu corpo desfigurado ou o dela,
quando a punir com justica.*’

Ele age mesmo como se estivesse a parte do mundo humano e doméstico do qual
faz parte Dejanira. O abismo entre os dois fica ainda mais 6bvio com o artificio do
tragediografo de ndo os por jamais juntos em cena, como sendo incompativeis o mundo
civilizado de Dejanira e a rudeza animalesca de Héracles. Para um ser como ele, ndao ha
lugar no oikos, assim como € questionavel a utilidade da primeva e individualista ética
heroica no contexto da pélis do quinto século.

Héracles representa, certamente, a fusio do exterminador de monstros e do
monstro numa sé figura, a qual desencadeou o colapso das barreiras fundamentais que
protegiam e mantinham a ordem do mundo civilizado afastando-o da desordem e da

violéncia. Mas, no fim da peca, di-se uma sutil mudanga no quadro: a civilizagcdo que

1 Cf. Segal, op. cit., p.32-33.
20 Cf. Buripides, op. cit., v. 1065-1069 (minha tradugio).
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submetera a um tal perigo, no fim, ele a salva. Quando privado da forca fisica
(fundamento de sua monstruosidade) ele entdo € transformado. Manifesta uma
preocupacdo com a unido da familia que sua rudeza jamais o permitira ter. A forca
desmesurada que lhe garantia uma vida quase sem leis, abandona-o, constrangendo-o a
aceitar a lei divina; e € por isso que deixa de debater-se e aceita a morte
voluntariamente, como cumprimento da vontade de Zeus. Ao fazé-lo, oferece a si
mesmo como vitima do sacrificio expiatério de que o restabelecimento da ordem
precisava. Sacrificio esse que funciona como purificacio da violéncia, expiagdo de seus
atos desmesurados e, acima de tudo, como restaurador da barreira entre homem e besta,

que nunca deveria ter sido derrubada.
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Aspectos da légica estoica e da légica em Séneca
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RESUME: La logique, dans I’ Antiquité, comportait un champ beaucoup plus vaste que celui
qu’on attribue aujourd’hui a ce terme e a ses implications. On sait que la logique moderne,
contemplée a partir des études actuelles sur le langage, comme la sémantique, a pour objectif de
vérifier la validité des divers modes de raisonnement. Cependant, les aspects privilégiés par la
logique antique, y compris par la logique stoicienne, concernent la relation entre les mots et la
structure méme du langage. La logique stoicienne est surtout propositionnelle; il s’agit des
relations entre des items (axiomes) qui ont une structure de proposition. Notre but, dans cet
article, sera d’examiner ces aspects de la logique stoicienne et de les confronter au traitement de
cette partie de la philosophie chez Séneque. Nous soulignerons, bien que brievement, les
différences entre la logique stoicienne et celle d’ Aristote, en présentant des extraits d’ouvrages
qui soient capables d’éclairer les oppositions entre les deux.

MOTS-CLES: Séneque; logique stoicienne; logique péripathéticienne; philosophie ancienne;
sémantique.

1. Introducao

Tivemos oportunidade de observar, nas atuais abordagens da ldgica em
disciplinas de Semantica, que a ldgica antiga ndo € tratada com frequéncia. Este
trabalho, de cardter incipiente, surgiu de tal constatagdo, e pretende observar mais de
perto a presenca de procedimentos da l6gica antiga em algumas passagens das Epistulae
Morales ad Lucilium do filésofo Licio Aneu Séneca (4 a.C.-65 d.C.), um dos principais
representantes do estoicismo desenvolvido na época da Roma imperial.

O interesse surgiu apds constatarmos uma aparente discrepancia no discurso
senequiano: apesar de o autor, nas suas epistolas, em geral criticar a preocupacio com a
formalidade na exposi¢do do pensamento (quer por parte dos oradores e retdricos, quer
por parte dos filésofos e filélogos), ndo raro nos deparamos, no texto da obra, com os
elementos criticados — como, por exemplo, o uso de silogismos da dialética."

No decorrer do estudo, observamos que, na légica antiga, e particularmente nas
passagens especificas selecionadas na nota abaixo,” trata-se de elementos que hoje sdo

objeto de diversas dreas dos estudos da linguagem, como a abordagem do aspecto

! Sobre tal critica, cf. nossa traducdo e andlise das cartas 20, 1-2; 48, 4; 6; 10-12; 88, 36-38, in Bregalda,
M. M. Sapientia e uirtus. Principios fundamentais no estoicismo de Séneca. Campinas: IEL-UNICAMP,
2006, p. 9-11(dissertagdo de mestrado).
2 Cr. Séneca, Ep. 45, 5; 48, 4; 6; 83, 9; 85, 30-37; 117, 13; Quintiliano, Institutio oratoria V 14, 1;
Diégenes Laércio, Lives of eminent philosophers, VII 63; VII 65-8; Plutarco, Moralia, 1011e; Sexto
Empirico, Ad. Math., VIII 70; Cicero, De diuinatione 1 38, 82.
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formal do discurso em si.’

A fim de observar melhor a presenga de elementos 16gicos em Séneca, primeiro
foi necessdrio investigar que tipo de ldgica a ele seria disponivel. Nesse sentido, nossa
exposicdo vai-se iniciar com uma apresentagcdo, forcosamente breve, de alguns dos
aspectos importantes da légica estoica, contrastando-a com elementos da légica
peripatética. Para isso nos valemos do quinto capitulo do livro The Stoics, de F. H.
Sandbach, e do quarto do livro Hellenistic Philosophy, de A. A. Long.

Ao trabalhar com o texto senequiano propriamente dito, traduzimos trechos
selecionados de suas Epistulae4 e, a seguir, discutimos sobre o valor efetivo dessa parte
da filosofia para o cordovés e suas implicacdes. Ver-se-4 que, nas cartas analisadas,
Séneca tende a diferir, inclusive, dos mestres de sua escola, no que concerne a

abordagem de silogismos e da importancia conferida a essa disciplina.

2. Breve exposicao da logica para os antigos estoicos

A ldgica estoica € uma ldgica proposicional,5 isto é, que diz respeito a relacdes
entre itens que tém estrutura de proposigdes. Esses itens sdo os axiomas (&ELOUOTA). DE
acordo com isso, a logica estoica se divide em duas partes principais: a teoria dos
argumentos (AOyolr) e a teoria dos axiomas, componentes a partir dos quais se
constroem os argumentos.’

De acordo com Sandbach,” a l6gica estoica teve uma influéncia limitada na
Antiguidade, e as informagdes que sobre ela restaram sdo fragmentadas. Além disso, o
campo abrangido pelo que hoje se entende pela palavra “légica” — a saber, a “ciéncia do
raciocinio”® ou, ainda, “que descobre e formula as leis do pensamento claro™® — era

muito mais amplo naquela época. Ldgica, para os estoicos, sendo a ciéncia do ldgos —

3 O reconhecimento e a nomeacdo das partes do discurso, os casos dos nomes e os tempos verbais, dos
quais se ocupa, entre outras dreas, a Semantica atual, foram uma das realizacdes da escola estdica. Sobre
tal relagdo, cf. Sandbach, F. H. The stoics. Second edition. Cambridge: Bristol Classical Press, 1989, p.
95.

* As Epistulae Morales ad Lucilium, colecio de 124 cartas que o fildsofo teria escrito a seu discipulo
Lucilio, compostas durante o periodo de afastamento de Séneca da vida publica (entre 62 e 63 d.C.).

5 Cf. Bobzien, S. Légica. In: Os estdicos. Tradug@o de Paulo Fernando Tadeu Ferreira e Raul Fiker. Sdo
Paulo: Odysseus, 2006, p. 95-138.

® Cf. Bobzien, op. cit., p. 95.
7 Cf. Sandbach, op. cit., p. 95.
8 Cf. Chauvineau, J. A logica moderna. Tradugdo de André Infante. Lisboa: Europa-América, 1957, p. 7.

o Cf. Cerqueira, L.; Oliva, A. Introdugdo a logica. Rio de Janeiro: Zahar, 1982, p. 11.
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»10 —, visava ao exame

que poderia significar, em grego, tanto “discurso” quanto “razdo
ndo somente da validade das varias maneiras de raciocinio (aspecto privilegiado na
Légica moderna),'’ mas também da relacdo entre as palavras e, ainda, da estrutura da
linguagem.'? Embora os filésofos gregos Zendo (336-264 a.C.)" e Cleantes (331-232
a.C.)'* tenham escrito um pouco sobre o assunto, foi Crisipo (280-210 a.C.)" quem
desenvolveu sistematicamente a 16gica estoica'®

Para Aristételes, coisas individuais diziam respeito a termos universais'’: “Se
todo A € B, e todo B é C, logo todo A é C” era seu silogismo fundamental. Nessa
sentenga, ¢ notdvel que todas as trés varidveis (A, B e C) devem ser universais.
Consideremos palavras como “rei”, “homem” e “mortal”, por exemplo. Se elas forem
substituidas por varidveis, ter-se-4 um silogismo como este: “Se todos os reis sdo
homens e todos os homens sdo mortais, logo todos os reis sdo mortais”.

Porém, para os estoicos, a tnica coisa que “existe” é o individuo: o universal
ndo passa de uma constru¢do mental (Simph’cio,18 In Ar. Cat., 26). Similarmente, eles
desenvolveram uma légica que trataria de coisas individuais. Ela comegou por um tripla

z

distingdo entre 1, a palavra falada, que € material (COUQATOG, corporale); 2, o que

significa, que é imaterial (&oduatoc, incorporale),'”® sendo “o que se diz” ou “o que

19 De acordo com o diciondrio Liddell, H. G.; Scott, R. A Greek-English lexicon. Oxford: Clarendon
Press, 1996, s. v., o termo tinha, além dos referidos sentidos, vérios outros, entre os quais: I 1. quantidade
de dinheiro em maos; 2. soma, quantia; 3. medida; 4. considerag@o, valor imputado a uma pessoa ou coisa
(...). I 1. relag@o, correspondéncia, propor¢do; III, 1. explanacdo; 2. base de uma teoria, argumento; 3. lei,
regra, etc.

" Para ilustrar o que é um raciocinio vélido em légica moderna, tomemos um exemplo tipico que é
apontado como vélido por Chierchia, G. Semdntica. Tradu¢do de Luis Arthur Pagani, Ligia Negri e
Rodolfo Ilari. Campinas/ Londrina: UNICAMP/ EDUEL, 2003, p. 50: (a) Se Juca estd na festa, Maria
ndo estd; (b) Juca estd na festa; (c) Maria ndo estd na festa. Se nos forem apresentadas (a) e (b),
inferimos (c). Observe-se que isso vale para qualquer sequéncia de senten¢as com a seguinte forma: (a)
Se A, entdo B; (b) A; (c) B.

12 Cf. Sandbach, op. cit., p. 95.

13 Zendo de Cicio, fundador do Estoicismo, escola filoséfica da qual fazia parte também Séneca.

14 Cleantes, discipulo e sucessor de Zenao.

5 Outro estoico, discipulo de Cleantes.

16 Os estoicos, provavelmente de Crisipo em diante, dividiam a I6gica em duas partes: retérica e dialética.
O que veio a ser chamado de “légica” foi determinado por um conjunto de obras de Aristételes que
fil6sofos da Antiguidade nomearam Organon. Cf. Long, A. A. Hellenistic philosophy. Stoics, epicureans,
sceptics. Berkeley and Los Angeles: University of California Press, 1986, p. 121-122.

'7.Cf. Long, op. cit., p. 95.

'8 Simplicio (aproximadamente 490-560 d.C.) é, juntamente com Plotino, uma das principais fontes de
evidéncia da teoria estdica das “categorias” (cf. von Arnim, H. F. A. Stoicorum ueterum fragmenta.
Lipsiae: In aedibus B. G. Teubneri, 1903-24. Vol. II, p. 376-404; cf. ainda, Brun, J. O estoicismo.
Tradugdo de Jodo Amado. Lisboa: Edigdes 70, 1986, p. 43).

19 T . . P . . .

A disting@o entre corporais e incorporais é um dos aspectos fundamentais da doutrina estoica. Esse
aspecto faz parte de uma tese metafisica de que somente as coisas que podem ser consideradas como
“existentes” sdo corpos. Enquanto um ser racional estd pensando ou falando de maneira articulada, algo
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significa”; 3, a realidade material a qual o significado se refere. Nesse sentido Sexto
Empirico, (que escreveu por volta do ano 200 de nossa era)”’ dd, como exemplo, a
palavra “Dion” e a frase “Dion estd correndo”. Naturalmente, o significado das palavras
ndo deve ser confundido com a realidade fisica e material de um “Dion que corre”, pois
as palavras podem ser usadas e significar, isto é, atribuir significado, mesmo quando
Dion estd sentado. Nessa frase, o significado (/ékfon) ou, para usar um termo apropriado
a esse tipo de significado, o axioma,21 ¢é verdadeiro ou falso: verdadeiro se Dion esta
correndo quando as palavras estdo sendo usadas; falso, se ele ndo esta. Lékron, conceito
fundamental para a “semantica”?? estoica, pode ser traduzido, também, como ‘o que €
dito” ou “o que pode ser dito”.*> Distinguem-se dois tipos de Iékton: o “deficiente”

(EAMTING, imperfectus),” exemplificado pelo significado dos verbos sem sujeito (por

"3 (qutotedfic, perfectus), como

exemplo, “escreve” ou ‘“gosta”), e o ‘“completo
expresso na sentenca “Catdo estd andando” (Didgenes Laércio, VII 63).

Nao deixa de ser curioso que, apesar de, como veremos, preterir expressamente
a 16gica em passagens de sua obra filoséfica,”® o filésofo Séneca (4 a.C.-65 d.C.) faca
uso de um exemplo similar ao de Sexto na epistola 117, ao explicar a Lucilio a nogdo de

lékton (em latim, effatum, enuntiatum ou dictum):

...vejo Catdo andando; o que o sentido me mostra, meu espirito toma
por certo. O corpo € o que vejo, ao qual dirigi os olhos e o espirito.
Em seguida, digo: Catdo estd andando. Ndo € um corpo, diz-se,
aquilo de que falo agora, mas uma indicagdo a respeito de um corpo,

dotado de significado “coexiste” com seu pensamento (cf. Sexto Empirico, Ad. Math., VIII 70).
20 Médico grego cujos escritos sdo a fonte principal da Escola Cética de filosofia. Sabe-se que sucedeu
Herdédoto na referida escola, mas pouco se sabe sobre detalhes de sua vida. Seus trabalhos que chegaram
até nossos dias foram: Esbo¢os do Pirronismo, em trés livros; Contra os Dogmatas, Contra os fisicos,
Contra os eticistas e Contra os matemdticos [cf. Howatson, M. C. (org.). The Oxford companion to
classical literature. Oxford/ New York: Oxford University Press, 1989 (sub uoce “Sextus Empiricus)].
2ICf. Plutarco, Moralia, 1011e : fiy o1 p&v mpdétocw ot 8 dftoud MAGTwY 88 AbYoV TPOsTYOPEVKED.
O termo axioma se refere a 16gica estdica e a moderna.
2 “Semantica”, como se sabe, palavra formada do grego onuoive (“significar”) que, por sua vez, deriva
de onua (“sinal”), é aqui entendida, lato sensu, como termo que se refere ao sentido e as palavras (cf.
Guiraud, P. A Semdntica. Tradugdo de Maria Elisa Mascarenhas. Sao Paulo: Difusdo Europeia do Livro,
1972, p. 8).
Bt Long, op. cit., p. 135.
%t Quintiliano, Institutio oratoria V 14, 1: Habet enim rationem et propositionem, non habet
conclusionem: ita est ille imperfectus syllogismus (“Com efeito, tem uma razdo e uma proposi¢do, nao
tem conclusdo: assim, esse € o silogismo incompleto” — minha traducéo).
3 Lékta completos em si mesmos incluem os axiomas, as questdes, as interrogagdes, os imperativos, 0s
juramentos, as invocagdes, as didvidas, as imprecacdes e as hipdteses (Didgenes Laércio, Lives of eminent
philosophers, VII 65-8).
8 Cf. infra, Ep. 48 4-6; 10-12; 45 5 (nota 61, p. 12); 83 9-11.
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. . . 27
que alguns chamam ‘expresso’, outros ‘indicado’, outros ‘dito’”.

Na passagem acima, no lékton “Catdo estd andando”, ndo se estd simplesmente
denotando um objeto, esti-se dizendo algo sobre ele. No mundo real ndo ha duas coisas
(Catdo e o andar de Cate”lo).28 O significado da palavra “Catao” é um homem individual.
Porém, na frase “Catdo estd andando”, abstrai-se, do homem real, algo que ndo tem
existéncia independente — seu andar — e se confere referéncia a ele usando-se de um

PRl

termo que denota (“Catao”) e um termo que “diz algo” (“esta andando”).29

A légica formal, no estoicismo, tem seu ponto de partida no lékton. Em sua
forma completa, o [ékton tem o sujeito e o predicado como componentes, € 0s estoicos
reconheciam nove tipos de assercdo que preencheriam essa condigﬁo.30 Isso inclui
questdes, comandos, oragcdes e juramentos, mas o mais importante de todos é o ja
referido axioma. Um axioma — frequentemente traduzido como “proposigﬁ.o”31 -éo
lékton ao qual os predicados verdadeiros e falsos podem e devem ser aplicados
(Didgenes Laércio VII, 65).

Sobre esse ponto, estudiosos ressaltam uma notdvel diferenga entre a distingdo
estoica e a visdo de Aristdteles, o qual supunha que o significado era idéntico ao
pensamento; isto €, o que as palavras significam é um pensamento na mente do
falante.’

Outra diferenca ja por ndés apontada quanto aos termos que compdem O
silogismo aristotélico e a proposi¢do estoica, nomeadamente, a prioridade do individuo
nesta ultima, surge, novamente, no tratamento estoico do silogismo. O raciocinio
aristotélico trata do encadeamento de conceitos como “Sdécrates € um homem; ora,
todos os homens sdo mortais; logo, Socrates € mortal”’, enquanto que o estoico trata das

implica¢des de relagdes temporais (“Se esta mulher tem leite, € porque deu a luz”).?

Embora os peripatéticos estivessem cientes da existéncia desse tipo de

21 Cf. Ep. 117, 13: Video Catonem ambulantem: hoc sensus ostendit, animus credidit. Corpus est quod
uideo, cui et oculos intendi et animum. Dico deinde: Cato ambulat. Non corpus, inquit, est quod nunc
loquor, sed enuntiativom quiddam de corpore, quod alii effatum uocant, alii enuntiatum, alii dictum. Para
Lévy, na nogdo de [lékton, cuja invengdo parece remontar aos estdicos, destaca-se o senso de
representacdo, inerente a esta e, principalmente, o objeto do discurso. Cf. Lévy, C. Les philosophies
hellénistiques. Paris: Le livre de poche, 1997, p. 118-119.
B Cf. Long, op. cit., p. 136.
2 Cf. Long, op. cit., p. 136.
3% Cf. Long, op. cit., p. 140.
et supra, p. 89.
32t Sandbach, op. cit., p. 97.
3 Cf. Brun, op. cit., p. 37.
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silogismo, manifestavam pouco interesse por eles.™ Crisipo reconhecia cinco formas

basicas de silogismos; cada um ligava um par de proposicdes, que ele representava

pelas varidveis “primeira”, “segunda”.3 >

Intimeros sdo os exemplos que mostram que os estoicos — e também autores nao
. . 36 . L. . .
necessariamente estoicos™ — faziam uso pratico de silogismos como esses. Dentre os

autores romanos, destacamos um trecho do De diuinatione, de Cicero:

Se (a) os deuses existem e (b) ndo preveem o futuro, ou (c) ndo nos
amam, ou (d) eles ndo sabem o que vai acontecer, ou (e) eles ndo
pensam que seria proveitoso que soubéssemos ou (f) eles ndo pensam
que seria de acordo com a sua dignidade dizer-nos, ou (g) eles ndo
estdo aptos a nos contar. Mas ndo é verdade que eles ndo nos amam,
nem que eles ndo sabem o que vai acontecer (...). Logo, ndo é
verdade que os deuses existem e que ndo preveem o futuro. Mas os
deuses existem. Logo, eles preveem o futuro.’’

Até recentemente, muitos autores viam a légica estoica como uma rival a
aristotélica e demonstravam pouca disposicdo em entendé-la. Isso, para Sandbach, € um

€ITO:

[a I6gica estoica] ndo €, em sua esséncia, uma alternativa, mas um
complemento, e o silogismo proposicional € reconhecido, hoje, como
logicamente prioritirio em relagdo ao silogismo de termos. Mas,
embora a légica estoica possa ser contrastada com a de Aristételes,
ha pouca evidéncia de que ele tenha exercido grande influéncia em
seu desenvolvimento (...). Hd uma chance de que os estoicos tenham
adaptado [os problemas de 16gica] da escola megdrica;’® em todo
caso, € evidente o interesse deles nos trabalhos dessa escola.®

Um aspecto que torna a logica estoica particularmente interessante para os

estudos da linguagem contemporéneos ¢ sua abordagem do aspecto formal do discurso

¥ Cf. Sandbach, op. cit., p. 97. Segundo o autor, a importincia desse tipo de proposi¢do s6 foi
reconhecida pelos 16gicos a partir do século XIX.
35 Utilizando, como Sandbach e Long, simbolos mais recentes como p e g, eles podem ser esquematizados
da seguinte maneira: (1) Se p, g. Mas p .. q. (2) Se p, g. Mas nédo g. .. Nao p. (3) Ndo ambos p e g. Mas
p. . Ndo g. (4) Oup ou g. Mas p .. Nao q. (5) Ou p ou ¢g. Mas ndo p. ... g.
%% Apesar de ndo se definir como estoico, sabemos que M. T. Cicero (106-43 a.C.) caracteriza como
estoicos, ou como simpatizantes do pensamento estoico, alguns dos personagens de seus didlogos
filoséficos, como € o caso do protagonista de Cato Maior de Senectute. Sobre a filosofia de Cicero em
geral, cf. Powell, J. G. F. (org.). Cicero the philosopher. Oxford: Clarendon Press, 1995.
1 Cf. De diuinatione 138, 82: Si sunt di neque ante declarant hominibus quae futura sint,(...). Sunt autem
di; significant ergo (minha traduco).
¥ A escola megdrica de filosofia foi fundada por Euclides de Mégara (390 a.C.), aluno de Sécrates. Seus
membros adquiriram reputagdo devido a suas habilidades em argumentos dialéticos (cf. Howatson, op.
cit., sub uoce “Megarian school”).
¥ Cf. Sandbach, op. cit., p. 99.
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em si. O reconhecimento e a nomeacao das partes do discurso, os casos dos nomes e 0s
tempos verbais foram uma realizacdo da escola estoica, adotada por Crates de Malos
(século II a.C.) e, apds ele, gramdticos fizeram sutis modificacdes nesse sistema. Os
estoicos, porém, ndo separaram a andlise gramatical — que concerne a forma das
palavras e suas possiveis relacdes — da andlise do significado. Uma das implicacdes
disso € que eles distinguiam, como partes separadas do discurso, nomes préprios e

. e D ~ o 40
comuns, o que consiste numa distin¢@o de significado, ndo de gramadtica.

3. A importancia da ética na filosofia de Séneca: critica aos silogismos

Na escola filosdfica fundada por Zendo de Cicio, a conhecida triparticdo da
filosofia em fisica, l6gica e ética, ainda que tenha sido iniciada pelo acad&€mico
Xenocrates (339- 314 a.C.), encontrou, entre os estoicos, um sistema cuja “perfeicdo”
eles mesmos ndo cansavam de exaltar.'’ A ordem adotada com mais frequéncia —
l6gica, fisica e ética — foi instituida pelo préprio Zendo, que acabou por privilegiar a
ética. Outros estoicos, como Panécio e Possidonio, comecavam pela fisica, acreditando
que o conhecimento do mundo € o ponto de partida para toda pesquisa filosofica.*

A parte as ordens adotadas pelos diversos mestres do Pdrtico, o estoicismo
passou por diferentes fases desde sua origem até chegar a chamada terceira fase, ou
Neoestoicismo, da qual Séneca € o expoente. O Neoestoicismo se caracterizou,

» De acordo

especialmente, por abandonar a légica e a fisica em beneficio da moral
com as supostas tendéncias pragmaticas da indole romana, a Estoa, uma vez
transplantada para Roma, foi acentuando cada vez mais seu carater eticista.** B Séneca,
por sua vez, oferece um padrio tripartite de orientacdo ética: avaliar o valor de cada
coisa, adotar um impulso (impetus) apropriado em direcio ao que se persegue e adquirir

consisténcia entre o impulso e a agﬁo.45

0 Cf. Sandbach, op. cit., p. 100.

4L Ct. Lévy, op. cit., p. 112.

2 Cf. Lévy, op. cit., p. 113.

B Brun, op. cit., p. 15.

et Besselaar, J. van Den. O progressismo de Séneca. Assis: Faculdade de Filosofia, Ciéncias e Letras,
1960, p. 14.

3 Cf. Ep. 89, 14: Ego cum tripertita sit philosophia, moralem eius partem primam incipiamus disponere.
Quam in tria rursus diuidi placuit, ut prima esset inspectio suum cuique distribuens et aestimans quanto
quidque dignum sit, maxime utilis. Quid enim est tam necessarium quam pretia rebus inponere? Secunda
de impetu, de actionibus tertia. Primum enim est, ut quanti quidque sit iudices, secundum, ut impetum ad
illa capias ordinatum temperatumque, tertium, ut inter impetum tuum actionemque conueniat, ut in
omnibus istis tibi ipse consentias (“Logo, sendo a filosofia dividida em trés partes, comecemos a dispor,
em primeiro lugar, sua parte moral. Esta, por sua vez, também deve ser dividida em tré€s, de modo que a
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Para Séneca, nenhum estudo filosé6fico teria valor se ndo pudesse ser utilizado
na vida prética: o interesse principal do cordovés consistia na formagdo moral de seus
discipulos. E, para isso, na opinido do estoico, hd que se guid-los pelas vias da filosofia.
Nesse contexto, os silogismos da dialética seriam, a0 menos em principio, intteis, como

mostra claramente uma passagem da epistola 48:

Prefiro, 6 Lucilio, excelente entre os homens, que esses sujeitos
minuciosos*® me ensinem que servico prestar a um amigo, a um ser
humano, a me ensinarem de quantas maneiras se pode dizer “amigo”
e quantos sentidos pode ter o termo “ser humano™(...).*" “Rato é uma
silaba, e rato réi queijo: logo, a silaba réi o queijo”. Pensa, agora, que
eu ndo posso resolver esse silogismo: que perigo me ameaga essa
ignorancia? Que incdmodo? Sem divida, devo ter receio de capturar
as silabas na ratoeira ou, se eu for mais descuidado, de o livro comer
meu queijo. A menos que haja um raciocinio ainda mais agucado:
“Rato é uma silaba®, e silaba ndo réi queijo; logo, o rato nio réi o
queijo’. Oh, baboseiras infantis! E para isso que franzimos as
sobrancelhas? E para isso que deixamos a barba crescer? E isso que
ensinamos, soturnos e palidos? Queres saber o que a filosofia

promete ao género humano? Bom senso (...)”.*

No entanto — e para que ndo caiamos no maniqueismo —, € preciso admitir que
Séneca usa silogismos a seu favor em outras epistolas. Isso fica mais claro, por
exemplo, na epistola 85, em que esse tipo de construgdo dialéticas serve para ensinar a
Lucilio precisamente problemas de ordem moral. Para reconhecer a presenca dos
silogismos, € necessario que se analise a carta com maior a‘[en(;ilo.50

Respondendo a uma possivel divida de seu discipulo, Séneca comeca a expor os

primeira, a especulativa, atribui o que cabe a cada um e avalia o quanto vale cada coisa; é extremamente
util. De fato, o que € tdo indispensdvel quanto estimar o valor das coisas? A segunda trata do impulso; a
terceira, das agdes. Com efeito, em primeiro lugar deves avaliar o valor de cada coisa; em segundo, deves
atribuir a cada uma um impulso regulado e justo; em terceiro, o impulso e as a¢des devem estar de acordo
entre si, para que em tudo isso estejas de acordo contigo mesmo” — minha tradug@o).

6 Fala-se, aqui, dos epicuristas e dos estoicos.

4T “Para o estdico, 0s termos “amigo” e “ser humano” sdo coextensivos; ele € o amigo de todos, e seu
motivo para a amizade € estar a servi¢o. O epicurista, no entanto, restringe a defini¢ao de “amigo” e o tem
meramente como um instrumento de sua propria felicidade”. Cf. Seneca. Epistles (1-65). With an English
translation and notes by R. M. Gummere. Cambridge, Mass./ London: Harvard University Press, 1917, p.
316 Nota “a”.

*¥ Séneca joga com a palavra “rato” que, em latim, é um monossilabo (mus), daf as traducdes “rato é uma
silaba” e “a silaba réi o queijo”.

* Hoc, Lucili uirorum optime, mihi ab istis subtilibus praecipi malo, quid amico praestare debeam, quid
homini, quam quot modis amicus dicatur, et homo quam multa significet (...).“Mus syllaba est: mus
autem caseum rodit: syllabam ergo caseum rodit”. Puta nunc me istuc non posse soluere: quod mihi ex
ista inscientia periculum inminet? quod incommodum (...)... quid philosophia promittat generi humano?
Consilium (...) — minha traducao.

0 por questdo de clareza nos referimos aqui as diversas passagens da carta 85, cuja tradugd@o parcial é
apresentada ao final do texto.
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raciocinios pelos quais a Estoa demonstra que a virtude basta a felicidade (§ 1). Ele
defende um de seus raciocinios contra as criticas dos peripatéticos, que pretendem nao
que se suprimam as paixdes, mas que se somente as moderem (§ 2-4). Elas, no entanto,
ndo permitem qualquer moderagdo (§ 5-13). Uma afecgdo da sensibilidade poder-se-a
tornar, se tolerada, um vicio (§ 14 e 15). O medo, uma vez admitido na alma do sabio,
ndo permitird a ele sacrificar-se verdadeiramente por amor a patria (§ 16).

Séneca prova, em seguida, que ndo se podem conceber “niveis” na felicidade (§
17-23). Xenocrates, como Epicuro, ndo sustenta que o honestum (isto é, a virtude) seja
o unico bem (§ 18). A vida totalmente feliz (o que implica a obtengdo do summum
bonum, ou “bem supremo”) nio ird regredir (§ 19-20). E-se feliz da mesma forma que
se ¢ satisfeito ou inalterado, por exemplo (§ 23).

O raciocinio senequiano passa a se fundar na definicao dos verdadeiros males. O
medo ndo tem como objeto os verdadeiros males, mas aquelas coisas consideradas
“mas” pela opinido publica (§ 24-29). Essa ideia se liga a outro raciocinio, desenvolvido
consecutivamente, baseado no fato de que, diferentemente do que se costuma pensar,
ndo sdo males o sofrimento e a pobreza, visto que ndo podem prejudicar o sibio, cujo
valor eles ndo diminuem. A tempestade nio rouba a arte do piloto, por assim dizer (30-
36). O sédbio realizard sua tarefa ndo importa qual seja sua sorte, se boa ou ruim. Em
seguida, para ilustrar mais uma vez o que acaba de dizer, S€neca d4 o exemplo do
escultor Fidias,”' que faria belas esculturas seja qual fosse o material dado a ele: bronze,
mérmore etc. (§ 37-40). O trabalho do sdbio é domesticar os males (§ 41).%

Observemos, a titulo de exemplo, como se confrontam o ponto de vista estoico e
aristotélico num trecho da referida carta em que S€neca, mencionando a arte de pilotar,
faz ele mesmo uso de um silogismo para explicar que os “males” ndo podem prejudicar

0 sabio:

30. “O que é um mal causa prejuizo; o que causa prejuizo torna pior.
A dor e a pobreza ndo tornam ninguém pior; portanto, ndo sio
males”.

“E falsa”, diz-se, “vossa proposi¢do, pois, se algo causa
prejuizo, ndo necessariamente torna pior. O mau tempo e a
tormenta causam prejuizo ao piloto, e, no entanto, ndo o tornam

5! Fidias (490-432 a.C.), um dos grandes artistas atenienses, famoso especialmente como escultor, mas
também como pintor e arquiteto (cf. Howatson, op. cit., sub uoce “Pheidias”).

52 O raciocinio indutivo ndo é um mecanismo da escola estdica, mas da aristotélica, que “versa sobre a
extensdo dos conceitos e procura descobrir relagdes de inclusdo ou de exclusdo, procedendo do particular
para o geral (inducdo) ou do geral para o particular (dedugdo)”. Cf. Brun, op. cit., p. 36.
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pior”. 31. Alguns estoicos, a essa afirmacfo, assim respondem:
o piloto fica pior por causa do mau tempo e da tormenta porque
ndo consegue, como havia proposto, nem levar a cabo nem
manter seu curso; ele ndo fica pior em sua habilidade, ele o fica
na execucdo da tarefa. Alguns peripatéticos replicam:
“Portanto, a pobreza tornard pior inclusive o sébio, e também a
dor ou qualquer outro mal semelhante; ndo lhe arrebatard a
virtude, mas atrapalhard sua execucdo”. 32. Essa seria uma
afirmacdo correta se a condi¢do do piloto e a do sdbio ndo
fossem diferentes. Pois, ao primeiro, ndo foi estabelecido que,
na vida, cumprisse sem excecdo e com perfeicdo suas agdes,
mas que tudo fizesse da maneira correta. Ao piloto foi
estabelecido que, em qualquer situagcdo, conduzisse o navio até
o porto. As artes sdo auxiliares, devem cumprir o que
prometem; a sabedoria é senhora e governadora. As artes
servem 2 vida, a sabedoria é rainha.’® 33. Da minha parte, penso
que se deve dar ainda outra resposta: nem a habilidade do
piloto fica pior com qualquer mau tempo, nem seu proprio
exercicio. O piloto ndo te prometeu um bom éxito, e, sim, um
trabalho eficaz e o conhecimento de dirigir o navio. Isso se
torna mais evidente quanto mais acontecimentos fortuitos lhe
surgem como obsticulo. Quem pdde dizer “Netuno, nunca
dirigi meu navio a ndo ser em linha reta”, usou de habilidade o
suficiente. O mau tempo ndo impede o trabalho do piloto, mas
seu bom éxito. 34. “E entdo?”, diz-se, “ndo causa prejuizo ao
piloto essa situagdo que o impede de chegar ao porto, que torna
seus esforcos intteis, que ora o faz retroceder, ora o retém e o
desarma?” Nao lhe causa prejuizo enquanto piloto, mas
enquanto navegante; de outra forma ele ndao € piloto; ndo
impede™ em absoluto a habilidade de um piloto, mas a
evidencia: pois, como dizem, “em mar tranquilo todo mundo é
piloto”. Essas situacdes trazem danos a embarcacdo, ndo a seu
comandante — enquanto comandante. 35. De duas pessoas se
compde o piloto: uma, em comum com todas as que
embarcaram no navio e através da qual ele préprio €
passageiro; outra, que lhe é prépria: o piloto. O mau tempo lhe
causa prejuizo enquanto passageiro, ndo enquanto piloto. 36.
Ademais, a habilidade do piloto é um bem alheio: diz respeito
aos que transporta, tal como a do médico aos que cura. O bem
comum € o do sdbio: diz respeito aqueles com quem vive e a
ele proprio. Assim, talvez o piloto possa ser prejudicado, cujo
servigo prometido a outros é impedido pelo mau tempo. 37. O
sabio ndo € prejudicado pela pobreza, nem pela dor, nem pelas
outras tempestades da vida.”

3 Cf. Ep. 53, 9.

*Se.a situagdo que impede o piloto de chegar ao porto, sobre a qual se discorria.

> Quod malum est, nocet (...) non ab aliis tempestatibus uitae. Por questdes de espago, suprimimos o
trecho completo em latim (minha traducio).
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E a partir da exposi¢io de um silogismo de cardter peripatético (“O que é um
mal que causa prejuizo” etc.) que Séneca expde diferencas entre a opinido dos estoicos
e a dos peripatéticos. No pardgrafo 31, aqueles, em resposta a afirmagdo desses ultimos
(encontrada no paragrafo 30), dizem que ndo € a habilidade do piloto que fica pior com
0 mau tempo € com a tormenta, mas sim que esses contratempos o atrapalham na
execugdo da tarefa de pilotar (§ 31). Os peripatéticos, por sua vez, replicam que a
pobreza, a dor ou “males” semelhantes atrapalhardo a execugdo da uirtus pelo sapiens
(idem).

Expostas as opinides das duas escolas filoséficas, Séneca primeiramente nega a
pertinéncia da indugdo no pardgrafo 32 (“Essa seria uma afirmacio correta se a
condicdo do piloto e a do sdbio ndo fossem diferentes” etc.). Um pouco mais adiante,
ele refuta o ponto de vista estoico’® anteriormente citado (§ 31): “O mau tempo nio
impede o trabalho do piloto, mas seu bom éxito” (§ 33).

No pardagrafo 35, chama-nos aten¢do a minuciosidade na separacdo dos
significados e a redefinicio dos mesmos’’ (“De duas pessoas se compde o piloto: uma,
em comum com todas as que embarcaram no navio e através da qual ele préprio é
passageiro; outra, que lhe € propria: o piloto”).

Um outro exemplo nesse sentido se dd na Ep. 83, quando Séneca refuta a
veracidade de um silogismo de Zendo em que ele inferira que o homem de bem nido
ficaria bébado. O silogismo € o seguinte: “Ninguém comenta um assunto confidencial
com um bébado; ora, com um homem de bem comenta. Logo, o0 homem de bem ndo
ficard bébado” (Ep. 83, 9).

Importante é notar que, aqui, Séneca ndo somente expde a falsidade das
premissas como acrescenta que ha “uma enorme diferencga entre um bébado (ebrium) e

um embriagado (ebriosum). Quem estd bébado pode estar pela primeira vez e ndo

%6 Procedimento verificdvel em outras obras do filésofo, como, por exemplo, na Ep. 83. Aqui, ao refutar a
veracidade de um silogismo de Zendo (Ebrio secretum sermonem nemo committit, uiro autem bono
committit: ergo uir bonus ebrius non erit — “Ninguém comenta um assunto confidencial com um bébado;
ora, com um homem de bem se comenta. Logo, o homem de bem néo ficard bébado” — § 9), Séneca joga
com outro silogismo (Dormienti nemo secretum sermonem committit, uiro autem bono committit: uir
bonus ergo non dormit — “Ninguém comenta um assunto confidencial com alguém que esta dormindo;
ora, com um homem de bem comenta. Logo, o homem de bem ndo dorme”) para mostrar que a
argumentagdo de Zendo ¢ falsa.

T A revisdo do significado dos termos € procedimento constante no raciocinio de Séneca. Sobre a
diferenca entre “vida” (uita) e “tempo” (fempus), fundamental & argumentacio desenvolvida na primeira
carta a Lucilio, tratamos em Tempus em Séneca: abordagem de um conceito-chave. Phaos. Campinas,
vol. 4, p. 39-57, 2004, fruto de trabalho de Inicia¢do Cientifica (FAPESP nimero 02/07359-0), orientado
pelo professor Dr. Paulo Sérgio de Vasconcellos (IEL-Unicamp).
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possuir esse vicio, e quem estd embriagado, com frequéncia, ndo estd bébado” (§ 11).8
Os exemplos de “redefini¢do de termos na obra de Sé€neca sdo vdrios, e ndo se

restringem 2s Epistulae.”

4. Observacoes finais

Neste estudo, que partiu de distin¢des entre a logica aristotélica e a estoica, vem-
se, entretanto, elucidar diferencas entre a logica estoica e a ldgica do préprio Séneca.
Notou-se, através dos exemplos acima, que o cordovés muitas vezes pretere a 1(’)gica60 e
enfatiza a moral. Trata-se, como comentamos, de uma tendéncia na histéria do
estoicismo esse crescente privilégio da moral. Mas € interessante que Sé&neca critica o
uso do silogismo 16gico mesmo quando este pretende servir a moral: vimos que o
préprio cordovés trata jocosamente o uso do silogismo por Zendo, que busca afastar
seus discipulos da bebida através desse tipo de argumentacgéo (Ep. 83, 9).

Um contraste com esse comportamento constatamos no trecho da Ep. 85, em
que também Séneca faz uso de silogismos (“O que € um mal causa prejuizo; o que
causa prejuizo torna pior. A dor e a pobreza nio tornam ninguém pior; portanto, nao sao
males”), tipo de construcdo criticada por ele préprio em carta anterior (Ep. 48). Na 85,
porém, o filésofo tenta convencer seu discipulo de que a dor e a pobreza, consideradas
como males pela opinido comum, ndo sdo na verdade “males”, e também de que eles
ndo podem prejudicar o sdbio, comparado, nessa carta, a um piloto. O mesmo
procedimento foi por nds percebido na Ep. 83, em que, ao partir da critica ao silogismo

de Zendo, Séneca, no pardgrafo 26, assim adverte Lucilio:

Quase sempre a violéncia vem depois da embriaguez pelo vinho;
com efeito, a integridade do espirito se deteriora e se agrava. Assim
como doencas prolongadas deixam os doentes insacidveis nas
queixas e dificeis de lidar, e irritados com a menor contrariedade,
também as bebedeiras constantes enfurecem as almas. Pois, quando
com frequéncia nao se tem o dominio de si, a loucura passa a ser um

38 Plurimum (...) interesse concedes et inter ebrium et ebriosum: potest et qui ebrius est, tunc primum esse
nec habere hoc uitium, et qui ebriosus est, saepe extra ebrietatem esse.

* Cf., ainda, De otio IV 1 e De breuitate uitae XI1 1, 6.

80 Cf., ainda, Ep. 45, 5: Multum illis temporis uerborum cauillatio eripuit, captiosae disputationes quae
acumen irritum exercent. Nectimus nodos et ambiguam significationem uerbis illigamus ac deinde
dissoluimus: tantum nobis uacat? iam uiuere, iam mori scimus? Tota illo mente pergendum est, ubi
prouideri debet, ne res nos, non uerba, decipiant (“Jogos de palavras lhes tomaram muito de seu tempo, e
discussdes sofisticas que estimulam sutilezas ineficazes. Ficamos dando nds, atamos um sentido ambiguo
as palavras e depois os desatamos. Temos tempo de sobra? Ja sabemos viver, j4 sabemos morrer?
Devemos continuar, com toda a forca do espirito, em direc@o a esse caminho, onde se deve ter cuidado
para que as agdes nao nos iludam, e ndo as palavras” — minha traducao).
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1. L. . . 61
habito, e os vicios que surgem do vinho subsistem mesmo sem ele.

Nota-se, portanto, que mesmo a critica de um silogismo € ponto de partida para

.~ .- . . A ~ s . 62
uma salutar licdo moral, objetivo maior de Séneca na formacao de seus discipulos.
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O riso como expressao de um posicionamento na cidade: o encontro de
Democrito e Hipocrates

Priscilla Gontijo Leite
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priscillagontijo@yahoo.com.br

ABSTRACT: The Pseudo-Hippocratic letters relate the fictitious meeting between Democritus
and Hippocrates. This document is the basis which allows us to think about how the hippocratic
tradition and Democritus’ philosophy treat the concepts of man’s and city’s health. This paper
aims to show some aspects of the relationship between man and the city, given the concept of
health present in the Pseudo-Hippocratic Letters and also in both traditions which inspire them.
KEYWORDS: Hippocrates; Democritus; philosophy; medicine.

Hoje é comum, nos meios de comunicacdo e, mesmo, nas conversas mais
informais, ouvirmos acerca da proliferacio de doengas provocadas pelos “males”
existentes mnos grandes centros urbanos: poluicdo, longos e demorados
congestionamentos no transito, exposicdo excessiva a ruidos, alimenta¢do rica em
gordura e agucar, sedentarismo, entre varios outros que poderiamos incluir numa lista
extensa. De acordo com profissionais da satde, as condi¢es externas podem provocar
alteracdes fisioldgicas nos individuos, agravando ou, até mesmo, provocando doencas.
Entre as doencas das grandes cidades, que afetam diretamente o estado emocional e
mental do ser humano, podemos citar o “stress”, a insOnia, a irritacdo constante, as
fobias e a depressdo. Dessas, o “stress” ocupa um lugar de destaque na midia, sendo
corriqueira sua presenga nos noticidrios. Ele também € muito presente na linguagem
cotidiana, sendo utilizado para expressar um estado de desgaste e esgotamento das
forcas, tanto fisicas quanto emocionais. Todos ja disseram ou ouviram de pessoas
proximas a expressdo estou “estressado”. Isso se tornou um lugar-comum tao banal em
nossa fala que muitas vezes a empregamos, sem, contudo, perceber que o seu contetido
demonstra uma forma de nos relacionarmos com a cidade.

Outra expressd@o usualmente utilizada em nossa fala, diante de diversos
problemas, é “ter de rir para ndo chorar”. Ela € instigante, pois demonstra atitude
contraria a normalmente esperada. Ao refletir acerca dessa expressao, podemos pensar

no riso' como a manifestacdo de um posicionamento do individuo diante da cidade.

1 . . ~ ~ . .o ~ s
Para maiores informacgdes sobre a questdo do riso, principalmente da sua relacdo com o filésofo, cf.
conferéncia de Quentin Skinner. La philosophie et le rire. Conférences Marc Bloch.
http://cmb.ehess.fr/document54.html (acesso em 22 de maio de 2007).
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Nossa reflexdo acerca do riso e da cidade foi conduzida a partir da leitura das
Cartas pseudo-hipocrdticas, reunidas sob o titulo Sobre o riso e a loucura. Elas narram
o encontro ficticio entre o médico Hipdcrates e o filésofo Demdcrito, que é
caracterizado como doente por seus concidaddos. Esses, preocupados com a sadde de
seu mais ilustre companheiro, pedem ao médico para curd-lo. Na leitura das Cartas,
percebe-se que o autor possui um amplo conhecimento da tradi¢do hipocratica e da
filosofia de Demdcrito. A datag@o e a autoria dessa obra sdo incertas. Quem as escreve
assina como Hipdcrates, assumindo a identidade dessa personagem para fazer sua critica
acerca da medicina. Sobre a datacfo, sabe-se que pertencem a Antiguidade tardia,
estabelecendo-se como datas-limite o periodo entre fins do séc. I a.C. e o séc. I d.C.2

Pensando na perspectiva da relacdo entre o individuo e a cidade, a tradigdo
hipocrética propde que o estilo de vida, a dieta’ dos habitantes, pode ser a causa de
doencas. No tratado hipocratico Da natureza do homem, tem-se como causa principal a

dieta quando diferentes doengas surgem ao mesmo tempo:

Mas quando doencas de toda espécie surgem ao mesmo tempo, é
evidente que as dietas sdo a causa, cada qual de uma doenga
respectiva, e o procedimento de cura deve ser realizado contra o
verdadeiro motivo da doenca, como foi dito por mim também
algures, e pela mudanca das dietas.”

Segundo Hipdcrates, a saide de uma pessoa € estritamente relacionada com a
dieta que ela mantém, e sua doenca significa que algum elemento dessa esti em
desarmonia. Assim, para restabelecer a satde, o médico deve adequar os elementos que
se encontram discrepantes na dieta. Por esse motivo, é importante para o médico ter
conhecimento dos habitos dos habitantes e das condi¢des climaticas da cidade.

A relacdo dos homens com a cidade constitui importante objeto de reflexdao da
filosofia. A afinidade da filosofia por esse tema estd na base de seu surgimento, ja que
ela se relaciona com o advento da pdlis. A filosofia desenvolve-se no ambito da
problematizacdo do poder exercido no campo politico, sendo o resultado de uma

reflex@o sobre os problemas que se vivem na cidade. Assim, a filosofia, nas palavras do

* Cf. Pigeaud, J. La maladie de I'ame. Etude sur la relation de I'déme et du corps dans la tradition
medico-philosophique. Paris: Les Belles Lettres, 2006, p. 452.

3 Por dieta, entende-se um estilo de vida que envolve todas as atividades humanas, ndo se restringindo
apenas a esfera da alimentacao.

*Cf. Hipdcrates, Da natureza do homem, 9 (traducdo de Henrique F. Cairus).
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helenista Vernant, é “filha da cidade”.’

A relacdo cidade e individuo, a partir da relacdo saide e doenca, surge em
diversos registros na Grécia Antiga. Além de nos tratados hipocriticos e em obras
filosoficas, ainda encontramos tal relagio na literatura. Um exemplo é a tragédia Edipo
Rei, que se inicia com a demonstragdo do tema. No prélogo da tragédia de Soéfocles, a
peste se abate sobre a cidade de Tebas, pois ha nela alguém que incorreu num crime e
ndo foi devidamente punido. Para além de toda a esfera religiosa que permeia o
pr(’)logo6 e foge do escopo de reflexdo deste trabalho, podemos ressaltar que ele
evidencia poder a a¢do indevida de um dos membros da cidade tornéd-la doente; sua
cura, por outro lado, dar-se-4 por meio da eliminagdo, ou purgagio, do mal que a afeta.’
Em Edipo Rei, o sofrimento de Edipo se confunde com o da cidade. Ela é uma unidade,
e sofre como o corpo devido a um excesso, ou uma falta, pois sua symmetria foi
quebrada. Semelhantemente, na tradicao hipocritica, tem-se que o mal que afeta o corpo
deve ser purgado com o remédio apropriado para restabelecer-lhe a ordem, como
demonstra o tratado Da natureza do homem: “Se deres ao homem um remédio que
remova fleuma, ele vomita fleuma, se lhe deres um remédio que remova bile, ele
remove a bile”.®

Para entender como a cidade e o homem se relacionam por meio dos termos
saude e doenga nas Cartas, primeiramente mostraremos como o individuo e a pdlis sdo
pensados nas duas tradicdes que as inspiram. No pensamento grego, de modo geral, a
polis era entendida como um conjunto organizado, um kdsmos que se torna harmonioso
quando cada um de seus componentes estd no devido lugar. Tal harmonia é quebrada
quando um dos seus elementos estd fora da ordem, o que pode provocar um distirbio
sobre toda a cidade.’

Na tradi¢do hipocritica, as cidades possuem natureza singular. Elas se

diferenciam devido a variagdo dos elementos que as compdem, sejam eles relativos a

3 Cf. Vernant, J.-P. As origens do pensamento grego. Tradugio de Isis Borges da Fonseca. Sdo Paulo:
Difel, 1986, p. 95.
® Francisco Marshal defende que o prélogo possui um contexto religioso de acdo. Hi uma crise na esfera
do sagrado que ird impelir Edipo 2 investigacdo para descobrir o responsavel pelos distirbios em Tebas,
levando-o ao impasse trdgico de descobrir sua verdadeira identidade. Cf. Marshal, F. Sdplica e
responsabilidade. In: . Edipo tirano. A tragédia do saber. Porto Alegre/ Brasilia: UFRS/
UNB, 2000.
7 Para maiores informagdes sobre as relacdes entre miasma e kathards presentes na obra de Séfocles, na
tradi¢do hipocritica e no pensamento grego em geral cf. Moulinier, L. Le pur et I'impur dans la pensée
des grecs. D'Homere a Aristote. Paris: Klincksieck, 1952.
8 Cf. Hipécrates, Da natureza do homem, 5 (traducdo de Henrique F. Cairus).
o Cf. Vernant, op. cit., 1986, p. 96.
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aspectos geograficos, como a constitui¢cdo dos solos, das dguas e o seu posicionamento
no relevo, ou a caracteristicas de seu povo, como o bidtipo, seus hdbitos alimentares e
todos os outros aspectos culturais. Por serem as cidades diferentes, um médico nunca
possui um conhecimento total, mas apenas relativo aquilo que suas proprias
experiéncias lhe permitiram determinar. Desse modo, toda vez que um médico visita
uma nova cidade, ndo possui os conhecimentos necessarios para diagnosticar as doengas
que ocorrem nela, pois isso somente € possivel depois de observadas as condi¢des
climaticas e os habitos culturais. Em seu tratado dos Ares, dguas e lugares, Hipocrates
sugere que quem quiser dedicar-se a arte médica deve primeiramente atentar para as

condicdes geograficas de uma certa cidade:

Quem quiser investigar corretamente a medicina deve fazer o
seguinte: primeiramente deve levar em consideracdo as estagdes do
ano e o que cada uma delas pode produzir. [...] Assim que alguém
chega a uma cidade, é inexperiente sobre ela. E preciso estar atento
posicdo dela, a como estd assentada, € aos ventos e aos nascentes do
sol; pois ndo podem ter a mesma propriedade a (cidade) que estd
voltada para o béreas e a que se volta para o noto, nem a que se volta
para o sol que se ergue e a que se volta para o sol se pondo."

Esse tratado evidencia que o médico atua no limite do ndmos sobre a physis, por
meio da demonstragdo de como as physeis das diversas regides podem afetar a physis do
homem e de como as singularidades, os némoi, podem afetar a saide humana. Entre a
physis e o nomos encontra-se 0 homem, que participa ativamente dessa tensao, pois estd
inserido numa physis, mas tenta sempre trazé-la para o dominio do némos. Pelo fato de
a medicina operar entre physis e nomos, ela opera com o contingente e a
indeterminacdo, constituindo-se numa tékhne.

Prosseguindo com seu argumento em Ares, dguas e lugares, Hipdcrates afirma
que, depois de realizadas tais observagdes, o médico deve “considerar cada caso”,11
pois, da mesma forma que as cidades tem uma natureza singular, os homens também
possuem constituicdes diferentes umas das outras.

O homem, no Corpus Hippocraticum, possui uma natureza tnica. Isso constitui
mais um motivo para a medicina ndo ser fundamentada em hipéteses, mas na
experiéncia, nas observagcdes e no célculo. A partir dessa concepcdo, rejeitam-se as

hipédteses e valorizam-se a técnica e a experiéncia, como demonstra o tratado Medicina

¢t Hipdcrates, Ares, dguas e lugares 1 1 (traducdo de Henrique F. Cairus).
" Cf. Hipdcrates, Ares, dguas e lugares 1 1 (traducdo de Henrique F. Cairus).
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antiga.12 Com isso, a medicina promove seu desligamento da filosofia, delimitando um
campo de atuagdo proprio, e, ainda, reivindica uma visdo de mundo que concorre com a
dela.

A constitui¢do singular do homem faz com que o conceito de satde seja relativo,
ja que cada homem possui um estado de saide que lhe € préprio e ndo se repete em

outro individuo:

O corpo do homem contém sangue, fleuma, bile amarela e negra; esta
€ a natureza do corpo, através da qual adoece e tem saide. Tem
saude, precisamente quando estes humores sio harmonicos em
propor¢do, em propriedade e em quantidade, e sobretudo quando sdo
misturados. O homem adoece quando ha falta ou excesso de um
desses humores, ou quando ele se separa no corpo € ndo se une aos
demais."

Segundo Claude Mossé, por tras da no¢do de equilibrio do corpo, e, entdo, de
saude, transparece a adocdo de um modelo politico, o da democracia. Para tal
afirmacdo, ela se baseia em Alcmeon de Crotona, que afirma ser “o principio da sadde a
igualdade (isonomz’a)14 das qualidades — Umida, seca, fria, quente, amarga e doce —,
enquanto, a dominac¢do (monarchia), a causa das enfermidades”."

Na tradi¢do hipocritica, entre o mundo externo (fatores climdticos e geograficos)
e o mundo interno (corpo e alma), hd uma relacdo andloga de macrocosmo e
microcosmo. Essa continuidade, para Catherine Darbo-Peschanski,'® ocorre de trés
maneiras: a primeira € material, e um exemplo € o fato de o homem ser constituido dos
mesmos elementos do mundo exterior; por isso, pode nutrir-se do que a natureza lhe

oferece. A segunda é funcional: por exemplo, a d4gua e o fogo estdo presentes tanto no

homem quanto no mundo externo, e tudo é resultante da mistura desses dois elementos.

2 Cf. Hipdcrates, Medicina antiga, 1-2 (tradugdo de W. H. S. Jones).

B Cf. Hipécrates, Da natureza do homem, 4 (traducdo de Henrique F. Cairus).

' Isonomia é um dos conceitos fundamentais para o desenvolvimento da democracia. Ela representa a
igual participacdo de todos os cidaddos no exercicio do poder. A palavra foi utilizada por Herédoto
demonstrando a igualdade legal alcancada pelas reformas de Clistenes e a igualdade ocasionada pelas
reformas de Sélon (cf. Vernant, op. cit., 1986, p. 42).

1S Cf. Mossé, C. Diciondrio da civilizacdo grega. Tradugdo de Carlos Ramalhete ¢ André Telles. Rio de
Janeiro: Zahar, 2004, p. 99.

16 cf, Darbo-Peschanski, C. Ordre du corps, ordre du monde: aitia, tekmérion, sémeion, historion dans
quelques traités hippocratiques de la fin du Ve. siecle avant notre ere. In: I Simpdosio Internacional de
Estudos Antigos-1V Semindrio Internacional Archai: Saiide do homem e da cidade na Antiguidade
Greco-Romana, 2007, Parque Natural do Caraca. Anais do I Simpésio Internacional de Estudos Antigos-
IV Semindrio Internacional Archai: Saide do homem e da cidade na Antiguidade Greco-Romana. Belo
Horizonte: FAFICH/ UFMG, 2007. Vol. I (cd-rom, p. 1-4).
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Por fim, tem-se a continuidade estrutural, cujo exemplo € que o corpo e a alma sdo
dotados de uma estrutura territorial fixa, ocupada por elementos diferentes como no
mundo exterior.

A relagdo entre o microcosmo e 0 macrocosmo também é encontrada na filosofia
de Demdcrito, que a utiliza para demonstrar como o homem pode conseguir, para ele e
para cidade, uma existé€ncia equilibrada e, com isso, alcancar a felicidade. O equilibrio,
symmetria, € representado pelo justo meio entre duas medidas extremas, pois tanto o
excesso quanto a falta sdo condenaveis. A busca por essa symmetria constitui a razao de
ser da existéncia humana.

Para conseguir a justa medida, o homem deve estar em continuo exercicio de
reflexio, e este se dé através do movimento de dtomos em seu corpo. E por meio dessa
justa medida que o homem alcanga o equilibrio em todos os dominios de sua vida,
inclusive em sua relacdo com o outro, ou seja, em sua vida social e politica. Portanto,
nota-se que a ética de Demdcrito se liga a sua fisica, a teoria atdmica.

A questdo central na reflexdo ética de Demdcrito € a eudaimonia, ou felicidade,
que € o resultado da justeza obtida pelo homem. E através dessa justeza que o homem
consegue equilibrar sua alma, sendo esse equilibrio dindmico e reconhecido pelo
constante exercicio da reflexdo. Com isso, consequentemente, ele também atinge a
euthymia, o bom animo. A eudaimonia é definida por sua relacdo com a alma e é
explicada a partir dos termos “bom animo”, “bem-estar” e “harmonia”. Outro termo
relacionado a reflexdo ética do filésofo € ataraxia, que corresponde a um estado de
auséncia de perturbagdes. Ela consiste em nao ultrapassar o limite proprio a cada
natureza. Para o filésofo, 0 homem néo deve “procurar mais que suas for¢as permitem,
pois uma plenitude razodvel é coisa mais segura que uma superplenitude”."”’

Dessa forma, estar de “bom animo” implica em ter uma vida equilibrada, sem
excessos que possam arruinar a tranquilidade da alma. Para ter essa moderagdo, o
homem deve recorrer a razdo para discernir aquilo que ultrapassa sua prépria natureza.
A razdo ¢ utilizada circunstancialmente e proporciona a justa medida, a qual € justa por
adaptar-se a um dado momento. Por meio dela, o homem conseguird o bem-viver na
cidade.

Assim, para Demdcrito e Hipderates, o homem € constituido por elementos que

"7 Cf. Demécrito, DK 68 B 3. Os fragmentos de Demdcrito utilizados neste trabalho sio todos retirados
da traducdo de Paulo F. Flor, presentes na cole¢do Os Pensadores.
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se arranjam de maneira a constituir uma natureza peculiar a cada um. Para o primeiro,
esses elementos sdo os dtomos, para o segundo, o sangue, a fleuma, a bile amarela e
negra. Dessa forma, para ambos, cada ser humano € especifico e tenta estabelecer com a
cidade uma relagdo que proporcione o bem-viver, o qual, na tradicdo hipocratica,
corresponderd a sadde e, na filosofia de Demdcrito, a eudaimonia.

Na filosofia de Demdcrito, existe a preocupagdo com o bom funcionamento da
cidade. Num estado ideal, a cidade supera todos seus conflitos, pois, somente no estado
de paz, ela se pode desenvolver: “Pela concérdia torna-se possivel realizar grandes
obras e, para as cidades, as seguras; de outra maneira, ndo”.!® Nota-se uma critica ao
estado de guerra, de que se recorda o autor das Cartas no momento em que a
personagem de Demdcrito se lamenta por estarem os homens em constantes embates:
“Os homens jamais vivem em paz”."

Uma cidade harmoniosa é aquela em que seus cidaddos respeitam as leis, agindo
com justica. Para Demdcrito, justica “é fazer o que € preciso; injustica, ndo fazer o que é
preciso, mas deixd-lo de lado”.?° Para ele, todos os que cometem injusticas devem ser
punidos.21 A falta de respeito as leis provoca uma série de distirbios, uma vez que elas
foram responsdveis por “impedir que cada um vivesse de acordo com o seu proprio
gosto [.]7.2 A lei garante o bom convivio entre os homens,” mas, para que isso
aconteca, eles devem obedecé-las, ndo prejudicando, através da desmedida, a si mesmos
ou ao0s outros.

Para a manutencdo do bom funcionamento das leis, Demdcrito defende a pena
de morte nos fragmentos DK 68 B 257* ¢ DK 68 B 258.% Além da pena de morte, a
justica grega tinha outros mecanismos que excluiam socialmente todos aqueles que

eram considerados nocivos, tais como o ostracismo, a graphé paranomaon e 0S processos

'8 Cf. Demdcrito, DK 68 B 251 (tradugdo de Paulo F. Flor).

' Cf. Pseudo-Hipécerates, Sobre o riso e a loucura (Carta de Hipécrates a Damagete, em minha tradugio
do francés ).

20 Cf. Demécrito, DK 68 B 256 (tradugédo de Paulo F. Flor).

21 Cf. Demécrito, DK 68 B 256: “Aos que sofrem injusticas é preciso, dentro do possivel, vingar e nisso
ndo ser omisso. Agir assim € justo e bom, mas ndo fazé-lo € injusto e mau” (traducdo de Paulo F. Flor).

2 Cf. Demécrito, DK 68 B 245 (traducdo de Paulo F. Flor).

23 Cf. Demdcrito, DK 68 B 248: “A lei quer beneficiar a vida dos homens, mas pode fazé-lo quando eles
querem receber o beneficio, pois indica para os que o querem a virtude que lhe é prépria” (traducdo de
Paulo F. Flor).

** Cf. Demécerito DK 68 B 257: “Em alguns seres vivos, eis como fica a questdo: ‘Quem matards ou néo
matards?’ — Quem mata o que comete injustica ou quer cometé-la fica impune e, para o bem estar, antes
fazé-lo do que ndo fazé-lo” (tradugdo de Paulo F. Flor).

% Cf. Deméerito DK 68 B 258: “E preciso a todo custo matar os seres vivos que, transgredindo a justica,
fazem mal a outrem. Quem o fizer terd maior quinh@o de animo, de justica e de posses em toda sociedade
organizada” (traducdo de Paulo F. Flor).
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de impiedade.26 O primeiro era o afastamento fisico da cidade por certo periodo de
tempo; a segunda era o procedimento juridico no qual alguém era processado por fazer
uma proposta ilegal na Assembleia; os terceiros aconteciam quando alguém era
processado por ter cometido atos impios.

A boa ordem da cidade seria fundamental para que o homem alcancasse a
felicidade, pois ele apenas o conseguiria quando estivesse inserido nela. Mas, para isso,
era necessario que ela fosse “bem dirigida”,”” de forma que os homens a governassem
bem e respeitassem as leis, buscando sempre “nada fazer de inadequado”.28

Ap0s essa exposicao de alguns elementos presentes nas tradicdes que compdem
as Cartas, passaremos a sua andlise. Nelas, o autor promove uma discussdo entre 0s
saberes médico e filosofico representados pelas figuras-chave: Hipdcrates e Demdcrito.
As Cartas se iniciam com o apelo dos cidadidos de Abdera a Hipdcrates para que salve a
cidade que, segundo eles, corre grande perigo: um dos seus cidaddos mais ilustres,
Demdcrito, estaria louco. Segundo os concidadios do filésofo, ele enlouquecera porque
ria tanto das coisas boas quanto ruins, e isso lhes causava muito incomodo.

Sob a perspectiva do médico, ndo haveria problema algum com o riso em si ou
com o niimero de vezes em que ele ocorria, mas sim com o seu cardter inoportuno. O
riso, indesejdvel para os cidaddos, ndo estd de acordo com o nomos. Ele demonstra um
desajuste, um comportamento inadequado diante da cidade, que € nocivo, uma vez que
o filésofo ndo estaria cumprindo sua funcdo social. Na Grécia Antiga, a identidade de
uma pessoa se baseava no reconhecimento de seu valor como cidaddo dado pelos pares.
Cada pessoa estava sujeita ao olhar alheio, e sua existéncia se relacionava com esse
olhar: vivia-se sob os olhos dos outros.”” Como a consideracio social do cidaddo era
idéntica a sua identidade, ele devia participar ativamente da pdlis em todos os dominios

(politico, juridico, social e religioso). Dessa forma, a responsabilidade de fazer com que

*% Para mais informacdes sobre essas medidas de regulamentagdo e manuten¢do da pdlis, cf. Finley, M. L.
Politica no mundo antigo. Tradugdo de Alvaro Cabral. Rio de Janeiro: Zahar, 1985 e Finley, M. L
Democracia: antiga e moderna. Tradugdo de Waldéa Barcellos e Sandra Bedran. Rio de Janeiro: Graal,
1988.
*7 Cf. Demécrito, DK 68 B 252: “E preciso julgar de maior importincia que tudo o que interessa a cidade,
para que sejam bem dirigidas sem armas contendas contrdrias ao direito e sem assumir para si um poder
contrdrio ao bem comum. Uma cidade bem dirigida é maior apoio e tudo nela estd contido: salva a cidade,
tudo estd salvo; destruida a cidade, tudo esta destruido” (tradug@o de Paulo F. Flor).
28 Cf. Democrito, DK 68 B 264: “Em nada respeitar mais os homens que a si mesmo, nem fazer algo mau,
quer ninguém va ver, quer todos os homens. Ao contrdrio, respeitar principalmente a si mesmo e
estabelecer para sua alma esta lei: nada fazer de inadequado” (traducéo de Paulo F. Flor).
%% Para maiores informagdes sobre a questdo do outro para a constitui¢do da indetidade na Grécia Antiga
cf. Vernant, J.-P. Sob os olhos do outro. In: . Entre mito e politica. Traducdo de Cristina
Murachco. Sao Paulo: EDUSP, 2001, p. 343-344.
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a polis estivesse harmonica era de todos os cidaddos. Por isso, os cidadaos de Abdera,
preocupados com restabelecer o equilibrio de sua cidade, convidam Hipdcrates para
curar Demdcrito de sua loucura: ele estaria, assim, recuperando o equilibrio do némos
da cidade® ao devolver a saide ao filésofo. Isso estd de acordo com a tradi¢do
hipocratica, segundo a qual a saide da cidade depende da satide do homem. As Cartas
questionam essa premissa e demonstram as limitacdes da medicina hipocratica na cura
das pessoas, pois ela ndo seria capaz de solucionar os problemas relacionados a alma.

O caso de Demdcrito logo intriga Hipocrates. O primeiro fato que chama a
atencdo do médico € a excessiva preocupacdo da cidade com a saide de um unico
individuo: “Surpreende-me que a cidade esteja em tumulto como um tnico ser humano,
por causa de um ser humano”.>! Nessa passagem, percebe-se que a cidade é comparada
a um corpo vivo, que se agita por causa de um desequilibrio entre seus elementos. Tal
analogia continua ao longo das Cartas, como, por exemplo, na de Hipderates a Dionisio
de Halicarnaso, em que o médico afirma estar a cidade doente devido a doenga de um
de seus cidaddos, formando os cidaddos-cidade uma tnica alma. Na carta direcionada a
Demagetes, por sua vez, Hipdcrates diz que deve ir a Abdera para curar a cidade da
doenca de um tnico Demdcrito. Tais exemplos demonstram que a cidade € apresentada
como um corpo, que pode sofrer contaminagdo e cair doente, se um dos elementos
estiver contaminado.

Chegando Hipdcrates a Abdera, os cidaddos pedem ao médico que dé seu
diagnéstico, mas ele reluta em fazé-lo: somente o pode depois de examinar, com seus
préprios sentidos, o verdadeiro estado do fildsofo. Esse comportamento, como vimos,
estd de acordo com a medicina hipocrética, que é favoravel as atitudes empiricas.

Antes de visitar Demdcrito e comprovar o estado de sua saide, Hipdcrates
levanta a suspeita de que ele ndo esteja louco, como acreditavam seus concidaddos, mas,
sim, sofrendo de melancolia.*® Ele chega a essa conclusio apés analisar alguns indicios
apresentados pelos cidaddos de Abdera em seu apelo: ins6nia (Demécrito nio dorme

nem de dia nem de noite), esquecimento (ele se esquece de tudo, inclusive de si mesmo)

30 Segundo Cairus, Demdcrito € representante de um éthos, e, por isso, instaurador de um ndémos. A
mudanga de éthos de Demdcrito comprometeria todo o nomos (cf. Cairus, H. F. A fala razodvel da
loucura: o riso de Demdcrito. Caliope. Rio de Janeiro, vol. XI, 2003, p. 76).

*! Cf. Pseudo-Hipécerates, Sobre o riso e a loucura (Carta de Hipéerates ao senado do povo de Abdera, em
minha traducdo do francés).

32 A melancolia que acomete os homens publicos, principalmente os excelentes, € analisada no Problema
XXX, 1 de Pseudo-Aristételes. Segundo o autor, os homens excelentes estdo mais propensos a serem
melancélicos, o que pode gerar um problema para a cidade, pois o bom governo depende deles.
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e o riso (suposto sinal de sua “loucura”).
Na Carta dirigida a Filopémene, Hipdcrates descreve o comportamento do

melancdlico:

[Eles sdo] as vezes taciturnos e solitdrios, evadem-se para lugares
isolados; desviam-se dos homens, olham o seu semelhante como um
estrangeiro; mas também nio € raro, nos que se consagram ao saber,
que a sua disposi¢do a sabedoria os incite a esquecer qualquer outra
preocupa(;ﬁ\o.33

Assim, uma das caracteristicas da melancolia é o isolamento do individuo na
cidade. O isolamento diante do corpo social representa um perigo, pois pode
comprometer os lacos de sociabilidade que o integram. Da mesma forma, o isolamento
€ um dos motivos para o surgimento de doengas, de acordo com o tratado Da natureza
do homem: “O homem adoece quando hd falta ou excesso de um desses humores, ou
quando ele se separa no corpo e nio se une aos demais”.** A cidade, assim como o
corpo, € um todo equilibrado em harmonia dindmica, que adoece quando qualquer de
suas partes estd fora do lugar.

Nas Cartas, Demécrito e Abdera formam o duplo parte/ todo em discordancia,
havendo, por isso, a doenga. Tal discordancia advém do isolamento de uma parte, isto
€, de Demdcrito, que ndo estd interagindo com a cidade. Ele ndo estd cumprindo sua
func¢do social, que é a dar conselhos aos cidadaos. Essa € a dydcrasie que Hipdcrates é
chamado a curar.”

Para o autor das Cartas, a personagem Demdcrito estd melancélico e ndo louco.
O filésofo se recolhe para deixar sua alma em paz. A procura da suspensdo de
perturbacdes estd de acordo com a ataraxia democritiana. O fildsofo precisa de um
momento consigo mesmo para refletir acerca de si, dos homens e da relacdo que eles
mantém com a cidade. O isolamento demonstra sua atitude perante a cidade: a
condenacdo das acdes dos homens. Por isso, a ataraxia ndo significa uma negacio da

cidade e de sua atividade politica. Semelhantemente, o melancélico também apresenta

33 Cf. Pseudo-Hipécrates, Sobre o riso e a loucura (Carta de HipScrates a Filopémene, em minha traducio
do francés).

ot Hipdcrates, Da natureza do homem, 4 (traducdo de Henrique F. Cairus).

33 Cf. Ayache, L. Le cas de Démocrite: du diagnotic médical a 1’évalutation philosophique. In: Wittem,
R.; Pellegni, P. (org.). Hippokratische Medizin und antike Philosophie. Verhandlungen des VIII
Internationalen Hippokrates-kolloquiums in Kloster Banz Staffelstein. Olms: Weidmann, 1993. Vol.
XXIII, p. 66.
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esse comportamento.

Na carta dirigida a Damagetes, tem-se a narrativa do encontro entre Demdcrito e
Hipdcerates. O médico é conduzido pelos cidaddos até o lugar onde Demdcrito se
encontra, e esses observam sua situacdo com profunda tristeza. A descricdo fisica de
Democrito (sujo, com uma tinica grosseira e barba longa) corresponde a um dos sinais
elencados pelos cidaddos: ele se esquece de tudo, até de cuidar de si préprio. Esse
descuido com o préprio corpo revela-lhe o comportamento diante do corpo social, pois
ele também se omite quanto a cidade naquilo que seus concidadios esperam dele.

Hipdcrates pergunta a Demdcrito pelo motivo do seu riso. Ele responde que ri da
irracionalidade dos homens, da sua ganancia, de suas guerras e de suas preocupacdes
com o efémero. Sobre a ganéncia, a personagem de Demdcrito afirma, nas Cartas, que
leva a desmesura de querer sempre mais e nunca satisfazer-se: “Quando ndo sio ricos,
desejam a riqueza; adquirindo-a, eles a escondem e subtraem-na aos olhares”.*® Nos
fragmentos de Demdcrito, encontramos dois que também condenam a atitude
gananciosa, caracterizando-a como capaz de provocar sofrimentos. O primeiro
fragmento aconselha aos homens ndo sofrerem em demasia por aquilo que ndo
possuem: “Sensato é quem ndo sofre pelo que ndo tem, mas se alegra pelo que tem”.”’
O segundo condena aquele que age com desmedida, e preocupa-se excessivamente com
seus bens: “Afortunado quem deseja com medida, infortunado quem sofre pelo que
muito tem”.*®

Assim, o riso de Demdcrito néo estd relacionado ao que acontece de bom ou de
ruim ao homem, mas € direcionado a sua irracionalidade. O motivo do riso de
Demdcrito é a euthymia, o bom a4nimo.” A razdo transforma o thymds em euthymia.
Somente quando o dnimo estd sob a dire¢do do intelecto pode ser proveitoso para o

homem. O saber bem calcular para evitar os extremos é importante para a manuten¢io

do bom animo, pois

para os homens, o bom &nimo vem a existir com a moderagdo de
alegria e comedimento de vida. As coisas que faltam e as que sobram
costumam sofrer mudangas e produzir na alma grandes comog¢des

3 Cf. Pseudo-Hipocrites, Sobre o riso e a loucura (Carta de Hip6crates a Damagete, em minha traducio
do francés).

37 Cf. Demécrito, DK 68 B 231 (tradugdo de Paulo F. Flor).

38 Cf. Demécrito, DK 68 B 286 (tradugéo de Paulo F. Flor).

3 Cf. Peixoto, M. C. D. A felicidade como simetria da alma em Demdcrito. Boletim do C.P.A. Campinas,
vol. 20/ 21, p. 125, 2007.
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(...). [O homem deve,] portanto, voltar o pensamento ao que €&
possivel e satisfazer-se com o que estd 2 méo.*’

Nas Cartas, sobre a suposta melancolia de Demdcrito, o autor defende que nao
vem da bile negra, contrariando a tradi¢cdo hipocratica. Ela ndo € uma doenca do corpo,
mas sim um estado d’alma. O riso € uma terapia e tem um poder curativo, podendo
purgé-la; ele ndo é a expressdo da loucura do filésofo, mas de sua grande sabedoria
diante dos homens. Entdo, se num primeiro momento a cidade parece sibia por se
preocupar com a satiide de um de seus cidaddos, no final € mostrada como ignorante por
ndo entender o riso de Demdcrito...

Portanto, o que oferece melhor remédio para o melancélico: a filosofia ou a
medicina? No final das Cartas, fica clara a op¢ao do autor pela filosofia, considerando-a
superior a arte médica, pois Hipdcrates reconhece a sabedoria de Demdcrito e considera
que a cidade é que estd verdadeiramente doente. O método de Hipdcrates ndo se
apresenta como apto para curar as doencas d’alma, e seu relativismo é questionado.

Assim, o riso de Demdcrito, num primeiro momento encarado como sinal de
doenca, mostra-se o remédio mais eficaz contra os problemas enfrentados na cidade.
Esses problemas sdo o resultado de conflitos nas relacdes humanas, gerados pelo mau
uso da razdo. Na tradi¢@o hipocratica, a doenga, definida como desequilibrio, traz, em
sua relacdo analdgica entre a coletividade e o individuo, a evidéncia de que o elemento
perturbador da sociedade deve ser eliminado, como deve ser purgado um humor
patolégico. A desarmonia entre némos e physis € responsavel pelas mazelas coletivas. O
médico deve dedicar-se para que as duas esferas fiquem harmonicas, deve corrigir o
nomos em funcdo da physis, e, através do nomos, testar-lhe os limites. Esse € o principio
do phdrmakon, que restabelecerd a harmonia na cidade. Segundo a filosofia de
Demodcrito, a cidade somente conseguird curar-se quando os homens passarem a
empregar bem a razio.

Depois desse percurso, tornemos ao agora. Afinal, o que estd doente, nés ou a
cidade? Temos excesso de informacdo, de transito, de ruido... Talvez essa seja a hora de
recordar a eudamonia de Demdcrito e a ataraxia. Temos de ter o discernimento para
saber daquilo que somos capazes e daquilo que ndo; e, através disso, buscar o equilibrio
para tornarmo-nos mais sauddveis, ndo s fisicamente, mas, ainda, através das relacdes

que mantemos.

40 Cf. Demécrito, DK 68 B 191 (tradugdo de Paulo F. Flor).
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O universo do grotesco e do monstruoso retratado no Ciclope de
Euripides e na Centauromagquia de Ovidio

Roberta Kelly Paiva
FALE-UFMG
betakelly2000 @yahoo.com.br

RESUME: Mikhail Bakhtin' disait déja & propos du corps grotesque: “[corps] monstrueux,
horrible et déformé. C’est un corps qui n’a pas de place dans ‘I’esthétique du beau’”. Celle-ci
est une des manieres par lesquelles on peut comprendre cette autre esthétique connue comme
celle du “grotesque”, c’est-a-dire sous la perspective de la monstruosité. Et c’est exactement ce
que nous proposons dans cet article: offrir un regard sur le grotesque et le monstrueux comme
des domaines passibles d’étre congus sous une méme et seule logique. Dans ce but, nous
attirons D’attention sur quelques entités rustiques de la mythologie dont la représentation sera
centrée sur deux oeuvres littéraires d’origine grecque et latine respectivement: le Cyclope
d’Euripide et 1’épisode de la “Centauromaquie” telle comme il est raconté dans les
Meétamorphoses d’Ovide.

MOTS-CLES: grotesque; monstrueux; mythologie; entités rustiques; hybridisme.

1. O universo “rebaixado” da heranca classica

A heranga legada pelos classicos a nossa era ndo se restringe necessariamente a
um universo “cldssico”, na acep¢do bakhtiniana,” ou seja, a uma estética que visa a
projecdo do sublime, do perfeito, do belo em sua maxima expressdo. Seria o natural de
se pensar diante das diversas imagens de deuses e herdis que t€m seus grandiosos feitos
aludidos pelos renomados poetas e tragedidgrafos da Antiguidade. Contudo, nédo sdo
apenas essas as imagens que figuram no pensamento mitico greco-latino.

Ha que se lembrar de um outro rol de criaturas que se confundem entre aquelas e
ndo se encaixam em uma classificacdo estrita. Sdo elas consideradas entidades
“secunddrias” ou “menores”, pois ndo possuem o mesmo status que as divindades. Esse
relativo menosprezo advém de seu carater hibrido e, de certo modo, monstruoso ou
esdrixulo, uma vez que apresentam tracos tanto divinos quanto humanos ou, mais
marcantemente, animalescos. Incluem-se entre tais entidades satiros, centauros e ninfas.

Os satiros (ou silenos) representam para os gregos demdnios da Natureza. Seres
hibridos (homens-bode), trazem dois tracos marcantes: uma longa cauda equina e o
membro viril de propor¢des anormais, sempre ereto. Amantes do vinho, da arte, da
danca e da musica e, sobretudo, do sexo, vivem a perambular pelos bosques a procura

de parceiras, em geral, ninfas para saciar seu infindavel desejo sexual. Riem do pavor

' Cf. Bakhtin, M. A cultura popular na Idade Média e no Renascimento. O contexto de Frangois
Rabelais. Traducdo de Yara Frateschi Vieira. Sdo Paulo: Hucitec, 2008, p. 26 (minha tradu¢do do trecho
citado para o francés).
2Ct. Bakhtin, op. cit.
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que lhes causa sua volupia. Tais fatores, alids, lhes permitem integrarem-se no lascivo
cortejo de Dioniso, deus do hibridismo por exceléncia.’

No que se refere aos centauros, afiguram também criaturas duplas: meio
humanas (parte superior) e meio equinas (parte inferior). Ao contririo dos satiros,
porém, possuem um porte grandioso, o que lhes acentua a aparéncia rude, violenta e
grosseira. Dentre suas caracteristicas inerentes estdo uma forte propensio a embriaguez
€ a0 Sexo.

Frequentemente relacionadas a tais seres, as ninfas aparecem como maes ou
amantes tanto de divindades quanto de entes mortais, ou mesmo de demdnios (como os
satiros). Entidades femininas igualmente vistas como “secundérias” e habitantes dos
campos e das dguas, distinguem-se pelo dom da eterna juventude e pela estonteante
beleza. Possuem, dessa maneira, além de uma longevidade sobrenatural, o poder da
seducao.

Cegados por seu apetite, sempre exagerado, por comida, bebida e sexo, isto €,
pelas necessidades mais materiais, os espiritos masculinos da Natureza — como os
citados acima — guiam-se prioritariamente por seu desejo instintivo agucado, ndo
ponderando as possiveis consequéncias de suas acdes. Devido a esse acentuado aspecto
animalesco que compde sua natureza, eles podem ser vistos pela ética do grotesco. E
levando-se em conta, dentre outros fatores, a hiperbolizacdo de seus tracos selvagens,
podem ser encarados até mesmo sob a perspectiva do monstruoso, do esdrixulo, ou
seja, daquilo que é extravagante, que foge a qualquer padréo.

A essas entidades, mostra-se também associado um poder sobre-humano. Ele
pode ser demonstrado pelos dons artisticos — como o da miusica e o da danca — e
oraculares atribuidos aos satiros, por exemplo, e pela ascendéncia divina que por vezes
algumas dessas entidades apresentam. Desse modo, elas encerram em sua propria
constitui¢do um carater profundamente ambivalente, marcado tanto pela vulgaridade de
sua natureza agreste quanto por uma tendéncia a espiritualizacao.

A caracterizagdo peculiar desses seres rusticos, que nao se deixam apreender por
nenhuma categorizagdo rigida — pois ndo podem ser puramente definidos como homens

nem animais € muito menos deuses —, transparece nas obras que constituem objeto deste

? Deus do Vinho e da Loucura, Dioniso (Baco, para os romanos) incorpora a personalidade divina mais
versatil, sendo percebido simultaneamente como homem e animal, mésculo e efeminado, jovem e velho.
A ele sdo associados os prazeres carnais — tais quais o da sexualidade e da embriaguez — mas também
dons artisticos como o da musica e da danga.
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estudo. Com efeito, tanto no Ciclope, um drama satirico, quanto no episddio da luta dos
centauros reproduzido por Ovidio percebe-se a exageracdo tipica da fisionomia e do
comportamento de tais criaturas, as quais chegam a assumir uma fei¢do caricaturesca.
Até as histdérias em si sdo impregnadas por essa tendéncia hiperbdlica, que contamina
todo o seu desdobramento. Além disso percebe-se, por um outro angulo, o carater dual
eXpresso por essas criaturas e, mais uma vez, pelas tramas que as tematizam. Portanto, a
ambivaléncia que compde a natureza daquelas pode ser igualmente identificada, em um

nivel mais amplo, nestas.

2. O grotesco e 0 monstruoso sob a mesma luz

A fim de compreendermos um pouco melhor a légica pela qual serd examinado
o universo de ambas as histdrias convém antes, porém, passar em revista algumas
nog¢des envolvidas pelos dominios do grotesco e do monstruoso. No que concerne ao
primeiro destes, tomemos como base o relevante estudo empreendido por Bakhtin®
acerca da cultura popular e suas origens, visto que as formulacdes nele lancadas pelo
tedrico parecem muito bem aplicaveis as figuracdes das entidades mitoldgicas que ora
sdo discutidas. Nele o pensador moderno chamou atengdo para certas questdes que
permaneciam até entdo meio adormecidas dentro do campo da critica literdria. Foi o
caso da “rivalidade” (se assim pode ser concebida) entre o que ele nomeou de “canone
grotesco” e “canone classico”.

Interessado na disparidade entre esses dois géneros candnicos, o critico russo
pensou tal problemdtica em termos de uma complementaridade; ambos se integrariam
na histdria literdria: o alto — relacionado ao sublime e identificado como cldssico — e o
baixo — relacionado ao vulgar e identificado como grotesco. Todavia, Bakhtin’
argumenta em favor da riqueza desse ultimo, o qual, segundo ele, consegue sintetizar,
em seu seio, a mistura do nobre e do vil. Tal misceldnea, sob o ponto de vista do
tedrico, consiste em uma das marcas desse género, cujas imagens resistem a ajustar-se
ao canone classico (exatamente como as imagens que nos chegam dos seres rusticos da
mitologia).

Ao discorrer sobre esse género oposto ao cldssico, Bakhtin® ressalta alguns

fatores que, a seu ver, sdo-lhe intrinsecos. Dentre eles estdo a comicidade (encarnada

4t Bakhtin, op. cit.
5 Cf. Bakhtin, op. cit.
6 Cft. Bakhtin, op. cit.
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por um riso dessacralizante e escancarado), o rebaixamento e, derivado deste, um
potencial de ressurgimento, todos envoltos por uma ambivaléncia fundamental. Eles
sintetizariam uma visdo de mundo que o tedrico denomina como carnavalesca (por ser
festiva, popularizante, coletivizadora), nicleo da cultura popular, incorporando ideais de
universalidade, liberdade e abundincia (expressa, por exemplo, pelo hiperbolismo de
certos aspectos de suas figuras).

Desses fatores que estruturam o dominio do grotesco muito se relaciona
também ao dominio do monstruoso. De inicio, percebemos que ambos sdo identificados
como diretamente interligados a uma “estética do feio”, tendo em vista sua clara
oposicdo a uma estética do sublime que busca a projecdo do belo pelo perfeito
enquadramento no modelo candnico cldssico, conforme Bakhtin.” Ademais, a
ambivaléncia essencial que fundamenta o grotesco e sua tendéncia a universalidade e a
abundancia sdo igualmente intrinsecas ao monstruoso, traduzindo-se por um hibridismo
reinante e um extravasamento hiperbdlico que rejeita a imposi¢do de limites ou de
qualquer padronizag¢do. Nas palavras do tedrico russo, cujo conteido € extensivel a

esfera da monstruosidade,

as imagens grotescas conservam uma natureza original, diferenciam-
se claramente das imagens da vida cotidiana, preestabelecidas e
perfeitas. S3o imagens ambivalentes e contraditérias que parecem
disformes, monstruosas e horrendas, se consideradas do ponto de
vista da estética “classica”, isto €, da estética da vida cotidiana
preestabelecida e completa.®

De acordo com a etimologia do termo monstrum em latim, derivado dos verbos
monstrare (“mostrar”, “indicar”) ou monere (“avisar”’, ‘“advertir’), ele era usado
inicialmente pelos romanos para indicar um prodigio, um fato sobrenatural, estranho ao
mundo humano. Designava uma espécie de sinal enviado aos homens para “mostrar” a
reacdo dos deuses diante de seus atos. Nessa acep¢do, o termo ndo tinha
necessariamente uma conotagdo negativa, exatamente como o sentido original
reclamado por Bakhtin’ para o grotesco, o qual, segundo ele, nunca era totalmente
negativo, guardando também um lado positivo.

Da mesma forma, o campo semantico do monstruoso para os gregos antigos nao

7 Cf. Bakhtin, op. cit.
® Cf. Bakhtin, op. cit., p. 22 (grifo do autor).
o Cf. Bakhtin, op. cit.
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se restringia forcosamente a uma conotagdo negativa, podendo indicar, por vezes, um
fato positivo, mas que ndo deixava de parecer estranho ou extraordinario aos olhos
humanos. Um dos vocdbulos usados para expressi-lo, Tépac e seus derivados),
designava justamente algo maravilhoso, espantoso, que era interpretado como um
prodigio, um pressdgio ou um sinal dos deuses aos homens, tal qual concebido pelos
latinos.

Com o tempo, esse sentido inicial conferido a palavra “monstro” e correlatas na
Antiguidade foi modificando-se. Seu senso religioso de revelacdo divina foi-se
perdendo e dando lugar apenas a nocdo de estranheza. Foi, em linhas gerais, assim que o
termo monstrum, na literatura latina, foi deixando a acepg¢do de prodigio ou sinal divino
encarnado por um ser disforme — em que a ideia de deformidade ja é flagrante, como
também podia ser incorporada pelo vocidbulo grego Tépoc — para gradativamente
assimilar a de um fendmeno mitico (fantasioso), temivel (porque danoso, nocivo) ou
cruel. Logo, nota-se que de um sentido indefinido, o qual podia pender tanto para o lado
positivo quanto para o negativo, o dominio lexical denotativo da monstruosidade foi
adquirindo para os antigos uma compreensdo puramente negativa. Todavia, é na
ambiguidade de seu entendimento primitivo que o grotesco, em suas manifestagdes
originais, encontra maior ressonancia.

Essa ambiguidade ou esse hibridismo que se encontra na base do monstruoso
advém da sua recusa a se prender a uma classificacdio ou a se deixar regular por
qualquer normalizacdo. Efetivamente, seu ambito préprio € o do limiar, das margens, do
entrelugar, situando-se ao mesmo tempo em diversos espacos € em nenhum em
especifico. E o que pondera Jeffrey Cohen ao denominar o monstro como “o arauto da

crise de categorias™:

O monstro sempre escapa porque ele ndo se presta a categorizacio
facil. (...) Essa recusa a fazer parte da “ordem classificatéria das
coisas” vale para os monstros em geral: eles sdo hibridos que
perturbam, hibridos cujos corpos externamente incoerentes resistem a
tentativas para inclui-los em qualquer estruturacdo sistemadtica. E,
assim, o monstro é perigoso, uma forma — suspensa entre formas —
que ameaca explodir toda e qualquer distingdo."

10 Cf. Cohen, J. J. A cultura dos monstros: sete teses. In: da Silva, T. T. (org.). Pedagogia dos monstros.
Os prazeres e os perigos da confusdo de fronteiras. Belo Horizonte: Auténtica, 2000, p. 30.
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Jenny Clay,'" ao abordar a monstruosidade conforme exposta especificamente na
obra de Hesiodo, aponta ainda outros fatores que lhe sio igualmente conexos. E o caso
da anomalia ou deformidade bastante recorrente nas representagdes dos monstros (néo
apenas entre os gregos mas também entre os latinos), devido a sua propensdo de reunir,
em uma Unica criatura, aspectos completamente dispares, enquanto reflexo de sua
natureza hibrida. Além disso, da sua fuga aos padrdes ou a uma categorizacio estrita
provém uma tendéncia a transgressdo de barreiras, a desmedida, a multiplicacdo de
tracos, a enormidade, enfim — semelhantemente a tendéncia a universalizacio destacada
por Bakhtin'> em relacio ao grotesco. Dessa tendéncia deriva, por sua vez, a
incapacidade humana de controle de todas as monstrificacdes, pois a desordem e a total
insubordinacdo constituem seu meio mais familiar. E o que pode ser identificado
também na esfera do grotesco, propria “expressdo da desordem”, segundo Claudio

Aquati, e cujo “caréter heterogéneo fundamental (...) se traduz numa desarmonia”."?

3. Reflexos do grotesco/ monstruoso em Euripides e Ovidio

Levando-se em consideracdo as diversas no¢des englobadas nos campos do
grotesco € do monstruoso — vérias das quais se imbricam umas nas outras — torna-se
possivel compreender a influéncia desses campos nas duas obras literarias aqui
propostas para discuss@o. Tanto a peca de Euripides quanto o recorte em foco das
Metamorfoses de Ovidio sdo construidos, conforme sera demonstrado adiante, com base
em um hibridismo que envolve a prépria trama como um todo e as personagens que a
compdem em particular, dentre os quais se destacam os sitiros (para a primeira) e os
centauros (para o segundo). Desse hibridismo estruturante surgem outros aspectos que
afetam ambas as histdrias, tais como a rejeicdo de limites, a tendéncia a proliferacio
geral ou a desmedida e a manifestacio de um universo em conflito, em profunda
desarmonia. Ademais, tais aspectos sugerem alguns pélos opositivos pertinentes a
andlise desse universo presente nas mesmas: ordem versus desordem, limitacio versus
transgressdo ou regulacdo versus liberdade, humano versus animal. Todas essas
possibilidades permitem, por consequéncia, abordar ambas as obras sob uma mesma

perspectiva do grotesco/ monstruoso.

"' Cf. Clay, J. S. Hybrids. In: . Hesiod’s cosmos. Cambridge: University Press, 2006. p. 150-
174.

2cr, Bakhtin, op. cit.

e Aquati, C. O grotesco. In: . O grotesco no Satiricon. Sdo Paulo: FFLCH-USP, 1997, p.

27 (tese de doutorado em letras classicas).
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O Ciclope, escrito, conforme se acredita, antes de 425 a.C., € o Unico drama
satirico que pdde ser recuperado integralmente na contemporaneidade. Por isso, €
testemunho singular, capaz de demonstrar como se compunha esse género dramético na
Antiguidade. Tal género, situado nos primdrdios da arte teatral grega, era dedicado,
como a Tragédia, ao deus Dioniso. Contudo, esta tornou-se mais politica (e politica no
sentido de exclusiva do mundo da polis) a medida que foi-se ocupando dos mitos
heroicos préprios da Epica, ao passo que o Drama Satirico conservou claramente a forca
dionisiaca animal e primitiva gragas a presenga obrigatéria dos satiros (companheiros
do deus do Vinho) no seu coro. Estes lhe conferiram a mistura entre o sério e o bufo, o
que colocou esse género dramatico entre a Tragédia (pela nobreza das mesmas
personagens heroicas) e a Comédia (pela presenga do riso malicioso e alegre dos satiros
e de sua licenciosidade natural).

Para compor seu drama, Euripides se baseou no episddio do Canto IX da
Odisseia em que Ulisses, retornando do arduo combate em Troia, vé-se desviado de sua
rota de volta para ftaca e, com seus companheiros, desembarca na ilha dos ciclopes.
Estes, j4 em Homero, sdo descritos como criaturas gigantescas € monstruosas que
possuem apenas um olho no meio da testa. No desfecho da narrativa é cumprida a
profecia segundo a qual o chefe dessa raga abomindvel, Polifemo, seria cegado por
Odisseu. Assim também se desenrola a trama euripidiana; porém, ela sofreu algumas
modifica¢des com o fim de se adaptar a representacdo cénica e, sobretudo, de incluir um
coro jocoso como o dos satiros.

A peca inicia-se com o desembarque de Odisseu e sua tripulacdo na ilha da
Sicilia, aos pés do Etna, para onde sdo langados por fortes tempestades maritimas. Esse
foi o reduto escolhido pelo dramaturgo para situar sua acdo, ja que a lenda hesiddica
identificava-o como esconderijo das forjas de Hefesto (deus do Fogo), para o qual
trabalhavam os ciclopes, artifices dos raios de Zeus. A partir de entdo, toda a encenacdo
gira em torno dos protagonistas: o her6i da Odisseia, Sileno (pai dos sétiros) e o
monstro Polifemo, rodeados pelo coro satirico.

Os gigantes de um olho s6 sdo pintados por Euripides como seres horrendos,
disformes e incrivelmente brutos, de natureza selvagem e inclusive canibalesca.
Polifemo, em especial, filho de uma ninfa com o deus dos mares Poseidon, é retratado
em toda a sua desmedida: tanto sua composicao fisica quanto seus hébitos (alimentares,

por exemplo) sdo marcados pelo extremo exagero, além de seu despeito pelos outros
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deuses (até por Zeus) leva-lo a blasfemar irresponsavelmente contra eles. Tal
comportamento ensoberbecido pela UBpic a desmedida, o excesso, a insoléncia) pode
ser exemplificado por este pequeno trecho: “La foudre de Zeus ne me fait pas peur,
étranger, et j'ignore en quoi Zeus est dieu supérieur a moi”.'* Tais caracteristicas
associadas a raga dos ciclopes ja demonstram o qudo monstruosa e grotesca ela se
apresenta.

Ap6s a chegada dos gregos vitoriosos a terra dos gigantes, Sileno € o primeiro
que os interpela. Abrindo a peca em uma espécie de prélogo, e seguido pelo coro de
seus filhos, ele expde sua situacdo atual e a desventura que a causou quando, ao
navegarem a procura de Dioniso raptado, foram arrastados por uma tormenta até a
Sicilia e aprisionados por Polifemo como escravos. Conhecendo a necessidade da
tripulacdo de obter alimento para saciar a fome, o pai dos sitiros propde a Odisseu
trocar o vinho que este trazia pelo repasto do monstro, que se encontrava longe. No
entanto, no decorrer da negociacdo Polifemo aproxima-se e surpreende-os. A partir
desse momento constata-se a covardia do velho Sileno diante de seu senhor execrdvel e
a fragilidade de seu cardter, que oscila despudoradamente de acordo com sua
conveniéncia. Por outro lado, percebe-se que o her6i épico mantém sua nobre postura
mesmo fora do dominio sério da Epopeia ou da Tragédia.

A peca se desenrola entdo de forma similar a narrativa homérica, em meio as
ameacgas e extravagancias do ciclope, as lamentacdes e covardias dos sdtiros e seu
impotente pai e aos planos ardilosos de Ulisses para vingar-se do gigante que devorara
dois de seus companheiros em uma s6 refeicdo. E ao final, como no desfecho do relato
da Odisseia, o herdi consegue cumprir seu estratagema e cegar o monstro. Em seguida,
escapa da ilha com seus companheiros resgatando ainda os satiros. Portanto, a histéria
recebe um termo feliz, como era usual nas tetralogias (sequéncia de trés tragédias e um
drama satirico, conforme eram encenados na Grécia Antiga).

O ar alegre e comico de toda a trama é uma consequéncia da introdugdo da
presenca dos espiritos baixos da mitologia em um episddio lendario originalmente sério
e elevado. De fato, o herdi épico ou tragico - que estava inserido em um contexto grave,

conflituoso e sempre nobre, devido a importincia de seu papel - vé-se imerso em um

'* Cf. Euripide. Le Cyclope. Texte établi et traduit par Louis Méridier. Paris: Les Belles Lettres, 1947.
Tome I, v. 320-321 (todas as traducdes francesas de Euripides provém, neste texto, dessa edicdo de Les
Belles Lettres).
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drama satirico como o Ciclope: em uma atmosfera profundamente contaminada por uma
jocosidade dessacralizante e por uma tendéncia ao rebaixamento propriamente material,
reflexo nitido da influéncia dionisfaca. Logo, o contexto da acdo heroica muda, mas o
carater de Ulisses em Euripides permanece bem proximo daquele que se tem na
Odisseia, digno e corajoso.

Ao ser traido por Sileno, por exemplo, que o acusa diante de Polifemo
inventando mentiras das mais descabidas para safar-se da culpa de negociar seus bens
com o estrangeiro, este age conforme os costumes de sua civiliza¢do, requisitando ao
gigante os dons da hospitalidade. Conforme ressaltam Simmonds e Timberlake,"
Odisseu conserva incorruptivel seu espirito guerreiro e aventureiro, bravo em face dos
perigos. Ja os sétiros, ao contrario, demonstram toda a sua covardia e vulnerabilidade ao
descumprirem, por medo, a promessa antes feita ao heréi de ajudd-lo a executar seu
plano de cegar o monstro. Desse modo torna-se clara a dicotomia criada na peca entre o
que € sério, nobre e estavel e o que é burlesco, vulgar e completamente instavel.

Uma outra diferenca entre os personagens aparece no plano da linguagem. Ainda
de acordo com Simmonds e Timberlake,'® o tom discursivo empregado por Ulisses ao
longo do enredo é perfeitamente concilidvel ao estilo elevado da Tragédia. Além disso,
conforme destaca Judith Fletcher'’ ao tratar do uso da linguagem nessa peca de
Euripides, o her6i detém o controle sobre seu discurso e, consequentemente, pode
garantir o sucesso de suas a¢des, uma vez que sabe invocar adequadamente os deuses e
conquistar seus favores pela sua habilidade oratéria. Ele lhes é reverente e mostra-se
temente em relacdo a seu poder soberano. Tal asticia discursiva pode ser notada pelo
seguinte trecho, em que Odisseu invoca o auxilio dos deuses para efetivar sua vinganca
contra o ciclope:

Héphaistos, seigneur de I’Etna! D’un voisin pervers, en incendiant la
clarté de son oeil, délivre-toi d’un coup! Et toi, rejeton de la sombre
Nuit, Sommeil, dans toute ta force abats-toi sur la béte abhorrée des
dieux! Apres les glorieux travaux de Troie, ne livrez pas, avec ses
matelots, Ulysse aux coups d’'un homme qui n’a cure des dieux ni des
mortels. Sinon, il faut tenir le hasard pour un dieu, et le pouvoir des
dieux pour moins que le hasard!"®

"> Cf. Euripides. The Cyclops. Edited by D. M. Simmonds and R. R. Timberlake. London: Bristol
Classical Press, 1997.
16 Cf, Euripides, op. cit.
'7 Cf. Fletcher, J. Perjury and the perversion of language in Euripides’ “Cyclops”. In: Harrison, G. W. M.
(org.). Satyr drama. Tragedy at play. Swansea: The Classical Press of Wales, 2005, p. 53-66.
'8 Cf. Euripide, op. cit., v. 599-607.
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O mesmo ndo se pode dizer, todavia, desse uso performativo da linguagem
feito pelos outros dois protagonistas que, ndo por acaso, ndo sio totalmente humanos.
Como comentado anteriormente a respeito do emprego abusivo e destemido da
linguagem pelo gigante, Sileno também apresenta um discurso inconsequente e
desrespeitoso perante os deuses. Ambos comportam-se de maneira indecorosa e impia,
cegados pela (\’JBpIS, e utilizam uma linguagem profana — o primeiro por orgulho e pela
arrogancia de achar-se um deus (até mais poderoso que os demais) e o segundo pela
imprudéncia e estupidez, o que o torna mais cOmico. Essa desmedida expressa pelo
discurso ¢ ilustrada, por exemplo, pela passagem em que o pai dos satiros, surpreendido
por Polifemo a entregar seus bens a Ulisses, implora-lhe que acredite que ele foi vitima

do estrangeiro recém-chegado:

Par Poseidon, 1’auteur de tes jours, 6 Cyclope, par le grand riton et
par Nérée, par Calypso et par les Néréides, par les flots sacrés et par
la race des poissons tout entiere! J’en fais le serment, 0 le plus beau
de tous, mignon Cyclope, non, mon cher petit maitre, je ne vendais
pas ton bien a des étrangers. Sinon, (montrant les satyres) périssent
de malemort ces enfants que je chéris tant!"

Todas essas ambiguidades que contrapdem os personagens do drama euripidiano
entre si constituem, no fundo, manifestagdes do grotesco e do monstruoso tais quais
eram concebidos na Antiguidade. A ambivaléncia essencial desse género, conforme
alega Bakhtin,”’ e que se traduz no hibridismo tipico do monstruoso circunda, além dos
préprios personagens, toda a atmosfera da histéria. Ela se mostra, de inicio, na
caracterizacdo destes: o ciclope € identificado como pertencente a uma raca de gigantes
mas também a uma estirpe divina, vangloriando-se de ser filho de um deus; os sétiros e
seu pai Sileno, além de seguidores de um deus (Dioniso), possuem tragos que 0s
qualificam tanto como humanos quanto como animais; e Odisseu, apesar de ter forma
humana, na sua condicdo de herdi incondicional assemelha-se a linhagem divina,
sobretudo pela sua nobreza de carater e pela sua coragem e astucia diante dos perigos.

Entretanto, ultrapassando esse plano particular, podemos observar que a mesma
ambivaléncia compde a logica global do enredo, pois seu universo €, acima de tudo,
conflitante. Enquanto a desordem e a instabilidade reinam entre as criaturas baixas do

drama, a ordem e a firmeza pautam a acdo do herdi, que tenta organizar esse mundo

' Cf. Euripide, op. cit., v. 262-270.
e Bakhtin, op. cit.
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cadtico punindo o gigante pela sua desmedida e restituindo a familia dos sétiros ao seu
posto original (no rastro de seu mestre, o deus da desordem por natureza).”' Essa
oposicdo entre ordem — dominio dos herdis — e desordem — dominio dos monstros —,
conforme aborda Clay* ao tratar do cosmos hesiédico, deflagra um importante aspecto
do grotesco/ monstruoso.

Além dessa dicotomia, outras pertencentes ao mesmo campo do grotesco/
monstruoso sdo percebidas ao longo da pega, conforme ji indicamos. O tom sério
trazido pelo elemento heroico opde-se ao tom jocoso inerente ao cardter dos satiros. O
riso carnavalesco (porque contagiante), segundo a concepcio bakhtiniana, afeta até a
imagem do préprio ciclope que, deixando-se levar pelos conselhos distorcidos de
Sileno, acaba embriagado como ele e ainda cegado por Ulisses, sendo tripudiado pelos
satiros e, por consequéncia, exposto ao ridiculo. Contudo, esse riso faceiro e alvorocado
pode expressar-se também como libertino e malicioso, ligando-se ao erotismo que
Euripides incute na linguagem de seus personagens € que aponta, por sua vez, para o

baixo corporal.23

Este, voltado para os prazeres da carne (com destaque para 6rgaos
como o membro viril, o ventre e a boca escancarada), expressa, de acordo com
Bakhtin,”* o grotesco em toda a sua pureza.

E, dessa licenciosidade que contamina o clima da trama, juntamente com a
tendéncia a desmedida e a extravagancia, advém o hiperbolismo de suas figuras e a
transgressdo dos limites. Isso pode ser exemplificado pelas dimensdes exageradas dos
orgdos baixos dos sitiros e do gigante e das refeicdes deste. Essas, assimildveis as
imagens grotescas de banquete discutidas pelo tedrico russo,” ilustram igualmente a
tendéncia tipica da monstruosidade a abundancia, a proliferacdo, a universalidade.
Finalmente, toda essa libertinagem e esbanjamento contrapdem-se as normas e modelos
impostos a sociedade que regulam qualquer civilizagdo, cujo representante maximo na

peca encarna-se na figura de Odisseu, elemento que visa trazer a ordem a esse mundo

desregrado do grotesco/ monstruoso. Ndo é sem propdsito que tal mundo seja

21 Odisseu parece até ter sido enviado pelos deuses a terra dos ciclopes para cumprir essa fungdo,
concretizando também a profecia de que ele cegaria Polifemo. Como afirma Clay (op. cit., p. 150): While
the monsters come into being spontaneously in their exuberant disorder, the heroes are the products of a
distinctive divine intervention that momentarily blurs the boundaries between gods and men.
2 Cf. Clay, op. cit.
BA respeito do uso de uma diccdo erdtica e toda sua influéncia no drama Ciclope, cf. Slenders, W.
AEZIE EPQTIKH in Euripides’ Cyclops. In: Harrison, G. W. M. (org.). Satyr drama. Tragedy at play.
Swansea: The Classical Press of Wales, 2005. p. 39-52.
%t Bakhtin, op. cit.
B Cf. Bakhtin, op. cit.
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ambientado em um lugar tdo hostil a fixacdo de uma populacio — em uma ilha e bem
aos pés do Etna —, ou seja, distante das civilizagdes (como é comum nas representagdes
do monstruoso).

Virias das caracteristicas anteriormente aludidas sobre o drama satirico
euripidiano que evocam a ldgica do grotesco e do monstruoso sob o ponto de vista dos
antigos podem ser igualmente levantadas nas Metamorfoses de Ovidio. Compondo um
“discurso de maravilhas”, segundo expressdo utilizada por Elaine Fantham,*® essa obra
— supostamente escrita na transic@o para a era cristd e publicada originalmente por volta
do ano 8 d.C. — consiste em uma extensa narrativa (em versos) fragmentaria envolvendo
historias lendarias e personagens diversificadas. Foi produzida por Ovidio como uma
espécie de relato mitico do mundo, com o suposto fim de explanar a origem e as causas
dos diferentes fendmenos e acontecimentos que acometem a vida do homem. Esse seu
cunho fragmentério e fantasioso ja lhe confere um aspecto monstruoso, pelo hibridismo
nela incorporado e por evocar variados mitos (lembrando um dos sentidos que os latinos
atribuiam a palavra monstrum relacionado a fantasia, ao que ¢ irreal).

Particularmente quanto ao episédio aqui focalizado — a Centauromaquia —,
localizado no Livro XII, trata-se de uma digressdo na narrativa que coloca em pauta, nos

dizeres de Fantham,27 «

criaturas fabulosas, a raga dos centauros”. Nesse livro das
Metamorfoses, situado na parte da composicdo dedicada aos lideres ‘“historicos” —
dentre os quais os fundadores de Roma como Eneias, o herdi de Virgilio —, o assunto
gira em torno de lendas sobre a guerra de Troia. Quem assume o papel de principal
narrador dessas fabulas € o velho Nestor, também personagem de Homero, reconhecido
como sabio devido a sua longa experiéncia de vida, inclusive por ter participado de
grandes batalhas, como a que serve de tema central a Iliada.

Contudo, sdo sempre introduzidas interrup¢des ao relato do combate troiano
que, na interpretacio de Margaret Musgrove,*® funcionam como um contraste geral 2
sequéncia da narrativa épica, pois ora deslizam para o género trdgico, ora para o

pastoril. Aparentemente a exposicdo da Centauromaquia enquadrar-se-ia em um desses

casos. No entanto, essa longa digressao feita por Nestor para descrever uma peleja que

%% Cf. Fantham, E. Fantasy, the fabulous and the miraculous: metamorphoses of nature. In:

Ovid’s “Metamorphoses”. Oxford: University Press, 2004, p. 106 (minha tradug?o).

2 Cf. Fantham, op. cit., p. 106 (minha tradugdo).

% Cf. Musgrove, M. W. Nestor’s Centauromachy and the deceptive voice of poetic memory (Ovid Met.
12.182-535). Classical philology. Chicago, vol. XCIII, n. 3, p. 223-231 (disponivel em:
<http://www.jstor.org/stable/270542> acesso em 30 de setembro de 2008).
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teria ocorrido duzentos anos antes da destruicdo de Troia pelos gregos ndo serviria
apenas para mostrar uma transi¢do de géneros — até porque a forma épica tradicional
persiste em seu relato. Na visdo da mesma autora, sua relevancia se explica antes pelos
questionamentos que tal procedimento € capaz de suscitar acerca da legitimidade de
uma narrativa épica e do grau de confiabilidade que se pode atribuir a seus narradores —
levando-se em conta todo o hiperbolismo conferido & exposi¢do desse epis6dio em
Ovidio, conforme comentaremos.

O relato de Nestor, dirigido aos que vieram depois da guerra de Troia, retrocede
duas centenas de anos a esse combate, quando os pais dos heréis que nele lutaram —
inclusive ele mesmo — estavam no auge da juventude. Refere-se a outra batalha, bem
anterior a troiana, que ocorrera entre o povo dos ldpitas e a tribo dos centauros. Dela ele
assegura ter participado: “Les chefs de I"'Hémonie étaient 13; j’y étais moi-méme”.*’

Era ocasido do casamento entre Piritoo, principe ldpita, e Hipodamia, uma bela
virgem. O noivo havia convidado os selvagens centauros para participarem das
solenidades. Entretanto, no meio da festa, o mais valente desses seres de dupla natureza,
Eurito, j4 embriagado pelo vinho e enlouquecido pelos encantos da noiva, no seu furor
resolve raptd-la. E assim o fazem também seus iguais, cada qual violentando a virgem
que mais lhe agradasse. Esse assalto inesperado causa tamanho transtorno entre os
convivas que desencadeia uma gigantesca e sangrenta batalha, da qual os herdis gregos
ali presentes tomam parte ao lado do noivo ultrajado.

Como uma enumeragdo das ferozes lutas entre os adversarios e das vitimas que
delas iam resultando prossegue a narrativa de Nestor. Seu discurso se desenrola sobre o
estilo épico tradicional, porém incorpora, ainda que sutilmente, um certo tom cdmico,
que o torna similar a uma parddia da epopeia candnica tal qual a de Homero ou Virgilio.
Efetivamente, conforme sinaliza Musgrove,30 o velho narrador de Ovidio — igualmente
personagem homérico — constréi um imenso catdlogo de nomes e fatos que atravessa
séculos apenas contando com sua propria memdria, sem nem mesmo invocar a
assisténcia das Musas, como tradicionalmente feito pelos poetas. Alids, é de se notar a
inverossimilhanca de seu relato, o qual se pauta em um flashback em primeira pessoa,

que demonstra a impossibilidade de esse narrador retratar fielmente os acontecimentos

¥ Cf. Ovide. Les Métamorphoses. Texte établi et traduit par Georges Lafaye. Paris: Les Belles Lettres,
1957. Tome 11, livre XII, v. 213-214 (todas as traducdes francesas de Ovidio provém, neste texto, dessa
edi¢do de Les Belles Lettres).
0t Musgrove, op. cit.
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(que também o envolveram ativamente) como se fosse um narrador onisciente. Logo, de
acordo com a opinido da autora, a distancia do passado por ele evocado e o recurso
unicamente de sua memoria, a de um simples mortal, problematizam a legitimidade de
seu testemunho e colocam em didvida sua autoridade, bem como a dos narradores épicos
em geral, o que nao deixa de parodiar os grandes textos candnicos.

O tom cdmico da digressdo ndo permanece somente no discurso de Nestor, mas
estende-se ao exagero com que ele pinta o episddio. As disputas entre os opositores sao
hiperbolizadas de tal maneira que chegam a parecer engracadas. As armas por eles
utilizadas sdo todas improvisadas a partir dos proprios instrumentais do recinto (que se
situava em um antro escondido dentro de um bosque) e do ambiente natural que o
circundava — como tochas e castigais acesos, altares e até mesmo drvores inteiras
arrancadas ao solo e langadas violentamente uns contra os outros. E os desastres que se
sucedem sdo descritos de modo tdo detalhado, os golpes trocados pelos combatentes
aparentam tdo truculentos que as cenas referidas afiguram-se repugnantes. Haja vista

este trecho:

Il se fait une arme d’un bois de cerf, offrande votive exposée au
sommet d’un pin. Il enfonce les deux cornes dans les orbites de
Grynée et lui arrache les yeux; I’'un demeure fixé a une des cornes;
I’autre roule sur la barbe, ou le sang coagulé qui 1’entoure le retient
suspendu.”’

Todo esse exagero na reproducdo da batalha, inclusive o fato de Nestor ndo
diferenciar os humanos dos que eram semi-humanos e semi-animais — ja que ambos 0s
lados equivaliam-se em for¢a e imponéncia —, para o qué chama atencdo Fantham,’”
serve como fonte de humor para Ovidio.

De fato, a impressdo causada pelo relato ndo poderia ser diferente, devido a
prépria natureza das personagens envolvidas: de um lado, um povo rude ao qual se
aliam herdis e, de outro, um bando de criaturas selvagens cujo porte se assemelha ao de
gigantes. Isto é, atributos como coragem, vigor e arrogancia ndo faltavam a nenhum dos
lados. Ademais, o agravante do estado de embriaguez dos centauros, que nio sabiam se
controlar diante da seducdo oferecida pelo vinho (tais quais os satiros), reduplicava sua
coragem e também sua estupidez. Assim, a luta toma proporcdes enormes e sua

violéncia € exacerbada. Disso ja resultam, pois, dois tragos marcantes do grotesco: o

31 Cf. Ovide, op. cit., livre XII, v. 265-270.
32 Cf. Fantham, op. cit., p. 109.
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excesso e a extrapolacdo de limites (que caracterizam igualmente o monstruoso),
acompanhados da comicidade. A cena do rapto da noiva é um bom exemplo dessa

desmedida e de suas consequéncias desastrosas:

Car ton coeur, 0 Eurytus, le plus sauvage des sauvages centaures,
échauffé par le vin, s’enflamme encore a la vue de la jeune fille et le
désir s’ajoute en toi aux fureurs de I’ivresse. En un instnat tout est en
désordre dans le festin; les table sont renversées et la nouvelle épouse
est trainée brutalement par les cheveux. Comme Eurytus ravit
Hippodamé, chaque centaure ravit celle qui lui plait e comme il peut;
on aurait cru voir une ville prise d’assaut.”

H4 ainda uma particularidade nesse episédio da Centauromaquia que lhe confere
um efeito todo especial: dentro da longa digresséo feita por Nestor, e que interrompe o
relato das lendas troianas, surge uma outra digressdo para expor um romance entre dois
centauros que se diferenciam dos demais da sua raca. Em uma espécie de apdstrofe a
continuagdo do seu catdlogo de ataques entre centauros e lapitas, o narrador ovidiano
lamenta a perda de Cilaro e Hilondmia, introduzindo uma histéria de amor entre ambos.
Seres igualmente hibridos como seus irmaos, esses dois centauros possuiam, todavia,
um carater diversificado. Nao eram naturalmente violentos e grosseiros como os outros,
mas delicados, sensiveis e, apesar de sua composicdo semi-animalesca, descritos como
belos. Formavam, desse modo, o par perfeito.

Por isso, estavam sempre unidos, faziam tudo juntos e, inclusive, compareceram
juntamente a cerimdnia do himeneu de Piritoo e Hipodamia. No alvorogo da batalha,
tomaram ambos parte, lado a lado, da selvageria incitada por seus pares mas, em um
momento inesperado, viram-se separados pela morte precoce de Cilaro, ferido por um
golpe fatal. Hilonomia entdo, no desespero de sua dor, lanca-se sobre a arma que
traspassara seu amado e eles concluem, assim, seu enlace nupcial ndo em vida, mas na
morte.

Essa interessante interposi¢do de uma histéria aparentemente desconexa da
narrativa maior ndo aparece por acaso no episddio. Conforme alerta Jeri DeBrouhun™
em um esclarecedor estudo especificamente sobre essa passagem da Centauromaquia,

Ovidio explora variados sentidos dela derivados que enriquecem a narrativa de Nestor,

33 Cf. Ovide, op. cit., livre XII, v. 218-226.

3 Cf. DeBrohun, J. B. Centaurs in love and war. Cyllarus and Hylonome in Ovid “Metamorphoses”
12.393-428. American journal of philology. Baltimore, vol. CXXV, n. 3, p. 417-452, 2004 (disponivel
em: <http://muse.jhu.edu> acesso em 30 de setembro de 2008).
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bem como ampliam suas possibilidades interpretativas. Um desses sentidos, flagrante ao
longo de toda a digressdo maior e agugado por essa digressdo menor (que funciona
como mise en abyme), é o do hibridismo grotesco/ monstruoso.

Esse fator que fundamenta a ldgica da monstruosidade e expressa a
ambivaléncia essencial grotesca faz-se presente inicialmente no recorte em foco da obra
ovidiana pela prépria composi¢do dos principais personagens envolvidos: em um
extremo, os her6is se acham na fronteira entre os planos divino e humano; no outro, os
centauros se veem divididos entre as naturezas humana e animal. A partir do momento
em que ¢ introduzida a histéria do par romantico e que depois do seu desfecho ela da
lugar novamente ao mesmo relato da luta sangrenta em curso possibilita-se um
aprofundamento desse sentido. Se os dois centauros amantes diferem tanto dos restantes
€ porque seu cardter aproxima-se mais da natureza humana, que neles se sobressai,
enquanto nos outros o que fala mais alto é sua natureza animalesca. Isso explica a
acentuada vulnerabilidade destes ao baixo material (por isso sdo atraidos pela bebida e
pelo coito, por exemplo) e a tendéncia a ascensdo espiritual do casal, que valoriza
sentimentos nobres do homem como o amor e a uni@o incondicional.

Finalmente, em um nivel mais geral ¢ em concordiancia com DeBrouhun,35
pode-se pensar que o quadro da Centauromaquia ¢ em si mesmo hibrido e, logo,
grotesco € monstruoso, uma vez que apresenta no decorrer de uma narrativa épica um
interlddio lirico-elegiaco. Portanto, ele acaba por consistir em uma mistura de
personalidades e até mesmo de gé€neros. Ndo se limita, para tomar de empréstimo os
termos bakhtinianos relativos ao grotesco, a nenhuma ‘“formalidade unilateral”, a
nenhuma “perfeicio definitiva”, a nenhuma “estabilidade” ou “formalidade limitada”.*
Afinal, o que prevalece nesse episddio ricamente elaborado por Ovidio é justamente a
instabilidade e a mutagdo, razdo pela qual ele faz parte das Metamorfoses. E uma das
metamorfoses que talvez possam melhor sintetizd-lo, e igualmente ambigua, é aquela
que transforma um casamento em batalha (em vida) e uma batalha em casamento (na
morte). Dela nasce a possibilidade de ler os pares Piritoo-Hipodamia e Cilaro-
Hilondmia como reflexos um do outro, pois representam a imagem grotesca por

exceléncia (que ndo deixa de ser também monstruosa), conforme a caracteriza

Bakhtin:*’ a da renovagdo a partir da degradacdo, do ressurgimento a partir da

3 Cf. Debrouhun, op. cit.
3 Cf. Bakhtin, op. cit., p. 2.
3t Bakhtin, op. cit.
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destrui¢@o, enfim, de uma nova vida a partir da morte.

4. Conclusao

Apbs procedermos ao entrecruzamento dos dominios do grotesco e do
monstruoso e constatarmos tantas imbricagdes entre eles, percebemos quanta
contribuicdo a sua reunido é capaz de trazer para a andlise de determinadas obras da
Antiguidade ou de determinadas entidades mitoldgicas ndo-candnicas (no sentido
tradicional do termo). As figuras que aqui foram tematizadas, como as de satiros e
centauros, espiritos rusticos e selvagens da Natureza, podem ser perfeitamente
classificadas como monstruosas ou grotescas. Vdrios sdo os fatores que corroboram essa
possibilidade de classificacdo, tais quais seu hibridismo estruturante, que por sua vez
gera a indefinicdo de seu comportamento; sua tendéncia a desmedida, a transgressdo de
quaisquer limites e, pois, de se situar sempre em um espaco fronteirico; sua
representacdo por imagens hiperbdlicas que, por vezes, atingem o ridiculo, provocando
a comicidade. O préprio Bakhtin®® cita exatamente os sétiros e centauros, entre outros,
como exemplos de “seres extraordindrios”, “meio homens e meio bestas”, “todos de
cardter grotesco”, compondo “uma verdadeira galeria de imagens do corpo hibrido” >

No que concerne as obras que aqui serviram de objeto de estudo, tanto elas
encerram figuragdes grotescas e monstruosas quanto elas proprias podem ser
consideradas reproducdes desse género. Com efeito, o Ciclope de Euripides, bem como
o episédio em destaque das Metamorfoses de Ovidio, constituem textos hibridos antes
de tudo, pois mesclam desde o estilo de linguagem ao gé€nero. O drama grego,
transitando entre a Comédia e a Tragédia (como é comum a todo drama satirico), deixa
rastros de um discurso baixo (tipico dos sitiros) e de outro elevado (tipico de um herdi
como Odisseu), além dos demais aspectos grotescos anteriormente discutidos. O quadro
da Centauromaquia retirado da obra latina, por sua vez, transita entre a Epopeia e a
Lirica questionando a prépria genuinidade de seus discursos. Portanto, ambos os textos
admitem ser lidos e entendidos sob uma mesma 6tica do grotesco e do monstruoso.

Por fim, rememorando os sentidos que os gregos e latinos antigos atribuiam aos
termos correlatos TEPas e monstrum, o maior monstro que podemos apreender dessas
duas obras ndo € nem completamente um prodigio, nem apenas um ser disforme ou

fantasioso nem fendmeno exclusivamente cruel ou terrivel: € um ser que ndo se encaixa

38 Cf. Bakhtin, op. cit., p. 302-303.
%9 Grifo do autor.
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exatamente em nenhuma dessas categorias, mas antes vagueia entre todas elas. Trata-se,
afinal, em dltima instincia, da representacdo do préprio homem, que por vezes possui,
sob sua aparéncia humana, algo de animalesco, heroico ou mesmo divino. E assim, pode
ser retratado em seus impulsos mais vis, que beiram a exageracdo e o ridiculo, tornando-
se cOmico, ou em suas aspiracdes mais dignas e atitudes mais nobres, que visam o

sublime.
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RESUME: Dans cet article, nous présentons quelques aspects historiques du manuscrit
médieval du Livre d’Isaac (cod. lat. 14891 de la B.N.F.), dont I’édition paléographique et
lexique est menée dans notre recherche doctoralle au “Pés-Lin” de la Faculdade de Letras de
I’UFMG. Nous présentons, aussi, 1’édition interpretative du premier chapitre du Livre d’Isaac.
Le manuscrit est une traduction en frangais médiéval, probablement faite & partir d’une version
latine du texte d’Isaac le Syrien. Ce texte a eu grande circulation au Moyen Age, en raison de
son importance comme texte fondamental pour I’ orientation des moines.

MOTS-CLES: philologie; linguistique; Moyen Age; Isaac le Syrien; manuscrit.

1. Introducao

Edi¢des de textos antigos acompanhadas de glossarios contribuem para o
desenvolvimento das mais diversas dreas do conhecimento. No caso da traducdo
francesa do Livre d’Isaac, nossa pesquisa contribui naturalmente para o avango do

conhecimento nas seguintes dreas:

- Critica textual romanica: a edi¢do de um cddice medieval possibilita a
avaliagdo das técnicas entdo utilizadas, além de ampliar o conhecimento ligado as

normas de transcricio e edi¢do de manuscritos medievais.

- Linguistica histérica roméanica: a edicdo de um texto inédito pode expor elementos

de grande importancia nos campos da fonologia, morfologia, sintaxe e léxico.

- Literatura roménica medieval: por se tratar de um texto mistico pouco

explorado pelos estudiosos da literatura medieval.

- Traducdo: a edi¢do pode colaborar para um estudo comparativo entre as
traducdes do Livre d’Isaac para as linguas roménicas, permitindo avaliar as convengdes

do processo tradutdrio na Idade Média roméanica.

Além das contribui¢des acima enumeradas, pode-se considerar também o fato de
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que uma edi¢do de um texto franc€s medieval inédito pode colaborar para abrir campo, no
Brasil, para estudos do francé€s medieval, dada a auséncia de bibliografia em lingua
portuguesa de tais estudos. Embora os estudos do franc€s medieval sejam bastante
difundidos na Europa e a lingua francesa seja das mais pesquisadas no dmbito dos estudos
medievais, o Brasil quase ndo oferece possibilidades além do estudo da lingua francesa

moderna e de um panorama dessa literatura como um todo.

2. Vida, obra e doutrina de Isaac de Ninive

Isaac de Ninive, também conhecido como Isaac, o sirfaco, nasceu em Bet
Qatraye (no atual Qatar que faz parte, hoje, dos Emirados Arabes Unidos), na costa
ocidental do Golfo Pérsico. Na juventude, Isaac entrou para um monastério e, devido ao
seu conhecimento das escrituras e da tradicdo religiosa, foi precocemente considerado
um mestre. Por volta de 648 d.C., uma ruptura separa os bispos do Qatar e da Pérsia
oriental dos catdlicos de Séleucie-Ctésiphon, chefe da igreja da Pérsia. E
provavelmente, nesse periodo que Isaac decide viver entre os solitdrios em Bet Huzaye.
Quando, em 676, a ruptura € dissolvida, Isaac, em reconhecimento por sua vida ascética
rigorosa, € ordenado bispo de Ninive no Mosteiro de Bet’Abe (no atual Iraque), cargo ao
qual renuncia cinco meses depois para viver como anacoreta na Montanha de Matut (no
sudoeste do atual Ird), por acreditar que o ministério pastoral poderia perturbar sua vida
solitaria.

Isaac, posteriormente, aprofundou seus conhecimentos das Sagradas Escrituras e
escreveu suas obras, dentre as quais cinco volumes de ensinamentos aos monges, no
Mosteiro de Rabban Shabur (também no atual Ird). Devido aos esforgcos feitos na
dedicagdo a leitura e a escrita, Isaac foi gradativamente perdendo a visdo, fato que
ocasionou a existéncia de outros punhos na escrita de sua importante obra. “Sua grande
ascese, sua assiduidade a leitura e ao estudo o fizeram perder a visdo, mas 0s outros
monges se apressaram em escrever os ensinamentos que ele ndo mais podia redigir por

si mesmo.”!

Morreu cego e em idade avancada, tendo sido enterrado no préprio
Mosteiro de Rabban Shabur. Seus textos teriam sido escritos por volta do ano 688, e seu

falecimento ocorrido em torno do ano 700. E bastante provivel que Isaac tenha sido

' Cf. Deseille, P. Saint Isaac le Syrien, Homélies. Extraits choisis et traduis par I’Archimandrite Placide
Deseille. Saint-Laurent-en-Royans: Monastere de Saint-Antoine-le-Grand, 1995, p. 4: Sa grande ascese,
son assiduité a la lecture et a I’étude lui firent perdre la vue, mais les autres moines s’empressaient a
écrire les enseignements qu’il ne pouvait plus rédiger lui-méme.
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venerado como um santo padre da Igreja ortodoxa ainda em vida.

A obra de Isaac de Ninive se encontra em um ponto ainda pouco claro no que
diz respeito a sua catalogacdo. As fontes mais antigas apontam ora para sete livros, ora
para cinco. Segundo Alfeyev,” ndo é possivel saber se se trata de uma classifica¢io
diferente ou se existem ainda textos desconhecidos. O autor atesta que, atualmente,
podem-se dividir os escritos de Isaac de Ninive em dois grupos, um largamente
conhecido e traduzido em diversas linguas, e outro recém descoberto.

O primeiro grupo compreende oitenta e dois discursos, que foram transmitidos
em dois diferentes ramos: um oriental e um ocidental. O ramo oriental foi editado pela
primeira vez por Paul Bedjan e representa, segundo Alfeyev, o unico testemunho
impresso dessa parte da obra de Isaac.” Do ramo ocidental, encontram-se varios
manuscritos, dos quais o mais antigo remonta ao séc. IX ou X. O segundo grupo das
obras de Isaac é composto de quarenta e um documentos de diferentes extensdes, um
deles, porém, contendo quatro Centuries sur la connaissance, compde sozinho a metade
de todo o conjunto. Dois discursos da segunda parte reproduzem, exatamente, dois
daqueles que constam na primeira parte; dessa forma, o conjunto dos escritos de Isaac
soma cento e vinte e um discursos. Para Alfeyev, o ramo oriental reflete melhor o texto
original de Isaac, enquanto que o ocidental representa uma releitura sirfaco-ortodoxa.

A partir do ramo ocidental da obra de Isaac foi feita a traducdo do original em
sirfaco para o grego, em fins do séc. VIII e inicio do séc. IX, por Abraham e Patrikios,
dois monges da Palestina. Essa traducdo, bastante literal e a conter varias passagens
pouco claras do original de Isaac, foi impressa pela primeira vez em Leipzig, em 1770.
Excertos em georgiano e arabe foram, também, traduzidos diretamente do siriaco. A
partir do grego, a obra de Isaac foi traduzida para o georgiano e drabe (séc. XI), o
eslavonico e o latim (séc. XIV). Embora sessenta e oito dos oitenta e dois capitulos da
Primeira parte tenham sido traduzidos para o grego antigo, somente vinte e seis foram
traduzidos para o latim. A partir do latim, a obra do Isaac passou ao portugués,
espanhol, cataldo, francés e italiano (séc. XV e XVI).

A doutrina de Isaac visa a conduzir o monge a contemplacdo de Deus, em um

modo de vida que antecipa a vida celeste. Nesse caminho, porém, varios obsticulos

2 Cf. Alfeyev, H. L’univers spirituel d’Isaac de le Syrien. Bégrolles-en-Mauges: Abbaye de Bellefontaine,
2001, passim.
3Ct. Alfeyev, op. cit., ib.
4t Alfeyev, op. cit., ib.
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precisam ser vencidos: as paixdes do corpo, as sugestdes do demdnio, as lembrangas da
alma, que corrompem sua verdadeira natureza, e a inacessibilidade de Deus, pois
mesmo aquele que percorre todo o caminho de ascese deve esperar até que Deus se
revele por si mesmo. A doutrina de Isaac aponta para trés etapas essenciais para
ascender a contemplagdo: a corporal, a fisica e a espiritual. Segundo Khalifé-Hachem,
“essas etapas correspondem aos trés niveis da personalidade humana; elas tém uma
significagdo mais antropoldgica que cronoldgica, embora Isaac esteja pouco preocupado
em sistematizar sua concepcio de homem.”

“Etapa corporal”: o monge deve purificar seu corpo da impureza carnal. Para
isso, é preciso que pratique os trabalhos e obras “corporais”, em que sdo especialmente
valorizados o jejum, a vigilia e a oragdo. A primeira virtude da etapa corporal € o temor
a Deus, que nasce da rentincia ao mundo e se fortifica na meditacdo da ordem futura.
Nessa etapa o homem ¢, ainda, incapaz que atingir a verdadeira oracdo, que s6 é
possivel acima das coisas terrestres. Segundo Isaac, a soliddo € uma condicdo
indispensdvel para o sucesso dessa etapa: “Somente aquele que se distanciou do mundo
pode aproximar-se de Deus.”

“Etapa fisica”: para essa, é necessario que o monge ja tenha avancado na “etapa
corporal”. Aqui, o monge deve purificar seu coracdo e sua alma através da luta contra os
vicios, os pecados e os pensamentos estranhos a sua natureza, restabelecendo-se seu
estado “original”, puro. A purificacdo da alma se d4 em duas etapas: € preciso, primeiro,
purifica-la dos movimentos em dire¢do as coisas corruptiveis, contemplando apenas a
sabedoria que Deus concedeu a ela; em seguida, a alma precisa desviar-se
completamente das coisas exteriores, voltando ao seu estado original.

“Etapa espiritual”: é o dpice da conversdo do monge, ocorre apenas apds o
derramamento das ldgrimas, que € o sinal de purificagdo da alma. Nessa etapa, ocorre a
renovacdo e o nascimento, no monge, de um “homem novo”, o “homem espiritual”.
Nesse ponto, o homem torna-se capaz, por dom do Espirito Santo, de vislumbrar os

bens do mundo vindouro, posteriores a ressurreicdo. Segundo Isaac, “a etapa espiritual é

a prética sem os sentidos... A densidade do corpo €, entdo, abolida e a visdo torna-se

5 Cf. Khalifé-Hachem, E. Isaac de Ninive. In: Viller, M. et alii. Dictionnaire de spiritualité ascétique et
mystique. Paris: Beauchesne, 1971. Tome VII, partie 2, cols. 2041-2054: Ces étapes correspondent aux
trois niveaux de la personalité humaine; elles ont une signification anthropologique plutot que
chronologique, bien qu’lsaac se soit peu predccupé de systematiser sa conception de I’homme.

b cr. Khalifé-Hachem, E. Isaac de Ninive. In: Viller, M. et alii. Dictionnaire de spiritualité ascétique et
mystique. Doctrine et histoire. Paris: Beauchesne, 1968. Fascicule XLIV, col. 2043: Ne peut s’approcher
de Dieu que celui qui s’est éloigné du monde...
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espiritual” (Khalifé-Hachem, op. cit., 1968, col. 2049).

O Livre d’Isaac descreve detalhadamente tais etapas da “conversdo do monge”,
ressaltando que, mesmo ao ter alcangado a purificacdo, o monge ndo deve acreditar no
fim de sua batalha: embora adentrando a “conversdo espiritual”, ele ndo se torna perfeito,
ja que isso € impossivel nesta vida.

A obra de Isaac de Ninive conheceu vasta difusdo ao longo dos séculos: grande
nimero de manuscritos e edigdes impressas veiculou-lhe a palavra em diversas partes
do mundo, nas mais variadas linguas. Ainda ndo existe um estudo extenso sobre as vias
de transmissdo da obra de Isaac, que dé conta de todos os manuscritos e edi¢des
impressas, nas diversas linguas para as quais foi traduzida. Entretanto, citamos como
trabalhos significativos para as descricdes parciais do processo de difusdo dessa obra
aqueles de Chabot,7 Petit,8 Khalifé—Hachem,9 Miller,10 Bunge,11 Deseille,12 Chialél,13
Cambraia (2000a, 2002, 2005a, 2007a, 2007b, 2008b),"* Cambraia, Melo e Vilaca,"
Vilaga'® e Melo."”

3. A tradicao do Livre d Isaac: do siriaco ao francés

7 Ct. Chabot, J.-B. (org.) De S. Isaaci Ninivitae vita, scriptis et doctrina. Paris: E. Leroux, 1892.
8 Cf. Petit, L. Isaac de Ninive. In: Vacant, A. et alii. Dictionnaire de théologie catholique contenant
I’exposé des doctrines de la théologie catholique leurs preuves et leur histoire. Paris: Letouzey et Ane,
1924. Tome VII, partie 1.
? Cf. Khalifé-Hachem, op. cit., 1971.
10 Cf. Miller, D. (trad.) The ascetical homilies of St. Isaac the Syrian. Translated by Dana Miller. Boston
(Mass.): The Holy Transfiguration Monastery, 1984.
ey Bunge, G. Mar Isaak von Ninive und sei “Buch der Gnade”. Ostkirchliche Studien. Wiirtzburg, vol.
XXXIV, n. 1, p. 3-22, 1985.
12 Cf. Deseille, op. cit.
B, Chiala, S. Dall ascesi eremitica alla misericordia infinita. Ricerche su Isaaco di Ninive e la sua
fortuna. Firenze: Leo S. Olschki, 2002.
' Cf. referéncias finais.
15 Cf. Cambraia, C. N.; de Melo, T. C. A.; Vilaga, C. E. L. Tradi¢ao latino-romanica do “Livro de Isaac”.
andlise de alguns lugares-criticos. Filologia e linguistica portuguesa. Sao Paulo, vol. X (no prelo), 2008b/
Cambraia, C. N.; de Melo, T. C. A.; Vilaca, C. E. L. Tradicao latino-romdnica do “Livro de Isaac”.
Montando o quebra-cabegas. Niteréi: 2008a (comunicacio apresentada no “III Encontro internacional de
filologia”, na Universidade federal fluminense, em Niterdi, no perfodo de 15 a 19 de setembro de 2008).
' Cf. Vilaga, C. E. L. Edicdo e estudo linguistico das traducdes em linguas romanicas do tratado
ascético medieval “Livro de Isaac”. Subsidios para o estudo da tradigdo italiana. Belo Horizonte:
Nucleo de estudos de critica textual da Faculdade de Letras da UFMG, 2004 (relatdrio final de iniciacdo
cientifica)/ Vilaga, C. E. L. Libro dell ’abate Isaac di Siria. Edi¢do critica e glossdrio. Belo Horizonte:
Faculdade de Letras da UFMG, 2009 (tese de doutorado em estudos linguisticos, em preparacao).
"7 Cf. de Melo, T. C. A. Tradicdo francesa do “Livro de Isaac” (cod. lat. 14891 da B.N.F.). Aspectos
historicos e codicologicos (comunicagdo apresentada no “Simpésio internacional de Letras”, na
Universidade Vale do Rio Verde, em Caxambu, no periodo de 22 a 25 de abril de 2009)/ de Melo, T. C.
A. “Livre d’Isaac” Abbé de Syrie (cod. lat. 14891 da B.N.F.). Edicdo e glossdrio. Belo Horizonte:
Faculdade de Letras da UFMG, 2009b (tese de doutorado em estudos linguisticos, em preparacio).
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Nossa pesquisa lida com o Livre d’Isaac na versao francesa, obra concernente ao
primeiro grupo, de acordo com a classificagdo da obra de Isaac de Ninive. O Livre
d’Isaac, tratado ascético elaborado por Isaac de Ninive em fins do século VII d.C.,,
escrito originalmente em siriaco, conheceu grande circulacdo na Idade Média. Sua
difusdo, na Europa, deu-se devido a vdrias tradugdes. De acordo com o levantamento
feito por Cambraia (2000a),'® é possivel identificar traduces para as seguintes linguas:
arabe, amdrico, georgiano, eslavonico, russo, moldavo, japonés, latim, grego, alemaio,
inglés, espanhol, cataldo, francés, italiano e portugués. A tradugfo para o latim foi feita
a partir do grego. Uma vez traduzido para o latim, o Livre d Isaac foi objeto de traducdo
para vdrias linguas romanicas. Enquanto que, em algumas linguas romanicas, € possivel
encontrar diversos manuscritos - como € o caso, por exemplo, do italiano, que conta
vinte e trés manuscritos'® - em francés s6 se tem noticia do manuscrito presente no cod.
lat. 14891 da Bibliotheque Nationale de France (B.N.F.).

Segundo Cambraia, da obra de Isaac de Ninive como um todo, no que diz respeito
a lingua francesa, existe uma traducio completa do drabe por Paul Sbath, em edicdo de

20 uma coletinea de excertos

1934 e intitulada Traités religieux, philosophiques...,
publicados por Jean Gouillard em 1953 (Petite philocalie de la priere du coeur)’' e outra
tradugdo, por Hotman de Velliers, de alguns excertos da obra de Isaac, cuja fonte utilizada
para verter ndo € informada.? Ha, ainda, uma obra de Khalifé-Hachem, intitulada La
priere pure et la priere spirituelle selon Isaac de Ninive, de 1969.2 Uma traducdo da
edicdo grega foi publicada em 1981, em francés, por Jacques Touraille.”* Constatamos
que, além dessas publicagdes citadas por Cambraia, em 1995 saiu a obra de Deseille.”
Mais modernamente, em 2003, foram publicados pela Abbaye de Bellefontaine alguns

discursos recentemente descobertos; essa editora ji havia publicado, em 2001, uma

tradug@o da obra de Hilarion Alfeyev,26 e preparava um novo volume a sair em fins de

'8 Cf. Cambraia, C. N. Livro de Isaac. Edicdo e glossdrio (COD. ALC. 461). Sdo Paulo: FFLCH-USP,
2000a (tese de doutorado em filologia e lingua portuguesa).
19 Segundo Vilaga, C. E. Libro dell’Abate Isaac di Siria (cod. ricc. 1489 da B.N.F.). Edi¢do e confronto
com a edigdo princeps de 1500. Belo Horizonte: Faculdade de Letras da UFMG, 2008 (dissertagdo de
mestrado em estudos linguisticos), quatro deles sdo apenas excertos.
20 Cf. Cambraia, op. cit., 2000a, passim.
! Cf. Cambraia, op. cit., 2000a, ib.
2 Cf. Cambraia, op. cit., 2000a, ib.
2 Cf. Cambraia, op. cit., 2000a, ib.
¥ Cf. Cambraia, op. cit., 2000a, ib.
2 Cf. Deseille, op. cit., 1995.
8 Cf. Alfeyev, op. cit., 2001.
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2008.”” Os discursos e as homilias sdo 0 principal foco de atenc@o dessas publicacdes...
Quanto ao Livre d’Isaac, ha uma tradugo para o francés, feita possivelmente do
latim e presente no cod. lat. 14891 da Bibliotheque Nationale de France. Esse cddice,
outrora pertencente a Abbaye de Saint-Victor de Paris e, posteriormente, entregue a
B.N.F. durante a Revolucio, tem chances de ser uma tradugdo do cod. lat. 659 - que se
encontra na Bibliotheque Mazarine, em Paris - também proveniente daquela abadia e
datado nos catdlogos dessa instituicdo, como sendo do século XV. Como é fato
conhecido que essa abadia possuia um scriptorium bastante produtivo, ndo seria
impossivel que essa copia tenha sido feita na propria Abbaye de Saint-Victor. Todavia,
ndo existe nenhum indicio que possa confirmar essa suspeita. Tal tradugdo € o tnico
manuscrito conhecido em lingua francesa. Ndo se conhecia nenhuma descri¢do
substancial - codicolégica ou paleogrifica -** ou edi¢io de qualquer natureza que tivesse
sido feita com base nesse texto da Bibliotheque Nationale de France, antes daquelas por

nds apresentadas em nossa pesquisa.

4. A Abbaye de Saint-Victor de Paris

O cod. lat. 14891, objeto de nossa pesquisa, faz parte de um conjunto de
centenas de manuscritos que pertenciam a Abbaye de Saint-Victor de Paris e passaram a
Bibliotheque Nationale em 1796. A Revolucdo fechara-lhe a biblioteca em 1791.% A
fim de conhecer um pouco mais sobre a histéria do cddice, buscamos informagdes sobre
essa abadia, assim como sobre sua biblioteca que, desde tempos remotos, ja figurava
como um importante centro cultural catélico.

A Abbaye de Saint-Victor foi fundada no ano 1108 por Guillaume de
Champeaux nas redondezas de Paris, sitio onde hoje funciona a Universidade de Paris
Jussieu. Essa fundacdo se deu devido ao fato de que Guillaume de Champeaux -
arquididcono da Notre-Dame de Paris, professor e possuidor de grande nimero de
alunos -, ao renunciar a sua cadeira, retirou-se para um pequeno eremitério dedicado a
Saint-Victor, na Montagne Sainte-Geneviéve. Seguindo-o muitos de seus alunos,
incentivaram-no a retomar suas li¢des; dai a origem da Abbaye Royal e da Ecole de

Saint-Victor. Guillaume tornou-se um cdnego regular, mas, a pedido de Sdo Bernardo,

*’ Ainda nio tivemos noticia sobre se a obra ja foi lancada.

28 Apenas descricdes bastante resumidas e insuficientes foram encontradas.

2 Delisle, L. Le cabinet de manuscrits de la B.N.F. Texte 2, salle 498. Abbaye de Saint-Victor. Paris:
Auguste Durand/ Pedone-Lauriel, 1874. Vol. II, p. 209.
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foi feito Bispo de Chalons em 1113, e sucedido em Saint-Victor por Gilwin.

A abadia, por “generosidade” de papas, reis, rainhas, e nobres, foi imediata e
ricamente mantida. Numerosas casas religiosas de conegos regulares foram reformadas
por seu cdnego: Santa Genoveva (Paris), Wigmore, no Pais de Gales, Santo Agostinho
(Bristol), Santa Catarina (Waterford), Sdo Tomas (Dublim), Sdo Pedro (Aram e
Népoles) e outras. Ndo menos que quarenta abadias da ordem de Saint-Victor sdo
mencionadas em seu ultimo testamento pelo Rei Luis VIII, que deixou todas as suas
joias para o levantamento de uma igreja, além de quatro mil libras para serem
igualmente distribuidas entre elas.

As tradigdes de Guillaume de Campeaux foram transmitidas, e Saint-Victor
tornou-se um centro de devogdo e erudi¢do. A escola, ao lado de Santa Genoveva e
Notre-Dame, foi o ber¢co da Universidade de Paris; viajaram “multidées” de estudantes
de muitos paises para essa renomada escola. N@o se tratava apenas de uma abadia e uma
escola, mas de um grande centro cultural a envolver uma linhagem singular de mestres
de estudos biblicos, de teologia, de mistica, de pastoral e de predicagdo, num esforco
original por unificar esses diversos dominios de estudo e atividade. Além de um grande
nimero de religiosos renomados e dos igualmente renomados autores ‘“vitorinos”,
nomes como o do escritor Rabelais™ e o do poeta e compositor Adam de Saint-Victor
estdo ligados a historia dessa abadia.

Por volta de fins do século XV, sinais de decadéncia surgiram na Abbaye.
Alguns esfor¢os foram feitos para reforma-la, mas os resultados néo foram satisfatorios.
Apesar disso, em meados do séc. XVIII, a biblioteca da Abbaye de Saint-Victor ainda
guardava, aproximadamente, trinta e cinco mil impressos e trés mil manuscritos.
Encontrava-se aberta das oito as onze da manhi e das duas as quatro da tarde (no verdo
até as cinco horas), as segundas, quartas e sabados, até a Revolugao Francesa.”’ No final
do século XVIII, a igreja e as outras construcdes foram vendidas, e a famosa biblioteca
dispersada. Embora a abadia tenha sido fechada em 1792, suas construgdes
sobreviveram até 1815, quando, enfim, foram demolidas. H4 ainda poucos conventos
em Bruges, Ypres e Neuilly que mantém o espirito que receberam, originalmente, da

Abbaye de Saint-Victor.

30 No sétimo capitulo de sua obra, Gargdntua e Pantagruel, Rabelais menciona a biblioteca de Saint-
Victor.

31 Cf. Frankilin, A. Histoire de la bibliotheque de I’Abbaye de Saint-Victor a Paris. Paris: Auguste Aubry,
1865.

32 A data de fechamento da biblioteca varia entre 1791 e 1792 nas bibliografias consultadas.
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5. A biblioteca da Abbaye de Saint-Victor de Paris

Uma vez que a Abbaye de Saint-Victor era mantida principalmente pela nobreza,
sua biblioteca atingiu propor¢des ndo muito comuns naquela época. As doagdes eram
em grande nimero, e havia enorme preocupacdo em zelar pela cole¢do. Dentre os
cuidados tomados para a preservacdo do acervo, vdrias prescricdes referentes a
biblioteca estavam presentes nas constitui¢des da ordem da abadia,® o que ndo impediu
o desaparecimento de intimeros volumes que, por vezes, eram até mesmo vendidos: alto
preco pago pela biblioteca por ter sido aberta ndo s para os estudantes da ordem, mas
também para os estudantes e mestres de outras escolas (tal abertura a populacio geral
foi, muitas vezes, algo exigido pelos doadores de boa parte do acervo). Numa tentativa
de impedir roubos e desvios, ameacas de excomunhio e maldi¢des eram escritas nos
livros com intuito de atemorizar os leitores, como por exemplo: “Este livro é de Saint-
Victor de Paris: quem quer que o furte, ou extravie, ou apague este titulo, seja
excomungado, amém.”**

Além das doagdes, a biblioteca era também, em grande parte, alimentada pelo
scriptorium, como todos os grandes estabelecimentos religiosos daquela época. O
scriptorium da Abbaye de Saint-Victor era conhecido como de grande erudicdo, e as
funcdes de seus copistas divergiam daquelas de simples caligrafos. Quanto a isso,
comenta Ouy (1999, p. 27): “Na Idade Média tardia, os copistas vitorinos ndo eram
mais, em geral, caligrafos muito hdbeis, mas eles parecem ter sido, em sua maioria,
inteligentes e cultos”.*

A importancia do scriptorium da Abbaye de Saint-Victor, porém, vai muito além
da presenca de seus copistas cultos. Ali figurava um grupo de autores vitorinos tio
originais e eruditos que, por suas atividades, eram entdo considerados como “les grands
victorins”. Dentre os nomes mais célebres estido aqueles de Godefroid de Saint-Victor,

Gautier de Saint-Victor, o cronista Jean de Saint-Victor, Guillaume de Saint-Lo, autor

de sermoes, € Henri le Boulangier.36

*3 Uma tradugio resumida dessas prescri¢des pode ser encontrada em Delisle (cf. op. cit., 1874, p. 225).

3 Cf. Delisle, op. cit., 1874, p. 227: Iste liber est Sancti Victoris Parisiensis; quicumque eum furatus
fuerit, uel alienauerit, uel titulum istum deleuerit, anathema sit, amen.

¥ Cf. Ouy, G. Les manuscrits de I’Abbaye de Saint-Victor. Catalogue établi sur la base du repertoire de
Claude Grandrue (1514). Turnhout: Brepols Publishers, 1999. Tome I/ I, p. 27: Au Moyen Age tardif, les
copistes victorins n’étaient plus, en général, des trés habilles caligraphes, mais ils semblent avoir été
pour la plupart intelligents e cultivés.

® Comentérios sobre esses autores e mencdo a algumas de suas obras mais importantes estdo presentes
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Apesar de todas as perdas, no final do século XV a Abbaye de Saint-Victor de
Paris possuia um acervo impressionante, devido a chegada dos livros impressos, que
vieram juntar-se aos antigos livros. Para abrigar esse acervo crescente, foi construida
uma nova biblioteca por Guillaume Tupin, no inicio do século XVI. Entretanto, no
decorrer do século XVIII ela se tornava insuficiente, sendo entdo empreendidas novas
construcdes. Estas foram arruinadas pelos acontecimentos de 1789.

No periodo em que Guillaume de Tupin se ocupava da construcdo da nova
biblioteca, outro religioso - personagem de grande importincia na histéria dessa
biblioteca - Claude Grandrue, dedicava-se a classificacdo dos manuscritos e a redacdo
dos catdlogos que foram usados durante trés séculos e, ainda hoje, sdo consultados por
estudiosos do acervo de Saint-Victor. Naquela época, tratava-se de novecentos e
noventa manuscritos, que foram classificados em trés filas de escrivaninhas. A primeira
fila era classificada por letras simples, de “a” a “t”, a segunda, por letras dobradas, de
“aa” a “tt” e a ultima por letras triplicadas, de “aaa” a “mmm”. O cddice de nossa
pesquisa, nesta antiga numeragdo, recebe a indicacdo “LL14”°7 Além dessa
classificacdo, Grandrue numerava os félios dos manuscritos e escrevia, no inicio ou fim
de cada cddice, um indice dos livros que o compunham.

Claude Grandrue organizou a biblioteca em trés alfabetos para adapti-la a nova
instalacdo construida no século XVI, mais espacosa e com maior nimero de janelas.
Cada letra do alfabeto consistia em um ndmero irregular de volumes, que variava entre
treze e vinte e nove unidades. Ouy tira algumas conclusdes quanto ao sistema de
classificdo utilizado por Grandrue.™ Além de temas tais como: Antigo e Novo
Testamento, Obras sobre a Biblia, Glosas literarias sobre a Sagrada Escritura,
Comentérios sobre as Sentencas e questdes teoldgicas, Direito, Medicina, Homilias,
Teologia moral, Moral, Politica, Obras sobre as virtudes e os vicios, Sermdes, Obras
histéricas, Cronicas, Vida de Cristo, Vida de Santos, Artes e técnicas, Retorica,
Humanismo, Gramdtica e léxico, Poesia, Filosofia, Ldgica, Glosas sobre os Salmos e
Diversos, algumas letras do alfabeto indicavam obras de um determinado autor (como,
por exemplo, Albert le Grand, Thomas d’ Aquin, Jean Gerson e Pierre Bersuire) ou um

grupo de autores (Autores antigos, Autores Vitorinos e Autores diversos). O cod. lat.

em Ouy (cf. op. cit., p. 11-14).
37 Quanto 2 16gica dessa classificacdo Ouy (op. cit., p. 54) comenta que “o que caracteriza esse tipo de
classificacdo ndo € a falta de 16gica, mas, antes, a justaposi¢do de diversas logicas”.
Bt Ouy, op. cit., p. 51.
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14891 (antigo LL14) estava classificado como pertecente a Teologia moral.

Nio existe um consenso sobre a originalidade do trabalho de Grandrue. Se, para
alguns, é considerado a figura mais importante quanto a classificacdo do acervo da
Abbaye de Saint-Victor de Paris, para outros ndo fez mais do que copiar catalogos de
outros bibliotecarios. Delisle, por exemplo, considerava Grandrue como o primeiro

bibliotecério real da Abbaye de Saint-Victor, opinido nao compartilhada por Gilbert Ouy:

Claude Grandrue ndo foi nem “o primeiro bibliotecdrio real da
abadia”, e nem mesmo seu primeiro bibliotecario moderno. Ele foi,
ao contrdrio, seu ultimo bibliotecario medieval, o tltimo depositario
de uma longa tradicdo que se apagou com ele em 1520, mas que
pdde, apesar de tudo, sobreviver em certa medida gragcas a seu
catdlogo. (...) Ora, esse catdlogo era somente a copia atualizada de
um catdlogo anterior, o qual deve ter sido precedido por outros
inventarios.”

A explicacdo, segundo Ouy, para que o catilogo de Grandrue seja considerado
como de suma importincia para o acervo de Saint-Victor €, sem duavida, sua
conservagdo, uma vez que todos os anteriores desapareceram. No que concerne a nossa
pesquisa, tanto o catdlogo de Grandrue quanto o inventdrio de Delisle e, ainda, o
catdlogo de Ouy foram obras fundamentais para o estudo do cod. lat. 14891.

Ap6s a classificacdo de Grandrue, o acervo da biblioteca da Abbaye de Saint-
Victor conheceu outras numeracdes apenas em meados do século XVII. No ano de
1651, ocorreu uma inundacio que provocou a transferéncia urgente da biblioteca para o
primeiro andar. Por causa desse incidente, foram escritos alguns nimeros em grafite ou
tinta as margens do catdlogo, mas ndo sobre os manuscritos. Dessa maneira, eles s sao
uteis para datar eventuais desaparecimentos de obras. As seguintes numeracdes
ocorreram no ano de 1660, feitas por Eustache de Blémur et Louis Le Tonnelier; no ano
de 1690, feitas por Antoine Vyon d’Hérouval; aquelas de meados do século XVIII;
aquelas atribuidas ao inicio do século XIX e as cotas atuais. Ouy fez um longo quadro
de equivaléncia dessas numeracdes (ou cotas). Para este artigo, pensamos ser suficiente

identificar apenas aquela concernente ao cddice de nossa pesquisa:

¥ Cf. Ouy, op. cit., p. 36: Claude de Grandrue n’a été ni “le premier bibliothécaire réel de I’abbaye”, ni
méme son premier bibliothécaire moderne. Il fut, tout au contraire, son dernier bibliothécaire médiéval,
l'ultime dépositaire d’une longue tradition qui s’éteignit avec lui en 1520, mais qui put malgré tout
survivre, dans une certaine mesure, grdce a son catalogue. (...) Or ce catalogue n’était sans doute que la
copie mise a jour d’un cataloge antérieur, lequel avait dii étre précédé par quelques autres inventaires.
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Atual Grandrue | 1651 | 1660 | 1690 | séc. XVIII | séc. XIX
cod. lat. 14891 LL14 584 | Eg4 | 311 770 538

Quadro 1 - equivaléncia das cotas do cod. lat. 14891

Os bens da Abbaye de Saint-Victor de Paris se tornaram nacionais em 1790 e,
como vimos, em 1792 sua biblioteca foi fechada. Ela oficialmente possuia, entdo, mil e
oitocentos manuscritos, que foram conservados por Ameilhon® em sua ordem original,
depois de sua transferéncia para um depésito literario. Em 1796, os manuscritos foram
distribuidos, de forma desigual e arbitraria, entre as bibliotecas Nacional, do Arsenal e
Mazarine, todas em Paris. Segundo Ouy, por causa da grande desordem, na
Bibliotheque Nationale, dos acervos das confiscagdes revoluciondrias, varios roubos
foram realizados. Isso motivou Léopold Delisle a acelerar a produ¢do de um inventario
e publica-lo em 1869.

Na B.N.F., atualmente, encontram-se mil duzentos e sessenta e cinco
manuscritos da Abbaye de Saint-Victor, uma parte ji microfilmada. Conseguimos
consultar ali, além do cod. lat. 14891, os microfilmes dos catdlogos de Grandrue - o
alfabético e o topografico - as obras de Delisle, onde encontramos informagdes
preciosas sobre a Abadia, sua biblioteca e seu acervo e, ainda, os dois volumes da obra
de Gilbert Ouy, cuja riqueza contribuiu enormemente para esta pesquisa. Infelizmente,
no que diz respeito ao nosso corpus, a bibliografia existente para consulta ndo vai além
dessas acima citadas. Nao se tem noticia de descrigdes mais precisas deste codice, assim
como ndo se conhece uma outra edicdo do Livre d’Isaac, feita a partir desse manuscrito,

além daquela que propomos em nossa pesquisa.

6. Tipos de edicao

Ao editar um texto, o editor deve levar em consideracdo a diversidade dos tipos
de edig¢do e decidir por aquela que mais se adequa a seu objetivo em relagdo aquele
texto. O objetivo mais frequente ao se editar um texto é o desejo ou a necessidade de
tornd-lo mais acessivel ao publico em geral ou, pelo menos, a um ptblico especifico. Ao
se definir o publico-alvo, o editor se voltard para os interesses do mesmo, pois nem todo
tipo de edicdo seria, entdo, apropriada. Um texto que, por razdes linguisticas, pudesse

interessar a um fildlogo, poderia ndo ser de interesse para o piblico em geral. Outro

40 Hubert-Pascal Ameilhon nascido em Paris em 7 de abril de 1730 e morto em 1811, historiador e
bibliotecario francés.
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fator importante ao se decidir pelo tipo de edicdo € a existéncia de edi¢des anteriores.
Para isso, faz-se necessario conhecer o campo bibliogrdfico do texto em questﬁo,41 para
que sejam evitadas edi¢des redundantes.

. . .o . . . 42
Segundo Cambraia, os tipos de edi¢do estariam baseados nos seguintes itens:

- material utilizado: (i) dimensdo do livro (de bolso, compacta, diamante/

liliputiana/ microscopica); (ii) qualidade do suporte (popular, de luxo).
- sistema de registro: impressa e digital/ eletronica/ virtual.

- publicagdo: princeps/ principe, limitada, extra/ extraordindria,

comemorativa.
- permissdo: autorizada, clandestina/ espuria/ fraudulenta/ pirata.
- integralidade do texto: integral, abreviada, expurgada, ad usum delphini.
- reelaboragdo do texto: atualizada, ampliada/ aumentada, modernizada.

- categoria de edigdes: (i) edi¢cdes monotestemunhais (fac-similar,
diplomatica, paleografica/ semidiplomatica, interpretativa; (ii) edi¢des politestemunhais

(critica, genética).

O dltimo item tem um valor especial para a critica textual e baseia-se na forma
de estabelecimento do texto. Para esse trabalho, especificamente, por tratar-se de uma
edicdo monotestemunhal, deveriamos optar entre as edi¢cdes: fac-similar, diplomatica,
paleogréfica ou interpretativa. Por serem politestemunhais, as edi¢des critica e genética
ndo foram sequer cogitadas.

A edi¢do fac-similar baseia-se no grau zero de mediagdo, pois ocorre a

reproducdo, por meios eletrdnicos, da imagem do texto. Esse tipo de edi¢do tem como

4 Cf. Cambraia, C. N. Introdugdo a critica textual. Sdo Paulo: Martins Fontes, 2005b, p. 88: “Campo
bibliogrdfico” é a designagdo que propomos para um conjunto de unidades bibliogrdficas (livros
impressos), organizadas em torno de determinado texto: o campo de um texto é o grupo formado pelas
edigoes existentes desse texto”.

2 Cf. Cambraia, op. cit., 2005b, p. 87-107.
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objetivo principal possibilitar que o texto seja conhecido, em sua forma original, por um
nimero maior de interessados. Problemas como a distincia geogrifica entre o texto e o
leitor, ou a inacessibilidade do texto, devido ao seu carater de preciosidade histdrica,
podem ser solucionados pela edi¢do fac-similar. Atualmente existe, por exemplo, a
possibilidade de se conseguir a reprodugdo de um documento da Bibliotheque Nationale
de France, em Paris, em formato P.D.F., ou fotocépia, mesmo no exterior. Nesse caso,
porém, textos antigos, em escrita original, demandariam do leitor uma competéncia
paleografica e/ ou linguistica para serem decifrados.

A edi¢do diplomatica denota um grau baixo de mediacdo. Ocorre uma
transcri¢do conservadora dos elementos do texto (abreviaturas, pontuagao, paragrafacio,
translineacdo, separacdo vocabular etc.). A mediag¢do do editor ocorre na facilitacdo da
leitura proporcionada ao leitor. O principal passo além, em relagdo a edicdo fac-similar,
¢ a transcricdo do texto em caracteres modernos e mais legiveis. Em um manuscrito
quinhentista, por exemplo, na sua forma original, figuram registros graficos que um
leitor sem habilidades paleogrificas teria imensa dificuldade em decifrar. Uma vez
transcrito em caracteres modernos, o texto seria mais acessivel ao leitor. Nesse caso, um
conhecimento histérico da lingua seria ainda necessdrio, pois o leitor deveria ser capaz
de, pelo menos, desenvolver as abreviaturas existentes.

A edicdo paleogrifica ou semidiplomadtica, que expressa um grau médio de
mediagdo, caracteriza-se, basicamente, pelo desenvolvimento das abreviaturas e as
insercdes e supressdes por conjectura. Essa edicdo oferece, em relagdo as anteriores,
elementos que proporcionam uma maior facilitacio na pratica da leitura, além de
apontar falhas no processo de transmissdo do texto, tais como repeti¢do ou supressdo de
letras, palavras ou mesmo frases inteiras, que por vezes comprometem a compreensao.
Essa edicdo permite a leitura do texto por um publico mais amplo que o da diplomatica,
uma vez que, nesse caso, a capacidade de desenvolver abreviaturas ndo seria necessaria.
E preciso dizer que todas as operagdes de intervencdo no texto devem ser assinaladas,
deixando assim a liberdade de julgamento ao leitor quanto as decisdes tomadas pelo
editor. Algumas abreviaturas, por exemplo, conttm mais de uma possibilidade de
desenvolvimento. O editor pode optar por uma delas e assinalar sua operagéo, o leitor
pode discordar da escolha do editor, e considerar diferentemente a abreviatura
desenvolvida na edi¢do. Na edi¢do semidiplomadtica, assim como na fac-similar e na

diplomatica, certo grau de conhecimento linguistico do periodo da escrita ou copia do
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texto se faz necessdrio. Essas edi¢cdes podem ser muito importantes para especialistas de
dreas tais como a linguistica histdrica, traducdo, paleografia, filologia, histéria ou
literatura, mas sdo ainda de grande dificuldade para o grande publico.

Na edicdo interpretativa, as dificuldades graficas desapareceriam devido a sua
uniformizacdo, além do desenvolvimento das abreviaturas e conjecturas, que vao além
de falhas 6bvias. Variantes fonoldgicas, morfoldgicas sintiticas e lexicais ndo sdo
uniformizadas (essas ocorrem apenas no caso de uma edicdo modernizada). As
uniformizacdes (pontuacgdo e paragrafacdo, por exemplo) sdo, na verdade, uma forma de
fixar uma possibilidade de leitura do texto, que representa obviamente a interpretacéo
do editor. Ocorre aqui o grau maximo de interven¢@o admissivel. Embora ela manifeste
um alto grau de acessibilidade, seu cariter subjetivo pode distancid-la muito do texto
original. Essa edicdo € a mais apropriada para tornar o texto acessivel ao publico geral.

Para este artigo, decidimos por incluir a edicdo interpretativa do primeiro
capitulo do Livre d’Isaac, de forma a possibilitar que o leitor possa ter acesso a, pelo
menos, uma parte do teor do texto. O texto, propriamente dito, é precedido de um
prélogo, que comeca na primeira linha do f6lio 308r. Esse prélogo se estende até a linha
19 do félio 308v. O primeiro capitulo do Livre d’Isaac inicia-se na linha vinte do félio
308v e se estende até a metade da linha dezessete do folio 309r. Para essa edicdo, foi
necessdria uma pesquisa relacionada as normas de editoriais dos textos medievais
franceses, j4 que cada lingua traz algumas especificidades quanto aos principios que
regem a edi¢do de tais textos. Consideramos que a bibliografia mais indicada para nosso
trabalho seria aquela de Vieillard e Guyotjeannin (2001),* a qual apresenta conselhos
gerais para a edi¢do de textos da Idade Média em lingua francesa. Os conselhos
sugeridos levam em consideracio aspectos tais como: grafia, abreviaturas, separagio de
palavras, sinais diacriticos, maidsculas, pontuagdo, citagdes, apresentacdo do texto
editado. Embora ocorra certa modernizacdo quanto a alguns aspectos linguisticos da
escrita, a edicdo interpretativa ndo apresenta a lingua francesa tal qual a conhecemos

modernamente.

Livre d’Isaac (cod. lat 14891 da B.N.F.)

Chapitre I — De I’onneur donnee as hommes

3 Cf. Vieillard, F.; Guyotjeannin, O. Conseils pour 1’édition de textes médiévaux. Conseils généraux.
Paris: Ecole Nationale des Chartes, 2001.
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par double doctrine

L’ame qui aimme Dieu ha repos en Dieu seul. Donques commence devant desloier de
toi meismes toute obligacion de foraine et adont pourras tu estre queillis par cuer a
Dieu. Sachiés que la desloiance des choses va devant estre queillis a Dieu. Mengier de
pain est donné a I’enfant aprés le sevrement du lait. Et i homs qui veult estre eslargis es
divins biens se doit angois esloingnier du siecle auci comme li enfes des mameles. Li
oeuvre corporele va devant I’oeuvre de 1’ame, auci comme en Adan li limons ala devant
I’ame inspiree. Qui n’a aquis oeuvre corporele, ne il ne puet avoir I’oeuvre de 1’ame.
Car ceste naist d’icelle, auci comme li espis d’un grain, et a ceuls qui n’ont I’oeuvre de
I’ame faillent li don espirituel. Li labeurs de cest siecle, qui sont fait pour la nesescité du
cors, ne soient mie comparé aus delices qui sont apareilliés a ceuls qui s’aflient en
bonnes oeuvres. Auci comme les manieres des leecemens ensievent les semans en
lermes, auci ensievent leeches espiritueles 1’afliance qui est faite pour Dieu. Li pains qui
est aquis par sueur apart estre dous au curtiveur, et les oeuvres qui sont faites pour
justice moustrent au cuer que il a parseu la science de Dieu. Soustien dejetement en
humilité par bonne volenté si que tu aies envers Dieu seurté. Li homs soustenant toutes
dures paroles saigement, sans iniquité, qui isse de lui contre le parlant, met sus son chief
la couroune d’espines. Il est bons eurés, car en temps en quel il mesconnoist il sera
courounés incorruptiblement. Qui fuit la glore du monde sagement il sent ja devant en
son ame le siecle avenir. Qui dit qu’il a lessié€ le monde et tenche avec les hommes pour
I’usage d’aucune chose qui regarde amenuisier son repos, cis ci est aveugles du tout en
tout, car il I’a lessié du tout en tout le corps et pour un de ses menbres tenche et se
combat. Qui fuit le repos de ceste presente vie, la pensee de celui regarde le siecle

avenir. Qui est loiés a couvoitises, il est sers des vices.
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Séneca. Agamémnon. Tradugao, introdugdo, posfacio e notas José Eduardo
dos Santos Lohner. Sao Paulo: Globo, 2009 (253 p.) ISBN: 8525046639

O livro Agamémnon traz, acompanhando a tradu¢do que o professor José
Eduardo dos Santos Lohner faz do Agamémnon de S€neca, a contextualizacido da obra,
reflexdes criticas sobre seu tema e estrutura, e notas relativas a tradugdo. O livro esta
dividido em Prefacio, Tradugdo, Posfacio, Notas, Cronologia da Vida de Séneca,
Referéncias Bibliogrificas de Autores Antigos e Modernos, e Indices Meétrico,
Onomastico e Remissivo.

No preficio, o tradutor traca um panorama histérico da tragédia em Roma,
diferenciando a tragédia republicana e a tragédia literaria pds-republicana, e finalmente
inserindo nessa ultima categoria as tragédias de Séneca. Entdo, discute a temdtica
filosofica e doutrindria estoica das tragédias, e seu hibridismo formal, com contaminatio
de géneros andloga a da épica ovidiana, e finalmente comenta a datacdo incerta das
pecas.

A edicdo traz, lado a lado, o texto latino em edi¢do de R. J. Tarrant (Cambridge
University Press, 1976), e a traducdo nele baseada, por Lohner. O tradutor opta pela
métrica tradicional portuguesa, usando versos de 12 silabas para os didlogos e
mondlogos, originalmente em trimetro jambico, e versos de 6, 8 e 10 silabas, além de
versos livres, para os coros, usando alternativamente cada um desses metros para os
respectivos metros liricos usados no original. A traducdo coloca-se diante do texto com
a perspectiva do texto literdrio ndo-dramdtico, e investe na erudicdo vocabular e
sintdtica do texto em portugués.

Em seguida a peca, o tradutor faz uma andlise temética e formal do original. Na
breve andlise temdtica, buscam-se as fontes em que teria bebido o autor para a escrita
do Agamémnon, concluindo-se pela difusdo prévia, em Roma, do enredo mitico, e por
nenhuma referéncia Unica para a imitatio, com &nfase para as diferencas da peca latina
em relacdo a de Esquilo.

Na andlise formal, o tradutor destaca a estrutura simétrica do texto, cujo centro é
marcado pela narrativa do mensageiro, e um jogo de analogias em que o enredo
principal — retorno e assassinato de Agamémnon — é repetido por analogias nas
narrativas secunddrias, que comparam-no, por exemplo, a Priamo e a Tiestes. A coesdo
do texto, segundo o tradutor, did-se por uma ldégica discursiva, e ndo dramditica. A

estrutura da pega é episddica e as cenas ligam-se umas as outras por paralelismos
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tematicos. O didlogo, no segundo ato, entre Clitemnestra e sua ama recupera a estrutura,
recorrente nas tragédias, das cenas domina-nutrix. Nessa cena, faz-se um retrato
passional da domina, e a discussdo estrutura-se segundo o modelo retérico da
controvérsia, povoada de sententiae.

Em relagdo a métrica, comentam-se os coros, de metro anapéstico, quando os
temas sdo filosdficos, e polimétricos, quando hinos de louvagdo, com predominancia
dos metros saficos, alcaicos e do asclepiadeu menor, e alteragdes nesses modelos
métricos por adi¢do, supressdo, permutacdo ou combinacdo. Evidencia-se a diferenca
entre 0 metro dramdtico tradicional da tragédia republicana, entendido como sendrio
jambico, e o metro pés-horaciano, entendido como trimetro de dipodias jambicas. Em
Séneca, admitem-se ainda outras especificidades relativas ao trimetro jambico, como a
exigéncia de um quinto pé espondaico, o ultimo, jambico, a possibilidade de um
primeiro pé proceleusmatico, e diversas alteragdes no padrdo métrico com finalidade
dramatica.

Nas notas a tradug¢do, predominam explana¢des de detalhes do enredo
subentendidos, referéncias mitoldgicas, e observacdes pontuais sobre tragcos discursivos,
particularmente aqueles associdveis a retdrica.

A cronologia biogréfica de Séneca opta pela €nfase nos fatos politicos relativos a
vida do autor.

Na bibliografia, entre os autores antigos prevalecem o préprio S€neca, Ovidio.
Horacio e Virgilio, e entre os estudos criticos, tedricos e biograficos modernos,
aparecem igualmente estudos sobre teatro antigo, e artigos sobre a obra de S€neca. A
maior parte da bibliografia € anterior a década de 1980, predominando os anos 60 e 70.

A estrutura do livro, bastante diddtica, contempla tanto o leitor leigo, interessado
na tradugdo em si, quanto o leitor especializado, ao apontar questdes relativas a obra,
seu autor e sua época, e fornecer instrumentos de pesquisa tais como os indices e a

bibliografia especifica.

Ana Ribeiro Grossi Aratdjo/ FALE-UFMG
(o presente trabalho foi realizado com apoio do CNPq, Conselho Nacional de
Desenvolvimento Cientifico e Tecnoldgico — Brasil).
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Sterckx, Claude. Les Mutilations des ennemis chez les Celtes préghrétiens
— La téte, les seins, le Graal. Préface de Bernard Sergent. Paris: Editions
L’Harmattan, 2005 (182 p.) ISBN 2-7475-8341-4"

Os produtos colhidos pela arqueologia comprovam nao sé uma pratica comum
aos celtas — a da decapitacao ritual — como também nos informa, de maneira bem clara e
documentada pelos relatérios arqueoldgicos de outras areas do planeta, que esta pratica
simbdlica foi uma das mais antigas conhecidas pelo homem. Desde o Paleolitico ja se
utlilizavam os cranios como recipiente para bebidas. Alguns testemunhos: uma gruta da
regido da Mordvia, na republica tcheca, chamada Dolni Vistonice, ou ainda a gruta do
Placard, na Franga. Conclui-se que, desde o Paleolitico até os dias de hoje, decapitar é
uma pratica disseminada pelas tantas culturas do planeta. Estamos, portanto, diante de
uma prética universal. Claude Sterckx ndo deixa de repertoriar, através das diferentes
culturas, todas as principais referéncias — seja em textos, seja com indicagdo de sitios
arqueologicos — desta pratica pré-histdrica da decapitagdo ritual que atravessou o tempo
e, ainda nos dias de hoje, pode ser constatada. Trata-se do capitulo IV: La chasse aux
tétes dans le monde et dans I’Histoire (p. 53-91). Mas € a cultura Celta que estard sendo
apresentada ao leitor, que ndo ficard decepcionado (ao contrério!). Através deste estudo,
podemos ndo sé entender a dimensdo dessa prdtica ritual através dos intimeros sitios
arqueoldgicos indicados como testemunho, mas também reconhecer ou conhecer o
patrimdnio literdrio céltico medieval — fonte de informagdes preciosas sobre uma
mitologia fragmentada, com certeza, mas nem por isso impossivel de ser interpretada.

Niao raro nos deparamos com clichés sobre os celtas, construidos a partir dos
comentdrios dos antigos gregos e romanos. O lugar comum €, entdo, o da barbarie
sanguindria perpetrada por guerreiros impetuosos, amantes do campo de batalha e
capazes de aterrorizar até mesmo os exércitos de César. O druidismo, néo raro, também
€ visto como uma prética misteriosa em que o sacrificio humano era apenas uma das
muitas experi€ncias assustadoras de uma religido sobre a qual, na verdade, sabemos
muito pouco. Esses clichés, criados a partir do inicio do século XIX e que seguem até
hoje em filmes ou histérias em quadrinhos, ou ainda em jogos virtuais, estdo muito

longe do que a Arqueologia, aliada ao estudo antropolédgico e filolégico de Claude

*

Disponivel em formato e-book em:
<http://www.harmattan.fr/index.asp?navig=catalogue&obj=result&ntable=0&andor=0OR &artiste=sterckx
&motExact=0&orderby=titre&ordermode=ASC>
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Sterckx, pdde revelar-nos. Qualquer destas imagens-clichés de hoje sobre os antigos
celtas ndo passa de inocentes projecdes do homem moderno e civilizado sobre as
terriveis praticas de guerra executadas, ou ainda sobre as praticas religiosas desses
habitantes de uma Europa de grandes propor¢des. O mundo dos celtas antigos estd
muito longe de nossa inocente imaginagdo. O suplicio imposto as mulheres romanas
pelos icénios no ano 64 de nossa era € um exemplo: seios arrancados e costurados nos
labios das vitimas, que ficavam expostas ao tempo até a morte. O estudo pretende
mostrar que estas praticas ndo eram apenas decorrentes de uma crueldade punitiva sem
limites, mas que estavam ligadas a um sistema de representacdo simbdlica. Sterckx nos
apresenta um estudo antropoldgico que examina os dados coletados entre os limites da
guerra, da medicina, da religido e da fisiologia do corpo humano, para propor uma
interpretacdo dessa pratica no ambito das culturas celtas.

Para isso, Sterckx inicia seu trabalho pelos documentos antigos, passando, em
seguida, aos documentos medievais, que sdo as literaturas célticas e seus testemunhos,
nos capitulos I e II, respectivamente: Les documents antiques; Les documents
posterieurs (p. 19-35). No capitulo III, Les exegeses, Sterckx nos apresenta de forma
preliminar sua tese surpreendente, mas que, a0 mesmo tempo, ndo nos parece de forma
alguma inverossimil, pois a sequéncia dos diferentes elementos de comparacdo e de
descricdo dos rituais, aliados aos produtos da arqueologia, tornam-na mais do que uma
possibilidade espantosa: uma tnica e possivel constatacdo. Para os mais afoitos,
podemos indicar as paginas 50-51, com vistas a uma visita imediata a tese proposta. No
capitulo V, La chasse aux tétes dans le monde indo-européen, podemos ainda conhecer
as representacdes mais famosas da decapitacdo nas culturas grega, eslava, romana,
hindu e germanica, cobrindo os exemplos desde tempos antigos até a era medieval. No
capitulo VI, A la recherche d’une interpretation, Steckx passa em revisdo sua tese
inicial a luz das constatagdes empreeendidas até entdo: sem decepcionar o leitor,
esclarece de maneira brilhante e, como sempre, muito bem documentada, toda a sua
argumentacio em direcdo a uma elucidagdo desta pratica tdo terrivel quanto misteriosa
para o homem moderno. No capitulo VII, La localisation de I’dme selon les Celtes, o
autor apresenta mais exemplos da decapitagdo ritual a partir de um estoque de cultura
popular ou folclérica dos paises célticos. Este estoque, aliado aos textos das literaturas
célticas — breta e irlandesa — serve como documentacio para explicar a tese apresentada,

mas, desta vez, incluindo a mastectomia ritual como parte integrante de um mesmo
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sistema de representacdes, andlogo ao da decapitagdo. Trata-se do capitulo VIII, La
mastectomie rituelle des Celtes.

Seguindo o curso normal de uma pesquisa sobre as representacdes celtas da
decapitacdo e da mastectomia ritual, Sterckx propde uma andlise interpretativa dos
diferentes motivos recorrentes na literatura arturiana medieval de fundo céltico, que
estdo em relagdo direta com o estudo antropolégico empreendido e amplamente
documentado pelas praticas antigas comprovadas pela arqueologia. Assim, dos antigos
celtas e suas representacdes, passamos aos testemunhos literarios medievais que nos
levam a percorrer a matéria arturiana e a matéria do Graal dentro de uma perspectiva
poucas vezes conhecida. Trata-se dos capitulos IX, L’dme séminale et son immortalité,
X, L’dme celte, X1 La téte et les jambes/ Le nom de Perceval et la blessure du Roi
Méhaigné, X1, La téte et le chaudron, e o capitulo final (XIII), De [’Autre Monde celte
au Graal chrétien.

Assim, o estudo de Claude Sterckx € ndo sé fascinante como indispensavel para
qualquer interessado em entrar em contato com o mundo dos celtas antigos e, ainda,
para compreeendermos a literatura medieval céltica, que € uma janela entreaberta para

este passado.

Ana Maria Donnard
ILEEL-UFU
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Homero. Illiada. Traducdo de Odorico Mendes, prefacio e notas verso a
verso de Sédlvio Nienkdtter. Sao Paulo/ Campinas: Atelié Editorial/
UNICAMP, 2008 (912 p.) ISBN: 978-85-7480-393-7/978-85-268-0795-2

E muito comum que os divulgadores das traducdes de Odorico Mendes
dediquem parte de suas consideragdes, em artigos e conferéncias, a recepg¢do negativa
que elas receberam durante bom tempo de criticos literdrios ilustres. Nés mesmos
muitas vezes o fizemos. De fato, a polémica cercou desde o inicio essas tradugdes, e, se
a Eneida Brasileira se esgotou em duas semanas, o sonho de Odorico em ver adotado
nas escolas brasileiras o seu Virgilio Brasileiro, numa época em que se estudava latim
no ensino pré-universitario, ndo se concretizou. Posteriormente, as traducdes, sobretudo
as de Homero, publicadas postumamente, deram azo a criticas acerbas. Com Haroldo de
Campos, a partir da década de 60, teve inicio o que se poderia rotular o “resgate” de
Odorico Mendes, visto, agora, como grande predecessor da ideia de “transcriacdo” do
texto literdrio e relembrado como o primeiro tradutor de toda a Iliada e da obra integral
de Virgilio e Homero em lingua portuguesa.

Baste esse breve esbogo da questdo. O fato mais relevante dos tultimos anos é
que as traducdes de Odorico Mendes t€m recebido atengdo privilegiada ndo apenas em
ensaios e conferéncias a elas consagrados, mas, sobretudo, na sucessdo de edi¢des bem

cuidadas e bem intencionadas de suas tradug¢des dos cldssicos:

- A traducdo da Odisseia, publicada postumamente em 1928, recebeu em 1992
edicdo anotada a cargo de Antonio Medina Rodrigues, pelas editoras Ars Poetica e
EDUSP; além das notas de Odorico, ha anotacdo de esclarecimento do texto e
comentdrios sobre o texto homérico em si (natureza da épica, concepcao dos deuses

etc.).

- O Virgilio Brasileiro (de 1858) teve uma reedi¢do em dois volumes a cargo de
Sebastido Moreira Duarte. O primeiro volume, contendo Bucdlicas e Gedrgicas, saiu
em 1995 pela editora da Universidade Federal do Maranhdo, com apoio da Fundagao
Sousindrade. Nao temos noticia do segundo volume. A edi¢@o € bilingue e traz as notas

de Odorico e anotac¢do breve do organizador.

- A tradugdo da Eneida em sua primeira versdo, publicada em 1854 com o titulo
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de Eneida Brasileira, ganhou uma reedi¢do anotada, a cargo de Luiz Alberto Machado
Cabral, em 2005, pelas editoras Atelié e Editora da UNICAMP. Traz notas de Odorico e
anotacdo, sobretudo esclarecimento do léxico. Tivemos a oportunidade de comentar

mais minuciosamente esse trabalho num volume da revista Letras Cldssicas da USP.

- A traducdo das Bucdlicas, que constava do Virgilio Brasileiro, foi reeditada em
2008, pela Atelié Editorial e Editora da UNICAMP, com apoio da FAPESP, na mesma
(primorosa) colecdo Classicos Comentados em que foi lancada a Eneida mencionada
acima. E fruto do “Grupo de Trabalho Odorico Mendes”, que coordenamos e que
procura divulgar a obra do maranhense. A edicdo € bilingue e, além das notas de
Odorico e da anotagdo de esclarecimento do texto, traz comentarios sobre 0 modo como

se vertem efeitos de som, ritmo, sintaxe, ordem das palavras do original latino.

- A Eneida Brasileira, edi¢do de 1858, que faz alteragdes no texto da versdo de
1854, inclusive nas notas, foi publicada em 2008, em edi¢do organizada pelo mesmo
Grupo de Trabalho, pela Editora da UNICAMP e com o apoio da FAPESP, na série
LVMINA, dedicada a traducdes de classicos greco-latinos em edi¢des bilingues. A
edicdo traz comentdrios sobre a tradugdo propriamente dita canto a canto, além da

anotacdo de esclarecimento do texto e das notas de Odorico.

Por fim, destacamos o objeto desta resenha: a traducdo da Iliada, publicada
somente em 1874, dez anos depois da morte de Odorico, reeditada em 2008 pelas
editoras Atelié Editorial e Editora da UNICAMP na colegdo “Classicos Comentados”.
As trés edi¢des de 2008 constituem uma bela celebracdo dos 150 anos de publicacdo do
Virgilio Brasileiro, que € de 1858.

A edicdo é, do ponto de vista material, primorosa. Quem tem a primeira edigao,
sabe como ali o texto aparece estampado em tipo demasiado diminuto e espacamento
minimo entre 0s versos, o que torna a leitura penosa. Nesta nova edicdo, dd-se destaque
ao texto de Odorico, editado num formato muito agraddvel. O responsdvel pela edi¢ao,
Salvio Nienkotter, preferiu deixar a anotagdo, feita verso a verso, na pagina esquerda,
reservando sempre a direita para o texto. E uma op¢do muito interessante: a traducio
aparece livre de referéncias numéricas as notas, uma vez que nao ha necessidade de

apor nimeros aos versos em havendo nota respectiva para cada um deles. O leitor pode
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dispensar as notas, at¢é mesmo ndo passando os olhos por elas, atendo-se & tradugdo
estampada na péagina direita. Apenas um senfo nesse procedimento de anotar todos os
versos: por vezes, hd notas supérfluas, como esta: “louro: Castanho (claro)”, na pagina
146, nota ao verso 370, canto III (“O louro Menelau...”).

Quanto ao trabalho de estabelecimento do texto e da anotacdo propriamente dito,
€ muito bem feito e faz jus a qualidade da tradugdo. A tarefa ndo é facil: na grafia de
nomes proprios, Odorico muitas vezes surpreende, e, se ndo se toma cuidado, o editor
do texto pode, adotando grafia inadequada, produzir verso com silaba a mais ou a
menos. Quanto a anotacdo, € preciso muito critério, conhecimento, erudi¢io e
sagacidade para ndo se enganar ao explicar termos e expressdes que, muitas vezes, sé se
aclaram com a consulta a diciondrios mais antigos, como o Morais. Dessa tarefa
ingente, Salvio Nienkotter se sai muito bem, e essa edicdo se torna referéncia para o
texto da Iliada de Odorico.

Entretanto, como ¢é previsivel, veem-se alguns sendes. Arrolaremos os que

pudemos notar numa primeira leitura corrente:

- Na pégina 44, a expressdo “infula sacra”, do verso 13, é explicada como
“guirlanda sagrada a Apolo”. Como a palavra original ndo é clara, mas se interpreta
geralmente como referéncias as fitas sagradas que adornavam o bastdo ou cetro do
sacerdote [veja-se o monumental comentdrio da [liada editado por Kirk: The

otéuuarta must be fillets (probably of wood) tied to his priestly staff or sceptre, p. 55].

Ora, Morais explica o termo “infula”, ndo registrado no Houaiss, como “insignia dos
sacerdotes”. Cremos que seria recomenddvel uma nota mais extensa, que ndo levasse o
leitor a pensar apenas numa “coroa”. Na pdgina 46, a nota ao verso 27, que traz de novo

“infula”, diz “infula do deus: Guirlanda (corddo ornamental de flores) de Apolo”.

- Na pagina 81, temos o verso 39 (canto II) “Cetro paterno empunha
incorruptivel”’, e a nota correspondente traz “incorruptivel: Incorrompivel, reto,
honesto”. Mas o contexto diz que um cetro € incorruptivel (em grego, &.¢Bitov, verso
46, “imperecivel, imortal”), portanto a ele ndo se aplica “reto, honesto”; um sentido
figurado (“a realeza do personagem, representada pelo cetro, € honesta”) seria
aceitdvel? Aqui chegamos a um dilema: sé descarta essa outra interpretacdo quem

conhece o original grego; no texto de Odorico acaba-se tornando possivel aquela outra
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interpretacdo. Como agir nesse caso? Talvez um comentdrio mais extenso, advertindo o
leitor que estd conhecendo Homero pela primeira vez, fosse uma solugdo de

compromisso adequada.
- Na pagina 98, nota ao verso 356, 1é-se “Senhor da nuvens”.

- Na péagina 647, o verso 2 (canto XVIII), “No ja completo a meditar, Aquiles”
recebe a explicagdo: “completo a meditar: Imerso em pensamentos”. Mas o sentido é
“Aquiles, a meditar no ja que ja estava concluido”. O original (verso 4) diz que o herdi

RT3

meditava nas coisas ja “findas”, “concluidas” (teteAecUEVL).

- Na pégina 683, no verso 32 do canto XIX (“Pelas ventas ambrosia e rubro
néctar”’), deve-se corrigir “ambrosia” em ‘“ambrdsia”’, forma também registrada nos

diciondrios; a primeira grafia desfigura o metro.

- Na pégina 731, verso 50 do canto XXI, temos “Oh! que portento! Os que hei
mandado aos mares”. E assim mesmo que estd no original. Mas é evidente erro. A
sequéncia diz: “Certo ressurgirdo do centro escuro”, em referéncia ao mundo dos
mortos. Portanto, em vez de “mares”, entenda-se “manes”. O confronto com o original
grego revela que houve erro na primeira edi¢do. Seria interessante consultar o
manuscrito, mas...onde estaria? Erro da primeira edi¢do também reproduzido nesta sem

aviso ao leitor se encontra na citagdo latina da pagina 887: semex quosivit, leitura

erronea do manuscrito, que deve trazer semet queesivit.

- Na pagina 109, nota ao verso 522, diz-se “Alfeu: Homem (amado por Aretusa),
foi mudado em rio”, mas Alfeu era um deus-rio que se apaixonou por Aretusa e tentou

té-la a forca. Sobretudo pensando no leigo, seria preciso rever a nota.

- Na pagina 118, nota ao verso 724 (canto II), explica-se “omnigeno: Fogoso”.

Mas o original fala de “omnigeno prélio examinados”, ou seja, de herdis

“experimentados em todo tipo de batalha (LAY MG... TACNG, verso 823)”.

- Na pégina 154, nota ao verso 55 (canto 1V), temos “Passa aos dois exércitos:
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V4 até os exércitos”. Mas se trata de imperativo de segunda pessoa, entdo, deveriamos

ter: “Vai”.
- Na pagina 318, nota ao verso 58, tem-se “dilibere”, em vez de “delibere”.
- Na pagina 359, verso 118, as aspas estdo invertidas.

- Na pagina 365, versos 227-8: “[...] dd que as naus voltemos/ Findas arduas
acdes que aos Teucros doam”. A nota correspondente diz “doam: Perpetram”, mas o

z

sentido € “depois de concluir a¢gdes que causem dor aos Teucros”.

- Na pagina 397, no verso 249 (canto XI), assim estampado: “De perto eximios
Dardanos, sede homens”, deveria constar “Dardanos”, em vez de ‘“Dardanos”, também
presente na Classicos Jackson. “Dardanos” aparece grafado assim, como proparoxitona,

na pagina 615, verso 147 (canto X VII).

- Na pégina 435, verso 160 (canto XII) o texto menciona o animal que € vitima
de uma dguia, um “dragio”; a anotagao traz “dragdo: Lagarto”, mas, obviamente, trata-
se de uma serpente. Odorico traduziu literalmente o original dpdkovta (verso 202),
“serpente”, como traz o Bailly, apontando esta referéncia. Na nota mais abaixo, ao verso
165, explica-se “o maculado réptil: O lagarto”. De novo em nota ao verso 173, “dragdo”

é explicado como “lagarto”.

- Na pagina 587, a nota ao verso 465, traz “extrénuos”, em vez do correto

“estrénuos” da tradugao.

- Na péagina 721, tem-se o verso 327 (canto XX), que caracteriza Polidoro, filho
de Priamo; o pai veda-lhe a luta, “Porque era seu menor e estremecido”. A nota

correspondente traz: “estremecido: Falto de firmeza”, mas o sentido € “muito querido”

(cf. Houaiss). De fato, o original grego fala em “mais querido” (¢p1Atartog, verso 410).

- Na pégina 748, nota ao verso 364 (canto XXI, menciona-se o latim querus, em

vez do correto quietus).
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- Na pédgina 760, nota ao verso 9, temos: “és transviado: Fostes desviado”, em

vez do correto “foste desviado”.

- Na péagina 801, verso 216 (canto XXIII), “corrige-se” o original “detém-o0s” em
“detém-nos” e isso vem observado em nota, como se “detém-nos” fosse um erro da

primeira edigao.

- Na péagina 869, versos 611-2, 1&-se “Te rojou pela campa de Patroclo,/ Se do
inferno evoca-lo a que o mandaste”. A primeira edi¢do trazia: “Sem do inferno avocd-
lo”. A Classicos Jackson traz “avoca-lo”, mas introduz esse misterioso “se”, em vez de
“sem” (a edicdo da Martim Claret traz licdo igual, a revelar que foi feita a partir dessa

colecdo, o que ndo ¢é informado ao leitor).
- Na pagina 877, linha 3, ha erro de revisdo: “Chateubriand”.
- Na pédgina 893, nota ao verso 362, hd um “diz eu”, em vez de “diz que”.

- Na pégina 895, nota de Odorico aos versos 488-490, a citagcdo de Virgilio estd
estropiada: em vez de avias e abdite, deve-se dizer avius e abdidit (esses sdo erros da
primeira edi¢do); em vez de concius, deve-se dizer conscius (como consta da primeira

edicdo).

- Na pégina 897, nota aos versos 544-545, deve-se corrigir, na segunda linha,

“este animalejos”.

- Na péagina 907, nota ao verso 36, dltima linha: faltou um trago entre conscience

e salut.

- Na pagina 908, nota ao verso 580, linha 2, aparece um estranho simbolo em

vez do “&” do original.

- Faltam por vezes (umas poucas) notas; assim, na pagina 145, o verso 320

(canto III) traz “Aos contentes consécios, que o recadam”. Explica-se “cons6cios”, mas
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ndo “recadam”.

Como se vé, poucas bagatelas a corrigir numa segunda edicao...

No breve espagco que nos é concedido ndo podemos comentar mais
detalhadamente a traducdo de Odorico. Contudo, ndo conseguimos nos furtar a um
julgamento estético, subjetivo como todo julgamento, mas, como diz Alessandro
Barchiesi em conhecido ensaio sobre intertextualidade, nossa atividade humanistica é
subjetiva e retdrica; nenhum cientificismo positivista poder-nos-a fazer esquecer disso...
Independentemente do que entendamos por tradu¢@o, ndo hd como negar que nessa
tradug¢do extremamente concisa (por vezes, talvez, excessivamente concisa), atenta a
palavra exata (as raias da obsessdo: vejam-se as notas do tradutor sobre o nome das
diversas pecas de uma roda), latinizante (nfdo apenas os nomes dos deuses tém a forma
latina — Juno, ndo Hera etc. — mas o vocabuldrio € repleto de latinismos) e a0 mesmo
tempo helenizante (nos compostos a moda grega, como ‘“dedirrésea”, “claviargéntea”, o
tdo difamado “velocipede”...), hd inimeros versos dignos de figurar em antologia de
literatura, pelas qualidades estéticas: prodigios de som, ritmo e expressividade que ndo

podemos detalhar aqui. Cada um dos seus apreciadores fard sua selecio propria; dentre

os meus favoritos, destaco estes, do canto I:

Cedendo o sol a treva, ao pé repousam
Do amarrado navio, e assim que alveja
A aurora dedirrdsea, o porto largam
Ereto o mastro, as pandas brancas velas
A brisa enfuna que o certeiro Apolo
Bafeja, e a ressoar certilea vaga

Do buco em derredor, cortava a quilha

O paramo salobre. (I1415-422)
E, por fim:
Muge horrisona vaga e o mar reboa. (II 180)

Concluindo, estamos diante de edi¢do importante e altamente recomendavel, um

item indispensdvel ndo apenas para classicistas, como também para todos os que
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apreciam poesia em lingua portuguesa, composta por aquele que, no dizer de Gongalves

Dias, metrificava como um rei e dominava como ninguém a lingua portuguesa.

Paulo Sérgio de Vasconcellos
IEL-UNICAMP
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HARTOG, Francois. Memoria de Ulisses: narrativas sobre a fronteira na
Grécia antiga. Traducao de Jacyntho Lins Branddo. Belo Horizonte:
UFMG, 2004 (479 p.) ISBN: 85-7041-164-2

Frangois Hartog, conhecido no Brasil pelas pesquisas na area dos Estudos
Classicos, e por publicagdes como O Espelho de Herodoto: ensaio sobre a representacio
do outro (1999) e A Historia de Homero a Santo Agostinho (2001), traz um brilhante
estudo em Memoria de Ulisses: narrativas sobre a fronteira na Grécia antiga. Em uma
breve introdugdo, Hartog define os objetivos de seu estudo: as narrativas de viagem
como operadores discursivos e esquemas narrativos. Tomando algumas figuras de
viajantes, o autor pretende observar a alteridade, 0 movimento “entre 0 mesmo e o outro
da cultura grega”. A importincia da questio ver/saber, bastante discutida em O Espelho
de Herddoto, percorrerd as analises em todo o livro. Segundo Hartog, trata-se de um
estudo de “antropologia e de historia da Grécia — ou de uma histéria cultural de longa
durag@o” (p. 13-14). Esse recorte temporal é bem marcado, pois no passar das paginas
vamos de Ulisses ao Abade Barthélemy. Assim como seus guias, viajantes reais ou
ficticios, o historiador francés também tem um percurso a fazer pelo mundo antigo.

A viagem come¢a com “O retorno de Ulisses”, viajante a contragosto, onde se
estabelecem as principais categorias da antropologia grega. Viagem candnica e fundadora, na
Odisseia sdo pensadas as categorias que fazem o homem enquanto tal, a visdo que os gregos
tiveram de si mesmos e a partilha fundamental entre humano/imortal/inumano. Na perspectiva
da longa durac@o, Hartog analisa a figura de Ulisses em outros tempos e espagos, desde
Herddoto que invoca a experiéncia da viagem, a Renascencga, época de viagens e descobertas.

Num movimento inverso, Hartog embarca nas “Viagens do Egito”, partindo da
Expedi¢do do Egito (1798), comandada pelo general Bonaparte. O tema do Egito como
civilizador da Grécia € discutido, observando seu sentido dentro da cultura grega. O
historiador conclui que ndo hd um olhar dnico no imaginédrio grego com relagdo ao
Egito, mas uma sucessdo de olhares, num emaranhamento de opinides politicas,
intelectuais e religiosas. H4, porém, um traco comum que € o da antiguidade da regido.
Do Egito de Menelau, passando pelos mercendrios gregos, Platdo e o “panegiptismo” de
Hecateu de Abdera, Hartog segue a tematica do religioso e sua alterag@o nos diferentes
momentos.

Da vis@o entre o eu-grego e o outro, partimos para a andlise da “Invengdo do
Bérbaro e inventdrio do mundo”. Para Hartog, trata-se de dois momentos mais ou

menos concomitantes: a invengdo do barbaro e um inventario do mundo, isto €, um
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desenvolvimento da ciéncia grega (principalmente jonica), num movimento de recolher
conhecimentos, organiza-los e representar o mundo. As Guerras Médicas tiveram papel
catalizador na formagdo do barbaro (bdrbaroi) em oposi¢do ao grego (héllenes), além
de territorializar o barbaro na figura dos persas. Com as Historias, de Herddoto, a
partilha entre gregos e barbaros se torna politica e barbaro ndo significa especificamente
a barbdrie, mas o ndo conhecimento da pdlis e a submissao a reis. Nesse ponto, Hartog
reflete sobre o tratamento do espago, da representacdo fisica do mundo e de suas
culturas (tal como no sistema operado por Herddoto) para discutir a questdo do centro e
dos confins, da disposicdo espacial das culturas e, por fim, da natureza dos povos. A
figura do barbaro como problema politico passa a ser substituida pela questio cultural,
ao passo que a “grecidade” se torna uma questdo de educagdo. O questionamento das
partilhas e de uma identidade grega canodnica € realizado pelos cinicos, com a
desvalorizacdo do centro, da sophia, em proveito da simplicidade e da pureza dos
confins.

No capitulo “Viagens da Grécia”, Hartog propde observar os olhares gregos
sobre si mesmos, tomando como guias principais Andcarsis, Pausédnias, Plutarco e
Alexandre. Trata-se de observar as fronteiras, que passam de marcos reais a constitui¢ao
do imagindrio e da identidade grega. Continuando a discussdo do capitulo anterior sobre
“grecidade” e educagdo, Hartog problematiza novamente a partilha fundamental
(homem/deus/animal), desdobrando a discussdo do paralelo animal/homem na vida
dispersa ou em comunidade, no par campo/cidade, que retoma também a questdo
centro/confins.

Nas “Viagens de Roma”, Hartog nos mostra a inser¢do dos romanos na grande
partilha entre gregos e barbaros. Para tanto, sdo utilizadas as viagens de Dionisio de
Halicarnasso, para o qual os romanos sdo auténticos gregos “desde o primeiro dia”, e
Polibio, que explicou o dominio de Roma pela superioridade de seu regime politico e
que Cicero chama de “nosso Polibio”; também as viagens de Estrabdo, que via o mundo
a partir de Roma, e Elio Aristides, cuja Roma era uma “cidade remendada de
estrangeiros; todo mundo esta nela como em casa”, ou seja, “o mundo estd em Roma e o
romano € como um cidaddo do mundo” (p. 219).

A viagem tem um fim com Apoldnio, o exportador de sabedoria, o embaixador
de um pan-helenismo renovado, um reflexo de Pitdgoras, seu mestre, “uma das figuras

através das quais a cultura grega manifestou o lugar que atribuia ao outro (...) um
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dispositivo em que se combinam abertura e controle, inquietude e seguranca,
reconhecimento e desconhecimento, traducio e traicdo, que, para comegar, apoia-se no
filtro e na garantia do falar grego” (p. 233). A viagem de Hartog, tal qual a viagem de

Ulisses, ndo cansa o leitor, pelo contrario, lhe da félego renovado.

Vivian da Cunha Mendes Caldeira
FALE-UFMG
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