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RESUMO

O estudo sobre a transposicao platonica envolve diretamente o estudo entorno da
alegoria e da interpretacdo alegorica. Como a alegoria, a transposicao nos oferece
um conteudo mitico ou mistérico com significacbes para além do discurso direto,
cuja designacdo tende a explicar elementos predeterminados ou em
desenvolvimento. Como a interpretacdo alegorica, a transposicdo ndo apenas cria
imagens miticas com significados ocultos, mas interpreta e modifica imagens e
termos miticos tradicionais ou de mistérios, ressignificando seu conteudo religioso
em algo diverso, sem deixar de guardar certa similaridade com a forma original, tal
como ocorre com a racionalizacdo mitica entre os intérpretes alegéricos. Neste
trabalho, buscaremos estabelecer a relacdo entre a alegoria/allegorese (isto €,
alegoria e interpretacdo alegorica) e a transposicao platénica dos mitos tradicionais
e dos mistérios. Partiremos da construcdo de uma visdo critica sobre aqueles
movimentos tdo comuns no tempo de Platdo, para entdo entendermos como esse
modelo, embora criticado por ele, fora utilizado em sua filosofia, com o termo
conhecido comumente por transposicdo. Desse modo, deveremos abordar os
elementos comparativos entre 0 modelo alegérico e o transpositivo, mas objetivando
ressaltar as diferencas deste em relacdo ao primeiro; apontando, assim, um caminho
possivel dessa forma de pensar os mitos dentro da argumentacdo filosofica

platonica.

Palavras-chave: Transposicao. Alegoria. Allegorese. Critica literaria.



ABSTRACT

The study of Platonic transposition directly involves the study of allegory and
allegorical interpretation. Like the allegory, the transposition offers us a mythical or
mystique content with meanings beyond the direct discourse, whose designation
tends to explain predetermined or developing elements. Like the allegorical
interpretation, the transposition not only creates mythical images with hidden
meanings, but interprets and modifies traditional mythical images and terms or
mysteries, resignifying religious content in something different, while retaining a
certain similarity with the original form, such as it occurs with mythical rationalization
among allegorical interpreters. In this work, we seek to establish the relationship
between allegory / allegoresis (that is, allegory and allegorical interpretation) and the
Platonic transposition of traditional myths and mysteries. We will start from the
construction of a critical view of those movements so common in Plato's time, to then
understand how this model, although criticized by him, had been used in his
philosophy, with the term commonly known for transposition. Thus, we must address
the comparative elements between the allegorical and the transpositive model, but
aiming to highlight the differences of this one in relation to the first, pointing out a
possible way of this way of thinking about the myths within the Platonic philosophical

argumentation.

Keywords: Transposition. Allegory. Allegoresis. Literary criticism.
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1 INTRODUCAO

Ao longo dessas péaginas, o leitor se deparard com duas questbes
importantes para a teoria critica literaria platbnica. A primeira delas consiste em
tentar estabelecer um caminho para um esboco de uma critica a interpretacéo
alegdrica segundo alguns indicios ou textos platdnicos mais relevantes ao tema. A
outra questdo versara sobre a possibilidade de um uso adequado da interpretacao
alegodrica, encarando-a a partir do conceito de transposi¢do platénica. Buscar essa
relacdo entre a chamada allegorese e a transposicdo dos mistérios serd o objetivo
principal do nosso trabalho, e do qual o leitor devera estar sempre atento(a). Sendo
assim, é preciso também ter como pressuposto que a passagem da critica a um uso
possivel da interpretacdo alegoérica nos moldes da transposi¢cao, ndo implica numa
superacao da primeira, mas sim em um uso racional possivel na forma de trabalhar
a critica literaria, tomada a partir da visao filoséfica exposta por Platéo.

Assim, tentaremos provar que a transposicdo platbnica segue um
caminho similar aquele trilhado pelos intérpretes alegoéricos, tdo comuns no tempo
do fil6sofo, mas que foram, aparentemente, tdo poucos trabalhados por ele. Em vista
desse pouco material direto, buscaremos erigir uma teoria critica que seja a mais
sélida possivel, objetivando a passagem do método e interpretacdo alegoricos a
transposicdo mitica e mistérica platonica. Dessa forma, faremos uma exposicéo
comparativa desse modelo criticado por Platdo, com o uso que o filésofo fez dos
mitos e dos mistérios para expressar seus proprios conceitos e ideias filosoficas.

Em vista disso, no primeiro capitulo o leitor tera uma nocado introdutoria
das questdes em torno da alegoria e da interpretacdo alegérica. A primeira secao do
capitulo abordara inicialmente um conceito mais tradicional da exegese alegérica e
sua distincao da interpretacédo convencional ou literal. Em seguida, seréo tratadas as
opinides de alguns comentadores importantes sobre a alegoria e a interpretacéo
alegodrica, bem como os provaveis motivos para o seu surgimento. Na segunda
secdo desse capitulo inicial, tentaremos remontar a origem da interpretacao
alegdrica. Dentre as possibilidades apresentadas estdo Homero, Ferécides e,
majoritariamente Teagenes de Régio. Em cada um desses, apresentaremos em que
consistiam suas interpretacdes dos textos poéticos antigos e os exemplos que

chegaram até nos através de comentarios posteriores.
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A terceira segdo dara continuidade a anterior, ao trilhar uma “histéria” da
interpretacdo alegorica, utilizando-se, para isso, de outros autores em que essa
manifestacdo critica € atribuida, e possiveis fontes para essa interpretacao.
Objetivamos com estas duas secOes, tanto contextualizar a problemética da
interpretacdo alegoérica, como também evidenciar a presenca desse movimento na
época de Platéo.

A quarta secdo se debrucara sobre os primeiros registros do termo
alegoria, em suas primeiras manifestacées como figura de linguagem e sua posterior
aproximacédo, enquanto uma forma de exegese literaria, com um termo mais antigo:
hyponoia. O leitor podera estranhar o fato dessa se¢do ndo ter sido abordada
anteriormente, mas isso se deve a um motivo metodologico, pois como o termo
alegoria é posterior a Platdo e mais ainda relacionado a exegese, foi resolvido
avancéa-lo no texto no momento de transicdo de uma analise mais generalista, para
uma mais especifica. Desse modo, a quinta e Ultima secdo desse capitulo abordara
este termo (i.e. hyponoia) dentro da visdo platdnica, buscando relaciona-la a outros
termos aproximados, como os de enigma e simbolo, objetivando esbocar as
primeiras linhas da visao critica platbnica da interpretacéo alegérica.

Na primeira secdo do segundo capitulo, abordaremos o problema critico-
literario do didlogo ion, dando especial atencdo ao debate em torno do termo
hermenéutica e defendendo a tese da sua dupla fungcdo como interpretacao oracular
e exegética no dialogo. Na segunda secdo, trataremos da caracterizacdo dos
rapsodos, a partir de fontes antigas, demonstrando a existéncia de uma atividade de
carater exegético em seu oficio, e ndo apenas reprodutora de discursos. Ao final
dessa secdo, discutiremos a caracterizacdo do personagem lon, analisando a
aparéncia dele como alguém facilmente manipulavel pelos argumentos socraticos.
Na secdo seguinte, discutiremos o0 aspecto agonistico com que a hermenéutica do
rapsodo é apresentada no dialogo entre Socrates e ion, apresentando a defesa, por
parte de Sdécrates, do seu sentido tradicional ou oracular, como ocorre na poesia
através da theia dynamis, e o pretenso sentido exegético, de uma técnica de
interpretac&o, defendida por ion.

Esta forma agonistica deve ser entendida como a maneira encontrada por
Platdo de abordar a tendéncia exegética da poesia, onde personagens como O

rapsodo acreditam-se “técnicos” no assunto, quando, na verdade, pouco sabem da
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arte poética. Esta é postulada como uma condicdo basilar para o tipo de
técnica/interpretacdo que ion afirma ter.

Por fim, abordaremos a problematica da arte poética entendida como um
todo, isto é, a partir de todos os diversos assuntos ou temas que Homero tratou em
sua poesia. Essa pressuposicdo para a arte de lon indica um conhecimento
multifacetado que o rapsodo ou quem quer que se dedique a este tipo de
arte/interpretacéo precisa ter.

Esta consideracdo feita por Soécrates pode ser facilmente estendida a
interpretacdo de carater alegorico, onde muitos sdo os temas a serem abordados,
necessitando, ndo somente de uma compreensdo de todos o0s elementos
alegorizados, similarmente a todas as technai da poesia homérica, mas também da
arte poética como tal, justamente para que haja a substituicdo mais correta da forma
literal para a forma aleg6rica, uma vez que tanto uma como a outra se voltam ao
sentido do poema e pretendem dizer o que o poeta disse.

O terceiro Capitulo abordara o aspecto alegorético da etimologia antiga a
partir do didlogo Cratilo. Esta forma interpretativa tende a desvendar elementos
ocultos de uma palavra ao interpretar seu significado por meio de relacdes
eponimicas estabelecidas por uma correlagdo de nomes e significados escondidos
no etymos da palavra.

Na primeira se¢cdo, nos deteremos nas caracteristicas da etimologia grega
antiga, buscando relaciona-la a exegese alegoérica, isto é, como uma pratica
interpretativa de um sentido oculto nas palavras. Além disso, daremos alguns
exemplos de formacdes etimologicas na poesia grega, sem deixar de ressaltar seu
aspecto etioldgico.

Ja na segunda secdo trataremos da distincdo entre etimologia antiga e
moderna, buscando demonstrar, com isso, a maior aproxima¢ao da primeira com a
formacdo e interpretacdo alegodricas. Na terceira se¢cdo nos deteremos no diadlogo
Cratilo, procurando exemplificar neste dialogo o que vimos sobre a etimologia antiga.
Serdo apresentados os problemas da tese naturalista defendida por Cratilo, o que
nos auxiliar4 a entender o posicionamento critico de Platéo.

Na quarta secdo, analisaremos 0s aspectos autoritarios da tese de Crétilo
e nos exemplos dados por Soécrates na longa parte do didlogo dedicada aos

exemplos etimoldgicos. Estes exemplos, para nds, podem ser vistos como um
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reflexo do objetivo absurdo presente na teoria interpretativa-alegorica de Crétilo,
referente & formacdo dos nomes derivados e 0 seu suposto viés ontolégico. Ao
passo que, na quinta secao, explicaremos melhor a identificacdo, na etimologia do
Cratilo, de elementos alegoréticos. Esta caracterizacdo € baseada na teoria
eponimica dos nomes de Gérard Genette, em seu Mimologics, e na grande
contribuicdo de Davide del Bello sobre o tema em questéao.

O quarto e ultimo capitulo € dedicado a transposicéao platbnica dos mitos
e mistérios. Nele buscaremos, inicialmente, estabelecer uma relacdo entre a
allegorese e a transposicédo, ressaltando o aspecto interpretativo e alegérico deste,
mas também a distincdo fundamental entre uma e outra, especificamente no que se
refere a funcdo designativa da allegorese. Na segunda secéo, esbocaremos o papel
e a visdo do mito em Platdo, como uma forma introdutéria e didatica para se chegar
ao entendimento da transposi¢cdo dos mitos e mistérios. Apos isso, apresentaremos
um histoérico discursivo sobre o conceito de transposicdo, reunindo as suas
caracteristicas, em especial desde a proposi¢ao da tese por Auguste Dies, em 1913,
até as opinides dos principais comentadores atuais.

Na quarta secdo resumiremos os diversos aspectos da teoria da
transposicao, a partir do que fora visto na secéo anterior, mas buscando defender a
nossa tese que relaciona o movimento critico alegorico a transposicdo. Na quinta e
ultima parte, apresentaremos, de forma detalhada, os diversos exemplos de
transposicdo que podemos encontrar nos cinco principais textos platoénicos, quais
sejam, o Goérgias, o Fedro, o Banquete, o Fédon e a Republica. Neste caso,
daremos maior atencdo as partes miticas-escatolégicas que compdem esses textos.
Nosso objetivo em tais apresentacdes mitica-transpositivas ndo reside apenas no
fato de buscar possiveis origens ou fontes miticas ou mistéricas da transposicao
platbnica, mas sobretudo o seu objetivo dentro da dinamica filoséfica da qual esses
mitos fazem parte, isto €, a sua razdo de ser e 0 seu logos discursivo-argumentativo.

Este ultimo movimento tem o papel de demonstrar, de forma dinamica, o
propésito da transposicao platonica, sua forma de atuacdo nos didlogos e a sua
distincdo do método alegorético pensado até entdo. A logica platbnica argumenta
gue a busca e a interpretacdo de sentidos e significagfes ocultos nos textos, isto &,
o real objetivo alegorético, € um empreendimento pouco eficaz, enquanto técnica

exegética, pois muitos podem ser os caminhos interpretativos. Com a transposicao,
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esse objetivo se desfaz. Embora Platdo interprete muitas imagens miticas/mistéricas
de forma filosofica, criando imagens miticas alegorizadas que foram tomadas a partir
da tradicdo e ressignificadas (allegorese) para “caberem” nas diversas
argumentagdes, seu objetivo maior com isso é puramente didatico e elucidativo de
guestdes filosoficas, ndo devendo ser confundido com uma leitura interpretativa ou
mesmo uma assimilacdo do conteddo dos mitos ou mistérios em sua propria

filosofia, como parece ocorrer entre os intérpretes alegoricos.
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2 ALEGORISMO: UMA INTRODUC}AO DISCURSIVA
2.1 Primeiros conceitos

A discussao em torno da alegoria e da interpretacdo alegorica é vasta e
tem estado em constante desenvolvimento, sobretudo a partir do inicio do século
passado. O termo alegoria, que esta relacionado tanto a maneira de se ocultar ou
relacionar uma determinada informacdo com outra', como a maneira de se
decodificar uma informacdo, pode ser encontrado em diversos exemplos na
antiguidade grega, contudo, muitos deles a partir de outros conceitos que trazem
uma funcdo similar®. E a partir desses conceitos similares que podemos falar
genericamente em “alegoria” no periodo Arcaico e Classico, uma vez que o termo sé
apareceu em meados do periodo Helenistico.

Essa pluralidade de nomenclaturas que fora posteriormente designada
genericamente como alegoria, deve ser entendido a partir de dois modos basicos: o
expressivo e o interpretativo. No primeiro caso temos a alegoria como uma figura de
linguagem, isto €, uma ferramenta linguistica capaz de codificar informacdes em um
texto. J& no segundo caso, a alegoria tem funcdo exegética e trabalha naquilo que
entendemos por critica literaria, decodificando as informacdes deixadas.

Nossa analise versara mais sobre esse segundo modo da alegoria, por
ser ele alvo da critica platbnica em alguns momentos, mas sobretudo por ser ele
similar ao modelo mitico-transpositivo empregado por Platdo em muitos de seus
textos; 0 que nos permitird comparar esse modo interpretativo, aquele utilizado pelo
filbsofo em muitos de seus dialogos.

Dito isso, de acordo com a tradicdo exegética, temos dois caminhos
possiveis que nos ajudam a entender a alegoria e a sua interpretacdo: 0 sensus
litteralis (historia, verbum) e o sensus allegoricus (sensus translatus). No primeiro

deles o significado € entendido sem o auxilio da reflex&o, isto é, um significado dado

! Como nos lembra Friedrich Blass, a alegoria é o discurso que possui um significado diferente do que
€ apresentado pelas palavras, mas ndo é o seu oposto. In Friedrich Blass. Handbuch Der Klassischen
Altertums-wissenschaft In Systematischer Darstellung: Mit Besonderer Riicksicht Auf Geschichte Und
Methodik Der Einzelnen Disziplinen (B. "Hermeneutik und Kritik’]. Minchen: C. H. Beck’ Sche
Verlagsbuchhandlung, 1892, p. 221.

% Segundo Bloomfield, a alegoria foi usada para cobrir muitos significados: simbolo, icone, mito,
emblema, imagem, sinal (1972, pp. 303-304).
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imediatamente. Neste caso existe a interpretacédo, todavia por se adequar de tal
forma aquilo que se espera do entendimento, esta ndo se mostra como tal’. J& o
sensus allegoricus requer uma reflexdo, pois ao texto devera ser posto um discurso
diferente do literal, como a prépria etimologia da palavra alegoria (GAAog = “outro” e
ayopelw = “falar em publico”) nos mostra. A partir disso, fica claro que o sentido
alegérico possui um significado dado mediadamente ao discurso/palavra, tomando
tanto a alegoria, como a sua interpretacdo, um caminho diferente do discurso direto
e da interpretacéo convencional®.

Outro caminho possivel para o entendimento conceitual do fenémeno
alegédrico, segundo as palavras de Morton Bloomfield, esta na alegoria como

Historica e “Ahistorical”®.

No primeiro caso, isto é, na alegoria historica, ha a
tendéncia de se resgatar o sentido original do texto®. J4 no segundo caso, a alegoria
ndo-histérica, abre caminho a um significado mais atual em relacdo ao texto,
podendo ser este psicolégico, ético, mitico, religioso, etc. Esta forma de
interpretacdo é a mais antiga e proporciona uma visdo mais rica do texto, a partir
dos diversos caminhos que ele pode vir a tomar nas maos dos seus intérpretes.

Um dado importante que precisamos citar reside no fato de que a escrita

alegérica é facilmente relacionada as religides de mistério’ e a poesia como um

® KURZ, 2009, p. 33. Além disso, Quintiliano faz a distin¢céo entre tota allegoria e permixta allegoria
(“alegoria pura” e “alegoria mista”), em que a primeira é caracterizada por conter um significado
alegorico implicitamente entendido, ao passo que a segunda contém um significado explicitamente
entendido (KURZ, op. cit., p. 43).

* Kurz nos diz gue: “Por outro lado, deve-se dizer que o alegorista se preocupa ‘com ambos’, com o
significado inicial explicito e com o significado alegérico implicito. Na meta-linguagem da
interpretacdo, a relagdo hermenéutica entre esses dois significados é tradicionalmente expressa
pelas férmulas ‘isto €’ ou ‘isto significa’ [...]. Na férmula ‘isto significa’, a autonomia do significado
inicial € mantida mais que na formula ‘isto é’. Isso tende a substituir o significado inicial pelo
significado alegorico" (KURZ, op. cit. p. 34).

> BLOOMFIELD, 1972, p. 301. O autor também cita um outro exemplo: alegoria horizontal ou profética
(figurativa ou tipologia) e vertical (op. cit., p. 307). Para uma visdo mais abrangente sobre o tema ver
DRUGH, 2000, pp. 256-261.

® De acordo com o autor, este tipo de alegoria pode ser usado para propor interpretacbes modernas.
"E especialmente bem documentada a relacdo de muitos pensadores gregos com doutrinas
mistéricas e muitos desses exemplos nos sdo dados por meio de alegorias que abordam
determinadas verdades esotéricas. Bloomfield d4 como exemplo para isso Pitagoras e Platao, e cita
que “Alegoria no sentido hermético, entdo, é deliberadamente secreta e se preocupa com doutrinas
misticas ou semi-misticas.” (BLOOMFIELD, op. cit., p. 305); cf. Michael Murrin. The Velil of Allegory.
Chicago and London: The University of Chicago Press, 1969, pp. 8-9. Para mim, a filosofia platdnica,
isoladamente, ndo possui um carater hermético ou esotérico, por mais que, muitas vezes, Platdo
venha aludir a contelidos mistérios em sua filosofia. Acredito que a visdo € um pouco mais ampla,
uma vez que o carater hermético e esotérico ndo se limitaria a filosofia de Platdo exclusivamente,
mas creio que para o fildsofo, a filosofia como um todo teria muitos aspectos herméticos e esotéricos,
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todo, mas também a retdrica, bem como ao meio filoséfico que ainda possui muitos
elementos miticos e misticos entrelacados com suas doutrinas. Por sua vez, a
decodificacdo das informacdes ocultas esta relacionada a um apelo ou autoridade
sapiencial, seja no proprio ambiente da poesia, como entre o0s rapsodos, por
exemplo, seja nas manifestagdes racionais, isto é, entre os sofistas, historiadores,
gramaticos, filésofos, etc.

Em Platdo podemos identificar essas duas principais caracteristicas da
alegoria (escrita e exegética) e, acredito, por essa via devera ser possivel entender
sua relacdo com a religido, principalmente as de mistério, que ndo parece ter um
propasito religioso e esotérico, tampouco parece ser um esforco de interpretacdo de
tais assuntos. Contudo, antes de abordarmos a presenca da alegoria e da
interpretacdo alegorica em Platdo, falaremos sobre o desenvolvimento desse tema e
a contribuicdo dada por alguns estudiosos.

A partir do testemunho de um escoliasta de Homero, Teadgenes de Régio
€ considerado por muitos comentadores como 0 primeiro intérprete alegorico, por
utilizar-se dessa ferramenta critica para defender os deuses homéricos contra os
ataques de blasfémia®. J. Tate, no entanto, em dois artigos dos anos de 1927 e 1934
intitulados, respectivamente, The beginnings of Greek allegory e On the history of
allegorism langcou as bases para o contemporaneo estudo sobre o tema da

interpretacdo alegorica antiga. Para este autor, nem o escoliasta parece afirmar que

uma vez que as suas verdades ndo sdo acessiveis a grande massa. Mas isso, a meu ver, ndo teria
nada de mistico ou mistérico.

8 Tol aoup@opou pév O Tepi Bedv ExeTal KABOAOU AGYOC, OHOIWC 8¢ kai ToU ATTPeTolc” ol yap
TPETTOVTAG TOUC UTTEP TGV Be@v pUBoug @naoiv. TTpog &8¢ TRV TolaUTNV KaTnyopiav oi PEV ATTO TAC
Aé€ewg €mAUouatv, GAAnyopial TTavTa eipfioBal vouifovTeg UTIEp TAS TAV OTOIXEIWV PUOEWS, Olov <év>
EvavTioeol TV Bed@v. Kai yap @aacl 1O ¢npov T@I Uypdl Kai TO Bepudv TWI Puxp® paxecbal kai 10
koU@ov TQI Bapel. £T & TO pév Udwp oPECTIKOV gival To0 TTUPAC, TO 8¢ TTlp EnPavTIKOV Tod USATOC.
duoiwg d¢ kai a1 TOTC aToIXEIOIC, £€ (v TO TIBV OUVESTNKEY, UTTAPXEIV EVAVTWOIV, KAi KATA HEPOG PEV
EmdExeaBal @Bopav amag, Ta TavTa O¢ pévelv aiwviwg. paxag 6¢ diaTiBeabal alTtdv, Siovopdlovta 1O
pév Tip AméAwva kai “HAiov kai “HeaioTov, 10 8¢ Udwp Mooeid@va kai Ikauavdpov, THv &’ au
gehfqvny "ApTeplv, TOV aépa o6& "Hpav kai Ta Aoird. dpoiwg £€00° OTe Kai Taig dlabéaeaiv dvouara Bev
TIOéval, TR hEV epovhoel THV ABnvav, T &’ appoalvnl Tov "Apea, T & émBuyial TAV A@poditny, TQI
Aoywi 8¢ 1OV 'Epufiv, Kai TTpocoikeiodol ToUToig" oUTog pév olv <d> TpoTTo¢ Atroloyiag dpxaiog (v
Tavu Kai amo Ocayévoug 100 Pnyivou, 6¢ TplTog Eypawe Tepi ‘OpnRpou, T0I0TTOG €0TIV ATIO TiG
AECewg. (Schol. Hom. B zu Y 67 [Porph. | 240, 14 SCHRAD.], 2 DK). Ver comentério de Hermannus
Schrader in Porph. Quaest. Hom., p. 384 (LIPSIAE). Ver DOWDEN, 2005, p. 17. Para uma critica a
passagem: LAMBERTON, 2003, pp. 187-188; BRISSON, 2004, pp. 35-36; verbete “Allegory” in
GRAFTON, A.; MOST, G. W.; SETTIS, S. (Eds.), The classical tradition. Harvard University Press,
2010, p. 35, sao alguns dos diversos exemplos.
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Teagenes fora o primeiro “alegorista™

(mas sim como o primeiro a utilizar a alegoria
defensiva), nem que a alegoria se resumia em um modo de defender determinados
escritos aparentemente blasfémicos™®.

Seguindo esse caminho, no artigo de 1934, Tate nos apresenta dois
problemas a serem resolvidos: |I) de que o desejo dos “alegoristas” do séc. V a. C.
em diante ndo era meramente o de defender Homero e Hesiodo dos ataques de
imoralidade, embora tenha existido tal desejo; e IlI), que a “alegoria” antiga nao
poderia ser vista como negativa, isto &, defensiva, e sim positiva ou exegética’*.

De acordo com Tate, o inicio da “alegoria”, ao contrario do que até entdo
se pensara, ndo se deu pela defesa contra os ataques de imoralidade atribuidos a
Homero e Hesiodo, mas sim por certa dependéncia ou admiracdo dos primeiros
filosofos em relacdo a esses poetas. O argumento segundo o qual a critica esta
assentada € bastante simples. A notoriedade e a fama da tradicdo homérica e
hesiddica (e, sobretudo, o esforco deste em ser mais didatico do que aquele),

impulsionou os primeiros filésofos a uma “competing”, como diz Tate (1934, p. 105)

° Devemos salientar que, quando Tate fala sobre os “alegoristas” ou mesmo sobre a alegoria, ele
esta, na verdade, se referindo ao processo exegético de textos supostamente alegoricos, isto €&, ele
esta se referindo a interpretacdo alegérica. Colocarei entre parénteses esses termos para lembrar ao
leitor sobre essa adverténcia, para que ndo ocorra uma confusdo semantica que logo mais sera
devidamente esclarecida.
1 Em um artigo de 1929, Plato and allegorical interpretation, Tate situara o inicio da interpretagao
alegorica paralelamente ao desenvolvimento do pensamento especulativo, cuja crenga na utilizacao
de verdades profundas por parte dos poetas era bem difundida. (TATE, 1929, p. 142). No entanto, as
duas proposicdes citadas por Tate parecem ndo ter sido muito bem aceitas pelos estudiosos
posteriores, uma vez que a grande maioria apresentara exatamente o contrario daquilo que ele tentou

rovar.

! Peter T. Struck questiona esta divisdo por ndo possuir uma atestacdo antiga. Para o autor: “Em
primeiro lugar, as motivagbes ‘defensivas’ por parte do leitor e a imposicéo ‘positiva’ das préprias
ideias do leitor ndo sdo mutuamente exclusivas, e a fronteira conceitual entre elas &, na pratica, muito
dificil de arbitrar” (STRUCK, 2004, p. 14); cf. MORGAN, 2004, p. 64.
12 Aceita também por BERGK, vol. 1, 1872, p. 264; GOMPERZ, vol. 1, 1920, p. 574 (da verséo
inglesa) e p. 479 (da versdo alemd). Reinhard Pichler resume assim a intensédo de Tate: “O pequeno
namero de fontes permite apenas uma representagdo limitada da difusdo posterior da interpretagao
alegorica [Allegorese] e seu desenvolvimento histérico. A visdo predominante € que a interpretagdo
alegorica surgiu como uma forma de interpretac¢éo cujo objetivo era defender Homero dos ataques de
seus criticos. Essa opinido aparentemente remonta ao neoplaténico Porfirio, que em uma nota sobre
a lliada 20, 67 e segs., salienta que a interpretacdo alegérica era uma forma antiga de defesa de
Homero e que Teagenes de Régio fora seu primeiro representante. Por outro lado, J. Tate mostrou
em varias obras que os representantes da filosofia também usaram a interpretacdo alegérica de
Homero como confirmagé@o de suas préprias doutrinas filoséficas. De acordo com Tate, isso da a
interpretacdo alegérica uma origem filoséfica que ndo é determinada pela gramatica e nem pela
apologia. Ndo sera possivel separar completamente as duas abordagens; a defesa e o
guestionamento de Homero provavelmente desempenharam um papel semelhante no
desenvolvimento da interpretacdo alegérica (2006, pp. 33-35).
. Sobre essa probleméatica, ver MORGAN, 2004, p. 64 ss.
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com esses dois poetas. Como nao era possivel ignorar ou substituir seus
ensinamentos, a autoridade (divina, inclusive) dessas personagens deveria ser posta
a prova, sendo, entdo, criticados 0s seus ensinamentos por meio de uma ldgica
discursiva.

No entanto, a despeito desses rompantes criticos, a admiracédo e a forte
presenca de Homero e Hesiodo continuaram. Tate explica que o movimento
“alegorico” antigo ndo surgiu como uma resposta a esses ataques, mas como 0O
resultado da admiragcdo e da permanéncia dos ensinamentos dos poetas, mesclados
as novas concepc¢fes do saber. A metafora € clara: “Assim, Homero e Hesiodo
foram um dos ossos sobre os quais a filosofia grega cortou seus dentes infantis”
(TATE, 1934, p. 107)%.

Paralelamente ao crescimento das interpretacdes alegéricas de Homero,
sobretudo, temos o crescimento do uso consciente da linguagem mitica para
expressar teorias filosoficas. Segundo Tate, foi o intenso estudo e a forte admiracéo
por esses poetas, que fizeram com que os fildsofos vissem naquelas obras uma
expressao divina, um significado mais profundo em seus versos: “E foi porque viram
significados tdo mais profundos que adaptaram os mitos as necessidades de sua
propria visdo de mundo, de modo a torna-los, por excisdo, combinagédo e adigéo,
simbolos mais satisfatérios do processo cosmic” (TATE, 1934, p. 107).

Vé-se nessa adaptacdo dos mitos um novo ponto de vista, um aspecto
continuo da interpretacdo alegérica no que se insere dentro da memdria cultural
como um agente da consciéncia historica. Todavia, vale ressaltar aqui a proximidade
desse papel com aquele atribuido a transposicdo. Este conceito, pelo seu proprio
histérico, esta quase sempre relacionado ao uso que Platdo fez dos mistérios em
sua filosofia, e que, trazendo a tona essa memoria, nos possibilitou grandes
exemplos dessas manifestacdes religiosas, embora um tanto modificadas pela
intencdo na qual foram tomadas. Mesmo que a distingdo entre interpretagéo
alegodrica e transposicao pareca algo bem claro - uma vez que esta ndo tenha uma
funcdo interpretativa direcionada ao objeto interpretado, muito embora crie, de certo
modo, figuras e intengdes alegéricas novas -, € interessante notarmos a

convergéncia de ambas nesse papel da consciéncia histdrica.

13 Cf. KELLOGG, et al, 2006, p. 118.
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Vale também ressaltar aqui a contribuicdo de Kurz (2009, pp. 44-45) a
respeito do papel da alegoria - e por extensao da interpretacéo alegérica - dentro da
meméria de uma cultura . Segundo o autor, a alegoria cria “espacos de
recordacdo”. Por meio dessa consciéncia historica, a alegoria é capaz de gerar uma
continuidade do passado em algo novo, atualizado. Por meio disso, a memoria do
passado se renova a cada tentativa de interpretacéo, “tomando o velho como o novo
e 0 novo como o velho” (“indem sie Altes als Neues erzahlt und Neues als Altes”)"™.

Este ponto da discussdao responde também a segunda questdo
apresentada por Tate, isto €, a da visdo negativa da alegoria. Tate ndo excluiu que
de fato tenha existido uma preocupacédo defensiva; porém esta ndo compreendeu
todo o movimento que é muito mais exegético ou positivo, como ele denomina, do
gue negativo. Segundo ele, a fungdo defensiva é subordinada a positiva, pois esta €
muito mais abundante, desde Metrodoro de Lampsaco em diante, que se preocupou
nao s6 com as partes ofensivas (ou imorais) da poesia, mas muito mais com as
“‘inofensivas” (TATE, 1934, p. 108).

O que podemos entender do estudo realizado por Tate é a intencdo dos
primeiros intérpretes alegoricos. Parte-se, entdo, do pressuposto de que em Homero
e em Hesiodo ja existia uma escrita alegorica ou que, ao menos, deles se poderia
extrair um conteGdo para além do poético’®. Para o autor, a tentativa de extrair
desses poetas uma significacao filosofica, ética, etc, € mais propria a interpretacao
alegdrica antiga, do que aquela que afirma um carater defensivo ou negativo, na
expresséao do autor.

Como veremos de forma detalhada mais adiante, essa visdo da poesia
homérica e hesiddica como uma expressdo filosofica e ética, por exemplo, foi
bastante comum. Um caso particular, que podemos citar agora, estd nas Alegorias
de Homero do escritor Heraclito. Para este autor, Homero deveria ser visto como um

fildsofo, uma vez que, ao contrario de uma mera tentativa de extrair um contetudo

% Ver as referéncias a outros autores dada por Kurz. Bloomfield (1972, p. 302) nos diz, ao falar dos
intérpretes, que a “verdadeira erudicdo literaria tem por objetivo tornar a literatura do passado
continuamente relevante, seja por meio de um significado original, seja moderno”.

15 Além do mais, Kurz ira dizer gue ndo é por acaso que a alegoria é usada para preservar valores e
ordens ("Nicht zufallig werden allegorische Formen eingesetzt, um Werte und Ordnungen zu
konservieren, wo deren Verbindlichkeit problematisch zu werden droht”), uma vez que por meio da
alegoria é possivel dar continuidade histdrica a esse contetdo (KURZ, 2009, p. 45).

8 LOPEZ, 1975, p. 275; DOWDEN, 2005, p. 18. Cf. ROSE, 1959, p. 2.
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para além do poético, ele acredita que o poeta teve de fato a intengdo de as
escrever'’,

O “extrair um conteudo para além do poético” aponta para uma Visao
abrangente da interpretacdo alegorica. Este caminho foi muito bem desenhado por
Jean Pépin em seu Mythe et Allégorie de 1958. Neste sentido, a visdo alegoérica
pode ser historica ou conhecida também como Evemerismo (pp. 49-50, 57), fisica
(pp. 50, 57), moral, metafisica (ambas na p. 50), psicanalitica (pp. 50-51)'®, dentre
outras.

Essas leituras extraem dos textos antigos conteddos que conversam com
outras disciplinas, mais ou menos préximas. Contudo, por ser demasiadamente
extenso trata-los aqui, citaremos alguns estudos em torno de algumas das principais

interpretacdes alegoricas envolvidas nesse tema. Desse modo, segundo a
natureza do ndcleo doutrindrio que se supde expresso pela aparéncia pictérica ou
narrativa”, a alegoria podera ser (l) historica, quando a verdade é um conjunto de
eventos humanos. Neste ponto, haveria uma histéria anterior a mitologia e “... longe
de os deuses serem nomes deificados, foram os deuses que se humanizaram para
se tornarem reis e heréis” (PEPIN, 1976, p. 57). (I) A alegoria fisica, relacionada,
sobretudo aos estoéicos, consiste na referéncia a eventos fisicos, no lugar daqueles
histéricos presentes na alegoria anterior. Para esses adeptos, “mitologia seria entdo
uma versao religiosa dos fendmenos da natureza” (PEPIN, 1976, p. 50). Outro tipo

s

de alegoria apresentado por Pépin é a (lll) moral. Segundo esta, os deuses da
mitologia estariam vinculados a uma caracteristica moral, transformando-os em
simbolos de virtudes ou vicios (PEPIN, 1976, p. 50). O proximo exemplo dado pelo
autor € a alegoria (IV) metafisica. Este tipo de alegoria utiliza-se dos mitos para

esconder doutrinas filosoficas (PEPIN, 1976, p. 50). Ja as alegorias (V) psicoldgica e

" "por exemplo, ao representar Hefesto como coxo, Homero ‘ndo nos entregou [paradidonai] um
Hefesto coxo em ficgdes poéticas [plasmata poiétika] para agradar seu publico, nem o filho mitico
[mythournenon] de Hera e Zeus'. Para ‘contar tais histérias sobre os deuses’ seria ‘verdadeiramente
inadequado’ (aprepes ontés). Em vez disso, ‘nestas coisas, uma certa concepcao filoséfica
[philosophos nous] esta oculta por Homero’ (All. 26.3-5). Heraclito entdo passa a explicar que
‘Hefesto’ se refere ao fogo terreno, que, em contraste com o fogo celestial (éter), precisa de madeira
para continuar queimando. Assim, Hefesto é "simbolicamente chamado de 'coxo™ (All. 26.10). Neste
caso, Heré4clito mostra imediatamente que sua leitura alegérica é de fato a leitura que Homero
pretendia que intérpretes posteriores descobrissem: ‘Homero diz em outros [versos] - néo
alegoricamente [allégorikés], mas literalmente [diarrédén] - que o fogo € Hefesto: ‘as partes internas
eles perfuraram com cuspe, e as seguraram sobre Hefesto' [Il. 2.426]”, in DOWSON, 1991, pp. 39-40.
® POWELL, 2002, pp. 19-23.
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religiosa, sdo aquelas segundo as quais “a expressdo mitoldgica néo teria conferido
a verdade expressa um carater religioso, que ela ja tinha, mas teria simplesmente
efetuado a passagem da religido espiritual a uma religido historiada [historiée]”
(PEPIN, 1976, p. 50). Na alegoria psicanalitica de Freud e Jung, por exemplo, a
mitologia teria uma origem psicologica e, se a decodificarmos, encontraremos
diversos elementos psiquicos servindo de estrutura (PEPIN, 1976, pp. 50-52).
Alguns exemplos podem ser dados para algumas dessas manifestacfes
alegoricas. A abordagem historicista ou Evemerista, de Evemero de Messene, autor
que deve ter vivido no tempo de Alexandre o Grande e que escreveu uma obra
intitulada 1ep& Avaypaer (“Histéria Sagrada”)'®, diz que o mito seria uma histéria
distorcida pelo passar do tempo. Essa teoria teve grande importancia na
hermenéutica® da época helenistica. Segundo ela, os deuses e os herdis da
mitologia grega teriam de fato existido; no entanto, ndo como deuses de verdade,

mas sim como homens divinizados por conta de seus feitos®*. A abordagem

¥ provavelmente escrito ndo muito depois de 300 a. C. Cf. GRAF, F. Greek mythology: an
introduction. Johns Hopkins University Press, 1996, p. 192. Ver também o artigo de BROWN,
Truesdell S. “Euhemerus and the Historians”, In: HTR, Vol. 39, No. 4, pp. 259-274, Oct., 1946.

2% Sobre 0 termo hermenéutica, August Boeckh nos diz o seguite: “O termo ‘hermeneutica’ deriva de
épunveia. Esta palavra se conecta claramente com o nome do deus Eppfi (Epuéag),da qual,
entretanto, ndo deriva, mas que possui comunalidade de raiz. O que seja isso ndo se sabe com
certeza. Independentemente da significacdo original do deus ‘Eppfg, provavelmente uma divindade
ctbnica dos deuses, 0 mensageiro dos deuses aparece, como 0s demdnios, como um intermediario
entre os deuses e os homens. Ele traz os pensamentos dos deuses & manifestagao, traduz o infinito
em finito, o espirito divino em manifestacdo sensivel; portanto, representa o principio da separacao
da particularidade da medida. Assim, ele também é creditado com a invencédo de tudo relacionado a
comunicacéo (Ta Tepi TNV £punveiav), especialmente a linguagem e a escrita. Por meio delas, de fato,
0 pensamento dos homens adquire uma estrutura, o divino e o infinito que estdo neles assume uma
forma finita, o interior se torna compreensivel no exterior. Esta é a esséncia da épunveia: é o que os
romanos chamam de elocutio: 'expressdo do pensamento', portanto ndo ‘compreensdo’, mas a
faculdade de ‘'fazer as pessoas compreenderem” (BOECKH, 1991, p. 120).

2 Dictionary of Greek and Roman biography and mythology”, subtitulo: Evemerus. Esta abordagem
esta muito presente no periodo antigo, como pode ser observado ja desde Herddoto com a
racionalizacdo do mito de lo e da Guerra de Tréia (1. 2. 5; 1.2.3; 1. 3), cf. Dowden, 2005, p. 33.
Tucidides segue um caminho similar a Herédoto, ao atribuir a existéncia real de Heleno, filho de
Deucalido, primeiro homem grego (1.3.2); além de crer na existéncia de Homero e de encara-lo como
um escritor documental (1. 10. 3), cf. DOWDEN, 2005, p. 33. Podemos também citar Diodoro, livro 1V,
1. 3. 6; Marmor Parium ou Chronicum Parium. Além desses exemplos, autores mais modernos
parecem ter atribuido existéncia real a personagens ou fatos miticos. E o caso, por exemplo, do
arqueologo Heinrich Schliemann, que afirmou a existéncia historica da Guerra de Trdia, com
evidéncias, tais como a mascara mortuaria de Agamémnon e as joias de Priamo, in: SCHLIEMANN,
Henry. llios: the city and country of the Trojans. London: John Murray, Albemarle Street, 1880. Ver
também: MURRAY, Gilbert. The rise of the Greek Epic. Oxford: Clarendon Press, 1924, p. 195 ss;
PAGE, Denys L. History and the Homeric lliad. Berkeley; Los Angeles; London: University of California
Press, 1976; DOWDEN, 2005, p. 17; HERTEL, Dieter. The myth of history: the case of Troy. in:
DOWDEN, Ken; LIVINGSTONE, Niall (Eds.), A companion to Greek mythology. Chichester, West
Sussex: Wiley-Blackwell, pp. 425-441, 2011.
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Racionalista diz que as personagens e 0s contos fantasticos, tdo presentes nos
mitos, devem ser encarados racionalmente e ndo como entes ou acontecimentos
reais, e, no que se referem a estes acontecimentos, deve ser por causa de um mal-
entendido ou de uma fraude®’. Uma outra abordagem é a Naturalista. Esta consiste
em dizer, a grosso modo, que a ideia dos deuses se relaciona com as forcas da
natureza®.

Além de uma visdo mais abrangente da alegoria, para Pépin esta
pressupbe um entendimento dualista da mitologia: um significado aparente e um
significado oculto que se revelaria por meio de um exame minucioso, ou seja, aquilo
que um texto diz e aquilo que ele pode querer dizer?*. Com isto ele fez a importante
divisdo da alegoria que fora entdo omitida por Tate. Por fatores linguisticos, acredito,
Tate apresenta a alegoria apenas como um modo de interpretacdo sem estabelecer
uma distincd0?®, ao passo que, na lingua alema, por exemplo, ha dois termos que
especificam melhor a intengéo sobre um determinado texto: Allegorie e Allegorese.
Pépin designara o primeiro como expression allégorique (“expressao alegorica”), isto
€, um modo de falar ou de esconder uma mensagem; ao passo que o segundo (que
no francés estava comecando a ser conhecido como allégorése?®) é designado
como interprétation allégorique (“interpretacdo alegérica”), ou seja, o modo de

entender a mensagem de acordo com o autor (PEPIN, 1976, pp. 487-488)".

?2 E o caso dos livros designados como [lepi AmmioTwy atribuidos a Palaiphatos (ou seja, “aquele que
fala de coisas antigas”), Heraclito (parece ndo se tratar do mesmo que escreveu as Alegorias de
Homero, cf. GUERRA, 2009, p. 76), e a um "Andnimo do Vaticano”. Além destes, embora com uma
abordagem mais naturalista, podemos citar: Eratéstenes, com o “Catasterismos”, Anneo Cornuto,
com o “Repasso das tradi¢cdes teoldgicas gregas” (Theologiae Graecae compendium) e Caio Julio
Higino, com as suas Fabulae (ver: José B. Torres Guerra. Mitégrafos griegos: Paléfato; Heraclio;
Anonimo Vaticano; Eratostenes; Cornuto. Madrid: Editorial Gredos, 2009). Cf. LOPEZ, 1975, p. 276;
ROSE, 2005, p. 3; GUERRA, 2009, p. 16.
20 expoente mais famoso dessa teoria € Friedrich Max Miuller. Ele acreditava que as divindades
eram, na verdade, forcas da natureza que paulatinamente foram personificadas. Para ele, a
linguagem exerce um importante papel. Ao contrario do que geralmente se pensa, 0s antigos
possuiam uma intensdo cientifica valida, no entanto, o conhecimento terminoldgico deles era
bastante limitado. Cf. ROSE, 2005, p. 6; RIES, 2008, p. 137. Ver também: DICKINSON, 1912, pp. 2-
8; STEPHENS, 1914, p. 49.
?* “Mas a alegoria é apenas um veiculo; para redescobrir a significacdo que transmite, é preciso
romper 0 véu com a qual ela a envolveu; ao esfor¢co do autor pela expresséo alegoérica, o leitor
responde a uma obra de interpretacéo alegodrica; duas abordagens as quais os habitos da linguagem
reservam o mesmo nome de "alegoria"”, por uma embaracosa equivocidade a hunca perder de vista".
SSPEPIN, 1976, p. 45).

DOMARADZKI, 2017, p. 300.
6 PEPIN, 1976, pp. 487-488, n. 2.
2T Cf. DAWSON, 1992, p. 8; WDOWIAK, 2017, p. 214.
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Maureen Quilligan defende que a alegoria como um género literario sé
passou a existir nos autores latinos, isto €, seu uso consciente mesclado com
intencdes retdricas; ao passo que 0s gregos apenas se dedicaram a alegoria critica,

isto &, exegética®®.

O problema de classificar a alegoria como género é um pouco mais
complicado do que no caso da sétira, porque € um género de narrativa que
ndo tem progenitores classicos [..].A alegoria, como critica literaria,
comegou com 0s gregos, e muitas obras foram tidas como alegoricas
porque assim foram feitas; mas, como narrativa por si s, a alegoria teve de
esperar um poeta cristdo latino. Sem duvida, o surgimento tardio da alegoria
narrativa se deve ao efeito que a teologia cristd teve sobre as nocdes de
retérica classica; ao adicionar dimenséo histérica ao logos grego classico, o
cristianismo deu as figuras retdricas classicas (paranomasia, prosopopeéia)
uma capacidade de extens&o narrativa maci¢a (QUILLIGAN, 1992, p. 19).

Para este autor, a alegoria como um género literario € designada a partir
daquilo que esta escrito ou daquilo que € apresentado. Sao textos que chamam a
atencao do leitor para elas mesmas, ndo devendo ser as diferentes maneiras de se
traduzir um determinado texto. Para Quilligan este comportamento € alegorico, ou
allegorese, ndo alegoria (QUILLIGAN, 1992, pp. 25-26). Além disso, ele acredita que
a allegorese dificulta a apreciacdo dos leitores dos valores presentes na narrativa
alegdrica, uma vez que estes se preocupam muito mais em encontrar detalhes

narrativos ou significagdes ocultas, complementando que:

Precisamos desenvolver um novo conjunto de termos criticos derivados nao
da allegoresis, mas do processo de leitura de narrativas alegéricas. S6
assim podemos esperar recuperar, para uma leitura e consideracdo
inteligentes, essa espécie de narrativa que chamamos de alegorica
(QUILLIGAN, 1992, pp. 32-33).

E de muita valia guardarmos a critica de Quilligan sobre a interpretacéo

alegodrica, pois ela é bastante tendenciosa ao permitir uma “corre¢cao” pelos leitores,

8 Robert Lamberton tem uma opinido contraria a alegoria critica de Quilingan. Em um ensaio
intitulado Language, text, and truth in ancient Polytheist exegesis, ele afirma que uma leitura
interpretativa real ocorreu somente a partir do império romano: “A interpretacao de textos literarios na
tradicdo grega permaneceu um fendmeno subliterario até uma data relativamente tardia. Ou seja, ele
pertencia a sala de aula para a discussao intelectual, como aquela refletida no Protagoras de Platao,
mas apenas excepcionalmente foi preservado ou tratado como um fim literario em si mesmo. Embora
Porfirio, escrevendo no terceiro século d. C., afirmasse que a interpretacdo alegérica de Homero
poderia ser rastreada até um estudioso chamado Teagenes de Régio, ativo no século VI a. C., nossa
evidéncia para leituras interpretativas reais antes do alto Império Romano é incompleta e anedético”
(LAMBERTON, 2003, p. 73). Cf. WHITMAN, 2003, p. 35 ss.
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daquilo que possa parecer inadequado ou imoral, por exemplo, ao pressupor uma
significacéo oculta que ira depender da intencéo daquele que 16%.

Depois desse breve esboco de algumas ideias sobre a alegoria e a
interpretacdo alegérica, vamos passar as origens deste movimento critico e
exegético, que € a interpretacdo alegédrica (allegorese), e mostrar o quadro dos
pensadores que utilizaram o método alegorético para extrair possiveis informacdes

ocultas dos textos mais antigos™.
2.2 Origens da interpretacao alegorica

Considerado por muitos como o primeiro intérprete alegorico, Teagenes
de Régio viveu por volta do século VI a. C. Ele € apontado como um defensor de
Homero contra os ataques de imoralidade feitos por alguns pensadores, tais como

7

Xenofanes®'. A razdo principal para isso é encontrada na batalha dos deuses

29 «p alegoria sempre nomeou um tipo especial de defesa de textos. Se eles parecem imorais,

antiquados, insipidos ou errados, a alegoria permite que o leitor os corrija, dizendo que o significado
que ele prefere encontrar esta ‘escondido’ dentro” (QUILLIGAN, 1992, p. 30). George Saintsbury ja
havia criticado, em moldes parecidos, aquilo que ele chama de “allegory rationalistic interpretation”:
“Os leitores e criticos modernos geralmente tém certa aversao a alegoria, pelo menos quando ela se
apresenta honestamente e pelo seu proprio nome. Sem duvida, seu governo foi algo despético, e
seus devotos e partidarios foram quase insuportavelmente entediantes e uma espécie de duplo
sentido é quase uma necessidade” (SAINTSBURY, 1902, pp. 10-11). Burkert, 1987, p. 78, apresentou
uma critica parecida ao considerar a alegoria como um tipo de “sofisma racionalizante, devidamente
refletido na retdrica dos livros, mas capaz de destruir qualquer sentimento ou visdo genuinamente
religiosa”.

Devemos ressaltar que a alegoria pressupfe um contexto discursivo mais amplo, do qual a
interpretacdo alegoérica é parte, uma vez que, ao fazer interpretacdes alegéricas, inevitavelmente
criam-se também alegorias (em sentido inverso). Apesar disso, daremos preferéncia a investigacao
da interpretacado alegérica, devido a sua relacdo com a critica literaria e com a transposi¢éo dos mitos
e mistérios por Platdo, em que esta devera ser apresentada em seu contexto ressignificativo, onde o
sentido mitico/mistérico é reinterpretado em sentido filoséfico.

%1 Ver: SAINTSBURY, 1902, pp. 11-13. Sobre a recep¢do de Homero e Hesiodo por parte de
Xenofanes: “A histéria da recepcdo grega de Homero comeca com os primérdios da filosofia grega na
Jbnia do século VI, e a primeira men¢édo de Homero na literatura grega preservada € hostil. Dentro de
uma ou duas décadas do ano 550, Xendfanes de Colofon (frag. 11, cf. 14, 15, 16 DK), ele mesmo um
poeta, declarou que a representa¢do dos deuses de Homero e Hesiodo era implausivel, imprecisa e
imoral. Xendéfanes tinha suas préprias nocdes sobre os deuses que Ihe pareciam superiores as dos
"tedlogos" poéticos anteriores (como eram chamados os poetas hexametros arcaicos, pelo menos
desde a época de Aristoteles ([por exemplo, Metafisica 938b28-29]). Sua denuncia do
antropomorfismo e da imoralidade do relato de Homero sobre os deuses estabeleceu um precedente
importante” (LAMBERTON, 1997, p. 35). Lamberton também apresenta a reagdo de Heraclito: “A
partir dessas primeiras agitacbes do que veio a ser chamado de filosofia, uma visdo de mundo
poética tradicional, evocada apenas para ser criticada ou revisada, poderia ser atribuida a 'Homero e
Hesiodo'. A Heraclito (frag. 56 DK), talvez meio século depois de Xendfanes, é atribuida a
observacdo de que 'os homens cometem erros com referéncia ao conhecimento das coisas
manifestas ... [até] Homero, que era 0 mais sabio dos gregos’. Em um humor menos caridoso (frag.
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(Beopayia), no vigésimo livro da lliada (vv. 67 ss), onde estes se dividem entre
gregos e troianos num combate que ira escandalizar os primeiros pensadores da
época racionalista. Nesse contexto, tanto Bergk quanto Gomperz atribuem a
Tedgenes uma critica alegorica defensiva, baseada na exegese e na etimologia,
com o objetivo de encontrar uma saida mais racional para as blasfémias
encontradas nos textos homérico e hesiddico®*. Segundo Bergk, o movimento
alegdrico, que se iniciou a partir de Teagenes, utilizou-se das mesmas armas pelas
guais o poeta Homero fora atacado, isto é, pela propria filosofia, com o objetivo de
defendé-lo. Por isso que Tedgenes também é visto como fildsofo®.

Para proteger o poeta contra tais ataques, ele se refugiou em interpretacbes
alegdricas, apontando o contetdo mais profundo que se esconde sob a
capa mitica. Para defender o poeta contra os ataques dos filésofos, as
armas foram emprestadas da prépria filosofia, embora o verdadeiro espirito
dessa poesia fosse completamente mal compreendido, especialmente
porque se descobria mesquinhamente relacdes ocultas por toda parte e
introduzia suas proprias ideias no antigo poeta. O primeiro a trilhar esse
caminho foi Tedgenes; Metrodoro de Lampsaco, um aluno de Anaxagoras,
Estesimbroto de Tasos, Glauco e o jovem Anaximandro, eram entao
particularmente ativos na mesma dire¢éo (BERGK, 1872, pp. 890-891).

Wilamowitz compartilha 0 mesmo ponto de vista ao afirmar que Teagenes
fora o primeiro a interpretar os deuses de Homero em poderes fisicos®. As fontes

para essa visdo, como apresentado acima, foram retiradas a partir de Porfirio e de

42 DK) ele disse que 'Homero deveria ser expulso das competicdes e acoitado - e Arquiloco junto
com ele” (1997, p. 36); STRUCK, 2004, pp. 33-34. Além deste, podemos citar também Empédocles
gATE, 1934, p. 106).

Bergk (1872, p. 264) também acredita que Teagenes seja 0 primeiro gramatico, e que sua exegese
tomou o caminho da alegorizacdo. Ver também: GOMPERZ |, 1920, pp. 379-380 (versao inglesa) e p.
315 (versdo alema). Além disso, Gomperz acredita que Teagenes é um dos mais antigos “apologist”
g;ApoIogeten”) de Homero; cf. MORGAN, 2004, p. 63.

Isto se deve pela sua exegese fisica, como aponta Domaradzki: Ao procurar explicar racionalmente
0 universo como um todo, Anaximandro apresentou uma cosmologia que é de grande relevancia para
a compreensdo ndo apenas de inameras concepgOes filosdficas subsequentes, mas também da
allegoresis de Teagenes, uma vez que pressupde ‘a transformacdo dos quatro elementos uns nos
outros...” (DOMARADZKI, 2011, p. 212). Roberto Radice parece também compartilhar dessa opiniao
ao colocar o nome de Teagenes entre os filosofos pré-socraticos: “A alegoria também é atestada
muito cedo na histéria da filosofia, por exemplo, no pré-socraticos Teagenes de Régio, fr. 8 DK 2: 'Um
discurso geral é feito sobre o que é prejudicial e também impréprio sobre os deuses: de fato, diz que
0s mitos que se falam sobre os deuses ndo sdo adequados. Para refutar tal acusacgédo, alguns se
livram da expressao literal, acreditando que tudo se diz alegoricamente sobre os elementos, como se
se tratasse de uma oposicéo entre os deuses™. (RADICE, 2015, p. 11, n. 9).
¥ “Theagenes von Rhegion gilt als der erste, der die Gétter in physische Machte umgedeutet hat
(Porphyrios zu Y 67), und zwar in einem Buche tUber Homer* (WILAMOWITZ 11, 1932, p. 215, n. 2).
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um escoliasta de Homero®. Outra fonte antiga para isso é o tedlogo cristdo assirio,
Taciano, que em sua Oratio ad Graecos, nos diz que a poesia de Homero fora
investigada por escritores antigos, tais como Teagenes (1epi yap TAg Oprpou
TIOINOEWG Yévoug Te avTol Kai xpdvou Kab' Ov fikuaoev Trponpelvnoav TTPeaBUTaTOI
uév @eayévne Ted Pnyivoc... TATIANI, Oratio ad Graecos, 31, 15-20, Schwartz)*.
Para Tate, a interpretacdo alegorica (positiva) ndo remonta a Teagenes,
mas possui outra origem: Ferécides de Siro*’, conhecido tanto por ter escrito sobre a
origem dos deuses, mas também por ser agente de eventos miraculosos e por
possuir um carater enigmatico®®. Tal opinido é corroborada por Origenes em seu

Contra Celsum, onde podemos ler:

Interpretando, além disso, as palavras de Homero, ele acrescenta: ‘As
palavras de Zeus dirigidas a Hera sdo as palavras de Deus dirigidas a
matéria; e as palavras dirigidas a matéria significam obscuramente que a
matéria que, no inicio, estava em estado de discordia [com Deus], foi
tomada por Ele, e ligada e arranjada sob leis, que podem ser
analogicamente comparadas a correntes; e que, como forma de castigar os
deménios que criam desordem nele, ele os lanca de cabeca para baixo para
este mundo inferior'. As palavras de Homero, alega ele, foram assim
compreendidas por Ferécides, quando disse que abaixo daquela regido fica
a regido do Tartaro, que é guardada pelas Harpias e Tempestade, filhas de
Boéreas, e para a qual Zeus bane qualquer um dos deuses que se torna
desordenado. Com as mesmas ideias também estéo intimamente ligados os
peplos de Atenas, que € visto por todos na procissdo da Panateneias. Pois
€ evidente, a partir disso - ele continua - que um deménio sem mae e
imaculado tem o dominio sobre a ousadia dos Gigantes. (Traducéo nossa a
partir de Against Celsus, VI, 42, p. 382, Crombie)3 .

% Ver a referéncia na nota 8.

% Cf. PEPIN, 1976, p. 97.

3" Gomperz deixa a entender a possibilidade de Ferécides ser o primeiro alegorista: 1920, pp. 85-87
(da verséo inglesa) e 1922, pp. 71-72 (da versdo alemd); STRUCK, 2004, p. 26. Além disso:
KONSTAN, 2010, p. 73; DOMARADZKI, 2017, p. 304. Morgan diz, acerca do testemunho segundo o
qual Tate propde essa afirmagédo, que é “a very small peg on which to hang the assertion of allegory
in Pherekydes” (MORGAN, 2004, p. 64).

¥ Colli em La sapienza greca, vol. Il, pp. 19-20, nos diz que Ferécides possuia “eccellenza
divinatoria” (de acordo com Didgenes Laercio |, 116-119, 121 Long; 7 A 1 DK; 9 [B 1] Colli); uma
“miracolosa pratica di magia” (Aristoteles, De Pythagor. fr. 1 Ross (Apollon., Hist. mirab. 6); 9 [A 6]
Colli); “la celebre enigmaticita” (Proclus, in Plat. Tim. 23c; 7A12 DK.; 1 129, 15-16 Diehl; 9 [B 20]
Colli); e “la dote intuitiva, noetica” (Plotinus, Ennead. 5. 1. 9, 27-32 Henry-Schwyzer; 9 [B 16] Colli).

¥ Do original: kai dInyoUuevodg ye T& Opunpikd ETTn @naoi Adyoug eival Tol Beol TTpog Tév "Hpav, Toug &¢
TPOg TNV UANV Adyoug aivitteoBal, wg dpa £€ dpxic autrnv TTANUUEA®V €xouaav diahaBw avaloyiaig
TIOl ouvédnoe Kai ékOounoev O Bedg, kai OTI Toug Trepi auThv daiyovag, 6col UPRpIoTai, ToUTOUg
ATTopPITITET KOAG {wv auToug T delpo o0dWI. Taldta O¢ TG Ounppou £mn oltw vonBévia ToOV
PepeklONV enaiv eipnkéval 1O ‘keivng 8¢ TAG Woipag EvepBév €aTiv | TapTapin Yoipa: guAdooouai &
autnv Buyatépeg Bopéou ‘Aptruiai Te kai OUeAAa" EvBa ZeUg éKBAAAel Belv OTav Tig £CuPpionl. TGV
ToloUTwY Ot @noiv éxecBal vonudtwv kai 1OV [1mepi] TA¢ ABNvAg TETAOV &v TRl TTOUTIAI TGV
Mavadnvaiwy UTTO TavTwy Bewpoluevov. dnAoltal ydp, ¢naiv, &m’ autold, o1 GuATWP TIG Kai
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Além disso, Tate sustenta sua teoria baseando-se nos primeiros filosofos
gue expressaram suas doutrinas com uma linguagem mitica, devendo ser tomada
como simbdlica e alegérica®. Estas tentativas, para Tate, podem ter sido uma das
primeiras formas de se interpretar os mitos, o que também contradiz a tese segundo
a qual a alegoria surgiu a partir das tentativas de defender Homero*'. J4& no artigo

On the history of allegorism, Tate submete esta atribuicdo a uma viséo critica.

Como ja salientei em outro lugar, o alegorismo pode ser visto em um
estagio inicial de seu crescimento em um desses fundidores de mitos,
Ferécides de Siro, um escritor de prosa cuja data € muito anterior a de
Heraclito. Temos alguns relatos de seus comentarios sobre duas passagens
notérias da lliada (I 590, XV 18). Mas deve-se notar que seu tratamento
dessas passagens ndo fazia necessariamente parte de uma retratacdo de
Homero. E verdade que Celsus encontrou que Ferécides mencionou
Homero; ele pode apenas ter se apropriado do vocabulario e revisado a
doutrina das passagens em questdo. E verdade que Celsus achou as
observagbes de Ferécides Uteis para atacar o Cristianismo, que era uma
forma de defender a mitologia homérica; mas ele assim os usou sob o
estresse de uma controvérsia para a qual, é claro, Ferécides era um
estranho (TATE, 1929, p. 107).

Para ele, Ferécides fornece um grande exemplo do processo de
racionalizacao, e isto ja é importante; porém se ele via em Homero um alegorico, é
algo que, segundo o autor, ndo é possivel responder®.

Na The Oxford Encyclopedia of Ancient Greece and Rome, David Konstan
também atribuiu a Ferécides uma interpretacdo alegérica, podendo esta ser

defensiva contra os ataques a Homero**. Domaradzki ir4 tratar a questdo com um

axpavrog daipwv ETTIKPATET Bpacuvouévwy TV ynyevyv. (Fragmento extraido a partir da referéncia
dada por Tate: Diels, FV I, pp. 203-204, 1912).

“0 A nocado simbdlica dada por Ferécides também pode ser encontrada em Origenes: “Ferécides,
novamente, que é muito mais velho do que Heréclito, relata o mito de um exército formado em ordem
hostil contra outro e nomeia Cronos como o lider de um e Ofion do Outro, e relata seus desafios e
lutas, mencionando que acordos foram firmados entre eles, a fim de que qualquer parte que caisse
no oceano fosse considerada vencida, enquanto aqueles que os expulsaram e conquistaram
tivessem posse do céu. Os mistérios relacionados aos Titds e Gigantes também tinham algum
significado [simbdlico], assim como os mistérios egipcios de Tifon, Horus e Osiris”. (Tradugdo nossa
de Against Celsus, VI, 42, p. 381, Crombie; Diels FV Il, pp. 203, 1912).

L TATE, 1927, p. 215.

* Tate parece se esquivar de uma resposta: “Meu ponto € que quer Ferécides tenha mencionado
Homero ou ndo, ele fornece um excelente exemplo desse processo de racionalizacao (até certo
ponto) e remodelacao dos mitos para o0s proprios propositos - o processo que mais tarde se desdobra
em alegorismo aberto. Ndo é necessério para 0 meu argumento supor que Ferécides, Heraclito,
Empédocles e outros primeiros fildsofos consideraram explicitamente Homero como alegérico e o
interpretaram abertamente a partir desse ponto de vista”. (TATE, 1929, p. 107).

3 Volume 1, pagina 73, verbete Allegory. Além de Ferécides, Konstan cita, como utilizadores da
alegoria no periodo arcaico, Pitagoras e Metrédoro. Ja Pépin (1976, p. 95) nos diz que Pitdgoras
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pouco mais de cuidado. Ele afirma que uma coisa é Ferécides ter se apropriado de
varios mitos enquanto expde alegoricamente sua teologia, outra coisa € afirmar que
ele interpretou alegoricamente os poetas (isto €, allegorese) (DOMARADZKI, 2017,
p. 318). Ao que parece, o que fez com que Ferécides se aproximasse da allegorese
fora 0 seu estudo da etimologia*. De fato, este parece ser um caminho bastante

evidente dentro de sua teologia, se levarmos em consideracdo o seguinte fragmento:

Os nomes usados ndo sao 0s usuais: Zdg (cujo acusativo € Zavta) é, sem
davida, uma forma etimol6gica de Zelg, e, talvez, pretendeu enfatizar o
elemento Ca- (prefixo intensivo), como em {d&Beog, Cang; embora também
seja possivel que, com esta forma Zas, ele pretendesse ligar o deus-céu,
Zeus, com a deusa-terra, Ge, cuja forma cipriota € {&. Presumivelmente
¥xBovin, procedente de xBwv, represente a Terra em uma fungdo primitiva,
como morada, talvez, dos demdnios ctdnicos, ressaltando, em todo caso, as
partes inferiores da terra. Quanto a Xpévog, foi argumentado, sobretudo por
Wilamowitz, que a verdadeira leitura deve ser Kpovog: Kronos
desempenhou uma funcao importante na teogonia de Ferécides, de acordo
com o fragmento 58, enquanto que o “Tempo” € um conceito cosmogoénico
gue comporta um excesso de elaboracdo para uma época tdo primitiva
[“temprana”] como a do século VI a. C. Nao obstante, é quase certo que,
dado o grande nuimero de testemunhos, a leitura Xpévog seja correta; as
outras duas figuras sao variagdes etimolégicas de figuras teogbnicas bem
conhecidas e algo similar ocorre com a terceira, correspondendo, nesse
caso, Xpovog ao invés de Kpodvog. Parece provavel que, nos estagios
posteriores da teogonia, o trio primitivo adotou sua forma familiar de Zeus,
Kronos e Hera. Que Ferécides era aficcionado pelas etimologias se deduz
com toda clareza dos nossos escassos testemunhos; e assim, apesar das
derivagBes pessoais dos nomes ja discutidos, é provavel que relacionar
Xdog com x€oBal, como mais tarde fizeram os Estoicos e, por isso, 0
interpretaram como agua; Rea a chamaram de P} (DK 7 B 9), conectando-
a, talvez, com peiv, etc.; Ao Oceano o chamaram de Ogeno; seus deuses
chamaram a mesa Buwpdg, “vigilante das oferendas (DK 7 B 12). (KIRK-
RAVEN, 1969, pp. 86-87)".

E necessario, como disse Domaradzki, diferenciar a etimologia antiga da
moderna. Aquela se aproxima de uma allegorese pelo fato da etimologia ser uma
técnica de interpretacdo. E isso pode ser bem evidenciado pela prépria palavra: “o
adjetivo €tupog”, nos diz ele, “significa ‘verdade’ e o termo técnico relacionado 10

gTupov, significa ‘o verdadeiro sentido de uma palavra de acordo com sua origem,’

favoreceu o advento da alegoria, “pelo carater secreto com o qual ele queria envolver sua
mensagem”.

* Tanto a allegorese como a etimologia tinham fungbes interpretativas, no entanto, diferencia-las
parece ter sido mais um esforgo moderno que contemporéaneo (DOMARADZKI, 2017, p. 320).

> Devemos ressaltar que, segundo os fragmentos de Damascio, De principiis 124 bis (51 KR) e
Di6genes Laercio, I, 119, Zas, Crono e Ctonia sempre existiram. Além disso, neste Gltimo fragmento,
Diodgenes Laercio diz que “Ctonia recibi6é el nombre de Ge, después que Zas le dio a Ge como regalo
(o prerrogativa)” (50 KR). Ver também: DOMARADZKI, 2017, p. 318.
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apontando para uma diferecrucial entre a antiga éTupoAoyia e a etimologia moderna”
(DOMARADZKI, 2017, p. 318). Tanto a etimologia antiga quanto a moderna estudam
a origem da palavra, a diferenca entre as duas estd em que a etimologia antiga
estuda também os significados verdadeiros/ocultos nas palavras*. No entanto,
Domaradzki afirma que o que podemos ter certeza é que Ferécides se apropriou da

mitologia com o intuito de expor sua teologia, e isso o aproxima de uma allegorese.

Embora a abordagem de Ferécides ndo possa ser imediatamente
classificada como allegoresis, deve-se notar aqui que a interpretacdo
alegorica pressupfe que conceitos abstratos (por exemplo, xpdvog) podem
ser personificados e, em seguida, entrelacados em uma narrativa. E
exatamente por isso que a personificac@o alegérica (modo de composi¢ao)
é frequentemente caracterizada como o inverso da interpretacédo alegorica
(modo de leitura). Como Jon Whitman explica: ‘No procedimento, a
personificacéo € virtualmente o oposto da interpretacédo aleg6rica. Enquanto
a alegoria interpretativa se move, por exemplo, da Atenas ficticia para o
significado subjacente de 'sabedoria’, a alegoria composicional comeca com
a prépria 'sabedoria’ e constr6i uma ficgdo em torno dela’. Claramente,
assim como um conceito pode ser (alegoricamente) retratado como uma
pessoa ou divindade, também uma pessoa ou divindade pode ser
(alegoricamente) reduzida a um mero conceito. Portanto, se alguém
concorda que a técnica narrativa de personificacdo abre o caminho para a
técnica interpretativa de trazer a luz o(s) significado(s) oculto(s) de uma
narrativa, entdo podemos supor que a 8eoAoyia de Ferécides provavelmente
contribuiu para o surgimento de allegoresis. (DOMARADZKI, 2017, pp. 319-
320).

Seguindo um caminho similar ao dos alemées vistos mais acima, Stuart
G. P. Small nomeia trés principais alegoristas: Teagenes, Anaxagoras e Metrédoro.
Segundo o autor, Teagenes tentou explicar a Beopayia (theomachia) na lliada
através de alegorias fisicas e éticas; ja Anaxagoras havia considerado os poemas de
Homero como um manual de moralidade; e Metrédoro interpretou-os como sendo
textos de fisiologia e filosofia natural (SMALL, 1949, p. 423). O que ha de comum
entre os trés autores, para Small, € que eles viam a lliada e a Odisseia como obras
gue possuem um significado diferente (ou além) do literal.

Em seu trabalho sobre Heraclito, o alegorista, David Konstan pontua o

inicio da alegoria em Ferécides **, bem como em Metrédoro e em seu

“® A relacdo entre alegoria/allegorese e etimologia dos nomes deverd ser melhor abordada
%osteriormente.

Um pouco antes de Konstan, David J. Califf parece remontar a interpretacdo alegérica também a
Ferécides: “Muito antes de os criticos literarios desenvolverem um vocabulario uniforme para discutir
poesia, os leitores antigos de Homero ja estavam interpretando a lliada e a Odisséia no que
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contemporaneo Teagenes. Além disso, Konstan expde que a alegoria de Heraclito

fora defensiva, com o objetivo de salvar a reputacdo de Homero e acrescenta que:

[...] ndo que essa funcdo de alegoria fosse sem precedentes. Na verdade,
pode muito bem ter sido o primeiro propésito ao qual a critica alegorica, e
mais particularmente a critica dos épicos homéricos, foi colocada.
(KONSTAN-RUSSELL, 2005, p. XHI-XIV).

Ja Robert Kellogg (2006, pp. 117-118) afirma que Teagenes é acreditado
como O primeiro a recorrer a interpretacdo alegérica, ao encontrar um Suposto
significado oculto na poesia de Homero que contribuiu para explicar as passagens
ofensivas, como a Beopayia, por exemplo. Para o autor, sob o significado literal
(AOyog), Tedgenes pode demonstrar que tudo ndo passava de um conflito entre
elementos. Este modelo de interpretacdo alegodrica - como devera ser visto mais
adiante - fora abordado por outros pensadores, tais como Metroédoro de Lampsaco
(com a atribuicdo de um significado fisico aos deuses homéricos), alguns sofistas e
mesmo Platdo, onde essa interpretacao alegorica fora por ele analisada®.

Abriremos um paréntese para uma teoria bastante extravagante que €
apresentada por Glenn W. Most em seu Die Friheste Erhaltene Griechische
Dichterallegorese. Neste pequeno artigo, a tese principal consiste em provar que em
Homero ja é possivel encontrar tragcos de interpretacao alegorica.

Most inicia sua tese apresentando dois tipos de alegorias: a construtiva e
a desconstrutiva. Segundo ele, por alegoria construtiva (também designada por
“konstruktiver dichterischer Personifikation”) ele entende o modo segundo o qual o
poeta nomeia ou apresenta determinados atributos de um deus. Estes nomes ou
atributos sédo gerados ndo ao acaso, mas a partir do conhecimento de sua funcao.

Desse modo, 0 nome ou o atributo de uma divindade é justificado com base nesse

poderiamos chamar de formas "alegéricas". Ferécides de Siro, cujas datas precisas sao incertas, é
sugerido como o primeiro alegorista [allegorist], e ele afirmou que os deuses de Homero representam
forcas coésmicas. Tedgenes de Régio (nascido em 525 a. C.) foi um critico textual e intérprete de
Homero sobre cujas ideias se sabe um pouco mais” (Schol. B. ad Il. 20.67)...” (2003, p. 26).

“ "Uma série de evidéncias sugeriram a existéncia em uma data relativamente antiga de
interpretacdo alegorica de natureza ‘filosofica’, quer sua perspectiva fosse fisica ou moral. Poucas
informagcBes sobre Teagenes ou o circulo de Anaxagoras estavam disponiveis, mas isso foi
confirmado pelo que sabiamos sobre os sofistas, em particular via Platdo. Nenhum trabalho desse
tipo, entretanto, havia sobrevivido. O papiro Derveni permitiu aos estudiosos vislumbrar pela primeira
vez direta e concretamente um género literario ao qual o acesso antes era apenas indireto e
abstrato.” (LASK and MOST, 1997, p.4). Cf. KENNEDY, 2011, p. 3.
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conhecimento. O exemplo dado pelo autor é também a Bcouayia, onde a escolha
dos pares na luta fora influenciada por uma compreensao alegorica dos deuses.

O uso da personificacdo associado a escrita alegérica constitui uma
pratica bem comum“. Na poesia antiga, ela é responsavel, sobretudo, pela
deificacdo de algum objeto inanimado. O seu uso, aliado a persuasao, torna
indubitavelmente viva a natureza de algo™°.

Ja a alegoria desconstrutiva, que apareceu mais tarde com Teagenes,
reduz as figuras miticas tradicionais de maneira elucidativa, a um suposto nucleo
racional. Neste tipo de alegoria, pode-se perceber um distanciamento da tradigao
mitica convencional em funcdo de uma iluminacéo critica. No entanto, para Most, é
possivel identificar este tipo de alegoria em Homero e, para tanto, ele toma como

exemplo o XVI livro da lliada, vv. 28-35:

Com toda uma farmécia, médicos os cuidam, curam seus ferimentos. Tu,
Aquiles, segues indobravel. Que essa ira que entesouras nunca de mim se
aposse, triste heroi! Que legaras aos pésteros, se néo livrares os Aqueus da
ruina, da desgraca? Desumano! N&o, néo foi teu pai Peleu, cavaleiro, nem
Tétis, tua mée. O glauco mar taldssio te gerou e a escarpa, coracao
pedregoso®.

Nessa passagem temos Patroclo tentando acusar Aquiles de
desumanidade, justificado pela sua ira que € a causa da guerra sangrenta. O jovem
tenta persuadir o her6i para que acredite que seus pais ndo sdo Peleu e Tétis, mas
sim o mar e as escarpas (fAiBator) ou pedras (Steine). E claro que, ao fazer isso,

Patroclo ndo o faz a sério, mas apenas retoricamente, numa provocac¢ao. Todavia,

9 Ver BLOOMFIELD, 1973, pp. 306-307.

* KURZ, 2009,p. 62. O uso da personificacdo pode também ser associado a origem da religiosidade
como um todo. Ver: USENER, Hermann. Mythologie. In: Vortrdge und Aufsatze, 1914, p. 43;
GOMPERZ, 1920, p. 36 (da versao inglesa); CORNFORD, 1923, p. XIl. Critica de Vernant a essas
formulagfes: VERNANT, 1990, p. 13.

*! pela traduc&o de Haroldo de Campos, editora Benvird, 2010, do original:

TOUG PéV Ti 'NTPO ITTOAUQApUaKOI AU@ITTEVOVTAl,

£ Aked 'Keldpevols o UdA “urixavog ETTAeu, AXIAAED.

pé APE v "olv oUTAC ye AdBol XOAog, BV 0 UQUAGOOTEIC,

aivapétn’ Ti oeu BAAOG OVoETAl OYiyovOg TTEp,

a ike YA npyeioloiv deikéa Aolyov auivng;

vNAeég, oUK Gpa ooi ye TTaTAP AV iTrréTa MnAelg,

oUd £0£TIC uATNP” YAQUK NOE o¢ TikTe BAAacoa

méTpal 1) *AiBatol, 611 To1 vOog £€0Tiv ATTNVAG.
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Most se pergunta por que Pratroclo fez tal substituigéo52? Para o autor, Tétis nao
vive no mar, mas é uma deusa do mar, enquanto que Peleu é um herdi relacionado
intimamente ao Monte Pelion, possuindo suas raizes nele. Assim, semelhantemente
aos deuses que sdo reduzidos a determinadas caracteristicas, como Hefesto ao
fogo e Ares a guerra, Tétis € reduzida ao mar e Peleu ao seu monte. No entanto, o
autor nos adverte que existe uma diferenca que merece consideracdo: ao contrario
dos deuses Ares e Hefesto, Tétis e Peleu sdo despersonificados, isto €, perdem seu
status de “pessoa” e sdo reduzidos a forgcas impessoais da natureza. Esta
substituicdo, para Most, exemplifica o tipo de alegoria desconstrutiva que vemos em
Teagenes, por exemplo, e que, como vimos, reduz os seres miticos a um nucleo
“‘racional" distanciado (MOST, 1993, pp. 211-212).

Ainda segundo o autor, Patroclo soubera de boatos sobre os pais de
Aquiles e, por isso, ele fora capaz de fazer uma interpretagédo em cima disso. Se nao
fosse assim, ele simplesmente confundiria o que ouvira e ndo seria capaz de expor
uma significacdo mais profunda para os pais do herdi; isto €, ao ser consciente da
desumanidade de Aquiles, Patroclo substituiu a sua linhagem por uma outra de
natureza semelhante aquela que Aquiles passou a ter para ele®. Ele entdo nega que
Peleu fosse um herdi e o reduz a um monte, e sua mae que antes fora considerada
uma deusa do mar, passou a ser o mar. Assim, Patroclo desconstréi a
caracterizacao tradicional dos personagens, fazendo com que Homero, para Most,

se assemelhasse aos intérpretes fisicos como Teagenes™.

Patroclo sabe por ouvir dizer que os pais de Aquiles sdo Peleu e Tétis. Mas
isso contradiz sua experiéncia de vida concreta, a qual também, e
especialmente, a cruel desumanidade de Aquiles agora pertence. Se
Patroclo ndo fosse um escritor alegoérico, ele simplesmente pensaria que o
gue ouviu dizer estava errado. Apesar do que possa parecer, ele ndo se
limita a fazer isso. Em vez disso, ele faz uma reinterpretacdo ao negar seu
significado superficial, atribuindo, ao mesmo tempo, um significado mais
profundo a ela: Peleu, que é o pai de Aquiles, ndo € um herdi da montanha,
mas uma montanha e sua mée Tétis ndo € uma deusa do mar, mas o mar.

°2 “Denn warum denkt Patroklos, wenn er das Elternpaar Peleus und Thetis verwirft, ausgerechnet an

Meer und Steine?” (MOST, 1993, p. 211).

*% “patroklos, so Most, sei der friheste Allegoriker, da er in Il. 16, 28-35 Achill wegen seiner
Weigerung, den Griechen im Kampf beizustehen, vorwirft, seine Eltern seien nicht Peleus und Thetis,
sondern das Meer und die Steine. Achills Herkunft werde also allegorisch gedeutet, seine Eltern seien
in ‘Wirklichkeit’ das Meer und die Steine.” (PICHLER, 2006, p. 33, n. 68).

> Devemos salientar que a teoria de Most é diferente de uma personificacdo que, é claro, existia em
Homero e que faz parte da origem da religido como um todo.
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O her6i da montanha é ‘realmente’ uma montanha, a deusa do mar é
‘realmente’ o mar: é assim que a tradi¢do duvidosa é salva, remontando-a
ao seu suposto nucleo de verdade. (MOST, 1993, p. 212).

Stuart Small em seu artigo de 1949, On Allegory in Homer, ja havia nos
dado uma compreensdo aproximada da de Most. No entanto, sem se deter numa
afirmacdo categorica de que em Homero existiria tracos de uma interpretacdo desse

tipo, ele toma alguns exemplos de maneira mais cautelosa que Most*°.

Em primeiro lugar, varias das alusdes de Homero a certas divindades
menores podem ser consideradas quase alegéricas, como, por exemplo, as
personificagcbes do Terror (Deimos) e da Derrota (Fobos) (lliada 15.119 f.;
cf. 4.440, 13.299) [...]. Ou novamente as imagens concretas da abstrata
Discordia (Eris), Tumulto (Kydoimos) e Destruicao (Ker) (lliada 18.535 ff.; cf.
5.593, 11.53) [...]. Onde os espiritos da batalha percorrem o campo e
colocam suas maos sobre os combatentes; ou, finalmente, a passagem
bem conhecida (lliada 16.682) em que Sono (Hypnos) e Morte (Thanatos)
séo referidos como irmdos gémeos. Essas passagens e outras como essas
sdo melhor chamadas de quase alegéricas porque ndo cumprem as
gualificagcbes necessarias da verdadeira alegoria em dois aspectos:
primeiro, o simbolismo envolvido ndo € suficientemente extenso ou
complexo; em segundo lugar, a intencdo do poeta nesses versos nao €
tanto transmitir uma verdade por meio da personificacdo, mas sim um
ornamento poético, para representar esses varios daimones - Deimos,
Fobos, Kydoimos, Eris, Ker, Hupnos e semelhantes - como agindo ou
associando-se apropriadamente as suas proprias naturezas, e assim
descrevendo-as, para aumentar o prazer estético dos leitores do poema.
Em cada uma das descri¢Bes acima, no entanto, uma certa hyponoia clara e
simples ou "pensamento incompleto”, como os gregos chamavam de
alegoria, permanece: ‘terror e derrota sdo 0s concomitantes inevitaveis da
guerra’, ‘guerreiros sdo assediados por discordia, confusdo e destruigao’, ‘o
sono é uma morte temporaria” (SMALL, 1949, pp. 423-424).

Deixando de lado essa teoria e voltando aqueles que creditam a
Teagenes o titulo de primeiro alegorista, a opinido de Gerard Naddaf é similar a
maioria dos estudiosos. Para ele, Teagenes pode ter sido o primeiro a fazer
allegorese com o intuito de defender Homero e Hesiodo dos ataques de imoralidade
(NADDAF, 2009, p. 100).

Radice, assim como Bergk e Domaradzki, acredita que a alegoria
filoséfica remonta a Teagenes, o qual ir4 dividir a exegese alegérica em trés fases,

estabelecendo uma relacdo entre mito e Adyog, podendo ser resumida assim:

*® Ver referéncia dada por Pichler acima (n. 53); cf. BUFFIERE, F. Les mythes d’Homére et la pensée
grecque, 1956, p. 104, n. 13; FORD, 2002, p. 69; DOMARADZKI, 2017, p. 304, n. 21.
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‘canonizagao do texto; fixacdo de simbolos principalmente pormeio da etimologia;
codificacdo das regras de interpretacao (allegoresi).

Na primeira fase, o mito que narra a origem de algo (cosmogonia,
teogonia, antropogonia) € tratado como sapiencial, isto é, expressa um saber oculto,
profundo. Podemos encontrar um exemplo disso, segundo Radice, nos escritos de
Parménides, “quando deu a forma de revelacao a sua filosofia, atribuindo-a a deusa,
e corresponde ao aspecto apologético de grande parte da allegoresi” (2015, p. 12). A
segunda fase da exegese alegoérica, favorita da teoria da linguagem do Estoicismo, €
0 uso da etimologia para relacionar uma divindade a um determinado conceito
filoséfico; “reinterpretando, no mesmo sentido, também as acbes e faculdades
atribuidas aos deuses na historia mitica” (2015, p. 13). Um exemplo a ser dado é
Crisipo: “Eles o chamam de Dia, porque através de [di'hon] todas as coisas existem;
€ chamado de Zeus (Zena), pois é a causa da vida [zen] ou contém vida; Atenas
(Atenas) porgue ela tem poder até no éter (aithera); Era (Heran) porque tem no ar
(aera)" (traducéo nossa a partir da versdo de RADICE, 2015, p. 13)*°. A terceira fase
da exegese alegoérica pensara os deuses nao através de caracteristicas miticas ou
filosoficas, mas segundo perspectiva historica e cultural (2015, p. 13).

Seja com Teagenes, com Ferécides ou mesmo com Homero, a
interpretacdo alegérica era fato j& bem presente na antiguidade °' , cujo
desenvolvimento em conjunto com as ciéncias, modificou a aparéncia do mito,
levando, inclusive, por parte sobretudo da filosofia, a criacdo de passagens miticas

com reais toques alegodricos ou intencdes alegoricas.

2.3 Outros intérpretes

Sabemos que a evolucdo do pensamento especulativo impulsionou o
desenvolvimento de leituras alegoricas que espelhavam certas doutrinas ou
pensamentos comuns a época, reforcando, em certa medida, tanto a tentativa de

uma clareza de ideias obscuras ao pensamento racional, como reavivando a

*® Do original: Aia uév yap @act di° dv & TavTa, Ziva 5 ékakAodol TTap oov To UdfV aiTiog £0Tiv. AdIA
10 U0AV KeXWwpnkev, ABnvav d ékat aTnv €ic aiBépa didtaaiv Ton Jyepoviko TauTol Hpav & ekat athy
gic aépa (SVF II, 1021; Diégenes Laercio. VII, 147).

*" Fato bastante documentado por Platdo, como devera ser visto.
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memoaria cultural que tais ideias continham. Contudo, podemos de fato identificar os
responsaveis por essas leituras, isto €, as teorias segundo as quais a exegese
alegdrica pode basear seu desenvolvimento inicial? Domaradzki aponta para
Anaximandro e Anaximenes. Mas antes disso, vejamos qual € o contelddo dessa
exegese alegorica.

Para o autor, ndo ha davida de que Teagenes interpretou alegoricamente
Homero®® e que fora um defensor deste poeta. De acordo com Taciano, como
destaca Domaradzki, Teagenes vivera no tempo de Cambisis, isto é, entre 529-
522°° o que o coloca entre Pitdgoras, Heraclito e Xendfanes, os primeiros fildsofos
que atacaram Homero e Hesiodo®®, como visto mais acima. Para o nosso autor,
Teagenes parece ter respondido a essas questdes levantadas pelos filosofos. Como
nos diz Porfirio, as histérias relatadas sobre deuses eram impréprias, gerando
criticas ao inapropriado uso dos mitos sobre os deuses®®. Por isso que, nos diz ainda
Porfirio, alguns pensadores deixaram de lado a interpretacéo literal em funcdo de
uma alegoria da natureza, como é o caso da leitura da Beopayia, dentre outras®.
Segundo Domaradzki, Teagenes ndo fez apenas uma alegoria apologética, mas se
utiizou das questdes fisicas levantadas pelos filosofos de Mileto para isso
(DOMARADZKI, 2011, p. 210).

O exegeta substituiu a batalha dos deuses (livro XX da lliada) pela
batalha dos elementos: seco, Umido, quente, frio, luz, pesado®. E, ao invés de ver

apenas deuses lutando entre si, Tedgenes viu uma “batalha” entre os elementos

8 DOMARADZKI, 2011, p. 207, de acordo com Schol. Hom. B zu Y 67 (Porph. |, 240, 14 Schrad), 72
A 2 DIELS.
* Tatian, 31 p. 31, 16 Schw. (72 A 1 DIELS).
% Sobre isto, Radice (2004, pp. 49-50) nos diz que: “Uma denlncia semelhante da impiedade
inventada por Homero e Hesiodo sobre os deuses, vinda com toda a probabilidade da esfera
pitagdrica, também se encontra em uma passagem da obra Vidas e doutrinas de Didgenes Laércio,
VIII 21, que, embora ndo seja confiavel na vida do histérico Pitdgoras, parece conter uma expressao
do pensamento pitagorico: ‘Jerénimo [leronimo] afirma que Pitdgoras, descendo ao Hades, viu a alma
de Esiosus amarrada a uma coluna de bronze e estridente, e a de Homero pendurada em uma
arvore, com cobras ao redor, como punicéo pelo que eles disseram sobre os deuses ‘. Também aqui,
porém, ndo se faz mengdo a uma exegese alegorica, a possibilidade de os dois poetas terem
expressado, sob o véu de um mito aparentemente inconveniente, verdades profundas e nada impias”
glleronimo di Rodi, fr. 42 Wehrli)”.

100 doupgopou pév O Trepl Belv ExeTal kaBoAou Adyog, opoiwg d& Kkai Tol ampemolc ou yap
TIPETTOVTAG TOUG UTTEP TWV Belv pUuBoug enaiv (lbid.).
Z11pog 8¢ TAV ToIAUTNV KaTnyopiav oi pév amod TAC Aé€ewc émAUouctv, aAAnyopial TTavTa ipfoBal
vOuiZovTeG UTTEP TAC TGV OTOIXEIWY PUOEWCS, OloV <&v> Tai¢ évavTiioea! TGV Be@v (Ibid.).

Kal yap @aal 10 Enpov TI Uyp@I Kai TO BepUoV TWI YuxpWI uaxecBal kai 10 kodgov T Bapel (Ibid.).
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opostos, 0 que nos aponta para os pensadores de Mileto que explicaram o mundo

com base nessa interacao.

Se perguntarmos o que fez Teagenes interpretar a batalha dos deuses
cosmologicamente, entdo a explicacdo mais plausivel sera que a inspiracédo
veio da filosofia. Afinal, foi na época de Teagenes que os primeiros fildsofos
comecaram ndo apenas a atacar Homero, mas também a oferecer suas
alternativas cosmoldgicas. Nesse contexto, deve-se enfatizar que, embora
apenas alguns filésofos tenham atacado Homero e Hesiodo explicitamente,
todos eles rejeitaram o0s poetas implicitamente, precisamente por
apresentarem suas cosmologias alternativas. Assim, quando os Milesianos
apresentaram seus relatos cientificos do universo, nos quais a génese,
estrutura e composi¢do do mundo foram explicadas em termos de varios
elementos interagindo uns com os outros, foi natural para Teagenes
pesquisar suas teorias cosmoldgicas nas obras de Homero. Embora a
natureza de nossos testemunhos exclua qualquer certeza, parece, no
entanto, bastante concebivel que os pensadores Milesianos, especialmente
Anaximandro e Anaximenes, tenham fornecido o pano de fundo filoséfico
para a interpretacéo alegoérica de Teadgenes (DOMARADZKI, 2011, p. 212).

Esta interacdo dos opostos em Anaximandro explica todos os fenbmenos
naturais. “Assim, de acordo com a cosmologia de Anaximandro, a principio toda a
area ao redor da Terra estava umida, mas gradualmente secou pelo sol. A parte que
vaporizou fez os ventos e as viradas do sol e da lua, enquanto a que sobrou tornou-
se mar’ (DOMARADZKI, 2011, p. 213)%*. Além disso, para o pré-socratico, 0 cosmo
surgiu a partir de uma forca denominada de Gmeipov (4peiron), que gerou oS
elementos opostos primordiais (quente e frio), e em cuja interagdo os mundos foram
formados®.

Além do mais, para o pensador, 0s seres existentes sao apresentados
segundo a necessidade (kata 10 Xpewv). Eles pagam penas e retribuicdo de acordo

com sua injustica, segundo a disposicdo do tempo. De acordo com Simplicio, do

% De acordo com Arist. Meteor. B 1. 353 B6 (2 A 27 DIELS; 134 KR): eival yap T 0TTpT10¢ UypdV
datravta 1OV TP IRV yiAv TOTTOV, UTT 00 &Tor| OAiov Enpaivéuevov T OPév dlaTuicav TTVEUUOTA KA i
TPOTIAC fAioU Ka i0eAAvng @ac imoiElv, T 08 EAcipBév Bdalartav eivar 81 Okaé AGTTW yiveaBal
Enpaivouévnyv oiovtal ka iTéAo¢ €éoeaBai TTote TTAoav Enpdv. No que diz respeito a formagdo do mundo,
Anaximandro ira nos dizer que: @noi d £1¢ Ok Tod Uidiou ydvipov Bepuo TUTe Ka iWuxpo TKAT ATAV
yéveolv T000¢ 1o Ukéopou AtrokpiBival Ka iTiva €k ToUTou PAOYOG o@aipav TTEPIQUAvVal TWI TTEP TNV
ViV Gépi w¢ T SévOpwI GAOIOV: AOTIVOC ATTOPPayEionS Ka I€i¢ Tivag ATTOKAEIOBEIONS KUKAOUC
UtrooTival Tov AoV Ka iThv oeAfvnV Ka itoug doTépag. (Plutarco, Strom. 2; D. 579; aus Theophrast; 2.
10 DIELS).

®® DOMARADZKI, 2011, pp. 213-214.
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qual o seguinte fragmento fora retirado, Anaximandro, ao expressar-se assim, o faz

poética ou metaforicamente®.

Quando Anaximandro equiparou 0 vir-a-ser e a destruicdo a alguma
injustica que exige peniténcia, ele alegoricamente apresentou o conflito dos
opostos que continuamente se superam: o Umido se transforma no vento, o
guente é resfriado em nuvem e assim por diante. Essa descricdo metaférica
das transformacdes dos opostos uns nos outros parece se refletir na
identificacdo alegorica de Teagenes da batalha dos deuses com uma luta
eterna dos elementos. Se Anaximandro apresentou uma guerra de forcas
cOsmicas hostis como o préprio cerne de sua cosmogonia, entdo isso pode
ter inspirado Teagenes a ler essa ideia em Homero (DOMARADZKI, 2011,
p. 214).

Por seu turno, Anaximenes, seguindo 0s mesmos passos de
Anaximandro, disse que a natureza é una e infinita. No entanto difere do seu
predecessor ao ndo encara-la como indefinida, mas sim definida, denominando-a de
Ar. Assim, as mudancas ocorridas no Ar pressupbéem a formacdo de novos
elementos: sendo mais sutil, torna-se fogo, mais denso, torna-se vento e depois
nuvem; quando se condensa mais, torna-se agua, depois terra, pedras e etc®’.
Domaradzki nos esclarece que a influéncia dos Milésios na interpretacdo alegérica
de Teagenes ndo é totalmente certa, mas a conjectura deve ser levada a sério, uma
vez que o tipo de interpretacéo fisica ndo pode ter sido ao acaso, ainda mais pelo
fato de as teorias de Anaximandro e Anaximenes estarem bem presentes no cenario

da época.

Obviamente, ndo podemos ter certeza absoluta de que Teagenes estava
realmente familiarizado com os tratados dos Milesianos. No entanto, sua
transformacgdo alegérica dos deuses homéricos em elementos césmicos
parece justificar a seguinte conjectura: a primeira interpretacdo alegoérica
pode ter sido desencadeada pelos ensinamentos filoséficos de
Anaximandro e Anaximenes, de quem Teagenes era contemporaneo e
cujas ideias provavelmente eram conhecidas dele mais ou menos
indiretamente. Claramente, a allegoresis fisica ndo poderia ter surgido do

% .&tépav TIVa QUOIV dTreipov, €€ NS dTavTac yiveaBail Toug oUpavoUlc Kai TOUC €V auToiC KOOHOUG. €€
wv 8¢ fy yéveaic €oTi Toic oUal, Kai TAV @Bopav eic TalTa yiveoBal “kaTd TO XpeWwv: dIdOval yap autd
Oiknv kai Tiolv aAAAAoIg TiAG ddikiag kata TRV Tod Xpdvou TAEIV”, TToINTIKWTEPOIG 0UTWG OVOUACIV auTd
Aéywv (Simplicio, Fis. 24, 17; 112 KR).

o7 Avagiyévng 6¢ EUpuoTpatou MIAAoIOG, £T0Tpog yeyovwg Avagiudvopou, piav pév kai altog TRV
Utrokeldévny @UOIV Kai Amelpdv enolv WoTrep £€Kevog, oUk &dploTov Of WOoTTep EKEVOG, AAAG
wpliopévny, aépa Aéywv auTtiv: Sla@épelv O& pavoTnNTI KAl TTUKVOTNTI KaTd TOG ouaiag. Kai dpaloUuevoy
pév TTip yiveoBai, TTukvoUpevov 8¢ Gvepov, eiTa vEQOg, £T1 8¢ uBAAov Udwp, ita yijv, eita AiBoug, T& 8¢
GMa €k ToUTwv. Kivnoiv 8¢ kai oUTog didiov Trolel, &' fiv kai THV peTaBoArv yiveoBai (3 A 5 DIELS; 143
KR [Teofrasto, ap. Simplicium Phys. 24, 26]); DOMARADZKI, 2011, pp. 214-215.
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nada e o fato de seu desenvolvimento correr paralelo ao desenvolvimento
da filosofia pré-socratica, dificilmente pode ser rotulado como uma questéo
de puro acaso. Vivendo na época dos primeiros fil6sofos, Teagenes pode
ter acreditado que uma leitura adequada (ou seja, alegérica) de Homero
contribuiria para uma melhor compreensédo de questdes filoséficas como a
orig%rg, estrutura e composicéo do universe (DOMARADZKI, 2011, p. 216-
217)™.

Uma abordagem interessante feita por Giorgio Colli apresenta
Anaximandro e Anaximenes mais como sabios misticos do que como fisicos.
Segundo a andlise feita pelo estudioso, o enquadramento fisico das palavras de
Anaximandro ndo passa de mera interpretacdo aristotélica. Colli identifica uma

passagem que parece ser a Unica escrita pelo fildsofo:

As coisas a partir das quais se da o nascimento das coisas que séo, de
resto, sdo aquelas para as quais também se desenvolve a ruina, segundo o
gue deve ser: as coisas que séo, de fato, sofrem uma da outra punicdo e
\1/ié159)%g19a pela sua injustica, segundo o decreto do Tempo (COLLI, 2006, p.

Aristoteles conhecia essa frase e a utilizou na sua teoria fisica, como
podemos ver em Phys. 187a 12-26 (Ross): “Os outros, por outro lado, dizem que
fora do uno as contradicdbes nele presentes se separam, como afirma
Anaximandro...” (COLLI, 20086, p. 159).”

Seja como for, este é o Unico ponto onde podemos comparar diretamente
as palavras auténticas de Anaximandro com a interpretacdo fisica de
Aristételes: bem, como veremos em breve, a frase de Anaximandro ndo tem
significado fisico. Portanto, quando ouvimos Aristoteles falar dos opostos, a
respeito de Anaximandro, em termos de sua prépria especulacéo fisica,
devemos pensar que aqui também ele estava interpretando fisicamente
certas sentencas de Anaximandro que nao tinham significado fisico. E, de
fato, Aristoteles é incapaz de fornecer qualquer detalhe dessa alegada
doutrina dos opostos em Anaximandro; ndo sO isso, mas se formos
consultar Teofrasto sobre a questdo, o vemos tracando a declaracéo geral
do mestre, mas descobrimos que, quando ele quer documenta-la, atribuindo
detalhes doutrinarios a Anaximandro, ele ndo oferece nenhum testemunho
gue tenha a ver com os opostos (COLLI, 2006, p. 29).

%8 Além deste artigo, ver: DOMARADZKI, 2017, pp. 310-313.

%9 ¢¢ Qv B 1y éyéveaic €oTi Toic olol, ka TV PBoPAV €ic TAUTA yiveoBal KaT AT OXpewv: JIdOval yap auTd
Oiknv ka itioiv dAAAAoIg TR adikiag kat athv To0 Xpdvou TaEIv (Simplicius, in Aristot. Phys. 184 b 15;
24, 18-20 DIELS; 12 B 1 DK; 103 A KR; 11[A1] Colli).

000 8 ék TOU £vOC évouoac TAC EvavTidTTAC ékkpiveaBal, (yotep Avaliuavdpdc enol... (12 A 16.9
DK; 106 KR; 11[A 5] Colli).
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Mais a frente Colli acrescenta que:

Diante do nivel desse pensamento, que a antiguidade herdada de
Anaximandro é muito pobre e, sobretudo, falsa. E incrivel que nem um Gnico
testemunho do século V permaneca sobre ele. Ao impor sua interpretagcéo
fisica, Aristdteles fechou o caminho para tras; Teofrasto coletou essa
exegese, que foi entdo retomada e posteriormente banalizada pela literatura
posterior. De Aristételes, devemos nos defender ndo subjugando, mas
negando sua perspectiva como um todo. Ndo se trata de censura-lo por sua
falta de sentido histérico ou por uma tendéncia a usar os antigos como
preparadores de suas doutrinas; a questado é que ele ndo era mais capaz de
entender essas palavras (COLLI, 2006, p. 31).

Colli admite que os testemunhos que temos de Anaximandro nos passam
um interesse cientifico; no entanto, para ele, no que se refere a cosmologia e a
astronomia, o filésofo queria, na verdade, narrar mitos sobre a aparéncia sensivel.
Isso nos coloca de volta & impressdo de Simplicio’*, segundo o qual as penas pagas
pelos seres constituem-se mais uma fala poética que cientifica. Outro exemplo
disso, citado por Colli, € a forma como Anaximandro expfe a natureza do sol, da lua,
das estrelas, “como rodas cercadas por pequenos anéis e cheias de um sopro de
fogo: 0 que vemos das estrelas seria apenas a saida desse sopro de um buraco
nesses anéis” (COLLI, 2006, p. 32)"%. Para o autor tais imagens sdo como que
“linvezione artistica” cujo objetivo seria nos persuadir de que tudo o que vemos néao
passa de uma aparéncia. O mesmo parece ter ocorrido com Anaximenes.  Colli
acredita que Aristoteles ndo se deteve no seu contexto, limitando-se apenas a extrair
dele o elemento mais conveniente a sua interpretacéo fisica: o Ar’>.

Filosofos como Anaxagoras e seu discipulo Metrodoro de Lampsaco
parecem ter seguido um caminho semelhante ao de Teagenes. De acordo com uma
passagem de Didgenes Laércio (ll, 3, 11), Favorintio havia dito que Anaxagoras fora

o primeiro a sustentar que Homero tratou da virtude e da justica em seus poemas’?,

"L Ver nota 66.

2 Ver Colli, 11 [B9. 16. 20. 22].

" Caso, por exemplo, da Metafisica 984a 2-7 (12 [A2] Coll): OaAfic pévTol AéyeTal oUTWC
arroprivacBal Trepi TAg TTPWTNG aitiag [...] Avaiuévng o0& aépa kai Aloyévng TTpdTepov UOATOG Kai
MAAIOT’ apxnv TIBéaol TV amA®v cwudTtwv. Para um melhor entendimento sobre uma possivel
guestdo mistica em Anaximenes, ver a interpretagdo de COLLI, 2006, pp. 34-35. Cf. KELLOGG,
2006, pp. 117-118.

" Nokel 8¢ TTpMTOC, KABA Pnaot PaBopivog év MavtodaTrf ioTopig, THY OPfPou ToiNcIv aTorvacdal
gival Trepi APeTAS Kai SIkaloouvng: €T TTAEIog &¢ TTpooThival To0 Adyou MnTpddwpov 1oV Aauypaknvov,
yvwpigov  6vra autol, Oov kai TplTov omrouddoal 1ol TroiNTod Trepi TNV QUOIKNAV TTpaydarsiov
(Diégenes Laercio. Il, 3, 11, Hicks). Ver referéncia em TATE, 1927, p. 215, n. 6; TATE, 1929, p. 142;



43

e que seu discipulo Metrodoro também defendeu este posicionamento, bem como o
da doutrina fisica em Homero™

Metrodoro € conhecido sobretudo por sua interpretacdo alegorica.
Enumerando os discipulos de Anaxagoras, Edward Zeller (1890, p. 88) nos diz que
“‘Metrodoro de Lampsaco € conhecido apenas por sua interpretacdo alegoérica da
mitologia homérica”’®. Ele identificou Agamenon com o Eter, Aquiles com o sol,
Heitor com a lua, Paris e Helena com o Ar e a Terra, e estabeleceu um paralelo
entre 6rgaos, tais como o figado, o baco, a bilis, com Deméter, Dioniso, e Apolo”’
Além disso, para Metrodoro, os deuses e 0s her6is de Homero nunca existiram, mas
foram apresentados pelo poeta por causa da arte’®

Além destes pensadores, outros podem ser citados, inclusive o proprio

Anaximandro. Segundo Xenofonte, Anaximandro e Estesimbroto de Taso foram

RAMELLI, 2004, p. 69; KENNEDY, 2011, p. 7. Esta tendéncia de Anaxagoras pode ter sido o pontapé
inicial para o inicio da interpretacdo alégérica em moldes éticos, como observado por Pépin: “ Por
outro lado, a exegese alegdrica registrada por volta de meados do século V por Anaxagoras parece
ser apenas ética, a ponto de Favorintio o apresentar como o fundador dessa tendéncia: ‘Anaxagoras
parece ter sido o primeiro, como Favorintio diz em sua Histdria Universal, a ter declarado que a
poesia de Homero dizia respeito a virtude e a justica” (PEPIN, 1976, p. 99). J& Ramelli (2004, p. 69),
C|tand0 também Favorintio, ira falar em exegese fisica (Quaikr TTpayuaTeia).

Mmpoéwpog 0t o /\cquchKnvog &V T I'Iapl Opnpou )\lqv sunewg OlgilekTal, TravTa €ig cx)\)\r]voplav
peETaywv. olTe yap "Hpav olte "ABnvav olTe Aia To0T £ivai enaiv 8Trep oi Toug TepIBOAoUS auToig Kai
TePEVN KOBIdpUOAVTEG Vopifoualv, pUoewg d¢ UTTOOTACEIS Kai oToixeiwv dlakoopnoelg (Orat. Graec.,
21, 94). Ver Gomperz, 1920, pp. 378-379, 574 (na versdo alema, pp. 314, 478-479); Tate, 1929, p.
142. Brisson aborda a questdo da seguinte forma: “Em meados do século V, Anaxagoras, a quem
supostamente Péricles teria convidado para Atenas, elaborou uma alegoria do tipo moral:
‘Anaxagoras parece ter sido o primeiro a afirmar que a poesia de Homero tinha a ver com virtude e
justica’. Seus discipulos seguiram seu exemplo. Alguns encontraram um tipo de ensino psicoldgico
em Homero: ‘Os discipulos de Anaxagoras submetem os deuses, tal como sdo apresentados nos
mitos, & interpretacdo: para eles, Zeus € a razdo, a arte de Atenas - o0 que justifica os pensadores
orficos falarem de Atenas como tendo um mudltiplo métis’...” (2004, p. 36). Além do mais, de acordo
com uma analise feita por Struck, no passo 38 ss. da Paz de Arist6fanes, o poeta possivelmente faz
uma alusdo a allegorese feita por Anaxagoras e Metrodoro (STRUCK, 2004, pp. 40-41); cf.
KENNEDY, 2011, p. 8.
® BERGK, 1872, p. 891; CORNFORD, 1923, p. 132; WILAMOWITZ, 1932, p. 216.

" GOMPERZ, 1920, pp. 378-379 (versdo alema p. 314); TATE, 1929, pp. 142-143. Lamberton diz
gue: “As outras passagens que lancam luz sobre o papel das alegorias homéricas na antiga
pedagogia sdo igualmente familiares e igualmente frustrantes. Nao ha duvida de que muitos
professores fizeram tais afirmacfes na Atenas do século V. Metrodoro de LaAmpsaco poderia ter
ouvido de Anaxagoras, tanto em Atenas ou em sua propria cidade natal, que os poemas homéricos
eram ‘sobre apetry e Sikaloouvn’ e - talvez no mesmo contexto - que Zeus deveria ser equiparado a
volg como Atenas com TUXn. Metrodoro passou a elaborar sua prépria alegoria abrangente,
equiparando divindades na lliada com os 6rgaos e humores do corpo (Deméter = o figado, Dioniso =
0 baco) e os heréis com elementos do cosmos fisico (Aquiles = o sol, Helena = a terra, etc.)” (2003, p.
189). Para uma analise critica ver CALIFF, 2003, p. 27 ss.; STRUCK, 2004, p. 28.

8 TATE, 1929, p. 142. Rudolf Pfeiffer considerou Metrodoro como um “true allegorist’ apud
KENNEDY, 2011, p. 7.
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criticos de Homero e conheciam internamente o significado dos poemas’. Além
disso, no fon platénico, tanto Estesimbroto, como Metrodoro e um certo Glauco®
sdo citados entre os que falaram bem acerca do poeta®.

J4 Hecateu de Mileto, o historiador grego, havia racionalizado os
monstros de Homero®2. Utilizando-se do método historicista da alegoria, Hecateu
reinterpretou a guerra de Troia, bem como a visdo do famoso cdo de guarda do
Inferno, Cérbero, identificando-o com uma serpente que habitara o promontorio do
Cabo Ténero, na Laconia®.

Alguns indicios apontam também uma certa adaptacdo das narrativas
homéricas em Herddoto. Lawrence Kim se detém nesse paralelo entre o poeta e o
historiador, ressaltando a influéncia daquele dentro do discurso mais “realistico”
proposto por Herédoto. Da mesma forma que vimos uma admiracao por parte dos
intérpretes alegoricos, mas também a superacao do discurso por parte dos criticos,
Herddoto parece fazer valer sua proposta, procurando ressaltar algumas possiveis
verdades, como por exemplo, a histéria de Helena e seu naufragio no Egito apés a
guerra de Troia (HERODOTO, II, 113 ss)®*.

E essa ideia critica literaria de um Homero enigmatico que Herddoto
incorpora em seu exame historiografico da confiabilidade de Homero. Por
um lado, Herédoto esta demonstrando sua habilidade em ler atentamente,
descobrindo pedacgos da verdade dentro da falsa histéria ‘poética’ de
Homero. Mas, ao afirmar que o poeta € cumplice em deixar esses rastros,
ele também pode cooptar a autoridade de Homero para a versado que ele
ndo contou. Herédoto tem as duas coisas - Homero esta errado, mas ainda
serve como testemunha da narrativa concorrente de Herédoto. Ele usa as
ferramentas da historiografia - localizando uma fonte mais confiavel, a
analise baseada na probabilidade - para derrubar Homero de seu pedestal e

7 Xenophon, Symp. lll, 6, Todd. Ver referéncia dada por TATE, 1929, p. 143; PEPIN, 1976, pp. 85-
86; RAMELLLI, 2004, p. 70; DOMARADZKI, 2017, p. 303. Sobre o papel de Teagenes e Estesimbroto:
Orat. Graec., 31, 16-20.
8 Tate acredita gue este possa ser 0 mesmo Glaucon citado por Aristoteles na Poética 1461b,
defensor de Homero. Ver TATE, 1929, p. 143, n. 10.
8 Dizes a verdade, Sécrates. A mim, ao menos, essa parte da técnica é a que da o maior trabalho e,
dentre os homens, creio ser aquele que fala mais belas coisas acerca de Homero, e nem Metrodoro
de Lampsaco, nem Estesimbroto de Taso, nem Glaucon, nem nenhum outro dos que algum dia
existiram foram capazes de recitar tantos e tdo belos pensamentos acerca de Homero quanto eu”
gradugéo de Claudio Oliveira do lon, 530c-d).

Ver TATE, 1929, p. 143; RAMELLI, 2004, p. 57.
8 Como é observado por GOMPERZ, 1920, p. 258 (versdo alema, 1922, p. 213); KIM, 2010, pp. 32-
33.
84 KIM, 2010, pp. 31 ss.; SAMMONS, 2012, pp. 52-66. Ver também o artigo de GRINTSER, Nikolay P.
Herodotus as a literary critic. In Ewen Bowie (ed.). Herodotus: narrator, scientist, historian. Berlin and
Boston: Walter de Gruyter, 2018.
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as ferramentas da interpretacdo poética para ajuda-lo a se levantar
novamente. Mas o Homero que emerge das manobras exegéticas de
Herddoto ainda é uma figura um tanto misteriosa, fiel aos seus imperativos
poéticos, mas avido por demonstrar, sub-repticiamente, seu conhecimento
da verdade histérica. A insisténcia de Herddoto, nos estagios iniciais da
tradicdo critica, em simultaneamente refutar e apoiar a confiabilidade
histérica de Homero exemplifica uma maneira profundamente conflituosa de
pensar sobre a relacdo de Homero com a histéria que sera ecoada (e
comicamente explorada) ao longo da antiguidade (KIM, 2010, p. 37).

No que se refere a Tucidides, Lawrence Kim acredita haver uma
atribuicdo a Homero como testemunha confiavel de determinados dados historicos
(KIM, 2010, p. 38). Embora Tucidides tenha a mesma intencdo de Herddoto, isto €,
ser um concorrente de todos os seus predecessores, incluindo, é claro, Homero e o
proprio Herdédoto, ele ndo deixa de demonstrar certo crédito aos trabalhos do
poeta®. Kim argumenta que, dentro da obra de Tucidides, Homero desempenha um
papel importante na reconstrucao do passado.

Homero ‘fornece evidéncia’ (tekunpioi 8¢ pdAioTa “Ounpog) de que a Grécia
coletivamente por um U(nico nome, nem usa 0 termo coletivo negativo,
barbaros (1. 3. 3). Da mesma forma, Tucidides argumenta que ‘nos velhos
tempos’ (10 mdéAai: 1. 5. 1) a pirataria ndo trazia vergonha sobre seus
praticantes, sem ddvida pensando em versos homéricos como Od. 3. 71-4 e
9. 252-5 (KIM, 2010, p. 38).

% As primeiras paginas da Guerra do Peloponeso deixa bem claro isso. No prélogo, ao se apresentar,
Tucidides diz que: ©oukudidng ABnvdiog Euvéypaywe TOV TTOAEPov TV lNeAoTrovvnoiwy KA iBnvaiwv,
wg EmoAéunoav TTPOg AAARAoUG, apEduevog eUBUG kabioTapévou kaé iAtrioag péyav Te €0ecBal Ka i
aglohoywrtatov TV TTpoyeyevnuévwy (1. 1. 1), isto é, “Thucydides, an Athenian, wrote the history of
the war waged by the Peloponnesians and the Athenians against one another. He began the task at
the very outset of the war, in the belief that it would be great and noteworthy above all the ears that
had gone before...” (pela traducdo de Charles Forster Smith). Em uma versdo espanhola da obra,
pela Editorial Gredos, Juan José Torres Esbarranch, em nota ao texto, nos diz que: “Em comparacao
com o passado remoto, a que se refere a Arqueologia, e com o passado recente e ativo da
Pentecontecia, Tucidides analisa seu tempo e a guerra que teve que viver; Isso o leva a uma
afirmacdo da importancia e superioridade do presente e a minimizar, em relagdo a Guerra do
Peloponeso, todas as anteriores, inclusive a Guerra de Tréia. E da mesma forma que coloca sua
guerra contra os que a precederam, ele mesmo tenta se distanciar de seus predecessores; sua obra
quer ser diferente em concepcéo e métodos e, ao longo de suas paginas, encontramos evidéncias
frequentes de seu desejo de novidade e exclusividade. Sua obra, em consonancia com seu tempo,
deve ser um lousa em branco no que diz respeito as concep¢des e métodos anteriores, em relagéo a
Homero, aos logdgrafos e a Herddoto, e, junto com esta reivindicacdo de novidade e singularidade,
também é evidente a vontade de permanéncia de uma obra concebida como 'aquisicdo para sempre',
como licdo e exemplo para as geracdes futuras e com o mesmo desejo de utilidade que inspira as
observages clinicas de um médico (cf. Infra, Il 48, 3)". Um pouco mais adiante (1. 3. 1) Tucidides nos
diz que dnAo B¢ pol ka iTOde TV TTaAaidv GoBéveiav oUy fAKIOTa: TIp Oyap TWV TpwiK@Y oudév
aivetal TpdTePoV Kové fipyacauévn ‘E AANGS (“The weakness of the olden times is further proved to
me chiefly by this circumstance, that before the Trojan war, Hellas, as it appears, engaged in no
enterprise in common”).
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Além disso, no livro 1ll (10, 6), ao abordar a pré-histéria de Delos, o
historiador analisa duas passagens do Hino Homérico a Apolo e afirma que nele
podem ser encontradas evidéncias (£Tekunpiwoev) — em um tempo antigo — da
existéncia de uma grande assembléia e de um festival em Delos. Isto leva Kim a
afirmar que Tucidides via no grande poeta uma testemunha confiavel para fatos
histéricos (KIM, 2010, p. 38).

Além da tentativa por parte dos primeiros historiadores em dar certo
crédito a Homero, h4 uma hipétese bastante plausivel que afirma uma interpretacao
alegdrica nos sofistas. Aqueles que a sustentam baseiam-se, sobretudo, no
Protagoras platbnico, que revela, primeiramente, a relacdo entre a pratica dos

antigos poetas e dos sofistas®:

Now | tell you that sophistry is an ancient art, and those men of ancient
times who practiced it, fearing the odium it involved, disguised it in a decent
dress, sometimes of poetry, as in the case of Homer, Hesiod, and
Simonides; sometimes of mystic rites and soothsayings, as did Orpheus,
Musaeus and their seets... (traducdo de W. R. M. Lamb, Harvard University
Press, 1952)%.

No mesmo dialogo, ao aspirarem ao papel de educadores, os principais
sofistas elaboraram todo um esforco hermenéutico para ajustar as antigas ideias as

suas®®, sendo criticados e ironizados por Platdo®. Embora exista essa tendéncia a

% para Brisson (2004, p. 37), a interpretacdo alegoérica dos sofistas tinha por objetivo revelar uma
doutrina intencionalmente escondida pelos poetas, & maneira de um “enigma”: “Por exemplo, Prédico
de Ceos viu nos deuses de Homero a personalizacdo de substancias naturais Gteis a vida dos seres
humanos: o pao era Deméter; vinho Dioniso; agua, Poseidon; fogo, Hefesto; e assim por diante. Além
disso, uma longa parafrase de Prédico nas Memoraveis [Memorabilia] de Xenofonte propés uma
interpretacdo moralizante de Hércules. Nele desenvolveu o seguinte tema: a virtude e a felicidade que
dela advém s6 podem ser alcancadas com o resultado de um arduo esforco. Em contraste, o vicio
comeca como facil e atraente, mas inevitavelmente traz infelicidade e vergonha. Das duas mulheres
gue aparecem antes de Hércules, Virtude tem uma postura modesta e severa, enquanto a outra tem
todos os tragos que seduzem os sentidos e provocam o desejo. No entanto, € a Virtude quem tem a
Gltima palavra”. Para uma compreensdo mais aprofundada do termo, juntamente com sua correlacao
com a utrévoia (hyponoia), ver FORD, 2002, pp. 76-80.

¥ Do original: £&yw B¢ TAV COQPIOTIKAV TEXVNV @i pév gival TTaAAIdY, TOUS 8¢ PETOXEIPI{OMEVOUS QUTRV
TOV TTaAAIV avopiv, @oPoupévoug 1O £mmaxbic auTig, TTpdoxnua Troleiobal Kai TTpoKaAUTITEGHal,
TOUG pév Troinalv, oiov “Ounpov Te kai ‘Hoiodov Kai Zipwvidny, Toug 8¢ al TEAETAC Te Kai Xpnouwdiag,
TOUC augi e Opeéa kai Mouadiov (316 d).

8 protagoras 340 a-347 a; mas também Hipias Menor 363 a-365 d (DOMARADZKI, 2015, p. 249).

8 Domaradzki se guestiona se a forma como Platdo expressa sua ideia dos sofistas pode influenciar
negativamente a credibilidade da hermenéutica sofistica: “Isso € de suma importancia para nossas
consideragdes, pois, mesmo se concordarmos que o Protagoras deve ser considerado (pelo menos
em certa medida) uma construcao literaria, dificiimente pode ser negado que a representacéo satirica
de Platdo deve ter pressuposto um reconhecimento geral da pratica ridicularizada pelo filésofo.
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superacao da poesia arcaica (como de fato ocorrera em, seguramente, quase todos
0os ambitos do saber classico em diante), os sofistas parecem trata-las, como diz
Domaradzki, “um tesouro de (sofista) sabedoria” (2015, p. 250) % . Isso,

provavelmente, se deve ao fato de suas ideias serem tidas por “revolucionarias”.

A melhor maneira de evitar acusacdes de ateismo e / ou de corromper 0s
jovens era mostrar que suas doutrinas aparentemente perturbadoras eram,
na verdade, uma continuacdo ou mesmo uma conclusdo da tradicional
imagem do mundo transmitida pelos poetas. E exatamente por iSso que o
Protagoras platonico elucida (316d5-6) que os antigos sabios que
praticavam sua arte sofistica 'colocaram uma tela e se esconderam atras de
um véu' (TTpoéoxnua TroiEicBal kai TTpokaAUuTITeoBaense) da poesia’, pois
‘eles temiam a ofensa’ (poBoupévoug 1O £TraxBéc) que seus ensinamentos
poderiam vir a causar. Citar a autoridade de Homero ou Hesiodo tornou
possivel para os sofistas apresentarem 0s poetas arcaicos como - sit venia
verbo - ‘proto-sofistas’, cujos ensinamentos costumavam ser tao
inquietantes quanto as doutrinas dos sofistas pareciam agora
(DOMARADZKI, 2015, pp. 250-251).

Segundo Domaradzki, € provavel que os sofistas tenham auxiliado no
desenvolvimento da interpretacdo alegorica. A apropriacdo do legado dos poetas
pode ter servido de pretexto para a alegacdao de uma similaridade entre o conteudo
da poesia e 0 entdo contetudo expresso pelos sofistas, tornando-os como herdeiros
dessa tradicdo, mas também dando a eles o direito de “interpreta-las” de maneira
conveniente®’. Essa relacdo proporcionou, de acordo com 0 NOSSO autor, uma Vviséo
de que os sofistas foram capazes de decodificar a mensagem oculta pela poesia e,
sendo assim, além de possuirem a importancia que o legado dos antigos
proporciona, eles também podem ter se apropriado, em certa medida, do
desenvolvimento das interpretacdes alegoricas.

Um exemplo apresentado por Domaradzki € Prédico de Ceos. Segundo

alguns testemunhos posteriores, Prédico teria interpretado racionalmente os deuses

Assim, podemos supor com bastante seguranca que, apesar de toda a sua ironia e parddia, o
Protdgoras nos fornece um vislumbre confidvel de como eram as exposi¢cdes hermenéuticas dos
sofistas. Consequentemente, também podemos supor que, com toda probabilidade, os sofistas
trataram a poesia arcaica como um tesouro de (sofistica) sabedoria. Essa suposi¢do se encaixa muito
bem com a afirmacao apresentada por Protdgoras de que ‘uma parte mais importante da educacao
de um homem é ter conhecimento sobre poesia’ (Gvdpi TTAIBEIOG PEYIOTOV HWVOS Eival TTEPT TGOV
devov giv. Nem é preciso dizer que tornar-se habil nas questdes dos versos exigia o desenvolvimento
de algum tipo de hermenéutica” (2015, p. 250).

0 avdpi TTaIdEiag PEyIoTOV PEPOC ival TTepi ETTMV devov eival (Protag. 338 e).

% pode-se ver alguns indicios disso em Platdo. Cf. Gorgias 267b. Poder-se-a também questionar se
as alegacdes cientificas de Hipas ndo estariam, em certa medida, relacionadas com a visdo mitica
(cf. Protagoras 315c, 318de; Hipias Maior).
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de Homero e Hesiodo como sendo personificacdes®. A semelhanca de Metrodoro,
por exemplo, ele teria relacionado o pdo com a deusa Demeter, o vinho com
Dioniso, a 4gua com Poseidon, o fogo com Hefesto, etc®™. Em outra passagem, na
Memorabilia (ll, 1. 21-34 = 84 B 2 DK) de Xenofonte, é apresentado uma
composicao alegorica feita por Prodico. Neste relato temos a personificacdo de dois
conceitos em duas figuras femininas: 'Apetr) e Kakia, onde a primeira é apresentada
como sendo uma mulher decente, modesta, enquanto que a segunda é retratada
como uma prostituta voluptuosa.

Assim também € o caso do mito relatado por Protagoras. Neste dialogo
platbnico (320 c-322 d), o sofista homdnimo apresenta um mito para contar a
origem do estado. Seguindo o mesmo curso do mito de Prodico, Proétagoras
apresenta conceitos personificados na figura de Prometeu e Epimeteu (“aquele que
sabe antes” e “aquele que sabe depois”), bem como a arte do ferreiro (€ nUTTUPOG

TéXVN) sendo personificada na figura de Hefesto, e outros.

Assim como Prodico explica alegoricamente o dilema existencial do jovem
Hércules, Protagoras, em uma linguagem igualmente alegérica, explica o
gue é a virtude politica, de onde vem e como torna a democracia possivel
(DOMARADZKI, 2015, p. 255).

De acordo com Domaradzki (2015) esta estratégia de narrativa de Prédico
e Protdgoras ndo pode ser caracterizada propriamente como allegorese, uma vez
gue a personificacdo alegérica é o inverso da interpretacdo. A primeira € um
exemplo de técnica de composi¢cdo e a segunda é uma técnica de exegese. Todavia,
Como uma se comporta como o contrario da outra, “Pode-se, portanto, dizer que a
estratégia narrativa de personificacdo "naturalmente” abre caminho para a estratégia
interpretativa de trazer a luz o(s) significado(s) ocultos (ou seja, “alegéricos") de uma

narrativa” (2015, p. 256), possibilitando, portanto, a Domaradzki afirmar que a

%2 prodico também é conhecido pelos seus ensinamentos acerca da correcdo dos nomes (6GvoudTwy
63pec’>TnTog). Cf. Cratilo 384b; Eutidemo 277e; Carmides 163d.

% Mepoaioc B¢ BAAGC £0TIv... Agavilwv TO SAIYOVIOV 1§ PNdEv UTTEP auTol YIVWOKWY, GTaV Kai
weeholvta Beoug vevopioBal kai TeTeluficOal Tp@ToV UTTO Mpodikou yeypauuéva, yeta 6¢ Tadta Toug
€UPOVTAG 1 TPOPAS i OKETTAG A TAG AAAAG TéEXVOG WG ARUNTpa Kai Aidvugov Kai Toug... (Philodem. De
piet. C. 9, 7 p. 75 G. Também em Cic. D. n. deor. | 37, 118; Sext. Adv. Mth. X 18 [vgl. Oben S. 382,
44]; Themist. Or. 30 p. 422 Dind); 77 B 5 DIELS; DOMARADZKI, 2015, p. 254; RAMELLI, 2004, p. 63.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29noma%2Ftwn&la=greek&can=o%29noma%2Ftwn1&prior=peri%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29rqo%2Fthtos&la=greek&can=o%29rqo%2Fthtos0&prior=o)noma/twn
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técnica de composi¢do presente nos dois ultimos exemplos pode vir a se tratar de
uma forma de contribuicdo ao desenvolvimento da interpretacéo alegorica e que, se
esta existiu, parece natural que a outra (técnica de exegese) também tenha existido

entre os sofistas, como parece atestar o primeiro exemplo de Prédico.

2.4 Acerca dos usos da alegoria como figura de linguagem. Comentario sobre

o termo uTtrévola (hyponoia)

Ao longo deste capitulo abordamos um pouco sobre a interpretacéo
alegdrica na antiguidade grega, alguns dos seus principais adeptos®, bem como o
debate existente na contemporaneidade. Devemos agora nos aprofundar um pouco
mais, dedicando um ponto especifico neste trabalho aos termos relacionados,
procurando, também, estabelecer uma distingdo entre eles. Sabemos que o
vocabulo grego aAAnyopia, formado por GAAo¢ dyopelw, isto é “falar um discurso por

% permanece um termo ainda muito obscuro. Em um trabalho sobre o tema®,

outro
Jon Whitman diz parecer ndo haver nenhum indicio conclusivo na literatura grega
antiga de que alegoria signifique “algo diferente do que se diz”. Tal definic&do, para o
autor, veio através de Aristoteles; no entanto, o filésofo a aplicou a uTévoia e nédo a
alegoria”’. A énfase no “outro”, complementa o autor, pode ter sido dada pelos

fildsofos latinos. Bello (2007, p. 39), citando Whitman (1987, p. 263), nos diz que:

% Embora saibamos da existéncia de um nimero bastante consideravel de autores gue, de alguma
forma, se dedicaram a interpretacdo ou composicao alegoricas, dei preferéncia aqueles que vieram
antes de Platdo, por ser este fildsofo o foco do nosso estudo. Claro é que 0s estoicos tiveram uma
participacdo expressiva, bem como os primeiros pensadores do inicio da era cristd. Além disso,
temos no Papiro de Derveni grandes tracos de interpretacdo alegérica que, por conta de sua enorme
complexidade, também preferimos deixar de lado.

% Ha muitos exemplos de gramaticos de meados da primeira era cristd em diante que conceituaram a
alegoria: Tryphon (sec. | a. C., RhG Ill, XXVIII, 4 Spengel); Gregério de Corinto (sé. | d. C., RhG Ill,
XXX, 1 Spengel); Cocondrius (RhG Ill, XXXII, 9 Spengel); Georgius Choeroboscus (séc. IX d. C., RhG
[, XXXIII, 1 Spengel). Cf. INNES, 2003, pp. 19-20; RAMELLI, 2004, pp. 56-57; KONSTAN-RUSSELL,
2005, pp. XIlI-XV. Devemos salientar que estes significados se relacionam a alegoria retdrica.

% Allegory: The Dynamics of an Ancient and Medieval Technique. Oxford: Clarendon, 1987.

" WHITMAN, 1987, p. 264, cf. BELLO, 2007, p. 38. A referéncia vem da Etica a Nicomaco 1128 a24
(Iv, 8, 6), onde é diferenciada a Comédia antiga da nova, caracterizada esta por ser mais refinada:
ido1 & &v TIC KOl £K TV KWHWAIOV TOV TTaAAI®V Kai TOV Kav@V: ToI¢ uiv yap AV yeAoiov 1
aioxpohoyia, Toic 8¢ pdAAov i UTTévola: diagépel &’ oU PIKpOV TadTa TTPOg eloxnuoauvny (Rackham),
cf. EDEN, Kathy. Hemeneutics and the Ancient rhetorical tradition. In: SCHILDGEN, Brenda Deen
(Ed.) The Rhetoric Canon. Detroit: Wayne State University Press, 1997; TESKEY, Gordon. Allegory
and Violence. Ithaca and London: Cornell University Press, 1996, p. 46, n. 28; SHAW, 2014, pp. 24-
25.
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Allégoria tem duas partes componentes em grego. A primeira dessas
partes, proveniente da palavra allos, significa ‘outro’; esta inverte o sentido
do segundo componente. Este segundo componente é o verbo agoreuein,
gue originalmente significa ‘falar na assembleia’, na 4gora. Embora, j& em
Homero, este verbo tenha o significado original de 'falar', ao longo de sua
histéria ele manteve o sentido original de ‘discursar em publico, falar
abertamente’. ApOs esta importante observacao, ele passa a explicar que ‘o
segundo componente da palavra 'alegoria’... tinha conexdes histéricas tanto
com o discurso oficial, quanto com o politico e com o discurso comum do
dia a dia’; e conclui que, ‘quando este componente foi combinado com a
palavra invertida allos, a composicéo resultante conotava tanto o que foi dito
em segredo, quanto o que era indigno da multiddo. Essas duas conotacdes
da palavra ‘alegoria’ - linguagem protegida e linguagem de elite - tornaram-
se partes explicitas da teoria e pratica alegéricas.

Bello complementa a ideia de Whitman, afirmando que, além da
referéncia elitista e secreta da alegoria, também pode ser atribuida a ela um aspecto

de producéo de discurso.

Chego a esta conclusédo relendo os dois componentes: GAAo¢ transmite os
sentidos de ‘outro’, ‘um além do que foi mencionado’, mas também
‘diferente, diverso’, ou seja, ‘condensando mais de um recurso’. O
substantivo agora (ayopd), do qual vem agoreuein, compreende as ideias
de ‘assembleia’, ‘mercado’ e ‘falar em publico’ e funciona também como um
marcador cronoldgico (ayopa TTARBouca — a parte da manhd). Juntando os
dois, obtemos o significado estabelecido de ‘falar sobre o Outro’ (ou ‘Outra
fala’), mas também de ‘incorporar mais de uma voz a0 mesmo tempo em
um discurso publico, ou narrativa” (BELLO, 2007, pp. 39-40).

Quilligan (1992, p. 26) propde que a palavra alegoria possua uma
poténcia significativamente ampla, onde a linguagem possa vir a significar diversas
coisas ao mesmo tempo®.

No entanto, pelo que até entdo sabemos, o termo alegoria aparecera
alguns séculos depois do periodo ao qual nos detemos, sendo abundantemente
utilizada na retérica. Vejamos alguns exemplos: como uma figura de linguagem®, a

100

alegoria pode vir a ter sido primeiramente utilizada™" por volta de 270 a. C. na obra

% “Do grego allos (‘outro’) e agoreuo (‘falar na agora’ ou ‘mercado’), a palavra sempre indicou uma
Egoténcia especial na linguagem - que pode criar significacBes extras”.
Isto €, uma TpotroAoyia (tropologia).

190 Testemunhos indiretos podem fazer retroceder a utilizacdo desse termo. De acordo com o Iéxico
Suda, Gorgias fora o primeiro a utilizar, na retdrica, tropos, metéfora, alegoria, hipalages, catacreses,
hipérbatos, anadiploses, epanalepses, apéstrofes e parisos (oUTo¢ TPMTOC TWIP NTOPIK QEIdEI TAG
Taideiag dUvapiv TE QPACTIKAV KA ITEXVNV £DWKE, TPOTTOIC TE KA IMETAPOPOIC Kad iAAnyopiaig Ka i
UtraAAaydic ka ikataxproeal kau iTepRAaoeat kad ivadITTAwaoea! Kaé ITavaAfWea! Kad iTTooTpoaic Ka i
Tapiowaoeoiv éxprioato). Cf. MORGNER, 2002, p. 12; FORD, 2002, p. 72. Para o duplo sentido da
alegoria na tradic&o retdrica, ver BUTTNER, 2006, p. 145.
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De Elocutione assinada por um autor chamado Demétrius'®. Outra aparicido da
palavra esta em Filodemo, Rhetorica I, 181, onde o termo se relaciona a metéafora,

mantendo esse sentido de uma figura de linguagem®®. Além deste, Cicero, na

103

Rhetorica ad Herrenium a utilizou, traduzindo-a por permutatio™ " e dando a ela trés

aspectos'®,

Allegory is a manner of speech denoting one thing by the letter of the words,
but another by their meaning. It assumes three aspects: comparison,
argument, and contrast. It operates through a comparison when a number of
metaphors originating in a similarity in the mode of expression are set
together, as follows: ‘For when dogs act the part of wolves, to what guardian,
pray, are we going to entrust our herds of cattle?’ An allegory is presented in
the form of argument when a similitude is drawn from a person or place or
abject in order to magnify or minify, as if one should call Drusus a ‘faded
reflection of the Gracchi.’ An Allegory is drawn from a contrast if, for
example, one should mockingly call a spendthrift and voluptuary frugal and
thrifty. Both in this last type, based on a contrast, and in the first above,
drawn from a comparison, we can through the metaphor make use of
argument. In an Allegory operating through a comparison, as follows: ‘What
says this king — our Agamemnon, or rather, such is his cruelty, our Atreus?’
In an Allegory drawn from a contrast: for example, if we should call some
undutiful man who has beaten his father ‘Aeneas,” or an intemperate and
adulterous man ‘Hippolytus.” This is substantially all | have thought it
necessary to say on the Figures of Diction. Now the subject itself directs me
to turn next to the Figures of Thought. (Traducéo de Harry Caplan)'®.

191 Esta é uma questdo ainda em aberto, uma vez que a datacdo da obra é incerta. Cf. BELLO, 2007,

p. 37. Para o termo alegoria em Demetrius ver De Elocutione (On Style) Il, 99, 100, 101, 102; Ill, 151;
V, 286 Rhys Roberts.

o2 Cf. INNES, 2003, p. 20; BELLO, 2007, p. 37.

O termo Permutatio tem também em Cicero o sentido de “grande mudanga”, “alteragao” (Cicero
Sent. 73), mas também de “cambio” (Fam. 3, 5, 4).

104 A alegoria pode ser utilizada tanto como um termo que sustenta ou apoia a metafora (Cicero, De
Oratore 3. 166-7; Quintiliano 8. 6. 44), bem como transmitir uma imagem metaférica (Demétrio 286;
cf. 151, 282-6; Cicero, De Oratore 2.261; Quintiliano 6.3.69); mas também tem um significado oculto,
designada por Demétrio (100-1) como uma espécie de véu ou sudario. Para uma maior informacao
sobre o termo e suas utilizagdes ver: INNES, 2003, pp. 19-21; BOYS-STONES, 2003, pp. 1-5.

195 po original: Permutatio est oratio, aliud verbis, aliud sententia demonstrans. Ea dividitur in tres
partes, similitudinem, argumentum, contrarium. Per similitudinem sumitur, quum translations, una, aut
plures, frequenter ponuntur a simplici ratione ductae, sic: Nam quum canes funguntur officiis luporum,
cui praesidio pecua credemus? Per argumentum tractatur, quum a persona, aut a loco, aut a re
aliqua, similitudo, augendi aut minuendi causa, decitur: ut siquis Drusum, Gracchum, nitorem
absoletum dicat. Ex contrario ducitur sic; ut si quis hominem prodigum, et luxuriosum illudens, parcum
et diligentem appellet. Et in hoc postremo, quod ex contrario sumitur, et in illo primo, quod a
similitudine ducitur, per translationem argumento poterimus uti. Per similitudinem, sic: Quid ait hic rex,
atqgue Agamemnon noster, sive, ut crudelitas est, potius Atreus? Ex contrario, si quem impium, qui
patrem verberaverit, Aeneam vocemus: intemperantem et adulterum, Hippolytum nominemus. Haec
sunt fere. Quae dicenda videbantur de verborum exornationibus. Nunc res ipsa monet, ut deinceps ad
sententiarum exornationes transeamus (IV, XXXIV Bvrmanni). Em Cicero, Orator 94, podemos
também encontrar o termo alegoria, relacionada pelo autor a metafora, entendida como a transmissao
de um significado analogo (“translata dico, ut saepe iam, quae per similitudinem ab alia re aut
Suauitatis aut inopiae causa transferuntur... "Orator, 92 Stangi): “iam cum fluxerunt continuae plures
translations, alia plane fit oratio; itaque genus hoc Graeci appellant &AAnyopia: nomine recte, genere
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Quintiliano em Institutio Oratoria VIII, 6, 44 traduz o termo por inversio’®
relacionando-o, sobretudo, com a metafora (mas também colocando um exemplo
sem esta). Contemporaneamente a este autor, mas sob uma acep¢do mais
interpretativa, Plutarco manifestava sua ideia de alegoria ' . Em Quomodo
adolescens poetas audire debeat (19 EF), o autor expde que houve uma substituicdo
entre o0 antigo termo Umovoia para o de dAAnyopia, em que agueles que a
praticavam distorceram as histérias dos poetas'®®. Em outro exemplo, no De Iside et
Osiride (32, 363d), Plutarco irda apresentar uma visdo mais figurativa das divindades,
relacionado-as a determinados elementos, adaptando-as a uma realidade mais

fisica.

Such, then, are the possible interpretations which these facts suggest. But
now let us begin over again, and consider first the most perspicuous of those
who have a reputation for expounding matters more philosophically. These
men are like the Greeks who say that Cronus is but a figurative name for
Chronus (Time), Hera for Air, and that the birth of Hephaestus symbolizes
the change of Air into Fire” (Trad. Babbltt)

melius ille, qui ista omnia translationes uocat’, Orator, 94 Stangi (“Quand les métaphores se
succédent sans interruption, leur ensemble prend le nom d’allégorie. Ce mot grec fait bien
comprendre que le discours exprime alors toute autre chose que ce qu’il semble dire. Mais il vaudrait
mieux désigner tous ces tropes par le terme général de métaphore”, L’orateur, XXVII, Nisard). Cf.
RADICE 2004, pp. 2-3.

® Inversio tem o sentido de “invers&o”, transposi¢ao” (verborum), “antifrase”, “ironia” (Cicero. De Or.

261) Quintiliano também o utiliza para “anastrofe” (Quint. I, 5, 40). Cf. BLASS 1892, p. 221.

" De fato, como observa Pépin (1976, p. 493), fora esta a primeira vez que o termo alegoria
apareceu na sua forma exegética e nao como figura de linguagem, tal como podemos observar nos
gramaticos e, embora exista uma relacéo entre os dois, isto é, entre o0 método de interpretacdo e o
método de composicao (allegorese e alegoria), para os gregos tal distincdo apenas se aplicava no
contexto. Para a distin¢cdo entre alegoria e allegorese ver: DAWSON, 1992, pp. 4-5; STRUCK, 2004,
Pcp 2 3; NADDAF, 2009, p. 111; DOMARADZKI, 2013, pp. 19-20; cf. WDOWIAK, 2017, p. 214, n. 3.

aUTal pév olv ai TOV Adywv ATToQAcEIC Kali 60§ou TrO(VTog €iol kaTIdEv T00 TTpoaéxovTog £Tépag’ &
¢k TV TTpayudTwy alTv TTapéxoual Pabnoelig, wotep 6 Eupmmidng eimelv Aéyetal TpoOg TOUG TOV
Igiova Aoidopolvtag wg AceBRA Kai piapov, ‘o0 péviol TTPOTEPOV AUTOV €K TAG oKNVAg £EAyayov f TQ
TPpoX® TTPoonA®aoar Tapd &’ OunRpw oiwTTwUevév éomi TO Tol00TO Yévog Tig OiIdaokaAiag, éxov &
avaBewpnolv weéAiyov £t TV dlaBefAnuévwy pdhioTa poBwv, olg Tdic TaAal PéEv UTTOVOIQIG
aAMnyopiaig 8¢ viv Aeyopévaig TrapaBialduevol Kai dlaoTPEPOVTEG EVIOI  HOIXEUOMEVNV  QACIV
Appoditnv Ut "Apeog unvueiv “HAiov, 0TI T® TA¢ APpodiTng aaTépl cuveABwY 6 ToU "APE0g HOIXIKAC
atToTeAET yevéoelg, 'HAiou &' émavagepopévou Kai kataAauBdavoviog ou AavBdvouaoiv (Babbitt). Cf.
Pépin, 1976, pp. 87-88.

Do original: Tadta pév olv TolaUTAC UTrovoiag didwaoiv: &t GAANC &’ ApXAS TV PINOCOPWTEPOV Ti

Aéyelv SoKoUVTWY TOUG ATTAOUGTATOUC OKEWWHEBa TTPGITOV. 0UTOI &’ €ioiv of AéyovTeg, WoTrep "EAANVEG
Kpdvov aAAnyopolol Tov Xpoévov, “Hpav B¢ 1OV aépa, yéveolv ¢ Heaiotou TNV eic mlp dépog
peTaBoAnv... (32, 363d, Babbitt). Cf. Pépin, 1976, p. 88.

"« "«
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A despeito de Plutarco, percebemos aqui uma acepc¢do do termo como
figura de linguagem e sua aproximacdo com a metéafora, o tropo e o simbolo*'°. Vale
lembrar o diferencial dessa nossa abordagem em relacdo aquela que foi feita nos
pontos anteriores. Nesta, estamos falando dos primeiros usos do termo alegoria,
entendido, primeiramente, como figura de linguagem ou alegoria retérica, bastante
semelhante ao que também podemos encontrar nos sofistas. Esta se desenvolve em
um meio estilistico, transmitida na teoria figurativa e da retdrica. A outra forma que
estudamos foi a “alegoria” hermenéutica ou exegética (allegorese), que tem a
preocupacdo de interpretar determinadas passagens da tradicdo mitica e que se
caracteriza por ser critica literaria'**. Esta, embora n&o tenha sido tratada num
primeiro momento com este termo, doravante fora considerada assim.

Em relacdo a este sentido do termo (mais afim ao nosso estudo), a
alegoria substituiu um mais antigo: UTévoia'*?. Este aparece em muitos autores
antigos e vale notar a sua variacdo de sentido. Primeiramente, n6s podemos falar
gue a Utrévoia significa “suspeita”, “duvida”, “conjectura” e, como diz Pépin (1976, p.
85),

Supde uma relacdo entre dois conteldos mentais de natureza diferente: por
um lado, um dado concreto é apresentado a percepcgao; por outro lado,
sugere uma ideia a respeito do futuro ou de ir além do mundo sensivel,
posta como conclusdo ou hipdtese; a Umévoia designa a operagao, muitas
vezes muito elementar, que passa dos dados percebidos a ideia
conjecturada.

1o Segundo Bello (2007, p. 38), a justaposicéo entre a alegoria e o simbolo ocorreu bem mais tarde,
com o Romantismo. Ver também: Boulluec, 2005, 125-126. Todavia, Frank Buttner ir4 dizer que
desde o final do séc. XVIII, fora aceita a diferenciacéo entre alegoria e simbolo e, ndo sé foram vistos
como diferentes, mas foram encarados como opostos. O simbolo refere-se a objetos e acgbes
concretas que apontam para algo diferente no mundo real e na obra de arte; ao passo que a alegoria
€ essencialmente uma figura retérica e que possui suas raizes na metafora (2006, pp. 142-143). Cf.
Blass (1892, p. 221) diz ser a alegoria, em seu sentido mais restrito, uma metafora em grande escala
(“Die Allegorie im engeren Sinne ist eine im grossen geschehende oder auch hur fortgesetzte
Metapher, selbstverstandlich unter Festhaltung der gleichen bildlichen Anschauung”). Sobre o
simbolo, ver a obra de Friedrich Creuzer Symbolik und Mythologie der alten Volker, besonders der
Griechen; Symbolon de Walter Muri; QUILLIGAN, 1992, p. 32, n. 13; e a importante obra de Peter
Struck, Birth of the symbol. Sobre a alegoria relacionada a figuras de linguagem ver: INNES, 2003,
pf. 19-20; cf. BOYS-STONES, 2003, p. 2.

! 1Ver, por exemplo, a distingdo dada em: POSNER, et al, (hg.). Semiotik: ein handbuch zu den
zeichentheoretischen Grundlagen von Natur und Kultur (1997, p. 1121).

12 Etimologicamente, a palavra UTévoia (UTo-voeiv) designa o pensamento que estd sob o
revestimento da imagem. Cf. PEPIN, 1976, p. 85. Ver WDOWIAK, 2017, p. 214.
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Podemos encontrar isso em 410 a. C. nas Fenicias (vv. 1131-1133) de
Euripides, onde, a partir da descricdo do escudo do gigante Kapane, um tebano
acrescenta que a imagem gravada sugere uma representacdo da destruicdo de
Tebas™'®. Como bem explica Pépin, ha neste trecho a passagem da sensacao, isto
€, da impressdo que a imagem no escudo causou, a conjectura, ou seja, a
destruicdo de Tebas. Esta passagem Euripides compreende como sendo uma
omévoiat®. Na Paz (v. 993) de Aristéfanes, também podemos encontrar o sentido de
“‘davida” ou “suposicéo” quando Trigeu, rezando para a Paz, roga que esta acabe
com as “duvidas” sem fundamento (Tradoov &' fUGV Ta¢ UTovoiag)'™. Seguindo o
mesmo caminho, temos Tucidides I, 41, 4. Ao fazer um elogio a Atenas, o
historiador “desmerece” o carater elegiaco do poeta Homero e exalta a verdade dos
fatos em detrimento as suposices™®.

Seguindo no mesmo sentido, mas de forma pejorativa, temos o emprego
gue Demoéstenes e Menandro deram ao termo. No primeiro caso, Demdstenes usa
uttévola no sentido de “insinuagdes criadas”, isto €, levantamento de suposicoes
falsas tratadas como verdadeiras: & pév olv, 0 &vdpec SikaoTai, oUTOG AEyel,
utrévolal TTAacTal €i01 Kai TTPo@dAcelg adikol Kai Trovnpial €11 TR amooTepfical a
TTpoonkKel auTov armmodolval €uoi (Or. 48, 1178, Guilielmi Dindorfii). Seguindo um
caminho semelhante, temos um fragmento da Mondstica de Menandro™'’, em que a
utrévola traduz-se por “suspeita” dentro de um contexto negativo: ‘Ymrévoia deivov

£0TiV AVOPWTTOIG KAKOV.

13 SMITH, 2011, p. 12; Idem, 2012, p. 441,
14 vivac € (poig ynyevic ANV oAV

QEépwV PoxAoiolv éEavaaTtrdoag BaBpwy,

uTrévolav fAuiv oia TreiceTal TOAIC (Murray).
15 cf. segundo a traducdo de ROGERS, Benjamin Bickley; WOITRAIN, Jean-Paul. La Paix, p. 72, n.
1071 in https://www.prima-elementa.fr/Woitrain/Aristophane-Paix.doc; PEPIN, 1976, p. 86.
16 METO peydAwv O onueiwv Kai ou Br Tol AudPTUPOVY ye TRV SUVAMIV TTOPACXOUEVOl TOIG TE VOV Kai
TOIG £TTeITa BaupacOnoodpeda, kai oUdEv TTpoadeduevol olTe ‘Ounpou Emaivétou olTe OCTIC ETTEDT UEV
TO auTiKa TEpWel, TOV & Epywv TRV UTTévolav f aAnBeia BAdyel... Cf. traducdo da Historia de Tucidides
por Juan José Torres Esbarranch; PEPIN, 1976, p. 86. Em V, 87, Tucidides apresenta o termo como
uma “suposicéo”: ei pév Toivuv Utrovoiag TWv JeAAGVTWY AoyloUpevol 1| GAAO TI EUVAKETE 1 €K TV
TOPOVIWY  Kai (v OpdTte Tepi  owTnpiag POUAEUOOVTEC TR  TTOAEI, TTOUOINED' &v - & &' &mi
10070 , Aéyolpev dv. Cf. LI DDELL-SCOTT. Greek-English Iéxicon, p. 1635, com as referéncias para os
demais casos onde o termo UTTévoia aparece.
17 vier: DUBNER. “Menandri et Philemonis Fragmenta”. In: Apiotopdvous Kwuwdial kKa Kwuwdiwv
arroomacuaria. “Aristophanis Comoediae et Perditarum Fragmenta ex nova recensione Guilelmi
Dindorf”. Paris: Firmin-Didot, 1838, Supplementum 95.


https://www.prima-elementa.fr/Woitrain/Aristophane-Paix.doc
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No entanto, o mais famoso sentido deste termo € de “significacéo oculta”
ou “profunda”, o que, é claro, ainda se relaciona ao mais primitivo, uma vez que a
significac&o oculta esta sob determinada descricdo ou imagem de algo. E o caso do
Symposium de Xenofonte em que Sdécrates critica 0s rapsodos por ndo conhecerem
os significados ocultos da lliada e da Odisseia'®. O mesmo sentido pode ser
encontrado na Republica (ll, 378d) de Platdo, em que o uso da utrovoia por Homero
€ criticado por ndo atender, nos jovens, 0 objetivo proposto, causando confusédo ao
invés de uma compreenséo profunda®®.

Na Etica a Nicomaco, 1128 a 24 (IV, 8, 6), Aristételes usa o termo para
falar da “insinuacdo” que caracteriza a comédia nova'?. O historiador Polibio (The
Histories, XXXVIII, 4, 5), ao se referir a Lyciscus, diz que ele acusava por
“implicagbes” petd O¢ TOUTOV TTPOEABW AUKIOKOG €T OVOMOTOG WEV OUBEVOG
£TTOINoOTO KaTNyopiav, ka®’ Utdvolav d¢ TToAOV .

Vale ressaltar que, apesar das ocorréncias do termo alegoria e UtTévolia, o
mais comum termo encontrado para se falar sobre “significacdo oculta” entre os
antigos, como lembra Domaradzki (2017, p. 303), é o termo aiviyua (ainigma, i.e.
“enigma”)'?%. Este termo devera ser tratado no préximo ponto. No entanto daremos

um foco maior no seu emprego por Platdo.

18 ver nota 79.

19 “Hpag 5& deopoUC UTTO UEoC Kai HeaioTou PIYeic UTTO TTaTpOS, HEAAOVTOC T HNTPI TUTITOMEVN
auuvelv, kai Beopayiog 6oag ‘Ounpog TreTroinkev ol TrapadekTéov €ig TAV TTOAIv, oUT év UTTOVOIaIg
TreToINuévag olTe Gveu UTTOVOIRV. O yap VEOC oUx 0IO¢ TE KPIVEIV OTI TE UTTOvoId Kai O ur, AN & 8v
TNAIKOOTOG (v AGRN €V TOTG BOLIG DUTEKVITITA TE Kai ApeTAoTaTa QIAET yiyveoBal (Burnet).

129 ver nota 97. Cf. traducdo de Rackham.

12l segundo W. R. Paton.

122 ver a bibliografia apresentada por Domaradzki; cf. PICHLER, 2006, p. 31. "Em contraste, a
literatura recente sobre ‘alegoria’ antiga a trata como uma gama mais diversa e em evolucédo de
subterfigios linguisticos, incluindo ‘sentidos subjacentes’ (hipondia), enigmas ou discurso oracular
(ainigmata), ‘simbolos’, interpretacdes etimoldgicas, metaforas, similes e trocadilhos. Nos estudos
classicos, pelo menos, ‘alegoria’ designa qualquer linguagem que sugere algum significado
subjacente (ou em tensdo com) seu sentido comum ou aparente. Na tradicdo retérica, talvez
inspirada por algumas observacdes da Poética de Aristoteles (1458 al8-26), a alegoria, neste sentido
amplo, era geralmente considerada uma mancha a ser evitada. Na tradicdo filosofica da
interpretacdo, por outro lado, a alegoria em seus muitos disfarces era algo central” (KENNEDY, 2011,

pp. 3-4).
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2.5 Platdo e a interpretacao alegorica

A interpretacdo alegorica dos textos j4 era uma pratica bem comum no
tempo de Platdo®. Embora alguns comentadores afirmem a possibilidade de uma
allegorese em Homero, sabemos que o0 advento das ciéncias tornou essa pratica
bastante difundida na época. Seja como uma defesa, ou como uma tentativa de
atualizar a memodria daqueles textos, a pratica da interpretacdo andou muito préxima
ao desenvolvimento do racionalismo que estava se formando.

Um fator que pode ter influenciado no crescimento da interpretacdo
alegdrica € a grande importancia da poesia arcaica para a formacéao intelectual dos
gregos. Essa “admiracao” pelos épicos, como ja havia falado Tate, fizera com que os
fildsofos vissem refletidas ali suas préprias doutrinas'**. Contudo ndo somente os
filosofos participaram desse movimento de interpretacdo, mas outros pensadores
também aproveitaram esse contexto para difundir as mais diversas opinides sobre a
poesia e religiosidade da época.

Ao lado dessa crescente tradicao de estudo e interpretacdo da linguagem,
que considerava o0s textos mais antigos como um receptaculo de sabedoria oculta’®,
existiu - como esbocado mais acima - a tradicdo retérica, voltada para as
necessidades do orador publico, tendo por objetivo tornar o discurso mais
persuasivo, por meio dos efeitos causados'®.

Nesse cenario onde € possivel identificar essas duas maneiras de
trabalhar a alegoria (isto €, como uma construcéo alegérica e como interpretagéolz7),
a contribuicdo dada por Platdo é inestimavel. Um exemplo para entender Homero e
Hesiodo como uma fonte do estudo da alegoria, tanto com um objetivo estritamente

exegético, como tendo por objetivo uma imagem retérica, € 0 que esta escrito na

123 “Nos dialogos de Platdo, é dificil apontar um termo técnico usado para allegoresis. Esta bem

estabelecido que na época de Platdo o método de interpretacdo alegérica era bem conhecido e
comumente aplicado. Porém Platédo usa outros termos, escrevendo sobre interpretacdo de mitos ou
em relagdo a opinides, como ainigma, symbolon, hyponoia. Posteriormente, esses termos foram
incluidos no significado do termo ‘alegoria’ e os leitores alegéricos os usaram de forma
intercambiavel” (WDOWIAK, 2017, pp. 214-215). Cf. STRUCK, 2004, p. 41.
124 cf, KELLOGG, 2006, p. 118. Vale lembrar que para Kellogg os “epics" de Hesiodo foram as
Pzrsimeiras tentativas de racionalizar os elementos miticos (op. cit., p. 18).

KELLOGG, 2006, p. 122.
126 cf. FORD, 2002, p. 80; KENNEDY, 2011, p. 3.
12T Essa divisdo torna-se bastante complexa quando analisamos a construgdo alegérica a partir de
uma interpretacdo dos mitos. Isto é, quando nos deparamos com a apresentacdo de uma imagem
alegodrica ja racionalizada, que é fruto de uma interpretacéo do autor a partir de um texto antigo.
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Republica (598 d-e) acerca da ToAupaBia (polymathia) que caracterizava a poesia
grega. Nela, Sdécrates diz que é difundido (dkoUopuev) para todos que Homero e os
demais poetas sabem (étrioTavTal) todas as coisas referentes a virtude e ao vicio.

A admiracdo e a busca por um conhecimento universal parece ter sido
algo bem comum entre os pensadores gregos e, ndo muito dificil, esta concepc¢éo
pode nos levar a sabedoria. No Sofista 233a, 0 Estrangeiro pergunta a Teeteto se é
possivel que um homem conheca tudo (ei Tavta €mioTacBai Tiva avOpwTTWY £0Ti
oduvaTtdv). Aquele faz uma referéncia ao sofista Dionisodoro que afirmava que, para
conhecer o todo, bastaria conhecer uma sé coisa'®®. No ion 536e, o rapsodo fica
envaidecido em dizer que sabe falar sobre todos os temas referentes a Homero. E
na Metéfisica 982a8, ao reunir todas as opinides comumente aceitas sobre o sébio,
Aristételes diz que a primeira delas € saber todas as coisas na medida do possivel,
sem ter, contudo, conhecimento de cada uma delas em particular'®®.

Mesmo se Homero conhecesse todas as coisas - como afirmavam muitos
de seus intérpretes e defensores -, mas de forma superficial, isto €, s6 o bastante
para tracar o enredo de um mito, seu “erro” ainda continuaria. Como diz Kellogg
(2006, p. 119), Platdo nao poderia aceitar tanto uma ficcdo que mente ao
representar a realidade - muito embora toda ficcdo faca isso - mas, e isso é 0 mais
grave, ele nunca poderia aceitar uma ficcdo que venha a mentir em sua “doutrina”.
Isto quer dizer que, ao representar os deuses como autores de vicios, por exemplo,
as narrativas homéricas feriram dois principios caros a Platdo: o da imagem do
divino e o principio pedagdgico segundo o0 qual as imagens miticas serviriam de
moldes para os jovens.

No entanto, vale ressaltar um aspecto muito importante nisso e que é
preciso ser levado em consideracdo. E bem mais provavel, sobretudo pelo histérico
apresentado pelos intérpretes e defensores de Homero, sejam eles filésofos,
gramaticos, rapsodos ou sofistas, que esta caracteristica de educador sofreu grande
influéncia das tentativas de interpretacdo dos textos do poeta. Lembremos também

gue o que se ouve dizer (dkoUouev), tanto com relacdo a Homero como dos demais

128 ver, por exemplo, Eutidemo 294a. Nesta passagem, o sofista (“mente dileta”) diz a Sécrates que

“se conheces pelo menos uma coisa, conheces todas” (iep kai €v €mTioTacal, TAvTa £TTioTacal).

129 Segundo Xenofonte, Simpdsio 4.6.1, Sécrates acredita que aquele que possui um conceito do que
cada coisa é, torna-se mais apto a explicar aos demais, do que aquele que ndo o possui. Este Ultimo
poderia ser surpreendido por algum equivoco e, por conseguinte, ensinar de forma equivocada.
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poetas, é que eles sabem todas as coisas referentes a virtude e ao vicio; e ndo
somente nesse ambito restrito, mas sobre todas as demais coisas, o que faria do
poeta um exemplo daquela primeira atribuicdo dada por Aristoteles na Metafisica
sobre o saber universal.

Homero e Hesiodo, entdo, se tornaram uma espécie de manual, de
enciclopédia onde todo o saber ja estaria ali contido, bastando apenas um
observador capacitado para extrair deles as verdades ocultas. Platdo se volta contra
essa tradicdo que vé no poeta - e nos mitos como um todo - a presenca de sentidos
ocultos e que, por conta disso, séo justificadas todas as formas de interpretacdo e
usos dos seus escritos, tornando estes uma doutrina a ser seguida e
demonstrada'®. Neste ponto, a retérica ganha mais forca que o desejo legitimo de
buscar a verdade, o que € bem documentado no Eutifron, por exemplo.

Vamos abrir aqui um parénteses para discutir isso. No prélogo desse
didlogo, o mantico Eutifron e Sécrates estdo no Pértico do arconte rei, lugar onde
eram julgados crimes religiosos e sangrentos. De um lado, Socrates tinha sido
acusado por um jovem chamado Meleto, por corrupcdo de jovens através da
introducdo de novos deuses e por combater os antigos. Por outro lado, Eutifron
estava no papel oposto. Ele acusava seu pai de ter matado um trabalhador seu e,
para isso, ele se baseara no seu conhecimento sobre a justica divina.

Vale ressaltar que duas historias interessantes para a nossa discussao
sdo apresentadas: a contada por Platdo e a contada por Eutifron. Como dito acima,
Platdo nos diz que Eutifron acusou seu proprio pai de homicidio justificado pelo seu
conhecimento sobre a justica divina. O mantico, por seu turno, nos conta que a
vitima, um homem que trabalha para ele, havia bebido e brigado com uma outra
pessoa. Seu pai vendo aquilo resolveu atar-lhes os pés e as méos e joga-lo em um
buraco. Nesse interim, Eutifron nos conta que seu pai mandou chamar um exegeta

para saber o que deveria ser feito com o prisioneiro. Um exegeta era um intérprete

130 “Agora estd bem estabelecido que uma série de figuras associadas ou familiarizadas com

Socrates estavam engajadas na investigacéo filoséfica de ‘simbolismo’ e ‘alegoria’ em seus varios
disfarces, e especialmente com a questdo de saber se doutrinas éticas, teologicas ou fisicas
poderiam ser encontradas em Homero. Resumindo, Homero foi as vezes tratado como teélogo,
filosofo ou profeta” (KENNEDY, 2011, p. 7).
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da lei sagrada e'*', a partir de seu julgamento sobre o caso, a sentenca do acusado
deveria ser dada e cumprida. Contudo, o pai de Eutifron acabou esquecendo do
pobre rapaz no buraco e este acabou morrendo devido a fome, a sede e ao frio.

A peculiaridade destas narrativas esta no extremo que a interpretacdo
pode chegar. Ela pode levar uma pessoa de acusado a vitima (caso do trabalhador
“‘morto” pelo pai de Eutifron), como pode levar a vitima a se tornar um acusado (caso
tanto de Eutifron, como é visto no desenrolar do dialogo, como do proprio Socrates).
Além do mais, a funcdo desses intérpretes ou exegetas supera 0 TOTTOG (topos)
literario e se dirige ao prético, através da utilizacdo da retodrica e da interpretacédo
religiosa®?. E, devemos também salientar que Eutifron se comporta como um
exegeta ao acusar seu proprio pai com base no conhecimento divino.

Tanto no que tange ao mundo moral como natural, Platdo nos alerta
sobre as tentativas dos intérpretes de indicar - retoricamente - o que € verdade e o
que se deve ou ndo fazer. Trazendo este caso para a nossa discussdo, a
interpretacdo alegérica ndo possui as armas certas para dizer o que € o verdadeiro,
mas é capaz de dizer o que pode ser verdadeiro. Contudo, dentro de um modelo tao
sério como € a justica e a educacao, € natural que Platdo tenha bastante cuidado
com relacdo as opinides difundidas e, mais do que analisar a partir de um modo
exegético ou alegérico, Platdo acredita que o melhor a fazer é analisar a partir de um
modo filoséfico. Eis onde a interpretacdo e a interpretacdo alegoérica parecem
encontrar a sua melhor mediacdo. Embora o caso de Eutifron deva ser analisado
segundo a interpretacdo “geral’, visto haver uma relacdo direta entre o contetdo
mitico e a acusacdo de Eutifron, este mesmo modelo pode ser aplicado, de forma
especifica, ao alegorico, como veremos mais adiante.

Voltando a nossa discusséo anterior, segundo Kellogg (2006, p. 120), a
partir das analises das criticas a poesia e da interpretacéo alegorica na Republica e
no lon respectivamente, pode-se extrair que a presenca da filosofia na poesia teria

131 ver nota 8 em Platén: Dialogos I. Traducion y notas por J. Calonge Ruiz; E. Lled6 Ifiigo; C. Garcia

Gual. Madrid: Editorial Credos, 1985.

132 Em 5¢-6a, Eutifron apresenta as razdes “legais” que o levaram a processar seu proprio pai. “Pues
observa, SOcrates, qué gran prueba te voy a decir de que es asi la ley. Es lo que ya he dicho también
a otros que seria correcto que sucediera asi: no ceder ante el impio. quienquiera que él sea. En
efecto, los mismos hombres que creen firmemente que Zeus es el mejor y el mas justo de los dioses
reconocen que encadend a su propio padre, y que éste, a su vez, mutilé6 al suyo por causas
semejantes. En cambio, esos mismos se irritan contra mi porque acuso a mi padre, que ha cometido

injusticia, y de este modo se contradicen a si mismos respecto a los dioses y respecto a mi” (supra).
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sido reduzida pela allegorese e a presenca da retorica teria aumentado. Kellogg
parece querer nos dizer que houve uma inversdo significativa causada pela
interpretacdo alegorica. Esta teria diminuido o papel da filosofia na busca pela
verdade e, em contrapartida, teria aumentado o papel dos intérpretes através da
retérica. Neste ponto da discusséo, Republica e ion se complementam.

Os efeitos aparentes da critica de Platdo aos poetas na Republica e aos
intérpretes alegoricos no fon foram dois: os mais antigos, ‘filoséficos’, a
allegoresis diminuiu e os mais novos, ‘retéricos’, as allegoresis aumentou.
Argumentando principalmente por um senso de elegancia, Platdo
convenceu os filosofos de que a razao era um instrumento melhor do que a
allegoresis para descobrir a verdade. Ele convenceu os retéricos de que, se
a moralidade e, portanto, a centralidade cultural das epopéias homéricas
ndo pudesse ser defendida com base em suas representacdes da realidade,
ela teria de ser defendida com base em um significado aleg6rico
(ilustrativo).

De acordo com Magdalena Wdowiak (2017, pp. 218-219), os materiais
utilizados para se fazer uma interpretacdo alegorica eram bastante duvidosos, pois
eles foram fornecidos pelos proprios mitos. E, como sabemos, 0 uso da alegoria €
guestionado por Platdo por ser uma forma de expressao do discurso poético com um
objetivo enigmatico. Por “enigmatico” entenda-se uma significacdo oculta, isto €,
umrévola, termo que aparecera uma Unica vez em Platdo, com esse significado
dentro do contexto pedagdgico na Republica (378d).

Para o filosofo, as criangcas sdo “insensatas”, isto €, possuem pouca
reflexdo (Gppovag, 378a). Por conta disso, transmitir a elas a tdo debatida Bcopayia
de Homero, por exemplo, a partir de uma visédo alegérica € uma atitude de pouco
proveito e até mesmo prejudicial, uma vez que elas vao apenas captar o que esta na
superficie, sem, no entanto, ter em consideracdo o que esta “underlying”®. Além
disso, a wuxn (psyché) da crianca ndo esta formada; o que ela possui € a
capacidade para desenvolver estruturas psicolégicas. “E essa formacdo é moldada
de maneira crucial pelo ambiente social. As mensagens culturais penetram e
moldam a psique de maneira que frequentemente ndo compreendemos (Il. 377b; Ill.
401 c-e)” (LEAR, 2006, pp. 26-27).

Ford (2002, p. 86) observa que na Republica 378d, Platdo parece negar

apenas o0 uso da interpretacéo alegorica voltada ao ambito pedagdgico; contudo, ele

133 STRUCK, 2004, p. 42; LEAR, 2006, p. 27; SMITH, 2011, p. 12.
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ndo negaria a possibilidade de um uso filosofico dessa interpretacdo; ou seja, para
Ford, Platdo ndo fez uma critica sob a oOtica teoldégica ou metodolégica dessas
interpretacdes. Isto quer dizer que o fildsofo ndo fez uma critica a interpretagcdo em
si mesma, fora do ambito pedagdgico. No entanto, parece-me que o problema da
critica que Platdo fez a interpretacao alegorica na passagem referida da Republica
tinha sim uma base metodoldgica e teoldgica™*. Neste ponto da discussado, Platédo
assume o papel daqueles que serviram de contraponto aos defensores de Homero e
que, por isso, fizeram uma interpretacdo dos seus poemas de forma mais
“‘adequada” ao bom gosto do publico. O filésofo ndo questiona apenas o
direcionamento dessa poesia na passagem referida, mas critica o seu fundamento
teoldgico e, mesmo que seja aceita uma interpretacdo alegorica das passagens mais
polémicas, e se acredite que Homero tenha escrito tais coisas conscientemente, nao
h& nenhuma certeza nisso. Isto acaba por tornar-se mesmo um enigma e, como tal,
toda a forma de interpretacdo torna-se possivel. E esse €, acredito, um dos pontos
mais problematicos para Platdo quando se fala de interpretacao alegorica.

Além de uma critica teoldgica’®®, podemos perceber também uma critica
metodoldgica que repousa na sua analise sobre a pipnoic (mimesis). E preciso
lembrar que, para Platdo, o alcance de visdo da poesia se restringe a atualidade™*.
Ela se volta para as representatividades do mundo (& maneira de uma ciéncia), mas
apenas consegue extrair disso uma copia superficial e universalizada (indistinta) das
coisas. Dessa forma, como o discurso poético esta tdo distante da realidade, a
tentativa de se extrair uma verdade que néo seja meramente ilustrativa torna-se algo
bastante problematico. Dessa forma, como extrair um significado oculto, tido como
verdadeiro, de um discurso que esta tao longe da verdade?

Dito isso, vale ressaltar que o termo utrévoia em Platdo é pouco usado.

137
d

Além do exemplo dado na Republica 378d°", ele voltara a aparecer pelo menos por

mais duas vezes no corpus platonicus, contudo com o significado de “suspeita” ou

» 138

“conjectura Todavia, outro termo que esta relacionado a Umévoia e que

doravante sera considerado um sinénimo € o de enigma.

134 Acredito que Kellogg tenha raz&o nisso (2006, p. 119).

1% como referida mais acima, com relac&o a forma como os deuses foram retratados.
1% KELLOGG, 2006, p. 121.

13" \WDOWIAK, 2017, p. 215.

138 | eis 679 ¢ e no Gorgias 454 c.
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Vejamos entdo alguns casos. No Carmides (164e), sobre a famosa
inscricdo “conhece a ti mesmo”, no templo de Apolo em Delfos, é dito que o autor
fala enigmaticamente (aiviypatwdéoTtepov). Na Apologia 21b, fala-se sobre um
enigma (aivittetal) dito pela Pitia. Ainda neste diadlogo (27a), fala-se que as
acusacOes de Meleto sao insolentes e cheias de temeridade juvenil, a semelhanca
de alguém que faz enigmas (aiviyua). Um pouco mais a frente é feita uma relacdo
com “jogos”, como se a atitude de Meleto fosse proprio de alguém que “joga”
(TraiovToc)'®. No Teeteto (180a), o termo tem o sentido de “falar de forma sombria".
Teodoro diz que alguns seguidores de Heraclito fazem uso das doutrinas deste
filosofo e dos homéricos ao pé da letra e que, quando sédo questionados, respondem
de forma obscura, enigmaticamente (aiviyuatwdn). No Timeu 72b, ao falar sobre a
arte divinatoria e seus intérpretes, diz-se que nao é tarefa do adivinho propriamente
dito interpretar. Cabe, entdo, aos “intérpretes da palavra divina” (Trpo@fjtai), o papel
de juizes sobre o que o adivinho em transe quis dizer de forma enigmatica
(aiviyp@v).

Podemos perceber algumas variagbes no uso que Platdo faz desse

conceito*°.

Usa-se enigma relacionado a aspectos religiosos ou misteriosos, como
as palavras de um adivinho, por exemplo; relacionados a “jogos”, como observado
no caso de Meleto na Apologia; e, também, em uma fala obscura, hermética.
Wdowiak (2017, pp. 215-216) nos apresenta trés usos principais para
esse termo em Platdo. O primeiro deles é o uso ludico, feito nos banquetes
(Republica 479c), onde um enigma é exemplificado em um jogo de palavras com
duplo sentido sobre um eunuco e um morcego. O segundo uso apresentado pela
autora € o sentido enigmatico (isto €, mistérico ou sombrio, podemos dizer assim).
Ela apresenta os dois exemplos dados acima na Apologia e acrescenta, no
Banquete 192d, a fala obscura que caracteriza a linguagem oracular. Além disso, o
sentido enigmatico necessita de uma interpretacdo apropriada. Neste caso ela cita o
Fédon 69c: “aqueles homens que estabeleceram os mistérios deram-lhes um

‘significado oculto’ (aiviTteagBai)”. O terceiro uso € o do significado oculto de um

139 ver esta relacio em DOMARADZKI, 2013, p. 33.

140 Ao lado do significado basico de ainigma que era ‘enigma’, “adivinhacBes”, “quebra-cabega”,
como, por exemplo, O enigma da Esfinge ou um sentido oculto de um oraculo, predi¢cao ou profecia, o
termo estava relacionado com a intencdo do autor de proteger a verdade ensinada” (WDOWIAK,
2017, p. 215). Cf. DOMARADZKI, 2013, p. 31.
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poema. Ele se caracteriza por esconder uma informacéo da grande massa. Para
tanto sdo dados os exemplos da Carta Il 312d, que Platédo dirigiu a Dionisio, o tirano
de Siracusa, tentando explicar a dificil compreensdo da natureza do “Primeiro”
através de uma linguagem enigmatica (aiviyuv). O outro exemplo é tirado da Carta
VII 332d, onde Platdo diz que o ensino destinado ao Tirano foi administrado com
palavras “encobertas” (QiviTTOuEvOI).

Outro uso importante para o enigma é o irdnico***. Em alguns dialogos de
Platdo existe a mencdo da poesia como uma fonte de conhecimento oculto*?.
Segundo Struck (2004, p. 47), Platdo usa a nocéo “speaking in enigmas” como um
tropos de zombaria ao debater outras opinides e doutrinas. Isso ocorre devido a
poesia utilizar muitas vezes de uma linguagem enigmatica, onde sua interpretacao
pode ser questionavel, causando ambiguidades de significacdo e, por extensao, na
real intencdo do autor.

E nesta intencdo que se situa a ironia de Platdo. Como ndo se pode
afirmar uma interpretacdo nos moldes da intencdo dirigida pelo autor; e ao ser
analisada e constatada sob diversos argumentos uma determinada passagem, até
se chegar a uma atopia (aporia), Platdo entdo a “salva” através do argumento de
gue o poeta falou de forma enigmatica. Vejamos alguns exemplos.

No Lisis 214 b-e, quando a maxima homérica (Odisseia XVII, 218) que diz
gue “sempre ha um deus que leva o semelhante junto ao semelhante” é rebatida por
Sécrates, este conclui que o poeta deve ter falado enigmaticamente (aivittovrar)*,
No Carmides 162a, ao se debater a sentenca “ocupar-se do que é seu” (10 T& auTol
TPATTEIV) que poderia definir a temperanca (ou sensatez, cw@poouvn), Sécrates diz
que quem a disse (Critias) parecia estar fazendo um enigma (AqivitteTo)***. No
Teeteto 152a-e, na maxima que diz ser “o0 homem medida de todas as coisas’,

Socrates pergunta a Teeteto se Protagoras falou em enigmas (fvi€ato) ao grande

11 cf. BLOOMFIELD, 1972, p. 307.

142 “Muitas vezes, no corpus platdnico, encontramos esse tipo de leitura marcada com cognatos do
ainigma, 0 que situa a ideia de que a poesia é uma fonte de conhecimento oculto dentro da poética
do enigma” (STRUCK, 2004, pp. 45-46); ibidem p. 47. Cf. Alcibiades Il, 147b. Esta relagdo € bem
evidente na Republica, no caso do poeta Simbnides que, ao ser entendido de forma literal, leva a
interpretacdes absurdas, 0 que assegura seu carater enigmatico (STRUCK, 2004, p. 47).

193 STRUCK, 2004, pp. 48-49; DOMARADZKI, 2013, p. 33.

144 “Essa defini¢do, inicia Sdcrates, parece um enigma. Poderiamos chamar isso de intemperanca,
por exemplo, toda vez que as pessoas faziam outra coisa por outra pessoa? Claro que néo, diz
Sécrates ironicamente, ndo poderia ter sido tdo tolo (Ur6ng) e idiota (RABIOG) a ponto de dizer isso
literalmente” (STRUCK, 2004, p. 48). Cf. DOMARADZKI, 2013, pp. 33-34.
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publico'®. Além disso, Domaradzki (2013, pp. 32-33) nos lembra que na Republica
332b ha também um uso irénico do termo enigma, ao ser rebatido o conceito de
Justica dado por Simonides. Para Socrates este havia falado poeticamente, com
enigmas (aiviooouan)'*°.

Symbolon é outro termo que se relaciona a alegoria (bem como a
allegorese, isto &, de forma complementar) e ao enigma**’. Contudo, seu uso como
um discurso figurativo sé foi adotado depois de 300 a. C. com Crisipo, que via neste
conceito uma nogéo aproximada a de enigma’*®. Este termo fora bem trabalhado na
obra de Creuzer Symbolik und Mythologie der alten Vélker, besonders der Griechen.
Segundo o estudioso, 0 ouuBolov (symbolon) que é derivado do verbo cuuBaAAw
(symballd), isto é (“colocar junto”, “juntar"), possui trés significados principais: 1) “unir,
conectar, combinar os separados”; 1l) estabelecer uma negociacdo com alguém; Ill)
tentar adivinhar algo misterioso'*®. Ele resume o conceito a partir de um “composto
de dois” (CREUZER, 1822, pp. 13-14)**,

Este sentido de composto de dois pode ser encontrado no Banquete
(191d) de Platdo. Quando Aristéfanes descreve a natureza do amor™?, ele nos diz
gue cada um de nés é o resultado da sec¢cdo do homem e que, por conta disso,
estamos sempre procurando por nosso préoprio “simbolo” (§UuPBoAov), isto é, a

metade que nos falta*®.

145 “s@crates vai além e sugere um esoterismo intencional: Protagoras deve ter produzido a maxima

€COMO um enigma para as pessoas comuns, mas disse a verdade real a seu proprio circulo intimo em
segredo” (STRUCK, 2004, p. 49); DOMARADZKI, 2013, p. 33.

195 cf. WDOWIAK, 2017, pp. 216-217.

147 Além dessa relagdo, vale ressaltar a diferenca entre os dois conceitos. “O signo alegérico,
poderiamos dizer, é arbitrario: a conexdo entre significante e significado é imposta pela mente ou
fantasia, enquanto os olhos e a imaginacao estéo cientes principalmente da diferenca. O simbolo, por
outro lado, é um signo motivado, uma sinédoque, em que o significante esta naturalmente conectado
ao significado. A alegoria para Coleridge € uma instancia de “forma mecéanica”, de uma jungéo
deliberada do heterogéneo, enquanto o simbolo é um caso de “forma organica” baseada na
compreensao intuitiva da relacdo natural. O simbolo atinge uma fusao de sujeito e objeto porque no
simbolo a verdade do sujeito ou observador é também a verdade do objeto, seu significado natural.
Ja na alegoria, permanece a consciéncia da diferenca irredutivel entre o préprio objeto como
significante e o sentido imposto pela fantasia do sujeito” (CULLER, 1976, p. 263). Culler acrescenta
gue, na operagdo simbdlica, o significado estd inerente, isto é, estd inserido no proprio objeto,
enquanto que no alegdrico ha uma visao figurativa do significado.

8 STRUCK, 2004, p. 78; DOMARADZKI, 2013. p. 41; WDOWIAK, 2017, p. 217.

199 CREUZER, 1822, p. 13.

190 cf SCHLITTE, 2012, p. 27.

151 Este relato de Aristéfanes é muito préximo ao atribuido a Empédocles por Aristételes em Da
Geracdo dos Animais, 722b.

13240 termo symbolon, derivado do verbo symballein (‘juntar), significava metade de um objeto -
geralmente um pedaco de tecido, madeira ou ceramica - que € deliberadamente dividido em dois e



65

Outro uso para o termo € o de estabelecer uma negociagcdo com alguém.
Este caso pode ser encontrado na Republica 1l 371b, com o sentido de “signo
monetario”. O contexto fala das compras e vendas no Estado, que fez surgir o
mercado e o0s “signos monetarios”. Outro sentido € o de “sinal’, que serve para
autenticar algo, podendo ser encontrado na Carta Xlll (360a), quando Platéo,
escrevendo para Dionisio, a autentica com esse “sinal” (oUpfoAov). Um outro
exemplo desse mesmo sentido esta também na Carta Xlll (363b), onde o termo
estabelece um “sinal” (oupBdéAou) que auxilia a distinguir as cartas formais das
demais™®.

Doravante, o significado de simbolo foi se aproximando do sentido
alegdrico - como mencionado no caso de Crisipo. Na exegese biblica medieval, este
conceito fora utilizado como sinénimo para alegoria. Além disso, o termo simbolo
veio a descrever a conexdo deste mundo com o futuro, os artigos de fé, as partes
individuais da Biblia. Posteriormente ele foi identificado como emblema, credo,
etc™,

Esses exemplos da presenca da linguagem indireta veem esbocar um
primeiro movimento de aproximacao entre esse tipo de discurso e a construcéo de
uma andlise critica da interpretacdo alegorica nos moldes platénicos. A incerteza
gue paira sobre esse tipo de discurso, seja ela decorrente do seu aparato mitico,
seja pela multiplicidade de sentidos que ela pode gerar, devera ser por nés utilizada

para a formacao de uma analise do movimento alegérico em Platéo.

entdo alocado as partes em um acordo. Este significado original do termo foi associado ao de “um
sinal”, sémeion, no qual o simbolo serve para confirmar ou autenticar o contrato. O termo surgiu, por
nominalizacao abstrata, de uma forma verbal: ‘O simbolo comeca a vida como uma coisa concreta
pela qual se realiza a a¢do contida no verbo’. Esse senso de symbolon esta por trds do famoso
comentario de Platdo sobre a natureza do amor no Symposium (Sym. 191 d, 3-5), onde os amantes
s8o mostrados como um todo original que foi dividido em duas metades que agora procuram um pelo
outro” (WDOWIAK, 2017, p. 217). Cf. Struck 2004: 7; SCHLITTE, 2012, pp. 27-28.
123 0 simbolo, no sentido de "um sinal" que serve para autenticar, ocorre na Carta XlIl de Platdo. A
saudacdo introdutéria serve como sinal de autenticagdo do autor da carta (XIll 360 a e 363 b). Mais
tarde, esse significado foi adotado em contextos politicos e empresariais, nos quais adquiriu o sentido
mais frequente na literatura existente, ou seja, o de um objeto usado para ‘autenticar signos para as
duas partes de um acordo” (WDOWIAK, 2017, pp. 217-218). Cf. STRUCK, 2004, p. 79; KURZ, 2009,
. 73.
Ps"’ Cf. KURZ, 2009, pp. 73-74. Para mais informacdes sobre este termo, ver a obra de Kurz,
Metapher, Allegorie, Symbol, no capitulo correspondente.
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No decorrer deste capitulo vimos que a interpretagdo alegorica fora um
mecanismo bastante utilizado, seja para a defesa da poesia ou pelo fascinio que a
poesia arcaica exercia no ambiente cientifico da época.

Platdo ocupa um lugar de destaque ndo s6 por ele ter deixado
importantes comentarios sobre o tema ou mesmo por sua critica, mas sobretudo por
ter utilizado tanto a alegoria como a allegorese em seus escritos através de uma
forma peculiar de allegorese dos mistérios, que sera defendida por nés como sendo
uma Transposicao. Depois dessa visdo mais geral sobre o tema, passemos entao
para a abordagem de alguns casos de critica a interpretacdo apresentadas por esse
fildsofo, buscando, com isso, um caminho possivel para a compreensdo da sua
critica a interpretacdo alegorica e, doravante, a passagem dessa critica ao modelo
interpretativo-transpositivo adotado por ele, nas suas alegorias mistéricas,
interpretadas e transportadas filosoficamente.
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3 ASPECTOS DA CRITICA HERMENEUTICO-LITERARIA NO iON DE PLATAO

3.1 Apresentacédo do problema

O fon de Platdo é o unico dialogo que temos do filésofo dedicado a
discussdo do problema da critica hermenéutico-literaria. Embora grande parte dos
comentadores prefiram entendé-lo a partir de uma hermenéutica tradicional,
oracular, daremos preferéncia a um modelo agonico, fluido, onde a passagem de
uma concepcao a outra desse termo (isto é, oracular e critica literaria) nos parece
mais condizente com a proposta discursiva do filésofo.

Essa problematica levantada pelo ion nos proporciona um aporte teérico
para o0 entendimento da exegese alegorica na visdo do nosso autor. Embora essa
discussdo em torno da interpretacdo literaria ndo seja tratada a partir de um viés
alegorico, podemos perfeitamente usar 0s mesmos argumentos, ja que a exegese
alegodrica constitui uma parte da exegese literaria. O fato desta buscar elementos
subjacentes ao texto, ndo exclui a necessidade de um conhecimento da arte poética,
nao s6 para entender com mais precisdo o que o autor quis dizer, mas também para
gue se possa fazer a substituicho mais adequada e mais convincente de um
elemento por outro. Dessa forma, as exigéncias e as criticas feitas por Platdo nesse
dialogo, podem ser transferidas para a exegese alegorica, uma vez que elas se
voltam para a critica literaria como um todo.

E interessante notarmos neste dialogo a justaposicido necessaria para se
entender o ponto de vista critico entre a inspiracdo poética e a arte (1€xvn, techné);
tanto no primeiro como no segundo, Platdo insere o rapsodo que debatera sobre seu
oficio com Sdcrates. lon é a personificacdo do problema que circunda o criticismo
hermenéutico-literario que Platdo deseja nos passar. Vejamos, entdo, em que
consiste esse problema.

Vimos que a tradicdo alegorica-interpretativa reverberou bastante os ecos
das ciéncias que estavam em ascensao no periodo classico, e ndo sO neste mas
também doravante na histéria do pensamento critico-literario. Todavia, além dessa
tradicdo voltada ao modelo das ciéncias, vimos também que existiram movimentos
interpretativos ligados a retorica, sem, necessariamente, apoiar-se diretamente em

discursos de outros géneros. Neste caso, temos a sofistica que veio a herdar o
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discurso dos mais importantes poetas, mas também temos os préprios poetas
(posteriores) que almejaram uma fatia desse tdo disputado conhecimento. Todos
esses movimentos tiveram por objetivo comum a releitura das obras mais relevantes
e mais presentes da cultura grega do periodo arcaico, o que nos legou uma grande
série de andlises criticas, de cunho ético, alegodrico, etimolégico e que
modernamente incluimos dentro daquilo que entendemos por critica literaria.

Seguindo esse caminho de uma releitura e interpretacdo dos mitos
antigos inseridos nestes exemplos, ha o caso da rapsodia que encontra no dialogo
platdnico a reverberacéao filoséfica dessas manifestacdes, revestida do problema que
circunda o termo hermenéutica no tempo de Platdo: isto €, entre o uso tradicional
(oracular) e o uso “moderno” (critico-literario). Tal problematica se inscreve, também,
na propria indefinicdo que perpassa a funcdo do rapsodo que dela faz uso.

E por conta dessa problematica da indefinicio que podemos vislumbrar a
importante contribuicdo para o entendimento, na visdo de Platdo, da natureza critica
da hermenéutica. Embora nesse contexto, como ja dissemos, ndo esteja inserida a
interpretacao de tipo alegorica, que é um dos focos do nosso trabalho, o estudo que
estamos prestes a fazer sobre o lon nos auxiliara na compreenséo da critica literaria
e da interpretacdo alegorica dos mitos segundo o entendimento platénico, do qual a
nossa pesquisa devera tratar em etapas. Dito isso, vamos analisar mais de perto
esse problema.

A critica aos poetas é certamente um dos grandes pontos de discussao
entre os comentadores de Platdo, que normalmente tomam a Republica como
referéncia para esse campo de estudo. Contudo, a critica sobre a critica literaria &
tratada de forma muito pontual nos dialogos platénicos. No fon de Platdo, ao
contrario do que encontramos na Republica e em outros dialogos, ndo é nem a
poesia e nem 0s poetas que estdo sendo confrontados, mas € justamente a critica
literaria, isto €, a pratica de se comentar, analisar, interpretar as passagens dos
antigos poetas, ou seja, aquilo que em grego € também conhecido como
hermenéutica. Contudo ha uma particularidade nessa discussdo sobre essa pratica
gue expressard uma caracteristica dupla de tradicdo e modernidade, na qual a
presenca da O¢ia duvapuig (theia dynamis) confrontada com a téxvn exemplificara a

fluidez da hermenéutica no tempo de Platéo.
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Ha dois principais usos do termo ¢épunvelw (herméneud) no tempo de
Platdo que se relaciona com a poesia e que € importante citarmos para a
contextualizacdo da problemética existente no didlogo em questdo; o que também
ird nos ajudar a entender a andlise da critica literaria esbocgada pelo filésofo.

Uma forma mais “moderna”, digamos assim, do termo e que estava sendo
utilizada no século IV a. C., é a de “interpretagao” no sentido literario ou, como hoje
entendemos, como uma critica literaria. Esta, como muito bem demonstrada pelo
rapsodo fon, se apresenta como uma técnica, uma expressdo que ndo se limita
apenas em uma recitagdo ou repeticdo dos poemas, mas comunica a forma de
entendimento de uma ideia, uma compreensdo, um significado. Sendo assim, este
tipo de “interpretacdo” utilizada por Sécrates logo no inicio do fon, por exemplo, é do
pensamento, da intencdo de um texto (didvoia, dianoia), que caracteriza a forma
como o rapsodo se relaciona com a poesia homérica. “Interpretar”, no caso do
rapsodo, equivale a criar uma perfomance tendo por base o entendimento de um
texto; constituindo-se numa explicacdo daquilo que se aprendeu. No caso especifico
do ion ela é caracterizada pela justaposicéio do termo ouvein (synei€) ao T& AeyOuEva

155 Todavia essa

(ta legomena) para formar uma compreensdo auditiva (530c)
abordagem do verbo €punvedw voltada para uma técnica é desacreditada por
Socrates em vista do seu segundo uso, mais tradicional e relacionada a
caracteristica da poesia como expresséo da vontade divina.

Este outro uso desse termo traz consigo um aspecto de mediacédo que,
em muitos casos, possui também um aspecto religioso. Em um importante artigo
sobre Pindaro®®, onde o termo é primeiramente encontrado, Glenn Most abordara
sua traducdo no século V a. C., buscando demonstrar uma alternativa menos
anacrbnica que aquela encontrada um século depois. Para o autor, o sentido
primario do termo naquele século “designa o agente que realiza qualquer ato de
traducdo de significacdo de um tipo de linguagem em que é invisivel ou inteiramente

ininteligivel para outra em que € visivel e inteligivel” (MOST, 1986, p. 308). Com

1% Devemos salientar que o verbo cuvinui (syniémi), utilizado por Platdo, tem um sentido figurado de

“inteligéncia” ou “compreensao”, pois diz-se daquele conhecimento captado pelo ouvido. Dessa
forma, ouvinui articula-se com ta legomena para formar uma compreensédo auditiva que caracteriza a
construcdo da atividade mental expressada pelo rapsodo em sua performance. Cf. GUAL-INIGO-
RUIZ, 1985, p. 250, n. 2.

%% Glenn W. Most. “Pindar, O. 2.83-90.” CQ, Vol. 36, n. 2 (1986), pp. 304-316.
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ISso, Most quer dizer que a traducédo feita comumente por “interpretagdo” ndo pode
ser relacionada a “interpretacao” ou “explicacao” literarias, uma vez que, em todos
0s seus exemplos do periodo em questdo, tal termo ndo exerce essa funcéo
critica™’.

Most divide os diferentes usos do termo em cinco. No primeiro uso, o
termo estabelece a traducdo da linguagem dos deuses para a linguagem dos
homens. Neste sentido, o homem € “expounder of divine will’, na medida em que
torna inteligivel aos demais essa vontade. O segundo uso € uma variante mais rara
desse primeiro, em que o reino divino é metaforicamente traduzido a partir de
eventos naturais. O terceiro uso apresentado pelo autor, consiste na traducdo da
linguagem do pensamento para o discurso falado. No quarto uso, tem-se o sentido
propriamente de “tradugao”, isto €, quando ha a passagem do significado de uma
lingua a outra. No quinto e Udltimo uso, a palavra € tomada com um sentido
equivalente ao de arauto™®.

Nesses exemplos do V século a. C. ndo ha nenhum que possa estar
relacionado a exegese literaria, sugerindo que esse sentido foi dado posteriormente.
Most acredita que o vocabulo passou a ter uma significacdo aproximada ao da
exegese a partir de Platdo. Diversamente do que ocorre com Pindaro, acredito que o
filosofo apresenta tanto um aspecto do termo que sugere uma traducédo da palavra
divina ou mesmo de um outro idioma, mas também um uso exegético.

Pretendo demonstrar que no fon, Platdo se utiliza da dupla funcdo do
termo em sua discussdo com o0 rapsodo sobre o seu oficio. Dessa forma, o

EpunveUw presente nesse didlogo caminha entre a interpretacdo como uma técnica

17 Pépin ir4 afirmar que a leitura do verbo £épunvelw como “exegese” é fruto da tradugdo latina do

termo e que esta equivocada: “Sua interpretacdo em latim por interpretatio pregou uma peca no termo
herméneia. Pois o substantivo interpretatio [...] tem um prefixo muito visivel que |he da, antes de
qualquer especificacdo, o significado basico de ‘mediacao’; ao passo que esse forte significado
transportado para hermenéia, ndo obteve a prote¢cdo da sua real etimologia, visto ser ela
desconhecida. O resultado dessa contaminagdo € que a palavra grega passou a significar
"interpretacdo”, e a hermenéutica € comumente aceita como sinbnimo hoje pela exegese. Agora, o
significado original de herméneuein e palavras relacionadas, pelo menos seu significado principal,
nao é esse; ndo esta longe de ser o contrario se concordarmos que a exegese € um movimento de
entrada na intenc&o de um texto ou de uma mensagem” (PEPIN, 1975, p. 291).

138 “Finalmente, existem duas passagens em que 0 herméneus parece ser equivalente a um ‘arauto’.
Isso ndo é surpreendente: os arautos também sdo responsaveis por transferir significado de uma
forma inteligivel para um destinatario de um dominio no qual, de outra forma, seria ininteligivel para
este Ultimo (ou seja, o contexto do remetente)[...]” (MOST, 1986, p. 310). Os exemplos dados por
Most podem ser encontrados nas paginas 308-311 do seu artigo.
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exegética (o que nos possibilita ter uma dimensao critico-literaria-filoséfica de Platdo
sobre essa manifestacdo) e como uma exposi¢ao ou traducdo da mensagem divina.

O primeiro passo para isso é entender um pouco da forma como a
hermenéutica se insere no pensamento de Platdo. Na Republica (524a-b), por
exemplo, épunveial tem o sentido de “comunicagdo”. O contexto fala de estranhas
comunicacdes (de quente e frio, leve e pesado) que chegam a alma e que
necessitam de um exame que as torne distintas. A mesma aplicacado € encontrada
no Teeteto 209a, onde se fala de “expressdo” (€punveia) da diferenca. Socrates
discute com Teeteto entorno do saber e, para tanto, ele tenta estrutura-lo a partir da
discussdo sobre a reta opinido e a explicacdo (Adyog). O filésofo diz que para
conhecer, no caso a Teeteto, ele precisaria, neste momento do dialogo, ter uma reta
opinido dele juntamente com uma explicagdo que o corresponda. Nessa conjuncéao,
Socrates afirma que a explicagdo nada mais é que a “expressdo” daquilo que
diferencia Teeteto dos demais. Mais a frente, no diadlogo, essa conjuncao nao sera o
bastante para falar sobre o saber, contudo vale ressaltar aqui a maneira como
Platdo apresenta o termo.

Nas Leis 966b, o Ateniense diz que os guardides das leis devem saber a
verdade contida nelas e devem ser capazes de as “expor” por meio do discurso (kai

159

AOyw Te iKavoUC £punvevslv gival Kai ToiC £pyolg ouvakohouBeiv) ™. Um sentido

similar a esse € encontrado na Republica 453c, onde Glauco pede a Socrates que
“exponha” (¢punvedoal) o “nosso argumento” (AUGV Adyov) .

No Politico 260d-e encontramos o termo ligado a arte, sendo a “arte do
expositor” ou do “intérprete” (EpunveuTikii) dos deuses. Esta arte esta relacionada a
outras como a dos adivinhos (pavTikfj), dos arautos (KNPUKIKA) e a arte de persuadir
(keAeuoTiKR) que tem, todas elas, a funcao de dirigir (Exouoiv) as pessoas. Mais a
frente, no mesmo didlogo (290c), o Estrangeiro fala que aqueles que se dedicam a
arte da divinagdo (pavtiknv) sdo normalmente considerados como “intérpretes dos
deuses para os homens” (EpunveuTai yap tmou vopiovTtal Trapd By avBpwTroIg).

Essa funcdo mediadora € também encontrada no Banquete 202e, em que

épunvelov descreve a mediacdo dos daiyoveg (daimones). Em Epinomis 984e,

159 \Ver o mesmo sentido em 907d4-5.
180 Gonzalez diz que neste passo a funcdo de épunvedoal (herméneusai) consiste em dar voz ao
logos (2011, pp. 94-95, n. 1).
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Platdo descreve a mesma fungéo do Banquete, mas aplicada aos homens. Ao falar
dos deuses visiveis (BeoU¢ d¢ O TOUG OpaToUG), que Sdo 0s astros (TWvV AoTPwV), 0S
“deménios” (daipovag) e aqueles que sdo transportados pelo ar (Gépiov d€ yévog), 0
filosofo nos diz que estes séo fontes de “interpretagao” (Tfig Epunveiag aitiov). Ja no
Cratilo 407e-408a, abordando a etimologia do nome do deus Hermes, Sdcrates
relaciona-o com as palavras “intérprete” (Epunvéa), “mensageiro” (dyyeAov) e com as
demais coisas que envolvem o “poder do discurso” (Adyou duvaiv).

Uma outra acepcao é encontrada no Teeteto 163c. Nele, o termo €punviig
esta relacionado ao ypapuatioTai (“gramaticos”). O contexto se situa no aprendizado
de uma lingua, especificamente através do sentido da visdo no momento da leitura.
O termo pode muito bem ser relacionado ao de “tradutor”, embora um segundo
sentido, mais “aprofundado”, ndo esta necessariamente excluido™®*.

Most (1986, pp. 308-311) enquadra esses exemplos de Platdo em duas
das cinco categorias apresentadas por ele. Desse modo, ha dois principais usos do
termo para o filésofo: 0 mais comum é o de exposicdo da vontade divina ou de
traducédo, podendo ser da linguagem dos deuses para os homens'®?, ou mesmo de
uma lingua para outra*®®. Mas, e no que diz respeito ao ion e as duas passagens em
gue Platdo usa este termo? Devo salientar que o filésofo ndo utiliza, em seu corpus,
0 vocabulo muito além do sentido tradicional presente no século V a. C. Todavia, no
referido dialogo, podemos perceber um uso duplo do termo que condiz muito bem
com o contexto, isto &, entre o sentido oracular e exegético. E por esse fato que eu
qualifico o uso da hermenéutica no ion como fluida, pois ao longo do dialogo ela flui
entre esses dois aspectos, podendo caracterizar um jogo retérico entre o filésofo e o
rapsodo, uma busca verdadeira pelo entendimento do oficio desempenhado por ion,
ou, como eu pretendo demonstrar, apresentar as caracteristicas daquilo que
modernamente entendemos por “critica literaria”.

No ifon, os dois exemplos para esse termo podem ser encontrados em
530c e em 535a. No primeiro deles, Sdcrates diz a lon que convém ao bom rapsodo

ser um “intérprete do pensamento do poeta para aqueles que o escutam” (Tov yap

181 No Filebo 16 a, podemos encontrar um sentido similar a esse, onde o termo se relaciona com o

discurso dirigido a um béarbaro. Cf. MUNIZ, 2011, p. 38 e p. 41.
182 Que é encontrado no Banquete 202e; Politico 290c; Epinomis 975c¢, 984e.
183 Teeteto 163c; Filebo 16a. Cf. GONZALEZ, 2011, pp. 94-95, n. 1.
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paywdov Epunvéa Ol To0 TToINTol TR dlavoiag yiyveoBal Toi¢ dkououaol). No outro
passo, ao concordar com a longa apresentacdo de Sdécrates sobre a inspiracdo na
poesia (533d-534e), o rapsodo afirma que de fato todos os bons poetas possuem a
“predisposicdo divina” (Beia poipa), ao passo que o filésofo questiona-o se isso ndo
acontece também na rapsodia, sendo, pois, “intérpretes dos poetas” (TWv TTOINTOV
EpUNVEVETE), ou mais especificamente “intérpretes de intérpretes” (Epunvéwv
EPUNVAG).

Most (1986, p. 311) afirma que este pode ser o primeiro uso do termo
como uma exegese literaria. No entanto ele acredita que o uso literario da palavra,
presente no primeiro passo, é apenas uma metafora derivada do uso oracular do
termo®. Eu acredito que esses dois usos foram utilizados por Platdo em vista da
caracterizacao técnica e oracular que o vocabulo apresenta, sendo mais condizente
com o contexto discursivo apresentado pelo filésofo. Tanto o uso exegético como o
“oracular” sdo utilizados por Platdo ao longo do didlogo para embasar teoricamente
o debate do rapsodo com o fil6sofo®®. A dupla funcéo do termo se enquadra muito
bem dentro da fluidez pela qual este é apresentado ao longo do texto. Antes da
abordagem do didlogo em si, vale a pena esbo¢carmos uma breve imagem sobre o

rapsodo e sobre sua funcgéo.

3.2 Caracterizacado dos rapsodos

Os rapsodos foram personagens itinerantes'®® e possivelmente comuns

entre os séculos VII e VI a.C*’. Este seu aspecto itinerante vem sobretudo das

164 «T | significado parece nao ser atestado antes de Platao, que correlaciona hoi herméneis com hoi

grammatistai (Theaet. 163c2) e que declara no lon ton gar rapsoidon herménea dei tou poiétou tés
dianoias gignesthai tois akouousi (530c3-4). Na verdade, outra passagem neste Ultimo dialogo sugere
gue este uso ‘literario’ da palavra € uma metéfora platbnica derivada de seu tradicional ‘oracular’ e
pode muito bem estar fazendo sua primeira aparigdo neste mesmo texto (535a4-10)” (MOST, 1986, p.
311). Cf. GONZALEZ, 2011, p. 94.

165 Capuccino (2011, p. 70, n. 17) acredita que o uso do termo no primeiro passo € o de “mediador”
(“oracular”), muito embora Most tenha dado a entender que, a despeito do seu uso metaférico, este
pode ser tomado como o primeiro exemplo de um uso literario (cf. p. 63). Ver: PADILLA, 1992, p. 131.
Hunter (2012, p. 95) sugere que, como demonstrado por Most e Capuccino, o0 uso do termo
herméneus seria diferente do uso “literario”, caracterizando mais a “rhapsodic performance of Homer”.
188 | ogo no inicio do fon é possivel identificar essa caracteristica. Cf. KRAUSZ, 2007, p. 26. Padilla
(1992, pp. 124-125) nos diz que esse aspecto itinerante pode estar no préprio nome do rapsodo: “A
historia n&o registra a personagem de ion. No contexto dramatico do didlogo, o nome do rapsodo
sugere duas distingdes de trocadilhos. Em primeiro lugar, ele se assemelha formalmente - diferindo
em sotaque (paroxitona de perispdmeno) - o participio de eimi, ibn: 0 nome evoca ‘o homem que vem
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competi¢bes que eles participavam e que lhes traziam grande fama. No préprio ion,
Platdo questiona o rapsodo de onde ele estava vindo, e ele responde que de
Epidauro, onde participara das festas em honra a Asclépio, e que foram realizadas
competicbes de rapsddia e outras que possuem relagdo com as Musas. Além
dessas competicbes, em que ele fora vencedor, Socrates pede a ele que conquiste
também o prémio da importante festa em honra a deusa Atena, conhecida como
Panateneias.

Herédoto (5. 67. 1) aparentemente apresenta um testemunho de
competi¢cOes de rapsodos nas Panateneias durante o governo do tirano Clistenes de
Sicion (600-6001 a 570 a.C.)!®. O caso relatado pelo historiador é particularmente
interessante por dois aspectos: primeiro, por se tratar de uma censura que foi feita
pelo tirano e segundo pelo motivo da censura. E relatado que, por conta da guerra
entre Sicion e Argos, a primeira medida tomada pelo tirano foi censurar as rapsodias
gque se baseavam nos poemas de Homero, pois o0 poeta elogiava demasiadamente a
sociedade argiva. Argos fora a cidade de Agamemnon e, tanto na lliada como na
Odisséia, Homero se refere aos gregos utilizando este nome*®®. Por mais que, de
maneira geral, o receio estivesse na forma como fora descrita Argos e 0 seu povo, a
contribuicéo da performance dos rapsodos nao passa despercebida.

Jesper Svenbro, em seu La parole et le marbre de 1976, atenta para um
detalhe importante. De acordo com o autor, o relato de Herddoto deixa escapar uma
caracteristica de transicdo dos rapsodos em que estes deixaram de dominar a

e vai’. Em segundo lugar, fon é um rapsodo profissional especializado em Homero que,
apropriadamente, "vem" da ‘lonia’ (especificamente Efeso), a regido da Grécia que produziu Homero
e a base dos Homeridae. As questdes de movimento e localidade estédo, portanto, interconectadas no
nome de ion e as secdes de abertura e fechamento do didlogo tocam nelas. Socrates comega o
didlogo perguntando a ion se ele fixou residéncia em Atenas ou se chegou de sua casa em Efeso. ion
afirma que, de fato, estd voltando das Asclepiades em Epidauro, recém-saido de uma vitéria em
rapsédia homérica. O incentivo de Sécrates para um resultado semelhante nas Panateneias presume
outra viagem de Efeso a Atenas. Em um trocadilho que vou interpretar mais do que o valor nominal,
Sécrates no final do didlogo comenta sobre o habito de ion de "andar por ai" (periidn, 541b) como um
rapsodo. A piada sugere que lon € um ‘viajante’ (‘get-around’). As imagens desses "loops"
apresentadas nas citadas passagens homéricas reforcam essa distingdo: o conselho de Nestor a
Antiiloco sobre o percurso da carruagem (537b); a linha de pesca que sera retraida (538d); o retorno
de fantasmas ao oeste escuro (539a); e a aguia que levanta e deixa cair uma cobra (539b-c).
Conforme zombado por So6crates na Republica, os poetas épicos vivem vidas de itinerancia circular
incessante — ‘circulando de modo a rapsodizar’ (rhapsdidein an periiontas eion, 600d)”.

17 KRAUSZ, 2007, p. 26.

188 N&o ha certeza se Herddoto estava realmente se referindo a competicdes de rapsddia ou se a
uma mera recitagédo. Ver SEALEY, 1957, p. 314.

189 ver CINGANO, Ettore. “Clistene di Sicione, Erodoto e i poemi del Ciclo tebano”. QUCC, Vol. 20,
No. 1985, pp. 31-40; FERREIRA, 2013, p. 49.
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técnica de formulacdo em fungédo de uma simples reproducdo dos textos de Homero.
Para Svenbro, se ndo fosse assim, ndo haveria motivo para a proibicdo de Clistenes,
uma vez que os rapsodos poderiam adaptar as narrativas homeéricas ao novo
cenério®”.

Contudo, Gentili (2006, p. 22) faz uma critica a essa afirmacao e, para tal,
cita o caso do rapsodo Cineto de Quios, que em 504-501 a.C., durante a 692
Olimpiada, teria recitado um poema de Homero em Siracusa. Além de ser um
intérprete, ele também fora apontado como um compositor, o que demonstra a
falibilidade da afirmacéo de Svenbro, “Assim, os dois momentos, o0 criativo e 0
repetitivo, ainda coexistem na atividade de um rapsodo do século VI"*".

De acordo com um escoliasta de Pindaro®’?, a sucesséo dos direitos da
poesia homérica fora passada dos Homéridas para os rapsodos, sendo que aqueles
qgue rodeavam Cineto, da familia de Quios, haviam, além de interpretado os poemas
homéricos, compostos muitos versos que foram introduzidos ao poeta. E o caso, por
exemplo, do Hino a Apolo, atribuido a Homero, mas que, segundo o Escoliasta, na

verdade é obra do rapsodo de Quios.

10 SVENBRO, 1976, pp. 44 ss. apud GENTILI, 2006, p. 22, n. 21. Esse aspecto apresentado por
Svenbro aproxima a capacidade criativa do aedo a do rapsodo. Cf. KRAUSZ, 2007, p. 26, n. 17.

" vale ressaltar que, como afirma VERDENIUS (1943, p. 242), os rapsodos ndo se preocupavam
apenas com a declamac&o, mas com a interpretacéo, o que, no caso especifico do ion, faz com que o
rapsodo possa elaborar um discurso sobre Homero (530c) e explicar as suas intencdes (531a). E por
meio dessas capacidades inventivas que Socrates elabora uma critica & exegese do rapsodo: “E com
intencdo que ele leva a conversa nessa direcdo quando fala de Homero como ‘aquele de quem é
invejavel saber exatamente, ndo s6 0s versos, amigos, mas também o pensamento’ (530c). E neste
ponto a sua critica € tanto mais eficaz quanto fon admite ter-se esforcado muito pelas suas
interpretacdes, tanto que diz: 'N&o ha homem no mundo que fale sobre Homero melhor do que eu'
(530c)”. Muniz (2011, pp. 38-39), acredita que a atividade dos rapsodos se limitava a uma recitagao
performatica e ndo em uma interpretacao ou conhecimento de Homero, como é alegado pelo rapsodo
fon (530c): “Como a atividade do rapsodo na Grécia classica reduz-se a recitacdo performatica, sem
espaco para o comentario ou a explicacéo interpretativa, a revelacio de ion soa estranha. A tradicio
oral que sustenta a pratica do rapsodo ndo estabelece uma distincdo entre composicao e exibicéo,
cada exibicdo € uma recriagdo. Mas o rapsodo parece aceitar um modo de comunicacgdo triatico
(poeta-rapsodo-auditorio), incitado talvez pela identificagdo entre rapsodo e hermeneus, tradutor, feita
por Sécrates. Acaba por essa razao tentando se inserir no grupo dos intérpretes e comentadores de
Homero. Ao dizer que, dentre todos esses, € ele quem tem os “mais belos pensamentos” sobre
Homero (note-se que é ele que tem os pensamentos e ndo Homero), talvez ele esteja tentando
apenas rivalizar praticas diferentes da sua, praticas que teriam em comum a fun¢éo revalorizadora da
épica homérica diante de seus detratores. Se for esse o caso, o que é visado aqui seria o papel
criativo do rapsodo na performance, o que indicaria sua pretensdo em ocupar o lugar de co-autor no
processo de re-composicao poética. Nesse sentido, quando afirma que embeleza Homero (usando o
mesmo verbo kosméo usado por Sécrates quando elogia as vestimentas dele), ion parece se referir
aos seus recursos cénicos, ao efeito cosmético que sua habilidade produz. Mas, de qualquer forma,
ion assume a posse de um tipo de conhecimento, segundo o paradigma da hermenéutica do sentido”.
2 Schol. 1c. Nem. 2. 1, IIl. 29 DR.= FGrHist 568 F 5 apud FERREIRA, 2013, p. 38.
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E possivel vermos essa “liberdade" dos rapsodos com relacéo aos textos
dos poetas no proprio didlogo platdnico. N&o creio que eles se restringiram apenas a
recitacao e a interpretacao tradicional (ipsis litteris) dos poemas, uma vez que Platao
deixa claro que ion parafraseia e embeleza o poeta Homero (530d), o que pode nos
indicar uma adaptacdo do texto homérico ou mesmo uma reformulacao, levando-nos
a crer em um aspecto de analise critica e reformulacdo retérica da hermenéutica
presente na sua atividade como rapsodo*”3.

Um outro caso sobre a influéncia exercida pelos rapsodos pode ser
encontrado em Licurgo. Em sua Oragcdo Contra Ledcrates 102, o orador nos
apresenta um testemunho sobre o papel politico e religioso exercido durante as
Panateneias, em cujas festividades uma lei antiga obrigou a recitacdo das epopeias
de Homero®®. Nesta passagem de Licurgo, ha a relacdo entre as leis que
asseguram como o homem deve agir e 0s poetas que apresentam as agdes mais
nobres'”. Essa passagem demonstra que, além do carater persuasivo da poesia, a
contribuicdo da rapsddia no convencimento do publico, por meio de sua

performance, também era algo presente™®.

8 WEINECK, 1998, p. 35.

" De acordo com FERREIRA (2013, p. 49), esse testemunho de Licurgo pode indicar que, pelo
menos desde a tirania de Pisistrato, haviam competi¢cdes de rapsodos. Segundo a autora, embora
Licurgo ndo mencione o legislador, acredita-se que possa se referir a uma regra atribuida ao filho de
Pisistrato, Hiparco, como evocado no didlogo pseudo-platbnico de mesmo nome (228bc). Ferreira
ainda nos diz que o passo do Hiparco evoca uma caracteristica da rapsodia nas Panateneias, em que
0s rapsodos seguiam uma continuidade dos versos apresentados, isto é, eles iniciavam a partir do
verso onde o anterior havia terminado (£€ UTToAfwewg £@eCiic auTta duéval). Cf. SEALEY, 1957, pp.
342-343. Este autor nos diz que provavelmente ocorreram competi¢cdes entre os rapsodos antes da
regra atribuida a Hiparco (provavelmente desde 566/5 a.C.); no entanto, muitos rapsodos cantaram
passagens homéricas mais famosas e muitas outras foram deixadas de lado e, por conta disso, a
regra de continuidade fora criada com o objetivo de cobrir essas lacunas.

5 KRAUSZ, 2007, p. 27.

76 Outro dado gue podemos citar sobre a popularidade dos rapsodos estar em uma representagcéo
desse personagem numa anfora Atica, atribuida ao pintor Cleéfrades, que data do séc. V a.C.:
FERREIRA, 2013, p. 50, n. 72 e p. 52. Verdenius (1943, p. 237) pensa o contrario quando afirma que,
ao menos no tempo de Sdcrates, os rapsodos ndo eram levados tdo a sério: “O fato dele estar
lidando exatamente com um rapsodo torna-se ainda mais compreensivel se percebermos que na
época de Socrates essas pessoas nem sempre eram levadas a sério. No Banquete de Xenofonte (3,
6) alguém faz a seguinte pergunta: ‘Vocé conhece alguma espécie de pessoa mais tola do que os
rapsodos? ', E nos respondemos: ‘N&o, por Zeus, ndo eu'. Encontramos a mesma opinido nas
Memoraveis (IV 2, 10). Quando SAcrates pergunta ao pedante Eutidemo se, talvez, ele quer fazer
rapsaddia, este responde: ‘Nao, por Zeus, ndo por mim; porque eu sei que eles sabem escolher suas
letras muito bem, mas eles préprios sdo os mais idiotas’. Temos, portanto, o direito de dizer que
Plato, ao desmascarar a nulidade pessoal de ion, desmascara ao mesmo tempo a dos rapsodos em
geral”. No entanto, mais a frente em sua exposic¢ao, o autor reconhece a influéncia desses
personagens na grande massa (p. 257). Contraria a essa interpretacéo, Capuccino (2011, p. 66, n. 5)
nos diz que: “Observe que o julgamento negativo de Xenofonte ndo reflete necessariamente as
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Helmut Flashar em seu Der Dialog lon als Zeugniss platonischer
Philosophie, disse que os rapsodos ganharam um novo vigor com a ascensao dos
sofistas. Segundo o autor, eles assimilaram as interpretacdes de carater sofistico
nas suas performances de poesia épica, o que pode ter levado Platdo a tecer a sua
critica a hermenéutica de ion'’’. De fato, ao analisarmos o ponto central do dialogo,
gue acredito ser a hermenéutica do rapsodo como um problema dentro daquilo que
conhecemos modernamente por "“critica literaria”, a influéncia desses personagens e
a critica platdnica parecem seguir uma intencdo similar aquela feita contra os
sofistas, isto é, pelo mesmo viés epistémico, com a diferenca que naquela € tomado
como contraponto a teoria da inspiracao.

E bastante claro que o rapsodo platénico trabalha muito com a persuasao,
mas seus argumentos ao longo do dialogo com Sécrates ndo parecem ser muito
convincentes. lon é por diversas vezes apontado por comentadores como sendo um
rapsodo ignorante, cheio de si, facilmente controlado pelo fil6sofo®®.

Ernst Heitsch, em seu artigo Die Argumentationsstruktur im lon, dedica-se
a apresentar a falta de capacidade de fon para discutir, fazendo-o, por diversas
vezes, ser influenciado por Sdcrates a ter uma outra visdo de si mesmo (cf. pp. 251,
253, 255, 256, 258). O autor apresenta a seguinte cronologia discursiva: em
530b10d3, ion é levado a crer que sua funcdo é entender Homero e que possui um
conhecimento técnico para isso; em 535a3-8, ele é levado a desistir desse
pensamento em funcdo da inspiracdo; jA em 536d4-e7, conscientizado de que a
inspiracdo o leva para o lado irracional, ele € novamente levado a basear sua arte no
conhecimento; por fim, em 542a6-b4, incapaz de definir um conhecimento especifico

da rapsédia, ele é novamente levado a aceitar a inspiracdo®’®

atitudes comuns em relagéo aos rapsodos e, consequentemente, ndo atesta sua perda de prestigio
na opinido comum: as criticas de Xenofonte aos rapsodos podem pertencer a uma elite intelectual,
ser independente ou derivar de uma leitura (superficial) do ion de Plat&o”.

" Flashar vé no didlogo fon um exemplo dessa assimilacdo. FLASHAR, Der Dialog lon als Zeugniss
platonischer Philosophie, Berlin, Akademie der Wissenschaften, 1958, p. 22 apud KRAUSZ, 2007, p.
27, n. 19. Cf. FLASHAR, 1963, pp. 57-8, onde é chamada a atencdo para a critica de Platdo a
mterpretac;ao sofistica de ion.

8 Pelo que nos consta, Goethe foi o primeiro a criticar o didlogo fon, afirmando se tratar de um
escarnio, de carater aristofanico. Cf. VERDENIUS, 1943, pp. 237-8; FLASHAR, 1958, p. 1-3, apud
MOORE 1974, p. 421, n. 1; WEINECK, 1998, p. 28; MUNIZ, 2011, p. 36.

°E interessante notarmos que, para Heitsch (1990, p. 258), esse “jogo” socratico com o rapsodo
acaba por dar razdo a critica que Calicles faz a Socrates, no Gorgias (433a4 e 482c4).
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Essa caracteristica do rapsodo parece mesmo refletir um escarnio por
parte de Platdo, demonstrando o qudo fon pode ser influenciado e até mesmo
inspirado sem quase nunca se opor, como a imagem platbnica apresentada de um
ser leve, alado, e que, se nos for permitido afirmar, facilmente inspirado por qualquer
palavreado®®.

Essa afirmacdo baseia-se no fato dele nédo saber se defender
racionalmente (ROY, 2008, p. 15); de falar belamente sobre Homero, mas de nao
saber nada sobre aquilo que fala (FALLIS, 2018, p. 83); mas principalmente pela
fatuidade das suas alegacbes hermenéuticas, o que demonstra ser ele um
profissional sem pericia (i.e. Téxvn) e sem conhecimento (¢moTtAun) (GILLET-
STERN, 2004, p. 172)*! tornando-o um personagem ingénuo que, segundo a
analise de Heitsch, é facilmente manipulado.

No entanto, esse aspecto quase ingénuo parece ndo se aplicar na
execucdo da sua performance, onde ele adquire o papel de guia das emocdes por
meio da sua “interpretacdo” de Homero'®?. Além disso, como visto nos testemunhos
acima sobre as capacidades dos rapsodos em ndo apenas interpretar
(entusiasticamente) ou recitar 0s poetas, mas também exercerem influéncias e
modificagdes na poesia, o caso do rapsodo platdbnico ndo parece inteiramente

dissociado disso*®.

180 cf. WEINECK, 1998, pp. 28-29. A reacdo de fon frente ao discurso socratico sobre a inspiracdo

poética parece refletir bem essa caracteristica (vai pa Tov Aia, Euolye: GTrTEl YAP TTWG POU TOIG AGYO0IG
TAS Wux i, ® ZWKPOATEC. .., 535a).

8L |nteressante notarmos gue, de acordo com o Suda, o aoristo de paywdoi (rhapsodidoi), paywdhoal
(rhapsbidésai), podia ser usado como sinbnimo de ¢Auapioal (phlyarésai), “dizer tolices ou
banalidades”, apud FERREIRA, 2013, p. 52, n. 79.

182 vale ressaltar a anlise feita por Weineck (1998, p. 39, n. 38) sobre a analogia do rapsodo-general
(540d), como sendo um comandante do publico: “Embora esse argumento desqualifique fon dentro
da narrativa socratica, obviamente o fortalece de outras maneiras. E a habilidade muito demagogica
de fon que o torna um verdadeiro rival da psicagogia filoséfica. ion ainda pode ser um tolo, mas,
comandando grande audiéncia como de fato um general comanda um exército, ele ndo é inofensivo.
Muitos leitores de Platdo cometem o erro de subestimar ion porque ele daria um péssimo filésofo,
mas Socrates de fato enfrenta um sério rival neste didlogo, certamente um muito mais poderoso em
muitos aspectos do que o proprio Socrates”.

183 verdenius (1943, p. 253) ndo exclui a possibilidade dos rapsodos terem se dedicado a UTrévoia, o
gue os aproximaria do método alegoérico. “Se os rapsodos ndo sao conhecidos, de acordo com
Sdcrates, pelas hyponoiai, isso ndo exclui que eles ndo se aplicaram a elas. Faltando-nos os dados
necessarios, é impossivel ver se, neste assunto, eles foram tdo longe quanto Metrodoro, que
acreditava que Agamenon era usado para designar o éter e Deméter o figado. Mas mesmo que se
limitassem a uma exegese edificante, & maneira de Antistenes, isso constitui apenas uma diferenca
de grau, e ndo de principios, com o método alegdrico. Por fim, trata-se de saber como o rapsodo
combinava suas ocupacfes exegéticas e recitativas. Ele pode dar suas explicacdes mesmo durante
suas declamagbes publicas, dando-as antes ou depois do texto. No entanto, no fon, é apenas uma
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3.3 As alegacdes hermenéuticas de ion

No fon, o termo épunvelw é bastante problematizado e possui um sentido
gue devera ser trabalhado de forma mais pormenorizada para que possamos
entender a natureza critico-literaria deste dialogo de Platdo. A premissa basica para
isso é a seguinte: segundo Sécrates, os poemas nao sao de confeccdo humana (0TI
oUK avBpwTIva £0TIv TG KaAG TadTa TToIfpaTa oUde avBpwTtwy, 534€), mas possuem
origem divina (GAAG B¢ia kai Be@v, idem), sendo os poetas 0s responsaveis por
transmitir essa mensagem enquanto estdo possuidos (katexopevol). Esse aspecto
da composicdo de uma boa poesia reflete, de acordo com o ponto de vista defendido
pelo filésofo, no oficio do rapsodo que, assim como o0s poetas séo intérpretes dos
deuses, estes tornam-se “intérpretes” dos intérpretes. No entanto, essa premissa
socratica que caracteriza o tradicional uso da hermenéutica, encontra, nas
alegacdes do rapsodo ion, seu contraposto agdnico-conceitual.

Acredito que o principal motivo dessa contraposi¢ao entre estes dois usos
no dialogo, esta na aptidao ou inaptidao do fazer o que se faz. Tanto Sécrates como
o rapsodo fon expressam um aspecto inerente ao uso da hermenéutica que vimos
mais acima (isto é, literario ou exegético e tradicional): respectivamente os aspectos
ativo e passivo do conceito. Mark Padilla j& havia atentado para o uso paradoxal do
termo no didlogo, nomeando-os como “passive ‘mouthpiece’ and active ‘interpreter’”,

acrescentando que™®*:

Socrates emprega apropriadamente o significado de intérprete durante sua
analogia com a cadeia magnética para apresentar seu exemplo de Tinico, o
Calcidiano. O deus inspirou Tinico apenas uma vez para demonstrar que 0s
bons poemas ndo sédo 'humanos e dos humanos' mas 'divinos e das
divindades': assim, ‘os poetas nada mais sdo do que herménés (intérpretes)
dos deuses, sendo possuidos por qualquer (deus)’ (534d-e). Na discusséo
subsequente (535a), a palavra (na forma de um substantivo ou verbo) é
usada de forma semelhante. Ao final da discussdo, lon admite que os
rapsodos sdo como ‘intérprete de intérpretes’ (herménedn herménés).
(PADILLA, 1992, p. 130).

questdo de reunides privadas onde os problemas exegéticos formaram um assunto especial de
discussao (532 aC)”. Cf. HARGIS, 1977, p. 3; GENTILI, 2006, pp. 241-2; CAPUCCINO, 2011, p. 67.
184 Capuccino (2011, p. 63) parece também entender o rapsodo a partir de um duplo aspecto passivo-
ativo, ao afirmar que fon “de um lado, o depositario autorizado da sabedoria homérica e, de outro, a
voz viva capaz de transmiti-la”.
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Esse uso passivo (“mouthpiece”) ndo apenas condiciona a composicao de
uma bela poesia ou de uma performance, no caso do rapsodo, mas retira destes
personagens qualquer propriedade sua da composi¢cao. Digo isso, pois, de acordo
com a teoria da inspiragdo no ion, o poeta se exime da responsabilidade do
discurso, uma vez que a pavia (mania) caracteriza a desapropriagcdo deste,
tornando-o simples porta-voz do divino'®. Desse modo, como ocorre com o poeta
gue é “suspenso”’ (£€npTnTal, 536a) pela Musa, possuido (katéxetal, idem) e
“costeado” (TrapatrArjoiov, 536b), tal também ocorre com o rapsodo. Assim, afirma
Socrates, ndo é por técnica e nem por ciéncia que lon exalta Homero, mas sim em
funcdo de um dom divino (536¢c-d). A essa afirmacdo, o rapsodo discorda
prontamente, e coloca seu discurso a disposicao para servir de prova (536d).

E realcado nesse uso da hermenéutica a auséncia do individuo enquanto
o deus o domina (katéxntai), justificado pela anoia que é a marca dos inspirados.
Isso é desenhado por Sécrates na imagem da pedra de Oivelg (Oineus) de
Euripides.

Esta imagem do magnetismo da pedra apresenta a for¢ca de atracdo que
emana da Musa, passando pelos dois mediadores (poeta e rapsodo), isto €, aqueles
gue sao responsaveis pela exposicdo da mensagem divina ao publico, ultimo
elemento da cadeia. Segundo Sécrates, para que iSSoO ocorra, € preciso que esses
mediadores estejam “endeusados”’, “dementes” e “fora de si” (kai o0 TTPATEPOV 0IOC
TE TTOIEIV TTPIV Qv £vBEedC TE yévnTal Kai EKQPPwV Kai 0 volg UNkETI &v alT® €viy, 534b).
Dessa forma, o que é feito pelo poeta e pelo rapsodo seria fruto de uma
predisposicao divina que os impele ou dirige (Wpunoev) e ndo por uma arte, isto é,
como um produto do seu intelecto®.

Em outros momentos, Platdo destaca essa ideia de predisposicdo ou
concesséao divina. No Ménon 99e, a virtude é concebida dessa forma (Gpetn av €in

185 Cf. 534e. Weineck (1998, pp. 34-35) estabelece uma interessante relagéo dessa premissa com o

primeiro postulado da Justica na Republica: “E o postulado da loucura que subverte a primeira
definicdo de justica que a Republica oferece [331c-d]. Nesta passagem, a verdade aparece como
uma posse que o falante pode escolher entre conferir ou reter, desde que ele seja sdo. A loucura
cancela o direito a esta propriedade da mesma forma que anula o direito legal a propriedade de
acordo com uma das leis de Sélon. Embora a nocdo de propriedade intelectual ndo seja legalizada
em grego, ela desempenha um papel importante nas leis da filosofia”.

%A imagem do poeta nas Leis 719c, que, “sentado no tripé da Musa” (TpiTrodl T1fig Mouaong
kaBi¢ntai), qual uma fonte que da livre curso a agua, é uma clara alusdo a hermenéutica tradicional
(passiva). Cf. WEINECK, 1998, pp. 22-23; VERDENIUS, 1943, pp. 258-9.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kate%2Fxetai&la=greek&can=kate%2Fxetai0&prior=au)to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=paraplh%2Fsion&la=greek&can=paraplh%2Fsion0&prior=e)sti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C5&prior=i(ero/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29&la=greek&can=ou%290&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pro%2Fteron&la=greek&can=pro%2Fteron0&prior=ou)
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%28%3Do%2Fs&la=greek&can=oi%28%3Do%2Fs0&prior=pro/teron
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=te&la=greek&can=te0&prior=oi(=o/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=poiei%3Dn&la=greek&can=poiei%3Dn0&prior=te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pri%5Cn&la=greek&can=pri%5Cn0&prior=poiei=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&can=a%29%5Cn0&prior=pri%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fnqeo%2Fs&la=greek&can=e%29%2Fnqeo%2Fs0&prior=a)%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=te&la=greek&can=te1&prior=e)/nqeo/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ge%2Fnhtai&la=greek&can=ge%2Fnhtai0&prior=te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C6&prior=ge/nhtai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fkfrwn&la=greek&can=e%29%2Fkfrwn0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C7&prior=e)/kfrwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%280&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nou%3Ds&la=greek&can=nou%3Ds0&prior=o(
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mhke%2Fti&la=greek&can=mhke%2Fti0&prior=nou=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29n&la=greek&can=e%29n0&prior=mhke/ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29tw%3D%7C&la=greek&can=au%29tw%3D%7C0&prior=e)n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29nh%3D%7C&la=greek&can=e%29nh%3D%7C0&prior=au)tw=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29reth%5C&la=greek&can=a%29reth%5C0&prior=e)le/gomen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&can=a%29%5Cn0&prior=a)reth%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2Fh&la=greek&can=ei%29%2Fh0&prior=a)%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tri%2Fpodi&la=greek&can=tri%2Fpodi0&prior=tw=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%3Ds&la=greek&can=th%3Ds0&prior=tri/podi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*mou%2Fshs&la=greek&can=*mou%2Fshs0&prior=th=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kaqi%2Fzhtai&la=greek&can=kaqi%2Fzhtai0&prior=*mou/shs

81

oUte @Uoel olTe dIdAKTOV, GAAG Beia poipa Trapayiyvouévn...). Como ela ndo pode
ser dada nem por natureza e nem pode ser ensinada, ela é concebida como uma
feliz opinido (e0doia) aqueles que tem o papel de nos “guiar’ (fy€icBal, 99a). O
“guiar bem” dar-se por dois caminhos: pela opinido verdadeira e pelo conhecimento
(06Eav Te AANGA Kkai émoTrAunv). No entanto, ha no primeiro caso a necessidade de
algo que possa dar estabilidade e coeséo e, de acordo com o Sécrates do Ménon
(98a), esta coesdo encontra-se num aitiog Aoylop®, isto é, num ‘“raciocinio
causal’'®’. Assim, da mesma forma que no fon ndo ha um trabalho intelectivo que é
causa da sua performance, no caso de uma feliz opinido, ha um estado semelhante
ao dos adivinhos e dos vates descritos na tradicdo; e é nisto que caracteriza, de
acordo com Platéo, a atividade daqueles que recebem esse dom divino.

Outros exemplos podem ser dados. No caso da pavia, tanto o Fedro
como o Timeu nos apresentam opinides similares. No primeiro deles (244a-b), o
estado de delirio (uaveioal) implica numa reducéo da sensatez (cw@povoioai) e, da
mesma forma que no fon, no Fedro (245a) ndo é por técnica que os poetas dizem
belas coisas®®. No Timeu 71d-e, a divinagéo esta associada a insensatez humana
(Gppoaivn)*®

Todavia, o rapsodo acredita que sua hermenéutica tenha uma causa

e, além disso, a pavia se opde a sanidade de espirito (70e-71a).

técnica, o que o torna proprietario ndo apenas da sua arte, mas, ao que parece,
também daquela expressada por Homero. H4 um indicio que podemos levantar para
isto, e que estd no cerne do postulado do entusiasmo. Como o0 poeta perde a
propriedade do seu canto em funcdo de ser inspirado pela Musa, este canto esta
totalmente aberto a uma captura, uma interpretacdo, uma posse de significado (o
gue fatalmente ocorrera e ainda ocorre ao longo de toda a tradicdo exegética).

Nesse caso, ion é mais um que, a semelhanca do paradigma apresentado pelo

rapsodo nas figuras de Metrodoro, Estesimbroto e Glauco (530d), merece deter a

187 «plém do mais, cabe-nos lembrar da caracterizacdo desse vocabulo. Aoyiopdc indica um

‘raciocinio pratico’; é por meio dele que se estabelece o que é verdadeiro e o que é falso, mas
também o que se deve ou ndo fazer” (SILVA, 2017, p. 54). Cf. Aristoteles, De Anima lll, 11, 434a7.

188 cf, Apologia 22b-c.

189 “Aqui temos, para a divinagdo (HavTikéC), a submissédo da ‘consciéncia’, ‘razdo’, ‘reflexdo’ (vvoia)
a ‘deméncia’ ou ‘loucura’ (dppoolvn). Para se atingir esse estado de inspiracéo, ou seja, de quando o
divino esta dentro (év- 86¢), é necessario, ou estar doente (vooéw), ou adormecer (UTTvow), ou estar
em delirio ou transportado pelo furor divino (évBouciadw)” (SILVA, 2017, p. 58).
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posse da significagcao/pensamento (didvoia) do poeta como aquele que fala as mais
belas coisas (kai oipal KEANIOTA avBpwTTwY Aéyelv Trepi Oprpou, 530c)*%.

Contudo, a importancia dada a inspiracdo no dialogo platénico
desacredita toda pretensdo critica que o rapsodo possa ter. A proposicdo da Beia
duvapig é uma alternativa dada por Socrates a falta de conhecimento critico de ion
sobre a poesia como um todo. A forma como o filésofo a usa € primeiramente muito
sedutora (533d- 534e), repleta de imagens divinizadas, de metaforas poéticas que
encantam a alma de fon (8TTel yap WS pOU TOIC AGYOIC TAS WUXAS, 0 ZWKPOTEC,
535a). Sécrates ndo s6 tenta igualar o rapsodo aqueles seres, mas faz do seu
discurso um discurso que expressa o divino. A opinido de Ernst Heitsch em seu Die
Argumentationsstruktur im lon, acerca da influéncia de Sécrates sobre o rapsodo,
chama nossa atencédo para o fato da mudanca de aspecto que a hermenéutica tem
no didlogo; contudo fon se mostra muito resistente a igualar a sua “técnica” a
inspiracdo™®*. Vejamos alguns exemplos.

Apo6s o belo relato socratico sobre a B¢gia duvapic, fon permanece mais
alheio a isso do que realmente influenciado. Primeiramente ele admite que os bons
poetas “expressam” seus belos poemas por uma predisposicdo divina (kai pol
dokolal Bgia poipa AUV TTapd Ty Bewv TadTta oi dyaboi TroinTai épunvevelv, idem).
Ao passo que Soécrates o questiona se 0s rapsodos ndo seriam “intérpretes de

intérpretes” (¢punvéwv €punviic, idem). Por sua vez, ion concorda com Sdcrates,

190 «3e toda poesia & sobre guerra, entdo ion, o general, se insere na poesia como seu mentor. Ao

assumir a patente de general, assume o comando da lliada, ocupando o lugar dos comandantes
(divinos e humanos) que dirigem a acéo do épico de guerra. Certamente, o épico com seu narrador
central se presta a essa operagdo mais do que a poesia lirica ou dramatica. Mas é nessa imagem de
usurpacao violenta que surge a verdade de todas as criticas. Se o louco nao tem direito a
propriedade, como vimos, entdo o discurso poético, e isso vale para todo discurso louco, esta sujeito
a captura. A fala entusiasmada é abandonada por seu falante ja no momento em que é pronunciada -
para comegar, nunca € dele” (WEINECK, 1998, p. 38). Devemos salientar que, ao contrario de alguns
comentadores que tentam associar as diavolal de ion as Utrévoial dos intérpretes alegoricos, visto no
capitulo anterior, nds procuraremos aborda-las ou talvez associd-las ndo sob o aspecto semantico,
mas sim sob o aspecto critico. Para isso, ver o comentario de HUNTER, 2012, p. 96; cf. VERDENIUS,
1943, pp. 252-253.

191 «jon se esforca para preservar uma compreensdo da rapsédia como uma habilidade ou oficio
(techné) e como um conhecimento (epistémé) do produto que ele entrega. SAcrates afirma que as
realizacdes da rapsodia repousam na inspiracdo divina, e que o rapsodo atua em um estado
desprovido de conhecimento, habilidade soberana e razéo (eristémé, techné, noos). Ele desenvolve
essa teoria no famoso mondlogo sobre a cadeia magnética da inspiracéo divina que liga o poeta, o
rapsodo e o publico. Este discurso contém os versos mais famosos e frequentemente citados de fon:
‘O poeta é uma coisa leve, alada e sagrada, incapaz de fazer poesia antes de estar entusiasmado e
fora de si e a inteligéncia ndo estar mais nele" (534b)” (WEINECK, 1998, pp. 25-26).


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C0&prior=te/xnhs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%29%3Dmai&la=greek&can=oi%29%3Dmai0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ka%2Fllista&la=greek&can=ka%2Fllista0&prior=oi)=mai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29nqrw%2Fpwn&la=greek&can=a%29nqrw%2Fpwn0&prior=ka/llista
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=le%2Fgein&la=greek&can=le%2Fgein0&prior=a)nqrw/pwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=peri%5C&la=greek&can=peri%5C0&prior=le/gein
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*%28omh%2Frou&la=greek&can=*%28omh%2Frou0&prior=peri%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%28%2Fptei&la=greek&can=a%28%2Fptei0&prior=e)/moige
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ga%2Fr&la=greek&can=ga%2Fr0&prior=a(/ptei
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pw%2Fs&la=greek&can=pw%2Fs0&prior=ga/r
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mou&la=greek&can=mou0&prior=pw/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=toi%3Ds&la=greek&can=toi%3Ds0&prior=mou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgois&la=greek&can=lo%2Fgois0&prior=toi=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%3Ds&la=greek&can=th%3Ds0&prior=lo/gois
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=yuxh%3Ds&la=greek&can=yuxh%3Ds0&prior=th=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%29%3D&la=greek&can=w%29%3D1&prior=yuxh=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*sw%2Fkrates&la=greek&can=*sw%2Fkrates0&prior=w)=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%2F&la=greek&can=kai%2F0&prior=*sw/krates
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=moi&la=greek&can=moi0&prior=kai/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dokou%3Dsi&la=greek&can=dokou%3Dsi0&prior=moi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=qei%2Fa%7C&la=greek&can=qei%2Fa%7C0&prior=dokou=si
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=moi%2Fra%7C&la=greek&can=moi%2Fra%7C0&prior=qei/a%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%28mi%3Dn&la=greek&can=h%28mi%3Dn0&prior=moi/ra%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=para%5C&la=greek&can=para%5C0&prior=h(mi=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=para%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=qew%3Dn&la=greek&can=qew%3Dn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tau%3Dta&la=greek&can=tau%3Dta0&prior=qew=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%28&la=greek&can=oi%280&prior=tau=ta
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29gaqoi%5C&la=greek&can=a%29gaqoi%5C0&prior=oi(
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=poihtai%5C&la=greek&can=poihtai%5C0&prior=a)gaqoi%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28rmhneu%2Fein&la=greek&can=e%28rmhneu%2Fein0&prior=poihtai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28rmhne%2Fwn&la=greek&can=e%28rmhne%2Fwn0&prior=ou)kou=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28rmhnh%3Ds&la=greek&can=e%28rmhnh%3Ds0&prior=e(rmhne/wn

83

mas sua resposta sobre a emocgéo que sente ao performar a poesia de Homero,
parece sugerir mais alguém consciente do que possuido.

A principio ele parece ser contagiado por aquilo que recita: quando se
trata de um passo emocionante, seus olhos lacrimejam; se for algo terrivel, seus
cabelos ficam em pé (535c). Contudo, o verdadeiro motivo por tras disso parece vir a
tona, demonstrando uma caracterizacdo mais “técnica”, forjada, do que inspiratéria:
fon “sente” tudo aquilo, ndo porque ele esta, assim como os espectadores, tomado
pela inspiracdo como Sécrates afirma (535d), mas porque ele precisa causar as
emocdes certas no publico para poder receber seu pagamento (535e€). Talvez a sua
“ingenuidade” seja produto da forma como ele contesta o filésofo®%; ao que parece,
fon se percebe fora da tradicional hermenéutica reservada aos poetas. Ao se afirmar
como “intérprete de intérprete”, as duas funcdes do termo parecem interagir para o
rapsodo.

Essa capacidade consciente de manipulacdo das emocdes do publico
através da poesia homérica, demonstra uma atuacdo fora dos padrdes
estabelecidos por Soécrates de uma possessao, uma vez que ele se coloca como
causa das emocdes e ndo como um mero mediador'®®, ja que depende dele gerar as
emocdes certas nos espectadores, o que o torna também um ator (UTTOKpITAG, 536a).

Sobre essa relacéo entre o rapsodo e o ator, nos diz Ferreira que:

Em tragos gerais, nas palavras de Sécrates, ser rapsodo significa falar acerca dos
poetas, cantar os seus poemas (532c-d) e recitar versos épicos (535b). Os poetas
sdo os intérpretes dos deuses e deles recebem a inspiragdo poética (534e), e os
rapsodos sdo os intérpretes dos poetas (535a). Assim, a arte de ion revela-se
muito semelhante a do actor: consegue impressionar 0s espectadores e sente
profundamente o que declama (535b-c, cf. 536a), mas do alto do estado onde
actua também é capaz de ver os efeitos que provoca no seu publico. A franca
sinceridade acaba por revelar uma das principais motivacées do seu trabalho: a
ambicao do dinheiro (535e)” (FERREIRA, 2013, p. 51)™*.

192 be acordo com Verdenius (1943, p. 242), o rapsodo parece se confundir com os termos técnicos

relacionados a critica a poesia apresentados por Sécrates, embasando a sua Téxvn em um mero
embelezamento de Homero (530d, 536d): “Ao mesmo tempo, essas palavras contém a Unica
consciéncia que se tem de sua atividade como intérprete. Ele acha que esta dizendo coisas bonitas
sobre Homero, sem perceber o que isso significa. Sécrates se adapta a essa forma vaga de pensar,
admitindo que fon esta ‘preso’ (deinos: 531a, etc.) a Homero. Mas entdo ele examina o que
exatamente vale essa habilidade e é quando ele inunda sua vitima com uma enxurrada de termos
como: synienai, epistasthai, gignéskein, phrontidzein, krinein, eidenai. A sabedoria do rapsodo néo
resiste & prova desses critérios mais rigorosos e eis a conclusio: fon ndo sabe falar de Homero por
techné e epistémé, o que nos oferece os meios para compreender melhor a intencao do dialogo”.

193 ¢f. CAVARERO, 2005, p. 129.

19% Cf. FADEN, 2005, p. 16.
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Este é, acredito, um dos principais problemas da hermenéutica do lon
considerada apenas em seu aspecto inspiratério. De fato, o comportamento vigilante
do rapsodo com relacdo a resposta de seu publico (535e) pode gerar davidas a
respeito do seu entusiasmo.

Weineck acredita que isso basta para duvidarmos da “loucura” divina do
rapsodo. De acordo com a autora, o fato dele manipular o publico e suas emocdes
em um caminho oposto ao seu, isto é, se ele os faz chorar, ele ficara feliz, mas se os
fizer sorrir, ele quem saird chorando (wg €av Pév KAGoOvVTag auToug KaBiow, auTog
veAdoopal apyupiov AauBdavwy, €av 08¢ yeAQvtag, alTdg KAauooual apyupiov
aT1ToAAUG, 535e), sugere que as emocgdes do rapsodo ndo estdo magneticamente
relacionadas com as do publico (WEINECK, 1998, p. 30)*%.

fon, entdo, dificiimente esta totalmente nas garras dos poderes divinos,
como as formulagdes radicais do discurso anterior de Sécrates sugeriram.
Em vez disso, ele tem plena consciéncia de manipular seu publico, e suas
proprias paix0es sdo diametralmente opostas as de seus ouvintes, em vez
de estar ‘magneticamente’ relacionadas a eles. Essa incongruéncia
desencadeia os vinculos a que Sécrates havia se unido. A relacdo entre
texto poético, texto rapsodico e a paixdo do publico emerge como muito
mais complicada do que inicialmente afirmado (WEINECK, 1998, p. 30).

Interessante notarmos nesse exemplo a caracterizagdo persuasiva
presente na retorica. Analisando os dois principais textos platdnicos sobre o tema,
Fedro e Gorgias, podemos perceber neles uma relagdo com a pratica apresentada
por fon e sua forma psicagética. Em 260a, Fedro diz a Socrates que ndo é
necessario ao orador (pATtopl) aprender aquilo que é verdadeiramente justo (OvTi
dikaia), ou o que é verdadeiramente bom ou belo (6vtwg ayaBa f kaAd), mas sim
aquilo que lhe parecer (86&g1) ou parecer a multidao, pois é a multiddo quem cabera
julgar (GAAG TG d6EavT’ av TTANBEI oiTrep SiIkAooualv). Além disso, também é dito que
o persuadir independe da verdade (ék y&p ToUTwv ival TO TTEiBelv GAN OUK €K TAC
aAnBeiag).

Como uma pratica discursiva, a retérica preocupa-se com a multidao;
abandonando a busca da verdade ao limitar-se a persuasdo. Ao ser indagado por

Socrates sobre o bem concedido pela retdrica, Gorgias nos diz que este consiste em

19 Este exemplo contesta a afirmacdo socratica em 535d sobre a interacdo rapsodo-espectador

7 5 74 ~ ~. ~ ~ < U ~ . ~ 3 7
(oioBa ouv OTI Kai TWV BeaT®V TOUG TTOAANOUG TaUTA TAUTA UNEIG £pYAeoBE;).
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persuadir com o discurso, o publico de uma forma geral (T€iBsiv T& TTARON, 452e)%°.

Assim, a retérica é “artifice da persuasao” (1m€1000¢ dnuioupydg), isto €, ela tem o
poder de “incutir na alma dos ouvintes esta predisposi¢do” (TAv pnTopIkAv dUvaabal
A 1eIBw TOIG dkolouaiv €v TR Wuxi Toigiv, 453a). Tal relacdo com a persuaséao faz
dela, de acordo com Sdcrates, uma arte psicagotica (T€xvn wuxaywyia, 261ab), isto
€, a arte de conduzir uma alma com palavras, nao limitada ao espaco juridico, como
visto, mas também no ambiente privado, sendo seu emprego mais adequado em
coisas sérias que insignificantes (¢adAa).

Isso pode ser dito do préprio efeito causado em Fedro e em Sécrates em
relacdo ao discurso de Lisias. Uma vez que a retdrica age sobre aqueles assuntos
aos quais ha divagacao (mmAavwpueda), como é o caso do proprio amor, ou do justo
(261cd)™®’, ela, por conta de ndo haver um consentimento entre todos, é, por causa
disso, capaz de levar a ilusao (evamaTnToTEPOI, 263bc). Desse modo, o discurso de
Lisias levou tanto Fedro como Sécrates a ver Eros de acordo com a vis&o'®® dele
sobre o amor (263de)*®.

Os pontos interessantes nestes dois dialogos, e que concerne a nossa
discussdo sobre o rapsodo esta () no fato de haver uma tendéncia em fon de
manipular a multid&o, isto €, de guiar suas emog¢des conforme a necessidade do seu
discurso. Outro ponto esta (Il) na falta de consentimento sobre o objeto-tema desse

discurso. Sabemos das diversas tentativas de interpretacdo e racionalizacdo dos

196 Cf. 454,
197 cf. 268a-¢; Gorgias 454b. No Fedro 267cd, ao falar do Trasimaco (ie. “o poderoso de Calcedénia”,
10 T00 XaAkndoviou aBévog), € dito que ele é tanto capaz de enfurecer uma multiddo, como, em
seguida, é capaz de a acalmar, tal sdo seus encantamento (knAe€iv). Esta imagem de Trasimaco e do
poder de seu discurso, é bastante similar aquela de ion. Devemos lembrar que, o fato de se ter
dominio sobre a multiddo, isto é, ser persuasivo, hdo torna alguém capacitado para ser um artista. Tal
¢ a pretensdo de lon e tal é a pretensio da retérica (268ab). Cf. com o discurso de Trasimaco na
Republica.
198 No Gorgias, ha a diferenciacao entre crenga e conhecimento. A diferenca se opera da seguinte
forma: ha crencas verdadeiras e falsas, ao passo que ndo pode haver conhecimento falso, somente
verdadeiro (454d). Mas todos aqueles que aprendem algo ou aqueles que acreditam em algo séo
persuadidos. Dessa forma, ha dois tipos de persuasdo: a que produz crencas e a que produz
conhecimento. Sécrates, entdo, pergunta a Goérgias, qual dentre essas duas produz a retérica? Por
seu turno, ele diz que se trata daquela que gera crencas (611 ¢€ fi¢ 7O ToTeVElv, 454e). Dessa forma,
tal como é definido no Gérgias, ocorre também no Fedro. Como a retdrica ndo detém o conhecimento
das coisas em si mesmas, mas sim dos mecanismos segundo 0S quais uma coisa parece ser
(459bc), a admiracdo causada nas duas personagens do Fedro fora fruto de uma crenca, de uma
?gginiéo, mas néo de um conhecimento verdadeiro. o o

Saocrates diz ter sido por sorte que ele compds dois discursos, pois isso mostrou como € possivel,
através de jogos de palavras (TTpoaTrailwv &v Adyolg), seduzir os ouvintes (Trapdyol Toug akoUovTag,
262cd).
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mitos e, sobretudo, daqueles atribuidos a Homero, bem como das diferentes
tentativas de apropriacdo do seu discurso, servindo a persuasao. E, por udltimo, (ll)
no distanciamento da verdade em funcdo de uma aparéncia - seja ela performatica
ou sobre os temas abordados por Homero, mas também sobre a arte poética em
geral.

Um segundo exemplo da resisténcia de fon em igualar sua técnica a
inspiracdo, esta nas alegacdes de ser um general (540d). Ele baseia esta sua

200 (yvoinv yolv av §ywye oia

técnica em dois principios: o que deve um general dizer
oTpatnydv Tpémel eimelv, idem), e que aprendeu isso com Homero (e0 081, @
Zwkpateg: kai Tadtd ye €k TV OpApou pabuwv, 541b). Essas alegacoes
aparentemente tolas indicam, na verdade, um direcionamento pratico da sua
hermenéutica. Essa tendéncia é designada por Verdenius (1943, p. 254) como
“lexégése pragmatique”, sendo motivo de forte critica por parte de Platdo. Ela
consiste em realizar uma interpretacdo dos mitos que possa ser convertida em

201

beneficio proprio, como é retratado no Eutifron (5e-6a) de Platdo"*, por exemplo.

Resta apenas perguntar por que Socrates e Platdo sentiram que deveriam
se posicionar contra a exegese pragmatica de Homero. A resposta seré:
porque na posicao autoritéria da sabedoria homérica e na propaganda desta
autoridade eles viam um perigo para a independéncia de pensamento e, em
particular, para a autonomia da consciéncia. Esse perigo estava longe de
ser imaginario. Com o cérebro de Homero cheio e depois de ter ouvido
algumas vezes um Homérou epainetés, que explicava a epopéia como a
sabedoria suprema, chegamos ao ponto de apelar para um exemplo
mitolégico, a fim de justificar uma decisdo tomada em algum problema da
vida e nao se preocupar mais com isso (VERDENIUS, idem).

Para o rapsodo, o simples fato de ter aprendido com Homero a arte do
general, o torna qualificado para exercer esse oficio, 0 que nos mostra que sua
hermenéutica estd muito longe de ser uma inspiracéo, pois pode seguir um caminho
determinado pelo proprio rapsodo.

Em vista disso, sera, entdo, que podemos atribuir ao rapsodo a mesma

funcdo mediatica-inspiratdria que encontramos na poesia? Ou sera que Platdo

utilizou-se de fon como personificacdo dessa tendéncia critico-literaria da qual o

200 of WEINECK, 1998, p. 37.

%1 Ha diversos exemplos que podemos citar para esse comportamento: Aristéfanes, Nuvens 1079-82;
Euripides, Troianas 948-50 e Hipdlito 451 ss.; Esquilo, Euménides 641, etc apud VERDENIUS (1943,
pp. 254-256). Ver também o interessante paralelo feito por Lewis Fallis em seu Socrates and Divine
Revelation entre o rapsodo ion e o mantico Eutifron.
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aspecto mais “moderno” da hermenéutica trata? Se assim ndo for, como podemos
explicar essa atencdo e esse direcionamento do rapsodo com relacédo a sua “arte”,
ou mesmo a sua prontiddo em demonstrar a Socrates o0 quao ele “adorna” (KOOUEW)
Homero? Outro fator importante para a nossa andlise da hermenéutica do rapsodo
esta justamente na forma como ele interpreta o grande poeta.

Logo no inicio do dialogo (530bc), o fildsofo enumera as caracteristicas
mais superficiais, digamos assim, do rapsodo: encontrar-se sempre muito bem
vestido (kekooufioBai); passar o tempo com o0s bons poetas (Gua 8¢ avaykaiov ival
gv 1€ GAAOIG TToINTAIG BiaTpielv TTOAAOIG Kai ayaboig) e com o mais divino dentre eles,
Homero. Logo apés essa descri¢do superficial, Sécrates lanca uma mais profunda e
mais importante, um fundamento para ser um ayafo¢ paywdog: examinar a fundo
ou mesmo “saber de cor” (¢kuavBdvelv) o pensamento (Sidvoiav) dos poetas®®. Esta
caracterizagdo marca o inicio da contestacdo hermenéutico-mediatica socratica que
intenta abordar o aitiov da 1éxvn do rapsodo, problematizada como contraposto
discursivo.

Logo apds essas trés caracteristicas, Socrates complementa a terceira,
afirmando que o rapsodo é um intérprete (¢punvéa) do pensamento (diavoiag) do
poeta para aqueles que o escutam (dkoUouaol). No entanto, SOcrates parece jogar
com fon nessa ultima caracterizacdo. Quando é dito que o bom rapsodo deve
examinar a fundo o pensamento do poeta, e que, por conta disso, ele deve ser
considerado um “intérprete”, Socrates expde uma afirmacao intencionalmente errada
para fon, qual uma isca para que o rapsodo possa apresentar o Seu proprio
entendimento sobre sua hermenéutica.

Esta consiste em “falar sobre” (Aéyeiv mepi) Homero, o que nédo deve ser
confundida com uma mera recitacdo, uma vez que o rapsodo aborda o significado

ou 0 pensamento presente na poesia’®. De acordo com Hunter (2012, p. 95), o bom

292 Esta dltima significacdo n&o esta totalmente fora de contexto, pois a memaria € um aspecto muito

importante na rapsodia (539e).

203 “Aqui Socrates declara que inveja ou admira (ez&l6sa) a atividade de lon, e descobrimos que, além
de recitar os versos homéricos em festivais como as Panateneias (para os quais ele teve
ekmanthanein [...] ta epé), o rapsodo também tem outra atividade, que néo é atestada por nenhuma
fonte fora do corpus platénico. O préprio fon o apresenta em 530¢9 como uma atividade verbal, legein
peri, ou seja, falar de ou sobre Homero, e que ndo pode coincidir com a simples declamacéo (recitar
Homero). Essa atividade parece ser sua tarefa adequada, o que o torna um bom rapsodo. A frase
grega legein peri descreve apenas superficialmente o aspecto desse ditado rapsédico, cuja funcao ja
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rapsodo captaria o sentido autoral e o transmitiria, tendo por objetivo passar uma
experiéncia completa de Homero®**. Além disso, o rapsodo assume que isso é 0

mais trabalhoso em sua arte (TTAgioTov £€pyov Trapéaxev TAg Téxvng, 530c).

O lon de Platdo confirma a importancia e a antiguidade de tal comentéario
nas tradicdes gregas de performance épica. lon, um especialista profissional
em Homero, tem uma competéncia profissional dupla: ndo sé pode fazer
recitacbes dramaticas de poemas, mas também se esforcou para adquirir
um estoque de observacdes enobrecedoras sobre seus significados ou
"pensamentos” (pollai kai kalai dianoiai, lon 530d). Na verdade, diz ele, isso
Ihe custou mais esforco do que dominar os préprios poemas (530c). Este
aspecto da pratica de fon é tradicional e ndo decadente, pois ele afirma
interpretar Homero melhor do que uma série de contemporaneos e
‘qualquer um que ja viveu’. No entanto, o fon também mostra claramente
gue no século IV a.C. a exegese e o comentario foram considerados como
destacédveis de um texto nocional em si: com alguma ironia cdmica,
Sdcrates educadamente, mas repetidamente, recusa as ofertas do rapsodo
para se apresentar (530d, 536d). Tudo o que o filésofo quer do rapsodo é
gue ele reproduza pedacos do texto de Homero para a analise socratica, e 0
diadlogo termina com a demonstragdo de "embelezamento” (kosmeing ou
"elogio" de fon (fon 536d) indefinidamente adiada (FORD, 1999, p. 34)*®.

O verbo koopéw (kosmed) que qualifica a hermenéutica do rapsodo
(530d), tem o sentido de “adornar" ou “embelezar’, mas também de “celebrar”,
“‘exaltar”, bem como o de “por em ordem”, reforcando, assim, a atividade de
interpretacdo (exegese) de fon sobre a poesia de Homero, tornando-o, mais uma
vez, um agente e ndo um mero paciente do conhecimento que estd sendo

exposto®®®. Se seguirmos o contexto de uma hermenéutica literaria (técnica), como

havia sido introduzida nas palavras anteriores: a tarefa do rapsodo homérico é tornar-se herméneo do
ensamento do poeta para o seu publico’ (CAPUCCINO, 2011, p. 67)". Cf., idem, p. 83.
% RIJKSBARON (2007, p. 125) apud HUNTER (2012, p.95) diz que: “Para garantir um desempenho
bem-sucedido, o rapsodo deve, antes de mais nada, tomar decisdes basicas, mas importantes, sobre
divisdo e acentuacdo de palavras, sobre a interpretacdo das frases, seu carater declarativo,
interrogativo ou exclamativo e sobre a pontuacdo, ou seja, fazer uma pausa de forma significativa
enquanto recita o texto, etc”. Cf. WEINECK, 1998, p. 36.
2% HUNTER, 2012, p. 96.
2% “Dianoia (pensamento, intencao, significado - para citar apenas algumas tradugfes possiveis da
palavra) € um dos termos-chave do texto. No inicio da discussdo, SOcrates expressou inveja dos
rapsodos por sua capacidade de 'discernir [0s poetas'] o significado (dianoia) 'e sua tarefa de' mediar
o significado do poeta para o publico '(530b-c) . E 6bvio que essa tarefa implica uma intervengéo
critica consideravel por parte do rapsodo: ‘Certamente vale a pena ouvir, SOcrates, como adornei
Homero bem’ (530d). Aqui, fon, presumivelmente inconsciente da analogia, usa a mesma palavra que
Socrates tinha usado para descrever o vestuario ornamental do seu palco. ion adorna os textos que
recita da mesma forma que decora seu préprio corpo; SOcrates diz a ele que ‘convém a sua arte que
0 corpo esteja sempre enfeitado e que vocé apare¢ca 0 mais bonito possivel’ (530b), ao passo ele
repete esse ponto mais tarde no didlogo (535d). ion, entdo, apresenta em cena o corpo dos escritos
homéricos, caprichosamente enfeitado para o espetaculo do texto que se torna, ou coincide com, o
espetaculo do rapsodo” (WEINECK, 1998, pp. 35-36).
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parece sugerir a abordagem socrética inicial, fon estaria expondo uma de suas
funcdes enquanto intérprete de Homero?’.

O bom rapsodo pode, de fato, examinar a fundo o pensamento ou o
significado do poeta, e ele o faz uma vez que é preciso ter isso em mente para que a
performance possa ser composta de forma coerente; mas ao dizer que lon é um
“intérprete” deste pensamento ou significado para o publico, equivale a dizer que o
rapsodo expressa uma ideia sobre Homero a maneira de um comentario embasado
por um entendimento mais profundo. Esse jogo feito por Platdo a partir da
duplicidade da fungdo do termo, se confirmara na analise feita por Sécrates dos
temas abordados na poesia homérica, exemplificando a contraposicdo existente
entre a técnica interpretativa e a inspiracao.

Agui nGs encontramos uma divisdo que dara inicio a critica hermenéutico-
literaria de Socrates. Uma coisa € afirmar que o rapsodo é capaz de “examinar a
fundo” ou “saber de cor’ (ékyavBdvelv) a didvola do poeta, outra coisa € afirmar que
o rapsodo € um intérprete literario dessa mesma didvolia. A passagem de uma para
outra implica a existéncia de conhecimento apropriado, o que fatalmente sera
desacreditado pela analise dos temas de Homero (536e- 539e). ion n&o passa
dessa linha tragada por Sécrates®®. Mais a frente veremos em que isso consiste e
se hd um caminho seguro para a sua tendéncia hermenéutica.

Acredito que esses aspectos subjacentes da suposta hermenéutica do
rapsodo, que se apresenta mais como uma £mideIfI¢ (epideixis) do que por meio de
um £Aeyxog (elenchos), indica a forma agbnica com a qual a hermenéutica “oracular”
socrética tera de se deparar. E por mais que o rapsodo concorde muitas vezes com
o filésofo, ele sempre tenta reafirmar a forma mais “moderna” dessa sua
interpretacao (536 d-e, 539 d-e, 540 b, 540 d, 541 a) em oposi¢cédo a mais tradicional.

Essa fluidez apresentada por Platdo demonstra o aspecto critico dessa suposta

207 Capuccino ndo vé nesse uso inicial do verbo koopéw uma demonstracdo do uso literario da

hermenéutica do rapsodo. Para ela, ndo teriamos como afirmar ainda se trata-se de uma mediagéo
ou de um aspecto literario. “Kosmed, que significa literalmente 'embelezar' ou 'adornar’, pode ser
usado metaforicamente: também significa 'celebrar', 'honrar' e pode ser um sindnimo enfatico de
epaind (louvar' ou 'elogiar '), como atestam algumas passagens do corpus platdnico. Mais adiante,
fon falara explicitamente de elogio (em 536d6 e 541e2), e a questdo discutida no didlogo sera se o
rapsodo € um louvador maravilhoso (deinos epanetés) de Homero em virtude de algum tipo de
conhecimento (techné e epistémé) ou por inspiracdo divina, com a conclusdo de que nosso
interlocutor € um louvador divino, mas carente de conhecimento” (2011, pp. 70-71).

2% para nés, o outro lado desse extremo marca de fato o inicio da critica que Platdo fez a esses
intérpretes.
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critica literaria. E a "nature of critical knowledge” ou a "investigation of interpretation”
de que se refere Weineck (1998, p. 31) sobre o objetivo do dialogo.

Com isso, Platdo parece querer investigar a natureza exegética dessa
hermenéutica que re-apresenta a poesia mais antiga sob uma nova forma, com um
outro “adorno”. O aspecto fluido que esse termo tem no fon nos permite, entéo,
identificar a critica sobre a critica que é feita por esses que revivificaram a poesia
homeérica. E isso é possivel tdo somente pela contrapartida da hermenéutica técnica
do rapsodo que pode exemplificar as demais manifestacbes de critica literaria,

inclusive a alegorica.

3.4 O problema critico-literario no ion

As alegacdes hermenéuticas de fon e sua contestacdo com relacdo ao
modelo inspiratério apresentado por Sécrates, nos condiciona a ver na pratica do
rapsodo aspectos técnicos que condicionariam sua hermenéutica muito mais que a
propria inspiragdo. E bem certo que o rapsodo platonico tem forte admiragdo por
Homero, o que o coloca em um caminho similar ao dos defensores alegéricos desse
poeta, como visto no capitulo anterior. De acordo com o0s testemunhos que
dispomos, Homero ocupou um papel de destaque nessa pratica exegética, sendo
fortemente motivo de diversas especulacBes de caréter cientifico e ético®®,

No caso da interpretacdo feita por fon, ndo creio que somente essa
admiragcao seja motivo forte o suficiente para a aceitagdo da proposi¢céao da teoria da
inspiracdo como explicac&o do oficio do rapsodo.

Outro motivo parece que esta mais proximo a isso. A capacidade que ion
tem de adornar apenas Homero (531a), parece um motivo filosoficamente mais
aceitavel. De fato, isso leva a um resultado contrario aquilo que se espera de uma
técnica. Neste passo, Socrates pergunta ao rapsodo se ele € capaz de falar
exclusivamente sobre Homero ou sobre os demais poetas. ion responde unicamente
sobre Homero e, para ele, isso lhe basta. Entdo Sdécrates questiona-o sobre os
temas tratados em comum pelos poetas, para qual o rapsodo saberia expor melhor.

fon ent&o responde que, com relacdo as mesmas coisas, ele saberia falar bem sobre

299 £ a TroAupabia que encontramos, por exemplo, no X livro da Republica.
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todos os poetas (532b). Tomando, entdo, o exemplo da diferenga entre os discursos
dos poetas, no caso da arte divinatoria, Sécrates pergunta ao rapsodo quem estaria
mais apto para explica-la, fon ou um adivinho? O rapsodo concorda que seria o
adivinho (531b). Sécrates entdo acrescenta que, se ele fosse um adivinho, isto é, se
ele possuisse esta arte, seria capaz de explicar (€¢nyeicBai) a adivinhacéo e, além
disso, também saberia (qAmrioTw) em que elas diferem de um poeta para outro.

Esse exemplo demonstra que, para o filésofo, se o rapsodo tivesse uma
arte, como o adivinho, ele saberia tanto explica-la isoladamente como explicar as
diferentes formas em que esta arte é tratada pelos poetas (532b).

Essa andlise de Socrates abre um caminho bastante complexo dentro da
hermenéutica do rapsodo entendida como uma exegese, qual seja, a sua relacao
com a Toinoig (poiésis). Este termo e seus correlatos passaram a designar “poesia’,
provavelmente, depois do V século a. C., substituindo os termos &o01d6¢g (aoidos, i.e.
“cantor’) e &oidn (aoidés, i.e. “musica’)?®. Antes disso, o vocabulo Troigiv (poiein)
indicava a ideia de fabricacdo, ou construcdo de coisas materiais. Podemos citar
varios exemplos em Homero. Na lliada I, 608 h& a referéncia a construcdo de uma
casa pelo deus Hefesto (oikov [...] TToinoev). Um pouco mais a frente (VII, 435), ha a
menc¢ao a construcdo de um sepulcro pelo exército dos Aqueus (TUpBov [...] TToicov);
ja em VII, 222 temos a referéncia a confec¢cdo do escudo de Aias pelo ferreiro Ticio
(oi étoinoev odkoc)*t. Em V, 198, refere-se & construcdo de uma casa por Lycaon

(56poig &vi TroinToiov)?*%; e em XII, 470 temos a citacdo da construcdo de um portdo

(TroINTag éo€xuvTo TTUAag)?™.

Notomi (2011, p. 302) nos diz que, com a introducdo do sentido de “fazer”
no termo, este sofreu uma bifurcacdo, passando a ser tanto amplo, isto €, uma acao
de fazer de modo geral®**, bem como um sentido estrito. Este Gltimo guarda o
aspecto mais tradicional de “construg¢ao”, “fabricacdo”, frequentemente encontrado

em Homero, como vimos?*®. Contudo Platdo aplica deliberadamente esses dois

210 NOTOMI, 2011, p. 301-302.

2L Cf 11 X VI, 478, 482, 608.

212 cf, Odisseia XIlI, 306.

213 cf, Odisseia I, 333, 436.

214 Cf. Timeu 28c.

215 Sobre o sentido de “construcdo de um poema” ver as referencias dadas por NOTOMI, 2011, p.
302, n. 10.
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sentidos?®. No fon fica clara a utilizacdo desses dois aspectos apresentados na
visdo da arte poética e das Téxvai (technai)®’.

Sendo assim, o problema na hermenéutica do rapsodo é que todas as
atividades que se encontram nas Téxval sdo também TToinoiIg; ou seja, equivale a
dizer que quem se propde a interpretar a poesia deve entender todas as artes que

ela traz consigo.

Como a passagem deixa claro, poiésis, no uso de Platdo, pode se referir a
qgualquer tipo de fabricacdo, composicdo ou criacdo que traz uma nova
coisa (ou ser) a existéncia. Para Platdo, portanto, atividades tao diversas
como o corte de torresmos, a construcao de pontes e o cinzelamento de um
friso sdo tdo merecedoras do nome de poi€sis quanto a escrita de versos e
a composi¢do de musica. Que assim é confirmado quando anteriormente
(196e-197b), em sua fala autoconsciente e contorcida, Agatdo inclui a
geracdo de coisas vivas sob o titulo de poiésis. Quanto a poiétés, ele
também tem um uso genérico e especifico nos escritos de Platdo. Usado
genericamente, ele se aplica a todos os tipos de inventores e fabricantes; no
Eutifron (3b2), por exemplo, denota aquele que inventa deuses; na
Republica (597d2), aquele que faz camas. Usado especificamente, como no
fon, poiésis significa um criador de poesia (GILLET-STERN, 2004, p. 174).

Essa visdo platbnica da poesia torna a pratica da interpretacdo algo
demasiadamente complexo, e arrisco afirmar que mais trabalhoso do que o proprio
ion parece supor (530c)?*2. Vejamos em que isso consiste.

O rapsodo pergunta a Sécrates o0 motivo que o leva a demonstrar maior
capacidade e a ter maior interesse em Homero (532bc), ao passo que o fildsofo
responde que ele ndo esta apto a falar sobre Homero a partir de uma arte ou
ciéncia, pois se fosse por um desses meios ele também seria capaz de falar sobre
os demais poetas (532c). Para embasar isso, Socrates afirma que a poética € um

todo (TroinTikn yé&p 1ToU £oTiv TO 6Aov). Com isso, o filésofo esta dizendo que a arte

216 ¢, Banquete 205b-c. Aristoteles, no livro VI da Etica a Nicdmaco, nos diz que a poética, como um

dos trés tipos de conhecimento (tedrico, pratico e poético), € uma atividade produtiva que possui um
fim além de si mesma, isto €, que permanece apoés a sua concluséo, tal qual €, por exemplo, o caso
da escultura (O'DONOGHUE, 2011, p. 2).
1" Notomi (2011, p. 303) ainda acrescenta que: “A mudanca do termo ‘canto’ (aoidé) para ‘poesia’
(poiésis) parece indicar que a apresentacdo oral em frente a um publico, gradualmente perdeu seu
papel essencial ha sociedade grega. Embora o canto continuasse a ser uma atividade principal, as
apresentacdes reais dos poetas ou rapsodos ndo se tornaram mais a Unica ocasido para as pessoas
ouvirem poemas. Em vez disso, a poesia agora era preservada, lida e memorizada na forma escrita.
Junto com a nova terminologia, a poesia passou a ser reconhecida mais como uma espécie de 'arte’
g%-chné)".

Devido a relagdo entre troinaig e 1€Xvn, a exigéncia de Socrates tomara, logo mais, um caminho
quase absurdo que submetera a hermenéutica de ion a uma gama de conhecimentos especificos. Cf.
VERDENIUS, 1943, p. 245.
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poética possui seu género de investigacdo e que pode ser encontrada em todos
agueles que dela fazem uso, sendo que aquele que € capaz de falar sobre ela por
arte devera também saber falar tanto sobre Homero, como sobre Hesiodo e
Arquiloco, uma vez que o género de investigacdo € o0 mesmo. Isso se complexifica
na andlise que Socrates faz dos temas de Homero, ja que ion insiste em afirmar
falar apenas sobre o poeta (533c)**.

Em 536e, Socrates questiona o rapsodo sobre qual das coisas ditas por
Homero saberd ele melhor falar; por seu turno o rapsodo fala que sobre todas.
Sdcrates entdo adentra nas Téxvail apresentadas pelo poeta (537a-539e). Os temas
apresentados reforcam a ideia platbnica da Troinoig relacionada as Ttéxval. Se o
rapsodo afirma interpretar Homero, ele deve ter conhecimento que a poesia € uma
arte abrangente (532c), que possui diversos temas especificos. Para Weineck (1998,
p. 36), quando lon é questionado sobre o campo apropriado do conhecimento do
rapsodo, respondendo que “todo” (Gtravta), ele estaria sugerindo “o conceito de um
todo textual diferente da soma das partes de um texto e diferente do assunto
acumulado a que pertence”. Se assim for, essa afirmacdo do rapsodo
descaracterizaria a l6gica platbnica apresentada pela poética que € composta pela
soma das Téxval que a compdem.

Por fim, fon ndo é capaz de dar uma resposta satisfatoria as exigéncias
postas por Sécrates para a sua hermenéutica®”®. Essa ndo seria uma exigéncia

extravagante - como supds Wilamowitz?**

- tendo em vista o conceito de arte poética
em Platdo. Uma vez que o rapsodo afirma sua hermenéutica em bases técnicas, ele
devera conhecer a diversidade implicita nessa arte. Neste ponto, o paradigma
hermenéutico € instaurado por Platdo: todo aquele que pretender fazer uma
interpretacdo de Homero, deve conhecer aquilo que o poeta trata, deve ser capaz de
demonstra-lo, de compreendé-lo dentro desse todo que é a poética, e deve ser
capaz de conhecer as diversas “artes” da qual a poesia trata, pois, do contrario,

corre-se 0 risco de cair na irracionalidade, no devaneio. E justamente este

219 cf. VERDENIUS, 1943, p. 241.

220 cf, VERDENIUS, 1943, p. 244; HEITSCH, 1990, p. 250.

221 cf. VERDENIUS, 1943, p. 245. Sobre isso o autor diz que: “é evidente que quem quiser citar uma
passagem de Homero como modelo da arte de dirigir uma carruagem, deve ser ele mesmo um
cocheiro” (1943, p. 258).
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paradigma critico-hermenéutico presente no dialogo que nos interessa para a nossa
investigacdo comparativa com relacao a interpretacéo de carater alegorico.

Vale ressaltar, ainda, um aspecto importante presente na caracterizacao
socratica sobre a didvoia do poeta. De acordo com Weineck (1998, p. 38), o
postulado do entusiasmo vem afirmar que a didvoia na verdade n&do pode ser fruto
da intencdo do poeta, uma vez que este esta ausente no momento em que 0O
discurso é feito. Este “pensamento” esta, na verdade, presente no proprio texto.
Assim, o critico literario deve acessar essa diGvoia ndo no poeta que a apresenta,
mas sim na poesia como um todo; dai o fato de Sdécrates exigir do rapsodo essa
compreensao total da poesia e ndo apenas de Homero em particular.

Entendemos por critica, o julgamento, o comentario, a exegese literaria, a
etimologia das palavras tomada em seu sentido mais antigo®?, e a transposicdo. O
gue o rapsodo faz parece estar mais nesse nivel critico de julgamento, de
comentéario, de hermenéutica literaria. Sécrates, tomando essa referéncia dada por
fon, elabora uma metacritica, “onde n&o o texto, mas o critico, passa a ser objeto de
pericia” (WEINECK, 1998, p. 40). Ao contrario da Republica, onde ha uma forte
critica & poesia, no ion temos uma critica voltada aos que falaram sobre a poesia,
tomando um caminho similar ao que encontramos no Fedro 229d e no Protagoras
347c-348a°%,

Tomando esses dois exemplos, fica ainda mais clara a opinido de Platao
sobre a pratica interpretativa e, sobretudo, a interpretacéo alegorica. De acordo com
0 Sécrates do Fedro, esta pratica € muito penosa (£ITTOVOU), poIS Seria necessario
explicar todas as formas “miticas” presentes em um texto, exigindo de alguém muito
tempo livre (oxoAn, 229e).

Nesta passagem em especifico, Platdo esta atacando a viséo racionalista
dos mitos. Ao ser questionado por Fedro sobre sua crengca no mito de Béreas e
Oritia (oU ToUTO TO MUBOAGYNUa TTEiBn GANBEC eivar; 229¢), Socrates responde com
certo desinteresse sobre a questdo, afirmando que prefere “deixar os mitos livres”

(xaipev €doag TadTa, 230a), deixando-se persuadir sobre o que costumeiramente se

222 cf, FOLCH, 2013, p. 559.
223 Cf. HARGIS, 1977, pp. 8-9; BRISSON, 2005, pp. 171-172.
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diz (Tre18éuevog d¢ TQ vouifouévw TTEPI auT®y, idem) e preferindo, no lugar de fazer
exame deles, fazer de si mesmo (okoT® ol TalTa GAA’ EuauTdy, idem)?*.

Neste caso, Socrates trata de forma mais irbnica, 0 que nao ocorre na
passagem do Protagoras. Neste exemplo, o filésofo fala que o debate sobre a
poesia é proprio de quem € “preguicoso e ocioso" (Tv @aUAwv Kai ayopaiwyv
avOpwtrwv). Contudo, o aspecto mais importante deste testemunho de Sécrates
estd no fato do poeta ndo poder ser questionado sobre aquilo que esta sendo
levantado sobre ele, nd&o podendo a argumentacdo ser demonstrada
satisfatoriamente, isto €, a maneira como o filésofo faz em seus dialogos.

Interessante notar aqui que o contexto desta afirmacédo de Socrates esta
na colocacao de Protagoras sobre a importancia, para a educacdo do homem, o ser
entendido em poesia, isto €, ser capaz de compreender (cuviéval) o que dizem o0s

poetas e se estd ou ndo correto (6pOGIC)*>

. Apés esta introducdo, Protagoras
apresenta a Sdécrates dois fragmentos de Simonides, que para ele sdo contraditorios
(339a-339b) e, a partir dai, uma longa exegese € realizada por ele e por Sécrates
(339a-347b), culminando na opinidao do filosofo sobre este tipo de interpretacdo
poética.

Tal como ocorre no fon, neste relato é facil percebermos como a
interpretacdo poética induz, ndo apenas a um aprimoramento do intelecto, mas,
sobretudo, uma forma de se exibir, partindo de um saber bem conhecido e bem visto
pelos demais, posto que faz parte daquilo que podemos chamar de “sabedoria

grega” ?° . A contradicdo apresentada por Protdgoras em relacdo aos dois

224 |nteressante notarmos também gue, ao menos no Fedro, Platdo parece demonstrar uma certa

desconfianca com a exposicao da didvoia de alguém, e a predilecéo pela presenca da pessoa. Logo
no inicio do didlogo, quando Fedro se prepara para expor o discurso de Lisias e, devemos ressaltar
aqui que Fedro conscientizou Socrates de que ndo aprendeu palavra por palavra (TTavtog paAAov TG
ye pAuarta ouk £¢éuabov) do que Lisias disse, mas sim o pensamento (Thv pévTol Sidvolay oxedov
amaviwy, 228d), o filésofo, observando que o jovem trazia consigo o texto “original”, repreende a
Fedro, dizendo que ndo se prestaria ao exercicio (éuupeAetdv) dele, uma vez que Lisias esta
“Eresente" (TrapoévTog ¢ kai Auciou, 228d-e). Cf. 263e.

2% protagoras 338e-339a.

226 “para Protagoras e os outros sofistas presentes, a poesia é Gtil porque fornece a oportunidade de
aprimorar o intelecto e se engajar na auto exibicdo. O estudo das palavras é um exercicio de
pensamento critico e fazer um relato de um poema é uma boa préatica na apresentacao oral. A critica
ndo & apenas um bom exercicio intelectual, mas, ao familiarizar-se com as obras dos poetas, da
acesso a um corpo de sabedoria aprovada. Também digno de nota nesta passagem é a énfase na
critica da expressdo tanto quanto do pensamento. O interesse sofistico na diccdo correta e na
correcao dos nomes esta bem documentado. O interesse de Protagoras na propriedade linguistica e
a distincdo cuidadosa de Prodico entre palavras de significado semelhante sdo os exemplos mais
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fragmentos de Simodnides (339a-b), confere ao sofista uma sabedoria ainda mais
superior daquela apresentada pelo poeta, tornando-o tdo mais respeitavel quanto ele
(339d-e), ndo apenas por identificar nele uma falha, mas também por corrigi-lo,
tornando-o mais “adequado”. Isso nos prova que nao apenas a utlizacdo do
elemento mitico confere autoridade aquele que dele se apropria®?’, mas sua
interpretacdo e adaptacdo em um novo modelo de pensamento confere também um
status mais elevado a ele.

Esses aspectos criticos presentes nesses dois dialogos, juntamente com
o ion, nos possibilita visualizar um modelo metacritico da exegese literaria, abrindo-
nos um caminho possivel para o entendimento da interpretacdo alegérica na visao

platonica.

Este aspecto da pratica do rapsodo é, em qualquer caso, excluido pela énfase de
Sécrates em outro tipo de desempenho adequado a profissédo do rapsodo, vide a
apresentacdo de comentarios sobre poemas. E uma espécie de palestra sobre
poesia, que, como vimos, inclui elogios e no julgamento geral do que € bem ou
mal feito; €, em resumo, o que deveriamos chamar de critica literaria, de certa
forma. E é sobre isso, mais especificamente sobre seu método e a questdo de
saber se a ciéncia entra nesse método, que Socrates e ion contestam. Acalmar
essa questdo é o objetivo do didlogo. O problema do fon no é a poesia, nem a
recitacdo da poesia, mas a critica da poesia conforme ion a praticava; e, por
implicacdo, tal critica a todas as artes semelhante (LADRIERE, 1951, p. 29).

O trabalho penoso da hermenéutica do rapsodo em conhecer todas as
artes tratadas por Homero, espelha o trabalho dos exegetas alegoricos de explicar
todas as formas miticas e, por mais que seja pautado em questdes cientificas, por
nao haver uma comprovacdo e uma demonstracdo do que esta sendo afirmado,

torna-se muito mais um jogo do que um conhecimento de fato®”®. A enorme gama de

notéaveis. Parece provavel que esses estudos ndo tenham sido realizados em seu préprio beneficio,
mas sim parte de um projeto maior de producdo de oradores eficazes. Certamente, as técnicas
criticas empregadas no Protdgoras estdo a servico da vitdria em uma questdo mais ampla, se a
exceléncia tem partes e, em caso afirmativo, de que tipo. A contribuicdo da poesia para a cultura
educacional, entdo, ultrapassa os niveis de forma e contetdo e é indispensavel” (MORGAN, 2004,
E)zg) 94-95).
Cf. MORGAN, 2004, p. 95.

Hargis (1977, pp. 5-6) acredita que Platdo esta tratando dos comentaristas inspirados, ao invés
dos criticos literarios que supomos, muito embora o autor acredite que, de forma implicita, exista uma
andlise do criticismo literario (1977, pp. 7-8): “Em linhas gerais, Platdo estd interessado
principalmente em consideragfes filoséficas pela busca da verdade. Nesse caso, a busca é uma
tentativa de descobrir se existe uma ciéncia para a critica poética, exemplificada na pratica do
rapsodo. Ele ndo esta tdo absorto em fon e em seu desempenho nas apresentacdes de recitais e
comentarios, quanto no método que é empregado para se chegar as conclusbes criticas. Se

228
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conhecimentos técnicos, bem como de demonstracdes cientificas de passagens e
seres miticos, leva-nos a crer que a hermenéutica do rapsodo e a exegese dos
intérpretes alegéricos ndo tém um caminho seguro enquanto uma forma de
conhecimento valido, tanto mais por tentarem dizer ou complementar o que se disse.
Este tipo de préatica esta mais préxima a uma opinido do que de uma ciéncia ou
técnica interpretativa.

Assim, embora ambas as interpretacdes se déem de formas distintas, elas
acabam na mesma falta de comprovacdo de conhecimento, seja por falta de
conhecimentos técnicos, seja por ndo poderem comprovar as interpretacoes feitas
de forma vélida. Desse modo, a critica literaria feita nesses moldes assemelha-se
mais a um jogo, a um divertimento ou a um passatempo que, rompidos os limites da
mera recitagdo ou transmissdo da mensagem divina, cai no abismo da
incongruéncia interpretativa.

Estou de acordo com a conclusao de Halliwell (2016, pp. 47-49), de que o
dialogo ion é, na verdade, anorético, isto é, que o rapsodo, no final do didlogo, no
atenderia nem as exigéncias de uma hermenéutica discursiva, nem tampouco
mediadora, seja por falta de conhecimentos técnicos, seja por demonstrar
caracteristicas fora da concepcao de entusiasmo.

Apesar da critica feita aos intérpretes da poesia e a pretensa
ressignificacdo dos mitos por parte deles, encontramos em Platdo formas similares
de assimilacdo e ressignificacdo do material mitico dentro da sua filosofia. Esse
empreendimento, ao contrario de visar um entendimento dos textos antigos, da
utrévola e da didvola, procura adapta-los a um novo paradigma discursivo, sendo,
por conta dessa caracteristica, mais proximo ao uso alegorico-pragmatico tao
comum na retérica. Mas, antes de entramos nesse assunto, vejamos mais um

exemplo de critica a interpretacédo feita por Plat&o.

quaisquer principios pragméticos podem ser encontrados para o exame da poesia, qualquer base
cientifica para a critica da verdade e do conhecimento, entédo Platdo ndo tem julgamento a fazer. Mas
seu exame dialético prova que esta critica da poesia ndo tem o fundamento essencial de ‘arte e
conhecimento’ e se baseia apenas na inspiracdo. Esta é a doutrina definitiva do fon” (HARGIS, 1977,

p. 9).



98

4 A CRITICA A ETIMOLOGIA DOS NOMES NO CRATILO: ASPECTOS
METACRITICO-ALEGORETICOS NA TEORIA NARURALISTA

4.1 Etimologia antiga

O estudo da antiga etimologia grega nos possibilita um caminho
interpretativo capaz de nos guiar através das histérias criptografadas na propria
formacdo das palavras, podendo nos encaminhar até o esclarecimento ontolégico
entre linguagem e mundo, que sera fortemente discutido principalmente na filosofia
estoica. O &tupog (etymos) da palavra traz, para o interior do estudo da linguagem, a
poténcia descritiva capaz de explicar ndo apenas elementos histéricos subjacentes a
um texto mitico, mas também a realidade dos objetos inseridos no mundo, uma vez
gue o £Tupgog, muito além de datar ou precisar a origem de uma determinada
palavra, também é acesso a esséncia daquilo que € nomeado. Utilizando-se de uma
linguagem metafdrica, a etimologia antiga pode ser vista como uma ponte que revela
determinados caminhos ocultos na origem das palavras, referindo-se também as
coisas por ela nomeada; ao passo que o investigador etimologico é aquele que
atravessa essa ponte, estabelecendo, assim, ao final, os diversos caminhos do
processo ontoldgico da relacdo linguagem-mundo.

Por ser a maneira de revelar ou explicar uma determinada verdade ou
conteudo através do processo de constituicdo de uma palavra em relacdo ao seu
significante, remontando, seja a um passado historico, ou a significados que ganham
forma com a relacdo ou aglutinacdo de palavras e sons, 0 estudo da etimologia
antiga pode ser considerado uma forma de interpretagdo muito préxima ao modelo

alegorico®®. Através dela é possivel desvendar nomes e significados criptografados

229 cf. STRUCK, 2004, p. 138. Struck, falando sobre a etimologia estéica, nos diz que: "Cornuto gosta
de usar a andlise etimoldgica para decifrar os significados ocultos em textos poéticos e préaticas de
culto. As etimologias dos alegoristas raramente correspondem aos padrdes académicos modernos,
como os estudiosos modernos gostam de apontar. Mas a etimologia estoica surge logicamente da
teoria estoica do naturalismo. Se as unidades de fala tém significados naturais, entdo os sons que
constituem os nomes préprios serdo vistos como tendo um contetdo intelectual interno, e as partes
das quais as palavras sdo compostas também terdo. Em vez de tracar uma histéria das palavras, as
etimologias estoicas visam uma dissecacdo delas e uma determinacdo de sua natureza (2004, p.
147, n. 13)". E também possivel identificar essa relagdo em Plutarco, Isis e Osiris (351f, 352a, 355b-d,
361e, 362b-e, 363d, 365b-d; cf. STRUCK, 2004, p. 114, n. 7). De acordo com o autor, a possibilidade
de uma significagdo parece ndo estar restrita ao periodo Helenistico em diante, uma vez que &
possivel ver uma “etymological allegory” no Cratilo de Platdo (2004, pp. 43-4). Contudo, a tendéncia
de relacionar histdrias miticas e etimologia remonta a Homero.



99

em um texto®*, buscar informacées psicolégicas de determinados personagens®' e

caracteristicas de determinados locais 2%

(topbnimos). Sendo assim, uma
interpretacdo etimologica localiza-se na busca por esses nomes ou caracteres
historicos, psicolégicos ou mesmo geograficos das palavras, isto é, na busca pelos
significados de um determinado nome que, qual um enigma, se disfar¢ca nas formas
e nos sons aglutinados numa palavra.

Sua relagcdo com a forma interpretativa, que vimos anteriormente, dar-se
pelo aspecto explicativo, muitas vezes etiolégico, da qual € revestida sua pratica,
mas também do sentido subjacente, muitas vezes especulativo e com grandes
inclinacdes a jogos de palavras. Além disso, a pretensdo dada a palavra de traduzir
determinados elementos do mundo, contidos na sua propria formacao, consolida a
esse estudo a caracteristica interpretativa que levara ao esclarecimento de possiveis
“verdades” inseridas num texto mitico-poético.

O aspecto explicativo na formacdo de muitos nomes da poesia grega
antiga, parece ser um capitulo a parte no exercicio interpretativo, de significacédo
mais profunda, uma vez que ela é construida, muitas vezes, de forma intensional
pelo autor, o que a diferencia, em grande parte, das tentativas anteriores de se
buscar um sentido possivelmente alegdrico no texto. Sluiter (2015, p. 6) levanta uma
hipotese interessante, embora deveras controversa, que diz poder haver uma
precedéncia do mito em relagdo ao nome, 0 que, a grosso modo, abre a
possibilidade de que a formacao dos nomes seria determinada por uma histéria ou
caracteristica do personagem ou do local nomeado, o que é corroborada pela
relacdo aproximada de muitos nomes com uma determinada histéria/aspectos de

233

personalidade No entanto, o autor deixa claro que tal questdo carece de

%0 WILLER, 2003, pp. 29-30.

281 Em Homero pode-se ver um movimento similar ao de etimologizacdo dos nomes. Sanchez (1989,
p. 38) nos diz que: “Um pouco mais frequentes do que esse tipo de explicagcdes etimolbgicas
explicitas sé@o certos jogos de palavras também de valor etimoldgico. Mas, em geral, a etiologia em
Homero se limita a algumas explica¢des etimoldgicas, certamente concisas, dos nomes dos herdis,
pelas quais se pretende revelar algum aspecto de seu carater. Na poesia homérica, transbordando de
espontaneidade, o espirito do antiquario esta ausente e falta, claro, a consciéncia racional que adota
uma perspectiva de investigacao etiologica auténtica”.

232 Panagiotis (2019, p. 175) acredita que as duas categorias principais da etimologia popular sdo
constituidas por nomes pessoais e nomes de lugares (topdnimos); cf. idem, 2019, pp. 176-7 e 179-80.
2% Devemos lembrar gue a imprecisao dessa questdo recai na forma oral. Cécile Hanania (2010, p.
30) nos fala que o uso da etimologia precede o uso escrito, estando, provavelmente, relacionado a
invocacgOes de divindades: “O inicio de sua pratica precede os testemunhos escritos que chegaram
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fundamentacdo Obvia, devendo ser melhor afirmada uma relacdo (e ndo uma
precedéncia) entre a histéria mitolégica e a formacéo dos nomes®**,

A questdo que nos interessa nesse primeiro momento € justamente esta.
A possibilidade que a etimologia antiga nos da, por meio dessa relacdo entre histéria
mitolégica e formacdo dos nomes, de estabelecer o acesso, a interpretacdo de
“caracteristicas pessoais”, digamos assim, através de uma andlise da formacao de
alguns nomes. Ao encararmos a questdo sob esta Otica, a palavra se converte em
caminho de acesso, em guia para aquilo que é visto como uma interpretacao
etimoldgica, de carater alegérico.

Em Homero e em muitos poetas, podemos encontrar tentativas de
explicacdo de determinados aspectos de um personagem ou de um lugar através da
relacdo com outros nomes, impulsionando um movimento de carater alegérico

dentro da etimologia.

Nomes pessoais estdo presentes em grande numero tanto na lliada quanto na
Odisséia. Quase todas as pessoas mencionadas nos épicos sao referidas pelo
nome, sejam eles herdis principais ou personagens secundarios (mas ativos). Os
nomes séo importantes tendo em vista o fato de que o poeta narra principalmente
a acao de individuos heroicos, ndo de massas impessoais de guerreiros. Muitas
vezes, figuras mencionadas de forma Unica, sem nenhuma funcdo além de uma
Unica aparicdo em uma lista coletiva de pessoas (por exemplo, de soldados
lutando ou sendo massacrados na lliada, cf. 5.9 e segs., 144 e segs., e de feacios
na Odisséia) também recebem nomes. Existem ocasifes em que nenhum nome é
fornecido, por exemplo, para os tracios massacrados na Il. 10.485 ss.; mas no
geral ha uma clara preferéncia por nomear os sujeitos em ambos 0s poemas.
Nomear é uma parte essencial da introducdo do personagem, por si s6 um
aspecto de uma ‘trama boa e bem motivada’, como j& observado na antiguidade.
Os nomes representam mais do que as identificacbes de personagens ativos; o
nome pessoal em Homero é um meio referencial totalmente fundamental
(KANAVOU, 2015, p. 1).

até nés. O uso de etimologias € muito antigo e dificil de datar com exatiddo. E provavelmente de
origem religiosa e mistica, associada a invocagcdo de nomes de deuses na Grécia antiga”.

2% “Para a ligacdo entre etimologia e genealogia, podemos pensar, com Peradotto [1990], no nome
de Penélope, que provavelmente recebeu o nome de uma espécie de 'pato’ (TTnvéAoy) - ha exemplos
mais antigos de meninas que receberam o nome de animais. No entanto, como Peradotto aponta, é
possivel que o proprio nome tenha se tornado objeto de reflexdo, e tenha sido reetimologizado e
conectado a TAvn, 'trama’' e AwTn ‘robe, manto'; essa etimologia teria sido um impulso ou suporte
mneménico para gerar a historia de uma heroina que fiava um manto de dia e desfazia seu trabalho a
noite. Claro, a alternativa € que o mito estava la primeiro, e que um nome adequado para sua heroina
foi posteriormente inventado: esta € uma questao do ovo e da galinha, mas, seja como for, ha uma
ligagéo inegavel entre a etimologia do nome e a historia mitolégica” (SLUITER, 2015, p. 6). Contudo,
vale ressaltar que o autor parece admitir tal possibilidade, uma vez que ele acredita que, na
antiguidade, as regras de formulacdo da linguagem tinham sido criadas apds o “fato”, isto é, uma
“observacdo semantica preliminar, levando a uma relacéo interpretativa entre o explanandum e o
explanans” (2015, pp. 2-3).
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E bastante comum vermos nesse tipo de etimologia (também conhecida
como paretimologia ou etimologia popular) um aspecto didatico, de carater
mnemaonico que relaciona os personagens ou lugares miticos a seus temas ou suas
histérias?*®. Vejamos alguns exemplos.

Na lliada XIll, 481-82, ldomeneu diz que teme terrivelmente (aiviug) a
chegada de Eneas (Aiveiav). Esta etimologia é corroborada no Hino Homérico a
Afrodite V, 198, onde a deusa fala para Anquises que seu filho Eneas devera ser
assim chamado, por ter ela sentido uma terrivel (aivov) dor ao se deitar com um
imortal®*®. No Hino Homérico a Apolo, o deus é chamado de Pitico (Mu6iov) por ter
ele matado a grande serpente, cujo corpo apodreceu (T1dog) com o calor do sol (I,
373-4); Telfusiano (TeApouciw), por ter subjugado a corrente de Telfusa
(Teh@ouong, lll, 386-7); e Delfinio (AeAgiviw), por ter assumido a forma de um
golfinho (deAgivi, 111, 494-5)%7. J4 no Hino a Pan (XIX, 47), o deus é assim chamado
(Néva) por ter encantado todos (Tréio1v) os imortais®®. Dioniso possui uma etimologia
menos evidente. Seu nome parece derivar da justaposicdo do nome Zeus (Znvog),
seu pai, com Nysa (Nuong), lugar onde ele cresceu (Hino Homérico a Dioniso, XXVI,
2-5)% Na Odisseia XIX, 407-409, o heréi Odisseu parece estar relacionado a “faria”
(65UCTGPEVOC... TG & ‘OBucEelC Bvop’ EaTw émwvupov)?*’. Sobre a etimologia desse

herdi, vale a pena apresentar o comentério de Sluiter.

Na Odisséia, 0 nome de Odisseu também esté etimologicamente conectado
ao papel e ao carater do herdi; ‘Odisseu’ é etimologizado muitas vezes. A
instancia mais explicita liga a escolha do nome do bebé Odisseu ao verbo
00UoacBal (Od. 19.406 ff.). 60UcacBal, “odiar, ficar com raiva”, caracteriza,
dizem, a relagdo entre o av6 de Odisseu, Autélico, e 0 mundo, e se projeta
no novo bebé, que recebe um nome que cabe ao seu avd. Duas referéncias
implicitas vém nas palavras de Atena a Zeus na Odisséia 1.62, onde
Odisseu ‘cresceu em seu nome’ e o carrega por direito préprio, pois ela
pergunta a Zeus: ‘por que, Zeus, vocé esta tdo bravo com ele?’ (1i v0 oi
1600V WdUOao, Zel;) A mesma passagem também sugere uma ligacdo com
0dUpopal ‘lamentar’, quando Atena diz que Circe esta segurando o pobre
Odisseu, que esta lamentando seu destino: dU0TNVOVK OOEVKEUV KATEPUKEI
(Od. 1. 55). Odisseu nao esta apenas, como aqui, frequentemente na

2% \Ver KANAVOU, 2015, p. 6.
2% O’HARA, 2017, p. 8.
287 Cf. O'HARA, 2017, p. 12. No Agamemnon de Esquilo (1080-1082), Apolo (AtroA\ov) é o destruidor
gsdgné)\)\wv) pois, de acordo com Cassandra, ele a destruiu (GTTWAECAC).
O’HARA, 2017, p. 12.
2% “Menos abertamente, o0 Hino a Dioniso parece derivar o nome do deus daquele de seu pai Zeus
gDios— nos casos obliquos) e do lugar onde ele cresceu, Nysa...” (O'HARA, 2017, pp. 12-13).
0 Cf. SANCHEZ, 1989, p. 37. O'HARA, 2017, p. 10; FILOS, 2019, p. 170.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*ai%29nei%2Fan&la=greek&can=*ai%29nei%2Fan2&prior=ai)nw=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*telfousi%2Fw%7C&la=greek&can=*telfousi%2Fw%7C0&prior=e)pi/klhsin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29dussa%2Fmenos&la=greek&can=o%29dussa%2Fmenos0&prior=ge
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3D%7C&la=greek&can=tw%3D%7C0&prior=poulubo/teiran
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=d%27&la=greek&can=d%271&prior=tw=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*%29oduseu%5Cs&la=greek&can=*%29oduseu%5Cs0&prior=d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Fnom%27&la=greek&can=o%29%2Fnom%271&prior=*)oduseu%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fstw&la=greek&can=e%29%2Fstw0&prior=o)/nom%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pw%2Fnumon&la=greek&can=e%29pw%2Fnumon0&prior=e)/stw
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29po%2Fllwn&la=greek&can=a%29po%2Fllwn0&prior=a)guia=t%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29pw%2Flesas&la=greek&can=a%29pw%2Flesas0&prior=e)mo/s
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posicdo de ter ele mesmo motivos de lamentacdo. Na Odisséia ele é
obviamente também objeto de lamentacdes daqueles que sentem
saudades, notadamente Penélope, Telémaco e, em uma passagem
surpreendente, Eumeu. Nesse caso, temos ao mesmo tempo um vinculo
com a histdria e um vinculo entre etimologia e genealogia: Odisseu obtém o
nome que corresponde ao seu avd e sO posteriormente esse nome se torna
apropriado também para o homem Odisseu. As trés préaticas discursivas de
genealogia, mitologia e etimologia sao Uteis para ajudar a criar um roteiro
mental da realidade, para dar as pessoas uma nog¢do de onde estdo no
mundo (SLUITER, 2015, pp. 6-7).

O nome do monstro Cila (£kUAAn) possivelmente esta relacionado com a
sua voz, que é caracterizada na Odisseia Xll, 85-86 como a de um animal pequeno
ou recém-nascido (okUAakog)**!. J4 a Harpia pode esta relacionada a tempestade
(&pTutal), segundo Odisseia I, 241 e XIV, 371%*.

Em Hesiodo, Pandora € assim chamada pois todos (T1avteg) os olimpicos
construiram-na como um “presente” (dwpov) para os homens (Os Trabalhos e os
dias, 81-82)%*. Ja os Ciclopes receberam este nome pois um olho arredondado
(kukAoTephic) foi colocado no meio de sua testa (Teogonia 144-145)%*. Afrodite é
chamada assim pois nasceu em meio a espuma (dgpoyevéa). Além disso, ela
também é conhecida como Citereia (KuBépeiav) por ter chegado a ilha de Citera;
Cipria (Kutrpoyevéa) por ter nascido em Chipre (KUmpw); e Filomedeia (@iAopundéa)
por ter surgido dos membros (UNdéwv €Ee@advOn), de acordo com Teogonia 195-
200%*. Hesiodo também relaciona a ninfa Cymodocea a onda (kUuat’), pois ela tem
a capacidade de a acalmar®¥®. Ja Pégaso (Mfiyacog) é chamado assim por ter
nascido perto das nascentes (Tmyéc¢) do Oceano (Teogonia 281-283)?*’. E os Titds
sdo chamados assim por terem eles dispensado grande esforco/tentativa (T
TaivovTtag) para cometer um ato terrivel contra seu pai Urano (Teogonia, 209-210)%*%.

Os tragicos também herdaram essa pratica etimologica, sendo muitas
vezes apresentada na forma de jogos de palavras. No Agamemnon (687-690) de

Esquilo, por exemplo, o nome de Helena (EAévav) esta relacionado ao que é funesto

4L (RISH, 1981 [1947], p. 303).

222 RISH, 1981 [1947], p. 303.

243 RISH, 1981 [1947], p. 300; O'HARA, 2017, p. 11.

¥ RISH, 1981 [1947], pp. 294-295; O’HARA, 2017, p. 11; FILOS, 2019, p. 171.

2% RISH, 1981 [1947], pp. 296-297; SANCHEZ, 1989, p. 38; O'HARA, 2017, p. 12.

% O'HARA, 2017, p. 12.

2 O'HARA, 2017, p. 12. Rish (1981 [1947], pp. 295-296) acredita, no entanto, que a melhor
etimologia seria a de “inundacdes” (Fluten).

8 SANCHEZ, 1989, p. 38; O'HARA, 2017, p. 12.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*sku%2Fllh&la=greek&can=*sku%2Fllh0&prior=e)ni%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%28%2Frpuiai&la=greek&can=a%28%2Frpuiai0&prior=a)kleiw=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*kuqe%2Freian&la=greek&can=*kuqe%2Freian1&prior=a)ta%5Cr
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mhde%2Fwn&la=greek&can=mhde%2Fwn0&prior=o(/ti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29cefaa%2Fnqh&la=greek&can=e%29cefaa%2Fnqh0&prior=mhde/wn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=titai%2Fnontas&la=greek&can=titai%2Fnontas0&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=titai%2Fnontas&la=greek&can=titai%2Fnontas0&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*%28ele%2Fnan&la=greek&can=*%28ele%2Fnan0&prior=q%27
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7

(como muitas vezes € tratada a sua figura), uma vez que ela é funesta as
embarcacOes (€Aévag, €Aévaug), funesta aos homens (EAavdpog) e funesta para a

249 Ja nas Suplicantes 17, Epafo, rei do Egito, parece estar

cidade (EAETTTOAIG)
relacionado & caricia (¢magfic) dada por sua mée ao seu pai Zeus®’. O nome de
Prometeu ([NpounBelg) pode estar relacionado a sua caracteristica de pré-vidente
(Trpoun6éwg, TPo-undrg), segundo o Prometeu acorrentado, 85-87%°*. Em Sete
contra Tebas, 830-831, Polinices (MoAuveikng), filho mais novo de Edipo com sua
) 252

méae Jocasta, parece ser aquele de “muita contenda” (TTOAUVEIKEIQ Ja o

Helesponto, nos Persas, 70-72, € fruto da relacdo entre o termo “EAAag com o “mar”
(TévTou)?>.

No Ajax de Sofocles (574-575), Eurisaces (Eupuoakec), filho de Ajax, é
aquele de amplo escudo (e0pUg-0dKoG)?**. E, na mesma obra, (430-433), o nome do
her6i Ajax (Aiag) é relacionado & lamentacdo (aiai, aiGev), por ser uma marca
caracteristica deste heroi®*>.

No Papiro de Derveni também é possivel encontrar alguns exemplos de
etimologia. Na Col. XVII, 1-4, o nome de Cronos (Kpdvog) designa a mente que
causa a colisdo das coisas (kpoUwv voug)?*°. Por seu turno, Zeus possivelmente tem
uma etimologia que o relaciona com o Ar (Col. XVII, 1-40). Contudo, essa etimologia

foi perdida por conta do estado em que o papiro fora encontrado®’. O nome da

49 O'HARA, 2017, p. 13.

220 cf, Suplicantes, 45 (Epawiv); Prometeu acorrentado, 850-851. O’'HARA, 2017, pp. 13-14; FILOS,

2019, p. 171.

>1 ’HARA, 2017, p. 14.

2 ’HARA, 2017, p. 15.

233 “Mas em Esquilo encontramos também breves aitia na forma de explicacdes etimolégicas um tanto

desligadas da acdo dramatica, que constituem pequenas digressdes culturais; assim, o Helesponto

deve seu nome a filha de Atamante que caiu no mar em sua fuga (Persas 69-70)" (SANCHEZ, 1989,
. 41).

by O’HARA, 2017, p. 14.

>% |bidem.

2%% Betegh (2004, p. 185) argumenta que: “Assim, com a ajuda do autor de Derveni, e com base na

etimologia kpoUwv voug = Kronos, descobrimos que foi a Mente que recebeu o nome de 'Kronos' na

medida em que as coisas foram golpeadas ou empurradas (kpouecBal) umas contra as outras por ele.

No que diz respeito & concepcdo de Mente do autor de Derveni, podemos aprender com esta

passagem que a Mente é algo ativo. Ela pode exercer seu poder sobre outros seres e pode efetuar

mudancas fisicas, desencadeando algum tipo de movimento que leva a colisdo de pedacos de

matéria. A Mente é a causa ou responsavel por (aitiav £écxe) esta colisdo”.

57«0 autor nos diz aqui que o ar se distingue das outras coisas pelo fato de que sempre teve uma

existéncia estavel ao longo da histéria do mundo, em oposicdo as coisas que foram ‘colocadas

juntas’. O ar ndo nasceu nem mesmo no sentido restrito de composi¢ao. Além disso, a Ultima frase

refere-se a uma explicacdo provavelmente etimoldgica de um nome (Zeus?) usado por Orfeu para o

ar” (BETEGH, 2004, p. 260).


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ai%29a%2Fzein&la=greek&can=ai%29a%2Fzein0&prior=di%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Ffayin&la=greek&can=e%29%2Ffayin0&prior=*zhno%5Cs
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deusa Demeter (AnunTne) aparece como uma justaposicdo entre ' e MATNP (Mae

Terra), onde o termo Terra (I'f}) fora dado a ela por costume, e Mae (MiTnp), pois a

258

partir dela todas as coisas vieram a ser (Col. XXII, 7-11)°>°. Além disso, ela &

também chamada de Deio (Aniw) por ter sido ferida/devastada (¢0ni[wB]n) na
relacdo sexual®™®.

Nestes casos apresentados, € possivel também perceber um
entrelacamento existente entre etimologia dos nomes e etiologia, onde estas séo
orientadas para aquelas, concedendo-nos o carater explicativo, por associacdo com
outros nomes, ndo deixando de ser uma maneira de se chegar ao conhecimento

motivacional da formacédo de um nome proprio.

Um exemplo final de Homero demonstrara a suposi¢cdo do pensamento
etimolégico, que mais tarde o grego tornara mais explicito, de que o0 nome
de uma coisa € uma pista da verdadeira esséncia. Na descricdo de
Penélope dos portbes de chifre e marfim na Odisséia 19, o pensamento
etimoldgico fundamenta sua explicacdo de que os sonhos que passam pelo
portdo de marfim (elephas) enganam (elephairontai), enquanto aqueles do
portdo de chifre (keras) ‘cumprem a verdade’ (etyma krainousi; cf. ker- and
kra-) (O'HARA, 2017, p. 11).

E preciso ressaltar que a tendéncia etiologica relacionada a etimologia
(aitia etimolégicos) é bem mais trabalhada em Hesiodo®®. Por se tratar de uma
poesia mais didatica que a de Homero, recorrendo constantemente ao passado
como senda para o entendimento do presente, a etimologia por ele apresentada se

baseia mais fortemente em causas e principios orientadores do mundo®®*,

28 «“Terra (Ge), Mae (Metro), Rhea e Hera sdo0 a mesma (ou: sdo uma e a mesma). Ela / esta foi

chamada de Terra (Ge) por convencdo; Mae, porque todas as coisas nascem dela (ou: desta). Ge e
Gaia de acordo com o dialeto de cada um. E (ela / issa) era chamada de Demeter como a Mée Terra
(Ge Meter), um nome entre os dois; pois era 0 mesmo” (BETEGH, 2004, p. 263). Cf. KRAUS, 1987, p.
37; GAZZINELLI, 2007, p. 58;. Herbermann (1981,p. 38) fala que: “O nome da deusa Deméter -
Démétér - é explicado como uma espécie de composto por ser levado até didousa métér. Demeter
recebeu esse nome porque, como uma mae (métér), ela alimenta as pessoas (kata tén dosin tés
eddodés didousa hés métér, 404b)”.
%9 Cf. BETEGH, 2004, p. 263; GAZZINELLI, 2007, p. 102, n. 72. De acordo com a traducio de
Tsantsanoglou apud Gazzinelli (2007, p. 102, n. 73), Demeter é também denominada de Reia (P¢a),
E)Goois muitas criaturas dela fluiram (Péov).

Por exemplo: Afrodite (Teog. 195-200), Titds (Ibidem, 207-210), Prometeu (Ibidem, 521-616;
Trabalhos, 42-105). Cf. Sdnchez (1989, p. 38).
261 “Em sua Teogonia, Hesiodo teve muito mais ocasifes e oportunidades para a explicacédo
etimolégica dos nomes dos deuses; pois a Teogonia desenvolve uma visdo de mundo fechada e
mitica em forma genealdgica. Em Hesiodo, a estreita relagdo entre o mito e a etimologia do nome
pessoal é particularmente clara [...]: [Theog. 144 ff.; 195 ff.; 207 ff.; 252 ff.; 270 ff.; 281 ff.]’ (KRAUS,
1987, p. 33). Cf. RISH, 1981 [1947], p. 301.
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A feature more characteristic of the Theogony is the tendency to give ‘etymological’
explanations of names. At 195-200, for instance, Hesiod taels us why Aphrodite is
called Aphrodite, Cytherea, Cyprus-born, and ‘genial’, and shortly afterwards he
gives us two reasons why Heaven gave his children the collective name of Titans.
From the standpoint of a modern philologist some of the explanations are as
preposterous as others are self-evident. But we must understand that Hesiod was
not trying to do what a modern philologist does. He had no conception of the
evolution of language. He was just aware that there is usually meanings in hames,
and that sometimes they seem mysteriously to express something of the nature or
history of the person or thing named. His etymologies are intended to draw
attention to these apparently significant relationships between name and object
(WEST, 1988, p. XVIII).

4.2 Etimologia antiga e moderna

O carater explicativo de um nome € o ponto principal da diferenca
existente entre a etimologia antiga e moderna. Na antiguidade grega, a etimologia
era uma disciplina que buscava o verdadeiro sentido de uma palavra®®?. Dois
testemunhos tardios ao periodo em que nos detemos asseveram esse aspecto
explicativo da etimologia. O primeiro deles € de Dionisio, o Tracio, em que 0
gramatico diz que a etimologia € a explicacdo ou decodificacdo das palavras, pela
qual a verdade se clarifica®®®. Outro testemunho, agora em Cicero (De natura

deorum, 1Il. 62), a etimologia é vista como a causa pelo qual algo é denominado?®*.

A esséncia da etimologia consiste - de acordo com as defini¢cbes antigas -
na explicacéo das palavras, ou seja, uma explicagédo da razdo - a aitia ou a
dia ti, como também é chamada - a designacdo de um determinado
contelido ou de uma determinada coisa dada em uma 'palavra’ por meio de
uma determinada expressdo (uma leksis, um verbum). ‘Doutrina das razfes
para nomear é - em suma - 0 significado da palavra grega etymologia
(HERBERMANN, 1981, p. 35).

Embora tardio, esses testemunhos refletem - mesmo que mais

condizentes com a forma estoica de onde o termo chegou até nés - a maneira

%62 “Em outras palavras, para o grego (mais erudito) na Antiguidade, a etimologia deveria se
preocupar com a verdadeira natureza de uma palavra, especialmente de um nome préprio, do que
com a andlise de sua estrutura morfofonologica e a explicacdo concomitante de sua semantica”
gFILOS, 2019, p. 169). Cf. HERBERMANN, 1981, p. 33.

® Etupoloyia €oTiv 1) GVaTITUEIC TV Aé€ewv, BI' g TO aAnBEC cagpnviletal [Schol. Dion. Thr. GG-I,
vol. lll, Leipzig 1091 apud TIELEMAN, 1996, p. 200, n. 22. Cf. SLUITER, 2015, p. 12, n. 26. Outro
testemunho do mesmo autor pode ser citado: €TupgoAoyia ocUvTopog kai GAnB&éc 1ol CnTAMOTOG
a1é000iIG... (Schol. In Dion. Thr. p. 454.21 ff. Hilgard apud Tieleman, p. 200, n. 23).

264 «yocabulorum, cur quidque ita appellatum sit, causas explicare...”. Cf. HERBERMANN, 1981, p.
34.
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segundo a qual o “sentido etimologico” era entendido no tempo de Platdo. Esse
aspecto explicativo ou esclarecedor, presente no estudo dos nomes, permite nao
apenas remontar a motivacdo de uma palavra, isto €, sua causa de ser assim, mas,
além disso, a natureza ou significacdo daquilo que estd sendo nomeado,
constituindo, como veremos no Cratilo de Platdo, uma identificacdo de caréater
ontolégico entre os nomes e a “substancia”, através da relacédo eponimica.

O aspecto decodificador da etimologia grega, onde “verdades”?®® s&o
clarificadas, encontra, na logica interpretativa, 0 mesmo caminho que vimos nos
modelos anteriores e que, ndo raras vezes, sdo tratados a maneira de jogos de
palavras forjados a semelhanca de algo auténtico ou natural.

N&do é sem razdo que Sluiter (2015, pp. 2-3) designara a pratica da
etimologia antiga como um tipo de “language game”, acrescentando que elas foram
criadas para corroborar com uma visao especifica do significado da palavra, utilizada
como uma ferramenta para o significado de algo. Essa tendéncia é apresentada por
ele como a relacdo interpretativa entre o explanandum, isto é, a expressao que
descreve um determinado fenbmeno, e 0 explanans, ou seja, as palavras a serem
usadas para explicar esse mesmo fenémeno?®°.

Esta tendéncia coloca a etimologia antiga como uma forma de
entendimento do presente e ndo do passado?®’. Tal como ocorre com 0S Mmitos
etiologicos de Hesiodo, onde o passado auxilia na compreensdo do presente, no
caso da etimologia antiga, as formas primitivas e derivadas das palavras auxiliam no
entendimento dos fenbmenos atuais, como se eles pudessem ser evocados por

meio de um exame de suas formas no passado.
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Digo “verdades" para fazer referéncia a etimologia, mas, ao menos de acordo com 0s textos
platbnicos, tal termo inexistia, ndo havendo motivos para nds entendermos, ao menos até o0s
estoicos, essa “verdade" como sendo em si mesma ontolégica, mas sim possuindo uma relacao
ontoldgica com a coisa nomeada a partir do desdobramento de um nome em outros.

2% Devemos salientar gque é neste ambiente interpretativo que a discussdo do Cratilo de Platdo se
baseia, isto é, se a relagdo entre linguagem e mundo se da por meio “natural” ou “convencional”.

267 para Sluiter (2015, pp. 4-5), a linguagem na antiguidade grega pode ser encarada como um
background compartilhado, pelo qual os individuos podem vir a se utilizar dela para uma reflexao
comum, fontes de argumentos ou “tool for thinking”. De acordo com essa maneira de pensar, a
linguagem seria utilizada com diversos objetivos, sem estar, necessariamente, presa ao passado,
uma vez que ela € uma forma de conhecimento do presente. “As palavras que usamos tornam-se
‘bombas de intuigdo’ para como funciona o mundo que representam. Ao pensar e tentar compreender
0 presente, seja qual for a questdo especifica em jogo, uma maneira de obter controle é pensar e
tentar compreender a propria linguagem que usamos para falar sobre essas questfes. Dai a atracéo
da virada etimoldgica, em que a linguagem em geral, mas particularmente os nomes, passam a ser
objeto de pesquisa”’ (SLUITER, 2015, pp. 4-5).
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A etimologia antiga, por outro lado, tem tudo a ver com sincronia, embora
invoque um discurso que remete ao passado. Sobre a relacdo entre as
palavras e sua explicacdo ou definicdo semantica - querer saber por que
alguma coisa é chamada como € chamada, a razao do nome e 0 que motiva
guem da o nome — bem como as explicacdes que apresenta, ndo
pretendem, com isso, nos dar uma visdo do passado, dos processos e
desenvolvimentos histéricos que levaram a situagdo presente; ao invés
disso, e mais importante, a etimologia (antiga) trata de compreender o
presente. Assim, embora a etimologia moderna ndo forneca uma visdo
imediata da semantica contemporanea de uma palavra, € exatamente isso
gue a etimologia antiga pretende fazer. A etimologia antiga trata
principalmente do presente, a etimologia moderna trata do passado. A
etimologia moderna trata da fonologia, a etimologia antiga trata quase
inteiramente da seméantica (SLUITER, 2015, pp. 3-4).

A etimologia moderna, por seu turno, perde a caracteristica de busca do
verdadeiro conhecimento das palavras. Segundo Pierre Guiraud, o seu objetivo
passa a ser o estudo da formacédo das palavras, da relacdo entre a sua forma
primitiva e a derivacdo morfoldgica ou semantica®®. Ao contrario da etimologia
antiga, a moderna busca um entendimento do passado, analisando as palavras na
busca de encontrar sua fonte primitiva. Esse seu intento encontra uma barreira
historica e linguistica evidentes, mas que também parece espelhar nas maneiras
diversas com que o0s estudiosos gregos apresentavam a significacdo das
palavras®®. Por terem sido confeccionadas numa época deveras antiga, espelhando
particularidades intrinsecas a época, o empreendimento da etimologia moderna
torna-se um trabalho bastante penoso®”.

Todavia, essa barreira, a0 menos na etimologia antiga, que carece de
uma ciéncia linguistica historica e comparativa, abre caminho para formas intuitivas
de significacdo. Filos divide a etimologia antiga em duas principais vertentes: a
popular, exemplificada nas poesias de Homero e Hesiodo, por exemplo, onde
podemos encontrar a tentativa desses poetas de explicar determinadas palavras ndo

288 Apud HANANIA, 2010, p. 32. Sluiter (2015, p. 3) diz que "A etimologia moderna esta interessada
na natureza sistematica da mudanca da linguagem e € uma disciplina histérica que relaciona as
E)G%Ia}vras as suas formas passadas (as raizes proto-indo-européias)”.

E o caso dos ama¢ (hapax) de Homero, por exemplo: “Como a linguagem da epopeia grega parece
ter se desenvolvido ao longo de véarios séculos, ela preserva palavras que podem ter sido
obscurecidas para geragdes posteriores, e muitas vezes Homero parece oferecer glossas ou
explicacBes de palavras raras, especialmente aquelas que ocorrem apenas uma vez em Homero [...]
gpoapax legomena)” (O’HARA, 2017, p. 8).

KANAVOU, 2015, p. 6.
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usuais ou restritivas a um tempo ou lugar determinado®’*; e a idiossincratica, isto &,

aguelas que espelham visBes pessoais, jogos de palavras, trocadilhos ou
adivinhagdes etimolégicas (FILOS, 2019, p. 173)%’?. Esse tipo de etimologia, comum
em um publico mais intelectualizado, esta bastante presente no Cratilo de Platdo,
podendo, como diz Filos (idem), “ser empregado por causa do enredo de seu
didlogo filoséfico e suas varias implicacdes teoricas”.

Por ser uma prética voltada a explicacbes de fendmenos presentes, a
interpretacdo etimoldgica encontra, juntamente com as outras estudadas por nés,
uma aplicacdo consciente no meio filoséfico platénico. A principal critica de Platdo
contra as interpretacdes alegoricas esta na pretensao de dizer por outras palavras o
gue se disse, na apresentacdo de um possivel sentido oculto pensado pelo poeta
gue permaneceu subjacente, qual um enigma.

Contudo, como veremos mais adiante, a pratica de interpretacao
alegdrica pode encontrar uma outra forma de atuacédo, na filosofia platbnica, valida
enguanto meio de expressédo de uma ideia, 0 que contemporaneamente homeamos
de transposicdo. A mesma logica que imprime “dizer uma coisa por outra”
permanece neste fendbmeno, todavia mais consciente do objetivo, que
invariavelmente ndo deve estar numa suposta intencdo ou significacdo poética, mas
na intencdo ou significacdo do agente do discurso que por meio de imagens e
termos miticos ou mistéricos tomados de empréstimo, devera guiar

interpretativamente os demais aos seus préprios objetivos.
4.3 A problematica no Cratilo
Esta andlise introdutéria nos possibilitou um olhar sobre a etimologia para

0s antigos gregos. Sendo, entdo, um viés que nos encaminha a informacgdes ou

verdades codificadas nas palavras, € natural que elas tenham adquirido uma

2 “Em contraste, a etimologia popular adequada no contexto do grego antigo pressupde o

cumprimento de certas condi¢cbes: primeiro, deve ser aceita pelo falante médio do grego antigo,
embora isso seja obviamente muito dificil de determinar hoje em dia; em segundo lugar, sé se pode
falar com certeza de um fendmeno de etimologia popular se tanto a forma original quanto a posterior,
modificada, forem conhecidas / detectaveis, pelo menos até certo ponto” (FILOS, 2019, p. 173).

2”2 Filos (2019, p. 172) também diz que a etimologia antiga € marcada por quatro caracteristicas
importantes: visdes pessoais, andlises impressionistas, preferéncias por explicacfes mitoldgicas e
possivel viés ideoldgico.
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importancia de destaque dentre aqueles que compartilhavam a cultura naquela
sociedade. A palavra € o veiculo para informacdes, memdrias, saberes, onde tudo
parece esta codificado nelas, pois todas as coisas podem ser comunicadas atraves
das palavras, seja esta comunicacéo direta ou indireta®’>.

Este estudo trata, em especifico, deste segundo tipo de comunicacéo, isto
€, daquela que necessita de uma interpretacdo para ser extraido seu significado
‘real” ou significados derivados. Este tipo de comunicacdo € tanto valiosa quanto
duvidosa, pois necessita sempre de uma interpretacdo para ser entendida®’*,
podendo gerar um desdobramento intrinseco dos mais absurdos, ao facilitar a
criacdo dos mais diversos significados, como devera ser visto nesta nossa analise
critica do Cratilo. Eis, entéo, aquilo que permanece ao longo de todo o nosso estudo
daquilo que podemos chamar de comunicacéao indireta em Platdo: a impermanéncia,
isto €, a falta de direcdo que n&o apenas impossibilita uma seguran¢a naquilo que se
diz, uma vez que este discurso carece de uma abertura inteligivel comum (e talvez
por isso ndo podemos chama-lo de “comunicagdo”), mas também a abertura
interpretativa em relagéo aquilo que € mais conveniente ao intérprete.

Ao compreendermos que as palavras manifestam significacdes, ou uma
teia de nomes que se encaixam, conferindo a elas outras significacdes
correlacionadas, percebemos a sua importancia para o estudo interpretativo e, mais

» 275

uma vez, “alegodrico’“”™. Como haviamos dito logo acima, a importancia dada a

palavra pode ter contribuida para essa visdo decodificadora, pluralista e, de certa
forma, essencialista®’®.

Sluiter nos diz que as palavras, para os gregos, foram transformadas em
repositorios de informacéao cultural (2004, p. 24). Contudo, 0 acesso a esse arquivo

cultural pertencia a poucos: primeiramente aos poetas e, posteriormente, ao que ele

2" “Na verdade, para o poeta, 0 home préprio, real ou ndo, era antes de tudo inevitavelmente

verdadeiro” (Chambon and Lidi, Discours étymologiques, p.136 apud BELLO, 2007, p. 56).

2™ Cf. DIXSAUT, 2013, p. 377.

"> Uma analise dos nomes possibilita a insercdo de outros que a ele se relacionam como que em
blocos, concedendo uma outra significacdo, podendo ser ela similar ao nome analisado ou uma
significacdo nova, desconhecida até entdo. Esta forma de (re)significar um nome por outros nomes é
entendida como interpretacéo, e por ser “outro”, isto &, por conferir ao primeiro um outro sentido, é
entendido também como alegdrica.

2% 1sto é, através de um nome é possivel encontrar outros que estéo relacionados a ele, onde cada
um contém um significado que Ihe foi dado, seja por natureza, seja por convencgédo. Estes significados
sdo dirigidos a um objeto nomeado, estabelecendo, assim, uma relacdo trina de nome(s)-
significado(s)-objeto(s).
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chama de “technical language specialists”®’’. Essa maneira de encarar as palavras e
a capacidade de decodificar ou, como diz o autor, “unpacking” as palavras, conferiu

2’8 como mestres da linguagem?®’®. Mas como isso

aos poetas uma certa autoridade
se relaciona com a discusséo em torno do dialogo Crétilo?

Tentando ser o mais resumido possivel, tendo em vista a enorme
complexidade desse dialogo platbnico, temos entdo duas fortes teorias
representadas na figura de Hermogenes e Cratilo, que debatem sobre a “corre¢ao”

ou a “exatidao” dos nomes (ovoudtwv 6pBGTNTOG). Para o primeiro, a exatidao de um
nome é fruto de um “pacto” (ouvenkn), “acordo” (OpoAdylov) ou como também é
chamado, “convencdo” ou “habito” (vopw, €BiodvTwv)?°. Ja Cratilo defende a nogao
de que os nomes expressam a esséncia (oucia) do seu referente (relagdo natural

entre nome e significado da coisa nomeada)®**

. O grande problema na tese de
Hermdgenes reside no fato de que qualquer pessoa podera dar 0 nome que quiser
as coisas (385de). Aquela forma de pensar, Socrates relaciona a tese de Protagoras
gue diz ser o homem a medida de todas as coisas, mantendo, assim, o ser, uma
esséncia distinta para cada individuo (385e-386a)%%.

Em contrapartida, a tese de Cratilo sera bem mais trabalhada por
Sdcrates ao longo do dialogo, encontrando sua aporia em cinco pontos principais: (l)
na dificuldade da correcdo dos nomes primitivos, que inviabiliza o conhecimento dos
nomes derivados (424de-426ab); (11) na infalibilidade do legislador de nomes (429b),
levando a crer na impossibilidade de se falar falsamente (429d); (Ill) na tese que diz

ser 0 nome a imitacao das coisas (430ab). Neste ponto ha um aspecto interessante.

2" Marry Carruthers in “Inventional Mnemonics and the Ornaments of Style: The Case of Etymology”,

Connotations, 2.2, 1992, p. 111, nos diz que a etimologia € uma imagem que se deseja recordar.

218 wp magistral descompactacdo da informacdo transportada pelas proprias palavras € uma
demonstragéo instantdnea do dominio superior e lidico da linguagem do poeta; permite-lhe competir
com outros em uma forma particular de jogo de poder e, assim, reivindicar seu lugar na tradicdo
literaria” (SLUITER, 2004, p. 24).

" De acordo com Barney (1998, pp. 63-64), o conteldo subjacente dos nomes foram colocados
pelos “namegivers”; ao passo que a pratica etimoldgica consiste em “unwrapping or decoding” os
nomes para encontrar esse contetdo.

280 Hermégenes é um tanto vago na designacéo de sua tese (384b-d).

%81 Devemos entender por “corregao” ou “exatidao” dos nomes, a adequacao mais perfeita possivel
entre significado e referente, criando, assim, uma unidade refletora onde através do nome (ou nomes,
no caso de uma polissemia), € possivel conhecer a coisa nomeada, ou seja, seu referente em um
grau mais amplo; ao passo que o referente deve refletir com a maxima exatiddo (seja ela natural ou
convencional possiveis) o seu significado. Cf. GENETTE, 1995, p. 16.

82 A tese de Hermogenes nos leva a crer que os nomes ndo seriam nem capazes de dizer o
significado das coisas, nem que as coisas possuem um significado real, mas sim convencional.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29noma%2Ftwn&la=greek&can=o%29noma%2Ftwn1&prior=peri%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29rqo%2Fthtos&la=greek&can=o%29rqo%2Fthtos0&prior=o)noma/twn
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Como a atribuicdo dos nomes é vista como uma arte e, como em toda a arte existe a
imitacdo, € natural haver elementos semelhantes e dessemelhantes (430d). No que
diz respeito aos artesdos dos nomes, que imitam as substancias das coisas por
meio de silabas e letras, se houver uma distribuicdo desses elementos de forma
conveniente ou se, em caso contrario, se retirar ou acrescentar uma letra, a imagem,
isto €, o nome, podera ser bela ou ndo tdo bela (431d). O ponto crucial dessa
analise de Socrates esta na falibilidade da teoria da imitacdo dos nomes que, assim
como parece ser incapaz de distinguir o nome do significado da coisa nomeada
(430a), parece ser também incapaz de distinguir a imitacdo ou a imagem
(significado) da coisa real (432ab).

O que Cratilo parece ignorar € que a natureza da imagem, que exibe ou
faz conhecer (0nAwpa) através do nome a coisa nomeada (10 6vopa OPoIov T(M
TTPAyparti), nunca pode ser confundida com a coisa mesma, qual um duplo, devendo
ser semelhante (Opolog) e ndo idéntica. Em vista disso, em conjunto com a teoria
mimética dos nomes, Socrates parece retomar a tese de Hermdgenes, afirmando
gue a convencdo € mais adequada a correcdo dos nomes (435c). Contudo ela
ganha uma outra roupagem, porém préxima a argumentacao filoséfica, como uma
teoria mediadora, dada a impossibilidade de uma identidade perfeita entre nome e
coisa nomeada.

E admitido que o poder (dUvapiv) dos nomes estd em ensinar e,
complementa Cratilo, que (iv) quem conhece os nomes conhecerd também as
coisas (0g av T& ovouaTa mioTnTal, £mioTacBal kai Ta Tpdayuara, 435d-e). Isso se da
tendo em vista a sua “semelhancga”, seu carater mimético. Essa afirmacao de Créatilo
€ criticada por Soécrates, pois ndo se deve conhecer as coisas numa analise dos
nomes, de maneira exclusiva, mas na investigacdo dos proprios seres nomeados, ja
gue aquele gue estabeleceu os nomes o fez de acordo com aquilo que pensava
sobre os seres das coisas (436a-b)*3,

Isto implica em dizer que nédo se exclui a possibilidade dos legisladores
terem se enganado no conhecimento dos seres e de terem levado todos ao mesmo
erro (436c¢-d). Tal argumentacdo socrética parece retomar o passo 390c-d, em que

se afirma a mediagdo do dialético (diaAekTIKOV) na atividade do legislador. Aquele

283 gegundo Amsler (1989, p. 32), na teoria da ciéncia de Platdo, o discurso sempre aponta o

conhecimento das coisas, mas nunca envolve o conhecimento absoluto delas.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dh%2Flwma&la=greek&can=dh%2Flwma0&prior=o)/noma
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C1&prior=e)/stai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Fnoma&la=greek&can=o%29%2Fnoma0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fmoion&la=greek&can=o%28%2Fmoion0&prior=o)/noma
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3D%7C&la=greek&can=tw%3D%7C1&prior=o(/moion
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pra%2Fgmati&la=greek&can=pra%2Fgmati0&prior=tw=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%5Cs&la=greek&can=o%28%5Cs0&prior=ei)=nai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&can=a%29%5Cn0&prior=o(%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%5C&la=greek&can=ta%5C1&prior=a)%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29no%2Fmata&la=greek&can=o%29no%2Fmata1&prior=ta%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pi%2Fsthtai&la=greek&can=e%29pi%2Fsthtai0&prior=o)no/mata
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pi%2Fstasqai&la=greek&can=e%29pi%2Fstasqai0&prior=e)pi/sthtai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C2&prior=e)pi/stasqai
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seria, entdo, o responsavel por dirigir e julgar a obra deste, pois o dialético tem o
conhecimento pragmatico ideal, isto é, aquele aplicado ao discurso®®*. Essa
mediacdo parece sugerir um aspecto convencionalista a teoria de Crétilo, mas nao
no mesmo Vviés da proposta de Hermoégenes, em que qualquer um poderia fazer o
uso gue quisesse dos significados das palavras, mas sim a partir de um especialista,
de uma arte de suporte ao discurso.

Esse viés socratico reforca nossa ideia da necessidade existente no
discurso indireto de se fazer entender somente por meio de interpretacdes. Tal como
€ visto no mito do rapto de Oritia por Boreas, no Fedro (229c ss.), onde 0
inverossimil do discurso dos alegoristas substituiu o verossimil relatado pelo mito
(isto €, o Adyog substituiu 0 puBog); a criagdo de nomes baseada na teoria de Cratilo
possibilita essa abertura inovadora dos intérpretes que, somente por meio deles, a
“verdade” dos nomes emergiria do seu lugar enigmatico.

Como diz Monique Dixsaut (2017, p. 379), a interpretacdo alegorica, além
de substituir o verossimilhante pelo ndo verosimilhante, ainda reforca “a crenca na
realidade do que € apenas imagem”. E nesse reforco da crenca na realidade do que
€ imagem por meio do ndo verosimilhante, isto é, por meio da interpretacao
alegorica, que a longa secéo etimoldgica do Cratilo devera ser entendida; contudo,
ndo como um esfor¢co afirmativo, mas como um esfor¢o critico-didatico dessa
possibilidade de interpretacéo relacionada a corregcdo dos nomes.

Além disso, questiona Sécrates que, (V) se os legisladores formularam os
nomes com base na observacao das coisas, e se é somente por meio da linguagem
gue se pode ter conhecimento da esséncia dessas coisas, a partir de quais nomes
os legisladores tomaram esse tipo de conhecimento, ja que ndo é possivel aprender
ou descobrir as coisas sem que se aprendam 0s seus nomes (438ab)? A isso Crétilo
recorre ao argumento do deus ex machina, afirmando que aqueles que
estabeleceram os nomes tinham um poder mais do que humano (438c)?*°.

Estas duas ultimas aporias na tese defendida por Cratilo parecem refletir
a importancia e o poder, a qualquer custo, da palavra na sua significacdo do mundo,

bem como dos legisladores que as formularam e dos seus intérpretes.

84 GENETTE, 1995, p. 11.
285 Cf. 409e, 4164, 421c, 424de-426a.
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4.4 Teoria naturalista entendida a partir do discurso autoritario

A teoria defendida por Cratilo parece possuir uma autoridade linguistica
semelhante ao que pode ser encontrado na verdade do discurso poético, em cuja
palavra, sabia e inspirada, possui, nela mesma, uma verdade divina e um
agente/mediador incorruptivel ®® . Na teoria natural, o agente dessa verdade
reveladora € o legislador dos nomes (vouoB£tng, nomothetés) e o instrumento
(6pyavov) de revelacdo é o préprio nome®®’; por seu turno, este é acessivel ou
decodificado pela sapiéncia do etimologo-intérprete.

A logica do autoritarismo linguistico € muito simples: () todo o
conhecimento somente € adquirido ao se analisar corretamente os nomes; (Il) os
nomes foram frutos da sabedoria de um legislador; (lll) logo o legislador detinha todo
0 conhecimento exprimivel pelos nomes.

Socrates se opde tanto a autoridade do legislador, como a autoridade do
intérprete que acredita ter acesso a esse conhecimento. E por isso que, acredito, no
inicio do didlogo com Hermdgenes, ele insere o dialético como um agente mediador

gualificado, uma vez que a arte do dialético € capaz de fazer essa verificagéo.

E por isso que Sdcrates € cético sobre a linguagem mimética de Cratilo como
puramente imitativa da realidade. O conceito de Créatilo de uma linguagem
totalmente icOnica torna a intersecdo da palavra material e seu referente
inequivoco. N&o requer intervencdo dialética. Nesse sentido, o argumento de
Platdo contra a explicagdo etimoldgica deriva de uma tentativa de restringir a
autoridade daqueles que tomam a linguagem como fundamento do ser. Além
disso, Crétilo afirma que o significado nao faz parte do uso da linguagem humana,
mas é explicito e evidente para todos. No entanto, Sécrates quer mostrar que essa
‘verdade revelada’ depende do discurso autoritario de um especialista. E um ideal
desejado, um sonho, ao invés de uma realidade na linguagem (AMSLER, 1989, p.
37).

De acordo com Mark Amsler (1989, p. 35), a teoria naturalista, por conta
da autoridade conferida ao legislador dos nomes, torna-se “subjetiva” e

convencionalista. Uma vez que os nomes foram dados de acordo com o

28 A teoria proposta por Crétilo reflete tal grandeza divina na linguagem, em cujo nucleo ha uma

perfeita relacdo icénica entre os signos linguisticos e seus significados. “Platdo afirma que a
linguagem humana néo se origina como um presente dos deuses, mas é principalmente um produto
da imposicdo arbitraria das pessoas sobre os nomes das coisas. Se uma linguagem fosse
verdadeiramente dada por Deus, diz Socrates, entdo todos os signos seriam total e consistentemente
icdnicos com seus significados (Cratylus’ position)” (AMSLER, 1989, p. 38).

287 Cf. Crétilo 388a.
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conhecimento do legislador, a teoria dos nomes naturais parece, na verdade, nos
fornecer um conhecimento sobre a forma como o legislador conhecia, mais do que
do proprio conhecimento (436b). Além disso, a teoria de Cratilo ndo exclui certo
convencionalismo ou “costume”, quando é identificado o sentido de uma palavra
mesmo que sua esctrita tenha sido alterada (434c-435b)?,

Amsler acredita, também, que a longa secao etimolégica que ocupa boa
parte do didlogo, é uma demonstracédo clara do discurso autoritario da etimologia
(AMSLER, 1989, p. 37). Timoth Baxter em seu The Cratylus: Plato’s Critique of
naming encara as etimologias como uma parddia de pensadores e poetas gregos
que tinham por tendéncia uma supervalorizacdo da palavra®®®. Baxter sugere que,
nas disputas filosoficas, as etimologias eram usadas livremente como um tipo de
base para as teses propostas (BAXTER, 1992, p. 100).

O contrario parece também se aplicar. Platdo nos apresenta alguns
exemplos de etimologias baseadas ou inspiradas em teorias filoséficas como para
dar certa credibilidade, o que, a meu ver, esconde certa parodia. Em 400a-b, o
fildsofo, de maneira irénica®®, relaciona a teoria de Anaxagoras, que diz que o nous
e a alma ordena e mantém a natureza de todos os seres (kai TAvV TV GAAwv
GmavTwy eUolv ol ToTevelc Avasaydpa volv Kai Wuxhv eival THV diakoopoloav Kai
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g€xouoav;)~**, com uma pseudo etimologia da alma (wuxn), identificada aqui com

“aquela que contém a natureza e que a mantém” (QUoIvV OXeT Kai Exel, isto &,

puoéxnv)?®2. Em 402a-b, outro exemplo, um tanto duvidoso por conta do forte tom

7

ironico, é a etimologia de Reia (Péav) e a segunda etimologia de Cronos
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(Kpovov) <™. A inspiracdo repentina de Soécrates, como um “enxame de sabias

288 “Como explicacdo da imposicéo linguistica, a etimologia € uma ciéncia suspeita para Platdo, uma

vez que produz conhecimento subjetivo e nos diz mais sobre o conhecedor do que o conhecido. Além
disso, a imposi¢do de nomes, mesmo que baseada principalmente na significacdo natural, exige, no
entanto, uma certa convencionalidade para que 0s nomes sejam aceitaveis ou inteligiveis” (AMSLER,
1989, p. 35).

28 BAXTER, 1992, p. 6 apud BARNEY, 1998, p. 86. Para uma critica a essa visdo das etimologias
como uma parédia, e a favor de uma leitura agonistica, ver o artigo de Rachel Barney, “Socrates
Agonistes: the case of the Cratylus Etymologies”. In: TAYLOR, C. C. W. (Ed.), Oxford Studies in
Ancient Philosophy. Vol. XVI. Clarenton Press, 1998, pp. 63-98.

% pois se refere a inspiragdo de Eutifron. Cf. BARNEY, 1998, p. 71. Vale ressaltar que, para a
autora, a menc¢do a inspiracdo e ao aspecto oracular ndo refor¢ca o aspecto autoritario do texto, mas
sim a uma necessidade de interpretacdo ou mediacéo (1998, p. 74).

21 Cf. De Anima, 404a25.

292 cf, BAXTER, 1992, p. 100-101.

298 A primeira esta em 396b.
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reflexdes” (€Evvevonkd T oufivog coiag), o faz dizer, quase como um simples jogo
de palavras® que, a proposicdo de Heraclito segundo a qual “todas as coisas se
deslocam e nada permanece” e que “nao se pode entrar duas vezes no mesmo rio”
€ um eco bastante verossimil daquele que estabeleceu 0 nome desses deuses como
sendo o “fluxo” (peupdtwy). Sécrates vai um pouco mais além, relacionando uma
passagem de Homero (lliada XIV, 201) sobre os deuses primordiais Oceano e Tétis,
a uma suposta passagem de Hesiodo e um fragmento de Orfeu.

E interessante notarmos aqui a relacdo de todos esses nomes com a
teoria de Heraclito acerca da natureza dos seres (Talt’ oUv okOTEl 6T1 Kai AAAAAOIC
OUPQWVET Kai TTpo¢ TG ToU ‘HpakAegitou TravTa Teivel, 402c). Esta relacdo de suporte
entre dois ou mais pensadores, onde um pode atestar a antiguidade e, por conta
disso, o carater respeitavel de um dito mais recente ou de uma teoria, enquanto que
0 outro demonstra a veracidade de um dito mais antigo em comparagdo com uma
teoria ou pensamento mais recente, pode ser visto como uma alusao critica ao
aspecto extravagante presente, também, nas interpretacées de cunho alegorico, em
gue falas diferentes expressam o0 mesmo significado, a partir de uma certa
autoridade ou “especialista" capaz de fazer ver essas conexdes e, de maneira
ardilosa, apresentar como verdade comum aquilo que € um jogo retorico ou fruto do
proprio pensamento.

Outra referéncia a Anaxagoras pode ser vista em 409a-c, agora nha
etimologia da palavra lua (oeAfvn). Nela, Socrates diz que a teoria de Anaxagoras,
segundo a qual a lua recebe a luz do sol é mais antiga®®. Muitos chamam a lua
também de ZeAavaiav e isso parece ter se originado, segundo Sdocrates, pelo fato da
claridade (0éAag) e a luz (pwg) do sol estarem, a cada volta ou a cada més,
lancando luz nova sobre ela. Desse modo, a lua, por conta da “claridade sempre
nova e velha” (oéAag véov kai Evov Exel aei) € chamada de ZeAavaia, uma contracdo

de SeAasvoveodsia®®®.

2% Uma vez que o proprio Sécrates reconhece o aspecto risivel que esta etimologia contém (yeAoiov

yg%v VU eiTelv, oiual uévrol Tivé TBavoTnTa éxov, 402a).

€oike dOnAoTvTI TTOAQIOTEPOV O €KEVOG VEWOTI EAeyev, OTI i GeAAVN aTTo To0 NAiou £xel TO PG,
2% Esta etimologia € relacionada a teoria do eclipse solar de Anaxagoras, contudo, ela parece ser
mais antiga que ele. De acordo com Pseudo-Plutarco, Placita Philosophorum 2. 28 Goodwin (891d
Bernardakis), essa teoria com grandes chances remonta a Tales, onde é dito que a lua, durante o
eclipse, se coloca perpendicularmente entre o sol e a terra: @aAfi¢ kai oi &’ autold UTTd ToU rAiou
QwTiCeoBal TAV oeAfvnyv.
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Novamente repleto de sabedoria ?®’, Sécrates busca, na teoria do
movimento continuo das coisas - clara referéncia a Heréclito -, as etimologias de
alguns termos tais quais a “prudéncia" (ppoévnoic) e “inteligéncia” (yvwpunv) (411d).
Para ele, os “homens antigos” (TTaAaioi avBpwTrol), isto é, os legisladores dos
nomes, perceberam, tal qual os sabios de sua época, a natureza fluida e movente
das coisas. Assim, a “prudéncia” € o conhecimento daquilo que é movel e que flui
(popdg [...] kai pol vénoig), ou também pode ser “a utilidade da mobilidade” (6vnoiv
[...] pop@c); ao passo que a “inteligéncia” constitui as formas de percepcdo e exame

da gerac&o (yoviic okéyiv kai viounoiv)?%.

A etimologia de justo é confusa, mas vale notar, dentre as demais
possibilidades apresentadas por Socrates, aquela que a relaciona com uma outra de

29 E dito que o “justo” (dikaiov), como havia proposto

Anaxagoras (413c)
Anaxégoras, é o “volv”, pois este, assim como com o justo, é senhor de si e ndo
admite ser misturado com nada, ordenando todas as coisas e “movendo-se por entre
todas elas” (516 TTAvTwWY i6vTa)*®.

Essas formas de fundamentar ou relacionar o uso correto das palavras
dentro da teoria naturalista, mas também no que se refere aos demais modelos
etimologicos expressos por SAcrates, parece ter sido apresentado propositadamente
por Platdo como uma forma de atacar os “normative judgements about names”, para
se utilizar das palavras de Barney (1998, p. 69)*°*. Ao que parece, Sécrates, na
tentativa de esclarecer outros sentidos das palavras analisadas, utiliza-se de
etimologias forjadas, sob a aparente forma de uma coeréncia que, mais a frente,

devera ser descartada por ele como algo sem fundamento metodolégico.

27 méppw fdN ofual paivopal cogiac EAavelv (410e).

2% Cf. 436e; 440cd.

2% Na traducdo pela Editora Gredos (1987) da obra Cratilo, é admitida a possibilidade de uma
referéncia oculta a Heréclito na etimologia do justo como sendo o “fogo” (Tr0p, p. 416, n. 109).

390 parece haver uma relagdo semantica com o que é dito em 412e.

%L A autora acredita que Platdo tentou reconstruir racionalmente a maneira como os “namegivers”
viam o mundo através dos nomes e, aliando a ciéncia natural a etimologia, o filésofo pode
acrescentar um toque mais sofisticado a essa crenca: “Em suma, o relato etimolégico € uma
reconstrucdo racional do programa do Cratilo: ele representa uma pratica intelectual contemporanea -
uma pseudociéncia - de etimologia forte de uma forma mais sistematica e filosoficamente informada
do que a precisao estrita permitiria. Devo notar que ha também outra dimensao para essa atividade
de "reconstrucao racional", que considerarei mais tarde. Ao etimologizar, Socrates esta se engajando
em uma reconstrucdo da visdo de mundo dos transmissores de nomes [‘namegivers’], conforme
codificado nos homes que eles deram; e ao presumir gue esses nomes estao corretos (como no caso
de Hades), e ao invocar a ciéncia natural de uma forma razoavelmente sofisticada, ele da a melhor
face as crencas deles, assim como faz com as de Créatilo” (BARNEY, 1998, p. 70).
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De acordo com Franco Trivigno (2012, p. 35), Platdo utilizou-se das
etimologias como forma de demonstrar a teoria naturalista dos nomes. O autor
acredita que tanto as etimologias socraticas, como a tentativa de demonstracdo de
uma linguagem ideal, sdo parddias. Contudo, essa parddia possui um aspecto
argumentativo, demonstrando-nos a caracteristica absurda da tese naturalista®®.

O exemplo dado por Trivigno € a longa etimologia do nome de Apolo
(400d-408d) 3% . Inicialmente, Soécrates parece fazer uma referéncia critica a
etimologia que, movida pelo temor, relaciona o0 nome do deus ao verbo améAAuUpI

(destruicdo) **.

Indo de encontro a essa etimologia mais comum e evidente, 0
filosofo prefere estabelecer quatro etimologias mais distantes e ocultas, abordando
as principais virtudes do deus: a musica, a profecia, a medicina e o arco e flecha.
Como médico, Apolo é designado a partir da “ablugéo e da libertacdo”
(atroAUoeig Te kai atroAoucelg) de males, sendo entdo o “purificador” (ATToAoUwvV).
Como ele profetiza com verdade e sinceridade (10 aAnBég Te kai 10 amAodv), ele
pode ser visto como o “sincero” (AtTAouv). Devido a sua maestria no “tiro” (BoAv),
ele é aquele que é “sempre certeiro” (AciBadAAwv). Como é relacionado a mausica,

7

Apolo é responsavel por fazer as coisas se moverem harmoniosamente, sendo

chamado de 6poTOAGY, isto &, “the one who makes things move together”>®.
Trivigno observa que Sécrates, a cada passo dessa etimologia, se

distancia mais do nome do deus (2012, p. 48). Além disso, o filésofo leva essas

etimologias ad absurdum, ao amplificar a parédia como forma de demonstrar a

392 vale ressaltar aqui nossa predilecdo pela parddia em relagdo a tese proposta por Barney.

Contudo, a titulo de curiosidade, vejamos em que esta consiste, resumidamente. Barney acredita que
a longa secéao etimolégica de Sécrates ndo deva ser identificada como uma parddia, mas sim como
um método agonistico. Primeiramente, a autora acha improvavel que o “humor” seja do tipo parddico
pois, “ninguém, na antiguidade, entendia a suposta piada” (1998, p. 85). Além disso, os autores
classicos que analisaram essas etimologias a trataram com respeito, como se elas fossem uma
tentativa auténtica de Platdo. Um outro ponto esta no “humor” socrético. De acordo com Barney, o
aspecto risivel nas etimologias estd na engenhosidade de se extrair algo vélido dos nomes, qual um
trocadilho. O sucesso desses trocadilhos garante uma etimologia bem elaborada. Para ela, uma boa
etimologia “é apenas aquela que mostra com sucesso um nome como semanticamente apropriado
para o objeto que ele nomeia, dada a natureza desse objeto”. Além disso, as etimologias de Platdo
sdo, em sua grande parte, originais, revelando uma pfTig (métis), e constituindo uma atividade
competitiva, isto é, agonistica. A funcdo da longa secéo etimologia €, portanto, colocar a filosofia, “na
pessoa de Sdécrates, em posicdo de falar com autoridade sobre a corre¢cdo dos nomes e sobre o
réprio status da etimologia” (1998, p. 88).
93 Cf. SLUITER, 2015, p. 17.
304 ¢f. Esquilo, Agamemnon 1080-1082.
%% De acordo com a traducao de Trivigno, 2012, p. 48.
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extravagancia dessa teoria e desse modelo etimoldgico-interpretativo da relacdo

entre nomes primitivos e derivados®®®.

Existem varios pontos a serem observados aqui. Essa multietimologia
culmina na acumulacdo absurda e aristofanica dos poderes de Apolo: ele é
o ‘purificador simples, sempre atirador, que faz as coisas se moverem
juntas’ (406a2-3). Se a acumulagdo cbmica ndo bastasse, o conjunto
contém uma contradicao, pois, por isso, ele certamente ndo € simples, mas
variado e complexo. Também vemos evidéncias de prestidigitacédo
metodolégica, em que Sécrates repetidamente nega a etimologia mais 6bvia
e mais proxima de ATTOMwvV, ou seja, as derivagdes de &moAAupI, € ele opta
por possibilidades cada vez mais distantes. Assim, Sécrates mostra por
exemplo a maneira como a etimologia pode ser usada para servir aos
propoésitos de seu usuario. Além disso, parece que Soécrates pensa que
todas essas etimologias sdo conjuntamente corretas, e isso parece
impossivel, dado que varias derivagbes distintas e conjuntamente
insatisfatorias sdo empregadas para chegar a cada um dos quatro poderes.
Mas se eles séo apenas possibilidades ou opg¢des, entdo o nome de Apolo
néo é realmente adequado para seus multiplos poderes. E adequado a um
poder e a relagdo com os outros é incidental e, portanto, ndo informative
(TRIVIGNO, 2012, pp. 48-49).

Acredito que a etimologia platénica no Cratilo tenha, como quer Barney,
uma caracteristica agbnica, contudo nao de forma competitiva, como quer a autora,
mas sim de critica ao absurdo da tese de Cratilo. Sécrates deixa isso bem claro
quando ele chega na aporia da verdade dos nomes primitivos (424de-426ab). Como
se trata de um trabalho verdadeiramente dificil, qualquer tentativa seria mera
conjectura sem téecnica (426ab). Por outro lado, sem o conhecimento dos nomes
primitivos, a verdade dos nomes derivados ndo pode ser comprovada. E bem
verdade que Sécrates tenta falar sobre os nomes primitivos, mas ele deixa claro que
tais tentativas s&o “insolentes e risiveis” (UBpPIOTIKA €ival Kai yeAoia).

Essa conclusdo parece ter tornado todo o esfor¢co etimolégico em véo,
caracterizando uma longa parddia sobre os intérpretes e sobre a autoridade dos
legisladores dos nomes. Todavia, esse movimento etimologico que culmina no fragil
terreno dos nomes primitivos demonstra a propria fragilidade da tese defendida por
Cratilo. O risivel estd em levar essa tese ao absurdo, mas ndo somente ao absurdo

de tantas etimologias possivelmente forjadas ou falsas®”’, mas também do papel que

%% cf. TRIVIGNO, 2012, p. 36. Além dessa etimologia, 0 autor analisa as etimologias de “justica”

g412c-e), “arte” (414b-c), “prejudicial” (417d-418a), e “ser” (421bc).
7 |Luis Méridier acredita gue de 140 etimologias, 120 sao falsas (GENETTE, 1995, p. 13).
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essas etimologias desempenham e a crenga em nomes ontologicamente perfeitos,
bem como na autoridade dos chamados “namegivers”.

A compreensao de nomes e significados codificados nas palavras que, ao
serem interpretadas corretamente nos tornariam conhecedores das coisas
nomeadas, faz dessas etimologias pretensdes alegoricas, isto é, um claro exemplo
de um discurso indireto passivel das mais diversas e absurdas intencdes e

revelacdes, sejam elas quais forem®,

4.5 Etimologias alegéricas

Como visto anteriormente, o movimento do discurso alegdrico, bem como
sua tentativa de interpretacdo, € marcado por diferentes aspectos criticos em Platao.
No estudo da etimologia, a teia de diferentes nomes e significados co-relacionados
as palavras examinadas através dela, percorre, grosso modo, um caminho similar
aquele trilhado pelas formas alegoricas do discurso, manifestada de forma indevida,
seja como algo além do humano (438c), a semelhanca dos enigmas, seja em
engenhosos jogos de palavras que mais parecem servir a autoridade e a
conveniéncia (do legislador e do intérprete, por exemplo), ao invés de um
direcionamento verdadeiro.

O que Sdocrates parece fazer com as etimologias, € uma forma agonistica
de estender ao maximo uma teoria que percebe nos nomes uma relagdo ontolégica
entre si e com as coisas nomeadas, demonstrando-nos todas as falhas
metodolégicas que o discurso autoritario ndo nos deixa ver*®. Este tipo de discurso
acredita que todas as aporias se resolvam no mistério ou no sagrado. A
caracterizacdo do discurso indireto é similar, pois sendo sempre um “outro” dele
mesmo, esconde, nesse mistério que o0 oculta, uma gama de possibilidades de
significacdes que, se levadas a sério, podem levar ao absurdo das mais diversas

interpretacdes ou derivacdes.

308 Baxter (1992, p. 126) acredita que a alegoria pode também se apoiar na etimologia.

39 Genette nos diz gue a atividade linguistica (na teoria naturalista, primeiramente defendida por
Sdcrates) é restrita ao ato de nomear e ndo mais ao seu aspecto comunicativo. Nomear torna-se,
entdo, uma fabricacao de instrumento para o conhecimento, podendo ser efetivado se corresponder a
esséncia do objeto. Desse modo, a natureza do objeto deve ser o norteador dessa teoria (1995, pp.
8-9).
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Quando falamos em etimologias alegéricas, referimo-nos as etimologias
gue revelam, na sua propria natureza, a (in)formacéo daquele nome, bem como sua
correlagdo com outros nomes e conceitos, mas também o seu uso mais correto em
um discurso.

A forma mais coerente, acredito, de se entender a etimologia alegérica
(mas também as etimologias do Crétilo) é encara-las como epbénimos. Esta é a tese
formulada por Gérard Genette em seu Mimologics. Segundo o autor, a funcéo
eponimica das “etimologias” possui um carater indireto, de revelacdo ou imposicao
de um significado a algo que se pensava ser sem significagdo. Vejamos em que esta
teoria consiste.

Genette critica a usual forma de designacdo dos nomes derivados, por
parte dos comentadores de Platdo, como sendo “etimologias”. Este termo nao
aparece em nenhum lugar no didlogo e nem mesmo no corpus platénico®*. Para o
autor, a m6cloaioria sdo analises sintagmaticas do tipo de d&AABeia (aletheia,
“verdade”) = aAfj + Beia (divina), por exemplo. Nestes casos, a palavra é atribuida
uma composicao pura, onde ndo ha acréscimo ou supressao de letra, e em cuja
andlise é possivel o esclarecimento de sua significacdo. H4 também os casos de
decomposicdo, mais comum na etimologia de Platdo. Aqueles séao evidenciados no
nome de Dioniso (Aibvucog) = d1douc + oivov (“doador de vinho”), por exemplo. Tais
casos sao frutos do embelezamento dos nomes que passaram por um processo de
aglutinacdo e acabaram por sofrer corrupcdo®™*. Ainda de acordo com o autor, a
pretensdo socratica com esses movimentos “consiste em descobrir o interpretante
dentro do termo interpretado, foi aqui esticado até seus limites, porém foi
conservado” (GENETTE, 1995, p. 14).

Esses significados extraidos nas palavras, por decomposicao,
composi¢cdo ou mesmo por paronimia (yuvr] e yovrj, por exemplo) sdo entendidos
pelo autor como ep6nimos (£€TTWVUNOG), ou seja, uma espécie de apelido significante.
O epbnimo indica que um nome (geralmente um nome proprio) possui um sentido,

guando na verdade néo se acreditava que ele poderia ter um.

310 GENETTE, 1995, p. 13; BELLO, 2007, p. 54.
1 1dem, 1995, pp. 13-14.



121

A eponimia de uma pessoa reside no fato de ela ter um nome significativo; a
eponimia do nome estd em seu valor como apelido, na concordancia entre
sua designacdo e sua significacdo, em sua motivacdo indireta. Por
extensdo, diremos que a eponimia como ‘ciéncia’ (como a toponimia) é o
estudo desse tipo de motivagdo. Assim, dado um nome préprio sobre o qual
ja sabemos a quem ele designa, é o ato de questionar seu significado além,
e registrar - ou imaginar - a concordancia dessas duas funcdes, que Jean
Bollack chama de ‘déitico’ e ‘epideitico’, respectivamente (GENETTE, 1995,
pp. 16-17).

O termo s6 aparece uma vez no Cratilo (395b), quando Sdécrates analisa o
significado do nome de Atreu, que esta dissimulado para esconder sua verdadeira
natureza (fj oUv ToU dvopaTtog émwvupia). O epdnimo esta no acordo entre a sua
designacdo e significacdo. Como o nome préprio ndo tem uma significacdo, mas sim
uma funcdo designativa, 0 que Socrates faz ao analisar esses epbnimos € buscar
esse(s) sentido(s) que esta(ao) oculto(s) no(s) nome(s), isto €, a motivacdo da sua
designacéo (GENETTE, 1995, p. 16)%2.

Contudo um problema parece surgir. Ja que os epbnimos sdo formas de
se buscar uma significacdo para aqueles nomes que designam alguém, o que
acontece quando Sdécrates, apos a analise dos nomes dos deuses e herdis, passa a
analisar outros nhomes, como 0s substantivos comuns? Isto se torna dificil, pois o
substantivo comum j& possui uma significacdo. Mas entdo, como o epbnimo se
aplica em tais casos? Genette faz 0 seguinte questionamento: como cWua (séma),
por exemplo, serve para designar o “corpo”, 0 que cWpa significa? Para responder a
isso, deve-se usar uma “etymology by affinity”: qual seja, ofjua (séma, i.e. “sinal’). A

»313

esse movimento, o autor chama de “sobredeterminacéo do epbnimo””*, pois ja que

0 objeto possui diversas caracteristicas, torna-se natural que ele possua mais de um
nome (significado) relacionado®.
E interessante notarmos que os epOnimos tém um carater indireto, pois

através deles é possivel encontrar significados para aquilo que se pensava nao ter,

%12 Bello (2007, p. 64) diz que a fonte etimoldgica de Platdo é eponimica.

313 “Assim, acho que séma, que designa o corpo, significa 'sinal’ e 'tumba’; e uma vez que o corpo é o
sinal e a tumba da alma, concluo que o substantivo sdma é correto e feliz como sua designacéo,
assim como Dioniso deve designar o deus do vinho. Ou, igualmente bem, aplico outra etimologia:
séma = *s6zéma, e como o corpo também € a prisdo da alma, aqui esta uma palavra duas vezes, ou
melhor, trés vezes bem escolhida. De tal perspectiva, é 6bvio que a 'sobredeterminacéo’ do epdnimo
nao é apenas aceitavel, mas até bem-vindo: se um 'objeto’ exibe varios tracos caracteristicos, seu
nome sera muito mais correto, pois 'significa’ 0 maior nimero desses recursos” (GENETTE, 1995, p.
17).

$14°Cf. BELLO, 2007, p. 65.
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7

ou seja, encontrar nomes ocultos nele; mas também é possivel encontrar
significados além daquele ja dado, constituindo-se um movimento de cadeia
interminavel em que cada palavra pode ser relacionada a outra continuamente, qual

uma teia de significacdes diversas, circular e, ndo raro, absurdas>°.

A funcdo eponimica das ‘etimologias’ socréticas justifica (por enquanto)
mais uma caracteristica, que € seu carater necessariamente indireto. O
epdnimo serve para dar sentido a um nome que se pensa néo ter nome; isto
€, encontrar nele um ou dois nomes ocultos, eles proprios hipoteticamente
significativos; ou, em termos proustianos, para encontrar os nomes ocultos
nas palavras. A imposicao de sentido a um signo puramente designativo, ou
tratado como tal, passa inevitavelmente pela retransmissdo de outro signo
(ele proprio tratado como significativo), que é reconhecido no primeiro
(GENETTE, 1995, p. 18).

Davide del Bello no seu Forgotten Paths acredita na tese de Genette e a
usa como base para a sua teoria das etimologias alegoricas em Platdo. Ele entende,
assim como Genette, que as etimologias platbnicas tém um carater eponimico no
Cratilo. Para o autor, o epbnimo estabelece, desde as suas raizes poéticas, a
associacao entre etimologia e alegoria. Ele entende o epdnimo como um “allegorical
pointer”, um “umbrella term” utilizado para passar uma variedade de conceitos. Um
epobnimo é tanto um alieniloquium, isto é, um discurso sobre o outro, como um

diversiloquio, um discurso sobre elementos diversos (BELLO, 2007, p. 56).

O que é mais importante € que por tras e além das questdes de estilo, esta
‘alegorizacao etimolégica’ tem implicacBes epistemoldgicas claras: em vez
de denotar um conceito, objeto ou conjunto de eventos, um determinado
nome acessa alegoricamente toda uma gama de significados que sao
parciais, mas igualmente verdadeiros. Ndo é por acaso que Jean Lallot
conclui sua secao sobre etimologia poética com a observacdo de que ‘a
veracidade do nome proprio que [0 uso da etimologia poética] acarreta é a
de uma verdade pluralista’ (BELLO, 2007, p. 56).

A proposta de Genette e Bello em ver nos nomes um sentido alegdrico,
corrobora a nossa visao critica das etimologias de carater alegérico, podendo, entéo,
ser ela utilizada a favor da nossa construcdo de uma critica platdbnica ao movimento
alegérico-interpretativo®®. Tomados a partir de alegorias do seu significado, os

epobnimos abrangem uma diversidade de outros nomes a eles relacionados,

315 Como é, por exemplo, o caso do nome de Hermogenes, que ndo parece condizer com a natureza

de seu “referente” (429c).
318 BELLO, 2007, p. 61.
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transmitindo, por meio disso, uma histéria, uma ideia, bem como sentidos
variados®'’. Contudo, tanto Genette como Bello parecem levar a sério as etimologias
do Cratilo®"®.

Enquanto Genette identifica principios etimoldgicos validos no didlogo
platbnico, Bello afirma que este apresenta uma estratégia da etimologia antiga,
nomeada como etimologia alegorica, que dentro do ambiente filosoéfico, segundo o
autor, € usualmente entendido como “anti-allegorical” (BELLO, 2007, p. 51). Assim,
de acordo com eles, as “etimologias” de Sdécrates mostram um processo valido que,
na visdo de Bello, é um auténtico exemplo da utilizacdo, por parte de Platdo, da
alegorizacdo dos nomes.

Acredito que a analise eponimica de Genette e a relacdo com a
etimologia alegérica proposta por Bello, tratam-se de um esforco interpretativo muito
valido. No entanto, tomar esse movimento a sério, como uma motivacao platbnica, €
algo que nao condiz com o desenvolvimento do didlogo como um todo, mas tomado
somente em uma parte, qual seja, a da etimologia dos nomes derivados.

A tese de Cratilo, se entendermos sob a forma eponimica, apresenta
derivacdes dentro das derivacbes dos nomes, 0 que, visto de forma ampla, é ad
infinitum, como atesta mesmo Genette (1995, p. 18) e, em dultima analise, é ad
absurdum.

Como visto mais acima, na proposta de investigacdo dos nomes
derivados, a causa do seu ser € incerta, pois torna-se inviabilizado por conta do ndo
conhecimento dos nomes primitivos. Mesmo que Socrates apresente a maneira
como eram entendidas as etimologias alegoricas, sua tentativa parece mais esbocar
uma contraposicdo argumentativa, fortemente guiada pela ironia que leva essas

formas derivativas ao absurdo de interligac6es semanticas diversas, e muitas vezes

17 cf. BELLO, 2007, p. 66. Um caso bastante comentado é o da etimologia da deusa Hera (404c),

gue alguns comentadores atribuem a uma alegoria etimolégica inspirada em Empédocles (BAXTER,
1992, p. 124; LEVIN, 2001, p. 54; WILLER, 2003, p. 30). Neste exemplo, SAcrates apresenta dois
caminhos possiveis, um dos quais relaciona o home da deusa ao elemento ar (arp). Tal relacao
eponimica denota um aspecto fisico que, talvez por conta disso, seja atribuida tal motivacdo ou
inspiracdo pela filosofia de Empédocles. Contudo, a etimologia parece ja estar presente em Homero
glll8 V 775-76, XIV 282).

GENETTE, 1992, pp. 57-58; BELLO, 2007, p. 51.
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distanciadas do termo investigado, tornando-o um método interpretativo arbitrario e
com um forte apelo retérico ou manipulador®®.

Além disso, tal esforco derivativo que empreende a busca por sentidos
correlatos ao nome derivado, € algo muito trabalhoso e impreciso
ontologicamente®®. Acredito que esse movimento empreendido por Sécrates seja
algo intencional, espelhando, ndo somente a forma de ver dessa teoria, mas uma

321 mas sim

critica a ela, e ndo uma forma aceitavel nela mesma como pensa Bello
como forma aceitavel enquanto um esboc¢o agénico-critico da teoria de Cratilo.

Contudo, essa visao das etimologias como epOnimos parece muito
condizente com o processo critico de Platdo da interpretacdo dos nomes, 0 que
constitui, para esta analise, um outro caso em que a critica a interpretacdo alegorica
pode ser depreendida.

Assim, acredito que a critica das derivacdes eponimicas dos nomes
derivados estd, portanto, tanto na falta de embasamento que possibilita um
conhecimento aceitavel (isto é, tendo em vista a impossibilidade de acesso aos
nomes primitivos), como na extenséo que pode ser tomada os nomes derivados, a
partir da propria natureza indireta da teoria de Cratilo, caracterizada pela auséncia
destes nomes primitivos, fazendo-nos crer em um aspecto de parddia, ndo s6 desta
tese, como das tentativas de interpretacdo que visam preencher com derivacdes
aquilo que é visto como oculto.

O grande problema que percorre todos esses caminhos do discurso
alegdrico é a falta de elementos comprobatérios. No caso das etimologias, nada
garante que suas derivacbes possam ser tomadas corretamente, por conta da
cegueira do elemento primario, desenvolvedor e, por conseguinte, metodoldgico.

Estas, sem o0 elemento primario, tornam-se alegorias de significados avulsos, ou

9«0 fato de a metodologia da etimologia ser arbitraria significa que os nomes podem ser

manipulados pelo etimologista para indicar seu sistema metafisico desejado. Este é um dos pontos
filosoficos centrais que emergem desses pontos altos na amplificacdo parddica. Um etimologista
inteligente pode fazer os nomes significarem 0 que quiser e, assim, criar 0 mundo a sua propria
imagem” (TRIVIGNO, 2012, pp. 54-55).

320 |sto &, se acreditarmos na sua relacdo com a critica a interpretacdo alegérica no Fedro 229d e no
Protagoras 347c-348a, como visto anteriormente.

%21 De acordo com Sluiter (2015, p. 15-16), as tentativas etimoldgicas de Platio no Cratilo constituem-
se como uma forma de desqualificacdo da linguagem que pretensamente estatele uma relacao direta
com a realidade.
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eponimos aplicados de forma superficial, sem conexdes validas entre si e nem com
o significado do objeto “alegorizado” — pretensdo da tese naturalista®*.

Em suma, a critica de Platdo parece se voltar para a teoria naturalista de
Cratilo, que erroneamente se sustenta na autoridade infalivel dos legisladores dos
nomes, mas também na pretensao etimoldgica do conhecimento da realidade pelas
derivacbes dos nomes em epbnimos ou derivacdes etimoldgicas, constituida como
uma forma de interpretacdo das coisas a partir dos mdultiplos significados

subjacentes ao nome.

%2 E interessante a opinido de Baxter sobre o “embelezamento” dos nomes, que causaram O

distanciamento dos nomes primitivos em relacdo aos derivados e, por conseguinte, de uma antiga
proximidade com a verdade/exatidao: “Assim, chega-se a outro principio fundamental: a imposicéo
original de nomes era a imposi¢ao correta, ou quase correta; portanto, 0s homes mais antigos sao
mais propensos a estar mais préximos da verdade do que os mais recentes, que sofreram todo tipo
de alteracdo ao longo das geracdes. Sendo assim, o0 etimologista esta autorizado a assumir
virtualmente qualquer variedade de mudanca sonora, o que significa que qualguer nome pode ser
vinculado a qualquer coisa; a Unica verificacdo de suas atividades é pragmatica” (BAXTER, 1992, p.
58).
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5 A TRANSPOSICAO PLATONICA
5.1 Observacdes introdutorias

Ao longo desses capitulos observamos alguns exemplos dados por Platao

323 (alegérica ou ndo) do discurso mitico-poético?”.

sobre a critica a interpretacao
Claro est4 que, em muitas outras passagens, Platdo estabelece uma interpretacéo
de um fragmento poético ou de algum outro pensador da época que poderiam ser
tratados aqui. Contudo esses textos apresentados por nés tornam-se mais
relevantes pela complexidade argumentativa e interpretativa envolvidas, passando,
muitas vezes despercebida sua relacdo com a alegorese®?®. Além disso, nosso
objetivo esta circunscrito a uma analise metacritica e ndo meramente critica.

Platdo ndo possui uma teoria da interpretacdo formal (exceto pelos
indicios dados pela sua critica), mas esses exemplos nos possibilita esbocar a sua
opinido sobre esse movimento tdo caro ao racionalismo grego (do qual o préprio

Platdo é parte®*®

), € nos ajuda a entender, embora com certa dificuldade, o caminho
mais aceitavel, dentre as limitacdes interpretativas, para esse empreendimento.

Em 1913 e posteriormente em 19277, Auguste Diés nos apresentou uma
teoria da assimilacdo mitica platdnica denominada por ele de “transposi¢ao”. Dentre
os tipos de transposicdo apresentadas pelo autor, a mais importante para este
trabalho € aquela que diz respeito aos mitos, isto é, aquela que ele classificou como
estando relacionada aos mistérios, sobretudo aos “6rficos”. Antes que alguém
anteveja um monstro mitico diante de seus olhos, que se coloca entre meu caminho
argumentativo e a tese da transposi¢cao, como € a longa discussao sobre o “orfismo”,

devo salientar que buscar provas ou néo da relagéo entre Platdo e os denominados

323 Muito embora acreditamos que a interpretacdo de fon n&do se limite & simples mediacéo entre

Homero e seu publico, mas que possui um forte modelo de critica a interpretacao.

324 Apesar da secdo etimoldgica do Cratilo se pautar em jogos de palavras que visam, muitas vezes, a
aproximacao formal das palavras e dos seus significados, agrupados na trama eponimica, ha, nesta
maneira de trata-los, a utilizagdo tanto de elementos alegoréticos, como da pressuposicdo de uma
participacdo de uma personagem de caracteristica mitica-argumentativa, que é o legislador dos
nomes. Cf. YAMUZA, 1986, p. 53.

325 Como em nosso idioma nao dispomos de uma palavra para falar da interpretacdo alegorica, utilizo-
me, como de empréstimo, ao termo aleméo que expressa tal ideia, fazendo, também, muitas vezes
uma adapcédo ao idioma portugués, na forma de “alegorese” ou “alegorético”.

326 Cf. DODDS, 2002, p. 210. J4 em Herddoto (2, 53, 1-2) temos uma ideia desse racionalismo, onde
lemos que os deuses sao criacdes humanas (cf. NILSSON, 1953, p. 10).

%27 Primeiramente o artigo La transposition platonicienne, de 1913, que posteriormente fez parte do
famoso livro Autour de Platon, de 1927.
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“orficos” ndo é minha preocupacao neste momento. Todavia, devo também dizer que
ndo menosprezarei essa fantastica criatura, desenhada com tracos tdo
heterogéneos por alguns dos nossos comentadores, que €, para mim, a questao
orfica. Mas, por conta da sua colossal complexidade, transformarei ela em um ser
menos complexo para que venhamos a atingir, com o menor nimero de aporias
possiveis, um dos principais objetivos deste trabalho, que é tratar da transposicdo a
partir do ponto de vista critico-literario®?®.

Entender a transposicdo como uma forma de critica literaria, equivale a
entender a interpretacdo alegdérica dentro do racionalismo grego. Com muita justeza,
Bernabé (1996, p. 41)**° entende a transposicédo como uma extensao da allegorese.
De fato, tanto a allegorese como a transposi¢cao tem caracteristicas de interpretacao
mitica, cujo resultado imp&e uma mudanca na interpretacao de um texto, operando a
partir de um ponto de vista mitico ou filoséfico, por exemplo, e direcionando
interpretativamente a um outro.

A allegorese, como visto por nds, submete o mito a decodificacdo
racional, fazendo emergir nele elementos cientificos, filosoficos, morais e etc,
impossiveis sem a associacdo ou conhecimento prévio desses mesmos elementos.
No entanto, ndo basta conhecer esses elementos para se fazer uma interpretagao
alegédrica, € preciso também reconhecer nesses elementos um vinculo, uma
associacdo com o material a ser interpretado. E nesse reconhecimento que a
interpretacdo ale-goérica consiste. Além do conhecimento prévio dos elementos a
serem reinterpretados a partir do material mitico, por exemplo, é preciso um
conhecimento prévio do mito, pois € a partir desse conhecimento que o intérprete
podera reconhecer nele e fazer ver a outrem, um sentido alegorico que, como o
proprio nome diz, € outro em relagdo ao mesmo.

Na transposicao, a reinterpretagdo do material mitico também ocorre, mas

de maneira dinamica. No fluxo argumentativo que marca os dialogos platénicos, a

%28 |rei diluir a discuss&o entorno do “orfismo”, juntamente com os demais mistérios, nos exemplos de

transposicao platdnica.

39«0 extremo dessas formas de interpretacdo esta na transposi¢do. Sao poetas ou filosofos que
assumem o texto 6rfico apenas em parte, como elemento matricial de um desenvolvimento que ja ndo
€ orfico ou 0 é em uma minima medida. llustres transpositores do orfismo sdo Pindaro e Empédocles,
mas acima de tudo Platdo e os neoplatonicos. A divergéncia entre o sentido primitivo do texto 6rfico
que lhe serve de base e o que é dado no processo de transposicdo é tdo grande que o resultado é
uma verdadeira negac¢édo da mensagem original’.
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transposicdo muitas vezes segue os caminhos trilhados pela dialética ou serve de
ponto de partida para esses caminhos, tendo um papel colaborativo dentro dos
didlogos que somente podera ser bem entendido se analisarmos algumas das

caracteristicas do mito em Platdo %,

Sendo assim, a transposi¢cdo platonica -
podemos adiantar - € um tipo de interpretacdo que se utiliza, em sua maior parte, de
um aparato mitico ou mistérico identificado como semelhante aquilo que se quer
designar pela reinterpretacdo filoséfica-alegorética. Com isso queremos dizer que,
guando Platédo faz a transposicdo de mitos ou de mistérios na sua filosofia, e por
conseguinte o inverso, pois 0 mito inevitavelmente se “intelectualiza”, ele objetiva
esclarecer topicos decorrentes da sua analise filosdéfica, através da transposicédo de
imagens filomiticas reinterpretadas e reformuladas filosoficamente. Assim, para que
0 material transposto seja utilizado filosoficamente, é necessario que o seu
conteudo, isto é, a sua significacdo, seja apresentada de tal forma que se acredite
haver similaridade ou naturalidade com o conteudo filoséfico inserido nela
propositadamente.

Por conta disso, este ponto de contato entre a significacéo filosofica que
se quer desenvolver e a resignificacdo dada aos elementos da transposicédo, nédo
apenas auxiliam no entendimento de um tépico filoséfico, mas possui, como efeito
colateral, como veremos mais a frente, uma interpretacao filoséfica desses mitos e
mistérios. E, portanto, nesse ponto que podemos encarar a transposi¢cdo como uma
forma de interpretacdo alegorica dupla, isto €, ndo s6 pela ressignificacao filoséfica
através da linguagem e do entendimento presente nos mistérios, mas também da
ressignificacdo dos mistérios como uma expressao filosofica.

As diferentes expressdes e alusdes imagéticas relacionadas aos mitos e
mistérios, como veremos mais adiante, foram decodificadas por Platdo em formas de
desenvolvimento narrativo-argumentativo, utilizados e fundidos no contexto da
discusséo filosofica. Essa decodificacéo e reutilizacdo, muitas fezes com acréscimos
miticos novos, compdem o quebra-cabeca de um argumento que ja ndo é apenas
mitico ou apenas filoséfico, mas uma fusdo de ambos. Decodificar, rearranjar,

recompor, reinterpretar um material mitico com vista a uma ideia distanciada e

330 Empreendimento que faremos a seguir.
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distorcida do possivel sentido original®*!, fazendo-nos crer, muitas vezes, que na
verdade este era o real contetdo, ou era isto que se dizia ou se queria significar, é
entendido como uma interpretacéo alegorica.

Embora a interpretacdo mitica e mistérica ja exista de forma paralela a
alguns topicos filoséficos advindos do dinamismo argumentativo, no caso da
transposicao, Platdo ndo recai no mesmo erro daqueles que tiveram por objetivo
explicar ou solucionar certos embaracos miticos**?, criticados pelo fildsofo nos
didlogos analisados por nés. Ao invés disso, seu real objetivo parece ser o de
explicar e nos fazer entender algo que pertence a prépria dimensao filosofica, e que
pode ser eluciado e esclarecido pelas imagens miticas/mistéricas ou por uma
linguagem mitica/mistérica.

Dito isso, o papel que agora nos propomos consiste em fazer a transicao
da critica a interpretacdo alegérica, para essa forma de interpretacdo de caréater
alegérico que vemos em Platdo e que recebeu o nome de transposicdao. Deve-se
salientar, ainda, que tal como ocorre com a alegoria/allegorese, a transposicao é
ideia inexistente no vocabulario platonico; todavia, defender essa ideia anacronica
nos permite entender esse tipo de interpretacdo que ndo possuia nome, mas que,
devo arriscar, pode ter flutuado diversas vezes, ao longo dos séculos, ha mente dos
comentadores com, possivelmente, essas questdes: por que Platdo utilizou tal e tal
expresséo, ou tal e tal imagem mitica? Qual devera ser a origem desse mito? e qual
deveria ter sido sua finalidade? A essas perguntas, a analise interpretativa segundo
a transposi¢cdo podera oferecer caminhos ou indicios mais ou menos claros, ja que
tais questdes séo especulativas demais para qualquer sombra de certeza.

Por fim, essa Ultima parte versard sobre os mitos relacionados aos
mistérios, por serem eles mais sujeitos a transposicao (uma vez que a transposicao
platdnica os interpreta segundo muitos pontos de sua filosofia), bem como pela
grande dificuldade que envolve esse estudo da aproximacédo entre Platdo e os

mistérios, sobretudo daqueles que sdo, como dissemos, rotulados como “orficos”.

%31 Como veremos mais adiante, devido ao escasso material comparativo de que dispomos, garantir

uma imagem clara das fontes utilizadas por Platdo seria uma atitude leviana.
%32 Cf. MORGAN, 2004, p. 62.
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5.2 Aspectos do mito em Platao

Muitos estudiosos dedicaram-se ao estudo do mito e apresenta-los aqui
seria uma extensdo discursiva desnecessaria para a nossa investigagdo. Sendo

|333

assim, me limitarei a conceitua-lo como um conto tradicional™”, que tem um valor de

verdade em si mesmo e ndo fora de si®**, como ocorre na visdo racionalista e

alegérica do mito®®

. Contudo, nosso trabalho devera se deter apenas por um
instante na analise do mito em Platdo, porquanto a utilizaremos como um dos
caminhos para se chegar a transposicdo. Assim nos limitaremos a abordar alguns
pontos mais importantes para o nosso trabalho e para a nossa finalidade
argumentativa.

Ndo temos uma Uunica férmula de entendimento do mito segundo
Platdo ***, uma vez que esse entendimento varia de acordo com o contexto
discursivo no qual o conceito é apresentado®’. Vamos, entdo, aborda-lo a partir de
alguns pontos principais. Primeiramente em relacdo ao Adyog **, uma vez que, nado
raras vezes, o fil6sofo faz do mito um Adyog e do Adyog um mito>*.

Um exemplo bastante conhecido pode ser tomado a partir da Republica
376e-377a. Neste passo, Sécrates fala que o mito € um Adyog “ficticio” ou “falso”
(webdog) que, por sua vez, juntamente com o Adyog verdadeiro (GAnB6¢), refere-se a

musica (Jouaikfi)**°. Esse tipo de discurso, utilizado na educacéo das criancas antes

333 ver, por exemplo, BURKERT, 1987, p. 73; EDMONDS, 2004, p. 166.

334 pgpin (1976, p. 45) diz que a mitologia é a transcricdo pictérica de um fundo de verdade. Cf.
CENCILLO, 1970, p. 287; SOBRINHO; 2007, p. 34.

335 E 0 que ocorre também na dialética, onde a verdade se comporta como algo que a transcende, ao
contrario da visdo mitica, cujo contetdo verdadeiro esta imanente no discurso. Cf. SOUSA, 2004, p.
223.

%% Guthrie (1970, p. 241) nos alerta sobre as “generalizagbes mecénicas” que se pode vir a fazer
sobre os mitos platdnicos, ao se tomar por base apenas o que € descrito no livro Il da Republica,
sobre ser o mito um conto infantil. Para o autor, o resultado dessas generalizacdes acaba por aplicar
esses tipos de mitos aqueles que sao vistos no Fédon ou ha Republica X.

%37 MURRAY, 2014, p. 189.

%38 Entendido aqui como um discurso verificavel, verdadeiro ou passivel de se tornar verdadeiro por si
mesmo.

%9 para Diskin Clay (2007, p. 212), o que faz com que a narrativa platénica seja designada como um
EAL('J)BOQ ou como um Adyog é o ponto de vista do narrador e do seu interlocutor.

Ou, como prefere Brisson (2005, p. 122), as Musas. Neste passo, para 0 autor, ha uma
assimilacdo do pUBog pelo Adyog como um “discurso”, mas ndo uma identificacdo. “No final das
contas, com efeito, o 16gos pega a heresia de épos e mythos. O que explica por que Platdo pode
assimilar mythos ao l6gos, entendido no sentido de "discurso” em geral [...]. Em suma, quando Platao
assimila o mythos ao loégos, ele reativa seu antigo sentido de 'discurso’ como 'pensamento que se
expressa , opinido’. O significado que se manifesta concretamente em Homero sera apreendido pelo


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29lhqe%2Fs&la=greek&can=a%29lhqe%2Fs0&prior=me%5Cn
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mesmo da ginastica e caracterizado em seu “conjunto” (10 6Aov) como falso,
contém, apesar disso, certas verdades (§vi 5¢ kai &An6f)>*.

Acredito que por “certas verdades”, Socrates esteja se referindo,
especificamente, ao uso devido ou indevido das caracteristicas dadas aos seus
personagens, isto €, se sdo condizentes com a real natureza daquilo que se esta
apresentando. Se 0 poeta ndo souber adequar essas caracteristicas aos seus
personagens, em sua composicao, elas se enquadram na chamada “mentira sem
nobreza” (uf kaA®wg weudnral, 377d), tratada mais adiante pelo filésofo. Sendo
assim, o que diferenciaria o discurso verdadeiro do discurso falso, seja ele Adyog ou
MUB0G, estd tanto na adequacdo a natureza do objeto discutido como no uso que se
faz desse discurso, isto €, na forma como o poeta se utiliza dessas caracteristicas,
podendo ser uma ficcdo verdadeira e nobre se for condizente com a natureza do ser
divino ou herdico, influenciando os jovens com esse modelo, ou falaciosa e sem
nobreza quando o contrario®*?. Neste Ultimo caso, o mito deixaria de exercer
adequadamente sua utilidade na educac&o dos jovens®*,

De acordo com Penelope Murray (2014, p. 182), embora Platdo encontre
muitos pontos na mitologia grega passiveis de sua critica filosofica, ele nédo visa o
mito enquanto tal, pois este exerce um importante papel na transmisséo de
determinados valores. E sobretudo nesse importante papel do mito que Platéo
concentrara seus esforcos argumentativos, buscando adequéa-los ao modelo
proposto por ele de educacdo na Republica; uma vez que o mito, por ser mais
fantasioso, torna-se mais passivel ao erro e a inadequacdo em relagdo ao modelo

de educacéao defendido.

I6gos. Mas, ao opor o mythos ao légos, tal como o discurso inverifichvel ao discurso verificavel, e
como a narrativa ao discurso argumentativo, Platdo reorganiza o vocabulario de uma forma original e
decisiva da palavra no grego antigo segundo o seu objetivo principal: fazer do discurso do filosofo o
padrdo que permite determinar a validade de todos os outros tipos de discurso, incluindo aqui
fundamentalmente o do poeta” (BRISSON, 2005, p. 123).

%1 MURRAY, 2014, p. 181. A autora nos lembra que neste caso da Republica, o0 mito para Platdo ndo
€ responsavel apenas pela educacéo e desenvolvimento dos jovens, mas também pela formacéo dos
valores da sociedade como um todo (p. 182).

342 Cf. Republica 377e: “Que se da con palabras (Aoyw) una falsa imagen de la naturaleza de dioses y
héroes, como un pintor cuyo retrato no presentara la menor similitud con relacion al modelo que
intentara reproducir’ (traducao de José Manuel Pabén e Manuel Fernandez-Galiano).

3 DOWDEN, 2005, pp. 34-35.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C0&prior=w(s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Flon&la=greek&can=o%28%2Flon0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fni&la=greek&can=e%29%2Fni0&prior=yeu=dos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C0&prior=e)/ni
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C0&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29lhqh%3D&la=greek&can=a%29lhqh%3D0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mh%5C&la=greek&can=mh%5C0&prior=tis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kalw%3Ds&la=greek&can=kalw%3Ds0&prior=mh%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=yeu%2Fdhtai&la=greek&can=yeu%2Fdhtai0&prior=kalw=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgw%7C&la=greek&can=lo%2Fgw%7C0&prior=tw=%7C
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Tirando essa tendéncia do mito, a distingdo entre ele e 0 Adyog néo reside

344

puramente na distincdo entre verdade e falsidade®™, até porque, como vimos, 0

mito, embora falso®*®

, também possui verdades; mas tampouco no uso adequado ou
inadequado de ambos, uma vez que dizer coisas inadequadas, seja a natureza de
algo, ou a um determinado fim, ndo € mérito exclusivo do mito e nem dizer verdades
ou coisas adequadas € algo exclusivo do Adyoc.

Para deixar essas Ultimas afirmacdes as claras, vejamos mais um
exemplo. No Sofista 263b é dito que o discurso possui duas classes: o verdadeiro e
o falso. O discurso verdadeiro diz as coisas como séo, ao passo que o falso diz as
coisas diferentes do que s&o0>*. Brisson (2005, p. 129) assinala que é verdadeiro o
discurso cujo entrelacamento entre nome (s) e verbo (s) € adequado para aquilo que
é tratado pelo discurso, enquanto que é falso quando € inadequado. Sendo assim, a
caracterizagao do discurso falso - e aqui estamos falando de Adyog - embora tenham
0S mesmos elementos que compdem o discurso verdadeiro (nomes e verbos
entrelacados), € assim classificado em relacdo a realidade que anuncia, isto €,
aquilo que ele trata, seu referente.

Desse modo, tal como o mito na Republica, no Sofista o que torna um
discurso verdadeiro ou falso é a possibilidade de verificacdo. Sabemos que, em
Platdo, o Adyog é tratado como algo essencialmente verificavel, ou que tenha um

valor de verdade®*’ 1348,

, @0 passo que o mito é algo inverificave sendo assim, o que
aproximaria ou diferenciaria um e outro é justamente a possibilidade ou nao de
verificagdo. E, como o mito € um discurso néo verificavel, isto &, ele ndo é uma
forma de conhecimento experimentavel ou dado na experiéncia, sua verificacdo

deve ser dada por outro meio. E, portanto, através de sua relagdo com o Adyog que

%4 DIXSAUT, 2017, p. 374.

34> Devemos entender “falso” ou “mentiroso” como sendo ficticio, ndo propriamente em seu contetido,
mas sim em sua forma, imagem, etc. Esta forma de ver o mito segundo Platdo nos faz entender o
valor da allegorese na sua conceituacdo mitica, uma vez que a verdade do mito estaria naquilo que
se pode retirar dele em relacéo ao seu objeto ou ao seu propdsito.

346 cf. Eutidemo 283e; Cratilo 385b.

%7 POWELL, 2002, p. 7.

8 BRISSON, 2005, pp. 125 e 137. Contudo, o valor de verdade presente no Adyo¢ pode também
fazer parte do mito, cedendo a ele o papel demonstrativo que vemos no Adyog, fazendo com que
Platéo atribua ao mito a caracteristica de um discurso verossimil.
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0 mito torna-se apto a ser interpretado, corrigido ou ter alguma ideia
acrescentada®®.

No caso da Republica, a referéncia tomada para a critica dos mitos de
Homero e Hesiodo esta na forma como esses mitos foram contados, ja que eles séo
incompativeis com a natureza divina e com o modelo de educacdo proposto por
Platdo *°. Mesmo que ndo exista uma verificacdo dada pela experiéncia, a
verificacdo que se pressupfe aqui é através da razdo, que toma os seres divinos
como fontes de todas as virtudes®*. Assim, mesmo que o0 mito ndo possua todos 0s
referentes necessérios para uma verificagdo total, é possivel encontrar nele
elementos verificaveis ao se estabelecer a comparag¢ao ou transposicao a partir de
um discurso verificavel. Sendo assim, se a razdo me mostrar que todo ser divino &
necessariamente bom, justo, corajoso e belo, e um discurso apresentar uma imagem
distorcida dessa realidade, tornar-se falso este discurso, pois falsa sera a imagem
do seu referente®*. Assim ocorre com o mito>*®. Enquanto um discurso, mesmo que
fantasioso, se ndo se pautar em referentes que venham a verificar sua verdade —
mesmo que esses referentes sejam transitorios, isto é, estando circunscritos a um
modelo discursivo ou contexto discursivo -, tornar-se-a falso e sem “nobreza”*>*,

Outro exemplo para esta concep¢do de mito estd nas tdo comentadas
passagens 523a, 527a do Gorgias. Nelas, temos Socrates estabelecendo a distingédo
entre yuBog e Adyog. Socrates diz, no primeiro passo, que o discurso (Adyou) que ele
esta prestes a contar podera ser visto por Calicles como um mito, mas que para ele

se trata de um Adyog devido a verdade contida nele (wg aAn6fi yap 6vra ool Aé€w a

%9 No Timeu 29cd, temos um indicio dessa possibilidade dada ao mito. A distin¢éo feita entre Adyoug

eikéTag e eikdta pibov, isto €, “discurso verificavel” e “narragéo verificavel”, parece nos indicar que o
mito, tendo um caréter expositivo, mas néo-analitico, abre espaco ao Adyog que é analitico e
explicativo. Ver: LOPES, 2011, p. 52. Cf. DETIENNE, 1991, p. 134 e MORGAN, 2004, p. 275 ss.

%0 «A verdadeira disputa de Platdo ndo é com o mito grego; € com a poesia da polis grega e suas
representacdes falsas e degradantes da realidade. Por isso poetas e mitos sédo frequentemente
associados em seus dialogos, como é o caso da tradicao hesiddica de Urano sendo castrada por seu
filho Cronos, a primeira das mentiras poéticas condenadas na Republica” (CLAY, 2007, p. 213).

%1 Republica 377e ss.

%2 Devemos lembrar que os referentes normalmente tomados por Platdo sdo as Formas ou as coisas
sensiveis (cf. BRISSON, 2005, p. 137).

%3 Cf, BRISSON, 2005, pp.147 e 148.

%4 E nisso que repousa a necessidade, recorrente em Platdo, do discurso verificavel para a validagdo
ou interpretacdo de algo.
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HEMwW Aéyev)®>®. O Adyog/ pUBog que esta prestes a se desenrolar é o do julgamento
post mortem. O que interessa nele e que o faz ser chamado de Adyog, é o alcance
ético que serve a tese de Sdécrates de que é melhor sofrer injustica do que cometé-
1a>*°. E nesse sentido ético do mito que esta sua verdade para Sécrates, verdade
essa gue é baseada em principios racionais e filosoficamente verificaveis .

Em seu comentério sobre a primeira passagem do Gorgias, Dodds diz
gue o mito platbnico é um tipo de “extrapolagdo” ou um “prolongamento” daquilo que
fora estabelecido ja pelo Adyog, o que explica sua posicdo final no dialogo®’. Além
disso, ele defende que o termo puBog é chamado de AGyog por expressar em termos
imaginativos uma “truth of religion”**®. Daniel R. N. Lopes, em um comentario a sua

traducdo do Goérgias platbnico, fornece-nos uma resposta igualmente satisfatoria:

Enquanto logos, o “mito” do Gorgias seria classificado entdo como “discurso
falso”, dentre os quais se encontram os muthoi. Mas enquanto muthos, embora
ele seja por natureza falso, ele ainda pode transmitir certas verdades, que podem
ser entendidas aqui no sentido de “verdade moral”: em outras palavras, o que é
contado pelos mitos € falso, mas em vista**° do que eles sdo contados é
verdadeiro (2015, p. 443, n. 303).

355 «A partir da formula introdutéria, uma oposi¢ao muito clara logos/mythos é vista; a mera aparéncia

do emprego do termo aléthé é capaz de anular a oposi¢do. Logos e mythos sao, em primeiro lugar,
nocdes quase adjetivas que caem sobre algo que é dito, algo que se conta -lexai e lexé ha mellé
legein (Gorg. 523a) -, que pode depender ndo tanto do que é dito, mas da opinido que o narrador
tem. E claro que o aspecto pertinente da oposicéo pode ser neutralizado e que, consequentemente,
um termo ou outro pode aparecer indistintamente. A forma mais comum de neutralizagdo € pela
presenca de um adjetivo verdadeiro/falso. Até que ponto as relacBes entre esses dois termos iguais
sdo importantes aqui: logos, logon (Gorg. 522e), logou (Gorg. 523a) e, da mesma forma, a
consideracdo subjetiva da oposicdo frequentemente repetida -sy/egé (Gorg. 522e), sentencas com
hos-" (YAMUZA, 1986, p. 39).

%6 Gérgias 522e; 527b. Cf. DIES, 1927, p. 442. Esta tese defendida por Sécrates vai de encontro &
nocao de justica comumente aceita pelos gregos, o que confere a este tipo de exposi¢cdo um carater
ar79umentativo e demonstrativo, tal como um Adyog. Cf. NILSSON, 1953, pp. 48-49.

%7 po sintetizar a tese de Walter Willi (Versuch einer Grundlegund der platonischen Mythopoiie,
Zirich, 1925) sobre a relacao existente nos dialogos platdnicos entre o Adyog e o mito, Eudoro de
Sousa nos diz que: “...os escritos de Platdo caracterizam-se pela harmoniosa sintese de duas formas
expressivas, essencialmente diversas e, até, contraditérias - a expresséo légica e a expressao mitica.
Nesse composto, 0 mito representa-se por uma narrativa de situagdes ja ndo apreensiveis pelo
pensamento conceptual puro, mas que, todavia, o pressupfe [destaque nosso]; apresenta-se, pois,
como exteriorizagdo da mais intima experiéncia - experiéncia que, em si mesma, € irracional. Em
mitos tais vao terminar alguns didlogos, como, por exemplo, a Apologia, o Criton, Gérgias, Fédon e
Republica. Dai o denomina-los de ‘Endmythen’. De peculiar a esses ‘mitos terminais’ é o fato de
todos eles descreverem a vida no Além - Hades ou Elisio” (2004, p. 226).

38 Cf. Leis, 872de. Dodds, 1959, pp. 376-377.

%9 pestaque dado pelo autor.
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Ao contrario do exemplo dado pela Republica, no Goérgias a verdade do
mito esta mais em seu TéAog; contudo, em ambos os didlogos, o mito estabelece
uma relagdo com o discurso verdadeiro, pois em ambos os casos ha uma certa
pressuposicdo das ideias filoséficas que garantem ou imprimem no mito uma
verdade que é entdo verificada racionalmente.

No Fédon 61b temos também a classificacdo do mito em oposicdo ao
A6yog (TToIglv UBoug GAAN’ o0 Adyoug). Contudo, mais uma vez essa oposicao parece
se “desfazer" de acordo com a aplicacao dada pelo fildsofo. Devemos aqui salientar
gue no tempo de Platdo a oposi¢cédo entre puBog e Adyog era corrente, contudo néo
era algo tdo engessado como muitos pensam*®. Um discurso tradicional, se tiver
uma argumentacédo légica por tras pode ser perfeitamente chamado de Adyog. As
palavras de Cebes (60d) ao designar as fabulas de Esopo como um Adyog
testemunham isso para nos. Isso ndo deve nos causar espanto, pois ndo é algo
muito diferente daquilo que Platdo faz, por exemplo, no final desse dialogo (114d),
onde o mito escatoldgico parece se comportar como uma extensao verdadeira, néo,
logicamente, tomada em seu sentido literal®**. Sécrates diz que ndo é comprovado
gue tal coisa tenha acontecido e que nem € préprio a alguém sensato afirma-la (10
pév olv Tadta dioxupicaoBar oUTwe Exelv WG £yw dieARAUBa, oU TTPETTEl VOOV EXOVTI
avdpi)®®2. Todavia, se existem coisas como estas (ToiadT), que tratam tanto das
nossas almas como das suas moradas (Trepi TaG WPuxag AUV Kai TAG 0IKACEIS), €, ja
gue a alma é comprovadamente imortal — como nos demonstrou os diversos
argumentos do didlogo — torna-se algo claro (Trpémelv pol) que vale a pena supor
(Gglov kivdouveloal oiopévw) que esse mito ocorra assim ou de forma semelhante.
Esta nocdo parece seguir o mesmo padréo de concepcao e uso do mito presente no
Gorgias, ndo sO por se concentrar no final do didlogo, mas por ser um

desenvolvimento ou extrapolacdo - em sentido filoséfico - da longa sec¢éo dialética

%0 Brisson (2005, p. 120) diz que: “Para estabelecer essa oposicdo e designar os polos, Platdo é
obrigado a reorganizar o vocabulario da ‘palavra’ na Grécia antiga. Visto que se o mythos pode ser
assimilado ao légos, entendido como ‘discurso’ em geral, ele deve, no entanto, ser oposto ao 16gos,
tomado tanto no sentido de ‘discurso verificavel’ quanto no sentido de ‘discurso argumentativo’.

%1 ¢f. SOBRINHO, 2007, p. 35.

%2 Ou seja, ndo é algo que possa ser verificavel ou tomado pela experiéncia.
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que provou a imortalidade da alma e que serve de suporte racional da “verdade”
contida no mito®®.

Ja no Protagoras 320c, temos, além da distincdo entre mito e Adyog, uma
nocdo emprestada da tradicdo, em que o mito, de carater etiolégico®®, visa a relatar
a origem das técnicas, da consciéncia moral (aid®) e da justica®*®. No Politico®®, o
mito que o Estrangeiro de Eleia ir4 contar ao jovem Sdcrates, tem claramente uma
funcdo dentro do discurso argumentativo, tendo em vista sua grande verosimilhanca
(MaAa €ikdTwG, 270b)*7. Como, por exemplo, podemos ver nestas partes que o
precedem: “He aqui, pues, Sdcrates, lo que debemos hacer, si no queremos que
nuestro argumento, ya en la recta final, se nos eche a perder’; e, “En efecto,
tendremos que servirnos de una buena parte de un extenso mito...” (268d)*®®. Ap6s
a narracao, o Estrangeiro propde que seja feita uma andlise do mito (AoyioGuevol on
OUVVONOWUEV...).

Um dado importante para levarmos em conta aqui é a relacdo entre mito e
persuasdo®®®. Este carater estd em intima relacdo com a “nobre mentira’ que é
assim classificada em vista da sua utilidade. Dessa forma, na Republica 414bc,
Sécrates diz que a mentira que se faz necessaria (TOV WeudWv TWV &v OEOVTI
ylyvouévwy), tem algo de nobre (yevvaidv TI) e que serve para a persuasdo
(mefoan)®©. Nas Leis 663de, o Ateniense diz a Clinias, sobre a mentira dita aos
jovens, que ela tem por utilidade o bem (gitrep I Kai GAAO €TOAUNCEV Qv ETT° AyaB®

WeudeoBbal TTPOG TOUG VEOUG...). Essa mentira é classificada assim por ser proveitosa

%3 cf. BRISSON, 2005, p. 155.

%4 Sobre os mitos etimolégicos ver: CLAY, 2007, pp. 215-216.

3% Cf. MURRAY, 2014, p. 188.

%6 269¢ ss.

%7 De acordo com o Teeteto 206d e Sofista 263e, Adyog é um tipo de expressdo fonética de um
discurso que primeiramente encontra-se no interior. Sendo assim, “um muthos s6 pode transmitir-se
pelo logos”. “Como mostram as palavras muthologein e muthologia, existe ao menos um sentido de
logos compativel com muthos, ou seja, existe uma espécie de logos que pode perfeitamente ter como
contetldo um muthos” (DIXSAUT, 2017, p. 373).

%8 Traducado de Maria Isabel Santa Cruz das respectivas passagens: To0To Toivuv, () ZWKPOTES, AV
TroiNTéov, &i un gENNoMEV ETTT TG TéAEl kKaTaloxTval TOV Adyov e ouxvi yap pépel OeT yeydAou pubou
'ITgOGXpﬁGGGGGI...

%9 Desde Homero (lliada IX, 443 e XVIII, 253), o termo pubog indica a habilidade oratéria. Ver
LOPEZ, 1975, p. 283.

%9 MURRAY, 2014, p. 188.
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(AuoiteAéoTepov) e por ter como finalidade a conduta justa sobre todas as coisas
(BAN’ ékdvTaC TTavTag TravTa T& dikaia)®t,

Neste caso da persuasdo, se bem aplicada, confere um trato mais
agradavel ao discurso, bem como uma melhor exposicdo/assimilacdo das ideias®’.
Para Edmonds (2004, p. 166), a forma narrativa serve de ilustragdo para o0s
conceitos discutidos pela dialética, fazendo com que ideias mais complexas sejam
apresentadas de forma mais condensadas, além de exercer um poder imagético
sobre o interlocutor®™,

Em alguns casos, parece que 0s mitos apresentados por Platdo
consistem em dar conta de um determinado assunto que pelo método dialético ndo é
possivel dissertar’”®. Esta funcéo se apresenta em alguns momentos nos dialogos
de Platdo, sobretudo quando ele trata do destino ou da pré-existéncia da alma.
Todavia, nestes casos, 0s mitos que se contam, sdo, na verdade, um prolongamento
de nocbes éticas ou gnoseoldgicas, ja anteriormente discutidas. Em tais casos, 0
mito € transportado para este discurso de carater argumentativo, ganhando, assim,
seu aspecto filosofico. Esta caracterizacdo do mito dada por Platdo esta pautada em
funcdo Adyog, sendo este o principal caminho que o leva a transposicao.

Neste caso, a verdade ou a falsidade do mito transportado nao é
determinada somente pela busca de elementos intrinsecos ou ocultos no interior do
seu conteudo, como ocorre na interpretagcdo convencional; mas sim na relacdo e
traducéo desses elementos intrinsecos em outros que estao fora do mito, tornando a

confeccao/exposicdo mitica e a sua verdade ja predeterminada ou previamente

371 Além disso, em 903b, o mito aparece como um “encantamento”: T ye BidlecOal TOIC AdyoIg

OpoAoyelv auTov un Aéyelv 6pBQC: ETWOWV ye WAV TTpoodeiobai poi dokel Yubwv ETl Tivv. Ver
também Céarmides, 156d-157a; Fédon 114d. Cf. YAMUZA, 1986, p. 232. Yamuza (1986, p. 237)
divide esse tipo de encantamento do mito em dois tipos: o que se refere as criancas e a educacéo (¢
Taidwy TTPOG aUTOUG AEyovTeg €v PUBOIG T Kai €v Pripaciv Kai év PEAEoIV QdovTeg, WG €ikdG,
knAAoouev, 840c; cf. 885de); e o encantamento politico, “porque Platdo descobriu a forca do medo
(913c), em uma arma persuasiva de primeira magnitude. Nesse sentido, 0 uso de uma combinacao
como: O Mév On TreioBeig TQ PO ToU vépou HUBW (927c) é respeitavel. E tudo isso se aplica
principalmente aos mitos antigos, contra os quais também as vezes, pelas mesmas razbes, a
Republica se rebela (941b)”. Cf. BRISSON, 2005, p. 158.

872 ¢f. Protagoras 320c.

373 No Politico 275b, o Estrangeiro diz a Socrates que o mito é usado para “mostrar” ou “indicar’
(évdeitaimo), bem como para fazer “ver com clareza” (évapyéaTtepov idolpev). Cf. DIXSAUT, 2017, p.
384.

" Ver GUTHRIE, 1970, p. 142; ESCUDERO, 2010, pp. 391-392; SOBRINHO, 2007.
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guiada, a partir de um contetido alheio ao mito em si*”>. Dessa forma, o mito ganha
um aspecto argumentativo de uma ideia filosofica que foi inserida nele pelo seu
autor ®® . Essa caracteristica confere a linguagem mitica & potencialidade de
relacionar ou transferir o significado original em outro(s) de acordo com a intengao
do autor, guiando, assim, a interpretacdo do ouvinte/leitor de acordo com uma
intencdo predeterminada, a medida em que confere ao mito um aspecto filosofico
naturalmente dado. *”’

Na transposicdo ndo se usa 0 mito apenas para expressar uma ideia
abstrata; ele mesmo € essa ideia, uma vez que, por transposi¢do, entendemos o ato
de criacdo mitico-filosofico (neste caso de Platdo), que toma de empréstimo temas
tradicionais e os reelabora em proveito préprio 3®. E tendo em vista esta
caracteristica que a transposicao também faz uso do aspecto persuasivo do mito,
das suas imagens e temas tradicionais direcionadas filosoficamente, isto é, para

uma espécie de interpretacéo alegorica de carater filoséfico desse mesmo mito.

37> De acordo com Macchioro (1930, p. 439), Platdo acreditava na realidade objetiva dos mitos

narrados por ele, como eventos reais. Esta afirmacdo é descabida do ponto de vista da transposicao
do mito, pois segundo nossa teoria, a realidade deste ndo esta em si mesmo, mas sim em vista do
que se diz, isto &, no resultado do conteltdo alegorizado.

37° para Dixsaut (2017, pp. 373-374), “... o mito utiliza e suscita imagens sensiveis adaptadas ao
dominio da representacéo, enquanto o logos s6 se move através dos conceitos. Portanto, ndo é ao
logos em geral, mas ao logos que circula apenas através das ldeais para chegar as Ideias, ao logos
dialético tal como é definido na Republica (em 511 b-c), que se oporiam 0 mito e sua impoténcia
especulativa. Seu uso por Platdo seria ‘uma concessédo feita ao sensivel e a imaginagdo’ que se
explica pelo fato de que a filosofia estava, ainda, em sua infancia: os mitos pertencem a pedagogia do
género humano. Todo mito platbnico seria a expressao sensivel de verdades inteligiveis; em uma
palavra, uma alegoria”’. Cf. PEPIN, 1976, p. 45. Indo de encontro a essa tese da alegoria platénica:
STEWART, 1905, p. 20. Esta opinido aplicada especificamente no caso do mito escatoldgico no
Gorgias ver: DODDS, (1959, pp. 376-377). Cf. YAMUZA, 1986, pp. 39-40.

37 Vale ressaltar agui que este caso da transposicdo se diferencia da alegoria e, em parte, da
allegorese. A alegoria, como vimos, consiste em falar de um assunto por outras palavras,
normalmente a mitica. A allegorese, por sua vez, interpreta supostos elementos ocultos ou
intrinsecos na linguagem mitica/poética (i.e. justamente esse outro da ale-goria) e, por mais que seu
significado seja buscado fora do alcance mitico em si, ele se volta a ele, explicando-o0. Ja a
transposicao, como veremos mais a frente, se diferencia dessas duas. Ela nem é meramente uma
forma de designar uma coisa por outra, porquanto ela esta inserida no processo argumentativo e,
como tal, € explicativa e dindmica; nem tampouco ela intenta explicar ou revelar o que esti oculto no
mito, mas sim procura esclarecer, elucidar ou revelar algo que esta sendo discutido, cujo contetdo
mitico transportado e reinterpretado serve de recurso.

378 Cf. MURRAY, 2014, p. 183. Sobrinho (2007, p. 44) diz que “o mito filoséfico é resultado de uma
atividade fabricadora que tem como fim a aplicacdo, a elucidacdo de uma situacdo especifica que
visa a adesao ao seu carater explicativo”. Cf. YAMUZA, 1986, p. 42.
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Por fim, uma outra caracteristica que esta relacionada ao mito e que, de
certa forma auxilia na persuasdo é a autoridade dos antigos®®. No Gérgias, por
exemplo, muitas vezes Socrates invoca a autoridade dos poetas e de sabios

andnimos®*°. Em 492e, ele recorre a um fragmento de Euripides®! que diz que

(77382

“Quem sabe se viver € morrer e morrer € vive , e relaciona-o a algo dito por um

sébio (Tv copwv, 493a), contador de mitos da Sicilia ou da Italia. Em 507e,

Socrates mais uma vez recorre a autoridade dos sabios, e em 523a é a referéncia

383

homérica®™” dos trés reinos que ele recorre para iniciar seu relato do julgamento das

almas®*,

7

Esta caracteristica é muito presente nas transposicbes de imagens
385

miticas tradicionais, pois transfere para a filosofia a autoridade existente no mito®">,
além de auxiliar na compreensdao e aceita¢do de novas ideias.

As caracteristicas que imprimem ao discurso mitico o valor de verdade,
persuasdo e autoridade sdo armas eficazes presentes na transposicdo de Platéo,
sendo, possivelmente, as causas por tras da utilizacdo desse discurso na sua

386

filosofia. Repleto de idéias filosoéficas inserida™”, a transposicao feita por Platdo se

%79 De acordo com Edmonds (2004, p. 167), Platdo utiliza os mitos ndo apenas porque eles séo

contos, mas sim porque sdo contos tradicionais. Isso implica em duas caracteristicas importantes: a
primeira delas esta na “polyvalence”, isto é, por meio de simbolos, homes, imagens familiares aos
interlocutores, Platdo € capaz de estabelecer uma comunicagdo mais densa e mais rica em diversos
niveis. A outra é a “authority”, isto €, o mito, na época de Platdo, conferia autoridade ao discurso.
Sobrinho (2007, p. 34) nos diz que, de acordo com o termo Aéyelv, cuja raiz é Aey-, extrai-se o
significado de “tirar”, “selecionar”, implicando a atengéo e a precaucdo (semelhantemente, o latim
pega essa mesma raiz para formar legere e, em oposicéo, neglegere). E neste sentido de atencéo e
preocupacdo que a lingua grega antiga empregou o termo para falar sobre a palavra refletida,
pensada, pesada. Por outro lado, yuBog € a narrativa irrevogavel, a palavra que conta o que
aconteceu ou 0 que acontecera inevitavelmente, por esse seu aspecto irrevogavel e autoritario, este
termo foi compreendido como um evento sagrado. Assim, “todo o carater veneravel, e até mesmo
sagrado do mito decorre dessa impossibilidade de atestagao”. Cf. BERNABE, 2012, pp. 234-235.
%89 Em 507e-508a, Sécrates diz gue os “sabios" chamam a totalidade (10 6Aov) de cosmos. Palmer
5821014, p. 206) atribui isso a Pitagoras, de acordo com um testemunho de Flavio Aécio (Aétius 2. 1. 1).
De acordo com Dodds (1959, p. 300), este fragmento pode se referir a peca Frixo ou Poliidos. Cf.
LOPES, 2014, p. 332, n. 161.
%2 Traducao de Daniel R. N. Lopes.
%83 |lfada, XV 185-192. Cf. PEREIRA, 2013, p. 128.
384 Cf. YAMUZA, 1986, p. 40.
%85 cf. EDMONDS, 2004, p. 170.
386 Frutiger (1930, pp. 34-35) nos diz que o mito platénico se distingue do mito propriamente dito, ndo
sendo feito de forma espontanea, mas sim como resultado de um esforco intelectivo, distanciando-se,
dessa forma, da cegueira intelectual da multiddo, imprimindo neles um uso critico e consciente dos
elementos miticos: “Portanto, afirmamos seus principios de que, apesar de uma semelhanga externa,
os mitos de Platédo diferem profundamente daqueles estudados na historia das religides. Nao séo a
expressdo espontanea e andnima da imaginacao popular, mas a obra ponderada de um pensador
qgue, mais do que qualquer outro, desprezou a cegueira intelectual da multiddo. Vamos chama-los de
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distingue do uso meramente retérico dos mitos, presente entre os sofistas, para se
aproximar daquele presente nos intérpretes alegoricos. Nao digo, com isso, que 0s
mitos escatoldgicos que Platdo transpfe, como veremos mais adiante, sejam
interpretacdes filosoficas a maneira daqueles pensadores que analisamos e que ele
criticou. Platdo ndo deixa entender isso. Ao contrario, ele sempre trata esses mitos
como se fossem uma reproducdo de algo que ele ouviu dizer. Isso nos leva a crer
gue se trata de criacOes, baseadas em elementos tradicionais, mais ou menos
reelaborados e que sofreram reinterpretacoes — onde foram inseridos elementos
relevantes a argumentacdo —, ndo com o0 objetivo de revelar verdades ocultas
nesses mesmos relatos, mas sim para elucidar ou tornar mais atraente,
retoricamente falando, determinados topicos filosoficos discutidos, bem como para
tornar mais inteligiveis as ideias esbocadas. Assim, esses mitos tradicionais foram
filosoficamente moldados e reinterpretados, respondendo a outras questdes além da
mitica, constituindo-se uma forma de dizer por outras palavras uma verdade

filosofica ja espressada®’

, servindo de reforco argumentativo.

Dentre os tipos de transposicao feitos por Platdo, cabera a nés discutir e
analisar, principalmente, aqueles dos mitos e mistérios, presentes, em grande
namero, na sua teoria da alma e na escatologia. Buscaremos ver nessas
reelaboracdes miticas seus elementos tradicionais, suas possiveis fontes, mas
também sua relacdo com a filosofia, uma vez que a transposicdo platonica é vista
por n6s como o produto da relacao entre o discurso mitico e o filosofico. Devemos
ainda ressaltar que ndo é nosso objetivo fazer uma analise da religiosidade grega,
mas pura e simplesmente da transposicdo enquanto uma forma critica similar a dos
intérpretes alegoricos; seguindo 0os mesmos passos desse movimento racionalista
do mito, mas tendo por objetivo 0 seu uso mais consciente, conferindo, entdo, a

transposicao platénica a caracteristica de ser uma forma critico-literaria do mito.

mitos, no entanto, como de costume, mas tome cuidado para que o nome ndo influencie
inconscientemente nosso julgamento sobre eles. Sem distingui-los adequadamente dos préprios
mitos, muitos criticos os viram com a nog¢éo preconcebida de que eram fabulas absurdas e indignas
de Platdo”.

%7 Nao necessariamente por caréncia de argumento filoséfico ou por um limite dialético, mas
sobretudo para lhe conferir antiguidade e autoridade, bem como uma arma de convencimento. Para
Morgan (2004, p. 179), o mito no Fedro age como um “precursor informado e esbog¢o encurtado do
argumento filosofico”. Além disso, a autora nos diz que o mito filosofico € aquele conquistado pelo
argumento, pois do contrario seria educacional e protético (p. 180), tendo em vista sua divisdo em
mitos tradicionais, educacionais e filoséficos (op. cit., p. 162).
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Essa nogdo de critica literaria presente na transposi¢do, similar aquela
feita na visdo alegorética do mito, também nos possibilita ver uma outra critica
literaria que esta no mesmo caminho daquela dirigida a Homero e aos poetas em
geral, qual seja, a transposicdo como uma critica a tradicéo literaria na forma de
contra-cultura, isto é, na transposi¢cédo de elementos, imagens ou mitos que sao tidos

como “marginais” ou fora dos padrdes da tradicdo homérica.

5.3 Sobre a transposicéao

Quando Diés formulou a teoria da transposicdo platdnica, ele o fez
pensando em trés pontos principais: a transposicdo da retorica, do erotismo e do
misticismo e orfismo. Com relacéo a retérica, extensos sdo os exemplos criticos que
Platdo oferece, mostrando-nos em todos eles 0s vicios perniciosos presentes nessa
arte tdo popular e tdo mal dirigida em seu tempo. Dies nos diz que, apdés o longo
duelo entre filosofia e retorica, seria dificil encontrar, em Platdo, um tratado e um
elogio a essa arte®®. Contudo, o autor entende que na transposicdo da retérica isso
tornou-se perfeitamente possivel.

O motivo pelo qual Platdo fez essa transposigdo parece esta oculto no
proprio embate com a retérica. A expansao da filosofia a retérica ndo s6 tomou de
empréstimo particularidades importantes para aquela ciéncia, mas obscureceu sua
rival com essa expansdo, a medida que transformava a antiga arte em uma arte
nova, filosoficamente moldada.

Dies admite que essa transposicdo pode néo ter sido de toda intencional,
uma vez que seria muito dificil para Platdo “escapar completamente da influéncia de
sofistas e retéricos”®. Umas dessas influéncias esta na capacidade do discurso
retérico em estabelecer formulas de transicdo de um argumento a outro, ou
interrogatdrios com o objetivo demonstrativo. Este tipo de demonstracdo que anima

0 jari nos longos processos nos quais 0 uso da retdrica era necessario, foi

38 DIES, 1927, p. 406.
%89 |dem, p. 411.
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transportado por Platdo para dentro do dinamismo dialético tdo fortemente presente

nos seus dialogos>*°.

A verdade € que o didlogo de Platdo é um dialogo real, isto é, uma argumentacao
€ uma conversacao viva, que € ao mesmo tempo um diadlogo socratico, da justa
eristica, com o qual o diadlogo socratico deve ter sido frequentemente confundido,
e a discussao judicial. Ele manteve desde essa origem o habito de tratar cada
problema na forma de uma tese, uma causa, um logos, que rapidamente se torna
o cliente a defender ou o adversario a refutar; manteve o circulo de ouvintes, o jdri
reduzido e silencioso que deve ser conquistado antes mesmo de convencé-lo e
mesmo para convencé-lo; ele também manteve o amor da discussdo pela
discussdo e a admiracdo por uma discussdo bem conduzida, por um bom jogo,
por um golpe bem desferido ou bem defendido (DIES, 1927, pp. 413-414).

Ja4 na transposicdo do erotismo, o autor nos lembra de algumas
concepcdes presentes na chamada “moda erética das escolas e das literaturas

contemporaneas” 3%

, que pode ser caracterizada, por exemplo, pelas amizades
bélicas de Patroclo e Aquiles na lliada homérica®*, ou no pedantismo presente nos
ginasios gregos, como € representado através da relagédo entre Hipétales e Lisis, no
dialogo platénico Lisis, bem como no Fedro. Para o autor, Platdo traduz e transpde
essa moda erética para a sua filosofia. Assim, para o filésofo, 0 amor torna-se um
impulso que ndo é fisico, mas intelectual, visando ndo apenas o desejo de
perpetuidade presente na imortalidade de um ato de bravura herdéica ou mesmo no
impulso erético que impele o amante a cortejar o amado, mas um impulso intelectual
gue tende a ascensédo a unidade sagrada do Belo em si. Essa ascenséao erotica que
se da por meio desse novo impulso dado por Eros, estabelece um paralelo, na visdo
do autor, com o esforco cientifico que, de degrau em degrau, culmina na ciéncia
Unica, “cujo objeto é a Beleza em si mesma, incorpérea, eterna, absoluta, Unica, da
gual todas as belezas participam de sua oscilagdo entre nascer e perecer, sem que
seu devir incessante altere de forma alguma sua existéncia imutavel e

|u 393

impassive Por meio dessa metafora do erotismo, transportado para a sua

filosofia, Platdo fora capaz tanto de criar um mito sobre um caminho divergente

%0 Na Apologia, por exemplo, Sécrates fala aos juizes a mesma fala dos oradores ao seu publico

ggu‘zs, 1927, p. 441.

Idem, p. 434.
392 cf. Banquete, 179e-180b.
393 |dem, p. 435. Para Kirchner (2005, pp. 165-166), no Fedro e no Banquete, Platdo utiliza-se de
termos relacionados aos mistérios eleusinos, colocando esses termos e alusGes a servigco da sua
filosofia, ao retratar com eles a ascensao do filésofo ao Belo, partindo do conhecimento simples ao
superior.
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daquele comumente exposto pela tradicdo, como, a partir desse novo caminho,
utilizéd-lo de forma argumentativa no seu desenvolvimento dialético-filosdfico,
inserindo-o em sua teoria das Formas>%*.

O terceiro tipo de transposi¢cdo, a dos mistérios, € quase toda composta
pela nocdo de panorfismo®”®, bem abordada, alids, entre os comentadores que
tratam da transposicao platénica. Em Platdo, uma das principais influéncias “orficas”
ou dos mistérios, esta na transmigracdo de uma vida melhor no post mortem. Neles,
ndo somente dogmas e crencas foram transportados, mas vocabularios
consagrados aos mistérios séo inseridos, sobretudo, nas imagens da alma ou do
submundo.

Neste ponto da discussédo, Dies nos apresenta uma das caracteristicas
basicas da transposicdo que a diferencia da mera citacdo ornamental®**®: ele nos diz
que Platéo transpde o orfismo em misticismo, utilizando-o na sua propria doutrina. E

acrescenta:

Com ele, todas as metaforas emprestadas dos mistérios conduzem a ideia;
todas as esperancas dos mistérios transformam-se em certeza da
imortalidade, fundada no parentesco da alma com a ideia; todas as
plausibilidades passageiras da lenda e do mito servem apenas como um
passo em direcdo a ciéncia da dialética, cujo fim € a intuicdo infalivel da
Ideia (DIES, 1927, p. 444).

Esta nocédo de transposicdo demarca a importancia da utilizacdo mistérica
para a construcdo do “filomito”, bem como seu alcance e sua importancia
argumentativa para o filésofo. Aqui também percebemos, levemente esbocada, a
aproximacdo desse método com o alegorético, a partir da transposicdo de tais
no¢des e dogmas sendo convertidos ou interpretados em argumentos filosoficos.

Dies também dird que, no Fedro, a conversdo do delirio amoroso em
possessao divina ou entusiasmo, cria uma atmosfera mistica que alude aos cultos
orgiasticos da religido dionisiaca e do orfismo. Além disso, a jornada celeste da alma
neste didlogo, com suas realidades inteligiveis, sdo uma transposicao da karapaoig

(katabasis) orfica. JA a contemplacdo dessas realidades supra-sensiveis € a

394« a ascensdo do banquete é apenas a férmula estética da dialética platénica” (DIES, 1927, p.

436).
39 Cf. YAMUZA, 19886, p. 42.
3% Cf. YAMUZA, 1986, pp. 48-49.
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transposicdo do espetaculo presente nas cerimbnias de iniciacdo em Eléusis. Por
outro lado, no Fédon, o mito traduz em lendas e visbes a doutrina cientifica,
formulada ao longo do didlogo pela dialética. Para Diés, neste caso, Platdo faz uma
transposicao inversa, tendo por objetivo materializar aquelas no¢des mais abstratas,
“refratar, nos planos sucessivos da intuicdo sensivel, a contemplacdo das Ideias”
(DIES, 1927, p. 447).

Por fim, o autor também defende que a kaBapoig (katharsis) orfica, isto €,
a pureza ritual, tornou-se, pelas maos de Platdo, em um esfor¢o de purificacdo moral
e intelectual; o ascetismo e a nocédo de corpo-tumba que foram traduzidos em
libertacdo do dominio dos sentidos; o desejo de morte tornou-se a ascese do
pensamento, isto €, o afastamento, na p&¢ic (praxis) filoséfica, dos sentidos; e as
lendas sobre a imortalidade da alma, Platdo deu a elas um valor filoséfico®®’.

Diés ndo explica muito bem o motivo da associacdo, ou o0 que o levou a
classificar a transposicdo platdnica como sendo Orfica, eleusina ou dionisiaca.
Devemos perceber esse primeiro momento da teoria como um esboc¢o dessa nocgao
interpretativa e, por mais que as ideias de transposi¢cao sejam antigas, coube a ele
esse arranjo que servirh como ponto de apoio para a nossa visdo desse fenbmeno
presente em Plat&o.

Doravante, com outros estudiosos, essa teoria serd bem mais trabalhada
e os fundamentos ou as relagbes que dao lugar a transposi¢cédo, bem mais debatidos.
Antes de prosseguirmos, devemos relembrar que essa teoria, para nés, nada tem de
misticismo>*® e sim aspectos de critica literaria, na medida em que existe, por parte
desse fendbmeno, a tentativa de direcionamento mitico-interpretativo, aliados a
nocdes contra-culturais, como veremos mais adiante.

Muito embora essa teoria tenha sido formulada e estruturada por Dies, é
facil vermos sua presenca esbogcada em comentarios anteriores ao do nosso autor.
Em sua Nekyia, Dieterich admite a influéncia dos mistérios nos relatos escatologicos
de Platéo, particularmente os orfico-pitagoricos (1983, pp. 122-123). Segundo este

autor, Platdo se vale dessas fontes, tomando-as com seriedade, mas que, apesar

397 Ver DIES, 1927, pp. 444-448. De acordo com Nilsson (1953, p. 38), os 6rficos tinham uma grande

preocupagéo tanto com a pureza externa, como com a pureza moral. Cf. GUTHRIE, 1970, p. 203;
LOPEZ, 1975, p. 139.
3% Cf. SOUSA, 2004, p. 223.
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disso, as utilizou conforme seu interesse (“...wenn er sie auch mehr oder weniger in
seinem Sinne wendet”, p. 125). Este ponto € uma das principais caracteristicas da
transposicao, pois, ndo sendo uma simples citacdo ou uma simples designacdo de
algo, ela é a conversao de um pensamento mitico em um pensamento filosoéfico (e
vice-versa), conversao esta que se faz segundo o seu T€AoG e a partir de uma
interpretacdo guiada que induz as fontes miticas ou mistéricas a uma significacao
mais conveniente. Além disso, precisamos ter em mente que a utilizacdo segundo o
interesse proprio implica numa mudanca. Esta concede a fonte mitica ou mistica um
desenvolvimento distinto, guiado por uma finalidade pre-estabelecida, onde esta
fonte é submetida, por similaridade conceitual ou imagética, as questdes filosoficas,
gerando um relato que é tanto mitico como filosofico, fazendo crer numa leitura ou
interpretacdo mitica ou mistica da filosofia, ou mesmo numa viséo/interpretacdo
filosofica do mito ou dos “dogmas e doutrinas” dos mistérios.

De acordo com Rohde, a natureza, a origem e o destino da alma em
Platdo sofreram influéncias dos sacerdotes e tedlogos dos mistérios*®. Para ele, a
concepcao de um lugar independente ao Ser, fez com que Platdo buscasse, nas
bases da existéncia da alma no Além, uma forma de trabalhar os seus conceitos
filoséficos*®. Como a alma para Platdo é incorpérea, ingénita e guarda semelhanca
com as Ideias*®*, exercendo um importante papel na andlise do conhecimento e da
virtude, esta alma torna-se incompativel com a visdo estéril da alma passada pela

tradicdo homérica*®?. Desse modo,

Platdo recolhe a substancia dessas ideias fundamentais dos te6logos, mas,
ao mesmo tempo, as coloca em contato préximo com sua filosofia peculiar,
regida em um todo pela convicgdo do abismo insondavel entre o devir e o
ser, do dualismo prevalecente entre os mundo do espirito e da matéria, que
também se manifesta nas relages entre a alma e o corpo e todo o mundo
dos fendbmenos (ROHDE, 2006, p. 247).

%9 ROHDE, 20086, p. 246.

“0 1dem, p. 242.

9L cf. Fédon 80a-b; 106e-107a.

92 | dem, p. 243-244. Cf. Odisseia XI, 207; XXIlI, 72. ROHDE, 2006, pp. 10 e 14; FRUTIGER, 1930,
pp. 249-250; NILSSON, 1953, p. 36; GUTHRIE, 1970, pp. 152-153; SOBRINHO, 2007, pp. 38-39.
Além disso, para Frutiger (1930, p. 252, n. 1), a narrativa do mito de Er na Republica é expressa pelo
préprio Sécrates como uma narrativa superior aquela que Homero contou de Alcinoo (cf. Republica
614b).
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Com essa transposi¢cdo da concepcdo da alma a partir desses tedlogos
(que podem ter sido orfico-pitagoéricos) Platdo ndo busca uma pureza ritual para
alma, mas sim anular a influéncia dos sentidos no conhecimento eterno, das Formas
eternas, como descrito no Fédon“®®, por exemplo. Esta ideia de pureza ritual
propagada por esses sacerdotes’®, converte-se, entdo, em um conhecimento puro,
a partir de uma alma livre da influéncia dos sentidos*®.

Quando Perceval Frutiger escreve o seu Les Mythes de Platon, ele o faz
seguindo o modelo transpositivo presente em Diés. Para este autor, a teoria da
reminiscéncia que vemos no Ménon (81a-e), ainda como uma crencga, fora inspirada
pelos Pitagéricos. Contudo, como ela era reservada a poucos iniciados, Platdo a
coloca a servico de todos os homens, dando a essa crenca um significado
filos6fico®®®. Além do pitagorismo, outra grande influéncia supostamente sofrida por
Platdo veio, para o autor, através do “orfismo”, sobretudo no que se refere a
escatologia®®’. O autor nos diz que, por um lado, Platdo transpde o orfismo e a

religido dos mistérios, em termos intelectuais, os depurando e espiritualizando. Por

% Quando a alma se dedica verdadeiramente a reflexdo filoséfica, ao se separar do corpo, ela o faz

de forma pura (kaBapd), Fédon, 80e-81a. Cf. Fedro 250c.

“04 Cf. Republica, 364e-365a.

%> No Fédon 65c-d, Sécrates diz que através da reflexdo (AoyieoBai), a alma torna o ente (yiyvetai Ti
TV 6viwv) evidente (katddnhov), agindo melhor quando ndo h&a impedimento de nenhum dos
sentidos, nem tampouco de sofrimentos ou prazeres. Mas, isolada em si mesma (4AN’ 611 pdAioTa
aUTA KaB’ auTtrv), sem se comunicar (koivwvoJoa) ou se ligar (arTopévn) ao corpo, tende para o ente
(6péynTan T00 6vToG). Dessa forma, a alma do filésofo julga indigno (aTmipader) o corpo, dele fugindo
(pevyel), buscando estar em si e por si mesma ({nTel 8¢ auTth kKaB®’ auTthyv yiyvesOai). Cf. GUTHRIE,
1970, pp. 159-160.

“% FRUTIGER, 1930, p. 68, n. 4.

7 1dem, p. 252. Contudo, no que se refere, pelo menos, ao mito escatolégico de Er, no final da
Republica, bem como as grandiosas visdes do mito do Fedro, Frutiger acredita haver fortes
influéncias das teorias astrondmicas dos pitagéricos (p. 215, 264-265). Cf. LOPEZ, 1975, p. 211;
CORNELLI, 2013, p. 100. Pereira (2013, p. 135) diz que a procissao dos deuses e das almas em
246d-247e, que por momentos parece apoiar-se na teoria astronémica da revolugédo dos planetas,
recebe um cunho poético com a descrigdo do UTrepoupdviov TéTTOV que ninguém enalteceu ainda
suficientemente (247C). Para Dodds (1997, p. 230), “Inventada na Babilénia [a astrologia], espalhou-
se pelo Egito, onde Herddoto parece té-la encontrado. No quarto século, Eudoxo registra sua
existéncia na Babildnia, junto com as conquistas da astronomia babilénica; mas ele a encara com
ceticismo, e ndo ha evidéncias de que tenha sido adotada, embora no mito do Fedro Platdo se divirta
exercitando uma variagdo sua sobre um tema astrolégico”. Mais a frente (n. 53, p. 243) ele nos diz
que: “As almas dos ndo-nascidos recebem os caracteres dos deuses a quem ‘seguem’ (252CD), e
esses doze Oeoi dpxovteg parecem estar localizados nos doze signos do Zodiaco (247a) com os
quais Eudoxo os associou, embora Platdo ndo tenha feito o mesmo. Porém o filésofo, ao contrario
dos astrélogos, preserva o cuidado de salvaguardar o livre arbitrio”.
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outro lado, Platdo também faz o movimento inverso, traduzindo sua doutrina
cientifica em lendas e visées, dando forma ao imaterial*®®,

Para Dodds, o racionalismo platénico ndo o impediu de acrescentar em
sua filosofia uma extensao “metafisica” que, para ele, possui sua fonte ndo no
orfismo ou no pitagorismo*®®, mas no xamanismo**°. Provavelmente pela Citia e pela
Tracia, o0s gregos tiveram contato com povos sob influéncia dessa cultura
xamanica**'. Para o autor, esta carateristica pode ser vista em Abéris e Aristea, por
exemplo, conjuntamente com o culto ao deus da mitica terra do norte, conhecido
pelos gregos sob o epdnimo de Apolo Hiperb6reo**2. Ao chegar em Platéo, essa

tradicdo sofreu o processo de interpretacéo e transposicao.

Uma passagem bem conhecida do Goérgias [493ac] nos da um exemplo concreto
de como certos filésofos - homens como o amigo de Platdo, Arquitas - tomaram
para si as fantasias miticas sobre o destino da alma, retirando delas novos
significados alegdricos que acabaram por |hes conferir importancia moral e
psicolégica. Tais homens prepararam o caminho para Platdo, mas devo supor que
foi o préprio Platdo que transpOs estas ideias de modo definitivo, do plano da
revelacdo ao plano do argumento racional, através de um ato de verdadeira
criagcao™® (DODDS, 2002, p. 211).

Apesar da interpretacdo platdnica de algumas crengas - identificadas
como tendo caracteristicas xamanisticas — é possivel identificar nelas seu contetdo

antigo.

A reencarnagdo sobrevive sem alteragcdes. O transe xamanistico, com a
correspondente separacdo do ‘eu’ oculto, torna-se uma pratica mental de reclusao
e meditacdo que purifica a alma racional - uma pratica para a qual Platdo
reivindica a autoridade do logos tradicional. O conhecimento oculto que o xama
adquire durante o transe torna-se uma visdo da verdade metafisica; a ‘recordagao’
de vidas passadas torna-se ‘reminiscéncia’ de formas incorpdreas, constituindo a

98 Cf. DIES, 1927, p. 447.

99 Mesmo assim, Dodds admite gue o contato que Platdo teve com os pitagdricos em 390 a. C. foi
muito importante para a sua filosofia (DODDS, 2002, p. 211).

19 segundo Dodds (2002, p. 144), “Um xama pode ser descrito como uma pessoa psiquicamente
instavel que recebeu um chamado para a vida religiosa. Como resultado disso ele se submete a um
periodo de rigoroso treinamento, que normalmente envolve soliddo e jejum, podendo também
envolver uma mudanca psicolégica do sexo. A partir deste “recuo” religioso, ele ressurge com o
poder, real ou assumido, de passar de acordo com a sua vontade a um estado de dissociacao
mental. Sob tais condi¢fes ele ndo é mais visto, como a Pitia ou 0 médium moderno, como alguém
possuido por um espirito. E sua propria alma que é encarada como tendo deixado o corpo e viajado
para locais distantes, mais frequentemente para o0 mundo do espirito”.

L ver MEULI, Karl. “Scythica”. Hermes 70. Bd., H. 2, 1935, pp. 121-176.

“2 pODDS, 2002, pp. 144-145.

13 Destaques dado por nés.
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base de uma nova epistemologia. No nivel mitico, o ‘longo sono’ e a ‘viagem ao
submundo’ fornecem um modelo direto para as experiencias de Er, filho de
Arminius. Finalmente, entenderemos melhor os tdo criticados ‘guardiaes’
platbnicos se os encararmos como um novo tipo de xamas racionalizados que,
como seus predecessores primitivos, sdo preparados para o alto oficio por meio
de uma disciplina cujo intuito € modificar sua estrutura psiquica global. Como seus
predecessores, eles devem submeter-se a uma devogcdo que os afasta das
satisfacbes comuns da humanidade; devem ainda renovar seus contatos com
fontes profundas de sabedoria, por meio de ‘retiros’ (‘recuos’) e serdo
recompensados apés a morte, conquistando um status peculiar no mundo
espiritual. E provavel que uma aproximacdo deste tipo humano altamente
especializadas ja existisse nas sociedades pitagoricas; mas Platdo sonhava em
levar o experimento muito mais longe, colocando-o sobre uma base cientifica
séria, e utilizando-o como instrumento para promover sua contra-reforma
(DODDS, 2002, p. 212)**.

Guthrie acreditava na influéncia “6rfica” sob a filosofia de Platdo. Para ele,
a filosofia platdnica complementava a religido de Orfeu, dando-lhe uma base
filos6fica ao vincula-la & teoria das Formas*®. Além disso, o autor defende que a
nocdo de justica post mortem, presente nos mitos escatologicos de Platdo, fora
tomada dos “6rficos”.

Seguindo um caminho similar, para Karin Alt (1982, p. 284) Platdo se
utiliza da salvacdo e purificacdo presentes nas cerimdnias de mistérios para 0s
reinterpretar (“umzudeuten”) como atos de filosofia. A autora defende que, no
Banquete, o tema principal é Eros e ele € tomado como um “caminho” para o
conhecimento. Este caminho é revelado em termos retirados dos mistérios, contudo,
a iniciacdo para Platdo torna-se o resultado de um esforco mental e ndo de uma
experiéncia mistica e passiva, como originalmente era apresentado**®.

A transposicao de termos ocorre quando Platdo utiliza-se da linguagem
mitica. E através deste tipo de transposi¢do que, muitas vezes, podemos rastrear
possiveis origens. Muito do trabalho de analise se volta para determinados termos-
chave que, bem ou mal, nos ajudam também a entender um pouco mais da crenca
ou da doutrina transportada, possibilitando-nos um vislumbre especulativo de
imagens mais complexas e detalhadas daquela crenga. Esta caracteristica faz com
gue Platdo, Aristofanes e até mesmo Pindaro sejam vistos como fontes primordiais

de desvelamento dos mistérios.

“ Destaques dado por nés. Ver também: DODDS, 2002, p. 214.

1> para Sattler (2012, p. 152), Platdo utiliza-se das imagens retiradas dos mistérios de Eléusis como
uma forma de lidar com as ideias abstratas da sua teoria das Formas, onde o mito transportado age
na “visdo” dessas Formas. Cf. NILSSON, 1953, p. 10.

MO ALT, 1982, p. 290.
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Yamuza (1986, p. 90), falando da teoria de Dies sobre a transposi¢céo
orfica, diz que existe um conjunto de materiais prévios que sao utilizados por Platdo
para outro fim e com um “conteddo, em parte, novo”. Contudo ela admite que,
embora a transposi¢cdo seja importante na andlise das fontes e da originalidade,
pode ser que “talvez seja levar demasiado longe a consciéncia do autor”. Apesar de
muitos comentadores demonstrarem uma opinido categorica sobre as fontes da
transposicao, devemos ressaltar aqui nosso compromisso com a duvida e, uma vez
gue poucas fontes diretas dispomos para tais paralelos, afirmar ou negar
determinadas influéncias torna-se um trabalho igualmente arriscado.

Outro importante autor que trabalha a transposicdo € Christoph Riedweg.
Em seu Mysterienterminologie bei Platon, Philon und Klemens von Alexandrien,
Riedweg analisa muitos dos termos dos mistérios eleusinos utilizados por Platdo no
Banquete e no Fedro. Vale ressaltar aqui, dentre estes termos, aqueles referentes
aos verbos “olhar’, “ver”, “observar’” e “contemplar’ que, para o autor, esta
relacionado aos graus de iniciagdo nos mistérios eleusinos. Riedweg defende que
Platdo ndo transpde esses termos como um pesquisador de campo, mas Sao
ferramentas utilizadas no contexto dramatico e filoséfico dos seus dialogos.

Segundo Eudoro de Sousa, a transposi¢do intelectual dos mistérios
ocorre, sobretudo, por dois motivos principais. O primeiro deles esta na semelhanca
entre o caminho dialético, que prepara o filosofo para a “visdo” das Ideias, e a visdo
gue direcionava o iniciado ao grau maximo de émémTa (epopta), constituindo-se
ambos como formas de saber visionario*’. Contudo, a transposicdo ndo deve ser
entendida apenas com base na semelhanca com a forma e com a ideia daquilo que
fora transportado, mas sobretudo com base na sua diferenca, pois a transposicéo
platbnica é uma criagcdo mitica traduzida para a linguagem filosofica, cujos
elementos e ideias sao transportados em fungdo da semelhanca com aquilo que
filosoficamente foi ou esta sendo abordado, mas gerando algo que esta em funcao
da defesa de uma ideia nova, sendo esta distinta do conteddo mitico ou mistérico
primordiais.

Dessa forma, para Platdo, a verdadeira visdo nao estaria encenada no

drama ritual possivelmente comum as cerimonias de iniciagdo, mas sim no “exercicio

7 Cf. Para Ruck (2008, pp. 29-30), Platdo derivou sua “Ideia” da grande visdo em Eléusis, isto &,
aquilo que fora considerado como o inefavel sagrado, fonte mesma do mistério eleusino.
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puramente intelectual do pensamento l6gico-discursivo” (SOUSA, 2004, p. 223); isto
€, para o filésofo, esta visdo é transcendente ao processo dialético e cujo objet(iv)o
estaria mais além do discurso, podendo se mostrar ou ndo, “conforme a existéncia
ou a nao existéncia de certa ‘afinidade’ do sujeito com o objeto” (Idem). Portanto, a
visdo desse “mais além” filosofico-idedtico guarda semelhangca com os mistérios,
mas, pela transposi¢ao, torna-se diferente pois este percurso transforma-se em
exercicio dialético, onde somente por esse meio e ndo por outro, é possivel alcancar
tal visdo do mistério filosofico.

Outro ponto defendido por Sousa reside no limite do método dialético em
acessar aquilo que esta mais além. Este limite somente é estabelecido através de
intenso exame. No extremo limite da verificacdo dialética, Platdo apela para o
“‘mythos ou para o mysthérion, para que ele mesmo se revista do sentido que brota
da fonte de toda significacéo, e para que se ilumine da luz que jorra da nascente de
toda a iluminacdo” (SOUSA, 2004, pp. 223-224). E, portanto, pelo caminho trilhado
pelo dialético, e o limite de sua verificacdo, que Platdo aplica a expresséo original
dos mistérios a expressao de um “novo” tipo de mistério, qual seja, o mistério de sua
propria gnoseologia (SOUSA, 2004, p. 221).

Por seu turno, Casadesus acredita que Platdo se utilizou das ideias
“orficas”, contudo nao de forma crua, mas desenvolvendo-a racional e

logicamente*'®

, inserindo-as dentro do seu sistema filosofico. Os mitos escatoldgicos
platbnicos sdo uma clara manifestacdo disso, uma vez que eles fazem referéncia a
elementos retirados dos “orficos", da tradicdo homérica, bem como de elementos
inventados pelo filsofo*.

Alberto Bernabé possui a mesma opinido. Para ele, Platdo se apropria de
muitos dos cenérios e doutrinas “6rficas”, mas n&do de forma fiel*. Isto é um dado
muito importante sobre a transposi¢ao, diferenciando-a da mera reproducdo mitica.
Vimos que este fenbmeno se da através de um dinamismo diferente do material
original, isto é, na transposicdo, as alusbes miticas sdo redirecionadas e

interpretadas, seguindo por um outro caminho e tendo um sentido predeterminado

18 |sto &, (re) interpretando-as.

19 CASADESUS, 1997, pp. 70-71. Cf. BERNABE, 2013 (b), pp. 118-119. Segundo Bernabé, uma das
invencdes platdnicas pode ser vista na descricdo das boa-aventurangas para aqueles que se
dedicaram a filosofia (cf. Fédon 114bc).

20 BERNABE, 2012, p. 307.
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pelo autor*?!. Esse redirecionamento e esta interpretacéo, constituem-se numa

recriacdo mitica que ja é filosoficamente moldada*?.

Para nos, a transposicao feita
por Platdo € fruto de um recurso literario e retorico e ndo o resultado de uma
caréncia conceitual. Mesmo no caso da escatologia do Goérgias e da Republica, que
se mostram como uma extrapolacdo do material dialético, o uso desses mitos esta
relacionado ao convencimento e ao esclarecimento de algo ja discutido e ndo de
algo exclusivo do pensamento e da linguagem miticas. Assim, a transposicdo se
comporta mais como um auxilio metaférico e retérico para aquilo que pode e, muitas
vezes, é discutido pela dialética.

Outro dado importante estd na utilizacdo das imagens miticas. Nao é
possivel afirmar um paradeiro certo sobre qual mito ou mistério Platdo esta se
referindo. Na nossa investigacdo, buscaremos possiveis fontes, mas a nossa
preocupacdo deverd ser se volta para o motivo da transposicdo dentro do dialogo
platonico, e qual sera a sua funcéo.

Tendo em mente isso, excluiremos qualquer visdo religiosa ou qualquer
propagacdo mistica em Platdo. A sua transposicdo € entendida como tendo um
aspecto literario de discussao de algo que pode ser discutido também pela dialética,

mas que por razées contextuais e retoricas, Platdo o faz também metaforicamente.
5.4 Aspectos da teoria da transposicao

Pelo que vimos até aqui, fica facil perceber que muitos dos usos do mito
por Platdo estdo relacionados ou condicionados ao conteudo daquilo que se esta
discutindo. Este condicionamento guiara Platdo na transposicdo de muitos
elementos tradicionais, adaptando imagens miticas e misticas em funcdo de um
novo objeto ou uso. Como o mito é responsavel pela disseminacdo de determinados
valores, Platdo encontra, nesse importante veiculo de comunica¢cdo, uma caréncia
de verificacdo, a semelhanca do que ocorre nos enigmas ou nos oraculos que,

devido a sua natureza, necessitam de interpretacdes para serem compreendidos.

2L BERNABE, 2011, p. 116.
22 \/er também os modos de transposicdo aplicados a relacdo entre Platdo e o “orfismo”, segundo
Bernabé em seu Platon y el Orfismo, no capitulo sobre os métodos de transposicéo platonica.
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E por conta dessa necessidade de interpretacdo dos mitos para serem,
entdo, compreendidos, que a transposi¢cdo, assim como com a interpretacdo
alegdrica, ganha um espaco de atuacao valido, na medida em que encontra campo
fertil para interpretar muitos temas miticos e misticos, direcionando-os a uma
verdade mais conveniente que, no caso de Platdo é a filosofica. Quando
defendemos que a transposicdo € uma forma de interpretacdo alegorica, nos
referimos a passagem da significacdo mitica a filoséfica e vice-versa. Essa
passagem ndo parece se mostrar em etapas perceptiveis na narragdo, mas sao
pressupostas a partir da criagdo mitica apresentada, onde elementos e conceitos
mais ou menos tradicionais sdo inseridos e guiados a um determinado fim, que é
outro e que esta além dele mesmo*?.

Apesar de ser uma forma de interpretacdo alegdrica (ipsis litteris),
acreditamos que ao fazer isso, Platdo ndo pretendeu buscar um sentido filoséfico
para o mito, mas sim buscar, através da linguagem/imagem mitica/mistérica um
esclarecimento ou um modo de falar diferente (GAAog), sobre aquilo que é e que
pode ser abordado pela linguagem filosofico-dialética.

Sendo assim, devemos entender por transposicao: (I) a utilizacdo de uma
ideia, imagem ou mesmo uma doutrina, que € mais ou menos comum e que sofre
uma transformacéo para se tornar algo novo, tanto em sua estrutura formal, como
em seu significado, atendendo a um objetivo fora da significacdo mitica***. Essa
transformacao consiste na criagcdo de novos discursos que sdo moldados de acordo
com a intengdo e o objetivo do autor. (Il) A transposicdo € também, inevitavelmente,
traducdo ou reinterpretacao de elementos miticos ou mistérios em um outro sentido,
ressaltando aspectos semelhantes entre um e outro, mas distanciando-se e

diferenciando-se deles a medida que culmina na demonstracdo ou no tratamento de

23 Edmonds (2004, p. 169) explica que ao trazer o mito para dentro da discussao filoséfica, Platéo

deseja excluir interpretag@es diversas dos mitos, inserindo-o dentro de um discurso filosofico, guiando
a interpretagdo nesse proposito: “Platdo usa os mitos em seus didlogos para realizar essa
substituicdo da tradicdo mitica em relacdo a filosofia. Ao colocar seus mitos em didlogos que
discutem questBes morais e filoséficas e ao vincular as idéias argumentativas diretamente ao mito,
Platdo orienta a interpretacdo do mito ao longo das ideias filos6ficas presentes no dialogo. Ele nédo
apenas cria os argumentos do didlogo para envolver o leitor em um processo de investigacao
filoséfica, mas também projeta os mitos de forma que o leitor os interprete ao longo das mesmas
linhas de investigacéo. Platdo, portanto, tenta controlar a possibilidade de mdltiplas interpretacdes da
mesma histéria, a mesma polivaléncia que torna o mito um tipo de discurso tdo poderoso e duradouro
em sua sociedade”.

24 Cf. ESCUDERO, 2010, p. 390.
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uma outra ideia. Sendo assim, (lll) a transposicdo é um discurso de extrapolacao,
seja do material mitico ou mistério utilizado, seja do préprio conteudo no qual aquele
discurso fora transportado. (IV) A transposi¢cdo nao é criacdo pura, mas é fruto da
interacdo entre duas formas de discursos que séo distintos.

A transposicdo €, também, uma forma de critica literaria (V). Por um lado,
vimos que 0 movimento racionalista que imprime no mito um significado oculto,
desvela-se em nocdes de ordem cientifica, ética, filosofica etc. Ha, nessa linguagem
mitica, uma abertura para interpretacées que, de acordo com o intérprete alegoérico,
¢ dirigida para significados fora da linguagem mitica, sendo transportados elementos
racionais que guiardo o leitor na interpretacdo mais adequada. De igual forma
trabalha Platdo na transposicdo dos mitos e dos mistérios, mas ndo com o objetivo
de buscar uma solucao satisfatoria para a interpretacdo deles. Esses materiais
utilizados na transposi¢cao foram adaptados a um contexto diferente do original, o
que nos leva a crer que Platdo ndo tinha a pretensao real de uma interpretacao
desses mitos e mistérios, mas sim de utiliza-los em seu proprio proveito,
apresentando, por consequéncia disto, uma forma racionalizada e filosofica deles.

Além de servir de apoio a argumentacao filoséfica, outro proveito que
podemos citar, e do qual vimos acima, esta na prépria autoridade conferida aos
mitos através de pessoas ou termos relacionados a antiguidade ou a sabedoria®®.
Sejam personagens miticas ou herdeiros desses personagens, fato € que néo raras
vezes Platdo relaciona muitos de seus mitos e transposicdes a personagens
andnimos ou relacionados a mistérios, como ocorre no Crétilo 400a, no Ménon 81a-
b**® ou mesmo no Gérgias 493a. Estas atribuicdes, que parecem indicar elementos
de religiosidades mistéricas ou fora dos padrées da chamada religido tradicional ou
civica, sdo aludidos e transportados para o conteado mitico-filoséfico, conferindo

antiguidade e respeitabilidade a ideia que se estar propondo; mas, também, por

serem essas formas de religiosidade conhecidas pelo grande publico, tornam facil o

% 550, por exemplo, 0s casos em que Platdo fala em TaAaidg Adyoc e iepdc Adyog (cf. Fédon, 63c,

67c, 70c; Carta VII, 335a). Bernabé (2011, p. 40, n. 95) admite que a primeira expressdo pode ser
utilizada para dar certo “peso” ao que esta sendo dito. Ao contrario, o segundo, para o autor, tratar-se
de uma referéncia a obras orficas (cf. BERNABE, 2013 (a), p. 131. Isso é pressuposto a partir de
Herddoto Il, 81, bem como de Epigenes. Ver: GUTHRIE, 1970, p. 15; EDMONDS, 2013, p. 14.

%6 Neste caso, Cornelli (2013, p. 103) diz que o fato de Platdo n&o ter citado os “orficos”, como
acredita o autor ser a referéncia platbnica, e sim sacerdotes e sacerdotisas, bem como ao poeta
Pindaro, o filésofo pretendeu, na verdade, se apropriar dessa teoria ao diluir suas origens “érficas”.
Cf. BERNABE, 2013 (a), p.130.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgos&la=greek&can=lo%2Fgos0&prior=tis
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entendimento de novas ideias que sdo como que ornamentadas ou apresentadas a
partir dessas nocgées mistéricas*?’.

Contudo, vale ressaltar, como muito bem argumenta Edmonds (2013, p.
16), que Platdo permanece critico sobre essas determinadas referéncias ou roétulos
antigos que visavam passar alguma credibilidade ou autoridade. No Timeu 40de,
falando da genealogia dos deuses, o personagem homénimo diz ironicamente que
devemos aceitar e acreditar naqueles que falaram antes, mesmo que nao exista
demonstracao ou prova alguma do que fora dito, uma vez que aqueles que relatam
determinados mitos o fazem de acordo com o0 conhecimento dos seus
antepassados. Essa caracteristica tdo presente nos antigos parece também ser o
alvo da critica feita por Soécrates na Republica (364b-365a) aos denominados
charlatdes (ayuptal) e adivinhos (udvTeig), € que muitos acreditam se tratar de
sacerdotes 6rficos*?®, mas que, para nés, parecem mais se tratar de sacerdotes
exegetas sem um viés religioso especifico, uma vez que eles se valem de diferentes
textos, como os de Homero, ou de livros atribuidos a Museu e Orfeu, e supostos

encanamentos em proveito proprio*?°.

a2t Apesar do espanto de Glaucon frente a imortalidade da alma na Republica 608d, podemos supor

gue este ndo possa ser vinculado as manifestacdes de mistério que propagaram a nocdo da
sobrevivéncia da alma em um outro lugar, mas sim a propria crenca de que a alma seja de fato
imortal. Um bom termdmetro para se dizer se algo era ou ndo comum na época € a comédia. De fato,
vemos a presenca desses mitos escatoldgicos, sobretudo relacionados a Eléusis, como parte central
das Ras de Aristofanes. Além dessa peca que chegou até nds, sabemos que outras abordaram o
mesmo tema, como, por exemplo, do mesmo autor, temos 'putddeg, mas também Kpartrdralol e
MeTtaAAfic de Ferécrates, Apxihoxog e Xipwv de Cratino, Afjuol de Eupolis e talvez ainda MoGoai de
Frinico. Cf. DIETERICH, 1893, p. 74, 116; ROHDE, 2006, pp. 136, 139, 241; PEREIRA, 2013, pp.
121-122; NILSSON, 1955, p. 703. Cornelli (2013, pp. 117-119 diz que a teoria da imortalidade e da
transmigracdo podem ter estado presentes no ambiente aristocratico e intelectual pitagérico, onde
Platdo bebeu dessa fonte que, na verdade, seria érfica. Isso pode explicar o espanto de Glaucon na
Republica frente a essa teoria. Um outro caso interessante € o questionamento de Simias e Cebes no
Fédon 87a ss., sobre a imortalidade da alma. Para Frutiger (1930, pp. 134-135), o papel de Simias &
exatamente esse, isto €, o de “formuler des objections”, o que possibilita um ceticismo sistemético.
Devemos ver nisso um recurso dramatico que possibilita 0 desenvolvimento dialético que tende a
fazer ver a ideia da imortalidade da alma além dos limites da crenca.

428 Alguns comentadores tomam como base para essa relacdo a critica feita por Teofrasto,
Caracteres 16, 12, onde € analisado as caracteristicas do supersticioso (cf. GRUTHRIE, 1970, pp. 17-
18, p. 24, n. 5, pp. 204-205; BERNABE, 2011, p. 54), ou com base na relacéo entre essa passagem
platdnica com o fr. 10a (Radt) de Estrab&o (cf. BERNABE, 2011, p. 55), ou mesmo com um fragmento
do drama satirico Ciclope, 646 de Euripides (cf. DIETERICH, 1893, p. 82). Ver também FRUTIGER,
1930, p. 261; LOPEZ, 1975, p. 144; COSI, 1995, pp. 107-108. Jiménez San Cristobal (2002, pp. 223-
224), Gazzinelli (2007, p. 101, n. 64), Cornelli (2013, p. 105) e Bremmer (2014, p. 69) comparam
esses sacerdotes com a critica feita pelo autor do Papiro de Derveni (col. XX, 3-5).

429 pérez (2010, p. 365) diz que as palavras de Adimanto nZo se voltam contra personagens
individuais (6rficos ou nao), mas sim a uma situacdo mais ampla de desestabilizacdo do discurso


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29gu%2Frtai&la=greek&can=a%29gu%2Frtai0&prior=moi=ran
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Ao contrario desses comportamentos que visam uma atitude cega perante
a tradicdo ou mesmo voltada exclusivamente ao préprio interesse, a utilizacao dessa
“autoridade” por Platéo parece ser superficial, pois esta relacionada ao entendimento
ou o esclarecimento de uma ideia propria. Dessa forma, os elementos miticos e
misticos aludidos s&@o determinados filosoficamente, constituindo, muitas vezes,
como auxiliares do processo criativo e gerador de ideias.

Além disso, 0 uso da transposicdo de elementos pertencentes aos
mistérios, possibilita-nos, também, vislumbrar uma caracteristica critica relacionada
aos mitos tradicionais. Este é um aspecto critico da transposicao platbnica que se
diferencia da critica puramente literaria, isto é, que torna a transposicdo um
desenvolvimento da exegese alegorica.

Nesse caso, trata-se da critica ao modelo tradicional politico-religioso que
se fundamenta, sobretudo, em Homero e Hesiodo. Vale ressaltar aqui que a critica a
poesia, nos moldes que vemos na Republica, € um desenvolvimento de uma critica
mais ampla que se volta ao Estado e que se particulariza ou se especifica em
diversos niveis, dentre eles a educacdo entendida em seu aspecto moral e
metafisico. A critica a qual estamos nos referindo € uma maneira sutil de confronto
com a religido civica a partir da transposicdo de elementos “contra-culturais”,
digamos assim*®. Esta, embora seja influenciada pela religido tradicional, possui
muitos desdobramentos distintos, sendo estes assimilados por Platdo e
transportados em sua filosofia como um modelo mais verossimil a sua filosofia em
relacdo ao modelo tradicional. Dentre esses desdobramentos podemos citar as
nocdes de imortalidade da alma, transmigracdo, bem-aventuranca no além e nocdes

de purificacdo ritual, que deverédo ser analisadas por n0s a seguir.

religioso tradicional. O autor acrescenta ainda que essa tendéncia da impersonalidade é uma
constante (idem, p. 363).

30 A nogao de “countercultural” é defendida por Edmonds em seu Myth of the Underworld Journey,
2004. Este entendimento parece ser fruto da concep¢do ‘“‘revolucionaria” desses movimentos
religiosos antigos de contraposicdo ao tradicional. Cf. JAEGER, 1936, pp. 57-58; DODDS, 2002, p.
143; NILSSON, 1953, pp. 34 e 36; GUTHRIE, 1970, p. 183; DETIENNE, 1991, pp. 94-95; COSI,
1995, pp. 113; RIES, 1995, p. 367; EDMONDS, 2010, p. 115.
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5.5 Alguns exemplos de transposicéo platdnica

Muitos sdo os exemplos que poderiamos citar sobre a transposicéo
platdnica, todavia nos voltaremos para aqueles mitos e imagens que guardam
alguma relacdo com os mistérios e, dentre eles, aqueles que tratam sobre a
escatologia e, por extensdo, sobre a alma. Sendo assim, cinco dialogos nos séo
mais interessantes para essa empreitada: Gorgias, Fedro, Banquete, Fédon e
Republica. Contudo, apesar da escolha desses textos para a nossa analise, quando
necessario, nao deixaremos de lado outros dialogos que, porventura, possam nos
auxiliar na compreenséo desses mitos.

Com isso, objetivaremos analisar as imagens, 0s termos e 0S
personagens possivelmente relacionados aos mistérios, buscando uma origem
possivel e, mesmo que esta tentativa seja deveras pretensiosa, uma vez que isolar
esses mistérios ndo é um trabalho facil, buscaremos, no ambito do possivel e com o
auxilio de alguns estudos, um caminho mais satisfatorio que nos indigue esse
retorno as “fontes” da transposicao platonica. Além disso, procuraremos entender a
finalidade da construcdo desses mitos, seu papel no contexto filoséfico e quais
modificagcbes ele sofreu na adaptagdo ao novo contexto no qual ele fora

transportado.

5.5.1 O julgamento post mortem no Gorgias

O mito escatolégico do Goérgias compreende 0s passos 523a-526¢c e
segue o desenvolvimento argumentativo entre Sécrates e Calicles. O dialogo gira
em torno de duas questfes importantes para o mito: i) cometer injustica € um mal
maior que sofré-la; i) como um homem poderia ndo sofrer injustica e nem cometé-la:
através do poder ou do querer?**.

Para Calicles, o poder evitaria que um homem sofresse injustica. Quanto

ao nao cometer injustica, o0 homem pode simplesmente ndo querer cometé-la, ou

31 Gérgias 509cd.
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deve ter certo poder e arte que possa dirigi-lo a esse objetivo, uma vez que o querer
sozinho pode n&o ser o bastante**.

Para aquele que desejar nao sofrer injustica, os caminhos defendidos por
Clalicles sdo: a dominacdo da cidade, ser tirano ou fazer parte da constituicdo
politica®*®*. Ao passo que, para aqueles que almejarem tomar vantagem disso,
deverdo tornar-se amigos desse tirano, seguindo pelo mesmo caminho e honrando o
provérbio homeérico que diz que “deus aproxima sempre o semelhante do

semelhante”**, Assim,

[...] se algum jovem dessa cidade pensasse “‘de que modo eu poderia ter
magnifico poder e ndo sofrer injustica de ninguém?”, o seu caminho seria, como &
plausivel, desde muito jovem, habituar-se aos mesmos deleites e as mesmas
aflicdes de seu déspota, e dispor-se para se lhe assemelhar ao maximo*®.

E, portanto, por meio da semelhanca com o tirano, seguindo-lhe os
passos, gozando de seus vicios, qgue uma pessoa, segundo Calicles, poderia evitar
sofrer injusticas, além de ter um grande poder na cidade. JA para aqueles que,
mesmo cometendo injusticas, ndo desejarem ser taxados de injustos, a saida
encontrada reside no proprio poder, uma vez que lhe sera licito cometer diversos
atos injustos sem, contudo, precisar pagar a devida pena por eles. Para estes casos,
0s homens possuem as artes que os salvam desse perigo, tal qual a retérica socorre
aqueles que estdo em perigo nos tribunais*°.

Temos nessa discussdo a imagem do sistema politico espelhando a
imagem dos tribunais atenienses, onde injusticas sao praticadas sem penalidades;
homens injustos sendo salvos se souberem socorrer a si mesmos através da
retérica; bem como homens justos sendo acusados injustamente a pagarem penas
por um crime ndo cometido**’. Por seu turno, a imagem dos tribunais espelha-se na

imagem do julgamento post mortem®®, como uma tentativa realizada por Sécrates

2 Cf. DODDS, 1959, p. 343; LOPES, 2014, p. 394, n. 235.

33 Gorgias 510c.

34 Homero, Odisseia, XVII, 218. Cf. LOPES, 2014, p. 394, n. 236.

435 Segundo a traducédo do Gorgias platdnico de Daniel R. N. Lopes, Perspectiva, 2014, referente ao
passo 510d.

“% Gérgias, 511b-c.

37 Cf. Gorgias 521c-e.

“3 Terence Irwin em sua traducéo do Goérgias (1995, p. 243, apud LOPES, 2014, p. 445, n. 307), diz
que a situacdo do tribunal post mortem antes da reforma feita por Zeus reflete os mesmos tribunais
atenienses. Tal nocéo se repete na Apologia 41a, quando Socrates menciona o0s juizes do submundo.
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de persuadir Calicles a ndo cometer injusti(;as439. Desse modo, podemos afirmar que
o background do relato mitico, bem como o uso da transposicdo de elementos
escatolégicos diversos, parecem indicar uma critica ao modelo dos tribunais
atenienses e ao uso nocivo da retorica na escolha do “destino” de alguém. Assim, o
uso das transposi¢cfes, torna 0 argumento socrético sobre o posicionamento de
Célicles mais compreensivel, na medida em que ele é tratado metaforicamente no
dialogo.

Esta discussdo em torno dos tribunais abre, também, um caminho para
aquilo que é verossimil, onde o fato presente confere suporte a narrativa mitica,
garantindo a esta, por conta de sua verosimilhanca, um lugar mais seguro contra
qualquer dissuaséo argumentativa ou factual**’, uma vez que o argumento mitico se
baseia na real corrupgcdo que impera nos tribunais. Com isso, 0 mito que se narra
torna-se, inversamente, mais credivel, pois possui um ponto de apoio na realidade
do fato extrapolado (isto €, na critica aos tribunais).

Além disso, esta extrapolacdo dos fatos a partir de um mito factivel, é
uma das armas utilizadas por SoOcrates para convencer seu interlocutor sobre as
desvantagens de quem comete injusticas, mesmo que se trate de alguém poderoso
politica ou verbalmente.

O logos Socratico comega com uma mencao a divisdo dos dominios entre
os trés deuses irméos: Zeus, Poseidon e Pluto, de acordo com o relato homérico
presente na lliada XV, 185-193. No tempo de Cronos havia uma lei que dizia que o

441

homem que teve uma vida justa™", quando morresse, iria morar na llha dos Bem-

A razdo para isso esta na oposicao entre estes verdadeiros juizes e aqueles que o condenaram. Cf.
BERNABE, 2013 (b), p. 125.
39 ¢uoi olv TTeIBOPEVOC dkohoUBnaoov éviaiba... Gorgias 527c.
“0“Todavia, vés neste momento que vés trés, tu, Polo e Gorgias, 0s mais sabios entre os helenos
contemporaneos, ndo sois capazes de demonstrar que se deve viver uma vida diferente desta, a qual
se revele vantajosa também no além-timulo. Entre tantos argumentos, porém, todos os demais foram
refutados e somente este persiste, que é preciso ter maior precaugdo para ndo cometer injustica do
que para sofré-la; que o homem deve, sobretudo, preocupar-se em ser bom, e ndo parecer sé-lo,
quer privada ou publicamente; que se alguém vier a se tornar mau em em alguma coisa, ele deve ser
punido; que tornar-se justo e, uma vez punido, pagar a justa pena, € o segundo bem depois de ser
justo; que se deve evitar toda forma de adulacdo, em relacdo a si proprio ou aos outros, sejam esses
poucos ou muitos; e que se deve empregar a retdrica e qualquer outra acdo visando sempre o justo”
ggérgias, 527a-c, tradugdo de Daniel R. N. Lopes).

Neste instante, SOcrates separa-se parcialmente da tradicdo para trilhar um caminho que lhe é
mais vantajoso: falar sobre a justica e o justo.
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aventurados (pokdpwv vriooug, 523b) e la habitaria em total felicidade e longe dos
males (&v TTdon USaIPOVIQ EKTOC KAKGY, idem)*2,

De acordo com Os Trabalhos de Hesiodo (vv. 156-173), cabe a quarta
raca, isto é, a dos afortunados heroéis (6ABIoI Apweg), 0 lugar nessa Ilha**. Mas
Hesiodo nado fala que todos eles mereceram essa graca, mas apenas alguns
escolhidos por Zeus**. Vale ressaltar aqui, também, que Hesiodo deixa a entender
que os heréis chegavam ainda vivos**® nesse lugar localizado nos confins da terra
(Treipata yaing, v. 168)*°. Embora ndo exista mencdo & Ilha dos Bem-aventurados
em Homero, existe, todavia, um modelo similar: os Campos Elisios**’. Este modelo é
mais proximo ao do relato platénico, como veremos a seguir.

Socrates continua dizendo que, na llha dos Bem-aventurados, o homem
cuja vida foi justa, residiria l& em absoluta felicidade e apartado dos males*®. Em
Homero**®, a promessa feita a Menelau diz que ele ndo mais cumpriria seu destino

em Argos, mas seria enviado aos Campos Elisios (HAUoIov Trediov), ainda vivo*®.

42 pereira (2013, p. 130) vé& nessa passagem um paralelismo com o verso 115 dos Trabalhos e Dias,

onde Hesiodo descreve a condi¢do humana na Idade do Ouro nos seguintes termos: TépTTovT €v
BaAino1 kak@v EKToaBev ATTAVTWVY.

*3 No Banquete 179d-e, alude-se a ida de Aquiles a llha dos Bem-aventurados. Também nas
conhecidas Cangdes de Harmaddio, nos Escolios Aticos, temos também a mesma alus&o. Interessante
notarmos que no fragmento 88 (PMG 894) ¢é dito que Harmddio fora enviado ainda em vida para essa
Ilha, provavelmente como uma recompensa por ele ter matado o tirano Hiparco, juntamente com
Aristégito, e por ter confeccionado leis iguais (iocovouia) para todos em Atenas (frs. 87-80, PMG 893-
896; ADRADQS, Francisco Rodriguez, Lirica Griega Arcaica. Madrid: Gredos, 1980, pp. 110-111).

444 £v0' 1) Tol TOUC pEv... Toic 8¢ Bix'... (Trabalhos, vw. 166-167). Mesmo assim, Nilsson (1927, p. 547)
sugere que ele se refere a todos os herdis da era mitica.

5 10ic B¢ Six' AvOpwTTWY BioTov Kai fBE' dTTdooaC... (v. 167). Cf. Platdo, Republica 519c.

“° Na Republica 540b, a llha dos Bem-aventurados € o lugar de habitacao dos bons cidad@os quando
estes tiverem cumprido seus deveres. Cf. Pindaro, Olimpicas Il, 68-72. No Menexeno 235c ha, por
outro lado, um uso irdnico com relagdo aos pritopeg (rhetores). No Fédon 115d, Sécrates faz uma
possivel referéncia a esse lugar, denominado por ele como €ig pakdpwv dr Tivag bdaipoviag. Ver
PEREIRA, 2013, pp. 127-128; EDMONDS, 2004, p. 200. Segundo Pereira, 0 adjetivo ydkap pode
referir-se igualmente aos deuses e aos bem-aventurados; mas o substantivo eudaiyovia parece
descrever antes o estado dos ultimos.

*" para Nilsson (1927, pp. 546-547) a llha dos Bem-aventurados rivalizou com os Campos Elisios.

48 Ao contrario de Platdo, Hesiodo fala em termos agrérios, de uma felicidade relacionada a boa
colheita (Trabalhos, vv. 171-173). Nilsson (1927, p. 548) acredita que isso deve-se ao fato de uma
certa influéncia egipcia nessa concepgéo grega.

*9 Odisseia IV, w. 563-571.

0 ver a explicacdo dada por Nilsson (1927, p. 541) sobre a concepgdo dos comentadores antigos
qgue relacionaram os Campos Elisios com a ideia de “After life”. Edmonds (2004, pp. 198-199), por
sua vez, nos diz que a tradicdo apresentou alternativas para se conseguir uma boa vida apds a
morte. Um das primeiras formas de se conseguir um julgamento positivo esta no ato herdico e nas
relagcbes com os deuses. Contudo, ndo é possivel depreender das palavras de Homero que Menelau
fora enviado apés a morte aos Campos Elisios. O que Homero parece sugerir € que seu destino em
Argos sofreu uma interrupcdo, devido a graca que ele conquistou por ser genro de Zeus; sendo
assim, parece mais razoavel crer que ele deu continuidade a sua vida nesse outro lugar. Para Rohde
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“La, o homem tem uma vida facil” (pnioTn Biotr TéAel GvBpwTTOICIV), Sem nevasca,
frio, ou chuva e, além disso, o sopro musical de Zéfiro reanima (Gvayuxelv) oS
homens**. Este estado que exprime tranquilidade, torna-se mais préximo ao das
posteriores visfes de felicidade no Além. Todavia uma diferenca salta aos olhos.
Menelau ndo chegou ao Elisio por mérito proprio, isto €, por algum pendor
herdico**?, mas tdo somente por ser genro de Zeus**>.

Continuando o relato platénico, ao contrario dos justos, aqueles que
viveram uma vida injusta seriam encaminhados ao Tértaro (523b). Platdo pode ter
assimilado uma crenga mais contemporanea segundo a qual as almas dos
criminosos sdo levadas a este lugar pelas Erinias**. Contudo, uma imagem nova
nos € apresentada. Socrates descreve que tanto no tempo de Cronos, como no
tempo de Zeus haviam juizes. A diferenca que Platdo apresenta entre os juizes de
um tempo e os juizes de outro, reflete sua intengéo critica direcionada aos tribunais
atenienses. E dito que, no tempo de Cronos, os juizes, ainda vivos, julgavam os

homens ainda em vida, ja proximos, contudo, da sua morte (523b). Acontece que,

(2006, p. 46), o caso de Menelau é o contrario de uma bem-aventurada imortalidade da alma. Tal
concepgao era inconcebivel para os bardos homéricos. Isto, na verdade, constitui-se numa saida ao
reino das sombras que consome todas as energias vitais. Este lugar ndo esta fora da terra, mas em
seus confins, onde sdo enviados os estimados pelos deuses, sem que a psique tenha que separar-se
do corpo. O que ocorre, segundo o estudioso, é que essa concepcao homérica deve ser vista como
um artificio poético, e nao religioso (cf. idem, 2006, p. 50). A passagem desse artificio para o religioso
se dara depois, sobretudo na mistica que garantia uma posicao privilegiada no Hades, como pode ser
encontrado nas Laminas de Ouro, ou mesmo através de iniciacdes, por exemplo. Devemos salientar
aqui também que, para nos, essa imagem resgatada por Platdo ndo parece ser um artificio religioso,
mas sim poético-filoséfico, onde tanto o entendimento homérico, como aquele presente na mistica
antiga, séo utilizados na argumentacéo final. Cf. ALT, 1982, pp. 279-280.

**L Cf. ROHDE, 2006, pp. 45-46.

52 Como parece ter sido o caso de Harmédio (supra n. 443).

33 Cf. NILSSON, 1927, pp. 540-541. Alt (1982, p. 280) cita também o caso de Héracles; contudo este
relaciona-se mais com uma ideia de imortalidade como recompensas por atos herdicos. O caso de
Elpénor, na Odisseia Xl, vv. 50-78 permanece como uma excegao transitdria, uma vez que ele
aguarda a finalizacdo dos ritos funerérios. Ao passo que Tirésias e os demais mortos somente sao
capazes de dizer verdades e permanecer conscientes apds sorverem sangue. Cf. ROHDE, 2006, p.
38.
4 ugBec: pit oloa TGOV Eucv Epivowv / péoov g’ Oxuddeic, we BAAng é¢ Tdaptapov (Euripides,
Orestes, vv. 264-265. Segundo Homero, lliada VIII, vv. 477-481, o Téartaro € um lugar situado no
extremo limite da terra e do mar (1a veiata Teipa®’ iknal yaing kai movroio), onde residem os Titas,
como lapeto e Cronos, na total escuridao profunda. Outra fonte possivel para Platao é a pitagorica.
De acordo com um testemunho dado por Aristételes, nos Analiticos Posteriores I, 94b33-34, o
Tértaro era utilizado para ameacar as almas e fazé-las temer (poBvrar). Cf. DODDS, 1959, p, 337.
Para Rohde (2006, p. 185), o Téartaro é o lugar de punicdo e purificacdo da alma na crenca érfica.
Seja como for, esta imagem do Téartaro relacionado a punicdo fora transportada por Platéo,
objetivando dissuadir Cdlicles, fazendo-o temer sobre as agfes injustas e sobre a defesa dessas
mesmas acdes (nocdo proxima aquela apresentada por Aristdteles). Cf. DIES, 1927, pp. 405, 442;
BERNABE, 2013 (b), pp. 120, 125-126.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=r%28hi%2Fsth&la=greek&can=r%28hi%2Fsth0&prior=per
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=bioth%5C&la=greek&can=bioth%5C0&prior=r(hi/sth
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pe%2Flei&la=greek&can=pe%2Flei0&prior=bioth%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29nqrw%2Fpoisin&la=greek&can=a%29nqrw%2Fpoisin0&prior=pe/lei
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29nayu%2Fxein&la=greek&can=a%29nayu%2Fxein0&prior=a)ni/hsin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%2Fqes&la=greek&can=me%2Fqes0&prior=*)ore/sths
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mi%2F%27&la=greek&can=mi%2F%270&prior=me/qes
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%3Dsa&la=greek&can=ou%29%3Dsa0&prior=mi/%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=ou)=sa
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29mw%3Dn&la=greek&can=e%29mw%3Dn0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*%29erinu%2Fwn&la=greek&can=*%29erinu%2Fwn0&prior=e)mw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%2Fson&la=greek&can=me%2Fson0&prior=*)erinu/wn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=m%27&la=greek&can=m%271&prior=me/son
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29xma%2Fzeis&la=greek&can=o%29xma%2Fzeis0&prior=m%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28s&la=greek&can=w%28s0&prior=o)xma/zeis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ba%2Flh%7Cs&la=greek&can=ba%2Flh%7Cs0&prior=w(s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29s&la=greek&can=e%29s0&prior=ba/lh%7Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*ta%2Frtaron&la=greek&can=*ta%2Frtaron0&prior=e)s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%5C&la=greek&can=ta%5C0&prior=ke
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nei%2Fata&la=greek&can=nei%2Fata0&prior=ta%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pei%2Fraq%27&la=greek&can=pei%2Fraq%270&prior=nei/ata
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=i%28%2Fkhai&la=greek&can=i%28%2Fkhai0&prior=pei/raq%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gai%2Fhs&la=greek&can=gai%2Fhs0&prior=i(/khai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=gai/hs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=po%2Fntoio&la=greek&can=po%2Fntoio0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29k&la=greek&can=ou%29k0&prior=e)gw%5C

161

como no primeiro reinado, os homens eram julgados ainda vivos, estes, possuindo
belos corpos, trajando-se com todo requinte e sendo acompanhados por
testemunhas que garantiam que eles tiveram uma vida justa, acabavam por
dissimular o que havia de condenavel em suas almas. Essa imagem dos
julgamentos no reinado titanico de Cronos, mostra-se como um paralelo da imagem
dos tribunais atenienses, onde o poder e os belos discursos falavam mais alto,
inocentando o injusto e acusando o justo. “Os juizes, assim, aturdem-se com isso,
ao mesmo tempo em que julgam vestidos, com a alma encoberta por olhos, ouvidos
e pelo corpo inteiro. Todas essas coisas |lhes sdo de obstaculos, quer as suas
proprias vestes, quer as dos julgados”*®.

Em vista disso, continua o relato socratico, Zeus disse que os homens
nédo poderiam ter presciéncia da morte e nem deveriam ser julgados antes dela. Por
seu turno, os juizes devem estar na mesma condicdo, para que as almas deles
possam julgar as almas dos outros, sem qualquer influéncia familiar ou ornamental,
pois somente por esse meio 0 julgamento seria justo (523d-e). Desse modo, Zeus
nomeou como juizes Minos, Radamanto e Eaco. Eles passariam a julgar no prado,
na bifurcacdo que leva tanto a llha dos Bem-aventurados como ao Tartaro.
Radamanto julgaria os que vinham da Asia, Eaco os da Europa, e Minos seria o
responsavel por julgar quando um e outro ndo soubessem o que fazer (423e-424a).

Na Odisseia Xl, 568-571 fala-se de Minos como o juiz dos mortos no
Hades**®, contudo de forma diferente da descrita por Sécrates, uma vez que naquele
caso ele € o responsavel direto pelas sentencas no Hades. Também na Odisseia
(IV, v. 566), Radamanto esta associado aos Campos Elisios. J& Eaco somente
aparecera nas Istmicas de Pindaro (VIIl, 21-24), como o responsavel por resolver
disputas até entre os deuses.

Na Apologia 40c-41c, também ha a citacdo dos referidos juizes, todavia
com o acréscimo de mais um®’. Neste didlogo, Sécrates diz que a morte é uma

dessas duas coisas: (I) ou quem esta morto ndo é nada e nem tem sensacao (f yap

#%523d, segundo a tradugéo de Lopes.

0 v0’ A ToI Mivwa iSov, AIOC ayAadv Uidv, XpUCEOV OKATITPOV EXOVTQ, BEWICTEUOVTA VEKUGOIV,
fjuevov, oi 8¢ piv augi dikag gipovio dvakta, fUeEvol €0TadTEG TE KAT' eUPUTTUAEG "Aidog d®. Contudo,
devemos ressaltar que estes versos podem ter sido resultado de uma interpolagdo, como sugere
Pereira (2013, p. 128). Cf. ROHDE, 2006, p. 40.

%" para Pereira (2013, p. 127), esse acréscimo deve-se ao modo pelo qual Platdo se utilizada da
tradicdo, podendo variar de acordo com a sua intengéao.
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oiov pndév eival undé aioBnov), (1) ou ela é uma mudanca de morada, daqui para
um outro lugar (METABOAR TIC TuyXdvel oUoa Kai PETOIKNGIC TR WuXfj To0 TOTTOU TOU
EvOévde €ic GAMov TOTTOV). Se for a segunda opcdo, a alma encontraria o0s
verdadeiros juizes, isto é, Minos, Radamanto, Eaco e Triptélemo*®, bem como os
semideuses que foram justos em vida. Sdécrates, entdo, questiona: “seria
insignificante essa viagem?” (Gpa @auAn av €in f amodnuia;). Além disso, o fildsofo
cita também outras personalidades que la poderiam ser encontradas, dentre elas
Orfeu, Museu, Hesiodo e Homero e, acrescenta, que os de 14 sdo mais felizes por

terem esse contato com as grandes personalidades que viveram. E complementa:

Es preciso que también vosotros, jueces, estéis llenos de esperanza con respecto
a la muerte y tengais en el animo esta sola verdad, que no existe mal alguno para
el hombre bueno, ni cuando vive ni después de muerto, y que los dioses no se
desentienden de sus dificuldades®® (Apologia, 41cd).

Um dado também nos chama a atencdo, com relagdo a uma nogédo de
julgamento post mortem em Homero: os penitentes Ticio, Tantalo e Sisifo citados na
Odisseia XI, 576-600, sdo também referenciados por Socrates no passo 525d-e do
Gorgias. O relato de Odisseu descreve Ticio sendo bicado por dois abutres no
figado e no periténio, por ter violado Leto, cdnjuge de Zeus. Tantalo fora punido com
a sede. Cada vez que ele se curvava para beber 4gua que brotava da terra, um
demobnio a secava. Além da sede, toda vez que ele se erguia para colher os frutos
gue pendiam das arvores, um vento as arrojava. E Sisifo, carregando uma enorme
pedra por um gigantesco rochedo, ao aproximar-se de seu cume, escapava-lhe a

pedra, fazendo com que o penitente que repetir seu esfor¢o continuamente”®°.

8 Triptdlemo esta relacionado aos Mistérios de Eléusis desde os seus primordios. Como podemos

ver no Hino Homérico a Deméter, ele é primeiramente citado como um dos guardides da cidade que,
juntamente com outros, protegem-na com deliberagdes e retas justicas (iBeinoi diknoiv; vv. 150-156).
Mais a frente, no final do Hino (vv. 473-479), foi aos reis justiceiros (BepioToTmoA0IG BaciAelol) que
Deméter mostrou (d€i¢ev) o cumprimento dos seus mistérios sagrados, indicando-os os belos ritos.
Cf. NILSSON, 1955, p. 660 [625/625]; BERNABE, 2013 (b), p. 122. Além disso, no século VI a. C.,
Triptélemo se tornou herdi da agricultura (idem, p. 665 [620/6630]), provavelmente por ter ele trazido
ao Peloponeso as sementes de Deméter (Xenofonte, Helénica, VI, 3, 6). Cf. Platédo, Leis VI, 782b.

459 Traducéo de J. Calonge Ruiz, E. Lledo Ifiigo, C. Garcia Gual pela editora Gredos, 1985.

%0 Ademais, a pintura de Polignoto, descrita por Pausénias X, 28-31, retratou ndo somente as visdes
do submundo de Odisseu, mas também castigos a determinados crimes, como 0s maus-tratos contra
0s pais e o sacrilégio, bem como a representacdo dos iniciados e dos néo iniciados, estes sendo
castigados por um ato repetitivo que consiste em carregar agua com uma peneira. Sobre a pintura
ver: DIETERICH, 1893, p. 68; ROHDE, 2006, p. 140; FRUTIGER, 1930, p. 151; NILSSON, 1953, p.
39; EDMONDS, 2004, p. 201. Cf. DIETERICH, 1893, p. 75; GUTHRIE, 1970, p. 163-164.
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Estas imagens dos penitentes devem ser tomadas com cuidado, nao
devendo ser retirada delas a concepcédo de imortalidade da alma, mas sim como
excecOes feitas pelos deuses a esses personagens, tal qual vimos no caso
excepcional de Menelau®®*,

Além disso, vale notar a maneira pela qual Homero aborda uma nogéo
implicita de julgamento das almas, a partir da ideia de punicdo por perjuro (£Triopkov)
em lliada Ill, vv. 276-280. Nessa passagem, um pacto é feito, tomando como
testemunhas Zeus, Hélios, Rios e Gaia, e outros dois seres subterraneos que
permanecem andnimos e que castigam “os mortos*®® que as juras perjuram” (ol

43 Em outra

UTTévepBe KapodvTag avBpwTtroug TivuoBov OTIC K' ETTiopkov dudoon)
passagem da lliada (XIX, vv. 258-260), e com 0 mesmo sentido exortativo,
Agamemnon cita como testemunhas, além dos ja citados, as Erineas que “punem 0s
homens que perjuram”*®*.

Outro dado importante para compararmos aqui € o lugar do julgamento,
isto €, o prado (Aciu@vi, 524a). Em Homero, Odisseia Xl, v. 539 temos também a
referéncia de um prado, contudo associado a uma planta bastante comum na

Grécia, o Asphodelus*®

(dopodeAov Asipva). O contexto no qual o prado se insere
€ 0 do submundo. Diz-nos o poeta que apds Aquiles ter ouvido de Odisseu que seu
filho estava bem, a alma do Eacida acelerou o passo pelo asfodelaceo. Um pouco
mais a frente (v. 573), a figura do carrasco Orion persegue as feras mortas por ele
no ao@odeAov Acipva. Em outra passagem, também da Odisseia (XXIV, v. 13),
Homero diz que as almas dos pretendentes de Penélope, mortos por Odisseu, foram

levados por Hermes “a correnteza oceéanica e a rocha Branca, transposto o limiar do

61 Cf. DIETERICH, 1983, p. 63. De acordo com Rohde (2006, p. 42), esses personagens nao
contradizem a crenca homérica das almas, mas sdo excecdes a regra. Além disso, “eles seriam
apenas exemplos de uma justica que deveria se estender as infindaveis legides de almas
contaminadas pelos mesmos vicios”.

%2 Isto é, 0s homens mortos ou que perecem (KAUOVTAg AvOPWITOUC).

“%3 Traducéo de Haroldo de Campos, Arx, 2003.

%4 1dem. Cf. DIETERICH, 1983, p. 63; ROHDE, 2006, p. 43; DODDS, 2002, p. 141; PEREIRA, 2013,
p. 128.

%5 Como podemos depreender dos versos 221 e 344 do Hino Homérico a Hermes. Outro
testemunho, mais tardio, nos € dado por Plinio, o Velho, em sua Naturalis Historiae, XXI, 68.
Ademais, é dito que, se plantada nas portas da fazenda, torna-se um preservativo contra feiticos
malignos: Tradunt et ante portas villarum satum remedio esse contra veneficiorum noxiam (Mayhoff).
De acordo com Pereira (2013, p. 129, n. 1), por se tratar de uma planta vulgar e por ndo ter nenhuma
relacdo com o Hades, deve tratar-se de uma férmula épica. Todavia, como visto acima, mesmo que
se trate de uma simples férmula épica, esta planta parece possuir alguma relacdo com os mortos.
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Sol e o sitio onirico do Sonho”, alcan¢cando, continua, “afinal, a campina asfodélia,
logradouro de animas-psiqués, dos icones dos perecidos” “®.

Outras fontes podem ter servido de inspiracdo. No fr. 129 de Pindaro
(Snell), temos a referéncia aos “prados vermelhos” (Asipwveool TTpodoTiov), quando
0 poeta fala sobre os mortos abencoados no Elisio. Em Aristéfanes, Ras 326, facos

(Dionis0)*®’ é

invocado pelo Coro a participar da celebracéo eleusina, dancando ao
redor do prado (Acip@va xopeuowv). Outro exemplo que podemos dar estad nas
Laminas de Turi ou Turios e de Feras, datadas do século IV a. C. e que muitos
consideram como “drficas”*®®. Nestas laminas temos um direcionamento da alma no
submundo, onde esta deve seguir o caminho da direita, em direcdo aos prados
(Aeluvag) e bosques sagrados de Perséfone. Além disso, em outros dois
momentos, Platdo também se refere ao prado. Na Republica 614e, o prado
(Aeipva) era o lugar onde as almas que regressavam iam acampar, a semelhanca
de uma panegiria®*®. Em outra passagem, no Fedro 248c, o prado (AelpvOG) esta

em relacdo com a “planicie da verdade” (&4AnBeiag Trediov*™°

) do passo anterior.
Neste caso ha a relacdo entre a visdo sapiencial da alma e a nutricdo da sua asa
gue, por meio dessa visdo, € alimentada, tornando-se mais leve.

Pelo que vimos, o termo esta relacionado de forma genérica a imagem do
submundo. Mesmo em Homero parece haver essa relacdo, tornando-se ariscado

apontar uma referéncia especifica em algum mistério*’*. Contudo, a referéncia dada

466 Traducdo de Trajano Vieira da Odisseia pela Editora 34 (vv. 11-14) do original: Tap & ioav

‘Okeavol Te poag kai Acukdda méTpny, NOE Tap’ 'HeAiolo TTUAag kai Ofpov oveipwy Aioav: aiya &
ikovto KaT’ do@odeAov Asipdva, £vBa Te vaioual Wuyai, Ei0WAA KAUOVTWV.

7 Cf. Herédoto VIII, 65. Ver comentario de ROHDE, 2006, p. 131; NILSSON, 1955, p. 664;
SATTLER, 2012, p. 167; BREMMER, 2014, p. 6.

“%8 De acordo com GRAF-JOHNSTON, 2007, p. 8; BERNABE-JIMENEZ SAN CRISTOBAL, 2008, p.
258 (L 8, fr. 487 B); BERNABE, 2012, p. 330. Para um estudo critico das LAminas ver: EDMONDS,
Radcliffe (ed.). The “Orphic” Gold Tablets and Greek Religion: Further Along the Path. Cambridge
University Press, 2011.

“9E um nome genérico para designar os festivais religiosos gregos.

#79 Cf. Plutarco, Moralia, 765a.

LA despeito disso, Diodoro Siculo (I, 96, 4-6) diz que muitos dos costumes funerarios, e dentre eles
esta o “campo dos piedosos” (Tv e0oeBOV Aslu@vag), foram produzidos por Orfeu em imitacdo dos
costumes egipcios. Vale ressaltar aqui que isto inclui as referidas passagens de Homero em que o
termo aparece, tendo sido estas influenciadas, de alguma forma fantastica, pelo poeta mitico. Cf.
Herédoto, Il, 81, 2; BERNABE, 2012, p. 335. Em oposi¢do, Guthrie (1970, p. 154) acredita que a
nocdo de boa-aventuranca “orfica” fora influenciada pelos relatos homéricos (Odisseia IV, 561 ss).
Ademais, o autor também diz ter havido certa influéncia homérica sob o culto eleusino: “Esse culto foi
adotado pela altamente civilizada Atenas, saturada da tradicdo homérica, levando a uma fusdo de
ideias. A existéncia postuma do tipo homérico, nebulosa e quase inconsciente, continuou sendo o
destino do homem comum apés a morte. Mas dai em diante, 0 homem comum identificado com os
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por Platdo torna-se diferente das demais por estar em relacdo com o julgamento das
almas, o que leva Dodds (1959, p. 335) a supor que seja improvavel Platédo ter
seguido uma fonte “6rfica”. Além disso, o0 contexto discursivo em si alude a muitas
possiveis referéncias homeéricas, mescladas com tendéncias mais recentes, como as
encontradas nos mistérios de Eléusis. Edmonds (2004, pp. 96-97) diz que dispomos
de poucas evidéncias de ideias relacionadas ao julgamento dos mortos antes de
Platdo, mas que € possivel afirmar que essas ideias nao vieram de cultos religiosos
‘marginais” e nem foram uma invencdo platonica, uma vez que 0s exemplos
homéricos nos atestam isso, bem como, por exemplo, a Il ode Olimpica de Pindaro

472 o Aristéfanes. Além do mais, é

(57-60) ou os testemunhos dados por Esquilo
improvavel que Platdo esteja se referindo com exclusividade aos “6rficos” quando
fala de julgamento post-mortem, e uma forma de vermos isso esta na presenca de
Triptolemo entre os juizes do submundo na Apologia 41a*">.

Acredito que Platdo faz uma alusdo muito explicita a Homero no seu mito
do Gorgias. A relacdo, embora um tanto extrapolada, é apresentada a partir da visédo
ainda rudimentar do julgamento post mortem das almas, como descrito no relato
homérico. Ndo sO a clara presenca de elementos e personagens ligados ao
submundo de Homero séo assimilados, mas o préprio entendimento do julgamento
das almas, tornam-se os elementos basicos da transposicdo platbnica neste caso.

N&o queremos, com isso, dizer que em Homero ja havia a ideia de julgamento das

nao iniciados, e o privilégio do Elisio, agora transferido da superficie da terra para o reino dos mortos
como parte dela, foi reservado, ndo para os filhos ou cunhados de Zeus, mas para os iniciados”
(idem, p. 158). Dodds (2002, p. 141) mantém ainda uma opinido bastante lacida sobre o tema. O
autor nos diz que provavelmente ndo ha quem pense que os pecadores da Odisseia sejam uma
‘interpolagéo orfica’ ou que as promessas de uma vida feliz tenham sido pensadas a partir de uma
‘reforma orfica’. E acrescenta que: “Em Esquilo, mais uma vez, a punicdo post-mortem para certos
criminosos esta tao intimamente ligada as leis tradicionais ‘ndo-escritas’ e as func¢des tradicionais da
Erinia e do Alastor, que hesito bastante em esmiucar sua estrutura e nomear um de seus elementos
como sendo ‘orficos’. Além disso, em nota (13) ele diz que “na Idade Classica 0 medo da puni¢ao
pos-morte ndo era confinado a circulos ‘orficos’ ou pitagéricos, mas poderia assombrar qualquer
consciéncia culpada”.

4’2 Euménides 273-274; Suplicantes 230-231. Cf. PEREIRA, 2013, p. 138. Sobre a afirmacéo de
Edmonds, segundo a qual as narrativas do submundo trabalhadas por Platdo seguirem um padréo
mitico tradicional, Bernabé (2013 (b), p. 118, n. 5) rebate dizendo que “Acho extremamente
improvavel que a imagem do Além com recompensas e puni¢fes siga um 'padrdo mitico tradicional’,
quando ele claramente se opde ao realmente tradicional, que se encontra em Homero, nos poetas
liricos e na grande maioria dos textos, até em Luciano, segundo o qual as almas futeis habitam um
Hades sombrio em que séo todas iguais”. Segundo o estudioso, o paralelo com o destino das almas
em Platédo n&o pode ser feito a partir de Homero, mas sim dos “6rficos”, com excec¢do da Ilha dos
Bem-aventurados e dos juizes do submundo (idem, pp. 105-106, 108).

43 cf. DODDS, 1959, p. 374.
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almas como é descrito por Socrates, mas € fato que tal ideia estava “subjacente” ao
texto e esta subjacéncia parece ter sido trazida a tona por Platdo em sua
transposicao.

Continuando com seu discurso (524ab), Socrates diz que as
consequéncias tiradas dele sdo as seguintes: como a morte consiste na separagao
entre a alma e o corpo*”*, quando separados, ambos mantém um estado parecido
daquele do homem vivo. Assim, se um homem tivesse sido grande ou gordo,
guando morresse, tornar-se-ia um cadaver grande e gordo; se possuisse sinais ou
cicatrizes, quando morresse, 0 corpo manteria tais caracteristicas. Desse modo,
“quaisquer disposi¢cdes que o corpo tenha adquirido durante a vida, todas, ou a sua
maior parte, estariam manifestadas também depois da morte por certo tempo™”.

Dito isso, Sécrates tenta provar que com a alma ocorre 0 mesmo. Estando
separada do corpo, ela também manifesta todas as coisas concernentes a sua
natureza e as afec¢cdes que o homem teve em vida. Desse modo, Sécrates diz que
os crimes de perjuros e injusticas deixam marcas ou sinais (£¢wuép&ato) nas almas,
visiveis aos juizes do submundo (524d-525a)*"°.

Mais a frente (525d) é dito que ha dois tipos de crimes: os curaveis
mediante alguma peniténcia e aqueles que sao incuraveis. Nestes casos, como a
alma nao poderia se beneficiar das penalidades, ela serviria de modelo para as
demais. Nessa posi¢cdo, Soécrates coloca muitos dos tiranos, reis e pessoas
envolvidas com as acfes da cidade, “pois eles incorrem nos maiores e mais impios
erros por causa de seu poder ilimitado®*’”.

Por fim, Sécrates diz que quando Radamanto se apodera de um homem
assim, ele o envia ao Tartaro com uma marca (€monunvéapevog), indicando que essa

alma pode ou nao ser curavel. Ao contrario, quando o juiz se depara com uma alma

474 Cf. Fédon, 64c.

" Traduc&o de Lopes do passo 524d.

" Interessante notarmos agui que nessa concepcéo a alma sinaliza a maneira segundo a qual uma
pessoa viveu. Ver a opinido de Yamuza (1986, p. 41).

4 Traducéo de Lopes. Sécrates exemplifica esse caso com os penitentes apresentados por Homero:
Tantalo, Sisifo, Ticio (Odisseia XI, 576-581) e Tersites (lliada Il, 216-22; cf. Republica X 620c). Além
disso, Sdcrates critica o posicionamento anterior de Calicles (510c), afirmando que é entre os homens
de poder que surgem 0s maiores viciosos (525e-526a).
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pia e que vivera conforme a verdade, como ocorre com o filésofo, ele a envia para a
llha dos Bem-aventurados (526b-c)*’®.

Pelo que vimos até aqui, 0 mito escatolégico narrado por Sécrates possui
grandes ligacbes com a tradicdo homérica, podendo ser constatada nas suas
referéncias ao poeta. O mito que narra o0 julgamento das almas e suas
transposicdes, que serve de paralelo discursivo ao tribunais atenienses, tem
diversas referéncias e transposicdées do Hades homérico, apesar das limitacdes
descritivas presentes neste. Todavia, é possivel que a nocdo de boa-aventuranca
tenha sido derivada mais fortemente dos mistérios ou de cultos marginais, como

devera ser visto mais a frente.

5.5.2 Sobre o mito no Fedro

Nessa secdo procuraremos nos focar mais nos termos possivelmente
transportados dos mistérios, presentes nos passos 245c-257b, compreendendo o
segundo discurso socrético. Estes termos s&do, em sua maioria, relacionados a
“visao/contemplagao”, mas também hé aqueles que falam da “celebragaol/iniciagao”,
remetendo a “cerimbnias” dos mistérios. Vale lembrar que esse discurso se trata de
uma palinddia, isto €, um discurso poético de retratacdo de algo que se disse, 0 que,
no caso de Socrates, diz respeito ao discurso anterior (236a-241d). Sendo assim, as
imagens e os termos aludidos foram condicionados por esse tipo de discurso de
retratacdo, sem, é claro, deixar de ser direcionado filosoficamente.

Neste didlogo, a transposicdo de termos relacionados aos mistérios
parece ter por objetivo falar metaforicamente do processo intelectivo da alma. Estes
termos relacionados a visdo/contemplacdo, servem de suporte para a compreensao
da “visdo da alma” no processo onto-epistemolégico da Teoria das Formas e da
Reminiscéncia. Vejamos, entdo, o seu desenvolvimento.

Em 244e, falando da pavia (mania) profética (3 pavia €yyevopévn Kai
TTponTeUcaoa), Socrates diz que esta se utiliza de “purificagdes e celebragdes”

(KaBapp@yV TE Kai TEAETWV).

478 Cf. Fédon 114c.
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O termo TeAeTr € largamente utilizado na antiguidade grega e, ndo raras
vezes, é traduzido por “iniciagdes”; contudo, ele possui, na verdade, uma semantica
muito mais ampla e dificil de traduzir*’®. Jiménez San Cristébal (2002, pp. 13-15) diz

que ele pode receber um sentido de purificacdo*®®, de mistérios*®*, pode ser

)482

relacionado a magia e a imprecacfes (euxr] e A6yog)™°, mas também pode ser

usado em sentido figurado e até mesmo como uma entidade personificada*®.

O uso dado por Platdo parece mesmo estar relacionado a purificacdo
profética®®®, contudo, a forma generalizada e o largo uso desse termo torna dificil
estabelecer, nesse passo, qualquer paralelo com um mistério especifico. Todavia,
ISso parece mudar com o desenvolvimento do discurso.

No passo 248b, falando da dificuldade das almas em contemplar os
seres, Socrates diz que, nessa tentativa, muitas delas acabam se machucando e
terminam por ndo se iniciarem na contemplacao do ser (ateA€ic TG 100 GvTOg BEAC)

e, afastando-se dele, nutrem-se do alimento da opini&o*°.

" Harrison (1914, pp. 36-38) relaciona o termo com os ritos de iniciacdo. Para ela, ndo se trata de

uma realizacao (TeA€iv) qualquer, mas sim é a representacao do ritual da primeira conquista humana,
“o rito do crescimento ou fazer crescer, o rito da maturidade” (p. 36). Cf. GUTHRIE, 1970, p. 204.
Para Jiménez San Cristébal (2002, pp. 11-13), o termo ndo se limita nem a um primeiro rito de
iniciagdo, nem se restringe a celebracbes de ordem mistérica. Neste caso, numerosos Sao 0s
exemplos. Nas Olimpicas Xl, 53, Pindaro utiliza o termo para falar das celebracées dos jogos
olimpicos. Euripides, Ifigénia em Tauris 959, utiliza o termo para tratar possivelmente do festival de
Coes. Nas Vespas 119-122, Aristéfanes alude aos rituais dos coribantes, ocorrendo 0 mesmo no
Eutidemo 277d (i TeAeti Tlv KopuBavTtwyv). Além do mais, Herddoto (I, 171, 3) utiliza o termo para
falar de rituais egipcios. Ver também o trabalho de Feyo Schuddeboom. Greek religious terminology —
telete, orgia: a revised and expanded English editions of the studies by Zijderveld and Van der Burg.
Leiden and Boston: Brill, 2009. Vale ressaltar aqui a relacdo das TeAerai (teletai) com Orfeu, o que
leva muitos comentadores a considerarem a existéncia dessas cerimdnias no “orfismo”. Tal relacédo
se deve, em grande parte, a quatro testemunhos antigos: Aristofanes, Ras 1032; Sofocles, Edipo em
Colono 1050; Platdo, Protagoras 316d e Republica 366a (cf. DIETERICH, 1893, p. 74; GUTHRIE,
1970, p. 17; BERNABE, 2008, pp. 14, 15, 17; SCHUDDEBOOM, 2009, pp. 19, 20, 31; BERNABE,
2011, pp. 32, 33, 35. Ademais, sobre uma possivel relacdo/influéncia “6rfica” nos mistérios de
Eléusis: GUTHRIE, 1970, p. 156; GRAF, 1974, pp. 182-186; DETIENNE, 1991, p. 88; BREMMER,
2014, pp. 2, 65, 66).

89 Como ocorre no exemplo dado por nés no Fedro.

8L Aristoteles, Retérica 1401a14 (T dyap pyuoTApIO TTACWV TIMIWTATN TEAETN).

“82 platio, Leis 908-909; Republica 364e.

%3 pausanias 9.30.4.

84 vide supra n. 480. O mesmo sentido de purificacdo parece ser usado por Platdo na Republica
365a, 0 que, de acordo com alguns comentadores, pode ter relagbes com as teletai 6rficas (vide
supra nota 479).

85 Bremmer (2014, p. 16) afirma que neste passo ha diversos termos dos mistérios. Cf. YAMUZA,
1986, p. 158.
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Mais a frente em 248c-d*®®, Platdo joga com os termos relacionados a

TéA\og (fim) ao falar que “quando de tais lembrancas (UTTouvAuaciv) corretamente se

" 487 (TeAéoUC Q]

TEAETAG TeEAOUPEVOC), torna-se unicamente perfeito (TEAe0g BVTWG povoc yiyverar)*ee,

utiliza um homem, e em perfeitas cerimbnias perfeitas se inicia

E, afastado dos homens, pois mais perto dos deuses esta, é taxado pela maioria
como sendo um "perturbado” (TrTapakivv), mas na verdade é um entusiasmado
(EvBouaoialwv).

O contexto desse jogo se origina da relacéo estabelecida entre o que viu
nossa alma (idev APGV R Wuxn, 249c), a ideia (gidog, 249b), e a reminiscéncia
(avapvnolig, 249c). Sécrates diz que a ideia é concebida por raciocinio, através da
passagem das sensacfes a unidade (ék TTOAAQV iOv aioBroewv €ig &v Aoyiou®
ouvaipoUpevov, 249bc). Esta ideia, ou seja, esta unidade (gEv) logicamente
concebida, é a reminiscéncia dos seres que a alma outrora viu (€i0ev)*®°. Sendo
assim, a “iniciacdo nos mistérios” (TeAeTAG) parece estar relacionada aos seres que a
alma viu e que agora pode ser rememorada através da concepcao filosofica de

Ideia’®°.

% No passo 248c-e ha também aquilo que comumente se conhece por hierarquia das encarnacdes

da alma. De acordo com Cornelli (2013, pp. 106-107), este passo € fruto da criatividade platbnica e
demonstra uma nocdo moral da transmigracdo. Para Bernabé (2011, p. 110), isto é fruto de uma
transposicao platdnica de Pindaro e Empédocles.

8" De acordo com a traducéo de José Cavalcante de Souza, Editora 34, 2016.

8 “Teletas aqui é o chamado objeto interno da telein, e é usado para que se acrescente o adjetivo
teleos: teleous, teletas teleisthai € uma expressdo mais forte do que teleds teleisthai. Telein esta aqui,
como sempre: para realizar um ato ritual em alguém; e feleté é o correspondente nomen actionis: o
ato ritual, e novamente de uma natureza especial e com um efeito especial: a alma que se submete a
ele cria asas, isto €, é purificada pela substancia carregadora e é elevada. E claro que Platdo, quando
fala assim, tem os mistérios de Eléusis em mente, onde a "visao" (epopteia) teve um efeito poderoso
sobre os participantes. Ver as ldeias tem um efeito poderoso na alma humana também e, portanto, é
chamado de teleté aqui” (SCHUDDEBOOM, 2009, pp. 32-33).

89 Neste caso, €i00C estar em relacdo com a reminiscéncia dos seres que alma outrora viu.
Diferentemente de 15¢a, 0 €ido¢ estabelece a configuracdo daquilo que é visivel, conferindo uma
impressdo material de algo. E por esse aspecto que o termo esta fortemente ligado & nocédo de
Beleza que vemos no Fedro, pois é através dele que se pode falar em “coisas belas”. Ao invés dessa
relacdo com as sensacoes, que leva até a uma unidade ou impressdo material das coisas, a 10éa diz
respeito a apreensao racional das realidades que séo, apenas, imaginadas. Ver: SOBRINHO, 2016,
p. 267; BERNABE, 2013 (c), pp. 91-104.

“9 cf. Ménon, 81c-d. Sobre isso ver e suas possiveis relacdes com o “orfismo” ou com o pitagorismo:
FRUTIGER, 1930, pp. 67-68 (n. 4); GUTHRIE, 1970, pp. 166, 243; CASADESUS, 2013, p. 171;
BERNABE, 2013 (a), pp. 130-131; BETEGH, 2014, pp. 157-158. Wasson (2008, pp. 29-30) diz que
“Platdo nos diz que além dessa existéncia efémera e imperfeita aqui embaixo, ha outro mundo ideal
de arquétipos, onde o original, o verdadeiro, o belo Padrao das coisas existe para sempre. Poetas e
filosofos por milénios ponderaram e discutiram sua concepcdo. E claro para mim onde Platéo
encontrou suas ‘ldeias’; era claro para aqueles que foram iniciados nos Mistérios entre seus
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Nestes dois passos, a concepgdo de um saber visionério relacionado ao
termo TeAeTh, para falar das teorias da reminiscéncia e das Formas, parece nos
indicar um caminho especifico até a origem dessa transposicdo. Com grandes
chances, Platéo esté aludindo aos Mistérios de Eléusis nesses passos.

A transposicao desses elementos é explicada pela sua relacdo com uma
espécie de conhecimento visual, 0 que, segundo 0s mistérios eleusinos, consiste no
sagrado apresentado por Demeter aos iniciados. Ao falar de seu saber de ordem
visual, através da Ideia, Platdo estabelece esse paralelo metaférico com esse
“saber” de origem mistérica (muito embora ele distorca muito esse elemento para
“‘caber” em seu direcionamento filosofico). Neste caso, parece ndo haver somente
uma tentativa de compreensdo do tema discutido, mas também de conferir uma
estrutura retdrica sagrada e, por conseguinte, mais encantadora ao seu interlocutor.

O estudo critico de Barbara Sattler*®*

nos ajudara a identificar com mais
seguranca esses elementos. De acordo com a autora, algumas fontes principais — e
posteriores a Platdo — sdo utilizadas pelos comentadores para tratar dos mistérios
eleusinos, tomando-as como auténticas. A primeira delas é o fragmento 178 de
Plutarco, que contém uma descricdo dos estagios dos mistérios, bem como a
linguagem que encontramos no Banquete platdnico para os mistérios mais elevados
(i.e. émoTTiKG, epoptika)*®?. Outra fonte importante é retirada também de Plutarco,
agora em seu Demetrius (26, 2)*. Além de Plutarco, Clemente de Alexandria
(Protrepticus ou Exortacdo aos gregos I, 21, 2) também nos fornece um testemunho

PN 494

sobre algumas atividades relacionadas a iniciagéo Por fim, a autora nos

contemporaneos. Platdo bebeu da por¢do no Templo de Eléusis e passou a noite vendo a grande
Viséo”.

“1In “The Eleusinian Mysteries in Pre-Platonic Thought: Metaphor, Practice and Imagery for Plato’s
Symposium”. In ADLURI, Vishwa (ed.) Greek Religion: Philosophy and Salvation. Berlin: De Gruyter,
2012, pp. 151-190.

92 Cf. De aud. poet. 47a; De fac. 493c; Prof. virt. 81d; Stobaeus IV, 52, 49.

93 “That he wished to be initiated into the mysteries as soon as he arrived, and to pass through all the
grades in the ceremony, from the lowest to the highest (the ‘epoptica’). Now, this was not lawful [...]"
(retirado de SATTLER, 2012, p. 155, a partir da traducdo de Bernadotte Perrin da edicdo Loeb
gCambridge: 1968), com alteracdes.

% «| fasted, | drank the kykeon, | took out the covered basket [kiste], | worked and laid back into the
tall basket [kalathos], and from there into the other basket [kiste]”. Traducdo de Walter Burkert, 1987,
p. 94.
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apresenta o testemunho de um fragmento do cristdo gndstico Naasseno
apresentado por Hipélito de Roma, que trata dos festivais*®”.

Contudo, ha nessas fontes principais uma forte influéncia platbnica,
sobretudo do Fedro. Se tomarmos isso como verdade, a Unica saida para se
entender esse movimento mistérico, da forma mais “auténtica possivel”, estaria nas
fontes anteriores a Platéo, isto é, no Hino Homérico a Deméter, e em Aristofanes,
por exemplo*®®.

O Hino Homérico a Deméter nos apresenta a origem mitica dos mistérios
eleusinos, podendo ter sido apresentado em um dos festivais de Eléusis celebrados

497

anualmente®’, e possivelmente datado do século VII ou VI a. C.**®. Neste Hino,

existem pontos interessantes que nos auxiliam na compreensdo desse culto de
mistério. O culto eleusino é principalmente relacionado a fertilidade agricola®®,

podendo ser depreendidos elementos salvificos °® . Todavia, estes elementos

9% “The Athenians, celebrating the Eleusinian Mysteries, show to the ‘epoptai’ the great, admirable,

most perfect epoptic secret, in silence, a reaped ear of grain” e “[The hierophant] at night at Eleusis,
celebrating the great and unspeakable mysteries beneath a great fire, cries aloud, saying: The Lady
has born a sacred son, Brimo has born Brimos”. In Refutatio omnium haeresium, 5.8,39-41 (apud
BURKERT, 1987, p. 91) com alterac®es feitas pela autora (pp. 155-156).

% Nilsson (1955, p. 781) defende que os Unicos cultos tratados com respeito por Aristéfanes foram
0s mistérios de Eléusis e os mistérios de Asclépio (cf. p. 779). Contudo, para Pereira (2013, pp. 121-
122), a comédia fez grande uso das escatologias, parodiando sobre os temores e esperan¢as dos
iniciados em Eléusis. Tal comportamento deu-se também nas R&s. Sobre a relagdo entre Eléusis e as
narrativas do submundo em Arist6fanes, ver: EDMONDS, 2004, p. 117.

97 Cf. RIBEIRO, 2010, p. 61.

98 Cf. NOACK, 1927, p. 46; NILSSON, 1955, pp. 654-655; DODDS, 2002, p. 259; WEST, 2003, p. 9.
Jé para Kerényi (2004, p. 41), o Hino é provavelmente datado do século VIl.

49 'cf. BREMMER, 2014, p. 18-19. Para Nilsson (1955, p. 654), o culto eleusino era agréario,
relacionado as Tesmoférias. Além disso, este culto ndo era extatico, tinha um sentido mistico limitado
e era mais emocional que intuitivo; ndo transmitiram nenhuma doutrina, mas ideias simples,
expressas de forma simbdlica para que todos pudessem entender segundo sua necessidade.

00 culto é possivelmente mais antigo do que o Hino Homérico. Nilsson (supra) diz que o culto
remonta ao tempo micénico e possuia elementos mindicos. De acordo com Mylonas (1947, pp. 130-
146), as escavacgbes arqueoldgicas comprovam que o culto remonta a ldade do Bronze. As mais
antigas fontes epigréficas remontam ao periodo de Sélon e da tirania de Pisistrato (séc. VI); ao passo
gue a iconografia mais antiga remonta ao século V a. C. (cf. CASADIEGOS, 2011, pp. 75-76). Além
disso, o rapto de Perséfone era um mito comum, que deu base mitica aos Mistérios, mas que ndo se
originou dele (idem, p. 665). Devido a sua antiguidade em relacdo ao Hino Homérico, pode ser que
seu carater salvifico tenha sido acrescentado posteriormente. Silvia Maria Schmuziger de Carvalho
(2010, p. 270-271) diz que: “A partir do século VI a. C., acompanhando as reformas democréticas de
Clistenes, aumentou a importancia de certas sacerdotisas que se tornaram verdadeiros magistrados.
A medida que, com o aparecimento da pdlis, se nota uma estatizacdo da religido, os cultos risticos,
gue conservavam tracos arcaicos, devem ter acentuado seu carater de mistérios e, como aconteceu
em Eléusis, tomado para si uma missdo salvacionista”. Para Burkert (1983, p. 294), ndo deve ter
havido em Eléusis uma mensagem secreta de superacdo da morte, ou noc¢des de imortalidade,
transmigracéo ou deificacdo. Ele também acrescenta que a separacédo entre homens e deuses fora
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parecem ndo dizer respeito a superacdo da morte, mas sim em té-la como um
bem*,

No Hino (vv. 480-482), temos a promessa de felicidade (OABIog) feita
aqueles que viram (6TTwWTTEV) 0S ritos augustos (Opyla... ogPvd); ao passo que 0S ndo
iniciados no sagrado (aTeAng iepv) e os nao participantes (Guuopog) desses ritos,
ndo tiveram a mesma sorte (aioav)*®?. Mais a frente outra promessa é feita: “Muito
feliz € quem, dentre os homens supraterraneos, elas [Deméter e Perséfone], de boa

vontade, dedicam amizade”>®

(u€y’ OABIOG, OV TIV' éKEIVal TTPOPPOVEWG @IAwvTal
EmyBoviwv avBpwtwv), pois lhe sdo enviados as suas casas Pluto para lhe
conceder riquezas (vv. 486-489).

Inicialmente, Pluto era associado a abundancia das colheitas, o que nos
deixa a entender um aspecto “terreno” desses ritos, que podem estar relacionados
também as estacbes, a agricultura, as colheitas, como é caracterizado pela
potencialidade da deusa®®*.

Sattler (2012, p. 165) tem uma opinido interessante que parece relacionar
as caracteristicas agraria e salvifica dos ritos nesse Hino. Para ela, o ciclo
intermindvel da vida e da morte é caracterizado pela presenca do mito das estacdes.
Ao perder sua filha, a furia de Deméter volta-se a omisséo dos deuses, fazendo com
gue perecesse toda a vegetacao, causando, assim, um perigo eminente aos homens
gue nao teriam mais o alimento, e também aos deuses que ndo teriam mais o
sacrificio®®. O retorno de Perséfone do submundo garante aos homens e aos
deuses o alimento e o sacrificio. Contudo, Perséfone devera retornar um terco de

cada ano ao submundo. Estes dois periodos de descida ao Hades e de retorno

mantida. Sobre este ponto vide a interpretacdo dada por Sattler (2012, p. 165). Tais coisas nos
direciona a interpretacfes posteriores.

%1 Como nos testemunha um epigrama funerario: f KGAOV £K JAKAPWY HUCTAPIOV, 0U HOVOV ival TOV
BdavaTtov BvnToig ol kakdv AN ayabov (IG 112 3661). Cf. BURKERT, (1983, p. 295).

02 cf MYLONAS 1969, p. 267. Para Kerényi (2004, p. 42), o termo 6ABio¢ ndo se refere aos bens
materiais.

%93 segundo a tradugéo de Maria Licia Massi e Silvia M. S. de Carvalho (S&o0 Paulo: UNESP, 2010).
% |dem, n. 38, p. 266. Para Nilsson (1955, p. 663), a boa colheita era o objetivo original da
celebracdo dos mistérios. Cf. Hesiodo, Trabalhos, vv. 171173. Para Rohde 2006, p. 132), a
esperanca aos iniciados consistiam numa vida préspera e numa boa sorte depois da morte. Isso se
confirma segundo o testemunho de Isdcrates, Panegirico IV, 28, onde se conta as duas dadivas
oferecidas por Deméter: as sementes e as celebra¢Bes iniciaticas (TeAetrv). A primeira delas
tornaram os homens civilizados; a segunda proporcionaram esperangas sobre o fim da vida e por
toda a eternidade (to0 oUuTTavTog ai®vog). Sobre o termo aiwv (“duragdo de vida”, “eternidade”), ver
KERENYI, 2004, p. 43; NILSSON, 1953, p. 91; GRAF, 1974, p. 38; LOPEZ, 1975, pp. 111-112.

%% vide vv. 344-354,


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Fpwpen&la=greek&can=o%29%2Fpwpen0&prior=ta/d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Frgia&la=greek&can=o%29%2Frgia0&prior=e)pe/fraden
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29telh%5Cs&la=greek&can=a%29telh%5Cs0&prior=d%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=i%28erw%3Dn&la=greek&can=i%28erw%3Dn1&prior=a)telh%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%2Fmmoros&la=greek&can=a%29%2Fmmoros0&prior=t%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%2Fg%27&la=greek&can=me%2Fg%270&prior=te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Flbios&la=greek&can=o%29%2Flbios1&prior=me/g%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%2Fn&la=greek&can=o%28%2Fn0&prior=o)/lbios
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tin%27&la=greek&can=tin%270&prior=o(/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29kei%3Dnai&la=greek&can=e%29kei%3Dnai0&prior=tin%27
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http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=fi%2Flwntai&la=greek&can=fi%2Flwntai0&prior=profrone/ws
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pixqoni%2Fwn&la=greek&can=e%29pixqoni%2Fwn1&prior=fi/lwntai
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deste, marcam o ciclo das esta¢gdes, bem como o ciclo vida-morte, que, por conta da
auséncia de Perséfone, durante um terco de cada ano os homens nao colherdo o
alimento™.

Para nés, a artimanha de Hades em fazer com que Perséfone retornasse
anualmente ao Averno®”, limita-se apenas ao ciclo das estacodes, ou ao processo de
vida-morte do fruto da terra, sem que isso se estenda a no¢éo deveras sofisticada e
espiritualizada de um ciclo de vida-morte dos homens. Sendo assim, 0s mistérios se
limitariam na felicidade dos iniciados e na abundéancia da colheita, com uma nogao
um tanto vaga sobre o post mortem>%.

Todavia, um dado torna-se importante. Vimos que a felicidade dos
iniciados esta intimamente associada a visao e a participacdo nos ritos. O que se via
neles é justamente o que caracteriza este culto como sendo de mistério, uma vez
que ndo se deve viola-los, investiga-los ou divulga-los®.

Aquilo que fora visto no mito primordial dos mistérios eleusinos, tornou-se
umas das questdes principais das celebracdes que se realizavam, devendo ter se
convertido, possivelmente, em um dos estagios mais discutidos das celebracdes®°.
O 10 iepd, isto &, aquilo considerado como “o sagrado” e que provavelmente os

iniciados viam, é possivelmente o objeto da émoTrreia, e aquilo que torna os iniciados

% Cf, yv. 463-473.

> Vide vv. 371-373.

°% Falando sobre a auséncia de evidéncias da bem aventuranca apés a morte nos achados em
vasos, Bremmer (2014, pp. 19-20) nos diz que: “Devemos, portanto, aceitar que, para representar 0s
mistérios, os pintores de vasos optaram por enfatizar a fertilidade em vez da promessa escatoldgica.
Provavelmente houve uma boa razdo para essa escolha, ja que o Hino homérico a Deméter (480-3)
diz apenas o seguinte sobre a vida ap6s a morte: '‘Bem-aventurado aquele dos homens na terra que
0s viu, enquanto aquele que nao foi iniciado nos ritos [...] terdo outro lote na treva bolorenta'. Isso &
tudo, e os outros textos mais antigos com essa promessa (citados acima) sao igualmente vagos.
Como a crenca na vida ap0s a morte ndo era amplamente aceita e sempre parece ter sido limitada a
uma minoria, 0s pintores de vasos tinham pouco com o que trabalhar e quase nunca representavam a
vida apdés a morte. As pessoas terdo feito suas préprias escolhas sobre o que levar para casa do
festival. Como ninguém parece ter colocado o fato de sua iniciagdo em Eléusis em sua lapide antes
do século Il a. C., a maioria dos gregos pode muito bem ter aguardado mais a promessa de riqueza
nesta vida do que uma boa vida apds a morte”.

%9 \1v, 478-479. Cf. Pindaro fr. 121; Séfocles fr. 837 (Pearson); Euripides, Hipdlito, 25.

*1% Mylonas (1969, p. 298) diz que a TeAeTh era a celebracdo mais importante na qual todos
participavam; ja a £motrteia era opcional aqueles que desejavam uma “iluminagéo adicional”. Para
Casadiegos (2011, pp. 72-73), esta constituia o objetivo central dos mistérios, a iniciacdo
propriamente dita. Nesta etapa, denominada também como Grandes Mistérios, o iniciado tinha a
experiéncia de ver diretamente as duas deusas. Sobre os Pequenos e Grandes Mistérios ver:
LOPEZ, 1975, pp. 106-108; BURKERT, 1983, pp. 265 ss.
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um émémng>tt. Este termo ndo se relaciona a um saber ideéatico-gnoseolégico,
como sera convertido por Platdo, mas sim como fonte de felicidade aos iniciados e,
em certa medida, um obscuro indicativo de uma boa-aventuranca depois da
morte®'?,

Continuando o relato platbnico, no passo 250b-c, falando das visdes
celestiais da alma, quando esta seguia a um deus®, Sécrates diz que se procedia a
uma iniciacdo (teAeTv), sendo esta a “mais beatifica” (poakapiwTdrnVv) que
celebravamos (wpyidlopev). Esta imagem pintada pelo filésofo, precedera os males
vindouros pelos quais a alma passaria. Nesse tempo, acrescenta Socrates,
completa, sem artificio, imoveis e felizes eram as aparicbes (pdouarta) que iniciados
contemplavamos em luz pura (JUOUHEVOI Te Kai €TTOTITEUOVTEC €V aUVA KaBapd)™,
pois éramos puros (kaBapoi 6vTeg), “e ndo tinhamos a marca deste sepulcro que

sobre nds agora trazendo e que chamamos corpo, a ele atados como ostra a concha

> Do verbo émoTTeUw, “observar’. Cf. LOPEZ, 1975, p. 108; KERENYI, 2004, p. 70. Ruck (2008, pp.
87-88) nos diz que: “Mas em Eléusis, alguém que tinha a visdo, a epopteia, tornava-se alguém que
tinha visto, isto €, um epopta. No entanto, os arquedlogos ndo encontraram o sagrado, o ta hiera, em
Eléusis, embora realmente esperassem que iriam encontra-lo; e, na auséncia de qualquer objeto
escavado, os estudiosos ficaram livres para fantasiar o que esses misteriosos hiera fossem: reliquias,
segundo alguns, do passado micénico ou simbolos falicos ou talvez os kteis, a chamada pudenda
muliebria. Essas coisas sagradas foram supostamente armazenadas em um pequeno prédio ou
camara independente dentro da sala de iniciagdo; no momento da revelacdo, o hierofante abria uma
orta sobre ela e no meio de uma grande luz aparecia o ta hiera”.
12 Apesar de ser quase certo que Platio esteja se referindo aos mistérios de Eléusis, devemos
ressaltar que a boa-aventuranca relacionada aqueles que viram os mistérios ndo é exclusiva desse
culto. Nas Bacantes, 72-75, Euripides diz que: “Feliz quem por bom nume mistérios viu, santifica a
sua vida...” (Traduc&o de Jaa Torrano, HUCITEC, 1995 do original: G uékap, 60TIC eUBAIHWY TEAETAG
Beyv €idwg BloTav ayioTelel Kai...). Temos nesses versos uma relagéo curiosa. A visdo da TeAeTr|, ou
a participacdo nessa ceriménia, produz um efeito moral, descrito por Biotav ayioTelel no culto baquico
(cf. SHUDDEBOOM, 2009, p. 14). Semelhante coisa poderia ter ocorrido com os mistérios eleusinos.
Isso pode ser depreendido do objetivo civilizatério dos mistérios e 0s pré-requisitos para ser um
iniciado (FOUCART, 1914, p. 273; GRAF, 1974, p. 38). Muito embora, neste caso, 0s mistérios
fossem abertos ao grande publico, devemos notar que a exclusdo de assassinos e estrangeiros pode
nos indicar, a principio, uma exigéncia de pureza ritual. Contudo Nilsson (1955, p. 667 [631-632])
observa que isso foi pouco a pouco sendo modificado, podendo ter sido estendido até mesmo a
pureza num aspecto moral, sendo evidenciado com a imponente presenca de Triptdlemo no culto
eleusino. Apesar disso, pouco se sabe com certeza se 0s mistérios eleusinos exerceram esse tipo de
influéncia (cf. FRUTIGER, 1930, p. 251). Sobre a relagdo de Dioniso e os Mistérios de Eléusis ver:
NILSSON, 1955, pp. 600-601; LOPEZ, 1975, pp. 109, 118, 121, 123; GAZZINELLI, 2007, p. 88, n. 10;
RUCK, 2008, p. 87; BREMMER, 2014, pp. 73, 74, 77.
13 Digs (1927, pp. 444-445) acredita que a jornada da alma-alada que segue a Zeus, contemplando
as realidades inteligiveis € uma transposi¢éo da katafaoig orfica. Ao passo que a contemplagdo das
realidades inteligiveis € uma transposi¢do da iniciacdo nos mistérios de Eléusis. Esta transposicao,
para ele, dar-se na traducéo de uma doutrina completamente intelectual.

Para Riedweg (1987, p. 41), este puoUuevoi Te Kai €mTOTITEUOVTEG trata-se dos iniciados nos
mistérios eleusinos; ao passo que a concepcdo de auyi kabapd, isto é, “luz pura” é uma possivel
referéncia a esses mistérios, ou, ao menos, indica uma linguagem solene e religiosa.
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(GonuavTol ToUTOU O VOV O oWMa TTEPIPEPOVTEG Ovopdalopey, OOTPEOU TPOTTOV
Sedeoueupévor)’,

Parece certo supor que nos mistéerios eleusinos a luz desempenhava um
papel importante na revelacdo do sagrado. No Hino Homérico a Deméter (278-299),
a revelacdo da deusa é apresentada em termos relacionados a luz>*®. Tais termos
estdo em intima relagdo com a visdo e, em um sentido restrito, com o conhecimento,
uma vez que é através da luz que a figura sacrossanta da deusa Deméter se faz
conhecer®'’. Sattler (2012, p. 166) nos diz que, além deste exemplo da presenca da
luz no Hino, outros dois podem ser acrescentados. Um deles € encontrado na
tentativa de imortalizacdo de Demofon, onde a luz relaciona-se, para a autora, com o
divino (233-255). Outro exemplo é o das tochas (&didag), que marcam a
peregrinacdo de nove dias da deusa Deméter (48)°'%. E por fim, a luz (pdog) que
indica o caminho para o reino dos vivos (337-338).

Sattler (2012, pp. 168-169) estabelece paralelos importantes entre este
Hino e as R&s de Aristéfanes, com o intuito de identificar elementos auténticos do
culto eleusino. Segundo a autora, nestes textos dois deuses s&o responsaveis por
trazer de volta alguém do Hades. No Hino, Hermes €& o responsavel por trazer
Perséfone para o encontro com a mée; ao passo que nas Ras, Dioniso se
responsabiliza por resgatar Euripides do submundo, em funcdo do estado precario
em que o teatro se encontrara (55-115). Para tanto, Dioniso toma a indumentaria de
Héracles, demonstrando, assim, uma relagcdo com Eléusis, ja que o heréi € um dos
mais famosos iniciados nesses mistérios>**.

Outro ponto interessante é o estado festivo dos puotai (mystai), 0 que nao
ocorre com 0s nao-iniciados, como também é descrito no Hino. Esse estado dos

iniciados (oi pepunuévol), na peca de Aristéfanes, € descrito como um divertimento

* De acordo com a traducdo de Souza (supra). Possivel alusdo a nogcao cua-cfjpa que vemos no

Cratilo 400b-c; Gorgias 493a (cf. Fédon 81b-d). Para um estudo critico do tema e suas possiveis (ou
néo) relagBes “orficas” ou “orfica-pitagoricas” ver: DIETERICH, 1893, p. 123; ROHDE, 2006, p. 182;
MACCHIORO, 1930, p. 367; FRUTIGER, 1930, p. 111; NILSSON, 1953, p. 35; DODDS, 2002, p. 151,
GUTHRIE, 1970, p. 159; BERNABE, 2011, p. 115 ss., 2012, pp. 15, 16, 85, 283; CASADESUS, 2013,
El.6171; CORNELLI, 2013, pp. 107-109, 113-115.

~ @éyyog, Adprre, alyic e aoTtepoTriic. Aqui fala-se em termos de revelagdo da fulgurante figura de
lacos.

17 Cf. SATTLER, 2012, p. 166.

>18 Cf. NILSSON, 1955, p. 656.

*19 segundo Xenofonte, Helénica VI, 3, 6.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29sh%2Fmantoi&la=greek&can=a%29sh%2Fmantoi0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%2Ftou&la=greek&can=tou%2Ftou0&prior=a)sh/mantoi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%5C&la=greek&can=o%28%5C0&prior=tou/tou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nu%3Dn&la=greek&can=nu%3Dn0&prior=o(%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dh%5C&la=greek&can=dh%5C0&prior=nu=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sw%3Dma&la=greek&can=sw%3Dma0&prior=dh%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=perife%2Frontes&la=greek&can=perife%2Frontes0&prior=sw=ma
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29noma%2Fzomen&la=greek&can=o%29noma%2Fzomen0&prior=perife/rontes
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29stre%2Fou&la=greek&can=o%29stre%2Fou0&prior=o)noma/zomen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tro%2Fpon&la=greek&can=tro%2Fpon0&prior=o)stre/ou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dedesmeume%2Fnoi&la=greek&can=dedesmeume%2Fnoi0&prior=tro/pon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%28&la=greek&can=oi%280&prior=de/spoq%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=memuhme%2Fnoi&la=greek&can=memuhme%2Fnoi0&prior=oi(
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sw%3Dma&la=greek&can=sw%3Dma0&prior=dh%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=la%2Fmpe&la=greek&can=la%2Fmpe0&prior=a)qana/toio

176

festivo (Trai¢ouciv), onde eles passam em procissdo, invocando o nome de iaco®®.
Ja os ndo iniciados permanecem afastados desse coro em festa (355-370)%%%. Além
disso, faz-se mencéao as “tochas” (6&dwv) na procissao dos iniciados, claramente em
conexdo com os mistérios (310-315)°%2. O coro em celebracdo noturna (vVukTépou
1eAETAC), dirigi-se ao prado; laco, como um astro brilhante (pwo@dpog &oThp),
ilumina o prado onde estes estdo (gAoyi @éyyeTal 3¢ Aeiuwv)°2,

Essas “pistas” nos indicam que o relato platénico faz realmente alusdo ao
culto eleusino e, ademais, parece nos apresentar caracteristicas do culto que podem
ter de fato ocorrido. Voltemos, entdo, ao mito platbnico para vermos onde mais
essas caracteristicas se enquadram.

JA no passo 250d-25l1a, Soécrates fala do n&o recém-iniciado (N
veoTeEANG) que se rende ao prazer, sem saber dirigir seu olhar. J& o recém-iniciado
(apTiITEARG), que muito contemplou (TToAuBedpwy), ao ver um rosto de aparéncia
divina ou um corpo ideal, primeiro estremece (£ppie). Mais a frente, Sécrates diz
gue desde que o recém-iniciado viu esse ser de aparéncia divina, tremor (@pikng),
mudanca (ueTaBoAn), suor (MeTaBoAR) e calor (BepudTng) tomam conta dele.

Neste passo pode estar descrito os possiveis efeitos da visdo nos
mistérios eleusinos, isto €, se levarmos em consideragéo as palavras de Plutarco (fr.
178)%%*:

Assim, dizemos que a alma que passou para la estd morta, tendo em conta a sua
completa mudanca e conversdo. Neste mundo ndo tem conhecimento, exceto
guando j& esta a beira da morte; mas, quando chega esse momento, tem uma
experiéncia como a de homens que estao se iniciando nos grandes mistérios; e
assim os verbos teleutan (morrer) e teleisthai (ser iniciado), e as ac¢des que eles
denotam, tém uma semelhanca. No inicio, ha extravio e perambulacéo, o cansaco
de correr para um lado e para o outro, e viagens nervosas na escuriddo que nao
alcancam nenhum objetivo, e entdo, imediatamente antes da consumacéo, todo

2 para Pereira (2013, p. 123), a musica, as dancas e o0s jogos podem ter feito parte das cerimbnias

eleusinas. Dieterich (1893, pp. 71-72) acredita que a felicidade dos consagrados nas Réas de
Aristofanes sofreu inspiracéo das bem-aventurancas dos mistérios de Eléusis.

°2L E notavel a necessidade da pureza (kaBapeUer) para se tornar um iniciado. Para Sattler (2012, p.
172), esta pode ter sido uma caracteristica dos ritos em honra a Deméter. De fato, observamos que
neste Hino, os ritos eleusinos estdo em relacdo com a ideia de pureza, como € demonstrado em 273-
274, onde se diz que os ritos (6pyla) serdo celebrados de forma pura (eUayéwg) para que a ira da
deusa seja apaziguada.

22 EVWVE, Kai AWV yé Je alipa TIC EICETTVEUCE PUCTIKWTATN.

%23 \/v, 340-345. Cf. PEREIRA, 2013, p. 124.

°24 cf. Proclus, Theol. Plat. 3.1.18; Esquilo. fr. 387. Ver GUTHRIE, 1970, p. 157. Todavia, isso parece
mais se tratar de uma influéncia platoénica na visdo de Plutarco, do que algo ocorrido entre o iniciados.
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terror passivel, estremecimento e tremor e suor e espanto (phriké kai trams kai
hidrés kai thambos)>®.

E, por fim, no passo 253c, Socrates refere-se também a iniciacdo (TeAeTn)
do verdadeiro amante (GANBQOG £pWIVTWY).

Nessas passagens a transposicdo dos vocdbulos para a
iniciacdo/cerimbnia e visdo dos mistérios podem ser resumidas assim: (l) iniciagdo
estd em relacdo com a contemplacdo da verdade e quem se distancia desta, por
conta da dificuldade envolvida, acaba se aproximando ou alimentando a propria
alma com o alimento da opinido. (Il) O caminho ou a jornada da alma “encarnada”
em direcdo a ideia, relaciona-se com a reminiscéncia da alma. Aqui, os vocabulos
Bewpéw e €idog¢ simbolizam a visdo da alma em dois niveis: em seu sentido direto,
onde a alma contempla aqueles seres; e seu sentido indireto, que dar-se mediante o
raciocinio e cujo alcance ndo é o ser mesmo, mas tdo somente a sua reminiscéncia,
isto €, a sua impressdo material. Neste caso, a iniciagdo simboliza a preparacdo
para essa visao, que consiste no mistério desses seres que a alma viu em um tempo
anterior. (lll) A iniciacdo nesses mistérios parece ser apresentada em comparacao
com os mistérios eleusinos®°.

Torna-se, contudo, um tanto ousado falar nesses termos, pois nao
sabemos o que de fato era “visto” por esses iniciados, mas certamente ndo era a
preparacdo para uma verdade ontolégica, como apresenta Socrates nessa
transposicao para a filosofia. Essa visdo, bem como a alma, era pura, no sentido
epistemoldgico e ndo ritual, o que implica na ndo presenca do corpo que simboliza o
resultado da “queda” da alma e a sua dificuldade representada para essa “visao”.
Platdo parece querer demonstrar com isso, que a verdadeira visdo implica no
distanciamento daquilo que “prende a alma” ou a atrapalha no processo de retorno
ao antigo estagio. Ele ndo parece querer dizer que o corpo ndo tenha seu papel
nesse processo de visdao/conhecimento — uma vez que tanto a beleza como a visado
do amado fazem parte do processo de reconhecimento ontolégico —, mas parece

guerer dizer que € preciso fazer esse distanciamento ou a passagem das sensacoes

% Traducdo de F. H. Sandrach, Loeb Classical Library, Moralia XV, 1987. Cf. MYLONAS, 1969, pp.
254-265; BREMMER, 2014, pp. 13-14.
%% 1550 é deduzido a partir do uso do superlativo pakapiwtérnv do passo 250c.
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a unidade®’. Por fim, (IV) a iniciacao e a visdo que possibilitam um direcionamento
mais adequado do olhar, leva o iniciado ao reconhecimento do verdadeiro amado,
ou seja, daquele que mais se assemelha ao deus que outrora 0 amante seguiu e
com ele viu as aparicbes mais maravilhosas.

Dessa forma, vemos que a palinddia erética do Fedro estid pautada na
relacdo tradicional entre Eros e o conhecimento, trabalhado por Platdo em funcéo do
conhecimento filosofico. A transposicdo de elementos mistéricos confere uma
atmosfera sagrada e solene ao tema discutido, bem como a retratacdo socratica do
altimo discurso. Desse modo, Platdo tratou metaforicamente dos pilares principais de
sua ontologia e de sua epistemologia, relacionando as felizes aparicbes dos
mistérios eleusinos, a sua visdo/contemplacdo do sagrado, com 0 seu saber

ideatico-visual dos seres.
5.5.3 Elementos de transposi¢c&do no Banquete

No Simpdsio platbnico ha muitas conexbes de elementos transpositivos
gue vimos no Fedro. Neste texto parece também haver fortes contatos com os
termos relacionados aos mistérios de Eléusis. O objetivo de Platdo ao utilizar-se
dessa transposicdo, parece ter sido a possivel ou mesmo uma nocao reinterpretada
do processo de iniciacdo em termos ascensionais, isto €, de graus ou degraus de
iniciacdo. Tal compreensdo € transportada metaforicamente para se falar da
ascensao do conhecimento filosofico a partir da visdo/contemplacdo da Ideia de
Belo. Assim, o termo £mTOTITIKG converte-se na visdo sagrada da alma que contempla
0 Belo em si mesmo e que € causa das demais coisas belas.

Os passos que nos interessam analisar aqui compreendem os 206c-212a,
especificamente a parte discursiva do depoimento de Diotima. Mas, antes disso,
vamos contextualizar um pouco a discussao.

O discurso (tov Adyov) dessa mulher de Mantineia comeca em 201d e
possui alguns pontos que vamos resumir>?®, E defendido por ela que a natureza de

Eros é intermediaria (petagu, 202a), isto €, ele ndo € nem feio e nem belo, nem bom

*27 Como & visto em £k TTOAM®V idv aioBricewv eic Ev... (249b-c).

% para Riedweg (1987, pp. 3-4), Socrates se comporta como um discipulo de Diotima. Ela é
comparada a um yuoTaywyog (mystagogos) e o filosofo a um pootng (Idem, p. 26).
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€ nem mau, nem sabio e nem ignorante, mas algo entre os extremos. Ele também
ndo é um deus (oUd¢ Bedv eival, 202¢), pois é pressuposto que todos os deuses
sejam, necessariamente, felizes e belos, ao passo que Eros mantém-se na sua
natureza intermediaria. Por ndo possuir esses extremos, a natureza dele o torna
carente (£Evdeiav) dessas coisas, porquanto as deseja (€mOuuegiv), pois elas |he
faltam (évdeng, 202d).

Entdo, ndo sendo um deus — visto que ndo participa (Guoipog) nem do
belo e nem do bom —, 0 que poderia ele ser? Diotima diz, entdo, que ele é algo
intermediario entre o mortal e o imortal (ueTagy BvnToU Kai dBavdrou). E, portanto,
um “grande deménio” (daipwv péyag), uma vez que todo o demoniaco esta entre o
divino e o mortal (Trév 16 daipdviov PeTall €oTi B0l T Kai Bvnrod, 202d-e).

Mas que poder (duvapuiv) tem esse demonio? Diotima responde que ele
interpreta e transmite mensagens (¢punvedov kai dlammopBuelov) dos deuses aos
homens e dos homens aos deuses. Por estar entre um e outro ele os preenche
(oupTttAnpoi), assim o todo fica vinculado (ouvdedéoBal) a si mesmo. Além disso, é
gracas a ele que existe toda a arte divinatoria (pavTikn), a arte dos sacerdotes (TQv
iepéwv Téxvn), que atuam com cerimbnias de sacrificio (Bucgiag), de iniciacdes
(TeAeTdg), encantamentos (€TTwWOAG), isto €, toda a adivinhacao e feiticaria (pavreiav
Tdoav Kai yonteiav, 202e-203a).

O mito da filiacado de Eros apresentado por Diotima possibilita o vislumbre
dessa concepcdo intermediaria do Amor (203b-203e). Conta-se que, ao nascer
Afrodite, fizeram os deuses um banquete para celebrar seu nascimento. Dentre o0s
convidados estava Poros (Mopoc)®?, filho de Metis. Apdés a comilanca, surge a
mendicante figura de Penia ([Nevia). Estando Poros embriagado, Penia, movida pela
sua falta de recurso, resolve ter um filho com ele, nascendo, dessa unido, o
Amor>®. Por ser filho de Poros e Penia, teve o Amor a seguinte sorte (TUxn): é
sempre pobre, ndo € delicado e nem belo, anda descal¢o e desabrigado, por ter a
natureza da mae (Tiv TAGC PNTPOS QUOIV €xwv). Da parte do pai, esta sempre

perseguindo o belo e o bom, & valente, avido por conhecimento (ppovioewg

%29 Em um sentido figurado, o termo pode ser traduzido por “recurso”. Contudo, deve-se salientar seu

aspecto dindmico, caracterizado pela acéo de “passar”, “atravessar”.
*0sto é, a “pobreza”, aquela que carece, que necessita. Todavia essa “caréncia”, assim como Poros,
se apresenta como um principio de acdo, de movimento. Penia conspira (£mBouAsUw) contra Poros

e, motivada pela sua auséncia de recurso (amopiav), resolve ter um filho com ele.
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€mOuuNTAG), tem uma natureza filoséfica (piIAocop®v did TTavTog To0 Biou), etc. Nao
€ nem mortal e nem imortal (kai oUte wg dBAavaTog TTéPuKev oUTe WG BvnTdg). E, por
conta da natureza de ambos, tudo o que Eros consegue sempre Ihe escorrega (dei
UTTEKPET).

Ainda segundo o relato, a natureza intermediaria de Eros possibilita um
dinamismo a fim a busca pelo conhecimento e ao carater do fildsofo. Assim, como
nenhum deus filosofa ou anseia tornar-se sabio, pois ja o €, um homem que é sabio
permanece estagnado em sua busca pelo conhecimento (Bev 0UdEIC QINOCOPET
oUd’ £mMOUNET 0oPOG yevéoBal — £aTi yap — oud’ € TIG GAAOG 00POG, oU PIAoCOPET). O
mesmo se passa com 0s ignorantes (Guadeic), pois ndo podem desejar aquilo em
gue se acham suficientes (204a). J4 os que amam a sabedoria (QIAoCOQOUVTEG), SA0
agueles que estdo no meio (UETAEU) entre a sabedoria e a ignorancia, do qual Eros
também faz parte (204b). E, por estar no meio, se movimentam para o que lhes for
util e segundo o desejo.

A utilidade (xpeiav) para os homens e o que ele deseja (€mBuyia), é tudo
aquilo que é bom>*' e que o torna feliz, sendo essas coisas compartilhadas conosco
através de Eros, uma vez que nos também amamos (204c-205d). Mais a frente,
Diotima fala das formas amorosas ou casos do amor (£€pwTikd iowg), sendo estes a
procriacdo, a poesia e a legislacdo>. Diotima relaciona esses casos com uma
iniciacdo (uunBeing), falando a Sécrates que, no que se refere a perfeicdo®* e a
revelacdo (T 8¢ TéAea kai £TTOTITIKG), em vista do qual aqueles existem (Wv éveka kai
Tadta €oTiv), Sécrates poderia ser iniciado (209a). O que deixa subentendido a
interpretacdo de um possivel paralelo com um grau mais comum ou mais baixo de

uma ceriménia mistérica®*.

%31 5 amor é o desejo de sempre possuir 0 bem (6 Eépwc 10T T dyaBdV aUT® eivar dei, 206a).

°%2 Banquete 209a-e.

>3 Deve-se entender aquilo que é perfeitamente acabado, completo, finalizado.

°% Cf. RIEDWEG, 1987, p. 2. Kerényi (2004, pp. 69-70) diz que: “Explicando a natureza do amor a
Socrates, [Diotima] distingue a esfera fisica da esfera espiritual com as palavras: 'Estes sdo o0s
mistérios menores do amor, a myesis em que até vocé, Sdcrates, pode entrar; mas quanto ao maior e
mais oculto, a epoptika...”(209e). Nem Sdécrates no Fedro nem Diotima no Banquete falam realmente
dos mistérios de Agra e Eléusis. Mas era perfeitamente evidente para seus contemporaneos que se
referiam a eles quando falavam dos mistérios da vida espiritual, que deve comecar no nivel do amor
fisico e, por fim, conduzir & grande visdo das Ideias. Nestes dialogos filosoficos, as alusbes as duas
cerimbnias sédo figurativas, mas é verdade que o tom original dos ritos foi fielmente reproduzido. O
tom de Agra e da myesis era mais fisico, o de Eléusis e da epopteia, mais espiritual”. Ainda para o
autor, o termo myesis pode ser traduzido para a palavra latina initia, isto €, “comecgos” e sua
derivacao initiatio, ou seja, iniciagcdo, significando “introdugdo no secreto” O verbo myesis provém de
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Nesse caso, a escolha dos termos e imagens relacionados aos mistérios
eleusinos, pode estar associado a uma possivel ascensdo durante a cerimbnia de
iniciacdo e ao saber de ordem visual. Estes elementos, sendo ou nao frutos de uma
interpretacdo ou extrapolacdo platonicas, sdo usados de forma metaférica para
explicar a ascensdo do conhecimento ideético e a visdo/contemplagédo do Belo em
si. Platdo toma essa referéncia, portanto, e ndo outra, por conta dessas
caracteristicas similares entre o culto eleusino e a sua propria no¢ao do processo do
conhecimento dos seres. Mesmo que as cerimonias eleusinas nao tenham ocorrido
em etapas de ascenséo, é fato que elas tinham uma relagdo com um conhecimento
visual e é possivel que tal conhecimento fora revelado no final da iniciacdo. Desse
modo, a mudanca operada por Platdo estd em funcdo da transposicdo desse
mistério e, nesse caso, a transposicao é também inversa, pois impde um sentido
mistico diferente do original, fazendo-nos crer que os acontecimentos se davam da
forma como Platédo os transpés.

Como vimos no caso do Fedro, de acordo com os mistérios eleusinos, €
possivel que a £émoTiTikd tenha se tornado o ultimo grau do iniciado, isto €, a possivel
revelacdo ou manifestacdo do sagrado. No Banquete, Platdo fala da émmoTTikd como
sendo a contemplacdo das causas relacionadas ao amor, isto é, aquilo pelo qual
Eros se impulsiona pela sua propria natureza carente. Este impulso erotico é
manifestado em graus, sendo a émomTikd o Ultimo desses graus > ; esta é
comumente classificada como sendo uma ascenséo erética®®. Esta ascensdo da-se

da seguinte forma®®’.

MUéw, acao de “iniciar’, ao passo que o verbo mais simples, yiw, do qual o substantivo é derivado,
significa “cerrar”, “como fazem os olhos depois de ver”.

%8 Riedweg (1987, p. 5) nos diz que: “A iniciacdo em Eléusis, o pun6fjvai, € um processo de multiplos
estagios no qual ha um Téhog com o qual a TeAeTr) se torna realmente completa: Ta émomTikd. Com
sua distingdo entre uma iniciagéo inferior e o TéAea kai £TOTITIKG, Platdo claramente pressupde essa
pratica ateniense”. Clemente de Alexandria, Stromata (ou Miscelania) V, 70, 7 s., nos fala de dois
niveis de mistérios, 0s menores (10 PIKPA PUCTHPIa) € 0s grandes Mistérios (Ta 8¢ peyaha). O primeiro
- precedido por uma purificacdo (10 kaBapoia) - tem carater instrutério-propedéutico do que é
contemplado (émrotrtelelv) e compreendido (émromrtelelv) no segundo: oUK ATTEIKOTWG Gpa Kai TGV
MuoTnpiwy TGOV TTap” "EAANCIV dpxel pév T kaBdapaola, Kabatep kai Toic BapBapols TO0 AouTpov. PETA
Talta &' éoTi TG MIKPA PuoThpla SidackaAiag Tiva UTTéBeolv €xovia Kai TTPOTTAPOCKEURS TRV
HEAOVTWY, T8 O peEYAAa TTEPI TV CUPTTAVTWY, 0U HavOavely <oUK>£TI UTTOAEITTETaI, £TTOTITEVEV OE KOl
TTEPIVOETV TAV TE QUOIV Kai TA TTPAypaTa.

>% platdo nos apresenta alguns termos que demonstram esse dinamismo de uma “travessia” ou que
faca alusdo a subida: Tpo¢ TéNog (210e), 100 TéAoug (211b), émaviwv e émaviéval (211b e 211c
respectivamente), e émavaBacpoic (211c). Cf. ALT, 1982, p. 290.

%37 A ascensdo erdtica compreende os passos 210a-211b.
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Devera, primeiro, quando jovem, dirigir-se aos belos corpos (GpxeoBal pév
véov OvTa iéval €T TO KaAG owpaTa), amando um Unico corpo e assim gerar belos
discursos (yevvav Adyoug kahoug). O segundo passo consiste em entender que o
belo tem similaridade com as demais formas de beleza, e que se deve considerar
gue é a mesma a beleza em todos os corpos. O préximo passo é amar todos 0s
outros corpos belos e esquecer daquele Unico ao qual era dedicado. O passo
seguinte é considerar a beleza da alma mais importante que a do corpo. Dessa
forma, poder-se-a olhar (BedoacBai) o belo nos negdécios e nas leis, vendo entre eles
algo em comum. Ap0s isso, ele ira ver a beleza nas ciéncias (iva idn ad émoTnuGv
KAAAoG). Olhando (BAéTTwv) para as variedades do belo, sem amar a beleza de um
homem ou de um costume em particular, mas sim contemplando a variedade do
oceano do belo (GAN’ &mmi TO TTOAU TTéAAYOG TeTPpANPEVOS TOU KaAoD Kai Bewpliv),
muitos discursos belos deverdo, assim ser produzidos, de amor a sabedoria. ApGs
isso, ja amadurecido, sera capaz de contemplar a ciéncia que tem por objeto o belo.

Neste estagio, diz Diotima, que aquele que ja chegou no ultimo do erdtico
(Trpog TéAOG AdN iV TV €pwTIKWV), olhara (katéwetai), ndo mais todas as coisas
belas, sejam corpos, discursos, ciéncia, mas sim o belo em si mesmo, consigo
mesmo, sempre uno (GAA’ alTd KaB’ auTd ped’ autol povoeldég dei Ov). Este Belo é
a causa dos demais exemplos de belo identificados na ascenséo erotica, do qual
todos eles participam (1a 0¢ GAAa TTAvTa KOAG ékeivou peTéxovta). Ademais, é notavel
a descricdo solene da contemplacao do belo como algo ndo misturavel (€iANkpIvEG),
puro (kaBapov), simples (GueikTov) e mesmo divino (16 Bgiov KaAdV)>e,

Aqui, tal como no Fedro, a presenca de diversos termos relacionados a
visdo/contemplacdo®*, bem como o uso do termo émoTTikd para falar da perfeita
contemplacdo da ideia do Belo, em um processo de ordem onto-epistemoldégico,
parece ser o produto de uma transposicdo da visdo do sagrado nos mistérios
eleusinos e, possivelmente, relacionado a algum processo que tenha levado o
iniciado a ver o sagrado nesses mistérios®*. Outro dado interessante para notarmos

aqui, € a similaridade desse processo em direcdo a Ideia de Belo com o processo

°% Banquete 211e.

°% RIEDWEG, 1987, pp. 2-3.
> Seja de acordo com o que é descrito no fr. 178 de Plutarco (vide nota 497), ou no processo que o
iniciado deve ter sofrido nos dias da celebracéo eleusina.
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descrito por Platdo na Alegoria da Linha no livro VI da Republica, sobretudo no que

se refere a secao do inteligivel, onde lemos que:

Aprende entdo o que quero dizer com o outro segmento do inteligivel, daquele que
0 raciocinio atinge pelo poder da dialética, fazendo das hip6teses néo principios,
mas hipoteses de facto, uma espécie de degraus [€mIRdoelg] e de pontos de apoio,
para ir até aquilo que ndo admite hipéteses, que € o principio de tudo, atingindo o
qual desce, fixando-se em todas as consequéncias que dai decorrem, até chegar

a concluséo, sem se servir em nada de qualquer dado sensivel, mas passando

das ideias umas as outras, e terminando em ideias (Republica, VI, 511b-c)>*.

Tomando este exemplo como referéncia, € possivel que Platdo tenha se
utilizado , também neste caso, dos mistérios eleusinos, para falar da ascensao
dialética que parte do mundo visivel ao invisivel, isto €, em direcdo a “visdo” da

ideia, tomando esta como o Ultimo estégio do iniciado/dialético®*?.

5.5.4 O mito escatolégico no Fédon

Assim como no Gorgias, o mito do Fédon relata as boa-aventurancas e as
penalidades no Além, contudo com um viés discursivo diferente. Enquanto o
primeiro exalta a vida justa, o segundo ira exaltar a vida filosofica, apregoando
grandes esperancas para aqueles que tiveram esse tipo de vivéncia. Além disso, 0
mito escatoldgico do Fédon esta em intima relacdo com a teoria das Ideias, o que o
aproxima da experiéncia mistica-gnoseoldgica do Fedro e do Banquete. O grande
diferencial desse mito estd na alusdo direta a linguagem cientifica e na forte
tendéncia de um modo de vida filosofico, 0 que o coloca na mesma esteira de um
Biog orfico ou Biog pitagorico, contudo sem ter como foco um propdsito mistico, mas

sim como uma exaltacédo final a filosofia e o seu paralelismo com a “morte”. Assim, o

! De acordo com a traducdo de Maria Helena da Rocha Pereira, Fundacdo Calouste Gulbenkian,

2001 (92 edic&o) do original grego: 16 Toivuv £Tepov pdvOave Tfiua To0 vonTol Aéyovtd pe TodTo ol
aUTOG 6 Aodyog amrretan T To00 OloAéyeaBal Suvapel, TAG UTTOBETEIG TTOIOUUEVOG OUK GPXAG AAAG T OvTI
UTToB£0EIg, olov ETTIBACEIC TE Kal OPUAG, va péxpl ToU avuttoBéTou &l THV ToU TTavTog dpxAV iwv,
Gyapevog auTAC, TTEAIV al éXOUEVOS TGV EKeiVNG EXOPévwy, oUTwCS £TTi TEAEUTRAV KaTaBaiv, aiodnt®
TTAVTATTACIV OUDEVI TIPOOXPWHEVOG, AAN’ €ideaiv alToIg OI' aUT@V €ig aUTd, Kai TEAEUTA €ig €i0n.

*2 Sobre a relacdo entre a dialética e o exercicio da visao, ver: SOUSA, 2004, p. 222 ss. De acordo
com Riedweg (1987, p. 22), o caminho indutivo para o conhecimento pressupfe a teoria das Ideias:
“0O que Diotima expressa na telea kai epoptika séo, no mais alto grau, ideias filoséfica-platdnicas [cf.
210d6]. O caminho indutivo para o conhecimento pressup8e a doutrina das ideias: o desapego da
beleza corporal individual & beleza fisica em si, da beleza espiritual individual, do belo as leis e as
ciéncias através do ‘vasto mar do belo’ (210d3 £11i T0 TTOAU TTAéAayOC TETpaPéovog ToTpaluéovog Tol
) em direcéo a ideia do kalon kath 'hauto (vgl. 211b1)".


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29piba%2Fseis&la=greek&can=e%29piba%2Fseis0&prior=oi(=on
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C1&prior=le/geis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=toi%2Fnun&la=greek&can=toi%2Fnun0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28%2Fteron&la=greek&can=e%28%2Fteron0&prior=toi/nun
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ma%2Fnqane&la=greek&can=ma%2Fnqane0&prior=e(/teron
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tmh%3Dma&la=greek&can=tmh%3Dma0&prior=ma/nqane
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D0&prior=tmh=ma
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nohtou%3D&la=greek&can=nohtou%3D0&prior=tou=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=le%2Fgonta%2F&la=greek&can=le%2Fgonta%2F0&prior=nohtou=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me&la=greek&can=me0&prior=le/gonta/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3Dto&la=greek&can=tou%3Dto0&prior=me
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%28%3D&la=greek&can=ou%28%3D0&prior=tou=to
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29to%5Cs&la=greek&can=au%29to%5Cs0&prior=ou(=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28&la=greek&can=o%280&prior=au)to%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgos&la=greek&can=lo%2Fgos0&prior=o(
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%28%2Fptetai&la=greek&can=a%28%2Fptetai0&prior=lo/gos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%3D%7C&la=greek&can=th%3D%7C0&prior=a(/ptetai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D1&prior=th=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=diale%2Fgesqai&la=greek&can=diale%2Fgesqai0&prior=tou=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=duna%2Fmei&la=greek&can=duna%2Fmei0&prior=diale/gesqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%5Cs&la=greek&can=ta%5Cs0&prior=duna/mei
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=u%28poqe%2Fseis&la=greek&can=u%28poqe%2Fseis0&prior=ta%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=poiou%2Fmenos&la=greek&can=poiou%2Fmenos0&prior=u(poqe/seis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29k&la=greek&can=ou%29k0&prior=poiou/menos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29rxa%5Cs&la=greek&can=a%29rxa%5Cs0&prior=ou)k
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29lla%5C&la=greek&can=a%29lla%5C0&prior=a)rxa%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3D%7C&la=greek&can=tw%3D%7C0&prior=a)lla%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Fnti&la=greek&can=o%29%2Fnti0&prior=tw=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=u%28poqe%2Fseis&la=greek&can=u%28poqe%2Fseis1&prior=o)/nti
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%28%3Don&la=greek&can=oi%28%3Don0&prior=u(poqe/seis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29piba%2Fseis&la=greek&can=e%29piba%2Fseis0&prior=oi(=on
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=te&la=greek&can=te1&prior=e)piba/seis
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28rma%2Fs&la=greek&can=o%28rma%2Fs0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=i%28%2Fna&la=greek&can=i%28%2Fna0&prior=o(rma/s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%2Fxri&la=greek&can=me%2Fxri0&prior=i(/na
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D2&prior=me/xri
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29nupoqe%2Ftou&la=greek&can=a%29nupoqe%2Ftou0&prior=tou=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pi%5C&la=greek&can=e%29pi%5C0&prior=a)nupoqe/tou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%5Cn&la=greek&can=th%5Cn0&prior=e)pi%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3D&la=greek&can=tou%3D3&prior=th%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=panto%5Cs&la=greek&can=panto%5Cs0&prior=tou=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29rxh%5Cn&la=greek&can=a%29rxh%5Cn0&prior=panto%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=i%29w%2Fn&la=greek&can=i%29w%2Fn0&prior=a)rxh%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%28ya%2Fmenos&la=greek&can=a%28ya%2Fmenos0&prior=i)w/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29th%3Ds&la=greek&can=au%29th%3Ds0&prior=a(ya/menos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pa%2Flin&la=greek&can=pa%2Flin0&prior=au)th=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29%3D&la=greek&can=au%29%3D0&prior=pa/lin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29xo%2Fmenos&la=greek&can=e%29xo%2Fmenos0&prior=au)=
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=e)xo/menos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29kei%2Fnhs&la=greek&can=e%29kei%2Fnhs0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29xome%2Fnwn&la=greek&can=e%29xome%2Fnwn0&prior=e)kei/nhs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%28%2Ftws&la=greek&can=ou%28%2Ftws0&prior=e)xome/nwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pi%5C&la=greek&can=e%29pi%5C1&prior=ou(/tws
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=teleuth%5Cn&la=greek&can=teleuth%5Cn0&prior=e)pi%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=katabai%2Fnh%7C&la=greek&can=katabai%2Fnh%7C0&prior=teleuth%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ai%29sqhtw%3D%7C&la=greek&can=ai%29sqhtw%3D%7C0&prior=%5D
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=panta%2Fpasin&la=greek&can=panta%2Fpasin0&prior=ai)sqhtw=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29deni%5C&la=greek&can=ou%29deni%5C0&prior=panta/pasin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=prosxrw%2Fmenos&la=greek&can=prosxrw%2Fmenos0&prior=ou)deni%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ll%27&la=greek&can=a%29ll%270&prior=prosxrw/menos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2Fdesin&la=greek&can=ei%29%2Fdesin0&prior=a)ll%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29toi%3Ds&la=greek&can=au%29toi%3Ds0&prior=ei)/desin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=di%27&la=greek&can=di%270&prior=au)toi=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29tw%3Dn&la=greek&can=au%29tw%3Dn0&prior=di%27
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29s&la=greek&can=ei%29s0&prior=au)tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29ta%2F&la=greek&can=au%29ta%2F0&prior=ei)s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C0&prior=au)ta/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=teleuta%3D%7C&la=greek&can=teleuta%3D%7C0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29s&la=greek&can=ei%29s1&prior=teleuta=%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei%29%2Fdh&la=greek&can=ei%29%2Fdh0&prior=ei)s

184

objetivo da transposi¢édo platbnica consiste na demonstracdo desse [iog filosofico,
paltado, sobretudo, numa nocdo de purificacdo e ascetismo epistemolégico, bem
como do aspecto moral desse Biog, em relacdo ao modelo rualistico de onde o
elemento filosofico fora transportado.

Alguns pontos no dialogo que precedem o mito em si merecem mengao.
O primeiro deles estd na relacdo morte-conhecimento-purificacdo. Os primeiros
momentos do didlogo gira em torno da proibicdo do suicidio. Cebes ouvira de
Filolau, um fil6sofo pitagorico, que tal ato ndo deve ser feito, sem, contudo, entender
ao certo o motivo desta proibicao (61b)°*3. Tentando elucidar esta davida a partir de
um dito, Sécrates, num tom de mistério, como deixa transparecer pela expressao

544
(

atroppnToig Aeyduevog™™ (“dito secreto” ou “inefavel”), diz que o lugar onde o homem

esta € uma espécie de “posto de guarda” ou vigilancia (@poupd), ndo sendo
permitido a ele se libertar (A0gIv) ou escapar (&modIdpaokel)>*.

Tentando interpretar esse dito obscuro, Sécrates diz que os deuses sao
agueles que nos “vigiam” ou nos “guardam’”, isto é, no sentido de cuidar ou zelar por
nés (émueAéopal), ao passo que nds somos partes de sua propriedade (TQvV
KTNUATWYV TOIC BeOic eivar). Desse modo, se alguém de nossa propriedade resolvesse
se matar, seria de se esperar que nds nos irritassemos; da mesma forma ocorreria
ao nosso ‘“vigia”, ndo havendo mal nenhum em esperar que a divindade mesma
ponha fim a nossa vida, sem que para isso nos intrometamos (62c).

Todavia, de acordo com Cebes, ndo haveria contentamento nenhum para
o0 homem sensato em abandonar de bom grado aquele que é seu “dono” (62c-d), o
gue contradiz com a tranquilidade de Sécrates em estar prestes a morrer (61c-d). O
fildsofo Ihe diz que a causa disso esta no fato de que, apds a morte, ele podera ir ao

encontro dos deuses e dos mais valorosos homens (63b). Sécrates € nutrido por

uma boa esperanca (eUeATTic) que, depois da morte, exista algum lugar muito melhor

>3 Cf. FRUTIGER, 1930, pp. 57-59.

>4 Frutiger (1930, p. 59) acredita que esta “doutrina secreta” possui origem orfica-pitagérica. Horky
(2013, p. 172) tem a mesma opinido, afirmando que o ditado tenha origem 6rfica, mas que também
tem conotagOes pitagoricas. Ja Palmer (2014, pp. 210-211) acredita que ele esta se referindo apenas
a uma doutrina 6rfica.

> Fédon 62b.
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para 0s bons que para 0s maus, segundo é dito por um TTédAa1 AéyeTal, um “discurso
antigo” (63c)>*° .

Essa “tranquilidade filosofica” é corroborada com a relacdo entre morte e
filosofia. Assim, em 64a, Sécrates diz que a dedicacdo a filosofia € uma preparacao
para a morte e para se estar morto (kivduveloual yap 000l Tuyxavouaiv 6pBg
atrtéuevol @iIAoco@iag AeAnBéval Toug GAAoug OTI o0dEv GAAo alToi £TTITNOEUOUTIV

amoBVACKEIV TE Kai TeBvavar) >4 .

Isto é explicado a partir de um ascetismo
epistemologico em relagcdo ao corpo. Este ascetismo manifesta-se na
despreocupacéo dos prazeres corpéreos®*® e na dedicacdo aqueles relacionados a
alma. Tal comportamento deve ser encarado como uma vivéncia ou um [iog
filosoéfico, e € a partir desse modo de vida que Soécrates pode dizer que os filésofos
estdo mais empenhados em algo préximo ao estar morto (GAA" €yyug Ti Teivelv 10U
TEBVAval 6 undev @povTidwv TV NdovQV ai dia ToU CWHATOG EiaIV).

E bem possivel que, para isso, Platdo tenha se utilizado de alguns
movimentos religiosos que pregavam determinadas nocfes ascéticas na vivéncia
pessoal dos seus adeptos. Dispomos de alguns testemunhos antigos que
relacionam préticas ascéticas, com finalidade ritual e catartica, a movimentos
possivelmente oriundos do personagem mitico Orfeu, bem como a Pitagoras. Este
tipo de comportamento € comumente identificado como Bio¢ op@IkdG e Biog
TuBayopikdg, e, apesar da obscuridade que envolve o primeiro movimento, parece
certo que esse tipo de comportamento fora utilizado de forma transpositiva por
Platdo para a sua defesa do Biog QIA0GOQPIKAC*.

O mais comum testemunho de um Piog 6rfico-pitagérico parece estar

relacionado a restricdo alimentar>®°. No Hipdlito de Euripides (vv. 952-954), Teseu,

6 Cf. GUTHRIE, 1970, p. 154. Como visto nas sec¢Bes anteriores, este tema da boa-aventuranga,

bem como dos castigos apds a morte, faziam partes de crengas bem difundidas no tempo de Platdo e
dificil de remontar suas origens, 0 que parece estar de acordo com a expressdo indireta da fonte
utilizada por Sdcrates.

%47 Sécrates conceitua a morte como a separacdo entre o corpo e a alma, onde cada um estaria em si
e por si mesmos: Xwpi¢ Yév amod TAg Wuxic dmalhayeév alTd kab’ auTtod 1O cWua yeyovéval, Xwpig o
AV WuxAv &mmd 1ol owuaTtog ammaAlayeioav auThv KaB' alThv eival; (64c).

>4 Com excecdo, é claro, aqueles mais necessarios (64e).

> Guthrie (1970, pp. 156-157) diz que: “O orfismo [...] era um modo de vida, que impunha um regime
ascético a ser realizado nas agBes cotidianas”. Cf. BERNABE, 2011, pp. 51-53. Uma outra
possibilidade nos é dada por Dodds, a partir da influéncia xamanistica sobre Platdo (cf. DODDS,
2002, p. 212, 214).

%0 Cf. NILSSON, 1953, p. 36; GUTHRIE, 1970, p. 199; LOPEZ, 1975, p. 139; RIEDWEG, 2005, p. 75;
GAZZINELLI, 2007, p. 22; BETEGH, 2014, p. 154.
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pai de Hipdlito, fazendo uma forte critica ao comportamento do filho, diz que:
“Vangloria-te, vamos, ostenta um regime de vegetais! Com Orfeu por senhor, delira,
prestas honras a esses livros que s&o s6 fumagas...””*. E possivel que Aristofanes,
nas Ras 1032, esteja se referindo a isso quando diz que “Orfeu ensinou-nos a
celebrar os mistérios e a evitarmos os sacrificios”>>*. Nas Leis VI, 782c-d o

Ateniense é mais explicito ao dizer que:

Vemos que muchos mantienen aidn hoy en dia los sacrificios humanos. Y lo
contrario, escuchamos en otros, cuando no osaban ni probar el buey y no tenian
las divinidades ofrendas de animales, sino mezclas liquidas de harina, miel y
aceite, frutos embebidos en miel y otras ofrendas ‘puras’ [ayvd] semejantes,
mientras se apartaban de la carne como si no fuera pio comerla ni manchar los
altares de los dioses con sangre, sino que aquellos de nosotros que vivieron
entonces llegaron a tener una especie de vida llamada 6rfica [Opgikoi Biol], puesto
que se aferraban a todo lo inanimado, pero se apartaban, por el contrario, de todo
lo animado®*.

Cicero parece aludir a isso na Arte Poética (391-393), ao se referir a esse
regime vegetariano quando diz que “Orfeu, sacerdote e intérprete, afastou os
homens selvagens do assassinio e de um alimento repugnante, razao por que se diz
que abrandava os tigres e raivosos ledes”>>*.

Burkert (1972, pp. 124-125) acredita que esse mesmo comportamento
possa estar associado também aos pitagéricos e, para isso, ele toma como
referéncia os testemunhos de Sexto Empirico em Contra os Fisicos (in Adversus
Mathematicos 1X, 127) e Cicero em Da Natureza dos Deuses (ou De Natura Deorum

[, 27), que tratam do parentesco de todos 0s seres vivos, tanto dos deuses como dos

**! Traducéo de Joaquim Brasil Fontes, Ed. lluminuras, Sdo Paulo, 2007, do original: §3n vuv alyel

Kai dI' awulyxou Bopdg aitoic katriAeu’ Opeéa 1T Avakt' Exwv BAKXEUE TTOAADV YPARPATWY TIMOV
katrvoug. Detienne (1991, p. 88) deixa a entender que poderiam ter havido proibicdes escritas no
orfismo. Falando sobre os livros atribuidos a Orfeu, diz que seu contetido consistia numa escrita que
ordenava préaticas, prescrevia condutas e autorizava comportamentos. De acordo com Bremmer
(2014, p. 66), Euripides, no Cretenses (fr. 472), parece fazer também alusdo a um estilo de vida
orfico. Cf. EDMONDS, 2004, p. 69.

%52 Traducéo de Maria de Fatima Silva, Annablume e Imprensa da Universidade de Coimbra, 2014, do
original: Op@eU¢ uév yap TEAETAS B’ NIV KaTESEIEE POvVwWY T  atréxeaBai [...].

*% De acordo com a traducéo de Francisco Lisi, Ed. Gredos, Madrid, 1999, do seguinte original: 10 &¢
MAvV BUev dvBpwTroug aAARAoug ETI Kai VOV TTapapévov OpuEY TTOAAOIG: Kai TouvavTiov dkoUouEY év
GAoig, 6Te 0UdE BodC ETOAMWY piv yeUeaBal, BUpaTd Te oUK AV TOIC Beoiol {Ma, TTEAavol 3¢ Kai PEAITI
KapTroi Oedeupévol Kai ToladTa dAAa ayva BUpata, ocoapk®yv &’ aTTeixovTo Wg oux 6clov Ov £60ielv 006E
TOUG TV Bev BwHoUg aipaT piaivelv, GAAG ‘Op@ikoi Tiveg Aeyouevol Biol £yiyvovio NUMV TOIG TOTE,
(’XLAJL'JX(JJV MEV £xOUEVOI TTAVTWY, EUYPUXWY OE ToUvaVTioV TTAVTWY ATTEXOUEVOI.

** Traducdo de Dante Tringali, Ed. Musa, S&o Paulo, 1993, do original: silvestris homines sacer
interpresque Deorum caedibus et victu foedo deterruit Orpheus, dictus ob hoc lenire tigres rabidosque
leones.
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animais®. Esta concepcdo est4 em intima relacdo com a teoria da transmigracao
pitagorica, em que a alma, apdés a morte, poderia vir a habitar outros corpos,
incluindo os animais, pressupondo, com isso, a relacdo basica de todos os seres
vivos, e, por extensdo, a proibicdo do consumo/sacrificio de qualquer ser

animado >*®

. Talvez seja a essa pratica e outras que Platdo tenha aludido na
Republica 600b, a respeito do chamado Biou MuBaydpeiov.

Uma outra possivel restricdo consiste no uso de la. De acordo com
Herddoto Il, 81, 2, orficos, baquicos e pitagéricos possuem a caracteristica que
proibe aqueles que participaram desses ritos de serem sepultados com vestidos de
|5.557.

Parece certo que a primeira proibicdo, além de estar em relacdo com a
transmigracdo, também estava intimamente ligada a nocbes de purificacdo, como
também é demonstrado por Platdo no Fédon. De acordo com Guthrie (1970, pp.
220-221), orficos e pitagéricos eram similares, propunham a abstinéncia de carne e

a purificacdo da alma.

A nocao de katharsis depende, para os o6rficos, da crenca na transmigragao e no
circulo do nascimento, e na concepc¢do nitidamente dualista de corpo e alma,
segundo a qual o primeiro nada mais é do que o timulo ou prisdo do Ultimo. Essa

% cf. K.-R., 1969, p. 318.

%% Como é visto em Diodoro Siculo 10, 6, 1, e em dois testemunhos de Di6genes Laercio: |, 120 (ion,
fr. 4) e VIII, 36 (Xenodfanes, fr. 7). Além desses, Porfirio em Vita Pythagorae 7 (DK 14, 9), fala da
abstinéncia de seres vivos, bem como de manter distdncia dos carniceiros e dos cacadores. Em outro
testemunho, Didgenes Laercio (VIII, 19) fala também da proibicdo de comer favas e peixes
hermafroditas (cf. Empédocles fr. 141). Além disso, é dito que haviam certas controversias com
relacdo aos sacrificios, pois uns diziam que sé era permitido sacrificar coisas inanimadas, ao passo
gue outros afirmavam que era permitido o sacrificio de galos, cabritos lactantes e leitdes, mas nunca
cordeiros. Talvez seja a Pitagoras que Herddoto (Il, 123, 2-3) esteja se referindo ao falar que:
“También son los egipcios los primeros que hicieron esta afirmacion: que el alma del hombre es
inmortal y que, al perecer el cuerpo, se introduce en otro ser que sucesivamente se hace vivo; y que,
una vez que ha recorrido todos los seres terrestres y los marinos y los alados, de nuevo se introduce
en un cuerpo de hombre que llega a la existencia; y que este recorrido es realizado por ella en tres
mil afios. Hay algunos helenos que han utilizado esta doctrina - unos antes, otros después - como si
fuera propia; yo, a pesar de conocer sus nombres, no los escribo” (Traducdo de Antonio Gonzélez
Caballo, Ed. Akal, Madrid, 2012. De acordo com Ldpez (1975, p. 139), no orfismo havia também a
proibicdo do consumo de favas, “porque estes sdo usados em sacrificios ctdnicos, uma vez que
'pureza’ requer acima de tudo a quebra de qualquer vinculo com o reino dos mortos e os deuses das
almas”.

> duohoyéouot d¢ TadTa ToioI ‘Op@IKoiol kaheopévoiol Kai Bakyikoiol, €odol 8¢ AiyuTrtiolol Kai
MuBayopeiolol: oUdE yap ToUTwY TWV Opyiwv PeTéxovta Oolov £0Ti £v gipivéoiol gipaot Baebival. €oTi
O¢ Trepi auT@v ipog Adyog Aeyouevog. Cf. GUTHRIE, 1970, p. 15; BURKERT, 1972, pp. 127-128;
GAZZINELLI, 2007, p. 23; SCHUDDEBOOM, 2009, p. 138; BREMMER, 2014, p. 67.
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base doutrinaria para suas praticas também foi aceita por Pitdgoras ou por seus
sucessores imediatos®>®.

Como vimos, embora de maneira um tanto fragmentada, estas seitas
tinham um modo de vida ascético, ao menos no que se refere ao consumo de certos
alimentos ou sacrificios, podendo esse ascetismo, nestes casos, ser explicado pela
transmigracdo da alma e pela purificagao ritual®®.

Platdo pode ter feito uma transposicdo dessas praticas para tratar do
conhecimento filos6fico que ndo estaria “neste mundo” mas em um “outro”, cujo
acesso se daria através de algo que nao estivesse “neste mundo” e que, pelo fato de
haver a necessidade da separacdo do elemento que nos liga ao mundo, tornaria
este estado semelhante ou analogo a “morte”. Assim, a pratica ou a vivéncia
filoséfica pressupde uma nocao dualistica-epistémica, que separa corpo e alma,
sensivel e inteligivel e vida e morte para tratar da natureza do conhecimento e do
processo de conhecimento filosoéfico, do qual o filésofo deve seguir. Ao passo que a
purificacdo filosofica se daria na separacdo de um desses elementos contrarios,
tomados todos eles como referentes do processo de conhecimento.

Desse modo, devemos ter em mente a real intencdo do Biog filosdfico.
Platdo utiliza-se da nocdo ascética com relagcdo ao corpo para falar daquilo que
chamamos de ascetismo epistemoldgico, que nada mais é do que a forma com que
o filésofo vé o papel do corpo no processo do conhecimento mais elevado, isto €,
aquele conhecimento que diz respeito as Formas. Ndo se trata de uma mera
rejeicdo do corpo ou dos prazeres relacionados a ele, a maneira de um puritanismo
vulgar e de base religiosa - como é possivel depreender das primeiras referéncias
de Socrates. Ao invés disso, este tipo de comportamento €, na verdade, um meio
para se falar sobre um outro assunto, mais a fim a proposta filosofica de um

conhecimento que extrapola o nivel do sensivel, em direcdo ao inteligivel e que, por

%8 Cf. GUTHRIE, 1970, p. 159.

* Detienne (1991, p. 88) nos diz que: “Os oOrficos eram renunciantes. Exercitavam-se para a
santidade, cultivavam técnicas de purificacdo a fim de separar-se dos outros, daqueles que sao
suscetiveis aos assassinios e a macula. Retornando & idade de ouro, ao tempo dos comecgos, 0
género de vida 6rfico se queria proibido e absolvido do sangue derramado nos altares, recusa radical
de alimento encarnado em conjunto...”. Ainda segundo o autor (p. 97), essa recusa de sacrificios
pode ter relacdo com o mito do assassinato de Dioniso Zagreu.
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conta dessa sua natureza, torna-se um paralelo para 0 que representa 0 corpo em

relacdo a alma e & morte em relacéo a vida®®°

. Vejamos isso mais de perto.

Para Socrates (65a-b), o corpo impede (éuTodiov) a investigacao
(¢nTnoer) que tende a sabedoria (ppovroewg), pois nem a visdo (Oyig) e nem a
audicdo (akon) sdo capazes de conduzir a verdade, por ndo possuirem esses
sentidos uma exatidao (akpiBeic) ou clareza (cageic). Desse modo, a alma nao
poderia alcancar (GmTeTal) a verdade, sendo levada ao engano (é€atratdral) quando
a sua investigacao contar com a ajuda do corpo. Ao passo que é somente pela
reflexdo (AoyiCeoBal) que ela torna o ente (yiyverai T TV Oviwv) evidente
(katddnAov). Portanto, a alma age melhor quando ndo ha impedimento de nenhum
dos sentidos, nem de sofrimentos ou prazeres. Mas, isolada em si mesma (GAA" O
MaAIoTa auTh KaB' auTrv) e sem se comunicar (kolivwvoUoa) ou se ligar (aTrTopévn)
ao corpo, ela tende para o ente (0péyntal ToU évrog). E, entdo, por conta desse
aspecto do corpo, que o filésofo julga-o indigno (amiudlel) e dele foge (@evyel),
buscando estar com a alma em si e por si mesma ({nTel &8¢ alT KOO  AUTAV
viyveoBai)°.

O mesmo ocorre com as ldeias de Justo, Bom e Belo que ndo podem ser
vistos (£idec) pelos olhos do corpo (0pBaAuoic, 65d). N&o é pelos sentidos do corpo
gue se deve contemplar (Bewpeital) a verdadeira realidade (oUciag), mas sim
através do pensamento (diavonBivai) e do raciocinio (To0 Adyou) que se pode trilhar
esse caminho (65e-66Db).

Para Sdocrates, caso se pretenda conhecer algo limpidamente (kaBap®g),
deve-se buscar a libertacdo do corpo (atraAAakTtéov), para sé assim olhar as coisas
em si mesmas, com a alma em si mesma (a0T T} Yuxf Bcatéov auTa TA TTPAYUATA).
Desse modo, de acordo com esse raciocinio, este estado seria analogo a morte,
mesmo que permanecendo Vvivo (ETTeIdav TEAEUTAOWHEV, WG O AOyog anuaivel, {OOIv
5¢ 00)°%2.

Além disso, a acdo que consiste em separar ao maximo a alma do corpo
(16 xwpiCev 6T yaAioTa ammd 1ol cwuatog TAV Yuxnv), na reflexao filosoéfica, que é

analogo ao estar morto, constitui-se numa purificacéo (kd8apaig), de acordo com um

%0 cf. ROHDE, 2006, p. 251.
*1 Fédon 65¢-d.
%2 |dem, 66d-e. Cf. ALT, 1982, p. 192.
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dito antigo (8Trep TaAal év T Adyw AéyeTan)®®®. Temos aqui uma clara associacao
dessa pureza ritual sendo usada em favor da concepcéo epistemolédgica platdnica®”.
Tal como ocorre com a nocdo de boa-aventuranca, da qual Platdo cria um
contraponto com a vivéncia moral ou mesmo ontoldgica, a no¢do de purificacdo
ritual abre caminho para uma outra de ordem epistemoldgica.

Em visto disso é que Socrates diz que a sabedoria (@pdvnoig) nédo
poderia ser outra coisa que uma purificacdo (kaBapudg) e que, por conta disso,
quem instituiu as ceriménias de mistérios (oi T&¢ TEAETAC ATV 0UTOI KATACTAOAVTES)
n&o seriam insignificantes (o0 @adAoi Tiveg ival), mas que, de fato, fazendo alusdes
antigas (GAAG T OvT TAAal aivitteoBail), disseram que quem chega no Hades
profano (GuunTtog) e nado iniciado (&téAeoTog), jazerd no lamacal (BopPRdpw
keioeTal)>®®; ao passo que aquele que 14 chegar purificado e iniciado (kekaBapuévog
T Kai TETEAEOPEVOG), residira na companhia dos deuses. Desse modo, como dizem
0s iniciados (TeAeTAC), 0S que carregam o tirso (vapBnko@opol) SA0 NuMerosos, mas

poucos os bacantes (uév TToAoi, Bakyol 5¢ Te Tradpor)>°C.

°%3 vale notar aqui as caracteristicas do Bio¢ 6rfico apresentadas por Guthrie (1970, pp. 159-160):

ascetismo, mal radicado no corpo, vida terrena como um castigo para a alma, a ho¢do de corpo-
tumba ou prisdo da alma. Além disso, o autor nos diz que, para os “6rficos”, o corpo é fonte do mal,
do qual a alma deve purificar-se; e que a nocgdo separatista ou dualista platbnica entre mundo
sensivel e inteligivel é de influéncia orfica. Cf. ROHDE, 2006, pp. 183-184, 202. Acho dificil acreditar
gue esta influéncia platonica tenha vindo exclusivamente do “orfismo”, tanto pelo fato dessa nogéo,
ao menos no Fedro, ter fortes relagdes com os mistérios de Eléusis, o que nos leva a crer que tal
nocao separatista possa ter vindo das promessas de uma existéncia em “outro mundo”, sem a
necessidade de uma transmigracao; mas sobretudo pela duvidosa existéncia de um movimento 6rfico
fixo o bastante para servir de modelo as transposicées platbnicas.

*% para Alt (1982, p. 299), o desapego do corpo ndo é ascetismo, mas o desejo da alma em seguir
sua propria natureza e alcancar a felicidade na vida ap6s a morte.

°% Esta concepcao de BopPopog esta ligada aos mistérios, mas é dificil saber a qual Platdo estaria se
referindo em especifico. Tal termo fora empregado por Aristéfanes, nas Rés 145 e 273, para falar do
lugar dos castigos. De acordo com Pereira (2013, pp. 43-44), os iniciados nos Mistérios eleusinos
seriam, a principio, aqueles que evitariam o “lamacal’, j& que este estado era aguardado por todas as
pessoas. Esta conotacdo de castigo ndo se restringiu a Eléusis, mas passou a fazer parte do
imaginério infernal de outras religides de mistério. Quando Platdo cita este termo em 69c, ndo ha
clareza da sua origem mistérica. E muito provavel que ele n&o esteja se referindo a nenhuma delas
em particular, e como tal ideal tornou-se um lugar comum para falar dos castigos do néo iniciado,
uma opinido categoérica ndo parece decerto prudente. A pesar disso, vale ressaltar que, de acordo
com um testemunho tardio de Aristides (22.10 Keil apud PEREIRA, 2013, p. 44), esta concepgédo
parece possuir origem eleusina: &xeiv T0G EATTIOAG wg Aueivog SiIGgovTag, Kai oUK é&v OKOTW TE Kali
BpoBopw keloopévoug, G B ToU¢ duunToug avauévelv. Contudo, essa afirmacdo ndo exclui a
possibilidade de assimilacdo por parte de outros mistérios, como visto acima. A despeito disso,
alguns comentadores insistem em afirmar que esta concepc¢éo seja érfica e que, neste passo, Platdo
estaria se referindo a esses mistérios: DIETERICH, 1893, p. 73; NILSSON, 1927, p. 557; GUTHRIE,
1970, p. 162; BERNABE, 2013 (b), p. 127.

%% |dem, 69b-d. Para Bernabé (2013 (b), pp. 127-128), esta frase é de inspiracdo orfica. Guthrie
(1970, p. 197) faz a seguinte interpretagédo da passagem: “Ou seja, muitos sdo os que participam de
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Outro ponto importante no dialogo diz respeito as provas da imortalidade
da alma, onde temos o desenvolvimento racional desta ideia sendo trabalhado em
conjunto com a transmigracdo, em um plano cujo fundo € absolutamente filosofico,
como de fato ocorre com todas as transposicdes platdonicas®®’. O contexto para a
introducdo dessas ideias € apresentado na necessidade de Simias em ter uma
argumentacao mais sélida, que o faca entender que a alma permanece apds a morte
do corpo. A primeira dessas provas gira em torno do argumento dos contrarios.
Assim, SoOcrates questiona a Simias se ele quer que se exprima com palavras
(S1apuBoAoypev) para ver se é ou nao verossimil (€ikdg,70 a-b).

Como primeiro movimento, Sécrates questiona se existem, no Hades,
almas de pessoas que morreram, como € dito por um antigo relato (TraAaidg Adyog),
do qual eles tém em mente (uepvAueda, isto é, um argumento ja conhecido). Tal
relato afirma que de novo aqui chegaram as almas (TTadAiv ye deGpo agikvolvTai),
vindo a ser a partir dos mortos (yiyvovtal ék TV TeBvewTwv)>®. Se assim for, isto &,
gue dos mortos nascem 0s Vivos, onde estaria nossa alma sendo no Hades? Pois
ndo poderia a alma nascer de novo (TT@AIv €yiyvovio) se ela ndo tivesse uma
existéncia anterior (70c-d)>®.

Este primeiro argumento é corroborado com a teoria da transmigracao.
Segundo um testemunho de Herddoto (Il, 123, 2), foram o0s egipcios que primeiro
afirmaram que a alma humana é imortal (wg avBpwTou Yuxn dBdavarog £oTi) e que
apos a morte ele pode animar outro corpo. Além disso, “una vez que ha recorrido

todos los seres terrestres y los marinos y los alados, de nuevo se introduce en un

uma orgia dionisiaca, mas poucos sdo os que fazem tudo o que os Orficos consideram necessario
para se unir ao deus”. Para o autor, esta frase é, sem davida, érfica e Platdo a converte a sua propria
filosofia. Contudo, para Edmonds (2013, p. 15), esta frase € de inspiracdo dionisiaca. Acredito que
este verso deva realmente se tratar de uma influéncia dionisiaca, ndo s6 pelos elementos claramente
relacionados a esse culto, mas sobretudo pela aproximacdo com os versos 72-76 das Bacantes de
Euripides (cf. Leis 669d).

7 A despeito disso, Frutiger (1930, p. 61) acredita que a transmigracao é em Platdo mais um objeto
de crenga do que de ciéncia. Ao contrario disso, ela parece estar em intima relacdo com a sua
metafisica e com a sua teoria do conhecimento, sobretudo na relacio com a anamsese. Cf.
GUTHRIE, 1970, pp. 165-166.

%% ¢, Ménon, 81b.

°%9 Bernabé (2013 (b), p. 128) acredita que nesta passagem Platdo alude a ideia da transmigracéo
das almas segundo o orfismo.
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cuerpo de hombre que llega a la existencia; y que este recorrido es realizado por ella
en tres mil afios™",

De acordo com Rohde (2006, p. 187) esta atribuicdo de Herodoto é
tendenciosa. Para ele, a ideia de transmigracéo é orfica, sob inspiracdo dionisiaca e
ndo egipcia. Nilsson (1955, p. 702) explica que o historiador fez essa afirmacgéo pela
sua admiracdo pelos egipcios, tomando este povo como berco da religido grega, e
recusando sua “verdadeira” origem grega®’*.

Outros comentadores seguem por esse caminho, ao atribuir esta ideia ao
movimento 6rfico e, muito embora ela seja atestada por fontes antigas como estando
relacionada diretamente ao pitagorismo e ndo ao orfismo°?, é muitas vezes
creditada sua origem a este “movimento religioso”">.

Herddoto (Il, 95) conta uma histéria que relaciona possivelmente a
imortalidade da alma a Pitagoras. Segundo ele, Salmoxis fora um escravo tracio que
serviu a Pitagoras e que, quando liberto, saiu de Samos para retornar a sua patria,
prometendo aos seus concidadaos a vida eterna. Contudo, este relato contado pelos
gregos que habitavam o Helesponto ndo parece ser totalmente credivel para
Herddoto. Segundo o historiador (I, 96), Salmoxis € anterior a Pitdgoras e pode ser
gue ele na verdade tenha sido uma divindade de uma tribo tracia, conhecida como
getas, e ndo como se acreditava®’.

Apesar dessa fonte incerta, outros registros antigos diretos apontam para

uma relacdo entre a transmigracao e Pitagoras. Talvez o primeiro deles seja de

*° Traducdo de Antonio Gonzalez Caballo, Ed. Akal, 2012, de acordo com o seguinte original:

...&Teav 8¢ TavTa TEPIEABN T& xepodia kai T& BaAdooia kai T TTETEVE, aUTIC ¢ AvBpWTToU GMUA
X;\l/épavov €odUvel: TRV TTEPINAUCIV OE auTh yiveoBai év TpioyIAiolol ETETI.

Bernabé (2011, p. 103) também acredita que a transmigracdo das almas ndo seja uma crenca
efetivamente egipcia e, para isso, ele se vale de alguns estudos dos egiptélogos.
°2 cf. BURKERT, 1972, p. 126.
°"8 Cf. Para Nilsson (1955, p. 701), a atribuicdo da doutrina da transmigracéo das almas como sendo
pitagodrica é falsa, pois ela é, na verdade, o¢rfica e foi a partir deles que tal ideia fora assimilada e
difundida pelos pitagéricos. De acordo com Burkert (1972, p. 35), essa assimilagéo pitagérica ocorreu
a partir de um poema hexamétrico atribuido a Orfeu. Cf. BURKERT, 1987, p. 87; BERNABE, 2013 (a),
p. 130; BREMMER, 2014, p. 72. Para Casadesus (2006, p. 159), esta atribuicdo deve-se ao fato da
nocédo orfica de owpa- ofpa: “Além disso, h& indicios suficientes para supor que o pitagorismo
acabou se apropriando da nocdo orfica da imortalidade da alma e suas correspondentes
recompensas e puni¢des na vida ap6s a morte. Em outras palavras: a teoria 6rfica, conhecida como
soma-sema, de que o corpo € o timulo da alma, um castigo de uma antiga pena que o homem deve
se purificar, foi incorporada pelo pitagorismo para consolidar sua propria teoria da transmigracdo de
almas. Como outros estudiosos ja alertaram, houve uma transmigracdo pitagérica na Grécia ‘sem
nuances morais’ que ndo teria como objetivo a libertacdo do ciclo das reencarnagfes, mas seria a
consequéncia légica de sua concepcdo animista do cosmo”.
%™ Ver ROHDE, 2006, p. 154; NILSSON, 1955, p. 702. Cf. Herédoto II, 123.
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Xenoéfanes (Diégenes Laércio VIII,36 = 7 DK) onde lemos de forma irbnica um relato
gue diz que Pitagoras reconheceu, no corpo de um cachorro, a alma de um

amigo > . Posteriormente °"®

temos o fragmento 89 de Heraclides do Ponto
(Heraclides Ponticus, fr. 89 Webhrli), onde se diz que Pitdgoras lembrava de todas as
suas reencarnagcbes em homens, animais e plantas e até mesmo dos seus
sofrimentos no Hades®’’. Outro testemunho estd em Diodoro Siculo (10, 6, 1), no
gual se diz que Pitagoras acreditava na transmigracdo das almas e que se lembrava
da sua vida como Euforbo, filho de Pantoo®”®. Um outro testemunho esté no fr. 40 de
Diégenes de Enoanda, onde é dito que a transmigragcdo das almas é atribuida tanto
aos 6rficos como aos pitagéricos”’®.

Apesar dessas relacfes oOrfico-pitagoricas, nao € certo a qual delas Platdo
estaria se referindo ao fazer sua transposi¢céo, uma vez que dificilmente ele revela a
origem de suas fontes. Contudo, parece mais certo que ele tenha feito tal
transposicdo dos pitagoricos, ndo sO pela abundancia de fontes antigas, mas
sobretudo pelas relagBes pitagoricas dos interlocutores de Socrates nesse dialogo,
criando, assim, um quadro de maior verossimilhanca.*®

Continuando com o dialogo, Platdo embasa seu argumento da existéncia

anterior da alma, ou seja, da permanéncia desta, a partir da concepcdo dos

5 Cf. GUTHRIE, 1962, pp. 157-159; FREELY, 2010, p. 33. Cf. Empédocles fr. 117 (Diégenes Laércio
VI 77).

> Muito embora Lloyd (2014, p. 28) acredite que no fr. 129, Empédocles esteja se referindo a
Pitagoras.

>"" “Heraclides do Ponto nos conta o que Pitdgoras costumava dizer sobre si mesmo: que ele havia
sido Etalides e era considerado filho de Hermes. O préprio Hermes disse que ele poderia escolher
qualquer presente de que gostasse, exceto a imortalidade. Por isso, ele pediu para reter ao longo da
vida e da morte uma memdria de suas experiéncias. Portanto, em vida, ele podia se lembrar de tudo
e, quando morreu, ainda guardou as mesmas lembrancas. Posteriormente, com o passar do tempo,
sua alma entrou no [corpo de] Euforbo que foi ferido por Menelau. Agora, Euforbo costumava dizer
gue tinha sido Etalides e obteve este presente de Hermes, e entdo ele contou sobre as andancgas de
sua alma, como ela transmigrou, em quantas plantas e animais havia surgido, e tudo o que passou no
Hades. Quando Euforbo morreu, sua alma passou para Hermdtimo, e ele também, querendo
autenticar a histéria, subiu ao templo de Apolo em Branquidas, onde identificou o escudo que
Menelau havia dedicado a Apolo” (apud CORNELLI, 2013, p. 125).

%8 «pythagoras believed in the transmigration of souls and considered the eating of flesh as an
abominable thing, saying that the souls of all living creatures pass after death into other living
creatures. And as for himself, he used to declare that he remembered having been in Trojan times
Euphorbus, the son of Panthus, who was slain by Menelaus” (tradu¢édo de C. H. Oldfather. Vol. 4-8.
Cambridge, Mass.: Harvard University Press; London: William Heinemann, Ltd. 1989).

579 “[And let us not say that the soul transmigrated and did not perish, as the Orphics], and [not] only
Pythagoras, crazily [suppose]” (fr. 40 Smith). Sobre essas fontes ver BERNABE, 2013 (a), pp. 131-
132.

°80 Cf. Zhmud, 2014, pp. 105-106. Sobre o paralelo entre Cebes e a acusmata ver: HORKY, 2013, p.
173.
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contrarios, que diz que cada contrario nasce do seu contrario. Neste ponto, 0
argumento filoséfico necessario ao entendimento de Simias entra em jogo°®*. Como
somente a partir do seu contrario nascem o0s seres, isto €, se fazem perceber ou
conhecer, como, por exemplo, o maior veio a ser a partir do menor, do mais forte o
mais fraco, do mais lento o mais rapido, tal ocorre também com a alma que, por
meio da vida é possivel vir a ser a morte, mas também da morte a vida (ou o
reviver)°®2. Assim, a relacdo vida-morte nos relatos antigos serve de base para o
sentido mais profundo no texto que trata do importante status que a permanéncia da
alma tem na metafisica platbnica, ndo devendo ser entendida esta como uma crenca
professada por Platéo, visto as enormes implicacdes filosoficas que a transposicao
platdnica aplica a essas concepcoes ®.

A segunda prova apresentada por SoOcrates acerca da imortalidade da
alma diz respeito a ideia de reminiscéncia. A no¢ao de anamnese ja apresentada no
Ménon (80d-86e) e esbocada no Fedro (249e-250c), entra mais uma vez em jogo
para provar ndo somente a preexisténcia da alma, mas também a existéncia das
Ideias em seu contexto onto-epistemoldgico. O ponto chave desse segundo
argumento estd na necessidade de existéncia do igual em si mesmo (aUTd 10 icoV),
em relacdo as coisas semelhantes. Tais coisas somente podem ser recordadas
como objetos semelhantes se existir a Ideia de Igualdade em si (74a).

Para Socrates (74b), esse conhecimento do igual em si mesmo s6 é
possivel mediante um exame das coisas ‘iguais”. Isto é, somente através da
percepcdo da “igualdade” entre os objetos, que é possivel ter 0 conhecimento do
Igual em si mesmo, embora seja ele distinto dessas coisas, uma vez que 0s objetos
“‘iguais” podem aparecer para nos tanto iguais como desiguais, ao passo que com o
lgual em si mesmo tal coisa ndo ocorre. Desse modo, a reminiscéncia é um
processo de intuicdo onde, a partir de um objeto, é possivel intuir (€vvoiong) outro,

seja ele semelhante ou dessemelhante (74c-d). Contudo, para que exista essa

*8L Este argumento vem a torna-lo mais facil (pgov).

%82 |sto &, além de provar a preexisténcia da alma, Sécrates também prova sua permanéncia apds a
morte (cf. 77c-e).

°8 Fédon 70de-71a. Vale ressaltar aqui que, para Frutiger (1930, pp. 73-74), este argumento dos
contrarios ou dos opostos apresentado por Platdo fora retirado de uma doutrina 6rfica-pitagorica.
Além disso, Frutiger (idem) observa algo do desenvolvimento dessas ideias que é bastante
interessante. Segundo ele, o argumento dos opostos valida a teoria da transmigracéo, por seu turno
esta valida a teoria da imortalidade da alma e esta Ultima valida a teoria das Ideias, criando, assim,
uma progressao mitico-argumentativa. Cf. Metafisica A, 986a22-986b5.
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intuicdo entre as coisas ditas “iguais” ou “semelhantes”, é necesséario que tenhamos
conhecido previamente (Trpocidévai) o Igual em si, antes de termos vistos as coisas
iguais e nelas ter reconhecido, embora distintamente, o Igual em si mesmo (74e-
75a).

Sdcrates aproveita para falar que essas coisas ndo ocorrem apenas com
o lgual, mas também com o Maior em si, o Belo em si, e etc. Além disso, esse
conhecimento é adquirido antes do nosso nascimento (TTpiv yevéoBal apa, wg EOIKEV,
avaykn Auiv althv €iln@évail) e, ao nascermos, esse conhecimento é perdido. Ao
passo que, quando utilizamos nossos sentidos para as coisas, nds Somos capazes
de recupera-lo e, por conta disso, aprender seria recordar este conhecimento
perdido (75b-e).

Ha ainda outra prova de imortalidade da alma, que diz respeito a sua
natureza trabalhada em conjunto com a natureza do conhecimento. Socrates diz que
algumas coisas sdo suscetiveis de decomposicdo, ao passo que outras nao. Estas
permanecem sempre no mesmo estado, ja as compostas mudam sua forma. O
primeiro caso € identificado como as “entidades mesmas” (auTn r olacia), isto é, o
Ilgual em si mesmo, o Belo em si mesmo, etc. O segundo é o caso das coisas
diversas, como a “diversidade do belo” (Tov TTOAM®@V KaA®@vV), que nNao sao nem
idénticas em si mesmas e nem com as outras, mas sim variaveis e de forma multipla
(78b-e).

Para Sécrates, o primeiro caso nao pode ser apreendido pelos sentidos,
mas pelo pensamento do raciocinio (T® Tfi¢ diavoiag Aoyiop®), uma vez que estas
entidades ndo podem ser vistas (kai oux Opard, 79a). Levando isso em
consideracdo, Socrates afirma que existem duas classes de seres: uma visivel e
outra invisivel (800 €idn TV OvTwy, TO PEV OpaTiV, TO 8¢ AIdEG). O invisivel é sempre
idéntico (aei kata Ta0Td) e o visivel nunca é idéntico (undétoTte Kata TauTd). O corpo
€ mais afim a primeira classe, ao passo que a alma a segunda (79a-b).

Passando para a esfera do conhecimento, Socrates diz que, quando a
alma se utiliza do corpo para examinar (okoTtreiv), por meio dos sentidos, ela é
levada até as coisas que ndo sdo idénticas a si mesmas, perturbando-se ao manter
contato com elas; ocorrendo o contrario quando ela observa por si mesma aquilo

gue € imortal e idéntico a si mesmo, pois sdo como que da mesma espécie (79c-d).
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Esta perturbacdo na alma ocorre, pois sua natureza é divina, imortal,
uniforme, indissollvel e idéntica a si mesma e a natureza do corpo € o0 seu contrario,
como visto mais acima. Ao se dedicar verdadeiramente a reflexdo filosdfica,
separada do corpo, a alma vai ao encontro daquilo que Ihe € semelhante, isto é, do
invisivel, divino, imortal e sabio. Estando la, ela pode entdo ser feliz (eudaipovi),
liberta de todos os males humanos (TOvV GAwV KokQ@v TRV AvBpwITEiWY
atmnAAayuévn), tal como é dito dos iniciados nos mistérios (Aéyetal KaTd TOV
Mepunuévwy), passando o tempo na companhia dos deuses (TOV AOITTOV XPOVOV PETA
Bewv Oidyouca). O contrario ocorre com aquelas almas que se dedicam aos
prazeres do corpo. Por conta desse apego, essas almas se tornam pesadas
(Bapuvertai), retornando novamente ao visivel, qual fantasmas. Assim, as almas que
nao se libertam dos corpos de forma pura, vagam qual espectros (eidwAa)’®.

Percebe-se aqui dois paralelos jA& mencionados no Fedro entre a viséo
dos iniciados nos mistérios com a visao filosofica, que sdo tratados como uma boa-
aventuranca; e a nao visao/nao participacdo nesses mistérios com as almas “caidas”
pelo peso de suas asas, que nao sao capazes de ver as beatificas e verdadeiras
visdes dos seres, terminando por se nutrirem do alimento da opinido. No Fédon, a
mesma logica se aplica. Os que se iniciaram, apds a morte do corpo, vivem na
companhia dos deuses, constituindo um quadro de boa-aventuranca. Paralelamente
a isso, a alma que se utiliza da reflexao filosoéfica, separada do corpo, em um estado
semelhante a morte, dirige-se aquilo que também é de natureza divina, imortal,
imperecivel e etc.*®, o que também se configura em um quadro de boa-
aventuranca, posto que, ndo estando a alma apegada ao corpo e aos seus prazeres,
n&o mais se perturba. E nisso que consiste a ideia de “castigo” para a alma que néo
faz uso dessa reflexdo: torna-se prisioneira das coisas sensiveis, perturbando-se
pela sua natureza contréria, qual um espectro a vagar.

E preciso lembrar que a mesma referéncia aos Mistérios de Eléusis no
Fedro, com grandes chances nao fora utilizada aqui no Fédon, sendo mais provavel
0 uso de nocOes pitagéricas, como pode ser depreendido do que Sécrates diz a

seguir. No passo 81d-82b é dito que as almas apegadas ao corpo séo forcadas a

% Fédon 80a-81d. Esta nocdo de €idwha fora retirada da tradicdo homérica: Odisseia XI; lliada

XXXl 65-72.
%85 Cf. Aristoteles, De Anima A 2, 405a29.
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vagar para poderem cumprir sua pena (toladta avaykalovtalr TrAavéoBal diknv
Tivouoar). Os glutdes, luxuriantes, e beberrdes renascem®®® em asnos e bestas.
Aqueles que optaram pela tirania ou a injustica, renascem como lobos e falcdes, e
assim por diante, de acordo com seus habitos anteriores. Ja 0s justos, 0s que
praticaram a democracia e se utilizaram da filosofia e da razdo, é certo que eles
alcancem (a@ikveioBal) aqueles dentre os animais sdo mais civilizados e politicos,
como as abelhas, as formigas e, voltando aos corpos humanos, como homens
sensatos.

Como visto mais acima, esta nocdo de multiplas reencarnacdes em
animais e homens esta bem relacionada com a teoria da transmigracéo pitagérica®’.
De acordo com Alt (1982, p. 293) ha nessa passagem certa ironia, indicando que
somente a filosofia pode apresentar uma vida ap6s a morte pautada na verdadeira
justica e conhecimento noético. Seja como for, parece evidente que a transposicao
da transmigracao pitagérica serve ao proposito de esclarecimento da duvida de
Simias e Cebes sobre a imortalidade, sem deixar de lado um certo aspecto moral
associado a essa teoria®®, o que leva também Platdo a fazer a exaltagdo do Biog
filosofico. Isto se da sobretudo pela capacidade da filosofia em libertar a alma do
corpo, entendido aqui como uma prisao (eipyuod, 82e-83a).

Pelas provas dadas por Socrates, Simias e Cebes se convencem de que
a alma existe antes de assumir a forma atual; no entanto, eles ainda ndo se
convenceram se ela, apés a morte do corpo, existira em algum lugar. A questéo
posta por eles diz respeito a continuidade das almas em sempre existirem,
sucessivas vezes apos as diversas mortes do corpo, sem que nunca venham a
perecer (86e-88b). Mesmo que a alma seja imortal, isto €, mesmo que ela ndo venha
a perecer pela separacdo e morte do corpo, ndo pode ser deduzido que ela ndo se
desgaste e, por conta disso, ndo venha, em algum momento, também a perecer®®.

A andlise que nos interessa se da mediante a concepgédo da alma como
uma harmonia de elementos contrarios, como o quente e o frio, o seco e o Uumido e

outros, sendo mantido em coercdo pelo corpo. (85e-86d). A alma seria encarada

586 ” o, "o

Isto é, £&vdUeoBal, de évdlw, “entrar em”, “vestir-se", “revestir-se de”.

%87 Cf. Fedro 249b; RepUblica, 620a-d; Timeu 41c-42e; 91d-92c.

°% Talvez seja a esse aspecto moral que Empédocles se refere no fr. 478 (Diégenes Laércio VIII, 62
= Clemente de Alexandria, Miscelania (Stromata) VI, 30.

%% Cf. 95¢-d.
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como apenas o0 produto de elementos corpoOreos, isto €, uma composi¢cdo das
tensbes presentes no corpo, terminando por se corromper antes deste; ao passo
gue este teria maior duracéo, pois demoraria mais a se decompor, tal como ocorre
entre a harmonia e a lira, onde esta, mesmo com as cordas destruidas, perduraria
mais tempo que a harmonia musical®®.

Contudo, essa colocacdo relacionada a alma-harmonia, Socrates
encontra um erro crasso (92b-c). Se a alma existe antes de habitar a forma deste
corpo, como eles haviam admitido, como ela pode ser formada por coisas que nao
existem ainda? As duas opinides tornam-se, entao, contraditorias.

Autores como Nilsson (1955, p. 701), Guthrie (1970, p. 222) e Palmer
(2014, p. 212) acreditam que essa concepcao pode ser pitagorica ou Orfico-
pitagérica®®*. Tal ideia pode ser encontrada em Macrébio, Comentario ao sonho de
Cipido de Cicero (Commentarium in Ciceronis Somnium Scipionis |, 14, 19), onde é
atribuida a Pitdgoras e a Filolau a concepcdo de alma-harmonia®®?. Contudo,
Aristoteles, no De anima, A 407b27, ndo a relaciona com PitAgoras ou mesmo aos

pitagoricos, mas sugere que ela seja uma ideia generalizada:

Ha, também uma outra opinido a respeito da alma, persuasiva para muitos e ndo
inferior a qualquer uma das outras opinides mencionadas. E um discurso que
apresentou as suas razdes, como quem presta contas, em discussdes proferidas
em publico: alguns dizem que a alma € uma espécie de harmonia, que a harmonia

€ mistura e composi¢cdo de contrdrios e que o corpo € constituido a partir de
contrarios™.

A Ultima prova da imortalidade da alma se volta a questdo colocada por
Simias e Cebes, acerca da possibilidade dela perecer ao longo das sucessivas
reencarnacdes. Em 100b-107a, Sécrates volta as concepgdes das realidades em si
mesmas, mas agora encaminhando-se para a teoria da participagdo, com 0 objetivo
de provar a imortalidade da alma. Segundo essa teoria, aquilo que, por exemplo, é

denominado belo, s6 o serd pela participacdo (ueTéxel), comunicacao (koivwvia),

%% Cf. 91c-d.

%L Cf, DIETERICH, 1893, p. 124; ROHDE, 2006, p. 203.

2« non ab re est, ut haec de anima disputait in fine sententias omnium, de anima iudentur
pronuntiasse, contineat. Plato dixit animam essentiam se mouentem, Xenocrates numerum se
mouentes, Aristoteles entelecheian, Pythagoras et Philolaus harmoniam...”.

%% segundo a traducédo de Maria Cecilia Gomes dos Reis, S&o Paulo, Ed. 34, 2007.
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apresentacao (Trpooyevopévn) ou, numa légica inversa da ideia para a coisa, pela
presenca (TTapouacia) do Belo em si.

Além disso, Socrates diz que as coisas que Sdo em Si mesmas nao
podem ser geradas por outras coisas em si mesmas (i.e. o grande em si pelo
pequeno em si), nem aquelas relativas a nés e nem as da natureza. Isto quer dizer
gue ndo apenas 0s contrarios em si ndo se relacionam, mas também as coisas que
sao contrarias e, uma vez que venha a existir tal relagcdo, ou perecem ou se retiram.
Desse modo, como a alma é o principio de vida ou a ideia do ser vivo (que torna o
corpo vivo), ndo poderd ela admitir a morte, isto €, o contrario daquilo que € o seu
principio e a sua natureza. Portanto, por ndo admitir tal ideia, ela ndo podera
perecer, sendo, entdo, imortal (dB&varov) e indestrutivel (GvwAebpog).

E onde ela poderia existir se ndo no Hades>*? Este é o pontapé para o
relato mitico do Fédon que trata sobre a indissolubilidade da moral, a geografia do
Hades, o estado das almas que |4 se encontram, servindo para consolidar aquilo
que chamamos de Bioc filoséfico®®. Este mito é atribuido a “alguém” (tivog), do qual
ndo sabemos ao certo quem poderia ser. E mais provavel que seja fruto da
criatividade do filosofo, tomando como referéncia os ja conhecidos relatos do destino
das almas.

O mito é introduzido a partir de um aspecto moral: se as almas sao
imortais, como ficou provado, a atencdo deve se voltar ndo apenas na duragao
daquilo que é conhecido como viver, mas também daquilo que vem depois do viver.
Além disso, essa necessidade é explicada a partir do seguinte argumento: caso
fosse a morte a dissolucédo de tudo, seria muito conveniente para aquela alma que
praticou a maldade, pois ela passaria ilesa. Ao passo que, sendo a alma imortal, ndo
teria como escapar (amo@uyn) dos seus vicios e nem outra salvagédo (cwtnpia) do
gue tornar-se mais excelente e mais sensata (BeATiOTnV T€ KA QPOVIUWTATNV
yevéoBai). Por conta desse argumento, apdés a morte, todas as almas devem ser
sentenciadas (diadikacauévoug) a ir para o Hades (107c-d).

Assim, as provas da imortalidade da alma n&o apenas estéo relacionadas
ao conhecimento das Formas, uma vez que a alma precisa ter a mesma natureza

gue o objeto de conhecimento filosofico que se discutiu, mas também elas garantem

% |sto &, no lugar que etimologicamente é de igual natureza.

%% Cf. DIES, 1927, p. 447.
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um principio moral mais elevado, e que estda em comunhéao, tal qual o conhecimento
das Formas, com a defesa do modo de vida filoséfico sustentado por uma vida apos
a morte e pela multiplicidade de vidas que uma alma podera ter.

Depois da morte, toda alma dispde de um daipywv para lhe guiar a algum
lugar (Tiva TOTTOV), Onde elas deverdo ser sentenciadas para irem ao Hades
juntamente com seus guias. Ao receberem o que devem receber, elas retornam,
sempre com o auxilio necessario destes, pois o caminho que elas percorrem néo é
simples (G1Afjv). Ao contrario da alma ordenada e sabia (koouia Te Kai QPOVINOG
Yuxn), que segue aguele que a guia, a alma muito apegada ao corpo, oferece
grande resisténcia. Contudo, estas almas terminam por se deixarem levar pelo seu
guia, isto é, pelo daipyovog. Ja a alma que passou a vida de forma pura e moderada
(kaBapwg TE Kai METPIWG), tem por companheiro de viagem e guia 0s deuses,
habitando o lugar que Ihe é merecido (107d-108c).

Bernabé (2013 (b), p. 129) relaciona este passo (107d), onde se fala do
daipwyv com as colunas Il e VI do papiro de Derveni. Nesta ultima coluna é dito que

certos daipoveg atrapalham a alma em seu caminho para o submundo.

Podemos atestar, portanto, que pelo menos de acordo com algumas
interpretacdes Orficas, parecia ter havido uma crenca na intervengdo de
certos intermediarios, os chamados daimones, que impediam as almas em
seu caminho para o Mundo Inferior, embora pudessem ser apaziguadas, e
eventualmente se tornar favoraveis. Infelizmente, os detalhes dessas
crengas sao muito pouco conhecidos.

Esta nocdo de daipwv como guia dos homens parece mais se referir a

"% Desde Homero, os daimones eram

tradicdo homérica que a suposta “orfica
vistos como divindades capazes de influenciar os homens, fazendo com que eles
mudassem de caminho®¥’. A pesar disso, Bernabé (2013 (b), p. 129) deixa a questdo
em aberto: “O fato é que numerosos textos nao Orficos mencionam daimones,
muitas vezes pessoais, que poderiam ter uma funcdo semelhante a descrita por
Platdo. E, portanto, uma tradicdo que antecede Platdo e que continua por muito mais

tempo depois”.

%% cf. Hesfodo Trabalhos, 120-125; Cratilo, 397d-398c.

97 Cf. Odisseia XVI, 370; XVII 446; XXI, 201; lliada IX, 600, etc. Sobre o tema, Timotin (2014, p. 16)
fala que “Em um grande nimero de passagens dos poemas homéricos, dauwv parece designar um
poder divino indeterminado cuja identidade escapa a quem fala dele e cuja existéncia é revelada
apenas por suas intervenc¢des deslumbrantes por meio das quais realiza uma acao fortuita”.
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Em seguida, Socrates faz uma longa descricdo geogréfica das regides da
terra, com sua forma e equilibrio, utilizando-se de nocbes geoldgicas (108e-110b).
Um pouco mais a frente, em 113d, o filésofo diz que chegadas as almas nos seus
respectivos lugares, todas elas sdo primeiro julgadas (TTpTov pEv dlEdIKACAVTO).
Aquelas que tiveram uma vida mediana (Néowg BeBiwkéval) sdo levadas para o
Aqueronte, onde deverdo purificar-se (kaBaipouevol). Por seu turno, as que
cometeram grandes sacrilégios ou abundancia de assassinatos injustos e violentos
(iepoouhiag TTOAAGG Kai peyaAag f @évoug adikoug Kai TTapavououg TToAAoug, 113e),
sdo encaminhados ao Tartaro, de onde nunca mais irdo sair (08ev oUTroTe
¢kBaivouoiv)>®. Ja as que se destacaram por uma vida santificada (doiw¢ BiGvai),
ascendem para uma morada acima da terra (114b-c). Dentre eles, estdo os
praticantes da filosofia, direcionados as moradas mais belas®®®. Por fim, Sécrates
exorta a Simias que se deve participar, durante a vida, da prudéncia e da virtude,
pois bela é a esperanca para aqueles que as praticam.

As nocdes de castigo e recompensas no post mortem criam um paralelo
com o modo de vida justo, moderado, reflexivo que marca o modelo de vida
filosofico, garantindo a estes o0 mesmo estatuto ontoldgico das ideias e cuja busca
deve se pautar de forma similar & busca pelo conhecimento®®.

No desenvolvimento do diadlogo, a nocdo de ascetismo epistemolégico
teve como fim as Ideias; por outro lado, o modelo de vida filoséfico, pautado também
nesse ascetismo epistemolégico, extrai da nocdo onto-epistemoldgica da

%% Ao falar sobre o Tartaro (111-el2a), Platdo cita uma passagem de Homero (lliada. VIII, 14).

Contudo, Bernabé (2013 (b), p. 131) acredita se tratar, devido a longa e detalhada descricéo platdnica
desse reino, com seus rios e afluentes, em um influéncia retirada de uma poesia 6érfica, como parece
apresentar Aristételes, Meteorologia, 355b34, tendo em vista também que, em outro momento,
Homero se limita muito a falar sobre esses rios (cf. Odisseia X, 513s). Ainda para o autor: “A
brevidade da referéncia homérica pode sugerir que Platdo também poderia ter encontrado inspiracéo
em fontes drficas, embora, desnecessério dizer, a grande maioria da ornamentacdo literaria na
descricdo seja claramente dele”. Isso € corroborado por testemunhos posteriores como os de
Damascio, Comentario sobre o Fédon de Platdo 1.541 (277 Westerink) e 2.145 (363 Westerink).
Dieterich (1893, p. 123) diz que os quatro rios do Hades no Fédon sao atestados em livros 6rficos.

°9 Bernabé (2013 (b), pp. 132-133) acertadamente afirma que esta descricdo das boa-aventurancas
dos que se dedicaram a filosofia é, na verdade, uma criagdo platénica.

%% |sto é, 0 mesmo simbolismo da morte do corpo na reflexao filoséfica, que permite o conhecimento
ideatico, é usado no mito para narrar a melhor sorte dos que atendem ao Biog filosofico, seja ndo se
perdendo por longos periodos no Hades, seja ndo caindo permanentemente no Tartaro. Em ambos
0s aspectos, as provas da imortalidade da alma permitem que tal proposicao seja feita, ja que, neste
segundo caso, a alma ndo pereceria, bem como os seus vicios e as suas virtudes, sendo elas
direcionadas a lugares distintos, de acordo com a Lei Justa que concede a elas o que é devido, tal
como ocorre no Gorgias.
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imortalidade da alma o seu aspecto moral, garantindo ndo somente o desapego do
corpo, mas também uma boa-aventuranca no além. Platdo parece fazer o paralelo
entre os iniciados/nao iniciados, com agueles que praticam uma vivéncia filosofica e
aqueles que ndo a praticam®?, criando com isso um mito que tem por base as
longas concepgBes ontologicas da imortalidade da alma somadas a moralidade,
refletindo um modo de pensar e um modo de agir caracteristicos de um Biog orfico
ou pitagérico. Este “novo" modo de vida filoséfico, transportado, possivelmente, a
partir daqueles dois ultimos, serve também como um contraponto critico e contra-
cultural do modelo politico da época®®?, uma vez que o background do dialogo é a
sentenca injusta dada a Sdécrates.

Sendo assim, € certo falar que Platédo transpds elementos de religiosidade
marginais, como é o caso dos “Orficos” e pitagéricos, como um contraponto a
exaltacdo de um modo de vida filos6fico que garante aos seres viventes uma vida
justa e, segundo a extensdo argumentativa, um post mortem aprazivel. Contudo vale
ressaltar que esse modelo extensivo fora transportado para se falar do modo de vida
filoséfico, ao passo que a utilizagcdo da escatologia serve para solidificar essa ideia

gue fora discutida ao longo do dialogo.
5.5.5 O mito escatolégico na Republica

A escatologia na Republica narra a katdpBaoig do guerreiro Er, que
supostamente teria morrido em combate, mas que tornara a vida no décimo segundo
dia, tendo por objetivo contar aos demais o que vira, fornecendo valiosas instrucoes
do submundo. Tal relato parece mais proximo aquele apresentado no Goérgias, pelo
forte apelo a justica, tdo discutida ao longo dos dois dialogos. Muitos elementos
escatolégicos dos outros exemplos permanecem aqui, mas outros sao inéditos e

valera a pena discuti-los.

%1 para Edmonds (2013, p. 202-206), a comparagcao feita por Platdo entre filosofia e iniciacdo quer

dizer que a filosofia, tal qual esta, € capaz de garantir uma boa vida ap6s a morte.

%92 No Fédon, Platdo da mostras de um comportamento de diferenciacdo do modelo tradicional, isto &,
de separacdo e de “ascetismo”; em ultima instancia, de morte. A filosofia como preparacdo para a
morte € um indicio desse distanciamento politico e tradicional, de critica a sociedade com base em
modelos religiosos marginais, tais quais o presente no culto dionisiaco, “érfico”, pitagérico, e bem
exemplificado nas Laminas de Ouro. Sobre o protesto politico e religioso desses cultos ver:
DETIENNE, 1975, p. 53; EDMONDS, 2004, pp. 43-46.
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A transposicdo de elementos escatoldgicos, muitos dos quais parecem
estar relacionados ao pitagorismo, tem por objetivo falar metaforicamente do
conceito pratico de justica, que se torna um parelelo da vivéncia no submundo
retradado pelo mito de Er e que foram transportados a partir de algumas crengas
marginais que tratam da sobrevivéncia da alma. Esta forma de apresentagcéo do
conceito de justica no submundo, espelha o conceito trabalhado na cidade
idealizada por Platdo ao longo deste dialogo, tornando a sua narrativa mitica um
apelo retérico da pratica da justica em vida.

O preludio do mito comeca com a exortacdo que Soécrates faz ao homem
justo, sobre os bens que ele recebe dos deuses e dos homens e de como estes ndo
se comparam com os bens recebidos depois da morte (613e-614a)°%. Logo a seguir
(614b), o filésofo diz que o mito que esta prestes a contar, ndo deve ser confundido
com um conto (&méAoyov) de Alcinoo®, mas de um homem guerreiro®, Er, morto
em combate, e que fora encontrado dez dias depois com seu corpo sem qualquer
sinal de putrefacdo, em contraste com os demais corpos ali deixados®®. Sécrates

continua seu relato dizendo que no décimo segundo dia®"’

, quando estavam prontos
0S preparativos para a sepultura de Er, e seu corpo jazia na pira funeraria, o
guerreiro voltou a vida, e ressuscitado, contou o que havia visto (aveiw, avapioug &’
EAeyev O €keT idol) apds a sua alma deixar o corpo e ir em direcdo a um lugar divino
(TéTTOV BAIPOVIOV).

Er conta que foi parar numa terra em que haviam duas aberturas (yfig 60’

gival xdoparta) %8

comunicadas entre si, e outras duas no céu. Naquele lugar
encontravam-se juizes (8IkaoTdg) que, ao pronunciar as sentencas, mandavam os

justos caminharem para a direita (TTopeUeaBai TV €ig deidv), subindo ao céu (Gvw

%3 Esta ideia é refor¢ada ao final do mito (621c), quando Socrates sugere a Glaucon que acredite na

imortalidade da alma, na capacidade dela em suportar todos os males e todos os bens (GAN’ Gv époi
TeIBweda, vopifovTeg aBdvatov WuxnV Kai duvathiv TTavia Pév Kaka avéxeoBal, Travia d¢ ayabd),
seguindo sempre para o alto, praticando a justica com inteligéncia.

%% possivel referéncia a vékuia (Nekyia) na Odisseia IX-XII. Cf. ADAM, 1907, p. 434.

%% jogo eponimico entre a qualidade de “guerreiro” (GAkipou) dado a Er e o nome do rei Alcinoo.

%% para Adam, a ocorréncia do niimero 10 e seus multiplos possui elementos pitagdricos. De acordo
com McClain (1978, p. 42-43), o nimero 10 é reverenciado por Platdo. Ele pode ser encontrando na
soma dos pontos do tetractys, bem como no tempo entre a reencarna¢do do homem.

7 Qutro nimero importante para Platdo, segundo McClain. Para o autor, este nimero estd
intimamente relacionado com a propor¢do musical 6:8::9:12, cuja consequéncia demarcara todo o
relato mitico numa alegoria matematica.

%8 Cf, PEREIRA, 2013, p. 133.
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O To0 oupavol); enquanto os injustos deveriam seguir para a esquerda (TAv €ig
apioTepdv) e descer (KATw).

A nocédo de dualidade é essencial ao pensamento religioso primitivo,
como diz Hertz (1909, p. 559)°®. De acordo com o autor, (p. 565), os Maoris
associavam o lado direito a vida e a for¢a, e o lado esquerdo & morte e a fraqueza.
Outro dado interessante esta na relacdo dessa polaridade com a nocao espacial.
Segundo ele (pp. 556-557), o lado direito representa o alto, 0 mundo superior, 0 céu;
ao passo que o lado esquerdo representa o lado inferior e a terra®’®. Tal concepcéo
primitiva pode ter sido traduzida em termos éticos por Platdo em seu mito
escatoldgico na polaridade justo e injusto.

Embora esta nocao seja bastante difundida - inclusive entre os gregos®* -
, € possivel que a fonte platbnica tenha sido os pitagoricos. A Tabela pitag6rica
apresentada por Aristoteles na Metafisica 986a22 ss. pode nos indicar isso. Dentre
as polaridades apresentadas pelo filésofo (dez pares ao todo), hd o direito e o
esquerdo. Lloyd (1987, pp. 48-49) acredita que a forma com que os pares foram
postos, isto €, de um lado: direito, macho, luz e bom; do outro: esquerdo, fémea,
obscuridade e mal, parecem indicar uma expressao explicita ou racionalizada, em
termos éticos, de crengas gregas muito mais antigas. Essas crencas que podem ter
sido ecoadas pelos pitagoéricos, séo relacionadas pelo autor aos lados que indicam o

direcionamento dos justos e dos injustos na Republica platdnica.

No mito escatolégico da Republica de Platdo (614), por exemplo, as almas dos
homens sdo imaginadas como divididas por seus juizes em dois grupos: os justos
viajam para a direita, para cima, através do céu, carregando simbolos de seu
julgamento defronte, e os injustos vao para a esquerda, para baixo (na terra)
carregando seus simbolos nas costas (LLOYD, 1987, p. 49).

Embora seja dificil provar a influéncia pitagorica nessa passagem, é certo

admitir que a forma binéaria de se pensar a realidade segundo 0s gregos antigos, fora

%99 HERTZ, 1909, p. 559.

010 “N&o é por acaso que, nas representa¢des do Juizo Final, é a direita elevada do Senhor que indica
aos eleitos sua morada sublime, enquanto a esquerda rebaixada mostra aos condenados a boca
escancarada do Inferno pronta para eles (idem)”. Ver também DURKHEIM, Emile; MAUSS, Marcel.
Primitive Classification. London: Routledge, 2009.

®L ver, por exemplo, os diversos exemplos dados por Lloyd (1987, p. 41 ss.) das polaridades
religiosas no pensamento grego. Cf. AUSTIN, 1975, p. 90 ss.
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aludida por Platdo no direcionamento das almas no Hades, seguindo um padrao
semelhante ao que é visto, também, nas Laminas de Ouro®*?.

Continuando com o mito, foi dito a Er que ele seria 0 mensageiro para 0s
homens das coisas que ele estava vendo, e disseram-lhe que ouvisse e a tudo
observasse naquele lugar. Ali ele observou pelas aberturas que as almas que
vinham da terra estavam cobertas de sujeira e poeira, ao passo que as que vinham
do céu estavam limpidas (To0 oupavol kabapdg, 614d).

Er também conta que as almas recém chegadas alegravam-se por

poderem ir ao prado (AeipGva)®

, qual uma grande reunidao (Travnyuper). As que
vieram de uma longa viagem de mil anos por baixo da terra, recordavam, chorando e
gemendo, os sofrimentos la passados; ja as que vinham do céu, falavam das visdes
de extraordinaria beleza (8éag aunyavoug 10 k&AAog, 615a)°™.

Para as almas que cometeram injusticas, as penas davam-se da seguinte
forma: elas teriam que pagar (diknv) dez vezes por cada crime cometido, e cada vez
por cem anos, o que da a duracdo da vida humana; mas aquelas que fizeram boas
acOes recebiam sua recompensa na medida (615a-b).

Dentre as almas injustas, Er cita o caso de Ardileu. Por ter cometido
diversos crimes, dentre eles ter matado o pai e 0 irm&o, o tirano e outros sofreram as

seguintes penalidades:

[...] algemaram-lhes as méaos, pés e cabeca, derrubaram-nos e esfolaram-nos,
arrastaram-nos pelo caminho fora, cardando-os em espinhos, e declaravam
[onuaivovTeg] a todos, a medida que vinham, por que os tratavam assim, e que 0S
levavam para precipitar no Tataro (615e-616a)%".

Ja aqueles que estavam no prado, podiam ficar Ia por um periodo de sete
dias. No oitavo®® dia, as almas tinham que sair, numa viagem de quatro dias até o

lugar onde era possivel avistar uma luz parecida com o arco-iris. Chegados ali

®12 cf. GUTHRIE, 1970, p. 177.

®13 vide supra.

%14 O tema das visdes celestiais parece analogo aquele do Fedro.

®'° Traducéo de Pereira (2001) do original: Tov 8¢ Apdiaiov Kai GAAOUC CUPTIOSICAVTEC XEIPAC TE Kai
T6da¢ Kai KEQOAAV, KOTORBOAOVTEG Kai KOEipaVTES, €IAkOV TTapd TAV OBOV KTOC &1 AoTTaAdOwv
KVAUTITOVTEC, Kai TOIC Al TTaPIoUo! ONUAIVOVTEC WV EVEKG T Kai OTI €i¢ TOV TAPTAPOV EUTTECOUUEVOI
ayoivto. Vale ressaltar a semelhanca desse passo com 0s penitentes visto por nds no Goérgias e que,
com grandes chances, faz alusdo a Homero (vide supra).

®18 Cf. MCCLAIN, 1978, p. 45.
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depois de um dia, de onde era possivel avistar o céu e a terra, essa luz segurava o
firmamento e em suas extremidades pendia o fuso da Necessidade (avéykng)®’,
pelo qual giravam as esferas (616b).

Er acrescenta que as almas poderiam escolher a vida que desejassem
ter, fosse ela humana ou animal, mas alerta que esta escolha pressupde
responsabilidade. Esta parte parece fazer alusdo as reencarnacfes em animais
presentes no pitagorismo; contudo, Platdo acrescenta nela a ideia de
responsabilidade perante a escolha do corpo que a alma deseja animar,

acrescentando, com isso, um aspecto moral a transmigragao.

Vimos, efetivamente, que, quer em vida, quer para depois da morte, é essa a
melhor das escolhas. Deve, pois, manter-se essa opinido adamantina até ir para o
Hades, a fim de, |4 também, se permanecer inabalavel a riqueza e a outros males
da mesma espécie, e ndo se cair na tirania e outras actividades semelhantes,
originando males copiosos e sem remédio, dos quais 0s maiores seria 0 préprio
gue os sofreria; mas deve-se saber sempre escolher o modelo intermédio dessas
tais vidas, evitando o excesso de ambos os lados, quer nesta vida, até onde for
possivel, quer em todas as ciue vierem depois. E assim que o homem alcanca a
maior felicidade (618e-619b).°*®

Er, entdo, viu aquele que primeiro escolheu. Este tomou para si a tirania
maior, por pura insensatez e gula (dppooUlvng T€ kai Aaipapyiag), sem ter examinado
(avaokewauevov), pois obteve por sorte devorar seus préprios filhos e outros vicios.
Mas depois de ter olhado mais vagarosamente (oxoAnv okéwaoBai), apercebeu-se
disso, lamentando sua escolha. Todavia, ndo culpava a si mesmo, mas sim as
divindades. Er disse que esta alma, na vida anterior (T TTpoTépw Biw), vivia em um
Estado bem ordenado, contudo, teve parte na virtude por habito e nao pela filosofia
(£8¢1 Gveu @IAocoYiag apeTAG PETEIANYOTA, 619b-d).

®17 Avaykn (Ananké) é a personificacdo daquilo que é inevitavel e estd muito presente no imaginario
religioso grego sem, aparentemente, ter nenhuma ligagdo com uma crenca especifica, ao menos até
0 periodo classico. Além dessa passagem da Republica, podemos ver sua presenca nas Leis 818e.
Ver: BECKING, Bob; HORST, Pieter W.; TOORN, Karel (Eds.). Dictionary of deities and demons in
the Bible. Second edition, Brill, 1999. Para Yamuza (1986, p. 125), a figura de Ananke é
provavelmente uma noc¢do pitag6drica. Frutiger (1930, p. 215, 264-265) parece também acreditar
nisso, ao falar que as visGes cdésmicas no mito de Er, da qual a figura de Ananke é parte, faz parte da
teoria astrondmica dos pitagéricos.

618 Tradugdo de Pereira (2001) do original: éwpdkapev yap 6T {vTi T€ Kai TEAeUTAGAVTI alTN KPATIOTN
aipeoic. adapavTtivwg S SeT TauTny THV ddEav ExovTa €ig Aidou iéval, STIwG &v f Kai €KET AVEKTTANKTOG
UTTO TTAOUTWY TE Kai TV TOIOUTWY KAK®Y, Kai U EUTTECWY €i¢ Tupavvidag kai AAAag TolauTag TTPALEIS
TOAG pév épydonTal Kai AvAkeoTa Kakd, €11 O aUTOC peilw TAOn, AAa yv@ 1OV péoov del TRV
ToloUTWV Biov aipgioBai kai @elyelv 10 UTTEPRANAOVTA EKaTEPWOE Kai £v TWOE TW Piw KATA TO duvaTodv
Kai év TravTi TQ €merta: oUTw yap eUdaiyovéaTaTog yiyveTal GvOpwTTog.
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Estes passos parecem indicar um sentido similar aquele que vimos no
Fédon, com relacdo a importancia da filosofia na boa-aventuranca e na salvacao das
almas. Aqui, Platdo deixa entender que a filosofia garante um conhecimento e uma
pratica da virtude superior ao mero habito, pois ela ensina o homem a examinar
melhor e com mais responsabilidade aquilo que lhe chega, livrando-o da insensatez
ndo somente durante a vida, mas também no post mortem.

Aléem deste exemplo, Er menciona que vira a alma que anteriormente
pertenceu a Orfeu escolher para si a vida de um cisne. Por ter morrido por maos
femininas, o poeta passou a odi4-las, escolhendo para si uma vida cujo nascimento
ndo precisaria passar por elas (620a)°*.

Ao final de suas escolhas, todas as almas foram encaminhadas ao Af6ng
(Létés). Este lugar € descrito como quente e sem arvores. Ao entardecer, as almas
acampavam préximas ao rio Ameles®®. E dito que da agua desse rio todas as almas
devem beber, contudo, as menos sensatas bebem mais que a medida e, sempre
gue bebem, esquecem-se de tudo (Tov d¢ aei movTa TavTwy €mAavOdveadai). Por
fim, Socrates chama esse relato de mito e diz que, se formos persuadidos por ele,
estaremos a salvo (owozelev), quando passarmos pelo rio Lete, sem que nossa alma
seja contaminada (kai Tov T ARONS ToTtapudv €0 diapnodueba kai TAV YuxAv ol
MIavOnooueba, 621a-b).

Muitos comentadores veem nessa passagem um exemplo de
transposicao orfica ou oérfico-pitagoérica, sobretudo por conta de sua relacdo com as
laminas de Hipdnio e Farsalo (ambas do sec. 1V). Contudo, duas coisas devem ser
levadas em consideracdo. A primeira delas reside no fato de que a sede dos mortos

era algo bem difundido entre os gregos, podendo ser remontada a tradicdo

®19 Esta citagdo de Orfeu tem a ver com o tema da sua morte, muito difundido, alias, na literatura e na

iconografia. Em Isdcrates, Busiris 10. 38, é dito que Orfeu fora despedacado. E com grandes chances
que esse fato tenha ocorrido pelas maos de mulheres, sejam elas tracias ou ménades (cf. Esquilo,
Basarides, fr. 82 Mette = Eratéstenes, Catasterismos 24); Platdo, Banquete 179d. Além disso, muitos
exemplos da sua morte por mulheres tracias estdo presentes em pinturas de vasos, como por
exemplo em um cilix atico datado do século 500-450 (Cincinnati Art Museum, 1979.1) e uma anfora
atica, datada do mesmo periodo (Musee du Louvre, G416). Para essas e outras imagens ver:
Samantha Burton, “Orpheus and Women on 5th Century BCE vases” (2019). Honors Thesis 187
(https://digitalcommons.Imu.edu/honors-thesis/187). Cf. PEREIRA, 2001, p. 493, n. 53; BERNABE,
2011, p. 29 ss. Além disso, este autor deixa a entender que a mencéao feita por Platdo a Orfeu no
mito, que esta em relagdo com a transmigracdo das almas, parece sugerir uma influéncia orfica (p.
31).

620" 10v ApéAnTa TTOTapAV, isto &, rio “sem cuidados”, auéAnToc.
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egipcia®®; e que a localizac&o do rio Lete pode ter se tornado popular, porquanto se

622 Contudo, ndo

encontra no cenario escatolégico de Aristéfanes (Ras, v. 186)
sabemos ao certo a que tradicdo ele fazia parte, podendo, pela sua presenca nas
Laminas de Ouro acima apresentadas, ter sido realmente uma transposi¢do do
cenario escatolégico 6rfico-pitagorico®?.

Estes exemplos de transposi¢cdo, além de outros que nao citamos aqui,
servem nao apenas para buscar possiveis fontes ou influéncias associadas por
Platdo a sua filosofia, mas também nos permite, sobretudo, entender como Platdo
utilizou dessas nocgdes e imagens miticas, estabelecendo, assim, a sua maneira, um
tipo de racionalizacdo dos mitos, traduzido-os em linguagem filosoéfica.

Tais exemplos abordados por nds exemplificam a forma como Platdo
racionalizou esses mitos e esses mistérios, adaptando-os a sua linguagem filosofica,
possibilitando, assim, uma interpretacdo que muito se assemelha aquela dos
intérpretes alegoricos. Com isso, buscamos mostrar como Platédo fora influenciado
por esse movimento e o quanto ele é presente em seu corpus, a despeito da
escassez de registros formais mais aprofundados. O simples fato de Platéo
racionalizar o mito, vendo-o como ponto de convergéncia do seu pensamento
filoséfico, nos mostra que ele o usava ndo apenas como uma linguagem metaférica
e retorica para a sua filosofia, mas que nele também havia um sentido relacionado

ao pensamento filosoéfico, abrindo, assim, o caminho para o seu uso transpositivo.

%21 Como observado por Guthrie (1970, p. 178): “Quanto a crenca geral de que os mortos tém sede e
precisam urgentemente de agua, temos referéncias que, embora ndo sejam frequentes, sao
suficientes para indicar que se tratava de uma ideia amplamente difundida e ndo de um credo
particular dos 6rficos. A mesma prece aparece no Livro dos Mortos egipcio, e a partir dai foi adotada
pela religido helénica daquela mesma parte do mundo, como mostram varias inscricdes sepulcrais,
encontradas, como as tdbuas de ouro, na Itlia, onde aparece a formula : 'Que Osiris lhe dé agua
fria'. Sem davida, o nome Osiris foi adotado pelos gregos porque eles encontraram na religido egipcia
uma ideia semelhante a que eles proprios professavam”. Cf. BERNABE, 2012, pp. 322-323.

®22 cf, PEREIRA, 2013, p. 134.

%23 Cf. YAMUZA, 1986, p. 127; BERNABE, 2011, pp. 175-176.
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6 CONSIDERACOES FINAIS

A transposicdo mitica, bem como a allegorese, é possibilitada pela
natureza inverificavel do mito que, como tal, propicia o terreno adequado a andlise, a
comparacao, a reformulacéo e a interpretagcédo, conferindo a ele um referente ou um
elemento verificavel capaz de induzir a um caminho plausivel. No caso de Platéao,
este caminho esta na propria intencdo filoséfica com que os elementos foram
transportados.

Como tentamos demonstrar, a passagem da critica a interpretacao
alegdrica até a transposicdo platbnica, da-se mediante processos racionais que
infundem uma significacdo ou uma intencdo miticas cujo TEAo¢ ndo esta voltado a
interpretacdo do mito alegorizado, mas sim do proéprio elemento ale-gorico em si, isto
é, do discurso filoséfico dito em termos miticos ou mistéricos, onde o mito é muitas
vezes reajustado para tornar-se mais semelhante aquilo que se deseja demonstrar.

Defendemos também que, na transposicdo, a interpretacdo dar-se em
dois niveis: interpretagdo mitica por uma linguagem filosoéfica e filosofica atraves de
uma linguagem mitica®*. No primeiro caso, o mito é adaptado ao contetdo filoséfico
gue a ele se impde, como parece ter ocorrido nos termos relacionados a visao ou
iniciacdo dos mistérios eleusinos, por exemplo; sendo estes reinterpretados e
reajustados em termos filoséficos. Neste caso, a interpretacdo mitica se da através
de elementos filoséficos que imprimem nele uma significacdo que ndo é mais
somente mistérica. No caso especifico dos mistérios eleusinos, a interpretacao
filoséfica ou a visédo filosofica platdnica ganhou tanto destaque que influenciou,
inclusive, interpretacées posteriores®®.

No segundo caso, temos determinados topicos filosoficos que sédo
apresentados através de uma linguagem/imagem miticas, que servem para
esclarecer ou tornar mais atraente aquilo que pode e muitas vezes é abordado pela

dialética. Este é o caso dos mitos escatologicos criados por Platdo, por exemplo,

®24 Cf. DIES, 1927, p. 447.

®2% Como indica o estudo feito por Barbara Sattler: “The Eleusinian Mysteries in Pre-Platonic Thought:
Metaphor, Practice and Imagery for Plato’s Symposium”. In ADLURI, Vishwa (ed.) Greek Religion:
Philosophy and Salvation. Berlin: De Gruyter, 2012, pp. 151-190.
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cuja finalidade é reforcar uma ideia jA anteriormente abordada, a medida em que
traduz em termos miticos/mistéricos os fundamentos filosoficos.

Devemos salientar que, ao nosso ver, a intencdo de Platdo parece ser
direcionada a segunda interpretacdo, uma vez que as imagens miticas apresentadas
sugerem uma maneira didatica de apresentacdo de ideias filoséficas complexas,
tornando-as mais claras, a medida que “seduz’, retoricamente, o interlocutor. Ao
passo que o primeiro tipo de interpretacdo, isto é, aquela conhecida como
transposicdo inversa, é fruto do mero acaso e do descuido por parte de
comentadores posteriores; o que culminou em uma atmosfera mistica na filosofia
platbnica e em uma concepcéo filosofica dos mitos e mistérios.

Seja direta ou indiretamente, a maneira pela qual Platdo transpd6s muitas
das imagens e linguagens miticas e mistéricas sugere algo mais profundo que uma
assimilacao ou explicacdo. O que faz da transposicdo uma forma de allegorese é o
fato de Platdo guiar nossa interpretacdo a uma finalidade desejada ou

predeterminada filosoficamente ®%°.

N&o se trata aqui de solucionar ou apontar
enigmas ou significacbes distantes, ou mesmo de as criar; trata-se de um intenso
dialogo com a filosofia, na sua forma dinamica.

Dentro da critica literaria, a contribuicdo esbocada por nos de uma teoria
critica platbnica sobre a interpretacao, serve tanto de modelo discursivo para o que
Platdo entende por interpretacdo alegérica, como parece nos indicar um caminho
possivel dessa racionalizacdo mitica através do uso filosofico que ele fez dela.

Transformar o significado (oculto ou ndo) de um mito em significacao
filoséfica e vice-versa, eis 0 papel alegorético que tentamos identificar na teoria da
transposicdo. Embora Platdo tenha percorrido o mesmo caminho daqueles que ele
criticara, isto é, pela racionalizacdo mitica ou pela busca de outros sentidos e
significacdes de uma imagem ou palavra; seu diferencial perante esses movimentos
critico-literarios, encontra-se na incapacidade dos criticos em formular respostas as
proprias questdes levantadas por eles, pondo, assim, em duvida, todo o
empreendimento argumentativo.

As questdes sobre 0 que 0s poetas quiseram significar com todos os seus

elementos fantasiosos, recai no imperioso siléncio do mistério, para o qual a razéo

%26 EDMONDS, 2004, p. 169.
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nao pode responder, sem correr o risco do ridiculo. Apesar disso, muitas tentativas
foram feitas, o que possibilitou uma atualizacdo dos mitos, alegorizando-os, a
medida que seu significado mitico fora esquecido no longinquo terreno
tautegorico®?’.

Ao se debrucar sobre a interpretacdo dos textos poeéticos, Platdo ja se
encontra submerso em tentativas que buscam tanto um significado real (alegérico ou
nao), como significados transitérios, isto é, adequados a uma determinada situagao,
0 que nos leva a ver nesses movimentos interpretativos um forte apelo a d6¢a, néo
podendo ser nem uma arte e nem uma ciéncia. Ao invés de se deter nas diversas
possibilidades de resposta de que o sentido alegérico é revestido, o filosofo parece
ter visto nesse terreno “misterioso” e “obscuro” da real significacdo mitica, uma
possibilidade de uso, espelhando-o no préprio discurso filoséfico, buscando, a partir
da linguagem mitica, o esclarecimento ou o convencimento de muitos tdépicos
filoséficos. Assim, tal como a exegese alegdrica € um movimento comparativo, na
transposicdo ha uma comparacéo que relaciona elementos miticos e mistéricos com
elementos filosoficos, criando, assim, mitos argumentativos ou frutos de uma
argumentacgao.

Esses mitos argumentativos ou filomitos, ao invés de se debrugarem
sobre a questdo da significagdo mitica em si, sdo redirecionados as questdes de
ordem filosofica. O GAAog-Gyopelw da transposicdo ndo parte do ponto de vista
mitico, pois este terreno permanece restrito aqueles que os formularam, sendo mais
eficazes se houvesse um didlogo ou uma resposta direta e nao indireta, pois neste
ambito tudo pode ser significado e tudo pode ser interpretado. Ao contrario disso, na
transposicao platdnica, o ponto de partida é filosofico, na medida em que ha uma
intencao filoséfica que regula o mito transportado. Este mito que passou por um
processo de allegorese a partir de ideias filoséficas®®, ndo se preocupa com o
mistério de um sentido subjacente a ele, mas sim em auxiliar metaforicamente uma

discusséo filosdéfica, ao trata-la a partir de outra linguagem. Talvez tenha sido por

®27 Cf. SOUSA, 1988a, pp. 17-18.

%28 Com isso gueremos dizer que 0s mitos que servem a transposicdo sdo alterados para caber na
visdo filoséfica que eles tendem a explicar. Contudo, é preciso haver certa similaridade ou
comparacdo entre o mito em si e aquilo que se deseja demonstrar, isto é, a ideia filoséfica
propriamente dita. E nessa relacdo estabelecida pelo critico entre uma linguagem e outra e uma
significacdo e outra (ie. a sua interpretacédo) que se da a allegorese que vemos na transposicao.
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isso que Platdo se deteve tdo pouco na interpretacdo alegoérica de forma direta, ao
passo que utilizou largamente e em momentos importantes da sua prépria forma de
interpretacado e racionalizacao dos mitos.

O uso da transposi¢do platonica, portanto, pode nos explicar o uso critico
e consciente dos mitos e uma outra forma de encard-los racionalmente,
interpretando-os e utilizando-os na expressdo de verdades mais proximas ou
intrinsecas ao homem. Nesse caso, esse pode ter sido o sentido das palavras de
Socrates no Fedro 230a, onde o fildsofo, questionado sobre a verdade no mito de
Boreas e Oritia, prefere deixar os mitos livres e, no lugar de examinar sua realidade,

prefere examinar a si mesmo, isto €, aquilo que lhe € mais proximo.
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