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Para Jeannie

Prefacio

O titulo do livro de Marcel Detienne define, a0 mesmo tempo, um paradoxo e
um programa. Existem “mestres da verdade”*? Uma tradicio pedagbgica, j4
bem antiga, pretende que o mestre seja independente da verdade que ensina, e
que o supera e nos supera, Esta tradigdo parece ter triunfado no século XIX,
nas ciéncias exatas, nas ciéncias da natureza e, até mesmo, nas ciéncias sociais.
Por acreditar que a realidade social podia ser um objeto cientffico, portanto
independente daquele que o observa, Marx declarou uma vez que ndo era
marxista. Este universalismo € amplamente posto em diivida hoje em dia (ndo
me cabe dizer por qué, nem como): no melhor sentido, na medida em que es-
tamos hoje muito mais sensfveis do que antes 3s condig¢des psicolgicas, so-
ciais, e até mesmo econdmicas, da apari¢do e do desenvolvimento do pensa-
mento cientifico, 4 infinita diversidade dos pontos de vista, propostos por di-
ferentes cientistas de diferentes ciéncias; no pior sentido, visto que alguns
istados e alguns homens se fazem os arautos — ¢ 08 mestres — de uma verdade
militante: “Estudar as obras do Presidente X, seguir seus ensinamentos e agir
de acordo com suas diretrizes”, em torno desta palavra de ordem se retinem
os militares de uniforme ou de espirito de todos os pafses. Mas, exatamente
onde aparece o mestre, j4 nfo hd mais verdade.

Seja qual for esta evolugdo, hd que se dizer que, se a linguagem militar
¢, assim como a poesia por outras razdes, propriamente intraduzivel e inco-
municdvel — uma ordem s6 é compreensivel para aqueles aos quais se dirige —
¢ peculiar 2 linguagem cientffica poder atingir todos aqueles que fizeram o
esforgo de aprendé-la, e ser conversivel em qualquer dialeto humano.

Isto ndo significa negar o valor de outras experiéncias humanas, africa-
nas, indianas, chinesas ou amerindias, mas admitir que esta linguagem, sob
i lorma em que se manifesta fundamentalmente hoje em dia, encontra sua
origem na Gréeia, numa Grécia sustentada, além de tudo, por uma heranga ri-
ci e complexa, mas diferente daquela veiculada pelos grupos que falavam uma
lingua “indo-européia’ e que penetraram no solo “grego” no fim do terceiro
milénio.

""Mestres da verdade”: a palavra “‘mestre”, em francés maftre, designa aquele que co-

manda, governa, exerce um poder, uma autoridade; ainda indica aquele que ensina, educa,

ou aguele que € tomado como modelo (artista, escritor). Mas, a palavra maftre possui tam-

bém um sentido que néo encontramos na tradugfio correspondente em portugués, que sig-
. A

nifion aquele que & possuidor, dono ou senhor de um bem qualquer. (V. da T.)




os mestres da verdade na Grécia arcaica

Resta ainda o fato de que a razdo, por ser grega, deve ser recolocada na
hist6ria. E na histéria da sociedade grega, do homem grego, que devemos
procurar os tragos fundamentais que explicam o abandono voluntdrio do mito,
a passagem das estruturas organizaderas inconscientes — quero dizer, aquelas
que ndo sabem que sdo “légicas”, no sentido em que nos procura mostrar (¢
consegue muitas vezes) Lévi Strauss — a uma tentativa deliberada de descre=~
ver, a0 mesmo tempo, o funcionamento do Universo (a razdo dos “fisicos”
jonicos e italianos) e o funcionamento dos grupos humanos (a razao histérica,
seja a de um Hecateu, de um Herédoto ou de um Tucidides).

O problema desta passagem do mito ¢ razdo continua colocado para
aqueles que admitem que hd razdo no mito, Este mesmo problema estd levan-
tado hd varias geracbes. Recentemente, em seu livro As origens do pensa-
mento gregol, Jean-Pierre Vernant apresentou-nos um guadro (assim como
nos propde Marcel Detienne) que aceito, e suponho j4 ser conhecido, Basta
Jembrar aqui que o “pensamento racional” nasce dentro de um quadro polfti-
co, econdmico e social bem definido: o da cidade; e a prépria cidade teve seu
aparecimento marcado no momento de uma crise decisiva de soberania, num
espaco social destituido da presenca obsessiva do monarca mindico ou micéni-
co, émulo dos “déspotas” orientais,

Mas, antes da razio, estd aquilo que a fundamenta, ou seja, a represen-
tagdo que o homem faz, no caso o homem grego, da verdade, Alétheia. Ndo se
trata aqui de se fazer uma histéria da palayra. Ela desperta, sem dvida, um
certo interesse, mas Marcel Detienne € um fil6logo suficientemente precavido
para se deixar levar pelas virtudes da “prova etimolégica”. O autor define
claramente seu método; “determinar as linhas de forga de um sistema 1€xico,
atingir as relagbes de oposicio e de associagio, em resuma, aplicar o método
da lexicologia estrutural, provar as possibilidades da teoria do campo seménti-
co, nos domfnios da Grécia arcaica.” Ao final desta viagem, todo o conjunto
singular de imagens que abre o poema de Parménides € a reflexdo sobre o Ser:
“Uma viagem em um carro conduzido pelas filhas do Sol, uma via aberta ao
homem que sabe, um caminho que conduz s portas do Dia e da Noite, uma
deusa que revela o conhecimento verdadeiro™, a obrigacéo de escolher entre o
mundo do ser € o da opinido.

O que Marcel Detienne procurou escrever é um pouco da pré-histéria
do poema de Parménides. Ela se revelou, sem d(vida, mais rica e mais com-
plexa do que ele mesmo esperava, mas, através de uma erudigdo muitas vezes
excessiva, 0 caminho que segue €, em suma, muito claro. A verdade €, em

primeiro lugar, palavra, ¢ Marcel Detienne analisa a verdade no momento em
que & ainda o privilégio de alguns grupos humanos, os poetas, 0§ adivinhos,
voltados para o longo aprendizado da “meméria”, da “musa”, inica que sabe
“aquilo que foi, aquilo que € e aquilo gue serd”, a palavra no momento em que
se constitui como elogio € censura, capaz de dignificar ¢ de amenizar, de ser
verfdica ou mentirosa. Na sociedade oriental, egfpcia ou mesopotémica, o elo-
gio do rei ndo possufa uma natureza diferente do elogio do Deus. A palavra
do poeta “fortalece” o rei “justo”, fortalecendo o Deus. O poema assegura
a integracdo da natureza e da sociedade no préprio seio da figura real. Ndo hd
verdade que ndo esteja centrada no rei.

prefécio

No momento em gque comega a “literatura grega”, o rei micénico desa-
parece. Ndo & certo que o rei mitico, que Pindaro ou Esquilo chegaram a co-
nhecer, em pleno século V, e que se prolongard sob uma forma quase folcléri-

a na mitologia helenistica antes de ser ressuscitado por Frazer, seja seu her-
deiro direto. O fato de ter se tornado mitico parece-me, ao contrério, essen-
cial, mais talvez do que para Marcel Detienne. Além disso, o préprio Detienne
ressalta, com muita precisdo, que o Ginico poema grego que se pode, efetiva-
mente, comparar aos poemas orientais, a Teogonia de Hesfodo, baseia-se fun-
damentalmente num personagem real, Zeus, como o Enwna Eli§ baseava-se
no deus Marduk, protétipe do rei da Babil6nia: “E, também, esse personagem
real nada mais € do que um deus.” A férmula diz o essencial: o deus foi subs-
itufdo, mas o suporte social que o vivificava, o Rei, desapareceu. Desde en-
thio, deuses e homens possuem um destino separado, o tempo dos deuses se-
para-se progressivamente do tempo dos homens. Resta ainda uma tradigéo,
precisamente poética, a do *rei de justica” que detém a “balanga™, distribui-
lor e receptor, ao mesmo tempo, do verdadeiro e do falso. Paralelamente, to-
dn verdade € enigma e todo aquele que diz a verdade §, ele préprio, enigma,
\ssim constitui-se o personagem do “Anciio do Mar”, Proteu ou Nereu, ao
qual Marcel Detienne consagra seu terceiro capftulo. Nio hd “oposicio”,
contradigio™ entre o verdadeiro e o falso, a verdade (Alétheia) e o esqheci~
mento (Léthe): “Nio hd, pois, por um lado Alétheia (+) e por outro Léthe (),
mas entre estes dois pélos se desenvolve uma zona intermedidria, na qual
\létheia se desloca progressivamente em diregdo a Léthe, e assim reciproca-
mente, A “negatividade” ndo estd, entdo, isolada, separada do Ser; ela € um
lesdobramento da “verdade”, sua sombra insepardvel. A esta ambivaléncia
la palavra eficaz nas obras mais antigas do pensamento grego, sucede, entre-
tanto, na cidade grega cldssica, uma ambigiiidade da agfo=. Frente ao risco
permanente que cada deciséio coletiva apresenta — guerra ou paz, expedigio
colonial” ou desbravamento de terras — a cidade elabora lenta e progressi-
vamente uma palavra-didlogo, didlogo dos grupos sociais que se enfrentam
no terreno politico, diflogo dos oradores que propdem tal ou qual decisfo. A
palavra c['ic_az perderd, a partir daf, sua soberania, ¢ o didlogo passar4 a inte-
war, inclusive, a ambivaléncia da méntica®., Quando, na época da segunda
erra médica, Delfos dd o ordculo afirmando que Atenas serd salva por uma
'muralha de madeira”, Temfstocles interpreta-o traduzindo esta expressio

equivoca por “frota ateniense”, mas uma outra interpretagfio, mais 6bvia, era
possivel e havia sido proposta. Entre essas interpretacbes estabelece-se o
didlogo. A “verdade™ entra, assim, no mundo do relativo: *Satisfez-se ao po-
vo", “Pareceu bom ao povo™, assim expressam os decretos. Marcel Detienne
aprupou os testemunhos em torno de dois pblos. Aceitando uma classificacdo
cujos tragos foram levantados por Platdo, mas que €, de fato, bastante ante-

*A |l.|l|;lElri.".l "lm:'lfltica“, em francés mantigue, indica a pritica da adivinhagfo, expressa em
portu “.'IV 8 ,pc]i)} sufixo —mancia, do grego mantefa, que designa *“‘adivinhagfio”, “predi-
v, (N.da T.
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ror a este, ele opde a competéncia universal no dominio do relativo, do ora-
dor & do sofista, ao saber das seitas filos6ficas e religiosas. Por um lado, a as-
tiicia, o engano (apdte) deliberadamente aceitos; por outro, a posse da Alé-
theia, posse ndo monetizdvel e transmissivel somente de mestre a discipulo.
Mas os mestres da verdade se situam apenas frente a grupos infimos que fra-
cassam — € 0 que nos mostra, dramaticamente, a aventura pitagérica — quando
tentam impd-la a uma cidade inteira. Para o orador € o sofista, a verdade €
a realidade, 0 argumento bom ou mau que triunfa, a decisdo, uma vez aplica-
da.

A evolugdo extraordinariamente rdpida do pensamento histérico € um
testemunho muito bom na mutagio que Marcel Detienne estuda. O propésito
de Herédoto, 0 “muito homérico”, como se dird sobre ele mais tarde, apbia-se
ainda, por um lado, no elogio ¢, inclusive, na funcdo arcaica da Memdéria:
“Herédoto de Tiirios expde aqui suas indagagdes, para impedir que aquilo que
foi dito pelos homens, com o tempo, ndo se apague da meméria e que as gran-
des e maravilhosas facanhas levadas a cabo tanto pelos bdrbaros quanto pelos
gregos ndo deixem de ser famosas. ..” Mas Herédoto estudou também aquilo
que foi a “causa” das guerras, ou seja, as acusagdes que gregos e bérbaros,
num didlogo reconstruido, se langam uns aos outros; Herédoto separa ex-
pressamente o tempo dos deuses e o tempo dos homens, 0 tempo do afronta-
mento. Em Tucidides tudo serd didlogo. Como sabemos, Claude Lévi-Strauss
encontra sistematicamente as estruturas bindrias que neles se ocultam. Elas
hdo se escondem na obra do historiador ateniense, e € fdcil encontrar os pares
superpostos, a decisdo racional (gnomé) e 0 acaso (t¥che), a palavra (légos) e 0
fato (érgon), a lei (ndmos) € a natureza (physis), a paz e a guerra, Assim, a
hist6ria toma a forma de uma gigantesca confrontagio politica; os planos dos
homens de Estado sdo submetidos 3 prova dos planos de outros homens de
Estado, & prova da realidade, da tyche, do érgon, desta natureza, sobre a qual
Tucidides fala curiosamente no comego do livro I, que compartilhou o estre-
mecimento do mundo humano, como se a guerra do Peloponeso, este didlogo
pelas armas que também foi, muitas vezes, um didlogo pelas palavras,tivesse
provocado os tremores de terra. Em que consiste, entdo, a universalidade que
um Tucidides pode descjar, ¢ que deseja efetivamente, a nio ser na prépria
universalidade do didlogo?

A ambigiiidade dd lugar, decididamente, A contradigdo, Mais exata-
mente, a ambigilidade que caracterizava o discurso na época arcaica se refu-
gia, a partir de entéo, nos fatos. Mas, para o historiador, ela desapareceu; es-
{amos em guerra ou estamos em paz, a nfvel do escritor isto estd claro. Al6-
gica de Hesfodo & uma l6gica da ambigiiidade; nenhum homem sabe perfeita-
mente se deve conduzir-se segundo a Dfke ou segundo a Hybris, se estd do la-
do da verdade ou do lado da mentira; a l6gica de Tucidides ¢ uma l6gica da
contradigio.

Marcel Detienne ndo se contentou em opor num diptico a palavra eficaz
e a palavra-didlogo; quis contribuir para a explicagdo da progressdo que vai
de uma & outra. Num dado sentido, todo o seu livro se baseia em torng do ca-
pitulo V: “O processo de laicizagdo”. Néo se trata, entenda-se bem, de uma
explicagdo global que se confundiria com a totalidade da histéria grega, mas

prefécio

de uma sondagem que, crejo particularmente, € extremamente feliz,

Muitos historiadores admitem, desde Aristdteles, que a primeira politeia
foi a dos guerreiros, A cidade, diz-se de bom grado, comega quando, ao com-
bate desordenado, cheio de facanhas individuais, como as que descreve Ho-
mero, sucede o afrontamento de duas falanges compostas por guerreiros soli-
ddrios, vestidos com o uniforme hoplita. Os “semelhantes” do exército tor-
nam-se os “semelhantes” da cidade, e sabe-se que este € o nome (Homoioi)
(ue, em Esparta, tém os cidaddos propriamente ditos. Tal € a visdo tradicional
do que se chama, bastante impropriamente, a “reforma hoplita”, a qual Mar-
cel Detienne consagrou um estudo novo, ainda inédito®. Analisemos aqui al-
puns procedimentos da vida militar: concursos funerdrios, partilha do butim,
nssembléias e conselhos de guerreiros, tudo isso mostra-nos como se define,
no seio do exéreito, um plano pré-politico, por assim dizer, a partir do qual
surgiram os procedimentos da vida da cidade. Assim, dd-se a “vasta assem-
bléia” que retine Aquiles antes do concurso funerdrio, realizado em honra a
Pdtroclo. A palavra empregada (agén) €, além do mais, caracterfstica, pois
designa ao mesmo tempo a assembléia e o concurso,

Naturalmente, esta explicagdo nio resolve o problema nem tenta resol-
vé-lo, jd que outras sociedades que nfo conheceram nem a cidade nem a de-
mocracia politica, conheceram a ‘“‘democracia militar”. O livro de Marcel De-
tienne permite que o problema seja melhor colocado; a solugdo, por definicdo,
lica sempre para amanha.

PIERRE VIDAL-NAQUET
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I
Verdade e Sociedade

Em uma civilizagdo cientffica, a idéia de Verdade introduz imediatamente as
de objetividade, comunicabilidade e unidadel. Para nds, a verdade se define
em dois nfveis: por um lado, conformidade com alguns principios 16gicos, e,
por outro, conformidade com o real?, sendo, desse modo, insepardvel das
idéias de demonstragio, verificacio e experimentagéo, Dentre as nocdes que o
senso comum veicula, a verdade &, sem didvida, uma das que parece ter sem-
pre existido, sem ter sofrido nenhuma transformagiio; uma das que parece,
também, relativamente simples, Entretanto, basta considerar que a experi-
mentagfio, por exemplo, que sustenta a nossa imagem do verdadeiro, s6 se
tornou uma exigéncia numa sociedade onde era tida como uma técnica tradi-
cional, ou seja, n luma sociedade onde a fisica e a quimica conquistaram um pa-
pel importante. E possfvel, entfio, perguntar-se se a verdade como categoria
mental ndo € soliddria a todo um sistema de pensamento, se nio € soliddria 3
vida material ¢ a vida social®, Os indo-iranianos possuem uma palavra que é
traduzida corretamente por Verdade: Rta%. Mas Rta ¢ também a oragdo litlr-
gica, a poténeia que assegura o retorno das auroras, o ordem estabelecida pelo
culto dos deuses, o direito, em suma, um conjunto de valores que quebram
nossa imagem da verdade. O simples d4 lugar a0 complexo, & a um complexo
diversamente organizado. Se 0 mundo indo-iraniano & tio diferente do nosso,
o que haverfamos de dizer da Grécia? A “Verdade™ ocuparia 0 mesmo lugar
que ocupa em nosso sistema de pensamento? Ela abarcaria o mesmo contetido
semdntico? A questdo ndo € de mera curiosidade. A Grécia nos chama aten-
o por duas razdes soliddrias: em primeiro lugar, porque entre a Grécia e a
Razdo ocidental as relagbes sio estreitas, tendo surgido historicamente do
pensamento grego a concepgio ocidental de uma verdade objetiva e racional,
Sabe-se, por outro lado, que, na rica reflexfo dos filésofos contemporineos
sobre o Verdadeiro, Parménides, Platio e Aristételes sio constantemente in-
vocados, confrontados e colocados em questdo”. Somente mais tarde, inserida
no tipo de razdo que a Grécia constrdi a partir do século VI, uma determinada
imagem da “Verdade” vird a ocupar um lugar fundamental, De fato, quando a
reflexfio filos6fica descobre o objeto préprio de sua busca, quando se desarti-
cula do fundo do pensamento mitico, onde a cosmologia jonica ainda encontra
suas raizes, quando se langa deliberadamente aos problemas que nido mais dei-
xardo de atrair sua atengfio, ela organiza um campo conceitual em torno de
uma nog¢do central que definird, a partir de ento, um aspecto da primeira fi-
losofia como tipo de pensamento e do primeiro filésofo como tipo de homem:
Alétheia ou a “Verdade”,
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Quando Alétheia aparece no prelidio do poema de Parménides, néo
surge articulada por completo pelo cérebro cientffico. Ela possui uma longa
histéria. No estado de documentagfio, comega com Homero. Este estado, de
fato, poderia fazer-nos crer que apenas o desenvolvimento cronol6gico dos
testemnunhos sucessivos, de Homero a Parménides, conseguiria lancar alguma
luz sobre a “Verdade”0. O problema coloca-se, entretanto, em termos bas-
tante distintos. Desde muito tempo, convém que se sublinhe o caréter estra-
nho da mise-en-scéne na filosofia parmenidica: uma viagem num carro condu-
zido pelas filhas do Sol, uma via reservada ao homem que sabe, um caminho
que conduz s portas do Dia e da Noite, uma deusa que revela o conheci-
mento verdadeiro, em suma, um conjunto mitico e religioso de imagens que
contrasta singularmente com um pensamento filoséfico tio abstrato quanto
aguele que trata de Ser em si, De fato, todos estes tragos, cujo valor religioso
nio pode ser contestado, orientam-nos de forma decisiva em dire¢do a alguns
meios filosoéfico-religiosos onde o filésofo ainda nido & mais do que um sdbio,
digamos, até mesmo um mago. Mas € nestes meios que se encontra um tipo de
homem & um tipo de pensamento voltados para a Alétheia: € a Aldtheia que
Epiménides de Creta tem o privilégio de ver com seus préprios olhos; € a
planicie de Alérheia’”” que a alma do iniciado aspira a contemplar’. Com Epi-
ménides, com as seitas filosGfico-religiosas, a pré-histéria da Alétheia racional
se encontra nitidamente oricntada para determinadas formas de pensamento
religioso, nas quais a mesma “poténcia” desempenhou um papel fundamental.

A pré-histéria da Alétheia filos6fica conduz-nos a um sistema de pen-
samento do adivinho, do poeta e do rei de justiga, aos trés setores nos quais
um determinado tipo de palavra define-se por Alétheia, Determinar a signifi-
cagio pré-racional® da “verdade” € tentar responder a uma série de guestdes,
dentre as quais as mais importantes sdo as scfa,uintes; Como se define, no
pensamento mitico?, a configuragdo de Alétheia?!0 Qual € oestatuto dapalavra
do pensamento religioso? Como e por que um tipo de palavra eficaz € substi-
tufdo por um tipo de palavra com problemas especificos ~ relagéo entre a pa-
lavra e a realidade, relagfio entre a palavra e o outro? Que relagdo pode existir
entre algumas inovagdes da prética social do século VI e o desenvolvimento
de uma reflexio organizada sobre o Idgos? Quais sdo os valores que, sofrendo
inteiramente uma mudancall de significagdo, continuam a impor-se, tanto
num sistema de pensamento quanto no outro, no mito e na razio? Quais séo,
por outro lado, as rupturas fundamentais que diferenciam o pensamento reli-
gioso do pensamento racional? As intencGes deste livro ndo se esgotam dentro
do projeto tinico de definir, através de seu contexto mental, social e histdrico,
a significagdo pré-racional da “verdade” no sistema de pensamento mitico e,
solidariamente, seu primeiro contetido em meio ao pensamento racionall?, Na
histéria de Alétheia encontramos o terreno ideal para levantar, por um lado, o
problema das origens religiosas de determinados esquemas conceituais da
primeira filosofia e, a partir daf, colocar em evidéncia um aspecto do tipo de
homem que o filésofo inaugura na cidade grega; por outro lado, detectar nos
aspectos de continuidade que tecem uma trama entre o pensamento religioso e
o pensamento filos6fico, as mudancas de significagfio e as rupturas l6gicas
que diferenciam radicalmente as duas formas de pensamento,

I1
A Memoria do Poeta

Invocada pelo poeta no comego de um canto, a Musa! deve tornar conhecidos
s acontecimentos passadoszz “E dizei-me agora, Musas, habitantes do Olim-
po - pois se_dcs, vos, deusas presentes por toda parte, e conheceis tudo; nio
ouvimos mais do que um rufdo, e nds nada sabemos — dizei-me quais eram os
guias, 0s chefes dos Dénaos, A multidéo, ndo poderia eu enumer4-la, nem de-
nominé-la, mesmo que tivesse dez lfinguas, dez bocas e uma voz incansdvel
um coragdo de bronze em meu peito, a menos que as filhas de Zeus, que leva z;
Egide, as Musas do Olimpo, ndo ‘se recordem’ ( pvnoaiad’ )3 daqueles que
chegaram a flion*. A palavra do poeta’, tal como se desenvolve na atividade
poética, ¢ soliddria a duas nogées complementares: a Musa e a Memdria. Essas
duas poténcias religiosas definem a configuragio geral que dd & Alétheia poé-
tica sua significacdo real e profunda.

f Qual € a significagdo da Musa? Qual € a funcio da Meméria? Eviden-
ciamos, freqilentemente, a presenca, no panteon grego, de divindades que
tm o nome de sentimentos, de paixdes, de atitudes mentais, de qualidades
intelectuais etc. Mowsa ¢ uma dessas poténcias religiosas que ultrapassa o ho-
mem “no mesmo momento em que este sente interiormente a sua presengaS”,
Com efeito, pela mesma razo que méss, faculdade intelectual, corresponde
a Métis, esposa de Zeus, e thémis, que € uma nogfio social, corresponde 2
grande Thémis, outra esposa de Zeus, um nome comum corresponde, no plano
profano, & Musa do panteon grego. Numerosos testemunhos da época cldssica
permitem-nos pensar que significa a palavra cantada, a palavra ritmada’. O
duplo valor de pofioe - nome comum, poténcia divina — faz-se enten-
der particularmente bem num “discurso antigo” ( moAaidg Abyog )
transmitido por Filon de Alexandria: “Canta-se um velho relato, imaginadc;
pelos jiﬁbiOS, ¢ transmitido de memdria, como tantos outros, de geragio em
geragdo, , . E assim como se segue: Quando o Criador acabou o mundo intei-
to, perguntou a um dos profetas se desejaria que algo ndo existisse dentre to-
das as coisas que haviam nascido sobre a terra, Respondeu-lhe o outro que
todas eram absolutamente perfeitas e completas, que faltava somente uma, a
palavra laudatéria (tdv Erawvétny... Abyov). . . O Pai de Tudo escutou
esse discurso, e, ao aprové-lo, criou imediatamente a linhagem das cantoras
plenas de harmonias, nascidas de uma das poténcias que o rodeavam, a Vir-
gem Memdria ( Mvfjun ), que o vulgar, alterando seu nome, chama Mne-
mosyne8.” Entre as Musas e a “palavra cantada” — especificada aqui como
“Palavra de louvor” — existe uma estreita solidariedade, que se afirma ainda
mais claramente em nomes muito explicitos que possuem as filhas de Memd-
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ria, pois toda uma teologia da palavra cantada se desenvolve a partir deles:
Clio, por exemplo, conota a gléria ( xhéoc ), a glbria das grandes faganhas
que o poeta transmite as geragbes futuras; Télia faz alusdo 4 festa (a%dll.-
iy, condigo social da criagio poética; Melpdmene e Terpsicore despertam
tanto as imagens de misica quanto de danca. Outros ainda, tais como Polimi-
nia e Caliope, exprimem a rica diversidade da palavra cantada, e a voz potente
que d4 vida aos poemas. As eplcleses majs antigas das Musas sdo igualmente
reveladoras: muito antes de Hesfodo, as Musas existiam em ntimero de trés,
Eram veneradas em um santudrio muito antigo, situado no Hélicon, & chama-
vam-se Meléte, Mnéme e Aoide!?; cada uma delas levava 0 nome de um as-
pecto essencial da fi uncdo poética, Melétel! designa a disciplina indispensdvel
ao aprendizado do oficio de aedo; € a atengdo, a concentracio, 0 exercicio
mental. Mnéme é o nome da fungdo psicoldgica que permite a recitaglo e a
improvisagao, Aoidel? € o produto, o canto épico, 0 poema acabado, termo
dltimo da Meléte e da Mnéme, Outras nomenclaturas sfo ainda atestadas, Ci-
cero refere-se a uma, em que as Musas aparecem €m nimero de quatro: Ar-
ché, Meléie, Aocide e Thelxinod 13, Duas delas desenvolvem aspectos inéditos:
Arché & o princfpio, o original, pois a palavra do poeta busca descobrir 0 ori-
ginal, a realidade primordial 4 Thelxinoé ¢ a sedugfo do espirito, o encanta-
mento que a palavra cantada exerce sabre o outrold. Todos os epitetos da
Musa, através dos quais se desenvolve uma verdadeira teologia da palavra,
testemunham, pois, a imporidncia, nos meios de aedos e de poetas inspirados,
da equivaléncia entre a Musa e a nogio de “palavra cantada” 19,

Mas a palava cantada & insepardvel da meméria: na tradigiio hesiddica,
as Musas sfo filhas de 1‘.41:61-;.105;\%(%17; em Kios, elas levam o nome de “re-
membrangas™ ( pvelo )18. gdo elas também que fazem O poeta “lem~

 brar-se” 1%, Qual ¢ a significagfo da memdria? Quais séo suas relagbes com a
palavra cantada? Em primeiro lugar, o estatuto religioso da meméria, seu
culto nos meios dos aedos?0 e sua importdncia no pensamento poético nio
podem ser compreendidos se se desprezar o fato de que, do século X1I ao sé-
culo IX, a civilizagio grega fundava-se nao sobre a escrita, mas sobre as tra-
dicbes orais. “Que meméria ndo era necessdria naqueles tempos?! Quantas in-
dicactes eram dadas sobre 08 meios de identificar os lugares, sobre os mo-
mentos propfcios aos empreendimentos, sobre os sacriffcios que haveriam de
ser feitos aos deuses. . . sobre 0§ menumentos dos heréis, cuja localizago era
secreta e muito dificil de ser encontrada em regides tdo distantes da Gré-
cia2l”” Uma civilizagiio oral exige um desenvolvimento da meméria22, ela ne-
cessita da execucdo de técnicas de memdria muito precisas. A poesia oral, da
qual resultam a {lfada ¢ a Odisséia, ndo pode ser compreendida sem se postu-
Jar uma verdadeira “mnemotécnica”23. As pesquisas de Milmann Parry e seus
epfgursosz4 esclarecem bastante os procedimentos de composi¢io dos poetas
através da andlise da téenica formular: 08 aedos, com efeito, criavam oral-
mente e de maneira direta, “‘ndo através de palavras, mas através de férmulas,
por grupos de palavras construfdas de antemio e prontas para se engatar no
hexdmetro dactflico”?3. Sob a inspiragdo poética, suspeita-se um lento aaes-
tramento da meméria. Os poemas homéricos oferecem, por outro lado, exem-
plos destes exercicios “mnemotécnicos”, que deviam assegurar a0s jovens
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asdos o domfnio da diffcil téenica poética?0: sfio estas as passagens conhecidas
sob o nome de “catdlogos”. H4 um catdlogo dos melhores guerreiros aqueus,
um catdlogo dos melhores cavalos, O catélogo dos exércitos grego € troiano,
por exemplo, ocupa a metade do segundo canto da Illada, ou seja, quatrocen-
tos versos gue representam para o recitante uma auténtica proeza.

Mas a memoéria dos poetas & uma fungao psicol6gica orientada como a
nossa? As pesquisas de J.-P. Verpant2? permitem afirmar que a memdria di-
vinizada dos gregos néo responde, de modo algum, aos mesmos fins que a
nossa; ela ndo visa, em absoluto, reconstruir o passado segundo uma perspec-
tiva temporal. A memoria sacralizada é, em primeiro Jugar, um privilégio de
alguns grupos de homens organizados em confrarias: assim sendo, ela se di~
ferencia radicalmente do poder de se recordar que possuem 0§ outros indivi-
duos. Nesses meios de poetas inspirados, a Meméria & uma onisciéncia de ca~
réter adivinhat6rio; define-se como o saber méntico, pela férmula: “o que €, ©
que serd, o que foi”28, Através de sua memoria, 0 poeta tem acesso direto,
mediante uma visio pessoal, aos acontecimentos que evoca; tem o privilégio
de entrar em contato com o outro mundo. Sua memdéria permite-The “decifrar
o invisfvel’”. A meméria nio & somente 0 SUporte material da palavra cantada,
a fungdo psicolégica que sustenta a técnica formular; ¢ também, e sobretudo,
a poténcia religiosa que confere ao verbo poético seu estatuto de palavra mé-
_gico-ruligioszr-’. Com efeito, a palavra cantada, pronunciada por um poeta
dotado de um dom de vidéncia, é uma palavra eficaz; cla institui, por virtude
prépria, um mundo simbélico- religioso que & o préprio real. Qual £, & partir
de entio, a fun¢do do poeta? Com que fins utiliza seu dom de vidéncia? Quais
sfo os registros da palavra cantada, inserida na memd&ria? Qual &, em meio a
esses registros, o lugar e o valor da Alétheia?

Tradicionalmente, a fungfio do poeta € dupla: “celebrar os [mortais, .
celebrar as faganhas dos homens curajosos”3°. O primeiro registro pode ser
ilustrado pelo exemplo de Hermes: “Elevando a voz, tocando harmoniosa-
mente a cftara, cujo amdvel canto ¢ acompanhava, pde conceber com clareza
(scpaivmv)“., através de seu louvor, os Deuses Imortais ¢ a Terra tenebrosa;
dizia aquilo que tinham sido no comego € quais atributos recebeu cada um
deles na partilba. . 32 Situamo-nos no plano dos mitos de emergéneia e or-
denamento, das cosmogonias, das teogonias. Mas paralelamente as histdrias
divinas, existe, em toda a tradigiio grega, uma palayra que celebra as faganhas
individuais dos guerreiros. Logo, o primeiro fato notdvel é a dualidade da
poesia: palavra que celebra, a0 mesmo tempo, o feito humano e palavra que
conta a hist6riz dos deuses. Esse duplo registro da palavra cantada pode ser
esclarecido, se for colocado em relagfo com um trago fundamental da organi-
zachio da sociedade micénica. Ao que parece33, com efeito, o sistema palaciano
era dominado por um personagem real, encarregado das fungdes religiosas,
econdmicas e polfticas, mas junto ao rei todo-poderdso havia um *chefe do
Lads” que comandava os homens especializados no offcio das armas34. Neste
estado centralizado, o grupo dos guerreiros formava uma casia privilegiada
com um estatuto particular33. Se o segundo registro da palavra corresponde
perfeitamente a este grupo social especializado nas atividades guerreiras, que
relagdo pode existir entre as teogonias ¢ 0 personagem real? As pesquisas so-
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bre a pré-hist6ria das teogonias gregas permitem responder a esta questio36.
Com efeito, se Hesfodo representou, durante muito tempo, o primeiro teste-
munho de uma literatura teogdnica, hoje em dia j4 ndo nos oferece mais do
que uma longa linhagem de relatos, sobre os quais os testemunhos orientais
hititas e fenicios nos permitem esclarecer alguns pontos. O combate de Zeus
contra os Titds e a batalha contra Tifeu sugeriram a F. M, Cornford valiosas
comparacdes com as teogonias da Babildnia e, mais particularmente, com o
combate de Marduk contra Tiamat3®7. A comparagio revelou-se extrema-
mente instrutiva, pois a Babilonia oferece 0 exemplo de uma civilizagiio onde
o relato mitico estd ainda vivo, onde se articula estreitamente a um ritual. To-
dos 0s anos, no quarto dia da festa real de Criagéo do Ano-Novo, o rei repro-
duzia o combate ritual que repetia a faganha realizada por Marduk contra
Tiamat. Ao mesmo tempo em que se desenrolava o ritual, recitava-se o poema
da Criagfio, 0 Enuma EliS. Assim, J,-P, Vernant pbde mostrar que, nas cos-
MOgonias e nas teogonias gregas, a ordenagdo do mundo era insepardvel dos
mitos de soberania’S, e que os mitos de emergéncia, a0 mesmo tempo que
contavam a histéria das geragdes divinas, colocavam em primeiro plano o pa-
pel determinante de um rei divino, que, apds numerosas lutas, triunfa frente a
seus inimigos e instaura definitivamente a ordem no Cosmos. Sem ddvida, o
poema de Hesfodo, principal testemunho na Grécia desse tipo de relato, marca
precisamente sua decadéncia, pois se trata de uma obra escrita ou, pelo me-
nos, ditada, e ndo mais um relato oral, pronunciado por ocasifo de uma festa
ritual. Ndo obstante, terfamos na pessoa de Hesfodo o finico e dltimo testemu-
nho de uma palavra cantada, consagrada ao louvor do personagem real, em
uma sociedade centrada na soberania, tal como nos parece oferecer o exemplo
a civilizagdio micénica. Mais uma vez, este personagem real &, tio-somente, o
préprio Zeus®”. Nesse nfvel, o poeta &, antes de tudo, um “funciondrio da so-
berania”Y; recitando o mito de emergéncia, colabora diretamente com a or-
denagfio do mundo®!.

E no poema de Hesfodo que se atesta a mais antiga representagio de
uma Alétheia poética e religiosa. Qual €, com efeito, a fungio das Musas, se-
gundo os termos da teologia da palavra que se desenvolve na Teogonia? As
Musas reivindicam, com orgulho, o privilégio de “dizer a verdade” ( GAn0éa
ynpoooodar )*2. Esta Alétheia toma inteiramente seu sentido proprio na
sua relagfo com a Musa e a Memdria; de fato, as Musas sdo aquelas que
“dizem o que &, o que ser4, o que foi”*3; séo as palavras da Meméria. O pré-
prio contexto da Teogonia induz, pois, a determinar a estreita solidariedade
entre Alétheia e Meméria e, inclusive, leva a niio reconhecer nessas duas po-
téncias religiosas mais do que uma Gnica e mesma representagéo, Contudo,
serd somente através do estabelecimento das nogoes que dominam o segundo
registro do poeta que a Aldtheia de Hesfodo tomaré toda sua significago.
O segundo registro da palavra poética estd inteiramente consagrado ao louvor
das faganhas guerreiras. Se o funcionamento deste tipo de palavra cantada
ndo nos foi diretamente atestado pela civilizagio micénica, podemos facil-
mente concebé-lo observando uma sociedade grega arcaica como a antiga Es-
parta, totalmente dominada pelo grupo dos guerreiros, entregue por inteiro
aos trabalhos da guerra, Duas poténcias temfveis fazem a lei na antiga Espar-
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ta: o Louvor ¢ a Censura*. Esta sociedade que introduziu o principio da
igualdade entre todos os cidadios nfo conmhece outra diferenca a nio ser
aquela que advém do elogio e da critica. Cada um exerce através deles um
direito de observar o outro e, reciprocamente, cada um se sente sob o olhar do
outro*3, Esse direito ao olhar se exerce em todos os niveis do corpo social: em
algumas festas, como as Partenéias, as jovens tinham o privilégio de langar
zombarias Aqueles que tivessem cometido alguma falta; ao contrério, faziam
um longo elogio piiblico49, caso os jovens fossem dignos de merecé-lo, Foi-
talecidos com a autaridade que lhes conferia uma sociedade organizada se-
gundo o principio de classes etdrias, 0s ancidos, que passavam grande parte de
seus dias no “parlatério”, consagravam a quase totalidade-de seu tempo livre
ao elogio das boas agdes e a critica das mds*”. Em uma sociedade agonistica,
que valoriza a exceléncia do guerreiro, o dominio reservado ao louvor e
censura, é, precisamente, o dos atos de bravura. Neste plano fundamental, o
poeta € o drbitro supremo: ndo € mais, neste momento, um funciondrio da so-
berania, estd a servigo da comunidade dos “semelhantes” e dos “iguais’™48,
daqueles que t¢m em comum ¢ privilégio de exercer o oficio das armas, Em
uma sociedade guerreira como a antiga Esparta, as Musas ocupam, com pleno
direito, um lugar importante., E sio duplamente honradas, primeiro como
protetoras das flautistas, das liristas e das citaristas, jd que a misica faz parte
da educagio espartana, ¢ as marchas e encargos militdfes se fazer ao som da
flauta e da lira%®, Mas as Musas tem, acima de tudo, uma outra funcdo fun-
damental: se antes de cada encontro os reis oferecem-lhes um sacrificio, &
para que seus “semelhantes” se lembrem dos julgamentos que serdo feitos so-
bres eles, preparando-os, assim, para enfrentar o perigo e cumprir as faganhas
“dignas de serem celebradas”>0, as faganhas que lhes custardo uma “memdria
ilustre™ (PPN edkAeNg )31,

Em uma civilizagiio de cardter agonfstico, pode parecer paradoxal que o
homem n#o se reconheca diretamente em seus atos., Porém, na esfera do com-
bate, o guerreiro aristocritico parece obcecado por dois valores essenciais,
Kléos e Kudos, dois aspectos da gléria®2. Kudos & a gléria que ilumina o ven-
cedor; ¢ uma espécie de graca divina, instantinea. Os deuses concedem-na a
alguns e negam-na a outros’. Ao contrério, Kléos € a gléria que passa de
boca em boca, de geracdo a geragio. Se o Kudos descende dos deuses, o Kidos
ascende at€ eles. Em nenhum momento o guerreiro pode se sentir como
agente, como fonte de seus atos: sua vitéria € puro favor dos deuses, e a faga-
nha, uma vez levada a cabo, toma forma somente através da Ea]avra de lou-
vor. Definitivamente, um homem vale o mesmo que seu l[dgos 4. Sdo os meg-
tres do Louvor, os serventes das Musas, que decidem sobre o valor de um
guerreiro3: sdo eles que concedem ou negam a “Meméria”’30,

Qual € o estatuto do Louvor? No mundo aristocrético, ele €, a princf-
pio, obrigatério: “Louvai, de todo coragfio, 4s facanhas, até mesmo as de
vosso inimigo, para que sejais justos”, dizia 0 Ancifio do Mar37, Os poemas de
Pindaro e de Baquilides mostram seu alcance: nfio apenas elogios da forca dos
bragos, da riqueza dos reis, da coragem dos nobres38, Mas o poeta ndo des-
pende seus louvores ao primeiro que aparece, O elogio & aristocrdtico: “Nes-
tor e Sarpedon, o licio, ambos de. grande renome, tornaram-se conhecidos
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para todos nés pelos versos harmoniosos que os artistas de génio compuse-
ram. Sdo os cantos ilustres que fazem durar a lembranga do mérito, mas pou-
cos chegaram a obté-los">Y Pela poténcia de sua palavra, o poeta faz de um
simples mortal “o igual de um Rei”%, conferindo-lhe o Ser, a Realidade; seu
louvor é qualificado de Etvpog6l, Mas, como a Camsa dos Indianos62, a
palavra do poeta § uma faca de dois gumes: € boa ou m4. O Elogio toca a
Censura”, diz Pindaro93, O Jouvor tem uin aspecto negativo: “A Maledicén-
cia de insacidveis dentes”’®4, que possui o rosto de Mémes®. O campo da pa-
lavra poética parece estar polarizado por estas duas poténcias religiosas: por
um lado, a Censura, por outro lado, o Louvor. No meio, o poeta, Arbitro su-
premo: “repelindo a Censura tio tenebrosa... oferecerei a um amigo, como
uma onda benéfica, o louvor real de sua gléria”06. Se em determinadas tradi-
¢Bes a Censura € palavra malévola, critica positiva, ela se define, também,
através de alguns de seus aspectos, como uma auséncia, uma falta de Louvor.
Qualificado como “tenebroso” 07, Mémos €, no pensamento religioso mais an-
tigo, um dos filhos da Noite, o irmdo de Léthe®8. Por suas afinidades com o
Esquecimento, a Censura € o aspecto negativo do Louvor: simples doblete™
de Léthe, define-se como o Siléncio®?, Esquecimento ou Siléncio, € a poténcia
de morte que se ergue frente 4 poténcia de vida, Memoéria, mae das Musas 0.
Por trds do Elogio e da Censura, o par que representa fundamentalmente as
poténcias antitéticas é formado por Mnemosyne ¢ Léthe ™!, A vida do guerreiro
se joga entre estes dois p6los. Ao mestre do Louvor cabe decidir, para que um
homem “‘nio seja ocultado sob o véu negro da obscuridade” 72 ou que o fagam
{racassar o Siléncio e o Esquecimento’?, que seu nome brithe na luz resplan-
decente’4, ou que seja definitivamente condenado as Trevas7>. O campo da
palavra poética se equilibra pela tensiio de poténcias que se correspondem
duas a duas: de um lado, a Noite, o Siléncio, o Esquecimento; do outro, a Luz,
o Louvor, a Memdria. As faganhas que sdo silenciadas morrem: “Esque-
cem-se 0s mortais de tudo aquilo que arrastaram em suas ondas 0s versos que
proporcionam a gléria, de tudo que ndo fez florescer a arte suprema dos poe-
tas”.76 Somente a Palavra de um cantor permite escapar do Siléncio e da
Morte: na voz do homem privilegiado, na vibragio harmoniosa que faz ascen-
der o louvor, na palavra viva que € poténcia de yida, manifestam-se os valores
positivos e revela-se o Ser da palavra eficaz??. Através do seu louvor, o poeta
concede ao homem uma “memoéria, da qual ele é naturalmente privado. Teo-
crito assim expressa brutalmente: muitas pessoas ricas ficariam “sem memo-
rias” ( GUVO.GTOL ), caso ndo tivesse existido Siménides’8. Isso ndo quer di-
zer que as pessoas teriam sido privadas da faculdade de reconstruir seu passa-
do temporal, mas apenas significa que ndo teriam recebido o bem precioso
que Pindaro chama Memdria ou Memorial ( pvopfiiov )79, Néo se trata bem
da lembranca vaga e profana que os homens ndo deixam de negar a scus
mortos. A “Memdria”, com efeito é quase sempre um privilégio que o poeta

*A palavra “doblete” € proveniente do francls doublet, significando “pedago de vidro
que imita pedra preciosa’, Em francés, a palavra indica-nos, ainda, “‘uma palavra de
mesma etimologia que uma outra, mas que penetrou na Ifngua de uma maneira diferente”.
(N.daT.)
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concede, propriamente, aos vivos80, A “Meméria” de um homem &, com ex-
trema exatiddo, o “eterno monumento das Musas”81, ou seja, a mesma reali-
dade religiosa que a palavra do poeta, inserida na Meméria, encarnada no
Elogio. No plano da palavra cantada, a Meméria possui, entdo, um duplo va-
lor: ela €, por um lado, o dom de vidéncia que permite ao poeta dizer uma pa-
lavra eficaz, formular a palavra cantada. Por outro lado, esta mesma palavra
cantada € uma palavra que nfio deixa de ser ¢ identificar-se com o Ser do ho-
mem cantado.

Qual &, nesse sistema de pensamento, equilibrado pela tensdo dessas
poténeias antitéticas, o lugar de Aldtheia? A tripla oposigio entre Meméria e
Esquecimento, Elogio e Censura, Luz ¢ Noite, esboga com muita precisio a
configuragfo que dd a Alétheia sua significagio, Alétheia € uma poténcia que
Pindaro chama “filha de Zeus” e que ele invoca junto & Musa, quando *“‘se
lembra”82, Para Baquilides, Alétheia & a “concidadd dos deuses, a finica cha-
mada a compartilhar da vida dos Imortais™83, E uma poténcia tio grande, que
chega a arrastd-lo até o terrfvel Momos: “Certamente, a Censura dos mortais
aplica-se a todos os trabalhos, mas a Alétheia sempre triunfa” 24 Solidéria ao
Louvor®3s Alétheia nio tem uma funcio diferente da fungfio da Memdria: “A
pedra-de-lfdia revela a presenca do ouro; nos homens, a virtude tem por tes-
temunho a Sabedoria (dos poetas) ¢ a todo-poderosa Alétheia” 36 Em termos
formais, Alétheia opde-se a Léthe assim como a MémosS. Ela estd do lado da
Luz: Alétheia d4 brilho e esplendor, “d4 lustre a todas as coisas™88 Quando
um poeta pronuncia uma palavra de elogio, ele o faz por Alétheia, em seu no-
med?; sua palavra € alethés®0 como seu espirito ( voBig )?1. O poeta é ca-
paz de ver a Alétheia?2, ele € um “mestre da Verdade”,

+

Louvor Censura
(Epainos) Mémos
Palavra Siléncio

Luz Obscuridade
Memgéria Esquecimento
Alétheia Léthe

A mesma relagiio Alétheia-Léthe €, muito possivelmente, a que organiza
as representagdes da palavra cantada consagrada aos relatos cosmogdnicos: as
afinidades de Alétheia, pronunciada pelas Musas, com Mnemosyne que as
criow, levam a postular o segundo termo do par fundamental, Léthe. Determi-
nadas indicacdes de uma obra de Hesfodo, diferente por seu objeto, mas de
espirito similar, permitem dissimular um pouco o siléncio da Teogonia, Os
trabalhos e os dias obedecem & mesma ideologia poética que a primeira obra
de Hesfodo: o poeta estd sempre inspirado pelas Musas, seu canto € o hino
maravilhoso que as deusas o fizeram escutar®?, Como o adivinho-profeta,
Hesfodo se vangloria de revelar os “desfgnios de Zeus”94. Suas palavras sio
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qualificadas de  &tfitopa 93, palavras de um cardter religioso por
uma dupla razdo: pela natureza religiosa da fungfo poética que qualifica He-
sfodo, e pelo cardter sagrado dos trabalhos da Terra que o poeta se propde
a revelar ao lavrador de Ascra. No pensamento de Hesfodo, o trabalho da
Terra € uma prética inteiramente religiosa: os trabalhos sdo aqueles que os
deuses reservaram aos homens, os dias, que distribuem os trabalhos no correr
do ano, sdo os dias de “Zeus muito prudeénte”?9; aquele que conhece o enca-
deamento ritual dos trabalhos, que se lembra de cada rito, sem cometer sequer
uma falta por esquecimento, € “homem divino”. A rigorosa observincia das
datas, a reparti¢éio dos dias dteis e dos dias proibidos, € denominada, explici-
tamente, por Hesfodo, Alétheia®7. Em Os trabalhos e os dias, a Alétheia & du-
pla: ela, é, primeiramente, a Alétheia das Musas, que o poeta pronuncia em
nome delas e que se manifesta na palavra migico-religiosa, articulada & me-
mbria poética; em segundo lugar, ela é a Alétheia que tem como préprio o la-
vrador de Ascra - “Verdade” que, desta vez, se define explicitamente pelo
“nio-esquecimento” dos preceitos do poeta?®. Entre as duas nfio hé diferenca
fundamental: & a mesma Aldtheia, considerada sob dois aspectos, ora em sua
relacio com o poeta, ora em sua relagdo com o lavrador que a escuta. Se o
primeiro detém-na pelo simples privilégio da fungdo poética, o segundo nio
pode alcangd-la, a ndo ser por um esforgo de meméria. O camponés de Ascra
s6 conhece a Alétheia na ansiedade de uma meméria obcecada pelo esqueci-
mento que pode, repentinamente, obscurecer seu espirito ¢ privd-lo da “re-
velagAo” dos Trabalhos e dos Dias, E a nfvel dos discfpulos que se acusa a
complementaridade de Alétheia e de Léthe. Mas, por trds da relagdio, de algum
modo “etimoldgica” da Aldtheia do lavrador com Léthe pode-se reconhecer, a
nfvel do mestre, uma outra relagio hom6loga de Alétheia com Léthe — ndo
mais Léthe, esquecimento dos homens, mas Léthe, filha da Noite, Nesta dupla
relacio entre Alétheia e Léthe, uma no plano religioso, outra no plano lingiifs-
tico, apenas a primeira & fundamental: € ela que néo s6 estrutura a representa-
¢io da palavra cantada consagrada ao louvor do personagem real, como tam-
bém organiza o campo da palavra dedicada 2 celebragéo da faganha guerreira,

Se a primeira fungio do poeta € atestada somente através dos (ltimos
ecos da literatura teogdnica, a fungdio de louvor ¢ censura se mantém, até a
época cldssica, sustentada por poetas como Pfndaro e Baquilides que conti-
nuam desempenhando, para as minorias aristocrdticas, o papel que seus pre-
decessores assumiram. Mas, neste momento, o sistema de pensamento que
consagrava a primazia da palavra cantada como poténcia religiosa nféio € mais
do que um anacronismo, cuja forga de resisténcia reflete a poténcia obstinada
de uma determinada elite. O poeta passa a ter apenas a missio de exaltar os
nobres, de louvar os ricos proprietdrios que desenvolvem uma economia de
luxo, de gastos suntuérios, € que se orgulham de suas aliancas matrimoniais e
se envaidecem com suas quadrigas ou suas proezas atléticas?®. A servigo de
uma nobreza cada vez mais dvida de louvores, na propor¢do em que suas
prerrogativas politicas so contestadas, o poeta reafirma os valores essenciais
de sua fungdo; mas isso € feito cada vez mais com tanto esplendor, que tais
valores comecam a parecer antiquados e, na cidade grega, deixa de haver lu-
gar para este tipo de palavra médgico-religiosal%0, na medida em que este sis-
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tema de valores & condenado pela democracia cldssica. No méximo, o poeta
nfio & mais do que um parasita, encarregado de devolver 2 elite que o sustenta
uma imagem embelecida de seu passado. E surpreendente o contraste que se
estabelece com o caréter todo-poderoso do poeta na sociedade grega desde a
época micénica até o fim da época arcaica. Na sociedade micénica, o poeta te-
ve, possivelmente, a fungiio de celebrante, de ac6lito da soberania, encarrega-
do de colaborar na ordenagio do mundo. Na época arcaica, mesmo apds o de-
clfnio de sua funcdo litdrgica, que coincide com o desaparecimento da fungio
de soberania, ele continua a representar para a nobreza guerreira e aristocré-
tica um personagem todo-poderoso: € ele que, sozinho, concede ou nega a
meméria. Em sua palavra os homens se reconhecem.

Funciondrio da soberania ou louvador da nobreza guerreira, o poeta
¢ sempre um “Mestre da Verdade”. Sua “Verdade” ¢ uma “Verdade™ asser-
térica: ninguém a contesta, ninguém a contradiz. “Verdade™ fundamental,
diferente de nossa concepgdo tradicional, Alétheia ndo € a concordéncia da
preposigiio e de seu objeto, nem a concordincia de um jufzo com os outros
jufzos; ela no se opde A “mentira”; ndo hd o “yerdadeiro” frente ao “falso”.
A tinica oposigdo significativa € a de Alétheia e de Léthe. Nesse nfvel de pen-
samento, se o poeta estd verdadeiramente inspirado, se seu verbo se funda so-

bre um dom de vidéncia, sua palavra tende a se identificar com a “Verda-
deﬂlOl_
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O Anciao do Mar

ApGs descrever os filhos da Noite, poténcias negativasl, Hesfodo enumera os
descendentes de Ponto; em primeiro lugar, o mais antigo ¢ também o mais ve-
nerdvel, Nereu2, o Ancifo do Mar: “A onda engendrou Nereu, apseudés
e alethés, o primogénito de seus filhos. E chamado o Ancifo porque € nemer-
tés e benigno ao mesmo tempo, porque jamais esquece a eqiiidade
(  ovdd Bguotbov AMfBeton ), e porque sé conhece os pensamentos
justos e benignos ( Slcane wal fjree )”.3 Trés epitetos conferem a Nereu
uma importincia excepcional: ele € alethds, apseudés ¢ nemertés, A associagio
destes trés epftetos parece apresentar um cardter tradicional, pois tornamos a
encontrd-los, com uma correlagio perfeita, na definigdo da palavra mantica
mais elevada: a de Apolo. Quando no hino homérico que o celebra4, Hermes
toma a palavra diante dos deuses, procede através de um argumento ad hormi-
nem dirigido a Apolo; atribui a si préprio as virtudes consagradas de seu rival:

" Vou dizer a Alétheia; sou nemertésS e sou apseudés®, A *“Verdade” do Ancifio
do Mar parece, entdo, abranger dois domfinios: méntica ¢ justiga. Qual € a na-
tureza dessa “Verdade™? Para responder a essa pergunta devemos, primeira-
mente, compreender as relagdes de Aldtheia com a méntica e com a justica e
depois precisar as modalidades da justica que traz de volta o Ancido do
Mar. A “Verdade” de Nereu s6 pode ser desvelada se considerarmos as ins-
tituiches que parecem ter estreitas relagdes com o Ancido do Mar.

Na Teogonia de Hesiodo, Nereu € um justiceiro, Mas, para toda uma
tradigiio, ele encarna uma poténcia méntica cuja sabedoria foi sempre elogiada
pelos Antigos, e cujas “mdximas” foram cuidadosamente transmitidas’, Suas
consultas ficaram célebres®, Nereu &, inclusive, o chefe de uma linhagem de
divindades oraculares: sua filha, £idd, leva o nome de Theonoé, “porque co-
nhece todas as coisas divinas, o presente, o futuro, privilégio herdado de seu
av6 Nereu”?. Quando Glauco, que pertence i mesma familia dos deuses do
mar, se apresenta aos Argonautas, diz-se o profeta do Ancifio do Mar: marido
de Panteidyia, a Onisciente, é um intérprete apseudés'V. Entre as divindades
do tipo de Nereu, entre Porcis, Glauco, Ponto ou o Hdlios Géron, a fungiio
méntica estabelece um parentesco, e até mesmo uma identidadell,

Mas o campo da méntica constitui uma ordem de pensamento que con-
cede & Alétheia um lugar predominante, Saber e palavras manticas se afirmam
em uma determinada concepgo da “Verdade”., Nio faltam provas: no Hino
homérico a Hermes, as antigas divindades, concedidas a Hermes por Apolo,
sio mulheres-abelhas!? que permitem a “realizagio” de todas as coisas aonde
quer que vio: dotadas de um saber méntico, elas dizem a Alétheial3; o ordculo
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de Isménion é chamado a sede alethés dos adivinhos!4; quando Tirésias refe-
re-se a seu saber, fala de sua Alétheial®; os ordculos noturnos, suscitados por
Gaia, dizem a Aléthosunel®; Cassandra é uma aléthomanris’; as visGes dos
sonhos pertencem também A Aléitheial®; enfim, Olimpia € um exemplo de
“mestria de Alétheia”, pois € 14 que os adivinhos, “interrogando a chama do
sacrificio, perguntam a Zeus. . . se quer favorecer os homens cujo coragio ar-
de pelo desejo de obter uma grande vitéria ¢ o reconforto de seus traba-
lhos”19, Por outro lado, segundo determinadas tradi¢bes, Alétheia € o nome
de uma das nutrizes do grande deus oracular, Apolo?Y, Nereu é, de pleno di-
reito, um mestre de Alétheia®!, pois ele possui o privilégio do mais antigo sa-
ber oracular.

Mas a Alétheia do Ancifio do Mar ndo faz referéncia unicamente a sua
poténcia méntica; ela subsume, igualmente, seu poder de “nunca esquecer a
eqilidade™ e de “ter somente pensamentos justos e benignos”22, ou seja, sua
fungfio de Justiga. Como sua filha Theonoé, Nereu €, de fato, *“um santudrio
vivo, um templo augusto de Dflke”?3, Mas, no pensamento religioso, a justica
ndo constitui um campo distinto do campo da “Verdade”, As afinidades de
Dfice ¢ de Alétheia sio miltiplas e bem atestadas: quando Epiménides chega
em pleno dia na gruta de Zeus Diktaios, € permanece ali sonhande durante
virios anos, ele conversa com os deuses e fala com Alétheia e Dtke*, A as-
sociaciio € tAo natural, que Hesfquio define a Alétheia como as “coisas da DI-
ke”, as Olkoia 23, Alem disso, se Cronos &, em virtude de um jogo de pa-
lavras Chrénos-Crénos*, o pai de Alétheia, ele o €, sem diivida, como diz
Plutarco, por ser naturalmente *“o mais justo” ( dikoidtoTog 126, A Alétheia
&, de fato, a “mais justa” de todas as coisas?’, Pundamentalmente, sua potén-
cia € a mesma da Dfke?®: a Alétheia “‘que conhece todas as coisas divinas, o
presente ¢ o futuro” responde & Dike “que conhece em siléncio o que vai
acontecer € o que j4 se passou!?Y. Neste nivel de pensamento, ndo hd nenhu-
ma distincia entre a Verdade e a Justica. A poténcia de Alétheia abrange,
portanto, um duplo dominio: méntica e justiga.

O duplo campo de extensdio da Alétheia do Ancifio do Mar permite de-
finir a natureza das formas de Justi¢a que ele preside: sdo procedimentos judi-
ciais que recorrem a formas de adivinhagdo e, até certo ponto, confundem-se
com elas. Este tipo de jufzo nfo ¢ insélito; no século VI, ainda encontra-se em
uso em Mégara: “Preciso julgar este assunto, diz Tedgnis, tdo exatamente
como o faria com o cordel e a régua, devolver eqiiitativamente o que cabe s
duas partes, recorrendo aos adivinhos, aos pdssaros, aos altares ardentes, para
poupar-me da vergonha de uma falha”.30 Mas os deuses do tipo de Nereu,
Proteu ou Glauco habitam o dmago dos elementos maritimos; eles outorgam
uma justica original, Para consultar Glauco, € preciso tomar um barco, ¢ 0
deus entdo profetizard, ao surgir dentre as ondas®1. De fato, estes deuses pa-
trocinam uma justiga do mar, justica de cardter orddlico, que pertence ao pas-

*Através de um jogo de palavras, considera-se, as vezes, Cronos como 0 Tempo personi-
ficado (Crénos lembra, de fato, Chrénos, o Tempo). (V. da T.)
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sado mais remoto das civilizagdes mediterrineas. Documentos cuneiformes,
recentemente publicados por G. Dossin e comentados por Ch, Picard, que os
relacionou com algumas tradicdes gregas, permitem precisar seu mecanis-
mo32, Desde o II12 milénio, foram claramente atestadas, na Suméria, formas
de orddlias fluviais: a mensagem dirigida pelo jovem rei Karkemish a seu pai
Zimrilim prova que, tanto no Alto Eufrates como em Mari, praticava-se a or-
ddlia segundo um procedimento idéntico ao que € descrito no pardgrafo 2 do
c6digo de Hamurdbi®3. As cartas de Mari dio detalhes técnicos sobre as cir-
cunstdncias e os modos de imersdo. Em primeiro lugar, parece que estes ri-
tais deviam resolver definitivamente a questdo das reivindicagGes de territd-
rios entre dois principes rivais. Por mais que, segundo algumas tradigoes, este
género de contestagdo seja resolvido, as vezes, através de provas de enigmas e
adivinhag@es, recorre-se na Mesopotdmia a provas por meio da 4gua34, Cada
uma das duas partes constitui uma equipe que compreende dois homens e duas
mulheres e cada um, por sua vez, deve mergulhar no meio do rio para reivin-
dicar a causa do justo direito sobre o territério em disputa. Um dos fatos mais
notdveis, a nivel institucional, € que o rei de Mari, em sua qualidade de suse-
rano dos vassalos em disputa, prescreve as condi¢bes da orddlia e encarrega
um alto funciondrio de presidir, por delegacio, a execugfo correta do ritual,
Portanto, é o personagem real que outorga a justica, mesmo se a deciséo pro-
vém da vontade do deus-rio. Estes fatos institucionais do mundo mesopota-
mico sdo importantes para a civilizagio grega: determinadas tradigfes miticas
da Grécia parecem indicar, de fato, que, quando os aqueus-micénicos se ins-
talaram nas paragens de Colofon, tiveram conhecimento, desde o século XIV,
de alguns usos e crencas do mundo asiano, que os hititas, sem divida, contri-
bufram para que passassem a ser conhecidos pelo arquipélago egeu3s. Mas, €
extremamente significativo, como nota Charles Picard, que estes rituais ordd-
licos, passando as populagdes gregas, tenham sofrido um ligeiro deslocamento
a esquerda, no que se refere ao cardter geografico: jé ndo € mais o rio o meio
empregado nas orddlias, mas o mar que banha as costas e encerra as ilhas,
Quando surge um conflito entre Minos, inculpado de violéncia contra uma
virgem, ¢ Teseu, que toma sua defesa, o caso € resolvido mediante um “duelo
por milagre”3, Para provar sua divindade, Tesen mergulha no mar em busca
do anel que acabara de jogar no fundo do Oceano; penetra, entdo, no mundo
dos deuses e prova sua qualidade divina ao surgir das ondas, sdo e salvo, com
seu anel. Como o rio para os sumérios, 0 mar € para os gregos uma forma do
além; para se retornar dele, € preciso o consentimento dos deuses. Entre estas
provas do mar37, existe uma que indica, ainda mais nitidamente, os tragos de
uma orddlia por imersdo. No livio IV de suas Histdrias, Herédoto conta a
histéria de Fronima, a Virgem prudente, caluniada por uma méie desnaturada
e entregue por seu pai a um mercador, chamado Temison, o Justiceiro. Uma
vez em alto-mar, o homem amarra a moga com uma corda, langa-a em meio
4s ondas e depois retira~a viva: o mar deu seu veredito3%. Os contemporaneos
de S6lon compartilhavam ainda a crenga de que o mar, quando ndo sofre ne-
nhuma perturbagdo, ¢ “a justica para todos”?%, £ neste mesmo contexto his-
orico e religioso que pdde nascer e se fortalecer a convicgdo de que uma boa
travessia € uma presuncio de inocéneia, tdo séria que um grego do século V,
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acusado de homicidio, ndo hesita em se prevalecer dela diante dos jufzes?V, Se
o Ancido do Mar encarna a forma mais grave e solene da justiga, € muito
possivelmente porque assume no mundo grego o papel dos deuses-rios da
Anat6lia e da Mesopotimia®#1.

Apesar de tudo, esta ndo € a Unica forma de justica ordélica: existem
outras, e dentre aquelas que podem convir ao Ancido, devemos citar, ao me-
nos, a orddlia da balanga. Seu interesse € duplo: de um lado, ela € presidida
freqiientemente por um personagem real, e de outro, esti situada sob o signo
da Alétheia. Em um estudo sobre o Trabalho poético de Homero*2, Ch. Picard
demonstrou, a propésito da famosa cena do Julgamento sobre o Escudo de
Aquiles, que um singular engano havia por muito tempo equivocado os co-
mentadores, e, em particular, os historiadores do direito grego. Sabe-se que
os Antigos, postos em circulo, pronunciavam, um apdés o outro, seu parecer
sobre um caso de delito de sangue. *Dois talentos de ouro serdo daquele que,
dentre eles, pronunciar a sentenga mais correta®3,” Nio se tratava, na reali-
dade, de uma quantidade de metal, mas de uma balanga de ouro, pois
Tdlavia designou a principio, antes da unidade de conta, a balanga ou
os pratos da balanga®*. Sem diivida, o poeta que descreveu a obra de arte nio
a teve diante dos olhos e confundiu T@AAVTO. , que tem o sentido de ba-
langa, com a mesma palavra, que designa um certo peso de metal. Assim, a
balanga de justi¢a ndo estd mais presente em um testemunho tdo antigo. Como
o Hino Homérico a Hermes atesta, a balanga aparece quando Zeus preside um
julgamento?>. E a mesma balanga que Zeus intendente?® leva 4 mdo quando
decide a sorte de uma batalha?” ou de um guerreiro?8. O uso da balanca nos
procedimenos juridico-religiosos remete-nos ao mais remoto passado da Gré-
cia, a civilizagdo micénica, onde — podemos saber através das tabuletas — tudo
era pesado49, onde o intendente e a balanga eram o olho do rei, sua justiga0,
O cdlice de Arcesilau de Cirene mostra-nos, em pleno século VI, uma imagem
de rei contador: sentado em um trono e vestindo as roupas de cerimonia, Ar-
cesilau II fiscaliza a entrada de seus rendimentos. Diante dele, ergue-se uma
grande balanga em torno da qual as pessoas se movimentam: assistido por dois
funciondrios, o rei verifica se cada um dos libios entregou seu tributo de sil-
fion31. A fungdo econtmica da balanga ndo €, portanto, uma exclusividade de
sua fungdo judicial. E sem divida, inclusive, pelo fato de significar, nas méos
do intendente que oficiava no paldcio creto-micénico, o instrumento de medi-
da de todos os foros, que ela pode, nas mios do rei, representar o papel de
instrumento da justica divina, a exemplo de algumas civilizagdes orientais32,
O pensamento mitico revela também fatos sociais e institucionais; ele conser-
vou a lembranga de um rei que outorgava a justiga pela balangad3: Minos, o
rei de Creta. Mas este rei que gozard de um grande destino no sistema de
pensamento ulterior, presidindo o julgamento realizado no Hades, reside tra-
‘dicionalmente na “planicie de Alétheia’’>4, nfo a das seitas filos6fico-religio-
sas>d, mas a planicie onde reside naturalmente, ¢ de pleno direito, um rei,
mestre de justica e, como Nereu, mestre de Aldtheia. O exemplo € significati-
vo, pois 0 mesmo rei Minos pratica,em pessoa, as provas orddlicas por meio
da 4gua’S. Na figura deste rei mitico convergem, entio, as duas formas de
justica, pela 4gua e pela balancad?, que se colocam, ambas, sob o signo de
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Alétheia,

Através das formas de justica que parecem ter alguma relagdo com a
imagem do Ancifio do Mar, uma institui¢fo comega a se destacar: a fungéo de
soberania. Quais sdo os outros {ndices que permitem reconhecer na figura do
Ancido do Mar um modelo de soberania? Sdo, em primeiro lugar, seus as-
pectos “politicos™ de fato, dentre as cinqilenta filhas de Nereu, se a maior
parte [5)ossui nomes que designam uma imagem da navegagao e c_lo trafico ma-
titimo38, praticamente dez dentre o resto levam nomes de ““virtudes politi-
cas”39 (Leagora, Evagore, Laomedeia, Polinoe, Autonoe, Lisianassa, Temisto,
Pronoe)®0, Mas o texto da Teogonia fornece-nos outras indicagdes: Nereu, na
realidade, é caracterizado por dois epitetos significativos, Em primeiro lugar,
ele é o anciio, o RPEaPOTOTOG por exceléncia.61. Contrariamente
a Geras, a maldita Idade Provecta, Nereu simboliza a Velhice sob seu aspecto
benéfico. Em uma sociedade dividida em classes etdrias, ele encarna o princi-
pio de autoridade que, naturalmente, corresponde aos homens mais idosos.
Mas Hesfodo confere-lhe um outro epiteto, que reforca e precisa o primeiro:
Nereu ¢ o “doce”, 0 “benévolo”, o  fimiog 62, E o epiteto que cgualifica
normalmente o pai de familia®3 em oposigdo as criangas, aos  VITLOL , VIstO
que, na sociedade grega arcaica, a crianga se define negativamente, tanto em
relacdio aos adolescentes, quanto em relagdo aos homens maduros. Pelo verbo
fioeLy , a lingua grega conota o grito64, a autoridade que emana de um
chefe. Por esta razdo, o epfteto é tradicionalmente atribuido ao personagem
real®3: em oposigio a0 VIROTIOE , Aquele que & incapaz de tomar parte das
deliberagdes da Agora®, o rei &, por exceléncia, o homem da palavra autori-
thria; & ele que toma as decisdes sensatas pelo bem maior de seu "‘reba.nho y
daqueles que a ele se submeteram, cOmo as criangas que s’elsubordmam a seus
pais. O Ancido do Mar representa, portanto, no plano mitico, um aspectgsda
funcdo de soberaniab”: o rei de justiga em seu aspecto benévolo e pa}tex‘nal i

Dado que Nereu € um mestre de “verdade” ¢ que sua Alétheia compre-
ende tanto um poder de justiga quanto um saber oracqlar, poderemos extrair 0
significado de Alétheia, ao aprofundarmos estes dcnslaspectos soliddrios da
funcdo real. Todos os tragos do Ancido do Mar contribuem para que possa-
mos definir a fungdo de soberania que conhecemos essencialmente através de
diversas tradi¢des miticas ou legenddrias, que podem, por sua vez, 'escé%rccer
alguns aspectos de Nereu, situando-os no quadro glolza.l do rei mitico®”. Em
uma época muito remota, podemos notar que a fungdo de soberamg_rep{e-
sentou na Grécia um papel compardvel ao que teve nas grandes civilizagoes
do Oriente Préximo, Em uma sociedade que concebe a soberania através de
um vocabulédrio pastoral, o rei € o “pastor de homens”. Seu poder .resplaqdece
através de seu papel de detentor e distribuidor das riquezas; o rei possul ob-
jetos miticos como o velocino de ouro, a cepa de videirla de ouro, o colar pre-
cioso, qué sdo para ele uma fonte de prestigio; estes talismés d'ao.prova cl'e, sua

relagdo funcional com os deuses, garantem seu poder de multiplicar as rique-
7as’9, Por virtude prépria, o rei favorece a fecundidade do solo e dos reba-
phos; distribui generosamente os bens. A fungdo do rei é de ofere_cc-r e des-
frutar dos repastos’!, Determinadas tradigbes miticas vdo até_mm_?zlongc:l 0
rei €um mago, senhor das estagbes e dos fendmenos atmosféricos/4, Aquilo
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que entrevemos da civilizagdo micénica leva-nos a pensar que o tipo de rei
cuja lenda perpetua a lembranga, corresponde, no plano mitico, ao estatuto da
soberania na Grécia micénica, No sistema palacial, de fato, o Anax centraliza
todos ‘0os poderes: ele domina a vida econdmica, politica e religiosa. Nesta
época, a fungao de soberania encontra-se insepardvel da organizagdo do mun-
do, e a cada um dos aspectos do personagem real € uma dimensdo de sua po-
téncia csmica, :

Neste plano mftico, qual € o lugar da justica na fungfo real? Teria ela
um carfter comum a um saber méntico? Dentro desta fungfo global a justica
ndo ¢ diferenciada; ela € insepardvel de todas as outras atividades do sobera-
no. Quando o rei esquece a justiga, quando comete uma falta ritual, automati-
camente a comunidade se vé coberta de calamidades, fome, esterilidade das
mulheres e dos rebanhos: o mundo fica entregue 3 desordem, retorna A anar-
quia’3, Indiferenciada, a justica est4 ligada, entretanto, a determinadas formas
de méntica. O rei leva na méo o cetro, prova e instrumento da autoridade74;
em virtude deste bastdo, emite thédmistes’>, decretos, julgamentos que siio co-
mo ordculos, De fato, a palavra thémistes se aplica tanto as palavras de justica
quanto ds palavras oraculares de Apolo; e a poténcia da deusa Thémis abrange
tanto o campo da méntica’6 quanto o da justi¢a e da vida polftica. A comple-
mentaridade da justica e da méntica se afirma ainda mais nitidamente na ima-
gem mitica de Minos’7: ele perpetua, de fato, para a imaginagdo, um tipo de
rei ao qual se roga que conceda julgamentos. Mas Minos &, a0 mesmo tempo,
um rei que mantém com o pai dos deuses um comércio pessoal em uma caver-
na, no monte Ida: Minos, mestre de Alétheia, € um rei que pratica a mantica
incubat6ria’®. Para toda uma tradigfio mitica o exercicio da justica & solid4rio
4 prética de algumas, formas de adivinhagfio, em particular i consulta incuba-
toria. (%uando o declinio do sistema palacial leva ao desaparecimento da so-
berania’? como fungdo absoluta, o Basilens que sucede ao Anax conserva al-
guns de seus privilégios e, em particular, o de ser senhor da justica. Em sua
descrigdo de Trezen, Pausinias conta que, nas proximidades de um templo
dedicado as Musas, elevava-se a tumba de Piteus, rei da regido; aparecia re-
presentado no exercicio da justica, sentado ao trono, entre seus dois assesso-
res80, Mas este rei de Justica & também um rei-adivinho: chamado “cresmd-
logo”81, era considerado como uma autoridade em matéria de ordculos®?; era
também o fundador do altar das ThémidesS3. As afinidades do poder politico
com as formas ou procedimentos adivinhat6rios sdo muito fregiientes em ou-
tros lugares: em Tebas84 ¢ em Esparta83, as casas reais preservam cuidadosa-
mente os ordculos que tém uma grande importéncia para a conduta e trata-
mento dos negécios. Em Atenas,ainda no final do século VI, Atena, que antes
habitava a capela doméstica do paldcio de Erecteu8®, parece ter continuado
seu oficio de aconselhar87: de fato, o espartano Cleomenes, no curso de uma
expedicdo em favor de Isdgoras, subira & Acrépole para consultar o ordculo
incubatério de Atena®8 e, um pouco mais tarde, levado a permanecer na for-
taleza de Atenas, apodera-se de uma série de ordculos que os pisistratidas ha-
viam deixado ali9 Mesmo quando o personagem real cedeu definitivamente
seu lugar e seus poderes a funciondrios oficiais, manteve-se o costume de se
recorrer, s vezes, a poderes adivinhatrios: uma inscrigdo arcaica de Argos90




30 os mestres da verdade na Grécia arcalca

fala claramente de um -privilégio de consulta oracular, de “concessio de fa-
vor” aos magistrados explicitamente- qualificados como oficiais; € uma outra
inscrigio do santudrio de Talamai nos mostra que os primeiros ma%lstrados de
Esparta recebiam, enquanto dormiam, as inspirages de Pasifae®l, Para toda
uma tradigdo, diversas formas de poder. politico e algumas préticas judiciais
fundamentam-se, essencialmente, sobre um saber de natureza méniica.

Mas, no plano mitico como no plano histérico, um procedimento adivi-
nhat6rio parece gozar de um estatuto privilegiado: a incubagfo, *“o meio mais
antigo de adivinhagio™2. Como & seu funcionamento, quais sdo as represen-
tagHes mentais comuns a esta instituicado religiosa?

Dentre os ordculos nos quais se pratica a adivinhagfo pelo sono, ne-
nhum ¢é mais célebre que o de Trofonios em Lebadia®3. Trofénios, o Nutri-
dor, dd seus ordculos em um antigo santudrio onde se pretendeu reconhecer
um antigo Tholos, uma tumba em forma de colméia que teria pertencido a um
rei bedeio®4. A consulta se faz & maneira de uma descida ao Hades. Apds al-
guns dias de retiro e de severas interdicdes alimentares, € permitido ao con-
sultante fazer sacrificios a Trof6nios e a outras divindades. Depois do sacrifi-
cio de um carneiro, cujas entranhas devem anunciar se Trofbnios estd dis-
posto a dar seus ordculos, o solicitante € conduzido a um rio nas cercanias,
onde duas criangas, chamadas “os Hermes”, lavam-no e ungem-no com 6leo.
Pouco tempo depois, é conduzido ao ordculo. Mas antes de adentrd-lo, de-
tém-se junto a duas fontes, vizinhas uma da outra: uma se chama Léthe, a ou-
tra Mnemosyne3. Voltamos a encontrar aqui as duas poténcias religiosas que
dominam o sistema de pensamento dos poetas inspirados. A fgua da primeira
fonte faz esquecer toda a vida humana; a 4gua da segunda deve permitir ao
solicitante conservar em meméria tudo aquilo que viu e ouviu no outro mun-
do. Depois de beber a dgua de ambas as fontes, desliza pela boca oracular
adentro, passando primeiro os pés, depois os joelhos; o resto do corpo, diz-se,
€ puxado com violéncia: Pausénias conta que ele € tragado como se um rio
voraz o arrastasse em seus turbilhes. Passado um certo tempo, e numa espé-
cie de inconsciéneia, o paciente € retirado pelos encarregados do ordculo e
sentado no trono da Meméria®%, nio longe da boca oracular. Pouco a pouco,
sai de seu estado comatoso e readquire a faculdade de rir®7, Freqiientemente,
tem-se notado que este tipo de consulta oracular assemelha-se a uma inicia-
¢cdo: os tabus alimentares, o periodo de enclausuramento”8 preparam & entrada
em um mundo estranho ao mundo dos humanos; a gargalhada final, ao con-
trdrio, marca a ruptura com o periodo de tensdo e o retorno 2 vida cotidiana
depois da viagem ao além. Trata-se, com efeito, de uma viagem ao mundo 50~
brenatural e invisivel: ao beber a dgua de Léthe, que € a 4gua de morte, e que
abre as portas do Hades, o consultante torna-se semelhante a um morto, pde a
méscara de um defunto e desliza ao seio da Terra-Mée. Por meio da dgua,
entra na “planicie do Esquecimento”®®, Mas ele teve o cuidado, antes de par-
tir, de beber a 4gua da segunda fonte, de tomar o vitico que lhe permitird
entrar em contato com as poténcias do além, de retornar enriquecido por um
conhecimento que ndo se limita mais a0 momento presente, mas se estende a0
passado ¢ ao futuro!0, A descida ao Hades pelo consultante de Trofonios
corresponde mnitualmente 2 experiéncia religiosa através da qual o adivinho ou
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0 poeta inspirado penetra no mundo invisivel: em ambos os casos, Meméria e
Esquecimento sdo os valores essenciais. Ao sair da consulta incubat6ria, o ini-
ciado se vé€ dotado de uma meméria, de um dom de vidéncia que ndo se dife~
rencia, de modo algum, do dom dos poetas e dos adivinhos. Em virtude da

gua de Memdria, o consultante de Trofénios se beneficia de um estatuto
equivalente ao de um adivinho: como Tirésias, como Anfiarau, ele se torna
um “vivo” dentre os mortos.

s _E neste contexto que a Aldtheia judicial e adivinhat6ria ganha toda sua
significacdo. Alétheia €, de fato, um tipo de doblete de Mnemosyne. A equi-
valéncia entre as duas poténcias pode se estabelecer sob trés pontos, Equiva-
Iéncia de significado: Alétheia possui o mesmo valor que Mnemosyne; equiva-
lénciq de posicdo: no pensamento religioso, Alétheia €, como Mnemosyne,
associada a experiéncias de méntica incubatéria; equivaléncia de relagfio: am-
bas sdo complementares a Léthe. A equivaléncia de significagdo &€ a mais ma-
nifesta: como Mnemosyne, Alétheia é um dom de vidéncia; & uma onisciéncia,
como a Meméria, que engloba passado, presente ¢ futurol01: as visdes notur-
nas.dos Sonhos, chamadas Aléthosyne, abrangem o “passado, o presente, tudo
aquilo que deve existir para muitos mortais, durante seu sono obscuro”102, ¢
a Alétheia do Ancido do Mar € conhecimento de “todas as coisas divinas, do
presente e do futuro”103. Poténcia mantica, Alétheia substitui is vezes Mne-
mosyne em algumas experiéncias de méntica incubatéria. Basta lembrar a
aventura de Epiménides!V4: ¢ com Alétheia, acompanhada por Dfke, com
quem conversa este mago duranie seus anos de retiro, na gruta de Zeus
Diktaios, onde Minos consultava Zeus e para onde Pitdgoras, por sua vez, se-
guiu. Além disso, quando Filostrato descreve a caverna onde Anfiarau profe-
tiza e “diz a Verdade”, retrata diante do ordculo uma jovem vestida de bran-
co: ela se chama Alétheia'®. Enfim, entre Alétheia e Léthe a complemen-
taridade € a mesma que hd entre Mnemosyne e Léthe; Luciano, por exemplo,

- conta que, na Ilha dos Sonhos, vira dois templos préximos de um ordculo in-

cubatério, um de Alétheia e outro de Apdte. O primeiro consagrava-se a uma
poténeia positiva, o segundo a uma poténcia negativa, a um filho da Noite,
que apresenta grandes afinidades com Léthe!06, Mas, fato mais significativo,
a passagem de Hesiodo relativa ao Ancifio do Mar est4 inteiramente construi-
da sobre a complementaridade de Atheia e de Léthe — complementaridade
que atua em um nfvel duplo, etimolégico e consciente, por um lado, mitico
¢ mconsciente, por outro: se o Ancido do Mar € “veridico” ( @AnOnHg ), €
porque ele ndo esquece ( 00OE AfiBetar ) os thémistes1O7, relacdo con-
firmada por Hesfquio, quando assinala que as coisas @An8éa “sio as que
ndo caem no Esquecimento”108, Por outro lado, Nereu alethés € simétrico
a Léthe'%9, filho da Noite: entre o Ancifio alethés e Esquecimento, existe z
mesma complementaridade que entre seu epfiteto  Gwevdfic e as “pala-
vras enganosas” ( Adyor ‘Wevdslg ), associadas a Léthe, ¢ que entre
sua qualidade de Velho “benevolente” ( #|®10¢ ) e a imagem da Velhice
Maldita ( I'fjpag obAdpevov ).

Por trds do Ancifio do Mar, vigdrio mitico do rei de justiga, dotado de
um saber méntico e senhor de Alétheia, por trds de Minos, que, como Nereu,
acumula a fungdo real, a justiga, o saber méntico ¢ o privilégio de Alétheia, um
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tipo-de homem se revela: o personagem real, dotado de um dom de vidéncia.
Quando o rei preside a ordalia, quando pronuncia as sentencas de Justica, go-
za, assim como o poeta e o adivinho, de um privilégio de memdria, gracas ao
qual ele se comunica com 0 mundo invisfvel. Neste plano de pensamento, em
que o politico interfere no religioso € a adivinhagfo mistura-se com a justica,
a Alétheia define-se, como no plano poético, por sua complementaridade fun-
damental em relagio a Léthe. Seu contetido deixa de ser o da palavra cantada,
pronunciada em virtude de um dom de' vidéncia: sdo procedimentos adivi-
nhatérios e modos de justiga. Sua eficdcia consiste, entretanto, numa forma de
conhecimento andloga & dos poetas inspirados.

Nio mais que a “verdade” do poeta, a Aidtheia do Ancifio do Mar ndo ¢
uma “verdade” de tipo hist6rico. O rei de justiga ndo visa, de modo algum,
restituir o passado enquanto passado. As “provas” da Justiga sdo de carédter
ordslico, o que quer dizer que ndo h4 sinal de uma nogdo positiva da pro-
vall0: submeter-se ao julgamento significa penetrar no dominio das forcas
religiosas mais temiveis. A wyerdade” se institui pela aplicagdo correta, ri-
tualmente realizada, do procedimento, Quando preside o julgamento orddlico
em nome dos deuses, o rei “diz a verdade” ou, melhor ainda, veicula a “ver-
dade”. Como o poeta, como 0 adivinho, o rei & “Mestre da verdade”. Em to-
dos estes dominios de pensamento, a “‘verdade” estd sempre ligada a determi-
nadas fungdes sociais; ela € insepardvel de determinados tipos de homem, de
suas qualidades proprias e de um plano do real definido pela fungfio que de-
sempenhavam na sociedade grega arcaica, LU '

No pensamento arcaico, trés domfnios fazem-se distinguir: poesia,
méntica e justiga, que correspondem a trés fungdes sociais, nas quais a palavra
desempenhou um papel importante antes que s¢ 1OTNasse uma realidade aut_ﬁ-
noma, antes de ser elaborada pela filosofia e pela sofistica, uma problemitica
da linguagem. Sem divida, na Idade Antiga, as interferéncias entre esses trés
dominios foram miiltiplas, jd que os poctas e adivinhos!1! t¢ém em comum um
mesmo dom de vidéncia, e que os adivinhos e reis de justica dispem de um
mesmo poder e recorrem s mesmas técnicas. Apesar de tudo, os trés, o poe-
ta, 0 adivinho e o rei de justia revelam-se como mestres da palavra, de uma
palavra que se define através de uma mesma concepgio da Alétheia. Sem per-
der de vista as formas das atividades e as instituighes em que se inscreve esta
palavra, resta agora precisar seus caracteres fundamentais: qual €, no pensa-
mento religioso, o estatuto da palavral12? Como se esboga a configuragdo de
Alétheia?

v
A Ambigiiidade da Palavra

A “Verdade” ndo &, portanto, inteligivel fora de um sistema de representa-
cbes religiosas: ndo hd Alétheia sem relagio complementar a Léthe; nao hé
Alétheia sem as Musas, a Memoria, a Justiga. Em um sistema de pensamento
em que a “Verdade” ndo & um conceito, nfo € possivel dissocid-la do louvor,
do relato litdrgico, da fungfio de soberania, da qual sempre constituira um as-
pecto, uma dimensic. Se a “Verdade” nas obras de Justiga pode se traduzir
essencialmente por atos ¢ gestos rituais, ela quase sempre qualifica, nos di-
versos campos onde € atestada, um tipo determinado de palavra, pronunciado
sob determinadas condi¢Bes, por um personagem encarregado de fungbes
precisas. Procuraremos definir este tipo de palavra. Uma primeira observagéo
se faz necessdria: se pudemos falar de uma palavra poética, foi por pura co-
modidade, para separar, neste nivel de pensamento religioso, aquilo que ela
parecia oferecer de mais duradouro. De fato, o que se impde neste passado
grego € a Musa, ou melhor, as Musas, poténcias religiosas solidérias a outras
poténcias, tais como as Khdrites, Mémos, Hypnos, etc. No nivel de pensa-
mento mitico em que encontramos as mais antigas manifestagbes da “Verda-
de”, & preciso considerar que a palavra néio constitui um plano do real distinto
dos outros, delimitado por um trago, definido por qualidades especfficas.
Considera-se menos a palavra em si mesma, do que no conjunto de uma con-
duta da qual convergem os valores simb6licos!. Quando Aquiles, por exem-
plo, presta um grande juramento, sua palavra é insepardvel de um gesto e de
um comportamento, soliddria & virtude do cetro que a confunde com a afir-
magio oracular. A todo momento, a linguagem verbal se entrelaga com a lin-
guagem gesticular; quando Althafa amaldigoa seu filho, sua maldigio € pala-
vra e postura: toda encolhida, ela “bate com forga no chdo para suscitar a
Erfnia vingadora”. E a atitude do corpo que confere sua poténcia i palavra,
uma palavra que, alids, se identifica com a obscura figura de Erfnia3, Na sd-
plica, a palavra se faz siléncio; € o corpo que fala sozinho através de uma es-
pécie de prostragdo cujas significacoes sdo miiltiplas: estado de luto, atitude do
morto nos Infernos, do condenado, do candidato & purificagio ou & iniciagdo®,
Quando brota, a voz tira sua forga do comportamento gesticular. Todos estes
comportamentos sociais sdo simbolos eficazes que agem diretamente em vir-
tude de sua poténcia préprias: o gesto da mde, o cetro, a oliveira guarnecida
com 14 séio o espago central de uma poténcia religiosa. A palavra € da mesma
ordem: como a mio que d4, que recebe, que toma, como o bastdo que afirma
o poder, como os gestos de imprecagéo, cla & uma forga religiosa que age em
virtude de sua prépria eficdcia. A palavra que o adivinho, o poeta € 0 rei de
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justiga pronunciam, nfo consiste em algo fundamentalmente diferente da pro-
clamagdo do vingador ou das imprecagdes de um moribundo dirigidas a seus
assassinos®. B o mesmo tipo de palavra mégico-religiosa.

Quais sdo os principais aspectos deste tipo de palavra? O primeiro e o
mais importante & a eficdcia. A lingua grega expressa-o através do verbo
kpaively", cujo uso € co-extensivo a todas as modalidades deste tipo de pa-
lavra’. Um adjetivo como Bgdxpavtog 8 define sua aplicagéio no mundo dos
deuses: sdo eles que “realizam”, que “levam a cabo” tanto seus desejos10
quanto um voto dos mortais. Os deuses tém o privilégio de “decidir e levar a
cabo” ( vofjoai te xpfival t&¢ )11: Apolo “realiza através de sua pala-
vra”12 ¢ Zeus “realiza”!3 tudo. E o domfnio do irrevogével; é também o do
imediato, pois “quando os deuses tém um desejo, seu cumprimento ¢ rdpido e
as vias de sua realizacfio sfo curtas”4. A palavra, uma vez articulada, tor-
na-se uma poténcia, uma forga, uma agfio. Se o mundo divino &, por excelén-
cia, aquele onde jamais uma decisdo € tomada em viio!3, onde nenhuma pala-
yra § gratuita, no mundo poético ela ndo goza de uma menor eficdcia: quando
Hermes se faz de poeta inspirado, que com arte ¢ saber tira sons harmoniosos
da lira, longe de pronunciar palavras “vis, indteis”, “realiza”* 16 g5 deuses
imortais ¢ a Terra tenebrosa. Através da poténcia de seu verbo poético, insti-
tui as poténcias do mundo invisivel, desenvolve a longa teoria dos deuses, se-
gundo seu posicionamento, de acordo com sua respectiva “honra”. O louvor
poético suscita uma realidade da mesma ordem!7; mesmo neste caso, a pala-
vra & uma coisa viva, uma realidade natural que brota, que cresce; com ela, £o
homem louvado que se engrandece, pois seu prprio louvor € 0 homem. Nada
exprime melhor esta concepgio que um mito do Mahabharata'8; “Quando
Indra, rei dos deuses, matou o demdnio Vrtra, pela salvagéo dos trés mundos,
permaneceu, a principio, como que aniquilado, abatido pelo choque que rece-
bera por sua faganha; desapareceu e viveu por muito tempo reduzido as di-
mensdes de um 4tomo, na cavidade de um talo de 16tus, numa ilha do Oceano
que ficava no fim do mundo.” Os deuses puseram Agni 3 sua procura, que,
depois de uma longa busca pela terra e pelos ares, descobre, enfim, sobre as
4guas, a 16tus “onde se abriga o sei minsculo, Informado por seu explorador,
Brhaspati segue para junto da l6tus e recita palavras encantadas ao deus. ..
louvando seus efeitos passados: Levanta-te, Indra!l V& os Sdbios adivinhos
que estio reunidos ao teu redor. Grande Indra, senhor. . . é por tua causa, In-
dra, que todos os seres subsistem! Tu, que fizeste a grandeza dos deuses!
Protege os deuses e os mundos, Grande Indra, reencontra tua forga! Assim,
coberto de elogios, Indra pos-se a crescer pouco a pouco”, Para o pensa-
mento grego, € o préprio hino, o que brota e se faz grande. E a Musa que d4
“liyre curso” 19 A palavra poética; a Musa & uma divindade “que faz crescer a
gléria amével”20. A palavra, o louvor, a gléria sdo como um broto que cresce
e se eleva em diregdo 2 luz: “Como o orvalho fresco que faz crescer o arbus-

*Q verbo “realizar”, em portugués, designa o ato de tornar real, pir em pritica, consti~
tuir, criar, efetuar-se, dentre outros sentidos igualmente correntes; cabe lembrar aqui, em
particular, que esse verbo pode significar, como na lingua francesa, “perceber como reali-
dade”. (N.daT.)
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to, a virtude louvada pelos homens de talento e eqgiiidade cresce e se eleva no
dmido éter”21, Quando Pfndaro e Baquilides falam de uma gléria que cresce e
cria rafzes?2, ndo se trata de uma mera imagem literdria, A palavra € verda-
deiramente concebida como uma realidade natural, uma parte da physis. O lé-
gos de um homem pode tanto crescer, quanto decrescer, enfraquecer; as Eri-
nias se gabam, assim como Mémos, de diminuir as glérias: “as glGrias huma-
nas, mesmo as mais sagradas, comecam a se confundir sob a luz, diminuem, se
perdem sob a terra, sob o ataque de nossos negros véus ¢ o efeito de nossas
dancas maléficas’23, Neste papel maléfico, as negras Erinias representam o
oposto das brancas Chdrites®4, as poténcias de fecundidade que dio ao ldgos
do poeta seu luminoso esplendor. Associada as Erfnias e as Chdrites?3, a pala-
vra estd semépre submetida as leis da physis, & fecundidade e 4 esterilidade dos
seres vivos2®,

A palavra do adivinho e das poténcias oraculares, tanto quanto o verbo
poético, delimita um plano de realidade: quando A polo profetiza, ele “realiza”
( kpaiver )27. A palavra oracular néo ¢ o reflexo de um acontecimento pré-
formado, ¢ um dos elementos de sua realizagfio?®, Fala-se das “realizacdes do
Pition”( TmuBdxpavra Y29 e ag visdes de sonho cujas palavras “‘néo se
realizam” ( Gxp@avta ) se opdem os sonhos que “realizam a realidade™
( Ewpa kpaivovorwy )30,

As trés Virgens aladas, as trés mulheres-abelhas que ensinaram a adivi-
nhagdo a Apolo, se apresentam como feitoras de realidade: “langam-se em Seu
vo para irem a todos os lugares, fartarem-se de cera, fazendo realizar-se to-
das as coisas ( kai te kpui voooiv Exaota L A instauragio do
“real” ndo parece, por outro lado, diferente da formulagfio da “verdade”,
consentida pelas trés irmds, “ap6s nutrirem-se com o mel dourado™32,

Mestre da “verdade”, o rei de justica € provido do mesmo privilégio de
eficdcia: suas sentencas de justica, suas thémistes sdo, de fato, espécies de ord-
culos?3, Ao rei de Argos, cuja poténcia € glorificada de um modo anacrénico
— “teu lar € o centro da cidade!”’34 —, o coro das Suplicantes declara sem ro-
deios: “Somente tu realizas tudo” ( ®dv &mikpaivelg )33. Sua poténcia se
exprime em sua vara de chefe, que € também uma vara de mago, a mesma,
sem divida, dada a Hermes por Apolo: “E ela que d4 forga executéria a todos
os decretos que declaro saber pela boca de Zeus, para que se tornem palavras
e atos salutares.”36 E através deste bastio, “prodigioso de opuléncia”, que se
exprimem a poténcia real, suas virtudes de fecundidade ¢ a eficdcia de suas
sentengas de justiga. Até a metade da época cldssica, 0 julgamento conservard
determinados tracos desta eficdciaz a Dike serd qualificada de
téhog Exovoa 3.

A este tipo de palavra “realizadora”, opSem-se “as palavras sem reali-
zagdo”, desprovidas de eficdcia, as  Eme’ dxpdovta . Mas, neste campo
do pensamento, as palavras “sem realizagdo” ndo pertencem a0 dominio do
profano: constituem, no espago da provincia do mégico-religioso, um territ6-
rio encravado, limite do “véo” e do “initil” 38 Ao poeta de direito divino,
aquele que diz a “verdade”, Pindaro opde com desprezo “aqueles que sé co-
nhecem por terem aprendido”: semelhantes aos COrvos que, em sua tagarelice
inesgotdvel, “grasnam em vao” 3. Existem sonhos “sem realizagdo™0, pro-
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cedimentos adivinhatgrios ineficazes4!, maldigdes “que caem sobre a terra e
na0 S30 Cumpri 742 Um adivinho como Haliterses “fala no vazio”43, Mas
trata-se af, pelo que parece, de meros acidentes.

A palavra mégico-religiosa &, em primeiro lugar, eficaz, mas sua quali-
dade de poténcia religiosa introduz outros aspectos: primeiro, este tipo de pa-
lavra ndo se distingue de uma agio ou, se assim o quisermos, ndo h4, neste ni-
vel, distdncia entre a palavra e o ato; além disso, a palavra médgico-religiosa
ndo estd submetida A temporalidade; enfim, ela constitui o privilégio de uma
fungdo sécio-religiosa.

A palavra carregada de eficdcia nfo estd separada de sua realizagfo; ela
é, de imediato, uma realidade, uma realizagdo, uma agéo“. Este aspecto € fa-
cilmente notado na substituicio de mphrrewv e de ®pli&ig pelo
verbo da eficdcia, kpaivewv : Zeus @Exnphrrer 45; fala-se da praxis dos
ordculos?®; ¢ as Erinias, executoras das elevadas obras de justiga, sdo as
TpaEBéar 47, as deusas da justica “em andamento”, O uso de
npbrrewv , de fato, estd reservado a uma agéo natural cujo efeito ndo €&
um objeto exterior e estranho ao ato que o produziu, mas esta mesma agio em
sua realizagio?8. Por outro lado, tudo parece passar-se fora da temporalidade;
neste nivel, ndo hd vestigio de uma agdo ou de uma palavra comprometida
com o tempo. A palavra mdgico-religiosa € pronunciada no presente; ela ba-
nha num presente absoluto, sem antes nem depois, um presente que, como a
meméria, engloba “o que foi, o que &, o que serd”. Se este tipo de palavra es-
capa 2 temporalidade, é essencialmente porque ela forma um todo com as for-
¢as que estdo para além das forgas humanas, forgas que se ap6iam unicamente
sobre si mesmas e aspiram a um império absoluto*?. Em nenhum momento a
palavra do poeta busca a concordéncia dos ouvintes, o assentimento do grupo
social; assim também € a palavra do rei de justica, que se desenvolve com a
majestade da palavra oracular; ela ndo visa estabelecer no tempo um destes
encadeamentos de palavras que obtém sua forga através da aprovagdo ou da
contestagio dos outros homens, Na medida em que a palavra mégico-religiosa
transcende o tempo dos homens, ela transcende também os homens: ndo € a
manifestacdo de uma vontade ou de um pensamento individual, nem a ex-
pressdo de um agente, de um eu. A palavra mégico-religiosa ultrapassa o ho-
mem por todos os lados: ela € atributo, o privilégio de uma fungio social.

Todas as palavras do homem, que possuem o privilégio de “Verdade”,
definem-se pela mesma eficdcia. Mas a articulagio de Alétheia e do verbo
kpoalvely € atestada particularmente na representagio das Erinias, venerd-
veis deusas de memoria inalterdvel’?; nfio sdo jamais tomadas pelo esqueci-
mento, pois sdo, de algum modo, anteriores ao tempo, possuem a idade do
Ancido do Mar, Mas se as Erinias sdo aquelas que ndo esquecem
( pvfpoveg L, sio também as “verfdicas”>?2 e as que “cumprem’3. Sio
chamadas as vezes IIpa&wdixar , “Trabalhadoras de Justiga”: identificam-
se com a palavra de maldi¢do, que édipo pronuncia em sua cegueira, que des-
tr6i as casas. Sua “‘verdade” ¢ a maldig¢édo eficaz que desencadeia a esterilidade
e aniquila toda forma de vida34.

A “verdade” institui-se, entfo, no desdobramento da palavra mdgico-
religiosa, apoiada na Memoria e articulada ao Esquecimento, Mas a configu-
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rc:lqz'io de Alétheia, tragada pela oposi¢do fundamental entre Memdria e Esque-
cimento, compromete outras poténcias que contribuem para defini-la: Dk,
Plsiis, Peithd, Da mesma forma que Aldtheia, a Justica € uma modalidade da
palavra mdgico-religiosa, pois a Dfke “realiza”55, Quando o Rei pronuncia
uma “sentenca de justi¢a”, sua palavra tem valor decisério, No campo da jus-
tica, a Alétheia € naturalmente insepardvel da Dfke36, mas, no mundo oético,
Dike ndo ¢ menos indispensdvel: um elogio se faz “com justica”>’ como
aquele que entrega a lingua de Adrasto ao adivinho Anfiarain38, “Louvar o
valente”9 é o que diz respeito A justica mais estrita; o Ancifio do Mar dizia;
“Louvai de todo coragfio as faganhas, até mesmo as de vosso inimigo, para
que sejais justos.”60 De um certo modo, o elogio & uma forma de justicabl
Quando o poeta canta um louvor, estd seguindo a via da justicab2; os poetas
sa0 “homens de talento e eqiiidade”’%3; sua Alétheia & reforgada por Dike54,
De fato, no sistema de pensamento religioso em que triunfa a palavra eficaz,
nio hd nenhuma distdncia entre a “verdade” e a justica®5: este tipo de palavra
estd sempre em conformidade com a ordem c6smica, pois cria-a, constituindo
o mstrumento de que ela necessita,

_ Dfke sublinha e reforga o aspecto “realizagio” da palavra mdgico-reli-
giosa, mas Plstis revela uma nova dimensio: as relagdes deste tipo de palavra
com o outro, dimensdo que definird, igualmente, o valor complementar Pej-
thd. A Plstis € tradicionalmente a confianga que vai do homem a um deiis ou i
palavra de um deus; € a confianga nas Musas, fé no ordculo56, mas a nogao de
Plstis estd também freqiientemente ligada ao juramento7 e destacou-se, a
propGsito, que ela era, no mundo grego, rigorosamente paralela & Fides dos
romanos, correspondendo, assim, A nogdo indo-européia de credo%®, Quando
Teseu e Pirftoo se fazem mutuamente um grande juramento de amizade, gra-
vam esse miituo compromisso nas paredes da cratera que guardou o sangue
das vitimas, selando-a no solo%9: mas sua pfstis ndo € somente o compromisso
miituo, a confianga reciproca que funda o vinculo contratual??, € também a fé
na eficdcia de uma palavra mégico-religiosa. “Poderosa deusa”’l, Pfstis tra-
duz no mundo divino uma conduta psicol6gica do homem. Parece marcar um
tipo _de adesdo fntima do individuo, parece ser o ato de fé que autentica a po-
téncia da palavra sobre o outro, mas, nas realidade, Pfstis se revela melhor
como o acordo necessdrio ¢ constrangedor, assentimento requerido pela po-
téncia de Alétheia, como requer toda palavra eficaz. Tende, portanto, a apro-
ximar-se de Peithé que €, sem hesitacdo, a poténcia da palavra tal como se
exerce sobre o outro, sua magia, sua sedugio, tal como o outro a experimenta.

Peithd, pela mesma razdo que Pfstis, & um aspecto necessdrio da Alé-
theia, ‘& o exemplo de Cassandra mostra sua importéncia para o funciona-
mento da palavra_mdgico-religiosa. Cassandra & “profetiza verfdica”
( &AnBépavng )72 ndo & um desses adivinhos que “procuram enga-
nar’*73, mas, por ter traido um juramento, Jpor ter ridicularizado a Pfstis’4 foi
privada por Apolo do poder de persuadir’?; sua palavra nio exerce nenhum
poder sobre o outro. O defeito € tio grave que, ainda que sua palavra seja efi-
caz, Cassandra parece poder pronunciar somente palavras ‘“vis”
( dxpavte ) ou mesmo “ndo fidveis”7: privada de Peithd, ela estd ao mes-
mo tempo privado de Pfszis. Incapaz de persuadir, a Alétheia de Cassandra es-
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t4, por assim dizer, condenada 3 “nio-realidade”; sua Alétheia de profetiza se
encontra ameacada em seus fundamentos. O que &, entdo, a “persuasdo”? No
pensamento mitico, Peithé & uma divindade todo-poderosa, tanto em relagdo
aos deuses quanto aos homens; somente a Morte pode lhe oferecer resistén-
ciaTl, Peithé dispoe dos “Sortilégios de palavras de mel”’78; tem o poder de
fascinar; d4 as palavras sua dogura mégica, residindo sobre os ldbios do ora-
dor9. Peithé corresponde, Do pantedio grego, ao poder que a palavra exerce
sobre 0 outro; traduz, no plano mitico, o charme da voz, a sedugiio, a magia
das palavras. Os verbos 9éhyev , tépmelv , as  palavras
geAxtiipiov , ¢iAtpov , @appaxov , definem-na no plano do voca-
bulsriod0. Sob a médscara de Thelxinoé, ela &€ uma das Musas, e sob a de Tel-
xiepeia, uma das Sereias®!, Mas, como estas dltimas®2 ela é fundamental-
mente ambivalente: benéfica e maléfica. Ao lado da boa Peithé que acompa-
nha os Reis sdbios83, existe uma outra, que “faz violéncia’’84; esta é a “‘odiosa
filha do Desrcgramento”85, de Ate, que “carinhosa e doce”. “confunde com
suas indicacBes”86. A malvada Peithé é insepardvel das “palavras carinhosas”
( alpddor Adyor )87, que sdo os instrumentos do engano, as armadilhas
de Apdteb8. Através de um de seus aspectos, Peithd, tdo estreitamente articu-
lada 3 Alétheia, relaciona-se com poténcias negativas que sio da mesma espé-
cie de Léthe®®.

A ambigiiidade de Peithé € particularmente bem compreendida, no pla-
no mitico, através da relagdo que esta poténcia estabelece com outras forcas
religiosas submetidas 2 mesma ambigiiidade. No pensamento mitico, Peithd,
“que nunca se viu rejeita 90 ¢ associada, junto a Péthos e Himeros, 3 deusa
de “sutis pensamentos” ( @lOAGPNTIS ), Afrodite®!. Esta pode enganar 3
vontade os homens mortais e os deuses imortais; por esta razio, tem o papel
principal no célebre “Engano de Hera”’92, Quando Hera quer fazer nascer em
Zeus o desejo amoroso e langd-lo no sono doce, ndo conta apenas com a po-
téncia de sua pr6pria Chdris, que se manifesta no corpo lavado de ambrosia,
no resplendor do 6leo odorante e reluzente, nos cabelos penteados, “as belas e
divinas trangas”’, no vestido de Atena, as j6ias, o véu, os pés luzentes. Para
tornar invisivel este corpo pleno de todas as poténcias de vitalidade, Hera su-
plica a Afrodite que lhe conceda “ternura” e “desejo”?3 com que serd capaz
de domar tanto os mortais quanto os imortais; pede-lhe o “charme’’ todo-po-
deroso que lhe permitird, diz ela — encobrindo o objetivo de sua manobra —,
“lisonjear através das palavras™94, convencer os coragbes de Tétis ¢ Oceano,
“que hd muito se véem privados, por obstinadas batalhas, da cama ¢ do
amor”.

Para esta obra de persuasdo, a Afrodite “que ama 0s sorrisos”®? tira de
seu seio a fita bordada eom os mais variados desenhos, na qual residem todos
os charmes:“A{ estdo a ternura ( PIAOTNG ), o desejo (IPEPOG ), as conver-
sacoes amorosas ( dapiatdg ) com pro Gsitos de seducdo ( TAPPUSLS ), que
confundem o coragio dos mais sdbios” 6. Toda a cena se passa sob o signo da
boa Peithd, que aco 9}g?a.uh'cl a Afrodite “toda sorridente, em artimanhas e ta-
garelices de menina’/, e sob este signo, conjugado com a “carinhosa” Apdte,
estd o engano do “prazer suave, da ternura e da dogura”98, Mas a trama posi-
tiva que associa Afrodite, a mulher sorridente, a palavra de sedugio, Peithd
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e Apdte sob seu aspecto benéfico, equivale a uma trama negativa na qual cada
um destes termos possui seu correspondente negativo no proprio pensamento
miuco.. A Apdte de Afrodite se opbe um outro Engano, a Filha da Noite, uma
poténcia negativa que € a irmd de Léthe e das “palavras de engano”
( A6yoL yevdelg )%9.  Mas as “palavras de engano” 199, que sdo o inverso
das palavras amorosas”, encontram-se sob o patronato de Hermes, o no-
turno, o mestre da Peithé de “asticia” (80Aia )10, aspecto negativo dz
Afrodite Peith6192; e sdo estas mesmas “palavras de engano” 103 que Hermes
remclt& a Pandora, a mulher fatal, maléfica, a sombra da mulher “de suave pra-
e80T,

Conversas | Mulher Peitho Apdte-

Afrodite | Luz
amorosas | benéfica suave sedugéo

Palavras Mulher Peith6 Apdte-

H |
ermes | Noite | 4. engano | maléfica | violenta | duplicidade

Na quglidade de Peithd ou Apdte, a palavra €, no pensamento mitico,
uma poténcia dupla, positiva e negativa que, nesse campo, € perfeitamente
anﬁlgga a outras poténcias ambfguas, Existe, num certo sentido, uma equiva-
1é_nc1a entre elas; a palavra ambivalente € uma mulher, € o deus Proteu, um te-
cido matizado, Em um pensamento poético que se mantém sensivel em relacdo
a estas associagOes miticas, sua memoria nos € atestada: Pindaro “compara”
seu poema a uma mitra lidia, “toda bordada de harmonias105. O poema &, de
fato, dird mais tarde Dionisio’ de Halicarnassol06, um tecido precioso que
nasce sob as méos do poeta ao reunir virias linguas em uma s6, a nobre e
a simples, a extraordindria e a natural, a concisa e a desenvolvida, a doce ¢ a
mor_daz. Mas o tecido matizado onde se entrelagam harmoniosamente os con-
trérios &, enquanto tal, semelhante a Proteu, este deus miltiplo e varidvel, que
é 4gua, fogo, drvore e ledo, que reline todas as formas em uma s61%7. Da
mesma maneira, a sedugfo de uma palavra poética que se exprime pelos “pra-
zeres do canto, as medidas e os ritmos”, € andloga 2 sedugio que exerce uma
mulher pelo “charme de seu olhar” ( yapicbyeng ), pela “dogura per-
suasiva de sua voz” (@p@vfig TlavotNG ), pela “atragfo de sua beleza
corporal” ( popoficénaywydveldog )108 A correlagdo entre os diversos
planos do pensamento mitico se traduz, inclusive, em fatos de vocabuldrio: na
“fita borfiada" de Afrodite, ao lado das “conversas amorosas”
( dapiotic ) encontra-se Pdrphasis, “propésitos sedutores”10% que tam-
bém € uma poténcia que confere a palavra do rei justo sua forga de sedugéo,
seu poder de conceder ‘“‘uma revanche sem combate”, “arrebatando
( TAPOLPEPEVOL ) os coragdes por meio de palavras apaziguadoras”110. E a
mesma Pdrphasis que aparece na VIII# Neméia de Pindaro: € a “companheira
dos discursos insidiosos” (@ipdAior pbfor),  “aoperdria de asticias”, “a
peste malfeitora”!1l, Benéfica para o rei de Justiga, para Pindaro Constitui
uma poténcia maléfica: ele acusa-a de ter “praticado violéncia ao resplendor
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do mérito”, de ter procurado “estender a fama corrompida de homens sem
valor”. A Pdrphasis &, nestas circunstincias, o charme de Homero
( @duenfic )112, e Pindaro denuncia-a como um engano, uma poténcia de
ilusio: “A arte engana-nos, seduzindo-nos através das fébulas”. Para definir
esta poténcia que € tanto Peithé como Chdris, Pindaro fala de um “desdobra-
mento”113 da Alétheia: “As vezes, os dizeres dos mortais vdo ulém da
aAnBég »_Este desdobramento & decepcio, Apdte. E 0 momento em que,
sob a influéncia dos “enganos matizados”, “o incrfvel torna-se crivel”114, os
“lontrdrios” tendem a se confundir, articulando-se numa sintese. Entdo, a
Alétheia torna-se um matiz de valores que alteram seu esplendor, sua luz:
a Apdte!15 tende a recobri-la, a Léthe a obscurecé-la.

o Mulher Afrodite ‘ Alétheia e Léthe
Peithé | Poema = Pdrphasis § Poeta = Alétheia e Apdte
Proteu Rei ( Alétheia e Pseudés

Podemos, inclusive, ser mais afirmativos: de fato, ndo hd Aldtheia sem
uma parte de Léthe. Quando as Musas dizem a “Verdade”, anunciam, ao
mesmo tempo, ‘o esquecimento das desgragas, a trégua ‘as preocupagdes”
( ANOHOGUVIV TE KAKGV GUTAVHG TE pepunpaov )6, Sob o

efeito de seu charme, do prazer que elas provocam, o mortal foge do tempo
cotidiano, o tempo das misérias e das balbirdias. O esquecimento invade-o:
“um homem leva o luto em seu coragiio novigo frente ds preocupagdes, e sua
alma se consome no desgosto? Pois que um cantor, servente das Musas, cele-
bre os grandes feitos dos homens de entiio ou dos deuses bem-aventurados,
habitantes do Olimpo: logo esquecerd seus desgostos, de seus pesares ndo
mais se lembrarg?117, Aquilo que para o poeta € memdria, para outro é es-
quecimento. A palavra do poeta € como o canto das Sereias!18, irmis das
Musas; sua poténcia de esquecimento € semelhante A que difunde o Zeus de
Fidias: “Em sua presenca, o homem esquece tudo que a vida humana traz de
sofrimento ¢ terrores”119; atua da mesma mancira que a droga que Helena
joga em uma cratera: “acalma as dores, a c6lera, desfaz todos os males”120,
Qual & a natureza deste Esquecimento? Nio € mais a poténcia negativa, a filha
da Noite, que se opde i Alétheia luminosa. Léthe nio & aqui a espessa obscuri-
dade; € a sombra, a sombra que encerra a luz, a sombra de Alétheia. E preciso
distinguir duas espécies de esquecimento que sdo, entre si, como os gémeos
Thénatos © Hypnos: se o primeiro € negro € se ele tem “um coracdo de ferro,
uma alma de bronze, implacdvel, em seu peito”, 0 segundo, Sono, é_branco,
“tranguilo e doce para os homens”121, Ao Esquecimento-Morte opde-se o
Esquecimento-Sono, a0 Esquecimeno negativo corresponde o Esquecimento
positivo. A palavra cantada apaziguadora das “inelutdveis preocupagdes”
( poboo aunyavéav peAedGvev ) contém, diz Apolo, irés prazeres:
“Alegria, Amor e s0no suave’ 122, O bom esquecimento € 0 S0NO que se apo-
dera da 4guia de Zeus, a “nuvem sombria”, o “suave fechar das pdlpe-
bras”123; 6 o sono amolecedor que faz Ares esquecer-se do ferro dspero das
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langas!24, o sono que vertem os cantos e o vinhol25, Léthe ndo & mais a filha
da Noite, mas a mide das Chérites126, das “visdes brilhantes”127, da alegria
dos banquetes e dos “efldvios cintilantes” ( Y&vog ) que surgem nos pom-
posos festins 128, Léthe acompanha Eros e o suave prazer das mulhereslzg.

Noite

Thénatos (negro) Léthe (Mémos-Ate)

Hyjpnos (branco) Léthe (Eros-Afrodite)

Khdrites

Nio hd, portanto, de um lado Alétheia (+) e do outro Léthe (—), mas,
entre estes dois p6los, desenvolve-se um zona intermedidria, na qual Alétheia
se des]pqa progressivamente em direcdo a Léthe, e assim reciprocamente. A
“negatividade™ nfo estd, pois, isolada, colocada A parte do Ser; ela é um des-
dobramento da *“Verdade™, sua sombra insepardvel!30, As duas poténcias an-
titéticas ndo sdo, portanto, contraditérias, tendem uma A outra; o positivo ten-
de ao negativo, que, de certo modo, “o nega”, mas sem o qual ndo se sustenta,

Trz_:lta-se, entdo, de nuangar as afirmagdes precedentes e de mostrar que
nem o rei de justica, nem o poeta sdo, pura e simplesmente, “méstres da ver-
dade”, mas que sua Alétheia estd sempre recortada por Léthe e desdobrada
por Apdte. O Ancido do Mar parecia ser a prépria “Verdade”; ora, Nereu,
assim como Proteu e outras divindades marinhas, & também um deus-enigma;
quando Herdcles quer interrogd-lo, ele se oculta, se transforma em dgua, em
fogo, toma mil formas, ¢ ondulante, inapreensivel!31, Ndo € um caso ins6lito.
Piteus € este rei de justica qu~ a imaginagio mitica representa no exercicio de
sua fungéo judicial, e que & tido como possuidor de um grande saber méntico,
mas estd também estreitamente associado 3s Musas em cujo templo, diz-se
ensinou “a arte das palavras” ( Myov 1Exvnv )132; € o inventor da “ret6-
rica”, esta arte de persuasdo, esta arte de dizer “palavras enganadoras seme-
Ihantes 4 realidade”, O tipo de rei-juiz, associado as Musas e expert em per-
suadir, €, inclusive, uma das figuras dominantes do prélogo da Teogonia he-
si6dica. Quando Hesfodo celebra a soberania humana, estreitamente articula-
da i poténcia soberana de Zeus, ele esboga a figura do rei ideal que faz a jus-
tiga através de sentengas corretas; este rei recebera das Musas um dom de
palavra: “de seus ldbios saem apenas palavras doces™, “sua lingna € um suave
réseo’”. Se sabe dizer a Alétheia, assim como convém a um rei de justica, sabe
também encantar, seduzir, como o poeta, €, como este, “oferecer uma revan-
che sem combate”, “arrebatando os coragbes com palavras apaziguado-
ras”133, Mestre da “verdade”, também conhece a arte de enganar. A mesma
aml.)igiiid.ade colore os sonhos que pareciam estabelecer contato com a Alé-
theia Gnica: no ordculo de Anfiarau, “Verdade” aparece acompanhada de

neiros, mas o Sonho est4 vestido com um traje branco jogado sobre um ou-
tro negro!34, Como diz Plutarco, alguns sonhos encerram tanto o “enganoso
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e o confuso” ( 7o dratniov xal woiktAov ) quanto o “simples e o ver-
dadeiro” ( 10 &mhobv xal dAndég )!35. E por isso que na Ilha dos So-
nhos, Apdie se ergue frente a Alétheial30. Ndo hd uma Alétheia méintica sem
uma parte de Apdte, que os sonhos encerram “suaves e enganosos” 137, Desde
a Odisséia, os sonhos “verfdicos” e os sonhos “enganosos” estdo estreita-
mente associados: estes tltimos saem da porta de marfim, trazendo “palavras
sem realizagio” ( Eme’ @xpaavta ); os primeiros provém da porta de chifre,
“realizando a realidade” ( Etvopa kpaivovat )138. As mulheres-abelhas
do Hino homérico a Hermes sio poténcias oraculares que consentem em dizer
a “verdade”, quando alimentadas com o mel dourado; mas quando privadas
dele, procuram desencaminhar, desviar do bom caminho!3%: a Apde oblitera a
Alétheia, A nivel ritual, esta ambigiiidade deixa-se perceber particularmente
bem pela consulta de Trofénios a Lebadia, onde Mnemosyne possui um papel
que & representado, por outro lado, por Alétheia. De fato, antes de escorregar
na boca do ordculo, o consultante trata de beber simultaneamente a dgua de
duas fontes, a de Léthe e a de Mnemosyne. Ao beber da dgua de Léthe, tor-
na-se algo semelhante a um morto, mas pela virtude da 4gua de Mnemosyne,
que € o antidoto da primeira, mantém o privilégio de lembrar-se daquilo que
viu e ouviu e, por conseguinte, adquire a faculdade de ver e ouvir em um
mundo onde o ordinirio mortal ndo mais vé, ndo mais ouve. O iniciado de
Trof6nios possui, desde entdo, o mesmo estatuto duplo e ambiguo que estes
homens excepcionais, os adivinhos Tirésias ¢ Anfirau, que sdo “vivos” no
mlll%lo dos mortos, providos de uma “meméria” no mundo do esquecimen-
to

O mundo divino & fundamentalmente ambiguo. A ambigiiidade nuanga
os deuses mais positivos: Apolo € o Brilhante ( ®@oifog, ), mas Plutarco nota
que, para alguns, ele & também o Obscuro ( ZxdT0G ) e que se, para uns, as
Musas ¢ a Meméria se pdem a seu lado, para outros, aparecem Esquecimento
(A787) e Siléncio ( Z1wwt )141. Os deuses conhecem a “Verdade™, mas sa-
bem também enganarl42 pelas aparéncias e pelas palavras. Suas aparéncias
sio armadilhas para os homens, suas palavras sdo sempre enigméticas, pois
escondem tanto quanto revelam: o ordculo “mostra-se através de um véu, as-
sim como uma jovem desposada”!43, A ambigiiidade do mundo divino cor-
responde 2 dualidade do humano, Existem os homens que reconhecem a apa-
ricdo dos deuses sob as aparéncias mais desconcertantes, que saber entender
o sentido oculto das palavras, e depois estdo todos os outros que se deixam le-
var pelo disfarce, que caem na armadilba do enigmald4,

Sio as Musas!45 que fazem, no prélogo da Teogonia, a mais notédvel
profissdo de. ambigiiidade: “Sabemos dizer muitas coisas enganosas
( wevdea ), semelhantes a realidades ( £TOpOLTV dpofa ), mas sabemos
também, quando queremos, dizer coisas verfdicas ( GA186a).”146- As Musas
sabem dizer a Alétheia e a Apdte, que se assemelha, chegando até a se confun-
dir, & Alétheia. A férmula € notdvel: em primeiro lugar, porque representa um
estdgio intermedidrio entre o plano mitico, o da dupla Apdte, e o plano racio-
nal, o das alethés e pseudés; em segundo lugar, porque traduz tanto a ambi-
giiidade do engano, quanto o engano da ambigiiidade. No fendmeno da Apde,
estd a id¢ia fundamental de uma presenga na auséncia e, complementaria-
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mente, a de uma auséncia na presencal4’: a psyché de Pétroclo lhe € “seme-
Ihante” em todos os pontos, mas quando Aquiles quer tomd-la, s6 consegue
agarrar o vazio. Pdtroclo estd bem ali; a0 mesmo tempo que Aquiles o V&, ele
ndo estd ali; Aquiles sabe dissol48. E este cardter falaz do ambiguo que pro-
cura exprimir a férmula: “as coisas enganosas semelhantes 2 realidade”
( webdea... Eropolowy Opola ). Desde a Odisséia esta férmula define a
poténcia da “retérica”, tanto a de Ulisses como a de Nestor!4?, ambos mes-
tres em métis. E a esta mesma férmula a que os Dissoi Logoi recorrem para
especificar a tragédia e a pintura: o melhor nessas duas technai € aquele que sa-
be enganar ( ¢§amatdv ) fazendo coisas que, para a maioria, sio semelhantes
A verdade ( Opowa ...toig @inbvoic mowtwv )”150, Em todas essas
expressoes, a passagem de Alétheia a Léthe traduz-se em termos de “seme-
lhanga”, nogdo quase racional, pois, s¢ num determinado nfvel, o pensamento
grego arcaico estabelece uma verdadeira equivaléncia ou, a0 menos, um tipo
de “participagio” entre os dois termos da comparagdol3l, ela tende cada vez
mais a uma teoria fundamental, i teoria da mumésisl52. Na expressio
yevdea... Erdporoiy dpoia , 0 cardter ambiguo do falaz & nitida-
mente notado, uma vez que os ETOMA  sd0 as mesmas realidades que os
GAnBéa e que, ao mesmo tempo, os Webdea se fundam através do
jogo da semelhanga nos @AnBéa ; mas, ainda, a ambigiiidade que o pensa-
mento mitico nfio analisa, porqué ela lhe & consubstanciall33, & aqui o objeto
de uma andlise racional que procede em termos de imitagio, de mimésis. Entre
a poténcia religiosa Apdre e estas formulas, nas quais Pseudés ¢ semelhante
a Alethés, existe toda a distincia que separa uma nogdo de “duplo”, como a de
eldwAov , de uma representagio figurada, pura “imagem”, tal como a con-
cebe a época cldssical®*, Assim se acha prefigurada, em um pensamento que
se separa do fundo mitico onde se enraiza, a f6rmula do Crdfilo: o lbgos €
“coisa dupla” ( S1TAOBG ): alethés e pseudés!3>.

320¢ ;
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Desta ambigiiidade fundamental, tiram-se duas conclusdes: por um la-
do, o “Mestre da verdade” ¢ também um mestre do engano, Possuir a verda-
de, é também ser capaz de enganar; por outro lado, as poténcias antitéticas
Alétheia e Léthe nfo sdo contraditérias: no pensamento mftico, os contririos
sdo complementares!56, A nfvel de um problema particular, verificamos um
trago geral para uma l6gica do mito.

Alétheia estd, portanto, no centro de uma configuragdo que organiza a
oposi¢do maior de Memoria e Esquecimento. A este par fundamental corres-
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pondem pares particulares, tais como Louvor ¢ Censura, ou pares mais gerais,
como Dia e Noite, Mas, no campo da palavra migico-religiosa onde funciona
a oposigio de Alétheia & de Léthe, a Alétheia estd articulada & Dike e a duas
poténcias complementares, Plstis e Peithd. E através desta dltima que se insi-
nua a ambigiiidade que langa uma ponte entre o positivo e o negativo. A nivel
do pensamento mitico, a ambigiiidade ndo apresenta problemas, visto que to-
do este pensamento obedece a uma lgica da contrariedade, da qual a ambi-
giiidadé constitui um mecanismo essencial. Mas se encontramos em Hesfodo,
por exemplo, um tipo de tradugdo conceitual da ambigtiidade, é porque a am-
bivaléncia comega a “constituir problema” em um pensamento que ndo € mais
mitico e que ndo € ainda racional, um pensamento que €, de algum modo, in-
termedidrio entre a religifo e a filosofia. Por definicdo, a palavra € um aspecto
da realidade; € uma poténcia eficaz. Mas a poténcia da palavra ndo estd apenas
orientada para o real; ¢ também, inevitavelmente, poténcia sobre o outro; ndo
h# Alétheia sem Peithd. Esta segunda forma da poténcia da palavra € perigosa,
pois ela pode ser ilusdo do real. Logo surge uma inquietagéo: a sedugio da
palavra € tal, que pode sc fazer passar pela realidade; o ldgos pode impor ao
espirito humano objetos que se assemelham  realidade, a ponto de se confun-
dir com ela, e que nio sdo, entretanto, mais do que uma va imagem. Mas esta
inquietagdo, que se manifesta através de alguns versos de Hesfodo ou Pindaro,
s6 se torna um problema fundamental para um pensamento capaz de levantar
a questdo nova, inédita, das relagdes entre a palavra e a realidade,

Se procuramos formular a problemdtica imanente, de algum modo, a
uma coné¢epgo da palavra em que a ambigiiidade € um cardter fundamental,
podemos dizer que a ambigiiidade da palavra € o ponto de partida de uma re-
flexdo sobre a linguagem como instrumento que o pensamento racional de-
senvolverd em duas diregdes diferentes: por um lado, o problema da poténcia
da palavra sobre a realidade, questéo essencial para toda a primeira reflexdo
filos6fica; por outro lado, o problema da poténcia da palavra sobre o outro,
perspectiva fundamental para o pensamento retdrico ¢ sofistico. Alétheia si-
tua-se, portanto, no coragio de toda a problemdtica da palavra na Grécia ar-
caica: as duas grandes poténcias vdo se definir em relagéo a ela, seja rejeitan-
do-a, seja fazendo dela um valor essencial. -

Os problemas, na verdade, ndo se colocam espontaneamente através do
simples jogo das idéias: a hist6ria das idéias néo constitui nunca “sen préprio
principio de inteligéncia”157. Para que tais questdes surjam, para que a filo-
sofia levante o problema das relagdes entre a palavra e a realidade, para que a
Soffstica e a Retdrica construam uma teoria da linguagem como instrumento
de persuasio, é preciso que esteja consumada a rufna de um sistema de pen-
samento onde a palavra & tomada dentro de uma rede de valores simb6licos,
onde a palavra é naturalmente uma poténcia, que age espontancamente sobre
o outro. Estes problemas sé podem ser colocados, portanto, €m um novo qua-
dro conceitual, & luz de técnicas mentais inéditas, sob novas condigdes sociais
e politicas.

Vv
O Processo de Laicizacao

Por mais absoluto que seja o império da palavra mdgico-religiosal, alguns
meios sociais parecem ter escapado de sua influéncia. Desde a época mais re-
mota, possuem um outro tipo de palavra: a palavra-didlogo. Estes dois tipos
de palavra opéem-se em toda uma série de pontos: a primeira € eficaz, intem-
poral; € insepardvel das condutas e dos valores simbélicos; ela € o privilégio
de um tipo de homem excepcional. Ao contrdrio, a palavra-didlogo € laiciza-
da, complementar a a¢do, inscrita no tempo, provida de uma autonomia pré-
pria e ampliada s dimensoes de um grupo social. Este grupo social € formado
pelos homens especializados na funcdo guerreira, cujo estatuto particular pa-
rece prolongar-se desde a época micénica até a reforma hoplita, que marca
o fim do guerreiro como individuo particular e aextensiio de seus privilégios
ao cidadio da Cidade®. No plano das estruturas sociais, como no das estrutu-
ras mentais, o grupo dos guerreiros ocupa, de fato, um lugar central e excep-
cional. Por um lado, ndo abrange mais o grupo familiar do que o grupo terri-
torial: os guerreiros sdo divididos em classes etdrias e grupados em confrarias.
Estdo ligados entre si através de relagdes contratuais, e ndo através de lagos
de sangue ou parentesco, Por outro lado, o grupo dos guerreiros se singulari-
za por comportamentos e por técnicas de educagdo, Como assim testemunham
as sociedades déricas, os guerreiros sdo submetidos a provas iniciatorias que
asseguram sua qualificacdo profissional, consagram sua promogio social e
definem a vocagdo para a morte, que os distingue radicalmente dos vivos.
Este estatuto particular do grupo dos guerreiros define-se, da mesma forma,
em algumas préticas institucionais3: jogos funerdrios, divisdo do butim, as-
sembléias deliberativas que, por sua solidariedade, definem uma espécie de
campo ideol6gico, especifico deste grupo social. Extrair os tragos essenciais
da palavra-didlogo — que se opOe absolutamente & palavra mégico-religiosa —
consiste em fazer um desdobramento destas diversas instituicdes, mostrar
suas perspectivas reciprocas, obter, através de seu funcionamento, uma re-
presentagdo do espago original, alcancar, enfim, determinadas estruturas
mentais inéditas.

Com os jogos funerdrios, sithamo-nos em um plano solidamente estru-
turado?, onde gestos e palavras tém significagdes definidas®: plano social, no
qual se atestam costumes muito antigos, antigos estados de pensamento, mas
também terreno de pré-direito, “momento privilegiado de vida coletiva”, on-
de surgem procedimentos que serdo mais tarde os mesmos de um direito
constituidoS. Os jogos ndo sdo improvisados, obedecem a regras. Quando o
fogo de Pétroclo se extinguiu, Aquiles “reteve ali sua gente para reunir-se em
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grande assembléia (EDPUV Aydva). Das naus, trazia os prémios
(Exgep’ 820A0)" bacias, tripés, cavalos, mulas, robustas cabegas de bois, pri-
sioneiras de belas cinturas e ferro cinza”7. A assembléia dos guerreiros define
0 espago material dos jogos: € dentro de seus limites que se desenrolam as
principais provas. Mas o espago definido pela assembléia ndo € um espago
informe, é um espago centrado: quando Aquiles traz os prémios que, por ge-
nerosidade principesca, pde em concurso, ele os “deposita no centro”
( &¢ ptooov EBnie )8. Isto ndo € um acaso, € um costume freqiientemente
atestado. Apés os funerais de Aquiles, quando os aqueus erigiram “o maior, o
mais nobre dos tdmulos”, Tétis, em pessoa, organizou jogos funerdrios: os
prémios incompardveis “que” ela havia obtido dos deuses para o concurso dos
chefes aqueus”, “deposita-os no centro da assembléia”  Ofjike péo@  év
dydwv ), Este niao € o tdnico exemplo: quando o autor do Escu-
do hesiddico descreve a corrida de carros precisa que, “no interior da assem-
bléia (Bvtdg Gy®vog), via-se, destinado ao vencedor, um grande tripé de
ouro, obra ilustre do grande sibio Hefafstos”19, Ciro decreta que
os bens dos persas sdo a partilha da guerra, empregando a scguinte ex-
pressio: “Estes bens sdo como prémios depositados no  centro”
(Bv péo@ yap 16n kelton tadbto ta dyabd)ll. Teégnis evoca uma justa
que enfrenta com um amigo, uma justa cujo prémio € um rapaz na flor da ida-
de; o prémio ( @8Lov) encontra-se “no centro” ( &v péoo@ )12, Deméste-
nes, finalmente, fala no sentido figurado de ““prémios depositados no centro”
(&0ha xeipeva &v péo@ )i,

Se, no quadro da epopéia, a expressio impde a imagem de uma assem-
bléia de guerreiros sentados em circulo, qual € o valor deste ponto central?
Qual € a imagem mental que veicula este costume institucional? Para definir o
valor do centro neste contexto de jogos, & preciso se fazer um desvio até uma
instituigdo que ocupa um lugar fundamental no mesmo grupo social dos ho-
mens especializados no offcio das armas: a partilha do butim. Na maioria dos
casos, cada combatente frata de conquistar as armas de seus inimigos, cada
um se esforga para fazer um butim “individual”. Mas, juntamente com a to-
mada (mainmise) imediata e pessoal dos bens que vdo engrossar a parte das ri-
quezas que cada um possui ¢ leva consigo para a tumbal4, existem sinais de
um outro costume: 0s bens tomados ao inimigo sdo depositados “no centro”.
Quando Tedgnis de Mégara evoca o infortinio dos grandes proprietérios, as
desgragas da cidade, o naufrdgio da Ordem, deplora o fato de ver apenas de-
sasire e pilhagem: “Com forga viva, eles (os vildes) pilham as riquezas, toda
ordem desapareceu. . . Quem sabe se o butim € também objeto de uma parti-
lha por igual?”’15. A partilha do butim é Saopdg &¢ 10 péoov , pois o
butim € bem precisamente “o que é depositado ao centro”. Ulisses captura,
em uma expedi¢do noturna, o adivinho Helenos. Leva-o “ao centro”
(&g péoov)10, por duas razdes: em primeiro lugar, porque € o ponto mais 3
vista da assembléia, e, em segundo, porque € o lugar reservado a uma “bela
presa” que faz parte do butim de guerra dos aqueus. Como os prémios dos jo-
gos funerdrios, o butim dos guerreiros & depositado 8¢ péoov . Pois bem,
sabemos, por meic da querela de Aquiles e Agamenon, 0 nome que os gregos
reservavam a estes bens destinados a partilha: “‘as coisas postas em comum”
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( Evviila kefpeva)!’. Por este desvio, podemos estabelecer uma equivalén-
cia entre o centro ¢ o que € comum, equivaléncia esta que se acha confirmada
por tudo que sabemos, no mais, sobre ].lécrov 18 Apés cada vitéria, apds ca-
da pilhagem, o butim retorna ds mios do Chefe, s maos daquele que repre-
senta a coletividade!®. Através do chefe de guerra, é o préprio grupo que
exerce um direito de olhar sobre as riquezas, direito de olhar que se conserva
até o momento da partilha. As modalidades nao nos sdo diretamente conheci-
das: pelo discurso veemente de Aquiles, sabemos somente que “‘o Rei distribui
pouco, mas fica com muito”. Entretanto, a cena dos jogos pode, por sua vez,
atenuar esta falta de informagdes, pois a partilha do butim ¢ a atribuicdo dos
prémios nos jogos parecem obedecer a um mesmo mecanismo institucional?0,

Cada vez que Aquiles “pde em jogo” um objeto de prémio, deposita-o
£¢ péoov | ali € onde o vencedor vem pegé-lo, propriamente dizendo, “re-
colhé-lo”. Um dos gestos mais caracterfsticos do episédio dos jogos €, de fa-
to, a tomada de posse dos prémios2l. Mas o cardter especifico desta aquisigdo
nio aparece claramente, a nido ser em sua oposi¢do a uma outra forma de
apropriagiio que a mesma cena menciona repetidas vezes: € o ato de receber e,
correlativamente, de dar, de “por na mao” ( &v YEpPOCi TBévar )22 Parao
concorrente azarado, como Nestor, velho demais para participar da corrida,
em suma, para aqueles que ndo tém nenhum direito de posse (mainmise) sobre
os prémios, Aquiles “pde na mio” um objeto, tripé ou couraga, que tira de
suas reservas. Trata-se, sem diivida, em ambos os casos, de bens que perten-
cem a Aquiles; mas, no primeiro caso, por terem sido depositados no centro,
os bens préprios de Aquiles, seus KTHUQT@ , tornam-se, assim como os
objetos do butim, “coisas comuns” ( Euviie,); perdem seu cardter de objeto
marcado por um direito de propriedade. Sdo os res nullius?3, A tomada de
posse pelo vencedor pode se exercer imediatamente sobre eles. Ao contririo,
quando Aquiles pde nas mios de Nestor o cdlice que ele mesmo recolhera “no
centro”, concede-lhe um dom pessoal, semelhante ao que concede a Eumelos,
quando, para recompensd-lo, manda vir de sua tenda uma couraga e a “pde
em sua mido”24 Ao dom pessoal que cria um vinculo entre dois homens e
obriga o beneficidrio a efetuar o contradominio?3, se opde muito claramente o
exercicio imediato de um direito de propriedade sem contrapartida. A tomada
de posse s6 pode, portanto, exercer-se através da intermediacio do  péoov
cujas virtudes anulam as relagdes de “propriedade pessoal” que existem entre
Aquiles e sua parte de KTApara. Depositados “no centro”, os bens préprios
de Aquiles sio, de algum modo, postos em circulagio; tornam-se objetos co-
muns, estdo disponiveis para uma nova apropriacdo pessoal. Este €, muito
provavelmente, o mesmo procedimento que regula a repartigio do butim: ca-
da objeto, tomado por um guerreiro no momento da pilhagem, € “posto em
comum”, ou seja, € depositado “no centro”. E af que o homem designado pela
sorte26 — como o vencedor & designado pelos deuses — vird “recolhé-lo”
(@eipewv, dvaeipeiy), sob os olhos de todos. O gesto de tomada determina
o “direito de propriedade imutdvel”27 de que fala Aquiles.

Deste fato de pbr & disposicdo, o canto XIX nos oferece um notdvel
exemplo. Quando Agamenon se retrata publicamente, quando confessa que
fora vitima de Erro ("Atn), oferece a Aquiles seus bens, sua “parte de elei-
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¢do”. Mas os bens nio sdo entregues de méo a méio: um procedimento como
tal faria com que Aquiles se submetesse peranie Agamenon. Recorre-se a
uma formalidade que Ulisses propde com a competéncia de um 4rbitro: “Que
Agamenon, protetor de seu povo, traga oS presenies em plena assembléia”
(oloétm &¢ péaomv ayopnv).28 Este procedimento, Ulisses justifica-o por
uma exigéncia de publicidade, que &, de fato, fundamental neste contexto ju-
rfdico e neste meio guerreiro: “Todos os aqueus, deste modo, poderdo ver
com seus proprios olhos, e tu terds, tu, a alma trangilila.”2% Mas existe uma
outra razdo igualmente imperiosa, que & sugerida claramente pela continuagdo
do epis6dio. A convite de Agamenon, Ulisses e os jovens Kobpor do
campo aqueu vio A sua tenda: “Entdo, logo dito, logo feito. Da tenda, levam
os sete tripés prometidos, as vinte bacias resplandecentes, os doze cavalos,
trazem também, sem mais tardar, sete mulheres hdbeis em trabalhos impecé-
veis, e, em oitavo lugar, a bela Briseida. Ulisses pesa um total de dez talentos
de ouro, depois pbe-se a4 frente dos jovens aqueus, e estes, seguindo seus
passos, trazem oS presentes que dfépositam em plena assembléia”
(kal 16 pév &v ptoon ayopd 8cav).30 Apés o longo juramento de

Agamenon, que sanciona solenemente a reconciliagio com Aquiles, e ap6s
o sacrificio do vardo, cujo caddver Taltibios joga “no sorvedouro imenso do
mar branco”, a assembléia ¢ dissolvida. $6 entio, “os magnénimos Mirmides
Jancam-se em torno dos presentes”: vém recolhé-los no centro da assem-
blgia3!, exatamente onde Ulisses e seus seguidores os haviam depositado. So-
bre estes objetos, convertidos em “propriedade comum” por sua colocagdo

£C pEoov, € exercido o mesmo direito de tomada de posse (rmainmise) que o
de um vencedor sobre o prémio posto em jogo. O procedimento precenizado
por Ulisses permite, portanto, recriar as condigdes de uma partilha. Assim se
d4 a operagdo que o proprio Aquiles parece evocar no canto I, frente as exi-
géncias de Agamenon: “Convém que as pessoas tragam de novo seus bens &
massa?” (ToAiAAoya Tabt’ énayeipev).32 Agamenon ndo deu um pre-
sente a Aquiles; apenas repds em circulagfio os bens que havia monopolizado.

Para toda uma tradicdio, pér £G péagov , significa “pdr em comum”.
“Tudo que sei, escreve Her6doto num dado momento, € que se todos os ho-
mens trouxessem para o centro ( &G PECOV ) suas desgragas pessoais ( Td
( olkmia KaKkd ) para trocd-las com as de seus vizinhos, cada um, apds exa-
minar bem os males do outro, voltaria com alegria com aquilo que tivesse tra-
7ido.”33 Que se trate de deixar os bens indivisos>* ou de colocé-los em co-
mum para se proceder a uma nova partilha33, € a mesma expressdo
&c péoov  que retorna sempre, Através das formas institucionais postas em
pritica, tanto na entrega dos prémios, quanto na partilha do butim, os valores
do centro discernem-se claramente: o centro &, ao mesmo tempo, “o que &
comum’” e “o que € pliblico™.

Com os mesmos valores, a expressio £¢ HEGOV  aparece em outros
planos, mas sempre dentro do mesmo contexto social. Nas assembléias mili-
tares, o uso da palavra obedece a regras definidas que conferem ds delibera-
¢Bes da Hfada uma forma institucional muito marcada, Tomar a palavra impli-
ca dois comportamentos gesticulares: avangar até o centro, por um lado, to-

mar o cetro 3 mdo, por outro. Deseja-se dirigir a palavra & assembléia? A re-'
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gra ¢ rigorosa: dirige-se ao “ pégov . Quando fdeo, arauto dos troianos,
encaminha-se para as naves concavas onde encontra os danaeus, servidores de
Ares, reunidos em assembléia junto & popa do navio de Agamenon, néo tomou
a palavra até o momento em que se encontrou parado “no meio deles’39,
Quando retornou a [lion, deu conta de sua mensagem, avangando até “o
meio” dos troianos e os dardaneus, formados em assembléia3’, A regra € v4-
lida para todo orador: quando Telémaco toma a palavra na assembléia, retorna
4 mesma férmula; “mantivera-se de pé, no centro da Agora ( oOTfj
o8 péoq dyopfi )38. Quando um personagem foge a4 regra, o poeta dis-
tingue-o como uma excegdo. E o caso do canto XIX, quando, as palavras de
reconciliagio pronunciadas por Aquiles, Agamenon responde “de seu lugar,
sem se levantar no meio da assembléia”3%, Uma vez que o orador se dirigiu ao
centro da assembléia, o arauto coloca-lhe nas méos o cetro que lhe confere a
autoridade necesséria para falar0, Entre o cetro e o ponto central, as afini-
dades so essenciais; de fato, muito mais do que uma “emanagdo do poder
real”, o cetro parece simbolizar, neste costume, a soberania impessoal do gru-
po. Ora, falar no centro nas assembléias militares, se ndo ¢ falar em nome do
grupo, &, pelo menos, falar daquilo que interessa ao grupo como tal: assuntos
comuns, especialmente assuntos militares. Quando Telémaco ordena a seus
vociferadores convocar os aqueus de Itaca, na Agora, o velho Egipto, o mais
idoso, inquieta-se por ele: *. . . Jamais tivemos assembléia, nem conselho,
desde o dia em que o nosso divino Ulisses tomou suas embarcagdes. . . Ei-nos
aqui convocados; por quem? Com que urgéncia? Da armada, donde retornam
um de nossos jovens ou um de nossos ancidos, ndo terd ele alguma noticia
precisa a nos enviar, alguma novidade da qual ele jé ndo saiba? Serd este um
outro interesse do povo (81jptov), sobre o qual ele queira discorrer e deba-
ter?’41, E quando Telémaco toma a palavra para lhe dar a réplica, suas pri-
meiras palavras sdo para desculpar-se por ndo discorrer nem debater, quer
sobre a armada, quer sobre um interesse do grupo. Toda esta cena demonstra
que falar de assuntos pessoais & assembléia € insélito, ou mesmo incongruente.
O ponto central em que se sustenta o orador, cetro a méo, &, portanto, rigo-
rosamente homélogo ao centro onde sdo depositados os prémios dos jogos e
os objetos do butim: estes sio Evviid , j4 o primeiro é o KOWOV ou o
Evvév 42, Nos Argonautas, quando Jasdo quer lembrar a seus companheiros
que a expedicio & um assunto que concerne a todos, exprime-se nestes ter-
mos: “O empreendimento € comum ( Evvi) ypeLd ) e os conselhos sdo co-
muns ( Euvol ubBor )43 A expressio aparece somente em Apolo-
nio de Rodes, certamente, mas ela & postulada por todo o contexto das assem-
bléias deliberativas na Epopéia.

No jogo das diversas instituigdes, assembléias deliberativas, partilha do
butim, jogos funerdrios, um mesmo modelo espacial se impde: um espago
circular e centrado onde, idealmente, cada um estd, relativamente aos outros,
numa relagdo recfproca e reversivel. Depois da Epopéia, esta representagéo
do espago tornou-se solid4ria a duas nogdes complementares: a nogdo de pu-
blicidade e a de comunidade. O méson-¢ o ponto comum a todos os homens
organizados em circulo. Todos os bens depositados neste ponto central sdo
coisas cormuns, EvvAjla : opdem-se ao KTUATO que ¢ o objeto de uma
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apropriagéio individual; as palavras que af se pronunciam sfo do mesmo tipo:
dizem respeito aos interesses comuns. Ponto comum, o méson €, por isso
mesmo, 0 lugar piiblico por exceléncia: por sua posicdo geogréfica, € sindni-
mo de publicidade. Se a palavra dita &g p£OOV concerne aos interesses do
grupo, ela dirige-se necessariamente a todos os membros da assembléia. A
partilha do butim, da mesma forma, exige a publicidade: cada um pegar sua
parte sob os olhos de todos, Segundo a férmula de Ulisses, “todos os aqueus
podem vé-lo com seus préprios olhos”. No grupo dos guerreiros, inclusive, a
publicidade atua em todos os niveis, colorindo toda a cena dos jogos: o resul-
tado das provas ¢ solenemente proclamado# diante da assembléia, que ela-
bora a ata da sentenga e Ihe confere uma verdadeira eficcia juridica®. As
préprias provas desenrolam-se sob o olhar de todos: a maior parte das justas
acontece £¢ péoove, quando chega o momento da corrida de carros, Aquiles
manda o velho Fénix para junto do limite do campo de corrida, a fim de fazer
respeitar a prova, fora de seu circulo de publicidade. Em todos os niveis, nos
jogos, na partilha do butim, na assembléia, o centro € sempre, a0 mesmo tem-
Po, 0 que estd submetido ao olhar de todos e 0 que pertence a todos em co-
mum. Publicidade e colocacdo em comum sdo 0s aspectos complemen-
tares da centralidade.

Este contexto institucional e este quadro mental permitem distinguir os
tragos essenciais da palavra-didlogo. Quando, na Epopéia, quer-se fazer o
elogio do jovem guerreiro, fala-se dele, como se fala de Toante na llfada: “B
um expert no uso da langa, bravo no corpo a corpo €, na assembléia, poucos
aqueus sobrepujam-no quando os jovens guerreiros discutem seus pontos de
vista."46. Bom realizador de faganhas, o guerreiro completo € também al-
guém que sabe muito bem emitir opinites*’. Um dos privilégios do homem de
guerra é o seu direito de palavra. A palavra ndo € mais, nesse momento, o pri-
vilégio de um homem excepcional, dotado de poderes religiosos. As assem-
bléias sdo abertas aos guerreiros?8, a todos aqueles que exercem plenamente o
oficio das armas. Esta solidariedade entre a funcdo guerreira e o direito de
palavra, atestada pela Epopéia, encontra-se igualmente confirmada nos cos-
tumes das cidades gregas arcaicas, onde a assembléia do exército € o substi-
tuto permanente do povo, como,por exemplo, nos costumes conservadores da
assembléia maceddnica?? — costumes esses particularmente valiosos, pois es-
clarecem um aspecto essencial da palavra nos meios guerreiros. Quando Poli-
bio quer falar do privilégio da palavra nos meios guerreiros maceddnicos, fala
de sua igualdade de verbo, de sua iomyopia 0. Utiliza, portanto, uma pala-
vra do vocabuldrio politico que, nas Histérias de Her6doto?!, apresenta as
maiores afinidades com {ooxpatic ou lgovopia . Mas é também esta
mesma palavra que Filodemo emprega espontaneamente quando quer especi-
ficar os privilégios dos companheiros da Epopéia, tanto nas reunides comuns,
quanto nos banquetes coletivosS2. Termo anacronico, sem didvida, mas que
traduz perfeitamente um trago fundamental da relagdo social que liga o guer-
reiro ao guerreiro: a igualdade, esta igualdade que marca a instituigdo militar
dos “banquetes iguais” (8afg &lom)>3, onde se retinem os homens do lads,
que também caracteriza as assembléias guerreiras, onde cada um dispde de um
mesmo direito de palavra. A partir da Epopéia, o grupo dos guerreiros fende a

processo de laicizagdo

definir-se como o grupa dos semelhantes ( $porot 4.

Nas assembléias guerreiras, a palavra ¢ um bem comum, um KO1vov
entregue “‘no centra”’. Cada um, por sua vez, apropria-se dela com a concor-
déncia de seus iguais: de pé, no centro da assembléia, o orador encontra-se na
mesma distincia daqueles que o escutam, e cada um se acha em relagdo a ele,
a0 menos idealmente, em uma situagdo de igualdade e de reciprocidade.

Palavra-didlogo, de cardter igualitdrio, o verbe dos guerreiros € tam-
bém de tipo laicizado. Inscreve-se no tempo dos homens. Ndo € uma palavra
mégico-religiosa que coincide com a agio que institui em um mundo de forgas
e poténcias: ao contrério, ¢ uma palavra que precede a a¢do humana, que é seu
complemento indispensdvel. Antes de levar a cabo qualquer empresa, 0s
agueus rednem-se para deliberar: quando 0s Argonautas preparam uma etapa
de sua expedigdo, ndo deixam nunca de pedir conselhos uns aos outros. Este
tipo de palavra esté inscrito, inicialmente, no tempo dos homens, por seu pré-
prio objeto: concerne diretamente aos assuntos do gruspo, aqueles que venham
a interessar a cada um em sua relagdo com os demais??,

Instrumento de didlogo, este tipo de palavra nio mais obtém sua eficd-
cia através do jogo de forgas religiosas que transcendem os homens. Estd fun-
dado essencialmente no acordo do grupo social, que se manifesta pela aprova-
cdo e desaprovacio®®, E nas assembléias militares que, pela primeira vez, a
participagio do grupo social funda o valor de uma palavra. Prepara-sc, nesse
momento, o futuro estatuto da palavra juridica ou da palavra [iloséfica, da
palavra que se submete 2 “publicidade” ¢ que tira sua forga do assentimento
de um grupo social®’.

é neste mesmo meio que surgem as nocoes de Parégoros, Oaristus, Pa-
rafphasis, que delimitam o campo da persuasio. Aquele que sabe emitir bem a
sua opinido sabe se fazer ouvir: conhece as palavras que ganham o assenti-
mento, que fazem ceder os coragbes, que levam & adesdo 8, No vocabuldrio
homérico, Paralphasis (que ¢ boa ou md como a Peithd) designa a persuasio
que nasce da convivénciad®, Oaristus, a influéncia reciproca que engendra o
comércio intimo do companheirismo®9, enquanto que Parégoros qualifica a
palavra alentadora que exorta ao companheiro de armas 1, Mas, no plano mi-
tico, estas trés nogdes sdo as poténcias religiosas que fazem parte do cortejo
de Afrodite e especificam o cardter todo-poderoso de Peith652. Nas assem-
bléias militares, a palavra j4é um instrumento de dominagao sobre o outro, uma
primeira forma da “retérica”. Nos meios guerreiros, funciona, de infcio, um
tipo de palavra que concerne ao homem, seus problemas, suas atividades, suas
relagbes com o outro,

Grupo social, fechado em si mesmo, a classe guerreira se direciona, no
futuro da sociedade grega, para a institui¢io mais nova, mais decisiva: a cida-
de, como sistema de instituigdes e como arquitetura espiritual. E no meio dos
guerreiros profissionais que se esbogam algumas concepedes essenciais do
primeiro pensamento politico dos gregos: ideal de Isonomia, representacio de
um espago centrado e simétrico, distingdo entre interesses pessoais € interes-
ses coletivos. Na morte de Polfcrates de Samos, Meéndrio, seu sucessor, faz
uma profissio péblica, cujos termos se harmonizam com o pensamento polfti-
co do final do século VI: “Policrates ndo tinha minha aprovagio quando rei-
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nava despoticamente sobre os homens que eram seus semelhantes (bpoinv),
e nenhum outro a terd, se agir da mesma forma. Mas ‘Polfcrates seguiu seu
destino, e eu deposito o poder no ceniro ( é:}'g)s o2 &c péo%x mv
dpyfv t0elg ), e para vés proclamo a Isonomia . Semelhanga®?, cen-
tralidade, auséncia de dominagdo univoca: trés termos que 0 conceito de Iso-
nomia®3 resume, trés termos que designam a imagem de um mundo .humano,
onde “aqueles que participam da vida piblica fazem-no na qualidade dle
iguais”66. Na medida em que 0 ideal de Isonomia se revel_a, desde sua apari-
¢do, soliddrio as representagbes de semelhanca e centralidade, ele’ egtﬁ vir-
malmente presente nas instituigdes e nos comportamentos caracteristicos do
grupo dos guerreiros. . ‘ , '

Jogos funerdrios, partilha do butim, assembléias de!lberatwas, tantas
instituigoes que formam um plano de pensamento pré-polftico. O espago cir-
cular e simétrico que estas instituigdes veiculam encontra sua eXpressio pu-
ramente polftica no espago social da cidade, centrado na /(Agora. O poema de
Alceu, que data do século VII, nos permitiu saber. da e}ustenila de um “gran-
de santudrio” qualificado de &Bvov 67, santudrio federal, “comum a t‘odos
os l&sbios”, que Louis Roberto8 identifica precisamente com o santudrio de
que nos falam as duas inscrigdes do século II a.C., e que leva 0 nome de
Méocov , nome antigo do lugar da atval Mesa, es_cavado por R. Kc_)ldewey:
nome que traduz perfeitamente a posigdo geogréfica do templo, visto que,
como nos diz Louis Robert, “estd situado aproximadamente no centro dg ilha,
bem perto do fundo do grande golfo de Kalonia que penetra no interior de
Lesbos, como se cortasse a ilha em duas. . .. Tais fatos‘” nos fazem pensar que
o nome do lugar é apenas uma forma tirada da expressao &G pEoov , que se
aplica perfeitamente a estas reunides ¢ a estas deliberagbes, durante as quais
todos os Iésbios se reuniam no centro da ilha para tratar de seus assuntos co-
muns. Desde o séeulo VII, a solugdo politica dos lésbios prefigura aquela que
Tales deverd propor aos jonios, um século mais tarde, quan(_ie, na_asscmbiém‘
geral do Panionion, “aconselhou a criagio de um bpuieurén::vf tinico que es-
taria em Téos, que por sua vez se encontrava no centro da J6nia; as outras Ci-
dades ndo deixariam por isso de ser habitadas, sendo esta a mesma situacdo
em que se encontrariam, caso fossem demos”69, Centro geométrico do mun-
do jonico, Téos se tornaria, assim, o “lar comum” da cidade, seu cen}ro polfti-
co, o lugar dos “assuntos comuns”’, O ﬁpvév_ . Téos ocuparia, entio, a T‘:ls_
ma posigdo que a “cidade” na Atenas clisteniana, na Atenas “isonomica o
século V170, Da Epopéia a estas formas de pensamento politico, nao hé solu-
¢do de continuidade, hd somente passagem de um plano pré-politico a um pla-
no especificamente politico. ; ' '

E, enfim, através das deliberacoes da f:lasse ’g}xerreu‘a que se forja a
oposicio, capital no vocabuldrio das assembléias Rohtxcaﬁs, entre 0s interesses
coletivos e os interesses pessoais. Submeter 2 deliberagao a C(;nduta a setse:

uir. diz-se em grego pela expressdo “depositar o assunto no centro
%ég’ uécovxporfgaégm ou xatatifévar ou nbéva o  7pfiypa 71,
Comeo o poder, 0 assunto em debate, a c_;uestac_) que diz rcspc;to' aos mterf::s_s?s
do grupo é depositada “no centro”. Mais precisamente, EXprimir uma opiniao
numa assembléia poliiica significa “levar a opinido ao centro ( @tpswv
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yvopnv ¢ péoov )72 ou “dizer no centro” ( Aéyewv &¢ péoov)’3. A
expressdo “falar no centro” ( AEYEWV &g pégov ) corresp70nde A expressio
simétrica “retirar-se do centro” ( £k pEGOU xatfpevoc)’s. Uma vez fora
do *“centro”, do méson, o orador volta a ser um cidaddo privado. Todas estas
expressoes definem um espago politico do qual avaliamos a importéncia no
pensamento grego pela antiga férmula que o arauto pronuncia no comeco de
uma assembléia, quando convida todos os cidaddos a emitir seus pontos de
vista a cidade: “Quem quer trazer ao centro uma opinido prudente para sua
cidade?” (tig B&Le1 mOAEL XpMOTOV T1 BobAEVN é¢ pécov @épety Exwv) >,
Ao separar claramente o publico do privado, ao opor a palavra que diz res-
peito aos interesses do grupo e aquele que se relaciona com os assuntos priva-
dos, o pensamento polftico prolonga uma distingdo fundamental nas delibera-
goes dos guerreiros profissionais. Nessas assembléias igualitdrias preparam-se
as futuras assembléias politicas da Grécia. E também no mesmo meio social
que se elabora a dupla palavra-agﬁo-’ , que permitird melhor distinguir o pla-
no do discurso ¢ o plano do real.

No grupo dos guerreiros profissionais, a palavra-didlogo com seus tra-
gos especificos continua sendo, apesar de tudo, um privilégio, o privilégio dos
“melhores”, dos dpigtolr do lads. A esta elite opde-se a “massa”70a,
o démos, que designa a circunscrigio territorial, depois, o conjunto de pessoas
que nele habita, O démos “ndo_ordena, ndo julga, ndo delibera. . . Nio €, to-
davia, nem povo, nem Esta »76b_ () homem do démos, Térsites, e a maneira
como Ulisses o trata, marca os limites da palavra igualitdria, Quando Térsites
eleva a voz, Ulisses ndo procura convencé-lo com palavras, golpeia-o com o
cetro. Térsites € o vildo. Nio tem o direito de falar porque ndo € combatente.
Para que Térsites tome parte no didlogo, para que a fronteira entre o lads e
0 démos desapareca, serd necessdria uma transformacio maior: a extensio dos
privilégios do guerreiro a todos os membros de um grupo social mais amplo.
E a falange, a formagdo hoplita em que cada combatente ocupa um lugar, on-
de cada cidadiio-seldado é concebido como unidade intercambidvel, que per-
mite a democratiza¢io da fungdo guerreira e, solidariamente, a aquisi¢do, por
parte de um grupo de “escolhides”, de um maior niimero de privilégios polfti-
cos, até entdo reservados a uma aristocracia. Fundando-se em progressos tec-
nolégicos, a reforma hoplita nio € de ordem puramente técnica: € também, ao
mesmo tempo, produto e agente de estruturas mentais novas, as mesmas que
definem o modelo da cidade grega. Reforma hoplita e nascimento da cidade
grega, soliddrias em si mesmas, ndo podem ser separadas da mutagdo intelec-
tual mais decisiva do pensamento grego: a construgdo de um sistema de pen-
samento racional que marca uma ruptura manifesta com o antige pensamento
religioso, de cardter global, onde uma mesma forma de expressio abrange
diferentes tipos de experiéncia, Numerosas pesquisas — em particular as de
Louis Gernet ¢ de J.-P. Vernant — mostraram que a passagem do mito 4 razio
ndo era o milagre, aceito por I, Burnet, nem tampouco a decantagdo progres-
siva de um pensamento mitico em uma conceitualizacdo filoséfica, reconheci-
da por F.-M. Cornford: € nas prdticas institucionais de tipo politicc € juridico
que se opera, durante os séculos VI e VII, um processo de secularizagdo das
formas de pensamento. E na vida social que se constroem, ao mesmo tempo, o
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quadro conceitual e as técnicas mentais que favorecem o advento do pensa-
mento racional,

Neste quadro geral, onde o social € o mental interferem constantemen-
te, opera-se a laicizagdo da palavra, que se efetua em diferentes niveis: atra-
vés da claboragdo da retdrica e da filosofia, e, também, através da elaboracéo
do direito e da histéria.

Para a problemética da palavra no pensamento grego, este fendmeno
tem uma dupla conseqiiéncia: por um lado, consagra o deterioramento da pa-
lavra mdgico-religiosa que era soliddria ao antigo sistema de pensamento; por
outro, determina o advento de um mundo auténomo da palavra e de uma re-
flexfio sobre a linguagem como instrumento.

O declinio da palavra mégico-religiosa coincide, notadamente, com um
momento privilegiado da histéria do direito’”. O pré-direito oferece um esta-
do de pensamento em que as palavras e 0s gestos eficazes comandam o desen-
rolar de todas as operagdes. Neste nivel, a administragiio da prova néo se diri-
ge ao juiz que deve avalid-la, mas a um adversdrio que deve ser vencido, Nio
h4 testemunho que fornega provas, Hé somente procedimentos ordélicos, Es-
tes determinam mecanicamente o “‘verdadeiro” e a fungdo do juiz € ratificar
as “provas decisorias”78. O advento da cidade grega marca o fim deste siste-
ma: é o momento em que evoca Atena, declarando s Euménides durante o
processo de Orestes: “Digo que as coisas injustas ndo triunfam com jura-
mentos.” Palavra decisiva que o coro dos cidaddos prolonga com as seguintes:
“Entio, faze tua indagagio e pronuncia o juizo correto.”’? Os juramentos
que decidiam através da forga religiosa dfo lugar & discussdo que permite i
razdo dar suas razdes, e oferecer, assim, ao juiz a oportunidade de formular
uma opinido depois de ter ouvido o pré e 0 contra®0, Triunfa o didlogo. Mas,
a0 mesmo tempo, a antiga palavra deixa de ter importdncia. As Suplicantes de
Esquilo mostram-no claramente: guando o coro celebra Pelasgos, o rei de Ar-
g0s, canta da seguinte forma: “Es tu a cidade, és tu o conselho; chefe sem
controle, és o mestre do altar, lar comum da cidade”81 Mas o rei recusa a
homenagem de um coro que lhe cede a méscara de seu antigo prestigio. Ele se
diz servidor do povo: “Seja qual for meu poder, nada posso fazer sem 0 po-
v0.”82 Para defender as “suplicantes”, o rei recorre & persuasio, como qual-
quer orador. Nio fala mais do alto de sua fungdo, mas faz um discurso diante
de uma assembléia, onde o voto reside na maioria®3, Seu antigo privilégio
transforma-se naquele das decisdes coletivas: “Assim decidiu ( KpoiveL ) um
voto undnime, emitido pela cidade”®4, E o povo que d4 os decretos decisdrios
(vavreAil yneiopata), é o conjunto dos cidaddos que “realiza”
( kpaivel). As antigas nogdes de tého¢ e de Kpaivelv ndo passam de
metidforas. A eficicia mégico-religiosa converteu-se em ratificagdo do grupo
social®3, I o ato de Gbito da palavra mdgico-religiosa.

De agora em diante, a palavra-didlogo supera-a. Com o advento da ci-
dade, ela ocupa o primeiro lugar. Constitui o “instrumento politico por ex-
celéncia”86, instrumento privilegiado das relagdes sociais. E através da pala-
vra que os homens agem no dmago das assembléias, através dela combatem,
exercem sua dominagdo sobre o outro®? A palavra nfo estd presa numa rede
simbélico-religiosa, ela atinge sua autonomia, constitui seu proprio mundo no
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jogo do didlogo que define uma espécie de espagogg, um campo fechado onde
se enfrentam os dois discursos. Por sua fungdo polfticad?, o I6gos se torna
uma realidade auténoma, submetida a suas proprias leis. Uma reflexio sobre a
linguagem elabora-se em duas grandes diregdes: por um lado, sobre o légos
come instrumento das relagdes sociais; por outro, sobre o ldgos como meio de
reconhecimento do real. A Retérica ¢ a Sofistica exploram a primeira via
forjando técnicas de persuasio, desenvolvendo a andlise gramatical e estilisti-
ca do novo instrumento®0. A outra via ¢ o objeto de uma parte da reflexdo
filoséfica: a palavra & o real, todo o real? Tal problema se faz urgente, na me-
dida em que o desenvolvimento do pensamento matemdtico faz pascer a idéia
de que o real € igualmente expresso por némeros?L.

Estes novos problemas, esta dupla reflexdo sobre a linguagem como
instrumento, desenvolvem-se no quadro geral de um pensamento racional.
Uma questfio se coloca a partir de entdo: quais sdo as estruturas mentais que
relacionam um a0 outro, o pensamento mitico ¢ o racional? Em termos mais
adequados, 0 que acontece com Alétheia, sua configuragdo, seu contetido se-
méntico, no momento da secularizagio da palavra? A resposta nio pode ser
unfvoca, pois o pensamento grego nos oferece duas solugbes, antitéticas num
determinado plano, complementares em outro, Duas solugdes: a das seitas fi-
Jos6fico-religiosas, a da Soffstica e da Retérica. Antitéticas: as primeiras co-
locam no centro de seu pensamento Alétheia que se torna a nogdo cardinal,
enquanto que as segundas privilegiam Apdre que desempenha, neste pensa-
mento, o mesmo papel capital. Complementares: as condigbes em que Alé-
theia, em um caso, retrocede, se funde, desaparece €, em QULIO ¢aso, SC man-
tém, se afirma, se consolida, constituem a prova, de certo modo experimental,
de que Alétheia 6 realmente o centro de uma configuragdo de poténcias reli-
giosas que possuem entre si relagbes necessdrias.




VI
A Escolha: Alétheia ou Apdte

Na hist6ria das categorias mentais, o historiador, na maior parte das vezes,
antige somente estados de coisas: “A transformagio e seu mecanismo estio
por ser construidos.”! Mas existem casos em que a mutago se opera, de al-
gum modo, sob os olhos do historiador, como uma reagdo guimica sob os
olhos daquele que a experimenta. Se tivéssemos, por um lado, apenas os tes-
temunhos do pensamento soffstico, e por outro, o pensamento filoséfico, a
passagem do pensamento religioso ao pensamento racional nos escaparia, es-
tarfamos limitados a reconstrui-la. No nosso caso, contamos com testemunhos
privilegiados: por um lado, Siménides de Céos?, por outro, as seitas filos6fi-
co-religiosas.

Através do pensamento e da obra de Siménides, podemos reproduzir
vivamente o processo de desvalorizagio de Aléiheia. Nascido em 557-556
antes de nossa era, Simonides de Céos marca uma virada na tradi¢do poética,
a0 mesmo tempo, pelo tipo de homem que inova e pela concepgéo que tem de
sua prépria arte. Antes de tudo, Siménides € o primeiro a fazer da poesia um
oficio: compde poemas por uma quantia de dinheiro®. Pindaro fala-nos sobre
isso com uma indignacdo virtuosa: os doces cantos de Terpsicore, seus cantos
suaves, suas cantigas de ninar estdo & venda. Com SimOnides, a Musa torna-se
cobigosa ( PLAOKEPSNC ), mercendria (8py@Tic)S. Siménides forga, portanto,
seus companheiros a reconhecer o valor comercial de sua arte®, e estes se
vingam, tratando-o como a um homem 4dvido: para toda uma longa tradicéo,
de Xendfanes a Elion, a cobiga de Siménides € um lugar-comum?. Mas, ao
mesmo tempo, ele situa a funcfo poética a partir de um novo dngulo: tal mu-
tagdo, com efeito, vem acompanhada de um esforco de reflexdo sobre a na-
tureza da poesia, E a Simbnides que a Antigiiidade atribui a famosa defini¢éo:
“A pintura € uma poesia silenciosa e a poesia € uma pintura que fala.”8 Com-
paracfo sugestiva, pois a pintura € uma técnica que poe em jogo uma qualida-
de intelectual que Empédocles chama a métis?, ou seja, uma destreza de oficio
e, inseparavelmente, um tipo de habilidade migical®, O pintor amalgama as
cores: destas matérias inertes, cria figuras que os gregos chamam fowkida,
coisas cintilantes, coloridas, vivas!l, Para toda uma tradigdo, a pin-
tura € uma arte de ilusdo, um “ludibrio™: o autor dos Dissoi Logoi defi-
ne-a como uma arte em que o melhor é aquele que engana (&Eamartf]),
“fazendo a grande maioria das coisas parecer verdadeiras”
(mAgicta ... Spota Tolg GAnbivoig notv)12. A analogia que Simdnides
assinala tdo claramente entre a pintura e a poesia confirma, portanto, plena-
mente, a anedota que revela neste poeta uma espécie de precursor de Gor-
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gias!3, Quando perguntaram a Siménides qual a razdo de nunca ter chegado a
enganar (&Earatdc) os Tessdlios, o poeta respondeu que estes eram igno-
rantes demais para serem enganados por ele. Desta anedota, que alguns qui-
seram atribuir a Gérgias, deduz-se claramente que os Antigos tratavam a
poesia de Simdnides como uma arte de engano, como uma forma de expressdo
onde o dmdTn era um valor positivo. Através da pintura, que desempenha
na sociedade grega um papel cada vez mais importante como forma de ex-
pressio!4, o poeta descobre um dos tragos que caracteriza sua arte. Mas, ao
mesmo tempo, descobre o cardter artificial da palavra poética. E o que parece
indicar a férmula que Michel Psellos atribui a Simonides: “A palavra € ima-
gem (Elk®V) da realidade.”!5 Eix®V € o termo técnico que designa a re-
presentagfio figurada, pintada ou esculpida, € a “imagem” criada pelo pintor
ou pelo escultor 6, Siménides &, aproximadamente, contemporéineo de uma
mutagdo que transforma tanto a significa¢do da estdtua, como as relagdes tra-
dicionais do artista ¢ da obra de arte. Desde fins do século VII, a estdtua dei-
xa de ser um signo religioso, passando a ser uma “imagem”, um signo figura-
do que procura evocar ao espirito do homem uma realidade exterior. Um dos
aspectos desta mutagdo € a apari¢do de uma assinatura na base da estdtua ou
no plano da pintural”: na relagdo que estabelece com a obra figurada, o artista
se descobre como agente, como criador, a meio caminho entre a realidade e
a imagem, Nos campos da escultura ¢ da pintura, hd uma solidariedade — e a
mais estreita — entre a tomada de consciéncia do artista e a invengio da ima-
gem. Simdnides marca, precisamente, 0 momento em que O poeta, por sua
vez, se reconhece através de sua palavra, cuja especificidade descobre por in-
termédio da pintura e da escultura!$,

Tanto quanto a vontade de praticar a poesia como um oficio, esta refle-
xd0 sobre a poesia, sua fungdo, seu objeto préprio, consuma a ruptura com
a tradi¢do do poeta inspirado, que diz a Alétheia tio naturalmente quanto res-
piral®, Afirmando-se como um mestre de Apdte, Simdnides parece rejeitar
categoricamente a antiga concepcio religiosa do poeta, profeta das Musas,
mestre de Alétheia. Pois bem, um precioso fragmento afirma sem ambigiiida-
de: 10 Soxetv xai tdv "AArdOeray Prlivoan 20, Nio € mais a Alétheia que
triunfa, ele d4 lugar ao SOxelv , A doxa, Mas a desvalorizagio de Aldtheia
ndo € inteligivel, a ndo ser em sua relagdo com uma inovacdo técnica, que &
um outro aspecto fundamental da secularizacdo da poesia empreendida por
Siménides. Toda uma tradigdo atribui-lhe a invengio da mnemotécnica®!.
Ora, 0 que significa, no plano poético, a colocagio em pritica de procedi-
mentos de memorizacdo? Até Simdnides, a memdria era um instrumento fun-
damental para o poeta: era uma funcdo de cardter religioso que lhe permitia
conhecer o passado, o presente, o futuro. De uma vez por todas, através de
uma visio imediata, através da memoéria, o poeta entrava no além, atingia o
invisivel. Funcdo religiosa, a memdria era o fundamento da palavra poética e
o estatuto privilegiado do poeta. Com Simdnides, a meméria torna-se uma
técnica secularizada, uma faculdade psicolgica que cada um exerce mais ou
menos segundo regras definidas, regras postas ao alcance de todos. Nédo &
mais uma forma de conhecimento privilegiada, também néo ¢, como a memo-
ria dos Pitag6ricos, um exercicio de salvagdo: € um instrumento que contribui
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para o aprendizado de um oficio. A invengdo da mnemotécnica corresponde 2
mesma intencio de um outro aperfeigoamento técnico, atribufdo a Simdénides:
a invengdo de letras do alfabeto que deviam permitir uma melhor notagdo es-
crita22. E notdvel, de fato, que os poetas liricos recorram i escrita, € nfdo mais
A simples recitagfo, para apresentarem suas obras23, Desde o século VII a es-
crita & a forma necessdria de publicagdo: néo estd mais, cOmo no mundo micé-
nico, ligada a estruturas econdmico-sociais de acumulacio?*, nio mais visa,
essencialmente, reforgar o poder dos dirigentes; ela ¢ um instrumento de pu-
blicidade25. Mas, em Siménides, a nova fungfio da memoria & também inse-
parfvel de uma atitude nova em relagio ao tempo, atitude que situa o poeta de
Céos no pélo oposto 3s seitas religiosas e aos meios filos6fico-religiosos. En-
quanto para o pitagérico Paron o tempo & uma poténcia do esquecimento?6, 2
qual somente a memaéria, COIMO ascese © como exercicio espiritual, permite es-
capar, para Simonides, ao contrério, o tempo € “a coisa mais prudente”, ndo
por ser Chrénos todo-poderoso que nunca envelhece, mas porque € nele que
se aprende e se memoriza”. Fazendo da meméria uma técnica positiva, consi-
derando o tempo como o marco de uma atividade profana, Simdnides corta
com toda a tradigio religiosa, a tradigdo dos poetas inspirados, assim como a
das seitas e dos meios filos6fico-religiosos, Ainda aqui, na inovagio técnica,
reconhecemos o mesmo projeto de secularizar a poesia. Praticar a poesia co-
mo um oficio, definir a arte poética como uma obra de ilusdo ( @mdTn ), fazer
da memdéria uma técnica secularizada, rejeitar a Alétheia como valor cardinal,
g0 estes 0s muitos aspectos de uma mesma empresa. Neste plano, percebe-se
também a ligacio necesséria entre a secularizagio da memdria e o declinio de
Alétheia. Privada de seu fundamento, a Alétheia & brutalmente desvalorizada;
Siménides rechaga-a, considerando-a como simbolo da antiga poética. Em seu
lugar, reivindica 0 SOKEIV , a doxa.

Parece ser a primeira vez que Alétheia se opde diretamente i doxa; nas-
ce aqgui um conflito decisivo que pesard sobre toda a histéria da filosofia gre-
ga. B preciso, pois, elucidar o sentido da doxa. Vérios meios se apresentam:
ndo possufmos mais o contexto do poema do qual este verso constitui um
fragmento, mas resta-nos o contexto do pensamento poético de Simdnides. E
necessdrio, portanto, partir de uma verossimilhanga, proposta pela reflexdo de
Simonides sobre a poesia, € depois procurar confront-1a, por um lado, com a
significagfio que o principal “citador” reconhece neste fragmento, e, por ou-
tro, com as significagdes que provém da histéria seméntica de doxa. Partimos
da seguinte verossimilhanga: Siménides marca uma analogia entre a poesia &
uma arte de Apdte como a pintura, Ora, o fragmento 55 D, opbe a poténcia de
Alétheia — que parece ser aqui a verdade poética ~ este algo que Simdnides
chama TO BOKEIV . Pode-se, portanto, pensar que, em face da antiga Alé-
theia do poeta tradicional, Simbnides afirma a primazia de sua prépria con-
cepgo de arte poética, A doxa seria, entdo, da ordem da Apdite?T, Simples
inferéncia que permaneceria gratuita, caso ndo encontrasse a mais sélida con-
firmagio no texto do principal “citador” que integra o verso de Sim&nides em
um comentdrio, em que a Apdte se opbe i Dike. Na Repiiblica, Platio imagina
a escolha do adolescente situado frente 3 encruzilhada de caminhos: “Ascen-
derei 2 torre mais elevada pelo caminho da justiga ( 8ikg ) ou pelo da parifaria
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tortuosa (GXOMOIG GratTalg) para entrincheirar-me af, e passar o resto de
minha vida?® Duas vias se abrem diante dele: a de Dike e a de Apdte, Ora,

- para Platdo, ndo hé ddvida de que, numa cidade onde os poetas criticam

abertamente os deuses e incentivam a justica, o adolescente tenha a seguinte
linguagem: ‘“Jd que 10 Soxeiv , como bem demonstram os sdbios — e a com-
provagio através do Escélio Eur, Or. 235 (I, 122 Schw.) permite reconhecer
Sim6nides dentre estes ‘sdbios’ — & mais forte que a Alétheia e decide sobre
a felicidade, é para este lado que devo me voltar inteiramente. Tragarei,
pois, & minha volta, como fachada e decoragfo, uma imagem (oxiaypapiav)
de virtude, e trarei, por trds de mim, a raposa _sutil e astuciosa
( kepdarday xai mork{Any ) do tdo sabio Arquiloco.”?® Os termos da al-
ternativa sdo, em seguida, retomados sob uma forma que precisa sua signifi-
cagio: por um lado, o mundo da ambigiiidade, simbolizado pela raposa que,
para todo o pensamento grego, encarna 4 Apdte, o comportamento duplo e
ambiguo29, e pela esquiagrafia que significa para Platdo otrompel oeil, a arte
do prestigio ( GaVPATONOUKT 130, yma forma acabada de Apdte; por outro,
o mundo da Dike que é também o de Alétheia3l. Ora, as afinidades da doxa
com a apate32 ¢ as formas de ambiguidade podem encontrar confirmagdo em
determinadas significagdes fundamentais da doxa33. Para Gérgias e 0 pensa-
mento retérico, a doxa é de todo frigil e instdvel ( opulepd kal
dpéPatog ); quem a segue pode atingir somente posicdes oscilantes. Funcio-
nalmente, a doxa estd submetida & Peithd que substitui uma doxa por uma ou-
tra34; longe de pertencer i ordem da epistéme, a doxa pertence a ordem de kai-
ros35, 0 “tempo da agio humana possivel””36, 0 tempo dacontingénciae daambi-
giiidade. A instabilidade c doxa € um dado fundamental: os doxai tém a mesma
natureza que as est4tuas de Dédalos, “Fogeme vio embora’37. Ninguém assina-
lou mais do que Platfio os aspectos de ambigiiidade; os Philodoxoi, dizele, sdo “a-
queles que se comprazem em ouvir belas vozes, em olhar belas cores ¢ todas
as belezas do mesmo género”. Sdo pessoas que se preocupam com as coisas
intermedidrias, que participam a0 mesmo tempo do Ser e do Nao-Ser. Quan-
do quer precisar a natureza destas coisas, Platdo recorre & seguinte compara-
¢cdo: “Elas se assemelham as conversagbes de duplo sentido que se t&m 2 mesa,
e ao enigma infantil do eunuco que golpeia o morcego, donde se pretende
adivinhar com que e sobre o que ¢ele bateu”. Estas coisas intermedidrias, ao
mesmo tempo “luminosas e obscuras”, so de tipo enigmético, feitas 2 ima-
gem do enigma scguinte: “Um homem que ndo € um homen, vendo € ndo
vendo um péssaro que ndo era um péssaro, sobre um galho gue nio era um
galho, jogou e ndo jogou uma pedra que ndo era uma pedra.”3® Cada termo se
sustenta por seu contrério, e sua sfntese suscita uma espécie de vertigem; pro-
duz um espelhamento, no qual o obscuro e o luminoso se misturam e se con-
fundem, Na doxa, no seio do pensamento racional, encontra-se, portanto, o
trago principal que caracteriza, no plano mitico, as Musas, as Sereias, as mu-
lheres-abelhas, em suma, todas as poténcias duplas, ambiguas, poténcias que
sio “verdadeiras e falsas”, (aletheis e pseudeis). Em uma passagem do Teéte~
to, Platdo associa, até mesmo de um modo explicito, o epfteto “alethés e pseu-
dés” & doxa: “A doxa se enrosca e gira. .. convertendo-se em alethés e pseu-
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60 os mestres da verdade na Grécia arcaica

Todo o mundo mitico da ambigilidade surge através do verbo GTpEQELV ; ele
designa a agdo dos lagos que encerram o Hermes poikilémetis, como também
traduz a queda da raposa frente & métis mesclada, o movimento do atleta e do
sofista que muda de posigao e volta-se em um outro sentido*0, Em otpépev
unido a &AlttELy , Platio d4 a conotagdo da mobilidade fundamental, o mo-
vimento permanente, que define a ambigiiidade no pensamento grego. Além
dos testemunhos de Gérgias e Platdo, consta ainda o de Arist6teles: no pen-
samento aristotélico, a doxa & alethés e pseudés*, & “o Ginico modo de abor-
dagem auténtica das coisas que nascem e perecem.””“ A doxa € a forma de co-
nhecimento que convém ao mundo da mudanga, do movimento, ao mundo da
ambigiiidade, da contingéncia. “Saber inexato, mas saber inexato do inexa-
to.”*3 A concordéncia destes trés testemunhos, muitas das vezes opostos em
outros pontos, parece indicar que as afinidades da doxa com o mundo da am-
bigiiidade nfio sdo fortuitas. A andlise da raiz indo-européia * . dek- permite-
nos ser mais afirmativos: G. Redard pdde nos mostrar que esta raiz significa
“conformar-se aquilo que se considera como uma norma”, e que a familia do-
kos, dokein etc. desdobra-se em torno de uma significagio fundamental, “to-
mar o partido que se considera melhor adaptado a uma situagio”*4, Doxa vei-
cula, entdo, duas idéias soliddrias: a de uma escolha, € a de uma escolha que
varia em fungdo de uma situagio®3, Mas este sentido fundamental ndo mostra
somente que, através de toda sua histéria, a doxa estd situada sob o signo da
ambigiiidade: ele nos leva a marcar aqui, ainda na escolha de dokein, um outro
aspecto desse processo de secularizagiio que nos pareceu dar conta de vérias
tradicdes relativas a Simonides. Na histéria da lirica coral, Siménides € o pri-
meiro que nio somente compde hinos aos deuses, mas tambem louva os ho-
mens, celebra os vencedores dos jogos; é ainda um dos primeiros a cantar o
louvor dos cidadios mortos pela cidade. Canta a gléria dos “maratonéma-
cos”, dos “vencedores” das Termoépilas40. Se Siménides ¢ tido por um poeta
de Corte, financiado pelas grandes familias da Tessdlia, os Escdpadas e os
Aléuadas?’, é também um dos primeiros poetas “engajados”, voltados para a
cidade. Um de seus poemas, dirigido a Escopas, é totalmente consagrado &
critica do ideal aristocrdtico de &yafdg ou de EoBAdg dvip 48, Este ideal
de origem homérica, Siménides o substitui pelo de “homem sdo”
(OywWig Gvip) cuja  virtude se define em relagdo A  Pélis
(el8hg ¥ dvnowdAv Bixav)*d. Langa, ainda, o famoso lema: “f a cidade
que faz.o homem”( oA dvdpa S16doker) . Este contexto polftico da
poesia simonidiana dd & escolha de um verbo como dokein toda sua significa-
¢io: dokein &, de fato, um termo técnico do vocabuldrio politico® . E, por ex-
celéncia, o verbo da “decisdo” politica. Conseqiientemente, quando Simonides
declara que o dokein prevalece sobre a Alétheia, por um lado, rompe, da ma-
neira mais clara possivel, com toda a tradigio poética em que Alétheia € um
valor essencial, mas, por outro, afirma nitidamente sua vontade de secularizar
a poesia, visto que substitui um modo de conhecimento exc%pcional ¢ privile-
giado por um tipo de saber mais “politico” e menos religio 2,

Na histéria de Alétheia, Simdnides marca o momento em que o ambiguo
se refugia na doxa, em que o ambiguo se separa da Alétheia. Mas & necessdrio
precisar um ponto importante: quando Simdnides reinvidica a primazia da do-
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xa sobre a Alétheia, ndo faz uma escolha segundo a Gtica definida por Parmé-
nides, como nos faria crer o contexto da Repiblica. De fato, por um lado,
a doxa nio significa aqui a opinido no sentido filoséfico, ela estd “destituida
de toda problemdtica do Ser e do Parecer”33; nio possui o cardter pejorativo
de conhecimento incerto, que o pensamento filoséfico do século V lhe atri-
buird, opondo-a a Epistéme, A certeza. Por outro lado, a oposicdo entre Alé-
theia e doxa remete-nos a uma problemdtica interna do pensamento poético: a
Alétheia que Siménides condena nao € a dos filésofos, € a Alétheia dos poetas.
Podemos, inclusive, dizer que ndo hé para Siménides uma escolha verdadeira
entre a Alétheia e a doxa, pois, ao termo do processo de secularizagéo da poe-
sia, a “revelagdo poética” cedeu lugar a uma técnica de fascinagio. Ao fazer
da memoria uma técnica secularizada, SimoOnides condena a Aldtheia e se
consagra a Apdte, Simonides ndo constitui, portanto, unicamente o testemu-
nho do declinio de Alétheia; ¢, acima de tudo, o testemunho de uma corrente
de pensamento que privilegia a Apdte. Quando define a arte do poeta como
uma arte de ilusdo cuja fungdo € seduzir, enganar, suscitando “imagens’” dos
seres fugazes, que sdo eles mesmos e algo mais que eles mesmos, Simdnides
prefigura uma das duas grandes vias que dividem a histéria da problemdtica
da palavra.

Observou-se sempre, através de alguns tragos estilisticos, como tam-
bém através de alguns aspectos de seu personagem, que Simonides anuncia o
Sofista’*, Em seus poemas, cultiva as antiteses, se compraz jogando com a
ambigtiidade de uma palavra; para seus contemporineos, ele € o homem que
vende sua poesia por dinheiro e se envaidece por “enganar” os outros. Mas
entre Simdnides e os primeiros sofistas, as afinidades ultrapassam a anedota,
tocam o essencial, De fato, a soffstica e a retdrica, que aparecem com a cidade
grega, sdo formas de pensamento, tanto uma quanto outra, fundamentalmente
orientadas para o ambiguo, seja por se desenvolverem na esfera politica, que €
o préprio mundo da ambigiiidade, ou por se definirem como os instrumentos
que, por um lado, formulam num plano racional a teoria, a I6gica da ambigiii-
dade, e, por outro lado, permitem agir com eficdcia nesse mesmo plano de
ambigiiidade. Os primeiros sofistas, os que precedem a brilhante geragéo do
século V, afirmam-se como especialistas da agfio politica: sdo homens que
possuem um tipo de sabedoria préxima i dos Sete Sébios, “uma habilidade
politica e uma inteligéncia prética”55, Um destes homens da praxis, em que os
gregos reconheciam o modelo ideal da antiga sofistica, Mneséfiles, faz sua
aparigdo na histéria da Grécia na véspera da Salamina: usa a méscara do “‘sé-
bio conselheiro” em momentos diffceis?6. Através de suas opinides, num mo-
mento decisivo — verdadeiro Kairos —, Mneséfiles ajuda Temistocles38 (do
qual constitui uma espécie de sombra, de duplo) a dominar uma situagfo ins-
tdvel, esquiva ¢ ambigua. Gracas a ele, o mais astuto dos gregos reverte em
seu proveito uma situacio de inferioridade manifesta. O sofista €, portanto,
um tipo de homem muito préximo do “politico”, daquele que os gregos cha-
mam o “prudcnte”(tppdvfuog_)sg: eles tém em comum um mesmo campo de
acdo e uma mesma forma de inteligéncia. Sdo homens que se enfrentam dire-
tamente com os assuntos humanos, ou seja, com este dominio “onde nada é
estdvel”, e onde, para falarmos como Aristoteles, “cabe aos proprios atores
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dar conta da oportunidade ( KO1pog ) que tém, como € 0 caso na arte médica e
na navegagéo"m. O dominio do politico e do sofista constitui, portanto, um
plano de pensamento que se situa no pélo oposto aquele que o fil6sofo reivin-
dica como sendo seu desde Parménides: o plano da contingéncia, a esfera do
kairos, este kairos que ndo pertence & ordem da epistéme, mas & ordem da do-
xa®1. £ o mundo da ambigiiidadeS2,

Neste ponto, a soffstica ndo & separdvel da retérica, que surgiu na Mag-
na Grécia, dentro de um mesmo contexto politico, seja em relagdo com as
primeiras deliberagdes da primeira “democracia”, seja em relagdo ao funcio-
namento da justica dialogada63, Para retomar as palavras de Platdo, a retérica
¢ “uma pritica que exige uma alma dotada de &enetragﬁo e de auddcia, e, na-
turalmente, apta para o trato com 0s homens”’4. Exige, portanto, as qualida-
des intelectuais que definem o “prudente”, pois desenvolve-se no proprio
meio dos assuntos humanos, onde nada € estdvel, porém movedico, duplo e
ambiguo. Produtos de uma mesma cultura politica, a sofistica e a ret6rica de-
senvolvem também técnicas mentais soliddrias. Em um mundo onde as rela-
coes sociais sdo dominadas pela palavra, o sofista e o retérico sdo ambos tée-
nicos do [§gos. Ambos contribuem na elaboragio de uma reflexéo sobre o I6-
gos como instrumente, como meio de agio sobre os homens. Para o sofista, o
campo da palavra estd delimitado pela tensdo dos dois discursos sobre cada
coisa, pela contradigdo das duas teses sobre cada quest5065. Neste plano de

pensamento, regido pelo “‘principio de contradigio”00, o sofista aparece como

o tebrico que torna légico o ambiguo, e que faz desta 16gica o instrumento
préprio para fascinar o adversdrio, capaz de fazer triunfar o menor sobre o

maiorS7. O fim da sofistica, assim como o da ret6rica, € a persuasio (peith)%8,
o engano (apdte). No coragdo de um mundo fundamentalmente amb.fguo, §ﬁo
técnicas mentais que permitem dominar 0s homens através da prépria potén-
cia do ambiguo. Portanto, sofistas e retéricos sio, plenamente, homens da do-
xa. Platio tem toda razio de considerd-los como mestres de ilusdo, que mos-
tram aos homens, no lugar do verdadeiro, ficgGes, simulacros ¢ “idolos™ que
os fazem tomar pela realidade$?. Para eles, de fato, a arte suprema € dizer
“yeOBE ... ETOROLTY dpofa"698, Neste plano de pensamento ndo hd,
portanto, em nenhum _momento, lugar para Alétheia. O que (5 com efeito, a
palavra para o sofista’0? Para ele, o discurso €, certamente, um mstrumf:nto,
mas jamais um instrumento de conhecimento do real. O [dgos € uma realidade
em si, mas nio &, de modo algum, um significante que tende a um significado.
Neste tipo de pensamento, ndo hd nenhuma distincia entre as palavras ¢ as
coisas. Para Gérgias, que leva esta concepgio ds tltimas conseqiiéncias, 0
discurso ndo revela as coisas nas quais se ap6ia, tampouco nada tem a comu-
nicar; e mais ainda, nao pode ser uma forma de comunicacdo com O Outro. E
um “grande senhor de corpo minisculo e invistvel”7} que apresenta uma cu-
riosa semelhanca com o Hermes crianga do Hino homérico, provido de uma
varinha mégica’?, a mesma que Apolo Ihe dera para levar os rebanhos, fazen-
do uso da violéncia, mas que aqui se torna o instrumento da persuasio da
“psicagogia”73. A poténcia do l6gos € imensa: (raz O prazer, leva embora as
preocupagdes, fascina, persuade, transforma por encantamento’4. O l_dgos
nio visa nunca, neste plano, dizer a Alétheials. Ao final de uma exposicdo de
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objetivos da sofistica, da retérica e da eristica, depois de ter constatado que a
primeira € uma poténcia que age sobre a imaginagao através do jogo de pala-
vras, que a segunda se desenvolve sobre o terreno do especioso e visa persua-
dir, que a terceira encontra seu ponto de partida no agén e seu ponto de che-
gada na vitéria, Clemente de Alexandria podia escrever: “A Alétheia ndo &
nada em meio a tudo iss0.”76 Desta forma, nio fazia mais do que retomar
uma idéia muitas vezes expressa em Platdo, a prop6sito da retérica: “E a
persuasio, e ndo a Alétheia, a maior das preocupagdes’™? . Soffstica e retdrica
delimitam, portanto, um plano de pensamento que estéd fora da Alétheia. Mas,
neste nivel também, como em Simdnides, a antiga relagio de Alétheia com a
Meméria como funcdo religiosa estd definitivamente rompida: para os sofis-
tas, de fato, a memdria nio € mais do que uma fungédo secularizada cujo de-
senvolvimento ¢ indispensével para esta forma de inteligéneia, trabalhada
tanto na sofistica quanto na politica’8,

Se examinarmos a reflexdo dos sofistas e dos ret6ricos sobre a lingua-
gem como instrumento, duas conclusdes impdem-se: por um lado, o pensa-
mento grego isola, coloca de lado uma zona especifica do ambiguo, um plano
do real que pertence a uma ordem exclusiva da apdte, da doxa, da “alethés e
do pseudés”; por outro lado, neste plano de pensamento, obscrva-se uma
correlagio perfeita entre a secularizagio da memoria e a desvalorizacdo da
Alétheia. A relagfio entre os dois termos ¢ da ordem do necessdrio. No plano
das estruturas mentais, o fato essencial € que entramos em um Outro sistema
de pensamento: outro, porque o ambiguo ndo € mais uma face da Alétheia. E
um plano do real que exclui de algum modo a Alétheia, outro também porque
o ambfguo nio ¢ mais a unifio dos contrdrios complementares, mas a sintese
dos contrérios “contraditérios™?®. As conseqiiéncias desta mutagdo mental
e 16gica serfio plenamente ilustradas pela segunda linha de evolugio.

Por volta do final do século VI, a Grécia vé nascer, em meios particu-
larizados, um tipo de pensamento filoséfico e religioso® que € diametral-
mente oposto ao dos sofistas. A oposigao afirma-se em todos os pontos: o se-
gundo é um pensamento de cardter secularizado, voltado para o mundo exte-
rior, orientado para a praxis; o primeiro & de caréter religioso, voltado para s
mesmo, preocupado com a salvagfo individual. Se o sofista, como tipo de ho-
mem e como representante de uma forma de pensamento, € o filho da cidade,
 se ele visa essencialmente, dentro de um quadro politico, agir sobre o outro,
j4 0s magos ¢ os iniciados vivem 2 rnar§em da Cidade e aspiram somente a
uma transformacdo totalmente interior®!. A estes fins diametralmente opos-
tos correspondem técnicas radicalmente diferentes. Se as técnicas mentais da
sofistica e da retérica marcam uma ruptura manifesta com as formas de pen-
samento religioso que precedem ao advento da razéo grega, as seitas filos6fi-
co-religiosas, ao contrdrio, colocam em agdo procedimentos e modos de pen-
samento que se inscrevem diretamente no prolongamento do pensamento reli-
gioso anterior. Dentre os valores que, neste plano de pensamento, continuam
a representar através das renovagdes de significacdo o mesmo papel impor-
tante que tinham no pensamento anterior, € preciso pdr em evidéncia a Me-
méria € a Alétheia.

Em um mito, cuja disposi¢do cosmoldgica provém diretamente do pita~
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gérico Petron de Himera, Plutarco descreve uma Planicie de Alétheia: . . .
Os mundos ndo sdo infinitos, . . . nio existe apenas um, nem cinco, mas cento
e oitenta e trés. Retinem-se em forma de trifingulo, & razdo de sessenta por la-
do; os trés que restam estdo colocados cada um em um 4ngulo. Os mundos vi-
zinhos encostam, portanto, uns nos outros, no curso de suas revolugdes, como
numa danga, A superficie interior do tridingulo serve a todos estes mundos,
como sede comum, e se chama Planicie de Alétheia. E ai que jazem im6veis os
principios, as formas, os modelos daquilo que foi e de tudo que serd. Em tor-
no destes principios, encontra-se a eternidade, da qual o tempo foge como
uma onda, dirigindo-se para os mundos. Tudo isso pode ser visto e contem-
plado uma vez, a cada dez mil anos, pelas almas humanas, caso estas tenham
vivido bem; e as melhores iniciagGes desta terra sdo apenas um reflexo desta
iniciagdo e desta revelagdo. As conversas filoséficas tém como razdo de ser o
fato de nos recobrar a memoria dos belos espetdculos de 14, ou, sendo, de nada
servem.”82 Ainda que o testemunho possua uma antigiiidade irrecusdvel83, o
mito de Plutarco apresenta o interesse de unir fortemente, em um contexto
religioso, o ato de Memoéria e a visio da Planfcie de Alétheia. Neste ponto
fundamental, ecoa o mito do Fedro, onde Platdo descreve a procissio celeste
das almas em diregio ao “lugar que estd acima do céu”84. Em sua corrida lou-
ca para contemplar “as realidades que sdo exteriores ao céu”85, as almas se
esforgam para seguir os deuses tio perfeitamente quanto for possivel. Apenas
algumas chegam a perceber as Realidades. “O motivo deste zelo sem limites
para ver onde se encontra a Planlcie de Alétheia, € que desta pradaria provém
o pasto que, sabe-se, convém aquilo que de mais perfeito hd na alma: € disso
que se alimenta a natureza desta plumagem de asas, & qual deve a alma sua le-
veza.”86 Mas a Planfcie de Alétheia constitui apenas uma parte de uma paisa-
gem mitica que podemos restituir; de fato, segundo os termos do decreto de
Adrastéia, “toda alma que, tendo pertencido & companhia de um deus, viu al-
go das realidades verdadeiras (Tév @An0@v), estd si e salva até a revolugio
seguinte; . . . mas se fora incapaz de seguir de perto o deus, se ndo chegar a

ver nada, vitima de alguma desgraga, plena de esquecimento ( ANONC ), de

maldade, torna-se mais pesada”, e encontra-se, entdo, tomada pela roda dos

nascimentos87, A oposigio de Alétheia e de Léthe é, portanto, explicitamente

afirmada. Podemos pensar como Préclus, quando assinala a correlagdo da

Planicie de Alétheia com a Planicie de Léthe na Repuiblica®8. A alma “plena
de esquecimento” da qual fala o Fedro, €, de fato, uma destas almas sedentas

que, negligenciando a recomendacio formulada no mito da Repiiblica, fartou-

se de uma dgua que nenhum recipiente poderia conter, a 4gua do rio Améles, a
dgua que corre na Planfcie de Léthe8®. Na teoria do conhecimento platonico,

a oposi¢io entre a Planlcie de Alétheia ¢ a Planicie de Léthe traduz em um

plano mitico a oposi¢do entre o ato de andmnesis, que € a evasdo fora do tem-

po, a revelagio do ser imutdvel e eterno, e a falta de Léthe, que € a ignorfncia
humana e o esquecimento das verdades eternas?C.

Destes testemunhos, deduz-se que Alétheia se opde a Léthe e que Alé-
theia estd articulada 3 Meméoria, Estes dois tragos essenciais impfem uma
aproximacdo com uma série de textos de carfiter mistico que nos informam
sobre as doutrinas escatol6gicas, nas quais Mnemosyne ¢ uma poténcia com-
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plementar de Léthe9!. Esta aproximago € tdo legftima quanto a oposicdo en-
tre a Planfcie de Alétheia e a Planfcie de Léthe ndo constitui uma fabulagio
especificamente platbnica®%: por um lado, ela & atestada em Empédocles, se-
gundo uma determinada tradigdo®3; por outro, esta representagdo mitica se
inscreve num “campo ideol6gico” esbogado pela oposicdo entre Aldtheia
e Léthe no pensamento poético ¢ no pensamento méintico. A geografia mitica
das duas Planfcies de Alétheia e de Léthe, como a representacdo escatol6gica
das duas fontes de Mnemosyne e de Léthe, faz parte das representagdes espe-
cfficas de meios intermedi4rios entre a filosofia e a religifo, os meios filos6fi-
co-religiosos. Ambas representagdes sio soliddrias de uma doutrina de reen-
carnagdo das almas; s6 sdo inteligfveis em um pensamento assombrado pela
salvacio individual, obcecado pelo problema da alma e do tempo. Neste plano
de pensamento, a Meméria4 ndo € apenas, como para os poetas e 0s adivi-
nhos, um dom de vidéncia que permite a compreensdo total do passado, do
presente e do futuro, mas &, sobretudo, o Gltimo termo da cadeia de reencar-
nagdes. Seu valor & duplo: como poténcia religiosa, Memdria ¢ a dgua de Vida
que marca o termo tltimo do ciclo das metensomatosis; como faculdade inte-
lectual, ¢ a disciplina de salvagfio que traz a vitdria sobre o tempo ¢ a morte, €
permite conquistar o mais completo saber®. Na concepgéo dicotdmica das
seitas filosGfico-religiosas, a vida terrestre estd gangrenada pelo tempo, sind-
nimo de morte e de Esquecimento: o homem estd jogado no mundo de Léthe,
errante na campina de Az%, Para transcender o tempo humano e se purificar
do esquecimento, as seitas elaboram uma técnica de salvagdo que constitui
uma regra de vida, uma “receita de santidade”, introduzindo técnicas psicofi-
siolégicas que, através de uma experiéncia cataléptica, visam liberar a alma
dos lagos corporais?”. Um tipo de vida entrecortado por obrigacdes ¢ tabus
permite ao iniciado, ao termo de sua ascese, apresentar-se diante dos guar-
dides da fonte Memdria, onde beber4 a 4gua que ird purificé-lo de todo trago
de temporalidade e consagrard, definitivamente, seu estatuto divino. Lem-
brar-se, separar a alma do corpo, beber a 4gua de Mnemosyne, sdo expressoes
que traduzem um s6 e mesmo tipo de vida em niveis diferentes. E neste plano
de pensamento que a visdo da Planlcie de Alétheia toma toda sua significacdo.
A aventura de Epiménides € decisiva neste ponto: “Durante o dia, Epiménides
se deitara em sua caverna de Zeus Diktaios, dormira um sono profundo du-
rante vArios anos; conversara em sonho com os deuses e falara com Alétheia e
Dfke’98 A experiéncia de Epiménides se situa no mesmo plano social € men-
tal que o das seitas filos6fico-religiosas: o meio dos magos, dos inspirados,
dos individuos com comportamentos de excecdo, homens & margem do grupo
social organizado na Pélis; o nivel de pensamento € o do movimento extitico
dos especialistas da alma. Epiménides € um destes magos que se alimentam de
malva e de asf6delo; € um purificador e um adivinho: conhece o passado, o
presente e o futuro. Como todos os inspirados de sua espécie, estd sujeito a
sonos catalépticos: sua alma escapa 4 vontade de seu corpo. Este tipo de ex-
periéncia prolonga, incontestavelmente, procedimentos de méntica incubat6-
ria%9. O sono &, de fato, 0 momento privilegiado em que a alma, “atrelada ao
corpo” durante o dia, pode, uma vez liberada de seu servigo, contemplar a
pura Alétheia: pode “lembrar-se do passado, discernir o presente, prever o
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futuro”190, No caso de Epiménides, se a conversa com Alétheia traduz um
dom de vidéncia andlogo ao do adivinhol01, convém igualmente a uma meléte
que visa escapar do tempo e atingir um plano do real que se define essencial-
mente por sua oposicdo em relacic a Léthe. Ao entrar em contato com AJé-
theia, Epiménides atinge a familiaridade com os deuses, que & rigorosamente
semelhante ao estatuto divino do iniciado das “tabuletas de ouro”, quando
pode tomar a dgua fresca do lago Memdrial92, O plano de Alétheia € o do di-
vino: caracteriza-se pela intemporalidade e pela estabilidade. E o plano do
Ser, imutdvel, permanente, que se opde ao da existéncia humana, submetida 3
geragio e A morte, desgastada pelo Esquecimento,

No pensamento das seitas filos6fico-religiosas, a Alétheia estd no cen-
tro de uma configuragdo de poténcias e de nogdes perfeitamente homélogas
aquelas que a cortejam no pensamento religioso: inserida na Meméria, como
fungdo religiosa, Alétheia estd associada A Dike que marca sua identidade na
ordem das coisas. Encontra-se também reforgada pela Pfstis que representa
aqui, como no pensamento religioso dos adivinhos ¢ dos poetas inspirados,
a f€ no Ser, a concordéncia com uma poténcia superior, cujas revelagdes sio
aceitas pelo homem: a Musa de Empédocles que diz a Alétheia, professa “pa-
lavras confidveis” ( niotdpata )103, Mas a semelhanca entre a Aldtheia das
seitas filos6fico-religiosas e a Alétheia dos poetas, dos adivinhos e dos reis de
justiga péra aqui: enquanto que, no pensamento destes tltimos, Alétheia €, na
qualidade de poténcia religiosa, insepardvel da Peithé, o plano da Alétehia-Df-
ke-Plstis €, nas seitas filos6fico-religiosas, radicalmente separado do plano da
Peithé. No mito do Gérgias, os homens da Peithé se definem por sua apistia;
sdo desgracadas vitimas do Esquecimento, a presa dos prazeres; sio levados
pelo incessante correr das goisaslm. Peithé estd definitivamente do lado de
Léthe: € irmd de Hedoné, Ate sendo seu duplol05, Peithé simboliza o mundo
tGmido da geragdo, a dogura branda do prazer, ndo somente da palavra, como
também o da mulher, o prazer fisico. Para este pensamento voltado para si
mesmo, assombrado pela falta, ansioso pela pureza, a condigdo do homem que
s consag a a0 Esquecimento, cravado na Noite, estd situada sob o signo de
Peith6105. Na tradigdo arcaica, se o homem sente que esté sujeito ao Esque-
cimento, se sua meméria € vacilante, a dos deuses pode também falhar; ao
contrério, num tempo de crise religiosa, em que os homens estfio separados
dos deuses por um abismo intransponivel, 2 Meméria inalterdvel torna-se o
privilégio unicamente dos deuses, estando o homem definitivamente privado
dela. Nas seitas filos6fico-religiosas, existe, portanto, por um lado o Imutével,
0 Ser, a Memoria, a Alétheia, ¢ por outro, o Fluente, o Ndo-Ser, o Esqueci-
mento, Léthe. A ruptura € clara, e o theios anér € a prova disto: toda sua
“ascese” € um esforgo para passar do plano de Léthe para o plano de Alétheia.
O universo espiritual das seitas filos6fico-religiosas € um mundo dicotémico
onde a ambigilidade cedeu lugar & contradigfo. Se o par Alétheia-1.éthe marca,
através das mutagSes de valores, uma continuidade real com o pensamento
mitico, a articulagfio das duas poténcias ¢ radicalmente diferente: passa-se de
uma légica a outra.

Entre este plano de pensamento, radicalmente dividido em Aldtheia
€ Léthe, e determinadas representagdes que remetem ao mesSmo UNIVerso es-
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piritual, podemos indicar curiosas correspondéncias. Um certo niimero de do-
cumentos, de natureza e de época diferentes, testemunham a importéncia fun-
damental nestes meios de uma problemitica da escolha. O homem ndo vive
mais em um mundo ambivalente onde os “contrérios” sio complementares,
onde as oposigdes sdo ambiguas. Acha-se lancado num universo dualista de
oposicoes nitidas: a escolha impde-se com urgéncia. Na sociedade pitag6rica
que ocupa um lugar importante nestes meios filoséfico-religiosos, um dualis-
mo marcado distingue duas vias: uma delas, & esquerda, € a de Hedoné, a ou-
tra, 3 direita, a de Pdnos. Alguns testemunhos nos levam a pensar que a es-
colha exemplar de Her4cles, na encruzilhada de caminhos!?7, definiu para
estes meios a necessidade de uma opgdo fundamental, a mesma que o adoles-
cente deve fazer no umbral da existéncia humana, A via da salvagao € a via do
esforgo; € a via de Melére, da longa askésis, do exercicio de meméria. A outra
via € a do prazer, do vicio, do Esquecimento. Uma € rude e escarpada; a ou-
tra, plana e fécil, pois, uma vez nela, o homem se deixa levar por uma inclina-
¢@o natural, por seu gosto pelo prazer!08, A encruzilhada dos caminhos que
se abre no comego da existéncia, corresponde a bifurcacdo dos caminhos no
além. No outro mundo, de fato, a alma encontra uma bifurcagiio da qual saem
dois caminhos, um em direcio as Ilhas dos Bem-Aventurados, o outro em
diregdo ao Tartarol0%, Nas “tabuletas de ouro” sdo duas vias que levam, cada
uma delas, a uma fonte, uma 2 esquerda, a outra 2 direita, onde se encontra a
dgua do lago Memdria. Mas a escolha no além ¢ puramente facticia: as tabu-
letas que acompanham o iniciado em seu tfimulo indicam-lhe claramente o
caminho que deve tomar, o caminho a que tem direito, Uma delas diz, ex-
pressamente, que a alma eleita anda pelo caminho da direital 10, A maior parte
fornece ao iniciado a senha que lhe permitird beber a dgua de Vida. A escolha
no além estd, portanto, prefigurada pela escolha feita embaixo. Existe uma
perfeita correspondéncia entre o plano terrestre e o plano escatoldgico. Todo
este pensamento dicotdmico que opde direita e esquerda, Pdnos e Hedoné,
Meméria e Esquecimento, Alétheia e Léthe, € um pensamento de alternativa,
A escolha que se impde nas seitas filos6fico-religiosas € o sinal indubitdvel da
contradigdo que rege este pensamento. Entretanto, ainda que a ambigliidade
tenha desaparecido, como zona intermedidria entre os termos antitéticos, nio
foi riscada, na mesma medida, do mundo humano, como forma do real. Quan-
do Empédocles coloca seu discipulo Pausinias diante de uma escolha entre
dois tipos de vida, opGe a via da Meléte, que lhe permitird, com os prapides
bem firmes, fixar solidamente os ensinamentos da Musa e, a partir deles,
adquirir outros, a uma outra via em que o homem se encontra abandonado a si
mesmo, a procura das mirfades de coisas vis, Uma € a via das “divinas prapf-
des”’, e a outra da “doxa obscura”!11, Nas seitas filoséfico-religiosas, 4 esta-
bilidade, a solidez opGe-se a fluidez, o escoamento: os homens vivem natu-
ralmente no mundo da Peithd, o mundo da Doxa, que € o que se move, per-
petuamente mével, que define para os gregos a prépria esséncia da ambigiii-
dade.

A evolugio de Alétheia nos meios filos6fico-religiosos €, portanto, au-
téntica ¢ complementar daquela que se esboga de Simb6nides aos sofistas. An-
titética, porque a Alétheia representa, dentre os primeiros, o mesmo papel
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absoluto que Apdie no pensamento dos segundos. Mas também complementar,
porque, para uns positiva e para outros negativamente, a relagdo de Alétheia
com a meméria, como funcdo religiosa, revela-se necessdria, estrutural, Em
um ponto essencial, a histéria das seitas completa o que a sofistica e a retérica
podiam nos ensinar sobre um ponto essencial. Para essas dltimas, a Alétheia
era, de algum modo, colocada entre parénteses e, como apenas Apdife triunfa-
va, ndo se podia definir a relagdo l6gica destes dois termos. Ao contrério, no
pensamento das seitas filos6fico-religiosas, a predominincia de Alétheia nio
nega o mundo da ambigiiidade: o universo das seitas filos6fico-religiosas € um
universo da escolha, Porém, neste plano de pensamento, quer seja Léthe, Pei-
thé, Apdte ou Doxa, a ambigiiidade € sempre o contrdrio de Alétheia. Ndo hd
terceira via: & Alétheia ou Apdte.

+

Planicie de Alétheia Planicie de Léthe
Mnemosyne Léthe
Meléte Thanatou Améles

Alma
Meméria t Esquecimento
Tempo
Pénos Hedoné
Direita Esquerda
Intemporalidade Tempo
Alétheia g Peithd [Iﬁdhzrlé
Pistis ' Ate
Luz Noite

Em uma perspectiva diacronica, deveriamos falar de uma ruptura na
continuidade ou de uma continuidade na ruptura? Apesar do corte que separa
radicalmente uma légica da ambigiiidade de uma l6gica da contradigfo, a con-
tinuidade, de fato, parece perfeita em pontos essenciais: no plano de pensa-
mento das seitas filoséfico-religiosas, como no do poeta, do adivinho e do rei
de justica, a meméria permanece como um valor fundamental, e 0 mago € um
“mestre da verdade” assim como o vidente e o rei de justiga.

Entretanto, entre um ¢ outro “mestre da verdade”, entre uma e outra
“Verdade”, as diferengas se manifestam no préprio seio das semelhangas: em
um sistema de pensamento em que os problemas do tempo e da alma sfo fun-
damentais, a meméria ndo € apenas um dom de vidéncia, uma “decifragdo” do
invisivel que interfere constantemente no visivel; ela torna-se um meio de
transcendéncia do tempo e de separacio da alma do corpo, um método que
permite, portanto, atingir algo radicalmente diferente do visivel. A mesmo
tempo, a Alétheia muda de significagdo; ndo € mais a poténcia eficaz que ins-

escolha 69

titui a palavra do adivinho ou do poeta. Em um sistema de pensamento que se
separa, se ndo das formas mfticas, ao menos da légica do mito, Aldtheia se
torna uma poténcia mais estritamente definida e mais abstratamente concebi-
da: simboliza, ainda, mais um plano do real que toma a forma de uma realida-
de intemporal, que se afirma como o Ser imutdvel e estdvel, na mesma medida
em que Alétheia se opde radicalmente a um outro plano de realidade, que o
Tempo, a Morte e Léthe definem. Além disso, o plano do real que simboliza
Alétheia a partir de entdo ndo é mais definido apenas pelas qualidades reli-
giosas de um tipo de homem do qual € insepardvel: apresenta-se bem mais
objetivado, concebido de um modo mais abstrato!!2; est4 radicalmente elimi-
nado dos outros planos do real, para os quais se torna um padrio; tende cada
vez mais a se tornar uma espécie de prefiguragio religiosa do Ser, e até mes-
mo do Um, na medida em que se opde, de maneira irredutivel, ao mutante, ao
multiforme, a tudo que € duplo. Portanto, de um pensamento ao outro, nao
& somente a relacio l6gica entre os dois termos que se acha modificada, sdo os
préprios termos. Esta mudanga de significagdo introduz, necessariamente,
uma diferenga entre os dois tipos de “mestres da verdade”: na medida em que
Alétheia € apreciada como um valor radicalmente eliminado dos outros planos
do real, na medida em que se define como o Ser na sua oposi¢do com o mundo
confuso e ambfguo da Doxa, o “mestre da verdade” das seitas filoséfico-reli-
giosas toma consciéncia, cada vez mais, da distincia que o separa, ele que sa-
be, que vé e diz a Alétheia, dos outros, os homens que ndo sabem nada, os
desgracados cambaleantes no incessante decorrer das coisas, No plano mitico,
o vidente, fosse ele poeta ou adivinho, €, de algum modo, naturalmente um
“mestre da verdade™: a Aldtheia faz parte da ordem constituinte das coisas,
ela é o apandgio de uma fungfio social, ndo estando separada de Apdre. No
mundo das seitas filos6fico-religiosas, ao contrério, onde a distincia entre os
deuses e os homens se agrava, a Alétheia, radicalmente separada da Apdte, ndo
estd mais ligada a uma fungao social: 0 mago € um individuo. O novo “mestre
da verdade” sente, necessariamente, aquilo que o separa os outros homens,
tudo aquilo que faz dele um individuo de excecédo.

De Epiménides de Creta a Parménides de Eléial13, do mago estdtico ao
filésofo do Ser, a distincia parece intransponivel. O problema da salvagao,
a reflexfo sobre a alma, as-exigéncias de purificagio préprias a Epiménides,
Parménides substitui-os pelo problema do Um e do Miltiplo, uma reflexéo
sobre a linguagem, exigéncias 16gicas. De um a outro, o vocabulério, a pro-
blemdtica, o nivel de pensamento, tudo € diferente. Estas divergéncias incon-
testdveis que marcam a prépria originalidade do pensamento filos6fico ndo
impedem, entretanto, que entre Epiménides e Parménides se estabelecam afi-
nidades em toda uma série de pontos cujo lugar geométrico ¢ precisamente
a Alétheia. Em primeiro lugar, toda a mise-en-scéne do prélogo do Tratado
sobre a natureza remete-nos a atitudes especificas do adivinho, do poeta e do
magol14, Quando Parménides quer definir a natureza de sua atividade espi-
ritual, delimitar o objeto de sua busca, recorre ao vocabulério religioso das
seitas e das confrarias. E o tema da viagem de carro: objeto de prestigio so-
cial, vefculo aristocrético, o carro leva as almas 3 viagem escatol6gica, E o
tema das divindades *psicopompas’: abandonando as moradas da Noite, as
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Filhas do Sol abrem-lhe o caminho da Luz. Ao galope de seus “‘elogiientes
jumentos”!15, Parménides se lanca numa espécie de além: passa da Noite ao
Dia, das Tenebrosas 4 Luz. Por trds das pesadas portas que guarda a Justica,
obtém a visdo direta da Deusa que lhe confere, como fazem as Musas com
Hesfodo, a revelagdo sob a mdscara do Eleito, do homem de excegdo: ele &
aquele que sabe. Alétheia € seu privilégio. “Mestre da verdade”, distingue-se
““daqueles que nada sabem”, ‘‘os homens de duas cabecas, surdos, cegos”116,
O caminho da “Verdade” nido pode se confundir com a via que seguem os
homens “de olhar desvairado, de ouvidos zumbidores”!17. Solid4ria a um
dom de vidéncia andlogo ao dos adivinhos e dos poetas inspirados, a Alétheia
de Parménides se desenvolve, além de tudo, no centro de uma configuragdo
de poténcias perfeitamente semelhante Aquela que domina o pensamento reli-
gioso mais antigo. Como a Alétheia de Hesiodo, como a Alétheia de Epiméni-
des, a “Verdade” de Parménides est articulada a4 Dike!l®, que nfo é mais,
neste momento, apenas a ordem do mundo, mas a corregdo, o rigor do pensa-
mento. A Plstis!1? ucompanha-a com toda forca que requer a revelagio de
uma deusa. Apdte faz-lhe frente com 0 mesmo rigor aparente: no discurso so-
bre a Alétheia responde o KOopog dratnhdg &rbov 120 A via das
Doxai se abre em face do caminho da “Verdade”. Por seu contexto religioso,
por uma configuragdo, a Alétheia de Parménides se inscreve na linha de uma
tradi¢fo que, para além de Epiménides e do movimento das seitas, remonta a
Hesfodo e ao pensamento religioso do qual constitui o testemunho mais auto-
rizado. Mas as afinidades destacam-se por um terceiro ponto, que toca a
prépria esséncia da filosofia parmenidica. Através de toda sua hist6ria, Alé-
theia encontra-se no coracio do problema do Ser!2l: por trds da Alétheia do
adivinho, do poeta inspirado, reconhecemos a nogéo de “palavra-realidade”, e
a Alétheia das seitas filoséfico-religiosas nos apareceu como um primeiro es-
bogo do Ser-Um. Contudo, em Parménides, a questdo do Ser € central. Se
a Alétheia representa um papel capital em seu sistema de pensamento, € por-
que a filosofia parmenidica é uma filosofia do Ser. Em Parménides, a questao
do Ser surge na problemética das relagbes entre a palavra e a realidadel22,
problemdtica que se coloca nos termos de Alétheia e Apdte: no momento em
que a distincia se insinua entre as palavras € as coisas!43, o fil6sofo, que estd
a espreita do Ser, procura distinguir, na linguagem, o estdvel do ndo-estdvel,
o permanente do fluente, o “verdadeiro” do “enganoso”. Procura obstinada-
mente separar o Ser daquilo que chama as palavras, os nomes
(Exsa, dvépata)l24, que sio, aos seus olhos, como o decorrer incessante das
coisas no plano da linguagem. Toda a reflexdo parmenidica sobre a linguagem
como instrumento (e conhecimento do real se desenvolve em torno de um
centro mindsculo, a pequena palavra grega EOtL, o verbo “ser”*, Nesta refle-
xdo, que ¢ paralela A reflexdo dos sofistas sobre a linguagem como instru-
mento de agdo sobre o outro, € preciso distinguir cuidadosamente dois planos:

*Adotamos, no caso, o verbo “‘ser”’, em portugués, como tradugfio do verbo étre, em fran-
c8s, Lembramos, porém, que o verbo étre signitica “ser ou estar’, correspondende, assim,
ao verbo €1 em grego, que também possui ambos os sentidos, (V. da T.)
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0 plano dos dados da linguagem, a situacéo caracterizada da linguagem grega,
€ o plano dos problemas que a filosofia € levada a colocar através destes da-
dos. Quanto aos elementos da linguagem, em primeiro lugar, a lingua grega
possui um verbo “ser”, o que, como observa E. Benveniste!29, ndo &, de mo-
do algum, uma necessidade de toda lingua. Acontece também que o grego o
emprega de modos singulares: carrega-o de uma fungéo I6gica, a da cGpula, O
verbo “ser” € um verbo com uma extensdo maior que qualquer outro, um
verbo que pode se tornar uma nogdo nominal, ¢ mesmo seu préprio predica-
dol26, % nesta situagio lingiiistica que se levanta a questio das relagGes entre
a palavra e a realidade. A questio de saber se o ldgos € o real, todo o real, e
de saber qual € o ponto fixo no discorrer das palavras, Parménides responde
da seguinte maneira: o Ser &, o Néo-Ser ndo €, O Ser &, af estd a Aldtheial?7,
Toda a filosofia de Parménides parece estar fascinada pelo Ser: j4 que se ex-
prime através de uma palavra, o Ser tem uma significacdo (inica, irredutivel.
Sendo um nome Uno, significa necessariamente uma coisa Unal28, Sua unici-
dade abole a diversidade de significaces, a pluralidade dos predicados. No
Ser parmenidico, todas as aspiragdes ao Um, ao Permanente, ao Intemporal,
sdo satisfeitas de uma s6 vez. Em uma outra linguagem e em um plano de
pensamento diferente, o Ser de Parménides responde ao mesmo problema que
o Cronos dos Orficos: como conciliar 0 Um e o Miiltiplo129, Para Parméni-
des, como para toda uma tradicao que ndo se inspira diretamente em sua fi-
losofia, Alétheia define-se como o “‘simples” que se opde ao “duplo”139, a tu-
do aquilo que € ambiguo, “de duas cabegas”. Entre Epiménides e Parménides,
as afinidades se acentuam, definitivamente, em um @Gltimo ponto que, ao con-
trdrio dos precedentes — signos de uma continuidade desde o pensamento reli-
gioso mais antigo —, confirma a ruptura l6gica entre o pensamento mitico e o
pensamento racional: como o universo das seitas filos6fico-religiosas, 0 mun-
do de Parménides € um mundo da escolha, A afirmagéo da deusa no Prélogo é
clara: existem dois caminhos, o da Alétheia e o das Doxai, Alétheia ou Apdte.
Entre o mago Epiménides que vé a Alétheia e o fildésofo que diz a
“Verdade”, nio existem apenas semelhangas, existem também diferencas.
Uma dentre todas elas € capital, pois assinala uma virada na significacio do
verdadeiro. Para o homem que sabe, para o Eleito que tem o privilégio de
meméria, 0 Esquecimento ¢ o mal, a negatividade pura. Entre Alétheia e Léthe
existe um vazio. Contudo, se Parménides é também, por toda uma série de
tragos, um destes homens que sabe, ndo deixa por isso de consagrar menos da
metade de seu poema A Apdte, as Doxai dos mortais!31. Por que falar do que
ndo & Alétheia, quando se possui o Ser? De Epiménides a Parménides o con-
texto social ndo € mais o mesmo: 0 mago vive i parte em relagio a Pélis, A
margem da sociedade, Ao contrdrio, o filésofo estd submetido ao regime da
Cidade e, por conseguinte, a exi§éncias de publicidade. Est4 forcado a aban-
donar o santufrio da revelagio!32: a Alétheia Ihe & conferida pelos deuses,
mas, a0 mesmo tempo, sua verdade submete-se, se ndo 2 verificagio, pelo
menos & confrontagdo, Parménides d4 conta das Doxai, iniciando um discurso
de “palavras enganadoras”. Diante da Alétheia inserida no Ser, a Apdte expde
seus prestigios: institui um plano do real onde reina Pdrphasis'33, onde o Dia
se mistura com a Noite. E o universo da pluralidade das Doxai, universo cuja
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definicdo € dada por Parménides quando fala dos homens que quiseram no-
mear duas coisas, pois nomear uma s6 ndo lhes pareceu necessdrio. Plano de
pensamento regido pela contradigdo, mas onde os contrdrios sdo postos, si-
multaneamente, no plano da linguagem!34, A Apdte ndo é, portanto, a negati-
vidade pura; nela, a luz se mistura com a Noite. Poderfamos definir aproxima-
damente este plano através da seguinte férmula: alethés e pseudés. No pr6prio
seio do universo “enganador” o filésofo pode descobrir os tragos de Alétheia.
A escolha ndo tem mais como conseqiiéncia a mesma significacdo que nas
seitas filoséfico-religiosas. Se nelas a Aldtheia se opde absolutamente 3 Léthe,
A Apdte, no sistema de Parménides a mesma escolha j4 ndo € mais exclusiva,
suas nuangas variam conforme as exigéncias da discussdo. A oposigéo radical
se situa entre o Ser ¢ 0 Nio-Ser!35, e ndo mais entre Alétheia e Apdte.

E na Alétheia de Parménides que melhor se expressa a ambigiiidade da
primeira filosofia que *‘confia ao piiblico um saber, proclamando-0, a0 mesmo
tempo, inacessivel para a maioria”136. “Verdade” pronunciada por um tipo de
homem que, por vérios tragos, se vincula h linhagem dos “mestres da verda-
de”, a Alétheia de Parménides € também a primeira “verdade” grega a se abrir
a uma confrontacdo de cardter racional, E o primeiro esbo§o de uma verdade
objetiva, de uma verdade que se institui no e pelo didlogol3”/,

VII
Ambigiiidade e Contradi¢ao

Alétheia € um testemunho capital na mutagfo de um pensamento mitico em
um pensamento racional. Poténcia religiosa e conceito filoséfico, Alétheia
marca, entre o pensamento religioso e o pensamento filos6fico, tanto deter-
minadas afinidades essenciais quanto uma ruptura radical. As afinidades se
situam num nivel duplo, o dos tipos de homem ¢ o dos quadros do pensamen-
to. Do rei de justiga ao filésofo mais abstrato, a “vyerdade” continua a ser o
privilégio de determinados tipos de homem. Existem na Grécia arcaica fun-
¢oes privilegiadas que tém a “Verdade” por atributo, como determinadas es-
pécies paturais possuem nadadeiras ou asas!, Poetas inspirados, adivinhos e
reis de justiga sdo, antes de mais nada, “mestres da verdade”. Desde sua apa-
rigdo, o filésofo toma o lugar destes tipos humanos: assim como eles, como
uma continuagio dos magos e dos individuos extdticos, o filésofo pretende
atingir e revelar uma “verdade” que € o “homologo e a antitese”? da “verda-
de religiosa”. Além disto, se a filosofia se opde diretamente, sob vérios pon-
tos, as concepgdes religiosas tradicionais, apresenta-se, também, sob alguns
aspectos de sua problemdtica, como herdeira do pensamento religioso. J.-P.
Vernant chegou a escrever que “o pensamento fisico dos Milésios movia-se
no quadro das grandes oposicdes estabelecidas pelo pensamento religioso dos
gregos, entre toda uma série de termos antindminos: os deuses — 08 homens; o
invisivel — o visivel; os eternos — os mortais; o permanente — 0 mutante; o po-
tente — o impotente; o puro — o mesclado; o seguro — o incerto;”’3. Entre as
poténcias religiosas Alétheia e Peithé € a dupla problemdtica paralela da eficd-
cia da palavra sobre o outro, de um lado, e da correspondéncia da palavra com
o real, do outro, a relagdo parece-nos necessdria. Ainda aqui, o inquérito ra-
cional, tanto da filosofia quanto da sofistica, desenvolve-se dentro de um
quadro definido pelo pensamento religioso.

) Ainda que, por determinados aspectos préprios, Alétheia seja, no seio
do pensamento racional, um dos termos que marca mais claramente uma certa
linha de continuidade entre a religifio e a filosofia, ela € também, no seio do
mesmo pensamento, o signo mais especffico da ruptura fundamental que se-
para o pensamento racional do pensamento religioso. Em toda uma série de
planos de pensamento religioso, Alétheia mantém com outras poténcias rela-
gbes necessdrias que determinam a natureza de suas significacGes. A mais
fundamental destas relaces € a solidariedade que une Alétheia a Léthe em um
casal de contrérios antitéticos e complementares. Todos estes planos de pen-
samento sdo marcados pela ambigilidade, pelo jogo do veridico e do enganoso.
A “verdade” se colore de engano, o verdadeiro nfio nega jamais o falso. E a
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contradigfio, ao contrério, que organiza o plano de pensamento das seitas fi-
los6fico-religiosas; no mundo dicotdmico dos magos, o “verfdico” exclui o
enganoso. Com Parménides, Alétheia se confunde até mesmo com a exigéncia
imperiosa da néio-contradigio, E, portanto, na Alétheia que se mede melhor a
distdncia entre dois sistemas de pensamento, dos quais um obedece a uma 16-
gica da ambigiiidade, e o outro, a uma I6gica da contradigio.

Em uma histéria conflituada, submetida as alternfncias do contfnuo e
do descontinuo, a mudanca nfo se opera nunca através da dinimica prépria do
sistema. Para que a Alétheia religiosa se tornasse conceito racional, foi preciso
que se produzisse um fendmeno maior: a secularizagio da palavra, cujas rela-
¢des com o advento de novas relagdes sociais e de estruturas polfticas inédi-
tas sdo inegdveis. Para que fosse sentido, para que se pudese formular a exi-
géncia de ndo-contradigdo, foi necessdrio também, sem diivida, o peso de um
outro grande feito social: a instituigdo, na prética jurfdica e politica, de duas
teses, de dois partidos, entre os quais a escolha era inevitdvel4,




PREFACIO

1. Paris, P.U.F., 1962.

2. Falo aqui da “cidade cldssica” por comodidade, mas, evidentemente,
0s primeiros testemunhos da mutagdo que Marcel Detienne analisa sdo muito
anteriores ao classicismo de Péricles.

3. Publicado na coleténea Problémes de la guerre en Gréce Ancienne,
Bibliothdque de I'’Ecole Pratique des Hautes Etudes (VI® Section), Mouton,
Paris-La Haye, 1968.

Capftulo I:
VERDADE e SOCIEDADE

1. Cf. H. VAN LIER, Le Nouvel Age, Paris, 1962, p. 135ss.

2. Cf, V. BROCHARD, De ['Erreur, Paris, 1926, p. 97ss., No se trata
aqui de discernir a “verdade™ do senso comum. Devemos dizer, ainda, que
uma representagiio do verdadeiro como tal nfo coincide com a pluralidade das

verdades contemporineas (dos fisicos, dos mateméticos, dos economistas, dos
historiadores etc.).

3. “Implicita ou explicitamente, admitimos que as categorias do espiri-
to, tais como sdo fornecidas pelo senso comum ou pela elaboragio dos filé-
sofos e dos psic6logos, sempre existiram e sdo, de algum modo, consubstan-
ciais a0 homem, néo tendo sofrido nenhuma modificagfo, enquanto que a vida
material, a vida social, o conhecimento das coisas, a vida espiritual em geral,
nao cessaram de se transformar”; I. MEYERSON, Les fonctions psychologi-
ques et les oeuvres, Paris, 1948, p. 120,

4. Cf. a andlise feita por J. DUCHESNE-GUILLEMIN, Zoroastre,
Paris, 1948, pp. 58-68, e La religion de I'lran Ancien, Paris, 1962, pp.
139-196. Sobre a “Verdade” na fndia, férmula apropriada e meio de agir so-
bre as coisas, cf, MASSON-QURSEL, L'Inde antique et la civilisation in-
dienne, Paris, 1963, pp. 144-7, e as observagdes sobre satya feitas por J.
VARENNE, em sua edi¢cio de La Maha Narayana Upanisad, t.II, Paris,
1900, pp. 30-1. G. DUMEZIL, Servius et la Fortune, Paris, 1943, p. 241, ob-
serva que, na [ndia, a apreciagfio qualitativa e a verdade estdio ligadas. O pro-
blema do “verdadeiro” no mundo indo-europeu foi objeto de infimeras anéli-
ses, por exemplo a de V. PISANI, Parlo indo-europee pro “vero” e ‘“falso”,
Riv. Indo-Greca-lItalica, 1936, p. 111ss., seguido por H. FRISK, “Wahrheir’
und “Liige” in den indogermanischen Sprachen, Einige morphologische Beo-
bachiungen, Hdogskolas Arsskrift 41, Géteborg, 1935, n.3. A propdsito de rta
e suas relagOes, por um lado, com as palavras origindrias da mesma raiz indo-
européia (Grdd, ritus, dpiBpog, dppovia, aperi, etc., onde predomina a nogio
de ajustamento), por outro lado, com as nogGes indianas que sdo soliddrias
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(dhaman-, dhaman-, Varta-), cf. as observagdes de H. FUGIER, Recherches
sur Pexpression du sacré dans la langue latine, Paris, 1963, p. 148ss.

5. Sobre esta reflexdo, vide J. WAHL, La pensée de [existence, Paris,
1951, pp. 239-288 e A. DE WAELHENS, Phénoménologie et Vérité. Essai
sur 1’ évolution de |’1dée de Vérité chez Husserl et Heidegger, Paris, 1953.

6. Faz-se necessdrio falarmos um pouco no livrio que W. LUTHER
consagrou i “Verdade”, sob o titulo de “Wahrheit” und Liige in dltesten Griech-
tum, Leipzig, 1935, e cujas conclusdes retomou em Weltansicht und Geites-
leben, Géttingen, 1954, p. 34ss., depois com algumas nuangas em Der frith-
griechische Wahrheitgedanke im Lichte der Sprachem, Gymnasiumm, t. 65, pp.
65-107. A pesquisa de Luther adota uma ordem aparentemente objetiva, cro-
nolégica, simples e linear. O autor parece admitir que sua tarefa € dizer o
sentido das palavras, compreendido como o que hd de mais consciente quanto
aos temas, ¢ de mais superficiais quanto ao observador. Toda esta primeira
pesquisa € marcada por uma profunda ambigiiidade: se o resultado mais claro
do trabalho de Luther & o fato de mostrar que a “Verdade” grega ndo € a
mesma que a nossa, ao longo de sua obra, este estudioso ndo deixa de traba-
lhar sobre uma certa concepgdo retérica e trivial da verdade, partindo sempre
dela para determinar na lingua grega as expressdes e as palavras representati-
vas da “Verdade”. Em vez de partir do significado, para agrupar as palavras
que parecem explicitar o mesmo sentido, seria preciso partir do significante,
ou seja, de xAnbeia e ver como se organiza o “‘campo seméntico” desta
palavra, neste ou naquele perfodo. (Sobre o livro de Luther, vide as breves
observacdes de MOMIGLIANO, Riv. filol. istruz. classica, 1937, pp. 207-8).

Para a pesquisa que realizo, um método parece ser de extrema impor-
tincia: determinar as linhas de forca de um sistema léxico, atingir as relagdes
de oposigio e de associagdo, em suma, aplicar os métodos da lexicologia es-
trutural, experimentar, nos domfnjos da Grécia arcaica, as possibilidades da
teoria do “campo seméantico” (Cf. G. MATORE, La méthode en lexicologie.
Domaine frangais, Paris, 1953, ¢ a notdvel tese de J. DUBOIS, Le vocabulai-
re politique et social en France de 1869 & 1871. A travers les oeuvres des écri-
vains, les revues et les journaux, Paris, 1962. Sobre a seméntica estrutural, vi-
de a obra e as observacdes de St. ULLMANN, The Principles of Semantics. A
Linguistic Approach to Meaning, Oxford, 1959, pp. 154ss. e 309ss.: o capitulo
I de W. VON WARTBURG, Problémes et méthodes de la linguistique/tr.
fr./, Paris, 1963, pp. 148-210). Vdrios obstdculos se opunham & aplicagdo
deste método: para ser eficaz, um estudo de lexicologia estrutural deve ser
exaustivo, deve basear-se no exame de um sistema léxico em sua totalidade.
Além disso, a pesquisa deve tratar de um espaco de tempo muito curto, ji que
as associacdes € as oposigdes que redinem os diferentes elementos se modifi-
cam constantemente (em seu livro j4 citado, J. DUBOIS limita sua pesquisa a
trés anos). Mas todos nés sabemos que nosso conhecimento sobre o perfodo
grego arcaico, que recobre no mfnimo dois séculos, € tdo lacunar quanto um
papiro carcomido pelo tempo. . .

7. Cf. supra, p. 65ss.

8. A investigagio que realizo aqui é nitidamente definida e delimitada (Cf.
infra). Mas € apenas uma linha da histriaque nfo esgota toda a “Verdade” gre-
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ga. Deliberadamente, deixo de lado toda uma série de aspectos, de niveis de
Alétheia, e contento-me em remeter-me tanto ao artigo jd citado de W. LU-
THER, quanto aos estudos tdo ricos e tdo bem conduzidos de H. BOEDER,
Der friihgriechische Wortgebrauch von Légos und Alétheia, Archiv fiir Be-
griffsgeschichte, t. IV, 1959, pp. 82-112, e de E. HEITSCH, Die nichtphilo-
sophische @n8ewa, Hermes, t. 90, 1962, pp. 24-33; Wahrheit als Erinnerung,
Hermes, t. 91, 1963, pp. 36-52.

9. “Pensamento mitico™: a expresso requer uma explica¢fo. Ninguém
ignora que, comparada 3s civilizagdes arcaicas estudadas pelos americanistas
ou pelos africanistas, a Grécia € pobre em ‘‘pensamento mitico”. Hesfodo
posto A parte, a civilizagio grega nos oferece apenas fragmentos miticos,
conservados em escélios tardios ou relatos de antiquérios, reempregados por
mitégrafos nas construgdes escolares. Mas, e o préprio Hesfodo? Podemos
pretender que a Teogonia seja realmente o produto de uma criagio mito-poé-
tica, andloga 3 dos Bambara ou dos Bororo? O pensamento de Hesfodo, tem-se
observado muitas vezes, representa um nivel de pensamento mftico, nivel in-
termedidrio entre a religidio e a filosofia. (Ndo hd wm pensamento mitico, ob-
servou-se mais de uma vez, cf, LUC DE HEUSCH, Situation et position de
Panthropologie structurale, dans I'Arc, n°® 26, 1965, p. 12). Trata-se de uma
reflexdo original, com problemas especificos (cf. as observagdes de J.-P.
VERNANT, no seu C. R. de Cl. RAMNOUX, La Nuit et les enfants de la
Nuit, Paris, 1959, publicado no Journal de Psychologie, 1960, pp. 336-8).
Falar de “pensamento mitico” em tais condigdes & correr o risco de extrapo-
lar. Contudo, apesar destas reservas necessirias, Hesfodo continua sendo o
principal testemunho de determinados modos de organizagdo, de um certo ti-
po de l6gica que parece caracterizar o pensamento religioso e diferencid-lo
das formas de pensamento novas que aparecem no decorrer do século VI

_10. Néo falaremos, portanto, de verdade, mas de Alétheia ou “verda-
de”. E claro que a verdade ndo é uma idéia simples. G. BACHELARD (Le
nouvel esprit scientifique, Paris, 1949, p. 148) dizia precisamente: “N&o hd
idéia simples, porque uma idéia simples, . . deve estar inserida, para ser com-
preendida, num sistema complexo de pensamento e de experiéncias.”

11. Sobre este problema capital da mudanca, leremos I. MEYERSON,
Les fonctions psychologiques et les oeuvres, Paris, 1948, pp. 273-289; Thémes
nouveaux de psychologie objective: ['histoire, la construction, la structure,
Journal Psycol., 1954, pp. 3-19; Problémes d histoire pysichologique des oeu-
vres: spécifité, variation, expérience, Mélanges Lucien Febvre, Paris, 1954, pp.
207-218. Sobre os problemas da mudanga e da estrutura, veremos as obser-
vagdes de Cl. LEVI-STRAUSS, Les limites de la notion de siructure en eth-
nologie em Sens et usages du terme structure, Mouton & Co, S-Gravenhage,
1962, pp. 40-5 ¢ as reflexdes de I. PIAGET, Genése et structure en psycho-
logie de Tintelligence em Entretiens sur les notions de “genése” et de “structu-
re”, Mouton & Co, La Haye-Paris, 1964.

12. Gostaria de falar aqui sobre o cardter exemplar da obra de L.
GERNET e a importfincia, entre outros, dos admirdveis estudos Droit et pré-
droit en Gréce ancienne, L'Année sociol, 3% série (1948-1949), Paris, 1951,
pp. 21-119. Gostaria também de dizer, em meméria deste grande helenista,
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que, desde o comego (1960), L. GERNET falava-me do interesse pela nogio de
Alétheia, enquanto eu apenas suspeitava de tal interesse (C1. o pequeno artigo,
La notion mythique dAlétheia, Revue ét grecques, t. LXXIII, 1960, pp.
27-35). Mas € com J.-P, VERNANT com quem tenho a maior divida de re-
conhecimento. Durante trés anos de “conversas”, ele me deu muito, e tdo
gratuitamente, que temo té-lo ouvido demais e ser impotente para distinguir
sua parte da minha. Que sua generosidade seja aqui muito amigavelmente re-
tribuida, Em PIERRE VIDAL-NAQUET encontrei um critico muito severo,
mas amigo: suas observaces, suas sugestdes me foram preciosas (Paris, ja-
neiro, 1965).

P. S. Salvo exceg¢bes muito raras, as remeténcias as publicagbes moder-
nas foram interrompidas em janeiro de 1965. Cf., entretanto, um coletdnea,
infra, p. 147, P. S. M. PAPATHOMOPOQULOS (C.N.R.S.) ajudou-me a reler
as provas: gragas a seu discernimento, ele pode, muitas vezes, melhorar a
apresentagdo destas pdginas.

Capiftulo II:
A MEMORIA DO POETA

1. Muito se escreveu sobre as Musas, sua significacdo religiosa, seu Iu-
gar no pensamento poético. Que nos baste citar aqui 12, M, MAYER, s. v.
Musai, R.-E. (1933), c. 680-757, que refine e organiza um rico material; 22,
K.MAROT, Die Anfiing der griechischen Literatur, Ungarische Akademie der
Wissenchaften, 1960, pp. 19-105, um dos trabalhos mais importantes surgidos
hoje em dia. Dentre as outras contribui¢des recentes, podemos assinalar Wil-
lian W. MINTON, Homer's Invocations of the Muses: Traditional Patterns,
Trans. Proceed. Amer. Phil. Assoc., t. 91, 1960, pp. 292-309; Invocation and
Catalogue in Hesiod and Homer, ibid., t. 93, 1962, pp. 188-212; 5. ACCA-
ME, L'Invocazione alla Musa e la “Veritd” in Omero e in Esiodo, Riv. fil. is-
truz. class., 1963, pp. 257-281 e pp. 385-415.

2. Nifo se trata, seguramente, de um “passado hist6rico™. Os heréis de
Homero se situam em um tempo original, um tempo poético. Cf. as observa-
coes de PIERRE VIDAL-NAQUET, Homére et le monde mycéen. A propos
dun livre récent et d'une polémique ancienne, Annales. Economies. Sociétés.
Civilisations, 1963, pp. 703-719 (em particular pp. 716-717). Entretanto, &
preciso acrescentar que neste tempo poético toda perspectiva “histérica” néo
estd ausente: M. TREU, Von Homer zur Lyrik, Munique, 1955, p. 33ss. e p.
126ss. insistiu sobre a importdncia dos &vépeg mpérepol como modelos” dos
heréis homéricos. Ainda, as reflexées de M.I. FINLEY, Myth, Memory and
History, History and Theory. Studies in the Philosophy of History, t. IV, 1965,
pp. 281-302; The Trojan War, Journ. of Hellenic Studies, t. LXXXIV, 1964,

. 1-9. .
i 3. Sem diivida, o grego ndo distingue, como nés, “lembrar-se” e “men-
cionar” - mypvfoxm significa constantemente tanto um quanto outro (como
nota E. BENVENISTE, Formes et sens de pvaopan, Festschrift A. Debrunner,
Berne, 1954, pp. 16) —, mas a relagdo geneal6gica, ou seja, estrutural, da
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Musa e da Meméria nos autoriza a acentuar o sentido de “lembrar-se” em
pvnoaiad’

4.1, 11, 484ss., éd. trad. P. Mazon.

5. As pdginas que se seguem visam essencialmente definir o sistema das
representagbes poéticas (Dispomos agora de uma excelente coletinea de G.
LANATA, Poetica pre-platonica. Testemonianze e Frammenti, Biblioteca di
Studi Superiori, vol. XLIII, Florenca, 1963): elas nfio podem contribuir de
modo to indireto a uma sociologia da poesia antiga. Sobre tal sociologia, seus
meios, seus limites, podemos consultar o ensaio de F. LASSERRE, La condi-
tion du poéte dans la Gréce antique. Etudes de Lettres, t. V, 1962, pp. 3-28.
Apesar de seu titulo, Poetry and Society (nuangado pelo subtitulo: The Role
of Poetry in Ancient Greece), a obra de B. Snell (publicada em Bloomington,

1961) € bem pouco sociolégica.

6. Cf. 1.-P. VERNANT, Aspects Mythiques de la Mémoire en Gréce,
Journ. de Psychol.,, 1959, p. 1ss. que cita o exemplo de Eros, de Aidos, de
Phobos, de Pistis, de Ate, de Lyssa, etc. (Mythe et Pensée chez les Grecs. Fitu-
des de psychologie historique, Paris, F, Maspero, 1965, p. 52ss. Nas notas se-
guintes, esta obra serd citada sob a seguinte forma: M, P.).

7. Hino hom. Hermes, 447: palavra cantada que apazigua as preocupa-
¢oes inelutdveis ( poboa aunyavéev pekesdvoy); ESQ., Ewn., 308: canto de
horror (poboav otuyepdv) Supl, 695: piedosas entonagbes dos aedos
(ebonuov ... noboav); PIND., Nem., III, 28: cantar para Ajax
(nofoav pépetv), que pode também ser lido como Meloav épewv, pois muitas
vezes o0s dois valores coexistem; EUR., Fenic., 50: cantos da Esfinge
(novoug Eguyyog ); Fenic., 788: cantar uma 4ria (néhmrg poboav); SOF., Trag.,
643: divinos cantos da flauta; PLAT., Leis, 829 D: composigdo poética ndo
aprovada (d86xipov poboav); (cf. também Rep., 411 C; 548 B); EUR., Alces-
te, 962: percorrer o campo das palavras cantadas (5 povoog);PIND.,
Pit, V, 65: oferecer a palavra cantada ou a Musa ( 8i8wol poicav ou
Moioav); EUR., Jon, 757: palavra modulada ( poboa ); ARISTOF., Nuvens,
313 (unoboc abredv); EUR., Antiope, fr. 184 N2; SOF,, fr. 162 N2; AGA-
TON, fr. 2 N2; EUR. Palamede, fr. 588 N2; Ant. Palat, V, 139,5; PLUT.,
Erot. p. 759 B; Bang. Sete Sabios, p. 156D (Musa e Logos). Sobre a M&é la-
conica, espécie de canto misturado s palavras, cf. K.M.T. CHRIMS, Ancient
Sparia, Manchester, 1952, p. 119ss. A etimologia “atomista” de Moboa deu
lugar a vérias interpretagdes cuja relagdo breve pode ser encontrada em A.
SETTI, La Memoria e el Canto. Saggio di poetica arcaica greca, Studi ital.
filologia classica, t. XXX, 1958, pp. 129-130, n.1, e uma discussio em K.
MAROT, Die Anfinge der griechischen Literatur, 1960, p. 66ss.

8. FILON, De Plantatione, 30, § 126, t. 1L, p. 158, ed. P. Wendland.
Seguimos a tradugdo de F. CUMONT, Un mythe pythagoricien chez Posido-
nius et Philon, Rev. Philol., t. 43, 1919, p. 79. Cf. igualmente P. BOY ANCE
Les Muses et I harmonie des sphéres. Mélanges F. Grat, 1, Paris, 1946, p. 16ss.

9. E o que notou, por exemplo, B, Snell, Die Entdeckung des Geistes,
Hamburg, 1955, p. 66ss.; Die Welt der Gétter bei Hesiod, La nofion du divin
depuis Homére jusqu’a Platon, Vandoeuvres-Genéve, 1952, p. 98ss,

10. PAUS,, IX, 29,2-3. Veremos que, a propsito desta tradigdo, o es-

81

tudo de B, A. VAN GRONINGEN, Les trois Muses de FHélicon, L'Ant.
class., 1948, p. 287-296, fornece as razfes para se pensar que a tradigdo de
Pausénias remonta a uma época anterior a Arist6teles.

11. Sobre os valores de Melete e o destino da nogdo nos meios filoséfi-
co-religiosos, cf. J.-P. VERNANT. Le fleuve “Amélés” et la “Mélété Thana-
tow” . Rev. Philosoph., 1960, pp. 163-179 (= M.P., pp. 78-94).

12. B. A. VAN GRONINGEN, op. cit., p. 290: “Nio se trata apenas, a
principio, de performances rapsédicas (para as quais &eidetv € o termo técnico
por exceléncia) e, a rigor, de canto monédico, ou seja, de epopéia herdica ou
didética e de lirismo do género de Anacreonte e de Safo.” Notaremos (como
J. Labarbe nos fez observar) que estas trés epiclesis antigas recobrem muito
bem os trés aspectos da fungfio poética na teoria de Madame S. J. SUYS-
REITSMA (Het homerische Epos als orale Shepping van een dichterhetairie,
Amsterdam, 1955. Cf. J. LABARBE e A. SEVERYNS, La poésie homéri-
que, La Table Ronde, dezembro, 1958, p. 72): fungdo de organizagao, fungio
conservadora, fungéo criadora.

13. CICERO, De natura deorum, 111, 54 ed. Pease, t. II, 1958, pp.
1100-1101.

14, Cf. J.-P. VERNANT, Aspects mythigues de la mémoire en Gréce,
Journ. Psych., 1959, p. 7 (=M. P., p. 57). :

15.Cf. por exemplo A. Setti, La memoria e il canto. Saggio di poetica
arcaica greca, Studi ital. filol. class., 1958, p. 161ss.

16. As Musas devem ter gozado de um culto nos meios dos aedos, des-
de uma época muito remota, ainda que os testemunhos epigréficos (DIT-
TENBERGER, Sylloge, 457, 1117) e arqueolégicos (cf. G. ROUX, Le Val
des Muses et les Musées chez les auteurs anciens, Bul.. Corresp. Hellén., t. 78,
1954, pp. 22-48) sejam bem mais tardios. Cf. as observagdes de FIEHN, s. v.
Thespeia, R.-E. (1936), c. 45s5. e de M. Mayer, s. v. Musai, R.-E. (1933), c.
2265ss. Sobre o “culto das Musas nos fildsofos gregos”, consultaremos as
pesquisas de P. BOYANCE, Paris, 1936.

17. Cf. HES., Teogonia, 54ss., 135, 915ss., ed. trad. P, Mazon ¢ os
textos citados por S. EITREM, s.v. Mnemosyne, R.-E. (1932), c. 2265ss. O
artigo de B. SNELL, Mnemosyne in der friihgriechischen Dichtung, Archiv fiir
Begriffegeschichte, Bd. 1X, Bonn, 1964, pp. 19-21 € conciso demais.

18. PLUT., Quaest. conviv., 1X, 14, p. 743 D. Cf. WILAMOWITZ,
Der Glauber der Hellenen, I, Berlim, 1931, p. 251. Sobre pveie-pvipn, cf.
SOF,, fr. 96 N2. 1

19. Cf. Ii, II, 492 e PIND., Nem, I, 12: Moica pcpvicOm uhel. Mas,
notemos de uma vez, as Musas podem também ““fazer esquecer”, ou seja, re-
tirar 2 meméria do poeta que a recebeu, caso ele seja digno dela (cf. 11, 11,
500-600: &xAérafov), tanto como, por outro lado, verter o esquecimento
através de seus cantos. (ver supra, p. 41ss.).

20. Mnemosyne € “rainha das ladeiras de Eleutera” (HES., Teog., 54,
ed. P, MAZON. Cf. nota preliminar, p. 7 de sua edigio, Paris, 1951). Sobre
os aspectos de seu culto, cf. S. EITREM, s. v. Mnemosyne, R.-E. (1932), c.
2267-269,

21. PLUT., De Phythiae oraculis, p. 407 F, Cf. Orphicorum fragmenta,
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fr_._297_c ed. O. Kern (sobre o papel conservador da memdria na histéria da ci-
vilizagdo) e os textos citados por F. VIAN, Les origines de Thébes. Cadmos et
les :Spanes, Paris, 1963, p. 106. G. DUMEZIL, Mythes et dieux des Germains
Paris, 1939, pp. 5_-6, marcou a importéncia, na sociedade indo-européia, dé
corpos sacerdotais, encarregados de guardar em mem6ria “um corpo idez:l de
mitos, de rituais, de vocdbulos e de expressoes sagradas”.

22. Sobre os problemas da tradigdo oral, vide o ensaio de J. VANSI-
Nf_%, De la tradition orale, Essai de méthode historique, Tervuren, Annales,
figze}z]cfzs huma_ ines, n‘—’_ 36, 1961 e as observagdes de H, MONIOT, Les voie.;'
i jzlsigze de [Afrique: la tradition orale, Annales, E.S.C., 1964, Pp-

23. Cf. James A, NOTOPOULOS ] i
Trans. Amer. Philol. Assoc, t, 69, 1938, p. 465“;2.!emsjm(g Gl

24. Sobre os problemas formulares, encontraremos indicacs i
sobre as questdes fundamentais em J. LABARBE, L’Homsérl:;?:;glgf;ngﬁ?
ge, 1949, p. 16ss. e em H. FRAENKEL, Dichtung und Philosophie des ﬁ,ﬁhen
Gn.ec_hennuns, Munique, 1962. p. 30ss. Sobre os problemas litersrios da com-
posigdo oral, encontraremos o tltimo estado da questio em G. S, KIRK, The
Songs of Homer, Cambridge, 1962, p. 55ss., que discute notavelmente as ’tcses
de A. B. LORD, The Singer of Tales, Cambridge, 1960.

%56. JC.LABARBE, op, cit,, p. 16.

. Cf. J.-P. VERNANT, Aspects mythi mémoi
Journ.zf’ysygfz., JI‘)g‘), p. Sss. (= M.P.,pp. 5555.};thqu N M s
. Cf. J.-P. VERNANT, art. cit., pp. 1-29 (= M.P., pp. 51-78). Na
ppdcmos seguir A. SETTI, La memoria e il canto, .ngdi ital, s? ﬁlologicz clfai(-)
sica, 1958, pp. 130-171, quando nos fala de meméria “hist6rica”, como tam-
pouco podemos aceitar as observacdes de S. ACCAME, L'Invocazione alla
Musa e la “Veritd” in Omero e in Esiodo, Riv. filol. istruz. class., 1963, pp
257—281;_ pp. 385-415, sobre uma pretensa “verdade histérica”, veicu,lada..
p’ele} poesia. Nem estamos tampouco de acordo com a tese central destes dois
tltimos artigos. Sobre alguns aspectos mfticos da meméria na fndia, cf. as ré-
?;dzjs obs;gigées de I\I/I ELIADE, Mythologies of Memory and I; orgetting
istory of Religions, t. I1, 1963, p. 32ss. ;
e 1963‘?;). e p. 329ss. (retomado em Aspects du Mythe, tr.
2§. 11, 1, 70; HESIODO, Teog., 32 e 38. Sobre este tipo de poeta-vi-
d.ente, vide as cldssicas pdginas de F. M. CORNFORD, Principium Sapien-
tige. The origins of Greek P hilosophical Thoughs, Cambridge, 1952, p. 62ss.

29. Cf. supra, p. 33ss., onde estudamos os tragos essenciais deste tipo

de pal%\ga,rrcggnénﬁ ao poeta, ao advinho e ao rei de justica.
? ITO, XVI, 2 ed. Legrand. F i
tipo hesiédico: HES , Teog., 100-1 i R e o e

31. Sobre os valores de kpaivewv , cf. supra, pp. 34-7.

32. Hino homérico a Hermes, 425ss.

33. Eainterpretagdo defendidadesde 1955 por L. R. PALMER, Achae-
ans_and Indo-europeans, Oxford, 1955, Esta interpretacio foi submetida 3
c::l'mca, sabe-se, por exemplo, por D. L. PAGE, History and the Homeric
Iliad, Berckley e Los Angeles, 1963 (publicado em 1959 como Sather Classi-
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cal Lectures), p. 183ss. Cf. G. 8. KIRK, The Songs of Homer, Cambridge,
1962, pp. 29 e 36ss. ¢ A. YOSHIDA, Survivances de la tripartition fonc-
tionnelle en Gréce, RHR, 1964, pp. 21-38.

34. Na sua contribuigo para o volume coletivo Problémes de la guerre
en Gréce ancienne, Bibliothéque de [Ecole des Hautes Etudes (V€ section),
Pari,, 1967, M. LEJEUNE insistiu sobre a importincia excepcioiial das tabu-
letas da série Sc de Cnossos: uns 140 “cavaleiros” recebem da administragdo
palaciana armaduras, carrogas e cavalos.

35. Para as instituigdes militares do mundo homérico, a obra de H.
JEAN-LEMAIRE, Couroi et Courétes, Lille, 1939, continua a ser essencial,

36. O dltimo estado da questio encontra-se em H. SCHWABL, s.v.
Welischépfung, R. E. (1962), Suppl. Band., IX, c. 1433ss.

37. Cf. F. M. CORNFORD, Principium Sapientiae. The origins of
Greek Philosophical Thought, Cambridge, 1952, .

38. 1.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962,
p- 102ss.

39, As observagdes hipotéticas que desenvolvemos desta forma sao tri-
butérias de trabalhos que, como os de Webster,procuraram mostrar, o plano
podtico, determinadas linhas de continuidade de Micenas a Homero. Contudo,
no conjunto, as conclusées de M. L. FINLEY (Historia, 1957, pp. 133-159)
sobre a ruptura entre Micenas e Homero, na ordem do econdmico e do politi-
co, nos parecem amplamente fundadas.

40. Fungdo que desaparece com a soberania, fungdo cuja lembranca j4
fora perdida por Hesfodo. Quando PINDARO, Pit., II, 13-14 escreve: “Cada

soberano tem seu poeta, que compde para ele o hino harmonioso, recom-
a sua virtude”, trata-se apenas de uma modalidade do tema:
“ poBMdv alvelv . Sobre o poeta “funciondrio da Soberania”, vide as clés-
sicas pdginas de DUMBEZIL, Servius et la Fortune, Paris, 1943, p. 64ss.

41, J4 faz muito tempo que alguns estudiosos langaram a hip6tese de
uma poesia mindica; mais recentemente, T. B. L. WEBSTER (La Gréce de
Mycénes & Homére, (tr. f1.), Paris, 1962, p. 96ss. Cf. A. J. EVANS, The Mi-
noans and Mycenaean Element in Hellenic Life, Journ. Hell. Stud., 1912, p.

277ss.) ndo duvidava ao falar de uma tradigio poética micénica. Nio hd me-
nos razdes para se postular a respeito da poesia teogdnica, a respeito de He-
sfodo, o que alguns estudiosos postulam a respeito da poesia épica, de Home-
ro. Nio & conseqiiente, ¢ de modo algum inverossimil, que seja possivel
transladar a civilizagdo micénica dos caracteres tradicionais da poesia religiosa
e, em primeiro lugar, o tipo de palavra mégico-religiosa fundada na meméria.
O uso da escrita na sociedade micénica nfio constitui um obstdculo a um esta-
tuto privilegiado da memdria; de fato, a escrita parece ter sido, neste caso, 0
privilégio de uma classe de escribas, sem diivida de origem cretense; ela pare-
ce, além de tudo, ter sido reservada a tarefas administrativas; por causa de um
sistema de notacdo imperfeito, ndo teria podido responder a exigéncias de pu-
blicidade e fundar uma civilizagdo do escrito (Cf. Cl. PREAUX, Du linéaire
B créto-mycénien aux ostraca grecs & Egypte t. 34, 1959, pp. 79-85).

42, HES,, Teog., 28. ‘

43, HES., Teog., 32 e 38.
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44. PLUT., Lic, VII, 3-4; XX VI, 6. Os poemas recitados em Esparta
cram, mais freqiientemente, consagrados ao “elogio daqueles que haviam
morrido por Esparta, cuja felicidade era exaltada, e 2 crftica dos covardes,
cuja vida deplordvel e desgracada era lamentada” (PLUT., Lic., XXI, 2:
Enawvol e Woyor ). O Louvor e a Censura tém um papel capital nos Predmbu-
los das Leis de Charondas e de Zaleucos (cf. A. DELATTE, Essai sur la poli-
tique pytagoricienne, Lidge-Paris, 1922, p. 184ss.), como também nas Leis de
Platio (Leis, 829 C-E: 855 A, 870 A etc.), ou seja, nas obras arcaizantes e
“dorizantes’.

45. A tirania do olhar em uma sociedade igualitdria como Esparta € bem
mais premente que a censura da “boca da cidade” em determinada monarquia
oriental (cf. J.-R. KUPPER, L' Opinion publique de Mari, Rev. Assyr et
d Arch. Orient.,, t. LVIIL, 1964, p. 79-82).

46. PLUT., Lic., X1V, 5.

47. PLUT,, Lic., XXV, 3 (&rawelv ¢ wéyew ),

48. Cf. sobre os homoioi, os testemunhos agrupados por SCHUL-
THESS, s.v. Homoioi, R.-E. (1913), c. 2252ss.

49. PAUS,, III, 17, 5. Sobre os ritmos de marcha, cf. PLUT., Lic.,
NNT 1.

50. PLUT., Lic., XXI, 7; Apopth. lacon, 221 A; De cohib. ira, 458 E.

51. PLUT., Instit. lacon., 238 C.

52.Cf. M. GREINDL, KAEOZ, KYAOX., EYXOZ, TIMH, ®ATIL.
AOZEA. Eine Bedeutungsgeschichtliche Untersuchung des epischen und lyris-
chen Sprachgebrauchs, Diss. Munique, 1938, p. 95ss. e as andlises de W.
LUTHER, Weltansicht und Geistesleben, Gottingen, 1954, p. 63ss.

53. A proposito de wbBog cf. as observagoes de H. FRANKEL,
Dichtung und Philosophie des frithen Griechentums?. Munique, 1962, p.
88 en. 14. 7

54. Dois exemplos permitem-nos avaliar a importéncia da “reputagéo”
no mundo guerreiro e aristocritico: 12 I, XX, 203ss., onde Enéias diz a
Aquiles: “Sabemos nossa origem, ambos sabemos quem sdo nossos pais: bas-
ta-nos ouvir os famosos relatos ( npérAvT’ dxovovreg nea ) dos mortais™; 20,
o episédio da Perite lliade (A. SEVERYNS, Le cycle épique dans I'école & A-
ristarque, Ligge-Paris, 1928, p. 330ss., a propésito do fr, 2 Allen), onde a dis-
puta entre Ulisses e Ajax pela atribui¢io de armas de Aquiles decide-se atra-
vés do elogio que os jovens troianos fazem do primeiro.

53, Lembremo-nos das palavras de TIRTEU, fr. 9, 1D% ofit’ dv pvn-
guipnv out’ &v Abyp Gvdpe nBsiny xth. Nio h4 meméria, ndo h4 ldgos.

56. Toda a vida do guerreiro estd orientada para a gléria cantada, esta
boa meméria: “Néo concebo morrer sem luta ou sem gl6ria, tampouco sem
alguma faganha cujo relato nio chegue aos homens que ainda hdo de vir” .,

XXII, 304-305). A declaragio de Heitor tem um valor exemplar, cf. PIND.,,
Pit,, IV, 185ss, Tal guerreiro parte para a guerra “por medo que o demos
trate com desprezo a sua boa fama” (APOL, ROD., I, 141; 447). A angtistia
dos Argonautas & de perecer * vbvopvor xal dpavror >, (APOL. ROD.,
IV, 1306, cf. 11, 892-3).

57. PIND., Pir., IX, 95ss.; Nem., IX, 6-7.

notas 85

58. PIND., Nem., 1 5-6; IV, 93; V, 19; X1, 17ss.; Pit., I, 43; II, 66-67,
Istm., 11, 7-8; V, 59; 1, 43ss. etc.

59. PIND., Pit,, 111, 112-115.

60. PIND., Nem., IV, 83-84.

61. PIND., Nem., VII, 63; Pit,, 1, 68. Sobre este aspecto da palavra, cf.

a, p. 34ss. -
i gz. Cf. G. DUMEZIL, Servius et la Fortune, Paris, 1943, pp. 76-7.

63. PIND., fr.inc. 59 ed. Puech: pépov Exaivog xipvatos.

64. PIND,, Pit, 11, 53. ) )

65. Os dados foram compilados por TOMPEL, s.v. Mémos, Roscher's
Lexicon, 11, 2 (1894-1897), c. 3117. Cf. Também W. KROLL, s.v. Mémos,
R.-E. (1933), c. 42. R

66. PIND., Nem., VII, 61-3.

67. Exotewdg  segundo PIND., Nem. VII, 61 (oxotsivdg woros
opde-se a ¥Afog Etfiropov alvelv ).

68. HES.,, Teog., 214. 3

69. Censura i Esquecimento sio ]igadog:_ PIND,, OI. 1I, IOSSls. (0]
siléncio pode ter também valores altamente positivos, como por exemplo na
civilizac;;o dos bambara (cf. D. ZAHAN, La dialectique du verbe chez les
Bambara, Paris-La Haye, 1963, pp. 149-166) que, apesar de tudo, reconhege

nele, igualmente, um aspecto negativo. Lembremos que, em sua conclusdio
(pp. 167-168), D. ZAHAN chama atengéo para algumas correlagGes entre a
cultura Bambara e “o que sabemos sobre a Grécia ('10 século II antes de nossa
era, no que concerne, em particular, a filosofia estéica”. Os vah?res criadores
do Siléncio, no mundo indo-europeu e, particularmente, na iud;a eem 'Roma,
foram trazidos 4 luz através da andlise de G. DUMEZIL, Déesses latines et
mythes véediques, Collection Latomus, vol. XX\_], Brux§las, .1956, pp. 4‘!--70.
Na qualidade de categoria do pensamento mftico, o Sﬂén'cw ou o mu%sm,
que forma um par com o barulho, foi o objeto das pesquisas de Cl. LEVI-
STRAUSS, Le Cru et le Cuit, Paris, 1964,
70. Segundo o testemunho de PLUT., De E ap. De{ph., p- 394 A, Léthe
e Siope opbem-se a Mnemosyne e ds Musas, como o Bnlhanfe ( ®otPog) ao
Obscuro ( Exbtiog). Mnemosyne estd sob o olhar dézl Léthe na “Pequena Cra-
tera” Orfica, fr. 297 e Kern. SOF, fr. 145 N* opde AdBa aruyepd dos
Piérides e pviotig perénv. g
71. Voltaremos a encontrar este par em outros planos diferentes.
72. BAQUiL., III, 13-14 Snell®, “E uma mdxima denFre 0s homeqs
o fato de que, quando uma facanha é realizad.a,_nﬁo se deYe deix4-1a escondi~
da no siléncio (ufy xopal oyl xaddwar). A divina melodia dos versos elo-
giosos € o que lhe convém”. (PIND., Nem., IX, 6-7). _
73. PIND., Istm., 11, 43-44; IV, 30ss.; V, 56-57; Ol:;n);énsV;I, 92; Ngm.,
VII, 12-13 (oposigdo entre Mnemosyne e oxdrog ); Nem., IX, 6-7.
74, P%N%., Pit,, VI, 14ss.; IX, 89-90; Peans. fr. I, 66ss. ed. Puech.
75. PIND., OL, 1, 83; VII, 92; Nem., VII, 12-14; 61; Istm,, . 56. Cf.
APOL, ROD., I1, 892-893.

76. PIND., Istm.., V11, 16. y _
77. Pensemos na poténcia que os gregos chamavam”Qogoa (da raiz
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“Wek”, voz divina): trata-se do “Rumor que vem de Zeus” (Od., I, 282). Cf.
H., FOURNIER, Les verbes “dire” en grec ancien, Paris, 1946, p. 227ss. So-
bre a voz e seus valores na epopéia, cf. Ch. MUGLER, Les origines de la
science grecque chez Homére. L'homme et ['univers physique, Paris, 1963, p.
82ss.

78. TEOCRITO, XVI, 42ss., ed. Legrand. Sobre a pvnpootvn de
SAFO (fr. 55 Lobel-Page), cf. H. MAEHLER, Die Auffassung des Dichter-
berufs im friithen Griechentum bis zur Zeit Pindars, Géttingen, 1963, pp.
59-60.

79. PIND., Pit., V, 49. Sdo as Musas que ddo a “Memdria™: PIND.,
Istm,, VIII, 63; Olimp., VI, 92; Nem., VII, 80ss. E suposto que a mem&ria
humana possua também um papel, papel de registro e transmissdo. £ uma
memdria receptdculo que se define em relacdo 4 palavra de Memdria, a pala-
vra do poeta. "

80. Cf. por exemplo, PIND.,, Pit., V, 46-49; Istm., VIII, 62-63.

81. BAQUIL., X, 9ss. Snell®, F. CUMONT , Recherches sur le symbo-
lisme funéraire des Romains, Paris, 1942, p. 253ss., analisou com profundida-
de, posteriormente a alguns outros, as relagdes entre as Musas e determinadas
formas de imortalidade.

82. PIND., OL, X, 3-4.

83. BAQUIL., fr. 57 Snell®.

84. BAQUIL., XIII; 202-204 Snell®; V, 187ss. Snell®.

85. BAQUIL., V, 187ss., Snell®,

86. BAQUIL., Hipor., fr. 14, Snell®.

87. Cf. PIND., Ql, X, ls.; Nem., V, 17-18; BAQUfL., V, 187ss.,
Snell6. ;

88. BAQUIL.,, VIII, 4-5, Snell®, Cf. EUR. 1l, Taur,, 1026: kAentdv y-
ap fi vok, tfic &'dAnbeiag to @i, Sobre Alétheia ¢ a Luz,cf. W. BEIER-
WALTERS, Lux intelligiblis. Untersuchung zur Lichtmetaphysik der Grie-
chen, Munique, 1957, p. 75ss.

89. BAQUIL., V, 188, Snell6,

90. PIND,, 0L, 1, 28,

91. PIND., 0L, I, 101.

92. PIND., Nem., V11, 25 Cf. Nem., V, 17; Pit,, 111, 103.

93. HESTODO, Trab., 1ss. ¢ 661-2.

94. Cf. Id,, ibid., 661-2. )

95. HESIODO, Trabalhos, 10. Sobre &1e6g, Etopog e &rfitopog, vide a
andlise de W. LUTHER, “Wahrheit” und “Liige” im dltesten Griechentum,
Leipzig, 1935, pp. 51-61.

96. HESIODOQ, Trabalhos, 397 e 769. Retomamos aqui, sob uma forma
concisa, uma andlise desenvolvida mais extensamente em um trabalho ante-
rior, Crise agraire et attitude religieuse chez Hesiode, Collection Latomus, vol.
LXVIII, Bruxelas, 1963, p. 42ss.

97. HES., Trab., 765-8; 818, 824.

98. Cf. as provas de que dispomos em Crise agraire et attitude religieu-
se chez Hesiode, Colletion Latomus, vol. LXVIII, Bruxelas, 1963, p. 44ss.

99, Sobre os comportamentos da nobreza, Louis GERNET escreveu
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algumas pdginas preciosas: Les nobles dans la Gréce antique, Annales d his-
toire économique et sociale, 1938, pp. 36-43.

100. Cf, supra, pp. 45-55.

101. Cf. as andlises, sem divida bastante breves, de R, SCHAERER,
Alétheia. Héritage antique et vérité d aujourd hui, Actes du XII¢ Congrés des
Sociéiés de Philosophie de Langue Frangaise, Louvain-Paris, 1965, pp.
87-106, cujas conclusdes ndo podemos aceitar.

Capitulo I11:
O ANCIAO DO MAR

1. Cf. C. RAMNOUX, La Nuit et les Enfants de la Nuit dans la Tradi-
tion grecque, Paris, 1959. Em uma comunica¢io apresentada 3 Association des
Etudes grecques (sessao do sdbado 20 de abril de 1963), J.-P. VERNANT es-
bogou uma interpretagio de Nereu, muito proxima da que desenvolvo, inter-
pretagdo esta que descobre por trds do Ancido do Mar a imagem do Bom Rei,
mestre de justiga, que recorre a procedimentos de tipo orddlico, tais como a
balanga e o sorteio (Rev. ét. grecques, t. LXXVI, julho-dezembro, 1963, pp.
XVII-XVIII).

2. Cf. M.-P. NILSSON, Geschichte der griechische Religion, I?, Muni-
que, 1955, pp. 240-4 ¢ G. HERZOG-HAUSER, s. v. Nereus., R.-E. (1936),
C. 24ss.

3 HESiODO, Teogonia, 233-236, ed. MAZON. Segundo R. MER-
KELBACH, Konjekturen zu Hesiod, Stud. ital. filol. class., 1956, pp.289-290,
os epftetos de Nereu seriam explicados por um jogo de palavras etimoldgico.

4. Hino hom. a Hermes, 368-9, ed. Allen, Halliday and Sikes, (Oxford,
1936).

5. Nnuepthc ¢ um epfteto consagrado ao Ancido do Mar (Od., 1V,
349; 384; 401; XVII, 140). E o nome de uma de suas filhas (II., X VIII, 46;
cf. a Nnpeprhig  de EMPEDOCLES, fr. 122 ap. DIELS.,FVS’, 1, p. 351, 6%¢e
as observagdes de G. HERZOG-HAUSER, s. v. Nereiden, R.-E. (1936), c.
18). Com dyevdhe (cf. nota seguinte) e ainfng ou difewa (cf.
infra), vapépteia € um termo consagrado a qualificar o ordculo ou o adivi-
nho infalivel (cf. SOF., Tragq., 173; Hino Apol. Del., 252-3; APOL. ROD,,
Argon., 1V, 1565; Od,, X1, 137). A idéia fundamental ¢ a auséncia de erro
(pode-se marcar a relagdo por esta passagem da Teogonia, de vnuepths €

dpapry  do v. 222), de apapmpa (cf. W. LUTHER, “Wahrheit” und
“Liige” im dltesten Griechentum, Leipzig, 1935, p. 33ss., e as pédginas de L.
GERNET, Recherches sur le développement de la pensée juridique et morale
en Gréce, Paris, 1917, p, 305ss.). B preciso, sem diivida, dar um lugar a falta
de Esquecimento: “Entretanto, s vezes insensivelmente, a nuvem do Esque-
cimento avanca e oculta ao espirito a via correta; desse modo, subiram & acré-
pole sem levar consigo a semente da flama ardente, . .” (PIND,, Olimp., VII,
45ss. Cf. o esquecimento de um sacriffcio: /I, IX, 537; ESTERSICORE, fr.




88 os mestres da verdade na Grécia arcaica

46/223 Page, e um tipo de homem como Epimeteu dpaptivoog . HES,,
Teog., 512).

6. Acerca de wevdf)g no pensamento grego arcaico, podemos fa-
zer trés observagdes:

12) A oposi¢io fundamental ndo ocorre entre wevdfig e &Andfg
mas sim entre WELdHE e ayeudng

29) wevdfic ndo significa o “mentiroso”: nossa nogio de mentira é
inadequada para caracterizar a diversidade do vocabuldrio grego. Restringi-
remo-nos i nog¢io de engano que recobre tanto o ddhog , a uifng , 0
dnatn quanto o yedbdog .

32) Nos empregos arcaicos de wevdfig , pode-se reconhecer duas
significagdes soliddrias:  wevdfg significa, em primeiro lugar, a palavra
que procura enganar, no entanto, jd que uma’ das caracteristicas deste tipo de
palavra (e, em termos mais gerais, de toda dndwny ) € o fato de apresentar
as “‘aparéncias” da realidade, sem ser o real, wevdfic pode também signifi-
car a palavra “sem realizagdo”, desprovida de eficdcia, ndo cumprida. Este
valor & atestado particularmente na imagem da palavra méntica. Sobre o pri-
meiro ponto, a Teogonia nio deixa divida alguma: a  dwevd6a do v. 233
se opde a wevdéag do v. 229, como a dinbéa do mesmo verso corres-
ponde ao Afifetar do v. 236. Quanto ds relagoes entre yebddog ou
wevdfi¢ com as formas do dmétn , destacam-se claramente a partir da
Teogonia: os Wevbéag 1e Adyovg (v. 229) fazem parte dos filhos de Eris,
irmi de ‘Amarn (v. 224-225) (P. MAAS, Zum griechischen Wortschatz,
Mélanges E. Boisacq, t. 11, Bruxelas, 1938, pp. 129-131 propds a leitura do
verso 229: Webded e Abyoug {v')). Além disso, nos Trabalhos, v. 78, os
wevdeq estdo ligados aos alpdAior Abdyol, as palavras vivas e alegres,
na representagio de Pandora, que € o  démamn de Zeus. Encontraremos
outros exemplos de afinidades com o mundo do engano em TEOGNIS, 390
(webded T'Eanatag t'odhopévag tEmbag); PIND.., OL I, 28 (mowkile =
yebdea ); JL, XXI, 276, ( weodecarv EBsdyev ); Od., XIV, 387 (yevdecor
yapileo pfte 71 BEAye ); I, II, 8-81 ( 8veipov... yebdog... voo-
pilolueba ); PIND., Pi., II, 37 (onde a Nuvem suscitada por Zeus, seu
8ohoc , é um webSog yAvkd ); PIND., Pir, IIL., 29-30 ( wevBéov §'oby
Gnterar kAérter 1€ wiv od Bede.  ); PIND., Pir, IX, 43 ( wysbdog
associado a  napedpev... ). O ’Amarn &, portanto, o fendmeno es-
sencial: a aventura de Heitor nos fornece uma excelente definicéo dele. No
canto XXII, 226ss., da Iliada, Atena adota “a estatura de Deffobo e sua in-
cansdvel voz” para “persuadir’” (cf. mem@fiom do v. 223) Heitor a com-
bater Aquiles frente a frente, com sua ajuda. Mas quando se inicia 0 combalte,
quando Heitor, privado de sua langa, langa um grito para chamar Deifobo,
“Deffobo nio estd mais a seu lado”, “Palas Atena enganou-me” 7( £5amar ~
noev no v. 299). Deifobo estd ali, e, a0 mesmo tempo, néo estd. Tratava-se
apenas de seu  elSwlov , em todos os pontos compardvel ao eldwiov
de P4troclo (1., XXI1II, 65ss.). No engano confluem uma série de imagens que
estdo estreitamente associadas no pensamento grego: as da mapgaoig , dos
Aoyor mowkfhor  , dos Aoyor alpvMor , mas também aquelas que tém

3

por denominador comum a nogio de “curvo”, de “tortuoso”, de “obliquo™; *

notas 89

sio os ubdor oxohol (HES., Trab., 193ss., PIND., fr. dub. 90, ed. Puech:
oxohalc drdtag; cf. W. LUTHER, “Wahrheit” und “Liige” im dltesten
Griechentum, Leipzig, 1935, p. 144ss.). Ixolbg opde-se entdo, a 160¢,
£000¢, 6pBO¢ a tudo aquilo que € reto, sem desvio; e ©OxOAGG remete-nos
A imagem do podio ( &pnn ) de Crénos, a arma mitica da ufing (HESIODO,
Teog., 161-162). A imagem do desvio encontra-se em expressdes tais como;
nopdE elnely napaxhidov, naparextaivecba (W. LUTHER, op. cit, pp. 110-
111) e sob uma forma negativa em Afyewv, dyopetely, falar “sem rodeios”
(W. LUTHER, op. cit., pp. 43-50). (Sobre as relagbes entre dndtm e wopek
elnelv mapaxMdov, cf. Od IV, 348; XVIII, 139). O dominio do Erro
( "At ) é também o das Preces nuancas, vesgas dos dois olhos, ‘“‘mulheres
obliquas” (cf. E. ROBERT, Homére. Paris, 1950, p. 54ss.).

O epiteto  dwevdfis  qualifica a palavra, o ato, 0 personagem que nao
procura enganar. Aplica-se, em particular, a personagens como o Ancido do
Mar, a adivinhos, i palavra oracular. O ordculo, de fato, pode ser sempre am-
biguo e os deuses procuram sempre enganar (ck., supra, p. 42). "Awyev g
& o nome de uma filha de Nereu, associada a Nnpeptiis (71 XVIII, 46). E
o epiteto da pavioodvn (O. KERN, Orphicorum fragmenta®, Berlim,
1963, fr. 103); cf. EUR., Ifig., Taur., 1254 (&v dwyevdel Bpdvp pav-
welac); ESQ. Sete, 26 (adivinho; dyevset téxva); ESQ., Eumén., 615 (Apolo:
pavng v b'od yeboopm ); ESQ., Coef, 559 (Apolo: pdvng dyevd -
fic ); ESQ., fr. 284, A 5 ed. H.-J. METTE (10 ®oiBov Belov dyevdés o-
toua... ); HDT., I, 49; II, 152 ( paveiiov ayevdsc ); 11, 174 ( dyevdéa p -
ovrfua ); PAUS., IX, 23, 6 ( povielov... dyevdés ); CORINNA, citada
por P. GUILLON, Les Trépides du Ptoion, 11, Paris, 1943, pp. 147-9 e tam-
bém p. 144ss. a dedicat6ria métrica de Aristicos (1.5-6: dwyeodfi... pfiuny
... teAgav). Cf. também PIND., OL, 1V, 17; V1, 66-67; Pit, 1X, 42, A pala-
vra weodfi¢ ¢ a palavra ambigua, que parece ser a realidade, mas ndo
passa de sua sombra iluséria. Weudfc pode, portanty, significar muitas
vezes a palavra “sem cumprimento, sem realizagao”: I, X, 543 ( weboopa,
f Eropov dpse )Ml XIX, 107 ( wevorfiorg obd’ abe ttho; pode
gmbfioeg); EUR., Orestes, 1666-1667 ( od weudopavng fiof’ dp', GAL'
amiwopoc); ESQ., Prom. acor., 1032s.  ( wevBnyopely yap odx. triotatal
atdpa 1o Afov, dAM nity Emog tedet ). Cf. ayevBforatog  reforgado
por ®hog ap. AROUIL,, fr. 223 Bonnard-Lasserre.

7. Nereu é ebfovhog (PIND., Pit., 111, 93). Em Pit.,, IX, 94s. PiN-
DARO relata um Abdvog Nnpéeg. y

8. As duas consultas mais famosas sdo as de Herdcles (G. HERZOG-
HAUSER, s. v. Nereus, R.-E. /1936/, c. 27), ¢ de Pdris (ID., ibid.).

9. EUR., Hel., 13s.

10. EUR., Orestes, 362-5, Cf. WEICKER, s. v. Glaucos,R.-E. (1910)
c. 1408-1413.

11. Sobre as afinidades destes deuses do Mar, cf. A, LESKY, Thalaita.
Der Weg der Griechen zum Meer, Wien, 1947, p. 111s.

12. Cf. Ch. PICARD, L’Ephésia, les Amazones et les Abeilles, Rev, é1.
anc., t. XLII, 1940 (Mélanges Rodet), pp. 270-284.
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13. H’ino hom. Hermes, 561.

14. PIND., Pit.,, X1, 6.

15. SOFOCLES, £dipo Rei, 299; 356; 369.

16. EUR,, Ifig. Taur., 1256-1267 ¢ 1276-1279.

17. ESQ., Agam., 1241.

18. Cf. ESQ., Sete, 710; LUC., Ver. hist., Il, 33 ap. DIELS, F\_/S-", II,
pp. 337, 10ss.

19. PIND., Olimp., VI1II, 1-3. ]

20. PLUT., Quaest. conviv., 111, 9, 2, p. 657 E. Cf. também PLATAO,
Fedro, 275¢ (pedra ou carvalho “veridicos’).

21. CL. RAMNOUX, Mythologie ou la famille olympienne, Paris, 1962,
p. 141ss. observa acerca de Poseidon, deus-cavalo, e suas afinidades com o
Ancido do Mar que, em suas aparigdes, toma a forma e o rosto de um velho
s4bio ou de um adivinho (/1., XXII, 48-80; XIV, 135-154). Sobre as afinida-
des de Glauco “Hadlios-Géron” com Poseidon, cf. Ed. WILL, Kerinthiaka,
Paris, 1955, pp. 188-191.

22, HES,, Teog., 235-6.

23. EUR., Hel., 1002.

24. DIELS, Fvs7, I, p. 32, 19-21. CI. P. FAURE, Fonctions des ca-
vernes crétoises, Paris, 1964, p. 96ss. sobre as tradi¢Oes relativas ao Ida e ao
Monte Dikté. ) )

25. HESIQUIOS, A. 2924 ed. K. Latte. SIMONIDES DE CEOQOS, fr.
137/642. Page define a Swcaioodvi] por &Anbf te Abyswv kai & &v AaBm 115
dnoﬁﬁt&b\m cf. também Lex. Gudian, p. 86,44 ed. A Stefani e Etymol. Magn.,
Pp-;.02:51-

26. PLUT., Quaest. rom., 12, p, 266 F.

27. MIMNERMO, fr. 8 Bergk%.

28. SOLON, III, Diehl3. Dfke & mpopavnig  (SOF., El, 476). Cf.
EUR., fr. 555 N? El, 771. Sobre as afinidades de Dfke ¢ Alethés em Sé6lon,
cf. E. WOLF, Griechisches Rechtsdenken, 1, Frankfurt, 1950, p. 193.

29. Cf. EUR., Hel,, 13ss.

30. TEOGNIS, 543ss.

31. Schol. Plat. Rep., X, 611 D, ed. Greene e EUR., Orestes, 362-5. Cf,
Ed. WILL, Korinthiaka, Paris, 1955, pp. 188-191.

32. Ch. PICARD, Ordalies suméro-hitites et préhelléniques, Revue hi-
tite et asianique (Hommage a E. Cavaignac), t. XVIII, fasc. 66-7, 1960, pp.
129-142, acerca de uma comunicacdo de G. DOSSIN, Deux lettres de Mari
relatives a I'Ordalie, CR de I'Acad. Inscript. B. Lettres, 19 Dez. 1958, Paris,
1959, pp. 387-392.

33. Cf. G. DOSSIN, Un cas d ordalie par le dieu-fleuve d’ aprés des
lettres de Mari, Symbolae Paulo Koschaker dedicatae, Leyde, 1930, pp.
112-8, Vide igualmente as observagdes de P. MONTET, A propos des orda-
lies suméro-hitites et préhelléniques, Rev. archéol., 1961, pp. 1-4.

34. Este tipo de orddlia nfo possui 0 mesmo sentido em todos os luga-
res: se em Mari o inocente € aquele que escapa do deus-rio, como € 0 caso na
India (segundo L. RENOU em CRAI, 1958, Paris, 1959, p- 393), na Africae
na Indochina, o culpado € rejeitado pelas dguas (cf., no caso da Indochina, a
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observagio de G. COEDES em CRAIL Paris, 1959, p. 393; e, no caso
do mundo africano, a de D. PAULME, La “pierre du menteur” en Afrique oc-
cidentale, L'Année sociol.,, 3* série, 1951, Paris, 1953, pp. 344-351). Vide
também as indicagdes de F. LE ROUX, Les Druides, Paris, 1961, p. 89, sobre
um tipo de ord4lia céltica, muito préxima das precedentes. No volume XVIII,
3 dos Recueils de la Société Jean Bodin, consagrado a La Preuve (Bruxelas,
1963), encontraremos vérias exposicoes sobre os tipos de prova utilizados nas
sociedades arcaicas.

35, Cf, Ch. PICARD, op. cit., p. 133. Em seus Etudes sociales et juridi-
ques sur [Antiquité grecque (Paris, 1906), G. GLOTZ j& observara: “O rei
Minos e o justiceiro Temison aplicavam a prova & maneira de Hamur4bi”. (p.
92). ;s

36. Ch. PICARD, op. cit., pp. 133-4, segundo BAQUILIDES, XVII,
ed. Snell®. Sobre este tipo de imagem mitica, cf. L. GERNET, La notion my-
thique de la valeur en Gréce, Journ. Psych., 1948, pp. 432-443,

37. Cf. GLOTZ, Etudes sociales et juridiques sur Tantiquité grecque,
Paris, 1906, pp. 69-97. Sobre a justica do Mar, cf. também G. GLOTZ,
L’Ordalie dans la Gréce primitive, Paris, 1904, p. 61ss.

38. HERODOTO, 1V, 154.

39. SOLON, fr. 11 Diehl?.

40. ANTIFON, Sobre o assassinato de Herodes, 81-84. Cf. G.
GLOTZ, op. cit., p. 64ss.

41, Em sua comunicagio Sur le Vieux de la Mer chez Hesiode (Teogo-
nia, 233-237), J.-P. VERNANT acrescentou alguns detalhes precisos sobre
o0 “torrdo de terra” e sua utilizagio nos procedimentos “judiciais” de sorteio
por meio da dgua. Citou, em especial, o tema do torrdo que foi oferecido a
Eufemo por Triton, e jogado de novo ao mar (PIND., Pit, IV, 33ss.; APOL.
RODES, Argonaut., IV, 1547ss.), os testemunhos de uma fraditio per glebam
(PLLUT., Quaest. gr, 13 ¢ 22), a histéria de Pérdiccas (HEROD., VIII,
137-138), o sorteio da Mesénia (PAUS., IV, 3, 4-7 e APOLOD,, 11, 8, 4-5),
as modalidades de sorteio que utilizam a dgua (PLAUTO, Casina, 4, 177 ¢ 5,
285).

) 42. Ch. PICARD, Sur le travail poétique dHomére, Mélanges H.
Grégoire, Bruxelas, I, 1949, p. 493ss. |

43, [1,, XV11I, 497-508. Encontraremos um excelente comentdrio deste
texto em L. GERNET, Droit et prédroit en Gréce ancienne, L’année sociolo-
gique, 32 série, (1948-1949), Paris, 1951, pp. 71-6.

44, Ch. PICARD, art. cit,, p. 494 que nos remete a A. W. PERSSON,
B. C. H., t. 70, 1946, p. 444ss. Sobre o ideograma da balanga ¢ 0 problema do
talento micénico, cf. as observagdes de L. DERQY, Initiation & I épigraphie
mycénienne, Roma, 1962, pp. 60-1.

45. Hino hom. Hermes, 324.

46. I1., XIX, 223ss.

47.11, VIII, 69.

48. 1L, XXII, 209.

49, Cf. e.g. J. CHADWICK, Une bureaucratie préhisiorique, Diogéne,
n? 26, 1959, pp. 9-23.
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50. Sobre o intendente na sociedade micénica, cf. M. LEJEUNE, Mé-
moires de philologie mycénienne, 1, Paris, 1958, pp. 187-201.

51. Planta tuberosa, sobre a qual fala-nos F. CHAMOUX, Cyréne sous
la Monarchie des Battiades, Paris, 1958, pp. 246-263. Quanto ao cdlice de
Arcesilau, seguimos a interpretagio do mesmo autor (op. cit,, pp. 258-261).

. 52. Em geral, vide E. MICHON, Libra no Daremberg-Saglio-Pottier, t.
I, Paris, 1904, p. 1222ss.; Ch. PICARD, Les religions préheliéniques (Créte
et Mycénes), Paris, 1948, p. 290. Numerosas pequenas balancas de ouro, muito
{rdgeis, foram encontradas em tumbas em Micenas, Cnossos, Argos etc, Sua
significagdo € incerta, mas elas podem ser verossimilmente relacionadas 3s re-
presentagoes religiosas das balangas da Justica, as de Zeus justiceiro ou inten-
dente. . . Cf. /I, XVI, 658, que fala da balanga “sagrada” de Zeus (cf. I,
XXII, 219ss.; TEOGNIS, 157ss.; ESQ. Supl., 402ss.; 821-822). Zeus €& res-
ponszivql pela balanca de Justica, tédAavia Afxng (Antol. Palat., V1, 267;
BAQUILIDES, XVII, 25), cujo movimento vertical decide sem remissio.
Sobre uma representagfio eventual de Zeus intendente, munido da balanga,
segundo um vaso cipro-micénico, cf. M. P. NILSSON, Gesch. gr. Rel., I, p-
367, n.1 e as observagdes criticas de Ch. PICARD, Les religions préhelléni-
ques, (Créte et Mycénes), Paris, 1948, p. 290, tais como as de T. B. L.
WEBSTER, La Gréce de Mycénes & Homére. Archéologie, Art, Littérature,
Paris (tr. fr.), 1962, pp. 55.

53. HERODAS, Mimes, 11, 90. Sobre as relagoes de TpUTaVT) e
tihavrov  , vide EUST., p. 196, 36ss.

54. IPLATAO/, Axiocos, 371 E. O rei divino, juiz e legislador, senta-se
no trono de  'AMBsw |, segundo a Coré Cosmou, ed. Festugiére (Hermes
Trimeg., IV, fr. XXIII, 38). Sobre o julgamento infernal, os textos encon-
tram-se reunidos em L. RUHL, De mortuorum juducio, RGVV, 11, 2, 1903,
pp. 33-105, Encontraremos as tradigdes relativas a Minos na obra de R, F.
WILLETTS, Cretan Cults and Festivals, Londres, 1962, passim.

35. Cf supra, pp. 63-8.

56. Schol. in Eur, Hipp., 1200 ¢ APOLIDORO, I, 15, 8, 3 (cf. outras
referéncias dadas por J. FRAZER em sua edigio, t. I1, /1921/, p. 117, n.3).

57. Pode-se encontrar uma outra prova da relagio entre a balanca e a
“verdade”. No canto XII, 433ss, da flfada, quando o poeta descreve a luta
entre troianos e agueus, ambos ndo conseguindo fazer recuar o adversdrio,
introduz a seguinte comparagio: “Dir-se-ia uma trabalhadora verfdica
( aAnéng ), com a balanca na mio, que, tendo de um lado um peso e de outro
14, procura, suspendendo-a, equilibrar os dois lados, para proporcionar, desse
modo, a seus filhos um miserdvel saldrio.” Como podemos notar, a compara-
¢éo assimila a mulher, que segura a balanga de intendente, ao Zeus que se-
gura a balanga, como faz freqlientemente quando duas partes se enfrentam.
Mas o epiteto &nbng , que Paul Mazon traduz curiosamente por “cuida-
doso” (cf. também H. LORIMER, Homer and the Monuments, Londres,
1950, p. 490, n. 2), pareceu-nos insélito, W. LUTHER, “Wahrheir” und “Lii-
ge” im ditesten Griechentum, Leipzig, 1935, p. 24ss. propds uma corregio,
substituindo  @Anéfic por &\fjuc : tratar-se-ia de uma trabalhadora
qualificada errante, visto que pertencia a uma espécic de “proletariado vaga-
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bundo”. Mas R.'HIRZEL, Thémis, Diké und Verwandtes, Leipzig, 1907, p.
111, n. 1 j4& havia muito corretamente sublinhado a relagdo do epiteto
@Anbfic com o participio lodfovoa e observado que tal mulher procedia
como um juiz (cf. lodfetv em um texto de cardter juridico, ap. ARIST.,
Et. Nicom., ¥V, 7, p. 1132 A 7 e 10). Se a trabalhadora da llfada € qualificada
de dAnbfig , €, de um modo bem verossimil, porque segura uma balanga,
simbolo e instrumento de justica. Este ¢ um testemunho suplementar da com-
plementaridade estreita ¢ fundamental entre a balanca e a “Verdade”.

58. B. SNELL, Die Welt der Géitter bei Hesiod, na Notion du divin de-
puis Homére jusqu’a Platon, Vandoeuvres-Genéve, 1952, pp. 100-5,

59. Cf, a nota 3 de Paul Mazon em sua edi¢do da Teogonia (Collection
des Universités de France, Paris, /Reedigdo de 1951/, pp. 40-1).

60. HESIODO, Teogonia, 257-261.

61. HESIODO, Teogonia, 234. Sobre o papel “politico” do vépwv
vide H. JEANMAIRE. Couroi et Courétes, Lille, 1939, p. 14ss. e, sobretudo,
P. ROUSSEL, Etude sur le principe d ancienneté dans le monde hellénique,
Mémoires de I’ Acad. des Inscr, et Belles Lettres, 43, 2, 1951, pp. 123-228.

62. HESIODO, Teogonia, 235.

63. Cf. M. LACROIX, “Hmog¢-Nfmo¢ , Mélanges Desrousseaux,
Paris, 1937, p. 226ss. “Pai” qualificado como fimiog , na I, XXIV, 770;
Od., 11, 47; 234; V, 8-12; XV, 152. Também constitui um epiteto de Zeus em
suas relagcdes com Atena: Il,, XXII, 184, Sobre a wnmén , cf, E. BUCH-
HOLZ, Die homerischen Realien, 111, 2, Leipzig, 1885, pp. 152-161.

64. E um epfteto do arauto: fmbta kfipv§ (7%, VII, 384), € 0 nome de
um arauto (/L, XVII, 324-325).

65. Cf. Od., 11, 47; 234; V, 8-12; XIV, 139,

66. Cf. M. LACROIX, art. cit., p. 270.

67. Em sua comunicacio Sur le Vieux de la mer chez Hésiode, J.-P.
VERNANT assinala que a justica de Nereu ‘“‘doce, persuasiva. . . assegura a
revanche do ofendido. . . sem violéncia, sem arriscar-se a fazer repascer in-
definidamente, na trama sempre renovada de assassinatos e contra-assassina-
tos, o espirito de Querela”. E uma injustica que se opde aquela que se posi-
ciona sob o signo de Eris, de Nemésis e de Horkos, “justica inexpidvel, funda-
da sobre a vinganga e que, para toda falta, exige sua poiné, seguindo a lei do
talido”. (REG, t. LXXVI, 1963, p. XVII). .

68. Sobre Nereu, personagem real, vide as breves observagoes de E,
WOLF, Griechisches Rechtsdenken, 1, Frankfurt, 1950, p. 123, e as indica-
coes de P. WALCOT, Hesiod and the Law, Symbolae Osloenses, 1963, pp.
15-6, , ’

69. Estas ricas tradi¢bes miticas nfio constituem ainda (pelo que sei) o
objeto de um estudo sistemdtico, mas L. GERNET jd demonstrou interesse
pelo assunto, particularmente em La notion mythique de la valeur, Journ, Psy-
chol., 1948, 32 série (1948-1949), Paris 1951, passim. Cf. também J.-P.
VERNANT, Le mythe hésiodique des races. Essai d’ analyse structurale, Rev.
hist. rel., 1960, pp. 30-4 (= M. P_, pp. 129-131).

70. Sobre a riqueza do rei, seus dois aspectos sfio os seguintes: riqueza
de entesouramento, riqueza de circulagio, cf. J.-P. VERNANT, Hestia -
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Hermés, Sur Pexpression religieuse de espace et du mouvement chez les
Grecs, L’Homme, 111, 3, 1963, pp. 38-40 (= M. P., pp. 129-131).

71. Cf. PLUT., Quaest. graec., 12, p. 295ss.: 0s Khdrila délficos, e as
observagées de L. GERNET, Frairies antiques, Rév. ét. grecques, 1928, pp.
356-17.

72. Cf. J.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris,
1962, p. 111, Eaco ¢ um rei deste género; estd ligado ao “Zeus pluvioso” de
Egina (ISOCRATES, Evdgoras, 14; PAUSANIAS, 1II, 29, 6-7).

73, Este esquema & atestado ainda nos versos 238-245 da Teogonia de
HES{ODO, mesmo se a falta ritual tornou-se falta moral. Na Od,, XIX, 109-
114, o rei justo estd associado a imagens de 4rvores carregadas de frutos, de
rebanhos que se multiplicam, de populagdes prolificas etc. Sobre os valores do
rowde  no Edipo-Rei (v. 25-30), vide M. DELCOURT, Stérilités mysté-
rieuses et naissances maléfiques dans [antiquité classique, Lidge-Paris, 1938,
p. 16ss. Sobre um ritual de justiga real, temos o famoso texto de PLATAQ,
Critias, 119 D-120 C: julgamento noturno com ritual de juramento de sangue
(de um touro capturado sem arma de fogo), gragas ao qual cada um dos dez
reis se identifica com Poseidon e pode, assim, exercer uma justica perfeita.
Cf. e. g. A. VINCENT, Essai sur le sacrifice de communion des rois de [ A-
dantide, Mémorial Lagrange, Paris, 1940, pp. 81:96 (R. DUSSAUD, RHR,
1941, pp. 89-90); L. GERNET, Droit et prédroit en Gréce ancienne, L'année
sociologique, 3 série (1948-1949), Paris, 1951, p. 59ss.

74. Cf. L. GERNET, La notion mythique de la valeur, Journ. Psyh.,
1948, p. 451.

75. Cf. L. GERNET, op. cit., pp. 451-452; Droit et prédroit en Gréce
ancienne, p. 99ss., seguindo V. EHRENBERG, Die Rechisidee im frithen
Griechentum, Leipzig, 1921, p. 22ss. Contra, H. VOS, ©EMIZ , Assen,
1956, p. 29, n. 3. Sobre os orfculos O&moteg , vide e. g, PIND., Pit, IV,
54: Peanes; 1X; 41; fr. 70, ed. Puech etc., assim como E. WOLF, Griechisches
Rechisdenken, 1, 1950, p. 73ss.

76, Sobre os aspectos oraculares de Thémis (publicados quando jd ha-
viamos redigido estas paginas) assinadas por H. VAN EFFENTERRE e H.
TROCME, Autorité, justice et liberté aux origines de la cité antique, Rev.
Philos., 1964, pp. 405-434.

77. Cf., em tltimo lugar, R. F. WILLETS, Cretan Cults and Festivals,
Londres, 1962, passin.

78. E. RHODE, Psychél0 (tr. fr.), Paris, 1952, pp. 106-108. O autor
faz, em particular, uma analogia entre a estadia na “caverna de Zeus” ¢ a es-
tadia no antro de Trofdnios (sobre este tiltimo, supra, pp. 13-4 ¢ 42).

79, Cf. Ch. G. STARR, The Decline of the early greek Kings, Historia,
t. X, 1961, pp. 129-138. Um outro ponto de vista foi defendido, com intengéo
polémica, por P. OLIVA, MATPIKH BAZIAEIA, em Mélanges George
Thompson, Praga, 1963, pp. 171-181.

80. PAUS., II, 31, 3-4. Cf. R. HANSLIK, s. v. Pittheus, R.-E. (1950),
c. 1873ss.

81. Schol. in Eur. Hippol., 11. Cf. EUR., Medéia, 685-686.

82, PLUT., Teseu, I1I, 5.

e 7683. PAUS., II, 31, 5. Cf. H. VOS, ©EMIE, , Assen, 1956, pp.

84. PAUS., IX, 26, 3. Sobre os “ordculos de Laios” (HDT., V, 43), cf.
M. DELCOURT, Oedipe ou la légende du conquérant, Paris, 1944, p. 97ss.

85. HDT.,, VI, 57.

: 86. Cf. Erecteu, criado por Atena, mais tarde instalado em seu santud-
ro (I, II, 547-549). Cadmos e Deméter coabitam igualmente, segundo
PAUS., IX, 16, 5 (Cf. F. Vian, Les origines de Thébes. Cadmos et les Spartes,
Paris, 1963, p. 136ss.).

87. Ch. PICARD, Le “présage” de Cléomeéne (507 av, J.-C) et la divi-
nation sur Pacropole d&Athénes, Rev. én. grecques, t. XLIIL, 1530, pp.
262-278 (em particular, p. 273). Cf. as observagfes de R. CRAHAY, La linté-
rature oraculaire chez Hérodote, Paris, 1956, pp. 168-9.

88. HDT., V, 72. Cf. Ch. PICARD, op. cit., p. 265ss.

gg ngT., V, 90. Cf, Ch. PICARD, op. cit., p. 269.

. Cf. E. BOURGUET, Sur une inscripti
Sy scription  Argos, Rev. éL. grecques,

91. Segundo I G, V, 1, 1317, citado por E. BOURGUET, art, cit. Cf.
K. SCHERLING, s. v. Pasiphae, R.-E. (1949), ¢. 2070ss.

92. PLUT., Bang. Sete Sdbios, p. 159 A.

93, PAUS., IX, 39, Sss. Cf. I.-P. VERNANT, Aspects mythiques de la
mémoire en Gréce, Journ. Psych., 1959, p. 9ss. (= M.P., p. 59ss.); W. K. C,
GUTHRIE, Les Grecs et les dieux (tr. fr.), Paris, 1956, p. 250ss. e K. LAT-
TE, s. v. Orakel, R.-E. (1939), c. 833-835.

94, A, B. COOK, Zeus, 11, Apendix K, p. 1073ss.

95. De modo muito curioso, M. P. NILSSON, Die Quellen der Lethe
u{ui' der Mnemosyne, Eranos, t. XLI, 1943, p. 1ss.) defendeu a origem hele-
nistica deste par de poténcias. Cf. as criticas de W. BURKERT, Weisheit und
Wissenchaft. Studien zu Pythagoras, Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962
PP. _130- 131, n. 212, sem omitir as de K, KERENY], Die Geburt der Hel’ena:
Zurique, 1945, p. 94ss. A tese de M. P. NILSSON parece-nos debilitada, da-
dp o papel que desempenha, no pensamento religioso, o par Memdria-Esque-
cimento (cf. pp. 125-134).

- 96.0 *“trono da Meméria” opde-se ao “trono do Esquecimento”, sendo
o primeiro onde se sentaram Teseu e Piritoo, no Hades. Uma vez sentados
nele, tornamo-nos semelhantes a uma pedra, ou seja, a um morto (cf. M.
DELCQURT, Héphaistos, Paris, 1957, p. 98). A significagido do “trono do
Esquecimento” € reforgada pelo préprio valor da postura sentada, simbolo de
morte, de aniquilagdo do culpado  (cf. L. GERNET, Quelques rapports enire
la penalité et la religion dans la Gréce ancienne, L'Ant. class., t. V, 1936, pp.
332-7).

97. PAUS., IX, 39, 13. Cf. Schol. Arist. Nuvens, 508, e a aventura de
Parmeniscos, contada por ATEN., XIV, 614 A (DIELS, FVS7, L piall2;
34ss.). Sobre esta aventura e outras comparéveis, vide K. VON FRITZ, s. v.
Parmeniskos, R.-E. (1949), c. 1569 e W. BURKERT, Weisheit und Wissens-
ch;gg Studien zu Pythagoras, Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, p. 132,
n. A
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98, Cf. CRATINOS, fr. 221 Kock e FILOSTRATO, Vit Apoll., 11, 37.
L. DEUBNER, De Incubatione, Capita quattuor, Leipzig, 1900, p. 16.

99, TEQOGNIS, 705, 1216; ARISTOF. As Rdas, 186, LUCIANO, De
luctu, 5; OPPIANO, Cynégét,, 11, 417; BARRIUS, fab. 75 Crus; PLUT., De
sera numin. vind., 22, p. 566 A; Il,, XX11, 387. Cf, W. KROLL, s. v. Lethe,
R.-E. (1925), c. 2141-2144 e E. ROHDE, Psychélo (tr. fr.), Paris, 1952, p.
260, n. 2. Sobre determinados valores,a0 mesmo tempo miticos ¢ filos6ficos,
de Léthe nas utopias de Teopompo, cf. as observagdes de L. GERNET, La
cité future et le pays des morts, Rev. ét. grecques, t. XLVI, 1933, p. 297ss. e p.
301ss.

100, Cf, J.-P. VERNANT, art. cit,, p. 9 (= M.P., p.9ss.). O mesmo
autor sublinha a semelhanga entre o consultante de Trof6nios e um persona-
gem como Etdlida, que guarda sempre a lembganga daquilo que vira, até mes-
mo no momento em que cruza o Aqueronte. E o mesmo privilégio que carac-
teriza os adivinhos como Tirésias ou Anfirau (Od., X, 493-495; SOF,, EL,
841). No mundo do Esquecimento (cf. /L, XX11, 387), eles sdo os tinicos a
ndo esquecer, a conservar a forga do “lembrar-se”.

101. 1L, 1, 70; HES., Teogonia, 32 ¢ 38.

102. EUR., Ifig. Taur., 1261ss.

103. EUR., Hel., 13ss.

104. DIELS, FVS7, 1, pp. 32, 19-21.

105. FILOSTRATO, Imagenes, 1, 17, 3, p. 332, 30 K.

106. LUCIANO, Ver. hist., 11, 33 ap. DIELS, FVS7, I1, p. 337, 10ss.
Sobre as relagdes de Apdte e de Léthe, cf. supra, p. 38ss.

107. HES., Teog., 235-236. Notemos que algumas passagens seme-
lhantes (cf. a lista fornecida por E. HEITSCH, Die nicht-philosophische
'AAROsie  , Hermes, t. 90, 1962, pp. 24-33) ndo constituem a prova de que
a “significacdo fundamental” de ‘AAffere € bem “das Unverborgenheit”;
provam, somente, a existéncia de um determinado valor de ‘AAfiBziz  na
lingua grega, Como observa J. VENDRYES, no Bulletin de la Sociéié Lin-
guistique de 1953, cada palavra ¢ suscetfvel de uma dupla etimologia: a pri-
meira € de tipo tradicional, atomista e diacronica. A segunda &, a0 contrario,
uma “etimologia estética”, € sintética e diacrénica. Se a intengdo da primeira €
de atingir o Ur-Bedeutung, j4 a segunda, menos hipotética, visa fixar o senti-
do de uma palavra no interior de uma lingua e num momento dado estrita-
mente limitado. Segundo o programa definido por J. VENDRYES (no artigo
citado acima), trata-se de definir o lugar de cada palavra no espfrito, de cir-
cunscrever sua significagfo e seu emprego. E através do levantamento e do
exame de todos os contextos em que figura esta palavra, que se pode tentar
fazer uma idéia aproximativa dela. O artigo de Heitsch traz uma contribuicdo
auma tal etimologia, assim como as andlises (j4 ciiadas) de H. Boeder, Cf., em
tltimo lugar, as observagdes de H. D. RANKIN, A-AH®EIA in Plato,
Glotta, t. LX1, De Anima, 7, ed. Bernardakis, t. VIL, pp. 29, 19).

108. HESIQUIOS, A. 2921 ed. K. LATTE.

109. HES., Teog., 227: Léthe.

233: aAnbéa.
235-236: obds... AMibetal.
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110. Sobre os mecanismos antigos da prova, vide L. GERNET, Le
temps dans les formes archaiques du droit, Journ. Psych, 1956, p. 385ss. e,
principalmente, G. SAUTEL, Les preuves dans le droit grec archaique, Re-
cueils de la Société Jean Bodin, XV1, 1, 1965, pp. 117-160.

111. Falamos aqui da fungdo adivinhatéria somente no que diz respeito
a suas relagdes com a fungdo de soberania, deixando de lado toda uma série de
outros aspectos. Mas & preciso notar, a0 menos, que o personagem do adivi-
nho mantém com a realeza relagdes muito variadas; em geral, podemos distin-
guir o adivinho, servidor do rei (cf. o “adivinho do paldcio™: ESQ., Ag., 408-
410), ou mesmo confundido com o rei que é, ele préprio, o adivinho, e,
opostamente, o tipo de adivinho que se coloca diante do rei, que estd em con-
flito declarado com o poder. O rei-adivinho € muito conhecido: basta pensar
em Nereu, Piteu, Teneros (cf. Schol. Lycophr., 1211) etc. O rei-adivinho &,
também, banal, tal como Melampo (HER., IX, 34), Poliidos (CIC., De div.., 1,
40ss.; Schol. in Il., V, 48). Quanto ao tipo de adivinho antagonista do perso-
nagem real, basta lembrarmo-nos de Tirésias no Edz}uo-Rei de Soéfocles; mas
este tipo de conflito depende de um problema mais geral: a concorréncia do
rei ou do chefe militar como “padre™ (cf. E. WUST, t. XCVIIL, 1955, pp.
335-349 e F. VIAN, Les origines de Thebes, Cadmos et les Spartes, Paris,
1963, p. 238ss.).

112. Sobre as formas do Idgos na Grécia arcaica, remetemo-nos aos
estudos de H. BOEDER, Der friihgriechische Wortgebrauch von Logos und
Aletheia, Arch. Begriffsgesch., t, IV, 1959, pp. 82-112.

_Capitulo IV:
A AMBIGUIDADE DA PALAVRA

1. Excelentes exemplos podem ser encontrados em L. GERNET, Droit
et prédroit en Gréce ancienne, L’année sociologique, 3* série, (1948-1949),
Paris, 1951, pp. 21-119 (passim). Leia-se em M. LEENHARDT, Do Kamo.
La personne et le mythe dans le monde mélanésien, Paris, 1947 (pp. 164-197)
uma andlise antropolégica da “palavra” melanésia, e em L. RENOU, Etudes
védigues et paninéennes, t..1, Paris, 1955, as observagdes sobre “os poderes
da palavra no Rgveda”. Faremos referéncia também, muitas vezes, a D.ZA-
HAN, La dialectique du verbe chez les Bambara, Paris, 1963.

2. Il, I, 234ss. Cf. L. GERNET, Droit et prédroit, p. 69, n. 1.
“ “Opkog ” ¢ propriamente a coisa com a qual se entra em contaio quando
alguém se compromete através de um juramento™: ID., ibid., p. 68, seguindo
E. BENVENISTE, L’expression du sermant dans la Gréce ancienne, Rev.,
Hist. Rel., t. 134, 1948, pp. 81-94. Cf. contra, J. BOLLACK, Styx et Sermen-
ts, Rev. ét. gr., t. LXXI, 1958, pp. 1-35.

3.1, IX, 565-572. Cf. L. GERNET, Droit et prédroit, pp. 92-94,

4. GERNET, Droit et prédroit, pp. 84-88. Em um estudo precedente
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sobre Quelgues rapports entre la penalité et la religion dans la Gréce an-
cienne, L’Ant. class., t. V, 1936, pp. 332-337, L. GERNET esclarecera-nos
sobre o valor simbdlico da postura sentada: sfmbolo de aniquilamento, de
morte.

5. L. GERNET, Droit et prédroit, pp. 104-105.

6. L. GERNET, Droit et prédroit, p. 81ss. Em seu estudo sobre Les
verbes “Dire” en grec ancien, Paris, 1946, pp. 1-12, H. FOURNIER agrupou
um certo niimero de dados sobre os aspectos religiosos da palavra, que apare-
cem nosvalores etimolégicos das rafzes “wek” (voz divina), *wer- (férmula
sagrada ou legal), ¢ *bhd- (declaragdo sagrada, orficulo). Sobre as formas
deste tipo de palavra mégico-religiosa nas regides orientais. (egipcia, sumero-
acddia e fenicia de Ras-Shmra), vide a primeira parte do estudo de H. RIN-~
GGREN, World and Wisdom, Studies in the Hypostatization of Divine Quali-
ties and Functions in the Ancient Near East, Lund, 1947, com as notas criticas
de E, CASSIN em L'Année sociologique, 3? série (1948-1949), Paris, 1951,
pp. 328-331.

7. Sobre esta palavra, Ed. FRAENKEL, Aeschylus. Agamemnon, vol.
1, Commentary on 1-1055, Oxford, 1950, p. 193; W. LUTHER, “Wahrheit”
und “Liige” im dltesten Griechentum, Leipzig, 1935, p. 53, n. 3 ¢ Weltansicht
und Geistesleben, Gottingen, 1954, pp. 33-34.

8. ESQUILO, Ag., 1488, Cf. ESQ., Sete, 426.

9, Neste ponto, ndo se pode separar os usos de xpaiva dos de
Tedelv, 1eAfEls, thAswog, etc. (cf. L.SJ., swv), nem tampouco dos de
&rede, Bropog, tthtopog (cf. W. LUTHER, “Wahrheit” und “Liige” im dltes-
ten Griechentum, Leipzig, 1935, pp. 51-61; K. LATTE, Hesiod's Dichterwei-
he, Antike und Abendland, 11, 1946; A. RIVIER, Sur les fragments 34 et 35 de
Xénophane, Rev. Philol., t. XXX, 1956, p. 45). Sobre os valores de  xéhog,
cf. D. HOLWERDA, TEAQE, Mnemosyne, 1963, pp. 337-363.

10.11,, 1, 41; 504,

11.0d., V, 170.

12. EUR,, Supl., 139.

13. ESQ., Ag., 369; Ewn., 759; EUR., EL, 1248. O parecer de Zeus
“néio € nem revogdvel, nem enganador, tampouco véo” (ob  muliviypsiov
obd’ daratnAdv obd’ ateledtnrov) segundo /1., I, 526.

14. PIND., Pit, IX, 67ss.  'Qkela 8'Encryopévov fidn 8edv.
npliEic O8olte Ppoxstar. Cf. também ESQ., Supl., 93ss. Sobre o deus que
tudo “realiza”, cf. XENOFANES, ap. DIELS, FVS7, 1, p. 135,9 (com a cor-
recdo de G, CALOGERO, em Studi di filosofia greca in onore di R. Mandoifo,
Bari, 1950, pp. 33-55).

15. Cf. SOF., Ed. em Col., 1451: “No sei de nenhuma decisdo divina
que tenha sido em vdo.”

16. Hin. hom. Hermes, 427. E o mesmo verbo que designa a eficdcia da
varinha de opuléncia e de riqueza (531: é&mxpalvovoe). Em seu comentério,
Allen, Halliday e Sikes (22 edigdo, Oxford, 1963, p. 333) falam de um sentido
rarode  xpalvewy , que significaria yepaipew.

17. Cf. PIND., Pit, IV, 174-176, ( &xpavén ). O louvor do poeta é

(Nem., VII, 63).
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18. Mah@bhdrata, V, 9, 8ss. Seguimos, neste ponto, a diregdo apontada
por G, DUMEZIL, Servius et la fortune, Paris, 1943, p. 65; desculpamo-nos
por citd-lo de forma tdo deficiente. :

19. PIND,, Pit,, IV, 3. ;

20, PIND., Istm., VI, 11-12. A nogéo de “crescimento natural” ji en-
contra-se na Od., XXII, 347-348.

21. PIND., Nem., VIII, 40ss.

22. BAQUIL., XIII, 58ss.; BAQUIL., fr. 56 Snell®; PIND., Pir,, VIII,
92; PIND., Istm., VI, 13ss.; PIND., Pit., 1, 66ss; PIND., Nem., I1, 14-15;
PIND., Pit, IV, 279; PIND., Istm,, VII, 29, PIND,, Pit, IV, 69, PIND.,
Nem., VI, 32ss. Sobre este iltimo testemunho ¢ as afinidades desta concep-
cdo da palavra com o ldgos da alma em Her4clito, cf. CL RAMMOUX, Héra-
clite ou P homme entre les choses et les mots, Paris, 1959, p. 116ss.

23. ESQ., Euménides, 368-370. Cf. CL RAMMOUX, op. cit., p. 116,
n. 1. Le mythe hésiodique des races, Essai & analyse structurale, Rev. Hist,
Rel., 1960, p. 31, n. 7 (= M.P., p. 28, n. 36). Mas veremos ainda J. HARRI-
SON, Delphika, Journ. Hell. Studies, t. XIX, 1899, p. 209ss. ¢ contra, E.
WUST, s.v. Erinys, R.-E, Supl.-B. VIII (1956), c. 87.

25. Sobre as Khdrites, associadas is Musas, cf. J. DUCHEMIN, Pinda-
re poéte et prophéte, Paris, 1955, p. 54ss.

26. Na sociedade Bambara, o bruxo, que € o artesdo do verbo, € o
mesmo de “pasaw”, as palavras “tdnicas”. Situa-se na origem de uma litera-
tura que “‘se baseia, no espirito bambara, na realidade de uma forga latente,
que jaz em tudo aquilo que &, ¢ que determinadas palavras tém a propriedade
de tirar do sono ¢ de exaltar. Esta forga € o nyama, provavelmente compard-
vel a um movimento vibratério, principio comum a todos os seres”: D. ZA-
HAN, La dialectique du verbe chez les Bambara, p. 133. ‘

27. EUR., Supl., 139; Ion, 464, Cf. ESQ., Promet., 211. Em seu Essai
sur la formation de la poésie grecquez, Paris, 1949, p. 45, P.-M. SCHUHL
escrevia; “o pressdgio parece. . . ser, muitas vezes, causa a mesmo tempo que
signo”, e, mais adiante: “o ordculo — que se aproxima, por esse motivo, da im-
precagdo — deve uma parte de sua virtude ao préprio ato de proferir”. Sobre a
adivinhagdo, diversos fatos sdo relatados em M.-P. NILSSON, Geschichte
der griechischen Religion 12, Munique, 1955, p. 164ss. Devemos confessar
que as categorias classificatérias herdadas do respeitédvel “Bouché-Leclercq”
ndo ajudam muite o entendimento preciso dos mecanismos de adivinhacgo.
Nada foi escrito de mais penetrante do que as piginas de Jacques VER-
NANT, La diviration, Contexte et sens psychologique des rites et des doctri-
nes, Journal de Psychologie, 1948, pp. 299-325.

28. O adivinho &, a partir de entdo, um agente diferente daquele defin-
do pelo final do século V. Nesta época, de fato, o adivinho ndo € mais do que
um homem provido de uma inteligéncia andloga 4 de um Temistocles (cf. a
defini¢do dada por EUR.,, fr. 973 N2, e a de ANTIFON, ap. DIELS, Fvs7,
I1, p. 337, 18-20. Sobre o primeiro destes textos, vide A. RIVER, Un emploi
de I'analogie chez Héraclite et Thucydide, Lausanne, 1952, p. 48).

29: ESQ., Ag., 1255.

30. Od., XIX, 565-567.
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31. Hino hom. Hermes, 550.
32. Ibid., 560-561.
. a, p. 29ss. k

?’yi S}fbrs: f)rval%r privilegiado atribuido a0 lar real, suas relages com 0O
“lar piblico”, cf. L. GERNET, Sur le symbolisme politique en Gréce an-
cienne: le foyer comum, Cah. intern. sociologie, t. 1X, 1951. p. 26ss. iy

15. ESQ., Supl., 375. Ci. também os empregos de , NOS Vel
608, 943 Ltino hom. Hermes, 529-533. CE. 1. ORGOGOZO, L' Hermds des
Achéens, Rev. Hist. Rel., t. CXXXVI, 1949, p. 145; L. GERNET, La notion
mythique de la valeur, Journ. Psych., 1948, pp. 451-3. ; .

37. L. GERNET, Droit et sociéié en Gréce ancienne, Paris, 1955, p.

i 38. A arte de Calcas, por exemplo, ndo € va ( obk Gkpavrot) ap. ESQ.,

s ESQ., Coéf., 844ss., ainbf opbe-se a natmv. Cf.
HND, %)4:2 I,E 86; ll..QII, e e 549, Sabre _ &g,
“yido, inGtil”, cf. Lexikon des [frithgriechischen Epos, Géttingen, 1955, s.v.
I, c. 487-488, i
1(9] 121;.1:) )Egg,’;éjsgcf ESQ., Coéf., 534. Pensemos naquela “grande
4guia montanhesa” (Od., XIX, 525-538) que Penélope v€ Em'sonhc? ¢ que, 23
segundo tempo da agdo (primeiramente é aletog ?pw; ), dlz—d]he. nao Srir
vdo prestigio, mas sou visdo de bom quilate, que néo deixard de sl:: c;éump =
(& 1o1 tetehecnévoy Eotal ) (547)”. Existem miiltiplos graus de e :cd ;;a, :
pesquisas de J. BAYET nos ensinaram isso (Cf. Présages ﬁgurae‘zfs1 tclzgr;é-
nants dans [antiquité gréco-latine, Mélanges F. Cumont, 1. .1, Bruxe a'as;f 36,
pp- 27-51; La croyance romaine aux présages déterminants: aspects [ml ;ag;)e)s
et chronologie. Mélanges J. Bidez e F. Cumont, Bruxelas, 19?19, pp. 13- o:;
Mais recentemente, este mesmo estudioso pesquisou, no mundo ;on(lsarllo, 2
mecanismos que permitem mudar o valor de um signo adlvml ‘at rio, d
transformar um omen nefasto em omen favorévc]l (cf. L’étrange oln;gg e
Sentinum et le celtisme en Italie, Mélanges A. Grenier, t. I, Bruxelas, . PP-
244-256). Tty i
:ill gg AP%L é‘l;a’On]-,)l-“LS, Argonaut., IV,' 387. Ao_ contrario, “recupera
sempre o equilibrio, jamais cai no chdo, 0 cle_sm,l,() decidido por Zeus com um
sinal, feito com a testa, para que fosse cumprido (ESQ:, Supl., 9_Oss.lc
" 43. Od., 11, 202, Haliterses ¢, de fato, um adivinho do tipo 7a§sar(13-
dra”: por falta de peith6, estd condenado 2 irrealidade (cf. supra, pp- 37-8). o
MEAUTIS, Halimdes et le devin du fronton Est [ Olympie, Rev. arch., pp. 7-
14, interpreta 0 nome “Halimedes” como o de um adivinho *“de reéﬂlexogsﬁzaz
e indteis”, que deplora conhecgir o 1.lfutv.l‘rr.af, §cr:1 poder transforma-lo.
i ivi indtil, & um adivinho “infeliz”. : .
s uﬁ?%ﬁ%tnsgﬂagﬁo de J.-P. VERNANT, em LI'iA_nnée sociologique,
eporia da agdo no pensamento religioso.
i 553%83931??4;? a;8g1-2. @t %upl., 598-9; “Tédo pro_ntamcntc quanto a
palavra, o ato estd a suas ordens para efetuar na hora aquilo que lhe propor o

Conselho dos Pensadores.”

46, ESQ., Persas, 739: Xpnou®v npdfic que equivale a  teheutiy
Bzopdtov (740).

47. ESQ., Sete, 840: &Eémpakev . Sobre Praxidike ¢ os Praxidikai,
cf. Marie C. VAN DER KOLF, s.v. Praxidike, R.-E. (1954), c. 1751-1761.

48. 1.-P. VERNANT, Travail et nature dans la Gréce ancienne, Journ,
Psych., 1955, p. 19 (= M.P., p. 196). Sobre npdEg e mpdooewy , cf. tam-
bém, O. BECKER, Das Bud des Weges und verwandte Vorstellungen im friih-
griechischen Denken, Hermes, Einzel schriften, Heft 4, Berlim, 1937, p. 52ss.

49. Cf. L. GERNET, Droit et prédroit, p. 94; Le temps dans les formes
archaiques du droit, Journ. Psych., 1956, pp. 385-6.

50. Cf. SOF., Ed. Rei, 870 (a propésito das leis): “elas nasceram no éter
celeste e 0 Olimpo € seu (inico pai; nenhum ser lhes deu a luz, jamais o esque-

cimento as fard adormecer; um deus potente nelas reside, um deus que ndo
envelhece” 1

51. ESQ., Prom., 516; Eum., 383; SOF., Ajax, 1390. A Mfing & tam-
bém pvépov , segundo ESQ., Ag., 155. (Sobre ufivic , cf. L. GERNET,
Recherches sur le développement de la pensée juridique et morale en Gréce,
Paris, 1917, p. 47). E preciso pelo menos mencionar as relagbes de
alictap, dhaotely com essa “Memoéria” da vinganga, tal como
foram desenvolvidas por L. GERNET, op. cit., pp. 324-5. Elas possuem o
grande mérito de encontrar sua confirmacdo em PLUT., Quaest. gr, 25, p.
297A: " dhdotep ' piv kékdntal 6 dAnota xol noAdy xpoVOV pvnpovELOT G-
ueva 8edpakds krd . Em seu Heiliges Recht, K. Latte defendeu a hip6tese de
uma relagdo com o pvhpwov (cf. E. WEISS, s.v., Mnemosynes, R.-E., /1932/
c. 2261ss.), hipdtese que € favoravelmente acolhida por Ed. FRAENKEL,
Aeschylus, Agamemnon, t. 11, Commentary on 1-1055, Oxford, 1950, p. 94.

52, ESQ., Sete, 720ss.; 886; 946,

53. Além destes trés textos de ésquﬂo, ESQ., Ag., 743-749; Sete, 655;
766ss.; 790ss. etc. testemunham sobre a importincia da nogdo de eficdcia na

representagdo das Erfnias e das Maldigdes.

54. Ndo podemos deixar de aproximar as Erfnias pvfpoves e as Erf-

nias aAn®el , e encontrar, neste ponto, uma razio suplementar para insistir
sobre a -privativa de 'AAfifeio.

55. BAQ,, XIIl, 44, Cf. FSCH., Coéf,, 462.

56. Cf. supra, p. 24ss.

57.PIND., Nem., III, 29.

58, PIND., Olimp., VI, 12-13.

59. PIND., Nem., 11, 29; etc.

60. PIND., Pit,, IX, 95-96.

61. PIND., OL, II, 105-106: quando o cilime ameaga o elogio, é “con-
tra a justica”. A Alétheia-Dike se opde ao Esquecimento-Injustica, cf. PIND.
Jr.inc., 90, ed, Puech, onde é&mdtn se opde a 8lkn .

62. BAQUIL; X111, 202.

63. PIND., Nem., VIII, 40ss.

64. PIND., Pir., VIII, 70-71.

65. Em Droit et société dans la Gréce ancienne (Paris, 1955, p. 68) L.
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GERNET nota que “a mesma palavra dike ndo deixa de implicar, nos textos
mais antigos, a idéia de uma ordem normal da humanidade que a sentenga res-
peita ou consagra’’.

66. BAQUIL., XIII, 221; PIND., Pit., 1V, 233; HEROD., 1, 66; 73; 11,
141; V, 92; SOF., Trag., 77.

67. Cf. PIND., O, XI, 5-6.

68. Cf. Ed. FRAENKEL, Zur Geschichte des Wortes “Fides”, Rheim.
Mus., 1916, p. 187ss.; A. MEILLET, Lat. Credo et Fides, Mém. Soc. Ling.,
XXII, 1922, p. 215ss.; G. DUMEZIL, Mitra-VarunaZ, Paris, 1948, p. 65ss;
Latin CREDO, Arménien ARIT, Mots et légendes, Rev, Philol. t. 64, 1938, pp.
313-7; L. GERNET, Droit et prédroit, p. 117 e n. 1.

69. SOF., Ed. em Col., 1593-1595; PAUS,, I, 30, 4. Cf. R. HIRZEL,
Der Eid, Leipzig, 1902, p. 125, n. 5.

70. Sobre a pistis, elo de fidelidade entre guerreiros homéricos, cf. H.
JEANMAIRE, Couroi et Courétes, Lille, 1939, pp. 101-3.

71. Na Grécia, Plstis ¢ uma nogo muito antiga, como podem testemu-
nhar os textos homéricos; é uma poténcia aristocrdtica em TEOGNIS,
1135ss., onde estd associada a Sophrosyne e s Khdrites: vela pelos Gpxol
... miotol dv avlphmoin dlxaror . NAo hd razdo para pensarmos que sua
divinizagdo seja tardia na Grécia, como foi sugerido algumas vezes. Cf. escre-
veu recentemente P. BOYANCE, Fides et le serment, Mélanges. A. GRE-
NIER, I, Bruxelas, 1962, pp. 329-341; Fides romana et la vie internationale,
CRAI, 24 set. 1962, com as observagdes de Ch. PICARD, De la  wiong
hellénique & la “‘fides romana”, Rev. archéol., 1962, pp. 226-8.

72.ESQ., Ag., 1241.

73. ESQ., Ag., 1195.

74.£8Q., Ag., 1208.

75.ESQ., Ag, 1212; SERVIUS, In Verg. Aen.,, 11, 247. Cf. J. DA-
VREUX, La légende de la prophétesse Cassandre, Paris-Ligge, 1942, pp.
3ss., 2288., 49ss., 67ss. etc.

76. Segundo o trdgico desconhecido, citado por PLUT., Pracepta ger.
reipublic,, 28, 5, p. 821 B (= Trag. fr. adesp., 414 N2), Cassandra estd con-
denada aos dxpavra, mas segundo /ORFEU/, Lithika, 765 ed. Abel, ainda
que pronuncie rfitupa , suas palavras sdo Gmote (segundo a correcdo de
Merick, ao invés de dravta ).

77. ESQ., fr. 279 A ed. H, J. Mette. Sobre Peithd, vide VOIGT, s.v.
Peithé, R.-E. (1937), c. 194-217, ¢ M. UNTERSTEINER, The Sophists,
Oxford, 1954, pp. 107-108. Acrescentamos aos testemunhos figurados, le-
vantados por Voigt (art. cit.), notadamente, as notas de A. GREIFENHA-
GEN, Griechische Eroten, Berlim, 1957, p. 77ss. Quanto a0s testemunhos
epigréficos, vide as observagoes de F. SOKOLOWSKI, Lois sacrées des cités
grecques, Supplément, Paris, 1962, p. 134, sobre um regulamento de Tasos,
relativo ao culto de Peithd.

78. BSQ., Promet., 172. Sobre o mel do verbo, cf. W. H, ROSCHER,
Nektar und Ambrosia, Leipzig, 1883, pp. 69-72.

79, EUPQLIS, ap. Schol, in Aristoph. Acharn., 530; QUINTIL., Orat,,
X, 1, 82; NONNOS, Dionis., XLI, 250ss., ed. Keydell; cic., oraz, 15.
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80. Od., 1, 337; PLUT., Erot., p. 759 B; PIND., Nem., IV, 2ss. etc. Cf.
A. SETTI, La memoria e il canto, Studi ital. filol, class., n.s., vol. XXX, 1958,
p. 161ss.,e G. LANATA, Poetica pre-platonica, Florenga, 1963, p. 16.

81. Musa, Thelxinoé, segundo Aratos, citado por TZETZES, In Hes.
Op., p. 23 Gaisford = Anedocta oxoniensia, IV, pp. 424-425, ed. Cramer,
Ct. CICERO, De nat. deor., 11, ed. Pease, 1958, pp. 1100-1101. Sereia, Thel-
xinoé, ap. Schol, in Apoll, Rhod.,, 1V, 892; EUST,, p. 1709, 45. Sobre o pa-
rentesco das Musas e das Sereias, cf, APOL, RODES, Argon., [V, 892-6.

_ 82. Cf, Od., XII, 39-46; 184-193. Cf., em iltimo lugar, sobre as Se-
reias, K. MAROT, Die Anfinge der griechische Literatur, Ungarische Aka-
demie der Wissenschaften, 1960, pp. 106-211.

83. Cf. o retrato do Bom Soberano de HES., Teogonia, 80ss.: “doces
palavras”, “suaves entonagdes que fluem de seu l4bios”. Este bom rei sabe
conc?,der uma revanche sem combate, “arrebatando os corages com palavras
apaziguadoras”, (poAakolot napaipausvol Enéegorv. Sobre mdpepac cf. in-
fra, p. 67ss.). CORNUTUS, Theologia graeca, 14, diz, com grande justeza,
que a Caliope de Hesiodo & a retérica de bela voz, “gragas 4 qual € possfvel
governar a cidade e dirigir-se ao povo, conduzindo-o pela persuasio, e nio
pela violéncia para com aquilo que se escolheu. . .”. Atena faz mengio 3 boa
Peithé no julgamento de Orestes: “se tu sabes respeitar a Persuasdo santa, que
concede a minha palavra sna mdgica dogura, vai, permanecerds aqui” (ESQ.,
Eum,, 885). Cf., também, PAUS,, I, 22, 3 e PLUT., Quaest. conv., IX, 14, 7-
10, p. 746 F., N

84. £SQ., Agam., 385ss.

85. £SQ., Agam., 386.

86. ESQ., Persas, 97ss.; Are € a sorountg dndra (93),

87. TEOGNIS, 704 ( #zicag .. aiuvriowst Méyoie ). E preciso sublinhar
nas expressoes wevdeis Abvor ou alubliorAdyor o aspecto de pluralidade
que H. BOEDER, (Der friihgriechische Wortgebrauch von Logos und Ale-
theia, Archiv fiir Begriffsgeschichte, t. 1V, Bonn, 1959, p. 90) opde, com razio,
a um aspecto essencial da Alétheia, aspecto este que o pensamento racional — e
3%3)1135 ele — definird como dzioly , em oposi¢do a Swnhols (cf. supra, p.

88. HES., Teogonia, 889-890: Zeus engana ( &Eararioas) Métis com
palavras acariciadoras ( afpvlioisl Adyoiewv ). Sisifo € um mestre em aip-
vAIoL Adyor (T‘EéGNIS, 704), como Ulisses (SOF.,, Ajax, 389). Calipso re-

corre a padaxolor xai afpviiowon Adyols para que Ulisses esquega ftaca
(Od., I, 56). Mas os aipdiior Adyor (com 0s weddea e o dnikdonov fifog) sdo
colocados, mais particularmente, sob o patronato de Hermes, o noturno, o
astuto (HES., Trab., 78) que os deposita no seio de Pandora,a  éram de
Zeus. (Cf., também, Trab. 373-374: unés yov dEanatdro aipdie KOTIAL -
ovga). Sobre as relacbes entre alpviia e  yapw , cf. PLUT., Numa, VIII,
19 (acerca de um rei) e FILODEMO, Volum. rhetorica, ed. Sudhaus, II, p. 77
(alusdo a Ulisses). i
89. Cf. HES., Teogonia, 224 e 227: ’Anatqn € ANOn sdo ambos fi-

lhos da Noite. Sobre Léthe, vide W. KROLL, s, Lethe, R.-E. (1925), c.
2141-2144, :
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90. £SQ., Supl,, 1040-1041,

91, ESQ., Supl., 1037. Desde que nasceu, Afrodite tem como compa-
nheiros "Epwg e “Iuepog : seu privilégio, “sdo as tagarelices de menina
(mapbeviovg T'dapoL ), 08 SOTTiSOs ( pewdnpareg), as trapagas ( éEandrog ); éo
prazer suave (tépyw teyhukeptfiv), a ternura, (giAémnra) € a dogura
(wexinv )” (HES., Teog., 201-206). A fungdo de Afrodite ¢ de
nemBelv gpévag e dmatfions  (Hino hom. Afrodite, 33; todos os deuses
temem seus &apowg xal pimag (bid, 249). NONNOS, Dionis., XXXIII,
111ss., ed. Keydell, atribui-lhes como companheiros Chdris, Peithd © Pdéthos
e fala de seusAdfpia Epre XXXIV, 268). ?LUT., Erotikos, p. 758 c, ed. Flace-
liere, associa-se as Musas, s Khdrites, a Eros.

92, Il,, XIV, 160ss.

93.11,, XIV,198.

94,11, XIV, 208: énéesor napairemboboa @idovkip . Neste pensa-
mento mitico, a retérica e a sedugdo amorosa ndo se diferenciam: a mesma
Peithé joga em ambos 0s planos.

95. 11, XIV, 211 ( @hoppsrdng).

96. il., XIV, 216; NONNOS, Dionis., XXXI, 26ss., ed. Keydell, tra-
balhou o tema dos “enganos de Hera”, mas com um sentido bastante firme
das conotagbes miticas e das afinidades de vocabuldrio. Cf., também, VIII,
113, igualmente rico.

97. HES., Teog., 205.

98. HES., Teog., 206.

99, HES., Teog., 224, 227, 229.

100. HES., Trab. 77-78: ye0dea 8’ aiuviiovg te Aoyovs kol dnikh -
onov#fog . Cf. Teog, 229 ¢ Trab. 789 ( yevdea ' alpviiovg te Adyoug
kpuglove T'dupiopots ); ESOPO, fab.,, 111 e 112. | )

101. ESQ., Coéf,, 726-728: Medd doria e Eppiig X00viog Noxtog
Cf. Cl. RAMNOUZX, La Nuit et les enfants de la Nuit, Paris, 1959, p. 162ss.
Nos v. 815-816, Hermes pronuncia a palavra invisivel ( ( doxomov &rog ) “que
derrama sobre os olhos as sombras da Noite”, Ulisses mouctiAopunng utiliza-a
da mesma maneira; GAAGpodokona kpontd TERN SoAepds bnédy PPEVOG
(SOF., Filoct,, 1111-1112). Sobre as relagoes de Hermes com a Noite, 0 Hino
hom. Hermes € bastante explicito: a noite € o domfnio de Hermes, o dominio
de suas obras e de sua forma de inteligéncia. Uma outra prova de que Hermes
€ mesmo o “negro”, € que, segundo os Paroem. graeci, 11, p. 184, a expressio
“um Hermes branco” ( Aevkos ) aplicava-se dqueles que ndo eram capazes de
esconder suas mds agles. y

102. Hermes estd fregiientemente associado, no culto a Afrodite,
(PLUT., Conjug. praecept, 138 C): a Cilene (PAUS., VI, 26, 5), a Argos
(PAUS., 11, 19, 6), a Megal6polis (a uma Afrodite Mayavitg, “urd}dora de
astficias”, cujo epiteto PAUS., VIIIL, 31, 6, explica através das astiicias pelas
quais a deusa ¢ responsdvel, tanto em agdes, quanto em palavras), a Atenas
(com uma Afrodite yifvpog e um Eros wibupog , segundo HARPO_CRA-
TION, s.v. wibupiotng). Segundo ARIST., Paz, 456, ele estd associado a

Afrodite, a Peithd, is Khdrites e s Horas, (cf. EITREM, s.v. Hermes, R.-E.
/19124, c. 760-761). NONNOS, Dionis., VIII, 221, faz de Peithd a esposa de
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Hermes. Deixamos de lado aqui o problema dos aspectos negativos de Afro-
dite e dos aspectos positivos de Hermes.

103. Hermes possui estreitas relagdes com o l6gos, que PLATAO defi-
niu no Crétilo, 407 E-408 A (cf. PLUT., De aud., 44 E, onde a associacio de
Hermes 3s Khdrites € justificada pelo cardter xexapiouévov e npoapirés do
légos), mas que parecem delimitar a definigéo do ldgos na retérica de Gérgias
e alguns de seus aspectos, tais como a psicagogia ou a imagem do aguilhdo de
Peithé,

104, HES., Trab., 77-8. Pandora € o “engano” de Zeus: um produto de
sua métis, uma “armadilha de limites abruptos e sem safda”83, Toda a méris
dos deuses contribui para fazer dela a forma mais acabada da métis: Hefafstos
oferece-lhe *“‘um belo corpo amdvel de virgem”; Atena ensina-lhe os traba-
Ihos do offcio “que tece mil cores”, instrumento de fascinagdo; Afrodite dé-
Ihe a Khdris, o pbthos. As Khdrites, as Horas e Peithd completam sua obra
(60-82).

105. PIND., Nem., VIII, 15ss.

106. DIONISIO DE HALICARNASSO, Sobre o estilo de Deméste-
nes, 8, pp. 974-975 Reiske; cf. M. EGGER, Denys & Halicarnasse, Essai sur
la critique littéraire et la rhétorique chez les Grecs du siécle & Auguste, Paris,
1902, pp. 239-240.

107. Proteu é um deus de métis, como Métis, Nereu, Nemésis, Thétis etc,

108. PLUT., Erdticos, p.769 c, que marca bem a ambigiiidade destes
dois atrativos: se a natureza & dotada, assim, de grandes meios, fornecendo-os
aquela que é dissoluta para seduzir seus amantes e levar 4 volipia (npdg
fidovv xal dxdtny ), oferece-os, igualmente, aquela que, para conquistar a
amizade e a afei¢do de seu marido, procura ser ajuizada.

109. I, XIV, 216. Ulisses, abundantemente provido de méts, sabe,
também, por instigagio da mais astuciosa das deusas peAaxolo’ énéec-
o1 xappdodail (Od., XVI, 286-7 = XIX, 5-6), Sobre 'Oapiotig € Afrodite,
cf. supra, pp. 38-9e p. 51. :

110. HES,, Teog., 90: paiaxolol napaipauevor énéeooiv. A Parphasis
desempenha também um papel nos meios militares; /1., XI, 793 fala de uma
“boa” mapaigacs , que vemdo #taipog . EUST., p. 979, 34, define-a como
uma weldd thv & duhlag . :

111. PIND., Nem., VIII, 32ss. Ajax foi entregue i Léthe?#, quando
merecia, na verdade, o maior dos louvores. Cf. os empregos de
mappapev em OL, VII, 65; Pit., IX, 42-43. Em mapaent , notamos a ima-
gem de um caminho desviado, sinuoso, da palavra, como na expressaq
wapst, einelv (cf. supra, p. 88, n. 6).

112. PIND., Nem., VII, 20-21. O velho Nestor,Mybg @yopntig, € tam-
bém qualificado de fibuesng (I, I, 248). Sobre o poema enquanto mowkiMa,
a0 mesmo tempo coisa cintilante, matizada e palavra provida de plasticidade,
cf. H. MAEHLER, Die Auffassung des Dichterberufs im frithen Griechentum
bis zur Zeit Pindare, Gottingen, 1963, pp. 70 e 90ss.

113. Na sociedade Bambara, o “mestre da palavra”, o feiticeiro, pro-
fere “palavras tonicas’” (pasaw), palavras que suscitam “uma forca latente que
jaz em tudo aquilo que &”; mas estas palavras (sejam elas burudyuw ou bale-
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maniw) sdo “embelezamento”, “superagdo”. O feiticeiro € tido por um “men-
tiroso” cuja “‘existéncia € indispensdvel para provocar o entusiasmo, a cora-
gem e a valentia, todas estas qualidades fundadas numa ilusdo: a ilusdo de ser
mais do que se €”. Esse parece se distinguir de um outro feiticeiro, que de-
sempenha um papel importante nas sociedades de iniciagdo, e que diz somente
a “verdade” (cf. D. ZAHAN, La dialectique du verbe chez les Bambara, Pa-
ris, 1963, pp. 125-146).

114. PIND., Olimp., 1, 28-34: pang Ondp tov darabfi Adyov dedarbad-
pévor weddsot mowcilow dEaxar@vr pbBor. Xapig §'.dnep Grnavia tehye Td pe-

e Bvatolg, dmeéporsa Tipav kal Griotov dunoato motdv Eupevar 1o xo-

A

Os poetas sdio dotados da métis (PIND., Olimp., 1, 9; Nem., 111, 9). So-
bre o cardter poikflos da linguagem, cf. I1., XX, 248. PLUT., Erotzcas, 759 B,
compara as ficgbes poéticas ( mowntical q:avrqq{ul ) com os sonhos de quando
se estd acordado: possuem a mesma forga.

115. Sobre ‘Axdarn , cf. M. UNTERSTEINER, The Sophists, Oxford,
1954, pp. 108ss., 1l6ss., 126-127, 150-152, 185ss., 248-249; P.-M.
SCHUHL, Platon et lart de son temps?, Paris, 1952, pp. 31-35; 82-85; L.
ROBERT, Hellenica, XI1-XII, Paris, 1960, pp. 5-15; Thomas G. ROSEN-
MEYER, Gorgias, Aeschylus and “Apate”, American Journal of Philology, 1.
LXXVI, 1955, pp. 225-260; W. LUTHER, ‘“‘Wahrheit” und liige” im dltes-
ten Griechentum, Leipzig, 1935, pp. 97-105; WERNICKE, s.v. 'Andtn , R.-
E. (1894), c. 2670. O cardter duplo de ‘Amdtn aparece muito claramente em
HES., Teog., 205 (andrar de Afrodite) e 224 ( 'Andry, filha da Noite); €
igualmente atestado em ESQ., fr. 601, ed. H.-J. METTE (que fala de uma
boa @mdtn ). Sobre a relagio medd, amdtn, yontsia, AR8n, vide PLAT,
Rep., 412 E-413 E.

116. HES., Teog., 55ss. Por outro lado, as Musas que ddo a Meméria ao
poeta, podem, assim, retomé-la, condenando-o ao Esquecimento (//., 11, 594-
600). Em um estudo mais agudo e sistemdtico de Léthe, deveriamos levar em
consideragdo todas as andlises de H. BOEDER, Der Friihgriechische Wortge-
brauch von Logos und Aletheia, Archiv fiir Begriffsgescichte, t. IV, Bonn,
1959, pp. 82-112, e este jogo sutil de abertura e fechamento que se desenvol-
ve na complementaridade de Andn ¢ dAfGeie , embora marcando a dife-
renca de nivel de pensamento entre os valores de Léthe, poténcia mitica, e os
valores do esquecimento (ou de AavBévw ) na textura do Myog.

117. HES., Teog., 98-103. Cf. PIND., Nem., X, 24; Pit., I, 6ss.; Nem.,
VIIL, 49-50; 0L, VIIL, 72; BAQUIL., v, 7. Cf. 1L, XXII, 281- 282 léthe
provocada por um personagem qualificado de &rikkonog ... pibov .

118. Od., XII, 39-54; 157-200. Nas seitas filosc')ﬁco—religiosas e na
tradigdo neoplatdnica, as Sereias serdo os fifoval , 0s prazeres carnais e a
imagem do Esquecimento, do sono etc.; mas em um oufro contexto de pensa-
mento, totalmente diferente (cf. e.g. P. COURCELLE, Quelques symboles
funéraires du néo-platonisme latin, Rev. ét. anciennes, t. XLVI, 1944, pp. 73-
93). Sobre as sereias, vide K. MARQOT, Die Anfiinge der griechischen Litera-
tur, Ungarischen Akademie der Wissenschaften, 1960, 106-187.

119. DION CHRISOSTEMO, Or,, XII, 51-52. Ela fornece também o

“doce sono™

120. Od 220ss. A retdrica € também uma téyvn &hoxlag (/PLUT./,
Vita X orat., 1, p. 833 cap. DIELS, F V7, 11, pp. 336, 35ss.). Veremos, acer-
ca deste testemunho, o estudo de C. DIANO Euripide, auteur de la catharsis
tragique, Numen, t, VIII, 1961, pp. 117-141.

121. HES., Teog., 758-766; PAUS., V, 18, 1, sobre o pequeno cofre
oferecido por Cipselos, donde nos indica que os gémeos tém os pés torcidos.
Hypnos é um deus duplo, ambiguo (ALEXIS, Hypnos, 11, 385 K. ap. ATEN.,
449 D). Ele desempenha um papel muito importante na dmdétn de Hera (ZL,
X1V, 231ss.); estd apaixonado por Iaoén , uma das Khdrites (269 e 276), cf.
Marie C. VAN DER KOLF, s.v. Pasithea, R.-E., 11949/, c. 2089-2 2090;
estd associado a Léthe e as Musas (PAUS., I1, 31, 3).

122. Hino hom. Hermes, 447-449. Os trés prazeres sio sbgpocidv,
EM: h&um W-

123. PIND., Pit., I, 6ss.

124. ID., ibid., 10 ss. Esquecimento, Sono ¢ Siléncio sdo insepardveis
(cf. Od., X111, 92; I1., 111, 420 etc.).

125. Sobre o vinho e o Esquecimento, cf. ALCEU, fr. 346 Lobel-Page.

'Em oposigdo, ALCEU (cf. 366 Lobel-Page) dird: Olvog, @ ¢lAs xafl, xal &~

Adfea . Como a Peithé ou a Apdte, o vinho €, de fato, uma coisa ambigua, ora
bom, ora ruim (TEQGNIS, 873-876). Um aspecto de Dionisos € fazer esque-
cer as amarguras (EUR., Bacantes, 380ss., 423). Sobre a relagdo entre Dio-
nisos e Léthe, cf. as observagdes de Y. VERNIERE Le “Léthe” de Plutarque,
Rev. ét. anc., t. LXVI, 1964, pp. 22-32, assim como as de W. UERSCHELS,
Der Dionysshymnos des Ailios Aristeides, Diss. Bonn, 1962, 1962, p. 46ss.

126. Cf. Schol., Il., XIV, 276; EUST., pp. 982, 47. A mesma ambigii-
dade € encontrada na figura das Khdrites, que sdo as brancas e as negras. De-
vem ser definidas, como todas as outras poténcias, por suas afinidades e suas
oposigoes: suas afinidades com Hermes, assim como com Afrodite etc. Sobre
as Khdrites, vide as observacbes de J.-H. OLIVER, Demokratia, the Gods
and the Free World, Baltimore, 1960, p. 91ss. No plano da documentagio,
dispomos no momento de Raul Miguel ROSADO FERNANDES, O Tema
das Gragas na Poesia Cldssica, Lisboa-Paris, 1962,

127. A lira de Hermes é o remédio para sua tristeza, sua consolagdo;
seus sons fazem surgir uma florescéncia de visées brilhantes (SOF., Lim., 317-
323).

128. Sobre o yéwvoeg , cf. EUR., Bac. 261, 383. Em seu Dionysos
(Paris 1951, p. 27ss.), H. JEANMAIRE assinalou a associagfo na nogdo de
vavoc das “idéias de resplendor, cintilagdo,-de umidade vivificante, de ali-
mento suculento ¢ de alegria” (cf. sua tese, Couroi et Courétes, Lille, 1939,

pp. 436-437). Podemos comparar o procedimento de yavooig , utilizado pelo
estatudrio grego para dar 3s estdtuas o resplendor e o briho de um corpo vive
(cf. Ch. PICARD, Manuel & archéologie grecque, Sculpture, I, Période ar-
chaigue, Paris, 1935, p. 210 e n. 2), ao procedimento que vimos anteriormen-

te.
129. Cf. PLUT., Eroticos, p. 750 A e SAFQ, fr. 16, 11 ed. Lobel-Page.
No mesmo didlogo (Eroticos, p. 764 Bss.), Plutarco desenvolve alguns mitos
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“egfpcios”, nos quais 0 Amor celeste opde-se ao Sol, uma outra forma de
amor: se esse tltimo toma nossa memdria, paralisando-a, e fascina nosso es-
pirito pelo prazer, j4 o verdadeiro Amor ¢ fonte de meméria. Estas variacOes
mitico-filoséficas vém naturalmente se inserir em alguns dados do pensa-
mento mitico. Sobre o sonho “amoroso”, cf. e.g. Od., XI, 245. Num outro
plano de pensamento, Plotino joga com um duplo valor do esquecimento: ora
desatengdo, lembranga sensivel, sono, separam-se do inteligfvel (111, 6, 5; IV,
4, 2-8), ora o esquecimento verdadeiro permite a passagem do sensivel ao in-
teligfvel (IV, 3, 32; IV, 4, 1). Quanto a este tiltimo ponto, seguimos as indica-
¢bes de R. SCHAERER, Le héros, le sage et [événement, Paris, 1965, pp.
193-194. Sobre os problemas da memoéria platdnica, cf. Edward W. WAR-
REN, Memory in Plotinus, Classical Quarterly, 1965, pp. 252-260.

130. Em seu estudo sobre Hestia-Hermeés. Sur [ expression religieuse de
Pespace et du mouvement chez les Grecs, L’'Homme, t. 111, 1963, n® 3, p. 48
(= M.P,, p. 40), J.-P. VERNANT dedica-se a uma longa anilise desta com-
plementaridade, e nota, a propésito da polaridade, que ela “é um trago tdo
fundamental deste pensamento arcaico, que pode ser encontrada até mesmo
no interior da divindade do lar, como se, necessariamente, wma parte de Hes-
tia jd pertencesse a Hermes (o grifo € N0Ss0).

131. FERECIDES, ap. JACOBY, F Gr Hist., 3F 16 a.

132. PAUS., 11, 31, 3, 3-4; cf. HERMONG., ap. Rhetores graeci, t. 1V,
p. 43 Walz.

133, HES., Teog., 80ss. O Rei de Hesiodo opera “mudangas”,
perarpora Bpye (Teog. 89). Quando o poeta canta as faganhas dos homens
ou os deuses, o efeito disso €, certamente, o esquecimento, mas também
xapatpérsty  (Teog., 103). Encontramos a mesma imagem da mudanca na
retérica de Gérgias: .Enswos xal petéomoey abriy yonselg (DIELS.,
FVST, 11, pp. 291-2) e yvéung vaxos b edpsteBolov motobv v fic 865 —
ne¢aionv (DIELS., F vs7, 11, pp. 292, 11-12). Podemos encontrd-la também
nos “propésitos” de Protdgoras (ap. PLAT., Teéteto, pp. 166 D- 167 D). Estas
“obras de rodeio” estdo essencialmente na retérica: Platdo (Rep., 412 E-413
D) constituem a prova disso. Por duas vezes nesta passagem, trés participios
traduzem uma mesma idéia fundamental: sucumbir 4 apdte. Em 412 E 6-7,
siio 0s seguintes: yontsvouevor, Pralduevol, émAaviavdpevol ; em413B 1,
xhantvess, yonrevdévees, Pracbévees. Trés termos homélogos: xMéntecbat
faz parte do campo semantico de Peithd e de Apdte (cf. I1, X1V, 217, HES,
Teog., 613; Il., 1, 132; PIND., Nem., V11, 23; VIII, 31-34; HES., Trab. 789,
ARIST., Ret., II1, 7, 5). A imagem do roubo remete-nos ao tema mitico do
Hermes ladrdo, mestre das wevdelg Adyor , Hermes, o Noturno, que lanca
o Esquecimento. Quanto 3 imagem da violéncia, ela estd estreitamente asso-
ciada 2 nogio de nedd (cf., supra, p. 38). Ora, nestes trés termos, Platfo
(Rep.; 413 B-C) os reduz a um denominador comum:  ustadofalewv . Estar
oculto, fascinado, violentado, designa, essencialmente, mudar de opinido, s0-
frer uma reversio de opinido. Sabe-se, alifs, que G. DUMEZIL, L’idéologie
tripartie - des Indo-Européens, Collection Latomus, vol. XXXI, Bruxelas,
1958, p. 21 (= Latomus, X1V, 1955, pp. 173- 185) reconheceu nesta passa-
gem de Platdo, uma “triade de delitos”, de origem indo-européia. Sobre a
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mmagem da Sereia, aplicada a Pisfstrato, cf. C. M. BOWRA, Greek Lyric
Poetry3, Oxford, 1961, p. 322. Nestor, rei de Pilos, que € um tipo de rei sdbio,
& também, e principalmente, o rei “da linguagem doce” (fi8venfic : IL, I,248):
“de sua boca, fluem as entonagdes mais doces do que o mel” (/, I, 249). Cf.
Joh. SCHMIDT, s.v. Nestor, R.-E. (1936), c. 120.

134. FILOSTRATO, fmagines, 1, 17, 3, p. 332, 30 K.

135. PLUT., De sera numinis vindicta, 22, p. 566 D (acerca do ordculo
comum i Noite e & Lua, yue ndo tem sede fixa, que erra em todos os lugares,
entre os homens, em sonhos ¢ aparigbes). Sobre um tipo de Sonho
SolomAdKog ¢ gaopara xowiMovesa , cf. NONNOS, Dionis., XXIX,
326. ed. Keydell. Sobre o sonho enganador gue assedia Xerxes, cf. HDT,,
VIL, 12ss. B ele, sem diivida, que aparece sob a forma de "Ardtn sobre um
vaso de figuras vermelhas, ao lado da Asia, em frente a Grécia, que € assistida
pelos deuses (BAUMEISTE, Denkmiler, 1, 1885, pp. 408-412).

136. LUCIANO, Ver. hist., 11, 33, ap. DIELS., FVST, 11, p. 337, 10ss.

137. Verso de um poeta andnimo, citado por PLUT., Eroticos, p. 764
E.

138. Od., XIX, 562-567. Na imagem do chifre (  xépag ), hd um
jogo de palavras evidente com kpaively; da mesma forma, a imagem de
grépag remete ao verbo, que uma glosa de Hesiquio (£Aspfipay drarfico)
interpreta como o‘‘engano”; este verbo € muitas vezes comparado, com toda
razio, is drogda, os ludibrios do Ancifo do Mar (Od., 1V, 410) ou da maga
Circe (Od., X, 289; c¢f., também, X VII, 248).

139. Hino hom. Hermes, 558. Sobre o problema dos Zepval , vide K.
LATTE, s.v. Orakel, R.-E. (1939), c. 832; WILAMOWITZ, Der Glaube der
Hellenen, 1, 379ss.; ALLEN, HALLIDAY, SIKES, The homeric Hymnsz,
Oxford, 1936, p. 346ss.; M. FEYEL, Rev. arch., 1946, p. 9ss.; P. AMAN-
DRY, La mantique apollinienne & Delphes, Paris, 1950, pp. 60-4; H. JEAN-
MAIRE, Dionysos, Paris, 1951, pp. 190-1.

140. No mundo invisivel onde o espirito humano estd submerso pelo
Esquecimento (cf. [I., XXII, 387-390), alguns possuem o privilégio de guar-
dar tudo em memdria, como Tirésias (Od., X, 493-5) ou Anfirau (SGF., El,
841). O caso de Etdlida é também excepcional (APOL. RODES, Argon., I
640ss).

141. PLUT., De E. ap. Delph., p. 394 A. Apolo € o direito, 0 que nio o
impede de ser também o obliquo.

142. Esta ambigiiidade dos deuses gregos € amplamente analisada por
Cl. RAMNOUX, Mythologie ou la famille olympienne, Paris, 1962, passim.
Sobre o problema teol6gico dos deuses que enganam, cf. K. DEICHGRA-
BER, Der Listensinnende Trug des Gottes, Géttingen, 1952, pp. 108-141.

143, £SQ., Agam., 1178-1179. No comego do Agamenon (v.36-39),0
vigilante pronuncia as palavras enigméticas: “mas falo Aqueles Jue sabem,
para 0s Outros, expressamente, esqueco ( AfBopm)”. Sobre as ambigiidades
dos ordeculos, vide R. CRAHAY, La liérature oraculaire chez Hérodote, Pa-
ris, 1956, pp. 48-50; 153-4; 198; 254-5, ¢ W. B. STANDFORD, Ambiguity in
Greek Literature. Studies in Theory and Practice, Oxford, 1939, p. 120ss,

144. Cf. SOF., fr. 704 N2.
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145. As Musas, s quais Mvmpoobvn dd a luz, para que sgjaim a
Anopoodvny dos mortais.

146. HES., Teog., 27-8. Este texto, mais comentado freqlientemente
1o sentido de um conflito entre Hesfodo e a poesia homérica, desempenha um
papel importante no recente trabalho de S. ACCAME, L’invocazione alla Mu-
sa e la “Verita” in Omero e in Esiodo, Rivista di Filol. Istruz. Classica, 1963,
pp. 257-281; 385-415, que descobre af o ponto culminante de uma “‘crise”,
que a intui¢éo poética conhece através da consciéncia dos Gregos, a partir da

{lfada. Mas o problema da ambigiiidade da palavra ndo encontra lugar nestas
péginas. Para maiores referéncias, cf. G. LANATA, Poetica pre-platonica,
Florenga, 1963, pp. 24-5. 1 e 45

147. Em suas conferéncias (1963) na Ecole des Hautes Etudes, J.-P.
VERNANT desenvolveu amplamente a importdncia de uma categoria psico-
16gica do duplo para dar conta de vdrios aspectos do pensamento greyo. Cft.
agora ID., Figuranon de linvisible et catégorie psychologique du double: le-
colossos, M.P., Paris, 1965, p. 251ss.

148, I, XXIII, 65-107. Cf. a definiio dos gavracim dada por
QUINT,. Inst. Orat., V1, 2, 29: Quad epaviacieg Graeci vocant (nos sane
visiones appellemus) per yuas imagines rerum absentium ita repraenrantur
animo, ut eas cernere oculis ac praesentes habere videamur.

149. Od., XIX, 203: loxe webdea xoAhd Aéyav dtbpowoiv dpola ;
TEOGNIS, 713: obd’ &l yeodea piv nowigdroporow dpola . E a mesma
férmula que DIONISIO DE HALICARNASSO, I, pp. 30, 13, ed. Usener-
Radermacher, emprega para definir a arte de Lisias,

150. Dissoi Logoi, 111, 10, ap. DIELS, FVST, 11, pp. 410, 29-411, 2.
Sobre a tragédia e a éxdzn, cf. Thomas G. ROSENMEYER, Gorgias, Aes-
chylus and “Apate”, Amer. Journ. Philol., t. LXXVI, 1955, pp. 225-260. Para
Platdo, uma resposta ambigua € “trdgica” (Menon, p. 76 E); o “tragico” € da
ordem do “enganoso” ( webdog ) (Crdt., p. 408 C).

151. Cf. A. RIVIER, Un emploi archaique de I analogie chez Héraclite
et Thucydide, Lausanne, 1952, em particular, p. 51ss.

152. Cf. H. KOLLER, Die Mimesis in der Antike, Berne, 1954, Sobre a
diferenca entre épota e dowdra, vide A. RIVIER, Sur les fragments 34 et
35 de Xénophane, Rev. Philol., t. XXX, 1956, p. 51, n. 7, que insiste (pp. 51~
2) na distancia entre a expressio de Xendfanes (fr, 35) e a de Hesiodo (Teog.,
27-8).

153. Encontraremos bons exemplos disso em L. RENOU, L'ambiguité
du vocabulaire du Rg-Veda, Journal Asiatique, t. CCXXX, 1039, pp.
161-235.

154. Cf. J.-P. VERNANT, M. P., pp. 25 1-264.

155. PLATAO, Crdrilo, 408 c.

156. Em seu estudo sobre Hestia- Hermés. Sur ['expression religieuse de
Lespace et du mouvement chez les Grecs, L'Homme, t. 111, 1963, n® 3, pp.
28ss., 48ss., (= M. P., p. 117ss,; p. 140ss.), J.-P. VERNANT mostrou como,
no panteon grego, a complementaridade de duas divindades “supde, em cada
uma delas, uma oposiciio ou uma tensdo interior, que confere a Seu peisona-
gem de deus um cardter fundamental de ambigiiidade”. Mas, sobre a comple-
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mentaridade no pensamento religioso, € preciso que nos remetamos a G.
DUMEZIL, a cada um de seus livros, e, mais particularmente, a Mitra-Varu-
nuZ, Paris, 1948, e Les dieux des Indo- Européens, Paris, 1952.

A andlise da “ambigiiidade” exigiria um prelongamento em todas as
suas diregdes, segundo o método definido por Cl. LEVI-STRAUSS, La
Structure et la Forme. Réflexions sur un ouvrage de Vladimir Propp, Cahiers
de I'lInstitut de Science économigque apliquée, n° 99, marco de 1960 (Série M,
n27), p. 26, cujas observagdes, que possuem um valor programatico para o
heienista, sdo as seguintes: “Mas, na verdade, compreender o sentido de um
termo significa permutd-lo sempre em todos os seus contextos. No caso da
literatura oral, estes contextos sdo, em primeiro lugar, fornecidos pelo con-
junto das variantes, ou seja, pelo sistema de compatibilidade yue caracteriza o
conjunto permutdvel. Se, na mesma fungdo, a dguia aparece de dia, e 0 mo-
cho, de noite, isso jd nos permite definir o primeiro como um mocho diurno e
a segunda como uma dguia noturna, o que significa que a oposi¢io pertinente
¢ a do dia e da noite, Se a literatura oral abordada é de tipo etnogréfico, ha-
verd outros contextos, fornecidos pelo ritual, as crengas religiosas, as supers-
tides, ¢ também pelos conhecimentos positivos. Poderemos, entao, perceber
que a dguia e o mocho se opdem ambos ao corvo, como os predadores ao
abutre, opondo-se entre eles, sob a relagdo do dia e da noite; ¢ o pato opde-se
a todos os trés, sob a relagio de uma nova oposigio: entre o par céu-terra, € 0
par céu-dgua. Definiremos, assim, progressivamente, um ‘universo do conto’,
analisdvel a partir de pares de oposigdes diversamente combinadas no seio de
cada personagem, que, longe de constituir uma entidade, €, tal como a con-
cepcio yue Roman Jakobsen tem do fonema, um ‘feixe de elementos diferen-
ciais’.” Em uma obra recente, Jacqueline ROUMEGUERE-EBERHARDT,
Pensée et société africaines. Essai sur une dialectique de complémentarité an-
tagoniste chez les Banm du Sud-Esi, Paris-la Haye (Cahiers de ['Homme,
Nouve. Série, 11I), 1963, forneceu exemplos notdveis de “complementaridade
antagonista”.

157. Sobre as exigéncias de uma histéria do pensamento filoséfico, vide
o ensaio de LOUIS ALTHUSSER, “Sur le Jeune Marx”, (Questions de théo-
rie), La Pensée, n2 96, 1961, pp. 3-26 = Pour Marx, Paris, 1963, pp. 45-84.

Capitulo V: -
O PROCESSO DE LAICIZACAO

1. Evidentemente, fazemos uma abstragao dos usos profanos da pala-
vra, cuja importincia ndo pretendemos menosprezar, porém, dentre os tipos
de palavra que correspondem a institui¢es, a palavra eficaz de cardter reli-
gioso e a palavra-didlogo de cardter profano parecem ser as duas categorias
mais importantes. E claro, também, que existe uma histéria da “verdade” a
nivel dos usos profanos da palavra: os trabalhos de Luther, Boeder e outros
deram-nos uma prova disso.
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2. Cf. H. JEANMAIRE, Couroi et Courétes, Lille, 1939, passim, J.-P.
VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, p. 9ss.; Le mythe
hésiodique des races. Essai £ analyse structurale, Rev. hist. rel., 1960, p. 34ss.
(= M.P., p.31ss); E. VIAN, La guerre des Géants. Le mythe avant [ époque
hellénistique, Paris, 1952, passim; Les origines de, Thébes. Cadmos et les
Spartes, Paris, 1963, passim. Vide também G. DUMEZIL, Aspects de la fonc-
tion guerriére chez les Indo-Européens, Paris, 1956. Sobre os problemas da
reforma hoplita, vide M. P. NILSSON, Die Hoplitentaktik und das Staatswe-
sen, Klio, 1928, pp. 2409; H. L. LORIMER, The hoplite phalanx with special
refere ree to the poems of Archilochus and Tyrtaeus, Annual of Brit. School at
Athe s, t. XLIIL, 1947, pp. 76-138; A. ANDREWES, The greek Tyrans™,
Londres, 1956, pp. 31-42: P, COURBIN, Une tombe géométrique d Argos,
Bull. Corr. Hell., t. 81, 1957, pp. 322-384; A. SNODGRASS, L'introduzione
degli opliti in Grecia e in ftalia, Rivista storica italiana, t. LXXVIL, 1955, pp.
434-444; The Hoplite Reform and History, Journal of Hellenic Studies, 1.
LXXXV, 1965, pp. 110-122; Early Greek Armour and Weapons, Edinburgh,
1964, passun.

3. Para as pdginas que se seguem, utilizamos livremente alguns pontos
levantados em um estudo publicado nos Annales E.S.C., 1965, pp. 425-441
sob o titulo En Gréce urchaiyue: Géométrie, Politique et Sociéié.

4. Sobre os jogos funerdrios, vide L. MALTEN, Leichnspiel und Toten-
kult, Mirt, deut. archéol. Instit. Rom. Abt., ed. 38/39, 1923-24, p. 300ss. e s.v.
Leichenagon, R.-E. (1925), c. 1859-1861.

5. O aspecto juridico dos Jogos foi intensamente assinalado por L.
GERNET, Jeux et Droit (Remargques sur le XXIIC chant de I'lliade), Rev. hist.
droit frangais et éiranger, 1948, p. 177ss. retomado em Droit et Société dans
ia Gréce ancienne, Paris, 1955, pp. 9-18.

6. Em seu estudo, citado anteriormente, L. GERNET (Drout et Société,
p. 17) pode dizer: *O direito, yue comega 4 aparecer em cena, nao surge como
uma técnica especial e profissional: ele proprio emana da vida dos jogos; hd
uma continuidade entre o costume agonfstico e o costume judicial.”

7. I, XXIII, 256ss. Sobre o valor do ferro, cf., em dltimo lugar, L.
DERQY, Les noms du fer en grec et en latin, L’ Antiquité classique, t. XXXI,
1962, pp. 98-100.

8. [, XXIII, 704: yuvaix' &5 pécoov Ednke. Encontra-se outras for-
mulas, tais como 8fix’ & dy@va @Epwv-.. (71, XX1II, 709 ¢ 888). Sobre os va-
lores de Gy@v na epopéia, cf. R. MARTIN, Recherches sur P Agora grecque.
Etudes & histoire et & architecture urbaines, Paris, 1951, pp. 19, 22, 48, 161,
244. E no &ydv, no centro da assembléia, que se d4 a maior parte das provas.
11, XXIII, 507, 685, 710, 814. Notemos, finalmente, que é sempre o verbo
mBévar que é empregado aqui, como o vocabuldrio politico de Herddoto
(cf. supra, pp. 32-3) comprova-nos. Cf. I, XXII1, 263, 631, 653, 656, 700,
740, 748, 750, 751, 799; Od., XX1V, 86 ¢ 91

9. Od., XXIV, 86¢91.

10. [HES.] Escudo, 312. Cf. I, XX1II, 273.

11. XEN., Anabasis, 111, 1, 21.

12. TEOGNIS, 994.

13. DEMOST., Filip., 1, 4-5.

14. O butim faz parte, de fato, dos bens que os gregos chamam
Ktipate e que se opdem aos marpfa . Cf. E. F. BRUECK, Totenteil und Se-
elgerdt im griechischen Recht, Mdnchener Beitrdge zur Papyrusforschung und
antiken Rechysgeschichze, t. IX, Munique, 1926, p. 39ss. O autor nota, muito
precisamente, que ndo h4, nesta época, uma concepgio abstrata, propria-
mente juridica, do direito de propriedade. A “propriedade individual” € ape-
nas uma comoda abstragdo, mas & perigosa por subsumir a diversidade de di-
ferentes modos de possuir alguma coisa. Sobre o butim na sociedade hom¢ri-
ca, cf. M. DELCOURT, Oedipe ou la légende du conquérant, Paris-Liége,
1944, pp. 239-244 e as andlises de E. BUCHHOLZ, Die homerische Realien,
11, 1, Leipzig, 1881, p. 328ss. Em seu artigo sobre Le partage des profits de la
guerre dans les traités d'alliances antiques, Rev. historique, 1958, pp.
233-249, A. AYMARD nio leva em consideragdo os fatos arcaicos. P. VI-
DAL-NAQUET indica-me a passagem de TUCIDIDES, VII, 5, 3 onde se
encontra uma oposigio entre a parte do Estado(xowdv) e as partes indivi-
duais. A nocio de acordo feito entre os beligerantes desempenha, neste pon-
to, um papel muito importante. Cf., também, A. DAIN, Le partage du butin
daprés les traités juridiques et militaires, Actes du VI® congrés international
des études byzantines, Paris, 1950, pp. 347-354, que assinala: “A partilha se
faz por via de autoridade. Os lotes sdo repartidos tanto entre os individuos,
quanto entre as unidades militares constituidas”, mas “os soldados mais dis-
tintos podem obter suas partes por escolha”.

15. TEOGNIS, 678ss.: Bacudg 8'otkét’ lowg yiveras & 1 péoov.

16. SOF., Filoct, 609: Helenos € uma ““ 8fpav kel ”,

17. A Agamenon, que lhe pede outra parte de honra em troca da que
deve dar a Apolo, responde-lhe Aquiles: “N&o temos mais tesouro comum em
reserva. .. tudo que temos conseguido do saque das cidades foi dividido™.
(8&8aovor) (I, I, 124-125). Este texto prova claramente que antes do
Saopdg , os bens sdo Euvila .

18. Cf. supra, pp. 49-50.

19. 11, 1X, 328ss, Cf. L. GERNET, op. cit., p. 15.

20. Cf. L. GERNET, op. cit., p. 16.

21. A apreensdo ¢ freqiientemente designada pelo verbo dsipaiv  (delp-
gobat, avasipetv) que tem “seu valor concreto” (1L, XXIII, 614, 778, 823,
856, 882), ou ainda por verbos como AapBaveiy, Grvecbar (273, 511, 666)
ou &ty (613). Este & o gesto de Ajax: “ele toma o boi selvagem” (779-781).
L. GERNET, op. cit., p. 11, observa que Dares faz exatamente 0 mesmo
gesto, nos Jogos por honra de Anchises (Eneida, V, 380ss.), gesto cuja signi-
ficagdo foi assinalada por F. DE VISSCHER, FEtudes de droit romain, p.
353ss.

22. Cf. 1L, XXIII, 624, 537, 565. L. GERNET, op. cit., p. 11, afirma a
oposigo dos dois gestos: o gesto do dom, e o da tomada de posse (mainmise).

23. Cf. L. GERNET, op. cit., p. 13. E. CASSIN, L’Année Sociologique,
1952, p. 119, acha que os prémios “sdo, na realidade, consagrados por Aqui-
les ao heréi morto. . . € do além que eles serdo coagidos pelo valor, pela des-
treza ou a sorte dos concorrentes”. Mas nada nos faz crer que o centro possua
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aqui um valor religioso. Sobre as significagdes religiosas, sua relagdo com os
outros valores do centro, cf. J.-P. VERNANT, Géoméirie et astronomie
sphérique dans la premiére cosmologie grecque, La Pensée, n* 100, 1963, p.
91ss. (= M. P., pp. 157-8).

24. Cf. 11, XXI1I, 565.

25. Sobre o dom, cf. L. GERNET, La notion mythique de la valeur en
Gréce, Journal de Psychol., 1948, p. 430ss.; Droit et prédroit en Gréce an-
cienne, 3% série, 1948-1949, Paris 1951, p. 26ss.; M. MAUSS, Essai sur le
don, Forme et raison de [ échange dans les sociétés archaigues, retomado em
Sociologie et Anthropologie, Paris, 1950, p. 145ss.; R. MAUNIER, Recher-
ches sur les échanges rituels en Afrique du Nord, L’Année sociologique, Nouv.
Série, t. 11, 1924-1925, Paris 1927, p. 11ss.; M. 1. FINLEY, Marriage, Sale
and Gift in the Homeric World, Rev. int. droits de [ Antiquité, 3* série, II.
1955, pp. 167-194.

26. Sem davida, as partes de honra era divididas entre um ou outro
personagem importante. O resto submetia-se ao sorteio. Ainda que este pro-
cedimento nfo seja diretamente atestado, podemos crer que fosse usual,

ATCE L 1K, 335,

28. 1l., XIX, 173ss.

29. I, XIX, 174.

30. fl., XIX, 242ss. Trata-se, aproximadamente, da mesma férmula do
canto XXIII, 705, quando Aquiles deposita os prémios dos Jogos.

31. 11, XIX, 277ss.

32,11, 1, 126. Na Odisséia afirma-se, muito nitidamente, a oposi¢io do
piiblice e do privado (11, 32; 11, 44; 111, 82; IV, 314; XX, 264-265, passagens
citadas por CHESTER G. STARR, The Origins of Greek Civilization, Nova
York, 1961, p. 336).

33, HDT., VilI, 152. Encontramos a mesma hist6ria, sem alusio ao
uéoov , nos Dissoi Logoi, 11, 18 (DIELS., FVS7, 11, pp. 409, 2ss.). Cf. HE-
RODAS, 11, 90. Ao longo de um processo que o opde a um armador de gréos
que violentou uma de suas “filhas”, Bétaros declara que, se seu adversdrio
pede um inquétito suplementar para a questdo, por ser a vitima de origem ser-
vil (cf. a introdugdo de J. ARBUTHNOT NAIRN e de L. LALOY, na Coll,
Univ. France, Paris, 1928, pp. 47-8), ele se oferece em seu lugar, com a con-
digdo de que o prego do prejufzo seja depositado &v ©§ péow . Cf., tam-
bém, XEN., Econ., V11, 26.

34, PLUT., De amore fraterno, p. 483 C-E: em face aa morte de um
pai, Plutarco recomenda aos filhos deixarem de lado o uso e o desfrute dos
bens em comum { xofiowv & xal kifiow &v pog xelobu kowviy xal dvéuntov
axtvrov ). Sobre este texto, vide Harry L. LVY, Property Distribution by lot
in Present-Day Greece, Trans. Proc. Amer. Philol. Assoc., t. LXXXVII,
1956, p. 42-50.

35, LUCIANO, Cronosolon, 19, t. IIl, p. 312 Jacoblitz, Cf. ARIST.,
Assembl., 602, Mas o sentido da expressdo logo se perdeu, por exemplo, em
EUR., fon, 1284, onde xowvbv possui um duplo emprego, juntamente com
& pHECQ.

36. /1., VII. 383-384.
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37. 1., VII, 417. Encontra-se 0 mesmo procedimento em outras assem-
bléias militares. Cf. XEN., Ciropedia, VII, 5, 46. Em 11, 2, 3, trata-se, pro-
priamente, de um &g péoov, relagdo com o KOKAOG KGTAKEEVOV CTPETOTAEV.

38. 0d.,, 11, 37ss.

39. 11, XIX, 76-7.

40. Od., 11, 37ss., e as observagdes sobre o valor do cetro feito por L.
GERNET, Droit et prédroit, p. 96.

41. Od., 1I, 28ss, Sobre a declaragfio de Egiptos e o problema da con-
vocagio da-assembléia, cf. R. MARTIN, Recherches sur [ Agora grecque, p.
31ss., que reconhece neste fato um exemplo daquilo que A. SEVERYNS
(Homeére, le poéte et son oeuvre®, Bruxelas, 1946, pp. 23-6) chama “anacro-
nismo compdsito”.

42. =uvév € uma nogdo politica que desempenha um papel funda-
mental nos séculos VII ¢ VI. Um de seus empregos mais antigos pode ser en-
contrado em TIRTEU, IX, 15ss.,, que desenvolve a idéia de um
Euvov éofAbv  para a pélis € o demos. Em HDT., VII, 53, o bem comum € o
Evvov dyo8bv . Trata-se de um sindénimo de xowbv para designar o Estado.
Os filésofos fardo um grande uso dele: DEMOCR., ap. DIELS, FVS7, 1L, p.
195, 15; 203. 13; 205, 10; HERACLITO, ap. DIELS. FVST, 1, pp. 151, 2ss.;
169, 4; 174, 1; 176, 4 etc. Em um estudo sugestivo, intitulado Zur Sociologie
des archaischen Griechentums, Gymnasium, t. 635, 1958, pp. 48-58, B.
SNELL afirmou que a idéia de uma comunidade, de uma Euvavin , oposta a
um estatuto individual, tal como aparece, por exemplo, em ARQUILOCO DE
PARDS {fr. 98, 7, Lasserre-Bonnard), assinalava uma virada decisiva em re-
lagio a Homero, Creio que as passagens, como esta que estudamos, podem
limitar o alcance das conclusdes de B. Snell, ou pelo menos levar a distinguir,
ao lado de uma ruptura, linhas de continuidade, Dos “bens comuns” do grupo
militar da epopéia a0 §uvov dos Homoioi de Tirteu, ndo hé ruptura.

Sob uma forma composta, &rifvvoe o mesmo adjetivo qualifica um tipo
de terra que €, incontestavelmente, objeto de propriedade coletiva (/,, XII,
421ss.). Cf. as observacdes de Ed. WILL, Aux origines du régime foncier
grec. Homére, Hésiode et Tarriére-plan mycénien, Rev. Et. Anc., t. LIX, 1957,
p. 6ss.

i 43 APOL. RODES, Argon., II1, 173, ed. H. Friinkel.

44, L. GERNET, Droit et Société dans la Gréce ancienne, p. 16.

45. Quando Aquiles propde conceder o segundo prémio a Eumelos (/L.
XXIII, 539ss.),-0 piblico “aprova” (émaivelv). Todos os pretendentes, ndo
obstante, aprovam o discurso de Antinoo (Od., IV, 673).

46,11, XV, 282-285. Cf. H. JEANMAIRE; Couroi et Courétes, p. 42.

647. I, IX, 443, Cf. PIND., Nem., VIII, 8, BAQUIL., XI, 89-91, ed.
Snell®.

48. Na sociedade grega da epopéia, os ancidos (ypovieg) opdem-se,
entretanto, aos jovens (véow, moBpot), oposicio que € marcada, no plano da
palavra, pela dualidade da boulé e da dgora — a primeira, sendo o conselho
reservado aos ancidos e aos conselheiros (pfioveeg).a segunda, a assembléia
plendria dos homens de armas (cf. H. JEANMAIRE, op. cit., p. 14ss.).

49, A. AYMARD, Sur [ assemblée macédonienne, Rev. ét. anciennes, L.
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LLII, 1950, p. 127ss. Nos estados gregos arcaicos, a assembléia das armas éo
substituto permanente dos cidaddos: ARIST., Pol. IV, 10, 10, 1297 B (citado
por A. AYMANT, art. cit., p. 131). Sobre a reciprocidade dos cidadéos ¢ do

exército, cf. Cl. MOSSE, Rev. ét. ancienne, 1953, pp. 29-35 e 1963, pp. 290- _

297, }

50. POLIBIO, V, 27, 1; 4; 6.

51. "lonyopin ap. HDT., V, 78 (cf.: lookpazia , V. 52); Ioaybpng
ap. HDT., V, 66; 70; 72; 74. Cf. E. LAROCHE, Histoire de la racine NEM-
en grec ancien, Paris, 1949, p. 186.

52, FILODEMO, Iepl tob xad’ “Opnpov &yabobd Paocilémg , fr. 19,
14: 'lonyoplav §'Exoveeg... [xal &v] Talg cuvovaimg xal ol elifiktiow...

53. As refeigoes do lads sdo “refeigbes em partes iguais”, onde nenhum
precedente prevalece contra o principio de igualdade. Cf., Il VII, 320; I, 468;
Od., XIX, 425; VIII, 98; I, IX, 225, e as observagdes de ATENEU, p. 12:.
ed. A. M. Desrousseaux. Sobre a comensalidade homérica, cf. H. JEAN-
MAIRE, Couroi et Courétes, Lille, 1939, p. 85ss., que compara estas refei-
¢Oes em comum aos banquetes (sisitias) déricos.

54, SCHULTHESS reuniu vérios fatos em seu artigo Homoioi, R.-E.,
1913 c. 2252ss., mas nio foi levantado, por exemplo, o fato de Aquiles dizer-
se 0 homoios de Agamenon (7L, X VI, 53ss.). Poderfamos, assim, distinguir
trés niveis de homoioi: 12 os guerreiros profissionais da epopéia; 2° os hippo-
botes, 0s hippeis oligdrquicos; 32 os cidaddos do século VI (segundo a decla-
racdo do Meéndrio. Cf. supra, pp. 51-2).

55. Cf. 0d., 11, 30-2 ¢ II, 42-4,

56. Cf. Od., IV, 673 e IL., XXIII, 539ss. L. GERNET, Droit et Sociéié
dans la Gréce ancienne, Paris, 1955, p. 16ss., insistiu sobre o papel desta efi-
cdcia quase-juridica na proclamagéo do resultado dos jogos e a atribuicao dos
prémios aos vencedores.

57. Em Droit et prédroit (L’ Année Sociologique, 3% série, 1948-1949,
Paris, 1951, p. 111), L. GERNET mostrou-nos claramente como a eficdcia da
palavra cede lugar a procedimentos racionais: no direito, & vontade coletiva, 2
ratificagdio do grupo social; na filosofia, a meios de pensamento racionais, as
provas verificdveis.

58. CI. F. SOLMSEN, The “Giff’ of Speech in Homer and Hesiod,
Trans. Amer. Philol. Assoc., vol. LXXXV, 1954, pp. 1-15. Sobre a importén-
ciade meB® na epopéia, vide EBELING, Lexicon homericum, s.v.

59. I, X, 793. Cf. HESIQUIO, s.v. nepaipaog® droloyia, rapa
Aonioudg, mepapvdic, ovppoviia, mopnyopia, neibd, mopaivecg fi drdn
EUST., 979, 34: ned ¢ émMog . TIRTEU, fr.9, 19 D3 mostraaimporténcia
do encorajamento em um meio militar (Bapotvm 8'kreory 16V =Anoiov 8vd
pa gapeotas). Sobre mopaipamg , cf. supra, p. 39 e p. 105, n. 110.

60. Cf. 11, XIII, 291 ( dapiotis mpopdxev); Od., XIX, 179, HES,,
Trab., 789; ete.

61. Parégoros estd ligado a Ildppac e a 'Oamotig; figurava em um
templo de Afrodite com Peithd, Eros, Himeros, Péthos (PAUS., 1, 43, 6); so-
bre um vaso dtico com figura vermelha (cf. G. HERZOG-HAUSER, s.v. Pa-
regoros, R.-E. 11949/, c. 1454). Nos Argonautes (1, 479ss.), APOL., RODES
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fala-nos das pbBoi... xaphyopor olol nep dviyp Bapoivol Evapov 9cf. III,
1347ss.).

62. Sobre as formas de pré-retérica na epopéia, vide os dados reunidos
em E. BUCHHOLZ, Die homeriscen Realien, 111, 2, Leipzig, 1885, p. 168ss.

63. HDT., I1I, 142.

64. Sobre a questdo de dpolog e de suas relagoes com f{gog , vide R.
HIRZEL, Themis, Dike und Verwandtes, Leipzig, 1907, p. 234ss. € as obser-
vagbes de L. GERNET, Recherches sur le développement de la pensée juridi-
que et morale en Gréce, Paris, 1917, p. 1979, p.457ss.

65. A palavra e o conceito de loovopla colocam vérios problemas.
Em primeiro lugar, a questio da etimologia: {oovoula pode derivar de
vopog, querendo dizer igualdade perante a lei, o que néo significa igualdade
politica. Caso ela derive de wvéuewv, como acredita a maioria dos comenta-
dores, pode significar a divisdo igual das partes materiais ou dos direitos poli-
ticos (¢ o sentido adotado por E. Laroche: reparticdo igual), Caso se trate de
igualdade politica, & preciso notar, como faz Ed. WILL, Korinthiaka, Paris,
1955, p. 618 (podemos seguir o excelente “estado da questfio™) que o “ele-
mento iso- nio implica, necessariamente, a igualdade absoluta”. H4 lugar para
todas as nuangas da igualdade. Mas a este tipo de inquérito, tio estéril, sobre a
etimologia atomista, diacrénica, que sonha atingir o Ur-Bedeutung, pode-se
substituir a pesquisa de uma etimologia dita estdtica, segundo a defini¢do de
VENDRYES (BSL, 1953). Trata-se, desta vez, de etimologia sintética e sin-
cronica. O método € o seguinte: procurar definir o lugar de cada palavra no
espirito, circunscrever sua significacio € seu emprego. E através do levanta-
mento e do exame de todos os contextos onde esta palavra figura, que se pode
tentar fazer uma idéia aproximativa dela. Nesse momento, coloca-se o pro-
blema da natureza de loovouia nps diferentes contextos. ApGs os estudos de
V. Ehrenberg e outros. P. LEVEQUE e P. VIDAL-NAQUET extrairam al-
guns aspectos da {oovopla do final do século VI: 19, ela define-se negativa-
mente por sua oposigdo 4 tirania; 2%, em determinados empregos, a
ioovopla aparece como um valor aristocrdtico. A bibliografia € extensa: V.
EHRENBERG, Die Rechtsidee im frithen Griechentum, Leipzig, 1921; Iso-
nomia, R.-E. Suppl. VI, 1940, c. 293ss.; Aspects of the Ancient World, Ox-
ford, 1946, cap, IV; Origins of Democracy, Historia, 1950, p. 515ss.; Das
Harmodioslied, Wiener Studien, 1956, p. 57ss.; G. VLASTOS, Isonomia,
Amer. Journ. Philol., 1953, pp. 337-366; 1.-A. O. LARSEN, Cleisthenes and
the development of Democracy, Mélanges Sabine, Ithaca, 1948, pp. 6-16; T.-
A. SINCLAIR, Histoire de la pensée politique grecque (tr. fr.), Paris, 1943,
p. 39ss.; E. LARQCHE, Histoire de la racine NEM- en grec ancien, Paris,
1949, p. 186ss.; Ch. MUGLER, L'isonomie des atomistes, Rev. Philol., t.
XXX, 1956, p. 231ss.; J.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque,
Paris, 1962, pp- 32-3; P. LEVEQUE e P. VIDAL-NAQUET, Clisthéne
[*Atenien, Paris, 1964, pp. 24-32; G. VLASTOS, em Isonomia, Akademie~
Verlag, Berlim, 1964, pp. 1-35. L

66. Segundo a férmula prudente de P. LEVEQUE e P. VIDAL-NA-
QUET, op. cit.,, p. 31.

67. Cf. E. LOBEL e D. PAGE, Poetarum Lesbiorum fragmenia, Ox-
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ford, 1955, fr. 129, pp. 176-177.

68. L. ROBERT, Recherches épigraphiques, V, Inscriptions de Lesbos,
Rev. &i. anc., t. LXII, 1960, p. 300ss. Parece que existe uma relagdo necessa-
ria entre a expressdo “polftica” & péoov e o nome de um santudrio que goza
de uma situacdo geogréfica como tal, e que abarca tais fungdes. Contra, Ch.
PICARD, Rev, Arch., 1962, t. 11, pp. 43-69.

69. HDT., 1,170, Cf.J.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grec-
que, Paris, 1962, p. 124 e P. LEVEQUE e P. VIDAL-NAQUET, Clisthéne
[ Atenien, Paris, 1964, p. 66ss.

70. Cf. P. LEVEQUE e P. VIDAL-NAQUET, op. cit., p. 66.

71. HDT., VII, 8; 1, 207; II1, 80. Em VI, 8, a expressao tidnu o
xofiypa 8¢ péoov opde-se a loPovkémv “aconselhar-se sozinho consigo
mesmo”. A expressio &, is vezes, empregada também sem valor politico
(HDT., VI, 129; VIII, 74). Méoov parece ter, neste contexto, va-
lores proximos aos de KoV ! HDT., VII, 58, falade xowdv npfivue . Se
se chega a um acordo, fala-se de xowd Aoy xpnodpevar (I, 166, 11, 30).
Td kowdv , € a cidade, o Estado (I, 67, V, 85; V1, 14; VIIIL, 135; IX, 117; 111,
156; V, 109), mas significa também o tesouro piiblico (VI, 58; VII, 144; 1X,
85), ou, simplemente, o interesse geral (I1I, 82§ 84). Sobre xowbv ,cf. BU-
SOLT-SWOBODA, Griechische Staatskunde>, 1 ¢ 11, 1920-1925, passim
(Index, 11, s.v. xowov ).

72.HDT., IV, 97.

73. HDT., 111, 83.

74. HDT., 1V, 118; VIIL, 21; 73; 111, 83. Sair do pgoov , ¢ conde-
nar-se a iSwopoviéev (VIL 8).

75. EUR., Supl., 438-439. Ao arauto de Tebas, Teseu declara, orgu-
lThosamente, aps um célebre elogio sobre a igualdade: “Quanto 2 liberdade,
ela encontra-se nessas palavras: Quem quer. . .” A férmula aparece, de novo
no Orestes, 885, sob uma forma mais breve, que conhecemos também através
de DEMOST., Pro corona, 170; ARISTOF., Acarn., 45; Assembl. mulheres,
130; ESQUINO, Contra Ctésifon, 3. Sobre esse direito de lom yopia, cf.,
por exemplo, BUSOLT-SWOBODA, Griechische Staatskunde?, Munique, I,
1920, p. 453.

76. Sobre 0 esquema “palavra-agio” na epopéia, Cf. E. BUCHHOLZ,
Die Homerischen Realien, 111, 2, Leipzig, 1885, p. 120ss. Cl. RAMNOUX,
Héraclite ou ' homme entre les choses et les mots, 1959, pp. 51-57, 293-297,
mostrou sua importincia no século V1, em um momento em gue a palavra se
revela através de sua oposigio 2 agdo (cf. também a andlise de F. HEINI-
MANN, Nomos und Physis, Bile, 1945, p. 46ss.). A oposicdo entre a palavra
e a agfio € um tema constante no pensamento politico dos gregos; cf. e.g.
Protdgoras, que se vangloria de ensinar a cada um, no que diz respeito as
coisas da cidade, o talento para conduzi-los & perfei¢fo nos atos ¢ nas pala-
vras (PLAT., Prot., 318 E-319 A, Cf. TUC,, 1,.139, 4 XEN., An., 111, 1, 45).
A distingdo prolonga o tema aristocrdtico de “homem excelente no combate
como no conselho” (cf. PIND., Nem., VLI, 8), “capaz de pronunciar discur-

sos (poBmv e dnTipl.) e capaz de executar facanhas ( mpnktfipd e Epy
wv )7 (ct. I, IX, 443).
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76A. 1L, X111, 128-129 e X V,295-296 ( dpiotor distintos de wAnBOg ).

76B. H. JEANMAIRE, Couroi et Courétes, p. 45.

77. Cf. L. GERNET, Droit et prédroit, p. 100-119 e Cl. RAMNOUX,
La Nuit et les enfanis de la Nuit, Paris, 1959, p. 145ss.

78. Seguimos a andlise de L. GERNET, op, cit., p. 98ss. Encontraremos
andlises mais detalhadas e todas as referéncias em L. GERNET, Le remps
dans les formes archaiques du droit, Journ. Psychol., 1956, p. 387ss. Cf,,
também o G. SAUTEL, Les preuves dans le droit grec archaique, Recueils de
la Société Jean Bodin, t. XV1, La Preuve, Bruxelas, 1965, pp. 128-130.

79. ESQ., Eum., 432-433.

80. Deste ponto de vista, dois versos, atribuidos a Hesiodo (?), sdo do
mais alto interesse:  pndé dlknv Sixdong, mplv dv dupolv udbov drovong
(HES., fr. 271 [dubium], ed. Rzach). Com algumas variantes, esse ditado &
citado intimeras vezes, até mesmo por EUR., Herdcl,, 179-180; ARISTOF.,
Vespas, 725, 919-920; Cavaleiros, 1036; EUR., fr. 362, 9-10 N2, Vdrios au-
tores (H. G. Evelyn-White, Schneidewin etc.) quiseram ver nesses versos um
fragmento dos Xelpovog *YroBfixas , mas J. SCHWARTZ, Pseudo-Hesio-
deig, Paris, 1960, p. 77, n. 3; 98; 239; 241, € hostil a essa hipétese. Resta
apenas dizer que a recomendagdo “Néo julgue nenhuma causa anies de ter
ouvido os dois discursos” (cf. [PLATAQY), Demédocos, 382 E-383 A e
DEMOST., De corona, 2 e 6, estd em conformidade com o juramento dos he-
liastas, que se comprometem, entre outras coisas, a escutar o acusador € 0
acusado com toda imparcialidade (cf. H. LIPSIUS, Das attische Recht und
Rechwverfahren, Leipzig, 1, 1905, p. 151) e que € o primeiro testemunho de
uma mutagio decisiva na prética judicial. Neste plano juridico, notamos tam-
bém que se destaca uma nogdo do verdadeiro: o hfsior € uma testemunha, €
aquele que vé e que escuta, e, na sua qualidade de herdeiro do mnemdn, €
também um memorialista. Em sua “verdade” atestam-se, pelo menos, duas
componentes: o ndo-esquecimento ¢, complementarmente, o relato completo,
exaustivo, o relato daquilo que aconteceu realmente. Deste ponto de vista, 77,
XXIII, 359-361, constitui um testemunho capital.

81. ESQ., Supl., 370ss. Sobre o valor privilegiado da sede real, sobre
suas relagbes com o “lar pdblico”, cf. L. GERNET, Sur le symbolisme politi-
que en Gréce ancienne: le foyer commun, Cah. intern. sociologie, t. X1, 1951,
p. 26ss., e 1.-P. VERNANT, Hestia-Hermés, Sur [expression religieuse de
Fespace et du mouvement chez les Grecs, L’Homime, t. 111, n® 3, 1963, p. 38ss.
(= M. P, p.128ss.).

82. ESQ., Supl., 398-399.

83. ESQ., Supl., 604.

84. ESQ., Supl.. 942-943: towade Snpdmpaxtog &k ndhsws pia wiigos
wdkpaveo . pf. 964-965: @vrsp fide kpalvetal yiigog.

85. ESQ., Supl. 601: ravieAd ynpiopatc.

86. Cf. J.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris,
1962, p. 40.

87. Toda uma parte da argumentagio do Elogio de Helena de GOR-
GIAS estd construida sobre uma relagdo “violéncia-persuasao”: segundo
PLATAQ, Filebo, p. 58 A-B, que se refere a uma palavra de Gérgias, a po-
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téncia do légos sobre a alma que ele persuade €, precisamente, a do senhor
sobre o escravo, com a diferenca de que a alma estd reduzida & escraviddo
pela misteriosa coagdo exercida sobre seu consentimento e nio pela forga (cf.
A. DIES, Autour de Platon, 1, Paris, 1927, p. 120). Neste ponto, o Crftias
(109 B-C) merece ser citado: “(ap6s a divisdo da terra entre 0s deuses), eles
(0s deuses) estabelecem-se em suas regides respectivas, e, uma vez estabeleci-
dos, semelhantes a pastores que cuidam do seu rebanho, eram criadores para
n6s, que somos sua propriedade e seu gado; com esta diferenca, entretanto, de
que ndo usavam seus corpos para violentar o corpo de seus animais, 3 maneira
dos pastores que batem neles quando os levam para pastar; eles, ao contrario,
por onde quer que se deixe ir um animal (efloTpogov), posicionam-se na popa
para melhor poder recolocd-los em marcha, usando, segundo seus préprios
desfgnios, a persuasdo, como ur timdo, para pousar a mio sobre sua alma e,
levando-os de tal forma, eles governavam, como se governa um navio, a tota-
lidade dos seres mortais” (cf. a trad. de L. Robin, na col. La Pléiade, t. 11,
Paris, 1950, p. 529). Este texto € notédvel por vdrias razdes; suas imagens
pastoris, suas imagens de navegagdo, ou seja, os dois tipos de metdfora que
dominam o pensamento politico dos gregos; mas, também, a idéia da persua-
sd0, a0 mesmo tempo homéloga e distinta da violéncia. F num contexto deste
género que o Hermes ganha toda sua significagdo: senhor todo-poderoso, leva
seu rebanho com o aguilhdo que Apolo lhe confiou.

88. Em uma imensa literatura, mencionemos um pequeno livro de E.
HOFFMANN, Die Sprache und die archaische Logik, Tibingen, 1925, ¢ um
grande volume, Cl. RAMNOUX, Héraclite ou I homme entre les choses et les
mots, Paris, 1959,

89. Cf. J.-P. VERNANT, op. cit., p. 41; “O légos, na origem, toma
consciéncia de si mesmo, de suas regras, de sua eficdcia, através de sua fungéo
politica.”

90. Segundo DUPREEL, Les Sophistes, Neuchatel, 1948, passim ¢ M.
UNTERSTEINER, The Sophists, Oxford, 1954, passim.

91. Cf. as observaces de I. MEYERSON, Thémes nouveaux de psy-
chologie objective: Ihistoire, la construction, la structure, Journ. Psychol.,
1954, p. 7ss.

Capitulo VL 3
A ESCOLHA: ALETHEIA OU APATE

1. I. MEYERSON, Les fonctions psychologiques et les oeuvres, Paris,
1948, p. 140.
2. As péginas consagradas a Simdnides jd foram apresentadas sob o ti-
iulo Simonide de Céos ou la sécularization de la poésie, REG, 1964, pp.
05-419.
3. Além de WILAMOWITZ, Sappho und Simonides, Berlim, 1913,
pp. 127-209, vide os estudos detalhados de W. SCHMID e O. STAHLIN,
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Geschichte der griechischen Literatur, 1, 1, Munique, 1929, pp. 505-523; A.
SEVERYNS, Bacchylide. Essay biographique, Liége-Paris, 1933, passim; G.
CHRIST, Simonides-stadium, Diss. Zurique, 1941; A. LESKY, Geschichte
der griechischen Literazur2, Berne, 1962, p. 210ss.; C. M. BOWRA, Greek
Lyric Poetry. From Alcman to Simonides?, Oxford, 1961, pp. 308-372; H.
FRAENKEL, Dichtung und Philosophie des frithen Griechenmmsz, Munique,
1962, pp. 346-370. Estas observacdes devem muito a algumas péginas de M.
TREU, Von Homer zur Lyrik, Munique, 1955, pp. 295-305. Sobre a poesia de
Siménides, vide também G. LANATA, Poetica pre-platonica, Florenga,
1963, p. 68ss.

4. Cf. os textos citados por W. SCHIMID, op. cit., p. 498, n. 3, por G.
CHRIST, op. cit., p- 61ss. e as observagdes de W. NESTLE, Von Mythos zum
Logos2, Stutigart, 1942, p. 153, J.-P. VERNANT, Aspects mythiques de la
mémoire en Gréce, Journ. Psychol., 1959, p. 28, n. 1 (= M. P, pp. 77-8, n.
98) notara a importincia deste fato e sua relagdo com outras inovagdes atri-
buidas a Sim6nides.

5. PIND., Istrm., 11, 5ss. “O préprio Pindaro, que gaba o antigo costume
€ reprova 0 novo, segue, na realidade, esse tltimo”. (A. CROISET, Hist. Litt.
gr 113, Paris, 1913, p. 359). O escndalo era tdo grande, que Simdnides si-
tuava a riqueza bem adquirida (xAovtely a86Ame) dentre os trés bens mais
estimdveis (SIMON.,, fr. 146/651 Page).

6. Sobre o estatuto social do artista, seu estatuto econdmico também,
vide. B. SCHWEITZER, Der bildende Kiinstler und der Begriff des Ki iintleri-
schen in der Antike, Neue Heidelberger Jahrbiicher, NF, 1925, pp. 28-132; R,
R. BIANCHI-BANDINELLI, L'artista nelf Antichitd classica, Archeologia
classica, 1X, 1957, pp. 1-17; M. GUARDUCCI, Ancora sull artista nell Anti-
chitd classica, Archeologia classica, X, 1958, pp. 138-150. Cf., também, F.
LASSERRE, La condition du poéte dans la Gréce antique. Etudes de Lettre, 1.
V, 1962, pp. 3-28, e B. GENTILI, Aspetti del rapporto poeta, committente,
uditorio nella lirica corale greca, Studi Urbinati, 1965, pp. 70-88.

7. Nestas criticas, é preciso, sem diivida, que se leve em conta aquilo
que P.-M. SCHUHL denuncia em um Sécrates (Socrate et le travail rétribué
em Imaginer et réaliser, Paris, 1963, pp. 37-9): uma certa repugnincia em re-
lago a reduzir uma atividade “intelectual” ao nivel das outras técnicas.

8. Os testemunhos sdo citados em W. SCHMID, op. cit., p. 516, n. 6.
Cf. C. M. BOWRA, op. cit., p. 363; G. CHRIST, op, cit., p. 43ss.

9, EMPEDOCLES, fr. 23, 2 ap. DIELS, FvsT, 1, pp. 321, 10ss. Cf. P.-
M. SCHUHL, Platon et Part de son tempsZ, Paris, 1952, p. 90, 1. 4; 0 mesmo
autor (p. 90) analisa a passagem do Timeu (p. 68 D), onde Platio declara que
s6 cabe a um deus “misturar o miltiplo em um todo dnico e fazer surgir de
novo, desta unidade, a multiplicidade”.

10. C£. as andlises de métis em H. JEANMAIRE, La naissance d Athé-
na et la royauté magique de Zeus, Rev. Arch., 1956, p. 19ss.

11. J.-P. VERNANT, M. DETIENNE, “La métis & Antiloque”, Revue
des études grecques, 1. LXXX, 1967, pp- 77-78.

12. Cf. Araoot Adyot , 3, 10 ap. DIELS, FVS7, 11, p. 410, 30ss.
13. A anedota € relatada por PLUT., De poet. aud., 15 D. Muitas vezes,
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ela foi comparada i teoria gorgidstica do éxawm (e.g. P.-M. SCHUHL,
Platon et Fart de sons temps*, Paris, 1952, p. 84), e, inclusive, sob pretexto
desta proximidade, quis-se atribuir esta anedota a Gorgias. Assim pensava
WILAMOWITZ, Sappho und Simonides, P. 143 (nota), seguido por M. UN-
TERSTEINER, Sofisti. Testemonianze e F rammenti, 11, Florenga, 1949, pp.
142-143. Mas Th. G. ROSEMMEYER, Gorgias, Aeschylus and Apate, Amer.
Journ. of Philology, t. LXXVI, 3, 19535, p. 223, nota, muito precisamente, que
a anedota adquire todo seu sentido 4 luz do fr. 55 D. E 0 que vamos mostrar.
Deve-se mencionar o estudo de A. B. VAN GRONINGEN, Simonide et les
Thessaiens, Mnemosyne, 42 série, 1, 1948, pp. 1-7. O autor procura provar

ue 08 poemas tessdlicos de Simonides (sobre Simdnides e a Tessdlia, cf. A.
SEVERYNS, Bacchylide, Essai biographique, Ligge-Paris, 1933, p. 30ss.)
pdo comportavam nem mitos, nem “‘elementos enganadores”. Para Van Gro-
ningen, a anedota faz alusdo ao fato de que os tessalios ndo eram sensiveis 3
poesia enquanto tal, pois, para SimOnides, observa o autor, nao hd poesia se
nio hd é&érn. E de fato, o sentido dbvio desta anedota.

14. M. TREU, Von Homer zur Lyrick, Munique, 1955, p. 298ss., quis
precisar este papel da pintura; €, em particular, insistiu sobre a importincia do
Escudo de [HESIODO], que marca uma virada, por sua vontade de “ilusio-
nismo”. Na descricio do escudo de Herdcles, as imagens de “semelhanca”
retornam, de fato, com insisténcia (191ss., 198, 206, 209, 210-211, 215, 228,
244) com adjetivos tais como Ixehog e doixdg (sobre os quais vide tam-
bém F. RUSSO, Hesiodi Scutum, Florenga, 1950, p. 25s8.). Mas, seria impor-
tante, para irmos mais além, conhecermos melhor os problemas delicados de
glkéc , cuja complexidade foi-nos mostrada por A. RIVIER (Un emploi
archaique de l'analogie chez Héraclite et Thucydide, Lausanne, 1952). Sobre
a data do Escudo, vide as pesquisas de P. GUILLON, Etudes béotiennes. Le
Bouclier & Héraclés et histoire de la Gréce centrale dans la période de la
premiére guerre sacrée, Aix-en-Provence, 1963.

15. Michel PSELLOS, 11, dvepy. Seip. , 821, Migne (P. G., t. CXXII).
C. M. BOWRA, op. cit., p. 363, ressaltou a importincia da palavra glxdv.

16. Sobre a imagem “coisa distinta da coisa verdadeira. . . (PLAT,,
Sof., 240 A), cf. P.-M. SCHUHL, La abulation platonicienne, Paris, 1947, p.
102, e Platon et Part de son temps*, Paris, 1952, passim. A propésito de
elcdy , vide as observagdes de K. KERENYI, ATAAMA, EIKON, EIAQA
NO , em Demitizzazione e imagine, Archivo di filosofia, Pidua, 1962, 169ss.

17. L. H. JEFFERY, The local Scripts of Archaic Greece, Oxford,
1961, p. 62ss.

18. Siménides marcaria 0 momento em que o homem grego descobre
a imagem. Ele seria o primeiro testemunho da teoria da imagem. M. TREU,
Von Homer zur Lyrik, Munique, 1955, p. 297, apresenta-0 COmo a primeira
testemunha da doutrina da Mimesis (sobre a qual vide, por dltimo, H. KOL-
LER, Die Mimesis in de Antike, Berne, 1954).

19. Por mais radical que seja, a ruptura nio implicaria a rejei¢do pura e
simples de tudo aquilo que se procurava encontrar na obra de um poeta. Si-
monides continua a ser, evidentemente, um poeta que compde epinicios, invo-
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cando as Musas como todos os outros (cf. SIMONIDES, fr. 73/578 Page).
Mas suas Musas ndo sdo mais as de Homero: cf. o fr. 46 Bergk (freqiiente-
mente atribuido a ESTESICORE), comentado por M. TREU, Von Homer zur
Lyrik, Munique, 1955, p. 303 e por C. M. BOWRA, Greek Lyric Poeiry.
From Alcman to Simonides2, Oxford, 1961, pp. 361-2. Sobre este mesmo
fragmento, vide ainda as observagdes de G. LANATA, La poetica dei Lirici
Greci arcaici, Mélanges U. E. Paili, Génes 1956, p. 181, e de H. MAEH-
LER, Die Auffassung des Dichterberufs im friihen Griechentum bis zur Zeit
Pindars, Gottingen, 1963, p. 70ss.

20. Trata-se do fr. 55 Diehl3 (cf. BERGK, PLG#, I1I, p. 429) = Poe-
tae melici graeci, fr. 93/598 Page. B preciso que se diga aqui uma palavra so-
bre o P. Oxyr. 2432 (ed. Lobel) (= fr. 36/541 Page) que Lobel propds se
atribuir a Simonides. No v. 5, pode-se ler: & &' ] dAG6eli]e moykpathe wrk.
Estes versos j4 deram oportunidade a vrios comentdrios: M, TREU, Neues
zu Simonides (P. Ox. 2432), Rh. Mus., 1. 103, 1960, pp. 310-336; B. GENTI-
LI, Gnomon, t. 33, 1961, pp. 338ss.; H, LLOYD-JONES, Class. Rev., t. X1,
1961, p. 19; H. FRAENKEL, Dichtung und Phi!osophiez, Munique, 1962, p.
357, n. 22; C. M. BOWRA, Simonides or Bacchylides?, Hermes, t. 91, 1963,
pp. 257-267. Sua atribuigdo & incerta: H. Lloyd-Jones e C. M. Bowra sdo fa-
voréveis a Baquilides, e as razoes deste dltimo sao bastante sedutoras. Mas B.
Genyili ¢ M. Treu tomam partido de Simonides. As andlises de M. Treu le-
vantam argumentos muito fortes, que retém, igualmente, a atengio geral, Em
seu estudo, M. Treu viu com clareza o problema que levanta esse Verso 5de
Simdnides (?), ¢ forneceu excelentes razoes para pensarmos que ndo havia
contradicdo entre esse verso e tudo aquilo que conhecemos a mais de Simdni-
des (p. 325ss.). Se este poema fosse, efetivamente, obra de Simonides, pode-
rfamos encontrar nele novos argumentos: os proprios argumentos que M.

Treu desenvolve para melhor destacar o cardter especifico de Simonides.

Desde entio (janeiro de 1965), B. GENTILI, retornou duas vezes ao P. Oxyr,
2432 (cf. G. PERROTA e B. GENTILI, Polinnia. Poesia greca arcaica®,
Messine-Florenga, 1965, pp. 313-320, ¢ B. GENTILI, Studi su Simonide, 1.
Simonide ¢ Platone, Maia, t. XV1, 1964, pp. 278-306): suas anélises que con-
tém razbes convincentes a favor da atribuigéo a Siménides, vio além, no sen-
tido da interpretagfo que desenvolvemos aqui.

21. Os testemunhos sio citados por W. SCHMID, op. cit., p. 521, n. 12,
por P. MAAS, s.v. Simonides, R~E. (1927), c. 192, I ss.; e por G. CHRIST,
op. cit., p. 75ss. W. SCHMID ndo deixou de marcar as afinidades que se im-~
pdem com a corrente soffstica. Leia-se, também, com proveito, F. GR GOI-
RE, Mnémotechnie et mémoire, Revue philosophique, 1956, pp. 494-528.

22. Cf. W. SCHMID, op. cit,, p. 522, n. 1, e, também, J.-P, VER-
NANT, Aspects mythiques de la ménoire en Gréce, Journ. Psychol., 1959, p.
28,n. 1,(= M. P, p-71,n. 98).

23. Cf. F. LASSERRE, La condition du poéte dans la Gréce antique,
Etudes de Lettres, t. V, 1962, p. 11ss.

24. Cf. Luc de HEUTSCH, Réflexions éthnologiques sur la technique,
Les Temps Modermes, n° 211, Dez. 1963, pp. 1022-1037. Sobre a relagdo en-
tre a escrita e as necessidades de uma administracdo e de uma economia, no
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mundo mesopotdmico, ¢f. M. LAMBERT, La naissance de la bureaucratie,
Revue historiqgue, 1960, pp. 1-26. Em um plano mais geral, vide Karl. A.
WITTFOGEL, Le despotisme oriental, tr. fr., Paris, 1964, pp. 107-109, e as
observagées de Cl. LEVI-STRAUSS, Tristes Tropiques, Paris, 1955, pp.
264-267; Entretiens, publicado em “Lettres Nouvelles”, 10, 1961, p. 32-3.

25. 1.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962,
pp. 43-5. i

26. Cf. ARISTOTELES, Ffs., 1V, 13,222 b 17 (= DIELS, FvST, 1, p.
217, 10ss.) e as observages de J.-P. VERNANT, Aspects mythiques de la
mémoire en Gréce, Journal Psychol., 1959, p. 19 (= M. P., p. 68). A mesma
passagem de Arist6teles, completada pelo comentério de SIMPLICIUS, ad.
loc., 754, 7 Diels, encontra-se reproduzida nos Poetae Melici graeci de PA-
GE (= SIMONIDES, fr. 140/645).

Esta concepgio positiva do tempo ganha lugar ao lado de uma outra
visdo, em maior conformidade com a visdo de teda a poesia lirica: o tempo
que flui, o tempo que foge (cf. SIMONIDES, fr. 16/521 Page; fr. 22/527 Pa-
ge; e os fr. 20/525, 21/526 sobre o Ged¢ como wApuNTg ).

27. Esta interpretagdo € sustentada por G. CHRIST, Simonidesstudien,
Diss. Zurique, 1941, p. 42ss; M. TREU, Von Homer zur Lyrik, Munique,
1955, p. 298; e, mais rapidamente, C. M. BOWRA, Greek Lyric Poetry<, p.
370, n. 1 (que assinala a relagdo entre esse fragmento e PIND., OL, I, 30ss.;
Nem., VII, 20s., e que descobre, neste ponto, a afirmagio de “the deceiving
influence of art”). N

28. PLATON, Rep., 365 B-C = SIMONIDES, fr. 93/598 Page.

29. Cf. e g. PIND., Ist,, IV, 46 e os textos citados por C. M. BOWRA,
The Fox and the Hedgehog, The Classical Quarterly, t. XXXIV, 1940, pp.
26-9.

30. Sobre o sentido preciso da esquiagrafia na pintura, cf. P.-M.
SCHUHL, Platon et Fart de son rempsz, Paris, 1952, p. 9. Sdo “ornamentos
ou quadros nos quais o jogo das sombras e das cores reproduz as aparéncias e
dd, de longe, a ilusdo da realidade”. Mas, em Platéo, este procedimento pic-
tural tem o sentido de trompe-Loeil (Fédon, p. 69 B); € qualificado de
anamqide  (Critias, p. 107 D). Sobre as relagdes entre a oxiaypapia
e a Bavpazoroiie, cf. PLAT., Rep., 602 D. Seguimos, neste ponto, as andlises
de P.-M. SCHUHL, op. cit., p. 10ss. Cf., também, as sugestdes de R. BIAN-
CHI-BANDINELLI, Osservazioni Studi in onori di Ugo Enrico Paoli, Flo-
renga, 1955, pp. 81-95.

31. Sobre as afinidades estreitas entre 'AAROswwe Alxn, ct. supra,
P25

32. Um outro argumento pode ser tirado de puftar A imagem da “vio-
1éncia” é de fato, caracteristica do mundo da peithé: PIND., Nem.,, VIIL, 31-
4, (Parphasis faz violéncia, Pudrar , ao mérito brilhante), ESQ., Ag., 385
(Pultzan 8’ & téharva w1k ); Ag., 182 (a xGpig Planog dos deuses). Segundo
Gérgias, citado por PLAT., Filebo, 58 A-B, a =eibd ¢ uma espécie de
pia.

33. Sobre 86fa , em geral, cf. M. FRISK, Griechisches etymologis-
ches Worterbuch, 1, Heidelberg, 1960, p. 409ss,; J.-B. HOFMANN, Etymolo-
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gisches Worterbuch des Griechischen, Munique, 1949, pp. 54 e 62; M. LEU-
MANN, Hemerische Wérter, Bile, 1950, p. 173ss.; B. SNELL, Die Ausdriic-
ke fiir den Begriff des Wissens in der vorplatonischen Philosophie, Berlim,
1924, p. 53; Eino MIKOLA, Isokrates. Seine Anschauungen im Lichte seiner
Schriften, Helsinki, 1954, p. 98ss.; J. SPRUTE, Der Begriff der DOXA in der
platonischen philosophie, Gottingen 1962, p. 32ss, Vide ainda M. GREIN-
DL, . Eine Bedeutunggeschichtliche Untersu-
chung des epischen und lyrischen Sprachgebrauch, Diss. Munique, 1938; Zum
Ruhmes und Ehrbegriff bei denn Vorsokratikern, Rh. Mus., t. 89, 1940, p.
222ss.

34, Cf. DIELS, FvS7, II, p. 291, 10-2. A 36ta & amoto-
tatov mpltypa (1L, p. 300, 13); ela estd submetida a peithé (11, p. 292, 6). So-
bre a 86ka de Gérgias, ~f. J. SPRUTE, Der Begriff der DOXA in der plato-
nischen Philosophie, Gottingen, 1962, p. 10; M. UNTERSTEINER, The So-
phists, Oxford, 1954, p. 116ss.; W. NESTLE, Vom Mythos zum Logos3,
Stuttgart, 1942, p. 310. Cf., por tltimo, o extenso comentdrio de G. LANA-
TA, Poetica pre-platonica. Testimonianze e Framenti, Florenga, 1963, p.
190ss.

35. Cf. DIONISIO DE HALICARNASSO, De comp. verb., pp. 45,
17, ed. Usener-Radermacher, Esta passagem parece ser uma citagdo de Gor-
gias (cf. P. AUBENQUE, La Prudence chez Aristote, Paris, 1963, pp.
99-100).

36. Segundo a férmula de P, AUBENQUE, op. cit., p. 104.

37. PLAT., Menon, p. 97 D. Sobre a 86Ea platénica, cf., por tltimo, J.
SPRUTE, Der Begriff der DOXA in der platonischen Philosphie, Gottingen,
1962,

38. PLATON, Repiblica, pp. 497A-480A (cf. os escélios a esta passa-
gem). Em uma longa série de passagens (Lis., 218 C; Charm., 173 A; Bang.,
175 E; Rep., 414 D; 443 D; 476 C-D; 510 E; Teér., 201 D; 202 C; 1208 B
etc.) Platio assimila a 86Ea a Svap , visio de sonho que se opde a dmap ,
visdo de vigflia. Mas essa significagdo parece prolongar determinados valores
de 86ka que o Lidell-Soctt-Jones, s.v. 86Ea traduz por fancy, visGo: PIND.,
oL, VI, 82; E‘SQ., Ag., 275; Coéf., 1051-1053; EUR., Res., 780 etc. No
Agam., 420 de ESQUILO, os 86§m sdo dveipdpavrol, xevinpoves @épovoa
xapwv potaiav. .

39, PLATAO, Teéteto, p. 194 B. Cf. Rep., VI, 508 D: “Quando a alma
se volta para aquilo que estd misturado com a obscuridade, para aquilo que
nasce e perece, nada mais possui do que opinides ( $oE&fet ), ndo vé clara-
mente, varia, e passa de um extremo a outro ( &wo xal xdrtw ta; 565ug
pstaPddiov ). Sobre &vw kol Kétm e suas relagbes com xvAlvdeoBar
cf. a nota de W. J. VERDENIUS, Mnemosyne, 1964, p. 387.

40, Cf. Hino hom. Hermes, 409-411; PIND., Istm., 79-80; POLUX,
11L; 155; ARIST., Acharn., 385; Nuvens, 450 etc.

41, Cf. L.-M. REGIS, L’ opinion selon Aristote, Paris-Ottawa, 1935, p.
76ss. Sem divida, trata-se, inclusive, de um trago fundamental da &6ga , co-
mo tende a acreditar LID., De Mens., 11, 7 (ap. DIELS, FVsT,1, p- 51, 11ss.)
ao pretender que of mepl @epexddny chamem a diade 86Ea , “ &t 10 GANG-
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#c xal wevdég &v 868y dotl 7,

42. P. AUBENQUE, Science, culiure et dialectique chez Aristote, Actes
du Congrés de ['Association Guillaume Budé, Lyon (8/13 setembro, 1958),
Paris, 1960, p. 145. B ;

43. 1D., ibid. Em seu livro sobre Le probiéme de I'Etre chez Aristote,
Essai sur la problématique aristotélicienne, Paris, 1.963.’ p- 256ss., P. AU-
BENQUE nota que, segundo Top., I, 1, 100 a 18, a dialética-define-se atraveés
de sua relacdo com os EvSoka ; a dialética € um método “gragas ao qual po-
deremos raciocinar sobre qualquer problema proposto, partindo de teses pro-
véveis” (&% dvB6Ewv ). Mas, o que sdo os Evoga 7 Séo “‘as teses que corres-
pondem & opinido de todos os homens (#vofa i Soxobdvra riiaiv) ou da
maioria deles, ou dos sébios, e, dentre estes tltimos, quer seja de todos‘, da
maioria, ou seja, finalmente, dos mais notdveis ou dos mais reconhemd(_)s
( tolg piMota yvoplpoy kai tviotowk Y’ (Top., 1, 1, 100 & 21). Como nos diz
P. AUBENQUE (p. 259), “Aristételes define a tese provéve_l (év&f.pc) co-
mo aquela que € aprovada por aqueles dentre os sdbios que s30 OS Mals apro-
vados'. Mas, aqui, o sdbio é apenas aquele que representa a garantia de um
consentimento universal, o representante da autoridade dos ponwns.? dialé-
tico aparece, assim, sob uma dupla méscara: a do homem universal, “no gual
se reconhece a universalidade dos homens”’, ¢ a do “véo falador que se con-
tenta em discutir, de modo verossimil, todas as coisas” (op. cit., p. 260). Por
tras desse dialético, € preciso reconhecer, sem ddvida, como o faz P. AU~
BENQUE (ibid.), o retérico ou o sofista. !

44. G. REDARD, Du grec 8ékopar , ‘je regois” au sanskrit dika;
“mantow’. Sens de la racine *deck-, Sprachgeschichte und Wortbedeutung,
Fesischrift A. Debrunner, Beine, 1954, pp. 351-362. A HUS.., Docere et les
mots de la famille de docere. Etude de sémantique latine, Paris, 1963, acaba
de trazer preciosas confirmagdes as conclusdes de G. Redard.

45, No Menon, p. 97 B-C, Platdo afirma que o opbh 86§a pode con-
duzir aos mesmos resultados que 0 &moTHUN : a Opinido verdadeira nio é um
guia pior para a ciéncia do que a justeza da agio ( mpdg épeo-m.ta rpateng ).
Mas, com essa diferenca: 0 homem que possui a émothpun triunfa sempre,
enquanto que aquele que s6 tem uma 56ka “ora triunfa, ora fracassa”..

46. Estes dois pontos foram destacados por H. FRAENKEL, Dichtung
und Philosophie des frithen Griechentums®, Munique, 1962, p. 346ss. e pp.
493-6. Sobre os fragmentos de Simdnides relativos a esses dois grandes fei-
tos, vide as andlises de H. FRAENKEL, op. cit., p. 362ss. e C. M. DOWRA,
Greek Lyric Poetryz, Oxford, 1961, p. 344ss.

47. Cf, W. SCHMID, op. cit., pp. 508-9.

48. Esta crftica encontra-se na tradigio relatada pek_) fr. 92 R. c_ie
ARISTOTELES: Sim6nides teria definido a “nobreza” pela riqueza, uma -

u uco mais antiga do que outra.
qucza4g-! E(:j? G. CHRIS"Ig., op.qcit., p. 24ss.; C. M. BOWRA, Simonides und
Scopas, Classical Philology, t. XXIX, 1934, pp. 230-9; L. WOODBURY,
Simonides on 'Apetty , Trans, Proc. Amer. Philol. Associ%ﬁon, t. LXXXI1V,
1953, pp. 125-163; C. M. BOWRA, Greek Lyric Poetry=, pp. 326-336; B.
GENTILI, Studi su Simonide, 11, Simonide e Platone, Maia, t. XV1, 1964, pp.
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278-306. Sobre a imagem da I'tyifig aviie, que se torna banal na segunda
metade do século V, cf. SOF,, Fil, 1006; EUR., Andr., 448; Bac., 948; fr.
496; 821, HDT,, 1, §, 3; V1, 100, 1; TUC., IV, 22, 2 (citados por C. M. BO-
WRA, Greek Lyric Poetryj, p. 335, n. 2). As relagdes entre Siménides € o
ideal democrdtico foram objeto, recentemente, de um excelente trabalho de
G. PERROTA e B. GENTILI, Polinnia. Poesia greca arcaicaZ, Messine-
Florenga, 1965, p. 307ss.

50. Fr. 53 D. Cf. G. SMITH, IIOAIZ ANAPA AIAAZKEI , Class.
Jour., t. XXX VIII, 1942-1943, pp. 260-279.

51. Para Arist6teles, a 66§a ¢ a Pfoddsvoig , ambas tratam do mesmo
objeto: o contingente (cf. P. AUBENQUE, La Prudence chez Aristote, Paris,
1963, p. 113). As afinidades entre a doxa e 0 mundo politico foram assinala-
das, a propésito de Parménide, por E.-L. MINAR, Parmenides and the Way
of Seeming, Amer. Journ. Philol., t. LXX, 1949, pp. 41-55.

52. L preciso dizer, certamente, que um poeta como Arquiloco de Pa-
ros abre a via para Simonides, através de sua critica ao ideal herdico, sua re-
cusa do mito, sua vontade de inscrever-se no politico, mas nenhum outro
poeta como Siménides de Céos consegue assinalar, na época arcaica, uma vi-
rada tio brutal na histéria da poesia, (Sobre Arquiloco de Paros, leia-se a in-
trodugio de A. BONNARD na edigio dos fragmentos de Arquiloco, publica-
da por F. LASSERRE e A. BONNARD, Paris, Les Belles Lettres, 1958, pp.
V-LVI. A mais recente sintese sobre Arqufloco constitui o volume X dos En-
tretiens sur FAntiquité classique, Fondation Hardt, Vandoeuvres-Genebra,
1964). Ao denunciarmos uma relagiio entre o emprego de dokein e um deter-
minado contexto politico, estamos apenas prolongando, num outro plano de
pensamento, as andlises de P. AUBENQUE (La prudence chez Aristote, Paris,
1963, p. 111ss.) sobre a relagdo profunda, no dmago do pensamento aristoté-
lico, entre uma teoria da contingéncia e a prética do sistema democrético.

53. A. RIVIER (Sur les fragments 34 et 35 et Xénophane, Rev. Philol.,
t. XXX, 1956, p. 39ss.) precisou amplamente este ponto. Porém, P. HEINI-
MANN, Nomos und Physis, Béle, 1945, pp. 43-58 (em particular, p. 57) jd
havia assinalado que este tipo de oposi¢do era exterior a influéncia de Parmeé-
nides (cf., também, H. LANGERBECK, Gromon, t. XXI, 1949, p. 110), en-
quanto que H. FRAENKEL, desde 1925 (cf., em iltimo lugar, H. FRAEN-
KEL, Wege und Formen frithgriechischen Denkens?, Munique, 1960, pp.
346-9) afirmava o valor positivo de 86xog , seu sentido de “opinido vdlida”,
Em suas belas pesquisas, A. Rivier (em particular, p. 50) forneceu-nos exce-
lentes razdes para se pensar que Békog em Xendfanes “ndo designa um ato
intelectual, sem valor a priori, sob a relagdo da verdade”. Os dois modos de
conhecimento que Xen6fanes conhece distinguem-se, com efeito, “em fungao
da realidade particular que cada um visa apreender: o visivel e o invisivel” (p.
44), Entre eles, ndo h4 “maior ou menor valor objetivo, mas hd uma seguran-
¢a maior ou menor para aquele que os emprega’,

54. Estas afinidades foram védrias vezes assinaladas: A. CROISET,
Histoire de la littérature grecque, 113, Paris, 1913, p. 358; W. SCHMID, op.
cit., p. 518; G. CHRIST, Simonidesstudien, Dis. Zurique, 1941, p. 41ss.; M.
TREU, Von Homer zur Lyrik, Munique, 1955, pp. 299-300; A.LESKY, Ge-
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schichte der griechische Literatur?, Berna, 1963, p. 210ss. B._SNELL, Poetry
and Society. The Role of poetry in ancient Greece, Bloomington, 1961, p.
50ss., vé, antes de tudo, em Simdnides, um precursor da filosofia. ' .

55. PLUT., Temist., 11, 6:"8ewvotnta fOMTIKTV Kai BpacTiplov GUVESLY .
Cf.G.B. KERFERD, The First Greek Sophists, Class. Rev., t. LXIV, 1950, pp.
2-10: W. NESTLE, Gab es eine ionische Sophistik?, Philologus, I: LXX,
1911, p. 258ss.; J.-S. MORRISON, An Introductory Chapter in the History of
Greek Education, The Durham University Journal, t. X1, 1949, pp. 55-63.

56, HDT., VIII, 57-58. Sobre o tema do “s#bio conselheiro”, cf. R.
LATTIMORE, The Wise Adviser in Herodotus, Class. Philol., L. XXXI_V,
1939, p. 24-35. Mneséfiles parece sefr, precisamente, um personagem nao-
histérico (cf. F. GEYER, s.v. Mnesiphilos, R.-E. /1932/, c. 2280). Por ulumo,
vide. G. FERRARA, Temistocle e Solone, Maia, t. X VI, 1964, p. 55ss. cujas
conclusées nao adotaremos em sua totalidade.

57. Cf. P.-M. SCHUHL, De [instant propi
Paris, 1963, pp. 144-8.

58. Temistocles é um tipo de homem da méiis.

59. Cf. P. AUBENQUE, La prudence chez Aristote, Paris, 1963, pas-

i articularmente, pp. 23-4.
w 676[)& ARISTGTEL%)S, Et. Nicém., 11, 2, 1104 A 8-9. Cf. P. AUBEN-
3, 0D Cits B 97,

QUE,gT. Gt ?JiONI’Sl() DE HALICARNASSO, De comp. verb., 45, 17
Usener-Radermacher. P. AUBENQUE, op. cit., p. 100, acha que esta passa-
em & inspirada em Gérgias.

i 62.pSobre as rela(;%es do Kairos e da ambigiiidade, cf. P. AUBENQUE,
op. cit., pp. 97ss. : |

63. Cf. D. A. G. HINKS, Tisias and Corax and the invention of Rheto-
rie, Class. Quart,, t. XXIV, 1940, p. 62ss., e, em geral, W. KROLL, s.v.
Rhetorik, R -E., Suppl. V11, (1940), c. 1039ss.

64. PLAT., Gérgias, 463 A. CI. P. AUBENQUE, op. cit., pp. 99-100.

65. Cf. DIOG. LAERCIO, IX, 51; EUR., Antlope, fr. 189 N2etc. Cf.
W. NESTLE, Vom Mythos zum Logosz, Stuttgart, 1942, p. 289ss.; J. DE
ROMILLY, Histoire et Raison chez Thucydide, Paris, 1956, p. 180ss. Sobre
as relacdes entre os dois discursos, cf. as observagoes de E. DUPREEL, Les
Sophistes, Neuchatel, 1948, p. 38ss. 5,

66. Este plano de pensamento conhece a contrad:gzlto, mas sem que o
princfpio de contradigdo tivesse sido formulado ainda. Arist6teles construird
sua teoria e tirard daf suas conclusdes l6gicas, cf., por dltimo, P. AUBEN-
QUE, Le probléme de I Etre chez Aristote, Paris, 1962, p. 124ss.

67. Cf. ARISTOF., Nuvens, 112, 882; PLATAO, Fedro, 267 A etc.

68.Cf. H. MUSTSCHMANN, Die diteste Definition der Rhetorik,
Hermes, t. L1I1, 1918, p. 440ss.

69, PLAT., Sof., 234 B-C.

69B. HES., Teog., 27. 4

70. Seguimos aqui a andlise de P. AUBENQUE, Le Probléme de [ Etre
chez Aristote. Essai sur la problématique aristotélicienne, Paris, 1962, pp. 98-

106.

ce em Imaginer et réaliser,
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71. GORGIAS, EI. Hel., 8 ap. DIELS, FVS7, 11, pp. 390, 17ss. Sobre
Hermes e o Iégos, cf. W. H, ROSCHER, Hermes und der Windgott, Leipzig,
1878, pp- 28, n., 105 e 106.

72. Cf. J.-P. VERNANT, Hestia-Hermés, Sur [ expression religieuse de
Fspace et du mouvement chez les Grecs, L’Homme, 1. 111, n® 3, 1963, p. 21 e n.
5 (= M. P., p. 108 e n. 42). Observariamos, assim, no plano da linguagem uma
continuidade totalmente compardvel aquela que J.-P. VERNANT (op. cit., p.
40 = M. P., p. 131) assinala entre o Hermes epimélios, polymélos, que faz
crescer ¢ multiplicar o rebanho, e o Hermes, deus do comércio e do fokos, do
interesse que “faz proliferar”.

73. Sobre as relacdes entre fla ¢ mewd , cf. supra, pp. 38-9. Os as-
pectos da psicagogia sio bem estudados por H. KOLLER, Die Mimesis in der
Antike, Berna, 1954, pp. 88-9, 127, 131, 136, 145, 160ss., 192, 193, 195, 203.

74. GORGIAS, EL Hel., 8, ap. DIELS, FVS7, 11, pp. 290, 18ss. Cf.
Charles P. SEGAL, Gorgias and the Psychology of the Logos, Harvard Stu-
dies in Classical Philology, t. LXVI, 1962, pp. 99-105.

75. Este é um ponto fregiientemente observado, por exemplo, por E.
DUPREEL, Les Sophistes, Neuchatel, 1948, p. 72. Cf. PLATAO, Teéteto,
167B.. *

76. CLEM. de ALEX., Strom., 1, 8, 39ss.

77. PLAT., Fedro, 272, D-E: & napanav yap obdiv &v tolg Sika-

otnploig Todtov dindelag péhev odblevi dAAd Tob mbavol.
) 78. Hipias € o inventor de uma técnica de memorizagio: XEN., Bang.,
1V, 62; PLAT., Hip. Maior, 285 E; Hip. Menor, 368 D (Cf. W. NESTLE,
Vom Mythos zum Légosz, Stuttgart, 1942, p. 365ss.). Os Dissqi Logoi fa-
zem o louvor da memdria (ap. DIELS, FVs' 11, p. 416, 13ss.). O diflogo de
SGcrates e de Estrepsfades nas Nuvens de Aristéfanes mostra-nos, suficien-
temente, a importincia da memdria para o sofista (cf. V. 414; 483; 484-485;
629; 631; 785). Constitui também um testemunho disso uma das pdginas das
Leis (908 B-C) onde Platdo distingue duas espécies de pessoas que nfo créem
na existéncia dos deuses; a segunda ¢ a mais perigosa, e engloba desordena-
damente ‘“‘adivinhos, fabricantes aplicados em todos os tipos de prestigio, ti-
ranos, oradores populares, generais, malignos inventores de iniciagdes secre-
tas”’, sem esquecer os sofistas (908 D): “Todos sio plenos de astiicias e arma-
dilhas”. Porém, o que caracteriza esta espécie de descrentes €, entre outras
coisas, “o dom de uma memoria forte ( wviipal e loyxopal ) e de um espirito
penctrante ( peffhoe; dEelar ). E notdvel que a phrénesis exija também uma
boa meméria, P, AUBENQUE, La prudence chez Aristote, Paris, 1963, p.
159, cita os textos aristotélicos e, em particular, uma observagio de ALE-
XANDRE (In Met., 30, 10ss., Hayduck): “A phrénesis € a precisio e a clareza
nas imagens e uma destreza natural na conduta priticd que se encontram nos
seres dotados de memoéria.” Cf. E. WUST, s.v. Mnemonik, R.-E. (1930), c.
2264-2265. L claro que a laicizagdo da meméria € soliddria ao advento da ci-
dade; F. CHATELET, La naissance de [ histoire, Paris, 1962, mostrou-nos,
clarauiente, este fato para a fungéo do historiador.

79. E, portanto, notdvel que, se a soffstica representa, por um lado, o
triunfo da palavra ambigua, ela é também amplamente responsdvel, através da
pritica dos discursos opostos ¢ da andlise dos modos do discurso, pela forma-
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¢do do princfpio de identidade e pelo advento de uma l6gica da exclusdo das
proposigdes contraditérias.

80. Entre os representantes deste tipo de pensamento, deve-se contar
os magos, 0s inspirados, 0s “homens adivinhos”’, meio-histéricos, meio-le-
genddrios, tais como Aristeu, Abaris, Hermotimo, Epiménides etc., mas, tam-
bém, os Orficos, os Pitagéricos e, sem divida, os iniciados das “tabuletas de
ouro”. Encontraremos uma boa andlise das tradigdes antigas sobre 08 magos e
os pitagéricos em W. BURKET, Weisheit und Wissenschaft. Studien zu Pytha-
goras, Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, pp. 98-142. Cf. F. M.
CORNFORD, Principium Sapientiae. The Origins of Greek Philosophical
Thought, Cambridge, 1952, p. 89ss., que mostrou claramente as afinidades
deste tipo de mago com 0 adivinho e o poeta inspirado; K. MEULIL, Scythica,
Hermes, t. 70, 1935, p. 153ss.; E. R. DODDS, The Greeks and the Irrational,
Berkeley, 1957, p. 135ss. Deve-se objetar 4 tese “xamanista” desses dois dl-
timos autores a importincia, nestes meios, de uma doutrina da alma especifi-
camente grega; doutrina essa que ndo constitui um trago particular do xama-
nismo (Permitimo-nos, aqui, remeter is pdginas nas quais procuramos estu-
dé-lo, entre outras: M. DETIENNE, De la pensée religieuse d la pensée phi-
losophique. La notion de Daimén dans le pythagorisme ancien, Les Belles
Lettres, Paris, 1963, p. 60ss. Cf., por tltimo, a contribuigdo de J. BRUNS-
CHWIG, Aristote et les pirates tyrrhéniens, Rev. Phil., 1963, pp. 171-190).
Em seu ensaio sobre Les origins de la pensée grecque, Paris, 1962, I.-P.
VERNANT forneceu-nos indicagbes sobre os aspectos sociolgicos destes
meios, seitas religiosas e seitas filosdfico-religiosas (em particular, pp. 48-52).
Do mesmo autor, vide Du mythe & la raison. La formation de la pensée positi-
ve dans la Gréce archaique, Annales. Economies, Sociétés, Civilisations, 1957,
p. 183-206 (= M. P., pp. 285-314); Aspects mythiques de la mémoire en Greé-
ce, Journal de Psychologie, 1959, pp. 1-30 (= M. P., pp. 51-78); Le fleuve
“Améles” et la “Mélété Thanatow’, Rev. Philos., 1960, pp. 163-179 (= M. P.,
pp. 79-94).

81. Em Le fleuve “Améles” et la “Mélété Thanatou”, Rev. Philos., 1960,
p. 165, n. 1 (= M.P., p. 81, n. 8), I.-P. VERNANT estabelece uma diferenca
essencial entre o pensamento religioso das seitas ¢ a reflexdo filos6fica: “A
sabedoria do filésofo pretende regular a ordem na cidade, enquanto gue todo
o esforgo de organizagio polftica permanece estranho ao espirito das seitas™.
Mas o mesmo autor, em Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, pp.
68-71, insistiu sobre o personagern Epiménides, que oferece 0 exemplo de um
mago que trabalha para a cidade € desempenha um papel importante na hist6~
ria da Atenas arcaica.

82. PLUTARCO, De Defectu oraculorum, 22, p. 422 B, ed. e trad. R.
Flaceliére (= PETRON DE HIMERA, ap. DIELS, FVS7, 1, pp. 106, 13s8.),
sobre Petrdnio de Himera, A. RIVAUD, Le probléme du devenir et la notion
de la matiére dans la philosophie grecque, Paris, 1905, p. 100 e n. 216, e R.
EISLER, Weltenmantel und Himmelszeit, 1910, 11, p. 461, n. 6 ¢ p. 722, 1. 6
Cf., também, M. TIMPANARO-CARDINI, Pitagorici, I, Florenga, 1958,
pp. 70-2. Contra J. KERSCHENSTEINER, Kosmos, Quellenkritische Unter-
suchungen zu den Vorsokratikern, Munique, 1962, pp. 209-211.
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83, Cf. o comentdrio que haviamos esbocado em La notion mythique d ]
AAH®EIA , Rev, é1. grecques, L. LXXII1, 1960, pp. 27-35.

84, PLATAQ, Fedro, 247 C.

85. ID., ibid.

86. PLATAO, Fedro, 248 B,

87. PLATAOQ, Fedro, 248 C.

88. PROCLUS, In Plat. Rampubl., 11, p. 346, 19 ed. W. Kroll.

89. PLATAO, Repiiblica, 621 A. Na imagem do rio Améles, J.-P.
VERNANT, art. cit., pp. 163-179 (= M. P., pp. 79-94) mostrou a transposi-
¢do de uma dgua infernal, carregada de uma poténcia, como uma mancha: o
rio “sem meléte” torna-se, nas confrarias religiosas e nas seitas filos6ficas, um
simbolo de morte, um termo sindnimo de Léthe. A oposigio Meméria-Esque-
cimento corresponde ao par Meléte-Améles. A essas tradigOes religiosas deve-
se, a0 que parece, unir a nogéo de Metaméleia, da qual nos falam PLUT., De
Genio Socratis, p. 592 B ¢ PLATAQ, Fédon, 113 E. Cf. R. JOLY, Note sur
petavowa, Rev. Hist. Rel, L. CLX, 1961, pp. 149-156¢ Le tableau de Cébés
et la philosophie religieuse, Collection Latomus, vol. LXI, Bruxelas, 1963, p.
37ss. Sabe-se que Metaméleia, filha de Epimeteu, opde-se a Prometeia, filha
de Prometeu, como esse Gltimo a Epimeteu, seu duplo e seu contrdrio (Schol.
Pind. Pyth., V, 35 a, ed. Drachmann, t, I, 1910, p. 176, 19ss.). A propdsito
de Melére, acrescente-se as observagdes de J. BRUNSCHWIG, Rev, philos.,
1963, pp. 267-8.

90. Cf. J.-P. VENANT, Aspects mythiques de la mémoire en Gréce,
Journ. Psych., 1959, p. 25 (= M.P.,p.74.

91, 0 texto das “tabuletas de ouro” encontra-se nas Orphicorum frag-
menta, ed. O. Kern, fr. 32 e em DIELS, FVS7, 1, p, 15ss. Cf. estudo geral de
W. C. GUTHRIE, Orphée et la religion grecque, Etude sur la pensée orphi-
que (tr. fr.), Paris, 1956, p. 192ss. Sejam elas 6rficas (Guthrie), pitagéricas
(Thomas), 6rfico-pitagéricas (Zigler, Cumont) ou eleusinas (Boyancé, Pi-
card), pouco importa neste caso: as crengas que nelas se exprimem sao inse-
pardveis de todas as especulagdes sobre a memdria, 0 tempo € a alma.

92, Platio é o herdeiro de um importante esforgo de transposigio de
temas religiosos no plano filos6fico. Em um estudo intitulado Wahrheit als
Erinnerung, Hermes, t. 91, pp. 36-52, E. HEITSCH ressaltou a importéncia,
no Amago da teoria platdnica do conhecimento, de uma relago entre a repre-
sentagdo da “verdade” ¢ 0 apel da memoria.

93. Cf. FIELS, FVS/, I, p. 360, 4ss.; p. 374ss. Para tudo aquilo que diz
respeito a Empédocles, passaremos a nos referir a Jean BOLLACK, Empédo-
cle, 1, Paris, 1965 (publicado apés a publicagdo desse livro).

94, Sobre esta concepgdo da meméria, vide J .-P. VERNANT, art. cit.,
p. 15ss. (= M. P., p. 6588.) W. Burkert nio chegou a conhecer este importante
artigo, e negligencia demasiadamente 0 papel da meméria no pitagorismo an-
tigo. Cf. W. BURKERT, Weisheit und Wissenschaft. Studien zu Pythagoras,
Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, p. 144ss.

95. De um certo modo, como nota I.-P. VERNANT, Le fleuve “Amé-
155" et la “Mélété Thanatou”, Rev. Philos., 1960, p. 179, n. 1 (= M. P., p. 94,
n. 69), a exigéncia de um saber completo evoca a estrita obrigagdo de ndo es-
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quecer nada no ritual religioso: lembranca da qualidade de wnuepsfis do
adivinho,

96. Cf, nossas observagdes em La notion de Daimon dans le pythago-
risme ancien, Les Belles Lettres, Paris, 1963, pp. 60-92.

97. Cf., ibid.

98, Cf. DIELS, FVS7, I, pp. 32, 17ss. Sobre Epiménides, cf. H. DE-
MOULIN, Epimenide de Créte, Bruxelas, 1901; W. BURKERT, Weisheit
und Wissenschaft. Studien zu Pythagoras, Philolaos und Platon, Nuremberg,
1962, pp. 127-128; R, F. WILLETTS, Cretan Cults and Festivals, Londres,
1962, pp. 216, 242, 311; 1.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque,
Paris, 1962, p. 63ss.; E. R. DODDS, The Greeks and the Irrational, Berckley,
1957, pp. 141-6. ) A

99. Epiménides, segundo DIOG. LAERCIO, 1, 114, se fazia passar por
Eaco, o irmao de Minos.

100. Cf. CICERO, De Divinatione, 1, 30, e ELIENO, Hist. Var., 111,
11, ed. R. Hercher. Seria tentador aproximar destas tradi¢bes religiosas sobre
a visdo da “Verdade” em uma experiéncia de éxtase, o mito platnico da ca-
verna, que seria sua transposi¢io filoséfica. Por duas vezes (Teéteto, 152 C e
162 A), Platio faz alusio aos mistérios da Alétheia, que ora fala do fundo de
seu santudrio (8x vod d8drov), ora se revela no segredo ( &v dxopfhry ).

101. Entre os tragos mais notdveis de continuidade, através de uma sé-
ric de planos, deve-se notar a permanéncia de uma significagio “ampla™
Alétheia, como sintese do passado, do presente e do futuro.

1. No plano de pensamento dos poetas inspirados: as Musas dizem
a Alétheia, “o que &, o que serd, o que foi”’ (Hes., Teog. 28 ¢ 38; cf. 32).

2. No plano dos adivinhos: as visdes noturnas dos sonhos sio Aléthosu-
né; elas recobrem “‘o passado, o presente, tudo aquilo que deve existir para
muitos mortais durante o sono obscuro” (EUR., If. Taur,, 1261ss. ¢ 1278),
enquanto que a Alétheia do Ancido do Mar ¢ conhecimento de “todas as coi-
sas divinas, do presente e do futuro” (EUR., Helena, 13ss.). Cf. Calcas, se-
gundo a Il., I, 70, “o melhor dos adivinhos que conhece o presente, o futuro, o
passado”.

3. No plano dos meios filos6fico-religiosos, como assim o atestam:

12 A aproximag#o entre o poder adivinhat6rio de Epiménides (“‘que fa-
zia revelagdes, ndo sobre as coisas futuras, mas sobre as coisas passadas, so-
bre as coisas invistveis”’, ap. ARISTOTELES, Ret., II1, 17, p. 1415 A 24) e
sua visdo de Alétheia, na caverna de Zeus Diktaios (cf. DIELS, F VS7, Ip. 32,
17ss.).

22 Algumas passagens, tais como PLAT., Rep., 571 E; ELIENO, Hist.
Var., I11, 11 ed., R. Hercher; CIC., De divinatione, I, 30 (cf. M. DETIENNE,
De la pensée religieuse a la pensée philosophique. l.a notion de Daimén dans
le pythagorisme ancien, Paris, 1963, pp. 76-7), onde se misturam méntica e
experiéncia cataléptica. (Notemos que, em uma historia sobre um tripé, rela-
tada por DIOG. LAERCIOQ, I, 33, o ordculo prescreveu que enviassem o ob-
jeto religioso & casa de um sdbio, reconhecido por seu conhecimento “do
passado, do presente, ¢ do futuro”, o que nos mostra as afinidades entre o S4&-
bio [do tipo dos Sete Sébios] e o inspirado. Nas Nuvens de Arist6teles inclusi-
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ve, a meditacio filoséfica € inteiramente colorida por tracos de pritica incu-
batéria [cf. A.-J. FESTUGIERE, Contemplation et vie contemplative selon
Plator?, Paris, 1950, p. 70ss. que assinala, precisamente, o parentesco desta
meditagio com a técnica descrita pelo Fédon]). Em todas essas experiéncias
religiosas, € de se destacar que a Alétheia se define, como nos outros planos
de pensamento, pela sintese do passado, do presente, e do futuro. Essa mesma
sintese serd retomada, numa perspectiva cumulativa desta vez, pelo pensa-
mento secularizado: na célebre teoria do “prognéstico” da medicina racional,
a reflexio sobre o0s casos presentes (td xapedvra) e a comparagao com 0s ca-
sos passados, permitirdo a previsdo (xpolgyelv vl éobusva) (cf. os textos cita-
dos por L. BOURGEY, Observation et expérience chez les médicins de la
collection hippocratique, Paris, 1953, p. 220ss.); na sofistica, o discurso supoe
a lembranca das coisas passadas, o conhecimento das coisas presentes e a pre-
visdo de todas as coisas que estdo por vir (GORGIAS, ap. DIELS, FVS/, I1,
p. 201, 5-9. Cf., também, PLAT., Rep., 516 C-D).

102. Cf. DIELS, F\_/S7, I, pp. 15, 31; 16, 17; 16, 22; 17, 13. Pense-se
no estatuto demonfaco na seita pitagdrica, ou no estatuto divino de Empédo-
cles.

103. Cf. DIELS, F£VS7, 1, p. 311, 6 e pp. 355, 12-356, 2. Sobre a plstis
de Empédocles, vide J. VERDENIUS, Notes on the Presocratics, VI-
I, The Meaning of smiowg in Empedocles, Mnemosyne, 1948, pp. 10-2. A
associacio de Alétheia e de Plstis € particularmente explicita em Parménides
(cf. supra, p. 70).

'104. PLATAO, Gdrgias, 493 A ss. ¢ a andlise de J.-P. VERNANT, Le
flewve “Amélés” et la “Mélété Thanatow”, Rev. philos., 1960, p. 171ss. (= M.
P., p. 88ss.) que mostra a origem empedocliana desse mito.

105. Cf. 1.-P. VERNANT, art. cit., p. 174ss. (= M. P., p. 90ss.). O
mesmo autor menciona (p. 173, n. 1 = M. P., p. 90, n. 3) os textos de PLUT.,,
De sera numinis vindica, 566 A, e De oracul. Pyth., p. 397 B, onde Hedoné
estd associada a Léthe ¢ Ate. Acerca do abismo chamado Léthe no De sera
numinis vindicta de Plutarco, cf., por dltimo, Y. VERNIERE, Le “Léthe” de
Plutarque, Rev. ét. anc., t. LXVI, 1964, pp. 22-32.

106. Para toda uma tradigio, “‘participar da persuasdo” € “um resto de
debilidade terrestre do animal que estd sujeito 4 morte” (ECFANTE, Traité
de la royauté, pp. 278, 2ss., ed. Hense, ap. DELATTE, Les Traités de la Ro-
yauté d Ecphante, Diogénes et Sthénidas, Li€ge-Paris, 1942, p. 61ss.). Sobre a
relagfio entre o esquecimento ¢ a persuasio, cf. PLATAO, Rep., 412 E-413
C. Sobre a dérétn , sindnimo de Léthe, cf. as observagbes de R. JOLY, Le
tableau de Cébés et la philosophie religicuse, Collection Latomus, vol. LXI,
Bruxelas, 1963, p. 36ss.

107. A prop6sito desses pontos diversos, permitimo-nos remeter a um
estudo sobre Héraclés, héros pythagoricien, Rev. Hist, Rel., 1960, pp. 19-53,
No tema da escolha, a nogfo de metaméleia teve um papel, papel esse de re-
torno a si mesmo, de tomada de consciéncia prévia 4 escolha de uma via de
salvagdo. No julgamento de Pdris, encenagdo por SOFOCLES (na pega inti-
tulada Kpiow , cf. ATEN., XV, 687 C = fr. 334 Np), a escolha opera-se
entre Atena-Areté (ou Phrénesis) e Afrodite-Hedoné. Sem nenhuma prova, M.
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C. WAITES, The Allegorical Debate in Greek Literature, Harv. St. Class.
Philol., t. XXIII, 1912, pretendia ver af uma versio mais antiga do que a dos
Chants Cyprians (cf. A. SEVERYNS, Le cycle épique dans I école d Aristar-
que, Lidge-Paris, 1928, p. 261ss.). :

108. Objetaremos, com toda razo, que a imagem da escolha jd se en-
contra em Os trabalhos e os dias de HESIODO (v. 286ss.): & via rude e es-
carpada da virtude, corresponde O caminho plano e ficil da miséria. Mas a es-
colha hesiédica ndo ¢ idéntica A escolha das seitas filos6fico-religiosas. Em
seu estudo sobre Le mythe hésiodique des races. Essai d analyse structurale,
Rev. hist. rel., 1960, pp. 21-54 (= M. P., pp- 19-47), I.-P. VERNANT mos-
trou que, se o mito das ragas & construido sobre uma estrutura tripartite, a 16-
gica do mito € de tipo dualista: € a tensdo entre Dike e Hybris que “confere a
cada um dos trés niveis funcionais, no registro que lhe € préprio, um mesmo
aspecto de polaridade™ (p. 50). Em um pensamento religioso construido sobre
as tensodes polares e sobre as relacdes antitéticas, nio pode haver escolha
isenta de toda ambigiiidade. Sdo os meios filoséfico-religiosos que dardo & es-
colha o carjter de uma alternativa.

109. PLATAO, Gérgias, 524 A.

i 10. DIELS, FVS7, p. 17, 11.

111. DIELS, FVS7, p- 352, 20ss., e p. 365, 5ss. Se o fr, 122 (DIELS,
FvsT, 1, p. 361, 3ss.) remetia-nos i campina de Aze (sobre a dificuldade
desta passagem, cf. La “démonologie’’ & Empédocle, Rev. ét. grecques, L
LXXII, 1959, pp. 11-3), encontraremos af uma descrigdo particularmente ri-
ca sobre a ambigilidade do mundo terrestre, onde a Beleza corresponde A
Feitra, o Sono & Vigilia, 0 Siléncio a Palavra, a Verdade a Incerteza.

112. Sobre o processo de abstragdo na poesia arcaica, cf. T. B, L.
WEBSTER, Personification as a Mode of Greek Thought, Journal of the War-
burg and Courtauld Institutes, . XVII, 1954, pp. 10-21 e Language and
Thought in early Greece, Mem. Proceed. Manchester Lit. Philos. Soc., XCIV,
3, 1952-53. Ao pensamento filoséfico estd reservada a condugdo do processo
a seu termo: € ele que separa a filosofia da natureza, os deuses, 0 homem, no-
¢bes que se definem ¢ se equilibram reciprocamente (cf. J.-P. VERNANT,
Du mythe & la raison, Annales. Economies, Sociétés, Civilisations, 1957, p.
190 = M, P,, p. 295).

113. Nesta vasta literatura consagrada a Parmeénides, utilizamos, princi-
palmente, o excelente instrumento de trabalho forjado por M. UNTERSTEI-
NER, Parmenide, Testemonianze ¢ frammenti. Introduzione e commento, Flo-
renga, 1958. (Cf., ndo obstante, em determinados pontos da interpretacgdo, as
justas reservas de J. BRUNSCHWIG, Rev. Philos. , 1962, p. 120-123). Toda
a literatura anterior a 1958 & notavelmente apreciada neste trabalho. Em al-
gumas piginas que seguem — ¢ n6s nos desculpamos por seu cardter excessi-
vamente rdpido —, Parménides &, hi que se dizer, menos considerado em si
mesmo do que em suas relagdes com formas de pensamento ¢ uma problema-
tica da qual constitui, em determinados pontos, © resultado extremo. Porém,
caber4 aos historiadores de Parménides apreciar a importancia exata da pré-
histéria de Alétheia para a inteligéncia do autor do Tratado sobre a Natureza.
Aqui ndo damos mais do que algumas indicages.
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114. Estas afinidades tém sido assinaladas hd muito tempo e repertoria-
das com o maior cuidado: cf. e.g. H. DIELS, Parmenides’ Lehrgedicht, Ber-
lim, 1897, p. 10-1; L. GERNET, Les origines de la Philosophie, Bulletin de
Penseignement public du Maroc, n® 183, 1945, p. 2ss.; H. FRANKEL, Par-
menidesstudien, em Wegen und Formen frithgriechischen Denkens®, Munique,
1960, p. 158ss. (que aproxima notadamente os demdnios, guiando as €guas,
das Musas de PIND., OL, VI, 22-7); C. M. BOWRA, The poem of Parmeni-
des, em Problems in Greek Poetry, Oxford, 1953, p. 38ss.; B. SNELL, Die
Entdeckung des Geistes2, Hamburgo, 1955, pp. 196-7; G. VLASTOS, Par-
menides’ Theory of Knowledge, Trans. Amer. philol. Assoc., t. LXXVII, 1946,
pp. 74-76; W. JAGER, Parmenides' Mysterium des Seins, em Die Theologie
der frithen griechischen Denken, Stuttgart, 1953, p. 111ss.; M. UNTERS-
TEINER, La OAOZ di Parmenide comme “‘via” alf EON, em Parmenide,
Florenga, 1958, pp. LI, ss.; K. DEICHGRABER, Parmenides’ auffahrt zur
Géittin des Rechts, Abhandl. Akad. Wiss. Lit. Mainx, Geistes-und soziawiss.
Klasse, Wiesbaden, 1958, n? 11, p. 633ss.; H. SCHWABI, Hesiod und Par-
menides. Zur Formung des Parmenideischen Prooimions (28 B 1), Rh. Mus., t.
CVI, 1963, p. 139ss (quelevao paralelismo entre Hesiodo e Parménides com
um rigor totalmente novo em relagio a seus importantes artigos publicados
em Serta philologica Aenipontana, 1961, pp. 69-84; Hermes, 1962, p. 4s5).
Cf., também, as observagdes de Edwin DOLIN, Parmenides and Hesiod,
Harvard Studies in Classical Philology, t. LXV1, 1962, pp. 93-8.

115. Cf. o ensaio de A, FRANCOTTE, Les disertes juiments de Parmé-
nide, Phronesis, 111, 1958, p. 83ss.

116. DIELS, FVS/, 1, p. 233, 4ss.

117. DIELS, FVS/, 1, p. 234, 34,

118. Sobre a dike parmenfdica, cf., principalmente, H. FRAENKEL,
Wege und Formen Frithgriechische Denkens2, Munique, 1960, p. 162ss., € a
observacio de A. RIVIER, Pensée archaigue et philosophie présocratique,
Revue de théologie et de philpsophie, 111, 1953, p. 99,

119. Cf. DIELS, FVS/, I, pp. 230, 12; 236, 5; 237, 8; 239, 6-7, ¢ as pa-
ginas 275ss. de CLL. RAMNOUX, Héraclite ou  homme entre les choses et
les mots, Paris, 1959 (que assinala, também, a importincia da pistis em Her4a-
clito.e Empédocles).

120. Cf. DIELS, FVS7, 1, 239, 8.

121. No pensamento platdnico, determinados empregos de Alétheia en-
cerram um sentido ontol6gico, cf. Ed. DES PLACES, La langue philosophi-
que de Platon: le vocabulaire de [ Etre, Comptes rendus Acade. Inscript. B.-
Lettres, 1961 (1962), pp. 88-95. Notemos que existem certas afinidades entre
o mundo religioso, onde a decisdo divina é uma realizagfo, uma agdo que se
desentola (cf. I, I, 41 etc., e principalmente, 0d., V, 170, onde se encontra a
expressio vofioal w xpfivalte , €0 mundo de Parménides, onde coincidem o
Ser e o Pensar.

122. Parménides nio levanta o problema do Ser. Por sua vez, Aristéte-
les coloca a questdo: 0 que é o Ser? (cf. P. AUBENQUE, Le probiéme de
1’Etre chez Aristote, Paris, 1962, p. 13ss.).

123. Cf. E. HOFFMANN, Die Sprache und die archaische Logik, Tii-
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bingen, 1925, p. 10ss. e Cl. RAMNOUX, Héraclite ou [ homme enire les cho-
ses ef les mots, Paris, 1959, passim (particularmente, p. 291ss.).

124. Cf. DIELS, FVS7, 1, p. 238; 7, 239, 8. M. UNTERSTEINER,
Parmenide, p. CLVIII ss.

125. E. BENVENISTE, Catégories de »ensée et catégories de langue.
Etudes philosophiques, 1958, p. 426ss. = Problémes de linguistique générale,
Paris, 1966, pp. 70-1. Mais geralmente, cf. o ensaio de L. ROUGIER, La
métaphysique et le langage, Paris, 1960.

126. Cf. J. FOURQUET, La notion du verbe, Journ. Psychol., 1950, p.
93gs. Sobre os problemas de I6gica levantados por Parménides, vide as pes-
quisas de G. CALOGERO, Studi sull Eleatismo, Roma, 1932,

127 Os valores antolégicos da Alétheja de Parménides foram particu-
larmente assinalados por W. LUTHER, Der friihgriechische Wahrheitsgedan-
ke im Licht der Sprache, Gymnasium, 1. 65, 1958, p. 84ss.

~ 128.Cf.as adequadas observagdes de P. AUBENQUE, Le probléme de
PEtre chez Aristote, Paris, 1962, p. 157.

129. J.-P. VERNANT (Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962,
p. 36, n. 2) notou precisamente: a problemética do um e do miltiplo que se
exprime no orfismo e se formula “com todo rigor” a nivel do pensamento fi-
los6fico, remete-nos a uma contradi¢io fundamental da prética social: o esta-
do uno e homogénes, & 0 grupo humano feito de partes miltiplas e heterogé-
neas (cf. AlljS’l“., Polit., 11, 1261 a 18ss.). No De Mundo, 396 B, o PSEU-
DO-ARISTOTELES fala da admirdvel concérdia politica que realiza “ama
disposigdo una com o miltiplo, ¢ com 0 diferente, uma maneira de pensar se-
melhante. . .”. Por outro lado, o pensamento politico opde o cardter simples
( &xhoby ) da lei a diversidade dos homens, das agdes ou dos casos de espécie:
PLAT., Polit, 294 B ¢ ARIST., Et. Nic,, V, 15, 1137 b 25. Cf., também, J.-P.
VERNANT, Espace et organisation politique en Gréce ancienne, Annales
ES.C., 1965, p. 5390 (= M. P., pp. 175-176).

130. Cf. ESQ., fr. 288, ed. H. J. Mette ( &nAl vép tom v aande-
{ag xn ); Prom., 610 e 686; EUR,, Fenic.,, 469 ( dmhotig & ubbog tfig GAn6-
glacbov ) (cf. W.NESTLE, Vom Mythos zum Logos®, Stuttgart, 1942, p.
290, n. 99); fr. 289, 2 NZ% fr. 206 N% PLAT,, Hip. Men., 364 B (Aquiles)
anbhg e xoil drAole oposto a Ulisses noAbzpondc 16 xal wevdfic  );
PLAT., Rep,, 382 E (deus, &nhobv wal dindéc ) (cf. Criatilo, 408 C); ARIS-
TOTELES, Ret., 1416 b 25; 1438 b 21; Et. Eud., 1233 b 38; etc. Em XENO-
FONTE, @rhofig opde-se a Enifovdog (Men., 11, 1, 6) e a éxGem (IV, 2,
16¢ 18).

131. A complementaridade da via de Alétheia e da via das Doxai foi re-
conhecida em vérios estudos: H. SCHWABL, Parmenides Anzeiger fiir de
Altertumswissenschaft, 1X, 1956, p. 134 (cf. Sein und Doxa bei Parmenides,
Wiener Studien, t. LXVI1, 1953, pp. 50-75); J. BOLLACK, Sur deux frag-
ments de Parménide (4 et 6), Rev. ét. gr., t. LXX, 1957, pp. 56-71 (que reco-
nhece a penetragdo de J. BEAUFRET, Le poéme de Parménide, Paris, 1955,
p- 31ss.; p. 48ss.); M. UNTERSTEINER, Parmenide, chap. IV: La  AOEA
di Parmenide, Florenga, 1958, p. CLXV Iss.

Em uma discussio do trabatho de K. Deichgriber (cf. supra, p. 135, n.

notas 137

114), publicada em Gnomon, t. 38, 1966, pp. 321-9, Jean BOLLACK insiste
sobre a unidade do poema de Parménides, sobre a articulagio das doxai a Eon.

132. Em duas passagens do Teéteto (152 C e 162 A), Platdo faz alusdo
auma “verdade” revelada (&v amopphre e &k tob ddbrov ). .. mas uma
verdade revelada por Protdgoras!

133. E de se destacar que as Filhas do Sol, no prélogo, usem de persua-
sdo, recorram as palavras acariciadoras e a parphasis. DIELS, FVS/, L pp.
229, 15-16: thv &) wmopeduever xobpor palaxoiol Adyowoy xetoav fmi-
ppadéae) para atingir a Alétheia. Desde o comego do poema, Alétheia e Apdte
sdo postas em relagdo, A relagio com as Musas hesiddicas (alétheis ¢ pseu-
deis) acaba de ser feita por H. SCHWABL, Hesiod und Parmenides. Zur
Formung des Parmenideischen Prooimions (28 B 1), Rh. Mus., t. CVI, 1963,
p. 139ss.

134, Cf. DIELS, FVS7, I, p. 239, 10ss., acerca do qual seguimos, neste
ponto preciso, a interpretagao defendida por I. CROISSANT, Le début de la
Doxa de Parménide, Mélanges Desrousseaux, Paris, 1937, pp. 99-104. Para
as outras interpretagdes, ¢f. M. UNTERSTEINER, Parmenide, p. CLXX1.

135. A via do Ser opde-se a segunda via, a do Nao-Ser, via da
dunyavia, tomada pelos “homens que nada sabem’’, os homens ‘‘de duas cabe-
cas”_(Blxpavor), incapazes de escolher e de julgar (@xpite @Uha) (DIELS,
F VS7, 1, p.233,3s). Todos esses epitetos assinalam, de maneira decisiva,
que este mundo € o mundo da pura confusdo.

136. Cf. I.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris,
1962, p. 50.

137. Este tipo de verdade € atestada somente em PLAT., Gdrgias, 487
E, mas ¢ decisivo. (Cf., a este respeito, as reflexdes de Ch. PERELMAN, De
la preuve en philosophie em Ch. PERELMAN e L. OLBRECHTS-TYTE-
CA, Rhétorique et Philosophie, Paris, 1952, p. 128ss.) E, precisamente, Platao
que caracteriza a verdade racional da Grécia e, também, do Ocidente. O
Oriente néo parece ter inventado um tal conceito: “A verdade ndo € compre-
endida af como o horizonte de uma série indefinida de investigagoes, nem co-
mo inquérito ¢ posse intelectual do ser” (M. MERLEAU-PONTY, Signes,
Paris, 1960, p. 167). A verdade-vetor ¢, com efeito, estreitamente soliddria &
palavra-didlogo (e, portanto, da soffstica) cujo desenvolvimento estd ligado,
por sua vez, d existéneia de relagdes sociais igualitdrias. A india conhece,
certamente, o debate e a confrontagao, mas, nos €xtos dos Brahmana e dos
Upanisad, a discussio néo visa convencer; o debate, nesses textos, € um jogo
de enigmas, com pergunfas e resposias, duelo pela morte de dois saberes mo-
nolfticos (Cf. W. RUBEN, Ueber die Debatten in den alten Upanishads
Zeitschrift f. deut. morgenl. Gesellschaft, VIII, 1929, p. 238ss.). A discussio,
desde entio, no difere de determinados procedimentos oraculares em uso na
Grécia.
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_ Capitulo VIL 3
AMBIGUIDADE E CONTRADICAO

1. Cf. o que escrevia M. MERLEAU-PONTY, Signes, Paris, 1960, p.
287, a respeito dos “‘espiritualistas” de 1900.

2. A expressdo € de L. GERNET, Droit et prédroit en Gréce ancienne,
1’ année sociologique, 3? série (1948-1949), Paris, 1951, p. 117.

3. Cf. J.-P. VERNANT, (e J. GERNET), L’évolution des idées en Chi-
ne et en Gréce du VI au II° siécle avant notre ore, Bull, Ass. G. Budé, 4* sé-
rie, n? 3, 1964, p. 323. Sobre a permanéncia, no seio do pensamento filos6fi-
co, de dgterminadas representagdes religiosas e temas miticos, vide, e.g., 08
estudos de M, DE CORTE, Mythe et philosophie chez Anaximandre, ibid., t.
X1V, 1960, pp. 9-29; Anaximéne, ibid., t. XVIII, 1962, pp. 35-58 etc.

4. J.-P. VERNANT, op. cit,, p. 324.

Post-scriptum. — Ap6s a redaciio definitiva destas péginas (janeiro de
1965), muitos estudos relativos aos nossos problemas foram publicados. Men-
cionaremos rapidamente 0s principais. Através de uma investigagdo sobre a
significagdo da “verdade” no sistema de Xen6fanes, E. HEITSCHE, Das
Wissen des Xenophanes, Rh. Mus., t. 109, 1966, pp. 193-235, traga um esbogo
da histéria de Alétheia de Hesfodo e Parménides. No mesmo espirito de seus
trabalhos anteriores (cf., supra, pp. 77,0, 8; 96, n.107; 131,0.92), o autor
confere uma importincia muito grande A categoria “heideggeriana” do “des-
velamento” (Unverborgenheit). Além disso, em algumas observagdes sobre 08
dois niveis de verdade que representain Erupog und 6AnOfG , Philologus, 1.
109, 1965, pp. 161-174, T. KRISCHER critica, proveitosamente, uma equi-
valéncia bastante imediata entre Alétheia e Unverborgenheit. Finalmente, em
um estudo bem desenvolvido, W. LUTHER, Wahrheit, Licht und Erkenntinis
in der griechischen Philosophie bis Demokrit: ein Betrag zur Erforschung des
Zusammenhangs von Sprache und philosophischen Denken, Archiv fiir Be-
griffsgeschichte, Bd. X, Bonn, 1966, pp. 1-120, oferece os resultados de pes-
quisas iniciadas em 1935. Se, por um lado, as andlises dos sistemas de pensa-
mento em que se inscreve Alétheia € suas investigagbes sobre seu campo se-
méntico de Homero a Demécrito trazem-nos uma série de elementos positi-
vos para uma histéria da Verdade grega, por outro, toda sua empresa parece-
nos entravada por uma filosofia da linguagem —a de W. VON HUMBOLDT
— gue marca uma relagio fundamental entre a forma interna da linguagem
(innere Sprachform), a concepgdo do mundo (Weltansich) e a vida do espirito
de um povo (Geistesleben). Um método como tal leva W. LUTHER a escre-
ver uma histéria de Alétheia decididamente fixista, com a qual nosso ensaio —
menos abrangente — apresenta poucas afinidades.
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