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RESUMO

A presente tese investiga quais s@o as possiveis conotacdes religiosas que Empédocles
assimilou do orfismo para modelar em sua poesia. Para isso, inicialmente, apresenta-se
a trajetdria histérica do campo de estudos orficos para identificar as condicbes pelas
quais o tema foi abordado. Igualmente, destacam-se as condigdes atuais para a pesquisa
sobre o orfismo que sdo, basicamente, mais favoraveis do que as dos estagios anteriores.
Em seguida abordam-se algumas edi¢des do legado empedocliano para apresentar como
0 tema orfico oscila entre os pesquisadores. Faz-se isso mostrando como projetam
varias imagens de Empédocles. Aponta-se como o legado empedocliano mantém-se
plural a ponto de resistir as principais formas de ordena-lo e sintetiza-lo. Isso demonstra
como 0 autor e sua poesia mantém-se abertos a perspectivas distintas de anélise,
inclusiva esta que lhe destaca os pontos de expressdo religiosa. Por fim, considerando as
limitacdes da pesquisa sobre o orfismo e sobre Empédocles, propde-se a abordagem
ndo-essencialista para avaliar a presenca dos elementos oOrficos na poesia de
Empédocles. Conclui-se que o orfismo, mas também o pitagorismo oferecem padrbes
compativeis a varios pontos especificos da poesia de Empédocles, especialmente no que
se refere ao aspecto sacerdotal, ao estilo de vida 6rfica e a doutrina da transmigracéo da
alma.

Palavras-chave: Orfismo. Empédocles. Poesia. Religido.



ABSTRACT

This thesis investigates what the possible religious connotations are that Empedocles
assimilated from Orphism to model in his poetry. To this end, we present, initially, the
historical background of the field of orphic studies in order to identify the conditions
through which the theme was approached. Likewise, we outline the current conditions
for research on orphism, which are basically more favourable than the previous stages.
We then address certain editions of the Empedoclean legacy to show how the Orphic
theme oscillates among researchers. This is done by showing how they project various
images of Empedocles. We point out how the Empedoclean legacy remains plural to the
extent of resisting the main ways of ordering and synthesizing it. This demonstrates
how the author and his poetry continue open to different perspectives of analysis,
including this one that highlights its points of religious expression. Finally, considering
the limitations of the research on Orphism and Empedocles, we propose the non-
essentialist approach to evaluate the presence of Orphic elements in the poetry of
Empedocles. We conclude that Orphism, but also Pythagoreanism, have patterns
compatible with several specific points in Empedocles' poetry, especially regarding the
priestly aspect, the Orphic lifestyle and the doctrine of the transmigration of the soul.

Key words: Orphism. Empedocles. Poetry. Religion.



ESCLARECIMENTOS
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INTRODUCAO

Certa vez Hegel registrou a seguinte nota para seus alunos: “Empédocles ¢ mais
poético que claramente filosofico; ndo é de grande interesse.”! Essa nota por si so,
registrada por ninguém menos que um dos maiores nomes da filosofia moderna, deveria
ser suficiente para dissuadir qualquer iniciativa contraria, ainda mais uma que abrace o
controverso e desconhecido campo do orfismo. No presente caso ndo foi. Como se vera,
as paginas a seguir sdo o ensaio de desobediéncia a nota de Hegel ao proporem a poesia
de Empedocles como dotada de interesse filosofico e orfico.

Empédocles e o orfismo possuem, cada qual, uma histéria complexa demais para
ser resumida em um U(nico trabalho. Suas respectivas poesias sdo fragmentadas,
enigmaticas e, em boa parte, esfingicas, misteriosas. Certos caminhos s6 se mostram
apos dado o primeiro passo. Nesse sentido, buscar os elementos orficos na poesia de
Empédocles exige, antes de tudo, saber o que é o orfismo, quem é Empédocles, como
pensd-los em comunidade para, s entdo, analisar a hipGtese de que dialogam
pontualmente. Como se V&, é necessario comecar do basico.

Empédocles ¢ um poeta e filosofo pré-socratico que viveu na cidade de
Agrigento durante o séc. V aEC. Sua mais famosa teoria é popularmente chamada de
“teoria dos quatro elementos” e, exceto para quem se ocupa dele academicamente, seu
nome passa despercebido na maioria das situacdes. Todavia, ndo é dificil encontra-lo
associado a temas contemporaneos como ecologia?, por exemplo. Ao que parece, seu
pensamento sobre a natureza chama a atencdo daqueles que buscam referéncias
filosoficas antigas para pautas modernas. Dentro da academia, porém, seu nome alcanga
outro patamar e concentra a atencao dos estudiosos em temas variados como teologia,
filosofia, poesia e cosmologia®.

O orfismo, por sua vez, é bem mais conhecido pelo nome do qual deriva, Orfeu.
A personagem mitica € um dos modelos mais difundidos entre os poetas desde a Grécia

antiga®, e seu renome ja percorreu a literatura, a musica, o teatro e o cinema ao longo de

1 Hegel (1996, p. 218), trad. Ernildo Stein.

2 VVeja a exposicdo de Ledo (2013, p. 61ss) sobre os pontos que ligam Empédocles a origem da tradicdo
cientifica e compare, por exemplo, com a forma leiga do assunto disponivel ao grande publico por
(HUMA-FILO, 2019, e-book).

3 Como conclama Kingsley (1995, p. 8ss), para quem Empédocles é um contraponto antigo as modernas
descobertas da Fisica ps-Einstein.

4 O poeta Ibico de Régio no séc. VI aEC. anotou sobre o “renomado Orfeu” (évopdxivtov Openv = OF
864).
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varias trilhas culturais®. De fato, € dificil encontrar alguém que ndo tenha escutado o
nome de Orfeu pelo menos uma vez na vida. Curiosamente, o exato oposto do renome
de Orfeu pode ser dito da doutrina que leva seu nome, mesmo em ambiente académico.
E a razdo disso ndo € gratuita, como teremos a chance de ver adiante.

A presente tese trabalha com a delicada questdo de avaliar se existem elementos
orficos na poesia de Empédocles. Trata-se de uma analise complexa porque 0s dois
assuntos principais possuem, em suas respectivas tradi¢des de pesquisa, raras “bolhas de
consenso” dentro das quais se pode respirar sem dificuldades. Tais dificuldades séo
compreensiveis quando se atenta para o carater fragmentario dos versos de ambas as
poesias — empedocliana e 6rfica — e, também, quando se soma a esse carater a
multiplicidade de abordagens que existem sobre as duas.

Comparado com outros autores do seu periodo e mesmo posteriores,
Empédocles deixou um legado impressionante. Ndo somente foram conservados
fragmentos extensos de seus escritos, como também uma rica e sugestiva doxografia
literaria menciona seu nome e pensamento. Isso explica porque até hoje se debate sobre
pontos que ja estdo consolidados a respeito de outros autores. Assim, permanecem
atuais trabalhos sobre Empédocles que indagam qual teria sido sua orientacdo politica®,
sua diretriz religiosa’ e, principalmente, o sentido da sua poesia®.

Parte relevante do legado empedocliano € marcada pelo tema da religiosidade. A
descricdo que faz de si® lembra perfeitamente lideres carismaticos contemporaneos,
como ilustra Riedweg'®. A leitura de seu poema religioso em Olimpia pelo poeta
Cledmenes foi um fato marcante na épocall. Mesmo em solo romano, tem-se Luciano, a
quem ndo se pode negar a habilidade de provocar o riso, a lhe calgar a sandalia de
bronze e a Ihe chamar de “meio cozido do Etna”??.

Mas, para além das informac6es isoladas, existem bons motivos para se avaliar a

religiosidade do poeta de Agrigento. O principal deles é sua geolocalizacdo. A Sicilia é

5 Vale conferir o artigo de Pires (2017, p. 89-107) e seu rastreamento da personagem mitica,
especialmente através dos géneros literarios.

6 Santaniello (2022, p. 256-272) rediscute o tema da orientacdo democratica de Empédocles a luz de
novos estudos historiograficos que reabilitam a veracidade do historiador Neantes de Cizico.

7 Castro (2020, passim) rediscute a diretriz apolinea e délfica de Empédocles a luz de novos estudos
topograficos de templos gregos.

8 Poesia, esta, fascinante ao ponto de chamar a atencdo da psiquiatria, cf. Bachelard (1990, cap. 3).

°DK 31 B112 = LM DA4.

10 Riedweg (1997, p. 35) menciona especificamente Osho (Bhagwan Shree Rajneesh — 1931-1990) e
Uriella (Erika Hedwig Bertschinger-Eicke — 1929-2019).

1 Segundo Didgenes Laércio (8.63) e reconhecido por Wilamowitz (1932, 11, p. 192).

2 A cena ocorre no Hades. Empédocles esta junto de Pitagoras. Ambos sdo referidos por Luciano em
Dialogo dos mortos (1998, p. 60) como figuras religiosas da antiguidade grega.
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a terra mae do pitagorismo e uma das bases geograficas do orfismo®3. O século V aEC
abriga amplo conjunto de fragmentos orficos averiguados por rigorosa analise. O
Papiro Derveni, quicd o maior achado papirolégico do séc. XX, é unanimemente aceito
como sendo da época de Platdo, e a teogonia oOrfica nele mencionada é, com grande
probabilidade, de periodo anterior. Em outras palavras, existem bons motivos para
adjudicar um vivo orfismo a época de Empédocles.

Além disso, como dito acima, Empédocles viveu na péatria do pitagorismo e, por
isso, desde a antiguidade séo feitas associacfes dele com Pitagoras. Segundo Didgenes
Laércio (8.43), citando Hipobotos, Empédocles foi discipulo do filho de Pitagoras,
Télauges, e também segundo 0 mesmo autor (8.54), citando Timeu, foi discipulo direto
de Pitagoras e acusado pelos colegas de roubar os discursos do mestre. Verdade ou nao,
o fato é que desde la associa-se 0 poeta de Agrigento a corrente que se convencionou
nomear como derivada de Pitagoras.

Tais condigdes geograficas, literarias e filosoficas, inevitavelmente, suscitam a
hipGtese de que Empédocles tenha manifestado apreco por tais correntes de mistérios.
N&o deixa de ser emblematica a pontualidade do nome de Empédocles como pitagérico
de Agrigento no catalogo de Jamblico'*. Da mesma forma, € dificil imaginar a polis
agrigentina como uma ilha de excecdo as correntes de pensamento que varreram a
Magna Grécia no séc. V akEC. E tal posicdo se torna ainda mais fragil quando se vé na
tradicdo aneddtica a exuberancia dos relatos magicos e das curas milagrosas atribuidas a
ele.

A sabedoria popular ensina que “quem conta um conto aumenta um ponto”.
Concordo que Empédocles ndo desviou o curso de dois rios para dar fim a pestiléncia
que atacava Selinunte, como conservou Diogenes Laércio (8.70), e que, envaidecido
pelas preces de agradecimento dos cidaddos, jogou-se ao fogo para provar ser um deus.
Tal relato obviamente evoca um dos trabalhos de Hércules numa reprise moderna.
Porém, nego-me a pensar que 0 poeta tenha sido alguém desvinculado do &mbito do
sagrado. Se assim o fosse, a anedota simplesmente se desmancharia como mentira em
vez de ser a narrativa surpreendente e jocosa que é.

Por isso permanece instigante a tarefa de analisar se existem ou ndo, quais séo e
0 que implicam os elementos orficos na poesia de Empédocles. Mas néo se trata de uma

tarefa averiguavel empiricamente, ou melhor, incontestavelmente, como se entre as duas

13 Cf, Musti (2005, p. 103-205).
14 Jamblico (VP, 267).
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poesias fragmentadas houvesse etiquetas aplicaveis aqui e acola. Precisa-se, antes, de
uma hipotese que englobe tanto Empédocles quanto o orfismo e, também, de uma
abordagem que respeite as singularidades e as diferencas de ambos.

Assim, durante a pesquisa sobre Empédocles e o orfismo, ocorreu-me a ideia de
que a melhor hipotese para abranger os dois grupos poéticos fragmentarios seria trata-
los no ponto que 0s une, ou seja, como poesias. E, mais especificamente, como poesias
religiosas dotadas de conceitos e nogOes que eventualmente se tocam e se
interpenetram, mas que ndo exigem nem a exclusividade nem a definicdo de um a partir
do outro.

Logo, percebi que, para tratd-los assim, necessitava de uma metodologia que
conservasse a diferenca ao lado da semelhanca sem levantar oposi¢fes logicas ou
incoeréncias tematicas. Acabei encontrando tal método em analistas contemporaneos?®
do pitagorismo e do orfismo que advogam a favor da abordagem ndo essencialista, ou
seja, que investigam a presenca de elementos érficos em Empédocles sem toma-los
como obstaculos limitadores para outras perspectivas tedricas. Assim, aos poucos, fui
construindo o escopo metodoldgico da presente tese: parto da hipotese de que existem
elementos orficos na poesia de Empédocles e assumo a abordagem nédo essencialista do
orfismo para atingir tal objetivo.

Escolhida a metodologia adequada, pareceu-me fundamental dar conta de dois
objetivos preliminares, a saber, apresentar o que entendo por orfismo e quem tomo pelo
poeta-fildsofo Empédocles. Isso explica o carater introdutorio dos dois primeiros
capitulos da tese. Eles assentam as bases sobre as quais se pode analisar a questao 6rfica
de Empédocles. De certa maneira, 0 capitulo um e dois delimitam os objetos sobre os
quais a tese avanca. Depois de 1é-los, o leitor perceberad que sem eles seria muito facil se
perder em miragens e especulacdes.

Ao longo do primeiro capitulo, apresento as quatro fases pelas quais passaram 0s
estudos orficos. A primeira delas, assim como a infancia, foi marcada pelo entusiasmo e
a tendéncia a extrapolacdo. Os estudiosos desse momento deram 0s primeiros passos na
investigacdo sobre o orfismo e, com erros e acertos, estabeleceram o primeiro
paradigma académico sobre ele.

Ao contrario da adolescéncia que se segue a infancia como sua evolucdo, a

segunda fase dos estudos Orficos foi a categorica negativa da primeira. No lugar do

150 nome e a definicdo da abordagem ndo essencialista do orfismo esta em Betegh (2014, p. 153), e sua
tematizacgdo e aplicacdo estdo em Cornelli (2011, p. 73ss), a quem agradeco a sugestdo da proposta.
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entusiasmo pelo orfismo surgiu um sélido ceticismo em relacdo ao tema. Nao somente
falar de orfismo se transformou numa espécie de “tabu”, como também a pesquisa
sequinte ficou marcada pela inseguranca para se estudar o assunto. Os autores da
terceira fase, por sua vez, tentaram falar do orfismo com resultados tdo seguros como 0s
da primeira, mas sem cair nas fragilidades apontadas pela segunda. O resultado foi,
inevitavelmente, fragil em alguns aspectos.

Mas, assim como 0 amadurecimento é uma questdo de tempo, a quarta fase dos
estudos orficos surgiu como efeito de descobertas maravilhosas que revitalizaram a
confianca dos estudiosos e forneceram material de andlise suficiente para superar varias
dificuldades oriundas das fases anteriores. O presente trabalho, em sua devida
proporc¢do, faz parte da quarta fase, e o leitor sabera identificar os argumentos sobre 0s
quais, penso, servem como base segura para se estudar o orfismo.

O caso de Empédocles é um pouco mais complicado e foi trabalhado no segundo
capitulo. Seus dois poemas foram lidos e relidos em varios sentidos e dire¢des, de Diels
(1901) até Laks e Most (2016), sem se alcangar um modo que pudesse ser chamado de
candnico. Seus conceitos sdo alvos constantes de revisdes tedricas como, por exemplo,
o desenho de seu ciclo cosmico'®. Seu pensamento aparece representado com cores e
contornos muito diferentes entre seus intérpretes. Sem exagero retorico, o caso de
Empédocles lembra a maxima de que 0 consenso € que ndo ha consenso.

Nesse sentido, pareceu-me necessario conhecer um pouco sobre a historia das
edicdes da poesia de Empédocles. Mas, em vez de me aprofundar na forma como os
fragmentos foram editados para ponderar sobre as fontes e a condi¢do dos testemunhos,
considerei melhor (e realizavel) entender a perspectiva geral com a qual cada editor
lidou com a poesia de Empédocles. Ou seja, consciente desde o inicio de que, de forma
mais grave que o orfismo, a analise sobre Empédocles ndo chegaria a um consenso,
busquei identificar como os editores lidaram com as dificuldades inerentes de sua
poesia. Nesse sentido, escolhi dois problemas que me seriam Uteis, a saber, descobrir
qual “imagem de Empédocles” emergia de cada edigdo e como cada editor tratou a
questdo do orfismo.

A investigacdo sobre esses dois problemas me permitiu descobrir que
Empédocles ja havia recebido varias imagens: pre-socratico (Diels), naturalista mistico

(Bignone), racionalista ético (Gallavotti), tematicamente coeso (Wright), literalmente

16 Sd0 muito diferentes os desenhos do ciclo cosmico fornecido por O’Brien (1969) daquele inspirado na
tetractys pitagdrica de Primavesi (2016).
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coeso (Inwood) e literario (Laks e Most). Cada um desses editores ndo somente
confeccionou uma “imagem particular” de Empédocles, como também lidou de
maneiras diferentes com o orfismo. Conhecer esse passado editorial foi um passo
importante para propor o aprofundamento de um aspecto crucial do Empédocles
literario de Laks e Most, a saber, considerar o “eu lirico” dos versos do poeta; ou, em
outras palavras, abordar Empédocles a partir da personagem que ele faz de si.

Esse é um ponto para o qual vale a pena chamar a atengdo do leitor. Diferente de
abordagens histdricas do pensamento pré-socratico, as quais evoca-se a pessoa do autor
como dona de um pensamento filosofico, abordo a poesia de Empédocles considerando
seu “eu poético” literalmente expresso em alguns de seus versos. Tal “desvio do olhar”
do homem real para o0 homem literario ter4 consequéncias interessantes para a analise
gue se seguira.

Por fim, trato no terceiro capitulo dos elementos Orficos na poesia de
Empédocles. Ali sdo abordados os elementos orficos que melhor interpenetram na
poesia de Empédocles. Seguindo as regras da abordagem néo essencialista do orfismo,
discuto sobre o semblante sacerdotal de Empédocles, seu estilo de vida orfica e sua
doutrina da transmigracdo da alma. Cada um desses elementos encontra fundamento
ndo somente em seus versos, como também em parte da doxografia que chegou até nos.

Por causa do enfoque no orfismo acabo por deixar de lado uma abordagem
integral do pensamento empedocliano. A economia do tempo e a complexidade da
empresa me impds esse limite. Por isso, conceitos e discussGes importantes sobre a
filosofia do agrigentino sdo reduzidos a notas de rodapé. O terceiro capitulo é onde
aparece com mais clareza minha hip6tese e minha metodologia porque é ali que,
basicamente, falo do orfismo e de Empeédocles como dois circuitos poéticos
fragmentarios, de inclinacdo religiosa e passiveis de dialogo entre si.

No capitulo final também sdo feitas duas abordagens paralelas imprescindiveis
para uma pesquisa sobre o orfismo, a saber, invisto em para indicar a diferenca entre ele
e o0 pitagorismo, além de ndo confundir a psyche (yvyn) 6rfica com o daimon (daipwv)
empedocliano. Tais diferenciagdes sdo vitais para que o tema — controverso e fugidio
por natureza — atinja um minimo de determinacdo. Mas € claro, cabe ao leitor decidir se
pelo sucesso ou nédo de tal esforco.

A investigacdo sobre os elementos orficos na poesia de Empédocles &, de certa
maneira, uma investigacdo por aproximacdo. E preciso se aproximar do orfismo,

entendé-lo em sua especificidade, aceitd-lo em sua condicdo dispersa e levemente
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opaca. Em relacdo a Empédocles, é preciso fazer o mesmo. Inicialmente vé-lo a
distancia sem intercepta-lo. Deixa-lo agir e se locomover em seu espago para, sO entao,
passo a passo, aproximar-se dele lentamente e tocar em sua singularidade poética.
Depois do primeiro passo € preciso dar o segundo e o terceiro... até o Gltimo.
Mas ao longo do percurso ndo se fecham as bifurcacfes, ndo se tampam os buracos e
ndo se encerra o horizonte, embora esta tese procure se locomover dentro de apenas um
caminho, a saber, a natureza poética e a inclinacdo religiosa de Empédocles e do
orfismo. O texto que se segue € o resultado sincero do meu esforco em ndo me desviar

desse caminho.
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1 AS QUATRO FASES DOS ESTUDOS ORFICOS

1.1 A Nekuia de Dieterich e a crenca érfica no além

O estudo do orfismo acompanha as vicissitudes pelas quais passaram, e ainda passam,
os seus fragmentos literarios. E ndo poderia ser diferente. Novas descobertas arqueoldgicas
impulsionam os pesquisadores a tecerem novas teorias e concepgdes sobre o tema. Nesse ritmo,
é natural que as pesquisas sejam gradualmente atualizadas a medida que surgem mais dados.
Essa regra vale para o orfismo e também para os estudos empedoclianos que, apesar de em um
ritmo menor do que o primeiro, também passam, volta e meial’, por novidades pontuais e pelo
consequente rednimo do debate entre os especialistas.

Os pesquisadores pan-orficos, assim intitulados por Bernabé e Casadesis®®, sdo os
representantes do pan-orfismo, isto é, a dilatagdo do orfismo ao maximo de seu alcance. Os
pan-orficos apontam o orfismo em interpretacGes alegdricas do mito de Orfeu (como se vera no
préximo topico), na unido com o judaismo para compor o cristianismo (Macchioro)!® e até, na

hipétese de Harrison, de Orfeu ter sido um homem de carne e 0ss0%°.

17 Refiro-me aqui ao revival dos estudos empedoclianos ap6s a divulgacdo do P.Estrasb. (1999) por MP. Apés o
momento inicial de entusiasmo, corre¢fes foram propostas, por exemplo, a de Janko (2004) e, depois, Rashed
(2011). Minha impressédo geral sobre o revival é de que a novidade do P.Estrash. ndo mudou substancialmente o
“Empédocles” que era conhecido desde Diels (1901). Para sustentar essa impressdo, apoio-me na recensao quase
instantanea do P.Estrasb. feita por Costa (1999), apesar de discordar da extensdo de seu ceticismo.

18 Ndo somente a expressio “pan-orfismo”, mas também a distingdo das quatro fases dos estudos orficos entre
“pan-orfismo”, “periodo cético”, “fase aspeada” e “fase atual”, retirei da historiografia do tema construida
principalmente por Bernabé (2002a, p. 205s) e seguida por Casadests (2008a, p. 6ss) e por bom ndmero dos
pesquisadores que subscrevem a coletanea Orfeo y la Tradicion Orfica (2008, 2 v.).

19 Macchioro é apontado por Herrero (2008b, p. 1528) e Casades(s (2008a, p. 8) como o autor “mais pan-6rfico”,
indicando com as aspas o sentido negativo de “exagerado”. Pela consulta en passant de sua obra, verifiquei que
Macchioro fez do orfismo uma das bases do Cristianismo (1930, p. 535) e transpds 0 mito de Dioniso Zagreu para
o interior da doutrina cristd da Trindade (1922, p. 32s). Macchioro é lembrado por Casadesus (2008b, p. 1102) por
sua dedicacdo particular a Heraclito, mas sua tese pan-érfica jaz completamente abandonada. Pace Macchioro.

20 A tese geral de Harrison (1908, passim) é que Orfeu teria vivido por volta do séc. VII ou inicio do VI na Grécia
e teria sido um grande conhecedor de Homero. Isso explicaria por que Orfeu utilizara com sucesso 0 aparato
mitolégico de Homero de acordo com seu proprio interesse, por exemplo, apropriando-se da misteriosa funcéo das
keres de transportar as almas entre os vivos e os mortos, cf. Odisséia (14, v. 207). Orfeu seria, segundo Harrison,
um poeta arcaico e vate (um tipo especial de sacerdote) ao se apropriar, além de Homero, de uma doutrina oriunda
do Egito, cujo nucleo espiritual (a crenca na sobrevida da alma) teria sido, por ele, adaptada para o contexto grego.
Para tal, Harrison se apoia em Herédoto (2.123). Assim nasceu o orfismo, uma doutrina de iniciacdo e de poesia,
vinda a luz da histéria pelas méos do préprio poeta e vate Orfeu. Pitgoras teria conhecido esse ensinamento de
Orfeu, assim como Empédocles. Segundo Harrison, o fragmento DK 31 B117, no qual Empédocles lista as formas
de vida pelas quais sua alma migrou, atesta que o poeta de Agrigento seguiu uma crenca relativa a sobrevida da
alma. O leitor interessado na opinido dos modernos egiptélogos sobre a origem das crencas e mistérios sobre a
alma, localizadas em volta do Mar Mediterrdneo, pode consultar a lista de referéncias bibliograficas em Bernabé
(2008f, p. 901). Para uma analise linha a linha de Herddoto, onde se mostram lacunas, estratégias e generalizagGes
da historiografia antiga, veja Lloyd (1993a, p. 59).
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O movimento dilatador do pan-orfismo foi decisivo para caracterizar a primeira fase dos
estudos drficos. Seu fim coincidiu com os trabalhos de Wilamowitz (1931-2) e de vérios outros
pesquisadores, por exemplo, Guthrie, que retoma Heraclito na abordagem de Macchioro para
retirar do fildsofo “obscuro” o titulo de orfico?!.

Conhecer um pouco da histéria do pan-orfismo é caminhar pela primeira seara na qual
brotaram algumas das teses que seriam discutidas décadas depois. Escolhi averiguar uma pedra
angular do orfismo que esta apresentada desde 1893 por Dieterich, a saber, a existéncia de uma
crenca oOrfica no além, ou seja, a tese de que o orfismo é composto de um sentimento favoravel
a sobrevivéncia da alma apds a morte e de seu trajeto rumo a salvagio??. As palavras de
Dieterich sdo francamente favoraveis a existéncia dessa crenca na antiguidade®. A seguir,
apresento uma rapida excurséo pelo livro de Dieterich para visualizar seus argumentos. Ao
final, de forma breve e inconclusiva, “testo” a hipotese dessa crenga ser detectavel na poesia de
Empédocles.

Inicio com o impacto causado em Dieterich pela descoberta do texto Apocalipse de
Pedro (1886) numa necropole em Akhmim, Egito. A datacdo provavel sugere que ele pertenca
ao sec. Il EC — periodo helenistico, portanto. Dieterich conseguiu uma cépia desse material e,
sete anos depois, publicou seu livro Nekuia (1893). O Apocalipse de Pedro, o qual Dieterich
assume como um tipo de “porta de entrada” para o orfismo, traz a narrativa sobre as ocorréncias

que caem sobre a alma ap6s a morte do corpo. Na forma de um diélogo ficcional e poético, o

21 Guthrie (1984, I, p. 452) argumenta contra as associages que Macchioro faz entre Heraclito e o orfismo.
Casadesus (2008b, p. 1084), ao reavaliar a situagdo tedrica, mantém a linha de Guthrie, apesar da mencéo explicita
ao nome de Heraclito no P.Derv. (col. IV, v. 5), que, no limite, prova que o autor do papiro se interessou por
Heréclito, ndo o contrario. Para conhecer algumas das questdes levantadas pela men¢do ao nome do filésofo
“obscuro”, verifique Alvares (2014, cap. 1 e 2).

22 A tese de que o orfismo dispde de uma crenca escatoldgica é ponto pacifico atualmente, principalmente pela
compreensdo que se chegou a partir das laminas de ouro. Todavia, permanece insollvel a tentativa de isola-lo em
sua pureza, como se faz com os elementos quimicos. A hipdtese mais aceita atualmente remonta até Nilsson (1935,
p. 185) e preconiza a mutua imbricacéo do orfismo com fendmenos semelhantes. A hipdtese de Nilsson pode ser
explicada assim: as crencas e ideias do orfismo estéo todas reunidas apenas nele, mas se encontram dispersas em
“n” outros fendmenos do mundo antigo, como 0s mistérios eleusinos, a magia, o pitagorismo, a filosofia e, € claro,
a poesia e a literatura. Continua desafiador o fato de que elementos érficos estejam presentes em mistérios
diferentes como se ndo fossem orficos, ou melhor, como se ser orfico ndo fosse, por si, algo de distinto. Por isso,
no capitulo final desta tese, proponho abordar o orfismo de forma ndo essencialista. A explicacdo de Casadesis
(2006, p. 155-163) a respeito do uso desorganizado e abusivo do nome de Orfeu na antiguidade retoma a hipotese
de Nilsson sob outro foco.

2 “portanto, era pela doutrina dos Mistérios Orficos que os consagrados — também vistos como 0s puros e justos
— regozijar-se-iam na festa do Hades na embriaguez eterna, enquanto os ndo consagrados, 0s impuros e injustos,
ficariam eternamente em terra e lama. Esse submundo grotesco é fundamentalmente diferente de todas as outras
crencas gregas no além.” = “Also es war die Lehre orphischer Mysterien, dafs die Geweihten — auch da zugleich
als die Reinen und Gerechten agesehen — bekrdnzt beim Gelage im Hades sich freuen wirden in ewiger
Trunkenheit, die Ungeweihten dagegen, die Unreinen und Ungerechten wiirden ewig in Schmutz und Schlamm
liegen. Diese groteske Unterwelt ist grundverschieden von allem sonstigen griechischen Jenseitsglauben.”
(DIETERICH, 1893, p. 73).
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autor desconhecido faz a personagem do Cristo Ressuscitado mostrar para a personagem do
apostolo Pedro como sdo diferentes os dois locais para onde as almas vdo depois que
desencarnam, além de explicar o que ocorre com elas.

Para Dieterich, com certeza, esse € um tipo de achado raro e importante, pois preenche

parte da lacuna histdrica sobre as antigas crencas gregas no além:

Esse estranho texto antigo comeca a langar luz de vérias maneiras em todos
0s tipos de lacunas e vias laterais da escrita cristd posterior e a iluminar uma
longa e ininterrupta tradi¢do do céu ao inferno do poeta da divina comédia.
Mas onde esse caminho realmente comega? De onde o cristdo primitivo
apocaliptico conseguiu as cores para pintar o lugar da bem-aventuranca e do
tormento??*

Com o Apocalipse de Pedro em maos, Dieterich parte para uma comparacao entre ele e
outro texto grego antigo, no caso, a peca Rés de Aristofanes. Seu proposito é mostrar que, nos
dois documentos, encontra-se a mesma crenga no além. Sua estratégia é apontar detalhes

comuns a ambos. Cito o Apocalipse de Pedro:

Et le Seigneur nous dit : «C'est ici le séjour des hommes justes, vos ...... » Et
a I'opposé de ce lieu j'en vis un autre peuplé de gens hideux; c'était un lieu de
chatiment, et les gens qui y étaient chatiés ainsi que les anges qui les chatiaient
étaient vétus de vétements sombres semblables a I'atmosphére de ce lieu, et
quelques maudits y étaient suspendus par la langue. C'étaient ceux qui avaient
blasphémé les voies de la justice; un feu brilant et vengeur les envelopp ait et
I'on y voyait un étang immense rempli de fange bouillonnante, dans laquelle
étaient plongés ceux qui avaient perverti la justice, et des anges tortionnaires
se tenaient aupres d'eux. Des femmes aussi étaient suspendues par les cheveux
au-dessus de cette fange bouillonnante; c'étaient celles qui s'étaient parées
pour l'adultére, et ceux qui avaient été les complices de leurs crimes étaient
suspendus par les pieds ...... la téte plongeant dans la boue .....%°

24 «gchon beginnt dieser merkwiirdige alte Text vielfach Licht zu werfen in alle moglichen Schluchten und
Seitenwege spaterer christlicher Schriftstellerei und einen langen ununterbrochenen Weg der Tradition zu
beleuchten bis zu dem Himmel und der Hélle des Dichters der géttlichen Komddie. Wo aber hat dieser Weg seinen
eigentlichen Anfang? Woher nahm der altchristliche Apokalyptiker die Farben, den Ort der Seligkeit und der Qual
zu malen?” (DIETERICH, 1893, p. 1).

2 )\gyel fuiv 6 Koplog 0010¢ 6TtV 6 TOMOC TdV Apyépmv DUV TV Sikainv avOpdrmy. g1dov 8& kai éTaipov Tommv
KATAVTIKPOG EKEIVOL odyUnpOVImV Kol v TOmo¢ KoAdoewg kol oi koAalopevol 8kel kol oi okoldlovieg dyyelot
OKOTIVOV ElY0V aDTAY £vEeduuéva KaTd TOV Gépa ToD TOTOV Kai TIveC ioav Kl 8K THC YADGONC KPEUAIEVOL 0DTOL
5& fioav ol PracenuodVIES TV 08OV TG SkatocHVIC Kol DIEKETo aToic TP PAEYOUEVOV Kol KOAALOV adTovg
Kol Muvn Tic v peydAn memdnpouévr BopPopov preyopsuov v @ fioav SvOpoToi TIVEC AMOGTPEPOVIES THV
Swcatocvvny Kol éméksvto avtoic dyyehot Pucaviotal. ioav 8 kol ALl yuvaikeg TV TAOKAHmV EENpTnIéVOL
avotépom 10D PopPopov Eksivov Tod dvamapAidlovtoc. avt[on] 8¢ foav fv mpoc poryeiav koounOsicar oi &&
ovppi[Eovtes] avTdVY T@ paouatt Thg pELiag €K TOV TOdDV .... K ......... TOC KEPAAGC Elyov &v T PopPop[w........ ]
(BOURIANT, 1892, p. 144).
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Apresento em seguida algumas passagens da peca Ras de Aristéfanes, indicadas por
Dieterich como relevantes para a comparacdo. Elas vém antecedidas de breve rubrica para o

contexto da peca:

[Hércules diz a Dioniso o que encontrara no Hades]
Para comecar, vais dar a um lago enorme, sem fundo.?

[Hércules descreve o lamacal localizado imediatamente apds o lago, local
para punicédo dos que quebram um juramento]

Depois hd um lodacal imenso e uma lixeira eterna. L& enfiados estdo os que
alguma vez maltrataram um hdspede, ou o0s que abusaram de um fedelho e
ainda o burlaram por cima, ou os que bateram na mée ou foram as ventas ao
pai, ou os que deram um falso testemunho, ou 0s que mandaram copiar uma
tirada do Mérsimo.?

[Dioniso e Xantias confirmam ao chegar o que Hércules predisse]
Que ¢ aquilo ali? Aquilo? E o lago. Ah claro, o tal de que ele nos falava. E o
barco, 14 esta ele.?®

[Xantias responde a Dioniso o que ha do outro lado do lago]
O que é que ha ai para esse lado? Trevas e lama.?®

Segundo Dieterich, os detalhes em comum para se reconhecer a mesma crenga orfica
subjacente sdo: o grande lago (étang immense, em francés; peydie Aipvn, em grego) e a lama
(fange, em francés; BopPopog, em grego) na qual jazem os perjuros. Dieterich esta ciente de
que o “grande lago” no qual Caronte navega ¢ outra forma de se referir ao rio Aqueronte,

descrito por Homero (Od. 10, v. 513s) como um brago do Estige®.

% Aristofanes (Ra. v. 137), trad. Maria de Fatima Sousa e Silva.

27 Aristofanes (Ra. v. 145-151), trad. Maria de Fatima Sousa e Silva.

28 Aristofanes (Ra. v. 181), trad. Maria de Fatima Sousa e Silva.

29 Aristofanes (Ra. v. 273), trad. Maria de Fatima Sousa e Silva.

%0 Homero, como se sabe, forneceu uma das mais poderosas imaginagdes poéticas da antiguidade, a saber, a
sobrevivéncia do ser humano depois de morto, ainda que reduzido a uma sombra do que foi em vida. Eudoro de
Sousa chama essa sombra de “alma de morto”. Ela é invocada pela palavra/ritual que leva o titulo do livro de
Dieterich — Nekuia — ou seja, “evocagdo dos mortos”, cf. LSJ (2021, s.v. vékuia). Esse entendimento é central para
contextualizar o conteldo misterioso que se discute nas referéncias de Dieterich. Tal “poder sobre o submundo”,
poeticamente fascinante e espiritualmente marcado pela dialética entre a morte, os deuses e o destino da alma
humana, tem com Orfeu uma fei¢do propria. Cada catabase famosa da antiguidade tem pelo menos um detalhe que
a tipifica. E uma tradico literaria que opera por acumulacdo e diversificagio dos exemplos. Odisseu, Hércules e
Orfeu descem por motivos e meios diferentes. A experiéncia é Gnica para cada um, e no caso de Orfeu, tem-se a
singularidade de seus dons musicais, capazes de afetar os habitantes, os engenhos punitivos e os deuses do Hades.
Esse conjunto literario e imaginativo foi de conhecimento geral dos gregos letrados do séc. V aEC. Aristéfanes
fez uma excelente comédia com ele, e Empédocles escreveu um de seus versos mais enigméticos (DK 31 B111,
v. 9 = LM D43): “And you will bring out of Hades the strength of
a man who has died.” No terceiro capitulo apresenta a hipdtese de que, para se ler este e outros versos de
Empédocles, é preciso assumir a poesia e a religido como os pontos comuns entre ele e o orfismo. Para uma
abordagem erudita e propositiva de “alma de morto”, verifique Sousa (2013, p. 30-40). Para conhecer um apanhado
de catabases literarias da antiguidade, pode-se recorrer a Fernandes (1993, p. 347-359). Para uma exposi¢do que
pontualmente aproxima e distancia as tradicdes poéticas homérica e 6rfica, cf. Herrero (2008a, p. 247-278).
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De fato, ambos 0s textos parecem representar o mesmo cenario do Mundo dos Mortos
perto de sua entrada. E, também, compartilham o mesmo “jogo de imagens” a0 combinarem o0
lago/rio, a lama e a punicdo ao perjuro. Enquanto em Apocalipse de Pedro tal descricdo advém
depois de Cristo descrever a Pedro como estdo as almas dos justos no paraiso, em Ras, o cenario
do rio e do lodo aparecem no inicio da jornada de Dioniso ao Hades, imediatamente apds ele
vencer a batalha musical contra os anuros e descer do barco de Caronte.

No caso do texto de Aristofanes, pululam as brincadeiras com os mistérios érficos e
eleusinos. Explicito duas. Na primeira, Dioniso em pessoa desce ao Hades para trazer um bom
autor teatral de volta a vida, reproduzindo na peca a famosa katabasis de Orfeu em busca de
Euridice. Na segunda, no inicio da peca, Dioniso € avisado por Hércules de que encontrara os
iniciados de Eléusis no Hades. O encontro de fato ocorre no final da encenacgéo para os iniciados
redimirem o herdi comico®.,

A hipotese de Dieterich de associar ao orfismo uma crenca no além se mostra plausivel,
uma vez que ele encontra textos de autores antigos com mencdes a punicdo das almas dos

perjuros, especialmente quando envolvem as imagens do lago de lama. Cito Platdo:

E provavel, pois, que os fundadores dos nossos ritos mistéricos ndo fossem
homens mediocres, antes pelo contrario, desde ha muito nos sugerissem a
verdade, ao asseverarem que todo aquele gue chega ao Hades sem ter sido
iniciado ha de jazer na lama, enguanto aquele que vai purificado e iniciado
habitara, ao 14 chegar, na companhia dos deuses. E que, como dizem os

entendidos nos Mistérios, “muitos sdo os portadores de tirso, mas poucos 0s

bacantes”.®

Hé& na passagem de Platdo a interessante distingdo entre dois perfis de “crentes orficos”
que ndo pode ser negada. A diferenca consiste em que apenas um perfil vive na pratica o que
diz sua crenca. O outro perfil de érfico, ao contrario, € marcado pela hipocrisia de professar
publicamente a fé/crenca, mas viver de acordo com outros valores. Ele se veste como iniciado
e, nos rituais, tem a temeridade/encenacéo de portar o tirso, mas ndo pde em pratica os costumes
recomendados pelo rito. Esse segundo tipo participara da experiéncia da punic¢do no lamacal
perto do Aqueronte, para onde vao os “perjuros”, isto €, os que “blasfemaram contra os
caminhos da justi¢ca” (BAacenuodvteg TV 030V Ti|g dikatoavvg, v. 4), no Apocalipse de Pedro,

]

ou que “deram um falso testemunho” (f] 'wiopkov dpxov duoocev, v. 150), nas Ras.

31 Como observa Maria de Fatima Sousa e Silva (2014, p. 15, n. 9), as figuras de Hércules e dos iniciados postos
no inicio e no fim da aventura de Dioniso servem de incentivo espiritual para Dioniso porque tais figuras “(...)
encarnam a bem-aventuranca para além da superagio do aniquilamento produzido pela morte.”

32 Platdo (Phd. 69¢-d), trad. Schiappa de Azevedo.
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Dieterich € um autor pan-érfico, e como tal, parte de seu trabalho consistiu em alargar
demasiadamente o fendmeno orfico. Entretanto, em relagdo a crenga no além, seu olhar foi
preciso. Mas sera que ele acertou quando correlacionou essa crenca a Empédocles? Cito-o0 no

trecho em que expde sua compreensdo sobre o poeta agrigentino:

Ele pregou ao povo, enfeitado com fitas e guirlandas, essa sabedoria e a legou
as geragdes seguintes em um livro que chamou kaBappoi. “Trata-se de um
provérbio da necessidade, um antigo decreto dos deuses”: O daipwv (= Deus)
que faltou e cometeu assassinato ou perjario deve vagar trinta mil estacdes
longe dos deuses aventurados através de todas as formas possiveis de criaturas
mortais, até mesmo através de plantas e animais. A medida que nos sdo
transmitidos detalhes de ambos os lados, tudo se encaixa aqui: a doutrina
orfico-pitagérica dos mistérios e Empédocles.®

Considero que a afirmacdo de Dieterich sobre Empédocles ter sido um rétor é, ainda
hoje, reconhecida.®* A habilidade da retérica, por si so, pode ser associada a funcdes hoje
distintas, mas que na Grécia do séc. V aEC se aglutinavam pelo modo de vida. Assim, o rétor
tinha condicdo de defender uma diretriz politica ou argumentar em uma disputa juridica, de
pregar para as pessoas ou conduzir um ritual, de elogiar os participantes que se destacaram em
uma competicéo atlética ou entreter os convivas em um banquete comemorativo. Nesse sentido,
concordo com Dieterich ao apresentar Empédocles como um rétor.

Porém, parece-me temeréria a afirmacdo segundo a qual “tudo se encaixa aqui: a
doutrina orfico-pitagérica dos mistérios e Empédocles.” Em 1893, isto é, com uma fragdo
menor dos fragmentos érficos e empedoclianos que aumentaram desde entdo, tal afirmacédo
pode ter sido louvavel. Contudo, atualmente, mesmo ap0s varias descobertas e reedi¢cdes dos

textos dos dois temas (orfismo e Empédocles), muitas davidas pairam sobre esse “encaixe
p > p

33 «Er predigte, bekranzt mit Tanien und mit Binden geschmiickt, dem Volke diese Weisheit und hinterliefs sie in
einem Buche, das er kaBappoi nannte, den folgenden Geschlechtern. ‘Es ist ein Spruch der Notwendigkeit, ein
alter Beschlufs der Gotter': wer gefehlt, welcher daipwv (= Gott) Mord oder Meineid begangen, mufs
dreifsigtausend Horen fern von den seligen Gottern umbherirren, durch alle méglichen Formen sterblicher
Geschopfe, sogar auch durch Pflanzen und Tiere. Soweit uns auf beiden Seiten Einzelheiten tberliefert sind,
stimmt hier alles zusammen: die orphisch-pythagoreische Mysterienlehre und Empedokles.” (DIETERICH, 1893,
p. 108s).

3 Segundo (Fr. 65 Rose), Aristoteles disse que Empédocles foi o inventor da retérica e, segundo Bidez (1894, p.
40-50), Timeu é a fonte historiografica mais segura que temos sobre a ocupacdo politica de Empédocles em
Agrigento. A oralidade, a rigor, era uma condic&o basica para o sucesso politico/temporal naquele lugar e tempo.
E crivel imaginar Empédocles dispondo de fama e herdeiro de um ideario politico local ao assumir um modus
vivendi de poeta. O assunto foi retomado recentemente por Santaniello (2020, p. 6) que, para ilustrar, “intitulou”
dois logos, isto é, dois discursos orais de Empédocles registrados por Timeu segundo Didgenes Laércio (8.64s).
O primeiro por ocasido de uma ofensa em um banquete (Adyog dwavikdc), traduzo por Discurso sobre o Direito,
e 0 segundo no Conselho da Cidade (Adyog cuppovievtikog), opto por Discurso sobre a Lei. 1sso nos fornece duas
ocasides registradas pelo historiador Timeu sobre a habilidade oratéria de Empédocles. Para uma argumentagédo
favoravel a imagem de Empédocles como habil orador, mas vinculado ao culto de Apolo, verifique Castro (2019a).
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perfeito”. Ainda assim, Dieterich indica ter percebido a relevancia em trazer o pitagorismo ao
lado do orfismo como mistérios importantes para se entender Empédocles.

Talvez Dieterich seja, dentre os pan-0rficos, 0 que mais acertadamente vinculou a
escatologia ao orfismo e, por isso, avangou acurado na sondagem dos misterios para entender
Empédocles. Digo que Dieterich escolheu um dos temas mais ricos do “universo das religides”,
que &, justamente, a morte. Escatologia é o nome técnico que se da para as ocupagdes da alma
que s6 surgem depois da morte, e Katharmoi € o nome que indica, na época de Empédocles, o
conjunto de prescri¢des saudaveis para a alma praticar a fim de ter uma pos-vida benfazeja.
Dito assim, soa pacifica a associa¢do entre Empédocles e os oOrficos. Mas é necessério ter
cautela ao se seguir Dieterich. Por ora, contento-me em reconhecer que ele conferiu ao orfismo
uma crenca no além tal como ainda se mantém.

Dieterich fez uma anélise impar do material que dispunha no séc. XIX. Desde entdo, o
namero de fragmentos cresceu substancialmente. Ele dispunha de uma das laminas de ouro
encontradas em Petélia, no sul da Itélia, publicadas originalmente em 1836 e hoje reunidas em
OF 476. Atualmente esse material estd catalogado junto a outros fragmentos que,
panoramicamente, sinalizam para a crenca 6rfica no além3. Com isso somos obrigados a
reconhecer que a vinculagdo de uma escatologia ao orfismo se mantém firme desde a Nekuia
de 1893 até nossos dias.

Contudo, o fendmeno orfico é maior do que permite antever sua escatologia. Outros
pesquisadores pan-orficos se debrucaram sobre problemas relacionados ao orfismo, mas
seguindo por caminhos completamente diferentes. Um desses caminhos veio pela antropologia,

e por isso, a seguir, abordo as interpretacdes alegoricas do mito de Orfeu.

1.2 Interpretacgdes alegoricas do mito de Orfeu

Assim como o estudo do orfismo é influenciado por novos dados, o estudo do mito de
Orfeu também acompanha as tendéncias académicas e cientificas em voga. A partir do fim do
séc. XIX, apareceram novas ideias vindas da antropologia, como o livio O Ramo de Ouro
(1890) de Frazer, e da psicologia, com Freud e seu Totem e Tabu (1913). Os dois livros

mobilizaram 0s pesquisadores a revisitar o passado mitologico grego em busca de uma

35 Tal como sustentam Bernabé e Jiménez: “A partir de las laminas de Hiponio, Entella, Petélia, Farsalo y Creta
se reconstruye en lineas generales la topografia infernal orfica, cuya descripcion no difiere, en principio, demasiado
de la que encontramos en otros autores.” (BERNABE e JIMENEZ, 20083, p. 500).
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interpretacdo que estaria aguardando para ser descoberta, principalmente sobre o mito de
Orfeu®®.

Uma das metodologias aplicadas foi a alegorica, isto €, a abordagem que trata o mito
como a figuracdo de um totem primitivo, seja a raposa sagrada para Reinach (1905-6), seja 0
pescador para Eisler (1921). Cito abaixo a definicdo dada por Reinach aos dois conceitos
norteadores de sua metodologia:

Entre o tabu e o totem existem lacos; a transi¢do é facil de um para o outro.
Na verdade, o tabu primitivo, germe de qualquer pacto social, protege o totem,
gue € o animal ou planta tabu. N&o se pode conceber o totem sem um tabu e
o tabu ampliado parece ter o totem como uma consequéncia légica.>’

Essa sucinta definicdo pGe em contato os dois polos sobre 0s quais se move a perspectiva
antropoldgica de Reinach. De um lado o totem, geralmente uma planta ou animal sagrado que
deu origem a uma comunidade e, de outro, o tabu, a regra ou condi¢do para a manutengéo da
coesdo dessa comunidade. No caso do orfismo, a comunidade criada seria a orfica, e o totem
fundador, Orfeu. Para que isso ocorra, € preciso que o totem se torne divino, ou seja, passe de
sua condi¢cdo mortal para outra, imortal, e, assim, dé origem e escopo identitario a comunidade.
Uma férmula comum aos mitos antigos para a imortalidade consiste na morte ou destrui¢ao do
corpo fisico do totem, que, entdo, renasce divino. A repeti¢do simbolica dessa morte fundadora
pela comunidade esta na raiz dos rituais. Cito Reinach: “O animal ou planta totem, considerado
um reservatorio de santidade e forca, era geralmente poupado; excepcionalmente, e para se
santificarem, os homens do cld o matavam e o comiam em cerimonia.””®

Segundo Reinach, a divinizacdo de Orfeu, ou melhor dizendo, sua transformacdo em
totem, acompanhou o instante de sua morte, razdo pela qual Reinach se detém na anélise desse
momento especifico da personagem em pelo menos trés pontos. O primeiro deles, e que confere
o tom aos demais, é a fundamentacdo em fontes antigas de que a palavra grega bassaris
(Baooapic) era comum tanto na Tracia quanto na Lidia e significava, em ambos os locais,

“raposa”®®, indicando o couro do animal do qual eram feitos os vestidos femininos utilizados

% Para conhecer uma abordagem completa sobre a historia dos estudos sobre o mito de Orfeu, verifique “Orfeo,
una ‘Biografia’ Compleja”. (BERNABE, 2008d, p. 15-32).

37 «“Entre le tabou et le totem, il existe des liens; le passage est facile de 1’un a autre. En effet, le tabou primitif,
germe de toute pacte social, protége le totem, qui est I’animal ou le végétal tabou. On ne peut concevoir le totem
sans un tabou et le tabou élargi parait avoir pour conséquence logique le totem.” (REINACH, 1905, tomo I, p. iv).
38 «“L’animal ou le végétal totem, considéré comme un réservoir de sainteté et de force, était généralement épargné;
exceptionnellement, et pour se sanctifier, les hommes du clan le tuaient et le mangeaient en cérémonie.”
(REINACH, 1905, tomo I, p. v).

39 Reinach (1906, tomo I, p. 108s).
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nos rituais. O segundo é o detalhe historico que fortalece o vinculo cultural entre a palavra
bassaris, a Trécia e as raposas. Trata-se da constatacdo feita por Reinach segundo a qual:

Os antigos também chamavam de Paccdpat certas botas de cano alto ou
coturnos, provavelmente feitas de couro de raposa, que 0s pintores de vasos
geralmente emprestavam aos tracios. (...). a nossa opinido encontra uma
confirmagdo inesperada no fato de as botas, acessorios essenciais dos atores
gregos, serem consideradas uma invengéo dos tracios.*

E também, coroando as associa¢des antropoldgicas entre a patria de Orfeu e o uso de
peles de raposas como vestimentas, Reinach cita uma das muitas pecas perdidas de Esquilo, As
Basséarides. Segundo Reinach, essa peca tinha como tema a morte de Orfeu, e 0 coro era
composto de mulheres (as bassarides). Dentro da encenacgdo, a morte de Orfeu seria interpretada
como advinda do ataque das bassarides, consumando assim o0 assassinato ritual que divinizaria

Orfeu transformado de animal em deus. Cito Reinach:

Dentro do termo Bacoépor de Esquilo, vimos o aedo da Trécia rasgado pelas

Ménades chamadas Bassarides, ou seja, Orfeu, vestindo uma pele de raposa,

calcado em coturnos de raposa, foi despedacado por mulheres vestidas com

pele de raposa, um episddio que se traduziu em uma linguagem mais arcaica

e mistica, significando que uma raposa sagrada foi sacrificada e devorada

ritualmente por mulheres disfar¢adas de raposas. Assim, a Lidia conheceu um

Dioniso-raposa que era Bassareu, e a Tracia conheceu outro, que foi Orfeu.*

A interpretacdo alegorista de Reinach faz de Orfeu uma raposa sagrada, ou seja, um

totem divino, um deus figurado em animal, simbolo da unidade espiritual da comunidade 6rfica.

Eisler (1921, p. 14) seguiu caminho parecido em seu livro. Embora se apoiando em outras bases,

como a tradugdo (hoje abandonada) do termo orphoi como “peixe em geral” ¢ da palavra

orpheus como “pescador”, o autor também desenvolveu uma interpretacdo alegérica do mito
de Orfeu.

Segundo ele, na mitologia grega, a personagem foi originalmente uma divindade

associada com a atividade da pesca e da caca nas sociedades primitivas. Nesse primeiro

momento, Orfeu seria apenas uma imagem de cacador, ou pescador bem-sucedido, projecao

40 “Les anciens appelaient ausi Baccdépar certaines chaussures élevées ou brodequins, fabriquées sans doute avec
du cuir de renard, que les peintres de vases ont généralemente prétées aux Thraces. (...). notre opinion trouve une
confirmation inattendue dans le faite que les brodequins, acessoires indispensables des acteurs grecs, sont
considérés comme une invention des Thraces.” (REINACH, 1906, tomo I, p. 110).

4l “Dans les Bacodpor d’Eschyle, on voyait I'aéde de Thrace déchiré par les Ménades dites Bassarides, c'est a-dire
qu'Orpheée, coiffé d'une peau de renard, chaussé de cothurnes de renard, était mis en pieces par des femmes vétues
de peaux de renards, épisode qui, traduit dans un langage plus archaique et plus mystique, signifie qu'un renard
sacré a été immolé et dévoré rituellement par des femmes déguisées en renards. Ainsi la Lydie connaissait un
Dionysos-renard, qui était Bassareus, et la Thrace en connaissait un autre, qui était Orphée.” (REINACH, 1906,
tomo I, p. 111).
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social da expectativa de sucesso na tarefa de buscar alimentos. O sucesso do individuo que se
embrenhava nas areas selvagens para trazer proteina animal era maior quando ele conseguia
usar um chamariz para as feras, isto é, “encanta-las” para mata-las. Esse poder, chamado por
Eisler de “hunting-charm”*, foi o que gradativamente aproximou a personagem de Orfeu a
musica durante o periodo grego da historia.

Entretanto Orfeu extrapola os séculos de predominio cultural grego e entra na fase
romana da historia, principalmente nos mosaicos e arquitetura timbica. Eisler analisa esse
material focando na figura do peixe e constata que a personagem Orfeu continuou sua
transmutacdo simbdlica através dos povos e que seu poder sobre o reino animal e vegetal
ganhou énfase, vindo a servir como uma espécie de paradigma pagdo do “bom pastor” (good
shepherd)*® e de “pescador de homens” (fisherman)**.

O percurso de Orfeu desenhado por Eisler € o de um simbolo transcultural que ultrapassa
a marca historica do seu nascimento e renasce continuamente como totem divino de um poder
santificado sobre a natureza. O peixe é apenas 0 animal que sintetiza essa carga mantica de
Orfeu, tanto nos primérdios como cacador e pescador-encantador quanto tardiamente como
pastor e pescador de homens. Do ponto de vista da historia das ideias é interessante ver como
Eisler via sua teoria como uma espécie de complemento a obra de Reinach, como se ambas as

versOes totémicas se acoplassem harmonicamente. Cito Eisler:

O fato mais impressionante, entretanto, é este: Salomon Reinach escreveu um
livro de memodrias brilhante sobre a raposa do tracio Orfeu, que ocorre em
pinturas de vasos gregos e tem o objetivo de identificar o herdi
adequadamente, como podemos ver agora, com a raposa, 0 ‘cacador' mais
astuto do reino animal; isto é, com o deus-raposa ‘tracio’ Dionisos Bassareus.
Agora, nessa mesma uranografia babilénica, uma constelacdo chamada
Raposa é colocada imediatamente ao lado do Peixe celestial. Se é féacil
entender que a raposa sagrada poderia representar o poderoso deus da caca, é
mais dificil ver como ela poderia pescar, embora os zo6logos da antiguidade
acreditassem que o fizesse. A solugdo, entretanto, é dada por um conto ou
fabula popular bem conhecida, muito provavelmente, como todos séo, de
origem oriental. Acreditava-se que a raposa pescava com sua cauda, usando-
a como isca para os habitantes ingénuos da agua. Tal absurdo nunca teria sido
inventado se ndo houvesse motivos importantes para conectar as nogdes do
deus-raposa e do préprio deus pescador; assim como a conhecida histéria da
raposa e das uvas certamente € baseada em algum mito esquecido do deus da
videira vestido de raposa Dionisos Bassareus.*®

42 Eisler (1921, p. 17).
43 Eisler (1921, p. 18).
44 Eisler (1921, p. 20).
45 «“The most striking fact, however, is this: Salomon Reinach has written a brilliant memoir on the foxdress of the
Thracian Orpheus, which occurs on Greek vase-paintings and is intended to identify the hero very appropriately
as we can now see with the fox, the most cunning ‘hunter’ of the animal kingdom; that is to say, with the ‘Thracian’
fox-god Dionysos Bassareus. Now in this very same Babylonian uranography a constellation called the Fox is
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Reinach e Eisler fizeram uma interpretacdo totémica do mito de Orfeu que, a bem da
verdade, foi superada pela evolucdo da prépria antropologia. O livro de Lévi-Strauss, O
Totemismo Hoje (1962), € uma revisao histérica e critica dessa linha investigativa dos mitos e,
como se pode ler em suas paginas introdutorias, a posicdo do autor é bastante negativa sobre
ela. Comparando o totemismo a histeria, Lévi-Strauss acusa essa linha antropologica de projetar
nos homens ditos “primitivos” os receios e medos que os antropdlogos experimentavam em
relagdo a sua propria cultura. No caso de Reinach e Eisler, pesquisadores do mito de Orfeu, a
ressignificacdo da morte de Orfeu pode ter sido um ato, consciente ou ndo, de amenizar a
historia de Cristo na cruz; assim como a énfase sobre o poder harmonizador de Orfeu para com
0s animais projeta num passado perdido a unidade que falta ao homem moderno. Cito Lévi-
Strauss:

Para conservar na sua integridade, e ao mesmo tempo fundamentar, os modos
de pensamento do homem normal, branco e adulto, nada poderia, pois, ser
mais cdbmodo do que reunir costumes e crengas exteriores a seu mundo — na
verdade muito heterogéneas e dificilmente isolaveis — ao redor dos quais
viriam se cristalizar, em massa inerte, ideias que fossem menos inofensivas,
caso houvesse necessidade de reconhecer sua presenca e atividade em todas
as civilizagdes, inclusive a nossa. O totemismo &, antes de tudo, como por um
tipo de exorcismo, a projecao, fora do nosso universo, de atitudes mentais
incompativeis com a exigéncia de uma descontinuidade entre 0 homem e a
natureza, que 0 pensamento cristdo considerava essencial. Pensava-se,
portanto, em validar esta crenca fazendo da exigéncia inversa um atributo
desta “natureza segunda” que o homem civilizado, na va esperanca de libertar-
se dela, ao mesmo tempo que da primeira, confecciona para si com os estados
“primitivos” ou “arcaicos” de seu proprio desenvolvimento.*®

Essa passagem da obra nos mostra como Lévi-Strauss, e boa parte da antropologia
recente, ja tinha se desvinculado das linhas totémicas do inicio do séc. XX. E claro que a critica
de Lévi-Strauss vai muito além da comparacdo com a histeria, mas ndo € meu objetivo segui-
la por inteiro. Basta entender que, em sintese, a antropologia contemporanea considera falha a
tese basilar do totemismo de assumir elementos contingentes como a pele de raposa nas

vestimentas das bassarides, ou as picturizacdes de peixes nos templos, para extrair deles

placed immediately beside the heavenly Fish. If it is easy to understand that the sacred fox could represent the
mighty hunting god, it is more difficult to see how he could possibly manage to fish, although he was certainly
believed to do so by ancient zoologists. The solution, however, is given by a well-known popular tale or fable,
most probably, as they all are, of Oriental origin. The fox was believed to fish with his tail, using it as a bait for
the unsuspicious denizens of the water. Such an absurdity would never have been invented, if there had not been
important motives for connecting the notions of the fox-god and the fishergod himself; just as the well-known tale
of the fox and the grapes is certainly based on some forgotten myth of the fox-dressed vine-god Dionysos
Bassareus.” (EISLER, 1921, p. 26s).

4 |évi-Strauss (1975, p. 14s), trad. Malcolm Corrier.
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propriedades originais como se fossem atributos sociais e histdricos, no caso, a santidade da
doutrina orfica e, posteriormente, a dos cristdos.

A parte do mito referente a morte de Orfeu, tdo cara a Reinach e a Eisler, esta hoje
razoavelmente bem estudada e compreendida. Graf (1986, p. 86ss) faz um sucinto apanhado
das fontes literarias nas quais radicam as duas principais tradigdes de relatos sobre a morte de
Orfeu. Em uma delas, Orfeu € morto por mulheres trdcias comuns; em outra, por ménades
(bacantes). Os romanos Virgilio e Ovidio (fontes de Reinach) misturam ambas as tradicdes e
fazem das mulheres tracias, bacantes. Esquilo e suas bassérides — principal fundamento literario
de Reinach e Eisler — também fazem das mulheres tracias seres miticos. Todavia, como
argumenta Santamaria a respeito dessa pega, “a pouca difusdo dessa versdo e sua total auséncia
da iconografia indicam, com bastante probabilidade, que a introdugdo das ménades na lenda foi
uma inovacdo do tragedidgrafo™’.

As abordagens totémicas do mito de Orfeu foram umas das uUltimas abordagens pan-
orficas e contribuiram para o encerramento da fase inicial dos estudos o6rficos. Logo depois
delas, veio Wilamowitz a lhes criticar o excesso e a extensdo das hipdteses nem sempre

comprovaveis.

1.3 A voz cética de Wilamowitz

A historia dos estudos érficos chega aqui a sua segunda fase. Esta é marcada pela obra
em dois tomos de Wilamowitz-Moellendorff (1931-32). Assumindo uma categérica posicdo de
rejeicdo das hip6teses pan-orficas, Wilamowitz ndo viu razbes para admitir nem o patronato
literario de Orfeu, nem a existéncia de um grupo religioso atrelado a seu nome. Segundo

Wilamowitz, nada disso se sustenta de pé apos o estabelecimento da seguinte questdo cética®.

47 “La poca difusion de esta version y su total ausencia de la iconografia indican, con bastante probabilidad, que
la introduccion de las ménades en la leyenda fue una innovacion del tragedidgrafo.” (SANTAMARIA, 2008b, p.

106).
48 Utilizo o termo “ceticismo” sob o prisma da tradi¢do filoso6fica ocidental. Sendo um conceito muito antigo, s6
posso ilustra-lo aqui. Para isso escolhi 0 médico e cético pirrbnico Sexto Empirico 11-111 EC e a definicdo que ele

da ao fildsofo cético. Penso que Wilamowitz se encaixa perfeitamente nessa defini¢do. Trata-se de uma metéafora
clinica que caracteriza o médico (o cético filantropo), o remédio eficaz (a divida), a patologia (que é a precipitagao
das afirmac@es infundadas sobre o orfismo) e o paciente (os autores “pan-orficos”). Cito S.E. (P. 11, 280s), pela
tradugdo de Rodrigo Brito (PODCAST, 2021, episddio 27): “O cético, sendo um filantropo, deseja o melhor que
puder curar pelo discurso a presuncao e a precipitacdo dos dogmaticos. Entdo, assim como os médicos que curam
patologias corporais tém remédios que diferem em forca, aplicando os severos aos severamente afetados, e 0s
brandos aos brandamente afetados, também o cético propde argumentos que diferem em forca, empregando os
mais Severos e capazes por seu rigor a remover a patologia dos dogmaticos, a presungdo, em casos em que se é
acometido por um severo ataque de precipitacdo. Por outro lado, o cético emprega os argumentos brandos nos
casos daqueles cuja patologia da presuncao € superficial e facil de curar e que é possivel restabelecer a satide por
métodos brandos de persuasdo.”
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Cito-0: “Em Orfeu, nenhum pensamento. Onde esta entdo a influéncia do "Opgixd? Qual era o
seu contetido de ensinamento? Tinham eles uma comunidade? Alguém conhece 0s mistérios
orficos? Os modernos falam tdo terrivelmente bastante sobre os oOrficos. Quem faz isso na
antiguidade?”*°.

Como se percebe, seu ceticismo duvida de que exista uma tradicdo literaria e mistérica
derivada de Orfeu. Orfeu ndo apenas estd ausente como icone de uma tradi¢do poética como
também néo esta presente nos mistérios da antiguidade. Notemos que Wilamowitz estabelece
uma clara ruptura com o ambiente pan-orfico ao questionar suas certezas e propor-lhes outra
via de investigacdo. Para isso, Wilamowitz insere, dentro da questdo oOrfica, um critério
metodoldgico muito exigente, assim sintetizado nas palavras de Casadesus: “(...) considerar
como orficos tdo apenas aqueles testemunhos que contenham explicitamente o nome de
Orfeu”.

A rigor, para Wilamowitz, ndo existe o “conceito de orfismo” — a palavra foi
simplesmente inventada: “Mas o que Orfeu se tornou entre os modernos, nao gosto de seguir.
Ele tem seus devotos hoje, e a fumaca do orfismo (eles inventaram essa nova palavra) pesa
sobre a luz dos deuses antigos como nos tempos de Jamblico.”! Seja pelo respeito profissional
que Wilamowitz acumulou em sua carreira filoldgica, seja pelo conjunto soélido de sua obra,
sua voz cética soou alto entre os estudiosos do mundo antigo, especialmente entre 0s
interessados nos temas de Orfeu, orfismo e Empédocles. Dentro da comunidade académica, o
critério metodoldgico de Wilamowitz estabeleceu um patamar de exigéncia tdo sélido que sé
foi plenamente derrubado em 1978 com a publicacdo das laminas de osso de Olbia (OF 463 -
465), onde se Ié, para além de qualquer duvida, a palavra “6rfico” em um documento antigo.

Veja como Casadesus resume o alcance da voz cética de Wilamowitz:

[Wilamowitz duvida da] procedéncia das teogonias vinculadas a Orfeu, sua
relacgdo com os ritos dionisiacos, a aparicdo na Grécia da nogdo de
imortalidade da alma e sua participagdo ou influéncia na conformacéo do
pensamento de filésofos tdo destacdveis como Pitagoras, Heraclito,
Empédocles ou Platdo. Um amplo terreno abonado pelo qual os “pro-orficos”
acabaram vendo em qualquer rastro a doutrina orfica.>?

49 «An Orpheus kein Gedanke. Wo steckt denn nun die Wirkung der ’Opguxcd? Was war ihr Lehrinhalt? Hatten sie
eine Gemeinde? Weil3 irgendwer von orphischen Mysterien? Die Modernen reden so entsetzlich viel von
Orphikern. Wer tut das im Altertum?” (WILAMOWITZ, 1932, 11, p. 199).

50<(...) considerar como orficos tan sélo aquellos testimonios que contuvieran explicitamente el nombre de Orfeo.”
(CASADESUS, 200843, p. 8).

51 «Aber was Orpheus bei den Modernen geworden ist, mag ich nicht verfolgen. Er hat heute seine Glaubigen, und
der Qualm des Orphismus (das neue Wort haben sie sich erfunden) liegt schwer tiber dem Lichte der alten Gotter
wie zu Zeiten des Tamblichos.” (WILAMOWITZ, 1932, 11, p. 199).

52 «[...] la procedencia de las teogonias adjudicadas a Orfeo, su relacion con los ritos dionisiacos, la aparicion en
Grecia de la nocion de inmortalidad del alma y su participacion o influencia en la conformacion del pensamiento
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O posicionamento categorico de Wilamowitz contra o orfismo fomentou seguidores —
Linforth (1941), Dodds (1951), Moulinier (1955), Luc Brisson (1995), Radcliffe Edmonds
(2013) — que contribuiram e continuam contribuindo para elevar o nivel da investigacéo sobre
0 assunto. Nesse sentido, uma estratégia comum entre os céticos foi associar os orficos a
“charlaties. Parece que Wilamowitz se apoiou em duas interpretacdes tecnicamente corretas,
embora discutiveis®, de que tanto Euripides quanto Platdo nutriram sentimentos de menosprezo
aos orficos®. Isso explica o porqué de Wilamowitz citar a passagem a seguir. Cito Euripides e

a acusacao que Teseu faz contra Hipdlito:

Ahora ufénate y vende que te alimentas de comida sin alma, y, teniendo a
Orfeo como sefior, entra en éxtasis mientras honras el humo de sus muchos
escritos. Puesto que has sido atrapado, yo recomiendo a todos que huyan de
los hombres de tal clase, pues salen de caza con palabras venerables, mientras
magquinan cosas vergonzosas.®

O que acontece na peca é o0 seguinte: Teseu acusa injustamente Hipolito de ter tentado
conquistar Fedra, que teria se matado diante da investida de Hipolito. Ao contrario de Teseu, 0
publico sabe da verdade. Seguindo o plano de Afrodite, Fedra cortejou Hipdlito e, diante da
negativa dele, ela se mata. Teseu esta enganado sobre os fatos e acusa Hipolito de hipocrisia,
caracteristica que o faria igual aos que tém “Orfeu como senhor”, ou seja, professa pureza as

vistas e maquina maldades as escuras®’.

de filésofos tan sefieros como Pitagoras, Heréclito, Empédocles o Platdon. Un amplio terreno abonado para que los
«pro orficos» acabaran viendo por doquier rastros de la doctrina orfica.” (CASADESUS, 2008a, p. 7, insercéo
minha).

53 A bem da verdade, a pecha de charlatanismo nunca se descolou totalmente dos 6rficos, um pouco parecida com
a méa fama dos sofistas. Trata-se de uma leitura possivel de Platdo (R. 364¢€). Porém, o que importa é notar que o
entendimento dos estudiosos sobre a pecha mudou muito. E fundamental que se considere o fato de haver pessoas
com mas intengdes e com acesso a textos orficos. Isso ndo faz delas o Unico perfil a manipular um texto 6rfico.
Existem varias maneiras de “ser 6rfico”: lendo uma teogonia ou redigindo uma, como ajudante (mantenedor) dos
moveis, objetos e materiais utilizados nos rituais, como chefe de cerimdnia, como um iniciante e, é claro, como
um iniciado. Para se ter uma nog¢do do quéo diversos podem ser os “perfis orficos”, consulte a descrigdo de chefe
de cerimonia (orfeotelestas) feita por Jiménez (2008c, p. 774ss).

5 Sigo a perspectiva de Santamaria (2008a, p. 65-78) na qual 6rficos e sofistas sdo dois grupos alvejados pela
desconfianga geral dos gregos no que se refere a inser¢éo do texto escrito na vida pablica da polis. A desconfianca
nasce principalmente na metade do séc. V aEC em diante. Nesse recorte temporal, Euripides e Empédocles
estariam préximos do comego desse sentimento de estranheza, enquanto Platdo o viveria plenamente.

% Numa passagem rapida e capital, Wilamowitz interpreta a “profusdo de livros” (BifAov duadog) de Platdo (R.
364e) como claro desaprego pelo material. Cito-0: “Quem aqui ndo sente o desprezo, que ndo é menor do que em
Euripides, realmente néo pode ser ajudado.” = “Wer hier nicht die Verachtung spurt, die nicht geringer als bei
Euripides ist, dem ist wahrhaftig nicht zu helfen.” (WILAMOWITZ, 1932, II, p. 195). A expressao platénica
recebe interpretagcdes menos contundentes de Bernabé (2011, p. 36), que enxerga nela uma “tensdo irénica”.

% Euripides (Hipp. vv. 952-957), trad. Sara Otero (2008, p. 1194s).

57 Bernabé (2016b, p. 183-204) propde que que a critica de Euripides possa ser uma defesa dos 6rficos na medida
em que, considerando que a critica de Teseu a Hipdlito se baseia em uma inverdade, o publico tem diante de si a
percepcdo da pureza de Hipdlito. Tal mensagem cénica aponta, por sua vez, aos preconceitos dos atenienses para
com os orficos.
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Talvez a hipocrisia indicada pelo autor da pega esteja apoiada em uma experiéncia
publica de desconfianga daqueles que carregam escritos desconhecidos prometendo beneficios.
No caso, a suspeita de hipocrisia e charlatanismo era cabivel naqueles (os érficos) que se diziam
propagadores, portadores ou intérpretes de “relatos sagrados” revelados por Orfeu®®. Parece-
nos ser essa a forma como Wilamowitz 1& a passagem de Hip6lito®®.

Notemos dois aspectos secundarios da personagem Hipdlito para avangar na abordagem
de Wilamowitz. Duas caracteristicas saltam aos olhos: Hipdlito ndo se alimenta daquilo que
tem alma — apsychos bora (dwyvyoc Bopd) — e lida/trabalha com uma redacdo manuscrita —
gramma (ypappa). A primeira dessas caracteristicas pode ser associada ao pitagorismo, € ndo
ao orfismo. A segunda é vaga demais para formar uma identidade social, podendo se reduzir a
uma técnica comercial — emporiketistechne (epmopumtioteyvn) — mal intencionada®®,

A proibicdo de consumo de alimento animado esta relacionada a um assunto mais amplo
sobre o qual Wilamowitz se posicionou. Trata-se da questdo da origem, na Grécia, de uma
noc¢do de imortalidade da alma — quem a propagou e em que termos? Cito o fil6logo: “Mas
antes de falarmos de Orfeu, convém dar preferéncia ao ensinamento que fundamenta a
alimentagio vegetariana na transmigracdo das almas.”®*

A questdo da insercédo dessa doutrina da transmigragdo em terras gregas foi objeto da
atencdo dos estudiosos desde a antiguidade. Herddoto (2.123) foi um dos primeiros a
documenté-la, atrelando-a ao Egito. A interpretacdo de que o historiador grego se refere a
Pitagoras na dita passagem, quando menciona os gregos que teriam viajado ao Egito, é assumida
por Harrison (1908, p. 589) e Wilamowitz (1932, 11, p. 188). Um dos argumentos gue sustentam

essa leitura é que tal informagao ndo é desmentida nem por Platdo, nem por Aristoteles®?. Isso

8_embremos que o autor do P.Derv. se posiciona como intérprete da mensagem de Orfeu, pois este “fala o que é
sagrado do inicio até o final do que € dito” (P. Derv. col. VII, v. 6-7), trad. Jonatas Alvares.

59 Excede a presente abordagem inquirir se Hipdlito foi ou ndo uma personagem planejada por Euripides para ser
um protétipo de 6rfico na trama da peca. Uma argumentacgdo cética (de um discipulo de Wilamowitz) a favor de
Hipdlito ndo ser uma personagem Orfica estd em Linforth (1941, 50-60). Uma argumentacdo a favor de Hipdlito
orfico, que sugere ecos inéditos de Fedra com as laminas orficas, estd em Zeitlin (1985, p. 52-111).

60 Quem busca uma fundamentagdo em passagens platonicas para demonstrar que os 6rficos sdo alvos de criticas
justas por causa do interesse monetario que perseguem & outro pesquisador tocado pelo ceticismo de Wilamowitz,
E. R. Dodds (2002, p. 223). Ele acusa a préatica de “técnica comercial” e aponta para sua presenca em Platdo tanto
no Eutifron (14e) quanto nas Leis (716e). Sobre o charlatanismo no geral, indica a Republica (364b-365a) e as
Leis (908d-909d). Sobre o alcance de cidades inteiras por tais mercadores do sagrado, segundo Dodds, é possivel
que Platdo tivesse em mente, por exemplo, o que ocorrera com Atenas sob a influéncia de Epiménides, cf. Leis
(642d).

61 «Aber ehe wir von Orpheus reden, gebuhrt sich, der Lehre den Vortritt zu lassen, die fur die vegetarische
Nahrung in der Seelenwanderung eine Begriindung gibt.” (WILAMOWITZ, 1932, Il, p. 188).

62 Aristoteles (De anima. 409a) é citado por Wilamowitz como a teoria filosofica formalmente préxima daquela
doutrina que preconizava a manutencdo da vida ({@wov) gracas a0 movimento continuo da alma. Platdo, por sua
vez, com sua prosa, deixou larga margem de referencialidade na expressdo “antiga tradugao” (waloidg A0yog) em
Fédon (70c-d) e Carta VII (7.335a).
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posto, a davida de Wilamowitz aparece limpida: se o vegetarianismo pitagérico sustenta a
doutrina da transmigracao das almas, por que evocar “outro mistério” para além deste?

Talvez Wilamowitz tenha considerado plausivel que o vegetarianismo foi um aspecto
exclusivo do pitagorismo. Talvez. Atualmente, o entendimento sobre a proibicdo orfica de
alimento com alma (ou sangue) mudou substancialmente ap6s o P.Gurob (2000)%. O que se
tem como certo, para Wilamowitz, é ndo ser preciso, nem prudente, buscar outro nome para a
origem grega da nocéao de imortalidade da alma vinculada ao vegetarianismo. Cito Wilamowitz:
“Somente um pensador de real importancia poderia reconhecer a intemporalidade da alma, que
entre 0s jonios havia se tornado a forga dominante no ser humano sobre o corpo durante a vida,
e fazer com que a alma, sendo ela entdo sem comeco, vagasse por muitos corpos: Pitdgoras de
Samos.”%

O entendimento de Wilamowitz sobre Pitagoras e o nascimento da nocdo de alma
imortal na Grécia esbarra, felizmente, na relagdo que Wilamowitz faz entre Empédocles e essa
mesma nog¢do. Basicamente, o termo filoso6fico empedocliano que compartilha da imortalidade
é o daimon (DK 31B 115, v.5), mas ele ndo ¢, exatamente, uma “alma”®. E é sobre essa
diferenca, entre alma e daimon, segundo Wilamowitz, que repousa a distin¢do entre Pitagoras

e Empédocles.

Conhecemos a transmigracdo das almas mais precisamente apenas por
Katharmoi de Empédocles, que nada diz sobre a alma, mas em vez dela vé em
todos os seres vivos, nos quais inclui também as plantas, um deus expulso do
céu, que expia sua culpa por meio de encarnacBes e pode retornar ao céu

83 Aponta-se a novidade que entrou nos estudos orficos pelo P.Gurob (2000), tal como atualmente sustenta
Bernabé (2008g, p. 1235) e Jiménez (2008b, p. 731). Apesar de ser conhecido desde 1921, o fato de mencionar o
consumo de carne manteve-o em “suspensdo cética” até as descobertas das ultimas décadas. O motivo para trata-
lo assim foi porque o papiro menciona o consumo de carne em um ritual, o que ia de encontro & compreensdo
vegetariana que, majoritariamente, associava-se aos mistérios orficos. Essa compreensédo mudou. Antes pensava-
se a proibicdo de sacrificar um ser vivo de forma generalizada, tanto pratica quanto simbolicamente, pois evocaria
0 assassinato de Dioniso Zagreu pelos Titds. Agora aceita-se que, ritualisticamente, a vida de um animal pode ser
tirada exclusivamente para fins simbdlicos, seja para a queima, 0 consumo ou mistério associado ao sangue. Ou
seja, passou-se de uma proibi¢do genérica para uma permissao condicionada. Isso ajuda a entender que o sangue
para os érficos ndo é uma metafora para o sucesso do iniciado nos mistérios. A metafora para representar o avango
da iniciagdo é conferida ao leite: “Touro, te precipitaste no leite” (OF 485-486.3); ou “Carneiro, caiste no leite”
(OF 487.4-488.10). A atual compreensao sobre o tema preserva o vegetarianismo como conduta 6rfica porque ndo
0 vincula ao motivo simbélico do ritual.

64 «“Nur ein Denker von wahrer Bedeutung konnte der Seele, die bei den loniern zu der den Korper wahrend des
Lebens beherrschenden Kraft im Menschen geworden war, die Unvergénglichkeit zuerkennen und die Seele, weil
sie dann anfanglos war, durch viele Korper wandern lassen: Pythagoras der Samier.” (WILAMOWITZ, 1932, II,
p. 188).

85 A discussdo sobre se o conceito de “daimon” equivale ou niio ao conceito de “alma” continua aberta e com
varias posicOes divergentes. O assunto é discutido no ultimo tépico do terceiro capitulo, mas pode ser ilustrado
com um rapido exemplo. Enquanto Wilamowitz entende que o daimon ndo é uma alma, e sim um deus, West
(1983, p. 21) diz que “o daimon faz parte de uma categoria de seres intermediarios entre os deuses e os homens”.
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atraveés de uma vida pura sob determinadas condic@es. 1sso ndo combina com
0 que ouvimos sobre 0s ensinamentos pitagéricos sobre a alma.®®

E possivel deduzir da passagem acima que Wilamowitz distingue a nocdo de alma,
passada adiante por Pitdgoras e levada as suas Ultimas consequéncias por Platdo, da nogédo de
daimon como “deus expulso” ¢ transmigrante de Empédocles. Mas, dado que Empédocles
também prescreve regras vegetarianas (DK 31 B140, 141) a semelhanga de Pitdgoras, como
Wilamowitz explica o conceito de daimon dos versos do acragantino?

Wilamowitz associa o daimon de Empédocles a “tradi¢do de heréis”. Cito-0: “O que
Pindaro aprendeu em Agrigento estd ligado as antigas crencas heroicas, pois conhece um
caminho de Zeus trilhado por Cadmo e Aquiles, também contém as llhas dos Bem-aventurados
com Cronos.”®” De acordo com essa velha crenca popular e mitica, apenas alguém excepcional
poderia romper com o destino comum das almas e subir para perto dos deuses. E é justamente
essa “exce¢do que foge a regra” — a apoteose® — que Wilamowitz encontra em Empédocles.
Diferentemente da alma que transmigra e pode evoluir até os deuses, o daimon empedocliano
parte da condicdo de deus que caiu e pode retornar sem o expediente da metempsicose; em
sintese, um feito tipico de um heréi.

Portanto, o referendo final de Wilamowitz sobre Empédocles é mais ou menos este: nao
se pode confundir uma coisa (tradicdo dos herdis) parecida com outra (doutrina pitagérica da
transmigracao), colocando-as sob 0 mesmo rétulo (orfismo). Cito Wilamowitz:

O que Empédocles de Agrigento ainda pregava no Peloponeso na década de
30 estabelece maior valor a abstinéncia de alimentos a base de carne, e
também de gréos, e vé um deus em tudo que vive. Um deus ndo é uma alma;
€ muito mais a antiga crenca no ser humano que ascende ao heroismo,
desenvolve-se de modo peculiar, pois isso s6 ousaria alguém que acreditasse
ter a certeza de Deus dentro de si, quando é claro que ndo poderia despertar
essa autoconfianga nos outros.%

% “Wir kennen die Seelenwanderung genauer nur aus den Kofoppoi des Empedokles, der von der Seele nichts
sagt, sondern statt ihrer in allen Lebewesen, zu denen auch die Pflanzen gehéren, einen aus dem Himmel
verstoBenen Gott sieht, der seine Schuld durch die Einkdérperungen abbuft und unter bestimmten Bedingungen
durch ein reines Leben in den Himmel zurlickkehren kann. Das vertrégt sich nicht gut mit dem, was wir sonst tiber
die pythagoreische Seelenlehre horen.” (WILAMOWITZ, 1932, I, p. 190).

67 «“Was Pindar in Akragas kennen gelernt hat, kntipft an den alten Heroenglauben an, da es einen Weg des Zeus
kennt, den Kadmos und Achilleus gegangen sind, behdlt auch die Inseln der Seligen mit Kronos bei.”
(WILAMOWITZ, 1932, Il, p. 191).

8 O LSJ (2021) define o verbete dmofémoic como “ato ou decreto de deificacdo”. Kingsley (1995, p. 250-277)
associa 0s relatos sobre a morte de Empédocles no Etna as lendas que foram reunidas sob o mito de Héracles e seu
fim pelo raio de Zeus. As duas personagem dispdem da mesma experiéncia de apoteose por fogo, elemento
considerado “purificador” da personagem por liberta-la de tudo que Ihe é mortal.

89 «Was der Akragantiner Empedokles noch in den dreiRiger Jahren im Peloponnes gepredigt hat, legt auf die
Enthaltung von der Fleischnahrung, auch von Bohnen, den hdchsten Wert und sieht in allem, was lebt, einen Gott.
Ein Gott ist keine Seele ; da ist vielmehr der alte Glaube an den Menschen, der zum Heroentum emporsteigt, in
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Para Wilamowitz, Empédocles ndo é érfico porque ndo existe o orfismo. Também néo
é pitagorico porque ndo reproduz a doutrina da transmigracéo da alma. Seu legado e sua heranca
estdo vinculados a velha tradicdo mitica dos herdis. Os versos de Empédocles estdo, para
Wilamowitz, em um raro e delicado lugar entre tradi¢des (poesia hesiddica e homérica, além
do antigo culto aos herdis), com uma parte de seus versos voltados para o nascente e gradual
léxico filosofico; dai, a dificuldade de entendé-lo em seus proprios termos. Wilamowitz,
todavia, admite que o conhecimento sobre Agrigento e a Sicilia sdo muito precarios em seu
tempo, deixando aberta a via de aperfeicoamento de suas proprias ideias caso o cenario mude.
Cito-0: “Sabemos muito pouco sobre Creta e Italia para sequer supor algo sobre isso.”"°

Wilamowitz segue vérias vias argumentativas para desacreditar os defensores do
Orphismus. Uma dessas vias analisa um trecho da peca Os Cretenses de Euripides. Trata-se de
uma passagem privilegiada, na qual os membros do coro, composto majoritariamente por
homens iniciados — chamados de “baco” — caracterizam-se por se vestirem de branco, evitar o
contato com o nascimento e a morte e ndo ingerir alimento que possua alma. Em vez de ver na
passagem um conteudo 6rfico, Wilamowitz argumenta a favor do dionisismo. Cito-o0: “Somente
agora nos voltamos para as inovagoes. Por dois lados estd chegando um movimento que quer
proibir as pessoas de comer carne porque as torna impuras.”’* No lugar do orfismo, Wilamowitz
estabelece duas fontes diferentes para a proibicdo de se alimentar de carne. Uma, ja vimos, é o

pitagorismo; a outra, € o dionisismo. Cito uma passagem do coro cretense:

Llevamos una vida pura, desde que me

me converti en iniciado de Zeus del Ida.

Tras haber celebrado los truenos del noctivago Zagreo
y los banquetes de carne cruda,

y sostenido las antorchas en honor de la Madre montaraz,
junto a los Curetes,

recibi el nombre de Baco, una vez santificado.

Con vestidos totalmente albos rehtyo

la generacidén de los mortales y los sarcéfagos,

sin acercarme a ellos, y me guardo de nutrirme

de alimentos en los que hay anima."

eigentlimlicher Weise fortgebildet, wie es nur jemand wagen konnte, der in sich des Gottes gewil} zu sein glaubte,
wo er dann freilich in anderen dieses Selbstvertrauen nicht erwecken konnte.” (WILAMOWITZ, 1932, 11, p. 192).
0 “Wir wissen von Kreta und Italien zu wenig, um dariiber etwas auch nur zu vermuten.” (WILAMOWITZ, 1932,
I1, p. 205).

L “Nun erst wenden wir uns zu Neuerungen. Von zwei Seiten kommt eine Bewegung, die den Menschen die
Fleischnahrung verbieten will, weil sie ihn unrein mache.” (WILAMOWITZ, 1932, 11, p. 205).

2 Euripides (Cret. Fr. 472 Kannicht, vv. 9-19), trad. Alberto Bernabé.
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Como se pode ver no trecho, o coro é composto por religiosos. Podem ser iniciados
dionisiacos? Wilamowitz aposta que sim. Segundo ele, Euripides intencionalmente misturou
varios elementos de ritos e cultos diferentes para aumentar a credibilidade mistica de seu coro.
Ou seja, em vez de retratar fielmente um coro dionisiaco, o dramaturgo foi além e deu a ele
tragos ficticios por motivos artisticos. Assim, as trés caracteristicas presentes na citagdo nao
compdem uma identidade social prépria, e sim uma quimera inofensiva, um perfil espiritual
amorfo, fruto da inventividade do tragedidgrafo. Cito Wilamowitz: “Se Euripides sabia bem
disso, ou se ele uniu os diferentes mistérios para elevar a dignidade de seu coro de misticos e,
na verdade, para expor todas essas praticas degenerativas da religido, ninguém pode dizer;
assim me parece.””

A tese do “sincretismo artistico” de Euripides manteve-se em outros autores céticos.
Moulinier, por exemplo, a repete quase textualmente: “Este é realmente um culto sincrético,
mas com que direito chamariamos “6rfica” essa combinacdo de elementos religiosos em vez de
outra?”’* O consumo de carne por parte do coro em nome de Zagreu nos Cretenses (vv. 11-12)
foi o ponto-chave assumido por Wilamowitz para afirmar que seria impossivel um iniciado
orfico ter participado de um banquete com carnes cruas justamente em nome do deus. O fato
de as personagens serem chamadas de “baco” (titulo usado no dionisismo), vestirem-se de
branco (vestuario presente nos mistérios de Eléusis), evitarem o contato com o nascimento e a
morte (uma crendice popular?) e ndo se alimentarem daquilo que possui alma (vegetarianismo
pitagorico) sdo os itens plurais formadores da “quimera”, isto ¢, uma mistura polivalente e
irreal.

Porém, o P.Gurob (2000) guinou completamente a interpretacao desses versos. Segundo
Bernabe (2004a, passim), ha bons motivos pelos quais a tese do “sincretismo artistico” de
Wilamowitz ndo se sustenta mais. Um motivo advém da percepcdo de que um dos verbos da
passagem, (tehéw) — realizar/cumprir — esti no aoristo (telécag) e, como tal, indica que o
banquete de carne crua em nome de Zagreu se trata de uma agdo pontual, perfeitamente
condizente com o rito de memoracdo da impureza, que ocorre no inicio da vida religiosa do
iniciante. Filologicamente, Wilamowitz pdde ter acesso ao tempo verbal em questdo, mas sem

pensa-lo a partir de uma regra pontual para o consumo de carne — como o P.Gurob permite que

8 «“QOb Euripides dieses genau kannte oder die verschiedenen Mysterien vereinigte, um die Wirde seines
Mystenchores zu erhdhen, in Wahrheit alle solche Ausartungen der Religionsiibung blof3zustellen, kann niemand
sagen; mir scheint es so.” (WILAMOWITZ, 1932, 11, p. 186).

™ «“\oila bien un culte syncrétique, mais de quel droit appellerions-nous “orphique” cette combinaison-la

d'éléments religieux plutot qu'une autre?”” (MOULINIER, 1955, p. 67s).
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se faca — ndo havia como ele ver além da contradicdo aparente entre ser érfico e se alimentar

de carne. Cito Bernabé:

Talvez a maior contradigéo aparente do texto se dé entre a devoragéo de carne
crua e a proclamada abstenc&o de alimento animado. Mas tal coisa néo se da.
Como ja temos visto, os aoristos yevounv (v. 10), tedléoag (v. 12), avooymdv
(v. 113), ékinbnv e ocwwbeig (v. 15) nos remetem a uma agdo pontual no
passado, o rito de inicia¢do, Unico no qual era admissivel o consumo de carne,
mas somente ali. Em seguida, ao iniciado esta radicalmente proibida a carne
durante toda a sua vida (exceto talvez em eventuais repeti¢bes do rito). Por
isso, enquanto que as referéncias a iniciacdo aparecem em aoristo, os verbos
gue descrevem o tipo de vida praticado pelos integrantes do coro nos versos
16 a 19 estdo no tempo presente, e o Ultimo, tepvAaypat, o que fecha todo o
paragrafo, esta em perfeito, indicando estado. O iniciado ‘se mantém afastado’
da ingestdo de carne em uma fase duradoura que se estende até 0 momento do
qual falam e que poderiamos chamar *Op@ukog Bioc. Que a situagdo que acabo
de descrever ndo € um simples procedimento, mas que responde a uma
realidade, nos demonstra o P.Gurob, do séc. I1l aEC, onde vemos que em um
ritual de iniciacdo orfica se consome carne.”

Além disso, é preciso considerar que a lamina dssea de Olbia (OF 463), descoberta em
1978, lanca uma importante luz sobre a imbricacdo do orfismo no dionisismo. E importante
abstrair que o orfismo néo é, por si, incompativel com o dionisismo, exceto, talvez, no ponto
no qual se pensa atualmente e do qual compartilho, a saber, que se trata de uma experiéncia do
livro™®, e ndo do éxtase. Por ora, encerro a abordagem desses versos dos Cretenses que, apesar
de escassos, mobilizaram o debate académico de Wilamowitz a Bernabé. A tese sincrética esta
enfraquecida gracas a revisao do perfil religioso construido por Euripides no coro. De acordo

com Bernabé, o que se tem ali € uma bela representacdo do perfil religioso orfico:

[Sobre o coro dos Cretenses], 0 que é evidente é que de modo algum nos
oferece Euripides uma arbitréria e mecénica combinagéo de cultos dispares e
até contraditorios, tomados daqui e dali — o que, ndo esquegamos, teria sido
inadmissivel para o publico —mas que, utilizando uma exdtica combinacéo de
recursos poéticos e literarios, que tivemos ocasido de avaliar detidamente, nos
traca um quadro coerente, qualificavel sem emboscadas e sem reservas como
orfico e que, em companhia de outros testemunhos ja conhecidos de

5 “Quiza la mayor contradiccion aparente del texto se dé entre la devoracion de carne cruda y la proclamada
abstencion de alimento animado. Pero no hay tal. Como ya hemos visto, os aoristos yevounv (v. 10), tehéoag (v.
12), avaoydv (v. 113), ékAinnv y ocwwbeic (v. 15) nos remiten a uma accion puntual en el pasado, el rito de
iniciacion, Gnico en que era admisible la devoracion de carne, pero sélo entonces. En adelante, al iniciado le esta
radicalmente prohibida la carne durante toda la vida (salvo quiza en eventuales repeticiones del rito). Por ello,
mientras que las referencias a la iniciacion aparecen en aoristo, los verbos que describen el tipo de vida practicado
por los componentes del coro en los versos 16 a 19 estan ya en presente e incluso el ultimo, mepvAaypon, el que
cierra todo el parrafo, esta en perfecto, indicando estado. El iniciado ‘se mantiene apartado’ de la consumicion de
carne en uma fase duradera que se extiende hasta el momento en que hablan y que podriamos llamar Op@ucog
Piloc. Que la situacion que acabo de describir no es un puro expediente, sino que responde a una realidad, nos lo
demuestra el PGurob, del Ill a. C., donde vemos que en un ritual de iniciacién orfico se consume carne.”
(BERNABE, 20044, p. 2785s).

6 Tese de Bianchi (1974, p. 129-137) e bem aceita atualmente.



40

antigamente ou mais recentemente aparecidos, constitui um testemunho
precioso para documentar a presenca de seguidores do orfismo em Atenas e
para configurar um quadro dos principais tracos que caracterizam esses
crentes. Pace Wilamowitz"".

Por fim, gostaria de observar um ponto a respeito das teogonias atribuidas a Orfeu. O
que Wilamowitz disse a respeito? VVou cita-lo abaixo, mas como ele ndo nomeia a teogonia que
tem em mente, sigo a sugestdo de que se refere a teogonia das Rapsddias’®. Wilamowitz expde
seu entendimento de que poemas teogdnicos “assinados” por Orfeu, embora tenham valor
literario inegavel, ndo sao condicdes suficientes para se deduzir, a partir deles, um culto e uma

crenca:

Havia uma teogonia sob 0 nome de Orfeu, em que se falava do ovo cdsmico,
uma concepcao estranha, talvez também de Fanes, mesmo que ndo seja
mencionada por um longo tempo. Mas uma teogonia ndo prova nenhuma
religido em especial e certamente nenhuma comunidade.”®

Tal como interpreto, as palavras de Wilamowitz s&o muito claras sobre a auséncia de
“substrato religioso” ou “de mistério” na teogonia do ovo césmico®’. Embora a auséncia de
templos aparentemente n4o tenha prejudicado o orfismo®, Wilamowitz assumiu tal fato como

mais uma prova de que Orfeu é e continua sendo um citaredo®?, que sua relagdo com o Hades é

7¢[...] lo que es evidente es que en modo alguno nos ofrece Euripides una arbitraria y mecanica combinacion de
cultos dispares e incluso contradictorios, tomados de aqui y de alla — lo que, no lo olvidemos, habria sido
inadmisible para el publico -, sino que, utilizando una exquisita combinacién de recursos poéticos y literarios, que
hemos tenido ocasion de valorar detenidamente, nos traza un cuadro coherente, calificable sin ambages y sin
reservas como orfico y que, en compafiia de otros testimonios ya conocidos desde antiguo o mas recientemente
aparecidos, constituye un testimonio precioso para documentar la presencia de seguidores del orfismo en Atenas
y para configurar un cuadro de los principales rasgos que caracterizan a estos creyentes. Pace Wilamowitz.”
(BERNABE, 20044, p. 286, inser¢&o minha).

78 O texto das Rapsodias (2012) — ou dos 24 Hiéros Logos — foi 0 que chegou a nés em melhor estado. Isso porque
ele foi o resultado de uma compilacdo cuja datagdo, segundo Bernabé (2012, p. 130), data no méximo do séc. |
aEC e, no minimo, do | ou Il EC. Outra hipétese diz que o texto é mais jovem e data do séc. Il ou IV EC. Destaco,
outrossim, a opinido dos neoplatdnicos dos sécs. V-VI EC, criticada por Wilamowitz, segundo a qual o poema
seria anterior a Platdo e, por isso, influente sobre ele. A opinido ndo ¢ disparatada, pois uma mengdo do “ovo
cosmico” aparece na peca As Aves (2014, vv. 690ss.) de Aristofanes. Isso sugere a existéncia de uma teogonia
orfica que dista pelo menos do inicio do séc. V aEC ou da primeira metade do VI.

9 “Eine Theogonie unter dem Namen des Orpheus hat es gegeben, in der von dem Weltei die Rede war, einer
merkwirdigen Vorstellung, vielleicht auch von Phanes, wenn der auch noch lange nicht erwahnt wird. Aber eine
Theogonie beweist keine besondere Religion und erst recht keine Gemeinde.” (WILAMOWITZ, 1932, I, p. 193).
80 Cf. Bernabé (2008g, 1220s), trata-se de uma alusio “muito provavel” a uma teogonia orfica.

81 Jiménez (2008a, p. 720) mostra a diferenca entre a itinerancia dos oficiantes érficos da estabilidade dos oficiantes
dos cultos civicos. Além disso, Jiménez (2008c, p. 782) destaca o carater transmissivel do oficio. Na mesma linha,
Martin (2008, p. 813) ressalta que a auséncia de templos é compativel com a auséncia de controle da polis sobre
tais cultos, com a consequente desconfianga em relacéo a eles.

82 “Pois & assim que Orfeu é e continua sendo um cantor e poeta.” = “So steht es ja iiberhaupt, daB Orpheus Singer
und Dichter ist und bleibt.” (WILAMOWITZ, 1932, I, p. 185).
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apenas indireta enquanto musicista nos eternos banquetes dos Campos Elisios®3, mas nunca
como “juiz dos mortos™®4, E, assim como Nike e Eros, Orfeu desfrutou de grande popularidade
entre 0 povo e 0s artistas sem nunca ter ganhado um templo, um mistério ou participacdo na
crenca olimpica do Estado. Eis o trecho em que Wilamowitz compara Orfeu a Nike e Eros.
“Dois deuses que se tornaram extremamente importantes para a fantasia e as artes visuais, € que
no entanto dificilmente podem ser incluidos em cultos ou mesmo em crencgas religiosas,
ilustram este tipo de sentimento helénico de modo especialmente evidente.”®

No apanhado da historia, Wilamowitz deu uma contribuicdo importante para os estudos
sobre o orfismo. Os céticos sdo excelentes “tipos filosoficos” para a tarefa de destruir
fundamentos frageis e pouco criteriosos. Parafraseando Immanuel Kant na Introducéo de sua
Critica da Razé@o Pura (1781), eles sdo os “despertadores” dos nossos “sonos dogmaticos”. O
ambiente académico da época de Wilamowitz era permeado de exageros, como demonstrei na
fase pan-orfica. E compreensivel o apelo de Wilamowitz ao ceticismo quando se tem ao lado
teses tdo controvertidas quanto a de Dieterich, por exemplo. “Somente os modernos sabem que
as imagens do Hades de Platdo e, a0 mesmo tempo, o Apocalipse de Pedro vém de Orfeu.”®®

Atualmente se considera que nem os pan-6rficos, nem os céticos, estavam livres de
erros. Espremidos pelos antitéticos paradigmas do “tudo ¢ orfico” e do “nada é 6rfico”, 0s
scholars da terceira fase estavam expostos a uma profunda inseguranca sobre o tema 6rfico.
Coube a eles tentar novas teses e experimentar novos modelos, ainda que para isso tivessem

que manter metodologicamente o orfismo sempre “entre aspas”.

1.4 O orfismo “entre aspas”

A terceira fase dos estudos Orficos apresenta um carater singular diante das duas
anteriores. Enquanto na primeira os estudiosos estenderam o orfismo as varias esferas da vida
e do pensamento, num verdadeiro afa pro-orfico, e na segunda, capitaneada pelo ceticismo de
Wilamowitz, negaram-se a sequer admiti-lo, os autores da terceira fase aceitaram o orfismo,

porém com reservas. Eles falam sobre o orfismo, atestam sua validade como fenémeno literério,

8 “Orfeu, o citaredo, retine ouvintes ao seu redor, e os herdis aqueus e troianos sentam-se préximos uns aos outros
em grupos.” = “Orpheus, der Kitharode, sammelt Horer um sich, und achiische und troische Helden sitzen in
Gruppen bei einander.” (WILAMOWITZ, 1932, 11, p. 185).

8 “Juizes dos Mortos estdo ausentes.” = “Totenrichter fehlen.” (WILAMOWITZ, 1932, Il, p. 185).

8 «7Zwei Gotter, die fiir die Phantasie und die bildende Kunst iiberaus wichtig geworden sind und doch im Kultus
und auch in dem religiésen Glauben kaum mitgezahlt werden durfen, illustrieren diese Art des hellenischen
Empfindens ganz besonders einleuchtend.” (WILAMOWITZ, 1932, Il, p. 179).

8 “Nur die Modernen wissen, daB Platons Hadesbilder und zugleich die Petrusapokalypse von Orpheus stammen.”
(WILAMOWITZ, 1932, 11, p. 197).
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mas ndo se sentem plenamente seguros sobre ele. A inseguranca deles acabou, volta e meia, por
se materializar com o artificio das aspas na palavra “orfismo”.

Rohde (2006, p. 199-206), por exemplo, usa aspas em todas as vinte expressoes relativas
ao tema; Dodds (2002, p. 143), embora ndo use aspas, no trecho em que conceitua o orfismo
prefere substitui-lo pela expressdo “interpretagdo puritana”. O desconforto em torno ao tema
foi tdo proprio dessa fase que Juan Valmard, tradutor argentino do livro de Guthrie, Orpheus
and Greek Religion: a study of the orphic movement (1966), considerou em favor do seu
trabalho acrescentar aspas ao subtitulo. Ao que parece seria mais compreensivel para o seu
publico um livro sobre o “movimiento 6rfico”. E apenas uma curiosidade, mas é também um
pequeno sinal dos tempos.

O uso recorrente das aspas, parénteses e intercalacfes de todo tipo ndo foram fortuitos,
antes, um codigo para ser decifrado. Os autores que compdem essa fase de estudo do orfismo
tém em comum a falta de unidade sobre o que estudam. Todos se sentem na desconfortavel
situacdo de abordar o assunto que, a rigor, jaz em polémica. De fato, a pugna era explicita —
guem estaria correto? As duas vertentes anteriores dispunham de solidas e antitéticas
abordagens sobre o orfismo. E dificil se posicionar com seguranca entre dois titds em combate
sem ser pisoteado pelo ceticismo de um ou esmagado pela temeridade do outro.

Nesse sentido, os autores que abordo aqui ndo formam, por assim dizer, uma
comunidade coesa de pensamento. Provavelmente nem eles se viram dessa maneira. Refiro-me
a autores dispersos®’ num largo periodo de setenta e seis anos, que se liam e se comentavam
mutuamente, mas ndo se viam como “um grupo”. Somos nds que, por graga do tempo, vivemos
apos a década de 70 do séc. XX e, por isso, contamos com novas descobertas importantes (0
P.Derv., as laminas de ouro e de Olbia), que nos permitem olhar para tras e vé-los ali, sem o
amparo dos dados que dispomos, mas igualmente imbuidos da intuicdo de que o orfismo,
mesmo que fosse algo problematico, era algo importante a ser explicado, nem que precisasse
de aspas ou parénteses para fazé-lo.

Uma das teses apresentadas na terceira fase, que se mostrard muito feliz até os dias
atuais, € a de Nilsson, segundo a qual o orfismo € a reunido de uma série de elementos religiosos
gue, nos outros cultos e praticas espirituais, encontram-se espalhados e misturados a outros
matizes. Para usar uma analogia quimica, assim como o carbono é um dos elementos quimicos
mais bem distribuidos nas formas de vida conhecidas, estando presente em praticamente todas

sem se fundir e sem perder a sua estrutura atbmica original, o orfismo é esse complexo religioso

87 Entre Rohde (1890) e Guthrie (1966), passando por Nilsson (1925; 1935), Nock (1933; 1940), Cumont (1949),
Jeanmaire (1951) e Dodds (1951).
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que aparece combinado aqui e ali com outros movimentos. Suas partes dialogam
harmonicamente com os mistérios de Eléusis e o dionisismo, por exemplo, e ndo sdo
exclusividade dele, mas so se encontram todas reunidas nele. Essa ¢ a tese de Nilsson, elogiada

por Casadesus (2008a, p. 8) por sua “transcendéncia”. Cito Nilsson:

O orfismo é apenas uma das muitas correntes de ideias misticas e catarticas
gue emergiram na era arcaica. Ele tinha sua caracteristica peculiar, mas
compartilhava outras caracteristicas com o contingente comum desses
movimentos. E dificil acreditar que o orfismo se distinguiu nitidamente de
outros movimentos semelhantes; € muito mais provavel que tenha sido
influenciado por eles e os influenciado. O orfismo s6 pode ser corretamente
compreendido se considerado em conexdo com toda a corrente de ideias

religiosas da era arcaica. E por isso que meu titulo inclui as palavras "e

movimentos semelhantes".88

Apesar do sucesso vanguardista da tese de Nilsson, esta ndo foi seguida
automaticamente pelos demais autores porque sofria de problemas tedricos prementes que
dificultavam suas investiga¢des. Um dos maiores, sendo 0 mais emblematico, era averiguar a
ligagéo entre Orfeu e o orfismo. Conhecia-se a personagem dos mitos, seus feitos heroicos e
seu renome. Sabia-se das mencdes de Platdo e Euripides ao estranho comportamento de um
grupo de pessoas associadas ao personagem mitico e, principalmente, conhecia-se poesias
teogobnicas, inscricdes fragmentéarias estranhas e mesmo obras completas como as Rapsodias
(2012).

Porém, até a primeira aparicdo publica do P.Derv., em 1982, ndo se teve um documento
no qual a poesia teogdnica fosse analisada e comentada pelo autor com a finalidade explicita
de compreender a mensagem de Orfeu. Igualmente, antes das ld&minas de Olbia, as relagdes
entre orfismo e dionisismo socobravam em especulac@es, até porque o conjunto de crengas
orficas, espalhadas por outros movimentos religiosos, exigia as laminas de ouro para se alinhar
literariamente. Esse privilégio da época, por assim dizer, foi negado aos autores citados. Para
eles, “Orfeu”, “orfismo”, “dionisismo”, “mistérios de El€usis”, “literatura ritual” e “crengas no
além” eram elétrons que ora se chocavam, ora se afastavam, sempre girando rdpido demais em

volta de um ndcleo, que ndo se estabilizou na terceira fase.

8 «QOrphism is but one of the many currents of mystic and cathartic ideas emerging in the archaic age. It had its
peculiar character but it shared other characteristics with the common stock of these movements. It is hard to
believe that Orphism was sharply distinguished from other kindred movements; it is much more probable that it
was influenced by them and influenced them. Orphism can only be rightly understood if taken in connection with
the whole of the stream of religious ideas in the archaic age. That is why my title includes the words "and kindred
movements".” (NILSSON, 1935, p. 185).



44

Notemos, em particular, a inseguranca dos autores para averiguar que nao existia uma
ligacdo evidente entre Orfeu e a tradicdo vinculada a ele. Essa duvida esta bem expressa em

trés autores que analisei. Cito em sequéncia Jeanmaire, Dodds e Guthrie:

A considerare, da un lato, la fama che il nome di Orfeo godette nell'antichita,
dall'altro I'importanza e la qualita delle opere dedicate dagli studiosi moderni
a cio che essi hanno chiamato I'orfismo (mentre gli Antichi sapevano
solamente di cose e di persone aventi relazione con Orfeo), pud sembrare
paradossale il sussistere di incertezze sul significato e sulla natura di tale
fenomeno. &

Orfeu entretanto € uma coisa, 0 Orfismo € outra bem diferente. Mas devo logo
confessar que sei, na verdade, muito pouco sobre o Orfismo dos primérdios.
Quanto mais leio a respeito, mais meu conhecimento diminui. Ha vinte anos
atras eu poderia dizer bastante sobre o assunto (todos alias poderiamos). Desde
entdo perdi um tanto de meu conhecimento, e devo esta perda a Wilamowitz.%

"Ovopoakivtov "Opoenv: ‘al famoso Orfeo’. En estas palabras, arrancadas de
su contexto como tantos otros fragmentos de la literatura antigua e insertas en
los escritos de un autor tardio, Orfeo aparece en la historia por primera vez
para nosotros. Son palabras del poeta ibico, que vivio en el siglo VI a.C.
Famoso era, pues, ya en la fecha en que por vez primera le oimos nombrar, y
famoso ha seguido siendo desde entonces: tan lejos esta de la verdad el que
ese personaje que da nombre a este libro sea recéndito, oscuro o poco
conocido. Comparativamente pocos, es cierto, sabran de algo llamado orfismo
(y no cabe reproche, pues la palabra, ademas de fea, es de acufiacion moderna
y esta lejos de ser coetanea de los hechos que trata de describir); pero pocos
también, por otra parte, ignoraran al cantor que con su lira hacia doblegar los
arboles y las cumbres heladas de los montes.®

Com a consciéncia da lacuna entre Orfeu e o orfismo, coube aos estudiosos recorrer a
hipbteses que tapassem esse buraco tedrico. Rohde (2006, p. 199) € o primeiro a apresentar a
tese que seré discutida por outros autores, a saber, a de que o orfismo teria sido uma “seita
reformista”. A palavra “seita”, por si sO, ndo ¢ evidente, tanto que um dos debatedores da tese
de Rohde a especifica como “comunidade estavel”? para, mais facilmente, discordar dela. A
hipbtese recorre a ideia de que o orfismo seria algo menor que uma religido e, portanto, podia
ser pensado como um movimento genérico sem antecedentes objetivos, isto €, uma corrente na
qual a questdo da identidade do fundador fosse secundaria. Orfeu permaneceria de um lado no
mito, e o orfismo de outro, como linhas que se cruzam apenas acidentalmente.

Rohde (2006, p. 199) explica sua tese da “seita reformista” da seguinte maneira. Por

volta do séc. VII aEC, apds os gregos terem acesso ao norte pelo Mar Negro, veio dali “uma

8 Jeanmaire (1972, p. 389), trad. Gustavo Glaesser.

% Dodds (2002, p. 150s), trad. Paulo Domenech Oneto.
%1 Guthrie (1970, p. 1), trad. Juan Valmard.

2 Nock (1933, p. 28).
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nova onda” do espirito dionisiaco. A divindade néo era inédita para os gregos, € 0 culto oficial
ja dispunha de um Dioniso helenizado. Por causa disso, a recep¢do da nova onda ficou restrita
aqueles gregos que, distantes do poder estatal das cidades mais antigas, foram seduzidos pela
forca das novas ideias. Os gregos que aceitaram o novo Dioniso tracio o fizeram “reformando”
o0 deus que ja conheciam e se tornaram, por isso, “érficos”.

A tese tem seus pontos altos. De uma sé vez, explica o porqué do orfismo ser mais forte
nas coldnias do séc. VI aEC do que nas cidades aticas. Explica também o perfil de culto ndo
oficial e a aparéncia de subcultura que aparece em muitas das referéncias literarias dos dois
séculos seguintes. Apesar dos pontos positivos, houve quem discordasse, como dito antes.
Nock, em duas ocasides, fazendo uso de abordagem teoldgica, mostra que o orfismo ndo chegou
a ser uma seita porque ndo dispunha de um sacramento, isto €, um conjunto uniforme de ritos e
crencas que refletissem um modo de vida. O limite das ideias de Nock derivam, mais uma vez,
do capricho do tempo. Caso tivesse tido acesso as laminas de ouro publicadas na década de 70,
provavelmente modificaria sua hipétese de que os 6rficos ndo dispunham de um corpo coerente
de instrucdes sobre rituais e crencas religiosas.

Ao conceituar “seita” como “comunidade estdvel”, Nock tem seu modelo na confraria
pitagdrica e nas primeiras comunidades cristds primitivas. Ambas, diferentemente dos 6rficos,
possuiam um “‘genuino sentimento de solidariedade”. Na visdo do autor, o orfismo néo teria a
forca centripeta necessaria para formar uma seita, pelo contrario, sua forca era centrifuga,
enguanto uma mentalidade difundida na populacdo através de uma literatura vulgar livre de
sentimentos aglutinadores. Para o autor, a identidade érfica seria tdo esfumacante que, por
exemplo, o sacerdote 6rfico — o orfeotelestas — poderia ser qualquer pessoa, orfico ou nédo, e 0
ritual de purificacdo — o telete — poderia ser para qualquer fim, desde a solucdo para um
inofensivo mal-estar, até a cura para a lepra. No final das contas, o orfismo nédo passaria de uma

“filosofia popular”. Cito Nock:

Em todos os momentos o fato concreto do orfismo era a literatura religiosa:
esse foi o foco de sua piedade. Qualquer individuo que estivesse disposto e
gue entrasse em contato com parte dessa literatura ou de seus desdobramentos
poderia seguir seus preceitos e até mesmo realizar ritos 6rficos — ou poderia
concebivelmente tratar a leitura piedosa dos textos em si como o0 equivalente
a um rito.%®

9 «At all times the concrete fact of Orphism was the religious literature: this was the focus of its piety. Any
individual who was so disposed and who came in contact with some of this literature or of its offshoots could
follow its precepts and even perform Orphic rites — or could conceivably treat the pious reading of the texts as
itself the equivalent of a rite.” (NOCK, 1972, p. 504).
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Tamanha abertura teologal ndo seria uma fraqueza, acreditou Nock. Assim como a
literatura drfica é fragmentaria, seu credo e publico foram igualmente pulverizados. O orfismo
era de todos e, por isso mesmo, nao era nada de especial. Um texto em méos e um sentimento
piedoso diante dele fariam érfico a qualquer grego. Se o orfismo fosse uma seita, haveria
necessariamente algum tipo de especializacdo das fungdes dos oficiantes, de seus ritos e de seus
praticantes. Todavia, para Nock, o orfismo esta para 0 homem grego tal qual o senso comum

estd para 0 homem contemporaneo.

O que é certo é que havia essa literatura com suas prescri¢es da vida e dos
ritos, que existiram os ritos, e que havia sacerdotes para realiza-los, e ambos
os devotos, que viveram uma vida orfica e outros que nao viveram, entdo
tornaram-se ou contrataram um sacerdote 6rfico de tempo em tempo.
Teofrasto, em seu personagem do Homem Supersticioso, diz que vai uma vez
por més com a esposa e filhos (se sua esposa estiver muito ocupada, ele leva
a ama) para 0 Orpheotelestai telesthesomenos, que normalmente
traduziriamos por 'ser iniciado'. L&, no entanto, temos que nos lembrar do uso
mais geral de teletai para qualquer tipo de rito e em particular para purificagéo:
sem duavida, é esse o sentido aqui, pois, embora a iniciacdo admita graus,
normalmente nédo € capaz de repeticao, e o que sabemos das cerimdnias orficas
aponta para uma purificacdo da alma por ritual, em vez de uma reconstituicéo
dela pelo sacramento. E claro que muitos podem recorrer a tais ministragdes
ocasionalmente sem serem formalmente membros de uma seita especial. O
grego comum estava familiarizado com a ideia de que, sob certas
circunstancias, uma purificacdo era necessaria: 0 homem supersticioso era
aquele para quem isso se tornou uma obsessdo. SO hoje 0 homem comum
conhece o germe da vida e esta ciente de que as vacinas e injegdes sdo
necessarias em certas circunstancias, e um hipocondriaco pode conceber
charlataes frequentes para inoculacdes continuas.*

Como se percebe, a tese de Rohde sobre o orfismo derivar de uma reforma do dionisismo
ndo era capaz de preencher o vazio entre o fundador Orfeu e a tradicdo 6rfica. Assumir o
orfismo como um seita pode ser vantajoso para entender seu carater ndo oficial e reativo ao

culto helénico de Dioniso, mas ndo impede que também se pense no orfismo como uma tradicdo

% «“What is certain is that there was this literature with its prescriptions for life and for rites, that there were the
rites, and that there were priests to perform them, and both devotees who lived an Orphic life and others who while
not doing so came to or employed an Orphic priest from time to time. Theophrastus, in his character of the
Superstitious Man, says that he goes once a month with his wife and children (if his wife is too busy, he takes the
nurse) to the Orpheotelestai telesthesomenos, which would ordinarily be translated, 'to be initiated'. There,
however, we have to remember the more general use of teletai for any kind of rite and in particular for purification:
that is no doubt the sense here, for while initiation admits of grades it is not normally capable of repetition, and
what we know of Orphic ceremonies points to a purification of the soul by ritual rather than a reconstitution of it
by sacrament. It is clear that many might have recourse to such ministrations on occasion without being formally
members of a special sect. The ordinary Greek was familiar with the idea that under certain circumstances a
purification was necessary: the superstitious man was the man in whom this became an obsession. Just so today
the ordinary man knows of germ life and is aware that vaccines and inoculations are necessary under certain
circumstances, and a hypochondriac might conceivably frequent quacks for continual inoculations.” (NOCK,
1933, p. 28s).
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popular amplamente desorganizada. E muito dificil para qualquer estudioso provar que grupos
de pessoas se reuniam milhares de anos atras com sentimento mutuo de solidariedade. Como
medir a subjetividade interpessoal? A questdo ¢ fugidia demais.

Pelo lado em que avaliou o tema, Rohde mostrou que os 6rficos ja conheciam Dioniso
e assumiram Orfeu por sua origem tracia e parentesco com elementos dionisiacos
antropofagicos, como a morte por dilacera¢do. Nock, por sua vez, favoreceu o aspecto popular
e descentralizado que a literatura orfica aponta com sua capilaridade social. Orfeu, nesse caso,
seria apenas 0 heroi mitico a se tomar por referéncia central. Mesmo Nilsson, que parece ter
tido uma sensibilidade “transcendente” para o orfismo — retomando o elogio de Casadesus
(200843, p. 8) — ndo descartou completamente a tese de Nock sobre a inviabilidade dos 6rficos

terem constituido uma seita, como tinha proposto Rohde. Cito Nilsson:

Consequentemente, os orficos (oi auei Opeéa diz Platdo) podem ter se
tornado algo como uma seita, uma aipecig, para usar uma palavra grega
novamente, mas a observagdo de Nock esta bastante certa de que os orficos
ndo formaram uma comunidade estavel, pois uma seita nesse sentido ainda
ndo havia existido. Por outro lado, ndo se deve esquecer que, ao contrario das
formas comuns da religido grega, os orficos parecem ter vivido sem locais de
culto definidos.*®

Ou seja, 0 ponto para o qual Nilsson chama a atencdo (auséncia de locais definidos para
culto) ilustra a reflexdo sobre o quanto é dificil medir o grau de comprometimento das pessoas
com uma tradicdo se ndo se entende, previamente, o todo dessa tradi¢do, 0 que no caso inclui
reconhecer a figura de seu fundador. Os estudiosos dessa fase permaneceram sem concluir a
questdo e, por isso, tocaram o orfismo, mas viram-no escorrer pelos dedos. As dificuldades da

terceira fase continuaram em outro aspecto do fenémeno orfico.

1.5 Orfismo, uma literatura sem culto

A impossibilidade material de atestar a relagéo entre Orfeu e o orfismo levou os autores
da terceira fase a explorarem a tese da seita reformista. Assim, mantinham a tradicdo mitica
incélume e buscavam entender como ocorrera o fendbmeno social do orfismo como se fossem

coisas independentes. Todavia, essa estratégia trazia dificuldades extras como a auséncia de

% “Consequently the Orphics (oi aupi Oppéa says Plato) may have become something like a sect, a aipeoic, to
use a Greek word again, but Nock's remark is quite right that the Orphics did not form a stable community, for a
sect in this sense had not yet come into existence. On the other hand, it shoud not be overlooked that, unlike the
common forms of Greek religion, the Orphics seem to have done without definite cult places.” (NILSSON, 1935,
p. 221).



48

fundamento espiritual para a literatura orfica. Sem vincular os textos érficos a uma crenga, o
orfismo desmorona como um tipo de literatura sem culto, ou se torna refém de outros
fendmenos como, por exemplo, o pitagorismo®. A questdo da relagdo entre as crencas Orficas
e 0s textos, poemas e inscri¢des, assumidos como orficos é outro aspecto que apresento sobre
0s estudiosos da terceira fase.

As propostas variam a medida que sdo feitas, mostrando como esse momento dos
estudos orficos é marcado pela auséncia de unidade. Uma das alternativas mais recorrentes
nasce com Rohde (2006, p. 201), segundo a qual a literatura orfica “ndo se preocupava muito
com religido”. Aqui, quando Rohde fala de religido, estd pensando em religido grega e, mais
especificamente, nos mistérios de Eléusis e em seu credo otimista. Enquanto os eleusinos
pregavam uma fé que transparecia o valor e a beleza da vida — e esse sentimento seria o “tipico”
dos gregos — o orfismo tratava de desprezar a materialidade e tudo o que a representava.

A reforma orfica seria, portanto, uma mudanga dos valores diante da vida — terrena e no
além — contraria a vitalidade original dos helenos. O declinio espiritual poderia ser visto no
mito que fundava a nova crenca. Do lado heleno, os oOrficos reinseriram 0s titas, personagens
de longa data da mitologia olimpiana, e do lado tracio, a homofagia (consumo de carne crua),
ao representarem Dioniso como um touro esquartejado, cujo coragao fora preservado por Atena

e entregue a Zeus, que o comeu. Cito Rohde:

Sélo el corazon del dios logro ser salvado por Atenea; ésta se lo llevé a Zeus,
quien se lo comid. De él nacio el “nuevo Dionisos”, hijo de Zeus y de Sémele,
reencarnacién de Zagreo. La leyenda del descuartizamiento de Zagreo por los
titanes fue el punto final en que desembocaron los poemas doctrinales de los
orficos. Su caracter etioldgico es claro y evidente: se trata de explicar, con esta
leyenda de los sufrimientos y el fin de Dionisos-Zagreo, el rito en que el toro-
dios es desgarrado en las bacanales nocturnas, en cuanto al sentido religioso
que lo inspira. Ahora bien, si, desde este punto de vista, la leyenda tiene su
raiz en los toscos ritos y sacrificios de la antigua Tracia, la proyeccion bajo la
gue aqui se presenta gira por entero dentro de la constelacion de las ideas
helénicas; en este sentido y sélo en él, es una leyenda 6rfica.”’

El hombre jaméas podra alcanzar la salvacion por su propia virtud ni por obra
de la gracia de los “dioses redentores”. Queda roto aqui el conjuro de la fe en
si mismos propia de los antiguos griegos; el hombre devoto se siente
amilanado e implora la ayuda ajena: recurre a las revelaciones y a la mediacién
de “Orfico, el poderoso” , para encontrar el camino de su salvacion, y se
somete medrosamente a los ritos que su culto le prescribe.®

% Tal como sustenta o cético Dodds (2002, p. 152).
7 Rohde (2006, p. 201), trad. Wenceslao Roces.
% Rohde (2006, p. 201), trad. Wenceslao Roces.
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Rohde ndo havia se enganado sobre qual era o mito fundador dos orficos, todavia, o
sentido que lhe conferia era de desvio de uma tradi¢do original que, aparentemente, seria “mais
grega” que o orfismo. Da forma como ele expde a questdo, o mito de Zagreu era apenas o
suporte literario dos poetas 6rficos, sem as implicacGes espirituais que ligavam o devoto a
expiacdo da sua culpa ancestral pelo ciclo de encarnagdes. O orfismo seria uma literatura
desvitalizante que sinalizara a décadence do espirito grego, para usar palavras de Nietzsche®®.
Tal concepgao nao se tornou unanime, ¢ a hipotese de Rohde de que o orfismo nao se “ocupava
muito com religido” nao foi seguida passo a passo. Nock, por exemplo, discorda inteiramente
dela. “Por orfismo queremos dizer uma teologia e um modo de vida que se afirmava baseado
em um sagrada literatura, passando sob os nomes de Orfeu e Museu, cantores do passado
mitico.”*?° A teologia é o nucleo de uma religido, e ela €, segundo Nock, fulcral no orfismo.
Impossivel se ocupar mais com religido do que desenvolvendo uma teologia.

Como dito antes, os problemas se multiplicam quando se aborda o orfismo como uma
literatura sem culto. Disso derivam varias questfes, afinal, o orfismo seria um complexo
literario popular ou erudito? Seria praticado por charlatdes ou por pessoas escrupulosas? Seria
aberto ao publico ou fechado como uma seita?

Nilsson (1961, p. 267) tentou responder a essas questes fazendo algumas distingdes
temporais importantes. Uma coisa € o orfismo no séc. VI aEC, tema dos poetas inspirados e
dono de uma natureza proto-filos6fica que seduzira os eruditos da centiria seguinte. Outra coisa
é o orfismo rebaixado ao nivel do povo simples, supersticioso e inculto. O primeiro confecciona
uma literatura espiritualizada, com ricas ideias filoséficas sobre cosmogonia e escatologia. O
segundo produz a literatura do homem simples, adepto de crendices, supersticdes e afeito as
catarses purificadoras e as benesses méagicas dos talismas. Ambos se deram em momentos
distintos da vida espiritual grega e conquistaram seguidores muito diferentes entre si. Cito

Nilsson:

Existe una rica literatura 6rfica, adjudicada al siglo VI, pero ha quedado muy
poco de ella. Entre los poetas, varios llevan el nombre de Orfeo; la mayor
parte de ellos pertenece a Sicilia y a la Magna Grecia. (...) En la clara
atmosfera del siglo V, el orfismo descendié ao nivel de una despreciada y
popular supersticion sectaria, y como tal aparece em Aristéfanes; pero los

% Sabe-se que Rohde nasceu em 1845 e foi aliado de Nietzsche contra os ataques do jovem Wilamowitz,
compartilhando algumas das concepgdes vitalistas do amigo, incluindo o significado de ascetismo, cf. biografia
de Erwin Rohde escrita por Hans Eckstein nas Notas Preliminares (2006, p. 7-26).

100 By Orphism we mean a theology and a way of living which claimed to be based on a sacred literature passing
under the names of Orpheus and Musaeus, singers of the mythical past.” (NOCK, 1933, p. 26).
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profundos pensamientos que estaban detras de sus formas grotescas tuvieron
el poder de cautivar espiritus superiores, como los de Pindaro y Platén.1%

El orfismo debié reducirse a una secta y, lo que es méas importante, sus ideas
religiosas imperecederas sélo pudieron ser propriedad de los espiritus méas
elevados. No hay gue asombrarse de que un Pindaro o un Platon se sintiesen
atraidos por ellas. (...). Pero desde un comienzo el orfismo se considero a si
mismo como la religion de los elegidos; otros se sintieron rechazados por el
disfraz mitologico, fantastico y grotesco con que vestia sus pensamientos. La
época siguid otro camino: triunfd la exigencia de claridad y belleza pléstica
propria del espiritu griego. Las nieblas y figuras nebulosas se disiparon en la
atmosfera clara y rarificada del periodo de gran exaltacion nacional que siguio
a la victoria sobre los persas. El orfismo descendid al nivel del pueblo.%

O que Nilsson fez foi levar para o campo orfico a ideia que diferem entre si as pessoas
que se ocupam do logos das pessoas que seguem a doxa, ou seja, o “orfismo dos poetas e
filosofos” e o “orfismo do povo supersticioso”. Tal contraposi¢do ndo € unanime e recebeu a
categorica negativa por parte de Jeanmaire. De acordo com ele, para o orfismo ser considerado
uma seita (como assumiu Nilsson), o perfil de devoto ndo pode simplesmente variar entre
populares e eruditos. Uma seita é um tipo de coletividade que tem um visivel recorte de
segregacdo social. Se assim n&o for, trata-se de outra coisa — uma sociedade secreta, talvez, mas
ndo uma seita. Quem faz parte de uma seita necessariamente € visto como diferente pela maioria
da populacdo, assim como, dialeticamente, quem faz parte da maioria ndo pode simplesmente
trafegar dentro da seita como se fosse um membro qualquer.

O argumento de Jeanmaire recorre a sociologia do fenémeno colonial. Metrdpole e
col6nia sdo polos antagbnicos de uma relagdo nem sempre pacifica e, uma vez que as seitas
orficas se desenvolveram na periferia politica da Hélade, ou seja, no “ambiente de colonia”, sua
producdo literaria chegou ao centro da cultura atica sob esse prisma. Tratava-se de uma
producdo de menor valor literério e que refletia a mentalidade do grupo colonizado, habitante

de menor prestigio do mundo grego. Cito Jeanmaire:

| testi di questa letteratura apocrifa, che malgrado il suo carattere misterioso e
la sua mascheratura non sembra facesse troppa impressione agli spiriti critici,
non furono mai presi molto sul serio dai migliori autori dell'epoca classica.
Alcune allusioni di Euripide nel suo Ippolito e di Platone nel passo da noi gia
citato della Repubblica, indicano anche il discredito che li circondava nel V e
nel IV secolo.?®®

101 Nilsson (1961, p. 266s), trad. Atilio Gamerro.
102 Nilsson (1961, p. 267), trad. Atilio Gamerro.
103 Jeanmaire (1972, p. 391), trad. Gustavo Glaesser.
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A tese de Jeanmaire a respeito do prejuizo dos gregos das cidades mais antigas em
relacdo aos das recém-fundadas tem seu mérito. Diferentemente das producgdes artisticas dos
teatrélogos, poetas e autores classicos, a literatura de coldnia era pseudoepigrafa, ndo candnica
e submetida a todo tipo de falsificacdo e alteragdo. Embora a primeira vista tais caracteristicas
parecam ser pejorativas, ndo se deve pensar assim no caso dos textos orficos. Essa bem poderia
ser — como hoje se pensa — a caracteristica que explica a pluralidade da literatura orfica pelos
pontos espalhados das col6nias. Unida tematicamente e separada por demandas locais de
adaptacdo, reelaboracdo e aprimoramento de seus ritos, a literatura orfica ndo expressa uma

tradigcdo candnica e fechada, e sim aberta e em transito. Cito Jeanmaire:

L'orfismo € anzitutto una letteratura, una biblioteca di scritti piuttosto
eterocliti costituita da falsi o, per meglio dire, da opere pseudoepigrafiche alle
quali si volle assicurare un particolare prestigio riferendole ad un inspiratore
del quale si fece un contemporaneo della piu antica generazione di eroi di cui
si ricordassero le tradizioni epiche.%*

Dentro da controversa questdo a respeito da existéncia de um culto associado a literatura
orfica, destaca-se a expressdo Bifrov 6padog de Platdo (R. 364e) e suas variadas interpretacdes.
Na tradu¢ao que escolheu para ela, “profusdo de livros”, Bernabé (2011, p. 36) destacou o
aspecto de inumeras vozes ditas a0 mesmo tempo e das quais ndo se consegue distinguir a
autoria por causa do ruido produzido. Seguindo esse sentido, deduz-se que apesar da expressdo
ndo conter uma critica direta a Orfeu ou a seus textos, Platdo parece deixar claro que a profusdo
de obras escritas sob 0 mesmo signo impede que se compreenda bem o sentido delas.

Podemos alinhar a traducdo de Bernabé a interpretacdo de Jeanmaire ao reconhecer que
a literatura 6rfica ndo dispds de um conjunto fechado de ideias, o0 que favorece a tese de que
também ndo havia um culto associado a tais textos. Todavia h4 uma diferenga entre inferir a
possibilidade da auséncia de um culto padronizado e afirmar que o culto ndo existiu ou, se
existiu, que foi pitagorico, e ndo orfico. Esse passo para além da interpretacdo de Jeanmaire foi

dado por Dodds que, como antecipado acima, leu Wilamowitz e desde entdo “conhece muito

pouco sobre o orfismo”. Cito Dodds:

Mas deixem-me primeiramente reunir o conhecimento sem controvérsia que
ainda possuo sobre o Orfismo e examinar o que ele inclui que possa ser
relevante para o tema deste capitulo. Ainda sei, por exemplo, que nos séculos
V e IV a.C. circulava um bom numero de poemas religiosos, que eram
convencionalmente atribuidos ao Orfeu mitico, mas que as mentes criticas
sabiam ser (ou imaginavam ser) de origem muito mais recente. A autoria dos
poemas pode ser diversa e ndo tenho razBes para supor que eles manifestem

104 Jeanmaire (1972, p. 389), trad. Gustavo Glaesser.
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qualquer doutrina sistematica ou uniforme. Uma palavra de Platdo a respeito,
Biprov dpadog (uma confusdo de livros) sugere alids o contrario. De seus
conteudos sei também muito pouco. Mas sei com bastante autoridade de pelo
menos trés coisas ensinadas por eles, a saber: que o0 corpo é a prisdo da alma;
gue o vegetarianismo é uma regra essencial de vida; que as consequéncias
desagradaveis do pecado neste e no mundo do além, podem ser eliminadas por
meio de rituais. Nenhum autor da idade classica afirma diretamente que os
poemas ensinavam a mais famosa das chamadas doutrinas “érficas” (a
doutrina da transmigracdo das almas); mas creio que isso pode ser deduzido,
sem precipitacdo, da concep¢do do corpo como uma prisdo onde a alma é
punida por seus pecados. Mesmo com este acréscimo de informacdo, a soma
nado é das maiores, e ndo me fornece nenhuma base segura para distinguir uma
psicologia “orfica” de outra “pitagorica”, pois diz-Se dos pitagoricos que eles
também evitavam a ingestdo de carne, praticavam a catarse e encaravam o
corpo como uma prisdo. O proprio Pitagoras, como vimos anteriormente,
experimentou a transmigracdo. Na realidade ndo pode ter havido uma
distingdo clara entre o ensinamento 6rfico, em qualquer uma de suas formas,
e o Pitagorismo.®

Ou seja, para Dodds, o motivo pelo qual autores vinculam a ideia de culto ao orfismo é
devido a semelhanca que este possui com o pitagorismo. Na verdade, o pesquisador segue a
mesma linha posta por Wilamowitz de que aqueles que falam sobre o orfismo estdo, antes,
confundido-o com o pitagorismo. Parece-me assim, e Dodds reverbera com propriedade o
ceticismo, mostrando como essa fase dos estudos 6rficos ndo conseguiu explicar qual foi o
fundamento religioso da literatura oOrfica. Seria preciso um pouco de sorte para ajudar 0s

pesquisadores a resolverem esse problema.

1.6 Ouro, 0ssos e tumbas

As dificuldades e lacunas que marcaram as trés fases anteriores comegaram a ser
solucionadas com a descoberta de novos materiais 6rficos, em especial, o P.Derv., as laminas
de ouro e as laminas 6sseas de Olbia. Cada uma dessas descobertas alavancou os estudos sobre
o orfismo permitindo que, gradualmente, caissem as aspas da palavra e 0 vissem com mais
confianca e coeréncia. A importancia desses achados arqueologicos fez-se sentir na superagdo
de davidas que limitavam a comunidade académica e na gestacdo da quarta e atual fase dos
estudos orficos.

West (1982, p. 17-29) analisou as fotografias de trés ossos encontradas em Olbia, antiga

col6nia de Mileto do séc. VII aEC, escavadas em 1951 e publicadas em 1978. Muitos 0ss0s

105 Dodds (2002, p. 152), trad. Paulo Domenech Oneto.
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foram encontrados no mesmo sitio, mas esse trio ¢ tomado a parte'%. Ele relata que sdo 0ssos
pequenos, do tamanho da palma da mao de uma pessoa adulta, ou seja, finas [aminas Gsseas
esbranquicadas com formato retangular e dimensdes proximas de 5 a 6 cm de comprimento e
largura, com um pouco mais de meio centimetro de espessura. S&o polidas e por isso sua cor
dominante é branca. Visualmente sdo pequenas placas chatas com o lado da frente (ou recto) e
lado de tras (verso) sulcados com algo fino e pontiagudo com a intencdo de grafitar, rabiscar,
ou esculpir uma mensagem no 0sso. Deu certo.

Apesar de ser impossivel determinar quantas vezes e por quantas pessoas 0 conjunto, ou
se apenas uma das laminas, foi manipulada, o contexto arqueoldgico as da como sendo do séc.
V aEC. Eis a fotografia de um dos 0ssos. A imagem é fundamental para entender algumas das

hipbteses de leitura:

recto verso

blank

Os rabiscos sao eloquentes. Pelo tamanho diminuto e rusticidade pratica de segurar com
uma mao e gravar com a outra, percebe-se que o grafiteiro dispds de tempo e concentracdo para
visualizar o tracejado antes de risca-lo. Tal empenho teria uma motivacdo frivola, como um
passatempo infantil? N&o é impossivel, embora seja improvavel. Decorre dai que os académicos

estdo razoavelmente acordes na importancia desse conjunto trino para se pensar o orfismo em

106 Os trés ossos (OF 463 — 465) foram encontrados em um temeno (tépevoc) olbiano. O temeno era a parte de
territério demarcada para fins de homenagem aos chefes, incluindo deuses, herdis e reis. Podia ser um espaco
(campo ou bosque) abrigando um altar ou um templo consagrado ao homenageado, ou seja, um espago sagrado.
O temeno olbiano é descrito por West (1982, p. 17) como uma &rea de 40 metros quadrados ao lado sul da agora,
com um pequeno altar de pedra no centro na forma de camarote dedicado a Apolo Delfino. Desse monumento
partia uma estrada estreita rumo ao jardim de arvores, localizado fora da cidade. O trio de o0ssos em questdo foi
encontrado ali, mas a sua localizagao especifica dentro do temeno ndo é possivel de ser feita.
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volta do Mediterraneo. A favor deles, uma passagem de Herddoto reconhece um culto olbiano

a Dioniso!®’. O contetido da imagem acima pode ser lido assim:

Vida morte vida
Verdade
Dion(iso) Orficos!®
Enquanto o lado de tras do o0sso estd em branco, o layout frontal propicia questdes
interessantes como, por exemplo, se se pode afirmar uma doutrina da metempsicose entre as
“ideias oOrficas” desenhadas. Essa questdo é gerada porque se 1€ uma “segunda vida” (Biog) da
alma ap0ds seu periodo encarnada o qué, para ela, traduz-se como uma espécie de morte
(0évaroc). West é cauteloso para indicar que concorda com essa posi¢io*®; por sua vez, Zhmud

chega perto da troga contra quem mantém a postura cética sobre o assunto*?°,

107 Cito Herodoto (4.79), trad. A. D. Godley, lembrando que Boristenes é o nome de Olbia na época do historiador:
“But when the time came that evil should befall him, this was the cause of it: he conceived a desire to be initiated
into the rites of the Bacchic Dionysus; and when he was about to begin the sacred mysteries, he saw a wondrous
vision. He had in the city of the Borysthenites a spacious house, great and costly (that same house whereof | have
just made mention), all surrounded by sphinxes and griffins wrought in white marble; this house was smitten by a
thunderbolt and wholly destroyed by fire. But none the less for this did Scyles perform the rite to the end. Now the
Scythians make this Bacchic revelling a reproach against the Greeks, saying that it is not reasonable to set up a
god who leads men on to madness. So when Scyles had been initiated into the Bacchic rite, some one of the
Borysthenites scoffed at the Scythians: “Why,” said he, “you Scythians mock us for revelling and being possessed
by the god; but now this deity has taken possession of your own king, so that he is revelling and is maddened by
the god. If you will not believe me, follow me now and I will show him to you.” The chief men among the Scythians
followed him, and the Borysthenite brought them up secretly and set them on a tower; whence presently, when
Scyles passed by with his company of worshippers, they saw him among the revellers; whereat being greatly
moved, they left the city and told the whole army what they had seen.”
198 OF 463. Orig. Bioc, Oévatoc, Piog
anfew

A16(vvoog) ‘Opoikot.
109 Embora West (1982, p. 27) apresente cautela em sua analise, ele também demonstra seguranca para concluir
que: “The evidence is less rich for other mystey cults than the Eleusinian, but sufficient to show that eschatological
doctrine is a feature to be expected in them.” Kingsley (1995, p. 71-8) é mais explicito em esticar a crenga érfica
por questdes geogréficas italo-sicilianas. Akragas foi uma polis muito proxima desse orfismo siciliano que,
difundido pelo Mediterréneo, aparece nas ldminas 6sseas de Olbia. Assim como o temeno de Olbia homenageou
seus icones patrios, outras polis, em seus respectivos temenos, também homenagearam suas liderancas locais.
Nesse sentido, é razoavel supor que em Akragas houvesse, sendo um nicleo, pelo menos representantes do
orfismo. Cito Santamaria (2008c, p. 1182): “La Magna Grecia fue una de las regiones donde el orfismo, al igual
que el pitagorismo, gozd de mayor difusion. De alli proceden numerosas laminillas érficas: las cinco de Turios, la
de Hiponio (en Calabria), la de Petélia (junto a Crotona y Strongoli) y la de Entella, a unos cincuenta kilémetros
al noroeste de Agrigento. Justamente en esta Ultima ciudad nacié Empédocles, y la gran familiaridad con las
doctrinas orficas que el fildsofo muestra en su obra (sobre todo en las Purificaciones) parece indicar que alli las
conocio y las experimentd de cerca.”
10 “In the most recent time Orphic metempsychosis has received one more, maybe the most convincing
confirmation. On recto of Olbian grafitto N 3, before the word yvyn Jurij Vinogradov has managed to read the
word cdpo. So, we have a known opposition of body and soul, about which Plato tells in that very passage (Crat.
400c), where Orphic metempsychosis is mentioned. And if some sceptic even after the finding of the classic pair
oopa — yoyn (perfectly completing the text of the first plate Bioc - 8dvatog — Bioc) is going to doubt Orphic
metempsychosis, it means that he hopes to find an Orphic text with the words: ‘We Orphics believe in
transmigration of souls’!” (ZHMUD, 1992, p. 168).
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Meu objetivo é avaliar os argumentos favoraveis a hipotese de que em Olbia havia um
culto dorfico a Dioniso, na esteira do que relatou Herddoto e acorde, dentre outros, com
Zhmud!!, Para isso, imagino a lamina sobre a palma da mao, como se faz usualmente para ler
um texto, projetando linhas sobre o grafite. Vemos que i) na linha de cima, a segunda palavra
Biog esta “fora do centro”, isto é, caindo para a margem esquerda da folha dssea; ii) a palavra
aanbesia ocupa uma posicdo central na superficie; e iii) as duas letras finais de ‘Op@ikoi sdo
ambiguas em sua grafia.

Sobre i), West (1982, p. 18ss) supde duas leituras para Biog 0avatog Biog. A primeira da
atengdo ao fato do segundo termo “Biog” estar desalinhado. A “posicdo torta” da palavra pode
indicar que a) o texto original era formado s6 com duas palavras para indicar a dualidade ativa
entre os polos, (Vida Morte = Biog Odvarog), tendo semelhangas em pares de oposi¢do que
poderiam ser associados a Heraclito!'? ou as tabuas pitagoricas!'®; ou b) a redacio € de uma
triade e sugere a doutrina da metempsicose, uma segunda vida da alma que sucede a morte (0
periodo encarnado). Nesse caso, pode-se relacionar a inscricdo ao argumento de Platdo (Phd.
70c-72c) a favor da imortalidade da alma.

Tais conotacBes possiveis foram observadas desde logo pelos estudiosos do material
olbiano. Vinogradov (1991, p. 80s) destaca que a leitura dessa linha ndo pode ser feita
ignorando a linha de baixo onde estd a palavra verdade (dAnfewa), formando, assim, um
raciocinio simbolico: Biog + Odavatoc + Piog = aAndesia. Além disso, no restante dos 0ssos
aparecem outras palavras que evocam a doutrina do corpo como prisdo da alma (OF 465:

A16v(v60¢) / [weddog] aanbela / odpo yoyr = Dion(iso) / mentira verdade / corpo alma). De

11 Zhmud faz uma critica pontual ao livro de West, a saber, segundo ele, West manifesta uma postura cética em
relacdo ao orfismo ao “(...) to speak of ‘Orphic literature, not of Orphism or the Orphics’. Calling the study of
Orphism a ‘pseudo-problem’, West supposes that Orphic cults and rituals, Orphic ascetic practice, Orphic literature
—all these are heterogeneous phenomena, and it would be wrong to see in it the manifestation of a single religious
movement.” (ZHMUD 1992, p. 162ss.). Da forma como apresento a historia das fases dos estudos orficos, cabe
pontuar que West (1983) mantém parte das suspeitas da terceira fase, especialmente da hip6tese de literatura sem
culto. Separar a poesia de conotagdes religiosas traz dificuldades adicionais que, creio, as laminas de Olbia
dirimem. A hipétese de que um praticante de mistério tenha gravado a mensagem orfica no osso é mais facil de
ser compreendida do que a gravacdo sem conotaces religiosas. Por isso me posiciono favordvel a Zhmud junto
com Bernabé (2008i, p. 537-548) e Jiménez (2002, p. 109-123). Trata-se da interpretacdo que aceita a hipotese de
gue quem quer que tenha vindo a marcar a lamissa 0ssea em questao o fez por pensar a sobrevivéncia da alma em
algum nivel da ideia.

112 Tal oposicdo dos termos nas laminas se assemelha ao estilo sintético de Heraclito, como se ele e o
confeccionador da lamina preferissem evocar os limites dos conceitos aplicados em vez de explica-los em prosa.
Cito (DK 22B 88, v. 1) na traducdo de José Cavalcante de Souza: “o0 mesmo é em (n6s?) vivo e morto, desperto e
dormindo, novo e velho.” Uma boa sintese das varias intersecdes possiveis entre Heréclito e o orfismo,
especialmente quanto ao P.Derv., pode ser lida em Casadesus (2008b, 1079-1105).

113 pelo lado do pitagorismo, Filolau e o fragmento DK 44 B14 concentra boa parte do debate académico sobre a
possibilidade de que os pitagéricos foram parecidos com os érficos no que se refere a compreensdo da alma
sobrevivente ao corpo. Cornelli (2011, p. 162 e 174ss.) mostra os nomes dos principais scholars e suas posicGes
sobre o referido fragmento pitagorico.
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qualquer forma, em cada uma dessas hipdteses de leitura, € dificil excluir por completo a chance
de haver uma referéncia a doutrina da metempsicose.

Sobre ii), West é categorico ao afirmar que:

Verdade € evidentemente uma palavra-chave para esse circulo. 'A verdade' é,
claro, a sua prépria doutrina, em contraste com o erro no qual habita o resto
da humanidade. Eles sabem a verdade, presumivelmente, porque ela foi
revelada para eles enquanto iniciados, talvez com a ajuda de textos 6rficos.!*

Para West, verdade refere-se a expressdo de confianga do sujeito na doutrina que ele
decidiu considerar como legitima. Ou seja, quem grafou o termo registrou sua adesdo a um
conteddo doutrinario valorizado como superior a outros. Além do orfismo, qual contetdo
doutrinario seria esse? Empédocles teria se referido a essa verdade (aAn0eio) em um de seus
versos? Os autores tendem a discordancia sobre a quest&o?®®.

Sobre iii), West faz um esforco de leitura da Gltima palavra final: “Orficos”. As duas
letras finais, segundo ele, podem ser lidas de maneiras diferentes — tanto conjugando o termo
no dativo (fazendo da inscri¢ao uma declaragao “de posse dos orficos™), tanto passando para o
acusativo, (transformando a plagqueta 6ssea em uma “dedicatéria” a Dioniso). West fez a

seguinte ponderacao estilistica sobre a grafia delas:

A julgar pela fotografia, os lados do alegado “omicron” ndo se encontram na
parte inferior, mas viram para fora; em outras palavras, parece “6mega”. A
altima letra pode ser “iota” ou “ni”. Alo(vbomt) Opeikdt é concebivel; ou
entdo é Opewdv, ‘(uma dedicatoria) a Dioniso (por uma coisa obtida) em
cerimoOnias Orficas?’ A leitura ndo é de importancia crucial: em qualquer caso,
temos o direito de chamar os proprietarios dessas pequenas tabuinhas de
orficos.!®

Percebe-se que as palavras-chaves de OF 463 ajudaram a mudar o panorama dos estudos

sobre o orfismo. As trés palavras iniciais no esquema tripartite sugerem a continuidade de

114 «Adn0zwa is evidently a catchword for this circle. ‘The truth’ is of course their own doctrine, contrasted with
the error in which the rest of mankind dwells. They know the truth, presumably, because it has been revealed to
them as initiates, perhaps with the help of Orphic texts.” (WEST, 1982, p. 20).

115 “Friends, | know that truth is in the words that | shall speak out” (DK 31 B114, v. 1-2 = LM D6). West (1982,
p. 20) responde que sim, ou seja, que a verdade (truth) de Empédocles é a mesma. Respondem que ndo Gallavotti
(1975, p. xiv) e Casertano (2000, p. 218ss).

116 “To judge from the photograph, the sides of the alleged “0” do not meet at the bottom but rather turn outwards;
in other words it looks like “w”. The last letter may be “i” or “v”. Aw(vocmt) ‘Opewdt is conceivable; so is
Opeikdyv, ‘(a dedication) to D. (of a thing obtained) from the Orphic ceremonies?’ The reading is not of crucial
importance: in any case we are entitled to call the owners of these little tablets orphics.” (WEST, 1982, p. 21-2).
As duas tradugdes propostas por West sdo parte da interpretacdo que considera as variagdes de poucas letras dentro
do conjunto de verbetes cabiveis nos rabiscos. Zhmud (1992, p. 159), diferentemente, considera que 0s motivos
que levaram West a especular sobre a incompletude do dmicron sdo, em parte, causados porque ele teve acesso
somente a fotografia do 0sso e desconhecia a irregularidade concreta do material naquele ponto. Vinagrodov, que
foi o editor do artefato, prefere Awo(viow) ou Ad(vucog) ‘Operxoi, que é a tradugdo escolhida por Zhmud e aqui.
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movimento e existéncia da alma apds seu periodo de prisdo ou encarnacdo. Essa sugestdo
encontra seu pleno sentido dentro da doutrina da transmigracdo das almas e seus
desdobramentos. Na segunda linha, a palavra que aparentemente esta isolada do conjunto da
laminas, mas que pode ligar a parte superior (da metempsicose) com a inferior (os orficos
dionisiacos), ¢ o termo “verdade”, e sugere uma doutrina ou saber iniciatico que seja oposto a
uma “mentira”.

De todas as palavras, a mais emblematica ¢ ‘orfico’, porque prova que tais pessoas no
mundo antigo se autodenominavam orficos. I1sso gera uma critica contundente a perspectiva
cética. A lamina 6ssea de Olbia documenta a existéncia de érficos em data antiga (talvez ja
existissem teogonias ou textos érficos sendo escritos desde o séc. VI aEC). Dai a suspeita bem
fundamentada de Aristoteles de que os textos orficos que lhes chegavam ndo tinham sido
escritos ha tanto tempo assim**’,

O nome de Dioniso posto antes de “orficos’ indica que as duas palavras estdo em relagao,
apontando para a possibilidade, antes apenas assoprada, de que havia pessoas que, apesar de
seguirem a mesma divindade do dionisismo, ndo se identificavam com os dionisiacos!®. Por
isso, em seguida, abordo o esquema religioso que coerentemente compde o ideario divinal do
orfismo. Esse esquema religioso estad em construcéo desde o séc. XIX e espalhado pelas laminas
e folhas de ouro®'®,

17 Aristételes (De an. 410b 27 = OF 421) usa da sutileza para se referir a informagéo incorreta que Ihe chega a
respeito da autoria de Orfeu. O estagirita usa a expressdo “os chamados poemas 6rficos” para indicar que ele
préprio discorda da opinido corrente de que sdo, de fato, de Orfeu. Por outro lado, quando se trata de uma teogonia
orfica, Aristoteles concede ao material a marca da antiguidade, quiga, pré-homérica, como encontramos em
Metaph. 1091b4.

118 O leitor interessado no tema pode aprofundar sua compreensdo ao considerar leituras céticas recentes deste
material arqueoldgico. Brisson (1995, p. 2), por exemplo, diz que: “E dificil considerar essas crengas como
especificamente drficas, pois muitos elementos pertencem aos Mistérios de Dionisio e Deméter. A dispersdo das
descobertas arqueoldgicas no espago e no tempo ndo permite saber em que dire¢do as influéncias poderiam atuar,
do orfismo aos mistérios de Dionisio e Deméter, ou vice-versa.” Ou seja, o autor considera como néo distinguivel
o circulo érfico de outros, o que comprometeria sua identidade. Outro autor cético, Radcliffe Edmonds (2013),
desenvolve uma critica muito mais ampla do que essa e questiona a figura de Orfeu, os textos e o0s ritos érficos.
Seu trabalho é o ponto de partida para varios questionamentos vigentes a definicdo do movimento érfico.

119 Existem propostas para “classificar” esse material timbico encontrado com mensagens orficas. Embora sejam
diferentes umas da outras, elas ndo sdo necessariamente excludentes entre si. Jiménez (2008b, p. 733) opta por
organizar o ato cerimonial orfico (teket) em trés dimensdes: a do mito transmutado visualmente em rito, ou seja,
“aquilo que se faz” (ta dpodpeva); a da licdo que se diz, se 1€ ou se aprende no ritual (td Aeyopeva); € a dos objetos
utilizados simbolicamente (td 0podpeva ou ta detkvopeva). As laminas de ouro fariam parte principalmente da
segunda e terceira dimensdo, embora o uso de um objeto ndo precise ser, necessariamente, imutavel ao longo do
tempo. Tortorelli (2008, p. 668, n. 66) propde que as laminas tenham tido uso ritual na época classica, e outro, em
época pés-classica, como talismad ou amuleto. A favor dessa hipétese, ele lembra que a etimologia de “amuleto” é
nepiomtov e quer dizer “objeto ou material atado a uma pessoa”, exatamente como as 1aminas foram encontradas
nos cadaveres. E, também, “talismd” vem do grego tardio e significa “o que é consagrado” (téAeopa). Por fim,
euAlaktAplov quer dizer “objeto que faz a custddia ou protege”. Nesse sentido, Cumont ja dizia sobre a hipdtese
das folhas de ouro serem “filoctérios”. Cito-o: “Ces instructions qui accompagnaient le membre de la secte dans
sa tombe, — il les portait attachées au cou comme un phylactére — devaient I'empécher de s'égarer sur la route
des Champs Elysées, et lui permettre d'accomplir exactement tous les actes nécessaires a son salut. C'était une
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As laminas de ouro (OF 470-679) formam um conjunto muito grande e pulverizado de
palavras, versos e inscri¢des retirados de ambientes funerarios. Considerando que a primeira
delas foi encontrada em 1836 e uma das Gltimas data de 2005, percebemos que nenhum outro
conjunto de fragmentos, como o proprio orfismo, passou por tantas mudancas e interpretacdes.
Essas pequenas folhas de ouro foram encontradas, na maior parte das vezes, sobre o peito ou
entre as maos dos cadaveres, sugerindo que se tratava tanto de um “cartéo de identidade” quanto
de um “material para consulta” no além — em suma, eram o passaporte das almas*?.

As datacdes das laminas cobrem largo periodo de mais de setecentos anos entre a mais
recente de Roma (ca. 260 EC) e a mais antiga da Calabria, antiga Hiponio, proxima ao séc. 1V
aEC. Parte consideravel das folhas douradas foi achada na Magna Grécia, mas também em
outros pontos ao redor do Mediterraneo (ao norte na Tessélia, a leste, atual territorio turco e ao
sul em Creta), sugerindo que seu uso acompanhou um movimento descentralizado entre 0s
gregos®?!,

As laminas de Hipdnio, Entella, Petélia, Farsalo e Creta (OF 474-487) mostram aspectos
“fisicos” do Hades. De acordo com elas, 0 Hades é o lugar subterraneo e tenebroso (6ppvnevtog
— OF 474.9) regido por Perséfone, a rainha subterranea (bnoyxfoviov Paciteia Ilepoepdvn —
OF 474.13) e seu parceiro. O lugar em si, que também leva 0 nome de seu rei, é igual ao mundo
da superficie, ou seja, possui arvores, rios, fontes, planicies etc., porém, 14, as coisas sdo uma

versdo diferente, diriamos, oposta & sua versio sob a luz do Sol*?2,

sorte de liturgie d'outre-tombe, qui devait assurer au myste une immortalité glorieuse dans le royaume de
Perséphone.” (CUMONT, 1949, p. 277).

120 A expressdo “passaporte da alma” ndo é nova e ja aparece em Riedweg (1997, p. 42), Nilsson (1961, p. 275) e,
creio, nao foi inventada por eles. O essencial é seu sentido tal como dado aqui, ou seja, a folha de ouro seria ao
mesmo tempo um Registro Geral do portador e uma Autorizacdo de Viagem para a alma no Hades. As folhas de
ouro lembram alguns aspectos méagicos do sangue do carneiro negro ofertado por Odisseu (Od. 11, v. 30ss.) em
sua nekuia.

121 De fato, seguindo a sugestdo de Nilsson (1935, p. 185) de que o orfismo seria a reunido de uma série de
elementos dispersos em outras tradicGes de mistérios, as laminas de ouro sdo o melhor estudo de caso para
demonstrar essa hipotese. A variedade geogréfica e temporal em que foram encontradas sugere que ndo houve um
modus operandi dominante para sua confecgdo, uso e reuso na antiguidade. Naturalmente, esse material recebeu
tantas interpretagdes quanto o proprio orfismo. Nesse sentido, acompanho o que Bernabé e Jiménez expressaram
mais de uma vez a respeito da origem e natureza das laminas, cf. Bernabé e Jiménez (2008a, p. 531; 2008b, p.
205).

122 0 Hades esta presente na literatura grega desde Homero e, aqui, cabe notar uma proficua diferenca entre o
Hades homérico e o das laminas douradas. Em Homero (1l. 15.251) e (Od. 10.491) e em OF 476., encontra-se a
expressdo “morada de Hades” (Aidao d6uwv). Porém, enquanto Homero descreve essa morada com claros
contornos negativos (vide a fala de Aquiles para Odisseu (Od. 11.488-91), na qual o primeiro prefere ser um
simples mortal do que um rei no submundo), as folhas de ouro descrevem o Hades com respeito e reveréncia (em
OF 474.2 1é-se “a casa bem construida” = Aidao ddpovg gvnpeng). A mudanca de tom ao se referir 8 Manséo dos
Mortos — de pura negatividade para uma ressignificacao radical — indica, como creio, a emergéncia de uma nova
postura religiosa para com 0 mundo do além. Uma postura dialogal com as forgas do Hades porque os 6rficos
esperam uma contrapartida dali, ao contrario de Homero.
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Ao chegar no Hades, o falecido percorre um caminho que conduz a duas “fontes” (kprvn
— OF 474.2) ou “lagoas” (AMuvn — OF 474.4). A primeira € identificada por um cipreste branco,
enguanto a segunda, que fica mais adiante ou a direita, é caracterizada por sua agua fria. Aquela
é a Fonte do Esquecimento (AN6n); esta, a da Memoria (Mvnuocvvr). Mnemosyne é uma das
personagens mitologicas mais reincidentes da literatura grega, da filosofia e dos mistérios, e,
oportunamente, volto a ela quando abordo os versos de Empédocles (DK 31B 115 = LM D10).
Por ora é preciso conhecer um pouco do significado que ela possui para o iniciado orfico.

De acordo com as laminas de ouro, Mnemosyne € a Musa que permite ao iniciado
conservar ndo somente o que aprendeu em vida (saber esse que, se parcialmente esquecido,
pode ser rememorado pela consulta a lamina que o defunto leva consigo), mas também proteger
a alma do esquecimento para que, na proxima vida, tenha um “saber retido” que lhe permita
ascender espiritualmente com menos erros, menos sofrimentos e mais sabedoria. Ou seja, € pelo
que se guarda na memdria da alma que esta pode se aproximar da imortalidade. A Memoria de
que falam as laminas ultrapassa a funcdo psicoldgica de rememorar e alcanca o estatuto de
Musa protetora do iniciado através das encarnacdes da alma. Esse belo escopo mitico € ilustrado

da seguinte maneira por Vernant:

Antes de penetrar na boca do inferno, o consultante, ja& submetido aos ritos
purificatdrios, era conduzido para perto das duas fontes chamadas Léthe e
Mnemosyne. Ao beber na primeira, ele esquecia tudo da sua vida humana e,
semelhante a um morto, entrava no dominio da Noite. Pela 4gua da segunda,
ele devia guardar a memoria de tudo o que havia visto e ouvido no outro
mundo. A sua volta, ele ndo se limitava mais ao conhecimento do momento
presente; o contato com o além lhe havia trazido a revelacdo do passado e do
futuro.'?®

A breve passagem acima ilustra o quéo significativo € Mnemosyne para o 6rfico. Do
ponto de vista da escatologia, ela é a condicao sine qua non para o iniciado dentro do Hades.
Sem ela, resta apenas a fonte do Esquecimento como opcdo para a alma que, entdo, sucumbira
ao ciclo das reencarnacdes novamente como se fosse a primeira vez. Eis o pior dos castigos
possiveis para o orfico. Reencarnar sem memoria é o equivalente a certeza de um novo ciclo de
dor e sofrimento sem perspectiva de fim. Nao é a toa que a fonte do Esquecimento esta no
Hades. Comparativamente, a ideia de “um novo ciclo de dor sem perspectiva de fim” ¢ a
punicdo experimentada ad aeternum por ixion, Tantalo e Sisifo.

E possivel estabelecer uma semelhanca desse contetido das laminas com uma passagem

do Mito de Er contado por Platdo na Republica (10. 614b). Para ambos ocorre uma “triagem

123 \ernant (1990, p. 144), trad. Haiganuch Sarian.
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das almas” no Hades. Er relata que viu no Mundo dos Mortos as almas serem separadas em
duas direcdes (as da esquerda véo para baixo, ou seja, para onde ocorrem as puni¢des e as da
direita sobem, sugerindo analogicamente que séo salvas ou premiadas). Platéo, € claro, compde
0 mito de forma elaborada e situa outras almas descendo dos ceéus, ou seja, voltando do céu para
a area de julgamento, engquanto outras sobem, isto €, voltam das penas que pagavam no
submundo.

Ignorando a complexidade dos caminhos que Platdo imprime ao mito, tanto na historia
de Er quanto nas laminas existem divindades responsaveis pela sele¢do das almas que se salvam
das que s&o condenadas. Trata-se no texto platénico de juizes e de Mnemosyne para os orficos.
Nos dois casos, a sele¢do das almas assume como critério as decisdes que a alma tomou em
vida. Ou seja, o destino da alma do iniciado (e de Er também, se este ndo tivesse retornado
misteriosamente a vida) seria decidido por aquilo que fizeram enquanto estavam vivos. 1sso
mostra o quanto era importante para os inciados a questdo do como conduzir suas vidas.?.

Mas Mnemosyne ndo é a Unica agente a incidir sobre o percurso do iniciado no Hades.
Além de escolher corretamente a fonte ou lagoa da qual ird se aproximar, ele deve responder
corretamente a pergunta que lhe sera feita pelos “guardiaes” (pvlaxeg — OF 475). A pergunta
feita por eles contém algumas variag6es dentro das ldminas, mas em todas conserva a indagagéo
a respeito da motivagéo do falecido. Em OF 474.9, Ié-se: “Por que vocé procura na escuriddo
do Hades sombrio? = t<t>1 61 é€gpéelc "A1doc okoT0g-, € 0 iniciado deve apresentar a resposta
correta (OF 476): “Sou filho da terra e do céu estrelado” = TI'fi¢ naic it kol Ovpavod
dotepoevTog. Apods dar aos guardides a “senha de acesso”, o iniciado finalmente tera ganhado
a oportunidade de se apresentar frente a frente com Perséfone.

De acordo com as laminas, Perséfone é esposa de Hades e filha de Zeus e Deméter. Ela
é chamada por varios nomes em (OF 492.1, 5, 8 e 9); respectivamente: “Kore, Filha de Cibele”
(kvBereion koppar — Cibele, que dentro da adesdo orfica aos sincretismos divinos, € Rea-

Deméter), “Nestis” (Nfjot1)!%, “Menina” (Kopn) e “Menina Subterranea” (Kopn X0ovia). Em

124 Ha uma passagem na Republica que ilustra bem a paridade do contetido do mito plat6nico e das folhas de ouro
no que se refere ao desdobramento espiritual das escolhas morais de cada alma. Eis o trecho: “Declaragdo da
virgem Laquesis, filha da Necessidade. Almas efémeras, vai comecar outro periodo portador da morte para a raga
humana. N&o é um génio (daimon) que vos escolhera, mas vos que escolhereis o génio. O primeiro a quem a sorte
couber, seja o primeiro a escolher uma vida a que ficara ligado pela necessidade. A virtude ndo tem senhor; cada
um a terd em maior ou menor grau, conforme a honrar ou a desonrar. A responsabilidade é de quem escolhe. O
deus ¢ isento de culpa.” Platdo (R. 10.617¢), trad. Maria Helena da Rocha Pereira. Percebe-se nessa passagem de
Platdo que ele, assim como os 6rficos, valoriza 0 comportamento individual como condicao para o sucesso da alma
no além. Caso a escolha da proxima vida seja malfeita, ndo had como se eximir da culpa, e como penso, para se
fazer a escolha adequada € crucial que se disponha de Meméria. Para uma abordagem que explora detalhes valiosos
do conflito interno da alma com seu destino na Republica, verifique Sobrinho (2011, p. 253-270).

125 Nome que aparece no fragmento DK 31 B6 de Empédocles a respeito da raiz agua.
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um momento anterior & sua unido com o rei do mundo inferior, Perséfone teve um filho com
Zeus chamado Dioniso-Baco, ou em algumas versdes, Dioniso Zagreu (OF 276-283). Perséfone
é também mée dos mortais, pois estes vieram das cinzas dos Titds devoradores de Zagreu. Em
OF 492.6-7, o iniciado a invoca assim: “Mae, escuta minha suplica” = potep, £uag €n- dkovsov
EO gvydg.

As laminas mostram a deusa como uma divindade protetora dos iniciados (OF 493), e
como tal, para ela sdo feitas as declaracdes de purificacdo da alma no Hades. Em OF 488-490.1,
Ié-se “Venho pura de entre os puros, rainha dos seres subterraneos” = "Epyouat £k koBopd<v>
KoBapda, xBovi<wv> Baciiela. Nesse sentido, Perséfone ¢ a divindade que detém a autoridade
para interferir e decidir a favor ou contra o destino da alma, isto €, salvando-a ou exilando-a
para a encarnacao seguinte. A decisdo de Perséfone, seja qual for, leva em consideracdo o que
o0 ocorreu com seu filho Dioniso Zagreu.

H& uma antiga culpa pelo assassinato de Dioniso que deve ser expiada pelo iniciado. Na
lamina de Turios (OF 490.4), tem-se a “expiac¢do que corresponde a a¢des impias” = mwowvay ...
Epyo<v &vek> o<i>11 diko<i>wv; ¢ no P.Gurob (OF 578), fala-se da “expiacdo (das
impiedades) dos pais” = mowag matépwv. O ressarcimento do crime cometido pelos ancestrais
concede ao iniciado o direito de reivindicar sua libertacdo do ciclo de reencarnagdo. Logo,
percebemos que o perddo pelo ocorrido a Dioniso-Baco sintetiza a fungdo escatoldgica dentro
do credo orfico.

Gracas as laminas de Pelinna, encontradas em 1985 e publicadas em 1987, a hipotese a
favor da figura salvifica de Zagreu ganhou nova forca. Favoravel a esse entendimento esta
Segal, cujo artigo reconhece em Pdkylog a parte prejudicada pelo crime do passado, € como tal,
somente a ele (em acordo com sua mée Perséfone) cabe o 6nus da reparacao dos descendentes
dos Titds. Trata-se de um mito religiosamente compreendido a fim de sustentar o mistério

salvifico. Cito Segal:

Bakchios nas laminas de Pelinna é uma forte, sendo incontroversa, prova da
natureza dionisiaca desses mistérios. (...) A descoberta de todos os textos
desse tipo em tumbas favorece a performance funeraria, embora, claro, um
rito de iniciagdo para um mystes ndo possa ser excluido. Textos idénticos das
duas inscrigdes, exceto pela omissdo de dois versos no mais curto, também
poderiam sugerir que ambos sdo cOpias de uma férmula ritual pré-existente
em vez de uma criagdo ad hoc para o funeral.*?®

126 «Bakchios on the Pelinna lamellae is strong, if not incontrovertible, proof of the Dionysiac nature of these
mysteries. (...) Discovery of all texts of this type in tombs favors funerary performance, although of course an
initiation rite for a mystes cannot be excluded. Identical texts of the two inscriptions, except for omission of two
verses in the shorter, could also suggest that both are copies of a pre-existing ritual formula rather than an ad hoc
creation for this burial.” (SEGAL, 1989, p. 413).
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As folhas de Pelinna sdo outro conjunto de fragmentos que colaboram para a
composi¢do do quadro drfico coerente. Elas foram encontradas em um cemitério de Pelinna
localizado a dez quilémetros de Trikka, atual Trikala (Tessélia, Grécia). Pelas moedas
encontradas na tumba, a datacdo das folhas sdo do séc. IV aEC. Assim como a lamina de
Hipdnio, a de Pelinna também estava posicionada no peito de um cadaver feminino dentro de
um sarcéfago de marmore. Seu formato € peculiar: um coragdo estilizado. A estatueta de uma
bacante encontrada no lado de fora da tumba indica o carater dionisiaco do complexo'?’. Tal

128 no orfismo, todavia me

conjunto traz informacdes interessantes como o papel do vinho
limitarei a presenca da palavra mystes em seus versos.

O mystes (OF 496 — ubvotng) € o tnico capaz de acessar o Reino dos Felizes dentro do
Hades porque dispde da iniciacdo que Ihe garantird o acesso. A preparacdo que empreende em
vida estudando os mistérios, auxiliada pelo “passaporte” que leva para o além, sdo suas
credenciais para: i) guiar-se em a direcdo a fonte da Memodria; ii) responder corretamente a
senha aos guardides; iii) pedir o beneplacito de Perséfone e que ela considere sua pureza. As
pessoas que ndo sao iniciadas ndo dispdem desse saber e, por isso, repetem o ciclo de impurezas.
O mystes dispde das condi¢des necessarias para ir além da simples humanidade e, como tal, vir
a ser um “herdi que recorda” (OF 475.2 = plepvnué<v>og fjpwq).

A comparacdo entre 0 mystes e o tema do heroi é feliz para esta pesquisa porque
Empédocles possui o fragmento DK 31 B112, v.4, no qual se intitula “um deus”. Tera essa
autodenominacdo do poeta alguma relagdo com a condicdo de iniciado 6rfico? Essa é outra
questdo que abordarei no terceiro capitulo. Aqui, basta indicar que a condi¢do da alma oérfica
no além como iniciada €, em algumas laminas, chamada de “her6i” e também “deus”. Cito

Bernabé e Jiménez;

No momento do transito pelo Hades, a alma declara pertencer a linhagem dos
bem-aventurados, visto que provém de Dioniso. A iniciacao e o ritual trazem
beneficios para a alma, como ser livre de punigdes, alcangar um estado de
pureza, libertar-se do ciclo de reencarnaces e alcancar felicidade e gloria. A
condigdo que ela adquire é definida como a de um "her6i* ou mesmo a de um
deus.'?°

127 Uma descrigdo pormenorizada desses detalhes com bibliografia esta em Graf (1991, p. 87-102).

128 Segundo Velasco Lopez (1992, p. 209-220), o achado de Pelinna contribui especialmente para entender a
relacdo entre o vinho, a morte e a bem-aventuranca para os érficos; ponto que, até entdo, manteve-se sob suspeita.
129 «“En el momento del transito por el Hades, el alma declara su pertenencia a la estirpe de los bienaventurados,
dado que procede de Dioniso. La iniciacion y el ritual le reportan al alma beneficios como estar libre de castigo,
conseguir un estado de pureza, liberarse del ciclo de reencarnaciones y lograr la felicidad y la gloria. La condicién
que adquiere se define como la de un «héroe» o incluso como la de un dios.” (BERNABE e JIMENEZ, 20083, p.
510)
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Em sintese, concluo que as laminas de ouro sdo uma parte fundamental para as
investigacdes sobre o orfismo e possuem um contetdo por demais extenso para ser resumido.
Sendo assim, limito-me a sintetizar alguns grupos tematicos a guisa de ilustracdo. OF 474-477
é sobre 0 momento em que a alma chega ao Hades e fornece orientacGes para a alma ser
“aprovada” ali, incluindo a resposta para a pergunta que lhe fardo os guardides da fonte da
Memoria; OF 485-486 conta sobre o beneficio que o iniciado desfrutard, tal como beber vinho
e viver entre os felizes; OF 488-490 traz um pedido do crente a deusa Perséfone para que o
deixe entrar e lhe conceda a graca de pisar na pradaria dos bem aventurados; OF 492 embaralha
uma mensagem oOrfica usando letras aleatorias, “fechando a porta” da interpretagcdo aos
profanos; OF 493 possui senhas de acesso para a pradaria no além que podem ser lidas somente
por aqueles que conhecem a doutrina; OF 494-495 contém saudagdes amistosas a Hades e
Perséfone, e OF 496 mostra a palavra mystes (uvotng) em evidente contexto iniciatico.

Todavia, antes de encerrar este capitulo, é preciso trazer a luz a importante descoberta
do P.Derv. para os estudos orficos. Assim como foi feito com os outros fragmentos, segue

abaixo uma descricdo fisica desse material. Cito Alvares:

Em 1962, foi encontrado um timulo em Derveni, cerca de dez quildmetros ao
norte de Tessaldonica. Tumulos antigos costumam ser repletos de boas
descobertas, em termos daquilo que nele pode estar preservado. Mas este tinha
um detalhe importante, que Ihe garantia ainda mais valor: ainda ndo havia sido
saqueado. Dos diversos achados arqueoldgicos, que vdo de joias, vasos de
barro e de bronze, bem como pinturas que decoravam uma das tumbas, as duas
de maior destaque foram um vaso de bronze decorado com temas dionisiacos
em uma e um rolo de pergaminho carbonizado na pira funeréria de outra. Apds
um exaustivo trabalho de reforco do pergaminho, que foi datado como
pertencente a algum lugar entre o IV e V séculos a.e.c., com uma pasta vegetal,
da separacdo de suas folhas usando eletroestatica e do preparo de sua
conservagao, trabalho realizado por Anton Fackelmann, a época o responsavel
pela restauracéo e conservagdo da colecdo de papiros da Biblioteca Nacional
de Viena, obteve-se 266 fragmentos de tamanhos distintos. Estes foram
organizados em nove grupos e colocados entre placas de vidro.t*

Como se percebe pela descricdo, as circunstancias do achado sdo tdo frageis que 0s
estudiosos do orfismo devem agradecer muito a sorte e aos arquedlogos. Tdo ou mais precioso
do que a ordem dos fatos é o conteudo do texto, que pode ser dividido em dois conjuntos de
colunas: de I a VI temos varias palavras que apontam para o que seria uma explicacédo sobre o
ritual orfico e, de VII a XVI, temos o que podemos chamar com boa margem de acerto de

exegese de um poema orfico.

130 Alvares (2014, p. 13).
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A parte inicial contém, dentre outras informacGes, a afirmacdo de que os iniciados
(wootar) ! fazem oragOes semelhantes aos magos (néyor)**2. Tomada isoladamente, a primeira
parte enfraquece o argumento de que ndo havia uma estrutura cultual organizada na antiguidade,
ou melhor, de que “ser 6rfico” seria uma pratica aberta a qualquer pessoa, como imaginara
Nock. A segunda parte do P.Derv. contém o esforgo do autor em explicar o significado
verdadeiro de cada palavra do poema teogdnico, indicando que havia “condic¢@es técnicas” para
fazé-lo. Sua postura diante do poema se parece muito com a assertiva de Platdo segundo a qual

havia sacerdotes com capacidade para explicar o contetido de seu ministério:

Os que falam séo todos aqueles entre os sacerdotes e sacerdotisas a quem foi
importante poder dar conta das coisas a que se consagram. 32

O oficio sacerdotal do autor do papiro consiste em decodificar os significados ocultos
das palavras ditas por... Orfeu! Sim, o nome do mdsico tracio aparece literalmente no
documento e supera por completo a lacuna que tanto atrapalhou os estudiosos da terceira fase.
Orfeu teria dito em algum momento do passado “grandes coisas por enigmas”, € por isso, 0
trabalho do intérprete era necessario porque “desvendava” o sentido do poema. Cito duas

passagens do P. Derv. onde aparece 0 nome de Orfeu:

Este poema é estranho

e enigmatico para as pessoas, apesar de que o préprio Orfeu

ndo desejava dizer coisas repletas de enigmas, mas grandes coisas em
enigmas. De fato, ele fala o0 que é sagrado do inicio

até o final do que é dito.***

Como em toda a poesia a respeito das coisas importantes
ele fala por enigmas, sobre cada termo é necessario falar.®

Como se pode ver, o valor dos referidos versos é imenso porque preenche a lacuna que
faltava na relacdo entre Orfeu e o orfismo: ela ndo pode mais ser negada. Seja qual for a hipotese
que seguirem a respeito de Orfeu (personagem histérico, her6i mitico, lenda popular, vate
magico ou personagem da literatura), o P. Derv. impede que tirem Orfeu da poesia orfica e do
orfismo como religido do livro.

A “verdade” referida na lamina éssea é a do iniciado que conhece a doutrina segundo a

qual Orfeu repassou adiante conhecimentos fechados aos profanos. Tais saberes mistéricos

181 (P.Derv. col. VI, v. 8).

132 (P.Derv. col. VI, v. 2).

133 pPlatdo (Men. 81b), trad. Maura Iglésias.

134 (P.Derv. col. VII, v. 3-7), trad. Jonatas Alvares.
135 (P.Derv. col. XIII, v. 5-6), trad. Jonatas Alvares.
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referem-se ao que ocorre com as almas no Hades: por qual caminho devem seguir, com quem
se encontrardo e o que devem dizer de apropriado a divindade. Esse saber esta espalhado nas
laminas de ouro e formam uma narrativa coerente quando se assume definitivamente a tese de
que os orficos foram um grupo social com crengas escatoldgicas, de vida e ritos proprios. Os
orficos existiram, tiveram uma identidade e uma visao de mundo que foram representadas em
sua poesia. Essa perspectiva é a que sustenta este trabalho'®®. Ha cinquenta anos seria
impossivel defendé-la, mas as “chaves” que faltavam para entender o orfismo estavam
escondidas no ouro, nos 0ssos e nas tumbas dos antigos gregos.

Neste primeiro capitulo, reconstrui as quatro principais fases pelas quais passaram os
estudos orficos com o intuito de apresentar o que entendo quando evoco o orfismo. Parece-me
fundamental fazer o mesmo movimento com Empédocles antes de avaliar se ele foi ou nédo
afetado pelo orfismo. Por isso, no capitulo seguinte, investigo duas questdes, a saber, qual a
trajetoria moderna dos versos empedoclianos e como a critica moderna avaliou a possibilidade
de que Empédocles seja um autor 6rfico? Quando essas duas perguntas estiverem respondidas,

terei condicOes de avaliar o objetivo principal desta tese.

136 Essa perspectiva € rica o suficiente para sustentar trabalhos de outros tipos e orientagdes como, por exemplo, o
bom livro de Meisner (2018), cheio de intuicGes razoaveis sobre a natureza do orfismo.
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2 AS EDICOES DE EMPEDOCLES

2.1 Hermann Diels e 0 Empédocles pré-socratico

Os autores convencionalmente chamados de pré-socraticos compartilham uma triste
caracteristica em comum, a saber, seus poemas e producdes textuais se perderam quase que
por completo ao longo do tempo®®’. Essa é a razdo empirica subjacente a maior dificuldade
hermenéutica para qualquer pesquisa sobre 0s pré-socraticos: quais fragmentos considerar, em
que ordem e sob qual valor? Eis uma comparacdo: enquanto os quebra-cabecas tradicionais
sdo compostos de dezenas ou centenas de pequenas peg¢as que aceitam apenas uma sequéncia
correta de concatenacdo para formar a imagem de fundo, os fragmentos dos pré-socraticos sdo
mais complicados porque aceitam varias ordenacgdes, tanto de tamanho quanto de posicao;
abrem frentes filoldgicas nem sempre passiveis de consenso e, o que € pior, formam imagens
de fundo bem diferentes entre si. Sera que isso afeta o0 pesquisador? Ao se ver entre varias
edicdes disponiveis e diferentes entre si, ele ndo se sente obrigado a escolher uma como
“padrdo” e, no ato, terminar por lhe inferir que tenha também o Empédocles “mais correto”?
Parece que sim.

No intuito de criar algum tipo de “perspectiva” para esta investigacdo sobre o orfismo
em Empédocles, proponho averiguar algumas edi¢cbes do legado empedocliano. A
averiguacdo permitird conhecer como cada editor, no esforco de organizar o legado
empedocliano, necessariamente, optou por dar uma direcdo e um sentido para 0S versos e as
fontes, interpretando-os e alinhando-os na composicdo da “imagem” de Empédocles. Sera
visto que cada editor “tem um” Empédocles para chamar de seu. O objetivo serd, em cada
edicdo, apresentar essa imagem do poeta que brota dali e conferir como o editor tratou a
questdo do orfismo. Cumprido o objetivo, terei a perspectiva mencionada antes, ou seja, 0
ponto de vista que avalie qual a melhor maneira de posicionar a questdo oOrfica na poesia
empedocliana.

Esse objetivo consiste, por um lado, em conhecer um pouco sobre o legado que nos
chegou de Empédocles e como a critica moderna lidou com esse material; e por outro,

observar como em cada edi¢do vem a luz uma “imagem de Empédocles”, isto ¢, um

137 Excederia os limites desta tese recontar a acidentada historia material dos pré-socraticos. No caso de
Empédocles, cito dois compiladores cruciais: o erudito bizantino do séc. XII Jodo Tzetzes (1110-1181) e o
renascentista Henrique Estéfano (1528/31-1598), editor do tesouro empirico da lingua grega no séc. XVI1, que foi
a base por 300 anos da hoje digital TLG®. Sem eles ndo conheceriamos Empédocles. No século XIX, houve
mais de uma edicdo dos textos pré-socraticos, €, para a presente tese, uso o estandar de Diels e Kranz (1951) ao
lado da de Laks e Most (2016).
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semblante do poeta que deriva da organizagio imposta pelo editor a esse legado. E claro que
algumas imagens sdo mais recorrentes que outras e apontam para correntes de consenso entre
0s scholars. Nesse sentido, o “Empédocles fisico” ¢ o “Empédocles mistico” sdo dois dos
mais frequentes, mas o “Empédocles orfico” também aparece aqui e ali, velado ou explicito, e
suas apari¢des coincidem, em alguns casos, com 0s estagios que vimos no primeiro capitulo.

Modestamente penso que editar os versos de Empédocles € um trabalho mais proximo
da arte do que usualmente se considera, haja vista 0 multifacetado cabedal de perspectivas das
fontes. Uma boa edicdo diminui muito a dificuldade vivida pelos pesquisadores dos pre-
socraticos, por exemplo, quando nela se lista a condicdo das fontes e suas lacunas, higieniza-
se 0 material espurio, pareia-se as versdes da mesma passagem e, no limite, restringe-se 0s
pormenores a serem investigados pelos posteros. Ndo é exagero dizer que uma obra assim
nasceu com Diels'®, Passados mais de 120 anos desde a primeira edi¢cdo de Die Fragmente
der Vorsokratiker (1901), o edificio editorial de Diels ainda ¢ utilizado como “régua” por
muitos pesquisadores da area.

Diels, definitivamente, ocupa um merecido lugar de destaque na historia da edicéo.
Mesmo quanto a versdes que afetam substancialmente suas op¢des editoriais, como a edi¢éo
de Laks e Most, os editores se posicionam ao lado de Diels para rediscutir opcoes
interpretativas abertas por ele’*°. A divisdo estabelecida por Diels entre os documentos A, B e
C, designando, respectivamente, vida e ensino, fragmentos, imitacoes e falsificacdes, é uma
solucéo editorial que tem seu mérito, mas ndo é definitiva’*’. Veja dois problemas editoriais
trabalhados por Diels, mas que sdo continuamente retomados por outros editores. Um deles se
refere ao tamanho, a forma e disposicdo dos versos. Quais fragmentos pertencem a Sobre a
Natureza e quais a Purificagdes? Como os dois poemas se relacionam entre si? Outro
problema surge como consequéncia natural da recomposicdo formal da poesia empedocliana.
Que imagem de Empédocles emerge de seus versos? Afinal, quem foi ele e qual o sentido de

sua poesia?

138 O esforgo editorial de Diels foi construido ao longo de varios trabalhos, como o Poetarum philosophorum
fragmenta (1901), base do que se tornou o Die Fragmente der Vorsokratiker e seguido por Kranz até a sexta e
Ultima edigdo (1951). No texto, cito Diels como o principal agente desse sucesso editorial, embora tenha
recebido contribuicfes de outrem.

139 E o que se percebe pelas palavras introdutdrias de Laks e Most (2016, v. 1, p. 9).

140 A edicdo de Laks e Most (LM, 2016) é a maior colecdo de textos do mesmo periodo desde a sexta edigdo
revisada de DK (1951). A rigor, é a mais ambiciosa em termos de alteracéo do conjunto organizacional e, mesmo
ela, ndo pretende substituir o sistema DK. Dentre as partes inéditas, estdo todo o P.Derv. e um capitulo de
Empédocles incorporando o P.Estrasb., e, do ponto de vista técnico, substituiu-se o sistema A/B/C por P
(pessoa, biografia) / D (doutrinas) / R (recep¢do) e T (textos). Essa substituicdo, em particular, talvez seja a
melhoria mais sensivel da obra. Para conhecer uma comparagdo detalhada entre as edi¢bes de LM e DK, veja a
resenha de Rheins (2018). Para uma opinido positiva sobre a edi¢cdo LM, veja Rossetti (2017).
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A organizacdo dos versos e a investida de Diels para resolver o primeiro dos
problemas apontados passam, necessariamente, pelo trato com as fontes. Didgenes Laércio'*
diz que existem dois poemas que somam juntos o nimero de cinco mil versos. Outra fonte, as
Suidas*?, diz que o poema cdsmico possui dois livros num total de dois mil versos. O
primeiro desses dois poemas, o Sobre a Natureza, tem alguns versos descritos pela
doxografia, o que lhe permite a identificagdo tematica. Porém, uma vez que ha variagdes
desses versos nas fontes, entra aqui o arduo trabalho editorial de separa-las e hierarquiza-las.
A tradicdo mais fiavel sobre o lugar desses versos, segundo Diels, para se resolver o problema
formal da poesia empedocliana, sdo os testemunhos de Aécio®® e principalmente
Simplicio*.

Apbs Diels assumir como fiavel a linha dos documentos reportados de Aécio a
Simplicio, o proximo passo foi avaliar como se encaixava o restante dos fragmentos a unidade
textual de Sobre a Natureza criada pela selecdo das fontes, isto é, como seria possivel
solucionar o problema da disposicdo dos poemas? Para dar tal passo, ndo houve o que fazer
sendo voltar as fontes, e elas trouxeram novos problemas para Diels.

Simplicio**® menciona a existéncia de um segundo livro do poema fisico, e Tzetzes'4
diz haver um terceiro livro. Abre-se, portanto, uma clara contradigdo entre algumas fontes
para o problema do nimero de livros do poema fisico (trés ou dois) dos quais fala Tzetzes, de
um lado, e Didgenes Laércio e as Suidas, de outro. Ao editor responsavel cabe a delicada
tarefa de supor que uma ou mais de suas fontes estdo erradas e, no limite, reconstruir suas
trajetdrias a fim de Ihes identificar possiveis falhas de transmisséo para corrigi-las*’.

A escolha de Diels foi aceitar como mais segura a primeira opgao, porque ela casa
bem com a informacdo contada por Didgenes Laérciol®® de alguns versos pertencerem ao
inicio do segundo poema de Empédocles, Purificacdes. Diels acolheu essa informacédo e
considerou esses versos como o inicio do poema religioso'#°. Se Katharmoi comegava nesse
trecho, entdo surgia um espaco para a compatibilidade do formato do primeiro poema Peri
Physeos. A idealidade enfim se materializava e os dois poemas se encaixavam. Com essa

141 Didgenes Laércio (8, 77 = DK 31 Al).

142 Quidas, s. v. "Epmedoxhfig.

143 Aécio (1 30,1 = DK 31 B8).

144 Simplicio (in Ph. 157, 25 = DK 31 B17; in Ph. 300, 19 = DK 31 B96).

145 Simplicio (in Ph. 381, 29).

146 Tzetzes (H. 7, 514).

147 E o que faz, por exemplo, Zuntz em Persephone (1971, p. 236ss), no que diz respeito as Suidas. Zuntz postula
que o autor do verbete “Empédocles” da enciclopédia bizantina desconhecia o terceiro livro do poema fisico.
Com isso da razéo ao testemunho de Tzetzes.

148 Diggenes Laércio (8, 54).

149 DK 31 B112.
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decisdo, Diels deu importantes passos para a definicdo editorial do formato da poesia
empedocliana dividida em dois poemas. Foi uma solucdo razoavel para boa parte dos
pesquisadores.

Hipoteticamente falando, haveria uma solucéo perfeita que conjugasse o que dizem as
trés fontes (Didgenes, Suidas e Tzetzes)? O’Brien ajuda a entender que sim, desde que se
considere detalhes possiveis, embora ndo comprovados, como argumentos para raciocinar
sobre o tema. Seguem duas situaces hipotéticas expostas por ele'™. Para o problema da
incompatibilidade entre os nimeros de livros do poema fisico — segundo as Suidas (dois) e
Tzetzes (trés) — ele lembra que a primeira edi¢do das Suidas (1499 — considerada para anélise
por Diels e Bignone) informava haver trés livros para o poema Sobre a Natureza, e que foram
as edicdes seguintes (consideradas pelos demais editores modernos) que trouxeram a alteracédo
para dois livros. Entdo, se se considerar a primeira edicdo das Suidas em comparacdo com
Tzetzes, ndo ha contradicao.

Outra situacdo: o numero supostamente incompativel de livros para cada poema; de
acordo com Didgenes (dois poemas dividem entre si cinco mil versos) e com as Suidas (0
poema fisico tem dois livros no total de dois mil versos). O’Brien especula que talvez
Katharmoi tenha tido dois livros com um ndmero minimo de mil versos cada um, mas com
ndmero maximo desconhecido, ou que o poema religioso tenha tido trés livros com 0 mesmo
namero de versos. Ambas as op¢fes ndo opGem Didgenes as Suidas, mas 0os complementam
hipoteticamente em detalhes possiveis, embora ndo comprovados. Percebe-se aqui, a meu ver,
0 grau de improviso e liberdade artistica necessaria para editar com seguranca o legado de
Empédocles. A citagdo a seguir conta a pequena “historia editorial” de um fragmento de
Empédocles. Com ela, aponto como Diels, na maioria dos casos, propds uma solucdo sébria

para o espinhoso problema relativo ao formato da poesia:

Deixe-nos dar uma indicagdo simples que ilustra o pequeno conhecimento
que temos do conteudo do poema religioso: o fr. 153a. Esse fragmento inclui
um detalhe da embriologia de Empédocles. E citado por Te6 de Esmirna
(século 2 d.C.) por causa de seu interesse por numeros. Ted atribui
explicitamente esse fragmento ao Katharmoi. Diels, portanto, colocou-o
nesse poema, nas primeiras edi¢cbes de sua colecdo Die Fragmente der
Vorsokratiker. Wilamowitz, mais ciente do conteido do fragmento,
removeu-0 para integra-lo ao poema césmico. Kranz, julgando que ndo
estava em posicdo de decidir, desistiu de coloca-lo especificamente em
qualquer um dos poemas. Mas como o fragmento recém-descoberto por
Hunger fala de &rvores e suas raizes, e foi explicitamente atribuido ao poema
religioso, ndo € impossivel que de fato, apesar de seu contetdo
aparentemente “fisico”, o frag. 153a deva ser incluido nesse poema. De fato,

150 Ambas estdo em O’Brien (1981, p. 9ss).
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é possivel que a histdria da vida, tanto a das arvores quanto a do embrido,
faca parte do relato detalhado das sucessivas residéncias do daimon, e que o
fragmento citado por Ted, portanto, encontre seu lugar no poema
religioso™.

Agora mostrarei como Diels propds uma solucdo para o segundo tipo de problema
editorial indicado antes: como selecionar as fontes mais fidedignas sobre Empédocles? Para
esse fim, selecionei o fragmento DK 31 B6 a fim de apresentar as duas principais tradi¢oes
interpretativas que Diels organizou. H& uma terceira tradi¢do interpretativa do mesmo
fragmento que ndo deriva de Diels. Na verdade, a terceira tradicdo € diretamente oposta as
duas construidas por ele. Apesar de envolver outros autores e, por isso, configurar certo
desvio da apresentacdo que faco aqui, considero que ndao ha lugar melhor para colocar essa
discussdo. De fato, a terceira tradicdo pode ser vista como sendo aquela que Diels rejeitou e,

como tal, perfeitamente cabivel neste ponto da tese. Veja o fragmento:

Hear first of all the four roots of all things:

Zeus the gleaming, Hera who gives life,
Aidoneus,

And Nestis, who moistens with her tears the
mortal fountain®®2,

Esse pequeno apanhado de versos chegou até Diels preservado por Aécio'®® e Sexto
Empirico'®. Segundo tais fontes, faz parte do inicio do poema fisico. O ponto provocativo
desse fragmento € a correlacdo posta entre 0 nome das quatro divindades e suas respectivas
raizes: a qual raiz equivale cada deus? A primeira vista, parece que Zeus estaria para “fogo
reluzente”, Hera ou Aidoneus estariam para o ar ou a terra “doadora de vida”, e Nestis,
correlata a agua “umedecedora”. Todavia, as fontes antigas se dividem sobre tal correlagéo, e
Diels organizou-as em duas vertentes. O ponto comum das vertentes é que Zeus se referiria ao

fogo, e Nestis a agua, e o ponto discordante seria nas equivaléncias com Hera e Aidoneus. A

151 “Donnons une simple indication illustrant I’infime connaissance que nous avons du contenu du poéme
religieux: le fr. 153a. Ce fragment comprend un détail de I’embryologie d’Empédocle. Il est cité par Théon de
Smyrne (2eme siécle aprés J.-C.) en raison de ’intérét qu’il portait lui-méme aux nombres. Théon attribue
explicitement ce fragment aux Katharmoi. Diels, en conséquence, 1’a situé dans ce poéme, dans les premiéres
éditions de son recueil, Die Fragmente der Vorsokratiker. Wilamowitz, plus conscient du contenu du fragment,
I’en a enlevé pour I’intégrer au poéme cosmique. Kranz, jugeant qu’il n’était pas a méme de trancher, renonga a
le placer spécifiquement dans I’un ou I’autre poéme. Mais puisque le fragment nouvellement découvert par
Hunger parle des arbres et de leurs racines, et qu’il était explicitement attribué au poéme religieux, il n’est pas
impossible qu’en fait, malgré son contenu d’apparence “physique”, le fr. 153a soit a inclure dans ce poéme. Il est
possible en effet que I’histoire de la vie, a la fois celle des arbres et celle de ’embryon, fasse partie du récit
détaillé des résidences successives du daimon, et que le fragment cité par Théon trouve donc sa place dans le
poéme religieux.” (O’BRIEN, 1981, p. 11s).

152 DK 31 B6 = LM D57.

158 Aécio (I 3, 20).

154 Sexto Empirico (Adv Mat. 10, 315).
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vertente teofrastica correlaciona Hera ao ar e Aidoneus a terra, enquanto a alegorica inverte 0s

termos (Aidoneus-ar / Hera-terra).

(i) A vertente conhecida como “teofrastica”, porque se a considera
dependente das célebres Ddxai do discipulo de Aristoteles, identifica Hera
ao ar e Aidoneus a terra. Tem como fonte mais antiga (conservada) o Pseudo
Plutarco autor dos Placita (I-1l dC), cuja fonte (reconstruida por Diels) é
Aécio (1 3,20 = DK 31 A 33 — 12 parte), cuja fonte, finalmente é Teofrasto.
Também a esta tradigdo, vinculam-se o epicurista Filodemo (Piet. 2 = DK 31
A 33 — 42 parte) e Plutarco (Isis e Osiris, 363d). Seguiram-na Clemente de
Alexandria, Filopono e Sexto Empirico. (ii) A vertente dita “alegorica”,
reportada por Estobeu em suas Eclogas (I, 1011 b 21 = DK 31 A 33 — 22
parte), faz corresponder Hera a terra e Aidoneus ao ar. Tem como fonte o
Pseudo Plutarco autor de Vita e Poesia Homerici (possivelmente 11 dC), que
se remete aos chamados alegoristas homéricos, Crates de Mallos (Il aC,
gramaético e filésofo estoico) e Heraclito (I dC), o autor da obra perdida
Questdes Homéricas ou Alegorias homéricas. Didgenes Laércio (VIII 76 =
DK 31 A 1) e Hipdlito de Roma (Ref. VIII 29 = DK 31 A 33 — 32 parte)
seguiram esta vertente. Também Menando, o Rétor (1 2,2 = DK 31 A 23).1%

Diels é favoravel™® a vertente teofrastica de interpretacdo por causa do conjunto de
provas que se reinem em volta dela. A identificacdo de Hera com o ar encontra amparos em
Homero'®’ e Platdo®®. De acordo com essa vertente, tem-se uma sequéncia natural entre os
elementos e os deuses: o primeiro e mais alto é o fogo, simbolizado pelo raio de Zeus; logo
abaixo dele, Hera, ar envolvente da regido habitada pelos homens; em seguida
Hades/Aidoneus, senhor da terra subterranea; e por fim, a dgua, simbolo da deusa Nestis.
Outro argumento que justifica a escolha de Diels a favor da vertente teofrastica é a
compatibilidade entre a dita correlacdo e o episodio do sequestro de Perséfone por Hades,
contido no mito grego de Deméter'™®. Nesse sentido, outras fontes antigas que associam a
Sicilia a Perséfone/Nestis sdo tidas como provas auxiliares de que os gregos viam a regido de

uma forma especial'®. Para os estudiosos dessa perspectiva, existe uma harmonia entre 0 mito

1%5 pereira (2017, p. 390s).

156 Diels (1901, p. 88-93).

157 Uma curta passagem da lliada (14. 153ss) conta que as grandes regides do mundo (o éter, o oceano e 0
tartaro) foram sorteadas, respectivamente, para os trés filhos de Cronos e Réia: Zeus, Poseidon e Hades. Pelo
sorteio, Zeus ficou com o éter, também entendido como elemento igneo. Hera, sua esposa, reside junto ao
conjuge no Olimpo, isto é, numa regido de grande altitude. Consequentemente o imaginario grego a alocou ao
“ar”, uma vez que pelo sorteio Hades/Aidoneus ja estava com a terra (tartaro) e Poseidon, com a agua.

1%8 Platdo diz que o nome da deusa é um palindromo, isto €, mantém seu sentido independente da direcdo que se
leia a palavra. Cito: “Hera, por sua vez, vem de venera, pois falam que Zeus a tinha por veneravel. Mas talvez o
normatizador, qual um astrénomo, encobrira 0 Ar ao nomear Hera. Fale do fim para o comeco, repetidas vezes, e
voceé vai reconhecer que o nome de Hera, ar é.” Platdao (Cra. 404b), trad. Celso Vieira.

159 Homero (Hymni, 2).

160 Diodoro Siculo (5. 1-2) enaltece a produtividade do solo para trigo, e Pindaro (N. 1. 13ss) indica a posse da
regido por Perséfone como sendo dada por Zeus, por ocasido do rapto.
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de Deméter e a vertente teofrastica, segundo a qual o elemento terra equivale a
Hades/Aidoneus, e a &gua a Perséfone/Nestis. Cito Pereira:

(...) retomando o fundamento mitico do casal Hades e Perséfone,
consideramos a narrativa tradicional segundo a qual a deusa vive uma terga
parte do ano, correspondente ao inverno na superficie terrestre, nos dominios
subterraneos de Hades, ascendendo, no fim do periodo, aos dominios
terrestre-solares da deusa-mae Deméter, com quem permanece até o final do
ciclo anual das estacGes. No regime invernal do casal cténico, o clima é
in6spito e o solo, estéril; enquanto no periodo solar das deusas, germinam as
sementes, brotam os rebentos, floresce a vegetacdo, medram os gréos. De
fato, Deméter, deusa agricola, € associada a terra, e, ao que tudo indica,
complementa implicitamente o mito fundador da parelha Nestis-Aidoneus.®!

A vertente alegorica também resolve a questdo da correlagdo dos nomes dos deuses
com as raizes, porém, foi organizada por Diels como sendo secundéaria e menos fiavel do que
a teofrastica. O principal argumento a favor dessa vertente é a concessdo do adjetivo feresbios
(pepéoprog — doadora de vida, nutriz, who gives life, fr. B6, v. 2) a Hera. Tal concessao é
conhecida desde Homero'®? e Hesiodo'®® e evoca, em ultima instancia, 0 mito de Deméter
como méae-terra, simbolo da maternidade, da producdo dos alimentos e do solo suporte da
vida. A fragilidade dessa vertente, segundo Diels, é que a correlacdo de Hera com a terra
implica a correlacdo de Aidoneus com o ar, e essa segunda correlacdo, por sua vez, € tardia,
sendo testemunhada apenas na tradicdo alegdrica e contrariando diretamente alguns
fragmentos de Empédocles'®.

A terceira tradigéo interpretativa de DK 31 B6, que ndo deriva de Diels, tem como seu
patrono F. Knatz, pai da “teoria do fogo”, isto ¢, a ideia da correlacdo entre a raiz fogo e o
deus Aidoneus/Hades'®. As principais fontes antigas dessa teoria sdo a afirmacdo de Plutarco
sobre um fogo (feppoc) subterraneo® e relatos antigos associando a luz tanto ao ar quanto ao

elemento igneo éter'®’. Seus pontos fortes sdo particularmente dois: iluminar o fragmento DK

161 pereira (2019, p. 147s).

162 passagens de Homero (Hymni 2. 450ss; 3. 341; 30. 2ss).

163 Hesiodo (Th. 693).

164 pereira (2017, p. 385-399; 2019, p. 129-179) faz um apanhado consistente de ambas as tradices e de seus
respectivos prés e contras. A autora menciona quais fragmentos de Empédocles combinam com cada tradicao e
quais ndo. Sua andlise destaca as vantagens do ramo teofrastico, embora ndo descarte outras hipoteses
interpretativas do fr. B 6.

185 Knatz (1891, p. 1-9). Lembremos que, entre os dois ramos estabelecidos por Diels, havia o ponto pacifico de
que Nestis se refere a agua, e Zeus ao fogo. Com Knatz o Ginico acordo com Diels é de Nestis-agua.

186 pPlytarco (Moralia, 12. 953A).

167 Hesiodo (Th. 124); Anaximandro (DK 12 A23); Anaxagoras (DK 59 A42, A43, A7l e
A73).
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31 B52 de Empédocles'® e preservar o sentido tradicional de “nutriz” (feresbios) a Hera-
terra.

O que se tem como certo € que a “teoria do fogo” de Knatz implica a afirmagao de que
o referido fragmento contém um enigma. Tal enigma se encontra na forma “oculta” e esguia
pela qual Aidoneus é nomeado, como se Empédocles quisesse se desviar dele, evitando
personificd-lo com um epiteto ou adjetivo, posto na frase na melhor posicao para apenas ser
nomeado, mas ndo significado. Tamanha obliquidade é o aceno confirmador para aqueles que
concordam com a existéncia do enigma no fr. B6, isto €, que hd uma intencdo de Empédocles
em “dizer escondendo”, atitude que teria paralelos histdricos com a técnica praticada por
sofistas e rapsodos!®®. Pelo mesmo raciocinio, pode-se ler o reconhecimento de Aristdteles
sobre a “semelhanca poética” entre Empédocles e Homero no livro sobre arte e teatro, sendo
que apenas no escrito cosmoldgico, o estagirita critica o ‘“desvio linguistico” do
agrigentino®’.

Dessa forma, Knatz permite pensar que os dois ramos estabelecidos por Diels, e 0
teofrastico em especial, apoiam-se sobretudo na recepcao de Empédocles por Aristételes e,
por isso, perpetuam os limites interpretativos do fundador do Liceu através dos seus
discipulos e copiadores. Destaco aqui, entdo, a verdadeira questdo em litigio entre Diels e
Knatz: Aristoteles é um intérprete fiel de Empédocles ou ndo?'’* Menciono dois autores

1688 DK 31 B52 = LM D109: “Many fires burn below the ground.”

189 A palavra “sofista” originalmente significou “sabio” e seguia a linha cultural de atuagdo didatica para a
formagao moral e préatica dos gregos desde Homero, antes do decaimento do sentido original durante o século V
aEC e seguinte. Portanto sabios, filésofos da natureza e poetas estiveram até o séc. VI aEC e parte do seguinte
debaixo do guarda-chuva educador de Homero, prova da unidade cultural e espiritual do povo grego. Para o
sentido de educador utilizado aqui, verifique Jaeger (2013, p. 60-84).

170 Aristoteles, na Poética (49b24), compara os nomes de Homero e Empédocles devido ao uso de ambos do
hexametro dactilico, tipico da poesia épica, mas os diferencia quanto ao contetido, destacando que Empédocles,
sendo um naturalista, ocupava-se de publicar “matéria médica ou cientifica em versos”. Tal opinido de
Aristdteles — diamentralmente oposta a de Hegel, lembremos — pode ter sido causada pela novidade de
Empédocles em trazer um “eu lirico” tdo destacado, ao molde de Hesiodo, para dentro do estilo de verso
homérico. E na Meteorologia (357a4-357b24), Aristételes critica a “falta de clareza” de Empédocles que
aparece, por exemplo, no fragmento DK 31 B55 = LM D147a: “[...] if someone says that the sea is the sweat of
the earth [...] like Empedocles.”

171 A pergunta em si é polémica e, naturalmente, provoca reagdes muito diferentes. Observe duas respostas com
tons muito distintos. Pereira (2019, p. 131) diz: “Nédo é excessivo reafirmar a nossa convic¢do de que a
fisicalizacdo das raizes empedoclianas nos textos que nos chegaram de Aristoteles, respondeu a exigéncia
tematica e delimitante dos tratados fisicos, e que, na critica que se desenvolve e
desdobra em vérios subtemas da disciplina, Aristételes jamais falseia os testemunhos sobre as
concepcdes do antecessor.” Por sua vez Kingsley (1995, p. 3-4), escreve: “In other words, Aristotle and
Theophrastus turn out to be far from infallible guides to the interpretation of the Presocratics; and the further
back we move up the streams of 'ancient tradition' the more directly we come face to face with the forces of
prejudice, bias, and downright ill will.” Ambas as respostas, postas aqui como exemplos de reacdes a um
problema comum, ilustram vertentes discordantes da comunidade cientifica sobre Empédocles. Recentemente,
buscando uma alternativa intermediaria, Betegh ensaia ler Empédocles com Aristdteles (2021).
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alinhados a Knatz, que se desviaram da autoridade de Teofrasto e do canone estabelecido por
Diels, a saber, Burnet (1920) e Cherniss (1935).

Burnet publicou sua obra Early Greek Philosophy em trés edi¢cdes. Na primeira delas,
em 1892, fez uma leitura materialista de B6, considerando como menor a questdo da
correlacdo entre os nomes das raizes e dos deuses. Para as duas edi¢bes seguintes (1908 e
1920), Burnet teve de lidar com a recepcao da obra de Diels (1901). Talvez como necessidade
de se posicionar diante das duas vertentes interpretativas instauradas por este Gltimo, Burnet
arrefeceu um pouco de sua rigidez epistémica e aceitou que a dita correlacdo possuia alguma
importancia, embora ela ndo influenciasse substancialmente no trabalho de ler Empédocles.
De qualquer forma, ainda que tenha cedido parcialmente a pressdo da comunidade académica,
para ndo se afastar muito do estabelecido por Diels, Burnet soube se posicionar alinhado a
Knatz e defendeu, ainda que timidamente, uma nova correlacao entre os nomes dos deuses e

das raizes. Cito algumas palavras de sua terceira edicéao:

Mais adiante, os alegoristas identificaram Zeus com o Fogo, uma visdo a
qual eles foram indubitavelmente conduzidos pelo uso da palavra oifnp.
Agora, aifnp certamente significa Fogo em Anaxagoras, como veremos, mas
ndo ha davida de que em Empédocles significava ar. Parece provavel, ento,
gue Knatz esta certo em sustentar que o Ar brilhante de Empédocles era
Zeus. Isso deixa Aidoneus para representar o fogo; e nada poderia ser mais
natural para um poeta siciliano, com os vulcdes e fontes termais de sua ilha
natal em mente, do que essa identificacdo. Ele se refere aos fogos que
queimam sob a propria Terra no fr. 52.17

Jé& a obra de Harold Cherniss, Aristotle’s criticism of Presocratic philosophy (1935) é,
por assim dizer, o ancestral comum de Kingsley, porque sustenta com veeméncia a tese de
que Aristételes reproduziu infielmente o pensamento de seus antecessores'’,

Agora que apresentei as trés vertentes interpretativas do fr. 6 de Empédocles como

parte da complexidade do trabalho de Diels quanto ao problema das fontes do pré-socrético,

172 «Allegorists further identified Zeus with Fire, a view to which they were doubtless led by the use of the word
aifnp. Now aifnjp certainly means Fire in Anaxagoras, as we shall see, but there is no doubt that in Empedokles
it meant Air. It seems likely, then, that Knatz is right ("Empedoclea” in Schedae Philologicae Hermanno Usenero
oblatae, 1891, pp. 1 sqq.) in holding that the bright Air of Empedokles was Zeus. This leaves Aidoneus to stand
for Fire; and nothing could have been more natural for a Sicilian poet, with the volcanoes and hot springs of his
native island in mind, than this identification. He refers to the fires that burn beneath the Earth himself (fr. 52).”
(BURNET, 1920, p. 182, n. 80)

173 Segundo Cherniss, Aristoteles teria ignorado a dindmica propria das raizes divinas, optando por decepar o
poder criativo dos deuses ali representados, a fim de manter apenas o carater mecanico das naturezas fundadoras
e interconectadas dos elementos. Assim, o estagirita pode aproveitar em seus proprios conceitos os elementos
que lhe convinham, sem se perder nas consequéncias “mitolégicas” de Empédocles. O resultado, segundo
Cherniss, é que o estagirita reduziu a semantica filoséfica das raizes a um escopo atomista. Cito: “The result of
this criticism is that Empedocles is found to be, in effect, an Atomist; and hereafter he and Democritus are
treated together as being incapable of accounting for genesis.” (CHERNISS, 1935, p. 60). O trabalho de Pereira
(2019, cap. 1) oferece um sélido contraponto a tese de Cherniss.
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pergunto qual a “imagem de Empédocles” que emerge da edi¢do de Diels e como o tema do
orfismo se encontra nesse quadro? A imagem que emerge da edicdo de Diels é a do pré-
socratico, isto é, o filésofo que, pelo lado do logos, € um pensador avant-garde, mas que pelo
lado da linguagem ainda é um poeta do passado. Como reconheceram Aristoteles e Teofrasto,
Empédocles esteve a frente do grupo dos pensadores fisicos, e sua influéncia se fez sentir por
muito tempo como atestam, dentre outros, Aécio e Simplicio. Essa imagem do Empédocles
pré-socratico goza de uma longa aceitacéo filoldgica e editorial porque rene os fragmentos e
versos mais atestados nas fontes, além de contar com antiquissima documentacéo, da escola
peripatética até Tzetzes.

O caso do tema do orfismo pela edicdo de Diels ndo é facil de ser ponderado. N&o se
pode negar que os fragmentos orficos estdo ausentes do seu trabalho, mesmo na ultima edicéo
de 1951. Além disso, a obra de Diels deve ser avaliada pela contribui¢do que trouxe ao seu
proprio passado. Antes dele ndo havia uma estrutura tdo bem-organizada sobre os fragmentos
dos pré-socraticos. Esse trabalho coube a ele, o que significa que os desafios que Diels
enfrentou foram muito mais de ordem filoldgica-textual do que interpretativa. Por sua vez, o
orfismo na época de Diels, lembremos aqui, estava submerso em trabalhos pré-érficos
inovadores, vanguardistas, por assim dizer, construindo com alguns exageros a nogdo de
orfismo. Nesse sentido, parece-me natural que Diels tenha reservado para si bases mais
sobrias de investigacao.

As escolhas editoriais de Diels afetam até hoje a pesquisa sobre o orfismo no seguinte
sentido: a vertente teofrastica que Diels escolheu como a melhor tradicdo interpretativa do fr.
B6 perpetua a linha doxografica que nasce com Aristételes e chega até Simplicio. E inegéavel
que Aristoteles ndo demonstra profundo interesse no orfismo ou nos textos orficos!’*. Parece-
me pacifico que, sendo Aristoteles e, por consequéncia, Teofrasto autores com pouco
interesse no fenbmeno orfico, seus testemunhos sobre Empédocles reverberem esse carater.
Portanto, quando Diels favorece a linha interpretativa iniciada com Aristoteles e sua escola,
acaba por reproduzir o desinteresse pelo orfismo. Esse € o motivo que situa Diels, um tanto
gue a parte da vontade dele, como um aparente critico do tema orfico. Mas considero essa
critica apenas como aparente e reconheco que foi um sébrio Empédocles pré-socratico o que

se preservou de sua edigao.

14 «“Lo primero que llama la atencion de la actitud de Aristteles hacia lo
orfico es su escaso interés hacia ello.” (MEGINO, 2008, p. 1281). Megino realiza uma abordagem sintética das
principais (e desinteressadas) passagens que o estagirita confere ao tema.
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Na continuidade, mostrarei como Bignone, um entusiasta do orfismo, trilhou caminhos

diferentes dos de Diels para apresentar “seu proprio” Empédocles.

2.2 Ettore Bignone e 0 Empeédocles naturalista mistico

Em 1916, o scholar Ettore Bignone editou os fragmentos de Empédocles e modificou
a organizacao dos testemunhos que Diels vinha seguindo (Die Fragmente der Vorsokratiker
1903, 1906 e 1912). De certa forma, Bignone fez um desvio da linha de Diels, isto &,
retrabalhou o problema das fontes buscando alternativas ao modelo de Diels. Lembremos que,
pela época, Bignone publicou seu livro antes da influéncia de Wilamowitz, portanto, é natural
que Bignone utilize uma dtica favordvel ao orfismo (no que se refere aos estudos
empedoclianos), demonstrando certa “boa vontade” e “bons olhos” a0 assunto’,

As consideraces iniciais do studio critico de Bignone (1916, p. 3-23) argumentam a
favor do Empédocles sensorial e vivencial. Em Empédocles mora uma paixao aliada a uma
espécie de flama mistica interior, de desejo de expandir 0 eu ao universo. Apresento um
pouco desse Empédocles naturalista mistico e como Bignone usa elementos orficos. Ao final,
talvez se concorde que Bignone possa ser chamado de editor pan-orfico por inferir com
demasiada certeza a existéncia de elementos orficos da poesia de Empédocles.

Suspeito de que existe uma dificuldade de interpretacdo derivada da propria poesia de
Empédocles que a faz resistente aos esfor¢os de Diels, quase a parte dos sucessos de seu
método, mantendo os dois poemas empedoclianos dissonantes entre si. Esse €, a rigor, 0
principal problema editorial: como organizar num todo coerente o legado fragmentério dos
versos de Empédocles? Uma vez que Bignone se distancia da solucdo de Diels e, no caminho,
valoriza o orfismo como chave de leitura do poeta de Agrigento, seu primeiro passo €
escolher um fragmento que lhe dé a tdnica para harmonizar os demais versos. Bignone
encontra esse fragmento capital nas Purificacfes na forma de uma autobiografia érfica. Eis o
relato:

Friends, you who dwell in the great city beside

175 Bignone foi sensivel ndo apenas ao orfismo, mas a todas as formas antigas de arte, religido e pensamento. Sua
edicdo, como bem observou Bersano na resenha quase imediata que fez da obra, ndo é um trabalho estritamente
cientifico e expande, através de outras areas do conhecimento, os matizes que podem ser encontradas na poesia
de Empédocles. Cito: “La cultura e I’ingegno del Bignone, acuto nell’indagine minuta, portato pero a legare e a
spiegare i fatti singoli non nell’apriorismo di sistemi, ma nell’intuizione dell’unita dello spirito; la sua
famigliarita colle pit varie correnti di pensiero e di arte del passato e del presente; le sue ricerche precedenti su
Lucrezio ed Epicuro, lo preparavano mirabilmente a questo lavoro complessivo su Empedocle che & insieme
lavoro di psicologia e di filologia, di critica e di arte”. (BERSANO, 1916, p. 569).
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the yellow Acragas

On the lofty citadel and who care for good
deeds,

Respectful harbors for strangers, inexperienced
in wickedness,

I greet you! I, who for you am an immortal god,
no longer mortal,

I go among you, honored, as | am seen,

Crowned with ribbons and with blooming
garlands.

Whenever | arrive with these in the flourishing
cities,

I am venerated by men and by women; they
follow me,

Thousands of them, asking where is the road to
benefit:

Some of them desire prophecies, others ask to
hear,

For illnesses of all kinds, a healing utterance,

Pierced for a long time by terrible <pains >.17®

Como Bignone entende esse fragmento? Acredito que seja proximo disto: Empédocles

€ 0 homem divino, o theios aner conhecedor de sabedorias antigas, promotor de maravilhas

anisadas por seu povo. O perfil sagrado do sabio de Agrigento deriva do legado oriental e das

tradicdes hieraticas que conhece e repassa. Isso faz dele algo maior do que um homem

comum; na verdade, faz dele um “verdadeiro deus” da estirpe de Epiménides cretense,

Ferécides de Siro, Onomécrito e Pitdgoras. Noto que tal atributo conferido por Bignone a

Empédocles — a condicdo de homem divino — estd em sintonia com aquilo que o editor

entende por orfismo, embora a separacdo ndo fique clara entre “tradicdo oriental”,

“misticismo” e “orfismo”:

Mas em Empédocles ha algo ainda mais singular. Contemporaneo de
Protagoras e Socrates, embora mais velho que ambos, quase da mesma idade
de Euripides, alguns anos mais novo que Sofocles e Péricles, viveu na era
mais luminosa e limpida da cultura grega, quando a inteligéncia humana se
tornou mais sutil e indagadora, com um toque de ceticismo que crescia cada
vez mais para a era da critica e do racionalismo: no entanto, ele quase parece
pertencer a outro mundo, suas relacGes espirituais ndo sdo com seus
contemporaneos, quanto mais ele se assemelha a Epiménides cretense,
Ferécides de Siro, Onomacrito e Pitagoras, figuras antigas ja centenarias,
envoltas em lendas numa certa penumbra de sabedoria oriental hieratica. E
com o Oriente, em seu esplendor externo e em seu espirito Orfico,
Empédocles guarda algumas semelhancas. Mas se vocé olhar melhor, com
Empédocles tocamos outro mundo; ele tem a complexidade de espirito e as
ansiedades dos homens que estdo entre a idade da decadéncia e a renovacao;
ndo sem razdo, sua figura é tantas vezes lembrada pelos escritores
posteriores da Grécia, na época das novas religides e entre 0s primeiros

176 DK 31 B112 = LM D4.
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cristdos: ele conhece as ambicfes espirituais e 0 misticismo de um homem
medieval e as curiosidades e audacias intelectuais do homem moderno. Ele
quer fundar a ciéncia e tem a preocupacao constante de ir além dos valores
da natureza para o resto do misticismo. Parece estar entre essas duas
fronteiras opostas, como uma misteriosa herma de duas faces; nele ha um
doutor Fausto avant lettre, e como Fausto ele ndo é desconhecido sobre o
descontentamento da vida e da arte magica.}’"

Segundo Bignone, Empédocles foi um eximio poeta, e a linguagem autobiografica do
fr. B112 apresenta uma série de atribuicGes que justificam sua figura impar na Grécia. Para
apresentar seu argumento, o editor faz varias comparacdes ilustrativas de Empédocles'’®. Do
ponto de vista da exuberéncia dissonante de sua poesia, Empédocles é o Oscar Wilde da
Grécia antiga. Pela unidade entre observacdo naturalista e a alma flamejante dos misticos,
Empédocles é o Fausto avant-la-lettre. Pelo lado do iniciado mistico, tal quais os medievais

se iniciavam imitatio Christi, Empédocles viveu pela imitatio Orphei.l"

177 «“Ma in Empedocle v’¢ qualcosa anche pit singolare. Contemporaneo di Protagora e di Socrate, benché piu
vecchio d’ambedue, quasi coetaneo di Euripide, pit giovane di qualche anno di Sofocle e di Pericle, egli visse
nell’ eta piu luminosa e limpida della cultura greca, quando I’intelligenza umana s’era fatta piu sottile e
indagatrice, con una punta di scetticismo che cresceva sempre piu, nell’etda insomma della critica e del
razionalismo: eppure egli sembra quasi appartenere ad un altro mondo, le sue parentele spirituali non sono con i
suoi contemporanei, pit si assomiglia ad Epimenide cretese, a Ferecide di Siro, ad Onomacrito e a Pitagora,
figure antiche gia di un secolo, avvolte dalla leggenda in una certa penombra di ieratica saggezza orientale. E
con I’Oriente, nel fasto esterno e per il suo spirito orfico, Empedocle ha alcune somiglianze. Ma se lo osservate
poi meglio, con Empedocle tocchiamo un altro mondo; egli ha la complessita di spirito e le inquietudini degli
uomini che stanno fra un’eta di decadenza e un rinnovamento; non senza ragione la sua figura ¢ ricordata cosi
spesso dai piu tardi scrittori della Grecia, al tempo delle nuove fedi e tra i primi cristiani: egli conosce le
ambizioni spirituali e la misticitd di un uomo medioevale e le curiosita e le audacie intellettive dell’'uomo
moderno. Vuole fondare la scienza ed ha la continua preoccupazione di varcare oltre i valori della natura ai
riposi della mistica. Pare stia fra questi due opposti confini come una misteriosa erma bifronte; v’¢ in lui un
dottor Faust avant lettre, e come a Faust non gli ¢ ignoto lo scontento della vita e ’arte magica.” (BIGNONE,
1916, p. 55).

178 Seguem algumas comparaces emblematicas feitas por Bignone de seu Empédocles naturalista mistico: a)
Empédocles “como Newton ama 0s avancos audazes na experiéncia concreta, e em todo o seu trabalho esta
cheio do ardor religioso daqueles que ndo colocam Deus em um lugar qualquer, a ndo ser presente em toda a
natureza” = “come Newton ama le anticipazioni ardite sulla rigida esperienza, e in tutta I’opera sua & pieno
dell’ardore religioso proprio di chi non ponendo Iddio in nessun luogo lo pone presente in tutta la natura”
(BIGNONE, 1916, p. 8); b) Empédocles, como Goethe, teve sua paixdo juvenil pelo ocultismo como
companheira de sua ciéncia natural” = “Noi lo comprenderemo meglio se riflettiamo che studioso di scienze
occulte fu il Goethe nella sua giovinezza avventurosa, e che questa sua passione giovanile si continua
nell’entusiasmo poetico onde animo e prosegui le sue scoperte nella scienza naturale” (BIGNONE, 1916, p. 10);
¢) “ele poderia ter escrito com Leonardo, ‘dor e movimento estdo intimamente ligados’™ = “egli avrebbe potuto
scrivere con Leonardo, «il dolore ed il moto sono congiunti strettamente».” (BIGNONE, 1916, p. 13); d) “A
intensidade de sua contemplagdo tem como fim aquela comunhdo com a natureza cara a Dante, Lucrécio e
Leonardo, na qual o intelecto se transforma ‘em uma semelhanca da mente divina’ = “La sua intensita di
contemplazione ha per fine quella comunione con la natura cara a Dante, a Lucrezio e a Leonardo in cui
I’intelletto si tramuta «in una similitudine di mente divina».” (BIGNONE, 1916, p. 14); e) “Seu pensamento,
retirando alguns elementos, permanecer4d uma esfera fechada, e deve ser aceito ou rejeitado quase em sua
totalidade. Eu diria, e ndo surpreendentemente, que ele é o Schopenhauer da filosofia pré-socratica.” = “Il suo
pensiero, toltine alcuni elementi, rimarra una sfera chiusa, e bisogna accettarlo o rifiutarlo quasi nella sua
integrita. Direi, e non a caso, che & lo Schopenhauer della filosofia presocratica.” (BIGNONE, 1916, p. 16).

179 Essas comparagdes estdo respectivamente em: “se 1’esempio non stridesse per pit lati, direi che egli & r Oscar
Wilde della societa greca nell” eta di Pericle” (BIGNONE, 1916, p. 5); “Pare stia fra questi due opposti confini
come una misteriosa erma bifronte; v’¢ in lui un dottor Faust avant lettre, e come a Faust non gli & ignoto lo
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Importa sublinhar que o Empédocles naturalista mistico de Bignone implica a seguinte
hipo6tese organizacional dos dois principais poemas do agrigentino: entre Sobre a Natureza e
Purificacdes existe uma profunda e quase insondavel unidade espiritual. O cientista que
escreve 0 primeiro poema e 0 poeta autor do segundo sdo a mesma pessoa. “Sob o documento
historico ou literério, sinta o peito de um homem, que tem anseios, desejos e ambicdes
singulares que sdo nobres e vastas ambigdes espirituais.”*®® “Ele ¢ calorosamente um pré-
socratico, isto €, um homem para quem o mundo da natureza e o do espirito ainda ndo estdo
divididos, mas vibram juntos em continuas trocas de vida.”'8! Portanto, para Bignone, os dois
textos podem e devem ser lidos, idealmente considerados, como um e 0 mesmo,
complementares e unissonantes. Acompanho parte da fundamentacdo da hipotese dele e
destaco algumas de suas caracteristicas.

Uma das caracteristicas mais marcantes da hipétese de Bignone € a equiparagdo entre
a vida e a obra de Empédocles. A unidade de fundo dos dois poemas abraga também a bios do

homem que o0s escreveu:

E mais uma vez esse aspecto € renovado e propagado na forma ideal da vida
de Empédocles. Ele é o verdadeiro representante de seu proprio sistema, o
retrato filosofico sub specie temporis de sua doutrina. Como 0s homens
educados por Sécrates, como Aristipo, Didgenes e Antistenes, ele reviveu
sua filosofia; o filésofo mistico era um mistico, 0 poeta vivia uma vida
altamente poética, o iniciador era o Iniciado.!®

Que o poeta de Agrigento tenha sido uma figura ilustre e dono de um semblante que
provocava admiracdo e respeito entre seus pares, parece-me ponto pacifico. Bignone investe
nessa perspectiva e, para mostrar sua prépria imagem de Empédocles, discorda de Diels na
valorizacdo de Plutarco para rediscutir o fragmento DK 31 B15 do poema Sobre a Natureza.

Segue o texto empedocliano:

scontento della vita e ’arte magica” (BIGNONE, 1916, p. 6); “La mistica ha due forme e due gradi : 1’ascesi
nella vita, e il trasumanare, il congiungersi con Dio dopo la morte. L’ascesi ¢ essenzialmente I’entrare e
confondersi della persona umana in un tipo, in una forma prefissa che ha bagliori di divinita. Cio che & I’imitatio
Christi per I’'uomo del Medioevo, € con sensualita piu violenta il rivivere il sacro mistero della vita di Dioniso
nelle orgie bacchiche. Per 'orfico v’é una particolare imitatio Orphei; per il pitagorico tutta la vita é sotto la
regola e il paradigma del maestro, che esso riproduce anche nella coscienza illusoria de vari stadi delle sue
peregrinazioni anteriori.” (BIGNONE, 1916, p. 36).

180 “Sotto il documento storico o letterario sentite il petto d’un uomo, che ha ansie singolari, desideri ed
ambizioni che sono ambizioni spirituali nobili e vaste.” (BIGNONE, 1916, p. 19).

181 «Egli & essenzialmente un pre-socratico, cioé un uomo per il quale il mondo della natura e quello dello spirito
non sono ancora divisi, ma insieme vibrano in continui ricambi di vita.” (BIGNONE, 1916, p. 11s).

182 “Ed ancora una volta questo aspetto si rinnova e si propaga nella forma ideale della vita di Empedocle. Egli &
il vero rappresentante del proprio sistema, il ritratto filosofico sub specie temporis della sua dottrina. Come gli
uomini che vennero educati da Sociate, come Aristippo, Diogene e Antistene, egli ha rivissuta la propria
filosofia; filosofo mistico fu un mistico, poeta visse una vita altamente poetica, iniziatore fu 1’Iniziato.”
(BIGNONE, 1916, p. 17).
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A wise man would not surmise such things in his
mind:

That so long as they live what they call a life,

For so long they are, and evil things and good
ones are theirs,

But that before mortals have coalesced and
<after> having dissolved, they are nothing.*8

Segundo Bignone, “normalmente, entende-se que essa passagem ndo diz nada
diferente dos outros fragmentos, nos quais 0 perecimento ou nascimento absoluto das coisas €
negado, visto que a substincia ndo ¢ criada nem destruida.”*®* No entanto, na anélise que faz
do texto de Plutarco, Bignone est4 convencido de que a fonte conheceu o texto completo de
Empédocles. Além disso, uma vez que Plutarco estava se posicionando contra o materialismo
do epicurista Colotes, a defesa de Empédocles por Plutarco se explica porque o agrigentino,
ao contrario de Colotes, teria defendido uma teoria sobre a alma.

Esse é um tipico caso de como os editores se posicionam de forma distinta em relagao
as fontes. N@o vou aqui avaliar cada argumento e pormenor de Bignone e de Diels sobre a
passagem de Plutarco, mas o fato é que Bignone critica a traducao dada por Diels ao primeiro
verso desse fragmento por ele ndo identificar nela o elemento mistico, e, em contrapartida,
elogia Burnet por fazé-10'%. Essa divergéncia, que é apenas um exemplo de como Bignone
reinterpreta as fontes por critérios préprios, abre a porta para que o editor italiano indique em

outros fragmentos de Empédocles o espirito orfico que 0s anima:

O poema lustral — tanto que foi escrito quando o poeta ja tinha firmes os
versos essenciais do poema fisico, mesmo sem o ter composto, ou num
intervalo desta obra de maior extensdo, como se 0 seguisse
cronologicamente — fecha exatamente o ciclo de pensamento de Empédocles.
Representa a fé, que responde aos problemas ante o0s quais a ciéncia se
detém, como o mito que encerra os dialogos platénicos. Mas essa fé e esse
mito ndo sdo velados pela ironia do discipulo de Socrates: o 6rfico nos
versos de Empédocles fala com determinacdo. Ao seu discipulo Pausanias,
no preltdio do poema cientifico, anuncia que nada dira que a religido nao
permita: do mesmo modo, assumindo a linguagem da fé perante as
multiddes, afirma com seguranca (fr. 114):

Amigos, bem sei que o espirito da verdade

estd na mensagem que trago, mas, estranho aos mortais,

sei que a mente se abre pela palavra da fe.

E o profeta quem fala, mas sem esquecer a doutrina do fildsofo: isso se faz
sentir imediatamente no prefacio, naqueles versos que com grande e
misteriosa poesia expdem a doutrina orfica (fr. 115):

183 LM D52.

184 «Dj solito si intende che questo passo non dica nulla di diverso dagli altri frammenti (fr. 9), in cui si nega un
assoluto perire o nascere delle cose, poiche la sostanza non si crea né si distrugge.” (BIGNONE, 1916, p. 268).
185 Bignone (1916, p. 270, n. 1).
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E a profecia do Destino, antigo decreto dos deuses,

eterno, com juramentos bem selados,

gue se alguém sujar seus membros com sangue culpado,

ou mesmo perjurios, seguindo a sombria Contenda,

(alguns daimons que por sorte tém uma vida longeva)

dez vezes trés mil estagdes errantes, fugitivos

como deuses abengoados, assumem as inimeras formas mortais,
permeiam por uma longa vigilia os caminhos desfavoraveis da vida!&

Percebemos nitidamente que o Empédocles naturalista mistico na edi¢do de Bignone é
orfico. Podemos transpd-lo para nossos dias? Melhor guardar essa divida para depois.'®’ Por
enguanto retomo o fio da apresentacdo. Vimos no inicio deste subtdpico a apresentacdo do fr.
B112 como a “autobiografia” de Empédocles. Ele serviu de fundamento para o modelo
tedrico de poeta-filosofo orfico. Vejamos agora outra parte, especialmente trés elementos
orficos que Bignone leva para os versos de Empédocles, a comecar pela figura mistica do
iniciado. Assim como este, Empédocles projeta expectativas da vida presente para outra apds
a morte. Nela continuara a viver em um registro transmaterial captado somente pela

imaginacdo dos poetas e pela sensibilidade dos misticos:

H& um lado de especial interesse nele, um canto escuro da consciéncia
helénica que ele nos revela, ou seja, a necessidade de dar um novo sentido a
vida, transferindo seus valores do presente ensolarado para a peninsula da
outra existéncia além da morte. Ele esta em uma corrente que sera renovada
varias vezes no mundo grego, ele é o Iniciado como sera, de vez em gquando,
Platéo, Plutarco, Porfirio, Plotino, Sdo Paulo; mas com seu préprio carater.1%

186 <] poema lustrale — tanto se fu scritto allorché il poeta gia aveva ferme le linee essenziali del poema fisico,
senza pure ancora averlo composto, ovvero in un intervallo di quest’opera di piu lunga lena, come se segui ad
esso cronologicamente — chiude esattamente il ciclo del pensiero di Empedocle. Rappresenta la fede, che
risponde ai problemi dinanzi a cui la scienza si arresta, come il mito che conclude i dialoghi platonici. Ma questa
fede e questo mito non son velati dall’ironia del discepolo di Socrate: 1’orfico nei versi di Empedocle parla
risolutamente. Al suo discepolo Pausania, preludiando alla scienza, annunzia egli che nulla avrebbe detto che la
religione non consentisse: similmente, assumendo il linguaggio della fede dinanzi alle turbe, afferma sicuro:
amici, ben so che [’anima pura del vero | é nel messaggio ch’io reco, ma, sospettosa ai mortali, | S0 che la mente
si schiude malfida a parola di fede. E il profeta che parla, ma non dimentico della dottrina del filosofo: cio si
sente subito nel proemio, in quei versi che con grande e misteriosa poesia espongono la dottrina orfica: E
vaticinio del Fato, decreto antico dei numi, / sempiterno, con ampi giuramenti ben suggellato, / che se qualcuno
le membra di sangue colpevole insozzi, / od anche spergiuri, seguendo la bieca Contesa, / (dei demoni alcuno
che in sorte hanno vita longeva) / dieci volte tre mila errando stagioni, fuggiasco / da numi beati, rivesta le
innumeri forme mortali, / muti per lunga vigilia gl’infausti sentier della vita!” (BIGNONE, 1916, p. 273s).

187 Antes de responder a essa pergunta precisamos nos precaver em ndo projetar sobre Empédocles nossos
dilemas modernos e, na minha opinido, 0 mais resistente dos nossos dramas tedricos é a separacao entre ciéncia e
religido. Cito: “Modern Science can no more get away from the unknowable, if it wishes to advance, than
religion can. It can no more afford to ignore it than religion can ignore knowledge. The one must wrest the
knowable from the unknown and the other can not recede entirely into the unknowable without disappearing
altogether. This was better understood by ancient philosophers than by modern scientists for they were in closer
contact with the idea of primitive man that the soul is just like other matter.” (WRIGHT, 1921, p. 345s).

188 «\/j & un lato speciale di interesse in lui, un angolo oscuro della coscienza ellenica che egli ci rivela, il
bisogno cioe di dare una significazione nuova alla vita, trasferendone i valori dal presente soleggiato alle
penembre di un’altra esistenza al di la della morte. Egli & su di una corrente che piu volte si rinnovera nel mondo
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O iniciado Empedocles, segundo Bignone, nasce, cresce, vive e poetiza as tradi¢des
que historica e geograficamente atravessaram a Magna Grécia e a Sicilia. E, no que se refere
ao misticismo, Empédocles é muito mais do que um simples participante dos ritos dos
mistérios; antes, tem a estatura dos profetas, sendo este outro dos elementos religiosos

associados a Empédocles por Bignone'®. Cito-o:

Os elementos misticos estdo em toda a cultura grega, principalmente a partir
do século VI; e Atica com seu fervor de vida agil e engenhosa, sempre em
busca de novas ideias, tinha sido um dos principais centros do Orfismo na
era de Onomacrito. Mas em nenhum lugar as correntes érficas se estendiam
mais amplamente do que na Sicilia e no sul da Italia. Aqui encontramos as
inscricBes das laminas orficas com sua linguagem ritual apaixonada, aqui
temos o0s maiores profetas do misticismo grego antigo, Pitdgoras e
Empédocles.t*®

Vimos no primeiro capitulo que o orfismo dispGe de figuras poético-religiosas nativas
como o iniciado, o orfeotelestas, o exegeta (o0 autor de P.Derv., por exemplo) e — no caso,
Bignone acrescenta — o profeta. A palavra, infelizmente, soa-me indissociavel do imaginario
biblico e, por isso — tenha sido intencional ou ndo, da parte de Bignone — parece-me um caso
de “exagero interpretativo” comum aos pan-Orficos. Todavia, se se assume 0 termo como
aquela pessoa tocada pelas forgas divinas e intermediadora dos mortais junto aos deuses,
entdo Bignone acerta quando se refere a Pitdgoras e a Empédocles. Mas essa ideia ja €
evidenciada pela expressdo theios aner. Valida minha critica ou ndo, é mister notar que tal
caracterizacdo de divino a Pitagoras e a Empédocles ndo € estranha ao ambiente mistérico que
ronda os dois autores.

Gradualmente, associamos o orfismo ao Empédocles naturalista mistico de Bignone.
Primeiro o homem divino, isto é, o possuidor de uma exceléncia tal que o pde acima da linha

da simples mortalidade. Em seguida o iniciado, ou seja, aquele sujeito transformado pela

greco, & I’'Iniziato come saranno, a volta a volta, Platone, Plutarco, Porfirio, Plotino, S. Paolo; ma con un
carattere suo.” (BIGNONE, 1916, p. 20).

18 Cf. Dicionario Digital Grego-Portugués (2022, s.v. mpogntng, ov [0]), 0 termo mpoghtng ¢ definido
basicamente com duas acepcdes: intérprete da palavra divina e aquele que anuncia o futuro. No caso de
Empédocles, parece-me que a primeira acepgdo seja a mais adequada, inclusive se aproximando de outra,
orfeotelestas, que é bem aceita pela comunidade académica como sendo a figura do condutor de ritos. A segunda
acepcdo do termo evoca um contexto biblico que me parece anacrdnica e, por isso, escrevo acima “elementos
religiosos” em vez de “elementos orficos”, embora existam ocorréncias do termo ligadas & méantica em Pindaro
(N. I, v. 60) e Euripides (Ba. v. 551) e (Rh., v. 972).

190 “Elementi mistici sono in tutta la cultura greca a partire particolarmente dal VI secolo; e I’Attica col suo
fervore di agile vita ingegnosa, sempre alle scolte delle nuove idee, era stata nell’eta di Onomacrito una delle
sedi principali dell’orfismo. Ma le correnti orfiche in nessun luogo piti ampiamente si estesero che nella Sicilia e
nell’Italia meridionale. Qui troviamo le iscrizioni delle laminette orfiche col loro appassionato linguaggio rituale,
qui abbiamo i piu grandi profeti dell’antica mistica greca, Pitagora ed Empedocle.” (BIGNONE, 1916, p. 35).
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consciéncia das forcas divinas que regem a vida humana. E por fim, a prova maior de que
Empédocles uniu saber e crenga, espirito investigativo da natureza e subjetividade mistica,
verso e vida € que, segundo Bignone, ha uma estreita ligacdo entre o orfismo e o ciclo
cosmico.

Essa é provavelmente a mais ousada relacdo do Empédocles naturalista mistico com o
orfismo. Amparando-se em um fragmento érfico até hoje relevante, no qual o0 nome de Zeus
indica uma espécie de “circuito criacionista fechado” (Zeus ¢ o fim, o meio e o fundamento de
todas as coisas)!®, Bignone considera que, na Grécia, tanto nas tradic@es aticas (das quais ele
nomeia como principal caracteristica a sobriedade), quanto nas tradi¢des misticas (dominadas
pela sombra do pessimismo sobre 0 homem e seu destino no mundo), havia uma “demanda
por eternidade”, entendendo por isso o sentimento estético helénico de que a vida humana nao
tem fim.

Esse percurso infinito da vida humana tem dois lados. Pelo lado da finitude e da
experiéncia sensorial do limite, Bignone concorda que o mito érfico de Dioniso Zagreus e seu
“legado de cinzas” explicam a questdo. A narrativa de que os homens vieram da mistura dos
Titas oferece o background do pessimismo que alimenta os versos de Empédocles. Mas pelo
lado da cosmologia, segundo Bignone, ndo havia até Empédocles quem tivesse explicado “o
problema do mal” insito ao universo. Por que existe a morte e a corrup¢do? Por que a matéria
se decompBe? Qual é a origem do mundo, como o mal entra nele e como a vida humana —
essa experiéncia constante de sofrimento — pode ser compreendida? Segundo Bignone, coube

a Empédocles erigir tais respostas:

Mas se para as almas 0 processo era mais claro, para o universo surgiram
dificuldades muito maiores. O que era esse ciclo e a que tragédia intima
correspondia? A que purificacdo tendia? Qual foi a causa de sua ascensdao
desde o alvorecer dos tempos, e como ela voltou a sua origem? Ainda esse é
0 problema real que ocupa a mente orfica; esse é o tecido das aspiracdes
misticas com as quais se entrelacam as fileiras brilhantes dos mitos que
precedem a pesquisa filosofica. Que a origem e o fim do mundo sejam a
unidade divina é o conceito 6rfico comum; 0s versos que citamos expressam
isso claramente. A mesma intuigdo é encontrada no poema teogdnico de
Linus, o poeta mitico, e no poema de Museu. Na cosmogonia de Ferécides é
Zas, o0 elemento da vida, que de Cronos e da terra d& origem ao mundo; e
para ele, como para Empédocles, entre esse principio divino e o mundo
presente ha uma luta amarga de poderes demoniacos, adversos uns aos
outros. Mas como é que no mundo, depois que a ordem é conquistada, 0s
germes do mal permanecem? — E essa € uma questdo que o mito cdsmico de

191 Bignone (1916, p. 172) cita dois versos drficos reunidos pela edigdo mais recente em OF 14 e OF 31. Cito-0s
em tradugdo minha: “Zeus é cabega, Zeus centro, por Zeus o todo estd artisticamente conformado. / Zeus
fundamento da terra e do céu estrelado.” = “Zgbg kepa[An, Zevg péoloa, Awdg 8 ék [r]avto tét[vktar / Zedg
oy yaing te kol ovpavod dotepdevTog.”
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Ferécides ndo pode responder. Da mesma forma, no orfismo, a unidade
divina é representada no mito singular do ovo cdsmico prateado, que oferece
um paralelo singular com a esfera de Empédocles.'®?

A citacdo traz trés informacdes valiosas. A primeira é a inversdo do problema desta
tese. Em vez de se perguntar como € possivel que elementos érficos estejam presentes na
poesia de Empédocles, Bignone se pergunta como elementos empedoclianos podem estar
cheios de motivacéo oOrfica. Nesse sentido, para Bignone, o ciclo cosmico do filésofo vem a
luz da Historia para oferecer a solucdo racional ao problema religioso. Em outras palavras,
para que as almas possam se encarnar e se purificar ciclicamente ao molde do mito de Dioniso
Zagreus, € preciso que a elas corresponda uma realidade fisica que as conduza pelo
movimento circular expiatorio. Essa inversdo da questdo, por sua liberdade tedrica e audacia
interpretativa, novamente me lembra os pressupostos grandiloquentes do pan-orfismo.

A segunda informagcdo relevante € a interpretacdo de que os principios antagénicos do
ciclo cosmico empedocliano, Amor e Odio, sdo e agem como duas forgas-simbolos do Bem e
do Mal no mundo. Notemos que a demanda filosofica pela explicacéo fisica esta de acordo
com o mito o6rfico, o que implica a resposta para o problema da origem do mal no mundo e de
seu sentido, ou seja, por que, para que e até quando o mal existe? Uma vez que se coloca a
resposta dentro do jogo antagdnico das duas forgas cosmicas inconcilidveis, abre-se a seguinte
via de argumentacao: o mal existe porque faz parte da dindmica césmica (enquanto expressao
de Odio) como uma espécie de “condicdo sine qua non” para a existéncia em geral. Trata-se
do argumento do “mal necessario” uma vez que, entendido como parte da dindmica cosmica
fundante de toda a vida, sem o mal, o cosmos desapareceria.

O mal existe para que as raizes possam se organizar, se movimentar e criar todas as
coisas. Embora possa ser o causador de deformidades, imperfeicdes e maleficios de todo tipo,
ele esta na base de todas as origens e nascimentos, producdes e edificacbes. E 0 mal existira
até que o ciclo cumpra seu movimento de reabsorcdo de tudo na unidade divina originéria.

Assim como o homem se reintegrard junto a Dioniso e aos outros deuses, 0 cosSmos sera

192 «“Ma se per le anime il processo era piu chiaro, per I’universo assai maggiori difficolta si presentavano. Che
era questo suo ciclo? A quale intima tragedia corrispondeva? A qual purificazione tendeva esso? Quale la causa
del suo sorgere dalla notte dei tempi, e come ritornava in seno alla sua origine? Pure & questo il vero problema
che occupa la mente degli orfici; ¢ questo il tessuto di aspirazioni mistiche a cui s’intessono le fila brillanti dei
miti che precedono la ricerca filosofica. Che I’origine ¢ il termine del mondo sia 1’unita divina, ¢ il concetto
comune orfico; i versi che abbiamo citati I’esprimono chiaramente. La medesima intuizione si trova nel poema
teogonico di Lino, il poeta mitico, e nel poema di Museo. Nella cosmogonia di Ferecide ¢ Zas, 1’elemento della
vita, che da Crono e dalla terra da origine al mondo; e per lui, come per Empedocle, fra questo principio divino e
il mondo presente ¢ un’aspra lotta di potenze demoniache, avverse fra loro. Ma come mai nel mondo, dopo che
I’ordine € conquistato, rimangono i germi del male? — E questo un quesito a cui il mito cosmico di Ferecide non
sa rispondere. Cosi pure, nell’orfismo, 1’unita divina ¢é raffigurata nel singolare mito dell’argenteo uovo cosmico,
che offre un singolare parallelo con lo sfero di Empedocle.” (BIGNONE, 1916, p. 209s).
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retomado na unidade originéria, sendo esta a terceira informacgéo importante da citacdo acima.

Aléem disso, Bignone equipara o ovo cosmico orfico ao Esfero empedocliano:

J& conhecemos o entendimento de Empédocles: ele queria ser capaz de
responder as questdes da cultura mistica da época, reconciliando-as com a
realidade fisica. Ele queria mostrar, isto €, como no mundo o contraste "entre
0 bem e o mal era o principio metafisico e natural do universo; e como na
vitoria alternada o proprio universo revelava sua historia moral, suas
degradacdes e suas ascensdes gloriosas: como conquistou e perdeu
perenemente aquela unidade divina que é o grande sonho dos orficos. O
préprio Empédocles enuncia a historia sucinta do ciclo em dois versos que
tém a solenidade ingénua e rigida do oréaculo: “dupla coisa direi; as vezes,
um Unico todo de muitos aumenta, e as vezes muitos se dissipam de um
todo.”1%

Encerro a abordagem da edicdo de Bignone considerando que é possivel entender seu
Empédocles naturalista mistico como uma proposta pan-6rfica. O que isso quer dizer
exatamente? Quer dizer que, concomitante ao fato de alguns elementos orficos associados
pelo editor a Empédocles permanecerem objetos de interesse, como as figuras do theios aner,
orfeotelestas e do iniciado, tem-se associa¢fes que hoje sdo criticadas como, por exemplo, 0
fato de o sistema fisico empedocliano abranger as encarnacdes orficas ciclicas!®.

Mas, sobretudo, se aceitamos parte da hip6tese de Bignone sobre os dois poemas, a
saber, que ambos sdo frutos de uma sé concepcdo historicamente localizada, parece-me um
passo corajoso para a interpretacdo de Empédocles. A consequéncia natural desse passo é
associar o aspecto cientifico ao mistico do pré-socratico. Apesar do carater anedotico das
fontes que falam do Empédocles drfico como, por exemplo, Diégenes Laércio, havera quem
defenda a exata tese oposta, ou seja, de que a pessoa de Empédocles seja completamente
separada de seu “eu lirico”? Ou que a imagem do eu lirico em nada coincide com o
Empédocles historicamente localizado? O bom senso sugere explorar a via do meio, mas

Gallavotti optou pela via cética.

193 «“L’intendimento di Empedocle gia conosciamo: egli voleva poter rispondere alle domande della cultura
mistica del tempo, conciliandole con la realta fisica. Voleva mostrare, ciog, come nel mondo il contrasto fra il
bene ed il male fosse il principio metafisico e naturale dell’universo; e come nella vittoria alterna 1’universo
stesso rivelasse la sua storia morale, i suoi degradamene e le sue gloriose ascensioni: come perennemente
conquistasse e perdesse quell’unita divina che ¢ il grande sogno degli orfici. Empedocle stesso enunzia la storia
succinta del ciclo in due versi che hanno I’ingenua e rigida solennita dell’oracolo: “duplice cosa dird; s’accresce
talora un sol tutto di molti, e talvolta d’un tutto si dissipan molti”. (BIGNONE, 1916, p. 216).

194 A esse respeito pode-se ilustrar com a critica pontual que Primavesi faz da questdo. Explica ele que o ciclo
orfico tem um fim, ou seja, o circulo de reencarnacfes é rompido e a alma, que antes estava em um movimento
circular (repetitivo), sai dessa esfera de reincidéncias e se salva. Ou seja, 0 circulo érfico torna-se uma linha.
Porém, o circulo do cosmos para Empédocles nunca se torna uma linha, pelo contrario, repete-se infinitamente.
A argumentacdo completa do autor esta em Primavesi (2001, p. 215s).
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2.3 Carlo Gallavotti e 0o Empédocles racionalista ético

Em 1975 apareceu uma nova edicdo dos fragmentos de Empeédocles. Procurando
estabelecer um delicado e novo equilibrio entre as fontes, Gallavotti redefiniu a estrutura
sobre a qual editou o legado empedocliano. Por um lado, Gallavotti quis destruir a imagem
comica'®® associada a Empédocles e, por outro, manter a imagem do filésofo que assumiu o
compromisso de dar uma razao filosofica para o mundo material'®®. Diria que sdo dois lados
da mesma missdo, que Gallavotti admite na introducdo da edicdo de 1975. Se ele foi bem-
sucedido na dupla tarefa? Admite-se provisoriamente que sim. Todavia, aqui, interessa-me
mais alcancar as razdes editorais de Gallavotti para mostrar a imagem do Empédocles
racionalista ético.

O maior problema do conjunto das fontes de Empédocles é, segundo Gallavotti, a
discrepancia fundamental®” que existe entre o texto escrito por Empédocles e a compreenséo
e a transmissdo dele por terceiros. Trata-se do mesmo problema que apontei no inicio deste
capitulo ao falar de Diels, isto é, o problema de quais fontes seguir para recompor a poesia do
agrigentino. Para Gallavotti, ha uma espécie de incompreenséo originaria na base da tradicdo
escrita e oral sobre Empédocles. Em poucas palavras, Empédocles é um autor
malcompreendido desde o inicio. A incompreensdo teria nascido pelo carater especial de
Empédocles dentro da histdria da filosofia. Ele seria uma espécie de lumiar, ou canto de cisne
de uma época e antecipador de uma nova fase do pensamento grego. Pelo lado arcaico,
Empédocles faz parte da comunidade onde estdo Parménides e Heraclito, por exemplo. E pelo
lado mais novo, compartilha de habilidades de observacéo e raciocinios analiticos na direcdo
de Platdo e, principalmente, Aristoteles.

Tal problema impde ao editor o dilema de escolher entre escusar as fontes por sua “ma
compreensdo” ou assumir que os versos de Empédocles possuem in nuce aspectos

conflitantes. Gallavotti parece querer dar cabo dessa discrepancia fundamental ao resolver o

195 «|_a presente edizione del testo, accompagnata da un commento minuziosamente puntuale, si prefigge anche
questo compito, piuttosto arduo, di distruggere il mito secolare di un personaggio che fu costruito sulle scene del
teatro comico, e quindi elaborato nei bassi secoli della grecita, decaduta dopo Alessandro Magno, invasa dalla
legioni romane dell’occidente e dalle diverse diverse ideologie dell’oriente.” (GALLAVOTTI, 1975, p. xii).

19 “In un periodo rigoglioso della storia greca, fra le guerre persiane e 1’eta di Pericle, verso la meta del quinto
secolo, Empedocle riassume in sé il vigoroso impegno dei precedenti o contemporanei pensatori greci, di dare
una ragione filosofia del nostro mondo materiale attraverso il logos, al di fuori di ogni mythos religioso
tradizionale o di ogni teologia.” (GALLAVOTTI, 1975, p. ix).

197 «“La stessa dottrina di Empedocle rimase distorta nell’interpretazione delle epoche sucessive, a causa della sua
fondamentale difformita; fu intesa come una specie di orfismo o di pitagorismo misticheggiante, e sotto questo
aspetto fui in parte assorbita dalla gnosi e dalle eresie cristianologiche o dai tardi neoplatonici.”
(GALLAVOTTI, 1975, p. ix).
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conflito entre o ponto de vista da poesia empedocliana e o de seus leitores/receptores. Qual a
proposta editorial de Gallavotti? E preservar o Empédocles fildsofo racionalista e considerar
como parte de uma tradicdo interpretativa incorreta 0s que veem em Seus Versos uma espécie
de orfismo mistico ou pitagorismo. E eis que surge entdo o aspecto editorial que me importa
destacar, a saber, Gallavotti tem como proposta que Empédocles talvez ndo seja 6rfico. Ou
caso 0 seja, seria por consequéncia de um erro interpretativo.

A proposta de Gallavotti fica explicita no modelo adotado para distinguir os trés tipos
de fontes (testimonianze) sobre Empédocles, o dottrinarie, o storiche e letterarie e o
biografiche e burlesche. O primeiro tipo de testemunho, muito mais importante do que todos
os do terceiro, abrange Platdo, Aristételes, Teofrasto, Aécio, Plutarco, Hipodlito. O segundo
tipo € menor em tamanho e contribuicdo, mas também é confidvel com Gorgias, Isdcrates,
Platdo e os historiadores Glauco de Régio, Xanto e Timeu. O ultimo tipo, o “burlesco”,
concentra as fontes que interpretaram erradamente Empédocles, dentre as quais estdo todo o
Jamblico e Didgenes Laércio'®. Considerando a diferenca decrescente de valor interpretativo
em cada tipo de testimonianze, noto que Gallavotti posiciona-se favoravel ao primeiro e ao
segundo, mas reserva ao terceiro a raiz da tradicdo interpretativa incorreta. Ou seja, as fontes
que mais destacam elementos Orficos, misticos, pitagéricos ou religiosos na poesia de
Empédocles sdo, por decisédo editorial, alocadas como versdes deturpadas do agrigentino.

Assim como Bignone, Gallavotti analisa um fragmento de Empédocles em especial
para mostrar a imagem que faz do filésofo. Porém, diferentemente daguele, em vez de
selecionar o fragmento autobiografico, Gallavotti indica o fragmento que mais gerou
interpretacdes equivocadas sobre Empédocles. Estamos no final do primeiro poema na
contagem de Diels, onde se Ié supostas maravilhas e forcas estranhas a filosofia e ao

racionalismo como, por exemplo, o orfismo. Cito Empédocles:

1% Francamente me parecem rigorosas demais as criticas a compilagdo de Didgenes Laércio. Sim, de fato, sua
metodologia € falha, e a maioria da informagdo que conserva é anedética. Porém, considerando as imensas
lacunas bibliograficas que a antiguidade sofre como um todo, considero que se deveria levar o tamanho de seu
texto preservado como um tesouro exdético, mas ndo como um tesouro sem valor. A estratégia de criticar o livro
de Diogenes sobre Empédocles para desmistificar o orfismo do poeta de Agrigento é tecnicamente possivel, mas
me pergunto se é (til, afinal, qual o mérito em provar que uma anedota é um relato impreciso? Penso que uma
abordagem literaria das anedotas com critérios adequados possa ser mais interessante do que uma investigacéo
histérica sobre as Vidas e Doutrinas dos Filésofos llustres (2008). Noto, em particular, que a dita estratégia é
continuamente reeditada, vide o texto de Hernandéz Castro (2019a, 117-142) que, a partir de uma andlise
acurada, se ocupa em provar a falibilidade do texto de Didgenes Laércio e a consequente dispensa do orfismo
como chave de leitura da poesia de Empédocles. Curioso é que um dos pontos altos de seu artigo, a saber, a
constatacdo de que Empédocles foi um cantor de hinos (buvomorot - fr. DK 31 B146.1 = LM D39) independe do
que disse Didgenes. Além disso, em outro texto, Hernandez Castro (2019b, p. 129-146) associa 0 Empédocles
cantor apolineo de hinos a mentalidade religiosa derivada do Oréaculo de Delfos. Essa € uma abordagem
cativante que independe da imprecisao de Didgenes Laércio.
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As many as are the remedies for ills, and
protection against old age-

You will learn them, since for you alone | myself
will accomplish all this.

You will stop the force of tireless winds that,
rushing down

Onto the earth, destroy the fields with their
blasts;

And in turn, if you wish, you will bring back
breezes in requital.

Out of a black rain cloud you will make an
opportune dryness

For human beings, and you will also make out
of a summer dryness

Streams nourishing trees that will dwell in the
aether,

And you will bring out of Hades the strength of
a man who has died'*°.

Ao mesmo tempo que Gallavotti ndo reconhece o orfismo, os mistérios e outras
formas religiosas do pensamento como opgdes serias para se atrelar a Empédocles, ele usa dos
préprios versos do poeta para desmistificar as fontes. Para isso, ele resgata o fragmento DK
31 B111 que é, historicamente, um dos mais ricos para interpretacdes mistéricas. Ha aqui,
parece-me, uma ressonancia do ceticismo de Wilamowitz. E como se reverberasse aquela
desconfianga sobre o orfismo, debaixo de novas roupagens. Em que sentido digo isso? No
sentido de que, enquanto para Wilamowitz, o orfismo era um erro interpretativo dos
pesquisadores pan-o6rficos, agora, para Gallavotti, o orfismo se presta a um erro interpretativo
ao ser tomado como lupa deformadora dos fragmentos de Empédocles. Através de novos
agentes e novas cenas, o orfismo retorna para atrapalhar a interpretacdo da poesia de

Empédocles. Cito Gallavotti:

A vida ficcional e pitoresca de Empédocles, que foi preservada para nos por
seu bidgrafo tagarela, Didgenes Laércio, deriva em parte da caricatura que o0s
comediantes atenienses fizeram dele em cena entre os séculos V e 1V,
combinando seus ditos e teoremas com os dos érficos e pitagéricos; mas em
grande parte repousa em interpretacdes ingénuas ou maliciosas das proprias
palavras do poeta fildsofo. (...). O texto também diz qual era a profisséo de
Empédocles na vida prética: bidlogo e médico, fazia diagndsticos e
progndsticos; mas desse texto alguém deduziu, como Diogenes Laércio
relata, que Empédocles ndo era apenas um médico, mas também um
adivinho; entdo ele fez profecias e deu oraculos, e isso ainda é repetido em
alguns trabalhos modernos, e ndo apenas escolasticos ou populares.®

19 DK B111 = LM D43.

200 «_a vita romanzata e pittoresca di Empedocle, che ci é stata conservata dal suo ciarliero biografo, Diogene
Laerzio, deriva in parte dalla caricatura che di lui fecero sulla scena i comici ateniesi tra il quinto e il quarto
secolo, accomunando i suoi detti e teoremi con quelli degli orfici e dei pitagorici; ma in buona parte riposa sulle
interpretazioni ingenue o maliziose delle parole stesse del poeta filosofo. (...). Il testo dice anche quale era il
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Para cada verso do fr. B111, Gallavotti se ocupa de argumentar a favor da baixa
fiabilidade das fontes que cita — todas assumidas como testemunhos burlescos. Em vez de
reproduzir seu argumento, questiono sobre o fragmento escolhido. Esse fragmento foi posto
por Diels ao final do poema fisico e anterior ao poema Purificagdes. Conquanto todo editor
possa escolher entre as fontes para se fiar e a importancia que cada uma tera dentro da sua
edicdo, ele também tem de lidar com aquela “discrepancia fundamental” que esta nas
entrelinhas dos versos de Empédocles. O conteddo de DK 31 B111, nesse sentido, é
emblematico porque traz a tona o problema da unidade interna da poesia empedocliana.
Gallavotti tem plena consciéncia disso e corajosamente propde uma hipdtese de trabalho para
eliminar esse problema. Segundo o editor, enquanto parte do problema emerge da propria
linguagem do poeta, outra parte advém do fato de que Empédocles ndo escreveu dois poemas,
mas trés, “dois livros de fisica e biologia e um de ética”2%.

A divisdo em si ndo € polémica, principalmente no que se refere ao contetdo do
primeiro poema. De fato, em Sobre a Natureza existem versos que se aplicam tdo bem ao
tema da fisica (fendmenos naturais) quanto ao tema da biologia (fenémenos biol6gicos — DK
31 B111 se encaixa aqui). Além do mais, fazem parte daquelas opgOes interpretativas
possiveis que analisei sobre a escolha de Diels entre Didgenes Laércio, as Suidas e Tzetzes.
Nesse sentido, Gallavotti, assim como Bignone, explora hipoteses validas de organizacdo do
legado empedocliano. Kerferd (1978) e O’Brien (1982), em suas respectivas resenhas do livro
de Gallavotti, reconheceram o esforco e o preco de resgate dessas hipoteses?®2.

De maneira até facil de se perceber, os dois temas (fisico e biologico) se

complementam, pois as formas de vida sdo apenas uma parte da natureza geral. O problema

mestiere di Empedocle nella vita pratica: biologo e medico, faceva diagnosi e prognosi; ma da questo testo
qualcuno aveva desunto, come Diogene Laerzio riferisce, che Empedocle oltre che medico era anche un
indovino; quindi faceva profezie e dava oracoli, e questo viene ripetuto ancora in qualche opera moderna, e non
soltanto scolastica o divulgativa.” (GALLAVOTTI, 1975, p. x-Xi).

201 <] vero significato di Empedocle nella storia dell’umanita ¢ da cercare suoi pensieri e teoremi; non per cio va
trascurato 1’aspetto letterario dell’opera scritta; anzi un’attenta esegesi e uno studio accurato del testo
contribuiscono a farci comprendere meglio anche la teoria fisica, e alcuni particolari di essa; giovano inoltre a
recuperare i lineamenti di una personalita, che ci sono giunti alterati attraverso i secoli, un poco per le ragioni
storiche qui sopra accennate, ma soprattutto perché alla deformazione esegetica si prestava il suo linguaggio
immaginoso e denso, il testo del poema: i due libri di fisica e biologia, e quello di etica.” (GALLAVOTTI, 1975,
p. X).

202 Kerferd comenta que a opcdo editorial epistolar de Gallavotti implica na destruicdo das PurificacGes
enquanto um poema. Embora seja uma hipétese possivel a partir do que as fontes antigas conservam, Kerferd
lamenta pela auséncia de debate de Gallavotti com Zuntz pela reconstrucdo do poema Purificacdes que havia
sido feita poucosa anos antes. Cito: “This approach involves something very near to the elimination of the
Katharmoi, and thus forms the strongest possible contrast to the work of my respected colleague Giinther Zuntz
and his edition of the Fragments of this poem in his book Persephone (Oxford, 1971), which was apparently
unknown to Gallavotti.” (KERFERD, 1978, p. 80s).
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ndo estd em dividir o Sobre a Natureza, mas delimitar o fim dele e o inicio do seguinte, tanto
para a questdo de sua unidade interna (como os conteudos dos trés textos dialogam entre si?)
guanto para a questdo de sua recepcdo (como os trés textos foram recebidos e transmitidos por
outrem?). Gallavotti estd ciente e resolve o problema em dois aspectos: o doutrinario e o
literario.

A doutrina fisica de Empédocles dispde de excelentes fontes na avaliacdo de
Gallavotti®®®, Enquanto sua parte cientifica preconiza um sistema regido pela lei do
movimento de duas forcas motoras e quatro raizes constituintes dos fenémenos, sua
consequéncia metafisica é incompreendida desde a antiguidade. A dificuldade de se entender
tal consequéncia vem, para Gallavotti, pelo desconhecimento do conceito de

“metensomatose”.

O poema lustral foi até considerado, por Diels e outros, como uma conversao
de Empédocles: uma rejeicdo de suas proprias teorias fisicas e bioldgicas,
em favor de crengas populares e orficas. De fato, em sua teoria fisica ndo ha
principio dianoético fora dos elementos materiais que compdem 0s corpos, e
distinto deles: as percepcdes e 0 pensamento se formam no encontro dos
eflivios que emanam da matéria, como j& estd claramente indicado no
proémio do poema fisico; e quando os elementos de um corpo se dissolvem,
pelo que se chama empiricamente de morte, entdo, sendo a matéria
imperecivel, os elementos voltam a se recompor em novos corpos, ainda
produzindo sensagdes e pensamentos. Por outro lado, a doutrina da
palingénese, exposta no poema lustral, foi entendida, ja na antiguidade, de
acordo com uma teoria completamente diferente e de acordo com aquele
cenario filosofico diferente, que do Fedro de Platdo chega aos pais da Igreja
e da exegese dos neoplatbnicos tardios: pois esse caminho fala, também para
Empédocles, da metempsicose e da alma, como um principio dianoético
existente por si mesmo, que transmigra de corpo para corpo. Em vez disso,
Empédocles ndo poderia considerar, e de fato ndo considerou, sendo as
composic¢des dos elementos materiais e, portanto, a metensomatose, que é a
regeneracdo dos corpos materiais em que 0Ss quatro elementos da
composicdo produzem sensacdes e pensamentos.?%*

28 Em sua resenha Kerferd critica a falta de debate moderno sobre o sistema fisico de Empédocles.
Aparentemente, Gallavotti dedica muita confianca em poucos autores para explicar a questdo do ciclo fisico.
Cito: “No reference in bibliography or elsewhere to Solmsen or Holscher, simply the statement that D. O'Brien,
Empedocles’ Cosmic Cycle (1969), is fundamental for all problems relating to the cycle, which is simply
assumed throughout to have been of the dual cosmogony type. Even on this basis it is depressing to be told
simply (in the note on B17) that the double genesis (of mortals) has been understood variously by different
authors, without any more information than this given to the inquiring reader.” Na referida nota a B17 em
Gallavotti (1975, p. 183), sdo apenas indicados, mas ndo discutidos, além de O’Brien, o primeiro volume da
trilogia de Bollack (1965) e o segundo volume da Histéria de Guthrie (1965).

204 <] poema lustrale fu addirittura considerato, dal Diels e da altri, come una conversione di Empedocle: un
rifiuto delle proprie teorie fisiche e biologiche, in favore delle credenze popolari ed orfiche. Infatti non esiste,
nella sua teoria fisica, un principio dianoetico al di fuori degli elementi materiali che compongono i corpi, e
distinto da essi: percezioni e pensiero si formano nell’incontro degli effluvi che promanano dalla materia, come ¢
indicato chiaramente gia nell’esordio del poema fisico; e quanto gli elementi di un corpo si dissolvono, per cio
che si chiama la morte empiricamente, allora, essendo la materia imperitura, gli elementi tornano a ricomporsi in
nuovi corpi, producendo ancora sensazioni e pensieri. Invece la dottrina della palinegenesi, esposta nel poema
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Esse conceito?®

apresentado por Gallavotti embute no sistema fisico de Empédocles a
palingénese sem incorrer na metempsicose, e sim na continuidade material das raizes por
varios corpos (metensomatose). Essa € a consequéncia metafisica incompreendida desde a
antiguidade, que abriu a brecha para vincularem erroneamente a Empédocles doutrinas que
trabalham, de uma forma ou de outra, com a metempsicose, como o orfismo e o pitagorismo.
E, como complemento a essa interpretacdo gallavottiana que circunscreve os limites do
sistema fisico de Empédocles, encaixa-se o aspecto literario antecipado acima. Para
Gallavotti, o poema Katharmoi ndo é, estritamente falando, um poema, e sim uma epistola,
uma carta de Empédocles aos dirigentes politicos de Agrigento a respeito de demandas
sanitérias de sua cidade. Um tipo de folheto médico escrito a favor de melhores habitos do
ponto de vista da salide publica, remetido aos regentes da sua polis?®.

Apoiando-se na expressdo iatrikos logos (iatpikog Adyog — Discurso Médico, em
traducdo minha) contida em Didgenes Laércio (8. 77), Gallavotti argumenta que o texto
assumido tradicionalmente como mistérico e catartico €, antes de tudo, uma correspondéncia.
Nas duas resenhas que consultei, porém, foi posta uma dificuldade que, ao que parece, 0
editor ndo havia enfrentado. Trata-se da recente (& época) descoberta de um fragmento que

corroboraria 0 dado de que o poema Katharmoi conteria dois livros, logo, ndo poderia ser uma

lustrale, fu intesa, gia in antico, secondo una teoria del tutto diversa e secondo quella differente impostazione
filosofica, che dal Fedro di Platone giunge ai padri della chiesa e all’esegesi dei tardi neoplatonici: per tale via si
parla, anche per Empedocle, di metempsicosi e dell’anima, come principio dianoetico esistente per sé stesso, che
trasmigra di corpo in corpo. Invece Empedocle non poteva considerare, e di fatto non ha considerato, se non le
composizioni di elementi materiali, e quindi la metensomatosi, cioé la rigenerazione di corpi materiali, in cui i
quattro elementi della composizione producono sensazioni e pensiero.” (GALLAVOTTI, 1975, p. xiii-Xiv).

205 Em seu capitulo sobre La metempsicosi tra Orfeo e Pitagora (1991), Casadio faz uma recensdo sobre a
origem do termo ‘metensomatose’ mais completa do que fez Gallavotti. Segundo ele, enquanto a expresséo
‘metempsicose’ aparece pela primeira vez em Diodoro (10. 6,1), no sentido de que se entende derivado de
Pitagoras, a palavra ‘metemsomatose’ se apoia numa assertiva etimologicamente errada de Olimpiodoro (in
Phd., p. 54 Norvin = p. 135 Westerink). O escoliasta teria inadvertidamente derivado metempsicose de psyche e,
por isso, entendeu-a como a série de almas que passa pela corporeidade, vindo a derivar por contraposicdo
metensomatose como ‘uma alma apenas que passa por varios corpos’. Portanto, Casadio indica que a oposi¢do
entre metempsicose e metensomatose é falsa porque foi criada por alguns pesquisadores a partir de uma base
incorreta. Casadio reforca e mantém-se consensual em pelo menos em trés das sete acepgdes que estdo no LSJ
(2021, s. v. mvedua), que ‘metempsicose’ na verdade deriva de outros termos (empsychoo = animare), que quer
dizer ‘reinsuflagdo da alma em um novo corpo’. Essa defini¢do conta com a conhecida familiaridade do termo
grego pneuma e a ideia de que a alma é “ar” ou “inalada”. Opto por seguir pela manuten¢do do termo
metempsicose na linha de Casadio, entendendo a concepgdo de Gallavotti como “purista’. Cito Casadio (1991, p.
123): “Il termine metensomatosis, che tanto piace ad Olimpiodoro e agli attuali puristi, & in realta un conio tardo
(non sembra attestato che nel Il séc.d.C., con Celso e Clemente Alessandrino): esso traduce propriamente il
concetto di «reincorporazione» pit che quello di «reincarnazione». L'uso di tale termine, che & prediletto da
Plotino e dai suoi seguaci, ma soprattutto da Origene e dai Padri della tradizione origeniana — piu platonisti dello
stesso Platone —, tradisce la presenza di preoccupazioni antisomatiche, in chiave gnostico-encratita.”

206 Discorda Riedweg (1997, p. 41, n. 42), que cita poemas atribuidos a Museu e a Epiménides com o mesmo
nome, Katharmoi, porém sem tal intengdo sanitarista.
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epistola isolada®®’. Assim, a ideia do editor de que Empédocles compds uma epistola
medicinal, ou iatro-sofistica, como ele nomeia, exigiria um tratamento que, segundo O’Brien,
n&o era suficiente?®,

Evocando aquela incompreensao originaria sobre a poesia de Empédocles, Gallavotti
argumenta que essa correspondéncia é um verdadeiro precursor do género literario epistolar
em terras gregas (género que teria longo desenvolvimento e adeptos famosos como a Ars
Poetica de Horacio) e que seu conteldo, igualmente precursor e antecipador, representa a

mesma guinada moral que Atenas viu com Socrates e o nascimento da Etica. Cito:

No poema lustral, esse é 0 outro aspecto a ser notado no desenvolvimento
histérico do pensamento grego. E um texto sobre ética: esta nas origens
dessa nova disciplina de filosofia e surge no contexto socioldgico, em
harmonia (e ndo em oposi¢do) com um sistema de filosofia naturalista ja
estabelecido e previamente elaborado. E o primeiro sinal, para nos, dessa
virada que marcard o pensamento filosofico por meio dos sofistas e de
Sécrates, mudando seu interesse da investigacdo fisica para a moral 2%

De acordo com essa perspectiva, os preceitos purificadores da epistola sdo expressoes
éticas postas em linguagem medicinal por Empédocles em sintonia com o que estd no poema
fisico. Ndo apenas a violéncia entre seres humanos, mas também entre humanos e animais €
um atentado moral contra a metensomatose que subjaz na formacao de todos os corpos. Além
disso, o publico especifico ao qual a epistola se dirigiu (0s governantes de Agrigento)
permitiu que Empédocles saisse um pouco de seu léxico cientifico e utilizasse um vocabulario
mais adequado ao destinatario. Por isso, lé-se na carta sobre um “antigo decreto da
Necessidade” (DK 31 B115, v.1) e outros temas, que na avaliagdo de Gallavotti sédo arroubos

poéticos sem consisténcia maior do que uma bela e densa literatura:

Mas a forma literéria da epistola, que é assumida nessa época e nesse setor
pelo pensamento de Empédocles, explica as diferengas no tipo de exposi¢do
doutrinal entre o poema fisico e o poema lustral: aqui Empédocles concede
uma grande parte a imaginacdo, a fantasia, a mitografia, segundo o gosto e a
tradicdo poética atual, porque ndo fala aos filésofos, mas sim aos politicos.

207 Hunger (1967, p. 1-33).

208 «“Unfortunately the Suda (s.v. EunedoxAfig) records the Tatpikd as a work “in prose” (xotodoyddnv), while a
recently discovered fragment in a palimpsest of Herodian is explicitly ascribed to a second book of the
Katharmoi. The twists and turns which Gallavotti has to adopt, to neutralize this evidence (he claims that
Katohoyddny is a corruption of kot Adyov, and he seeks to identify the second book of the Katharmoi in
Herodian with the second book of the Physics in Simplicius), leave me with little confidence in the result.”
(O’BRIEN, 1982, p. 231).

209 g questo, nel poema lustrale, 1’altro aspetto da rilevare per lo sviluppo storico del pensiero greco. E uno
scritto di etica: sta alle orgini di questa nuova disciplina filosofia, e sorge nell’ambito sociologico, in armonia (e
non in opposizione) con un sistema di filosofia naturalistica gia costituito, e precedentemente elaborato. E il
primo segno, per noi, di quella svolta che segnera il pensiero filosofico attraverso i sofisti e Socrate, spostando il
proprio interesse dall’indagine fisica a quella morale.” (GALLAVOTTI, 1975, p. xv).



93

Hé até uma descricdo da vida ap6s a morte e da idade de ouro, mas esses séo
0s motivos poéticos daquela tradi¢cdo que remonta a Odisseia de Homero e
as Obras e Dias de Hesiodo.?°

Gradativamente, percebe-se que Gallavotti ndo considerou o orfismo como uma chave
valida para se ler Empédocles. Na verdade, segundo ele, o orfismo ajudou a incompreender
Empédocles. A primeira vez foi quando forneceu matéria-prima para “bidgrafos tagarelas” e
criticos formarem caricaturas do filésofo. A segunda vez foi quando serviu de substituto
metafisico para os intérpretes que ndo entenderam a metensomatose. Nessa segunda ocasido,
Gallavotti reconheceu que o pitagorismo, nascido e desenvolvido na Magna Grécia, pode ter
atuado junto a Empédocles como um vetor coparticipe de legitimas preocupagdes sanitarias
dos sébios daguele tempo. Mas, ainda que isso possa ser levado em consideracdo, nao se pode
substituir a empresa racionalista e ética de Empédocles por uma suposta poesia orfico-
pitagdrica. Cito:

Portanto, pode-se idealmente conectar a composi¢do do Katharmoi com a
estada de Empédocles em Tdrios, no territdrio de Sibaris, onde uma
florescente escola de medicina, liderada por Alcmedo, juntou-se a solicitude
pitagorica para curar a alma do homem por meio de préaticas catérticas e da
parenética iatro-sofistica. A epistola doutrindria de Empédocles
aparentemente se encaixa nesse contexto cultural, realizando um discurso
humanitéario semelhante em verso e forma literaria; mas Empédocles aqui se

refere a sua prépria doutrina fisica e, mais acima, a escola eleética, e ndo a
doutrina matematica de Pitagoras e ao orfismo dos pitagéricos.?'

Concluo esta breve apresentacdo da edicdo de Gallavotti destacando que ela tem o
mérito de desenvolver uma das hipo6teses para o problema da organizacdo dos poemas de
Empédocles. Sua interpretacdo literaria de que Purificacbes teria sido uma epistola é
interessante e fundamentada na tradicdo, porém, perde forca porque Gallavotti ndo havia
considerado o fragmento de Hunger recém-descoberto a época, o que teria lhe exigido mais.
Independentemente disso, o editor desenvolve uma critica dura as interpretacfes 6rficas de

Empédocles que, para ele, sdo profundamente dissonantes da doutrina fisica/racionalista do

210 “Ma la forma letteraria dell’epistola, che & assunta in questo momento e in questo settore dal pensiero
empedocleo, spiega le differenze del tipo di esposizione dottrinaria tra il poema fisico e il poema lustrale: qui
Empedocle concede una larga parte alla immaginazione, alla fantasia, alla mitografia, secondo il gusto corrente e
la tradizione poetica, perché non parla a filosofi, sibbene a politici. (...) C’¢ persino una descrizione
dell’oltretomba e dell’eta dell’oro, ma sono i motivi poetici di quella tradizione che risale all’Odissea di Omero e
alle Opere e giorni di Esiodo.” (GALLAVOTTI, 1975, p. xv-xvi).

211 «“percio si puo idealmente collegare la composizione dei Katharmoi con il soggiorno di Empedocle a Turi, nel
territorio di Sibari, dove una scuola medica fiorente, condotta da Alcmeone, si univa allora alla sollecitudine
pitagorica di curare 1’animo dell’uomo attraverso le pratiche catartiche e la parenetica iatro-sofistica. L’epistola
dottrinaria di Empedocle si inserisce apparentemente in questo ambito culturale, svolgendo in versi e in forma
letteraria un analogo discorso umanitario; ma Empedocle si rifa qui alla propria dottrina fisica, €, piu su, alla
scuola eleatica, e nona lla dottrina matematica di Pitagora e all’orfismo dei pitagorici.” (GALLAVOTTI, 1975,
p. xviii).
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agrigentino e de sua epistola ética. Por esse conjunto de razGes, a posi¢do de Gallavotti sobre
o orfismo parece-me uma renovada versdo cética sobre o tema que, aos olhos de hoje, merece

ser relativizada em prol de uma renovada confianca nas fontes.

2.4 Maureen Rosemary Wright e o Empédocles tematicamente coeso

Em 1963, a destacada pesquisadora Rosemary Wright terminou sua tese doutoral sobre
Empédocles. Desconheco o trabalho publicado de Wright nos seus proximos dezoito anos até
a vinda de seu Empedocles: The extant fragments (1981), mas evidentemente ela conheceu a
trilogia de Bollack (1965) e a reconstrugao do ciclo césmico feita por O’Brien (1969). Esses
dois autores, junto com Diels, formam as principais referéncias editoriais de Wright®*2. O que
é capital nessa questdo? Mais uma vez, interessa-me conhecer como a autora resolve o
problema da unidade entre Peri Physeos e Katharmoi. A partir disso faco duas perguntas para
Wright: qual imagem de Empédocles emerge de sua edi¢do e como trabalha a questdo do
orfismo?

Percebe-se neste segundo capitulo que existem véarias maneiras de se lidar com o
legado empedocliano. O passo firme dado por Diels estabeleceu o ponto de partida para os
que vieram depois, seja no que se refere aos beneficios de seu modelo, seja na possibilidade
de reorganizar a poesia de Empédocles. Quais critérios adotar para separar verso a verso?
Quais fontes considerar para montar o quebra-cabeca? Questdes desse tipo passam pela mente
dos editores e exigem suas decisdes pessoais. A resposta de Wright soa singular, a saber, o
agrigentino é o Empédocles tematicamente coeso, isto €, 0 poeta cujos poemas sao organicos
entre si e cujo pensamento filosofico € livre de contradices. Trata-se da tentativa de juntar
em uma unica perspectiva o problema editorial dos versos e o problema interpretativo do

poeta filosofo.

A questdo da relacdo de Katharmoi com a Fisica é problemética, e muitas
vezes pensa-se que os dois poemas representam posi¢Oes incompativeis, ou

212 Entendo que as bases tedricas de Wright sdo: i) a selecdo geral feita por Diels (que Wright assimila e usa
como material historiografico para sua Introdu¢éo); ii) o ciclo cosmico de O’Brien (que por sua vez ¢ uma
interpretacdo original dos versos de Empédocles a partir, principalmente, do ramo teofrastico de Diels,
ampliando-lhe a hipdtese da dupla zoogonia — que alids Wright assimila); iii) o escrutinio detalhado de Bollack
sobre o legado empedocliano, sendo que dele a autora tende a se apropriar apenas das linhas maiores. Sobretudo,
destaco que Wright tem o mérito de organizar a poesia de Empédocles com simpatia, moldando completamente
o tamanho e a disposi¢do de importantes fragmentos e, assim, remodelando fortemente os dois poemas que ficam
da seguinte forma: Sobre a natureza com os fragmentos 1-101, e Purifica¢fes com os fragmentos 102-133. Dois
outros pequenos méritos da edicdo sdo destacaveis: seu bem-feito Index Verborum e sua organizada e
informativa Introducdo. Para uma discussdo proveitosa das possibilidades hermenéuticas abertas pela autora,
veja a discussdo de Mansfeld (1984) sobre algumas das escolhas que a editora fez.



95

mesmo contraditorias, assumidas por Empédocles simultaneamente ou
sucessivamente. Nesta se¢do, sera argumentado que os dois poemas nao sao
inconciliaveis, que a teoria do Katharmoi esta de acordo com a da Fisica e
que é por ela complementada e esclarecida em varios pontos-chave.?3

A proposta do Empédocles tematicamente coeso de Wright oferece a solugéo para dois
problemas intrinsecamente ligados, isto é, tanto uma maneira de entrelacar os dois poemas
qguanto o estabelecimento de uma base comum para as duas faces conflitantes da poesia de
Empédocles. Para apresentar sua solu¢do, Wright usa de uma estratégia de dois momentos.
Primeiro ela reposiciona alguns fragmentos entre Peri Physeos e Katharmoi para, depois,
interpretar o Peri Physeos como sendo o poema que, por assim dizer, “da o tom” dominante
ao conjunto dos versos da poesia empedocliana?'*,

Dito de outra forma, Wright opta por escolher um dos dois poemas (0 Sobre a
Natureza) para ser o “guarda-chuva tedrico” do outro (as Purificacdes). Essa é sua forma de
intersecionar os dois poemas e resolver o problema editorial que acompanha o legado de
Empédocles. Problematizarei essa solucdo da autora para entendé-la melhor. Comego
retomando a frase citada. Disse a autora que “a teoria de Peri Physeos estad de acordo,
complementa e esclarece a teoria de Katharmoi.” O que isso significa exatamente? Penso que
essa afirmacdo implica que: i) Peri Physeos é a base tedrica principal do filosofo Empédocles,
e Katharmoi é um produto poético fundamentado nele ii) Katharmoi ndo expressa nada de
diferente daquilo que ja esta organicamente antecedido em Peri Physeos. Parece-me correto
entender entdo que é como se Peri Physeos ganhasse prioridade diante do seu poema-irmédo e
passasse a ser como uma espécie de guia de leitura para ele. Essa prioridade de um sobre o
outro é a forma pela qual o problema da intersecéo entre os poemas é resolvido por Wright:
ela dilata Sobre a Natureza até o poema recolher Purificacdes e justifica tal movimento
intersecionando fragmentos entre ambos. Uma solugéo engenhosa, de fato?!°,

213 «“The question of the relationship of the Katharmoi to the Physics is problematic, and it is often thought that
the two poems represent incompatible, or even contradictory, positions taken up by Empedocles either
simultaneously or successively. In this section it will be argued that the two poems are not irreconcilable, that the
theory of the Katharmoi is in accord with that of the Physicas, and that it is supplemented and clarified by the
Physics on several key points.” (WRIGHT, 1981, p. 57).

214 Barnes critica a maneira pela qual Wright reposiciona o fragmento porque tal movimentagdo, segundo ele,
desconsidera importantes discussdes académicas do aparato critico. A auséncia de tal discussdo no livro de 1981
pesa na avaliacéo do resenhista de modo a conduzi-lo a criticar o niicleo da proposta original de Wright, que é a
ideia de coesdo dos versos com o pensamento. E nesse sentido que leio a citagdo a seguir. Nela, Barnes néo
considera a discrepancia fundamental da poesia de Empédocles como um problema em si. Logo, uma solucéo
como a de Wright tem, de certo modo, para ele, uma aparéncia de falso problema. Cito: “Here and in the
Commentary Wright stresses the interconnections between Physics and the Katharmoi: it is good to have
compatibilism so thoroughtly expounded — but the tiro may be left wondering why anyone should have thought
Empedocles a philosophical centaur or have accused him of schizophrenia.” (BARNES, 1982, p. 191).

215 De maneira respeitosa, entendo o perfil editorial de Wright como heterodoxo. N&o creio que a autora tenha
receado tal caracteristica. Na verdade, me parece que sua intengdo foi buscar uma alternativa para a tarefa de
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A solucédo de Wright contém a imagem do Empédocles tematicamente coeso, isto é, a
imagem do poeta que versifica a mesma teoria fisica em dois poemas. Parte estratégica dessa
solucdo foi a superdimensdo que Wright deu ao Peri Physeos para abranger o Katharmoi.
Essa solucéo atende ao primeiro dos objetivos desta tese em analisar a edicdo de Wright, ou
seja, conhecer a imagem de Empédocles que emerge de seu texto. Como complemento, busco
a opinido de Wright sobre o orfismo como chave (Gtil ou ndo?) para se interpretar
Empédocles.

De acordo com o que foi visto até agora da edi¢do de Wright, deduzo que todas as
questdes relativas a interpretacdo da poesia de Empédocles devem ter em conta o seu sistema
fisico. Mas como perguntar pelo orfismo nesse contexto? Aparentemente sem opc¢éo, desvio o
foco para um ponto menor, mais especifico, que toca tanto o orfismo quanto o sistema fisico.
Considerando algumas intersecdes que Wrigth fez entre os dois poemas, abordo abaixo uma
delas. O fragmento analisado contém um assunto que permitira avaliar a opinido da autora
sobre a questdo orfica.

Os versos sdo do fragmento DK 31 B115 de Diels = fragmento 107 de Wright. Em
ambas as edicdes, esses versos estdo no poema Purificacdes. Sua primeira linha é uma das
mais evocadas pelos estudiosos dos “mistérios empedoclianos”, a saber, o verso que fala do
“antigo decreto de Necessidade”. Mas Wright ndo olha para esse verso, € sim para os versos 9
a 14, onde se conta sobre o tema do banimento do daimon através das quatro regiGes do
mundo até o chdo da humanidade na pessoa do eu lirico. O foco da autora esta ali porque ela
pretende argumentar a favor da tese de que a queda do daimon pelas quatro raizes esta

prevista em outro fragmento, do poema Fisica. Cito os versos 9-14 de B115:

For the force of the aether chases them toward
the sea,

The sea spits them out toward earth's surface,
the earth toward the rays

Of the bright sun, and he [i.e. the sun] hurls
them into the eddies of the aether.

Each one receives them from another, but all
hate them.

Of them, | too am now one, an exile from the

recomposi¢do da poesia de Empédocles. Sua solucdo € passivel de criticas em um nivel, mas de elogios em
outro. Fago minhas as palavras a seguir: “Inevitably, Wright’s text will not secure universal acceptance, and
certainly improvements can be made. Her decision to print only passages believed to contain ipsissima verba and
omit numerous reports makes her work less useful than Diels’s or Bollack’s. Her commentary provides generally
succinct and valuable discussion, but at times one wishes for a less piecemeal and a more comprehensive and
penetrating treatment. Views not coincident with her own are cursorily treated and even misrepresented. The
work is written primarily for students of classical philology and philosophy and will provoke mixed reactions.
From the standpoint of historians of science, however, the lack of historical perspective in the work is
disappointing, and some of its assessments should be viewed with caution.” (LONGRIGG, 1983, p. 126).
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divine and a wanderer,
I who relied on insane Strife.?%6

A poesia de Empédocles, as vezes, é viva e ndo aceita divisdo, por isso vou segui-la
verso a verso: os dois versos iniciais (v.9-10) indicam o movimento descendente de um
“algo” (o daimon) sendo jogado do éter para o mar, e nos dois seguintes (v. 10-11), o
movimento torna-se ascendente, jogando-o da terra para o sol e deste para o éter. E
perfeitamente possivel associar cada uma dessas &reas ou regides as quatro raizes
empedoclianas. Wright faz exatamente isso, ou seja, ela opta pelo ramo teofrastico de
interpretacdo do fragmento DK 31 B6, que apresentei antes, e com a correlacdo dos nomes
divinos em méos — Zeus-fogo / Hera-ar / Aidoneus-terra / Nestis-4gua — substitui as regides
das quais o daimon é banido pela respectiva raiz. Com essa intersecdo entre B6 (da Fisica) e
B115 (das Purificagdes), Wright advoga a favor da tese de que o banimento do daimon é um
evento compativel com o sistema fisico.

Tal como a autora apresenta, 0s versos 9-14 de B115 sdo a visualizacdo poética das
quatro regiBes/raizes do mundo, filosoficamente previstas nos versos do sistema fisico em DK
31 B6. Portanto, 0 que esta previsto no Sobre a Natureza (B6) fundamenta e ilumina o que é
dito em Katharmoi (B115). O banimento do daimon passa a ser visto como um evento
inserido na narrativa do ciclo cosmico, de unido e separacdo das raizes divinas por influéncia
de Philotes e Neikos. Cito Wright:

E apropriado comecar com as quatro raizes. Quando, no fragmento 107
(115), Empédocles diz que o poder de aither persegue o daimon no mar, o
mar o langa na terra, a terra no sol e o sol novamente nos redemoinhos de um
ou outro, pode haver pouca davida de que as areas escolhidas ndo sdo
arbitrérias, e sim referéncias as massas dos quatro elementos conforme dadas
na Fisica. L4, fjlog € a palavra mais comum para a raiz do fogo, aibnp é o
termo usual para a raiz do ar, movtog, Odloocoa, duPpog e Nestis sdo
intercambidveis para agua, ¢ terra é obviamente yaio e y0®v em ambos os
poemas. O caréter, a atividade e a importancia primaria das quatro raizes sao
explicadas na Fisica, e em Katharmoi as quatro aparecem sob 0s nomes
familiares da Fisica para designar as areas de banimento do daimon.?!’

216 DK 31 B115 = LM D10.

217 «It is appropirate to start with the four roots. When, in fragment 107(115), Empedocles says that the might of
aither pursues the daimon into sea, sea casts him onto earth, earth into sun, and sun again into the eddies of
aither, there can be little doubt that the areas chosen are not arbitrary but are references to the masses of the four
elements as given in the Physics. There fjAiog is the most common word fort the root of fire, aiffp is the usual
term for the root of air, mdvtoc, OGracca, dufpog, and Nestis are interchangeable for water, and earth is
obviously yaio and y0cdv in both poems. The character, activity, and primary importance of the four roots are
explained in the Physics, and in the Katharmoi the four appear, under the names familiar from the physical work,
as the areas of banishment for the daimon.” (WRIGHT, 1981, p. 58)
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N&o restam duvidas de que Wright transforma o Peri Physeos em uma espécie de
diapasdo para harmonizar as passagens supostamente mistéricas de Katharmoi. O exemplo
deixou isso claro. Porém, observe o detalhe na afirmacdo final da citacdo: os nomes dos
deuses/raizes representam as areas de banimento do daimon. E curiosa tal afirmacdo porque
provoca a davida: por que o sistema da Fisica prevé uma opg¢éo de banimento do daimon? Por
qual necessidade interna? Por qual razdo ou motivo um daimon é banido de um sistema
fisico? Duas assertivas incomuns se juntam na proposta de Wright: por um lado, o daimon
participa intrinsecamente do sistema fisico, mas por outro, o daimon parece ter um
movimento que o pde, contraditoriamente, como um principio metafisico. Como entender
1SS0?

Faco uma breve digressdo ao conceito de metensomatose apresentado por Gallavotti
em 1975. A metensomatose de Gallavotti ndo reconhece a existéncia do daimon como um
principio externo as raizes. O daimon é tdo apenas uma combinacédo das raizes — como, alis,
todas as coisas sdo. Isso quer dizer que pela metensomatose o daimon esta dentro do sistema
fisico sem nenhuma diferenciacdo entre ele e as raizes. Mas Wright parece reconhecer o
daimon como algo diverso das raizes na poesia de Empédocles. Os versos 9-14 de B115
dizem que o daimon ¢ “algo lan¢ado” de uma raiz para outra e é por elas odiado. Ou seja, 0
daimon esta fora das raizes, é diferente e delas sofre a acdo de repudio. Como Wright explica
a presenca do daimon (merecedor do 6dio e do banimento divino) em uma teoria que sé
reconhece o ciclo fisicamente ordenado?

Aqui, entdo, chego ao nucleo da argumentacdo de Wright a favor de seu Empédocles
coeso: para ela, sim, o daimon existe separado das raizes e, como tal, possui dois aspectos
complementares. Ele é a expressdo de um eu juridico que deriva de antigas leis gregas e,
também, uma concepcdo noética. Veja o primeiro aspecto. Tal ideia juridica advém da
interpretacdo que Wright faz do primeiro capitulo do livro de Dodds (2002, p. 9-35). Segundo
esse autor, pode-se ver na apologia de Agamenon contra a acusagédo do rapto da concubina de
Aquiles que Agamenon fez o ato e aceita a puni¢do, mas que ndo foi o agente intencional da

acio?8,

218 A referida passagem de Homero (11. 30. 86ss) € analisada por Dodds para mostrar como Homero utilizou um
vocabulério derivado principalmente do imaginario divino (poder de Zeus, Erinias, Ate), para representar acdes
humanas irracionais ou inconscientes para as quais, em sua época, ndo dispunha de terminologia adequada.
Nesse sentido, Agamenon é culpado pelo crime que cometeu, mas se desculpa por te-lo cometido sob influéncia
de forca divina desconhecida. Por sua vez, o daimon de Empédocles é culpado por um crime do qual ele é mais
vitima do que fator, ou seja, o crime e a culpa o precedem quase a revelia. No caso do sistema fisico, o daimon
sofre a pena do exilio por causa de Odio que invadiu Esfero e rompeu a harmonia divina.
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Esse perfil de sujeito culpado e merecedor de penalidade, embora coagido pelos
deuses, € o perfil juridico aproveitado por Wright e transposto da descricdo homérica para a
poesia de Empédocles?'®. Tal perfil juridico é derivado da antiga tradicio legal grega e, de
fato, encaixa-se bem na poesia de Empedocles. O daimon tem culpa e serd punido, mas nao se
sente como um criminoso, antes, sente-se prejudicado e, portanto, desejoso de reconstruir o

laco perdido. Cito Wright:

Na tradicdo legal e poética grega, portanto, derramamento de sangue e
perjurio podem resultar em exilio, e 0 homem que assim agiu é repugnante
para os elementos. E nesses termos que Empédocles descreve a saida do
daimon da companhia de seus semelhantes e seu nascimento e rejeicdo por
um elemento ap6s o outro. No entanto, os comentaristas atuais falam do
Katharmoi como uma teoria sobre “o pecado primordial ¢ a queda do
homem”, preocupada com a purificagdo da mancha do pecado original e com
a subsequente salvacdo. Esse tipo de linguagem esta, obviamente, em
desacordo com a teoria da Fisica, e é uma interpretacdo equivocada da ética
grega em termos cristdos que distorcem a maneira de pensar de
Empédocles.??

O argumento de Wright é que o daimon é a expressdo do ego (¢ym, DK 31 B115, v.
13) do proprio Empédocles que, liricamente, repete em sua poesia um perfil juridico derivado
de uma antiga tradicdo legalista cuja pena prevista é o exilio. Esse crime pode ser qualquer
uma das formas de derramamento de sangue, o que, por si sd, configura a imposicéo de culpa
que é perfeitamente comparavel a posse de uma macula ou miasma. Nesse sentido, 0 que
existe na quebra de juramento do daimon e na consequente expulsdo dele do convivio de seus
afortunados semelhantes, em direcdo a uma existéncia de expiacdo e sofrimento é, do ponto
de vista fisico, perfeitamente uma mancha (ou culpa) gravada no eu legalmente constituido

banido de Esfero e, como tal, pertencente ao ciclo cdsmico.

219 Embora a investigacdo de Dodds siga um rumo completamente diferente do de Wright, ambos compartilham
da impresséo de que a poesia de Empédocles reflete uma antiga concepcéo juridica. Wright privilegia o sistema
fisico e destaca que todas as opgdes aparentemente abertas a interpretacdes religiosas estdo, na verdade,
previstas nas regras do ciclo césmico. Por sua vez, Dodds segue investigando como os gregos registraram suas
experiéncias irracionais através do vocabulario mitico e poético. Apesar de sua base cética, Dodds considera
plausivel que esses aspectos aparentemente irracionais da poesia de Empédocles possam ter um fundamento no
xamanismo. Para conhecer a opinido de Dodds sobre o Empédocles xamanico verifique o quinto capitulo de seu
livro (2002, p. 139-181); para acompanhar a evolucéo de uma das principais forgas irracionais da literatura grega
apresentada por Dodds, a Ate, especialmente entre os tragedidgrafos, veja a tese doutoral de Rodrigues (2015).
220 «“In Greek legal and poetic tradition, therefore, bloodshed and perjury can result in exile, and the man who has
so acted is abhorrent to the elements. It is in these terms that Empedocles describes the daimon’s departure from
the company of his like, and his birth in, and rejection by, one element after another. Yet present-day
commentators speak of the Katharmoi as a theory about “the primal sin and fall of man”, concerned with
purification from the taint of original sin and with the subsequente salvation. This sort of language is of course at
variance with the theory of the Physics, and it is a mistaken interpretation of Greek ethics in Christian terms that
distorts Empedocles’ way of thinking.” (WRIGHT, 1981, p. 66).
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A leitura de Diels da linha 4 do fragmento 107 (115) é geralmente aceita. Ela
assume que o perjario é um segundo crime que traz consigo as
consequéncias da separacdo e da errdncia. Mas € 0 mesmo crime sob um
aspecto diferente: o daimon é representado como trazendo miasma sobre si
mesmo e, ao fazer isso, transgride o juramento que o vincula. Pode até haver
um sentido em que assassinato, perjdrio e confianca em Odio seja 0 mesmo
evento visto de trés pontos de vista. A violéncia pode ser pensada como uma
quebra do vinculo imposto pelo Amor, bem como uma manifestacdo de agir
sob o dominio de Odio.?*

Portanto, o daimon de Empédocles, na visao de Wright, tem o perfil juridico de um eu
culpado e subordinado ao trénsito do sistema fisico. Mas, além de um eu penalizado, o
daimon também é uma concepcao noética. Segundo Wright, o daimon é a unidade mental de
um ego que, nos versos de Empeédocles, existe como algo paralelo a combinacdo das raizes.
Para ela, o daimon ndo se identifica tout court com as raizes, como diz o conceito de
metensomatose de Gallavotti, nem se identifica com uma mente que guarda memodria e
identidade, como séi entre os defensores da metempsicose. A unidade mental do daimon
seria, portanto, despersonalizada e mais proxima do conceito de inteligéncia impessoal de
Anaxagoras. Para exemplificar sua compreensdo, Wright interpreta os versos 13 e 14 de B115
juntos a outro fragmento, no qual Empédocles, novamente em primeira pessoa, afirma ter
percorrido varias formas de vida.??> A forma como Wright |é esse fragmento é fundamental

para entender sua proposta de daimon como inteligéncia:

Foi demonstrado que a afirmacdo de Empedocles de que ele nasceu como
menino, menina, planta, passaro e peixe ndo implica necessariamente uma
lembranca pessoal de tais estados, mas sim uma inferéncia da lei universal
que ordena que os daimons nascam em todos os elementos como diferentes
tipos de theneta [composto de raizes]. No entanto, o uso do ego por
Empédocles em cada estagio da histéria do daimon parece implicar algum
fator constante, e isso seria incompativel com a teoria da completa disperséo
na morte das partes das raizes que constituem o individuo. Ainda assim, o
daimon teria de estar relacionado a esfera, as quatro raizes e ao Amor e a
contenda, visto que, de acordo com o poema fisico, essas sdo as Unicas
coisas que existem.??3

221 “Diels's reading of line 4 of fragment 107 (115) is usually accepted. This assumes that perjury is a second
crime that brings with it the consequences of separation and wandering. But it is the same crime from a different
aspect: the daimon is represented as bringing miasma on himself, and in so doing he transgresses the oath that
binds him. There may even be a sense in which murder, perjury, and trust in Strife are the same event from three
points of view. The violence can be thought of as a breaking of the bond imposed by Love, as well as a
manifestation of acting under the domination of Strife.” (WRIGHT, 1981, p. 64-5).

22 DK 31 B 117 = LM D13: “For as for me, once I was already both a youth and a girl, / a bush and a bird, and a
sea-leaping, voyaging fish.”

223 “It has been shown that Empedocles’ assertion that he has been born as boy, girl, plant, bird, and fish need not
imply a personal remembrance of such states but is rather an inference from the universal law ordaining that the
daimons be born in all elements as different kinds of theneta. Nevertheless, Empedocles’ use of ego at each stage
of the history of the daimon seems to imply some constant factor, and this would be incompatible with the theory
of the complete dispersal at death of the parts of the roots that make up the individual. Yet the daimon would
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O ciclo cosmico abrange, segundo a cita¢do acima, desde o dominio absoluto de Amor
até a fragmentacio deste por acdo de Odio, separando as raizes e multiplicando as raizes até a
criacdo fisica. O daimon nasceu no momento de ruptura da unidade originaria (do Esfero).
Logo, a depender de qual seja a natureza de Esfero, que € o todo, saberemos a natureza dos
daimons, que sdo suas menores partes. E, na leitura de Wright, o Esfero é o equivalente
empedocliano da inteligéncia impessoal de Anaxagoras®?. Portanto, quando Esfero se partiu
em muitos e “caiu” do plano divino para o nivel da humanidade, os muitos “algos” que cairam
foram de natureza mental, como uma chuva de “unidades de inteligéncia” sobre todas as

especies. Cito Wright:

Na teoria de Katharmoi, entdo, antes da “confian¢a no 6dio furioso” (verso
14) e a consequente chegada do daimon neste mundo, ele estava na
companhia dos deuses e sob o controle de Amor. Na linguagem da Fisica,
esse é o estado da esfera que retne os muitos em um, e que resulta no deus
de mente sagrada. Os daimons, ou deuses, dos Katharmoi, portanto, teriam
uma afinidade com a mente divina e, assim, eles seriam, ou teriam
inteligéncia. E essa inteligéncia seria da mais alta porque os daimons estdo
no topo da escala dos seres vivos, 0s quais dizem que tém uma parte da
vonuo.?

Assim, fecho o entendimento de Wright sobre o daimon como um ser submetido ao
movimento fisico do ciclo cosmico e composto, basicamente, de um perfil de penado/exilado
e de uma porcéo fragmentada da inteligéncia divina.

Dito isso, posso me encaminhar para a concluséo sobre a edicdo de Wright. A imagem
do Empédocles tematicamente coeso que a autora apresenta € singular, bem-organizada e

problematizavel em alguma medida. Considero que, do ponto de vista do problema da

have to be related to the sphere, the four roots, and Love and Strife, since according to the physical poem these
are the only things in existence.” (WRIGHT, 1981, p. 69, inser¢do minha).

224 O Esfero como “mente sagrada” ¢ uma hipotese que encontra amparo na expressio epnv iepn em DK 31
B134, v. 4 = LM D93. No caso, assim como Anaxégoras falou de um principio filos6fico como a mente
impessoal (vodg), Empédocles teria dito o mesmo a respeito de Esfero. E, no que importa sobre o daimon, este
sendo uma parte de Esfero ¢, por Empédocles, continuamente referido como “peito” ou “diafragma” (¢pnv) para
indicar a sede dos pensamentos (cf. uso do termo em DK 31 B15, 17, 23, 114 e 133). Nesse sentido, por
exemplo, no fr. B15, quando Empédocles diz a Pausanias para “guardar no peito” o ensinamento recebido, ele
esta dizendo, na avaliacdo de Wright, que o discipulo deve cuidar (= favorecer a influéncia de Philotes) dos
pensamentos e voli¢Oes, pois cabe a cada um ajudar ou atrapalhar a inteligéncia do daimon que ha dentro de si.
De acordo com tal leitura, @pnyv €, portanto, o indicativo da existéncia de daimons impessoais, sem memdoria ou
identidade. No terceiro capitulo apresento mais detalhes desta interpretagdo do daimon como particulo de Esfero.
225 «“On the theory of the Katharmoi, then, before, the “trust in Strife” and the daimon’s consequent appearance
in this world, he was in the company of the gods and under the control of Love. In the language of the Physics
this is the state of the sphere when the many are brought into one, and the god that is holy mind results. The
daimons, or gods, of the Katharmoi therefore would have an affinity to the divine mind, and so they are, or have,
intelligence. And this intelligence would be of the highest, because the daimons are at the top of the scale of
living things, all of which are said to have a share of vonpo.” (WRIGHT, 1981, p. 70-1).
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harmonia interna entre Peri Physeos e Katharmoi, sua edicdo tem uma resposta clara: o
primeiro poema tem predominancia tedrica sobre o segundo. Todavia, uma vez que o orfismo
ndo apareceu em nenhum momento da argumentacdo de Wright, desviei a atencdo para um
tema caro ao orfismo e que foi trabalhado por Wright em outro registro: o tema do banimento
do daimon.

Sabe-se pelo orfismo que o daimon ou alma estava junto aos deuses e, por ter
cometido um crime contra a ordem divina (derramamento de sangue), foi punido com o
exilio. O pagamento dessa pena em variados ciclos de encarnacao aparece como 0 processo de
purificacdo e elevagdo espiritual. Esses aspectos da vida orfica sdo baseados em uma viséo
religiosa e poética do mito de Dioniso Zagreus. Wright conseguiu um feito inédito. Ela
explicou a mesma narrativa que o orfismo, mas sem recorrer a religiosidade.

Segundo Wright o daimon estava junto de Esfero como por¢cdo da mente divina.
Devido a agressdo de Neikos, o Esfero se rompeu e suas partes (0s daimones) cairam nas
formas de vida como punicdo. Uma vez que é composto de porcOes de inteligéncia divina, 0
daimon estd sem memdria e identidade dentro dos seres que, no caso dos seres humanos,
podem conscientemente agir em prol de Philotes e preservar o daimon de modo a conservar a
sua natureza divina. Trata-se, parece-me, da mesma histéria contada, porém com pequenas (e
determinantes) alteracdes.

A juncdo do perfil juridico de exilado com a substancia noética impessoal comp&e um
conceito de daimon que, pari passu, atinge por seus proprios méritos os objetivos que o
orfismo, recorrendo a uma identidade pessoal que se lembra de cada encarnacdo, também
alcanca. Mas o conceito de daimon de Empédocles, segundo Wright, ndo é baseado no mito, e
sim no sistema fisico de Empédocles. Podemos provisoriamente dizer que o mito érfico e a
inteligéncia impessoal de Esfero fornecem cada qual e de formas diferentes dois fundamentos
para o conceito de daimon. E evidente a essa altura que Wright n&o reconhece, ou pelo menos
ndo aplica, o orfismo como uma chave de leitura de Empédocles. Isso s6 enaltece sua posi¢do
prépria. Instigante e bem formulado, o0 Empédocles tematicamente coeso fornece uma imagem
singular do poeta fildsofo.

Aponto ainda uma dltima questdo sobre a edicdo de Wright. No primeiro capitulo da
tese, mostrei as fases dos estudos orficos e, fortuitamente, no segundo, relaciono alguns
editores a essas fases. Assim, Bignone me parece o editor pan-orfico e Gallavotti, o editor
cético. Acrescento que a edicdo de Wright tem uma semelhanca com o estagio do orfismo
“entre aspas”. Digo isso porque ela e os autores desse estadgio buscam uma via intermediaria e

inédita. A semelhanca esta no seguinte ponto: da mesma forma que os autores da terceira fase
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recorreram a um problematizavel “orfismo sem Orfeu” e a uma “literatura sem culto”, Wright
apresenta o “daimon sem religiosidade”.

Por um lado, ela ndo ignora que o daimon se trata de uma formulacéo poética e, como
tal, pode receber “n” matizes distintos; mas por outro, ndo quer incorrer em algum tipo de
misticismo que assuma sem restrigdes a divindade dos daimons. Wright circunscreve o divino
ao Esfero e o Esfero é deus, mas ndo é um deus dos misticos, apenas da inteligéncia
filoséfica. Assim, finalizo sugerindo que Wright soa como uma “editora entre aspas”. A

seguir apresento a edi¢do que continuou a busca pela unidade dos fragmentos de Empédocles.

2.5 Brad Inwood e 0 Empédocles literalmente coeso

Em 1991, Brad Inwood lancou a edicdo The Poem of Empedocles. Como o préprio
titulo indica, seu livro traz a hipdtese de que o pré-socréatico foi autor de apenas um texto. A
hip6tese ndo foi originalmente proposta por ele, e sim pelo artigo Empedocles Recycled de

Catherine Osborne226

que, em 1987, fez uma forte defesa a favor da ideia do poema solo.
Nesse sentido, Inwood absorveu a hipotese de Osborne e a desenvolveu em sua edicao,
reunindo os fragmentos em uma composicdo Unica e interpretando a imagem de Empédocles
como o poeta literalmente coeso. Alguns anos depois do lancamento do seu livro, Inwood foi
agraciado pelo destino e conheceu em 1999 a edicdo do P.Estrasb., feita por Martin e
Primavesi. Uma vez que esse novo documento trouxe mais argumentos a favor da coesdo
tematica entre os dois poemas de Empédocles, Inwood decidiu acrescentar a sua edicdo a
contribuicdo do novo papiro. Isso o incentivou a langar a segunda edic¢do de seu The Poem of
Empedocles em 2001, obra que tomei como objeto para analise. Assim, encontro nela as
condicdes para responder as duas questdes que me motiva neste segundo capitulo: qual foi a
imagem de Empédocles que emergiu da edicdo de Inwood como solugédo para o problema da
unidade dos fragmentos? E como o editor considera (ou ndo considera) o orfismo como uma
possivel Gtica para se interpretar Empédocles?

Vimos desde Diels que o problema da unido dos fragmentos empedoclianos comporta
uma questdo formal e uma questdo interpretativa. Nesse sentido, acompanhei algumas
propostas que diferem entre si pelas escolhas editoriais que realizam, seja na selecdo das
fontes, seja na organizacdo dos fragmentos, seja na interpretacdo que fazem dos versos e da

cultura grega de onde provém. A proposta de Inwood do Empédocles literalmente coeso é,

226 Desde 2011 a autora publica seu trabalho com o sobrenome Rowett.
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por assim dizer, um passo a mais comparado com a proposta de Wright. Enquanto ela
manteve a unidade teméatica como pano de fundo para os dois textos do poeta, Inwood

abracou a ideia de que a unidade tematica esta refletida na composicdo dos versos. Cito-o:

Se ndo esté claro que Empédocles escreveu dois poemas, entdo ndo devemos
invocar levianamente sua existéncia distinta para explicar as aparentes
divergéncias entre nossos fragmentos. Ou seja, se aceitarmos esse
argumento, ficaremos mais fortemente comprometidos em reconciliar
conflitos prima facie nos fragmentos e em desenvolver uma interpretagcdo
integrada de todas as nossas evidéncias sobre seu pensamento. Pois a
hipbtese de contradi¢do interna dentro de um Unico poema é desagradavel
(embora possivel); mesmo uma reconciliacdo relativamente pouco
convincente é preferivel. Claro, ainda se pode postular a existéncia de dois
poemas para explicar os conflitos remanescentes ou como uma alternativa
para uma reconciliagdo extremamente rebuscada. Mas isso seria entdo um
altimo recurso exegético.?’

A proposta do Empédocles literalmente coeso de Inwood apresenta uma renovada
confianca para a interpretacdo da poesia do agrigentino. De forma IGcida e tranquila, Inwood
ndo nega que os fragmentos reflitam aspectos aparentemente discordantes e, no limite
difilmente concilidveis; porém, o editor esta consciente de que ndo ha (como ele argumentara)
evidéncias sélidas o suficiente para se aceitar a ideia de que Empédocles escreveu dois
poemas. Assim, trabalhando rente ao limite estreito entre a margem de confluéncia dos versos
e as lacunas doxograficas disponiveis, Inwood segue na direcdo de uma proposta engajada e
corajosamente bem-assentada.??8

Entretanto, a proposta do Empédocles literalmente coeso de Inwood ndo se sustenta
sobre um argumento positivo, antes, apoia-se no argumento negativo sobre a hipdtese
contréria. Dito de forma mais clara: enquanto outros editores, por exemplo, Diels e Bignone,
buscam as pistas para provarem a existéncia de dois poemas nas informacfes de Didgenes

Laércio, Suidas, Tzetzes dentre outros, Inwood investiga a doxografia no sentido de apontar

227 <|f it is not clear that Empedocles wrote two poems, then we should not invoke lightly their distinct existence
to explain apparent divergences among our fragments. That is to say, if one accepts this argument one becomes
more strongly committed to reconciling prima facie conflicts in the fragments and to developing an integrated
interpretation of all of our evidence about his thought. For the hypothesis of internal contradiction within a single
poem is unappealing (though possible); even a relatively unconvincing reconciliation is preferable. Of course,
one could still postulate the existence of two poems, to explain away remaining conflicts or as an alternative to
an extremely far-fetched reconciliation. But this would then be an exegetical last resort.” (INWOOD, 2001, p. 9-
10).
228 Dentre as varias resenhas que consultei, percebi o reconhecimento a respeito da “ousadia sensata”
demonstrada por Inwood em relacdo ao problema da unidade dos fragmentos. A expressdo que melhor reflete
esse mérito talvez seja esta: “The presentation of the Fragments is noteworthy, since Inwood follows Catherine
Osborne’s recent arguments in favor of the one-poem hypothesis. His arrangement is admittedly speculative, but
will stimulate further debate. But one is tempted to agree that the interpreter can address topics like reincarnation
from the religious and physical perspectives simultaneously without assuming an ineradicable tension between
the two.” (BUSSANICH, 1994, p. 334).
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para a auséncia de evidéncias a favor da existéncia de dois poemas. Ou seja, ele ndo investiga
para provar que havia somente um poema; antes, trabalha para tornar falsa a hipétese de que

havia dois. A estratégia ¢ valida, embora comporte criticas.??® Para ilustrar seu argumento

negativo montei o quadro abaixo?3:

Fonte Afirmacao Positiva Fragilidade da Resultado Negativo
Afirmacéo
Didgenes Laércio Fisica e Purificacdes A fonte de Didgenes
(8.77)=DK 31 Al somam juntos 5000 Laércio éo

linhas e um poema de
medicina com 600
linhas

“unreliable” (ndo
confiavel) Lobon de
Argos

Avristoteles e seu
dialogo perdido Sobre
0s poetas = D.L. (8.58)

Empédocles escreveu
Expedicéo de Xerxes,
Hino a Apolo, e
tragédias

D.L. parafraseou Sobre
0S poetas em uma
versdo do texto que &,
no minimo, de segunda
mao. E Arist6teles ndo
menciona um poema
fisico e outro religioso

Platéo Nenhuma mengéo a Por auséncia de
dois poemas evidéncia sélida para a
Simplicio Enquanto seguidor do existéncia de dois
Simplicio cita o fr. DK ramo teofrastico, poemas, resta COMo
31 B115 (das Simplicio vé toda a hip6tese possivel que
Purificac@es, portanto) | poesia de Empédocles | tenha havido apenas
para ilustrar um como “fisica”. E coube um poema.
argumento fisico a Hipodlito, ndo a
Simplicio, reconhecer
0 contexto purificatério
do fragmento
Suidas A Fisica contém dois A Suidas usa das

mesmas fontes de
Di6genes Laércio. E
ndo diz expressamente

livros em 2000 linhas,
e hd um texto médico
em prosa com nimero

229 Catherine Osborne, de quem Inwood reproduziu a hipotese do poema U(nico, aparentemente considerou
insuficiente a estratégia adotada por ele. Segundo ela, Inwood deixou de fora argumentos e referéncias que
fortalecem a tese do poema unico. Cito: “No book is likely to seem perfect to a reviewer with strong
commitments in the field. Besides its methodological sophistication, the text and translation are excellent, and
these are the main parts of the book; but by contrast the introductory account of Empedocles’ thought seems
somewhat tame and disappointing. This is, perhaps, partly a matter of scope. (...). Indeed Inwood seems to take
no account of the interpretations offered by others who have endorsed the unity thesis to a greater or lesser
degree.” (OSBORNE, 1994, p. 566). A critica de Osborne a estratégia de Inwood ndo foi isolada. Outro
resenhista apontou que Inwood intencionalmente se desvia das polémicas em favor de uma posicdo mais
consensual, ainda que superficial. Cito: “Naturally enough Inwood does not attempt a comprehensive study of all
the problems, and his treatment is refreshingly free from polemic. Indeed he finds much to agree with in a wide
variety of scholars from one end of the interpretative spectrum to the other. In other words he wisely avoids
signalling disagreement or otherwise engaging in detailed controversy. That is not to say that he does not express
firme views, even though these are sometimes preferences for positions for which he admits no decisive proof
can be given. Thus on the question recently re-opened by Catherine Osborne (CQ 1987), as to whether all the
fragments we have come from a single poem, he inclines to the opinion she also favours, that they do.”
(LLOYD, 1993b, p. 164).

230 Quadro comparativo elaborado a partir das informacg@es contidas em Inwood (2001, p. 11s).
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de linhas “um pouco | que havia dois poemas.
maior”

De acordo com as informagfes resumidas no quadro acima, nota-se que Inwood
trabalha pela via negativa da argumentacdo: uma vez que as evidéncias para a existéncia de
dois poemas sdo frageis, ele aceita como possivel a existéncia de apenas um poema
empedocliano. Como dito antes, tal hipotese decorre diretamente do artigo de Osborne?! e
sustenta a imagem do Empédocles literalmente coeso de Inwood. Segundo tal concepgéo, 0
problema da organizacdo dos fragmentos em dois poemas € parcialmente um falso problema
porque 0S Vversos pertencem a uma composicao literal Unica cujo titulo — Inwood o aceita

quase que por conveniéncia — é Purifica¢Ges. Cito Inwood:

Esta € uma maneira altamente plausivel de lidar com as evidéncias
conflitantes e inadequadas sobre a produgdo poética de Empédocles; ainda
assim, a abordagem de Osborne certamente ndo é comprovadamente correta,
nem é facilmente falsificavel. Outra hipdtese plausivel seria que Empédocles
escreveu originalmente uma longa obra que foi indevidamente dividida em
duas obras distintas pelas méos de biblidgrafos ou livreiros helenisticos, e
que essas duas obras posteriores foram entdo descritas como ‘fisica’ e
‘purificagbes’. Na maioria dos pontos, qualquer uma das hipoteses explicaria
igualmente bem as evidéncias, e ndo ha maneira confiavel de decidir entre as
duas. No final, adotei a hipotese de Osborne devido a facilidade com que ela
explica a referéncia (A12) de Dicearco, uma fonte do final do século IV
aEC, a uma recitacdo das purificagdes no festival olimpico. Mas o ponto
importante é a forca do argumento de que houve apenas um poema.?*

Uma vez aceita a estratégia de falseamento da hipotese de dois poemas, da qual

emerge a solugdo do poema Unico, Purificacfes, a proposta de Inwood recebe um importante

231 O artigo de Oshorne (1987) traz vérias frentes argumentativas a favor da hipotese do poema Ginico. Uma vez
gue a leitura integral desse artigo é indispensavel, segue uma lista de objecdes de Inwood a fim de ilustrar as
bases sobre as quais ele se apoia: i) em nenhuma fonte, antiga ou moderna, esti atestada de forma literal a
existéncia de dois poemas; ii) as expressGes em si (Peri Physeos e Katharmoi) ndo derivam de Empédocles, e
sim das pessoas que escreveram sobre a poesia dele; iii) o titulo Peri Physeos é reconhecidamente genérico para
varios autores e textos; iv) as fontes antigas costumavam usar palavras como titulos indicando o conteido do
texto, ndo seu titulo propriamente dito; v) o método de selecdo via o numero de livros, versos ou linhas é
infrutifero devido a falta de exatiddo das fontes; vi) as fontes tardias (Plutarco, Simplicio e Hipélito) indicam
fragmentos diferentes como o trecho inicial do poema de Empédocles, mas isso ndo garante, por si so, a
existéncia de mais de um poema; vii) o critério do “destinatario diferente” (Pausanias para o poema fisico, e o
publico para o poema religioso) também néo garante, por si s6, a existéncia de dois poemas.

232 “This is one highly plausible way of handling the conflicting and inadequate evidence about Empedocles’
poetic output; still, Osborne’s approach is certainly not demonstrably correct, nor is it readily falsifiable. Another
plausible hypothesis would be that Empedocles originally wrote one long work which became improperly
divided into two distinct works by the hand of Hellenistic bibliographers or booksellers, and that these two later
works were then described as ‘physics’ and ‘purifications’. On most points either hypothesis would account
equally well for the evidence, and there is no reliable way of deciding between the two. In the end, | have
adopted Osborne’s hypothesis because of the ease with which it accounts for the reference (Al12) by
Dicaearchus, a source from the late fourth century BC, to a recitation of the purifications at the Olympic festival.
But the important point is the strength of the case for there having been only one poem.” (INWOOD, 2001, p.
15).
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reforco epistemologico pelas gragas da sorte — o P.Estrasb. (1999). Trata-se da fascinante
descoberta arqueoldgica que ocasionou o revival dos estudos empedoclianos®®. A trajetdria
do papiro comecou em 1904, quando em Akhmim, no Egito, foi encontrada uma tumba e,
dentro dela, uma coroa de folhas serrilhadas com rosetas de cobre. O papiro estava dobrado
no formato de tira e escondido debaixo das folhas da coroa?**. Aqui me deterei apenas no
ponto chave do P.Estrash. que reforca a hipdtese do Empédocles literalmente coeso de
Inwood?%,

Martin e Primavesi ndo se posicionam diretamente a favor de nenhuma das
alternativas relativas ao problema da unidade dos dois poemas?®. Todavia, no que se refere a
coesdo interna do pensamento de Empédocles, o trabalho deles contribui de forma acentuada.
Eles organizaram o conteddo do P.Estrasb. em seis conjuntos (ensembles), dos quais o
ensemble a e d sdo, para o presente proposito, 0s mais relevantes. No conjunto a(i)6 — trecho
que se justapbe ao DK 31 B26, v. 5-9, versos da Fisica de Empédocles preservados por
Simplicio — o verbo cuvepyopon (Vir junto ou em companhia de), foi corrigido de cvvepyouev'
para cuvepyoued', permitindo ler o “nods” dentro do verso. 1sso ndo era possivel antes, pois a
flexdo anterior indicava que o0 sujeito do verso eram as raizes, e ndo os seres humanos. Essa

pequena alteracdo verbal atinge a importante questdo dos daimons e dos seres humanos em

233 O caloroso debate académico patrocinado pelo P.Estrash. deve-se em grande parte ao niimero de fragmentos
inéditos que trouxe & luz. Dos 74 versos reconstruidos pelos editores, 49 sdo inéditos, 20 se sobrepdem a versos
da tradicdo indireta e 5 tocam fragmentos j& conhecidos. Proporcionalmente, é como se 0 Empédocles conhecido
desde Diels crescesse 12% de tamanho. Para uma érea de estudos que valoriza cada palavra de cada documento
existente, € um acréscimo gigantesco. Natural que as opiniGes se dividissem frontalmente. Compare, por
exemplo, os casos de Alexandre Costa (1999, p. 130) e David Sedley (2003, p. 1, quando questionados sobre a
importancia do P.Estrasb. para os estudos empedoclianos. Costa diz: “Uma obra que nos pode oferecer um novo
Empédocles? No.” — no que Sedley replica: “Ele contém dados novos o suficiente para encorajar uma
reavaliacdo completa da filosofia de Empédocles.” No ambito mais amplo da pesquisa sobre Empédocles, o
papiro é um documento relevante e reconhecido, com cada intérprete lendo-o a sua maneira, seja destacando o0s
pontos inéditos, seja ressaltando a coincidéncia com o que j& se conhecia.

234 Destaca-se desde ja a semelhanca entre o papiro e as folhas de ouro érficas no que se refere ao contexto
funerario de sua descoberta, isto €, um texto reservado “para o uso” do defunto. No seu trabalho editorial, Martin
e Primavesi submeteram o papiro a uma anélise elementar por fluorescéncia de raios X e detectaram nele uma
massa de ouro na ordem de 0,03 mg. Isso quer dizer que, ou a coroa tinha detalhes de ouro que, por contato,
passaram para 0 papiro, ou originalmente o papiro foi feito em uma folha banhada em ouro. Ambas as
alternativas sdo possiveis, ndo excludentes e, infelizmente, impossiveis de serem falsificadas. O resultado da
analise do papiro, segundo os editores do papiro, ¢ este: “L'analyse confirme donc, de maniére bienvenue,
I'information fournie para O. Rubensohn, selon laquelle le papyrus s'est trouvé en contact avec du cuivre, en
I'occurrence avec les feuilles de cuivre d'une couronne. Elle révele en outre, selon toute vraisemblance, que de
I'or avait été utilisé lors de la confection de I'objet, soit que des détails de la couronne fussent réalisés dans ce
matériau précieux, soit que les feuilles fussent simplemente dorées.” (MP, 1999, p. 32).

2% para conhecer duas apresentacdes completas do livro de Martin e Primavesi, tanto na sua organizagio
editorial quanto nos pontos mais caros aos estudos empedoclianos, verifique Inwood (2000) e Mace (2002).

236 “Comme nous 1’avons annoncé, le papyrus ne nous semble apporter ni réfutation, ni confirmation évidente en
cette maticre. L’obstacle majeur contre 1’hypothése de 1’identité des deux poémes continue a résider, a nos yeux,
dans la teneur du fr. 112 D. et dans la distinction nette que Diogéne Laérce installe entre les deux titres et les
vers qu’il y rapporte.” (MP, 1999, p. 119).
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geral dentro do ciclo césmico. O trecho, renovado pelo P.Estrasb., passa a ser lido assim. Cito
Empédocles:

Mas, enquanto no tempo do Amor nos reunimos em um Unico todo
ordenado, no tempo do Odio, ao contrario, novamente ele (scil. o todo
ordenado) foi dividido, de tal forma que do um existiu o multiplo.%’

Outra novidade, ndo menos importante, veio com quatro versos do ensemble d,
encaixados por Martin e Primavesi como pertencentes ao fragmento DK 31 B 139. Esse
fragmento contém o lamento de Empédocles pelo seu crime cometido e é, desde Diels, posto
pela maioria dos editores como parte do Katharmoi. O ensemble d, entdo, ilumina a coeréncia

entre uma mencao cosmica de Amor em contexto purificatério. Cito novamente Empédocles:

... que eles (scil. os membros) caiam separadamente e cumpram 0 Seu
destino, quando, passando por muitas restrigdes, apodrecem, sob sombria
necessidade. E, embora agora tenhamos Amor e Benevoléncia, as Harpias
se aproximardo de nés com sentencas de morte. Ai de mim! Porque um dia
funesto ndo me fez perecer antes, pois com minhas garras, planejei acdes
cruéis para morrer.2%®

Percebe-se que as duas contribuicdes do P.Estrasb. corroboram com a imagem do
Empédocles literalmente coeso sem oferecer resisténcia a hipotese do poema Unico de
Osborne. As duas bandeiras da proposta de Inwood sdo a unidade do pensamento (a Fisica
abrange o daimon) e a unidade do poema (katharmoi é o texto (inico)?*®. Ambas as bandeiras
estdo dentro da poesia de Empédocles, segundo Inwood, uma vez gue o agrigentino conjuga
duas vertentes do mundo antigo, a saber, o viés filosofico de Parménides e o viés religioso de
Pitagoras. As duas correntes confluem no Katharmoi, e Inwood se propde a mostrar como. De
minha parte, sigo com a duvida sobre como o orfismo pode ser pensado a partir de Inwood.
Cito-o:

237 “Mais, alors qu’au temps de I’ Amour nous nous réunissons en un tout ordonné unique, au temps de la Haine,
au contraire, de nouveau il (scil. le tout ordonné) se divisa, en telle maniére qu’a partir de 1’Un existai le
Multiple” (P.Estrasb., a(i)6 = DK 31 B 26, 5-9, italico meu).

238« quils (scil. les membres) tombent les uns a I’écart des autres et accomplissent leur destin, quand,
subissant de nombreuses contraintes, ils pourrissent, sous le coup d’une sinistre nécessité. Et, bien que
maintenant nous ayons I’Amour et la Bienveillance, les Harpyes s’approcheront de nous avec des verdicts de
mort. Malheur & moi! Car un jour funeste ne m’a pas fait périr avant qu’avec mes griffes je n’eusse machiné de
cruelles actions pour me mourrir.” (P.Estrasb., d 1-6 + DK 31 B139, italico meu). O leitor pode aprofundar sua
compreensdo sobre o P.Estrash. recorrendo até as recentes reconstrugdes dessa passagem. Janko (2004), mudou
0 escopo filoséfico da mesma ao dissocia-la de DK 31 B139 e vincula-la a DK 31 B62, alterando o significado
demonoldgico para zoogdnico. Seguiram a mesma linha Primavesi (2008) e Rashed (2018).

239 Na resenha que preparou sobre o papiro, Inwood fez uma afirmagéo categorica: “Even on a more conservative
reconstruction than the editors offer, 'd' clearly weaves together Empedocles' cosmological theory and his
doctrine of daimons in a manner which would have shocked Diels, and still has the capacity to surprise those
who think that two distinct Empedoclean poems contained distinguishable doctrines on physics and on religious
matters.” (INWOOD, 2000, p. 7).
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Fica claro, entdo, que ndo ha razdo adequada para tratar os fragmentos como
provenientes de dois poemas separados. Para o propoésito de interpretar os
fragmentos como um conjunto unitario — que € a questdo filosoficamente
importante — ndo importa muito como se explica a impressdo confusa de
haver dois poemas. O que importa filosoficamente é que a estratégia
adequada para um intérprete de Empédocles é tratar os fragmentos como um
conjunto, trabalhando duro para torna-los tdo consistentes quanto possivel
uns com o0s outros, e apenas recorrendo ao expediente de profunda
inconsisténcia filoséfica como um Gltimo recurso desesperado. Esse é um
método, creio eu, que produzird resultados frutiferos, até para o antigo
problema de reconciliar a doutrina da reencarnacdo com a fisica
aparentemente reducionista dos fragmentos cdsmicos.?*°

Para entender a proposta de coesdo da poesia da fisica de teor parmenidico, apenas
aparentemente reducionista, com o sentimento filoséfico de pureza moral e inteligéncia
sapiencial do pitagorismo, analiso a seguir o que Inwood diz sobre o conceito de daimon a
partir da doutrina da reencarnacdo e do ciclo césmico empedocliano. Em primeiro lugar,
reconheco que a interpretacdo que Inwood faz da doutrina da reencarnacdo é a de um
“pitagorismo ndo ortodoxo”, isto ¢, uma variante daquilo que seria a doutrina estrita de
Pitdgoras. Sem mostrar como seria tal “doutrina pura”, Inwood indica como modelo de
reencarnacao ndo ortodoxa aquela proposta por Cebes no didlogo Fédon de Platao.

Segundo Inwood, na passagem de Platdo (Phd. 86e-88b), Cebes (que é com Simias a
dupla pitag6rica da cena), traz uma versao alternativa para a questdo da imortalidade da alma.
Diz a personagem que a imortalidade ndo é um atributo necessario para a reencarnagéo, antes,
a alma pode morrer em algum momento e, ainda assim, cumprir com a doutrina da
reencarnacao. O nucleo da ideia de Cebes (tida por Inwood como a doutrina da reencarnacdo
de Empédocles), é que a alma pode ser longeva e durar muitas vidas mortais sem,

necessariamente, ser imortal?*!. Ou seja, a alma teria uma duracdo muito longa, por varios

240 «It is clear from all this, then, that there is no adequate reason for treating the fragments as having come from
two separate poems. For the purposes of interpreting the fragments as a unitary set — which is the philosophically
important issue — it does not matter greatly how one explains the confused impression of there being two poems.
What matters philosophically is that the proper strategy for an interpreter of Empedocles is to treat the fragments
as one set, working hard to render them as consistent as possible with each other, and only falling back on the
expedient of deep philosophical inconsistency as a desperate last resort. This is a method which I think will bear
fruitful results, not least for the age-old problem of reconciling the doctrine of reincarnation with the apparently
reductionist physics of the cosmic fragments.” (INWOOD, 2001, p. 18).

241 pode-se concordar com a critica de Lloyd a um paradoxo na proposta de Inwood: o fato de este ndo apresentar
um fragmento sequer onde Empédocles faca a distincdo referida entre imortalidade e longevidade, enquanto
existe um fragmento que sugere o oposto. Cito: “Only occasionally does a certain impatience obtrude, not a lack
of sympathy for Empedocles, but a touch of condescension, for example at Empedocles’ inability to distinguish
levels of existence in the famously difficult fragment that pronounces that ‘things which had previously learned
to be immortal grew mortal’. Yet that is, to my mind, to underestimate the advantages that may accrue from the
impact of the paradox.” (LLOYD, 1993b, p. 164). A hip6tese sobre a longevidade do daimon recebera com Picot
(2020) sua mais nova defesa, tal como exponho no capitulo final.
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corpos e em varias espécies, mas também teria um fim. O daimon, uma vez que participa do

ciclo, teria 0 mesmo fim que todas os seres particulares: a morte. Cito Inwood:

Isso ndo significa que os seres humanos e outras coisas ndo possam renascer
em outras formas e que ndo possam ter uma identidade que persista por
varias vidas. Nada na doutrina da reencarnagdo requer um ser estritamente
imortal; é suficiente aquele que dura o bastante para nascer em varias
encarnagles diferentes. Essa sugestdo pode parecer um tanto estranha a
primeira vista; desde Platdo, acostumamo-nos a vincular a doutrina da
reencarnacdo a doutrina de que a alma que renasce é imortal. Mas a
plausibilidade de que um filésofo grego pré-platénico pensasse tal teoria é
provada pelo préprio Platdo, no Fédon. A objecdo mais séria de Cebes
(86e6-88b8) as tentativas anteriores de Sécrates de provar que a alma é
imortal articula-se na compreensdo de que a reencarnacdo ndo acarreta a
imortalidade da alma. Em vez disso ele sugere que a alma € como um
homem, ou melhor, um teceldo que usa uma capa. Assim como o homem
pode fazer, vestir e depois desgastar uma série de capas, também a alma
pode usar varios corpos, cada um dos quais perece em algum ponto enquanto
a alma vai adquirir um novo. Mas assim como sabemos que um dia o teceldo
morrera antes que seu Ultimo manto se esgote, também a alma pode morrer,
perecer para sempre, apesar do nimero de corpos que sobrevivem para
habitar.?42

Tal interpretacdo da doutrina da reencarnacgdo do pitagorico Cebes, que é também a de
Empédocles, segundo Inwood, permite que o daimon seja um ente que perdura durante varias
encarnacdes, mas que tem um fim. Um daimon mortal e material, portanto. E como seria 0
fim desse daimon? Ora, da mesma forma que todos 0s entes encontram no sistema fisico de
Empédocles, ou seja, ao cabo do ciclo. Aqui esta a unidade de Empédocles na edicdo de
Inwood. Néo apenas do ponto de vista textual, como também do filosofico, a fisica de
Empédocles é profundamente marcada por uma concepcao ética que atende ao projeto de uma
ontologia parmenidica (baseada num forte contraste entre o ser e 0 ndo ser, ou melhor, entre a
mistura e a separacdo das raizes). Além disso, atende a um dos temas pitagoricos (e orfico,
acrescento) mais marcantes que € a unidade espiritual entre a identidade moral e intelectual de

cada pessoa. Ambas as demandas séo atendidas por Empédocles, segundo Inwood, no poema

242 «“This does not mean that human beings and other things cannot be reborn in other shapes, cannot have an
identity which persists across several lifetimes. Nothing in the doctrine of reincarnation requires a strictly
immortal being; one which lasts long enough to be born in several different incarnations will suffice. This
suggestion may at first seem somewhat strange; we have become accustomed since Plato to linking the doctrine
of reincarnation with the doctrine that the soul which is reborn is immortal. But that a pre-Platonic Greek
philosopher could plausibly think of just such a theory is proven by Plato himself, in the Phaedo. Cebes' most
serious objection (86e6-88b8) to Socrates' earlier attempts to prove the soul immortal hinges on the realization
that reincarnation does not entail the immortality of the soul. He suggests instead that the soul is like a man, a
weaver in fact, who wears a cloak. Just as such a man might make, wear, and then wear out a series of cloaks, so
too the soul can wear out several bodies, each of which perishes at some point while the soul goes on to acquire a
new one. But just as we know that the weaver will some day die before his last cloak wears out, so too the soul
may die, perish forever, despite the number of bodies it survives to inhabit.” (INWOOD, 2001, p. 55).



111

coeso, onde o daimon é mortal, individual, longevo e parte do ciclo césmico das raizes e das
forcas de Amor e Odio?*,

Assim, pode-se chegar ao ponto de meu interesse especifico. Inwood visivelmente
assume o pitagorismo como uma das veias que correm dentro da poesia de Empedocles. Ele
também preserva o quinhdo da idealidade parmenidica do Ser e da base cosmica assumida em
termos de identidade e diferenca. Pelo lado do pitagorismo, Inwood nédo se aprofunda mais do
que o necessario para distinguir uma doutrina ndo ortodoxa da reencarnacao e uma identidade
moral baseada na alma (ou no daimon, se assumirmos essa conotacdo para o termo). Com
isso, ele interpreta o daimon de Empédocles como resumindo tais caracteristicas: é a unidade
ideal decaida do Esfero no instante inicial do ciclo e, como tal, conserva aquela porgdo de “ser
puro” (de Philotes), vindo a reencarnar em variadas formas de vida e incentivada a se
aprimorar, o que em termos filosoficos significa rejeitar os impulsos de Neikos e crer na
diminuicdo da pena ate o final do exilio — o reinicio do ciclo.

Se minha exposicdo da edicdo de Inwood procede, creio que ela permite um didlogo
com o orfismo enquanto lupa da poesia de Empeédocles. Do ponto de vista das tradi¢bes de
mistérios, Cebes e sua no¢do de alma como um “teceldo de capas” é coerente com 0
pitagorismo (ainda que numa imagem geral dele), e reflete bem o ambiente da época de
divulgacdo das ideias pitagoricas, em um privilegiado contexto de morte de uma figura ilustre
(Socrates). Do ponto de vista da filosofia da identidade das raizes, dos seres em geral e do
Esfero, o modelo fisico ciclico encontra em Inwood um articulador de registros. O daimon
mortal conserva a identidade e, como tal, tanto ¢ uma particula que caiu do Esfero
(semelhante a “chuva de unidades” de Wright) quanto um composto de raizes, perecivel em
algum momento do processo césmico, sem necessariamente identificar-se absolutamente com
as raizes como a metensomatose de Gallavotti.

A seguir apresento a edicdo mais relevante dos Gltimos anos e que assumi como

referéncia nesta tese.

2.6 Laks e Most e 0 Empédocles literario

243 Tal solucdo é dindmica entre duas fontes muito ricas da cultura grega. Se pensarmos sobre a idealidade da
identidade do Ser que esta como marca indelével no Poema de Parménides, o0 mesmo afé pelo ideal esta em
Empédocles no seu mecanismo das quatro raizes que, movidas por duas for¢as antagbnicas, criam e destroem
todos os seres em ciclos. A heterodoxia do daimon mortal é, por sua vez, um excelente gancho empedocliano
para tratar da permanéncia da identidade moral no daimon individual, tal como penso, estd prdxima de
expressoes religiosas e embuida de filosofia moral como sdo o pitagorismo e o orfismo. Inwood ndo estuda o
orfismo, mas ndo Ihe fecha as portas.
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Aqui se chega a Ultima edicdo da poesia de Empédocles que analisarei. As duas
perguntas que venho fazendo a cada editor — como organizar 0S poemas e Como Se encaixa a
questdo Orfica em Empédocles? — sdo uteis para o objetivo principal desta tese:
metodologicamente, como propor uma leitura orfica da poesia de Empédocles? Neste topico
final, cabe-me, portanto, duas tarefas: tanto mostrar as caracteristicas mais marcantes da
edicdo de Laks e Most (que assumirei como paradigma) quanto encerrar o capitulo com uma
indicacdo de abordagem para a tese.

Vimos que Diels estabeleceu o padréo interpretativo que chegou até os dias atuais,
sendo considerado como firme ponto de apoio pela comunidade académica. Sua edicéo foi o
trabalho filoldgico inicial de uma forma candnica de expor 0 pensamento dos autores pré-
socraticos. Em seguida, e com propdsitos diferentes em relacdo a Empédocles, Bignone optou
por realcar as cores poéticas deixadas sem brilho por Diels e destacar o anseio mistico do pre-
socratico pela unido com o divino. Esse Empédocles orfico e cientista compds o que chamei
de Empédocles naturalista mistico.

Pan-érfico ou ndo, o Empédocles de Bignone é categoricamente rejeitado pelo cético
Gallavotti, que advoga a favor do Empédocles racionalista ético, ou seja, o pensador expoente
da intelectualidade filos6fica asseada dos mistérios. Para Gallavotti, os versos de Empédocles
se encaixavam mal entre si porque ndo se seguia a interpretacdo do texto iatro-sofistico, isto &,
a carta médica das Purificacdes, a parte e distinta do poema Peri Physeos. Ndo ha
incompatibilidade entre os dois textos porque eles ndo sdo da mesma natureza. O poema
Fisica contém a maior parte do pensamento filosofico e cientifico, e o segundo ndo é um
poema, e sim uma epistola médica, ou seja, uma producao literaria com contetdo sanitarista e
ético destinada aos governantes de Agrigento. O orfismo, segundo Gallavotti, foi apenas uma
ferramenta para fazerem troca com Empédocles e, de certa forma, “contaminar” a doxografia
com versfes maliciosas da pessoa e doutrina do agrigentino.

Os mesmos dois problemas de como unir poesia empedocliana e de como encaixar
uma religiosidade difusa no espectro poético de Empédocles, motivaram Wright a editar o
Empédocles tematicamente coeso. Para mostrar como uma sé filosofia anima o texto
empedocliano, ela estrategicamente recombina varios fragmentos de Katharmoi e Peri
Physeos ao mesmo tempo em que alarga tematicamente o poema fisico sobre o religioso. Esse
movimento acabou por exigir a explicacdo editorial de como o contedo esotérico do daimon
poderia ser também fisico, culminando no conceito de daimon penalizado e noético.

Para que o conceito de daimon de Wright se tornasse um conceito Orfico de daimon

seria preciso acrescentar a caracteristica da religiosidade. Mas Wright ndo fez essa adicao e,
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apesar de ndo explicitar a rejeicdo, ndo aceita o orfismo como perspectiva de analise. Por
minha vez, pondero que o daimon orfico poderia talvez ser um ente noético punido — aos
moldes de Wright — mas ndo poderia prescindir da identidade pessoal e da memdria que Ihe
guarde, no pos-vida, a esperanca na salvacéo.

O Poem... reconstruido por Inwood foi o proximo passo apds uma edi¢cdo como a de
Wright, ampliando a unidade temética para a literalidade. H& apenas um poema, e 0 prova,
por exemplo, o P.Estrasb. e o préprio texto de Empédocles que unem, de forma inigualavel,
vertentes tradicionalmente pensadas como opostas ou distantes entre si. Segundo Inwood,
eleatismo e pitagorismo s&o como dois castigais que iluminam o corredor no qual caminha a
poesia de Empédocles. Nesse caso, compdem juntos, na densa poesia do agrigentino, o
espirito filosofico racionalista e abstrato do eleatismo (fundamental para a construcdo da
nocdo de unidade do Ser que se desdobra no maltiplo), o espirito mistico do pitagorismo e a
sua reforma religiosa, base subjacente aos tracos misticos do conceito de daimon.

Se antes Wright conseguira embutir no sistema fisico um daimon sem religiosidade,
apenas juridico e noético, agora Inwood parece oferecer bem menos resisténcia ao daimon
pitagorico. E, embora ndo o explicite nominalmente, Inwood sabe que o orfismo se localiza
em parametros muito estreitos com o pitagorismo. Nesse sentido, o siléncio de Inwood me
sugere um apoio velado as aproximacdes tedricas de Empédocles com as correntes sicilianas
de misterios.

Mas, aparentemente, a unidade textual dos versos de Empédocles que tanto motivou os
trabalhos editoriais e, também, a liberdade com a qual cada pesquisador lidou no momento de
escolher seu foco interpretativo — se Empédocles foi um filésofo racionalista ou um poeta
mistico — permaneceram sem um desfecho que os encerrassem numa histéria com inicio e
fim. E, de fato, a historia ainda estd no meio. Em 2016 foi lancada a obra editorial que marcou
a nossa época®*, a de Laks e Most (LM), principalmente na comparacio imediata com a de
Diels e Kranz no que se refere ao tamanho do empreendimento e aos beneficios para o campo
de estudos pré-socraticos. Apresento abaixo essa Ultima edicdo em formato semelhante ao que
fiz anteriormente, isto €, indagando a imagem de Empédocles, como os editores organizaram
o0s dois poemas e 0 que pensam sobre o orfismo como chave de leitura para Empédocles.

Uma das caracteristicas mais interessantes da edicdo de LM é a sua intencdo de evitar
as aporias técnicas nas quais os editores antes deles se envolveram, nem sempre se saindo

bem-sucedidos. E a forma que LM encontraram para fugir desse passado -editorial

244 para ver um breve histérico das principais coletaneas e edi¢Ges do material pré-socratico ao longo do século
XX, verifique Mourelatos (2018, p. 1).
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problematico foi ndo fazer uma edicéo critica. Cito-os no Prefacio: “Estabelecemos todos os
textos originais com base na edicéo de referéncia do autor original ou daquele que cita o texto
reproduzido; nossa edicdo ndo &, portanto, critica no sentido técnico do termo.”?*®
Diferentemente de Diels, por exemplo, que visita a doxografia e lhe impinge um juizo técnico
de cunho filoldgico e historico, LM esclarecem no primeiro dos nove volumes de sua obra
que, deliberadamente, apoiam-se em edicGes criticas de terceiros. I1sso ndo quer dizer que LM
“terceirizam” a critica, antes, recorrem honestamente ao trabalho de membros destacaveis da
comunidade académica e profissional®*®. Em suma, a edi¢do de 2016 traz uma construcio
verdadeiramente coletiva e verificAvel na referéncia bibliogréafica posta no inicio de cada
sessdo?*’.

O projeto de reorganizar as fontes contando com a variedade das edi¢cdes mais bem
aceitas pela comunidade cientifica permitiu um novo tipo de postura editorial a LM. Enquanto
os editores anteriores mostravam qual imagem ou solucdo para as dificuldades insitas da
poesia de Empédocles, por exemplo, LM se viram livres para se resguardarem de emitir
opinido, ou, 0 que seria o limite ideal de sua proposta, para apresentarem o minimo de
interpretacdo possivel. Tal neutralidade desejada por eles, a meu ver, é dificilima, mas ndo
impossivel. Ou seja, ainda que ndo perfeitamente realizavel na totalidade dos casos, ela se
mantém hipoteticamente defensével na maioria deles.

Um dos problemas editoriais resistentes, que mencionei antes e sobre o qual LM se
posicionam segundo a diretriz da neutralidade, é a questdo da juncdo ou separacdo dos dois
poemas de Empédocles. O assunto aparece duas vezes em 2016: no prefacio do primeiro
volume, onde os editores explicam as opgdes editoriais do seu trabalho, e na pequena
introducdo que antecede o capitulo 22 de Empédocles, no quinto volume da versdo em lingua

inglesa. Cito-0s:

245 «“We have established all the original texts on the basis of the edition of reference of the original author or of
the later one who cites the text reproduced; our edition is thus not critical in the technical sense ofthe term.”
(LM, 2016, v. 1, p. 13).

246 |_M trazem, no inicio de cada parte do livro de 2016, uma selecdo rigorosa das pesquisas mais recentes,
consolidadas e fundamentais sobre cada autor / tema / vertente. Com isso, 0s dois autores explicitam ao leitor a
base consensual especializada na qual se apoiam e, também, posicionam-se mais como “avalistas das edi¢des
criticas” e menos como “formatadores criticos” de cada pré-socrético.

2470 trabalho em equipe na edicdo de 2016 foi significativamente bem-sucedido pela capacidade que teve de
reunir, sob o mesmo escopo, uma quantidade muito grande de material de multiplas areas. Veja uma breve
sintese desse sucesso: “In general, Laks and Most’s Early Greek Philosophy provides an expansive and rich
collection of texts covering the sources of early Greek philosophy. Besides the expected Greek and Latin
sources, Laks and Most also provide a number of texts from Arabic, Syriac, and Armenian sources, translated by
other scholars. In most chapters Laks and Most include significantly more texts from the reception of the figures
than DK (although fewer than the exhaustive texts of the Traditio Praesocratica series). The sources are up-to-
date, including the Strasbourg Papyrus and the Derveni Papyrus. Laks and Most offer not only the texts
immediately relating to the several authors of early Greek philosophy, but also passages from poets, playwrights,
and medical writers that illuminate the cultural context of the philosophers.” (GRAHAM, 2018, p. 437).
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Nossa propria compreensao dos textos e problemas é apresentada na maioria
das vezes de forma implicita, ndo apenas em nossas traducdes, mas também
pela maneira como selecionamos, configuramos, colocamos em sequéncia e
introduzimos os textos com titulos de secdo. No caso de certas questdes que
sdo particularmente controversas (por exemplo, se houve um poema de
Empédocles ou dois, ou uma Antifona ou mais), fizemos o nosso melhor,
sem esconder nossa propria posicao, para apresentar os dados abertamente e
com justica.?*®

Pelo que se afirma na citacdo é possivel deduzir que os editores ndo irdo se posicionar
de forma contundente sobre o problema da unidade dos dois poemas, e de fato, na segunda
ocasido em gue o tema aparece, a postura deles ndo ¢ mais forte do que uma “sugestdo”. O

que eles sugerem?

Ao escolher apresentar na se¢do D os fragmentos das Purificagdes antes dos
do poema sobre a natureza — seguindo alguns outros editores, como
Mansfeld / Primavesi, mas ao contrario de DK — queremos sugerir certa
precedéncia, no pensamento de Empédocles, da dimensdo ética sobre a
doutrina fisica — dimensdo que é visivel no proprio poema fisico, onde a
histéria do mundo é dirigida pelas duas forcas antagénicas do Amor e da
Contenda — sem que isso implique qualquer hip6tese sobre a cronologia da
composicéo dos dois poemas.?*°

A sugestdo acima traz duas informacgdes. Uma é que, para LM, Empédocles possui
dois poemas que, independentemente da ordem de suas composi¢des, ndo se juntam em
apenas um, pelo contrario, permanecem separados. Outra é a sugestdo de que um dos poemas,
o religioso, possui certa precedéncia sobre o outro, o fisico. Ou seja, LM sugerem que as
Purificacdes contém os versos mais relevantes para a interpretacdo do poeta de Agrigento, ao
passo que Sobre a Natureza contém os versos que se sucedem em relevancia a Katharmoi. E
uma sugestdo potencialmente provocativa, mas como os autores deixam claro, € apenas uma
sugestdo, e ela afeta apenas a ordem da disposicdo dos fragmentos (Purificacdes vem antes de
Sobre a Natureza). Eis um exemplo préatico da neutralidade que almejaram.

O sistema criado por Diels separando o legado de cada pré-socratico em A

(testemunho), B (fragmento) e C (imitacdo) possui varias qualidades, dentre elas, distinguir as

248 «Qur own understanding of the texts and problems is presented most often implicitly, not only in our
translations but also by the way we have selected, configured, put into sequence, and introduced the texts with
section titles. In the case of certain questions that are particularly controversial (for example, whether there was
one poem of Empedocles or two, or one Antiphon or more), we have done our very best, without concealing our
own position, to present the data openly and fairly.” (LM, 2016, v. 1, p. 5)

249 «“In choosing to present in section D the fragments of the Purifications before those of the poem on nature —
following some other editors, like Mansfeld/Primavesi, but contrarily to DK — we wish to suggest a certain
precedence, in Empedocle's thought, of the ethical dimension over the physical doctrine — a dimension that is
visible in the physical poem itself, where the history of the world is directed by the two antagonistic force of
Love and Strife — without this entailing any hypothesis about the chronology of the composition of the two
poems.” (LM, 2016, v. 5, p. 318-9).
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partes espurias, organizar os versos de cada autor e ndo fazer qualquer julgamento sobre o
valor de cada testemunho. Porém, quando os testemunhos sdo postos separados dos
fragmentos, ha a inducdo (provavelmente ndo planejada por Diels) de que os fragmentos sdo
mais importantes do que os testemunhos, como se pudessem ser lidos separadamente.

Porém, uma vez que o objetivo de LM é mais filos6fico®™ do que filoldgico, eles
decidem juntar os testemunhos aos fragmentos e repaginar as letras classificatorias do
material. Assim surgem P (indicando conteudo referido a pessoa do autor), D (para sua
doutrina), R (para indicar a recepcao do autor) e T (reservado aos textos dos novos capitulos
ou secOes tematicas). Tal mudanca de critérios organizativos permite a LM acoplarem o
testemunho ao fragmento (as letras A e B de Diels) em um s6 lugar, preservando assim o
contexto de transmissdo do fragmento e a possivel contextualizacdo filos6fica mantida na
fonte. Isso fornece ao pesquisador a oportunidade de seguir os caminhos historicos que a
poesia de Empédocles passou e de observar quem e em qual época se interessou por qual
aspecto da poesia do agrigentino.

Seguirei a interpretacdo oferecida por Liliana Castro (2018), segundo a qual a
vantagem da edicdo de LM se concretiza no favorecimento a imagem do Empédocles
literario. Provavelmente porque existe uma ampla doxografia anedética sobre Empédocles, a
disposicdo acritica desse contetdo por LM, sem juizos higienizadores, acaba por inclinar o
legado empedocliano para leituras que valorizam esse tipo de material. A variedade de
referéncias a Empédocles ao longo da histéria ja era sentida como uma questdo sensivel antes
de LM, mas a disposicdo editorial para com esse material foi mais de uma vez francamente
hostil.

Tal como vejo, a vantagem da edicdo de LM se materializa na liberdade que confere
ao pesquisador para exercer seu proprio juizo sobre o legado de Empédocles. Que o vulcao
tenha cuspido ou ndo a sandalia de volta apds Empédocles saltar para a morte pode ser uma
clara estultice para um bidgrafo positivista, mas certamente € a joia da coroa para um bidgrafo
de literatura fantastica ou um pesquisador de relatos incriveis da antiguidade. Parece-me
razoavel reconhecer que o critério de “pesquisa séria” varia de campo para campo, e portanto
uma edicdo como a de LM renova a confianga na releitura de Empédocles em termos

literarios. Cito Castro:

250 Por meio do critério de “relevancia filoséfica”, Laks e Most fazem uma selecdo de autores que ndo entraram
para a coletanea, apesar de aparecerem na edicdo de Diels. Cito: “Laks and Most also explicitly exclude those
who, ‘however importante as they might have been, do not seem to present an authentically philosophical
profile’, listing Theagenes (DK 8), Oenopides (DK 41), Damon (DK 37), Menestor (DK 32), Critias (DK 88),
and lon of Chios (DK 36).” (MOORE, 2017, p. 4).
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Considerando esse aspecto particular, penso serem muito interessantes duas
coisas: primeiro, a énfase que os editores ddo em mostrar a faceta literaria e
a relevancia disso para a compreensdo da figura e do legado de Empédocles;
segundo, a Ultima subseg¢do, chamada “Interpretagdes alegoricas”, onde nos é
fornecido um grupo de testemunhos mostrando as dificuldades ou
possibilidades que o pensamento de Empédocles oferece para seus leitores.
Acho interessante, ndo s6 porque poderia explicar o fato de termos tanto
material desse pensador, mas também pelas perspectivas que isso acarreta
para o estudo da histéria e do desenvolvimento de dispositivos exegéticos e
hermenéuticos na Antiguidade. Por exemplo, em relagdo a faceta literaria
de Empédocles, L-M resgata parte do contexto em que o fragmento D255
(DK31 B80) esta embutido e o imprimem como R4. Essas linhas particulares
foram omitidas por DK, mas penso serem cruciais para entender por que a
faceta literaria de Empédocles tem uma forte conexdo com seus objetivos
filoséficos e, assim, poderia ser uma chave para a compreensdo da forma
poética como um veiculo filoséfico, principalmente para "filosofia natural”.
Com efeito, no texto, Plutarco (quem o cita) apresenta a questdo dos
epitetos de Empédocles ndo como uma caracteristica estilistica, mas com o
objetivo de “indicar alguma esséncia ou poder” (LM, V, p. 587). O mesmo
fato deu lugar também a interpretacdes alternativas, algumas delas sdo
simplesmente zombarias, mas que explicam de alguma forma por que
Empédocles foi recebido como um retdrico.?!

Um exemplo de como LM destacam o aspecto literario dos versos de Empédocles esta
na organizacao dos trés fragmentos que mostrei neste segundo capitulo: DK 31 B111, 112 e
115. O primeiro (B111) foi posto por Diels ao final do poema fisico e destacado por
Gallavotti como sendo o fragmento que mais favoreceu as interpretacdes corrompidas de
Empédocles. E o fragmento no qual Empédocles dé a entender que possui saberes medicinais
e magicos. Resgatando a posicao dada ao fragmento pela edi¢do de Stein (1852), LM o pde na
secdo D com o numero 43 sob o titulo “declaragdo programatica” e referido ao poema fisico.
Notemos a sutileza da decisdo. Apesar de manterem o fragmento B111 no poema fisico, LM
ndo se comprometem com a problematicidade de colocar esse fragmento ao final do primeiro
poema e de “etiquetar” o tipo de conteudo dele (se € fisico, magico, ou outro qualquer). O
fragmento € posto de forma alusiva e menos interpretativa possivel. Essa meticulosa decisdo
editorial rejuvenesce o fragmento e o deixa “solto”, ou melhor, com pouco direcionamento de
leitura, 0 que facilita para reinterpreta-lo em outras chaves.

O segundo fragmento (B112), o qual Bignone assumiu como a autobiografia de
Empédocles, foi colocado por Diels como o primeiro fragmento das Purificac6es, observando
a informacdo de Didgenes Laércio. LM também o fazem, mas seguindo a sugestdo de que
Katharmoi possui precedéncia sobre Peri Physeos. A rigor entdo, nesse caso, além da mera

sugestdo, ndo advém nenhuma novidade da edi¢do de LM. Mas o caso do fragmento B115 (=

251 Castro (2018, p. 262s).
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LM D10) expande as consequéncias da sugestdo e da inclinagdo literéaria, e, por isso,
apresento como ele est& posto dentro do novo molde de organizacéo (P, D, R e T), ou seja, em
duas secOes D, trés secBes R e um texto cosmologico T.

A sessio D10 mostra o0s cinco primeiros versos de B115 como
compartilhados/transmitidos por Hipdlito na Refutacdo a todas as heresias, por Plutarco em
Sobre o Exilio e por Filopono no comentario ao De Anima de Aristételes. Se Wright se
esforcou para mostrar como o tema do banimento do daimon em DK 31 B115 era passivel de
uma leitura ndo religiosa, LM evita as interpretacdes e se limita a associar, indistintamente, tal
fragmento a um filésofo, a um bidgrafo e a um comentarista, dando ao pesquisador/leitor a
chance de observar a multiplicidade de olhares antigos sobre os versos de Empédocles. A
sessdo D11, por sua vez, é puramente doxografica e mostra Plutarco em Sobre Isis e Osiris
corroborando com o aspecto D (doutrinario) de que Empédocles escrevera sobre o decreto de
antiga necessidade e o banimento do daimon. Notemos que mesmo entre as duas se¢des D nédo
ha unidade programatica, como se os editores buscassem langar o “dado bruto” para o leitor.

E continua a divisdo. Das trés se¢bes R, onde o fragmento 115 foi posicionado por
LM, duas estdo sob a rubrica de “o exilio dos daimons e as tribulagdes da alma” com a
indicacdo do contexto de Sobre o exilio de Plutarco e das Enéadas de Plotino. Vemos, aqui,
outra pontual diferenca quanto a edicdo de Diels: coube a Inwood pela primeira vez, e LM em
seguida, trazer o texto original da doxografia, e ndo apenas o aparato critico utilizado. A
terceira secdo R de B115 traz, em complemento, o texto de Hipdlito e sua Refutacdo para o
pesquisador avaliar como Hipdlito preservou a apresentacdo de Empédocles de sua propria
doutrina.

Por fim, mas ndo menos importante, B115 esta referido a secdo COSM. T 7, que no
segundo volume da obra de LM, menciona passagens de poetas e te6logos que possuem
grande semelhanca com os ensinos dos filésofos. No caso de B115, segundo LM, ele possui
grande semelhanca com uma passagem da Teogonia de Hesiodo onde se 1€ a respeito de “um
sagrado juramento posto para o fim da contenda”. Como se percebe, esse novo molde das
secOes e dos titulos abrem o leque interpretativo, o que acaba por favorecer a interpretacdo
literria da poesia de Empédocles.

Em sua ampla proposta de reunido literaria sobre os primordios do pensamento grego,
LM trazem os poetas e tedlogos que também contribuiram com a filosofia, incluindo os Sete
Sabios, além de darem um 6timo destaque para Pitagoras, o pitagorismo e a tradicdo médica.
No caso especifico de Empédocles, foi somada por LM as contribui¢des do P.Estrasb., e para

0 que me interessa em particular, vieram com plena cidadania epistemologica o P.Derv., a
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lamina 6ssea de Olbia e a aurea de HipOnio. Socrates faz sua grande estreia®? em uma
colecdo desse tipo, e tudo isso compde a proposta editorial de LM que, sinteticamente, pode
ser considerada uma obra holistica e pluridisciplinar sobre 0 mundo antigo. E por causa dessa
natureza complexa e coletiva que, a meu ver, o trabalho de 2016 pertence, por natureza, ao
quarto estagio dos estudos orficos descrito no primeiro capitulo e, por isso, 0 tomo como
modelo editorial.

Onde tudo isso nos trouxe? A conclusao provisoria que faco da histéria das edicdes
criticas de Empédocles € que a poesia dele oferece uma resisténcia fenomenal para os editores
e intérpretes. Diante dessa poesia robusta, original e esfingica, o orfismo é apenas uma das
variaveis que orbitam Empédocles e que tem a seu lado outras possibilidades igualmente
legitimas e diferentes, por exemplo, eleatismo, pitagorismo, racionalismo, misticismo,
filosofia, botanica e medicina. Nesse sentido, tal como penso, parece-me arriscado elevar o
orfismo ao patamar de condicéo sine qua non para se ler Empédocles. A multiplicidade da
persona intellectualis de Empédocles recebeu os mais variados adjetivos sem se resumir a
nenhum deles — ndo ha por que imaginar que o orfismo seja o critério definidor do pré-
socratico, ou que lhe seja totalmente ausente ou estranho. Mesmo campos aparentemente
dispares, como ciéncia e magia, casam-se em relativa paz nos versos de Empédocles a
depender de quem o I€.

Constato, portanto, que a poesia de Empédocles resistiu a muitas tentativas de
classificacdo e organizacdo. Apesar dos varios esforcos editoriais, nenhuma regra ou
metodologia foi criada como caminho valido para todos os casos. Parece que cada
pesquisador é obrigado a criar sua propria metodologia de trabalho sobre Empédocles. O que
farei? Ora, ndo ha outra saida sendo aceitar as condi¢cdes dos objetos de pesquisa. No caso do
orfismo, apontei que seguirei as diretrizes da quarta fase de estudos. No caso de Empédocles,
recorrerei a literatura como escopo valido para analise. Metodologicamente, aplicarei as
ferramentas e pressupostos da abordagem néo essencialista do orfismo, tal como exponho no
capitulo a seguir. Com isso, espero transitar no caminho que me parece mais seguro para uma

tese sobre os elementos 6rficos de Empédocles, ou seja, junto com a poesia e a religido.

252 A ideia de inserir um capitulo sobre Socrates em uma coletdnea dos pré-socréaticos € pioneira e se assenta
sobre o entendimento de que “autor pré-socratico” € aquele ndo influenciado pelas ideias de Socrates. Uma
novidade desse tipo tende a causar estranheza e a exigir explicagdes pormenorizadas, mas Rossetti (2017, p. 67)
considera que Laks e Most deram o passo decisivo (den entscheidenden ersten Schritt) na direcdo de superar esse
estigma a respeito da doutrina de Socrates.
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3 ELEMENTOS ORFICOS NA POESIA DE EMPEDOCLES

3.1 A abordagem néo essencialista do orfismo

Ao longo desta investigacdo, abordei o orfismo a partir de dois prismas béasicos:
enguanto um conceito, uma palavra cujo nome indica um objeto de pesquisa académica e,
igualmente, enquanto um fenébmeno social e seu envolvimento com o &mbito dos mistérios, da
filosofia e da teologia. Ambos os prismas proporcionaram uma dupla perspectiva: tanto o
orfismo dispbe de uma trajetoria intelectual como objeto da pesquisa moderna quanto
permanece como um fendmeno antigo cabivel de neoinvestigacdes, como esta.

Essa dupla perspectiva ensinou duas importantes licdes. A primeira delas, e mais
Obvia, é que o questionamento sobre os elementos oOrficos na poesia de Empeédocles néo é
novo. Pelo contrario, vimos que, desde o pan-orfismo, cogitaram abertamente haver uma
presenca filosofica e religiosa derivada do orfismo na poesia do agrigentino. Fizeram isso
democraticamente para afirmar tal presenca (Bignone), para negéa-la (Gallavotti), para ignora-
la (Wright) ou aventa-la em linhas gerais (Inwood).

A segunda ligdo, mais valiosa, mostra que aparentemente o orfismo sofre de tantas ou
maiores criticas quanto mais almeja se estabelecer como critério determinante da poesia de
Empédocles. E o motivo é que Empédocles é um poeta irresumivel e inexprimivel em formula
Unica, inclusive na férmula orfica! O legado empedocliano resistiu e ainda resiste a uma
explicacdo sumaria que liste todos os seus sentidos possiveis ou que Ihe dé a explicacéo final.
Aqui, assumo essas licdes ao considerar que, ao fim e ao cabo, a poesia empedocliana
permanece com uma faceta esfingica.

Por isso, modestamente, proponho a seguinte metodologia: para que uma pesquisa
sobre os elementos oOrficos na poesia de Empédocles tenha chance de sucesso, é preciso que
ela seja ndo essencialista, isto é, que cumpra alguns critérios de abordagem como, por
exemplo: que evite a confianga demasiada dos pan-6rficos em colocar o orfismo como o0 mais
importante ponto de vista sobre Empédocles, limitando-se estritamente ao que dizem as
fontes; que evite a desconfianca exagerada e hipercritica que ndo concede ao orfismo o menor
valor como fendmeno poético, filoséfico e teoldgico da antiguidade; que reconheca, ainda,
que o orfismo é um fendmeno dentre outros da antiguidade grega e que, como tal, pode se
manifestar de formas variadas, mesmo superficialmente contraditérias. E por fim, para que a

abordagem ndo essencialista tenha chance de sucesso, é aconselhavel que ela, uma vez
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lidando com o orfismo em Empédocles — “questio muito delicada”?®® — disponha de certa
“generosidade interpretativa”?®*,

Em sintese, para que seja bem-sucedida, a abordagem ndo essencialista precisa se
abster de assumir posicOes tedricas fixas e transitar com o tema 6rfico de forma fluida e
maledvel, evitando arestas inconcilidveis e apontando protuberancias de sentido,
especialmente na poesia empedocliana. Sobretudo, proponho que o melhor caminho para se
seguir o orfismo em relacdo a Empédocles seja pela margem de convergéncia dos dois, a
saber, na poesia e em certa inclinacdo religiosa. Tanto o orfismo quanto Empédocles possuem
versos e expressdes dotadas de forte plasticidade conceitual e, portanto, nenhum dos dois
restringem os limites de suas palavras; pelo contrario, jogam com a polissemia, com a
duplicidade, com os enigmas, com o carater divino do mundo, com 0s medos e esperancas da
humanidade e com seus mitos, com a beleza da natureza e com a poténcia dos deuses. Tal
margem de convergéncia entre o orfismo e Empédocles me parece a melhor base para o
desenvolvimento da abordagem ndo essencialista.

Pego emprestada a metodologia da abordagem ndo essencialista do orfismo de Betegh
(2014). Nesse texto, o autor traz a tona a imagem criada por Burkert, em 19772, como
modelo interpretativo da questdo drfica em geral®®. Disse Burkert, na ocasido, que o orfismo
pode ser analisado como um tipo de circulo ao qual se juntam dois outros, o do pitagorismo e
0 do movimento baquico, restando cada qual com um ponto de contato sobre os demais, mas

sem se misturarem em definitivo.? Eis a ilustracdo dos circulos:

253 A expressdo estd em Riedweg e mostra a consciéncia critica madura dos autores do quarto estagio dos estudos
orficos, principalmente daqueles que se ocupam com Empédocles. A situacdo geral da questdo é explicada por
Riedweg da seguinte maneira: “Si, en lo que sigue, se debe plantear de nuevo con la debida cautela esta cuestion,
muy delicada, sin duda, en vista no sélo de la tradicién fragmentaria empedoclea, sino también de la poesia
orfica, tal atrevimento parece justificado, ante todo, porque nuestro conocimiento sobre el orfismo en las Gltimas
décadas se ha ampliado considerablemente gracias descubrimientos sensacionales”. (RIEDWEG, 1997, p. 36)
Ou seja, o cendrio do quarto estagio dos estudos 6rficos é definido em linhas gerais como sendo mais favoravel
do que os anteriores, mas, também, com novas chances de erro.

254 A expressdo estd em Betegh (2001, p. 50) e, a meu ver, é o mais claro atestado de subjetividade insuprimivel
das ciéncias humanas no que se refere ao estudo em questdo. Betegh esta consciente e nos alerta para o fato de
que, a depender do interesse do pesquisador, seu olhar pode “aumentar” ou “diminuir” em relevancia quanto a
determinado aspecto orfico na poesia de Empédocles. Vimos algo semelhante, por exemplo, com a escolha do
fragmento DK 31 B 112 por Bignone como a “autobiografia orfica de Empédocles”. O mesmo fragmento ¢
assumido com a mesma tarja por Riedweg (1997, p. 38ss), mas com outra postura teérica, mais cuidadosa nas
inducdes e ciente da fragilidade das conclusdes. O elemento humano inapagavel das ciéncias humanas pode ser
dirimido quando o pesquisador o declara francamente desde o inicio e, principalmente, quando ndo evita as
pistas que conduzem ao esvaziamento de sua hipétese. Uma abordagem nédo essencialista do orfismo em
Empédocles deve tanto quanto possivel explicitar seu fundamento quanto considerar a variedade dos olhares
disponiveis, inclusive aqueles que Ihe sdo contrarios.

2% Burkert (2007, cap. 6), trad. Helena Bernabé.

2%6 Ao lado de Betegh, outra apologia ao modelo interpretativo de Burkert esta em Cornelli (2021, p. 122).

257 A contribuicdo de Burkert para a compreensdo do pitagorismo é ponto pacifico e, no que se refere ao orfismo,
sua imagem dos trés circulos também é muito Gtil. Nos espagos que mantém em comum, orfismo e movimento
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De acordo com a leitura de Betegh sobre os trés circulos de Burkert, é possivel afirmar
que o orfismo, o pitagorismo e 0 movimento baquico séo distinguiveis entre si porque, afinal,
cada um dispde de um nucleo de sentido e se mantém a parte dos demais, apesar dos pontos
em que se tocam. Em outras palavras, cada qual possui um sistema proprio, com margens
definidas e nucleo proprio, apesar das semelhancas que demonstram perifericamente. Betegh
concorda que a imagem dos circulos é correta em sua formulacdo mais ampla, mas
insuficiente em seus detalhes. Por isso, propde uma minirreforma para melhorar a proposta de
Burkert. Mais especificamente, Betegh altera trés noc¢des implicitas nos circulos de Burkert:
“margem”, “nucleo” e ‘“sistema”. Abaixo cito o trecho completo onde exple sua

minirreforma:

Burkert, j& levando em consideracdo a maioria das novas evidéncias e
munido de seu formidavel conhecimento do pitagorismo, resumiu uma
analise breve, mas matizada, da relagio com uma imagem memoravel:
"Baquico, Orfico e Pitagorico sdo circulos, cada um dos quais tem seu
préprio centro, e embora esses circulos tenham areas que coincidem, cada
um preserva sua propria esfera especial " (Burkert 1985: 300). Essa continua
a ser a caracterizacdo geral mais promissora; no entanto, requer o devido
cuidado e possivelmente alguns refinamentos. Acima de tudo, ndo é dbvio o
que poderiam ser considerados 0s respectivos centros do pitagorismo e do
orfismo — ou, na verdade, se eles tinham tais protuberancias identificaveis.
Além disso, ndo devemos, eu insisto, tomar os circulos de Burkert como se
referindo a sistemas de crencas e praticas a eles relacionadas, com
consisténcia interna e fronteiras fixas. Em vez disso, eu sugeriria que havia
um grupo de fendbmenos que podem ser, por alguma caracterizacdo ampla,
classificados sob o titulo "Orfismo"; no entanto, ndo ha garantia de que esses
fendbmenos tenham algo claramente especificavel em comum, em termos de
crencgas e praticas, com todos os outros fendbmenos que podem com igual
direito serem descritos como "orficos”. A gama de evidéncias novas e

baquico coincidem no mito de Dioniso Zagreu e na cultualistica das sepulturas. Todavia, afastam-se no fim que
almejam: os bacos desejam o éxtase mistico, e os érficos a iniciacdo purificadora. Junto disso, nos espacgos que
coabitam orfismo e pitagorismo, coincidem a doutrina da metempsicose e o ascetismo. Porém, afastam-se em
seus desenvolvimentos histéricos: o orfismo tende para a poesia religiosa e depois para a filosofia e literatura, o
pitagorismo nasce préximo aos mistérios e se torna politica, matematica e filosofia.
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antigas pressiona por uma concepgdo ndo essencialista do orfismo. Uma
caracteristica comum no orfismo parece ser uma autoridade concedida a
poemas atribuidos a Orfeu e seu uso em rituais, que se presumia ter um
efeito sobre o destino da alma — mas mesmo isso pode ser muito estrito
porque, por exemplo, Orfeu ndo é mencionado nas laminas de ouro, e ndo
podemos ter certeza se, e em caso afirmativo, como os rituais deveriam estar
ligados a poemas orficos. Por outro lado, uma caracteristica compartilhada
entre os pitagdricos parece ser a observancia de um conjunto de preceitos de
motivacao religiosa selados pela autoridade de Pitdgoras — mas mesmo isso
pode ser muito estrito, porque ndo temos evidéncias suficientes para mostrar
que todos os pitagéricos aderiram a essas leis de conduta, e ha razdo para
pensar que diferentes pitagdricos atribuiram preceitos diferentes ao
fundador. Se assim for, alguns elementos do lote de fenémenos 6rficos
podem ser justificadamente ligados, mais ou menos intimamente, a alguns
fendmenos, ndo menos multifacetados, que classificamos sob o titulo de

"Pitagorismo”.2*8

Depois de citar a “formidavel imagem” criada por Burkert, Betegh reforma os trés
aspectos que lhe parecem cabiveis de refinamento: no lugar do centro do circulo, como sinal
da unidade do orfismo, Betegh propde uma caracterizacdo ampla de orfismo que renuncie a
certeza de que ha um conjunto de crencas e praticas religiosas subjacentes a todos 0s
fendbmenos que, igualmente, podem ser chamados de orficos. Em outras palavras, sua
abordagem ndo essencialista assume a especificidade daquilo que Bianchi chamou de
“religidio do livro”?®°, mas deixando espaco para aspectos diferentes do orfismo coabitarem o

circulo sem, obrigatoriamente, pertencerem ao nucleo religioso dele.

28 «“Burkert, already taking into account most of the new evidence and armed with his formidable knowledge of
Pythagoreanism, summed up a brief but nuanced analysis of the relationship with a memorable image: "Bacchic,
Orphic, and Pythagorean are circles each of which has its own center, and while these circles have areas that
coincide, each preserves its own special sphere” (Burkert 1985: 300). This remains the most promising general
characterization; it nonetheless requires due caution and possibly some refinements. Above all, it is not obvious
what could count as the respective centers of Pythagoreanism and Orphism — or indeed, if they had such
identifiable nubs at all. Moreover, we should not, | would insist, take Burkert's circles as referring to systems of
beliefs, and practices connected to them, with internal consistency and fixed borders. Rather, | would suggest,
there was a group of phenomena that can be by some broad characterization ranged under the heading
"Orphism"; yet there is no guarantee that these phenomena have anything clearly specifiable in common, in
terms of beliefs and practices, with all the other phenomena that can with equal right be described as "Orphic".
The gamut of new and old evidence presses for a non-essentialist conception of Orphism. One common feature
in Orphism seems to be an authority granted to poems attributed to Orpheus and their use in rituals, which were
assumed to have an effect on the fate of the soul — but even this might be too strict because, for instance,
Orpheus is not mentioned on the gold tablets, and we cannot be sure whether, and if so how, they were supposed
to be connected to Orphic poems. On the other hand, one shared feature among Pythagoreans seems to be the
observance of a set of religiously motivated precepts sealed by the authority of Pythagoras — but even this might
be too strict, because we do not have sufficient evidence to show that all Pythagoreans adhered to these laws of
conduct and there is reason to think that different Pythagoreans attributed different precepts to the founder. If so,
some elements of the batch of Orphic phenomena can justifiably be linked, more or less closely, with some
phenomena, no less multifarious, that we range under the heading "Pythagoreanism". (BETEGH, 2014, p. 153s).
29 A religido do livro, tal como Bianchi define o orfismo, é um tipo de literatura sagrada que possui duas
caracteristicas principais: uma antropologia e o mito de Dioniso dilacerado. Todavia, como o autor deixa claro,
nenhuma das duas caracteristicas estd padronizada nos poemas ou autores 6rficos e podem, de forma
contingente, virem mescladas a outras narrativas, ou até parcialmente alteradas. E o caso, por exemplo, segundo
Bianchi, da antropologia dualista 6rfica (a oposi¢do entre corpo e alma), que Platdo adaptou para o contexto
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No que se refere ao sistema do circulo 6rfico, isto é, a utilizagdo de poemas atribuidos
a Orfeu em rituais com vistas a atingir um efeito sobre a alma dos iniciados, Betegh
problematiza o tamanho e a importancia da figura mitica de Orfeu para a conducédo do rito.
Segundo ele, o nome de Orfeu € uma evidéncia indiscutivel de que se trata de um ambito
orfico, vide o P.Derv., mas isso ndo autoriza per se que a auséncia de Orfeu no ritual ou na
transmissdo de um saber entre professor e aluno (telete)?® seja um indicativo de que se saiu
do orfismo. Ou seja, a presenca da figura de Orfeu é central e meritéria por tudo o que lhe
cabe, mas nao é conditio sine qua non para o funcionamento do sistema érfico de preparo,
conducdo e transmissdo de ritos e saberes iniciaticos. Dito de forma cabal: existe orfismo sem
Orfeu.

E por fim, relativo a nocdo de borda ou margem do circulo orfico, Betegh ratifica um
ponto critico para os estudiosos contemporaneos que é a variedade de atribui¢bes dadas a
Pitagoras ao longo da antiguidade, sendo que parte dessas atribui¢des podem ter se originado

no orfismo ou em outro fendmeno. A notdria ndo diferenciacdo pelos antigos entre o que é

cosmoldgico no Timeu, enquanto no Fédon, destacou o aspecto moral. A plasticidade que Bianchi confere ao
orfismo o situa, a meu ver, dentro da quarta fase dos estudos orficos. Cito: “Il est évident qu'on ne saurait insister
sur ces apories, qui risquent de nous entrainer dans de pures questions de terminologie: surtout si I'on comprend
au sens fort cette expression, que les orphika correspondent a (ou impliquent) un ‘genre littéraire'. Celui-ci n'est
pas seulement un style ou une tradition poétique, mais bien un complexe solidaire de forme et de contenu, un
idéologie et une conception: une spece de 'religion du livre', si on veut, mais justement une religion et non
seulement une littérature.” (BIANCHI, 1978, p. 189).

260 Um dos pontos que mais amadureceram no quarto estagio dos estudos drficos foi a caracterizagdo do ritual
orfico (telete). Segundo Jiménez, a palavra telete indica qualquer cerimbnia cujo sistema l6gico de
funcionamento esteja restrito a participantes iniciantes em misteria. Nesse primeiro sentido da palavra, telete
abarca todos os trés principais mistérios e o pitagorismo. No caso especifico do orfismo, telete é a ceriménia
onde é passado/ensinado um saber religioso através do uso do mito e do rito. A telete 6rfica pode ocorrer tanto
através do ritual em si, com acdo de participantes, cenéarios e simbolos adequados, quanto através de
ensinamentos — vide Platdo (Phd. 69c) — que teorizam ou descrevem o mito, o rito e a simbdlica do mistério. Na
minha opinido, a poesia de Empédocles pode se encaixar nesse Ultimo caso, porque a palavra katharmoi esta
diretamente relacionada a esse grupo semantico e porque Peri Physeos €, sob varios pontos de vista, um grande
discurso transmissor de conhecimento entre Empédocles e Pausanias. A minirreforma de Betegh, ao prever a
possibilidade do orfismo sem Orfeu, evidentemente ndo pode ser lida pelo aspecto mais amplo do termo (o
orfismo como corrente religiosa e poética), e sim pelo aspecto pontual do ritual. Para entender isso, cabe
considerar a distingdo feita por Jiménez entre a simbologia mitica de Orfeu e a autoridade cultualistica do
sacerdote. Cito Jiménez: “La teleté drfica es una celebracion mistérica, de venerable antigiiedad, associada a la
divinidad y de caracter sagrado. Su transmision y reorganizacion corresponde a una figura humana: Orfeo en el
plano mitico y los sacerdotes oficiantes en la realidad. Méas que al culto del dios propriamente, la teleté se orienta
a la liberacion personal del fiel mediante la transmisidn y adquisicion de determinados conocimientos. En
consecuencia, la idea de aprendizaje y ensefianza es inherente ao concepto de teleté. Pero es preciso puntualizar
que se trata de una ensefianza no tanto discursiva cuanto tendente a proporcionar una experiencia animica. Una
experiencia que provoca per se un cambio de mentalidad, un evento inolvidable que marca para toda la vida. La
ensefianza a que aspiran los iniciandos es la preparacion para la muerte. Esta concepcién de teleté como
experiencia anticipatoria de la muerte del cuerpo subyace en muchas de las practicas y ensefianzas doctrinales
orficas que ilustran lo que debe hacer el muerto creyente en su transito por el Hades y describen la felicidad
ultraterrena de quienes logren convertirse en bacos (Béiyotr).” (JIMENEZ, 2008b, p. 732).
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pitagorico e o que é orfico, ou baquico, pode ser lida, entdo, como um alerta de que tais
manifestacdes ndo eram tdo distinguiveis assim, principalmente em seus primérdios?®?,

Em sintese, de acordo com a reforma de Betegh, deve-se ler a imagem dos circulos da
seguinte maneira: i) rompendo a borda externa de cada circulo, abrindo méo da ambicao de
entender um deles sem a concorréncia do outro; ii) mesclando os respectivos nicleos dos trés
fendmenos, considerando que as fontes ndo autorizam uma identificagdo excludente ou
exclusiva das crencas elementares; e iii) aceitando a volatilidade das I6gicas entre os circulos,
admitindo que essa confusdo entre eles vigora desde a antiguidade e que ainda nao se dispde
de condigdes para desfazé-la.

A reforma teérica de Betegh concentra as principais caracteristicas da abordagem néo
essencialista. A aposta do pesquisador, na qual acredito, € de que seguir as velhas pistas com
0s mesmos olhares resultard, quase que certamente, nas mesmas conclusdes e dificuldades.
Diferentemente, se para as velhas questdes for direcionado um olhar renovado, talvez
emerjam novas respostas e alternativas.

No caso de Empédocles, a abordagem néo essencialista do orfismo vem sendo testada
por Betegh pelo menos desde 2001. Em seu artigo sobre Empédocle, Orphée et le Papyrus de
Derveni, encontram-se as bases dessa abordagem, apesar de incipientes. Diz ele logo na

abertura do texto:

Mesmo que ndo haja um critério formal que permita distinguir o que é orfico
do que ndo é, uma vez que ndo houve uma demarcacéo clara entre o orfismo
e movimentos religiosos e intelectuais vizinhos como, por exemplo, o
pitagorismo, é amplamente aceito que as crencas religiosas de Empédocles
sdo muito proximas e até dependentes das doutrinas e preceitos orficos.?%?

261 Em sua busca pelo pitagorismo, Cornelli desenha a abordagem diacrénica e sincrénica do pitagorismo com o
mesmo espirito que assumi para a abordagem ndo essencialista. O motivo é que concordamos com a ligdo
deixada por Burkert (1972, p. 11) de que é preciso “interpretar interpretagdes”. Ja que nos falta o objeto primério
da pesquisa — 0 pitagorismo ou o orfismo como algo apreensivel em si ou em sua forma histérica original — cabe-
nos investigar o objeto através de quem, quando e como dele se falou. Cito Cornelli: “Uma consequéncia disso é
que a abordagem devera ser necessariamente interdisciplinar: a normal (ainda que discutivel) divisdo do trabalho
nos estudos classicos, entre historicos, arquedlogos, filélogos e filésofos, ndo parece funcionar muito bem no
caso do pitagorismo: ‘“Pode acontecer que 0 historiador da ciéncia tenha feito sua reconstrucdo sobre
fundamentos filologicamente inadequados; que, o filélogo assuma o resultado aparentemente exato do
historiador da ciéncia; que o filésofo, partindo deste critério, rejeite evidéncias contraditérias — e assim por
diante” (Burkert 1971: 12). Ver-se-4 em muitos casos, a seguir, a importancia de uma articulacdo das
informac0es arqueoldgicas e da abordagem antropolégica, de um lado, com a andlise filolégica, do outro: serd
este certamente o caso do problema das relagdes entre orfismo e pitagorismo na Magna Grécia dos séculos VI e
V aEC; ou da necessaria articulacdo da histéria da filosofia com a histéria da ciéncia antiga, que é especialmente
importante para a resolucdo da pretensa crise dos l6goi incomensuraveis ou irracionais.” (CORNELLI 2011, p.
75).

262 «Meéme s'il n'existe aucun critére formel qui permette de distinguer ce qui est orphique de ce qui ne I'est pas,
dans la mesure ou il n'existait pas de démarcation nette entre l'orphisme et les mouvements religieux et
intellectuels voisins comme, par exemple, le pythagorisme, il est largement accepté que les croyances religieuses
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A passagem de Betegh tem dois aspectos interessantes. O primeiro € que permite
especular que, desde 2001, o autor estd em busca de um critério ndo formalista para se estudar
a questdo orfica. Sua busca amadurece em 2014 com a proposta da abordagem néo
essencialista. O segundo aspecto é mais relevante porque mostra que Betegh assimila a
importante licdo deixada por Nilsson desde 1935. Propds Nilsson, com elogiada
“transcendéncia” por Casadesus (2008a, p. 8), que o orfismo provavelmente ndo pode ser
visto separado de seus “movimentos semelhantes”.?%® Pelo que a presente investigagdo
mostrou até agora, essa assimilacdo de Betegh da tese de Nilsson parece ser um acerto
epistémico, e assim a manterei.

Além disso, Betegh (2001, p. 47ss) enumera dois pontos principais que ligam
Empédocles aos orficos e ao orfismo de maneira notavel. O primeiro deles considera dificil
ignorar as bases orficas da doutrina da transmigracdo da alma e da escatologia de retribuicdo
de Empédocles®®*. O argumento a favor de tal hipdtese é a presenca em Empédocles e no
orfismo de uma narrativa teol6gica®®® a favor da origem superior do elemento imortal dos
seres humanos, com o coroléario da vida terrena como punicdo e consequente escapatoria

dessa situacao pela posse/saber de algo especial.

d'Empédocle sont trés proches et méme tributaires des doctrines et préceptes orphiques.” (BETEGH, 2001, p.
47).

263 «“That is why my title includes the words "and kindred movements".” (NILSSON, 1935, p. 185).

264 Guthrie (1950, p. 251ss) dispde de uma intuicdo rica a respeito da concepcdo empedocliana de que a alma
transita entre os seres exilada de sua origem divina (doutrina da transmigracdo) e de como consegue um
pagamento por seus esforcos (escatologia de retribuicdo), que € a restituicdo de sua divindade original perdida
devido ao delito do perjdrio.Tais caracteristicas da poesia de Empédocles ndo s6 compartilham de provavel
matriz orfica como também estdo presentes, com variag@es, em Pindaro (fr. 127 Bowra; e Ol. 1, v. 56-77) e
Platdo (Men. 81b). Além do mais, a mesma ideia misteriosofica radica em um poeta ancestral comum, Hesiodo
(Th. v. 793-804). A intuicdo de Guthrie parece promissora do ponto de vista ndo essencialista e o principal
motivo € porque coloca Empédocles em seu berco poético natural. Seguirei a intuicdo de Guthrie buscando
enxergar o poeta em seu lugar original dentro da tradicdo poética grega. Assim, aumentam as chances de analisar
como a poesia empedocliana navega tranquilamente na companhia das teogonias (hesiddica e orfica) e da
filosofia.

265 Segundo Casadio, ha uma narrativa teoldgica comum a Empédocles e ao movimento 6rfico-baquico. Trata-se
do fr. DK 31 B115 e da lamina grande de Turios (OF 490). Em ambos os textos, ha o roteiro de um deus que
passou por uma marginalizacdo do convivio dos seus pares: o daimon empedocliano, exilado por perjirio, e 0
Dioniso-Baco, destruido pelos Titds. Ambos os roteiros trazem o desfecho possivel da salvacdo, que é o
equivalente da restituicdo da divindade perdida: o daimon volta para o convivio feliz de seus pares, e Dioniso-
Baco ressuscita como o Ultimo e atipico deus grego a entrar para o Olimpo. Os dois roteiros trazem narrativas
teoldgicas parecidas e permitem entender por que Casadio assegura que ha uma nitida semelhanga poética entre
Empédocles e a lamina. Parece-me que as palavras a seguir do pesquisador, intencionalmente ou ndo, abordaram
a questdo de forma ndo essencialista, tal como se ensaia aqui. Cito-o: “Il problema semmai, da sempre, ¢ stato
quello di decidere a quale mondo religioso siano da ascrivere queste laminette: se a quello eleusino, se a quello
pitagorico, o se sia invece il caso di continuare a parlare di laminette orfiche (od 6rfico-pitagoriche). Essendo
ormai quest 'ultima I'opinione comunemente accettata”, non staremo a valutare la serie di argomenti
(schiaccianti) che inducono a classificare le laminette di Turi della serie A come orfiche o, pil precisamente,
orfico-bacchiche (senza escludere che gli stessi Pitagorici abbiano condiviso in tutto o in parte le dottrine
escatologiche che vi sono attestate.” (CASADIO, 1991, p. 135s).
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O segundo ponto principal que aproxima o agrigentino do fenémeno 6rfico é, segundo
Betegh, as referéncias que Empédocles faz a préticas purificadoras que se assemelham ao que

hoje se sabe sobre a vida orfica e a figura do orfeotelestas?®

, principalmente quanto a
proibicdo do sacrificio de seres vivos e cozinha carnivora. Tal hipotese tem como fundamento
a semelhanca entre o que dizem, lado a lado, Empédocles e as Iaminas de Tdrios, Pelinna e
Entella sobre os mistérios da vida humana no além?®’.

Como podemos ver, a abordagem ndo essencialista do orfismo no geral, e de
Empédocles em particular, ndo parte dos pontos tedricos mais assentados na comunidade
cientifica, como o ciclo cosmico, as duas forgas e as quatro raizes. Antes, lanca-se em uma
faixa de investigacdo que, do ponto de vista metodoldgico, estd aberta ao pluralismo de
perspectivas e a diversidade de ferramentas para se estudar o objeto érfico e, do ponto de vista
tematico, desloca os pontos capitais dessa filosofia para 0 seu componente poético e
mistérico, em busca daquela rara e sutil unidade do pensamento antigo que continua
provocando nossa curiosidade.

Logo, ao abordar o circulo orfico, parece-me adequado comecar do mais geral rumo ao
que é mais especifico, caminhando de fora para dentro, apoiando-me nas bordas em direcéo
ao centro, até o limite do qual ndo pretendo ultrapassar, que seria afirmar algo essencialmente
orfico de Empédocles. Se tal afirmacdo for feita, urge que eu seja 0 seu mais rigoroso juiz. E,
ja que se inicia a certa distdncia do objeto, cabe investigar o semblante sacerdotal que

acompanha Empédocles desde a antiguidade.

3.2 O semblante sacerdotal de Empédocles

A palavra orfismo e sua variante érfico naturalmente suscitam a curiosidade sobre o

que seria o estilo de vida derivado de Orfeu. Enguanto doutrina mistérica, o orfismo

266 Segundo Riedweg (1997, p. 39s), ha quatro coincidéncias fenomenoldgicas que podem ser significativas entre
a descricdo que Platdo (R. 364b) faz dos “sacerdotes mendicantes e adivinhos que vao para as portas dos ricos”, e
a descricdo que Empédocles faz de si na saudacdo que emite (eyd yaipe — DK 31 B112, v. 5) aos concidadaos
agrigentinos. Ambas as personagens (sacerdotes orficos e Empédocles): i) vao itinerantes pelas cidades; ii)
valorizam a exuberancia dos cidadaos; iii) sdo tomadas como oraculos por populares ou seguidores e iv) parecem
dispor de uma palavra curativa para os que as buscam. Essas quatro coincidéncias compdem a imagem de
sacerdote 6rfico que — interessa-me saber — pode ou ndo ser adjudicada a Empédocles, e, gracas ao P.Derv., as
vias de investigag8o foram fortalecidas com novas pistas e pontos de vista sobre a questéo.

%7 As laminas de origem siciliana compartilham caracteristicas comuns que se diferem em alguns pontos de
outras espalhadas pelo Peloponeso, sentido nordeste em direcdo a Tessalia, e se aproximam de outras que, ao sul,
foram encontradas em Creta. Alguns pesquisadores desse material, notadamente Carratelli (1990), Bernabé
(2004b) e depois Bernabé e Jimenez (2008b), construiram, cada qual, modelos de organizacdo das laminas,
respectivamente, o teméatico do primeiro e o transversal do segundo. Aplicarei ambos os modelos a fim de
selecionar as laminas a partir de seus contatos mais intensos com o circuito poético empedocliano, especialmente
o material oriundo de Turios, cidade com forte raiz pitagorica, e Petélia, outra cidade italiota.
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desenvolveu uma rede aberta de transmissdo de saberes e préaticas. Sem usufruir de um céanone
literario ou institucional, o mistério orfico se desenvolveu sem um formato padrdo ou modelo
normativo, o que ndo quer dizer que seus membros ndo desenvolveram um modo peculiar de
guardar, praticar e transmitir o misterio.

Discuto abaixo o mondlogo filoséfico de Empédocles, no qual o poeta se faz
personagem literario®®® para professar um contetido sapiencial, a partir do modus operandi de
transmissdo do mistério pelo sacerdote 6rfico, no sentido dado pelo autor do P.Derv. Em
outras palavras, avalio se Empédocles e o fator de ensino e aprendizagem insito de sua poesia
didatica possuem semelhancas ou ndo com os comentarios técnicos do autor anénimo do
papiro.

Para esse objetivo, o P.Derv. surge como um propicio contraponto literario, rarissimo
dentre os fragmentos 6rficos, a fornecer uma tela espelhada para a poesia de Empédocles, isto
é, a embasar uma analogia entre a poesia didatica de Empédocles e o autoproclamado
sacerddcio técnico (téyvn) do autor do P.Derv.(col. XX, v. 4). Ambos os autores histéricos
criam para si duas respectivas personagens literarias. Empédocles € o homem sagrado, o
theios aner proclamando a sabedoria nativa dos deuses. Dai a linguagem refinada e a
grandeza das imagens. Por sua vez, o autor andénimo é o condutor do rito e exegeta da poesia
de Orfeu. Sua técnica esta na pratica ritual e na interpretacdo especializada que faz de uma
antiga teogonia orfica.

Inicialmente, restrinjo-me ao ponto de confluéncia dito acima: Empédocles e o autor
do papiro coincidem como poetas de mistérios. Devemos nos lembrar que os praticantes do
orfismo, provavelmente, se diferenciavam em inumeros perfis sociais, indo desde o sacerdote
escrupuloso até o charlatdo dos arredores dos templos, abrigando um sem nimero de variantes
e situacOes intermediarias. Por isso, ndo devemos considerar a distin¢cdo que ora se faz como
uma taxonomia rigida e sim, apenas, como uma indicacdo de polos ideais. O P.Derv. permite

que se fale de dois tipos de sacerdotes orficos: o orfeotelestas e o intérprete®®® e suas

268 A partir deste ponto do texto em diante o leitor deve-se lembrar da assertiva expressa na “Introdugdo”
segundo a qual abordo Empédocles a partir do “eu lirico” contido em seus versos. Trata-se de uma estratégia de
andlise literaria e de uma hipotese interpretativa favoravel ao orfismo.

269 Most considera que deve haver uma unidade ainda incompreendida no autor do P.Derv. para além da divisdo
didatica criada pelos scholars de “um papiro em dois conjuntos de versos”. Tal unidade, se possivel, deve
superar a dicotomia moderna entre uma literatura ritual e pragmatica de outra mais especulativa. O autor do
papiro, aparentemente, ndo estabeleceu contradigdes entre suas anotagdes “rituais” (col. I-VI) e “especulativas”
(VII-XXVI), e sim entre ele, com a autoimagem de um intérprete adequado da mensagem de Orfeu, e outros
tipos de sacerdotes, com imagens desqualificadas. Cito Most: “What possible relation can we postulate between
two textual sections which are so obviously disparate in subject and in method? It would be a desperate recourse
indeed to suggest that we might be dealing with an anthology of different texts which happened to be juxtaposed
on the same papyrus rather than with a single continuous one. But what kind of unity can we discern? To be sure,
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respectivas versdes corrompidas®’®, o que ndo compromete o aspecto sério de habilidade ou
techne que ha no sacerdécio?’:. O primeiro é o condutor do rito, e o segundo é o tedrico do
mito. Platdo (Men. 81b) parece evocar o tipo condutor quando indica os “homens e mulheres
que justificam seu ministério”.

Considerando que tal divisdo entre sacerdote e intérprete é tanto mais questionavel
quanto mais se retrocede do séc. V ao VI akEC, tal como diz Jiménez (2008c, p. 771) e,
também, que o autor do papiro € provavelmente algumas décadas mais novo que Empédocles,
é razoavel supor que tal diferenciacdo taxondmica seja ainda mais fragil. Nesse sentido, evito
projetar no autor do P.Derv., e especialmente em Empédocles, uma divisdo essencial entre o
sacerdote pratico e o sacerdote tedrico.?’

Assim, chamo a aten¢édo para a sutil semelhanca entre o orfeotelestas e Empédocles. A
primeira coisa a considerar € que a palavra orfeotelestas, apesar de adequada, SO apareceu
tardiamente e, muito provavelmente, nunca fez parte do mundo de Empédocles?’3. Eis como o

sacerdote condutor do rito é apresentado nas palavras do autor do P.Derv. (col. VI, v. 1-8):

on the most general of levels, we can see a very vague similarity of approach in both sections, one of which
explains and thereby justifies ritual practices while the other explains and thereby justifies a sacred text; but it
must be admitted that this does not get us very far. To conclude, as one scholar has done, that, for the Derveni
author, ritual practices too are just one more kind of text which poses exactly the same kind of challenge to
exegesis as does the Orphic hymn, is to impose unhelpfully upon him the very recent and no doubt quite
ephemeral notion that everthing is a text. Again, even casual inspection suggests the possible existence of some
detailed links between the two parts of the papyrus.” (MOST, 1997, p. 126s).

210 A versdo corrompida do oficiante de rito sério e escrupuloso é o manipulador de textos dedicado a ganhar
notoriedade publica, tal como se pode ler em Platdo (R. 364e), e a versdo corrompida do intérprete sagrado é o
maquinador de infamias a partir dos textos de Orfeu que se vé em Euripides (Hipp. 955ss), na critica de Teseu a
Hipdlito.

211 Enquanto o autor do P.Derv. (col. XX, v. 4) usa da palavra téyvn para designar o “oficio das coisas sagradas”,
Hipocrates (Morb. Sacr. 1.10) usa o termo banausia — que quer dizer “trabalho manual” e “baixeza”, cf.
Diciondrio Digital (2022, s.v. Bavovcio) — para criticar aqueles oficios que usurpavam inabilmente a
competéncia das praticas curativas. As duas palavras — techne e banausia — sdo os dois extremos dentro dos
quais oscilam as fontes sobre sacerdécio 6rfico, ou seja, posicionando-se entre legitimidade e falsidade.

272 A prudéncia, que ora se sugere, em n&o transpor para a “dupla de sacerdotes” (orfeotelestas e intérprete) uma
divisdo tdo clara e nitida que atenderia até os termos cartesianos é compartilnada por Cornelli em relacdo ao
pitagorismo e a divisdo de parte da historiografia do séc. XX entre acusmaticos e matematicos. Cito: “E preciso
notar que, apesar de 0s usos sucessivos dessa distingdo inicial tenderem a sublinhar o gap entre os dois grupos, a
bem ver, essa mesma distingdo ndo pressupfe, nas inten¢Bes iniciais de Burnet — assim com nas Vidas
anteriormente citadas —, alguma separacéo definitiva entre dois lados no interior do mesmo pitagorismo das
origens.” (CORNELLI, 2011, p. 34). A mesma reserva de sentido para cada mistério (orfismo e pitagorismo)
esta posto em cada qual em atores diferentes (orfeotelestas num, pitagoricos noutro) e contextos diferentes
(sacerddcio orfico, seguidor de Pitagoras), porém com a mesma natureza antiga em debate: o que era esse estilo
de vida analogo ao “que se ouve” (akousmata) e aos sinais que se interpretam (symbola)? L&-se essa semelhanca
dos mistérios com Empédocles a respeito da li¢ao reservada a quem sabe “ver” e “ouvir” em DK 31 B2, v. 7 =
LM D42: “Thus these things are neither seen by men nor heard.”

213 O termo orfeotelestas (dppeotereotic) aparece tardiamente como uma denominagdo externa para caracterizar
os orficos em Teofrasto (Char. 16.11 = OF 654), Filodemo (Po. 181.1 ss. Janko) e Plutarco (Apophth. Lac. 224d
= OF 653). Sua composicdo une ao radical de Orfeu o termo teherny que, em contexto religioso significa
“qualquer ceremonia durante la cual se celebran ritos de acuerdo con unas creencias reservadas a iniciandos o
iniciados (pvompia). En el orfismo, el término teAet designa la transmision por medio del mito y del rito de un
conjunto de creencias religiosas. En este sentido, puede referirse a ‘la ceremonia ritual’, e acto en si mismo, o a
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(1)... oragbes e sacrificios pacificam as almas, (2) e o
encantamento dos magos tem o poder de remover 0s espiritos que
impedem o caminho; (3) pois espiritos podem vir a impedir o
caminho (4) amedrontando as almas. Por causa do sacrificio feito (5)
pelos magos de forma a pagar a penalidade, eles (6) derramam agua
e leite nas oferendas, enquanto (7) fazem suas libacdes. InGmeros e
nodosos bolos (8) sdo ofertados, pois as almas também s&o inimeras.?’*

Nos quatro versos iniciais o sacerdote é nomeado mago (udywc),?” e sua atuagdo é
descrita em termos de condugao ritualistica, tanto para remover os espiritos (daipoveg) quanto
para fazer sacrificios (Bvoia). A partir do quinto verso, 0 mago trabalha no plano espiritual a
partir da base material: as libaces, a agua, o leite, os bolos sdo formas de agradar aos
espiritos que amedrontam as almas (yoyn). No limite da I6gica magica de retribui¢do, o mago
oferta a “mesma quantidade” de intimeros bolos “pois as almas também s&o inGmeras.””?’®

O mago é o celebrador dos ritos, ou seja, aquele que viria a ser chamado de
orfeotelestas. O mago, ou sacerdote orfico, ritualiza a ceriménia cujo fim, percebemos na
coluna VI, envolve “remover os espiritos” que atrapalham as almas. A finalidade da acdo do
mago esta localizada, portanto, em um ambito para além da vida mortal. O ritual descrito ndo
é para o beneficio das almas encarnadas, e sim para o das desencarnadas. A morte, ao que
parece, ndo € um fim para a alma, e sim o comeco de sua nova vida, por assim dizer.
Empédocles também ensina em seus versos o teorema de que existem agdes ante mortem
cujas consequéncias aparecem post mortem. Esse aspecto especifico estd literalmente

expresso no seguinte fragmento:

los ritos y ensefianzas que en ella se cumplen y transmiten.” (JIMENEZ, 2008b, p. 731). O linguajar religioso
orfico engloba outros termos como Bvcia (sacrificio, holocausto) e kabapudg (purificagdo). Essa tltima palavra
é aferida por Ateneu (LM D3 = DK A2) e Didgenes Laércio (LM D1 < Al) como a palavra-titulo do poema de
Empédocles. Para além da discordancia sobre a confiabilidade e verificabilidade das fontes, o conteldo da
purificagdo orfica compartilha com a purificagdo empedocliana os mesmos dois principios de evitar o sacrificio e
alimentos “com alma” (§pyoya).

274 Adoto nessa citagdo a recente correcdo de Piano (2016, p. 82) para o primeiro verso da coluna, com a qual
concorda Bernabé (2007), alterando a versdo de Alvares (2014) onde se 1é: ... libacBes e sacrificios tornam
favoraveis as Artades”.

275 Na sua primeira publicagdo ndo autorizada em 1982, o P.Derv. nio continha a palavra “mago”. Foi apenas em
1997, com a reconstrugdo de Tsantsanoglou, que o termo surgiu na col. VI. Desde entdo, algumas hipoteses
foram levantadas para explicar o significado dele. Burkert (2002, p. 146ss) considera que seja um profissional
estrangeiro, iraniano, e West (1997, p. 89), babil6nio ou assirio. Betegh (2004, p. 78ss) e Bernabé (2006, p. 108)
trabalham com a hipotese, que aqui se adota também, de que 0 mago seja equivalente ao sacerdote orfeotelestas.
Para conhecer os fundamentos da equivaléncia do mago grego com o orfeotelestas, recomenda-se o artigo
mencionado de Bernabé. Outrossim, é importante notar que o orfeotelestas ndo era o Unico grau de sacerdote a
se envolver com a ritualistica 6rfica, pois esta dividia os graus de iniciacdo entre ajudantes e participantes
assiduos dos cultos chamados pvotar kai Baxyor — iniciante e iniciado, respectivamente, cf. Jiménez (2008c, p.
784).

216 Como diz Cornelli (2001, p. 58), “o poder que o mago tem de fazer milagres deriva do conhecimento das
forcas operantes no mundo; e estas forgas, estes poderes sdo definidos miticamente.”
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The fools! They have no long-thinking concerns,

Those who suppose that what was not before
comes about,

Or that something dies and is completely
destroyed.?”’

O fr. DK 31 B11, porém, liga-se a outro anterior, DK 31 B2, e devemos voltar a ele
para entender o contexto geral do ensinamento que Empédocles da a Pausanias. Os termos da
licdo sdo evidentemente epistemoldgicos, mas proponho que sejam entendidos também em
termos mistéricos. Os tolos (fools) na traducdo de LM sdo aqueles que possuem 0S recursos
estreitos (resources narrow). Mas podemos substituir pontualmente essa traducdo pela de
Cavalcante de Souza que opta, ao invés de tolos, por criangas (vimog) e, no lugar de recursos
estreitos, por palma da méo (raAdun) mantendo, assim, muito proxima do original grego.

Cito o fragmento:

For narrow are the resources spread out along
the limbs,

And numerous the miseries that break in,
blunting the thoughts.

Having seen in their existences (z6€) only a small
part of life (bios),

They fly off, swift-fated, borne along like smoke,

Convinced of whatever one thing each one of
them has encountered,

Driven in every direction. But the whole, <who
then> boasts that he has found it?

Thus these things are neither seen by men nor
heard

Nor grasped by the mind (noos). But you, since
you have withdrawn here,

You will learn; never has human intelligence
(métis) soared further. 278

Os fragmentos B2 e B11 trazem juntos as “bem estreitas maos das criangas” como
metafora para designar as pessoas que ndo se dedicam a sabedoria ou ndo sdo capazes de
alcanca-la. O eu lirico de Empédocles discursa ao também ficcional Pausanias sobre a
importancia da apreensdo do todo (the whole) destacando o limite do conhecimento humano

nas agdes cognitivas de “ver e ouvir” (£mdepKTOg Kol maKkovotdg), o que ndo impede que a

27 DK 31 B11 = LM D51.

28 DK 31 B2, v. 1-9 = LM D42. A traducdo de José Cavalcante (1996, p. 190) dos dois versos iniciais diz o
seguinte: “Pois bem estreitas maos por membros estdo difusas; / e muitas sdo misérias que embatem, e embotam
cogitagdes.”



132

mente (vooc, v. 8)*"° aperfeicoe-se até alcangar a sabedoria (ufjtic, v. 9). O exato oposto desta
licdo se da com as pessoas que confundem a parte pelo todo por terem visto (having seen —
aOpéw, v. 3) uma fragdo do que ha para ver. Elas ignoram o carater divino do conhecimento e
por isso, depois que morrem, voam como fumaca (fly off like smoke — xoamvoc, v. 4). A
imagem da fumaca evoca uma teoria 6rfica da alma como ar, embora seja improvavel que

Empédocles, aqui, estivesse indo além da mera alusdo a tal teoria.

219 Azevedo (2012) destaca a novidade que surge com Parménides e Empédocles em relacdo ao termo noos
quando comparados com Homero e Hesiodo. Antes dos dois filésofos, os poetas atribuiam propriedades
levemente distintas ao pensamento ou & mente (voog). Assim, segundo a autora, Homero designa 0 noos como a
capacidade de pensar o presente a luz do passado, identificando as causas que conduzirdo o futuro. Os mais
velhos “pensam melhor”, por causa da experiéncia acumulada, enquanto os mais jovens, intrépidos, “pensam
pior”, vide Homero (Il. 3. 107ss). Todavia, somente os adivinhos pensam plenamente o passado, presente e
futuro porque contam com o dom dado por Apolo, cf. Homero (1. 1. 70). Em Hesiodo (Th. 38. 94s), o sentido de
noos é semelhante ao do dom dos adivinhos de Homero, porém concedido pelas Musas. O termo, portanto, nos
primeiros poetas, designa um atributo ndo dependente da vontade humana de sustentd-lo: a divindade ou a
experiéncia dao a capacidade de usar a mente (noos). Por sua vez, Parménides e Empédocles parecem deslocar
levemente esse detalhe para outro, a saber, a mente (noos) precisa de alguém que a trabalhe e a cultive
corretamente. O pensamento e o0 saber ndo estdo mais dados de forma pronta, mas exigem que o interessado (o
discipulo), busque-os de forma a evitar o juizo incorreto. Segundo Azevedo, a coincidéncia maior entre
Parménides e Empédocles esta nesse detalhe que me € tdo caro: a mente (noos) do aprendiz pode cometer erros
e, por isso, é preciso que se atente para as condi¢bes adequadas de aquisicdo e manutencdo do saber. Cito a
pesquisadora: “Ja o fragmento B6, 5-6, Parménides mostra-nos que 0 noos pode errar: ‘pois a caréncia de
recursos conduz em seus peitos ao intelecto errante’. Aqui temos apresentada uma diferenciacdo entre os simples
mortais e esse mortal privilegiado que desejou ir a busca do saber e, por isso, encontrou a Deusa que lhe
transmitira os caminhos possiveis para 0 pensamento. Nota-se também que, novamente, o saber apresenta-se
como algo divino, mas, por outro lado, esse mortal que deseja o saber se destacara dos demais.” (AZEVEDO,
2012, p. 71). E em relagdo a Empédocles (DK 31 B 2): “Esse fragmento de Empédocles nos faz lembrar
Parménides quando fala dos mortais que nada sabem, ao se deixarem levar pelo intelecto errante ou quando
afirma no fragmento B7, 3-4: ‘que o costume arraigado ndo te obrigue, ao longo desse caminho, a utilizar o olho
que ndo V&, o ouvido que ecoa e a lingua’. Pois esse costume arraigado certamente nos faz acreditar que
descobrimos tudo através do ver, do ouvir e até mesmo do pensar quando se trata de um intelecto errante.”
(AZEVEDO, 2012, p. 74).

280 Bernabé (2004b, p. 75-90) lista um conjunto de fragmentos orficos que apresenta trés grupos de teorias
orficas sobre a alma. O grupo maior atrela a alma a doutrina da metempsicose; o grupo menor diz que a alma é
feita de éter; e 0 que chamarei de grupo intermediario diz que alma é composta de ar. Esse grupo conta com o
testemunho de Aristételes a seu favor. Diz Aristoteles (De an. 410b24 = OF 421) que “deste mal padeceu
também a doutrina dos assim chamados versos drficos. Pois neles se afirma que a alma dos que respiram
penetra-lhes a partir do todo exterior, conduzida pelos ventos”; e, também, Aristoteles (De an. 407b13) diz
“como se fosse possivel, de acordo com 0s mitos pitagoricos, ndo importa que tipo de alma entrar em que tipo de
corpo”. A segunda passagem traz implicita a doutrina da transmigrac@o, pois averigua a movimentagao da alma
entre 0s corpos, enquanto a primeira é sucinta na questio do ar como elemento base da alma. E importante
observar que o fato de Empédocles se remeter a uma concepcgdo Orfica de alma como ar ndo implica que, para
ele, a alma seja composta de ar. Posto isso, ndo deixam de ser provocativas as consequéncias de tal concepcdo
para a interpretacdo de Empédocles. Se a alma é ar, ela evidentemente é carregada pelos ventos. E Empédocles
ndo se furtou de ser capaz de controla-los em dois versos com nitido matiz magico (DK 31 B111, v. 3s = LM
D43): “You will stop the force of tireless winds that, rushing down onto the earth, destroy the fields with their
blasts”. Ndo ha diavidas que tais versos ampararam as anedotas de Timeu, conforme Diogenes Laércio (8.59-62 =
LM P16 < Al) e Clemente de Alexandria (Strom. 6.30.1-4 = LM R85 > Al4), segundo os quais Empédocles
controlou os ventos que agitavam Agrigento, causando prejuizo as plantacGes e esterilizando as mulheres, o que
lhe deu o renome de “Para-Vento”. No contexto iniciatico do poema, ao dizer para a personagem Pauséanias que
as almas podem “voar como fumaca”, € possivel pensar que a personagem de Empédocles esteja se referindo a
situacdo da alma que, sem os devidos cuidados preparat6rios para a vida apds a morte, vé-se impulsionada para
fora do caminho salvifico e jogada contra sua vontade em multiplas direcGes — como ocorre com a fumaca
atingida pelo vento — o que, em termos escatoldgicos, significa que a alma sera impulsionada para areas onde,



133

Nos dois versos iniciais de B2, Empédocles diz poeticamente que a faculdade do
conhecimento humano néo é ilimitada, pelo contrario, limita-se a um aspecto fundamental: o
conhecimento crescerd a medida que o homem que o retém o influa de Amor. Tal leitura vem
de Bollack para quem, seguindo a interpretacdo de Aristoteles (Met. I'5, 1009b17),
Empédocles une a vida a tarefa da contemplacdo em chave zoogonica, fazendo de sua imagem
de sabio o reflexo do ideal de compreensdo do todo. Cito Bollack:

A arte de conduzir os pensamentos baseia-se na arte de viver. E preciso
saber as proporg¢des certas que se adequam a forca de cada um e aumenté-la
guando o amor vem unir o exterior e o interior. Esse crescimento ndo tem
limites, exceto na constituicdo de cada um. Vemos até o sabio dominar o0s
elementos pelo conhecimento que adquiriu enquanto crescia com eles. Como
os deuses longevos, ele empresta sua propria longevidade da eternidade
deles. 28

Essa compreensdo de Bollack, na qual é usada a chave zoogbnica para a personagem
literaria que Empédocles cria para si (a quem Bollack refere-se como le sage), complementa
meu entendimento de que ha uma construcdo literaria de Empédocles, isto €, uma personagem
poeticamente construida para representar um estilo de vida pautado em um conjunto sui
generis de preceitos, saberes e teoremas didaticos. Também concordo com Bollack quando
confere a virtude da temperanga ao le sage: “A virtude da temperanca estad longe de ser
estranha ao pensamento de Empédocles.”??

Seguindo a mesma linha interpretativa, além dessa figura do sabio temperante que
reconhece os limites para o conhecimento, Colombani chama a atencdo para o limite que
advém da participacdo da Musa como promotora do saber dentro das poesias didaticas. Cito
Empédocles no momento em que alerta Pausanias da natureza mistérica e sagrada do saber,

superior, portanto, ao que os “olhos e ouvidos” podem captar:

But, gods, turn aside from my tongue their
madness
And draw forth from pious lips a pure stream.?

inevitavelmente, sera novamente “inalada” e, portanto, reencarnada. Nesse sentido, 0 interesse da personagem
Empédocles em evitar nova reencarnagdo é evidente. O caminho seguro para a alma ap6s a morte — o Unico
caminho que interessa aos iniciados — ndo segue uma rota aleatéria como a do vento, mas obedece a direcdo
fornecida pela Musa Memoria, como abordo em 3.4.

281 < 'art de conduire sa pensée repose sur un art de vivre. Il faut savoir les justes proportions qui conviennent a
la force de chacun et lI'augmentent quando I'amour vient rapprocher le dehors et le dedans. Cette croissance n'a
pas de limites, si ce n'est dans la constitution de chacun. On voit méme le sage dominer les élements par la
connaissance qu'il a acquise en grandissant avec eux. Come les dieux & la longue vie, il emprunte & leur éternité
sa propre longévité.” (BOLLACK, 1965, I, p. 266, n. 4).

282 «“L 3 vertu de tempérance est loin d’étre étrangére a la pensée d’Empédocle.” (BOLLACK, 1965, I, p. 272).

283 DK 31 B3 = LM D44,
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Segundo Colombani, a limitacdo epistemoldgica ndo deriva tanto pelo comportamento
de quem se ocupa com o saber, e sim pela questdo da origem divina do conhecimento. O saber

depende de uma autoritas. Cito a autora:

O fragmento ndo sé reforca a distancia entre os mortais e imortais, mas
também define dois campos antropoldgicos: os dos homens incapazes de dar
crédito a legitimidade e & autoridade divina, e os que, sim, podem fazé-lo a
partir do reconhecimento do poder da Musa. Entdo, considere alguns
aspectos doutrinarios reais da relacdo entre quem ocupa a funcdo de
transmissédo e quem vem para receber conhecimento, no &mbito de uma
dupla pedagdgica, onde um transmite uma mensagem e outro torna-se o
receptor da mesma.?®

Assim como o autor do P.Derv., Empédocles demonstra que possui um conhecimento
ordenado pedagogicamente, isto &, que exige a observancia de certas regras para nao incorrer

em erro.

But if you yourself covet different things, such
as those that among men are
Countless miseries that blunt their thoughts?®®

Além do aspecto professoral demonstrado exclusivamente a Pauséanias, o semblante
sacerdotal de Empédocles aparece publicamente no inicio do segundo poema quando se dirige
ao circuito de cidadaos agrigentinos. O uso do vocativo indica a interlocucdo direta do poeta
com as personagens politicas da cidade. Um lago de comunhéo civica os une: “oh amigos” (&
¢1ho1)?® — exclama o eu lirico para um publico para o qual ele ndo leva o carater iniciatico e
didatico insito de seus versos?®’, demonstrando certa complacéncia pela distancia que eles tém

do saber:

284 Colombani (2017, p. 159). Ainda segundo Colombani, 0 mesmo limite se repete em Hesiodo (Th. 27-34),
quando ensina seu irmdo a ouvir as Musas para se diferenciar dos “pastores agrestes de vis infimias e ventres
s0”, apesar de elas transformarem “muitas mentiras simeis aos fatos”. E, também, em Parménides (DK 28 B6, v.
5), aconselhado pela Deusa inominada a ndo seguir os mortais de “duplas cabegas”, em direta repreensdo aquele
pensamento confuso que, nos termos do eleata, mistura as regras do ser e do ndo-ser.

285 DK 31 B110, v. 6-7 = LM D257.

26 DK 31 B112,v.1=LM D4.

287 Rosler (1983, p. 170-9) faz um resumo das posicdes filologicas de Wilamowitz (1929) e Zuntz (1971) a
respeito dos termos aplicados por Empédocles referentes aos amigos (@iiol) no primeiro fragmento de
Katharmoi e conclui que o poeta, usando habilmente das palavras em sintonia com a topografia urbana da polis
agrigentina, condensou as indica¢des tanto do grupo de cidaddos nativos da polis, a quem se poderia identificar
como os destinatérios da epistola medicinal, como quis Gallavotti, como também indicou o publico em geral,
agrigentino e de outros locais, que o seguem em busca de orientacdo e cura. Cito: “Enquanto isso, como agora
estd ficando claro, Empédocles, ao descrever a veneracdo que lhe é conferida em cada caso, sabe muito bem
distinguir ambas as &reas uma da outra através de nuances na escolha das palavras: na patria ele se move entre
amigos, em outros lugares é respeitosamente seguido pela multiddo de pessoas que procuram conselhos.” =
“Indessen versteht es Empedokles, wie nun erst uberhaupt kenntlich wird, bei der Deskription der ihm jeweils
zuteil werdenden Verehrung sehr wohl, beide Bereiche auch durch Nuancen der Wortwahl voneinander
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Friends, | know that truth is in the words

That | shall speak out; but it is very irksome

For men, and causes distrust, the impulse of
persuasion for the mind (phrén).2®

Essa mesma distancia é indicada sobre outro ponto de vista, a saber, para com a
multiddo que segue o poeta em suas apari¢des publicas. Diferente dos cidaddos agrigentinos, a
guem Empédocles confere um tratamento polido e isonémico, a este grupo de populares e

admiradores o eu lirico se refere tal como o faz um lider carismatico e showman:

Whenever | arrive with these in the flourishing
cities,

I am venerated by men and by women; they
follow me,

Thousands of them, asking where is the road to
benefit:

Some of them desire prophecies, others ask to
hear,

For illnesses of all kinds, a healing utterance,

Pierced for a long time by terrible <pains>.?%

A diferenca de tratamento de Empédocles para com Pausanias, os cidaddos e a
multiddo parecem-me o ponto chave da questdo?®. Nota-se que ao contrario de Pausanias, a
quem perfeitamente pode-se imaginar sentado ao lado da personagem de Empédocles ouvindo
a palestra filosofica, aos dois outros destinatarios dedica-se certa distancia e nenhum
compromisso pedagdgico. Aos cidaddos de Agrigento é dedicado um linguajar politico e a
multiddo um tom de dominio da platéia, mas a nenhum deles direciona-se um propdsito
didatico. Embora por motivos distintos, os cidaddos e a multiddo sdo, do ponto de vista da
sabedoria mistérica, “criancas”, isto ¢, possuem capacidades limitadas (maos estreitas) para a
tarefa. Por isso, exclusivamente para eles, Empédocles parece reverberar, a seu modo, 0
famoso adagio érfico de afastamento dos ndo—iniciados:

aeiow Euvetoiol: BVpag &’ éniBecbe, PEPniot.
@O&yEopar of Bépug €oti- Bupag 6’ Emibecbe, BEPniot.

Cantaré para conocedores; cerrad las puertas, profanos.

abzuheben: In der Heimat bewegt er sich im Kreis der Freunde, anderswo schlielBtsich ihm die Menge der
Ratsuchenden respektvoll an.” (ROSLER, 1983, p. 178).

288 DK 31 B114 = LM D6.

29 DK 31 B112,v. 7-12 = LM D4.

2% A presente hipotese se encontra esbogada em Riedweg (1997, p. 48ss). Para Riedweg, ainda que se considere
as opinides contrérias a existéncia de dois poemas empedoclianos, como as de Osborne (1987) e Inwood (1991),
a diferenca literaria entre eles reside no que se refere a seus destinatarios. O poema da natureza destina-se a
Pausénias; o poema da purificagdo aos amigos de Agrigento. E, apesar dessa diferenca entre os dois poemas, eles
“coinciden estrecha e ideologicamente en algunos aspectos” (RIEDWEG, 1997, p. 49).
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Hablaré a quienes es licito; cerrad las puertas, profanos.?®!

Cito abaixo a compreensao geral que se tem desse signo e de como se relaciona com a

questdo da transmissdo do conhecimento mistérico orfico:

Depois de rever as aparicbes de ambas (desde o século VI aEC. até a era
bizantina), conclui-se que sdo originalmente duas variantes de uma
proclamacdo mistica da esfera orfico-dionisiaca-eleusina, que impede aos
ndo iniciados de frequentar certos ritos. Depois se especializou como
cabecalho de textos e a partir deste momento surgem duas linhas distintas na
evolugdo do uso de ambas as versdes. Por um lado, elas aparecem como
parte de textos religiosos, fundamentalmente atribuidos a Orfeu, primeiro
para dissuadir os ndo iniciados de lé-los, mas depois reivindicando a
necessidade de certos conhecimentos prévios e servindo como um 'selo’ dos
iepoi Adyou orfico-pitagéricos. Os neoplatdnicos, desde Porfirio, recuperam a
frase em seu contexto no qual a filosofia € quase identificada com a teologia.
Por outro lado, ambas as férmulas podem ser usadas em um nivel ainda mais
metaforico, referindo-se a textos que ndo sao mais religiosos; primeiro, para
aqueles que vém de um circulo restrito e detentor de conhecimentos
incomuns e cuja atividade se acredita vir da divindade (poetas, filsofos,
médicos), depois, para tratados puramente técnicos, de modo que BéPnioc
'profano’ acaba por significar simplesmente 'ignorante'.?%

Chama a atencdo a natureza mista da proclamacéo intermistérica e ndo exclusiva das
principais vertentes. Para os mistérios no geral, todas as pessoas que ndo participam deles séo
“profanas”. Mas sobretudo vemos que a expressao foi tida pelos antigos como uma espécie de
signo, originalmente aplicado como referéncia aos textos de Orfeu e, depois, como um sinal,
um “selo” da sua natureza divina e, disso, a necessidade da iniciagdo e competéncia para
entender o seu contetdo. No caso da poesia de Empédocles, “ignorante” seriam as “criangas”
incapazes de alcancar a sabedoria reservada a Pausanias.

Tal como proponho, deve-se levar em consideracdo o nivel metaférico da expressdo
“fechadas as portas, profanos”. Segundo Bernabé, muitos gregos poderiam repeti-lo sem, com
isso, ser essencialmente orfico. Sendo assim, ha compatibilidade entre 0 uso metaférico do

adagio e o uso “de entrelinha” na poesia empedocliana vinculada a tradi¢do didatica. A oragéo

291 OF 1, trad. Alberto Bernabé (2004).

292 “Tras pasar revista a las apariciones de ambas (desde el VI a.C. hasta época bizantina), se concluye que en su
origen son dos variantes de una proclamacion mistica del ambito orfico-dionisiaco-eleusino, que impide a los no
iniciados asistir a determinados ritos. Luego se especializa como encabezamiento de textos y a partir de este
momento hay dos lineas diferentes en la evolucion del uso de ambas versiones. De un lado, aparecen formando
parte de textos religiosos, fundamentalmente atribuidos a Orfeo, primero para disuadir de su lectura a los no
iniciados, pero luego mas bien reclamando la necesidad de determinados conocimientos previos y sirviendo
como ‘sello’ de los igpoi Adyor Orfico-pitagoéricos. Los neoplaténicos, desde Porfirio, recuperan la frase en su
contexto en que la filosofia se identifica casi con la teologia. De otro lado, ambas férmulas pueden usarse en un
nivel ain mas metaférico, referidas a textos que ya no son religiosos; primero, a los procedentes de un circulo
restringido y poseedor de un conocimiento no comdn y cuya actividad se cree que procede de la divinidad
(poetas, filésofos, médicos), luego, a tratados puramente técnicos, de forma que Bépnrog ‘profano’ acaba por
significar simplemente ‘ignorante’.” (BERNABE, 1996, p. 13).
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a Musa — “I beg you: the words that it is permitted for ephemeral beings to hear”?®® — aponta
tanto para a poesia de Parménides quanto para o sacerdote autor do P.Derv., pertencente a um
circulo restrito e detentor de conhecimentos profissionais.

Vemos que o orfeotelestas, ou mago, possui a semelhanca de seu perfil sacerdotal com
a personagem de si feita por Empédocles. Ambos sinalizam que seu saber teérico possui i)
implicacOes para além da mortalidade; ii) ndo esta distribuido igualmente entre as pessoas e;
iii) seu portador desenvolve peculiar sabedoria ou conhecimento divino.

Uma perspectiva complementar a do P.Derv. sobre a formula “fechadas as portas,
profanos” é dada por Plutarco a0 comentar o selo mistérico. Trata-se da perspectiva que
aponta para a existéncia de uma semelhanca entre o orfismo, o pitagorismo e Empédocles, a

saber, a recomendacao de segredo para o portador do saber. Cito Plutarco:

Nada hay tan proprio de la filosofia pitagérica como lo simbdlico, una forma
de ensefianza mezcla de voz y de silencio, como en los ritos, de suerte que
no dicen: “Cantaré para conocedores; cerrad las puertas, profanos” pero lo
gue significan es llcido y claro para quienes estan familiarizados con ello,
oscuro y sin sentido para quienes no lo estan. Y asi como “el soberano a
quien pertenece el oraculo de Delfos, ni dice ni oculta, sino da sefiales”,
segun Heraclito (fr. 14 Marc. = DK 93 B 22), son los simbolos pitagéricos,
lo que parece querer decir esta oculto y lo que parece estar oculto es
entendido por la mente.?%

A passagem de Plutarco oferece um ponto em comum interesante entre os circulos
mistéricos. Tanto o pitagorismo quanto o orfismo — e Empédocles entre eles — falam de um
“ensinamento de voz e de siléncio, como nos ritos, que devem ser entendidos pela mente.”
Plutarco traz a mesma ideia de “siléncio reverente” na boca de Empédocles no fragmento a
seguir, infelizmente corrompido, na forma de sugestdo de Empédocles a Pausanias para que
este guarde o saber em seu “peito mudo” — & imagem do siléncio perpétuo que o0s peixes

testemunham empiricamente — como estilo de vida zeloso pelo saber:
'to cover inside of your voiceless breast.'?%

Pelo que se refere exclusivamente ao circulo pitagérico, a “licdo de voz e siléncio a
imagem dos ritos” pertence a um dos lados pelos quais a historiografia convencionou dividir o

movimento?®®, isto €, a metade ligada a religiosidade arcaica apegada a tabus, os akousmata e

28 DK 31 B3, v. 4 = LM D44.

2% plut. (Fr. 202 Sandbach) = OF 1, trad. Alberto Bernabé (2004).

2% DK 31 B5 = LM D258, R45.

2% O problema da historiografia do pitagorismo mereceu um capitulo de Cornelli (2011, cap. 1), para o qual
Zeller (1855 = 1938) concedeu a marca cética que foi assimilada em seguida por Diels e Kranz (1903 = 1951), e
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symbola, e a metade dita de indole matematizante. Ignorando 0s matematicos, o termo
akousmata seria a licdo “para ser ouvida”, transmitida de forma oral, ritual e proponente de
um modo de vida. O simbolo ¢é a presenca intuitiva do sagrado a partir de um signo, ou seja,
da presenca cristalizada do divino em algo material — como o pentagrama para 0S
pitagoricos?®’.

Os pitagdricos também recomendavam o segredo para seus membros, e essa € a
caracteristica em comum com o verso de Empédocles e a féormula da “porta fechada” do
P.Derv. Que esse segredo tenha sido violado no decorrer do pitagorismo, como opinou
corretamente Huffman (2008, p. 218), considerando o fato de que Aristételes teve acesso a
material pitagérico a ponto de escrever trés livros sobre Arquitas, em nada diminui a raiz

mistérica da recomendacdo. Cito Cornelli sobre o siléncio e o0 segredo dos pitagoricos:

E esta uma das caracteristicas mais lembradas pela tradicdo. O testemunho
mais antigo é certamente aquele do orador IsOcrates, contemporaneo de
Platdo: “ainda hoje mais sdo admirados aqueles que se professam seus
discipulos [de Pitagoras] e se calam, do que aqueles que obtém grandissima
fama através da palavra” (Isocrates, Busiris 29 = 14 A4 DK). Mesmo alguns
fragmentos da comédia de meio (DK 58 E) recordam essa obrigacdo de
siléncio: “era necessario suportar a escassez de comida, a sujeira, o frio, 0
siléncio, a severidade e a falta de higiene” (Alexis. A Pitagorizante fr. 201
Kassel-Austin = 58 E1 DK). (...). A controvérsia ja antiga sobre a existéncia
de escritos auténticos de Pitdgoras deve ser também compreendida no
interior dessa tradigdo. E, todavia, a presenca da obrigacdo do segredo € t&o
significativa, especialmente com relagdo as tradicbes dos akousmata e
symbola, ao ponto de ndo poder ser reduzida simplesmente a uma
falsificagdo helenistica: esta configura exatamente um dos critérios centrais
para a constituicdo de uma seita, isto €, aquele de uma linguagem esotérica,
que precise de senhas especificas para ser compreendida. 2%

Notemos que a mesma caracteristica de sugestdo para a restricdo de acesso ao corpo
tedrico do grupo, para a introspeccdo reflexiva dos membros e a consequente demarcacéo

entre o “nods e eles” perfazem, de forma ndo essencial, a formula orfica, o preceito pitagorico e

em grau diferente por Burnet (1908) (a quem se deve a divisdo entre acusméticos e matematicos), como uma
espécie de “critério identitario” — pitagorico € quem fala de nimeros — expressdo que tem sua raiz no testemunho
de Aristoteles (Met. 1083b17). Essa marca cética teve, como uma de suas premissas, a relativizagdo, dentre as
fontes, daqueles testemunhos que falavam do aspecto politico e mistico do pitagorismo. A saida dessa dicotomia,
mutatis mutandis, entre “religido e ciéncia pitagérica”, veio, segundo Cornelli (2011, cap. 2), com as
contribuicfes, dentre outros, de Burkert (1982, p. 2-3, 9) e Riedweg (2005, p. 98-104) com o conceito
sociologico de “seita”; de Gemelli (2007, p. 438), para quem o siléncio entre os pitagdricos caia mais sobre as
experiéncias mistéricas do que sobre as palavras escritas, e Centrone (1999, p. 441), segundo o qual o “rétulo”
de pitagdrico ndo nasce atrelado a uma doutrina, e sim perpassando atribui¢des variadas segundo 0s antigos,
dentre as quais se destacam a hetairia (comunidade) e os thiasos (culto, rito, mistério) como marcas primitivas
da koinonia pitagdrica.

297 Como foi o caso de Hipaso, pitagdrico expulso por ter revelado como se inscrevia o dodecaedro em uma
esfera, ou, em outra versédo, a doutrina da incomensurabilidade, cf. Jamblico (VP. 88, 247).

2% Cornelli (2011, p. 92s).
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0 verso de Empédocles. Essa caracteristica comum, que bem pode ser pensada como um
difuso perfil iniciatico, cobre pelo menos trés pontos: o afastamento do publico “das
criancas”, a retiddo como modo de vida sabio e o atestado de origem divina do conhecimento.

Ainda assim, considerando que tais caracteristicas mistéricas estdo entrelacadas ao
aparente semblante sacerdotal da personagem Empédocles, indago se haveria algum motivo
especial para ele ter escolhido Pausénias como discipulo. O que a escolha dessa personagem
passiva nos diz a respeito do carater didatico e inicidtico da poesia empedocliana? De fato,
Pausanias € uma personagem muda nos versos de Empédocles. Ela esta ali como um
interlocutor destacado dos demais, como uma espécie de “aluno ideal”, capaz de receber e
reter a sabedoria do professor. Mas ha& algo nessa personagem que reforce o semblante
sacerdotal de Empédocles?

A escolha da personagem Pausanias, proponho, deve-se a dois motivos. O primeiro
deles diz respeito a sugerida capacidade de Pausanias para assimilar a licdo do mestre. N&o ha
nenhum verso de Empédocles medindo a capacidade intelectual de Pausanias. Porém, alguns
versos sugerem que Pausanias dispde de meios suficientes para formar sua propria
sabedoria®®. Tais sugestdes da personagem de Empédocles estdo camufladas dentro do
monologo filosofico.

No fragmento DK 31 B17, v. 14, conservado por Simplicio, e que talvez seja um dos
mais importantes para a interpretacdo da poesia empedocliana, Empédocles retoma a direcdo
de sua voz a Pausanias e lhe diz, associando cogni¢do mental ao espacgo reservado do peito

(ppMv), que seu saber crescera se preservar a palavra (ud6ocg) que recebe:

But come now, listen to my words: for learning
will make your mind (phrenes) grow.3®

Em DK 31 B21, v. 1-2, Empédocles visivelmente trata Pausénias como um
interlocutor que esta atento a palestra filoséfica. Nesse sentido, ao que parece, Pausénias esta

“acompanhando” o teor dos argumentos do mestre, € este, por sua vez, estd aos poucos

299 As informagdes histéricas que dispomos de Pausanias sdo poucas e frageis, mas formam um quadro coerente
das fontes com os versos de Empédocles. Segundo Didgenes Laércio (8. 60), um epigrama escrito pelo proprio
Empédocles (que Diels inicialmente inseriu como o fr. 158, mas que foi retirado na versdo final com Kranz, e
que LM catalogaram como R105 # DK), conta que Pausanias foi médico natural de Gela. Galeno (Med. Phil. 1,
1, 10, p. 6) registra Empédocles e Pausanias como representantes da escola médica italica. Aristipos e Satiros, cf.
Didgenes Laércio (8. 60), contam que Pausanias era amasio do poeta, e Didgenes Laércio (8. 65) relata um
conflito politico entre Empédocles e Acron, um médico de Agrigento. Embora desencontrados, esses dados néo
estdo em conflito com as personagens Empédocles e Pausénias. No geral, concordo com o biégrafo Bidez
quando este define Pausanias como um discipulo “amavel e fiel, mas de pouco futuro”, e que “on pourrait
objecter que Pausanias représente le public d'éleves choisis auxquels s'adressait I'enseignement de la Physique.
Mais il y a autre chose qu'une simple dedicasse dans les termes dont se sert Empédocle” (BIDEZ, 1894, p. 161).
30 M D73.
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ensinando o discipulo argumentativamente. O trecho lembra bastante as interpelacdes de

Sdcrates a seus interlocutores nos diélogos platonicos:

But come, consider further witnesses to those
earlier statements,

If anything in what came earlier was defective
in form:3%

E em DK 31 B23, v. 9-11, também conservado por Simplicio, ap0s ter repassado a
Pausénias o conhecimento a respeito das raizes e das forgas divinas que as afetam,
Empédocles demonstra confiar em Pausanias e em sua discricionariedade para com o

conhecimento:

In this way may your mind not succumb to the
error that it is from elsewhere [scil. than from
the four elementary roots]

That comes the source of all the innumerable
mortal things whose existence is evident,

But know this exactly, once you have heard the
word of a god.3%?

E, ao final do poema Fisica, Empédocles indica que esta terminando a licdo iniciatica.
Sua voz sinaliza para o encerramento da palestra filoséfica e para a promessa de que
Pausanias, se seguir corretamente o conteldo ensinado, serd capaz de reproduzir o saber

transmitido até aquele ponto:

For if, leaning upon your firm organs of thought
(prapides),

With pure efforts you gaze upon them
benevolently,

They [i.e. the elements] will all be present to you
throughout your lifetime

And many other good things will come to you
from them. For these themselves

Are what makes each thing grow in one's
character, according to each person's nature.%

As many as are the remedies for ills, and
protection against old age

You will learn them, since for you alone I myself
will accomplish all this. 3%

301 LM D77a.

302 LM D60.

303 DK 31 B110, v. 1-5 = LM D257.
304 DK 31 B111, v. 1-2 = LM D43.
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Pausénias esta disposto a aprender de Empédocles — essa personagem “despojada da
mortalidade™® — a sabedoria que lhe permitira, entre outros méritos, guiar-se na vida e na
morte3%, Em outras palavras, ambos s3o aptos a sabedoria, contudo o mestre ja percorreu o

caminho que o discipulo, agora, tem aberto diante de si:

You will learn them, since for you alone | myself
will accomplish all this.>%

Essa caracteristica de competéncia sapiencial indica a direcdo para 0 segundo motivo
da escolha da personagem. Trata-se do perfil social do iniciante orfico e, para entendé-lo,

recorro ao que Burkert disse sobre o assunto:

Se alguém tenta obter uma visdo tipoldgica nos antigos mistérios, pelo
menos trés formas de organizacdo social vém a mente: o carismatico
solitario e errante; o clero pertencente a um santuario; a associagdo de culto
livre, que em grego é preferencialmente chamada de thiasos. O primeiro
desses tipos, o carismatico praticante, destaca-se mais na histdria intelectual
da antiguidade tardia, pensa-se em Apolénio de Tiana ou Alexandre de
Abonutico —, mas a forma de vida 'mantica e teléstica’', como Platdo a chama,
é realmente muito antiga. O vidente e sacerdote itinerante oferecendo
purificacbes e consagragdes aparece no periodo arcaico em figuras como
Epiménides e, mesmo na época classica, Empédocles oferece um exemplo
peculiar com seu Katharmoi %

De acordo com Burkert, os mistérios antigos possuiam trés perfis sociais distintos e
ndo excludentes entre si: o vidente e sacerdote carismatico, o sacerddcio associado a um
santudrio e a associagdo livre ou thiasos, também chamada de comunidade (koinonia). Pelo

que foi visto, o terceiro tipo lembra o pitagorismo3®. O segundo tipo, considero, pode ser

305 DK 31 B113 = LM D5: “But why do I insist upon these things as though I were doing something great, to be
superior to mortals, men destructible in many ways?”.

36 £ digno de nota que, dentro da perspectiva orfica, o controverso final do fr. B111 ganhe plausibilidade: “And
you will bring out of Hades the strength of a man who has died.” = “E do Hades trard de volta a for¢a de um
homem morto” (em tradugdo minha). Pausanias sera capaz de fazé-lo, assim como Empédocles ja o €, se praticar
0s varios ensinamentos que recebeu ao longo do poema. Além do fato de que, segundo Bernabé (2015, p. 22), a
acao de resgate de alguém do mundo dos mortos ser um dos feitos mais tradicionais do topos literario katabasis.
Notemos a validade de minha hipbtese de que a poesia e a literatura sejam o meio termo entre Empédocles e o
orfismo.

%7 DK 31 B111,v.2 =LM D43.

308 «“Versucht man eine typologische Ubersicht zu gewinnen, so treten bei den antiken Mysterien mindestens drei
soziale Organisationsformen in den Blick: der einzelne, wandernde Charismatiker; der einem Heiligtum
zugehorige Klerus; der freie Kultverein, der griechisch vorzugsweise thiasos genannt wird. Der erste dieser
Typen, der praktizierende Charismatiker, fallt zundchst eher in der Geistesgeschichte der Spatantike aufman
denkt an Apollonios von Tyana oder Alexander von Abonuteichos -, doch die <mantische und telestische>
Lebensform, wie Platon sie benennt, ist in Wirklichkeit sehr alt. Der wandernde Seher und Priester, der
Reinigungen und Weihen anbietet, erscheint in der archaischen Periode in Gestalten wie Epimenides, und noch
in der klassischen Epoche bietet Empedokles mit seinen Katharmoi ein eigentiimliches Exempel.” (BURKERT,
1990, p. 35s).

309 A rigor, o pitagorismo foi um tipo singular de comunidade e, como tal, apresentou caracteristicas incomuns
gue o transformaram no fendmeno Unico que foi. A comunhdo dos bens econémicos (koina ta philon), por



142

ilustrado pelo caso dos mistérios de Eléusis. Eumdlpidas e Cérices foram duas familias que
concentraram o poder geopolitico dos mistérios eleusinos em torno do santuério local que,
segundo a lenda, foi escolhido pela propria Deméter. “Ainda mais duradouro foi o sucesso das
familias de sacerdotes em Eléusis, os Eumolpidas e os Cérices, que oficiaram por cerca de um
milénio até que os mistérios foram finalmente proibidos pelo imperador cristio.”31

O primeiro tipo de perfil, que Burkert ilustra mencionando Empédocles, seria o do

sacerdote carismatico, andarilho®™

, que por interesses privados dedica-se a algum mistério. O
tema entdo se desloca para a seguinte questdo: Empédocles e Pausanias foram membros de
alguma familia tradicionalmente ligada aos mistérios?

A questdo é sinuosa e dificilmente respondivel. Riedweg, retomando o fator familiar
como esteira de transmissdo dos mistérios, aventou a correlacdo de Empédocles com seu avd
homaonimo, o que colocaria o poeta em linha direta de sucessdo sapiencial®'?. Tal hipGtese, por
sua vez, teria como fundamento a semelhanga da expressdo empedocliana “son of...”%"® com

tantas outras do mundo antigo:

Pausanias, listen, you, son of wise-minded
Anchitus®*

Essas pistas indicam vagamente a dire¢do dos mistérios e ndo ddo condi¢Bes para uma
conclusdo satisfatoria. Ao contrario dos mistérios eleusinos, os mistérios 6rficos nunca
dispuseram de uma familia, ou grupo parental®®, que centralizasse o controle sobre a

doutrina®®. Sem essa “voz majoritaria” a dirigi-lo social e politicamente, o orfismo néo se

exemplo, ndo era uma caracteristica comum dos thiasos. A philia pitagérica — outro exemplo — parece ter
alcancado uma importancia e sentido muito além da livre associacéo para culto. Para o interessado no tema, vale
a comparagdao entre o capitulo 2 de Burkert (1990, p. 35-56) e o trecho de Cornelli (2011, p. 83-98).

310 “Even more enduring was the success of the priest-families in Eleusis, the Eumolpidae and the Kerykes, who
officiated for about one millennium until the mysteries were finally out lawed by the Christian emperor.”
(BURKERT, 1992, p. 43).

311 A intensa mobilidade geografica foi outra caracteristica do circulo pitagérico, cf. Cornelli (2011, p. 83-98).

312 Riedweg (1997, p. 40, n. 41), apoiando-se em Didgenes Laércio (8. 53).

313 O assunto ¢ desenvolvido por Burkert (1992, p. 41ss).

814 DK 31 B1=LM D41.

315 Dentre as varias versdes da arvore genealdgica de Orfeu reconstruidas por Linforth (1941, p. 24ss) e depois
por Graf (1986, p. 80-106), nenhuma se estabeleceu como dominante na tradi¢do antiga. Isso corrobora a
presente interpretacdo, na qual o orfismo ndo dispde de uma linhagem familiar fundante, o que lanca a questdo
sobre as origens e legitimidade das teletes para dentro do umbral insondavel do mito.

316 Aqui farei, com ajuda de Nilsson, uma pontual abordagem nao essencialista entre os circulos 6rfico e eleusino
no que se refere ao modelo parental de transmissdo da doutrina. Embora ambos os circulos coincidam na
inferéncia de um fundador mitico (Orfeu e Eumolpo, respectivamente), somente os eleusinos conseguiram
manter esse poder identificado com seu nome privado, os eumolpidas, principal familia “proprietaria” dos
mistérios descendentes da cidade de Eléusis. Ndo ha nenhum motivo consistente para crer que houve, pelo lado
do orfismo, uma familia ou grupo a exercer semelhante autoridade sobre a condugdo histérica do seu mistério.
Essa diferenca institucional e sdciopolitica dos ramos familiares de ambos os mistérios, por sua vez, ndo implica
na diferenga de seus centros miticos, pois ambos assumem a mesma deusa, Deméter, e o mito de fertilidade
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institucionalizou entre os gregos e, por isso, seguiu desviado®’. Se o orfismo dispds de um
laco parental que uniu seus membros — e, dentre eles, as duas personagens em questdo — tal
lago teve um feitio amplo e genérico®®,

Concluo, provisoriamente, que a hipétese levantada recebeu alguns argumentos e
pontos de vista a seu favor e outros contra. Na busca do semblante sacerdotal de Empédocles
encontramos alguns pontos que sinalizam para o orfismo. Esse semblante apareceu nos
seguintes aspectos: i) na existéncia de licGes ante mortem que possuem consequéncias post
mortem; ii) na alusdo a uma teoria érfica da alma; iii) na compatibilidade metaférica ao
adagio orfico “fechadas as portas, profanos”; iv) no reconhecimento da autoridade de uma
divindade regente/doadora do conhecimento; v) no voto de siléncio; vi) na compatibilidade
formal de Pausanias com o iniciado orfico. Assim, esbocei o orfismo como uma camada no

meio de outras a compor a complexa rede de sentidos da poesia de Empédocles.

como prepostos para suas doutrinas. Cito Nilsson: “Las ideas de nacimiento y muerte, germinacion y decadencia,
que provienen de los cambios de la naturaleza, forman la base del culto de Dioniso. Sobre ella se fundaba el
misticismo, pero, como todo misticismo, se lo redujo a un segundo plano en el culto oficial, al paso que en la
secta Orfica siguid libremente su curso e se convirtié en su rasgo principal. Con esos hechos se asocia la opinion
de que la creencia en la inmortalidad, en sentido estricto, fue introducida en Grecia por Dioniso. Esto parece
dudoso. El renacimiento del culto de los héroes y de las sepulturas tiene mayor relacion con la fuerza creciente
de la creencia. En el orfismo esta estrechamente ligada a la religion dionisiaca mistica, pero eso no prueba que el
dios la haya introducido. En el culto general de Dioniso, lo mas que se puede apreciar con certeza es que el dios
establecid una relacion con antiguos festivales de almas. En Atenas, el Dia de Animas, las Antesterias, se
convirtieron en un festival de Dioniso, y las Agrianias, un festival de Dioniso en Argos, eran también un festival
de almas. Lo que llamamos esperanza en la inmortalidad es més bien el deseo de una existencia mejor después
de ésta; la idea desempefié un importante papel en la vida religiosa de la época. Podemos darnos cuenta de como
nace y florece en un culto que es el més famoso de la religion griega: los misterios eleusinos. En este caso
tenemos una antigua fuente informativa, el himno homérico a Deméter, compuesto en el Atica en una época
anterior a Solén, antes de que Eleusis perdiera su independencia y quedara absorbida por Atenas. Los misterios
eleusinos tuvieron su origen en un festival agrario de época prehelénica, que fue propiedad privada de ciertas
familias de Eleusis.” (NILSSON, 1961, p. 2615s)

817 Continua jovem a expressdo chemin de déviance cunhada por Detienne para ilustrar o ndo lugar que os
mistérios, por vezes, ocuparam no mundo antigo. Cito: “Dans l'espace réorganisé du mysticisme en tant que
phénomeéne historique et en tant qu'alternative a l'ordre proposé par un systeme de pensée et de pratique
religieuses — celui de la cité grecque -, orphisme, dionysisme et pythagorisme ne sont plus des tentatives isolées
mais les piéces d'une méme systeme, c'est-a-dire les différentes formes de refus ou de protestation contre un
ordre politico-religieux. 1ls cessent de nous apparaitre comme des objets exotiques. Leur marginalité, au lieu de
les renvoyer a une origine étrangere, en fait un lieu privilégié pour mesurer les distances, les ruptures, les
déviations, pour repérer les rejets et les refus.” (DETIENNE, 1975, p. 53). Esse desvio da cultura dominante
atraiu um grupo sociopolitico igualmente secundario e de menor prestigio publico, como as mulheres que
compdem o coro de Os Cretenses de Euripedes (Cret. Fr. 472 Kannicht, vv. 9-19), os homens pobres que aviltam
a moralidade civica com seu charlatanismo na Republica de Platdo (R. 363c), e até o aristocrata despossuido pela
onda democratica, posto ao ridiculo da supersticdo com Teofrasto (Char. 16.11).

318 O possivel feitio do lago érfico que costura as duas personagens em questdo aparece em Herrero (2008, p.
1606ss), que faz uma interpretacdo antropoldgica do mito de Dioniso Zagreu e de seu desmembramento. Os
homens que nascem dessa antropogonia universal ndo sdo ligados por um genos tradicional, isto é, ligados a uma
divindade olimpica e a sua acdo na origem de uma polis especifica e, ndo raro, de uma familia determinada. O
mito &rfico traz um novo tipo de genos cdsmico, mais abstrato do ponto de vista filoséfico e desprovido de
amarras sociais e materiais. E claro que, nesse ponto de vista, a humanidade é uma grande irmandade, quase que
na mesma propor¢do que a palavra “irméos” tem sob a batuta do cristianismo, o que inviabiliza a individuacéo
do tema nas pessoas de Empédocles e Pausanias. Outros paralelismos entre a poesia de Empédocles e o mito de
Dioniso Zagreu estdo em Megino (2005, p. 53ss).
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Agora, seguindo a abordagem néo essencialista, darei mais um passo em direcdo ao
objeto. Notaremos que, além de seu semblante orfico, outras caracteristicas indicam que o

poeta dispds de um estilo de vida orfico.

3.3 Vida orfica

No topico anterior, apresentei o semblante sacerdotal de Empédocles como parte de
um estilo de vida que possui semelhancas e aproximacfes com os mistérios; notadamente, ao
orfismo. Agora, a partir da expressao vida orfica, apresento outra parte desse estilo de vida
atrelado aos orficos e ao poeta de Agrigento. Trata-se do conjunto de costumes relativos, em
sua maioria, a alimentacédo e a conducéo dos rituais que, do ponto de vista simbolico, sugerem
refletir concepcdes filosoficas e religiosas de seus praticantes. A fim de destacar o aspecto
literario de tais costumes na poesia empedocliana, inicialmente, mostro o que as fontes dizem
sobre o estilo de vida orfica para, em seguida, discutir as possiveis interpretacfes sobre o
tema. Espero demonstrar, nos versos, o viés pelo qual Empédocles aborda tais costumes e seu
pano de fundo.

A expressdo “opgucoi... fior” encontra-se literalmente em Platdo, e, por isso, ela ¢,
antes das laminas de Olbia, a objetiva demonstracdo de que os antigos reconheciam algo

como um “estilo de vida” associado ao orfismo. Vejamos o trecho:

A prop6sito dos homens que se sacrificam uns aos outros, vemos tratar-se de
algo que perdura ainda em muitos povos. Ao contrério, ouvimos dizer que
em outros nem se atreveriam a provar a carne bovina; as oferendas aos
deuses ndo eram animais, mas tortas e frutas banhadas no mel, e outras
vitimas puras similares que se abstinham da carne porque ndo era santo
comé-la, nem contaminar com sangue os altares dos deuses. Nossa vida,
entdo, era como uma das chamadas 6rficas, limitadas ao inanimado e
apartadas de tudo o que possua alma.3®

O trecho € precioso porque permite que se faca uma espécie de escala decrescente do
que seria essa vida orfica. O ato mais hediondo para um “6rfico médio” — criemos esse tipo —
seria 0 sacrificio humano (60w GvOpwmog), ou seja, 0 assassinato de uma pessoa, tendo em
vista o fim ritualistico, como uma forma ultrapassada e violenta de adorar os deuses.
Fortuitamente, Empédocles possui um dos fragmentos mais enfaticos da poesia grega na
demonstracdo do repddio moral a esse tipo de sacrificio que consiste na imolacéo (c@pdlw) de

outro ser humano:

318 OF 625 = Platéo (Lg. 782c), trad. Dennys Xavier.
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The father, lifting up his own son who has
changed shape,

Cuts his throat, with a prayer-fool that he is!
The others are at a loss

While they sacrifice the suppliant; but he [scil.
the father], deaf to the shouts,

Has cut the throat and prepared an evil meal in
his house.

In the same way, a son seizes his father and
children their mother,

And ripping out their life they devour the flesh
of their dear ones.3?°

O segundo grau decrescente na escala do “orfico médio” seria o sacrificio de animais,
exemplificado na citacdo platdnica pela espécie bovina, mas estendivel ao conjunto dos
animais dotados de sangue. Mais uma vez, Empédocles possui versos nos quais ressoa tal

condenacdo do sacrificio sangrento, pois essa acao € tida como moralmente condenavel:

Will you not desist from evil-sounding murder?
Do you not see

That you are devouring each other in the
carelessness of your mind?32

to abstain from evil.322

Ao final da escala decrescente, tem-se aquela que seria a “vida orfica”, ou “vida santa”
(Biog ayvoc), ou seja, o pleno atendimento daqueles preceitos filosoficos e religiosos nos
costumes do “orfico médio”. Segundo Platdo, consistiria em conduzir o ritual utilizando como
oferendas “tortas e frutas banhadas no mel”*?3 e, no que se refere ao costume pessoal, manter-
se (alimentar-se) a base do inanimado (&yvyoc), evitando o que tenha alma (Euyvyog).
Novamente, Empédocles parece conhecer bem tal concepcdo correta de adoragéo a ponto de

descrevé-la com sensivel beleza:

There was neither some Ares for them as a god
nor Tumult,

Nor Zeus king nor Cronus nor Poseidon,

But Cypris queen . . .

She it was whose favor they won with pious

320 DK 31 B137 = LM D29.

%1 DK 31 B136 = LM D28.

32 DK 31 B144 = LM D33.

323 Com excecdo do mel, que esta substituido pela dgua e leite, a mesma configuragdo inanimada é referida pelo
autor do P.Derv. (col. XX, v. 6-8): “derramam &gua e leite nas oferendas, enquanto fazem suas libagdes.
Inimeros e nodosos bolos sao ofertados, pois as almas também sdo inimeras.”
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images,

Painted animals and artfully scented perfumes,

Sacrifices of unmixed myrrh and of fragrant
incense,

Casting onto the ground libations of blond
honey.

The altar was not drenched with the unmixed
blood of bulls,

But this was among men the greatest pollution:

To rip out the life and to devour the noble
limbs.%2*

Assumindo a passagem de Platdo como modelo da vida orfica, e alguns fragmentos de
Empédocles como exemplos da defini¢do, o leitor é induzido a concluir que tais elementos
orficos estdo representados na poesia do agrigentino. De fato, as semelhancas sdo notaveis,
inclusive no vocabulério de Platdo e Empédocles. Veja o que anotou Megino sobre a

terminologia de ambos os autores:

A insisténcia em que o sacrificio sem sangue é o Gnico que corresponde a lei
divina e a ordem natural das coisas e que é signo, portanto, da conduta
civilizada e da religiosidade piedosa, se constata também no vocabulario
aplicado. Assim, Platdo diz que néo era licito (ovy 6610v) manchar de sangue
(aipott waivewv) os altares dos deuses, utilizando o adjetivo doctov, que
significa principalmente “o que estad permitido por lei divina” e o verbo
ploive, que possui o sentido de “contaminar ou infectar” também em chave
religiosa. Empédocles, por sua parte, fala de “piedosas oferendas”
(evoePéecov aydiuacty), isto é, que mostram devogdo e veneracdo pela
divindade, enquanto o sacrificio sangrento supde “contaminar os membros”
(pika yoia pv, DK 31 B115.3), resulta uma “abomina¢ao” (puvcog, DK
31B 128.9) e o ato de comer carne uma “agdo desprezivel” (oy€tAi Epya, DK
31B 139.2, d6 M.-P.)%%,

De fato, a vinculagdo entre os motivos orficos e as prescricbes empedoclianas repete-

326 cito Haussleiter.

se ao longo das fases vistas anteriormente. Dentro do cenario pan-orfico
Esse pesquisador, seguindo a hipdtese de que o vegetarianismo teria sido introduzido na

Grécia pelos orficos, leu nos versos de Empédocles a mais rigorosa depuragdo do principal

824 DK 31 B128 = LM D25.

325 " a insistencia en que el sacrificio incruento es el Gnico que se corresponde con la ley divina y el orden
natural de las cosas y que es signo, por tanto, de conducta civilizada y religiosidad piadosa, se constata también
en el vocabulario empleado. Asi, Platon dice que no era licito (ovy 6ctov) manchar de sangre (aipott pioivewv)
los altares de los dioses, utilizando el adjetivo dotov, que significa principalmente "lo que esta permitido por ley
divina" y el verbo pwaive, que tiene el sentido también de "contaminar o infectar" en sentido religioso.
Empédocles, por su parte, habla de "piadosas ofrendas" (gvoePéscov aydipooty), esto es, que muestran
devocion y veneracion por la divindad, mientras que el sacrificio cruento supone "contaminar los miembros"
(piha yovioo pqv, DK 31 B115.3), resulta una "abominacion" (pvcoc, DK 31B 128.9) y el comer carne una
"accion despreciable" (oyétAl £pya, DK 31B 139.2, d6 M.-P.)." (MEGINO, 2005, p. 79, n. 281).

326 Qutros integrantes desse cenario sdo, por exemplo, Dieterich (1893, p. 108) e Bignone (1916, p. 273),
conforme o primeiro capitulo.
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preceito filosofico e religioso a sustentar tal costume, a saber, a doutrina da transmigracdo das

almas:

A ideia vegetariana foi difundida pela primeira vez no mundo grego pelos
orficos, purificada e propagada por Pitdgoras; Empédocles (c. 500-440) a
pensou até a ultima consequéncia e assim, livre de todos 0os compromissos, a
completou. Para esse filésofo, 0 mandamento de abster-se de carne, que foi
formulado com a maior severidade e énfase, e que naturalmente também se
estende as vitimas e inclui a proibicdo de matar, baseia-se quase
exclusivamente na crenga da migracdo da alma humana por todo o reino
vivo da natureza. Ligada a essa crenca estd a doutrina dos periodos
mundiais, particularmente a suposicdo otimista de uma antiga idade de ouro
governada apenas pelo amor e uma futura bem-aventuranca. Além do
mandamento principal de se abster de carne, Empédocles também encontrou
as proibicdes secundarias de comer feijdo e louro.?’

Por sua vez Guthrie, que ja havia sentido o peso do ceticismo de Wilamowitz3?,
ponderou sobre quais seriam os principios do “discutivel sistema orfico”3?. Um desses
principios, segundo ele, seria a vida orfica descrita na passagem de Platdo, presente em

autores como Empédocles. O uso das aspas, mais uma vez, aparece como um sinal dos

tempos inseguros®® para se referir ao tema:

Para realizar nossa divindade, devemos entdo valorizar e cultivar o
Dionisiaco e expurgar os elementos titdnicos malignos em nossa natureza.
Isso foi feito em primeiro lugar pela participacdo em teletai ou Katharmoi,
ritos de iniciagdo ou comunhdo e de purificagdo, cuja natureza exata ndo
conhecemos; e, em segundo lugar, vivendo o que Platdo chama de “vida
orfica”, na qual se observam certas regras de pureza. Platdo esta se referindo
a tradicdo de um passado remoto, quando nenhum homem provou a carne de

827 «Der vegetarische Gedanke wurde durch die Orphiker in der griechischen Welt zum erstenmal verbreitet,
durch Pythagoras geldutert und fortgepflanzt; Empedokles (c. 500—440) durchdachte ihn bis zur letzten
Konsequenz und brachte ihn so, frei von allen Kompromissen, zur Vollendung. Das mit héchster Strenge und
Emphase aufgestellte Gebot der Fleischenthaltung, das sich naturlich auch auf die Opfer ausdehnt und das
Totungsverbot in sich schlieft, beruht bei diesem Philosophen fast ausschlieflich auf dem Glauben an die
Wanderung der menschlichen Seele durch das ganze belebte Reich der Natur. Verbunden ist dieser Glaube mit
der Lehre von den Weltperioden, insbesondere mit der optimistischen Annahme eines ehemaligen goldenen
Zeitalters, in dem nur die Liebe herrschte, und einer kiinftigen Seligkeit. Neben dem Hauptgebot der
Fleischenthaltung begegnen bei Empedokles noch die sekundéren Verbote des Bohnen- und Lorbeergenusses.”
(HAUSSLEITER, 1935, p. 157).

328 Como visto antes, segundo Wilamowitz (1932, I1, p. 188), a doutrina da transmigracio refletida no costume
da alimentacdo ndo carnivora tem sua origem com Pitagoras. Igualmente cético em relagdo ao vegetarianismo
como traco tipico do orfismo esta Linforth (1941, p. 50ss), ao analisar a peca Hipolito de Euripides.

329 “Having claimed the not undisputed right to assume the existence of an Orphic system, and indicated its
general aims, we are left with the task of giving an outline of its main tenets.” (GUTHRIE, 1950, p. 318).

330 Tal como vimos no primeiro capitulo, dentre as hipdteses apresentadas pelos autores da terceira fase dos
estudos orficos destaca-se, sobremaneira, a ideia de que o orfismo tenha sido uma literatura sem culto associado
a ela, razdo pela qual West intitula seu livro de Orphic Poems. Cito-o: “The disorientation of the scholars is
understandable after so many centuries in which Orpheus was all things to all men. For generations they
wrestled, each after his own fashion, with the problem of the origins of the Orphic poems and the pseudo-
problem of the supposed Orphic religion, or, more often, they confused the issue by arbitrarily attaching the label
‘Orphic’ to texts and doctrines not attested as Orphic.” (WEST, 1983, p. 1).
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criaturas vivas, e o sacrificio de animais aos deuses era desconhecido. A vida
entdo, diz ele, era do tipo chamado 6rfico. Essa abstencdo de carne é a mais
amplamente atestada das injuncBes 6rficas, sendo atribuida a Orfeu por
Euripides e Aristofanes, bem como por Platdo. Baseia-se na crenga na
transmigracdo, pois como argumenta Empédocles — um apaixonado crente
na vida 6rfica — o animal que vocé mata e come pode conter a alma do seu
parente mais proximo.®!

Notemos como Empédocles surge no texto ndo apenas como um tipo de “crente
apaixonado”, mas também repetindo a associagdo de Haussleiter; seu principal motivo
filosofico e religioso para versar sobre os costumes orficos € a doutrina da transmigracéo das
almas. Essa vinculagéo entre costume e crenca, ou melhor, entre agir e crer, na esteira de uma
aparente simetria entre abster-se de carne na alimentacdo e no rito como sinal de
respeito/reconhecimento da doutrina transmigratéria, foi, ao que tudo indica, a tbnica
dominante das investigacBes sobre a possivel vida orfica de Empédocles®¥2. Uma guinada
corajosa para fora dessa simetria entre vegetarianismo e doutrina da transmigracdo aparece

em Betegh:

Os pontos de contato mais citados entre o orfismo e o pitagorismo sdo a
crenca na metempsicose e, intimamente relacionada a ela, o vegetarianismo.
Em uma interpretacdo comum dos circulos de Burkert, esses dois séo
caracteristicas constitutivas, ou mesmo essenciais, tanto do orfismo guanto
do pitagorismo, e podem, portanto, ser localizados com seguranca na area
onde os dois circulos se cruzam. Sugiro uma imagem um pouco diferente.
Para comegar, duvido fortemente que todos os atores envolvidos em
fendmenos religiosos 6rficos fossem vegetarianos ou acreditassem em
metempsicose.3*

Demonstrando a maturidade de filésofo da religido, Betegh pondera que ndo haveria
necessidade de relacionar a dieta vegetariana e/ou a crenca da transmigracdo a personagens,

como, por exemplo, a caricata familia do Homem Supersticioso de Teofrasto (Char. 16.11),

331 “To realize our divinity we must then cherish and cultivate the Dionysiac and purge away the evil Titanic
elements in our nature. This was done in the first place by participation in teletai or Katharmoi, rites of initiation
or communion and of purification, whose exact nature we do not know; and in the second place by living what
Plato calls an “Orphic life”, in which certain rules of purity are observed. Plato is referring to the tradition of a
remote past when no man tasted the flesh of living creatures, and animal sacrifice to the gods was unknown. Life
then, he says, was of the sort called Orphic. This abstention from meat is the most widely attested of the Orphic
injunctions, being attributed to Orpheus by Euripides and Aristophanes as well as by Plato. It is based of the
belief in transmigration, for as is argued by Empedocles — a passionate believer in the Orphic life — the animal
that you slaughter and eat may contain the soul of your nearest relative.” (GUTHRIE, 1950, p. 320s).

332 Riedweg (1997, p. 46), que possui varias reflexdes proximas as que ora se apresentam, também vincula o
vegetarianismo empedocliano a doutrina da transmigracéo.

333 «“The most commonly mentioned points of contact between Orphism and Pythagoreanism are a belief in
metempsychosis and, closely related to this, vegetarianism. On a common interpretation of Burkert's circles,
these two are constitutive, or even essential, features of both Orphism and Pythagoreanism, and can therefore
safely be located in the area where the two circles intersect. | would suggest a somewhat different picture. To
begin with, | strongly doubt that all actor who were involved in Orphic religious phenomena were vegetarians or
believed in metempsychosis.” (BETEGH, 2014, p. 154).
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que participa regularmente de um ritual purificador semelhante & purificacdo da culpa pelos
padres itinerantes. Essa crenca ingénua das pessoas &vidas de purificacdo (muitas vezes
cidades inteiras) é criticada por Platdo (R. 363c-364¢). O autor do P.Derv. (col. XX, v. 3-8)
também fala de pessoas dignas de “pena e assombro” por se fiarem em outras “que fazem
oficio das coisas sagradas”. De forma semelhante, Adimanto, na Republica (365a-366a),
menciona aquelas que confiam em rituais sem mudarem efetivamente de mentalidade ou
comportamento. Cada uma dessas personagens frequentadoras do circulo orfico ndo exige,

segundo Betegh, a adeséo a restricdo alimentar ou a crenca animica de fundo:

Embora a clientela desses iniciadores drficos estivesse certamente na esfera
do orfismo, ndo ha razdo convincente para supor que os individuos
envolvidos tenham mudado para uma dieta vegetariana, acreditado na
metempsicose ou tenham algo a ver com o pitagorismo. O contato com o
orfismo, os textos Orficos e os orfeotelestas ndo parece trazer nenhuma
alteracdo permanente no estilo de vida dessas pessoas.3**

Tal exemplo de abordagem ndo essencialista do agir e do crer das personagens
frequentadoras do circulo érfico ajuda a entender Empédocles? A pergunta é mais do que
retérica aqui. Seguindo o que foi dito sobre o semblante sacerdotal (orfeotelestas) de
Empédocles e, agora, sobre a vida drfica comportar uma aparente simetria entre ser
vegetariano e crer na transmigracdo das almas, chego ao ponto no qual a pergunta acima
ganha um ar quase dramatico, nas palavras de Betegh: “E os proprios orfeotelestas? Nos
simplesmente ndo sabemos.”®*® Portanto, se se deseja manter o caminho tracado até agora,
torna-se urgente desenha-lo adiante. Obviamente a resposta ndo pode estar fora da poesia de
Empédocles e, seguindo a evidéncia deixada por Platdo, 0 caminho necessariamente comeca
pela compreensdo do vegetarianismo e da doutrina da transmigracdo. A esse respeito, posso

adotar a conclusao a qual chegou Betegh como ponto de partida:

Embora os tabus alimentares fossem sem ddvida importantes no pitagorismo
do inicio e que alguns pitagdricos possam ter observado uma dieta
totalmente sem carne, parece que uma forma estrita de vegetarianismo, sem
excecdes, ndo foi concebida como uma caracteristica central do pitagorismo.
Por outro lado, o orfismo de "nlcleo duro™ parece caracterizar-se justamente
por evitar completamente o derramamento de sangue e o0 consumo de carne e
pelo uso complementar de "sacrificios puros" alternativos (&yvd Ovpata)
baseados em mel e bolos. (...) Em suma, com respeito & metempsicose,

334 «Although the clientele of these Orphic initiators was certainly in the sphere of Orphism, there is no
compelling reason to suppose that the individuals involved switched to a vegetarian diet, believed in
metempsychosis, or had anything to do with Pythagoreanism. The contact with Orphism, Orphic texts and
orpheotelestai does not seem to bring about any standing alteration in the lifestyle of these people.” (BETEGH,
2014, p. 155).

335 «“What about the orpheotelestai themselves? We simply don't know.” (BETEGH, 2014, p. 155).
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podemos observar exatamente o inverso do que observei acima sobre o
vegetarianismo. A metempsicose é um dos principios mais bem
documentados de Pitdgoras — embora ainda nédo esteja claro se foi ou ndo
aceita de maneira padronizada por seus seguidores — engquanto a evidéncia de
metempsicose no orfismo primitivo permanece relativamente escassa e
principalmente indireta.3%

A citagdo acima traz a seguinte mensagem ndo essencialista: o vegetarianismo esta
para o orfismo assim como a metempsicose estd para o pitagorismo. Porém, nada impede que
um orfico seja também crente/propagador da doutrina da transmigracdo, assim como um
pitagorico adote determinado tabu alimentar. A proposta é visivelmente mdvel e eliptica,
assim como é o movimento de dois circulos girando entre si. O que se esboca a seguir é a
tentativa de encontrar 0s pontos nos quais os versos de Empédocles encaixam-se nessa elipse
de matizes.

Retornemos ao fragmento DK 31 B137 citado acima. Ele contém uma prescricdo de
Empédocles em relacdo a matanca de animais. Para facilitar a compreensdo do verso, o
descrevo em prosa. Um pai imola (cealm, v. 2) o filho que, entdo, apresentava-se sob outra
forma (son who has changed shape, v.1). Entendo por esse detalhe que o filho estava sob a
forma de animal, tanto que o pai o levanta (aipw, v. 1) para degola-lo; assim, ao que parece, 0
sangue espirra no ar. As testemunhas participantes da imolacdo estdo igualmente
comprometidas com a acdo do pai que, movido pelo assassinio, conduz a cena para 0 preparo
da carne em sua residéncia. Tem-se entao a refeicdo maligna (kdkn daitn, v. 4). O fragmento
termina com a afirmacdo de que filhos e filhas, igualmente comprometidos com o erro,
imolam seus entes queridos (pais e maes).

Aqui se abrem algumas questdes. Por que a imolacdo? O pai é um tipo de agougueiro?
De qual espécie é o animal? Vejamos uma a uma.

A questdo sobre a finalidade do ato imolador tem duas respostas: ou se visou ao
consumo ou ao atendimento de um costume religioso (thiaso). Segundo Berthiaume, da
perspectiva da técnica imoladora (c@dlwm), ambas as respostas sdo corretas. A técnica de

imolar objetivando a venda da carne ou o consumo no cotidiano ndo se difere da técnica

336 «Although dietary taboos were no doubt important in Pythagoreanism from the beginning and it could be that
some Pythagoreans observed a fully meatless diet, it appears that a strict form o vegetarianism, allowing no
exceptions, was not conceived as a core feature of Pythagoreanism. On the other hand, "hard core" Orphism
seems to be characterized precisely by a complete avoidance of bloodshed and the eating of meat and the
complementary use of alternative "pure sacrifices" (&yvé 8buata) based on honey and cakes. (...) All in all, with
respect to metempsychosis, we can observe just the reverse of what | have remarked above about vegetarianism.
Metempsychosis is one of the best-documented tenets of Pythagoras — even though it remains unclear whether or
not it was standardly accepted by his followers — whereas the evidence for metempsychosis in early Orphism
remains relatively scarce and mostly indirect.” (BETEGH, 2014, p. 155s).
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praticada nos thiasos. Para dizer isso, o autor traz a figura do mageiros, isto é, da pessoa
encarregada de abater as vitimas:

Do ponto de vista dos papéis dos mégeiros, no entanto, podemos ser mais
afirmativos: quando ele corta a garganta em sua loja, ele o faz de acordo com
a técnica descrita pelo verbo sphattein, da mesma forma que durante os
sacrificios; quando ele corta a carne do animal, é de acordo com a técnica
por peso preservada pelas formas antigas de ritual. Ele, portanto,
desempenha os mesmos papéis nos sacrificios que seus colegas oficiantes.>¥

A explicagdo de Berthiaume nos permite pensar que ndo somente o pai descrito no
verso de Empédocles desempenha a funcdo de mageiros, como também o ato imolador possuli
proposito religioso®®, Uma vez que o fragmento nio menciona a dedicacdo de partes do
animal a uma divindade, ou indica a presenca de um altar, pode-se pensar que a imolagéo
descrita no fragmento ocorre em um espaco restrito aos participantes da familia. Um thiaso
particular, portanto.

Em seguida, interpreto a figura do imolador. A resposta ja foi ventilada pela citagdo

339

acima: trata-se da figura social do mageiros®> como o pai prayer-fool (érevyopevoc péya

337 “Duy point de vue des roles du mageiros, on peut cependant étre plus affirmatif: lorsqu'il égorge dans sa
boutique, celui-ci le fait selon la technique décrite par le verbe sphéttein, de la méme fagon que lors des
sacrifices; lorsqu'il débite la viande de I'animal, c'est selon la technique au poids utilisée dans les rituels ayant
conservé les formes anciennes. 11 joue donc alors les mémes roles que ses collégues officiant dans les sacrifices.”
(BERTHIAUME, 1982, p. 69).

338 Berthiaume (1982, p. 62-70) e Ekroth (2007, p. 268-72 e 2017, p. 37-41) concordam que se deve evitar a
separagdo rigida entre “carne sagrada” e “carne para consumo secular”. Nao apenas o anacronismo do segundo
tipo é evidente, como também h& vestigios em 0ssos proximos a santuérios que, se ndo foram ritualizados, ndo
significa que deixaram de ser consumidos. Logo, a abordagem para determinar se determinado tipo de proteina
animal foi utilizada com motivagéo religiosa ou ndo deve ser restrita a cada caso, levando em consideragéo o
local onde a ossada foi encontrada, as condi¢fes dos 0ssos (se chamuscados ou cozidos, marcados com faca ou
guebrados...), 0 que se sabe sobre os tipos de ritos praticados ali e a espécie de animal analisada. Ou seja, ndo ha
uma regra geral que determine a sacralidade do consumo de carne. Pela tdnica geral do poema Katharmoi de
Empédocles, parece-me razoavel atribuir o sentido religioso ao ato.

339 Interessante notar a compatibilidade do pai no fragmento com esse perfil social. Segundo Détienne, o
mageiros podia tanto ser um funcionario publico contratado por ocasido das grandes festas urbanas (e, como tal,
representa o respeito da polis para com a carne que é ritualmente imolada, comercialmente vendida e
comensalmente consumida), como também podia ser o ndo especialista que se encarregava de sacrificar e
preparar a carne para o consumo. O pai do fragmento empedocliano se encaixa nesse segundo perfil de
mageiros. A citacdo a seguir traz a diferencga entre sacrifier (aquele que encomenda e paga pelo ritual) do
sacrificer (aquele que abate o animal). O mageiros é outro nome dado ao sacrificer. Cito Détienne: “In a ritual
where the acts of cooking only extend those of killing and carving, the sacrificer is both butcher and cook. By
law, every sacrifier is qualified to execute this series of operations. Neither killing nor carving require sacerdotal
virtues, any more than they demand specialized technical knowledge. However, in the sociocultural reality from
the fifth century B.C. onward, the different operations of the sacrifice are undertaken by one person, the
mageiros, the butcher-cook-sacrificer, whose functional name denotes the conjunction between the slaughtering
of the victims, the sale of meat, and the preparation of fleshly food. The emergence of this functionary, often a
public one who is attached to a temple or hired on an anual basis for a given salary, doubtless depends on the
importance accorded the slaughtering of the victims in a largely urbanized and demographically developed
society. In sacrifices directed toward commensality, the mageiros is usually slaughterer as well as cook; and the
congruence of these two roles indicates to what extent the offering of a sacrificial victim is regarded and enacted
as a way of eating together.” (DETIENNE, 1989, p. 11). Para uma analise pictorica dos thiasos a partir de uma
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vAmog, v. 2). Sugiro que o fragmento DK 31 B137 pode ser lido com a intencéo semelhante a
de Platdo (R. 378a-e) ao apontar o comportamento inadequado dos deuses segundo 0s mitos.
Porém, em vez de criticar os poetas do passado, Empédocles reforma a religido de seu tempo
denunciando o perfil do imolador.

De fato, se o thiaso é um ato de adoracdo aos deuses, de acordo com o fragmento
B137, é uma adoracdo a custa do filicidio, patricidio e matricidio. Ou, como diz
emblematicamente Détienne, o “crime ¢ uma institui¢io”®*°. Todavia, se fica claro que
Empédocles repudia veementemente as formas sangrentas de thiasos, ndo fica claro a qual

modelo de thiaso se refere. Uma disting@o de Vernant ajuda a pensar o assunto:

Por outro lado, o proprio sacrificio cruento comporta duas formas diferentes,
conforme se dirija a deuses celestes e olimpianos ou a deuses ctonianos e
infernais. A lingua ja os distingue; 0s gregos empregam, para 0s primeiros, 0
termo thyein e, para os segundos, enagizein ou sphattein.**

O verbo indicado acima, og@dttewv, ¢ a forma atica de o@dalw, utilizada por
Empédocles para se referir ao ato imolador. A direcdo filoldgica do termo indica, segundo
Vernant, que o0 poeta menciona o thiaso ctdnico. Porém, duas outras informagdes do
fragmento referem-se exclusivamente ao ritual olimpico, ou seja, 0 ato de levantar a vitima
para que o sangue espirre3#? (no ctonico o sangue €é direcionado para o chio) e o preparo da
carne para ceia (no cténico toda a carne é posta em holocausto). Em suma, Empédocles traz
nuances dos dois tipos de sacrificios cruentos.

Filologicamente atrelado ao vocabuléario ctonico e ritualisticamente descritivo do

modelo olimpico, o poeta se coloca em um lugar distante e fora de todo e qualquer modelo de

perspectiva diferente da de Détienne, ou seja, que ndo faz uso das categorias de sagrado e profano que separam
leigos de religiosos, sacerdotes de sacrificadores, verifique Durand (1989, p. 87ss).

340 “Crime is an institution.” (DETIENNE e VERNANT, 1989, p. 7).

341 Vernant (2009, p. 56), trad. Joana Melo.

342 Independentemente da distingdo de Vernant entre ritual ctonico e celeste, cabe apontar que o ato de espirrar o
sangue é um componente bem-aceito entre os estudiosos dos thiasos. O movimento do pai de levantar o filho
para o corte da garganta é a descricéo fiavel de um mageiros realizando um thiaso. O fato de o fragmento de
Empédocles ndo mencionar um santuario ou um deus, de ndo discriminar o tipo de animal ou a parte reservada
dele ao deus, além de ndo apontar para a presenga de um altar na cena, ndo sdo condi¢des suficientes para negar
a hipotese de que se trata de uma descri¢do poética de um thiaso sangrento. Religiosidade e comensalidade sdo
duas esferas que se juntam de intimeras maneiras. Cito: “Some of the animals, or even most of the animals
consumed at the meals following a sacrifice could very well have been slaughtered in the sanctuary, though not
sacrificed at the altar. It is also possible that some animals never entered the sanctuary alive to be killed there.
Whole carcasses or sections, such as heads, legs and backs, already butchered to supplement the live victims,
may have been brought by the individuals who had killed the animals themselves at home or during a hunt, or
this meat could have been bought in the market where the animals had been slaughtered by a professional
butcher. On the other hand, even if a thysia did not take place each time an animal was Killed, such slaughter
does not have to be considered as secular in our sense of the term, and it could very well have been accompanied
by libations, cutting of hair from the animal’s head, prayer and sprinkling of some blood” (EKROTH, 2017, p.
39).
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ritual que envolva sacrificio sangrento. Em outras palavras, entendo que Empédocles
intencionalmente mescla ambas as acep¢des (celeste e ctdnica) para demonstrar seu repudio
geral pelo ato sacrificial de seres vivos. Ao que parece, para ele, a diferenca entre deuses
olimpicos e infernais ndo ¢ o “x” da questdo, e sim a imolagcdo sangrenta — 0 ato em si de
matar — razdo pela qual sua opc¢éo ritual, por exclusdo, afasta-se das formas tradicionais de
cultos gregos e aproxima-se das formas desviadas de ritual religioso: o orfico ou o
pitagorico®*,

Felizmente, aqui, em relacdo a doutrina da transmigracdo das almas, conseguimos
tracar uma linha divisoria entre a condenagdo orfica da matanca de animais e o fundamento
pitagdrico do vegetarianismo. A transmigragdo das almas de homens a animais € uma ideia
pitagdrica, ndo orfica. E o que nos diz Bernabé (2019, p. 31-53), ao mudar seu proprio
entendimento sobre o tema (BERNABE, 2011, p. 172ss) para seguir a explicacio dada ao
tema por dois pesquisadores, De Paz Amérigo e Flores Rivas (2020, p. 69-80). Segundo eles,
ha apenas um fragmento orfico (OF 338) no qual se afirma de forma clara a reencarnagéo das
almas humanas em animais.

Contudo, dado seu carater isolado e tardio (data do séc. 1l a | aEC.), os autores supdem
que tal fragmento tenha sido registrado sob influéncia do platonismo ou do pitagorismo. Por
outro lado, outro fragmento (OF 339), provavelmente mais antigo, diz coisa muito diferente, a
saber, que as almas dos animais, apds a morte, ndo vao para o Hades e reencarnam em outros
animais, enquanto as dos seres humanos vao para o Hades, estagio obrigatorio no ciclo das

reencarnacdes e transmigracdes. Abaixo cito-o com a traducdo de Bernabé:

Cuando de las fieras y los pajaros alados
se precipitan las almas y les falta la sagrada vida,

343 Noto nesse ponto especifico que o “x” da questdo oscila mais para o lado do circulo 6rfico e sua recusa
categdrica do sacrificio sangrento do que para o circulo pitagorico. Lembremos de que, no pitagorismo inicial, o
que é dito em muitas fontes, houve tabus alimentares, embora também seja provavel que tal caracteristica ndo
tenha sido central nele. Concorda com essa premissa Cornelli (2021, p. 110), para quem a imprecisdo das fontes
sobre o pitagorismo inicial ndo se deve somente a escassez das informagfes, mas a pluralidade de versbes que
compde o “labirinto emaranhado” da questdo. Todavia, se uma brecha pode ser aberta nessa intrincada rede de
sentidos, talvez seja a de que as ambicdes politicas de parte dos pitagoricos devem ter sido razdo suficiente para
que se “afrouxassem” as prescri¢des rituais e alimentares. Essa sugestdo encontra-se em Betegh (2014, p. 155) e
pode ser ilustrada pelo estudo da cozinha de Pitagoras feita por Détienne (1970, p. 143). De acordo com o relato
deixado por Aristdxeno de Tarento, que se sentou a mesa em mais de uma ocasido com um grupo dos Ultimos
pitagdricos, estes dispunham de pequenas (e particulares) regras e habitos que abriam margem para consumo de
carne animal. Assim, por exemplo, dividiam os animais entre “de trabalho” e “de sacrificio”, motivo pelo qual
ndo se alimentavam do boi de arado ou da ovelha, mas podiam imolar o cabrito; ou separavam 0s animais por
categorias mitolégicas, distinguindo o carneiro e o porco como aptos ao sacrificio e consumo porque o primeiro
comera a videira de Dionisio e o segundo devastara a colheita de Deméter (DETIENNE e VERNANT, 1989, p.
6). A existéncia de regras e habitos grupais ndo homogéneos entre os pitagoricos explicam, por exemplo, o
testemunho de Aristoteles: “abstinham das visceras e do coragdo dos animais (...) mas comiam todos 0s outros
pedacos” (Fr. 194 Rose), em traducdo minha.
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al alma de estos nadie la conduce a la mansion de Hades,
sino que volando queda en vano por ahi, hasta que de ella,
mezclada con los embates del viento, se apodera otro ser.
Mas cuando un hombre abandona el resplandor del sol,
sus almas inmortales abajo se las lleva Hermes Cilenio,

a la descomunal cavidad de la tierra.3*

O argumento dos autores se encaixa bem naquilo que sabemos sobre o orfismo, ou
seja, que a transmigracdo da alma para os orficos é resultado da culpa titanica e os seres
humanos devem buscar por meio de conhecimento do mito, do ritual e da purificacdo sua
liberacdo final e conversdo em deus. Se, tal como OF 338 diz, 0s seres humanos reencarnarem
em animais, perderiam a possibilidade de iniciar-se nos mistérios (teletai) e salvar sua alma.
Isso seria contraditorio com a posicéo ritualista do orfismo da qual a participagdo nos ritos é
condicdo fundamental para a salvacao e o encerramento do ciclo de renascimentos. O animal
ndo pode participar das teletai. Dai, o vegetarianismo orfico possuir um fundo mais moral e
menos animico do que o vegetarianismo pitagorico®*.

Para o orfismo (e, nesse aspecto, também para Empédocles), o0 mal ndo é o consumo
da carne em si, mas a condicdo para fazé-lo: a matanca. A necessidade de pureza,
incompativel com a efusdo de sangue, € o que leva o orfico ao vegetarianismo. Isso coincide

com o que registrou Aristofanes:

Orfeu ensinou-nos a celebrar os mistérios (teletai) e a evitarmos o0s
sacrificios.3*

Por fim, podemos perguntar sobre a espécie animal para a qual o filho foi transmutado.
Infelizmente existe mais de uma opcéo correta segundo as informagGes fornecidas pelo
fragmento. O filho mudado em animal foi imolado, preparado (ou seja, cozido) e,
provavelmente, ceado na refeicdo maligna do pai com as testemunhas. Todas as principais
espécies domésticas conhecidas atendem a tais critérios, mas, em minha opinido, o filho

estava mudado na forma de um pequeno leitdo3’.

344 OF 339, trad. Alberto Bernabé (2019, p. 42). Uma informagdo adjacente a tradugdo do fragmento é um
argumento relevante para a questdo. Cito: “Incluso las almas de los seres humanos son las Unicas en ser
calificadas de “inmortales” (d®avdtag), lo que quiere decir, divinas.” (BERNABE, 2019, p. 42).

35 A transmigracdo da alma nos pitagoricos mais antigos ndo era causada por uma culpa originaria e nem
implicava a possibilidade de quebrar a corrente transmigratoria. Para eles a transmigracdo era parte da ordem
normal da vida e as almas podiam reencarnar no corpo de qualquer ser animado. Dai a importancia de respeito
aos animais e da observancia das regras de consumo de carne: 0s animais possuem almas iguais as dos seres
humanos. Falaremos um pouco mais disso adiante quando trazermos a discussdo sobre a cadeia parental do ser.
346 Aristofanes (Ra. v. 1030-1033), trad. Maria de Fatima Sousa e Silva, (inser¢do minha).

347 Estudos zooarqueoldgicos tém ampliado o conhecimento que as fontes literarias e epigraficas registram sobre
as espécies de animais consumidas pelos gregos. A partir de estudos osteoldgicos, encontraram-se vestigios de
veados, javalis, raposas, ursos, cavalos, mulas, cées, gatos, galinhas, gansos, pombos, doninhas, tartarugas,
cobras, crocodilos, antilopes, gazelas, burros, gamos, lobos, camelos, abutres, ledes e hipopdtamos. Porém, os
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Outra prescrigo ritual empedocliana esta em DK 31 B1283*8, Ao contrario da anterior,
onde o poeta mostrou o modelo inadequado de ritual, esta traz o procedimento correto. Ei-la
discursivamente: a oferenda religiosa (Gyaipo gooepnc, v. 4) posta no altar é composta da
imagem de um animal desenhado (({®iov ypamtdg, V. 5) e de Gleo perfumado (uvpov
dardaréodpog, V. 5). O sacrificio (Bvoia, v. 6), a parte que sera queimada, € feito com mirra
(oudpva, V. 6) e incenso (Buddng, v. 6). Também pode haver no ch&o a liba¢do do louro mel
(uén EavOog, v. 7). O essencial é que no ritual ndo haja assassinato (povog, v. 8), ou seja, nao
se cometa a grande impureza (uéyag wbcog, v. 9) entre 0os homens, que é tirar a vida e devorar
a carne dos membros (Bupov aroppaicavrog £Eduevar néa yoia, V. 10).

A descricdo de Empédocles casa-se perfeitamente com o que se chama de dayvd
fouata ou ritual puro, isto é, realizado unicamente de oferendas sem sangue (&yvyoc). O
animal oferecido estad simbolizado pictoricamente. O perfume do 6leo e o aroma das ervas
sobem aos céus sem a ocorréncia assassina. O mel adocica o ambiente em volta do altar e
completa sua pureza. Tudo ali evoca um tipo diferente de religiosidade. Mas qual?
Evidentemente a intencdo de preservar todas as formas de vida com sangue esta presente nos
versos de Empédocles. Nesse sentido, sua prescricdo pode ser chamada de 6rfica®*. Contudo,
vale observar item a item prescrito.

O ritual santo descrito por Empédocles comega com a composic¢do dos itens que vao
para o altar: o desenho de um animal e o 6leo perfumado. O primeiro desses itens segue a

mais usuais, nos thiasos e para consumo, eram 0s bovinos, ovinos, caprinos e suinos. Pela descricdo de
Empédocles, onde o pai “levanta” o filho, isto é, expoe sua garganta ao corte da faca, é plausivel que a espécie
seja uma das quatro mais comuns. Porém o boi é um animal muito grande para ser morto via sangramento e
exige, além do golpe da faca, outro golpe na cabeca. Por isso, descarto-0. Restam ovinos, caprinos e suinos.
Sugeri acima que se trata de um thiaso particular. Felizmente Ekroth (2017, p. 42s) fez uma descoberta
interessante, a saber, ao contrario dos 0ssos das demais espécies, ossadas de porcos sdo estranhamente raras nos
depdsitos dos santuarios. Por qual motivo? Ekroth ndo sabe, mas é um indicativo de que o abate e consumo
destes animais poderia perfeitamente compor a preferéncia de thiasos particulares. Nesse sentido, Ekroth observa
que na Odisseia, (14, v. 72s) ocorre a imolagdo de um porco em contexto particular. O escravo Eumeu prepara
um porco para Odisseu em um contexto privado, isto é, fora de um santuario. E apenas uma semelhanca, mas,
como sabemos, Empédocles leu Homero. De fato, ambos os poetas descrevem um animal imolado para refei¢éo
caseira, fora do santuario e entre membros da mesma familia. Por isso sugiro que o animal do fragmento de
B137 seja um pequeno leitdo. O pai o levanta com um dos bragos e, com o outro, tira-lhe a vida. A cena é
estética e joga bem com os sentidos, inclusive com a audigdo. Se Empédocles teve — como de fato creio — um
legitimo sentimento de empatia pela vida animal e, nesse fragmento, quis destacar a violéncia e o horror do
sacrificio sangrento, soube evocar também o angustiante som que 0s porcos emitem ao serem imolados.

348 para conhecer o contexto doxografico onde tal fragmento aparece indico o recente artigo de Pereira (2022),
“Contra a violéncia sacrificial: o fragmento DK 31 B 128 de Empédocles no contexto do Sobre a abstinéncia de
Porfirio”.

349 Voltando aos trés circulos de Burkert, enquanto o orfismo consome ritualisticamente a proteina animal sob
condicdo especialissima — como testemunha o P.Gurob (2000), mencionado no primeiro capitulo —, o dionisismo
fez de tal habito alimentar sua fonte de deleite (opog@dyov xapwv), como atesta Euripedes (Ba. 139). Por sua vez,
0s pitagdricos desenvolveram, em uma de suas linhas, o habito de carne animal através de regras endégenas.
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estratégia da substituicdo®?: exclui-se a vitima fisica do thiaso tradicional, e, em seu lugar, é
posta a representacdo pictorica dela. A presenca da imagem de um animal desenhado no verso
do poeta remete diretamente a uma das folhas de Olbia (OF 464), onde estd desenhado um

conjunto de ovos:

Verso

G ] )

-

N y

Além da semelhanca pictdrica entre o verso de Empédocles e a lamina de Olbia, é para
o circulo pitagérico que apontam o perfume do 6leo, a mirra e o incenso. Os dois Ultimos sdo
0s Unicos itens do rito que serdo jogados ao fogo e, portanto, produzirdo fumaca agradavel
que subird ao céu. Esse ato é o substituto puro daquela fumaca que sobe pelo holocausto da
carne. Os motivos pelos quais os pitagoricos fizeram uso da estratégia de substituicdo da

vitima pela mirra e pelo incenso foram explicados por Détienne nos seguintes termos:

Eles sdo alimento para os deuses como ambrosia e néctar e, além disso, sdo
um elemento constituinte da natureza dos deuses. Qualquer coisa de alguma
forma relacionada com os olimpicos — altares, templos, roupas — €
perfumada. (...). Assim, quando os homens permitem que a fumaga de seus
sacrificios de mirra e incenso suba até o céu, eles estdo, de certa forma,
simplesmente retornando ao mundo dos olimpicos aquelas substancias que
sdo mais intimamente relacionadas com os poderes do Alto.*!

A mirra e incenso queimam no altar de Empédocles em direcdo ao céu, o que pde o
poeta na direcdo do circulo dos seguidores de Pitdgoras. Essa direcdo € reforcada por um

detalhe que, a primeira vista, surpreende pela coincidéncia de fatores. Assim como, segundo

350 Détienne (1977, p. 41ss) estudou essa estratégia em contexto pitagorico e diz que a forma mais comum de
substituicdo era por bolos de massa modelados em ovos ou pequenos animais. No caso da imagem de Olbia, pela
completa auséncia de descri¢do na lamina, é impossivel dizer se se trata de ovos propriamente ditos ou ovos de
massa. O que se tem como aproximado € que séo ovos desenhados (cf. West 1982, p. 22s), assim como o animal
no verso de Empédocles.

351 «“They are food for the gods as are ambrosia and nectar and furthermore they are a constituent element in the
nature of the gods. Anything in any way connected with the Olympians, - altars, temples, clothes, - is fragrantly
perfumed. (...). Thus when men allow the smoke from their sacrifices of myrrh and frankincense to rise up to
heaven they are, in a way, simply returning to the world of the Olympians those substances which are most
intimately related with the powers from Above.” (DETIENNE, 1977, p. 48s).
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Détienne, os pitagdricos®*? defendiam uma comunhdo com o divino que ligue 0 homem ao
céu, que supere a barreira intransponivel presente na religiosidade olimpica e permita, de
alguma forma, o retorno ao convivio com os deuses — uma reedi¢do da Idade do Ouro —, 0
fragmento de Empédocles também evoca esse periodo idilico nos trés versos que antecedem a

descricdo do ritual santo:

There was neither some Ares for them as a god
nor Tumult,

Nor Zeus king nor Cronus nor Poseidon,

But Cypris queen . . .

Noto, mais uma vez, que a poesia empedocliana resiste a balanca que lhe quer ver o
peso. O animal desenhado a inclinou para o orfismo; a mirra e 0 incenso, para o pitagorismo.
A riqueza da poesia empedocliana confirma a importancia da abordagem ndo essencialista,
uma vez que demonstra transitar sem barreira entre o orfismo e o pitagorismo, assim como
coaduna sentidos que ndo sdo exclusividade de um dos mistérios ou correntes da cultura
grega. O mel jogado no chdao em volta do altar ilustra essa riqueza poética empedocliana. Ha
uma forte e conhecida ligacdo do mel e de seus correlatos (sua producédo, seu perfume, as
abelhas e a apicultura) com o mito de Orfeu® e o orfismo, porém, o escopo do mel vai além e
chega até o festival das Tesmoforias e suas participantes, as esposas legitimas, chamadas pelo
poeta Focilides de “abelha, boa dona de casa e sabe trabalhar”>%*,

Nesse sentido, 0 mel é um evidente elemento que une o verso de Empédocles ao
orfismo e a um amplo conjunto de significagdes que se ligam a outras expressoes religiosas,
artisticas e morais dos gregos. Abaixo segue uma passagem de Détienne que limita alguns

pontos condizentes com o uso do mel no fragmento empedocliano:

352 Détienne (1977, p. 45) traz a hipdtese segundo a qual os pitagdricos aprenderam sobre a mirra e o incenso por
imitacdo da oferenda que Pitagoras fez a Apolo em Delfos. Lenda ou ndo, na ocasido, o Mestre pds no altar trigo,
cevada, bolos e, também, malva e asfodelo. Cada uma dessas plantas sdo, no imaginario pitagérico, primitivas,
isto €, parte da vegetacdo original da Terra desde a Idade do Ouro. Sdo, por isso, alimento sagrado compartilhado
por deuses e homens: “o verdadeiro banquete” — the true syssitie (cuooitiov) — como destaca Détienne. O que se
aponta no texto é a semelhanca tematica. Assim como a mirra e 0 incenso sdo, para os pitagoricos, plantas que
ligam o operador do rito a Idade do Ouro, o fragmento DK 31 B128 de Empédocles, exatamente o fragmento que
traz a versdo do poeta para o rito sagrado, contém, nos seus trés primeiros versos, nomes de deuses que remetem
a Idade do Ouro. Essa aproximagdo, contudo, ndo é unanime. Outros autores preferem associar as "idades" de
Empédocles ao mito das racas em Hesiodo, cf. Zuntz (1971, p. 266) e Kalogerakos (1996, p. 325).

33 Virgilio (G. 4, 251s; 318s) conta como o apicultor Aristeu perseguiu a ninfa Euridice até ela ser picada pela
serpente. O ressentimento de Orfeu pelo ocorrido termina por matar as abelhas de fome e doenga. O
comportamento de Aristeu, diametralmente oposto ao das abelhas — conhecidas por sua parcimoénia e fidelidade
— € a hybris causadora da morte dos animais e da dissolu¢do da “lua de mel” do casal de apaixonados. Para
entender o quio abrangente é o tema do mel e das abelhas na cultura grega, é imprescindivel o artigo “Orfeu com
mel” de Détienne (1971).

35 Texto estabelecido por Adrados (1956, p. 234s), trad. Fernando Brand&o. Aristdfanes encenou, em 411 aEC, a
peca As Tesmoforiantes, com a tematica da fidelidade feminina, no festival das Grandes Dionisiacas.
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De Aristételes aos tratados bizantinos, como Geoponica e De animalium
proprietate, de Philes, os gregos representavam a abelha (melissa) por meio
de um modelo cujas caracteristicas essenciais permaneceram inalteradas por
mais de quinze séculos. A melissa é definida por um modo de vida puro e
casto, e por uma dieta estritamente vegetariana. Recusando a caca e a vida
carnivora, tendo um alimento "particular" que ajuda a preparar e que faz
parte de si mesma, a abelha demonstra uma pureza muito exigente: ela ndo
apenas se mantém afastada de materiais puatridos e distante de coisas
impuras, mas também possui a reputacdo de ter apenas atividades sexuais
extremamente discretas.®®

Podemos concordar que modo de vida puro, dieta vegetariana e distancia de coisas
impuras sdo caracteristicas afins do orfismo, do pitagorismo e de Empédocles. A prescrigdo
ritual do poeta, ao final, apresenta um forte carater oOrfico na centralidade da recusa da
imolagdo sangrenta e, também, um caréter pitagorico lateral nos itens auxiliares da mirra e do
incenso, assim como na fragrancia pura e delicada do mel. A essas prescricOes ritualisticas de
Empédocles, somam-se outras duas que sdo especificamente alimentares. Diz 0 poeta para

abster-se de feijdo e loureiro:

Wretched, completely wretched, keep your
hands away from beans!®%

Keep yourselves completely away from . . . bay
leaves.®

Ambas as prescricdes pressupdem aquela simetria que se questionou anteriormente
entre vegetarianismo e doutrina da transmigracdo da alma®®. Para que tenha condicdes de

avaliar a existéncia ou ndao de um pano de fundo mistérico a tais prescricdes alimentares,

35 «“Depuis Aristote jusqu'aux traités byzantins, tels les Geoponica et le De animalium proprietate de Philé, les
Grecs se représentent l'abeille (melissa) a travers un modéle dont les traits essentiels demeurent inchangés
pendant plus de quinze siécles. La melissa se définit par un genre de vie a la fois pur et chaste, et par un régime
strictement végétarien. Refusant la chasse et la vie carnivore, disposant d'une nourriture "particuliére™ qu'elle
contribue & préparer et qui est une part d'elle-méme, l'abeille fait preuve d'une pureté trés exigente: non
seulement elle se tient a I'écart des matieres putrides et a distance des choses impures, mais elle a la réputation de
n'avoir qu'une activité sexuelle extrémement discréte.” (DETIENNE, 1971, p. 11).

36 DK 31 B141 = LM D31.

37 DK 31 B140 = LM D32.

38 Notoria desde a antiguidade é a proibicdo de se alimentar de feijdo. Segundo Burkert, tal proibigdo foi uma
das armas mais frequentes para aqueles que zombaram do pitagorismo (mok of Pythagoreanism). Porém,
segundo 0 mesmo pesquisador, as interpretacdes “most closely related to genuine Pythagoreanism are those
which connect beans with the doctrine of metempsychosis.” (BURKERT, 1972, p. 183). Idéntica associagdo do
feijdo com a referida doutrina se encontra em um verso 6rfico que, segundo West (1983, p. 14s), pode ter sido a
fonte comum de Empédocles: “Igual é comer feijdo e a cabega dos pais” (OF 684, traducdo minha). Détienne
(1970, p. 141ss), em sua tipologia etnogréafica, considera o feijdo como o vegetal icone do polo profano das
plantas. Essa hip6tese lanca luz a uma série de narrativas desconexas como a do feijdo se assemelhar a partes do
corpo humano ou a de ter cheiro de sémen.
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busco, a seguir, estabelecer o que entendo por doutrina da transmigracéo da alma na poesia de

Empédocles.

3.4 A doutrina da transmigracéo da alma

No tdpico anterior, iniciei a parte final da presente investigacdo sobre os elementos
orficos na poesia de Empédocles. Partindo do questionamento de Betegh sobre a simetria
entre as prescricdes empedoclianas e as concepcdes filosoficas e religiosas de fundo, vimos
que o orfismo e o pitagorismo apareceram como possiveis referéncias de tais prescrigdes.
Agora serd analisada a doutrina da transmigracdo da alma que, aparentemente, também possui
elementos orficos.

Foi dito anteriormente que a doutrina da transmigracdo da alma e a escatologia de
retribuicdo de Empédocles possuem, provavelmente, bases orficas. Tal afirmacdo supde trés
elementos dessa possivel influéncia do mistério: i) a origem superior do elemento imortal dos
seres humanos, seguida pelo corolario dessa origem superior que € ii) a vida terrena como
estancia desagradavel e expiatoria gerando, por fim, iii) a desejavel escapatoria dessa situacdo
pela posse/realizacdo de algo especial. Dentro da poesia empedocliana, o fragmento DK 31
B115 é usualmente citado como o relato demonoldgico de Empédocles.

O objetivo da presente analise consiste em ler o relato demonoldgico em busca de
argumentos que justifiguem a associacdo dos trés elementos orficos com a poesia do
agrigentino. Parto da seguinte hipGtese: o primeiro elemento orfico (a origem divina do
elemento imortal do homem) esta presente nos seis primeiros versos de B115, divididos na
seguinte ordem: os versos 1 e 2 apontam para o tipo de crime que o daimon cometeu; 0s
versos 3 e 4 permitem reconhecer o local onde o daimon cometeu esse crime; 0s versos 5 e 6
falam da natureza do daimon. Os versos 7 a 12 compreendem o segundo elemento, que é a
vida terrena como periodo expiatorio, e 0s versos 13 e 14 trazem o terceiro e Ultimo elemento
orfico, que é o retorno a condicdo original do daimon pela posse ou realizacdo de algo
especial.

Eis o relato demonoldgico empedocliano:

There is an oracle of Necessity, an ancient
decree of the gods,

Eternal, sealed by broad oaths:

Whenever by crimes some one [scil. of them]
pollutes his limbs, by murder

<...>whoever commits a fault by perjuring
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himself on oath,

The divinities (daimones) who have received as
lot a long life,

Must wander thrice ten thousand seasons far
from the blessed ones,

Growing during this time in the different forms
of mortal beings,

Exchanging the painful paths of life.

For the force of the aether chases them toward
the sea,

The sea spits them out toward earth's surface,
the earth toward the rays

Of the bright sun, and he [i.e. the sun] hurls
them into the eddies of the aether.

Each one receives them from another, but all
hate them.

Of them, | too am now one, an exile from the
divine and a wanderer,

I who relied on insane Strife.%°

O fragmento DK 31 B115 é um dos mais discutidos da poesia de Empédocles e, por
isso, cabe apresentar alguns de seus detalhes. Basicamente, existem trés direcdes abertas aos
intérpretes. A primeira direcio®® é dada por Plotino (Enn. 4.8.1), quando este afirma que
Empédocles se referiu a si préprio no relato demonoldgico. Essa é a via que favorece 0s
intérpretes pitagoricos e orficos de Empédocles. A segunda direcdo®®! é dada por Plutarco
(Exil. 17 607C), que, ao contrario de Plotino, afirma que os daimones do relato ndo se referem
a pessoa de Empédocles, mas a condi¢do humana. Esse é o caminho aberto para os intérpretes
que equilibram as indoles religiosa e fisica dos dois poemas. Por fim, Hipolito (Haer. 7.29.3 —
31.4) traz outra direcdo®®2. Segundo ele, Empédocles teria diferenciado o daimon em duas
condigdes: depois de exilado o daimon é um ser encarnado e perjuro; antes do exilio, € um ser
divino. Esse € o caminho que ajuda a quem |é o fr. B115 a partir da cosmologia de
Empédocles.

Na pratica, existe um nimero maior do que trés direcdes interpretativas de B115, pois
0s pesquisadores ndo somente se atualizam constantemente — como, por exemplo, Primavesi
(2001) que usa de escdlios inéditos publicados por Rashed (2001b) para ler o fragmento em
guestdo — como também, livremente, optam por outra versdo de B115 — como é o caso de
Picot (2021), que substitui a versdo selecionada por Diels e LM pela de Rashed (2018). Isso
obriga o intérprete a decidir qual edicdo do fragmento utilizar e determina, muito, a diregcdo

39 DK 31 B115 = LM [2] COSM. T7, [22] D10, D11, R48, R50, R89.
360 | M R50.
361 | M R48.
362 | M R89.
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que sera seguida. Em continuidade ao que vem sendo feito, seguirei a edicdo de LM/Diels,
embora mencione versos ou termos especificos de acordo com outras edigdes.

Mas antes de partir para a analise, é preciso ainda mencionar outra referéncia antiga
para o relato demonoldgico empedocliano. Trata-se da passagem de Hesiodo (Th. 782-95;
805s) que, devido as semelhangas narrativas inegaveis, pode ter sido o relato inspirador de
Empédocles:

Whenever strife and quarrel arise among the
immortals

And one of those who have their mansions on
Olympus tells a lie,

Zeus sends Iris to bring the great oath of the gods

From afar in a golden jug, the much-renowned water, 785

Icy, which pours down from a great, lofty crag.

It flows abundantly from under the broad-pathed
earth,

From the holy river through the black night —

A branch of Ocean, and a tenth portion has been
assigned to her.

For nine-fold around the earth and the broad back of 790
the sea

He whirls in silver eddies and falls into the sea,

And she as one portion flows forth from the crag, a
great woe for the gods.

For whoever of the immortals, who possess the peak
of snowy Olympus,

Swears a false oath after having poured a libation
from her,

He lies breathless for one full year [. ..] 795

It is this sort of oath that the gods have established 805
the imperishable water of Styx,

Primeval; and it pours out through a rugged place.3%

O relato demonoldgico de Empédocles e o relato hesiddico trazem as seguintes
semelhancas: i) ha uma comunidade divina regida por um juramento; ii) um dos membros da
comunidade comete um erro e é punido; iii) apds cumprir a pena, é perdoado e retorna ao
convivio inicial. Tais semelhancas amparam a hip6tese de que Empédocles teria assumido a
estrutura narrativa de Hesiodo para o relato demonolégico. Assim, notamos que o fragmento
B115 possui ampla e diversificada tradigcéo de transmisséo.

Parto, entdo, para a analise dos dois versos iniciais de DK 31 B115 = LM D10:

There is an oracle of Necessity, an ancient
decree of the gods,
Eternal, sealed by broad oaths:

33 LM [2] COSM. T7.
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Empédocles diz que hd um ordculo da Necessidade (Avaykn), um antigo decreto
divino selado por juramento (6pkog). A figura de Necessidade retorna no fragmento a seguir:

... [scil. Grace?] hates intolerable Necessity.*%

E volta em outro ponto do poema religioso, agora, reconhecida como uma lei (1o
VOULLOV):
But what is lawful for all, through the wideruling

Aether it extends continuously and through the
boundless light.*¢®

Nas trés ocasifes em que aparece, Necessidade possui caracteristicas (oraculo, antigo
decreto e lei) que permitem que seja pensada como uma espécie de regra universal, ou
melhor, como um tipo de norma a qual se submetem os seres mortais e imortais. De fato, se se
pensar a Necessidade como essa diretriz inevitavel e absoluta, ela se torna a guia sobre a qual
percorre a totalidade dos eventos do universo, inclusive o tempo®®®. Esse sentido de Avéykn,
como a invisivel e inapagavel natureza das coisas, também aparece na teogonia de Jerénimo e

Helanico, logo ap6s o poema érfico narrar o nascimento do Tempo:

Uniu-se a ele Necessidade, que é ao mesmo tempo Natureza e Adrastéa,
incorpdrea e com 0s bragcos estendidos por todo o mundo, tocando Sseus
confins. %’

Do ponto de vista literario, é possivel equivaler a Necessidade de Empédocles a
Necessidade dos fragmentos 6rficos. Essa equivaléncia consiste no reconhecimento de que
ambas dispdem de poder legislativo sobre os daimones, entendidos como seres celestes, ou

seja, divinos. Esse poder € averiguado no seguinte fragmento orfico:

364 DK 31 B116 = LM D23.

35 DK 31 B135 = LM [3] MOR. T30; [22] D27a, D27h. As fontes que trazem esse fragmento sdo Aristoteles
(Rhet. 1.13 1373bl4-16) e Cicero (Rep. 3.11.19). Aristoteles fala da “lei necessaria” como sendo o respeito a vida
em geral, pondo sob proibicdo qualquer tipo de acdo que resulte em tirar a vida de outrem. Cicero é mais
especifico e afirma que Empédocles, assim como Pitigoras, preconiza puni¢cdes desconhecidas severas para
aqueles que desrespeitam a lei de ndo matar um animal. Notemos que, em ambas as fontes, ha duas
caracteristicas coerentes com Empédocles do ponto de vista orfico, a saber, o respeito inegociavel pela vida em
geral, e a dos animais em particular, e a amplitude (espraiamento) da lei. Esta é valida em todo lugar e em todo o
tempo. A terceira fonte que traz um paralelo literario com a Necessidade de Empédocles ¢ Séfocles. Quando
questionada se iria desobedecer as leis, a personagem respondeu: “Ndo foi, com certeza, Zeus que as proclamou,
nem a Justiga com trono entre os deuses dos mortos as estabeleceu para os homens. Nem eu supunha que tuas
ordens tivessem o poder se superar as leis ndo escritas, perenes, dos deuses, visto que és mortal. Pois elas ndo
sdo de ontem nem de hoje, mas sdo sempre vivas, nem se sabe quando surgiram.” LM [3] MOR. T30 = S6focles
(Ant. 450-457), trad. Donaldo Schiiler.

36 E a mesma ideia que aparece, por exemplo, em Anaximandro (DK 12 B1, trad. Cavalcante de Souza): “Pois
donde a geracdo é para o0s seres, é para onde também a corrupgdo se gera segundo 0 necessario; pois concedem
eles mesmo justica e deferéncia uns aos outros pela injustica, segundo a ordenagéo do tempo.”

37 OF 77, trad. Rachel Gazolla.
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Necessidad representa tanto la divindad Unica que preside el destino como el
orden que gobierna los cuerpos celestes. %

Esse fragmento mostra Necessidade como legisladora universal dos deuses, dos
mortais e dos eventos. Sua existéncia &, por si, a regra que ndo se pode quebrar. O daimon
desobedece a essa lei — rompe o juramento. Seu crime é, portanto, espiritual em sentido
amplo, pois pode ser visto como uma hybris, isto €, como uma desmedida pessoal contraria a
ordem divina das coisas. 1sso responde ao terceiro aspecto do primeiro elemento érfico que se
esta buscando entender na poesia de Empedocles. Qual é o tipo de crime que o daimon
comete®®9?

Contudo, a equivaléncia literaria entre as duas figuras possui limites. Parece-me
arriscada a extensdo na poesia de Empédocles de Necessidade associada ao Destino, tal como
aparece em contexto orfico, fixando o que ocorrerd com as almas dos homens no Hades (OF
250 11), motivo pelo qual ela é tida como mée das Moiras (OF 253). A nogdo de Destino
precisaria ser conjugada com a dinamica ciclica do sistema fisico e, também, exigiria a
argumentacdo sobre a existéncia do Hades como Reino dos Mortos nos versos de
Empédocles®™®. Apesar de arriscada, existem pistas que amparam essa diregdo interpretativa.
Segue um exemplo do P.Estrasb.:

<. .. the fate of the limbs is>

368 OF 250 (I1), trad. Megino Rodriguez. E o mesmo sentido de Necessidade que aparece em OF 253 como mée
das Moiras.

369 Primavesi considera o verso que informa o crime de perjirio como uma adaptacdo inadequada de uma linha
em prosa. Tal como argumenta, ainda que se queira manter o eco hesiodico na ideia de perjuro contra a ordem
divina — o que seria completamente legitimo e ndo contraditério com as intencdes de Hipdlito — existem
dificuldades formais e literarias que ndo sdo atendidas no formato que o verso chegou até nos. Diante disso,
conclui o pesquisador: “Resta piuttosto un’unica possibilita: che I’adattamento esiodeo stesse fin dall’inizio nel
testo di Ippolito cosi com’¢ trasmesso, ossia in forma ametrica. Poco importa poi se quest’adattamento
provenisse dallo stesso Ippolito, oppure dalla fonte intermedia da lui adoperata, ossia, come si € stabilito nella
parte I, con ogni probabilita la grande monografia plutarchea su Empedocle. | numerosi tentativi moderni di
ricostituire nel testo di Ippolito un esametro completo erano sbagliati in partenza.” (PRIMAVESI, 2001, p. 40).
370 A controvérsia interpretativa a respeito do Hades ou Mundo dos Mortos como regido mencionada por
Empédocles depende da opcéo de leitura que se faz do fragmento DK 31 B6. Esse fragmento traz o nome das
quatro raizes — ar, fogo, terra e &gua — sob quatro nomes divinos — Zeus, Hera, Aidoneus e Nestis. A dificuldade
consiste em relacionar o nome de cada deus a respectiva raiz. Existem trés ramos interpretativos: o teofrastico, o
alegorico e o de F. Knatz (1891), mas, para ilustrar a dificuldade em questdo, basta mencionar os dois ramos que
mais antagonizam entre si. O ramo teofrastico de interpretacdo das raizes de DK 31 B6 correlaciona o nome das
raizes aos nomes dos deuses, assim: Zeus ao fogo, Hera ao ar, Hades a terra e Nestis a agua; o ramo de Knatz
associa Zeus ao ar, Hera a terra, Hades ao fogo e Nestis a agua. A principal consequéncia disso é que o ramo de
Teofrasto ndo habilita a se falar em um “reino de Hades” na poesia de Empédocles, e o de Knatz sim.
Novamente o legado de Empédocles mostra sua resiliéncia aos intérpretes, oferecendo “sinais contraditorios”
para interpretacdo. Ao mesmo tempo em que essa discussdo mobiliza pesquisadores a renovarem os esforgos a
favor de um dos ramos, vide Kingsley (1995, cap. 1) e Picot (2000) contra Kingsley e a favor do ramo
teofréstico; outros autores passam ao largo da discussdo. Guthrie (1993, I, p. 157), por exemplo, vé a discussao
como tendo “escassa importincia” para se compreender Empédocles. Para o leitor interessado nos meandros
interpretativos de DK 31 B6, verifique Kingsley (1994) e Pereira (2017).
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To fall separately from one another and to
encounter their destiny,

Putrefying most unwillingly, under dire
necessity.

As for us, who now possess desirable Love,
The Harpies will soon be present for us with the
destinies of death.®™

Nesses versos, ha uma associacdo de necessidade e destino, mas é um trabalho por se
definir 0 que esses termos exatamente significam. Outrossim, uma sugestdo literaria de
interpretacdo pode vir a partir daqui. E preciso observar o sentimento de "insuportavel” e até
mesmo de “6dio” que Graga (Xdpic), uma variante designativa de Amizade, sente por
Necessidade em DK 31 B116. llustrativamente, sabe-se que Amizade ndo odeia Neikos,
apesar do antagonismo e invencibilidade dele. Porém, Amizade considera Necessidade
intoleravel e até (em contexto 6rfico) perniciosa (ioxn)®’2. Parece haver um grau maior de
desagrado de Amizade com Necessidade do que com Neikos. Por qual motivo?

A resposta pode estar no fragmento do P.Estrab. acima. Necessidade ndo é tolerada
por Amizade porque é a responsavel direta por uma carga de sofrimento aos seres que € muito
maior do que aquele promovido por Neikos. Empédocles pode ter intencionalmente se
expressado de forma ambigua sobre a vida terrena e as punicbes no além ao flutuar
habilmente entre os niveis de sofrimento causados por Neikos e Necessidade. Essa habilidade
teria dado vazao para que se interpretasse sua visdo de vida encarnada como um tipo de “vida
no Hades3".

Seja como for, quanto a esse aspecto em particular, mantém-se a equivaléncia entre as
figuras de Necessidade no que se refere ao carater de lei personalizada, ou melhor, de decreto
divino que ndo pode ser violado sem consequéncias. O daimon do relato demonoldgico de
Empédocles que desrespeitou essa lei e seu crime sdo, portanto, uma falha espiritual
inalienavel — uma hybris.

Continua a analise a partir dos versos 3 e 4 de D10:

Whenever by crimes some one [scil. of them]
pollutes his limbs, by murder

< ...>whoever commits a fault by perjuring
himself on oath,

Logo apds mostrar Necessidade como lei universal e o crime de perjuro cometido pelo

daimon, Empédocles indica nos versos seguintes o local onde o daimon violou a lei. Aqui ha

871 LM D76 = P.Estrasb. (frag. d - f, MP) = DK.
372 OF 717 = P. Bol. (v. 73).
373 Qu, para usar uma expressdo de Riedweg (1997, p. 45), um lacrimarum vallis.
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dois pontos de litigio entre os intérpretes. O primeiro ponto é se se deve reconstruir o terceiro
VErso com o termo @ovoc (assassinato) ou @ofog (panico)®’*. O segundo ponto, derivado do
anterior, diz respeito ao “onde” se comete o crime: se dentro do Esfero ou se de uma
perspectiva mitica.

Seguindo a opcdo editorial de LM para a reconstrucdo de @dovog (a¢éo violenta), abre-
se a possibilidade de se relacionar o verso de Empédocles ao mito dos Titds e a pratica

absolutamente condenavel do crime de sangue®”.

Essa opcdo linguistica, por sua vez,
automaticamente inclina o intérprete para a solu¢do do segundo ponto litigioso, a saber, o
“local” onde o daimon est4 no instante de seu ato criminoso. Pois, uma vez referido o mito
orfico como referencial, torna-se inevitavel reconhecer a natureza literaria da solugdo. De
acordo com essa perspectiva, o daimon esta localizado em um ponto do pensamento que tem
sua “latitude e longitude”, por assim dizer, nas coordenadas da poesia e da literatura. O ponto
forte dessa perspectiva é que ela consegue fechar a narrativa Orfica dentro da poesia
empedocliana: desobediente a lei universal, o daimon comete o crime maximo (equivalente ao
assassinato) e € expulso de sua condicdo divina.

Porém, ha variacbes mesmo nessa linha literaria de interpretacdo como, por exemplo,
entre quem associe o mito érfico dos Titds a Idade do Ouro ou ao Esfero. A primeira variacgéo,
da qual se cita Megino como representante, preconiza que o local do daimon corresponde —
como em um espelho — a narrativa das Rapsddias (OF 210ss) sobre as trés idades do mundo.

A primeira idade é chamada de ouro e garante aos homens uma vida com harmonia e desfrute

74 A interpretacdo original de Picot sobre esse ponto evoca toda uma dindmica entre os deuses da poesia
empedocliana. Para tal, ele lembra do fragmento no qual é retratado o sacrificio animal, em especial, seus trés
primeiros versos, onde se conta que, antes da chegada de Zeus e Ares, reinava a “Cipris Queen” (fr. B128, v. 1-
3). Nesse contexto, deve-se trazer para analise, segundo Picot, a companhia do deus Fobos que, segundo a lliada
(6, v. 440; 13, v. 298-300) esta sempre perto de Ares, e, também, uma descrigdo de Esquilo (Th. v. 42ss) sobre
homens que fazem um juramento sobre o sangue de um touro. Postas essas premissas, Picot entende que o termo
fobos, no verso de B115, refere-se a debandada tumultuada e pavorosa que 0s seres mortais experimentaram na
saida do Reino de Cipris — pela chegada de Ares — e entrada no Reino de Zeus — tempo presente. Cito-o: “A
partir de I3, I'interpretation que j'adopte face au fr. 128 - ou le sang des taureaux est mentionné au vers 8 - est la
suivante: apres avoir été mis en fuite par Phobos, les étres vivants qui basculérent du régne de Cypris au regne de
Zeus, et leurs descendants, firent eux-mémes usage de Phobos, et s'en remirent a Arés. Les hommes qui jurent
dans le sang d'un taureau en invoquant Phobos seraient de ceux-la chez Eschyle.” (PICOT, 2021, p. 411). Um
ponto curioso da interpretacdo de Picot é que ele ndo descarta completamente a reconstrucdo de @évog porque a
ideia de “sangue” que esta implicita na tradugio de “assassinato” (murder) também é atendida pela cena que ele
reconstroi: “Pour finir sur ce point, je ne supprime pas 1'idée supportée par pdvor. Je crois que le sang est sous-
entendu avec le verbe pujvnu. Un étre terrestre, en fuite, souille ses membres (de sang).” (PICOT, 2021, p. 412).
375 Essa remissdo foi fortalecida com a reconstrucdo do termo “garras”, em substituicio a “labios”, feita por
Martin e Primavesi (1999), dando ao fragmento DK 31 B139 uma conotag@o mais proéxima de “a¢@o violenta em
primeira pessoa”. A redagdo ficou assim: “Alas that the merciless day did not destroy me sooner, before |
devised wity my claws terrible deeds for the sake of food.” P.Estrasb. (d6 MP) Mesmo depois, com a
contribuicdo de Janko para aclarar os pontos da traducdo original do papiro, manteve-se a ideia original: “Woe
that some ruthless day did not destroy me first, before | used my claws to wreak dread deeds for food! Now to no
end my cheeks I wet with tears.” (JANKO, 2004, p. 21, v. 335s).



166

da paz junto a todos os seres. Essa primeira idade estaria posta nos versos de Empédocles no
inicio de DK 31 B128, como visto no tdpico anterior, como dominio da Rainha Cipris.

A segunda idade orfica seria a de prata, muito provavelmente derivada da de ouro de
Hesiodo, pois compartilha da caracteristica da grande longevidade. Dela ndo ha
correspondente empedocliana. Da terceira e Ultima idade do mundo narrada nas Rapsodias
esta a atual, na qual os seres humanos derivam do sangue e cinzas dos Titas fulminados por
Zeus ap6s matarem o menino Dioniso. Empédocles teria caracterizado a vida humana em

termos equivalentes a essa idade em DK 31 B124:

Alas! Wretched race of mortals, miserable race!
From such kinds of strife and from such groans are you born!7®

A dificuldade de se encontrar o0 ponto exato ao qual corresponde a Idade do Ouro na
poesia empedocliana é que tal momento ndo esta posto de forma explicita em nenhum
fragmento; antes, aparece entrelacado entre o ciclo cosmico e a zoogonia®”’. Pelo que Megino
(2005, p. 38) expde, o ciclo cosmico tem sua primeira fase com Esfero enquanto Dominio de
Amizade. A segunda fase se inicia com a entrada da Discordia no Esfero e o consequente
inicio de separacdo e afastamento das raizes. Durante a segunda fase e antes da terceira, que
seria a separacdo completa das massas elementares é onde, creio, Megino insere a Idade do
Amor ou do Ouro. O motivo é que o inicio da segunda fase € marcado pelo dominio de Amor

que, mesmo decadente, ainda é mais poderoso do que Odio. Além do mais, sabe-se por

76 LM D17.

377 E preciso ter claro que as fontes ndo sdo consensuais a respeito dos estagios zoogdnicos de Empédocles, e as
lacunas que derivam delas permitem reconstrugdes distintas. Para uma listagem das fontes com énfase nas suas
brechas para diferentes organizac6es, verifique Guthrie (1993, I, p. 178-221). A partir da reconstru¢do do ciclo
césmico e dos processos zoogodnicos feitos por O’Brien (1969, p. 196-237), € possivel perceber a dificuldade de
se encontrar o ponto exato no qual se encaixa a Idade do Ouro. A zoogonia ¢é organizada por O’Brien
(interpretando Aécio 5.19.5 =DK 31 A72) como tendo trés estagios. O primeiro forma “membros separados” (fr.
B57) e monstros (fr. 60 e 61); o segundo, “homens e mulheres” (fr. B62, v.2), e o terceiro, “seres completos”
(odroguf]) — termo de dificil traducdo, mas que O’Brien propde que seja “seres mais perfeitos” que homens e
mulheres. Uma vez que o processo zoogbnico é duplo, na primeira vez que se desenvolve, sob aumento de
Amor, os seres zoogdnicos seguem a ordem descrita antes. Nessa dire¢cdo do Amor Crescente, a Idade do Amor,
evidentemente, esta perto do final do processo zoogbnico, as vésperas de Amor completar o ciclo e se tornar
Esfero. Mas, quando se assume a dire¢do da segunda zoogonia, ou seja, quando o processo zoogdnico é lido de
forma invertida, supGe-se que a ldade do Amor esteja no instante em que ainda conserva 0 maximo possivel de
seu poder, logo, no inicio do processo, e ndo no final, como na primeira vez. Notemos que 0 ponto exato muda a
depender do processo zoogonico que se adota. O’Brien (1969, p. 76s) discute algumas solu¢des possiveis para a
questdo, mas inevitavelmente esbarra na completa auséncia de fontes a respeito do que seria o equivalente do
Dominio do Amor para o Odio. De fato, como menciona Guthrie no trecho indicado, néo ha fontes para o que
Empédocles teria explicado (se é que chegou a fazé-lo) sobre o que seria esse Estagio/Estado de completa
influéncia de Neikos. Esse vazio obriga O’Brien a desequilibrar a equagdo de equivaléncia entre Amizade e
Odio: “Love rules a state. Strife rules a process. We do not give each god a period of total power and a period of
increasing power, as we should do if there were four equal periods. The arrangement is simpler. Love is given
the time of rest and unity. Strife is given the whole wave of separation and movement, any separation, any
movement.” (O’BRIEN, 1989, p. 79).
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comparagdo com o modelo hesiddico que a Idade do Ouro serd sucedida por outra inferior, 0
que em termos empedoclianos significa “com maior ag¢io de Odio e menor ag¢io de Amor”*8,
Assim, dependente da definicdo de ciclo cdsmico que, em Ultima instancia, varia entre
os intérpretes, e entrelagada com outros instantes igualmente dificeis de serem posicionados
linearmente (em especial a antropogonia que, aqui, foi entendida como parte da zoogonia), a
Idade do Ouro empedocliana é a precedente do momento atual da humanidade. Enquanto o

momento atual é marcado por desavencas e Odio crescente, no passado dourado:

All were tame and gentle to human beings,
Wild beasts and birds, and benevolence blazed
forth 3™

A saida dessa condicdo idilica teria se dado, para Megino, pelo cometimento do crime
(wbooc) descrito em DK 31 B128, v. 9, fragmento que aqui foi analisado como modelo de
ritual profano devido ao assassinato de uma pessoa mudada em forma animal. Sendo assim, a
interpretacdo de Megino considera, portanto, que o mito orfico dos Titas, compreendido como
uma narrativa atrelada ao ato criminoso de sangue, esta representado na poesia de
Empédocles como o ato, igualmente criminoso, de tirar a vida de outra pessoa. Esse ato
criminoso, por sua vez, acarretou a saida da Idade de Ouro, 0 que em termos cAsmicos
significou o0 avanco de Discordia sobre o ja decadente Reino do Amor.

Logo, na perspectiva de Megino, tal ocorréncia criminosa e aludida no fr. B115 néo
exige para sua inteligibilidade nem o Esfero como locus dos daimones, nem a condicdo
espiritual deles e de seus crimes. O mito oOrfico dos Titds é, entdo, posto em relacdo com a

antropogonia de Empédocles e o ato fisico de matar. Cito-o:

A verdadeira dificuldade, que é explicar como um daimon (que, supde-se,
ndo seja um ser encarnado) pode devorar carne, nasce, segundo creio, de
uma interpretagdo um pouco viciada do fr. 115 amparada por uma
determinada concepcdo da teoria cosmogénica empedocliana. Ndo vemos
razdo para supor que o daimon que comete esse ato ndo esteja encarnado,
nem que esse ato seja primigénio. E tampouco ha por que supor que é a
reencarnagao em si 0 castigo desse ato. Pode ser um tipo especifico de
reencarnacgdo: a que supde o afastamento dos deuses assumindo outras
formas de vida ndo humanas.3®

378 Pelo menos seria nesse ponto se assumida a proposta simplificada de ciclo cosmico, correspondendo a Esfero
- Odio crescente - Amor Crescente - Esfero. Entendo que a Idade do Ouro deve estar entre Esfero e Odio
crescente, mas nao entre Amor Crescente e Esfero porque é um mito hesiédico de narrativa linear, ou seja,
necessariamente apds a Idade de Ouro deve vir outra com menor “qualidade aurea”, e ndo maior.

379 DK 31 B130 = LM D26.

380 “La verdadera dificultad, que es la explicar coémo un daimon (que se supone adn no encarnado) pude devorar
carne, nace, segln creo yo, de una interpretacion del fr. 115 un tanto viciada por una determinada concepcién de
la teoria cosmogonica empedoclea. No vemos razén para suponer que el daimon que comete ese acto no esté ya
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A segunda variacao, da qual se indica Betegh como expoente, entende que a expulsao
do daimon empedocliano, mesmo tendo como pano de fundo o mito orfico dos Titds, ndo
ocorre pela saida da Idade do Ouro, e sim do Esfero®!. Semelhante ao expediente de Megino,
que recorreu a uma tematica da literatura grega (as idades do mundo) para encontrar o local
exato onde o daimon cometeu o crime, Betegh recorre a uma ferramenta literaria poderosa e
igualmente disponivel na literatura antiga: a alegoria. Assim, o que Betegh (2001, p. 56s) faz
é uma interpretacdo alegérica de como Odio age contra Esfero de forma pari passu ao

comportamento dos Titds no mito orfico:

A forca cruel do Odio, que separa e torna cadtico o movimento dos
elementos, € por outro lado compardvel aos Titds do mito 6rfico. Na
teogonia, os Titds manifestam a mais clara oposi¢do ao poder de Zeus e a
organizagdo do mundo por ele estabelecida, assim como, em Empédocles, o
Odio é a forca oposta ao Amor, e o reino do Odio ao Esfero. Notavelmente,
0S conceitos e atos associados aos Titds sdo muito proximos ou idénticos
aqueles que caracterizam a atividade do Odio: dilaceragio contra conjungao,
separacdo contra unificagdo, caos contra harmonia, pluralidade contra
unidade, crueldade contra benevoléncia etc. No auge de sua raiva, eles
ameacam a integridade e a vida de Dioniso como o Odio ameaca 0 Amor ao
méaximo de seu poder: eles deixam intacto apenas o coragdo de Dioniso,
enquanto o Odio empurra 0 Amor para uma regi&o muito restrita no meio do
vértice cosmico. De seu coragdo, Dioniso é ressuscitado e a ordem se instala
novamente, assim como o Amor recupera gradualmente seu poder de um
nicleo no centro do mundo. Na sequéncia, o Odio é levado aos confins do
mundo, assim como os Titas sdo expulsos e confinados no Tartaro no fim do
mundo apds seus ataques, pelo menos em algumas versGes da teogonia
orfica.382

encarnado, ni que ese acto sea primigenio. Y tampoco hay por qué suponer que es la reencarnacion en si el
castigo de ese acto. Puede ser un tipo determinado de reencarnacion: el que supone el alejamiento de los dioses
tomando otras formas de vida no humanas." (MEGINO, 2005, p. 50, n. 144).

31 Essa vertente encontra em Guthrie uma de suas premissas basicas, que € identificar uma faceta moral no
principio motor cosmico Neikos, ou seja, conceber a funcionalidade fisico-motora do Odio como causadora
também de maleficios morais. Amparando-se na forma como Aristételes (Met. 985a29) questiona-se sobre a
necessidade de Empeédocles ter separado o principio motriz de seu ciclo em duas forcas antag6nicas (Amor e
Odio), Guthrie entende que tal movimento intelectual do poeta denota a necessidade interna iniludivel que é
pensar harmonicamente o espiritual e o fisico, o dilema moral e religioso do daimon, concomitantemente ao
transito do ciclo cosmico. Cito-o: “Si lo que él [Empédocles] deseaba era, simplemente, restaurar la realidad del
mundo fisico y de sus procesos, y rescatarlos de la negacion parmenidea del movimiento y de la pluralidad,
habria bastado, entonces, con una causa Unica y un proceso Unico, una vez restaurada la pluralidad en la
constitucion de la materia. Asi fue como se le presentd la cuestion a Anaxagoras: dada una pluralidad de
"semillas" elementales cualitativamente diferentes, solo se precisaba del Nods para poner la masa en
movimiento. La Unica respuesta convincente es que para Empédocles el orden moral y religioso era tan
importante como el fisico, y requeria una explicacicdn igual. Por esso volvié a la primigenia fuerza del Amor,
que, desde Hesiodo y los escritores orficos, si no antes, e incluso en la Via de la Opinién del mismo Parménides,
habia sido reconocida como una fuerza tanto cosmogonica como moral.” (GUTHRIE, II, 1993, p. 192s), trad.
Alberto Gonzélez.

382 «|_a force cruelle de la Haine, qui sépare les éléments et rend le mouvement des éléments chaotique est en
revanche comparable aus Titans mu mythe orphique. Dans la théogonie, les Titans manifestent I'opposition la
plus nette au pouvoir de Zeus et a I'organisation du monde instaurée par lui, comme, chez Empédocle, la Haine
est la force opposée a I'Amour, et le régne de la Haine opposé a Sphairos. D'une maniére remarquable, les
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A interpretacdo alegorica de Betegh, alimentada pela mesma premissa literaria de
Megino®3, acrescenta a posicdo pessoal do pesquisador a respeito da unidade tematica da
poesia empedocliana. Segundo Betegh, Empédocles é dono de uma poesia com equanime
inclinacdo moral e fisica. Essa dupla condicdo de seus versos nem sempre foi captada
integralmente por seus comentadores, com excecdo de Plutarco. Nesse caso, existem duas
passagens de Plutarco que, apesar de suas fragilidades®®*, mostram o duplo teor poético de
Empédocles defendido por Betegh:

Essas passagens de Plutarco mostram igualmente os beneficios da ideia de
ver os Titds como pano de fundo da doutrina do agrigentino. No primeiro
texto, Plutarco os coloca em paralelo com a acdo cosmoldgica do Odio,
enquanto no segundo os relaciona com a doutrina escatolégica de
Empédocles, e em particular com a proibicdo da carnificina e sua relacdo
com a transmigracdo da alma. Dessa forma Plutarco redescobre e une nas
aces dos Titds a dupla funcdo, fisica e escatoldgica, do Odio. Essa dupla
interpretacdo dos Titds provavelmente nos fornecerd suporte para abordar
dois problemas parcialmente relacionados que também atrapalham a
tentativa de harmonizar a teoria cosmoldgica e o relato demonolégico de
Empédocles. Essas duas dificuldades, examinadas por varios exegetas,
dizem respeito & relagdo entre um crime original e a encarnagdo, por um
lado, e a relacdo entre a explosdo de Esfero e a queda do daimon, por
outro. %

concepts et les actes associes aux Titans sont trés proches ou identiques & ceux qui caractérisent l'activité de la
Haine: déchirure contre conjonction, séparation contre unification, chaos contre harmonie, pluralité contre unité,
cruauté contre bienveillance etc. A la hauteur de leur rage, ils menacent l'intégrité et la vie de Dionysos comme
la Haine menace I'Amour au maximum de son pouvoir: ils ne laissent intact que le coeur de Dionysos, comme la
Haine chasse I'Amour jusqu'a une région trés restreinte au milieu du tourbillon cosmique. A partir de son coeur,
Dionysos est ressuscité et l'ordre s'installe de nouveau, de méme maniére que I'"Amour graduellement reprend
son pouvoir a partir d'un noyau au centre du monde. Dans la suite, la Haine est chassé aux confins du monde, de
méme que les Titans sont expulsés et confinés dans le Tartare a I'extrémité du monde aprés leurs attentats, du
moins dans quelques versions de la théogonie orphique.” (BETEGH, 2001, p. 56).

383 Megino também é — e de uma forma mais enfatica que Betegh — defensor da unidade tematica da poesia
empedocliana. A esse respeito, sua tese mais contundente é que o daimon, enquanto um ser divino e de natureza
religiosa, participa objetivamente da mistura das raizes que cria o ser humano. Se comparado com Wright,
Megino (2005, passim) da o passo tenazmente evitado pela autora, isto é, estabelece um principio a parte e
paralelo ao sistema fisico de Empédocles.

384 As fragilidades das duas passagens de Plutarco ndo sdo irrisérias e exigem do pesquisador uma dose de
generosidade interpretativa. A primeira delas, Plutarco (De facie in orbe lunae 926D 9-E5), faz referéncia ao
Odio e aos Titds em suas tarefas desagregadoras da natureza. Porém, a referéncia aos Tits é de tal forma vaga
gue perfeitamente poderia se referir a titanomaquia hesiodica. E aqui entra a generosidade do pesquisador. A
vaguidade da passagem permite que se leia, também, uma referéncia aos Titds de forma mais ampla — os Titds
como estereodtipos miticos — incluindo, entdo, os Titds do mito orfico. A segunda passagem, Plutarco (De esu
carn., 1, 996 B-C), faz uma analogia entre a escatologia empedocliana e o crime de sangue com a narrativa dos
Tités que, igualmente, foram expulsos do convivio com os deuses por terem cometido assassinato. Essa segunda
passagem tem as seguintes fragilidades: ndo apenas é apresentada de forma breve e sem maiores explicagdes de
Plutarco, como também os fragmentos de Empédocles que teriam sido citados previamente para fundamentar tal
analogia estéo ausentes no texto preservado.

385 «Ces passages de Plutarque montrent également les bénéfices de I'idée de voir les Titans a l'arriére-plan de la
doctrine de I'Agrigentin. Dans le premier text, Plutarque les met en paralléle avec I'action cosmologique de la
Haine, tandis que dans le deuxiéme, il les rapporte a la doctrine eschatologique d'Empédocle, et notamment a
l'interdit de carnage et a sa relations a la transmigration de I'ame. De cette maniére Plutarque retrouve et réunit
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Dito isso, percebemos que as duas vertentes do grupo orfico interpretam literariamente
a “cena do crime” do daimon como um reflexo empedocliano do mito dos Tit&s. Seja na Idade
de Ouro, seja no Esfero, recorre-se a literatura antiga e orfica para determinar exatamente o
local. Isso atende ao segundo aspecto do primeiro elemento em analise. Os versos 5 e 6 de
LM D10 continuam a historia em questéo e trazem as condicGes para entendermos o primeiro

aspecto referente a natureza do daimon:

The divinities (daimones) who have received as
lot a long life,

Must wander thrice ten thousand seasons far
from the blessed ones

Na sequéncia do fragmento, Empédocles menciona a longevidade (paxpaiovog Bioto)
dos daimones e a duracao (tpic popiag dpag) do exilio que cumprem. A primeira informacao

pode ser interpretada de duas formas, a saber, a longevidade pode ser um indicativo para

386

imortalidade ou uma designacgdo para um tipo de vida mortal de longa dura¢do®*®. A segunda

dans les actions des Titans la double fonction, physique et eschatologique, de la Haine. Cette double
interprétation des Titans est peut-étre susceptible de nour fournir un appui pour aborder deux problémes
partiellement liés qui font aussi obstacle lorsqu'on essaie d'harmoniser la théorie cosmologique et le récit
démonologique d'Empédocle. Ces deux difficultés, examinées par plusieurs exégetes, concernent la relation
entre un crime originel et I'incarnation, d'un cété, et de la relation entre I'éclatement de Sphairos et la chute du
démon, de l'autre.” (BETEGH, 2001, p. 60).

38 Embora neste trabalho eu trabalhe com a hipotese de que o conceito de daimon equivale ao de alma imortal,
outros pesquisadores seguem hip6teses muito diferentes. Picot, por exemplo, faz uma distincdo inédita entre
daimon e bem-aventurado e confere a este, e ndo aquele, a longevidade em questdo. Daimon é um bem-
aventurado faltoso composto pelas raizes e, como tal, submetido a palingenesia. Picot tem uma concepgéao
particular de palingenesia, por isso, cito-o: “En dépit des discontinuités objectives, les mélanges mortels se
perpétuent dans des mélanges mortels. Ce serait la une loi de Nécessité, appuyée sur une déduction logique et le
refus del’absurde. Cette loi universelle, je 1’appelle palingénésie.” (PICOT, 2021, p. 386). Dito de outra forma,
para Picot, palingenesia € 0 aspecto pratico da lei que organiza a criagdo dos seres, mas nio “todos os seres”, e
sim somente aqueles que atingem uma caracteristica especifica. Volto com suas palavras: “La palingénésie —
telle que je I’entends — signifie une continuité subjective, sans impliquer une continuité de mémoire, ni
d’expérience, ni de lieu ou de temps, sans impliquer que les mémes éléments, au sens strict, soient concernés par
une succession de vies. Elle n’implique aucune continuité physique ou matérielle entre les vies particuliéres qui
se succédent. La continuité subjective est la succession, sans rupture ressentie, de «je» différents d’un point de
vue extérieur, séparés par la mort et la naissance. Qu’entendre ici par «je»? Un étre mortel capable de ressentir.”
(PICOT, 2021, p. 387). Logo, nota-se que para Picot, antes de “medir” a duragdo dos seres € preciso determinar
de “quais” seres esta se referindo. Seguindo os dois critérios estabelecidos, ou seja, ser composto das raizes e,
portanto, estar submetido a palingenesia e, também, ser capaz de sentir, tem-se 0s seguintes seres: as plantas,
animais, homens e certos deuses longevos ricos em honras de DK 31 B21, v. 10-12; ha o proprio Esfero (B27),
0s deuses de B146 e — eis aqui 0 ponto — os bem-aventurados de vida longa (paxpaiovog Biow) de B115, v. 5.
Na citagdo a seguir Picot explica quem sdo os bem-aventurados, onde residem, em que consiste sua longevidade
e sua relagdo com os daimones. Cito-0: “Qu’est-ce qu’un Bienheureux? Ce serait un étre vivant, ceuvre de
I’ Amour, habitant dans un séjour céleste. (...). Le Bienheureux est un des dieux a la longue vie, riches en
honneurs, dont parlent les fr. 146.3, 21.12, 23.8 et a(ii) 2 MP. Il n’est pas hors du temps, il est dans le temps.
C’est un mortel dont la durée de vie est bien plus longue que celle des mortels terrestres. Le Bienheureux qui se
parjure meurt. Nous parlerons ensuite de son exil terrestre, loin de ses pairs. Notons tout de suite les pieges du
langage qu’il faudra tenter de déjouer. Le Bienheureux parjure meurt en ne laissant a sa mort aucune ame
immortelle ou du moins aucune ame susceptible de conserver son intégrité pendant 30.000 saisons. (...). Un lien
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informagdo também pode ser interpretada de duas formas, isto é, ou como designagdo
mistérica do tempo ou como duragio exata do exilio®®’.

Aqueles que optam pela hipotese da imortalidade do daimon assumem como relevante
a base numérica trés contida na expressio®®. Tal base numérica possui varias associacoes
literarias e Orficas, mas existe um especial apelo para a lamina de Olbia (OF 465). O
argumento a favor dessa associacao foi ilustrado no primeiro capitulo através do raciocinio de
Vinogradov (1991, p. 80s). Segundo ele, quando se Ié na primeira linha da plaqueta as
palavras que evocam a ideia do corpo como prisao da alma: Awdv(vooc) / [yeddoc] aindeia /
odpa yoyn = Dion(iso) / mentira verdade / corpo alma, tal leitura pode ser emendada com a
linha de baixo, onde estd a palavra verdade (aAnbeia), formando, entdo, o raciocinio

simbolico sob a base 3: Biog + Bavatog + Biog = aAnbsia (vida + morte + vida = verdade).

direct existe entre les Bienheureux et les daimones — nous aurons a tenter de 1’élucider. Mais rien ne permet
d’affirmer dans les vers en notre possession que les Bienheureux dans leur séjour céleste sont déja des daimones.
Les daimones apparaissent a la suite de la faute d’un Bienheureux. Ils sont intimement liés a 1’exil d’un
Bienheureux parjure.” (PICOT, 2021, p. 410).

387 O’Brien (1969, p. 85ss) faz uma listagem das possibilidades de determinacio exata do tempo a partir do
termo usado por Empédocles, horas (dpac) e, comparando com o uso do termo por Homero, conclui que o
nimero expresso por Empédocles é 10.000 anos, o exato equivalente do periodo de punigdo das almas para
Platdo (Phd. 249a; 257a). Todavia, apesar de ndo descartar possiveis motivacGes religiosas de Empedocles, a
questdo mais promissora para O’Brien refere-se a possibilidade de harmonizagdo dos periodos de exilio do
daimon com a duragdo do ciclo césmico. “It is probable that the daimon's crime and its separation from the gods
is in some way the religious equivalent of the cosmic disruption and separation of the Sphere by Strife. If there is
some such correlation, then it will perhaps be not unlikely that the times mentioned in both fragments may also
be related.” (O’BRIEN, 1969, p. 89). Essa possibilidade se efetivou em 2001, quando Primavesi, apoiando-se
nos escolios bizantinos inéditos de dois textos de Aristoteles (Fisica e Da Geracao e Corrupgéo) editados por
Rashed (2001a), encontrou o nimero equivalente entre o exilio religioso e o ciclo cosmico. “Se ora si accetta
questo risultato, e l'interpretazione di chronos come sostituto dell'empedocleo aiwv fornita sopra in (ii), allora
diventa possibile comparare la durata del ciclo cosmico con quella del ciclo daimonologico. Come abbiamo
visto, I'esilio punitivo dei daimones dura 30.000 horai, il che secondo I'uso epico corrisponde a 10.000 anni. Ma
perché sia possibile l'integrazione della daimonologia con la fisica, il periodo del dominio di Contesa deve
durare esattamente quanto I'esilio dei daimones, poiché dominio di Contesa da un lato, ed esilio dei daimones
dall'altro, non sono che due aspetti di una medesima cosa. Tale condizione & soddisfatta dall'interpretazione data
in precedenza agli scolli scoperti da Rashed: dalla distruzione dello Sfero, fino al reingresso di Amore che
awvviene al culmine del dominio di Contesa, passano 100 chronoi, ossia 10.000 anni, e cioé lo stesso periodo di
tempo indicato da B115 per la punizione dei daimones.” (PRIMAVESI, 2001, p. 53s).

388 Herodoto (2.123 = OF 423) fala de um periodo de trés mil anos, e uma lamina de Pelinna (L 7AB) chama o
iniciado de “trés vezes feliz” (thrice happy, edic8o de Tsantsanoglou e Parassoglou, 1987) ap06s ser liberado por
Dioniso de se reencarnar novamente. No caso da ldmina de Pelinna, a expressao escolhida pelo autor (1piooAfie)
é aparentemente tao relevante para a tradicdo drfica de fundo que justifica a quebra da métrica no verso. Para
conhecer meandros dessa discussdo, verifique Bernabé y Jiménez (2008b, p. 62s). As palavras utilizadas por
Empédocles (tpig popiag), geralmente traduzidas como “trinta mil” ou “trés vezes dez mil”, podem também
significar “trés vezes incontaveis”. Quem chama a aten¢do para esse fato é Guthrie (1993, II, p. 261, n. 305),
que, além disso, ndo descarta outras leituras, como aquela em que haveria um efeito planejado pelo poeta de
aumentar em trés vezes o ja longo periodo de dez mil anos que aparece, por exemplo, em Platdo (Phdr. 249a =
OF 459). Igualmente, sugere Guthrie, a expressdo empedocliana pode ser uma variagio da defini¢do de “grande
ano”, tal como se encontra em Platdo (Ti. 39d). Essa variacdo teria como pressuposto comum o pitagorismo que
marca o referido dialogo.
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A partir dessa base simbolica da transmigracdo, podem-se assumir Véarias razdes
matematicas representando a mesma grandeza. Assim, um verso de Pindaro é usualmente

citado como exemplo de variacdo dessa mesma base:

Y de los que Perséfone reciba expiacion, por antiguo delito,
devolvera otra vez sus almas en el noveno afio

al sol de arriba; de ellas nacen los reyes ilustres,

hombres raudos en fuerza, y en el arte y el saber

los mas grandes; y en el tiempo futuro les llaman

«héroes sagrados» los hombres.3

O fragmento de Pindaro é tdo mais relevante para a discussdo quando citado por Platdo
no Ménon em uma passagem onde se discute a respeito da longevidade da alma durante seu

percurso transmigratdrio. Cito a passagem platonica:

SOC. — Posso sim. Pois ouvi homens e também mulheres sabios em coisas
divinas.

MEN. — Homens e mulheres que dizem que palavras?

SOC. — Palavras verdadeiras — a mim pelo menos parece — e belas.

MEN. — Que palavras sdo essas? E quem sdo os que falam?

SOC. — Os que me falam séo todos aqueles entre os sacerdotes e sacerdotisas
a quem foi importante poder dar conta das coisas a que se consagram. E
também fala Pindaro e muitos outros, todos 0s que sdo divinos entre 0s
poetas. E as coisas de que falam sdo estas aqui. Examina se te parece que
falam a verdade. Dizem eles pois que a alma do homem € imortal, e que ora
chega ao fim e eis ai 0 que se chama morrer, e ora nasce de novo, mas que
ela ndo é jamais aniquilada. E preciso pois, por causa disso, viver da maneira
mais pia possivel. Pois aqueles de quem

Perséfone a expiacdo por uma antiga falta

tiver recebido, ao sol 14 em cima,

no nono ano, as almas desses ela de novo envia,

e dessas almas, reis ilustres

e homens impetuosos pela for¢a ou imensos

pela sabedoria se elevam. E pelo resto dos tempos, como

herdéis impolutos

sdo invocados pelos homens.

Sendo entdo a alma imortal e tendo nascido muitas vezes, e tendo visto tanto
as coisas que estdo aqui quanto as que estdo no Hades, enfim todas as coisas,
nao ha o que ndo tenha aprendido.>*°

O trecho de Platdo, por sua vez, faz referéncia direta a Pindaro e indireta a “muitos

outros poetas de inspiragdo divina”3%. Existe a hiptese de que Empédocles possa ser um

389 pindaro (Ol. 11, fr. 133 Maehl. = OF 443), trad. Alfonso Ortega.

39 p[, (Men. 81a-c), trad. Maura Iglésias.

391 Casadio (1991, p. 130) esta convencido de que a referéncia de Platdo se dirige aos praticantes do orfismo.
Cito-o: “Dopo le testimonianze che si sono esaminate (in particolare A1) non dovrebbero sussistere molti dubbi
sul fato che gli operatori religiosi cui Platone f aqui riferimento sono assimilabili agli Orphikoi che praticano i
Bioi e considerano il corpo prigione dell’anima.” Nesse sentido, parece-me legitimo indicar o autor do P.Derv.
como um dos “muitos outros poetas de inspiragdo divina”.
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desses “muitos poetas”. Nesse caso, a contraprova se da com dois fragmentos do agrigentino

que, quando postos juntos, destacam a semelhanca de Empédocles com Pindaro e Platéo:

At the end they become seers, hymn singers,
doctors,

And leaders (promoi) for humans on the earth,

And then they blossom up as gods, the greatest
in honors.

Sharing the hearth with other immortals, sitting
at the same table,

Without any share in men's sufferings,
indestructible.3%

[luminados por Platdo, os versos de Pindaro e de Empédocles refletem uma teoria
sobre a transmigracéo da alma por mais de um corpo e sua salvacio final desse processo®,
A teoria da transmigracdo tem um detalhe interessante. A alma passa por uma espécie de
hierarquia nas suas encarnag¢fes, como se cada novo corpo fisico refletisse o grau de pureza
(expiagdo da culpa originaria) alcancada pela alma. Entdo, a medida que paga a pena de seu
crime, a alma recebe uma forma corporal de vida que reflete sua virtude até chegar a sua
ultima encarnacdo — a derradeira antes da salvacgdo. Falarei disso nos versos 7 e 8 de LM D10.

Por ora, destaco um ponto curioso. Essa last session da alma entre 0s vivos ocorre
como uma antessala de espera para o perddo de Perséfone, isto €, como uma derradeira
encarnacao onde se atingiu o grau de pureza necessaria para merecer a piedade divina e a
consequente quitacdo da divida espiritual. A Gltima encarnacao é, por isso, privilegiada, o que
em termos dos poetas gregos equivalia, grosso modo, a uma pessoa de sucesso publico e
gloria individual. A tabela abaixo mostra, em cada um dos trés poetas®®*, qual é a “figura
publica ilustre” que eles, respectivamente, acreditam refletir a alma na Gltima encarnagao

dela. Platdo, ao citar Pindaro, reproduz tal curiosidade da doutrina:

392 DK 31 B146 + 147 = LM D39 + D40.

3% No fragmento de Pindaro, mais do que no de Empédocles, estdo mencionados elementos 6rficos muito
importantes, tais como: i) Perséfone é a regente do submundo e a ela cabe a decisdo de perdoar a alma pelo
crime cometido no passado; ii) esse crime é a culpa pela morte de Dioniso Zagreu pelas méos dos Titds. Os
homens carregam a culpa desse assassinato porque foram criados a partir das cinzas dos Titds fulminados por
Zeus; iii) o periodo de permanéncia da alma no Hades como multiplo de trés; iv) por sua vez, nos versos de
Empédocles, existe a imagem da mesa dos bem-aventurados a desfrutarem da alegria da vida eterna junto aos
deuses, imagem que também aparece em Platdo na Republica (363c) e no Fédon (69c-d). Todo esse conjunto de
imagens, ideias e narrativas estdo espalhadas pelas laminas aureas (OF 470-679).

3% A possivel fonte comum de Pindaro (citado por Platdo) e Empédocles, ou a influéncia de um sobre o outro,
para essa ideia de renascimento da alma, aparece quando se nota que ambos usam verbos com a mesma
conotacdo bioldgica para identificar a alma em seu retorno (av&Gve = aumentar, expandir) e (Bractéve = brotar,
crescer). Assim, os homens (suas almas) “renascem”, “rebrotam”, ou seja, nunca deixaram de viver, apenas
estavam escondidos “debaixo da terra”. Eis um exemplo da importincia do reconhecimento do Mundo dos
Mortos, ou Hades, para a questdo orfica em Empédocles.
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Pindaro av&dvm Empédocles fractavm Platao av&dvo (cita Pindaro)
Reis Augures / adivinhos Reis
Atletas Poetas Varoes excelsos/cidad&os

ilustres (?)
Poetas Médicos Sabios/Filosofos
Sabios Principes -
Na dltima reencarnacédo torna-se:

herois deuses santos herois

E possivel identificar que cada poeta hierarquiza um perfil social que lhe é
particularmente valioso. Dai Pindaro inserir os atletas, e Platdo, ao cita-lo, deixa em ddvida se
a “forca varonil” de que fala ¢é a fisica (guardides?) ou politica (reis-fildsofos?). Da mesma
forma Empédocles, ligado ao escopo das purificacdes, elege os médicos como almas
evoluidas. Mas Empédocles também usa outro termo para designar esse estagio evoluido da

alma. O termo esta no quarto verso de DK 31B 112:

I greet you! I, who for you am an immortal god,
no longer mortal, 3%

Empédocles, nesse verso, chama a si mesmo de deus imortal (6e6g duppotog). Tal
expressdo, que por si sO € impactante, ndo é estranha ao quadro tedrico que se desenha sob a
rubrica orfica. Cito a lamina de Petélia (OF 487.4) e a l&mina de Turios (OF 476.11), em
minha tradugdo, que trazem o0s mesmos termos de Platdo e Pindaro (herdi - fjpwg) e de

Empédocles (deus - 0edg):

“Em deus te converteste, de homem que eras”
“E em seguida reinaras, com os demais her6is”

Concluo que a hipétese favoravel a imortalidade como resposta para a natureza do
daimon atrela Empédocles ao orfismo por varios caminhos. Pela via comparativa, temos
Pindaro, Platdo e fragmentos orficos que atestam semelhancas consideraveis. Pela via
analitica, encontramos em seus versos expressoes e ideias que dialogam com o escopo orfico.

Em especial, os usos que Empédocles faz do adjetivo “divino”%® ao chamar a si mesmo de

395 LM DA4.

3% A meu ver, Guthrie conservou a licdo fundamental para se entender a condicdo de divindade do daimon. Cito-
o: “Viene bien, con todo, recordar de entrada que "dios" en modo alguno es un equivalente exacto del griego
theds. G. M. A. Grube, al transmitir la aguda observacion de Wilamowitz de que theds es, ante todo, una nocion
predicativa (no "Dios es amor", sino "El Amor es un theds"), observa que "cualquier poder, cualquier fuerza que
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“deus” em B112 pode ser lido como um ponto forte, e ndo como um ponto fraco, de que tal
terminologia literaria possui referéncia orfica.

Encerro, portanto, a analise sobre os trés aspectos (tipo de crime, local e natureza do
daimon) do primeiro elemento érfico da doutrina na transmigragdo da alma de Empédocles.
Eles compuseram a parte inicial da investigacdo sobre os elementos orficos na doutrina da
transmigracdo de Empédocles. Agora, sigo com a analise dos versos 7 e 8 de LM D10 em

relacdo ao segundo elemento: a vida humana como estancia expiatoria:

Growing during this time in the different forms
of mortal beings,
Exchanging the painful paths of life.

Nesses versos, é dito que o daimon passa pelo tempo em diferentes formas de seres
mortais, experimentando os dolorosos caminhos da vida. Obviamente, dentre as formas de
vida mortal, encontram-se as plantas, evocando aquela proibicdo do consumo de feijdo e
loureiro®®’. A interpretacio que se propde aqui é que Empédocles traduz em sua poesia a licdo
de Pitdgoras a respeito do parentesco universal do ser, ou seja, o0 elo espiritual que costura
todas as formas de vida do universo®®, Esse parentesco segue um escalonamento que se da
nos versos de Empédocles com os seguintes termos: o daimon percorre as formas vegetais até
determinada planta (o loureiro), quando entdo “pula” para as formas animais até chegar ao
ledo quando, novamente, “salta” para os seres humanos. Na espécie humana, 0 daimon evolui
de suas encarnacfes ordinarias em direcdo as mais honradas publicamente, como ja se
apontou. O fim do trénsito do daimon pela rede parental se da no ultimo “salto”, ou melhor,
em sua apoteose ou salvacdo®®. Lidas sequencialmente, tais ideias encontram suporte nos

seguintes fragmentos do poeta:

podamos percibir en el mundo, que no haya nacido con nosotros y que permanezca despues de que hayamos
desaparecido, podria, de este modo, ser llamada dios, y la mayoria de ellos recibirian este nombre". (GUTHRIE,
1993, 11, p. 267s) E com essa licio em mente que Guthrie verifica na poesia de Empédocles a adjetivacio de
“divino”, referindo-se ndo apenas ao daimon, mas também as quatro raizes, & Amizade e Discdrdia, ao Esfero e a
determinados produtos das raizes em DK 31 B21.

397 DK 31 B140 e B141 = LM D31 e D32. A proibigdo do feijdo, assim como a do loureiro, segue motivagdes
espirituais, porém mais facilmente identificaveis dentro do circulo pitagorico. Cicero (Div. 1.30.62) conservou a
proibicdo do alimento pelos pitagdricos por atrapalhar sonhos proféticos; Jamblico (VP 106-107) menciona o
prejuizo que o alimento causa para quem se ocupa de fazer adivinhag@es. Para uma explicacdo que concentra tais
razGes e destaca o contexto mistérico da proibigdo em chave pitagorica, verifique Kingsley (1995, p. 283ss).

3% Porfirio (VP, 19) diz que essa concepgdo de alma que transmigra continuamente € “costura”, por assim dizer,
as formas de vida pelo fio espiritual, fez parte dos ensinamentos do Pitagoras historico. Se tal relato é veridico,
Empédocles pode té-la conhecido em sua forma primitiva e a interpretado com alguma variagdo. Para uma
argumentacdo favoravel a autenticidade do relato de Porfirio, verifique Cornelli (2011, cap. 3).

399 A histérias em torno do “salto de Empédocles” compdem o mais destacado aspecto literario de seu legado. E
ponto pacifico que h4, na crenca 6rfica, a passagem do mortal para o imortal, mas cabe ao legado empedocliano
0 bdnus de averiguar tal divinizagdo para além do &mbito tedrico, isto &, como um fato positivo da vida de
Empédocles (vide, por exemplo, todo o capitulo 8 de Didgenes Laércio). O famoso salto de Empédocles para
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Among wild beasts, they become mountain-
bedded earth-couched lions,
And laurels among beautiful-tressed trees.*®

For as for me, once | was already both a youth
and a girl,

A bush and a bird, and a sea-leaping, voyaging
fish.40t

I go among you, honored, as | am seen,
Crowned with ribbons and with blooming
garlands.4%2

But why do | insist upon these things as though
I were doing something great,

To be superior to mortals, men destructible in
many ways?4%

Essa compreensdo mistérica dos fragmentos de Empédocles € igualmente atribuivel ao
pitagorismo e ao orfismo. Pelo lado do pitagorismo provém o parentesco universal do ser que,
por si sO, implica apenas no compartilhamento do fio espiritual que liga todas as formas de
vida sem, necessariamente, embutir na costura o elemento moral punitivo a ser expiado pelo
caminho. E, pelo lado do orfismo, advém o quinhdo moral atrelado a passagem do daimon
através de varias encarnaces — quinhdo este que, em ultima instancia, deriva da natureza
titinica da humanidade*®*. Essa dupla confeccdo mistérica dos versos analisados, que
transforma a poesia de Empédocles em uma manifestacdo religiosa sincrética, é explicada

pela tese de Casadesus a respeito da reforma pitagorica do orfismo. Segue a explicacédo:

O pitagorismo, em suma, absorveu do orfismo as consequéncias morais do
sistema e ndo as causas miticas que o originaram, nem os rituais de iniciagcdo
que o cercavam, para adota-lo e assim reforcar seu proprio sistema

dentro do Etna é apenas o relato mais deslumbrante de um conjunto de narrativas que compde a condi¢do
literaria de seu legado. As explicagdes para o salto apotedtico de Empédocles sdo varias e favorecem aspectos
diferentes do fenémeno. Hélderlin (1797-1800), por exemplo, quis Ihe impingir a natureza do herdi trégico e, por
trés vezes, falhou. O motivo do fracasso, segundo Fellows (2011, p. 245), estd na auséncia da hybris nesse
“Empédocles divinizado”. Sem uma violagdo da ordem divina ou natural, a peca teatral ndo cria a necessidade do
expurgo (catarse) e tomba desanimada em um elogio a personagem. Wilamowitz (1932, I, p. 192), visto no
primeiro capitulo, limitou-se sobriamente o heroismo dos versos de Empédocles a uma ferramenta poética da
tradicdo literaria. Kingsley (1995, p. 235), a quem ninguém pode negar o entusiasmo pelos mistérios e pela
magia, acredita que o salto no Etna ndo foi apenas provavel, mas uma agdo concreta posta em curso sob os
auspicios simbdlicos da apoteose desejada por um Empédocles profundamente pitagorico e magico.

400 DK 31 B127 = LM D36.

401 DK 31 B117 = LM D13.

402 DK 31 B112, v. 5-6 = LM DA4.

403 DK 31 B113 = LM D5.

404 O mito orfico dos Titds foi, junto com a doutrina da transmigracdo, um dos pontos do orfismo mais
questionado ao longo das fases das pesquisas apresentadas no primeiro capitulo. Atualmente, seguem validos os
argumentos de Bernabé (2002b, p. 401-433) a favor da antiguidade do relato e de sua legitimidade como
referéncia literaria para os estudos 6rficos.
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doutrinario. Em outras palavras: a aceitacdo de que o corpo é o timulo da
alma como punicdo por uma pena cometida e que deve ser purificada foi
incorporada ao pitagorismo para consolidar sua prépria teoria sobre a
transmigragdo das almas. Dessa forma, o sistema foi refor¢ado e dotado de
uma dimensdo ética que, inicialmente, ndo foi deduzida de sua teoria da
transmigracdo. Como outros estudiosos ja alertaram, teria existido na Grécia
uma metempsicose pitagorica "sem nuances morais”, que ndo teria como
objetivo a liberacdo do ciclo das reencarnacGes, mas seria fruto de sua
concepcdo animista do cosmos. O que h& de novo, entdo, na nocdo de
transmigracdo que os pitagoricos possuiam € o aspecto moral que deriva, nas
palavras de F. Cornford, do fato de que a reencarnacéo expia alguma falha
original e que a alma individual persiste, carregando o peso de sua
responsabilidade inalienavel, através de um ciclo de vidas, até que,
purificada pelo sofrimento, ela escapa para sempre. Os testemunhos antigos
sdo unadnimes em considerar gque Pitagoras se apropriou de elementos
doutrinérios orficos que ja existiam e que nado teria feito mais do que
combina-los com a nogdo, também aprendida, de que a alma esta sujeita a
transmigracdes continuas.“%®

Dito de outra maneira, a metempsicose que se encontra na poesia de Empédocles
deriva do pitagorismo®®. Porém, ela ndo esta em seu formato original, e sim na configuracéo
reformada que o pitagorismo (depois de Pitdgoras) promoveu acrescentando o elemento moral
do orfismo. A tese de CasadesUs praticamente oferece um modelo para a doutrina da

transmigracdo de Empédocles*®’. Esse modelo reverbera ndo s6 em Empédocles, mas também

405 «E| pitagorismo, en definitiva, absorbié del orfismo las consecuencias morales del sistema y no las causas
miticas que lo originaban, ni los rituales iniciaticos que lo rodeaban, para adptarlo y reforzar asi su proprio
sistema doctrinal. En otras palavras: la aceptacion de que el cuerpo es la tumba del alma como castigo de una
pena cometida y de que debe purificarse fue incorporada en el pitagorismo para consolidar sua propria teoria
acerca de la transmigracion de las almas. De este modo se reforzaba el sistema y se le dotaba de una dimensién
ética que, en un principio, no se deducia de sua teoria de la transmigracién. Como ya han advertido otros
estudiosos, habria existido en Grecia una metempsicosis pitagérica "sin matices morales", que no tendria como
objetivo la liberacion del ciclo de reencarnaciones, sino que seria el resultado de sua concepcion animista del
cosmos. Lo que es nuevo, pues, en la nocion de transmigracion que poseian los pitagéricos es el aspecto moral
que se deriva, en palabras de F. Cornford, de que la reencarnacién expie alguna falta original y que el alma
individual persista, cargando el peso de sua responsabilidad inalienable, a través de un ciclo de vidas, hasta
que, purificada por el sufrimiento, escape para siempre. Los testimonios antiguos son unanimes en considerar
que Pitdgoras se apropié de elementos doctrinales orficos que ya existian y que él no habria hecho méas que
conjugar con la nocion, también aprendida, de que el alma estd sometida a continuas transmigraciones.”
(CASADESUS, 2008, p. 1072).

406 para conhecer uma abordagem exclusiva da questdo da alma e da escatologia pitagorica, confira Bernabé
(20164, p. 17-30).

407 pugliese Carratelli (2001, p. 17-29) também propde um modelo de pensamento para as relagbes entre
pitagorismo, orfismo e dionisismo. O diferencial do modelo de Carratelli é sua aplicacdo as laminas orficas,
detalhe que foge a Casadests. O modelo de Pugliese foi seguido por Cornelli quando este se ocupou com o
pitagorismo. Notemos como o ponto em comum entre 0 modelo de Casadesus e Carratelli é a ideia de reforma
que atinge, como proponho, Empédocles. Cito-o: “O ‘revival’ de estudos que seguiu as descobertas relacionadas
anteriormente confirma, em geral, a profunda relagdo do orfismo com o dionisismo e o pitagorismo. Pugliese
Carratelli (2001, 18) propde uma solucdo para a eterna questdo das modalidades dessas interpretagdes,
identificando 'um particular carater conferido ao genuino orfismo por uma intima conexdo deste com a escola
pitagorica’. Substancialmente baseado na andlise original das laminas de ouro orficas, a tese de Pugliese
Carratelli é de que teria havido uma mescla teérica entre os dois movimentos naquela que pode ser considerada
uma reforma do orfismo, operada pelos pitagéricos da primeira hora, provavelmente ja nos séculos VI e V aEC.
Surgiria assim uma nova ‘filosofia da imortalidade’, de maneira distinta de um grupo de I&minas contendo
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em outros gregos, em especial, Platdo. Para apresentar parte desse didlogo, recorre-se aos
versos 9 a 12 de LM D10:

For the force of the aether chases them toward
the sea,

The sea spits them out toward earth's surface,
the earth toward the rays

Of the bright sun, and he [i.e. the sun] hurls
them into the eddies of the aether.

Each one receives them from another, but all
hate them.

Lemos nesses versos a ideia de que o daimon nao compartilha da mesma “substancia”
que os elementos fisicos, ou melhor, que entre eles hd uma diferenca radical. A diferenca
radical entre eles se mantém, seja de qual forma se leia os versos acima. Tanto de forma literal
assumindo o éter, 0 mar, a terra e 0 sol como termos indicativos das grandes regides naturais,
quanto de forma alegorica, assumindo-os como substitutos das quatro raizes.

A diferenca radical estd posta na ideia de cuspir fora (spits them out, v. 10) e €, pelo
lado do pitagorismo, o sinal de que o daimon ndo pode permanecer por muito tempo dentro de
um ser fisico. O ato de jogar o daimon de um para o0 outro € uma ilustracdo poética da
metempsicose. Contudo, notemos que esse ato de expelir ndo é feito de forma mecéanica, ao
contrario, denota um ddio deliberado contra o daimon (all hate them, v.12). Trata-se de uma
acdo que faz uso da consciéncia e da vontade das raizes*® de repudiar o daimon, o que
sinaliza para a presenca do elemento moral érfico.

A partir dessa compreensdo, assume-se que a relacdo da natureza fisica com o daimon
é essencialmente problematica. Como explicar tal incompatibilidade para acrescenta-la a
doutrina da transmigragdo da alma? Nesse ponto, mais uma vez, ¢ Gtil a ajuda das “luzes

platdnicas” para fornecer pardmetros tedricos*®®. Felizmente, a poesia de Empédocles possui

formulas para préticas rituais e invocagcfes as divindades ctonicas (entre elas Perséfona, Dionisio Zagreus e
Hades) ou viaticos para enfrentar as terriveis provacdes pelas quais o iniciado deve passar (desse grupo fazem
parte 1dminas como a de Thurii, Pelinna, Eleutherna, Pherai). Um segundo grupo, resultado dessa reforma
pitagorica mencionada ha pouco, enfatiza, ao contrério, as tematicas de um empenho ético e espiritual, por sua
vez intimamente ligado ao exercicio intelectual de compreender, com o auxilio de Mnemosyne, os principios
césmicos e do viver humano. Uma imortalidade que passaria pelo exercicio da memoria e pela sabedoria que
dela deriva, portanto.” (CORNELLI, 2011, p. 65).

408 Propriedades que Empédocles expressa em DK 31 B110, v. 10 = LM D257.

409 O carater eclético da poesia de Empédocles traz dificuldades, como apontei mais de uma vez, mas também
traz facilidades. Uma delas é poder Ié-lo retrospectivamente. Assim como a partir dos elementos (ctoycia)
aristotélicos consegue-se chegar com boa precisdo nas raizes (pilduata) empedoclianas (cf. PEREIRA, 2019,
cap.l), partindo da analise da doutrina da transmigracdo da alma platdnica, consegue-se acertar sobre o que
pensou Empédocles a respeito do daimon. Nesse sentido, é vélido desdobrar o passo a passo l6gico de Platdo
(Phd. 72e1-77e10), que conduz, em seus pressupostos, a teoria da transmigracdo da alma. Em 72el, lemos a
sintese da teoria da reminiscéncia: “aprender ndo ¢ sendo recordar”. Para que “aprender” seja tdo somente
“recordar” € necessario que 1) a alma tenha adquirido conhecimento antes de nascer. Platdo sabe disso e expressa
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versos que apontam para a diferenca entre o corpo e o daimon. Seguem abaixo alguns versos
nos quais o poeta apresenta sua tese sobre a composicdo dos corpos fisicos derivarem da

mistura das quatro raizes:

For it is out of these that all things come that
were, all that are and that will be*°

And immediately were born as mortals those
[i.e. the elements] that earlier had learned to
be immortals,

And as blended those that earlier had been
unmixed, exchanging their paths.

And while they were mixing, myriad tribes of
mortals spread out,

Joined together in forms of all kinds, a wonder
to see.*!

De acordo com 0 que tais versos apresentam, aceitamos que 0 COrpo seja composto
pela mistura das quatro raizes*'?. Natural imaginar, entdo, que essa mistura nio se mantenha
por tempo indeterminado. De fato, a vida é marcada pela finitude dos seres. Porém, ao daimon
foi dado o adjetivo longevo (naxpoiovog Piowo) no verso 5 de LM D10. Seguindo a
interpretacdo de imortal dada anteriormente, averigua-se a incompatibilidade do corpo com a
alma a partir das teorias da finitude do corpo e da imortalidade da alma. No caso de

Empédocles, assume-se que tal concepcao esta representada no seguinte verso:

[Scil. She] enveloping in an unfamiliar cloak of
flesh . . 413

essa necessidade na continuagdo de 72e. E preciso também que, ii) o conhecimento seja algo obliterado pelo
corpo ou que, pelo menos, ao encarnar, a alma passe por alguma perda de conhecimento ou “esquecimento”,
sendo, como se lembraria? Platdo reconhece o ponto e o expressa em 75¢2. E por fim, para que “aprender seja
apenas recordar”, a alma tem que iii) ter uma existéncia independente do corpo e ser dotada de inteligéncia
prépria, conforme 76¢10. Se essas exigéncias forem satisfeitas, desenha-se a triade da teoria da transmigracéo
“vida-morte-vida”, porque, assim, ndo sé se entende que a alma precedeu o corpo como também o fez com
independéncia, inteligéncia e aquisi¢do de conhecimento. A encarnagdo, instante de vida do corpo (e morte para
a alma), na qual o sujeito teve de “aprender para recordar”, € apenas um instante para a alma que, com a morte
do corpo, continua seu percurso tal como Platdo expressa em 77d.

410 DK 31 B21,v. 9= LM D77a.

411 DK 31 B35, v. 14-17 = LM D75.

412 A despeito do fragmento DK 31 B148 conservado por Plutarco, segundo o qual o corpo é “terra que cobre o
homem”, em tradugdo minha. Segundo Megino (2005, p. 54, n. 167), Empédocles teria dito essa expressdo de
forma genérica, e tal expressdo ndo dispde de contexto suficiente para Ihe aclarar o sentido exato. De minha
parte, parece evidente que o corpo ndo pode ser formado de apenas uma raiz quando se conhece tdo bem o
fragmento DK 31 B96, no qual Empédocles da a formula da composic¢do do 0sso a partir de mistura das raizes
terra, agua e fogo.

413 DK 31 B126 = LM D19, R51. Na sessdo R, onde LM trazem o contexto do fragmento, explicam que o
feminino “she” posto entre parénteses refere-se a palavra “divindade” e, completam, que esta divindade se
recobre de varios corpos a semelhanga de roupas: “she” é o sujeito de “putting new clothes on the souls.”
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A partir desses fragmentos é possivel estender ao poeta de Agrigento uma tematica
que aparece bem desenvolvida por Platdo (Cra. 400c) e que possui nitida equivaléncia orfica:

Al aspirar el aire, recolectamos el alma divina.***
El alma de todas las cosas es inmortal: mas los cuerpos, mortales.*®
El alma, inmortal e insensible a la vejez, viene de Zeus.*

Notemos que a identificacdo da alma com o ar ndo é nova e apareceu antes como uma
possibilidade de interpretacio de Empédocles*'’. No mesmo sentido, nesses versos esta posta
a associagdo do ar a Zeus, o que corrobora a “teoria do fogo” de Knatz e a vertente mistérica
de interpretacdo de DK 31 B6*8,

A concepcdo de que o corpo € um receptaculo para a alma estd espalhada por varios
autores e, no que se refere ao orfismo, passou por varias revisdes dos scholars que, de
diferentes maneiras, tentaram desmistificar a liga¢éo entre o orfismo e 0 que se convencionou
chamar de doutrina do soma-sema (oc®uo-ofjuc). Todavia, assim como aconteceu com o
status quaestionis do mito orfico dos Tités, o tema recebeu, com Bernabé, um ponto de vista
ainda em vigor*®. Por isso, limito-me a citar apenas uma parte de sua conclusio, que aqui se

aplica também a Empédocles:

Como conclusdo da andlise da passagem do Cratilo, que nos foi mostrado
pleno de contetdo, pode afirmar-se que, segundo os orficos, o corpo (coua)
é ofjua da alma. O sentido originario da frase seria que é uma sepultura. Tal
primeira afirmagdo procederia muito provavelmente de um poema
escatoldgico, usado nas teletai, provavelmente 0 mesmo em que se descrevia
a terrivel sorte dos ndo iniciados (encharcar-se no lodo ou levar eternamente
agua em uma peneira a uma tina furada), frente a um feliz destino dos
iniciados. Inclusive é possivel que odpo - ofjua tivesse se transformado em
uma espécie de méxima orfica, como sdo outros, como Biog Bdvorog Biog das
laminas de osso de Olbia e ic Atévucog do Papiro de Gurob.*?

414 OF 422, trad. Megino Rodriguez.

415 OF 425, trad. Megino Rodriguez.

418 OF 426, trad. Megino Rodriguez.

417 \Veja topico Semblante Sacerdotal.

48 O P.Derv. col. XVII também traz a mesma associacdo alma — ar — Zeus em versos que descrevem o
nascimento de seres finitos a partir e distintos do ser infinito. A anotagdo de Alvares a respeito dessa coluna do
papiro é uma sugestdo de por que Empédocles teria optado por uma arche pluralista. Cito-o: “Tanto o verso
diretamente citado, encontravel também em outra fonte, quanto a necessidade das coisas de antes estarem em
tudo complica bastante a estrutura ontoldgica do autor: Ar/Mente/Zeus estaria em tudo, mas ndo é 0 mesmo que
as coisas que sdo. Esta distingdo ndo é resolvida ao longo do restante do texto, o que provavelmente significa que
a estrutura do autor ndo é monistica. Por outro lado, também ndo é uma estrutura plenamente plural, pois Zeus
estaria em tudo. A falha em conseguir manter uma doutrina plenamente monistica e a impossibilidade de uma
solucdo para o problema — tanto no papiro quanto na filosofia grega como um todo — seria 0 motivo pelo qual o
monismo foi abandonado em favor de estruturas plurais.” (ALVARES, 2014, p. 64).

419 Consultar principalmente Bernabé (2011, cap. 7), mas também Molina (2008, v. 1, p. 609-623).

420 Bernabé (2011, p. 225), trad. Dennys Xavier.
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Assim, complemento a tese de Casadesus com a doutrina do corpo-sepultura/sinal da
alma. Essa complementagdo permite entender que o daimon transmigra entre diferentes
corpos porque ele ¢ de natureza diferente da matéria e ndo se “sente em casa” encarnado; pelo
contrario, experimenta a vida fisica como uma forma de morte e prisdo. Isso faz com que seu
periodo encarnado seja 0 equivalente a uma estacdo de sofrimento continuo. Dessa forma,
alcan¢o o resultado da andlise do segundo elemento drfico na doutrina da transmigracdo de
Empédocles — a vida humana como uma estancia de dor e punicéo.

Por fim, na leitura que farei dos dois Gltimos versos do fr. DK 31 B115, avalio a
compatibilidade entre a poesia do agrigentino e o terceiro elemento drfico na doutrina da
transmigracao, isto é, o desejavel retorno para a condicdo original pela posse de algo que
liberte 0 homem do atual estagio de penalidade. Seguem 0s versos:

Of them, | too am now one, an exile from the
divine and a wanderer,
I who relied on insane Strife.

Os versos finais do fr. B115 trazem uma declaracdo muito importante. Neles esta a
afirmacdo do poeta de ser um dos daimones exilados do ambiente divino por agir com Odio.
A afirmacdo é contundente ao explicitar a pessoa da qual se fala (é¢ym), “eu”. Essa ¢, com

certeza, a mais capciosa oportunidade para se “essencializar” Empédocles*?t. Porém, opto por

421 A questdo de definir “quem é o eu” referido por Empédocles atinge diretamente a pergunta sobre a natureza
do daimon. Uma hip6tese sobre a natureza do daimon que conquistou boa aceitacdo entre os pesquisadores foi
levantada inicialmente por Cornford (1926, p. 563ss) e diz que o daimon ¢ um “portion of Love”, isto é, uma
particula do Esfero colada nas criaturas. Vimos duas versdes dessa hipétese com Wright e Inwood no capitulo
anterior. Trata-se da interpretacio que busca definir o daimon a partir do embate coésmico de Amor e Odio.
Nesse sentido, o Esfero ¢ visto como o Dominio do Amor, (vide o termo “Queen Cipris” de DK 31 B128), que ¢
despedacado em fragmentos apds a inser¢do da Discordia. O Esfero se despedaca e suas porgdes, seguindo a
natureza de unificagdo de Amor, acabam por “colar” nas misturas das raizes. A hipdtese vem recebendo
melhorias e redefini¢bes desde entdo. O’Brien (1969, p. 330ss), ao seguir a hipétese do daimon como “estilhago
de Amor” de Cornford, entende que Plutarco (De trang. anim. 474B) sustenta a ideia de que a natureza do
daimon, esse ser divino que acompanha o ser humano do nascimento até a morte, pode ser compreendida a partir
da funcdo dele: “They are the source in us of emotions good and bad.” (O’BRIEN, 1969, p. 331). Para O’Brien,
essa faculdade emocional compde uma parte do daimon, mas falta-lhe o essencial. A parte mais importante do
conceito est, para O’Brien, na no¢do ampla de carater (0oc) que Heréclito (DK 28 B119) impinge ao termo.
Para ilustrar essa capacidade do homem em revelar sua natureza, O’Brien cita Platdo (Phd. 107 d-e) e,
especificamente, a Republica (617d-620e), onde “this is carefully and emphatically corrected to the fact that the
dead soul chooses its daimon, and not vice versa.” (O’BRIEN, 1969, p. 332). Ou seja, aquilo que a pessoa ¢
determina seu daimon, e ndo o daimon determina o que a pessoa é. Pode-se dizer, entdo, que O’Brien constrdi o
conceito de daimon ao somar as acepcdes de Plutarco (a inclinagdo emocional humana), Heraclito (o carater de
cada um) e Platdo (nossa indole moral e espiritual). Esse conceito de daimon cabe estritamente nos parametros
da fisica empedocliana como uma “por¢édo de Amor”. A defini¢do de O’Brien para o daimon é particularmente
importante quando se tem o contexto da primeira pessoa do verso em questdo. Trata-se, para o pesquisador, de
uma identificacdo virtual entre Empédocles e o daimon do verso; uma identificagdo latente causada pelo
vocabulério empregado, mas que ndo necessita remeter a um ambiente extra-césmico para fazer sentido. Cito-o:
“If Empedocles is his daimon, then it would seem unlikely that there is room for any great divergence between
Empedocles or his daimon and the powers, said to be daipoveg which in Plutarch take over the newborn child
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ler esse “eu” ndo como a pessoa que escreveu o verso, mas como a personagem que foi feita
de si pelo poeta.

Nesse sentido, indago qual é a faculdade que permite a personagem identificar-se com
um dos daimones? Como ela pode saber disso? Seria perfeitamente possivel que ela
conhecesse a narrativa sobre os daimones, desde o inicio antes do crime até o exilio, sem se
identificar com um deles, ou seja, sem fazer da histéria dos daimones a sua historia pessoal.
Considero que a melhor resposta para essa duvida € que a personagem dispGe de um
mecanismo interno de conhecimento que da acesso a essa informacdo autobiografica. E ndo
encontro melhor figura poética para representar esse mecanismo do que Mnemosyne
(vnpoodvn).

Mnemosyne € uma Musa, e as musas sdo autoridades divinas para as quais 0s poetas
épicos recorrem para ouvir o relato divino. Na lliada (1. v. 6) elas iniciam a epopeia a partir
da disputa entre Aquiles e Agaménon; na Odisseia (8. v. 491), habilitam Demddoco a narrar
uma ocorréncia como se a tivesse testemunhado, e na Teogonia (v. 32), permitem a Hesiodo
cantar o passado e o futuro. Mas Empédocles ndo € um poeta épico, e sua Musa nédo lhe conta
sobre o passado bélico de seu povo, ou sobre a genealogia dos deuses. Sua Musa Ihe conta

sobre sua prépria memoria:

And you, Muse, much-wooed, white-armed
virgin“??

A expressao utilizada por Empédocles ¢ (moAvuviotn...Modoa), que LM optam por
traduzir por “muito cortejada” (much-wooed) ao seguirem a fungéo adjetiva que o termo traz
no verso, mas que também possui, dentro do seu campo semantico, a funcdo nominativa de
“muito memoriosa”*?%, Essa Musa (que considero ser Mnemosyne) esta no inicio de Peri
Physeos e € a autoridade divina para quem a personagem Empédocles, com seu semblante
sacerdotal e tom professoral, continuamente solicita a atencdo da personagem Pausanias para
que a ouca. Nesse sentido, podemos ver que o que se pratica ali em termos de “aprendizagem”
equivale a “guardar na memoria” o conhecimento correto através de regras simples: “te afaste
do erro” (fr. B2, v.8), “atente com manejo” (fr. B3, v. 9) e “guarde a li¢do em siléncio” (ft.

B5).

and determine its character for good and ill. If these associations are allowed, then the troubles about the nature
of the daimon are effectively at an end.” (O’BRIEN, 1969, p. 3325).

422 DK 31 B3, v. 3= LM D44.

423 Cf. Dicionario Digital (2022, s.v. uvfiotig - g (1))
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Todavia, ha um fragmento de Empédocles em Katharmoi, no qual se nomeia uma

musa diferente, Caliope:

For if for the sake of one of the ephemeral
beings, immortal Muse,

<You took care> that our worries traverse your
thought,

Stand once again by my side as | pray to you,
Calliope,

While | present an excellent speech about the
blessed gods.**

A presenca de outra musa nos versos de Empédocles ndo traz nenhuma surpresa,
afinal, sua poesia esta recheada de divindades. O importante € dispor de um contexto no qual

Memoria e Caliope estabelecam uma relacdo relevante:

No reino do mito, as coincidéncias de Mnemosine com Orfeu sdo claras.
Mnemdsine é parente de Orfeu, ela é sua avo, ja que sua filha, a Musa
Caliope, é mae de Orfeu. Assim como ele, Mnemosine vem de Pieria e esta
relacionada a poesia e a musica, pois é mae das Musas. Ora, para além dessa
relacdo mitica, afinal superficial, ha uma relacdo mais profunda no nivel da
religido que diz respeito a um sistema de crengas. O texto das folhas ¢ “0
trabalho de Mnemosine”, uma deusa que é a personificagdo da Memoria e
gue garante que o iniciado se lembre das instrugdes que Ihe foram reveladas
em vida, tornando-se assim a protetora das almas e a guia de sua jornada.*?

A narrativa na qual Memoria age como uma “parenta zelosa” estd espalhada pelas
laminas de ouro Grficas. A Musa cuida para que o iniciado, que segue pela via de imitatio
Orphei, caminhe com seguranca por sua jornada iniciatica. Sabemos que tal jornada depende
muito da conservacdo do saber pessoal do iniciado e, como vimos, alguns aspectos da poesia
empedocliana sdo parecidos com esse tipo de saber especial: a reserva para com 0s ndo
iniciados, a importancia do sigilo, as recomenda¢des ante mortem visando beneficios post
mortem. Nesse sentido, a insistente énfase demonstrada pela personagem Iniciada (bakchos)
ao seu aprendiz Iniciante (mystes) pode equivaler ao desejo de que o pupilo ndo esqueca da
licdo, o que coincide perfeitamente com o significado basico de “ndo esquecimento” de

aletheia (&\n0<s1a — verdade).

424 DK 31 B131=LM D7.

425 «In the realm of myth, the coincidences of Mnemosyne with Orpheus are clear. Mnemosyne is a relative of
Orpheus, she is his grandmother, since her daughter, the Muse Calliope, is Orpheus’ mother. Like him,
Mnemosyne comes from Pieria and is related to poetry and music, since she is mother of the Muses. Now, apart
from this mythical relationship, which is after all superficial, there is a deeper relationship on the level of
religion which concerns a system of beliefs. The text of the leaves is “the work of Mnemosyne,” a goddess who
is the personification of Memory and who ensures that the initiate remembers the instructions revealed to him
when alive, thus becoming the protector of the souls and the guide of their journey.” (BERNABE e JIMENEZ,
2008b, p. 15).
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No caso dos versos finais de B115, Empedocles indica estar plenamente consciente
dos elementos miticos que mistura em seus versos. Memdria pode ser a guia do daimon, mas
também pode ser a lembranca pessoal da personagem. Unidos pela poesia, esses dois papéis
de Memdria — Musa protetora do iniciado e aptiddo para lembrar — apontam para o duplo
mistério que se entrelaca nos versos de Empédocles. Pelo lado do orfismo, Memdria protege o
daimon da personagem quando ele esta mais exposto, isto é, na vida apds a morte. E, pelo
lado do pitagorismo, Memodria € a faculdade de lembranca que tem o poder de resgatar para a
personagem a trajetdria percorrida ao longo da cadeia parental — anamnese.

O primeiro aspecto de Mnemosyne como guia protetora esta representado nas laminas
orficas na forma do lago, ou fonte, cuja agua, quando bebida pelo iniciado, preserva o
conhecimento iniciatico dele. Eis a singularidade da Mnemosyne orfica diante das Musas da
poesia épica. Enquanto a imortalidade dos herdis épicos era garantida pela retencdo de seus
nomes na memoria dos sobreviventes, a figura érfica ndo preserva a lembranca de outrem,
mas dele mesmo, do iniciado. A Memoria orfica é a Musa que garante a salvagdo do “eu” e,
por isso, sua atuacdo estd mais atrelada a escatologia do que a cosmologia. Segue um

comentario feito a partir de uma lamina que contém a indicacao de uma iniciada:

A falecida, no entanto, ndo espera que bebendo a 4gua de Mnemosyne vivera
nas memorias dos que ainda vivem. A tabuleta, ao contrario de uma lapide
convencional, ndo é uma exibicdo publica que preserva o falecido na
memoria da comunidade. Em vez disso, o poder de Mnemosyne para
resgatar os herois do esquecimento € convocado para fornecer salvacéo para
o0 individuo no mundo dos mortos por sua propria lembranga de si mesmo.
Aqueles mortos que ndo bebem da Memoria, mas sim do Esquecimento,
podem vagar tolos e confusos, sem saber nada de seu passado ou futuro,
como as sombras da nekyia da Odisséia, antes de beberem o sangue. 42

O segundo aspecto de Mnemosyne diz respeito a caracteristica oriunda do pitagorismo
gue complementa a metempsicose e a concepcdo de parentesco universal. Ainda que
radicalmente distinto do mundo material, 0 daimon possa reconstruir o fio espiritual através
do qual ele chegou até a sua forma atual. A reconstrucdo desse fio animico pela anamnese é

uma das licdes antigas mais provaveis de ser atribuida ao Pitagoras historico*?’. A capacidade

426 «“The deceased, however, does not hope that by drinking the water of Mnemosyne that she will live on in the
memories of those still living. The tablet, unlike a conventional grave marker, is not a public display that
preserves the deceased in the community’s memory. Rather, the power of Mnemosyne to rescue the heroes from
oblivion is called upon to provide salvation for the individual in the world of the dead by her own recollection of
herself. Those of the dead who do not drink of Memory but drink of Forgetfulness instead might wander witless
and confused, knowing nothing of their past or future, like the shades in the Odyssey nekyia before they drink
the blood.” (EDMONDS, 2004, p. 53).

427 Segundo o que relata Porfirio (VP, 19).
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de se lembrar de suas vidas passadas ¢ a habilidade de Pitagoras elogiada por Empédocles em

um de seus versos:

There was among them a man, knowledgeable
beyond measure,

Who possessed the greatest wealth of organs of
thought (prapides),

And most of all a master in wise deeds of all
Kinds.

For whenever he stretched forth with all his
organs of thought (prapides),

Easily he saw each one of all the things that are

In ten lives of men, and in twenty.*?8

A lembranca do seu préprio percurso animico € uma habilidade importante para o
iniciado porque permite a ele fazer sua “contabilidade espiritual”, isto €, avaliar o grau de
pureza que ja alcancou para subtrair da pena inicial o saldo que ainda lhe resta pagar. Sem
esse expediente de ‘“contabilidade espiritual’, o daimon estd condenado a vagar
indefinidamente, reencarnando a deriva e sem perspectiva de fim do sofrimento. Esse € o tipo

de beneficio que Memoria pode fornecer para quem segue a trilha do pitagorismo:

Dentro das tradi¢Oes pitagoricas, fica claro que a insisténcia na memdria e a
necessidade de anamnese pareciam mais uma vez definir um lugar distinto e
especial para os pitagéricos dentro da antiga religido orfica. A énfase na
necessidade de ndo esquecer, ou seja, de lembrar, estd intimamente ligada,
por um lado, a uma préatica cientifica que tem na memoria sua técnica, seu
ritual especifico de aprendizado e, por outro, a uma verdadeira tensdo
espiritual (representada nos fragmentos 6rficos como uma estrada que divide
e leva a dois lagos diferentes: Memdria e Esquecimento) que quer tirar o
iniciado da transmigragdo continua por diferentes existéncias através da
lembranca de sua verdadeira origem.*?

Portanto, deve-se a Mnemosyne a capacidade da personagem da poesia empedocliana
de se lembrar de ser um dos daimones exilados. Com isso, entendemos o terceiro elemento
orfico da doutrina da transmigracdo da alma de Empédocles. A personagem quer retornar a
sua condicdo divina porgue reconhece em si mesma a divindade que é, ou seja, identifica pela

memoria a parte dionisiaca da alma que, depois de manchada pela parte titanica, restou

428 DK 31 B129 = LM D38, R43, PYTH. a P33.

429 «“Within the Pythagorean traditions, it is clear that the insistence on memory and the need for anamnesis
seemed once again to define a distinct and special place for the Pythagoreans within the ancient Orphic religion.
The emphasis on the need not to forget, i.e. to remember, is intimately linked on the one hand to a scientific
practice that has in memory its technique, its specific ritual of learning, and on the other hand to a true spiritual
tension (represented in the Orphic fragments as a road that divides and leads to two different lakes: Memory and
Oblivion) that wants to take the initiate out of the continuous transmigrating from different existences through to
the memory of its true origin.” (CORNELLI, 2021, p. 130).
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obscurecida pelas encarnaces até a sua vida atual. Essa parte dionisiaca é seu elemento

divino por exceléncia e, enquanto tal, seu lugar ndo é encarnado, e sim:

Sharing the hearth with other immortals, sitting
at the same table,

Without any share in men's sufferings,
indestructible.*%°

O desejo da personagem de retornar ndo € sendo 0 aspecto mais visivel da parte
dionisiaca do daimon reassumindo seu lugar por direito. Nesse sentido, Memoria é
fundamental para lhe dizer de onde e por que veio, qual caminho trilhou e 0 que o espera
adiante.

Finda a analise do relato demonoldgico, posso encaminhar-me para o final deste
capitulo. Mostrei que Empédocles dispde de alguns elementos que dialogam com o orfismo.
Seu semblante sacerdotal é o aspecto visto a média distancia, isto é, sem que se toque
Empédocles diretamente. Visto de longe, Empédocles da conselhos a seu discipulo, ensina-lhe
segredos, confidencia-lhe saberes reservados. As nuances dos versos indicam que ele atua
como um professor diante do aluno — um professor iniciado, como sugeri, pois a iniciacéo é
um processo. A iniciacdo pode ocorrer mediante um ritual, sabemos disso, mas também
pressupde o contato, a convivéncia, a confidencialidade. E, nesse sentido, a poesia de
Empédocles € didatica e, creio, iniciatica.

Foi mostrado também que Empédocles, ao ser observado um pouco mais de perto,
apresenta um estilo de vida peculiar. O assassinato, o derramamento de sangue e 0 perjuro aos
deuses o horrorizam. Agrada-lhe o mel, o incenso, a mirra e a adoracdo pacifica das
divindades. Ha rituais impuros e condenaveis independentemente de a quem se destinam.
Deuses celestes ou ctdnicos sdo igualmente divinos, mas a forma de adoréa-los é que manchara
alguém ou ndo com sangue e violéncia. Todavia, ha rituais puros, santos e harmonizantes do
homem com o deus, celebrantes da paz e do amor. Homens, animais e plantas — todos sao
seres vivos e confrades espirituais.

A irmandade entre os seres deste plano é de tal monta que a todos eles subjaz a cadeia
parental do ser, ou seja, o fio espiritual que costura todas as formas de vida numa sé e longa
cadeia. Dentro dessa cadeia, existem as formas de vida privilegiadas — feijdo e loureiro entre
as plantas, ledo nos animais e deuses entre 0s homens. A proibigéo de se alimentar do feijéo e
do loureiro equivale a regra de ndo matar os animais em sacrificio e, acrescento, sustenta 0s

motivos pelos quais o poeta recebe honrarias por onde passa. Empédocles, “deus entre

430 DK 31 B147 = LM D40.
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mortais™*3!, segue a regra que prega: elogia o ritual santo, condena o ritual sangrento, ensina
sobre o valor da vida e se porta como o “heroi que recorda”**2,

Por fim, vimos de perto como seus versos traduzem a doutrina da transmigracdo da
alma. As condigdes para tal doutrina foram dadas: ha algo nos seres vivos que perdura apos a
morte do corpo. E o daimon ou, como se convenciona chamar, a alma. Ha um transito da alma
por diferentes corpos, ou seja, ha uma transmigracao pelas raizes. O daimon e as raizes ndo
sdo da mesma natureza e, como tais, convivem por um tempo juntos, mas tendem a se separar.
A separacdo, ou, convencionalmente, a morte, ndo € o fim, mas apenas um estagio para o qual
a alma pode se preparar. Caso o tenha feito seu destino pode ser feliz, ou melhor, voltar a ser
feliz e ndo mais suportar as condigdes da mortalidade.

Mas isso depende de como a alma conduziu sua vida terrena, ou seja, se aprendeu as
licBes Uteis post mortem — incluindo aquelas sobre o destino da alma — se se afastou dos que
praticam o estilo de vida profana, se cultivou o siléncio e a veneracdo pela sabedoria, se
perseverou no caminho iniciatico, se jejuou do mal (do sangue), se adorou corretamente 0s
deuses e se cultuou a Memoria que, na Ultima estancia (o Hades), € a Musa que pode lhe
ajudar na derradeira missdao. Entdo, nesse caso, sim: a alma pode se sentar a mesa dos bem-

aventurados e cear feliz.

41 DK 31 B112,v.4 = LM D4.
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CONCLUSAO

A presente tese caminhou do inicio ao fim na busca de elementos drficos na
poesia de Empédocles. O esfor¢co empreendido ao longo do percurso tragou paralelos e
semelhancas entre dois complexos poéticos, a priori, completamente independentes
entre si. A sintese ¢ dificil e aparentemente contraditoria: Empédocles indica em mais
de um momento ter absorvido elementos 6rficos, porém, o fez de modo conjugado a
ideias proprias de sua poesia de modo que, vistos de perto, tais elementos foram
transmutados em algo novo e ndo necessariamente dependente do contexto original.

Como se viu no primeiro capitulo, o orfismo é um campo de estudos
historicamente envolvido no litigio e na evolugdo das teorias. As trés fases iniciais do
orfismo provam isso. Enguanto a primeira o estendeu ao maximo, fazendo dele a lente
adequada para a leitura de Heraclito, Empédocles, Platdo e Paulo, a segunda o
deslegitimou por completo como objeto de pesquisa. Ndo somente o orfismo foi uma
invencdo dos modernos como também Orfeu nunca esteve associado a qualquer vertente
da religido grega. Quem quer que se ocupe com esses temas deve, como fizeram os
autores da terceira fase, descobrir novos caminhos e sustentar novas hipdteses como,
por exemplo, a literatura drfica ndo dispor de uma religiosidade correspondente.

Em prol dos acontecimentos e da boa sorte, maravilhosas descobertas
arqueoldgicas e papiroldgicas restauraram o orfismo como campo valido de estudos da
antiguidade. A grande diferenca dos autores da quarta fase — dentro dos quais
modestamente me incluo — é que as ldminas de ouro, os papiros e a literatura passaram a
ser lidos com menos paixao e mais apreco pelos limites das conclusdes.

Vejo uma evolugdo aqui. Ceticamente, ndo se ousa mais elevar o orfismo a
condicdo sine qua non para determinado pensador, quicad, no maximo, a de uma teoria
ou aspecto isolado. Nesse sentido, a fase pan-orfica foi definitivamente superada.
Empédocles, por exemplo, permanece como poeta envolvido em uma aura de mistérios,
mas o leitor encontrou aqui uma defesa relativa de seu orfismo. Sim, é certo, apontou-se
os elementos orficos de sua poesia, mas sua filosofia permanece independente destes
aspectos. Se por um lado as quatro raizes, o ciclo cdsmico e o conjunto tedrico do
pensamento empedocliano ndo foram desenvolvidos plenamente aqui, por outro,
tampouco foram submetidos ao crivo orfico.

Igualmente, na quarta fase evita-se cair em duvidas exageradas que terminam

por destruir a confianga no orfismo como fendmeno literario e social. Como espero ter
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conseguido mostrar, tal confianca é possivel ao ndo se essencializar o orfismo, por
exemplo. Isto é, ao vé-lo como parte do cenério filoséfico do mundo antigo sem
consideré-lo como sendo o nudcleo das questdes, mas também dando-lhe vez e voz
naquilo que as fontes permitem pensar. Para o caso de Empédocles — procurei mostrar —
o orfismo pode ser parte do mosaico de pensamento filosofico, compor sem sobrepor a
rica pluralidade de interpretacGes construidas desde a antiguidade sobre sua poesia.

Dito isso, pode-se continuar a pesquisa sobre o tema aprimorando continuamente
as teorias. E possivel que uma teogonia orfica ja estivesse circulando na Grécia desde o
séc. VI aEC? Sim, é possivel. Entdo, é provavel que Empédocles a tivesse conhecido? E
provavel. Nesse caso, como identificar tal influéncia em sua poesia? Assunto para uma
proxima tese. Da mesma forma ao que se refere as figuras orficas que conhecemos —
orfeotelestas, mago, intérpretes — e seus respectivos perfis filosoficos e religiosos. Ha
caracteristicas deles parecidas com o semblante sacerdotal de Empédocles? Sim, h4,
porém, ha muito ainda por explicar e principalmente distinguir entre essas figuras.

Empédocles e Pausanias demonstram uma fina quimica didascéalica. Ha ali —
sente-se — uma relacao de confianca e admiracdo mutua. Ha amor entre eles. Da parte de
Empédocles, nota-se a predilecdo exclusiva pelo pupilo: “s6 a ti ensinarei tudo
isso...”*33 Da parte de Pausanias, sua presenca inspira fidelidade ao mestre e atengdo ao
pensamento transmitido. Nao vejo motivos para ndo os ler como personagens de uma
amorosa palestra filosofica sobre a vida bem-sucedida, a sabedoria e a morte, a natureza
e 0s deuses.

Outro ponto importante destacado foi a énfase no caréater literario de Empédocles
e Pausanias. A todo o momento tratei-os como personagens criadas pelo poeta, isto é,
como figuras ficticias postas em acdo literaria. Com isso evitei fazer afirmac@es sobre o
autor histérico. O motivo disso foi, novamente, ndo essencializar Empédocles, ou seja,
néo fazer dos seus versos o seu documento de identidade. Tal movimento pode parecer
estranho, mas deve-se lembrar da complexidade do legado empedocliano. Uma das
maiores dificuldades para se ler Empédocles € separar o homem da obra. Essa
dificuldade é particularmente herculea para os intérpretes orficos. Explico-me: o fato de
haver versos nos quais Empédocles escreve o termo ego***, somado ao fato de que em

outros versos ele se autointitula deus*®, acrescido das historias factiveis sobre seu

43 DK 31 B111,v.2 = LM D43.
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talento medico, influéncia politica e religiosa, ampliadas (!) pelas lendas sobre sua
morte apoteotica ddo, como resultado, uma figura demasiadamente peculiar, cheia de
camadas interpretativas e na qual as fronteiras entre o real e o ficcional sdo muito, muito
frageis.

Para lidar com essa “figura impar” — permita-me a expressdo — intui que o
melhor seria I&-lo dentro do Unico campo no qual suas imagens e narrativas habitam
sem contradi¢des, ou seja, 0 da poesia. E, como autor poético, insisto no movimento de
ler Empédocles como uma personagem — entre aspas — “ficticia”. SO assim, tratando-o
como uma criacdo do Empédocles historico, consegui acompanhar o0 poeta em seus
versos. De certa maneira, essa foi mais uma estratégia da abordagem nédo essencialista
do orfismo: em vez de ler a poesia empedocliana em busca do pensador que a construiu,
desviei-me para a personagem contida em seus versos como se ela fosse independente
de seu criador. Com essa inversao de perspectivas consegui a liberdade que precisava
para analisar o legado do autor sem me perder em sua exuberancia.

Contudo, o leitor também percebeu que me esbarrei em limites durante o
percurso. O principal deles é que me abstive de fornecer uma interpretacdo global da
filosofia de Empédocles. Nesse sentido, deixei por fazer a juncdo do orfismo a temas
fundamentais do pensamento empedocliano, em especial, a concepcdo de ciclo cdsmico
e uma discussdo pormenorizada de sua fisica. O motivo, dessa vez, ndo deriva do
sucesso da metodologia, e sim da limitacdo do tempo e de quem a aplicou. O desenho
do ciclo cosmico empedocliano €, na minha opinido, o mais dificil e controverso
assunto entre os especialistas.

Existem vérias definicdes de como ocorre o ciclo c6smico e cada qual se difere
da outra por mais de um critério. As vezes, diferem-se por completo. A solucdo que
adotei — precaria por limitacdo — foi a de apenas tocar no tema quando me foi
indispensdvel e, mesmo ai, abordd-lo em um “layout basico” sem discussdo ou
aprofundamento. Eis um ponto a se melhorar na presente tese. As questdes que
precisam ser respondidas sdo fundamentais para se falar dos elementos 6rficos na poesia
empedocliana, em especial, o percurso do daimon. Porém, isso ndo sera feito aqui.
Trata-se de assunto para mais uma tese.

Outro assunto do qual o presente trabalho resolve de forma en passant foi a
pluralidade de interpretacGes recentes sobre o daimon. Mais uma vez, trata-se de
assunto controverso, do qual se encontram tantas versées quantas sdo as pessoas que

estudam o assunto. Optei conscientemente por seguir a forma que melhor condiz com a
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perspectiva orfica do termo, ou seja, como um substituto para o conceito de alma. A
opcdo € usual e encontra apoio em Platdo e em Pindaro, mas de forma alguma é
consensual. Obrigado a lidar com a terminologia dos daimones, terminei por evitar a
polémica ao me filiar acriticamente a um dos ramos interpretativos do termo.
Novamente, material para novo estudo.

A forma que encontrei para diminuir o desconforto causado pela auséncia desses
debates foi focar em duas dificuldades insitas do legado empedocliano. A primeira
delas, evidentemente, relaciona-se com o orfismo e com as opg¢des editoriais de quem
organiza as fontes. De forma surpreendentemente paralela, assim como houve as fases
pan-orfica, cética e “entre aspas” do orfismo, também houve editores de Empédocles
com as mesmas caracteristicas. Se Bignone viu em Empédocles um poderoso érfico a
desbravar os segredos naturais, Gallavotti o rejeitou ceticamente de forma a lhe deixar
somente a mente racionalista e analitica dos fendmenos naturais. Wright, que
reconheceu o daimon como parte fundamental do pensamento do agrigentino, quis
também lhe rejeitar qualquer “feicdo religiosa”. Como se nota, fortuitos sinais dos
tempos.

Seguindo a mesma linha, assim como Laks e Most destacaram o aspecto literario
de Empédocles, os autores da quarta fase também enxergaram no orfismo uma poesia
religiosa. Para eles, literatura e culto, poesia e religido casavam-se harmonicamente.
Estava dada a hip6tese com a qual se conseguiria ligar o orfismo a Empédocles. E eis
que se trata de um verdadeiro presente dos deuses porque a segunda dificuldade insita
ao legado empedocliano é, mais uma vez, herculea.

A questdo de saber se Empédocles é autor de um ou dois poemas, assim como
determinar como os dois poemas se juntam, pode parecer lateral ao leitor desavisado.
Porém, debaixo dessa discussdo escondem-se varias questBes pontuais que, para O
intérprete, sdo determinantes em multiplos aspectos. A principal discussdo que subjaz a
esse jogo literario é em relacdo a natureza geral do legado empedocliano. Filésofo ou
mistico? Vate ou naturalista? Theios aner ou cientista? Essas sdo as op¢oes abertas pela
questdo. Percebe-se que de forma alguma € um debate irrelevante, pelo contrério!
Questionam a prépria identidade intelectual do pensador de Agrigento.

A dificuldade e tdo acentuada em Empedocles que ninguém duvida, por
exemplo, que Platéo seja filésofo e eximio elaborador de mitos. Platdo entdo consegue
se sobressair e se preservar no pincaro do pensamento como habilidoso filésofo e

mitografo. Mas com Empédocles ndo ocorre a mesma indulgéncia. A tdo comum e
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aparentemente datada discussdo sobre a passagem do mythos ao logos retorna com uma
forca estupenda. Empédocles é de familia agonal — ensinou Nietzsche*3®. Por isso ndo é
de se espantar o quanto os editores divergem sobre “a natureza” de Empédocles: para
uns, naturalista e filésofo, para outros, mistico e literato, para terceiros, homem da
ciéncia e medico. A lista é longa e plural.

De minha parte, como dito, o aproximei dos dois lados da hip6tese concebida na
quarta fase dos estudos érficos: Empédocles € um poeta religioso. Essa defini¢do esta de
acordo com boa parte da comunidade de pesquisa, notadamente a que considera 0s
elementos orficos de seu legado. Em especial, na quarta fase dos estudos orficos, fala-se
com relativa seguranca sobre o estilo de vida drfica. Nesse sentido, novamente, parece-
me que a presente tese atingiu um de seus objetivos.

A abordagem ndo essencialista do orfismo permite ensaiar a separacdo do
orfismo com o pitagorismo*¥’. Este €, por sua vez, outro assunto para uma nova tese,
mas que, aqui, foi enfrentado com alguma coragem. Evidentemente a discussao
empreendida foi inicial e comporta aprofundamentos, mas ndo se furtou de separar a
aveia do trigo, com o perddo do trocadilno. Em vez de usar a expressdo “orfico-
pitagdrico” e deixar para o leitor o trabalho de balancear a equagéo entre o que € orfico
e 0 que € pitagorico, em mais de uma ocasido, separei 0s dois registros.

Tal separagéo, todavia, ndo deve ser levada em conta como se os elementos
separados fossem coisas completamente distintas. Em alguns casos sdo, porém, em
varios pontos se tocam e se sobrepdem quando focamos o olhar para um dos circulos. O
mel, por exemplo, parece-me o elemento 6rfico mais pitagérico — e acrescentaria — 0
mais universalmente mistérico-religioso dos ritos antigos. A transmigracéo da alma, por
sua vez, soa-me nativa de Pitdgoras e modificada por seguidores para abrigar o
elemento moral orfico. A culpa a se expiar e a possibilidade de sair do ciclo de
encarnagdes, por sua vez, é uma ideia exclusivamente orfica. Assim, balanceando entre
perspectivas diferentes, mas proximas, complementares, mas dispares, analisei
Empédocles naqueles aspectos que melhor destacam, a meu ver, seu estilo de vida
orfica.

Em especial, destaquei como se realiza corretamente o ritual de oferenda aos
deuses segundo Empeédocles. O fragmento em questdo, DK 31 B128, costumeiramente €

lido pela chave da ldade do Ouro. Assim, pelo menos nos autores que consultei,

436 Nietzsche (1996, p. 218), trad. Rubens Torres Filho.
47 Uma separagdo mais detalhada entre estes dois registros estd em Bernabé (2013b, p. 117-152).
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entende-se que Empédocles, ali, estaria se remetendo aos homens que viviam sob
dominio da Rainha Cipris. Ndo nego tal entendimento, mas também n&o faco dele o
meu. Tratei, antes disso, de ler o fragmento “no tempo presente”, OU Seja,
independentemente do contexto idilico ao qual ele se refere. O resultado me pareceu ser
uma contribuicdo interessante a pesquisa sobre os elementos orficos de Empédocles.

Da mesma maneira, chamei a aten¢do para a condenacdo de Empédocles do
ritual violento. Independente se para Hera ou Perséfone, Apolo ou Aidoneus, o thiaso
ndo pode continuar a ser celebrado sob pena de perpetuar o pior dos crimes para o
orfismo: o derramamento de sangue. Analisei o fragmento DK 31 B137, no qual
Empédocles descreve a imolagdo do filho pelo pai e a refeicdo maligna, a partir de
informagdes antigas e novas. As antigas, que vém desde os trabalhos de Vernant e
Détienne, demonstram como 0S gregos organizavam Seus rituais e suas praticas
carnivoras. As novas, derivadas de recentes pesquisas osteoldgicas, inesperadamente
confirmaram tais estudos pregressos e inovaram com a possibilidade de determinar com
alguma precisao a espécie referida no verso.

Ao final, como o ponto mais alto da tese, investiguei os elementos 6rficos na
doutrina da transmigracdo de Empédocles. Esse ponto em particular poderia ter sido o
Unico a movimentar a presente tese tamanha a riqueza de seus termos. Quem é o
daimon? Qual crime ele cometeu? Onde o fez? S&o todas perguntas que movimentam as
mais proficuas e atuais linhas interpretativas de Empédocles. Nesse sentido, a tese
também deixou algo a desejar para o leitor especialista. “Faltou folego” para debater
com as excelentes (e diferentes) propostas disponiveis sobre esses assuntos. Em
especial, aponto que Picot e Primavesi tinham muito a me oferecer, mas, como o leitor
pode antever, essa oportunidade sé sera aproveitada em outro estudo.

Ainda que trabalhando sem tais referéncias, ndo me furtei de apontar o maior
ndmero possivel de elementos 6rficos compativeis com a poesia de Empédocles. A
imortalidade do daimon, seu crime sangrento, sua transmigracao pela cadeia parental e,
principalmente, o apre¢o por Mnemosyne foram abordados e textualmente averiguados.
Que outros — e excelentes — intérpretes proponham leituras diferentes desta ndo deve ser
motivo de desmerecimento da perspectiva oOrfica. A essa altura o leitor deve ter se
convencido de que o orfismo dispde de fontes e argumentos solidos o suficiente para se
sustentar com suas proprias forcas. Que um autor tdo singular quanto Empédocles néo

seja resumivel a lupa orfica é o esperado. Como vimos, Empédocles ndo é resumivel a
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nenhum ponto de vista. Sua poesia, esfingica, mantém-se cheia de segredos a nos
observar impavidamente.

A presente tese foi a primeira excursao do autor sobre o assunto e, pelas marcas
subjetivas causadas, ndo serd a ultima. Encontrei em Empédocles minha esfinge e, no
orfismo, meu “passaporte para o além”. Os resultados a que cheguei ndo sdo de forma
alguma definitivos e apontam para um campo aberto a novas investigacbes. Ha
melhorias a fazer, partes a explorar e contas a prestar. Ao fim, se me entendo amigo da
sabedoria, ndo poderia estar mais bem posicionado do que apresentando uma tese sobre

dois temas antigos por definicdo, jovens pelo tempo e fascinantes por natureza.
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