Aixpowoz: Da dupla visio ao discernimento

— Critica da expressio em Parménides (B, 6,5)
e sua revalorizagio simbdlica

Ah, mas aqui, onde irreais erramos,
Dormimos o que somos, e a verdade,
Inda que enfim em sonhos a vejamos,
Vémo-la, porque em sonho, em falsidade.

Sombras buscando corpos, se os achamos
Como sentir a sua realidade?

Com mios de sombra, Sombras que tocamos?
Nosso toque ¢ ausincia e vacuidade.

(F. Pessoa, «No Tdamulo de Christian Rosencreutzs).

Texto e tradugio do Frag. 6 do «Poema» de Parménides:

‘Xon T Aéyew Te voelv TEbv Eupevar - Eoti yap elvat,
pndtv dodn Eotwv " td o'éye palesdar dveya.
PTG Ydp 6'4p’ 6300 Tadtng SilNorog elpyw ),
adrtap Emert’ &md THg, fjv 3 Ppotol eidbreg odddv
mAdTTovTaL, Slxpavor * dumyavin ydp &v adtév
othdeaw 1dver mAantdy voov - ol 3¢ popolvrar

xwpol Suds Tuphol Te, Tednmbree, dxprTa PO,

olg T mwéhew Te %ol odx elvar TauTdV vevouLoTAL
%00 TadTéy, ThvTwv 3¢ mohlvrpomde Eott xéhevdog )]

E necessirio dizer e pensar que o ente permanece: é com efeito ser,
Nada ndo é: eis o que te exorto a meditar.

Sim, primeiro, afasta-te deste caminho de procura,

Mas também daquele em que os mortais ndo-iniciados

V (1976) DIDASKALIA 307-380
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Vacilam, dicrdnicos; pois a inabilidade

Move nos seus coragdes um errdtico pensamento:

Sao levados surdos como cegos, estupefactos, multidio irreflectida,
julgando que o ser e o ndo-ser sdo o mesmo

e nio o mesmo; mas para todos de retorno ¢ o caminho.

Introdugio: o termo Sixpavor e 0 seu contexto no <Poema»
de Parménides

Quando Platio em idade ja avangada, apds ter escrito os Didlogos
considerados da sua maturidade, empreende uma revisio critica das
doutrinas expostas comega por fazer entrar Parménides num Didlogo
ao qual di essc mesmo nome!. Era a figura antiga ¢ veneranda
da sabedoria paradoxal, da tradigio mais respeitivel dos pensadores
ditos pré-sofisticos2. Mas, no «Parménides» de Platio o ritmo
dos Aéyor cwxpatxot ¢ da dialéctica platdnica apenas contende ¢
se afere aquele que transmite e traduz o antigo Poema e a quem
Aristételes ird chamar o pai da dialéctica: Zendo de Eleia®. O ancido
digno ¢ venerdvel Parménides, Platio compreende-o bem, nio é
dialogével mas senhor de um s6 Aéyog, ou do Aéyog do Um — mond-
logo poemitico que paralisa por momentos o caminho socritico
pedagdgico e discursivo da razio platénica. E a repeficdo da Esfinge
a Edipo, do olhar de Medusa que absolutiza o devir ¢ a mobilidade
entre o antigo espago ciclico, da cénica movimentagio de herdis e
deuses, ¢ a wéhig em que se comerciam bens ¢ palavras e se organizam
os primeiros corpos de doutrina.

O dizer de Parménides situa-se no intervalo entre esses dois
espagos absolutizando a passagem de um a outro, ou seja, obviando.
Muitos foram os que, na sequéncia do Estagirita, pretenderam ver
em Parménides um elo natural da transi¢gio de um pensar cosmo-

1 Cf. o didlogo Parménides de PLATAO (PLATON, Oenvres complétes, Tome VIII, 1 ére
partie: Parmenide, Paris, Belles Lettres, 1956).

2 Pratho, Parménides, 127 b: «Tov piv odv IMapuevidny €0 pdda 087 mpeafityv
elvae, o@bdpa moldv, wakdv 8% xdyodiv Thv Eduv, mepl Etn pddiota wévte xol
gEfnovra. (.. ). .

3 A referéncia é de DiGGENEs LAERrclo, Vida, Doutrinas e Apotegmas dos Fildsofos Ilustres,
VI, 57: <Apiototédng 8'8v Tt Zogiotit enot mphtov "Epmedoxdéa pmropixiv
ebpely, ZAvove 8¢ Swudextixfiw. Cf. também Sextus Empiricus, Adv. Math., VII, 6 e
ARISTOTELES, Refutacdes Sofisticas, X, 170 b, 19.
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légico e mitico para um pensar légico ¢ racional*. As téses do
eleatismo logicista ou de um fisicalismo ainda cosmolégico continuam
em modernas interpretagdes a ser uma glosa do que poderfamos
chamar o aristotelismo pré-socritico5. Porém, mais atentos ao
caricter irredutivel de Parménides A escola logicista eledtica e, por
outro lado, as preocupagdes pelo dito conhecimento dos principios
fisicos da naturcza, alguns intérpretes mais recentes rctomaram a
antiga orientagio dc Didgenes Laércio ¢ dos doxdgrafos que distin-
guiam os primeiros filésofos em Jénicos ¢ Itilicos, desde logo
considerando Parménides um dos Itilicosé. Nio foram apenas
razdes geogrificas superficiais que conduziram os pensadores alexan-
drinos a referenciar o pai da escola eleitica ao pitagorismo itélico,
pois, de facto, hi noticia de ter sido Parménides discipulo de um
pitagorico 7.

4 HEceL (Vorlesungen iiber die Geschichte der Philosophie, ed. Michelet, Berlin, 1840-43;
ed. Hoffmeister, Leipzig, F. Meiner, 1940-44); RITTER (Geschichte der Philosophie, 1. (1829),
trad. franc. Paris, Libr. de Ladrange, 1835); UEBERWEG (Grundriss der Geschichte der Philosophie,
I, (1862): Die Philosophie des Altertums, ed. K. Praechter, Basel/Stuttgart, Schwabe & Co.,
(1926), 1967); Zreiier (Die Philosophie der Griechen, in ihrer geschichtlichen Entwicklung,
Leipzig, G. R. Reisland, 1892; trad. ital. R. Monporro, Firenze, Nuova Italia, 1967);
GoMPERZ, G. MILHAUD e outros, todos situam Parménides no imbito da escola cledtica
iniciada segundo estes autores por Xenodfanes de Colofénia e caracterizada pelo problema
1égico ou por uma ontologia formal contrastante com a questio cosmoldgica ¢ cosmogénica
dos pensadores jonios e milesianos. Nota-se ainda a persisténcia da influéncia doxogrifica
no entendimento histérico dos pré-socriticos e, sobretudo, de Dibdgenes Laércio (op. cit., IX).

5 Nota-se a petsisténcia das interpretagdes logicistas de Parménides ¢ também das
interpretagSes ontoldgicas entre modernos pensadores franceses e ingleses, como por exemplo:
L. ROBIN (La Pensée Grecque et les origines de L’Esprit Scientifique, Paris, La Renaissance
du Livre, 1923; reed. Albin Michel, 1963); P.-M. ScHUHL (Essai sur la formation de la
pensée grecque, Introduction Historique & une étude de la Philosophie platonicienne, Paris, P.U.F.,
19341, 19492); J. CHEvALIER (Histoire de la Pensée, 1: La Pensée Antique ,Paris, Flammarion,
1955); K. FREEMAN (The Pre-Socratic Philosophers, A compuiion to Diels «Fragmente der
Vorsokratikers, Oxford, B. Blackwell, 1946, 1966%); F. CLeve (The Giants of Pre-Sophistic
Greek Philosophy, An attempt to reconstruct their thoughts, t. 1I, Hague, M. Nijhoff, 1969).
Quanto A critica as interpretagdes aristotelizantes do pensamento pré-socritico veja-se:
H. CHerniss, Aristotle’s Criticism of Presocratic Philosophy, N. Y., J. Hopkins Press, 1935
(rced. Octagon Books, 1971).

6 Cf. F. M. CornrorD, From Religion to Philosophy, A Study in the origin of
Western Speculation, Cambridge Univ. Press, 1912; N. Y. Harper & Row, 1957; Kirk. and
RAVEN, The Presocratic Philosophers — a critical history with a selection of texts, Cambridge
Univ. Press, 1957; reed. 1966; W. K. C. GurHrig, A History of Greek Philosophy, vol. 1I:
The Presocratic Tradition from Parmenides to Democritus, Cambridge, Camb.. Univ. Press,
1965; reed. 1969; Vejam-se também como estudos muais especializados: J. E. RAVEN,
Pitagoreans and Eleatics, Cambridge, Camb. Univ. Press, 1948; ]. Zamroruro, L’ Ecole Eléate,
Parménide- Zénon-Mélissos, Paris, Belles Lettres, 1950; M. UNTERSTEINER, Parmenide, Testimo-
nianze e Frammenti, Firenze, Nuova Italia, 1958; recd. 1967. '

7 Cf. D16GENEs Lafrcio, IX, 21-23: [ Tlappevidne] {...) éxowvdvnae 8¢ xal *Aper-
viae Avoyatra tét ITuBayopnén, o¢ ¥on Latiev, dvdpl mévnrt uév, xadtL 88 xal
dyadidn G xod uFAhov Axoroddnoe xail dmodavévroc Npdrov Edpicato yévous e
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Desde que a Filosofia contemporanea se interessou historicamente
por recuperar a sua prépria origem ¢ concedeu especial atengio
aos pré-socriticos, ¢ de entre eles nomeadamente a Heraclito de
Efeso € a Parménides de Eleia, o paradigma romintico e idealista
que levava a estabelecer dicotomias e polarizagdes entre escolas
e pensadores antigos comprometeu desde logo Parménides com
Heraclito numa antitese que lhe parecia certa 8.

Heraclito, o filésofo do devir universal, da impermanéncia,
e Parménides, o légico ou ontdlogo da imobilidade absoluta, do
Uno, do Ser, eis o que na historiografia clissica de Hegel a
Nietzsche sc instaura. Mas, se Parménides nio tinha dialogado em
Platio senio indirectamente, como se disse, também nio seria o
didlogo forcado em que a moderna histéria da filosofia o pretendia
fazer trocar argumentos com Heraclito de Efeso a consegui-lo de
facto. O que sempre se verificou foi o recurso constante aos
argumentos de Zendo e um esquecimento das caracteristicas poéticas
dos textos de Parménides 9.

Estudos recentes tém ao longo do nosso século demonstrado
como Heraclito ¢ Parménides sio concilidveis nio por antitese
dialéctica mas como marcos diferentes no mesmo periodo da aurora

Ordpywv Aapmpob xal miodrtou, xal On’ Apcwviov, dAX’ oby Omd Hevogdvoug elg
fouylav mpoetrpdmrp. Cf. DieLs-Franz, Die Fragmente der Vorsokratiker, Dublin/Ziirich,
‘Weidmann, 196612, I, 217).

8 Esta oposigio entre Heraclito ¢ Parménides s6 comega a ser posta em causa a
partir ‘do estudo de Karl REINHARDT, Parmenides und die Geschichte der griechischen Philosophie,
Bonn, 1916; recd. Frankfurt-Am-Main, Victorio Klostermann, 1959. Desde as Vorlesungen
siber die Geschichte der Philosophie de Hegel que se estabelecia a oposi¢io nitida entre o Eleata
e a filosofia do «devip heracliteana. Também em Nietzschc em virios passos de Die
Philosophie im tragische Zeitalter den Griechen (1872-1873) se encontra a oposi¢io entre o
jogo trigico do movimento em Heraclito e o excesso l6gico em Parménides.

? Desde Gaston Milhaud, Pierre-Henrt Michel, Abel Rey, Pierre Duhem, Victor
Brochard, Georges Sarton e outros filésofos e historiadores da ciéncia tem existido uma
constante interpretagio do eleatismo a partir das formulagSes de Zenio e sobretudo das
aporias referidas na Fisica (VI, 9, 239 b, 240 a) de Aristoteles. Note-se como ainda em
H. BERGSON, Essai sur les données immédiates de la conscience, Paris, 1889, ed. du Centenaire,
Paris, P. U. F., 19591, pp. 74-77 se formula uma critica global ao eleatismo apoiada sobre
as aporias de Zenio. Também nos The Principles of Mathematics de B. RusseLL (London,
G. Allen & Unwin, 19031, 1942) de um ponto de vista ulteriormente desenvolvido por
outros autores do empirismo 14gico ¢ da filosofia analitica, se encontra o pensamento de
Zenio como modelo da filosofia eleitica. S& com os estudos de Sir Thomas Hears,
(A History of Greeck Mathematics, (19211) t. I, cap. VIII) e G. CALOGERO, (Studi sull’ Eleatisnio
(1932)) é que se comega a distinguir entre a fase do ecleatismo de Parménides ¢ a de
Zen3o. Ainda recentemente se nota o constante aparecimento de estudos ¢ artigos sobre
os paradoxos de Zendo como se pode documentar pela colectinea dos mesmos editada
por W. C. SaiMon, Zeno’s Paradoxes, N. Y., Bobbs-Merrill Co., 1970, o que vem
influenciar sobremaneira muito dos estudos sobre o proprio eleatismo parmenidiano.
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do pensamento filoséfico ocidental. - Admite-se até que Parménides
ndo tenha mesmo conhecido qualquer obra redigida por Heraclito
ou a sua tradicio mais directal?. :

Hoje, de um modo mais confiante e intuitivo do que a ingénua
tese positivista, que sempre exigia influéncias histdricas para reduzir
momentos anilogos no tempo, admite-se a sabedoria dos tempos
como tempo de maturagio da prépria sabedoria ¢ ndo serd transpo~
sicdo compreender, por exemplo, o paralelismo entre certos textos
da tradi¢io profética e biblica, ou entre Lao Tzeu, ou ainda entre
Zoroastro, ¢ o venerando Parménides.

Martin Heidegger considera-o o primeiro ontdlogo e apenas
o contrapde aos intuitos redutores que a metafisica platdnico-
-aristotélica ird instaurar como tradigio filoséficall. O «Poemar
aparece a uma nova luz nio classificivel segundo os parimetros
retdricos em que os classicistas paradigmatizaram os géneros literdrios
da antiguidade, rotulando-o de pocma didictico, mas como a moinoig
do préprio pensamento fazendo caminho, isto &, meditando 2.

No século vi a.C. em Eleia, Parménides como seu autor,
¢ referida a existéncia de um poema a que os alexandrinos chamam
como ¢ hibito Tlepl gisewg e que se traduz erroneamente por
«Acerca da Natureza»®. Os hexfmetros dactilicos, cuja lembranga

1o Cf. W.K. C. GurHriz, 4 History of Greek Philosophy, vol. II, pp. 6 ¢ segs.; cf. sobre-
tudo p. 23: «t is a much disputed historical question whether this criticism is aimed
partly or solely at Heraclitus. There is no external evidence to help: we can only say it is
possible, but not certain, that Parmenides had read the other’s works.

11 Cf. Martin HEIDEGGER, Moira, (Parménides, VIII, 34-41), in: Vortrige und Aufsitze,
Tiibingen, Pfullingen, 1954, pp. 27-52; Einfiihrung in die Metaphysik, Tiibingen, Max
Niemeyer, 19531; Uber den' Humanismus, Bern, Francke V., 19471, pp. 54-55 e também p. 81:
«Das Eotiv yap elvat des Parmenides ist heute noch ungedacht. Daran lisst sich ermessen,
wie es mit dem Fortschritt der Philosophie steht.»; vérias interpretagdes dos pré-socriticos
na perspectiva heideggeriana recuperam o sentido da antiga tradi¢io filoséfica e os seus
valores de sugestio e de aproximacio 3 sabedoria: cf. G.. J. SeipEL, Martin Heidegger
and the Pre-socratics, An Introduction to its Thought, Lincoln, Univ. of Nebraska Press, 1964,
pp. 58-86; Odette Larroucriire; Le Destin de la Pensée et «La Mort de Dieus selon
Heidegger, La Haye, Martinus Nijhoff, 1968, pp. 41-63; Gianna de Cecchi Duso, L'interpre-
tazione heideggeriuna dei Presocratici, Padova, Cedam, 1970.

De inspiracio heideggeriana é a prdpria tradugio do «Pocma» de Parménides e¢ o
estudo respectivo publicado por Jean Beaurrer (Le Poéme de Parménide, Partis, P. U. F., 1955).

12 Desde Aristoteles que a categoria de pofésis contrasta com a da theoria e a da
préxis mas o seu desenvolvimento em termos de criatividade artistica e de constituigio
de uma estética € ja redutor do sentido mais amplo que esta palavra possui em Platio
e no pensamento pré-socritico. Contrastando fechné com ars e aproximando a primeira
de pofésis, M. Heidegger revaloriza o sentido da tarefa filoséfica € a criatividade do pensa-
mento meditante, ainda em oposicio a um pensamento de cOdmputo ou calculante.
Cf. HerpeGGER, Die Frage nach der Technik in: Vortrage und Aufsitze, 1, pp. 5-36 (sobretudo
pp- 11 e segs.); id., Wissenschaft und Besinnung, in: ibid., pp. 37-62 (sobretudo pp. 47 e segs.).

13 Como refere ]J. BurNer (Early Greek . Philosophy, London, Adam & Charles
Black, 18921; rced. 19634, pp. 363-364) o sentido do termo @doig tem sido muito discutido
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da épica homérica pelo seu ritmo marcado ¢ nobre pareceu aos
tedricos da literatura inconcilidvel com o contelido demasiado
l6gico e explicativo do tal género de poema dito didactico, sdo
antes referencidveis a um género de poema épico ¢ trigico de
sabor gndmico bastante préximo dos fragmentos Orficos, dos hinos
pitagéricos e de toda a literatura mal conhecida de caricter demitrgico
¢ coribante, numa palavra, de fungio inicidtica*.

Se o hegelianismo metafisico tal como o positivismo ¢ até
certas interpretagSes nictzscheanas mais racionalizaram o mito, numa
mitificagio da razio, do que souberam compreendé-lo e sobretudo
escutd-lo, ao crepisculo do Ocidente de um Spengler ¢ de um
Heidegger a afinidade da hora e a complementaridade do momento,
tornando menos clara a op¢o, vefculam um novo saber escutar do
passado antiquissimo do pré-racional e aceitam como sua infincia
algo mais profundo, completo ¢ radical do que a razio. De Jung
a Merleau-Ponty, de Lévy-Briihl a Lévi-Strauss é toda uma mutagio
atenta a0 mito e A sintese do saber antigo que ele constitui, sintesc
vivida, participada ritualmente ¢ arquetipicas.

As célebres palavras de Heidegger: «viemos tarde demais para
os deuses ¢ cedo demais para o Ser» parecem mostrar a situagio

por virios autores. As tradugdes tém sido variadas mas deveriam respeitar o sentido
da raiz que esti presente na ctimologia de ¢vdoitc. Segundo uma interpretagio @UoLg
significaria crescimento mas como diz Burnet (Ibid., p. 363, 1.10): «No doubt the verb piopat
(i. e. @uiopar) with a long vowel means « grow», but the simple root pu-is the equivalent
of the Latin fu and the English be, and need not necessarily have this derivative meaning».
Apesar disso outros autores mais recentes revalorizam tal interpretagio dando a @Uotg
o sentido de eclosio, desabrochar ou brotar, que contrasta com a acepgio de natura.
Cf. ‘M. HemEGGER, Einfiihrung in die Metaphysik, pp. 10-13. O poema «Ilept ghoewe que
se poderia entio traduzir por «Acerca da instdncia origindria» é constituido por virias partes
de que se possuem alguns fragmentos, longos uns, curtos outros, recolhidos na obra de
Diers-Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker, 1, 227-245.

14 Sobre as caracteristicas da literatura mistica ¢ gnostica da primeira fase do
pensamento grego veja-se: P.-M. Scuumr, Essai sur la formation de la pensée grecque:
livre IV — Pensée mystique et Pensée rationelle; F. M. CornrorD, From Religion to Philosophy,
cap. VI: The mystical Tradition e os textos relativos a tradigio Orfico-pitagdrica: O. KErN,
Orphicorum Fragmenta (1922; reed. 1963); M. T. Carbiny, Pitagorici, Testimonianze e frammenti,
3 vols., Firenze, Nuova [talia, 1958-62-64. O estudo do simbolismo patentc nas imagens
do Prélogo do «Poemar de Parménides exigiria comparagio com o pensamento gnstico
em geral e com certas tradigSes orientais que podem estar na base do pensamento grego
pré=socritico. Cf. M. L. West, Early Greek Philosophy and the Orient, Oxford, Clarendon
Press, 1971.

15 A literatura recente sobre a revalorizagio dos signos ¢ simbolos presentes na
mentalidade mitica é vastissima. Apontam-se apenas alguns marcos: C. G. Junc, Symbole
der Wandlung, Zurich, Rascher Verlag, 1952; M. MErLEAU-PONTY, Signes, Paris, Gallimard,
1960; id. La Prose du Monde, Paris, Gallimard, 1969; L. Livy-Bruni, Le surnaturel et la
Nature dans la mentalité primitive, Paris, P. U. F., 19311, 1963; C. Levi-Strauss, La Pensée
sauvage, Paris, Plon, 1962.
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intervalar de ambiguidade da época contemporinea numa transigio
¢ numa indefinigio!s. Porém, actualizam-se de forma paradoxal
em Parménides, de quem se poderia dizer que nio vem tarde
demais para os deuses nem cedo demais para o Ser, porque,
com efeito, neste pensador eledtico encontra-se inteira a identificagio
do légos do ud%og e o circulo mitico do Aéyoc. Nio é um elo
de ligagio, uma mediagio entre o mito e a razio ou um ponto de
equilibrio em que se indiferenciem mutuamente. Pelo contririo,
é o momento diferencial em que mito e 16gos se dio um ao outro
como ser e pensar na mesmidade irredutivel a qualquer identi-
ficagio 7.

A prépria questio da autoria do «Poema» e sua personificagio
¢ identificagio em Parménides nio é muito importante, havendo
muitos tragos no Poema que apontam para uma tradi¢io comum da
qual se se quiser excluir as ténicas gndmicas dos aforismos hera-
cliteanos, no se poderd outrossim fazé-lo em relagio aos fragmentos
da escola pitagdrica e sobretudo a esse mago de Agrigento, o filésofo
do Etna, o célebre Empédocles 8.

E neste contexto expurgado das luzes do racionalismo moderno
¢ do escolasticismo dialectizante que se depara com a linguagem
antiga e ainda penumbritica do Poema de Parménides. Dos
fragmentos possuidos desde a recolha feita por Diels na critica 3
antiga doxografia, ¢ na ordenagio diversa de alguns deles proposta
por Kranz na obra fundamental de referéncia de que hoje se dispde,
muitos tém sido extensamente comentados em variadissimos estudos,
alguns dos quais lineares na hermenéutica, na tradugio critica, e
mesmo na reflexio ¢ meditagio!®. Todo esse labor poder—se-ia

16 M. HEDEGGER, Aus der Erfahrung des Denkens, Stuttgart, Pfullingen, 19652,
p- 7: « [ Wir kommen fiir die Gétter zu spit und zu frii/ fiir das Seyn. Dessen angefangenes
Gedicht ist der/ Mensch. /».

17 Cf. PARMENIDES, frag. 3(5): (...) 76 yop adTd voelv éotiv Te xat elvae. (D.~K.,
t. I, 231); Cornrorp, From Religion to Philosophy, pp. 125 e segs.

18 Com efeito existe uma tradi¢do comum pitagérica desde os mais antigos fragmentos
dos primeiros autores da escola de Pitigoras até ao platonismo e ao neo-platonismo.
Parménides, discipulo do pitagérico Aminias tem muitas afinidades temiticas e até de
nomenclatura com tal tradi¢io. As mais relevantes aproximagdes podem fazer-se entre o
Eleata ¢ Empédocles de Agrigento. Sobre este dltimo cf. J. Zarroruro, Empédocle d’ Agrigente,
Paris, Belles Lettres, 1953 ¢ também J. Borrack, Empédocle 3 vols in 4, Paris, Minuit, 1965-69.

19 Cf. Hermann Diers e Walther Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker (1903%),
(ed. cit. supra) e a divergéncia na ordenagio dos fragmentos 2, 3, 4 e 5, sendo o segundo
¢ o terceiro da reordenagio estabelecida por Kranz (19345) respectivamente o quarto € o
quinto na ordenag¢io primitiva de Diels. Como obra complementar i recolha de textos dos
pré=socriticos deve citar-se ainda a obra que a antecedeu, também preparada e editada
por H. Drers, Doxographi Graeci, Berlin, 1879; reed. Walter. de Gruyter, 1965.
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considerar uma fase incoativa daquele que pretende ler, compreen-~
dendo e vivendo as préprias palavras de Parménides.

Porém, de entre os muitos estudos que mais ou menos se
ocupam da simbologia das virias partes em que se costuma estruturar
e dividir o conjunto dos fragmentos: o Prélogo, a via da Revelagio
ou da Verdade, a via da Manifestagio ou da Opiniio — nenhum
trabalho em especial reflecte aquilo que poderd passar como um
termo secundério entre outros, mas que constitui uma raridade na
nomenclatura e simbologia do primitivo pensamento filoséfico 2°.

Trata-se do termo 3ixpavor que aparece referido no fragmento 6,
no verso 5, fragmento este que é considerado em idéntica nume-
ragio tanto na edigio de Diels quanto na revisio desta obra feita
por Kranz. Ambos os autores consideram este fragmento parte
integrante do discurso que a divindade dirige ao iniciado ¢ que
constitui a chamada via da Verdade?!.

A atengio dada 2o prélogo do Poema serd indispensivel se se
quiser compreender a utilizagio das virias imagens que constituem
os nomes-forgas do ritual filo-sdfico desta gnose pitagérica. O enten-
dimento dos simbolos como por exemplo as filhas do sol, o carro,
a porta e a Afxn, nio pode ser realizado 3 maneira da tradugio

’ «

alegorista pds-alexandrina??. O simbolo nio ¢ ainda propriamente

20 Além do Prélogo, a Via da Verdade ou *AlAdeioe constitui a primeira parte do
Poema e aquela de que restam os mais longos fragmentos. Claro que a designagio
desta parte por Via da Verdade corresponde a uma tradugio redutora do sentido de dAfdeto
tal como aparece frequentemente nos fragmentos respectivos desta parte, com o sentido
mais amplo de revelagdo ou desvendamento. Cf. sobre a tradugio de dinSera, M. HEIDEGGER,
Platons Lehre von der Wahrheit, Bern, Francke Verlag, 1947, pp. 26 e segs.; id. Aletheia
(Heraklit, frag. 16) in: Vortrdge und Aufsitze, t. 1II, pp. 53 e segs. Também a Via da
Opinido deve ser reposta no sentido originirio da Aéfo como manifestacdo e aparéneia,
sendo mais propriamente a Via das Aparéncias e do Aparecer. Cf. também id. Einfiihrung
in die Metaphysik, pp. 77 ¢ segs.

2t A Divindade toma a mio do iniciado na sua mdo direita («(...) [ xal pe Sea
npbppav Gmedéfavo, yeipa 8¢ yepl/ Selirepdy Erev, OSe S¥moc pdro xal e
mpooedde [ »  (PAmm, frag. 1; D. K., I, 230)) e no discurso revelador diz os caminhos
possiveis. O primeiro, o do Ser, também o do Nio-Ser ¢ aquele em que«/(...) fiv 39
Beotol eldbrec od8dv [ midrrovrar Sbepavorr (...)» (id., frag. 6; D. K., I, 233).

22 Nio sendo ocasiio de sequer se realizar uma abordagem superficial da vastissima
virtualidade simbdlica das vérias imagens ocorrentes no Prélogo do «Poemas, nfo se pode
deixar de imediatamente relacionar as Filhas do Sol ou Heliadas com as vacas solares ou
raios-do-sol da tradi¢io védica; cf. Sri AUROBINDO, Le secret du Véda, Paris, Fayard, 1975;
o Carro com a carruagem de Apolo para ji nio dizer com o carro de Yahvé na visio
de Ezequicl; o pértico com a porta~da-iniciagio podendo ser a dos infernos ou a de um
outro «Abre-te Sésamo» (A. VAN GENNEP, Les rites de passage, Paris, 1909, reed. Mouton,
Johnson Reprint Co., 1969); e a Diké compardvel 3 poténcia do limiar nio apenas com
a sua referéncia em Anaximandro e noutros pré-socriticos, mas j4 com a Teogonia em
que aparece como o destino dos proprios deuses.
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uma sintese ideal transcendente mas corresponde mais proximamente
ao signo material, cujo poder litdrgico lhe concede o sentido forte
de um «nitema» que nenhuma alegoria poderd esgotar .

O dualismo do vocabulirio estudado em Parménides conside-
rado por um lado de teor mitico, (0 do Prélogo) e, por outro lado,
de teor racional, (o das outras partes do poema) corresponde a um
preconceito lexicolégico ¢ semintico recente, que distingue os
nomes em préprios e comuns, ¢ recusa aos primeiros o caricter
universal dos arquétipos da filosofia grega. Sé alguns estudiosos
com uma amplitude de anilise muito superior e que aspiravam
a uma comparagio entre virias tradigdes filoséficas, culturais e de
sabedoria de virios tempos e lugares permitiram perceber como
certos termos, por exemplo da via da Verdade, como ser, ente,
limite, ilimitado, etc., constituiam quase personificagSes ¢ pelo menos
serfam nomes prdprios como atributos destes apenas diziveis dentro
de uma relagio estrita 2.

Desta maneira sc poderd compreender como Abxy se diz do
limite e o limite se¢ diz de Aflxy, como o ser se diz do pensar
no reino da luz e como no caminho até 13 os que ainda erram,
mortais, sio o correlato da poipa, como também o ciclo do dizer
parmenidiano cumpre a esfericidade imagética do préprio ser e esta
ainda o coragio rotundo e plenamente circular da prépria Verdade 25.

As virias meng3es e estes exemplos sio frigeis enquanto pers-
pectivados como pertencentes a diversos niveis de exegese do
texto desde o seu pretenso plano mitico até ao seu plano histérico-
-racional passando pela literalidade positiva, pelo alegorismo de

23 Sobre os sentidos de alegoria, simbolo, metifora e imagem tenha-se presente que
pelos dois primeiros se diz respectivamente uma tradugio decifrivel e uma sugestio
irredutivel. Por outro lado, enquanto a imagem representa a objectivagio do simbolo e
imobiliza o seu infindo ciclo dialéctico, pelo contririo a metéfora potencia temporalmente
a alegoria retirando-lhe o seu caricter traduzivel imediato. (Veja-se sobre esta doutrina
de C. H. do Carmo Smva, «Caricter ritmico da Estética bonaventurianas, in: Rev. Portuguesa
de Filosofia, Braga, T. XXX, 1-3, 1974, pp. 266-267).

24 A propdsito deve-se citar o recente estudo de M. L. Wesr, Early Greek Philosophy
and the Orient (ed. cit. supra) e o estudo clissico de R. B. ONIANs, The origins of European
Thought, Cambridge, Camb. Univ. Press, 1951.

25 Sobre o ciclo simbélico da prépria esfericidade que em Parménides integra todas
as outras virtualidades simbdlicas, vejam-se os seguintes passos exemplares: Frag. 1, 28-30:
«Xped 3¢ oe whvto mwudéodar [ fudv "Adndelng eduuxdéog drpepdc Frop [ 8%
Bpotdv 865ag, Talc odx Evi wlatig dAn9g. /v frag. 5: ¢ Euvdy de wol éotuy, [ dnmédev
&pEopar 8L yop mdAv tEopear abug.fr; frag. 6, 9: «f (...) WavTwov Bt TaMvTpomds
$o71 xéhevSocr frag. 8, 42-44:¢/(...) odtdp émel welpag whuatov, tetedecpévoy dotl [
mdvtodey, edxlxhov ooalpng évarlyxiov Syxwt, [ necoddev loomarts vty * o yap
offte i wpeilov./r (D. K., I, 2, 230-238; sublinhado nosso).




316 e DIDASKALIA

tradugio e indo até uma simbologia ideal. De facto, nio existem
virios planos nem niveis de anilise mas é a anlise que os instaura
como formas histérico-miticas de ler o texto de Parménides, de
dissociar o seu léxico em estratos, desde o literal ao simbdlico,
desde o vocabulirio chamado técnico da filosofia até As referéncias
moralistas e anagdgicas que se remetem para historiadores da
cultura cldssica e mitSlogos?6.

Afxpavor é um termo raro e sob a forma do nominativo plural
aparece exclusivamente no passo referido do Poema. Da multipli-
cidade de comentirios e tradugSes do Poema apenas muito poucos
autores fizeram uma referéncia a este termo ¢ isso devido em grande
parte a uma interpretagio cultural, comparativa, ou a uma evidéncia
de hermenéutica moral do termo no seu contexto préximo?”.

Poder-se-ia comegar este estudo dos 3ixpavor de Parménides
dizendo somente isto: que os Sixpavor poderdo nio ser apenas huma-
nos e que, afinal, mesmo por serem humanos ji isso significa
excederem aquém e além do préprio homem; que os dxpavor sio
como mortais filhos da Moipx, mas de uma linhagem do Além e
tanto sc remetem 3s personificages do divino, que antropomorfizam
este, como revelam a teratologia titdnica, que alucinantemente parece
querer revelar cada forma, cada objecto, cada figura ou vulto na
sua duplicidade imagindria ou inconsciente; que, ¢ ainda, os dtxpavot
se propdem uma franscendéncia da encruzilhada entre mortais ¢
imortais, entre homens e deuses, qual caminho de discernimento,
de assumpgio plena da compreensio do dois, do duplice, da prépria
diferenca na sua gnose radical.

Atxpavor muitas vezes traduzidos por monstros bicéfalos ou
por seres de duas faces, mas cuja tradugio reflecte sempre uma
pressuposta interpretagio genérica da economia do Poema, podem

26 Opta-se pela perspectiva que faz anteceder ao conhecimento e 3 ideia a impor-
tincia primordial da linguagem e do signo, sendo este constitutivo das possibilidades de
andlise e criador das virtualidades gnoseoldgices dentro da prépria linguagem. Acresce ¢
facto. de, em relagio aos pensadores pré-socriticos e em época coetinea i génese do
problema epistemolégico, a questio da precedéncia do signo sobre a ideia vir hoje a
exigir uma hermenéutica que saiba ler de forma integral o texto sem lhe antepor
contextos de andlise subsequente ji restritivos.

27 O termo Sixpavor ¢, de facto, um termo raro mas nio menos escassa € rara
tem sido a referéncia que 2 ele poucos autores tém dedicado. Decve-se a sugestio inicial
do presente trabalho, cujo esbogo data de Fevereito de 1974, ao interesse que o tema
dos Sfxpavor suscitou no pensamento do Prof. Délio Nobre Santos, quando o autor do
presente estudo discutia questdes de tradugio e hermenéutica geral do «Poema» de Parménides.
Importa nio deixar de referir o estimulo para ultcrior investigagio e o sublinhado da
importincia simbélica de tio raro termo que foram colhidos como orientagSes aquando de
tais reflexdes conjuntas.
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considerar-se como os que preservam a prdpria unicidade do cami-
nho diplice do pensamento de Parménides. Com efeito, esta
expressio integra-se no contexto da transicio da via da Verdade
para a via da Opiniio, no contraste do caminho vidvel com o
caminho impossivel exactamente como o caminho que impossibilita
a possibilidade e possibilita a impossibilidade. S6 tem um rosto
— 0 do anonimato; s6 tem um sinal, o do embarago — trata-se
da dissociagio dos caminhos, da encruzilhada, nio tanto como
ponto opcional de escolha entre dois caminhos mas como aquele
cuja circularidade permite e exige dizer o que é possivel —o do Ser
¢ da Verdade, ¢ o que é ele préprio na sua circularidade confusa— um
dizer do ndo-ser como sendo e nio sendo a0 mesmo tempo?8.

Os Sixpavor nio sio os que por cometerem a contradigio a
legitimam de um modo principal. O principio de nio-contradigio
supde uma sé cabeca, um sé Adyog, um sé6 momento — simul,
enquanto a oposigdio dos Sixpaver no caminho de encruzilhada e
na circularidade em que é convertido esse caminho supde uma
dualidade légica e ontolégica, um nivel de manifestagio do real
irredutivel 3 contradigio como irredutivel A conciliagio: é o duplo
momento da prdpria duplicidade que advém sob o segredo da
meditagio numérica e pitagdrica do Poema de Parménides naquilo
que se poderia chamar o primeiro tempo esquizéide de toda a
heteronimia filoséfica 9.

Compreender-se-4 entio como, quando Bachelard chama a
atengio para a estrutura fundamentalmente esquizéide de toda a
ciéncia, se estd tio longe da aurora do pensamento em que ainda
ndo existe uma duplicidade de vias ou de experiéncias e em que os
signos da duplicidade da prépria via sio forcas vivas e energias
activas para quem leia, dramatize, conte ou cante o poema dos
dtxpavor de Parménides, que lembra toda a épica desde a identificagio
totémica até 3 simplicidade do verso de Heidegger que constitui
apelo: “nada mais, caminhar para uma estrela’ 0.

28 Cf. ParMENIDES, frag, 6, 8-9» (...) olg & wéhewv ve xal odx elvat tadtdy
vevbuiotat [ xod TadTdy, (...)» (Cf. também infra p. 332.

29 Pode-se chamar a aten¢io para a unidade da prépria diferenga, para a Diade
pitagérica em exercicio de discernimento ontolégico. Cf. infra pp. 340 e segs. O. LAFFOUCRIERE,
Le Destin de la Pensée et «La Mort de Diewn selon Heidegger, pp. 57-58: (7. Le royaume
de la doxa, c’est cclui du parler du langage; 8. La voix du non-étre ou l'unité ontologique
qui est i Porigine de I’aletheia et de la doxa). Em toda esta questdo estd presente o problema
da difcrenga ontoldgica como adiante se verd.

30 Cf. G. BACHELARD, La psychanalyse du Feu, Paris, Gallimard, 1949, pp. 9-10;
M. HEeDEGGER, Aus der Erfahrung des Denkens, p. 7:«/Auf einen Stern zugehen, nur
dieses. [».

7
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I— A palavra 3ixpavor € o seu significado

Na introdugio a este estudo dos Sixpavor de Parménides nio
se fez apelo a uma delimitagio metodoldgica da investigagio exacta-
mente por paradoxal com o que se havia dito sobre a hermenéutica
que objectivando ou dialectizando o «Poema» de Parménides falha
a compreensio do mesmo. Porém, se a inten¢io compreensiva e
de simples leitura sibia do texto é a proposta deste estudo e a
sua finalidade, serd necessdrio passar entretanto pela fase de objecti-
vagdo dos dados filoldgico-histdricos, pela fase hermenéutico-critica
e pela fase de interpretagdo simbdlica e mitolégica. Ter4 de se esgotar
também aqui o duplo caminho «parmenidiano» que ciclicamente
conduz eruditos, cientistas e literatos-poetas a moverem-se no mesmo
ciclo de uma tradigio culturalista, que nio compreende o antigo
saber como eficicia nem o sentido sagrado da prética de vida que
tal conhecimento implica e é31.

Serd necessirio levar a investigagio positiva e erudita além
do confinamento cémodo em que, por exemplo, a investigagio da
filologia cléssica constitui entrave a um aprofundamento do conheci-
mento dos signos e das raizes primordiais de uma sabedoria antiga32.
Mas, por outro lado, serd também necessério dizer ao poeta simbolista
e a0 hermeneuta metaférico que ultrapassem a relacionagio e o asso-
ciacionismo intuitivo para experimentarem o rigor ¢ a eficicia dos
signos na sua univocidade primordial %2.

31 A coglo tem primordialmentc um sentido pritico e de habilidade na realizagio
e encontra-se implicita na dimens¥o inicidtica do conhecimento érfico-pitagérico em cuja
tradi¢io se insere o pensamento parmenidiano. Assim, as interpretagSes positivistas dos
autores alemies do século passado, bem como de muitos estudiosos franceses e de outros
ingleses que continuam as obras de referéncia como as de Ueberweg, de Burnet, de
Mondolfo, etc., falham a compreensio integradora e pritica da sabedoria do «Poemar de
Parménides.

32 Qs limites da filologia cléssica, que alids estio na base da formagdo universitiria de
muitos estudiosos, sobretudo da escola alem3 e da escola inglesa, sZo demarcados pelo estudo
das linguas latina e grega, em grande parte referenciadas ainda hoje aos modelos do seu
uso nos perfodos cldssicos ou de melhor conhecimento e maior desenvolvimento das mesmas.
A etimologia ¢ os estudos lexicolégicos ndo conduzem de um modo geral dicionaristas,
filélogos e filésofos com tal formagdo, a procurarem um conhecimento mais originirio dos
signos e das raizes primeiras dos elementos do léxico. Ver-se-4 que a amplificagio do
dmbito de investigagio e o estabelecimento de um campo comparativo mais lato permitira
a elucidagio de termos fundamentais para a compreensio do vocabulirio dos primeiros
filésofos pré-socriticos.

33 A amplificagio do campo de andlise nio deve ser confundida com o exercicio
diletante de uma interpretagio livre e poéticar do pensamento em questio. O signo nio
se deve confundir com o ciclo da sua dialéctica simbélica e axioldgica, nem com a mediagio
metaférica que adia o rigor distintivo da forca ou energia do préprio signo primitivo
como tal. Sobre estas nogdes cf. supra nota 23.
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Os nomes serdo assim marcos e indices de um caminho
perdido que ndo pertence apenas ¢ de um modo exclusivo a filélogos
e poetas. Sio nomes-forgas e energias vivas, que ndo exigem um
método mas o préprio método, nio um pensamento suposto mais
rigoroso por mais reduzido a determinado padrio metodolégico,
mas o pensamento na totalidade do seu rigor que é o rigor da
sua unidade, da sua exaustdo, do seu esforco.

S6 deste modo se poderd revalorizar aquilo que em tradugdes
parcelares ficou tornado insignificante como os Stxpavor no Poema
de Parménides.

Na primeira fase do estudo ainda filoldgico do termo Stxpavog
ficar-se-4 surpreendido com a j4 referida raridade do termo que
parece ter sido utilizado exclusivamente por Parménides nessa época,
no plural, e como o que se poderia considerar um neologismo se,
de facto, ndo se estivesse familiarizado com a infindivel capacidade
alteradora e construidora de novos termos, tipica das primeiras
liberdades poéticas, tio caracteristica afinal da poesia homérica e
subsequente®*. Nem sequer de liberdade poética propriamente
se pode falar pois nio se trata de um capricho lexical ou de uma
fantasia terminolégica, mas antes do rigor que exige a prosédia do
hexAmetro dactilico ¢ do caricter predominantemente oral ou
oralizante (vocilico e coral) de toda esta poesia3s. Talvez as mais
antigas tradi¢Ses indo-europeias de povos de tradigio oral estejam
supostas nas caracteristicas do metro grego antigo ¢ influenciem
os alongamentos de certos vocibulos, as substituig3es poéticas de certos
termos por outros ¢ a constitui¢gdio de novos vocibulos.

Se se compulsarem dicionérios da lingua grega clissica como
por exemplo o Dictionnaire Grec-Frangais de A. Bailly no termo

34 Que o termo Sixpavot tenha sido construido por Parménides é hoje admitido
por virios estudiosos e dicionaristas. Saliente-se, a propoésito, o notdvel estudo de A.P.D.
MoursataTos, The Route of Parmenides. A study of word, image and argument in the fragments,
New Haven and London, Yale Univ. Press, 1970, p. 229: «Parmenides himself uses an
adjective of this type, 3ixpavor, «wo-headed» (B 6,5, perhaps his own coinage) with
reference to mortals» Também em A Greek-English Lexicon de H. G. LipDELL e R. ScoTT
(Oxford, Clarendon Press, reed. 1976° com supl) a vnica referéncia a 3ixpavog, -ov € ao
citado texto do frag. 6.5 do Poema de Parménides; o mesmo acontece em Diers-KrRANZ,
Die Fragmente der Vorsokratiker, t. IlL,: (Wortindex por W. Kranz) p. 131-a.

35 Como diz Gabricl GERMAIN num estudo sobre Homero «a linguagem poética
arcaica grega parece possuir um inesgotivel reservatério de formas diferentes de palavras
consoante as necessidades do verso». Por outro lado, sendo a literatura predominantemente
oral ¢ talvez influenciada no seu metro, o heximetro dactilico, por uma tradigio oracular
de hinos religiosos e proféticos (comparivel 3 métrica da India antiga) poder-se-fa com-
preender melhor a construgio de certos termos e o alongamento de outros, mesmo na
linguagem pré-socritica. (Cf. G. GERMAIN, Homére, Paris, Du Seuil, 1958, pp. 20-23).
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Sixpavog, og, ov, encontra-se como significado do adjectivo: fourchu;
e do substantivo neutro: fourche, remetendo-nos na citagio para
um texto muito tardio de Luciano, sofista, e para outro de Galeno
também j4 do século 1 d. C.36. No dicionirio de Liddell e Scott,
A Greek-English Lexicon aparece-nos o termo Sixpavog, ov referido
a Parménides como adjectivo significando two-headed apds o que se
refere o seu sentido substantivo citando a mesma passagem de
Luciano: com o sentido de pitchfork e referem-se, além disso, outros
termos proximos citados no Léxico de Hesychius?7.

Tanto nestes diciondrios como noutros éxicos verifica-se que
o sentido predominante que a tradi¢io filolégica recolheu do
termo em questio foi o de forquilha ou instrumento de duas pontas,
de dois bragos ou hastes. A acep¢io primitivamente adjectiva do
termo reflecte o seu caricter nio instrumental nem objectivado na
forquilha, mas a tradugdo fornecida pelos dicionaristas desse sentido
mais’ arcaico torna-se grosseira e também vaga: se Sixpavor quer
dizer de duas cabegas tal tradugio reflecte apenas a linear etimologia
do termo Si-xdpx, xpaviov3®.

O termo dixpavog relaciona-se com Sucparbopat, com dfxpatog
e Swpatbtyg, mas também com Sucpalpog € Sixpatov. Todos estes
termos sio formados de 8i- que significa dois, dualidade, ¢ de étimos
que se podem remeter para os supracitados xdpa, xpaviov e também
para épag ¢ xepodd), cujo significado é o de cara, crineo, corno,
cabeca.

Se se investigarem as origens etimoldgicas de 3txpavor pela refe-
réncia a alguns termos gregos directa ou indirectamente relacionados
verificar-se-4 que existe uma vasta irea semintica em grande parte
comum 3s familias das linguas indo-europeias.

At-xpavor forma-se a partic de xpaviov (que di no médio
latim cranium) cuja utilizagio j& ¢ atestada desde a época homérica
com o sentido de crineo e cabega®?. Kpaviov provém de uma

36 Cf. A. Banry, Dictionnaire Grec-Frangais, (ed. rev. por L. SECHAN e P. CHANTRAINE),
Paris, Hachette, 1950, p. 512 b: art. 8t-wpavog, og, ov.

37 H. G. LioperL e R. Scorr, A Greek-English Lexicon (with a supplement-1968),
ed. cit., p. 430 bx» 3lxpavog, ov, Two-headed; I1. Sixpavov, T8, pitchfork, Stxpavorg Efwdelv.
Luc. Tim. 12; I Suxpavoug * tag tptddoug,, Hsch. (...)».

38 Trata-sc ainda do significado de Slxpoavov no sentido de Luciano. Cf. Bamry,
Dictionnaire. Grec-Frangais, p. 512 b: Art. 3ixpavog, (fim), sobre a etimologia: 3{-xdpa,
xpoviov.

3% Cf. H. EBeLING, Lexicon Homericum, (1885), Hildeshein, G. Olms, reed. 1963,
vol. I, pp. 652 b e segs.: Art. xdpn (...).
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raiz *xpac-viov 0 que remete para os termos xdpx € xépag também
sob as formas de xdp e xpds ou xpdag com o sentido de cabeca-
-corno?0. Estas virias formas que foram primeiramente utilizadas
em sentido poético desde a Iliada ¢ a Odisseia provém de uma
raiz indo-europeia *Ker — que se manifesta em muitas outras
linguas derivadas de que se pode salientar em latim cornu e
cerebrum 4. Pretendem os etimologistas do indo-curopeu que essa
raiz significa cabega na acepgdo de «topo» ou «ume» como ponta,
parte mais alta e terminal ou corno, o que se manifesta evidente
no grego xopugy que significa cume, formado a partir de xépuc,
capacete, por seu turno derivado da raiz de xdpa 2.

Existe em grego numa fase mais tardia um termo alternativo
de caricter popular para significar xpaviov, que é xadxaro prove-
niente de xalxog utilizado na linguagem bizantina, e cujo sentido
exacto é o de uma copa ou taga para beber. Esta referéncia ao
crineo como caveira que serve de concha ou copa aparece no
latim calua (caluaria > calavera...) que, como festa significaria
concha, caco, taga que eram termos da linguagem popular depois
utilizados para significar a cabega*4. Na familia das linguas germa-
nicas também predomina o sentido etimolédgico de crineo referido
como concha ou copa ¢ 0 mesmo se verifica pelo menos numa das
linguas eslavas e no sinscrito*s. Se se fizer ainda apelo ao latim

40 ndpo com o sentido de cabega entendida como. «cume» ou «topo» estd intimamente
relacionada com a forma xépag cuja significagio é a de «corno», «hastes ou epontar
(cf. lat. cormu). A rafz *wopacm-estard também nas formas xdpnve, %dp, #pks, #pdoag.
(Cf. também lat. cerebrum).

41 Cf. J. PoxORNY, Indogermanisches Etymologisches Worterbuch, Bern, Francke Verlag,
1969, vol. I, pp. 474-475. .

42 Da raiz indo-europeia * Ker- proveio toda uma 4rea semintica de referéncia a cabega
como «topo» ou «cume»: assim no sinscrito ¢iras-, ¢irsan-; no persa sarah-, sara~; no latim
cornit e cerebrum (como ji se referiu) e, ainda em paralelo, no antigo germinico hirni.
No grego, o termo xopug, derivado de xdpug provém da mesma raiz.

4 xodxoho de ualxog. Vide Banry, Dictionnaire Grec-Frangais, p. 1070 a; LIDDELL-
-Scorr, A Greek-English Lexicon, p. 931 b.

44 Cf. A. ErNouT e¢ A. MEnLeT, Dictionnaire Etymologique de la Langue Latine,
Histoire des mots, Paris, Klincksieck, 19674, p. 88b: Art. calua, -ae e os derivados: caluaria
que na lingua eclesidstica traduz o grego xpowviou vémog, isto é, o Golgotha; caluus ou
calvo, isto ¢, de crineo nu. O termo festa que traduz o grego §oTpaxov ou «onchay tem
originalmente o sentido de vaso de barro ou «testor. Mais tarde significa cabega do mesmo
modo que no grego o termo %x4yyog (concha) vem mais tarde significar o cume da cabega ou
3 concavidade do crineo. Cf. Ibid. pp. 688 b- 689 a.

45 Tanto kopf como skull apresentam o sentido etimolégico de copa ou taga para
beber e concha do crineo ou caveira. Kopf substitui no médio germinico o uso que no
germinico antigo se fazia de haubip, o qual a partir do médio inglés e nos modernos
idiomas inglés e alem3o vem dar heved, head ¢ haupt com o sentido de cabega como parte
mais alta ou topo. Skull aparece no médio inglés derivado do escandinavo skal, com o
sentido de concha ou shell, ¢ constitui uma designagio paralela para a cabega como
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caput, donde provém o portugués cabeca na sua ctimologia referido
3 raiz indo-europeia * Kap, cujo sentido é o de cabega como
ponta arredondada, bola ou copa redonda, verificar-se-4 que se estd
perante uma outra irea seméntica menos atestada em grego, ¢é certo,
que contrasta com a de Kdpa-xépag-xpaviov. 40

Os aspectos originais da lingua portuguesa revelam-se com
maior evidéncia quando da comparagio que os termos traduzidos
do grego possibilitam em relagio i nomenclatura de outras linguas
novi-latinas e indo-europeias em geral. E o que se manifesta quando
se reconhece a cxisténcia do termo cara no sentido que traduz xdpa
nio como «cabeca» mas como «face» ou «rostor. Por outro lado o
termo testa no sentido de fronte também altera o significado anterior
de crineo-caveira®’. Estes dois exemplos ¢ o que ji na tradigio
latina se refere 4 distingio entre cabega e cara ou face, ¢ entre
cabeca e testa ou fronte, levantam um problema genérico de
tradugio e de significado dos Sixpaver: se de duas cabegas ou de
duas caras, ou até de duas frontes.

Antes de se abordar a questio de tradugio ou tradugdes do
termo parmenidiano vejam-se ainda outros vocibulos gregos que
aparecem como correlatos desta amplificagio seméntica estabelecida
a partir das referéncias feitas em portugués ¢ no latim.

O grego apresenta mpbowmov com o sentido de face ou rosto
que, semelhantemente a visus do latim referido a «ver, se forma
de mpég + on- do indo-europeu *Ok¥, que aparece nas formas
verbais 8fopar e dpdw que significam também ver e mais propria-

«copar. No eslavo aparece czaszka com o sentido de cabega derivado de czasza, copa, ¢ em
sinscrito também aparece o termo kapala com o sentido de copa ¢ caveira (esta dltima
palavra provém da mesma raiz indo-curopeia da palavra latina caput).

46 Caput provém da raiz indo-europeia * kap~. Cf. Sinscr. kapucchala (cabelo na
parte de tris da cabega; capuz ou capucho) e também com o latim capis que quer dizer
ecapas. Cf. ERNOUT-MEILLET, Dictionnaire Etym. de la Langue Latine, pp. 98 b-99 a, quando
refere que o equivalente ao indo-europeu para o sentido de cabega~crineo foi substitufdo
em latim por forma popular correspondente ao grego xeQady), ou seja, pela forma caput.
Segundo a mesma fonte caput significa a pessoa ou o individuo referido pela sua cabega,
representa especificamente esta como cabo ou ponta e finalmente ji na acep¢io mais
ampla de equivalente a festa, como copa.

47 Em espanhol como em portugués «cara» é sinénimo de rosto ou face parecendo
que o termo grego xdpa sofreu uma alteragio semintica devida ao seu uso na linguagem
poética. Cf. C. D. Buck, A Dictionary of Selected Synonyms in the principal indo-european
languages, Chicago-London, Univ. of Chic. Press, 1949, p. 216 b. Quanto ao termo testa
que ainda persiste com o sentido de cabega no italiano ¢ no francés (festa, téte) e que
ainda ¢ utilizado no espanhol como termo coloquial, tal como pode ser utilizado em
portugués («testa», e«ter testa altas, «ter grande testa) tem nesta ditima lingua o sentido
mais frequente de fronte. (A obra acima referida de C. D. Buck ¢ omissa neste ponto
quando se refere aos termos que significam fronte, p. 218).
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mente olhar, observar48. A constituicio semintica deste sentido
de «face» ou «cara» referindo-a 3 «direcgio do olham, «ao que estd
i vista» parece um processo comum 3 majoria das linguas indo-
-europeias ¢ hid exemplos desta pritica desde o céltico ao lituanéds
e do germinico ao sinscrito 4.

O termo grego que significa fronte ou testa é pérwmov que
se forma a partir de perd + OkY¥ ji atris citada e que quer dizer
lugar entre os olhos ou acima destes 0.

Se se fizer ainda referéncia ao termo &yxéparog formado a
partir de xepodf), por seu turno derivado ainda de xépag, xdpa
teremos o conjunto de termos gregos que definem a 4rea semintica
«cabegar articulada em vérias ideias-forgas de significagio primitiva
que se podem esquematizar do seguinte modo:

1 — A cabega como «cume» ou «topo»: xpaviov (crineo), xdpa
(cabega) e xépag (corno), (LE.* ker-);

2 — A cabeca como «copa» ou «concha»: xadxarog, xalxog
(crineo, caco), (lat. caput —IE.* kap-);

3 — A cabeca como «cara» ou «facer: mpéswmov (rosto, cf. lat.
rostrium);

4 — A cabega como «fronte» ou «testar: péromov (cf. lat. super-
clium); e,

5 — A cabega como «cérebro» ou «massa encefilicar: &yxéparog
(emioloss, cf. gr. N. T. poené). 5.

O saber dos dicionaristas e lexicélogos estd muitas vezes viciado
por uma irea ou época de estudo mais bem conhecida e de

48 Tanto as rafzes gregas como as latinas remetem frequentemente para o sentido
de visio quer entendida pelos érgios da visio, os olhos, quer referida como parte mais
importante do rosto e da cabeca. Assim se explicam virios termos como Tpdg-wyTwoV €
pét-wmov, que referem respectivamente a face ¢ a fronte como lugares acima e 2 frente
dos othos. Quanto a &¢, mwpbowmoy, pérwmoy, etc. cf. . PoKoOrNY, Indogermanisches Etymo-
logisches Warterbuch, t. 1, p. 776.

4 Vejamese enech (irlandés), veidas (lituanés), ansichte (alemio), antka (sinscrito), além
de muitas outras formas todas elas construidas a partir de «ver, quer 8¢optt, futuro de dpdieo,
no grego mwpbowmov, quer no desenvolvimento da raiz indo-europeia que lhe esti na
base * ok¥, e ainda em sehen, etc.

5 Cf a rafz indo-europeia citada na nota acima. Em latim utiliza-se a forma
supercilium com o mesmo sentido.

51 O termo &yxépodog forma-se do grego uegody, cujo sentido ji vem atestado
em Aristételes (Hist. Anim., 5,4) e noutros autores a partir do século 1v, generalizando-se
o seu uso nas referéncias biolégico-médicas. Como termo complementar e referente ao
interior de xe@ohf ou a0 Eyxépadoc, aparece no grego neotestamentdrio woohd, que persiste
no portugués coloquial sob a forma de «miolosr. A etimologia de xeq@o)s) remete para a
raiz I. B, * ghebh-el- também atestivel em ger. gibla e recentemente em Gebel, Giebel, que
significa «cume», «topo, «coruchéus. Muaré provém do grego puehds e puaddsg que sigaifica
«medulas, «moelar, «miolo».
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um modo até certo ponto ingénuo chega-se a praticar em filologia
um preconceito comum na arqueologia, que consiste em julgar os
dados mais antigos por reducio a dados mais bem conhecidos de
épocas recentes. E, assim, a histéria da lingua grega e dos seus
significados primitivos pode julgar-se mais ou menos acessivel
quando bem conhecida a fase cléssica da constituigio semintica da
maior parte dos seus vocdbulos. N3o bastard existir o interesse pelo
levantamento do léxico homérico e dos primitivos dialectos se,
por vicio de formagio, os fildlogos clissicos estruturarem a com-
preensio desses novos dados a partir de épocas subsequentes em
que o vocabuldrio é melhor conhecido.

O que se verifica com o termo Stxpavor ¢ com a arqueologia
linguistica de xpavtov, xdpx, wépac é o de significarem num con-
texto indo-europeu reconstituido, nio tanto cabega como parte
do corpo humano mas o cume de vultos, de agregados de membros,
ou a parte mais alta, prépria e exclusivamente humana de um mundo
em que o astral, o vivo e o césmico ainda se nio difercnciam
completamente$2. Pode-se ainda chamar a atengio para xpaviov
essencialmente como xépag, ou corno, o que conduz imediatamente
a uma 4rea de referenciagio mitoldgica e antropozoomérfica de
ritos ¢ concepgdes miticas, que talvez ndo se possam dizer totémicas
nem idolatricas, mas correspondam a arquetipico e profundo simbo-
lismo do animal como forga viva simbolizado pela sua armagdo 3.

O que se diz a propdsito de xpaviov, ndo na ingénua acepgio
de cabega, mas nos sentidos primordiais de cume de forgas vitais,
de homem, ou de armagio do animal por exceléncia, poder-se-ia
também dizer num alargamento arqueoldgico das acepgdes do sentido
de cabega como «copa», «cara», «testa» € «cérebror. Porém, de todas
estas acepgdes, mesmo quando amplificadas por atenta arqueologia
a um outro cosmos de referéncia semintica, é o termo xpaviov que
interessa directamente para a reconstitui¢io do sentido dos dtxpavot
de Parménides.

52 Cf. as concepgbes gregas antropoldgicas primitivas em Homero: R. B. ONIANs,
The Origins of European Thought, pp. 98 e segs.. O corpo humano é referido apenas
como um agregado de membros yéhea, ou pela parte determinante que é a cabega.

53 Como se verd no estudo do simbolismo o termo xépog, corny, «corno» tem um
sentido de virilidade, forga e serve para caracterizar a prépria substincia vital e a abundincia
da mesma (cf. cornucopia); cf. ONiaNs, id., pp. 236 e segs. sobretudo veja-se p. 238:
«If horns were thus believed to be outcrops of the brain, the procreative element, we
can understand why the name for horn and for brain should be akin. If has long
been recognised that cornu, xépog, cerebrum, ndpor, horn, Hirn (*brain’), etc., are related but
they have been explained as having in common the notion of «op ofr»
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A utilizagio da forma prefixa 8t — (como no lat. duo di, bi,
dis...) corresponde a um sinal primitivo de divisio, de dualizagio,
de «dois. Mas nio fica claro se sc trata de uma duplicidade
ou se se trata de dois no sentido cardinal. A ddvida que resta
quando aplicada 3 interpretagdo dos Stxpavor poderd fazer contrastar
duas interpretagdes: dualidade de cabegas num mesmo ser, ou
dualidade de seres, cada um designado por cabega. Claro que esta
segunda acep¢io parece obviamente nio ser accitdvel tendo em conta
o contexto do poema de Parménides. No entanto, chama-se a aten-
¢do para ela por relacionagio que se pretende estabelecer com o termo
duopixpavog que serve para descrever a Hidra de muitas cabegas.54

De facto, apgixpavoc significa pleno ou cheio em toda a
volta de cabegas, ¢ a Hidra, quando verdadeiramente compreendida
na sua economia teratolégica ¢ titdnica, nio é tanto um ser com
muitas cabecas, mas muitas cabegas-individuos que aspiram a um
centro-ser 5. A leitura olimpica ou apolinea da Hidra é feita ao
nivel das representagdes classicistas, e talvez s6 a psicologia das
profundidades mais recente torne acessivel actualmente a leitura
dionisfaca, aferida ao caricter titdnico da Hidra, do significado do
termo  augixpavos.

Poder-se-ia fazer dos Sixpavor de Parménides uma leitura dioni-
siaca como a que foi proposta para o apgixpavog da Hidra? Pode-se
deixar em aberto esta questdo para ulterior tentativa de resolugio,
mas desde j4 se quer fazer notar que os Stxpavor poderiam ser nio
propriamente entes, o que nem sequer faz sentido na ontologia
parmenidiana, mas vultos, fantasmagorlas sempre diplices ou com
seus duplos, fragmentos de ser ou aparéncias de um ser incompleto
personificado nesses Bpotol el86tec 003ty a que afinal se refere o adjec-
tivo Stxpavor 6. E, quem sabe, talvez esses videntes e essas vises
mortais ¢ dos mortais possam significar nessa fase, que se poderia
chamar de consciéncia clarividente confusa e de imaginagio mitica
outras realidades espectrais de outros reinos ontoldgicos ou puramente
fenoménicos hoje invisiveis, inacessiveis, incompreensiveis 7.

54 Cf. Eurfeenes, Herc. Fur., v. 1274. dpoixpovog significa também o que cobre a
prépria cabega tal como vem documentado pelos dicionaristas, cf. Banvy, Dictionnaire
Grec-Frangais, p. 109 b; LIDDELL-ScOTT, A Greek-English Lexicon, p. 92 a.

55 Vide infra, p. 359 e segs.

5 Cf. ParMENIDES, frag. 6 (D. K., [, 233):«/ v 8% Bporol &lddtyg oddiv/
TATTOVTAL, Sixpavar® (...)/r

57 frequente no pensamento platénico da Antiguidade a referéncia a outros reinos
do real e a outros mundos que apenas seriam conhecidos no além-morte ou por iluminagio,
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Os dados linguisticos pdem questdes de tradugio mais dentro
das possibilidades de uma resposta critica. Os Sixpavor sio de duas
cabegas ou de duas faces: De duas frontes ou de dois cérebros?
Com duas hastes ou cornos ou com dois crineos?

De entre as traducdes existentes do «Poema» de Parménides
poucas s3o as que tém revisto a primitiva tradugio de Diels em
Die Fragmente der Vorsokratiker, t. 1, p. 233: «Aber dann auch von
jenen, auf dem da nichts wissende Sterbliche einherschwanken, (5)
Doppelkopfer>8. A tradugio por dupla cabega significando dois
crineos é, de facto, a mais usual desde Diels a Reinhardt e s
tradugdes propostas por Kirk ¢ Raven e Guthrie’*. Também
Albertelli, Untersteiner ¢ Mondolfo, como Zafiropulo, Battistini e
Ramnoux seguem as férmulas de «dupla cabeca» ou simplesmente
de «duas cabegas» ©0.

Outro grupo de autores preferem a tradugio proposta por
John Burnet: two-faced, com «duas caras», como por exemplo
Alexandre Kojéve e Jean Voilquin ¢,

TradugSes variantes destas utilizam a designagio de «bi-céfalos»,
«bi-fronticos» ou juntam 3quelas ji referidas certas precisdes que
indicam como entender a dupla cabega, as duas cabegas, a dupla
face-olhar, ou as duas caras.

por vezes ainda confusa, dos que pudessem obter a gnose. Mesmo no pitagorismo antigo
Ja se encontra esta concepgio que deve estar presente também como contexto do «Poema»
de Parménides. Cf. A. de MARIGNAC, Imagination et Dialectique — Essai sur expression du
spirituel par Uimage dans les Dialogues de Platon, Paris, Belles Lettres, 1951.

58 Cf. Diets-Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker, T. I, p. 233 (sublinhado nosso).
Cf. também idéntica tradugdo em UrBERWEG, Grundriss der Geschichte der Philosophie, t. 1, p. 84.

59 Cf. K. REINHARDT, Parmenides, p. 68; KIRR-RAVEN, The Presocratic Philosophers,
p- 271; Gurerie, A History of Greek Philosophy, vol. 1I, p. 23; L. TARAN, Parmenides,
A Text with Translation, Commentary and Critical Essays, Princeton-New Jersey, Princeton
Univ. Press, 1965, p. 63.

60 Cf. P. AvserterLni, Gli Eleati, Testimonianze ¢ Fr ti, Bari, Laterza, 1939,
p- 135; M. UNTERSTEINER, Parmenide, p. 135; R. MonpoLro, Il pensiero antiguo, trad. port.
S. Paulo, ed. Mestre Jou, 1964, t. I, p. 80; J. Zamroruro, L'Ecole Eléate, p. 134;
Y. BarmistiNg, Trois présocratiques —Héraclite, Parménide, Empédocle, Paris, Gallimard, 1968,
p- 112; C. Ramnoux, «Les présocratiquess in: Histoire de la Philosophie, t. 1: Orient,
Antiguité, Moyen Age, dirig. por Brice Parain, Encyclopédie de la Pléiade, Paris, Gallimard,
1969, p. 425; M. SAUVAGE, Parménide ou la sagesse impossible, Paris, Seghers, 1973, p. 57;
J. BEAUERET, Le Poéme de Parménide, Paris, P. U. F., 1955, p. 81. De salientar ainda a tradugio
proposta por Martin HEmEGGER, Einfiihrung in die Metaphysik, Tiibingen, Max Niemeyer,
1966, p. 85: «die Zwiekdpfer.

61 Cf. J. Burner, Early Greek Philosophy, p. 174; A. Kojkve, Essai d'une histoire
raisonnée de la philosophie paienne, t. I: Les présocratiques, Paris, Gallimard, 1968, p. 221;
J. VonQuin, Les Penseurs Grecs avant Socrate-De Thalés de Milet a Prodicos, Paris, Garnier~
-Flammarion, 1964, p. 94.
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Reconhece-se que as principais variantes de tradugio resultam
de sc considerar xpaviov, xdpa como «cabegar, por um lado, e
como «ara» ou «face», por outro. E podem-se esquematizar as
vérias tradugdes referidas no seguinte enumerado:

1 — dupla cabega (Diels...);
2 —duas cabecas (Mondolfo, Untersteiner, Kirk, Ravens
Guthrie...);

3 — duas faces (Burnet...);
4 — duplo olhar (Kojeve...);
5 — bi-céfalo efou bi-frontico.

Sob cada uma destas férmulas assim reduzidas ao idioma
portugués, ou seja, re-traduzidas dos autores de diversas tendéncias
¢ escolas de pensamento alemio, anglo-saxdnico, italiano, francés
¢ espanhol, estd presente uma interpretagio que excede o que se
poderia considerar a mera linearidade filolégica.

No primeiro caso quando se traduz Stxpavor por seres de dupla
cabega, o que estd suposto é que esses seres correspondam iquilo
a que Battistini, na sua tradugio, designa por «créatures fourchues
(avec leur double téte}p®2. O que equivale a recolher como
simbolo desses seres o instrumento bifido ou a tal forquilha que a
lingua grega mais tardia retém no mesmo termo 3txpavor%3. Note-se
ainda o caricter uno do ser cuja cabega é dupla, ou que tem
duas extremidades, pontas ou até cornos, o que equivaleria a
reconhecer a preponderincia arcaica de uma referéncia a xépag
predominante em Stxpavor 4.

Na segunda tradugio de Sixpavor por duas cabegas nio se
acentua o caricter dual, par, complementar, das duas metades que
formam o duplo, mas apenas se aponta para o caricter de excres-
céncia, de somatério de mais uma cabega, de niimero cardinal
dois — enfim, de uma teratologia evidente. Untersteiner coloca uma
exclamagio na sua tradugio: «uomini con due testeh e Zafiropulo

62 Cf. BarmistiNt, Trois présocratiques, p. 112: «De cette premitre voie de recherche
je te veux écarter, et encore de cette autre ol les mortels ignorants vont errant, créatures
fourchues avec leur double téte».

63 Cf. Luciano, Timon, 12. Vide também nota supra n.° 37.

64 Cf. Onians, The Origins of European Thought, pp. 236 e segs.
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decide: «(..) monstres 3 deux tétes» —Em ambos os casos a
convicgio da monstruosidade fisica e moral 5.

A tradugio de Burnet e outras idénticas por «duas faces» supde
uma concepgio bi-polar que lembra toda a preponderincia do
tema dos contririos no fisicalismo dos jénios e, sobretudo, relaciona
os dfxpavor de Parménides com os dugimpdoorna de Empédocles 66.
Entre os monstros de duas faces do pensador dc Agrigento, estrutu-
turados pelas forcas cdsmicas de antinomia como aatracgio e a
repulsa, e os mortais de duas faces de Parménides em que nio se
realiza a crase do calor e do frio, existe uma analogia a que nio
é alheia a tradugio de Burnet e outras subsequentes ¢7.

Numa outra perspectiva complementar da de Burnet e por
vezes susceptivel de aparecer confundida ou irreflectidamente usada
como equivalente aparece a tradugio de Sixpavor por duplo olhar.
Sio os mortais que véem em dois sentidos opostos, que tém duas
faces complementares, «double visage», o que equivale a dizer o
inverso de «vis-d-vis», ou entio o caricter antitético pré-conciliado
¢ ainda n3o dialéctico da antitese entre duas faces ¢ dois olhares
que se ignoram na sua unidade fundamental. O hegelianismo das
interpretagdes de Kojeve influencia o modo como se valoriza,
de novo, na tradugio de xpaviov por face ou «olham, o sentido
da duplicidade: «les Mortels ignorants errent sous un double visage;
(-..)» (note-se o sublinhado de Kojéve) ¢8.

65 Cf. M. UNTERSTEINER, Parmenide, p. 135: «(...) ma poi anche da quella ove uomini
che nulla sanno si sbandano: uomini con due teste! infatti le perplessita nel loro petto
dirige ur’intuizione sbandata. (...)»; Cf. J. Zamroruro, L’Ecole Eléate, p. 134: «(...)/ mais
aussi contre cette autre, sur laquelle les mortels dénués de savoir/ errent en tous sens,
monstres a deux tétes. Car chez eux Pimpuissance [ guide en leur poitrine leur esprit
chancelant. (...)/» (sublinhados nossos).

66 Cf. Empfpoctes, Ilepl @loewe, frag. 61 (D. K., t. I, p. 334):

«molra& pdv dugirpbommo xol duplotepva @deoBaur,
Bouyevl dvdpdmpwipa, To §Eumodv EEavatélely
dvlpogui} Bodxpave, peperypéva THL pdv &w’ dvdpdv
7L 8¢ yuvouxopui oxtepolc fownuéva yuloig.s

67 Cf. Burner, Early Greek Philosophy, p. 174 e também pp. 184 ¢ segs. em que
o A. refere a dualidade cosmoldgica pitagbrica como base da concepcio parmenidiana
da oposi¢io entre o «quente» € o «frior. O tema da xpdsig ou mistura dos dois elementos
Beppov xal Yuypdy (cf. ARISTOTELES, Met., A, 5, 986 b 34; ¢ também Di6cENEs Lagrcio, 1.IX)
atribuido a Parménides encontra vérias reinterpretacdes recentes: J. I. BEARE, Greek Theories
of Elementary Cognition, from Alcmeon to Aristotle, Oxford, Clarendon Press, 1906, p. 258,
nota 2; H. FrANKEL, «Studies in Parmenidess, in Studies in Presocratic Philosophy, vol. IL:
The Eleatics and Pluralists, ed. por R. E. Allen e D. J. Furley, London, Routledge & Kegan
Paul, 1975, p. 16; J. CHEVALIER, Histoire de la Pensée, t. I, La Pensée Antique, p. 616
(apéndice, nota 63).

68 Cf. A. Kojive, Essai d’une Histoire raisonnée de la philosophie paienne, t. I Les
présocratiques, p. 221.
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‘Mais raras, mas também utilizadas, as expressdes de bi-céfalo
e de bi-fréntico para traduzirem Sixpavog supdem ji nio uma
referéncia predominante a #épac ou a xdpx nem a mpbowmov OU
sequer a wéremov, mas assentam na referéncia 3 «cabega» no sentido
de duas partes suas constitutivas, sobretudo se se atender ao sentido
de xepod) na expressio dyxéparog, cujo significado preponderante
é sensivel no neologismo «bi-céfalor. Bi-fréntico remete ao latim
frons como frente, fronte, testa e pode querer significar uma
dupla bossa ou dupla testa, o que ainda remete a uma compreensio
das partes constitutivas da prépria cabega, is varias massas encefélicas,
aos virios cérebros primitivos ou 3s virias bossas e hemisférios
cerebrais 69. ’

Em todos estes agrupamentos das tradugdes existe uma intengio
esquemiética que forga agora os contrastes de acepgdes que na maior
parte dos casos aparecem diluidas e irreflectidamente aceites com
uma certa margem de flutuagio e ambiguidade pela maioria dos
tradutores de Stxpavo.

No entanto, a investigagio das ctimologias ¢ das variantes de
tradugio permitem uma atengio especial 3 hermenéutica que de
um ou de outro modo se encontra implicita a propésito dos Sixpavor.
E a questio ndo ¢ tanto a de optar por uma das tradugdes acima
referidas, nem a de propdr nova tradugio, mas antes disso elucidar
as interpretagdes que se desenvolvem num entendimento espe-
cifico do termo 8fxpavoc, mesmo quando por vezes traduzido da
mesma maneira, por autores diversos, que diferentemente dio
sentido a esse termo.

E, afinal, que quereria dizer Parménides com Sixpavor? - Seriam
esses vultos como forquilhas, com chifres, ou esses monstros com
cabega além da sua? Seriam os mortais de duas faces que olham
em dois sentidos, sempre diplices, ou seres bi-cerebrais, de dois
pensamentos, de duas vontades, de duas razdes?

E, o que é mais importante, terio forgosamente os 3txpavor
o sentido depreciativo, negativo, com que parece de toda a evidéncia

¢ Lembrem-se os antecedentes da teoria frenoldgica, do tema dos cérebros primitivos
na teoria evolucionista darwiniana e até os antecedentes do interesse médico pelo tema
da xegohh) como por exemplo: «Ilepl Tév &v xepudf) Tpopardw atribuido a Hipécrates
(HipocraTEs, Works, vol. III, Loeb Clas. Libr., ed. por E. T. Withington, London/Cambridge
(Mass.), Heinemann /Harvard Univ. Press, 1968). Com efeito, tanto no Corpus Hippocraticum
como em Galeno ji se encontram referéncias 3s virias partes do cérebro como-:diversas
cabegas-bossas primitivas.
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s3o caracterizados no contexto préximo do «Poema» de Parménides,
ou poderio ser revalorizados como manifestagdes especificas de
uma fase da evolugio cdsmica, de um momento inaliendvel do
préprio percurso ontoldgico e até como simbolo de seres potenciados
e potencidveis de capacidades latentes na humanidade futura?

Il — A hermenéutica de 3ixpavou

A — Referéncias nos contextos do «Poema»

A compreensio deste termo numa relacionagio mais vasta exige
um nivel de hermenéutica que referencie variados contributos de
textos greco-latinos que ajudem 2 situar o seu contexto préximo.

Releia-se o fragmento 6 de Parménides:

Yo o Ayew te voelv v &dv Eppevan - ot yap elval,
undtv Fodx Eotwv * & o'éye gpdlesdur dveya.
TG Yap 0 qp 6308 Tadtyg dlnolog elpyom ),
adtap Emett’ dmd tig, v O Ppotol eldétg oddv
mAGTTOVTAL, dlxpavol * duvyaviy yap Ev adrédv

ctndeow 130var mhantdv véov ' ol 3 popolvrar

xogol Ouéde tughol 1e, Tednmdreg, &xprta @UAx,

olg 16 méhewv 1c xal odn elvar Todtdv vevbuiorar
%00 Tadtoy, mavrev 32 malivrpords ot wéheudac.

(Note-se o passo sublinhado) 7°.

Parménides refere neste fragmento a distingio dos caminhos,
a encruzilhada, e caracteriza a falsa via, ou caminho que nio leva
a parte alguma, dos 3fxpavor. A divindade ensina-o a afastar-se
também desse trilho em que os Ppotol eidérng 0ddtv mAdTTOVTARL
(os mortais que nada conseguem ver) sio Sixpavol: «sem meios,
na verdade, move-se no seu intimo um pensamento errantes.
Também se diz que sio levados, surdos como cegos, titubeantes,
multiddo acritica ou indecisa e confusa que afirmard que o ser
e o nio-ser sio ¢ nio sio o mesmo L,

Vé-se que dixpavor se diz dos mortais, dos que nada conseguem
ver ou saber, dos que nio tém meios ¢ em que o pensamento

70 ParMENIDSES, frag. 6 (D. K., t. I, p. 232-233).
7 Cf. Ibid., frag. 6, 7-9 (D. K., t. I, p. 233).
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erra, boiando i superficic das emogdes, daqueles que sdo levados
pela confusio dos sentidos e pela indecisio das opinides. As expres-
sdes acima sublinhadas fazem compreender melhor o achado do
termo Jixpavor.

Podem-se sintetizar os dados do texto de Parménides do
seguinte modo:

1 — Os 3fxpavor sio mortais (Bpotol) o que os distingue dos
deuses imortais, ou seja, da sabedoria imortal;

2 — Os Sixpavor sio 0s que ndo tém uma estruturagio perma-
nente do pensamento, ou seja, de si proprios: neles se dd &pnyavin
e comportam-se como pensamentos errantes, quais «almas penadas»
no mundo das emog3es e das iluses;

3 — Stxpavor é a dxpira @bAx, ou seja, a multidio dos que
se confundem nos sentidos e dos préprios sentidos que confundindo-se
se chamam multiddo.

Os Sixpavor aparecem num horizonte mortal de auséncia de
meios do seu préprio entendimento e como uma proliferagio em
multidio de sentidos e sentido de confusio, mas o que sobretudo
os caracteriza é essa amecanicidade, essa suspensio funcional que
n3o harmoniza as duas tendéncias, as extremidades, feixes de forgas
ou até polos e centros-crineos ou cabegas primitivas dos Sixpavor 72.
A nudeza dual destes Sixpavor é dumyavin, chegando a poder imagi-
nar-se que se tratariam de seres a duas dimensdes, sem profundidade,
ou de pensamento plano (mhaxtdv véov)73. A referéncia 3s sensa~
¢des de ver, ouvir e tocar confunde-as num mesmo movimento
acritico de redugio a uma superficialidade de indiferenca: surdos
e cegos, hesitantes e titubeantes em que os sentidos n3o se dife-

72 As tradugSes de qpeyavin reflectem o sentido primordial de «auséncia de meios.
Cf. por exemplo Kk-RAVEN, The Presocratic Philosophers, p. 271 (for helplessness guides...);
J. Beaurrer, Le Poéme de Parménide, p. 81 (Pabsence de moyens); M. SAUVAGE, Parménide,
p. 57 (le manque de ressources); etc..

7 mlaoetév véov, ou seja, pensamnento erritico, que vagueia 3 superficic de todas
as coisas sem em nenhuma se enraizar, i tonma ou boiando vagamente. Daf o caricter
superficial e planificante desse pensamento meramente pelicular. Pilo Albertelli, seguindo
ainda Frinkel, chama a atengio para a expressio Thaxtdv véov como sendo ironicamente
contraditéria. De facto se voelv significa um pensar recto e em termos de verticalidade
¢ enraizamento profundo, por wAaxtév vem dado o sentido de um movimento horizontal,
superficial, mais ou menos ciclico, ou s¢ja, errante (cf. P. AuserTeLi, Gli Eleati, p. 135,
nota 6; também p. 131, nota 2).
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renciam perante os mesmos objectos, mas em que 0 mesmo parece
nio o ser e sendo-o, afinal, pelo jogo de indiferenca sensorial 4.

N3o se trata apenas de uma falta de relevo do pensamento
¢ dos sentidos porque em Parménides, a distingdo entre o inteligivel
e o sensivel ainda nio se encontra tematizada ¢ o que se pretende
manifestar é a ndo estruturagio das energias ¢ poderes mediadores
¢ identificadores desses seres a que se chamam os 3txpavor mortais.

Entre os deuses de uma sé cara ou cabeca e de um sé libio
ou palavra e os Saufpoves em diades indissocidveis ¢ mais particular-
mente em triades e em multiddes, encontram-se os Stxpavot, comego
da dualidade e dualidade das préprias origens?5. Deste modo
perspectivado o termo Sixpavog diria especialmente respeito ao
mundo dos mortais humanos e significaria o estddio de todos os
seres que se constituem pela sua propria estrutura dual.

A dualidade «di-crinica» pode entio ser considerada como
momento prévio A unificagio e identificagio do o Zov e também
como momento de degradagio e dissociagio da unidade ontolégica.

De qualquer modo como se pretenda perspectivar os Stxpavol
no «Poema»r de Parménides terd de se atender ao caricter de
encruzilhada que serve de contexto e representa a dimensio simbdlica
destas figuras7¢. O problema das vias no «Poemar tem até hoje

74 Tanto em Heraclito como em Parménides ¢ em Empédocles encontra-se com
frequéncia a trfade «ver-ouvir-pensar», por vezes com variantes como «ver-ouvir-tocamn, ou
aver-ouvir-dizers, sendo esta referéncia global um sinal de uma concep¢io do conhecimento
sensivel e inteligivel ainda n3o distinto mas integrador. Cf. Beare, Greek Theories of
Elementary Cognition. Cf. HEracLITO, frag. 107 (D. K., t. 1, p. 175); EMPEDOCLES, frag. 2, 6-8
(D. K., t. I, p. 309).

75 'E frequente na mitologia grega encontrarem-se conjuntos de virios deuses que
formam estruturas inscpariveis. Este procedimento existe nas mitologias orientais e vai
persistir também na mitologia latina como na germinica. As estruturas triddicas sdo muito
frequentes ¢ pelo seu caricter expressivo representam formas criadoras e equilibradas do
entendimento dos graus do divino. S6 a titulo de exemplo veja-se como as Graias, as
Lamias, as Harpias, as Sereias, as Erinias, as Moiras (Fata, fadas) e as Cirites (Gratiae, Gragas)
representam sucessivas leituras triddicas a vérios niveis do mundo dos 3aipovec ¢ dos Yeol.
As estruturas duais sio mais raras porque geralmente representam uma sequéncia de
linhagem teogénica de pai a filho ou de esposo a esposa, considerados enquanto progenitores.
Castor ¢ P6lux, como Eros e Psyché, etc. sio, no entanto, modelos arquetipicos dessa
dualidade. Também existem riferéncias simbolicas ao perfodo em que os deuses sio de
um s6 ldbio ou de uma sé palavra, identificados pela unidade da lingua ¢ do Adyog primor-
diais.

7¢ Trata~se do que ji ¢ referido por P.-M. ScHuHL, Essai sur la formation de la
pensée grecque, p. 285: «...) par deux fois, on retrouve transposée I'image bien connue de
la oylow de la bifurcation dont parlaient les Orphiquess, referéncia esta que ji ests antecipada
em L. RoBIN, La Pensée Grecque, p. 106: «Cette voie fallacieuse (...) comporte toutcfois
une double direction (frag. 6) (...),» (sublinhado nosso); cf. ainda J. CHEvALIER, Histoire de la Pensée,
t. I: La Pensée Antique, p. 616 (apéndice, nota 61). .
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uma hermenéutica variada cuja histéria complexa n3o ser necessirio
referir, mas qualquer das interpretagdes quer monédica, quer diddica,
quer triddica ou mesmo de pluralidade de vias admitem o momento
e o lugar da hesitagdo e da encruzilhada em que aparecem os Stxpavor.

Com efeito, se se admitir que no «Poema», apds o Prélogo,
estio expressas duas vias: a do Ser (ou do ente que &) —via da
Verdade — ¢ a do n3o-ser (a de negagdo do ente ou de perplexidades
e aparéncias) — via da Opinido —, os Sixpavor serdo os seres contra-
ditérios ou que em si mesmos contradizem a onticidade da pri-
meira via7?. Serdo da segunda via, serfio segundos em si mesmos,
nio pertencendo a0 ser que ¢ uno mas representando o nivel
das opinides dos mortais, do mundo fenoménico, da aparéncia
mutivel e do movimento na sua aparéncia.

Esta interpretagio dualista das vias no «Poema» resulta de
uma hermenéutica que parece inspirada historicamente numa versio
também dualista do pensamento aristotélico (ou platénico-aristo-
télico) aplicado como modelo de compreensio de Parménides?s.
Enquanto se considera que em Aristételes, como em Platio, existe
um dualismo entre niveis do conhecimento e também entre niveis
da realidade, ¢ de um modo mais complexo, a prépria dualidade
entre conhecimento e realidade, a antinomia do «Poema» de Parmé-
nides serd caracterizada como confronto entre opiniio e conheci-
mento verdadeiro, ou nivel acidental e fenoménico e nivel éntico
ou ontolégico de referéncia, ou ainda como nivel gnoseoldgico e
nivel de realidade (I6gica ou ontoldgica) 7°.

Todos estes confrontos supdem graus de ser ¢ sobretudo um
sentido relacional gnoseolégico e ontolégico que poderd ser posto
em causa a propdsito de Parménides. Mas outro suposto mais

77 Este € j4 o sentido que Simplicio dé aos Stxpavor (Fis., 117, 3) que sio de duas faces
porque combinam os contririos (elg TadTd Guvdyouot Ta dvtixeipeva); cf. também R~
NHARDT, Parmenides, pp. 64-65;Kimk-RAvVEN, The Presocratic Philosophers, p. 271; TARAN,
Parmenides, p. 63: «dlxpavor: they must have two heads to assert with one that Being
and non-Being are the same and with the other that they are not the same.

78 A interpretagdo dualista referida baseia-se na oposigio entre o sensivel e o inteligfvel
no pensamento do Estagirita. Veja-se também a prépria critica que Aristételes dirige ao
pensamento platénico, situando-o ¢ entendendo-o segundo tal dualismo. Cf. ARISTOTELEs,
Met., A, 6, 987 a, 29 e segs; quanto 2 interpretagio que Aristételes d4 de Parménides
vejase Met, A, 3, 984 b, 3-4: «(..) el &po IMappnvidy, xal todtw xatd Tosobtov
&cov ob pévov Ev dAha xol 8do mwg ti9now alriag elvow»; (sublinhado nosso).

79 Trata-se da interpretagio que se baseia na diferenca entre as duas partes ou
aviass do «Poemar: a da Verdade ou do Ser e a da Opinifo ou da Aparéncia, enquanto
esta ultima possa ser confundida com o caminho do nio-ser. O nio-ser ¢ entdo entendido
como privagio ou mera negagio légica.

8



334 T ; DIDASKALIA-

grave dentro desta hermenéutica redutora do pensamento pré-
-socratico ¢ o da figura de razio ou ldgos (Sidvora—volc) que,
quando subentendido a propésito do 10 Zov-elvor de Parménides
situa esta racionalidade do ente como uma onticidade estitica da
prépria razio, como um Idgos absolutizado ou uma véyois-voéoews. &
Complementarmente fica situado o plano da mobilidade das opiniGes
e dos movimentos em si mesmos como puramente acidentais, insubs-
tantes ou inconsistentes por em si mesmos contraditérios. Este ¢
o ponto da critica aristotélica a0 pensamento eledtico e ao parme-
nidianismo através da caracterizacgio dialéctica de Zenio de Eleia 8!.

'Assim, segundo este modelo do pensamento aristotélico - pros-
seguido ‘em .modernas interpreta¢des, deste modo «aristotelizantes»
do pensamento de Parménides, a afirmagdo deste acerca dos Stxpavor
que sio os que afirmam que o ser e¢ o nio-ser sdo e ndo sdo o
mesmo fica reduzida 3 comodidade de uma férmula Ontica e substan-
cializante do principio de nio-contradigio, que formula a impos-
sibilidade de um atributo ser afirmado e negado ao mesmo tempo
e sob o mesmo aspecto do mesmo ser82. Enquanto a expressio
de Parménides, a ser entendida segundo a férmula de uma contra-~
digio teria que ser dita como uma contradigio de contradigSes,
indefinida e em aberto, impossibilitando qualquer arquétipo desse
mesmo processo ou qualquer formulagio principial, pelo contririo
em Aristételes a mesmidade de plano de consideragio do real,
mesmo que de um real impossivel, nio ¢é discutivel e estd accite
como a suprema possibilidade légica da prépria razio, ou seja,
como o sentido do principio de n3o-contradigio ou a possibilidade
da prépria contradigio 8. Esta possibilidade do impossivel, como
limite da prépria razio remete para o ens rationis o estatuto da
aparéncia contraditéria das opiniSes dos mortais ou dos dixpavor,

- 80 Em Parménides o Ser ¢ o Pensar dizem-se um do outro mas nfo em termos
relacionais, isto €, supondo um terceiro térmo que permita a viabilidade do Adyog num
ciclo pleno. Por oposi¢io cf. AmsTOTELES, Met. A, 9, 1074 b, 33-34: «(...) adTdv &por
voel, elmep Zotl 70 wpdTioTov, xal oty %) vénoLg vorcens vénoLge

81 Cf. AwmisTOTELES, Met., A, 5, 986 b, 27 e segs.; veja-se também P.-M. ScHumHL,
Essai sur la formation de la Pensée grecque, p. 296.

82 £ 3 interpretagio que foi dada por REINHARDT, Parmenides, p. 87, nota 1: «(...)
so dass, TadTév x0b TadTdy, statt Piidikat zu sein, sich als cin zweites Koordiniertes
glied dem ersten, T méhety * Te ol odx elvar, zur Seite stellts; cf. também M. UNTERs-
TEINER, Parmenide, p. CXV, nota 39.

8. A formulago do principio de nio-contradi¢io comega por dizer que é impossivel
gue o mesmo atributo seja e nio seja dito do mesmo sujeito, a0 mesmo tempo c.-sob
o mesmo aspecto, isto ¢, afirma a possbilidade suprema do préprio impossivel como limite
da razio. Quanto i formulagio do principio cf. AmistéreLEs, Met., I', 3, 1005 b, 19-20.
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dado que esti suposto no Estagirita nio existir plano fisico ou
metafisico real de acontecimento da prépria contradigio. Da deli-

b

mitagio que a Natureza permite realizar & prépria impossibilidade
légica como tal, resulta o postulado fundamental do sentido da
realidade como realidade do préprio sentido. Dai 4 concepgio
de verdade como adequagio, 3 concepgio de n3o-ser como mera
privagio e do nada entendido como negagdo, originalmente sempre
de estatuto légico, segue-se toda uma linha coerente de pensa-
mento que reporta os dixpavor aos dialécticos, no sentido que o
Estagirita lhes d4, ou seja, o de sofistas, falaciosos, possuidos por
uma retdrica em Wltima anélise contraditéria 84.

Para além desta interpretagio que se referiu em linhas muito
gerais existe aquela outra que deriva nomeadamente de uma dife-
rente caracterizagio dos Sixpavor através também de diversa signifi-
cagio atribuida & dialéctica. Trata~se da interpretagio que radica
numa versio relacional e participativa da dialéctica no pensamento
platdnico 85.

Nio sio consideradas apenas duas vias no «Poema», mas trés:
a via da revelagio da Verdade ¢ do ser; a via do nio-ser que

’

ainda ¢ referenciada a partir da Verdade; e, a via da Opiniio,
da manifestagio fenoménica e da variagio 16gica®. O critério
16gico rigoroso que, segundo Aristdteles, separava o verdadeiro

84 Se o nio-ser pode reduzir-se 2 uma nega¢do (como ainda em Bergson persiste o
modo de pensamento aristotélico, cf. H. BERGSON, «L’existence et le néants in: L'évolution
créatrice (Ocuvres, pp. 728-747)) e se a verdad: pode confundir-se¢ com uma adequatio
como ainda em S. Tomis, entio os Jixpavol como seres que praticam a contradigio
cometem a ilegitima fusio dos opostos ao afirmarem que o ser e o no-ser (sua nega¢io)
sio ¢ nio sio o mesmo (adequagio).

85 Cf. as interpretagdes que pd.m em relevo a terceira via do «Poemas. Cf. ZELLER-
-Monpoiro, La Filosofia dei Greci, parte I, vol. III, p. 191: «Ma dal verso 4 in poi,
si parla di un’altra via: quella sulla quale i mortali vanno errando: si tratta pertanto, di una
derza vias (...)» Cf. também Jean BruN, Les présocratigues, Paris, P. U. F., 1968, pp. 73
e segs.; ¢ Jean WAHL, Vers la fin de Pontologie, — Etude sur Pintroduction dans la métaphysique
par Heidegger. Paris, SEDES, 1956, p. 119.

8 A terceira via ¢ entendida como uma via de erro, mas também como via de
manifestagio ¢ caminho de sabedoria. Zeller ¢ Mondolfo tomam-na como uma via do
erro (Ibid., p. 191); para Guthrie a terceira via ¢ uma fusio ilegitima das duas outras
(A History of Greek Philosophy, vol. II, p. 22). Martin HemEgGGer (Einfilhrung in die
Metaphysik, p. 86) aponta o triplo caminho e refere a terceira via ao real conhecimento
ou verdadeira sabedoria: «Ein wahrhaft wissender Mann ist deshalb nicht jener, der blindlings
einer Wahrheit nachlaiift, sondern nur jener, der stindig alle drei Wege, den des Seins, den
des Nichtseins und den des Scheins weiss. Uberlegenes Wissen, und jedes Wissen ist
Uberlegenheit, wird nur dem geschenkt, der den befliigelnden Sturm auf dem Weg des
Seins erfahren hat, dem der Schrecken des zweiten Weges zum Abgrund des Nichts
nicht fremd geblicben ist, der jedoch den dritten Weg den des Scheins, als stindige
Not ibernommen hat.» (Veja-se em oposigio a opiniio de UNTERSTEINER, Parmenide, p. CXIX,
nota).
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do contraditério e n3o entrava em consideragio com os aspectos
modais da dbgica» do eleata é, por seu turno, sujeito a uma
interpretagio modal predominante no pensamento de Platio 87.
Entre o ser e o nio-ser aparece o poder ser, o estado de participagio
graduado e hierdrquico, o caminho do meio e mediador que acaba
por constituir a razio de ser da dialéctica e dialéctica do préprio
ser da razio.

Claro que, tal abordagem do préprio pensamento platénico
supde uma discutivel hermenéutica, cuja critica ndo se pde neste
momento, mas da qual se deve salientar a evidenciagio do caricter
relacional e integrador do processo dialéctico até ao limite da sua
prépria ambiguidade em relagio aos principios que definem tal
dialéctica 88.

Os Stxpavor de Parménides situados nessa terceira via entre
a do real perfeito ¢ a do perfeito impossivel constituem uma
espécie de argumento pelo terceiro homem, 3 maneira socratica,
que mediatiza e universaliza gradualmente o nivel de referéncia
gnoseolégico e ontolégico em que se encontram. As duas «faces»
dos Sixpavor j& nio serio as duas caras dos dialécticos de Aris-
tételes, dos sofistas contraditérios, dos desonestos retdéricos, mas
antes, os dois elos e perspectivas que ascendente ou descendente-
mente articulam a dialéctica do ser ao nio-ser ¢ do nio-ser ao
ser, unificando o real na sua mesmidade de fundo e universal 89.
O sentido dos 3txpavor aparece, naturalmente, como o da hesitagio
negativa, o da divisio em tendéncias opostas, o da propria incapaci-
dade de prosseguir a dialéctica no seu ritmo, mas nio chega a ser
contraditério nem de pura privagio de sentido.

No «Parménides» de Platio apresenta-se, de modo claro, o esta-
tuto complementar ¢ positivo dos Sixpavor: exige-se que de algum
modo o ser nio seja ¢ o ndo-ser, seja, o que equivale a dizer
que o possivel (Sbvayug) como forga de relacionagio do real em
todas as suas determinagBes surge a partir da diferenciagio dual,
«di~cranica», de uma vis3o que antiteticamente constitui um momento
indispensivel 3 prépria sintese 9°.

87 Cf. Pratio, Sofista, 237 a; 241, d e segs. em que se expde a refutagio do
imobilismo parmenidiano por uma concepgio dialéctica em que o nio-ser ¢ tomado como
alteridade.

8 Com ecfeito, s6 o Td &yaddv constitui um principio referencial ¢ um limite do
processo -dialéctico, que acaba por definir nio s6 o pleno movimento deste processo,
mas também o seu sentido ¢ finalizago.

8 Cf. Pratio, Sofista, 254d e segs.
90 Cf. Id., Parménides, 166 c.
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Nesta perspectiva seria levar demasiado longe a figura dos
dtxpavor, o pretender referi-la emblematicamente ao estado de
alienagio da dialéctica hegeliana ou a0 estado de contensio e luta
na dialéctica materialista histérica. De qualquer maneira serd indubi-
tivel a relevincia antinémica dos Sfxpavor na interpretagio para-
digmitica referida do pensamento de Platio °!.

O que se nota ¢ a transcendéncia do nivel déxico dos Stxpavor,
caracterizado na simbologia platénica pelo nivel das oxta ¢ mesmo
dos et8oAx, correspondentes a fun¢Ses de aloSnoic € de elnaata, € a
transfiguracio daqueles em seres anilogos mas de nivel superior
que, segundo a mesma simbologia, aparecem ao nivel dos padfpora
e da relacionagdo das popgat correspondentes a fungdes de pddnoic e,
sobretudo de Suavorx ?2. Os Sixpavor transfiguram-se em dianoéticos
e estdo a possibilitar o sentido, o acesso e a realizagio do préprio voi,
da contemplagio dos paradigmas ideais e da sua manifestacio, ou
seja, da prdpria mapovsia 2.

A substitui¢io do modelo de razio aristotélica, estdvel e estitica
dentro dos seus critérios principiais e de ndo-contradi¢do, por este
outro sentido de razio platdnica, como Suivoix, relacionagio e
participagdo, deve ser entendido, como se disse, em fungio de
pressupostos hermenéuticos discutiveis, nio tanto a propésito das
vias de Parménides, quanto sobre a legitima interpretagio do
pensamento respectivamente de Aristételes e de Platdo %4.

Uma terceira linha hermenéutica do «Poema» pretende conci-
liar a dualidade das vias com o caricter triddico das mesmas
vias referido 3 dialéctica platénica ®>. Chama-se a atengio para a
unidade do «Poema», para o caricter introdutério do Prélogo e
para o sentido genético da iniciagio na via que parece querer
conciliar os caminhos que mais sio indicados como impossiveis e

9t H4 um aproveitamento quase constante entre autores recentes (Hegel, Nietzsche, etc.)
do pensamento de Parménides, num confronto dialéctico com Heraclito, posigSes essas que
aparecem conciliadas na reinterpretagio da dialéctica platénica.

92 Cf. PraTR0O, Repiiblica, VI, 509 d e segs.

9 Os 3ixpavor como Bporol eldbteg 00v... podiam ndo significar os meramente
ignorantes a um nivel de conhecimento sensivel mas a um nivel légico ou dianoético.
Cf. TARAN, Parmenides, p. 63 quando os refere como nio «niciados» e acrescenta que
cometiam o erro intelectual (mAdttovrtat...).

94 Pensa-se que uma reinterpretagio do pensamento de Platio e de Aristételes
haveria de mostrar nio tanto uma conciliagio destes pensadores a um nivel eclético mas
a releitura dos mesmos a partir de uma tradi¢io inspirada do pitagorismo e da filosofia pré-
-socritica em geral.

95 Encontra-se esta pretensio de unidade em estudos recentes sobre Parménides de
que € exemplo a obra de Guthrie (A History of Greek Philosophy, vol. 11, pp. 22 e segs.).
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impraticiveis do que como alternativas reais dentro do horizonte
do «Poema» de Parménides. O caminho na sua unidade seria refe-
rencidvel como um processo dialéctico integrador da sua dualidade
de referéncia através de um terceiro termo de aproximagio, de
manifestagio de si mesmo. A unidade do Prélogo articular-se-ia
na encruzilhada dos caminhos que sdo propostos pela divindade
ao iniciado no mero indicativo do caminho que ¢ e daquele que,
dito do ndo-ser, ¢ impossivel, impensivel e indizivel, como a unidade
bi-polar de uma dialéctica 9. Mas, o caminho dos dtxpavor, dos que
confundem o ser com o nio-ser e dizem que sio e nio sio o
mesmo, considerado como via da confusdo, acaba por ser o préprio
caminho referencial de toda a discursividade, desde o Prélogo
até 3 encruzilhada e revelagio que sc lhe segue 7.

De facto, segundo esta interpretagio, os Sixpavor nio sio
pluralizantes dos caminhos mas garantem a unidade das vias como
estatuto dizivel, acessivel, relativizante da prépria mensagem do
«Poema» que, por um lado, nfo é mais do que um conjunto de
nomes que os mortais utilizam, aos quais se referem ¢ com os quais
se entendem e, por outro lado, constitui o dizer da divindade, da
prépria Verdade como revelagio que nio se pode conceber como
mais do que uma Wnica referéncia: Ser (nfo a palavra, nem a ideia
mas o ser que €)%,

O estatuto nominal tanto pluralizivel num nominalismo inde-
finido, quanto assinalador da tnica realidade ou nome, permite
afirmar o caricter ambiguo desta hermenutica dos Sixpavor, a2 um
tempo, como aqueles que operam a difrac¢io do uno numa multi-
plicidade de nomes, e como os que conciliam essa pluralidade no

%6 No frag. 2 de Parménides a divindade enuncia esses dois caminhos:
«(...) ) pdv mag Eotiv Te %ol b odx Fomt py) elvat,
nwetdols €oti xéhevdog (CArndeln yop bémydei),
# 8o odx Eomiv 1 xal GO¢ ypéov doTi pi) elvar,
THv -8 Tou @pdle mavameudéa Eppev dropmdy
ofite yap &v yvolng T ye ph &dv (o0 ydp dvuody)
ofite gpdoatgy» (D. K., t. I, p. 231).
97 Martin Heidegger considera esse caminho como o da 86Ewx (Einfiihrung in die
Metaphysik, p. 86; cf. nota supra n.° 86).
9% Por um lado o nominalismo:
«...) Té wave' Bvow(a) Eortar,
dooa Pporol xatébevro memoldbreg elva dAndF,
Yiyvesdal te sl 8Mwodor, elvar e nal olyf,
xal Ttémwov dAAdoosy Sud te ypbe Qavdy dueiBerv.
(PArMENIDES, frag. 8; D. K., t. I, p. 238); por outro lado o Mdyog tnico: «/yp?) & Aé-
vew te voetv T &bv Eupevar -¥otu yop elvow, (..)» (idem, frag. 6; D. K., t. I,
p. 232) —eis os dois polos apenas referencidveis a partir do dizer poemitico aquém e
além de um e outro, ou seja, o dos préprios Sixpavot,
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modo dual de aproximagio méxima e referenciagio econdmica
ao uno %,

Por isso, tanto as hermenéuticas que entendem uma plurali-
dade indefinida de caminhos no «Poema» de Parménides, baseadas
na proliferagio indefinida dos nomes, das instincias significativas,
trilhos e caminhos que ndo levam a parte alguma em circulos
indefinidos que multiplicam os 8txpavor, como as hermenéuticas
da unidade das vias pela assimilagio dos Stxpavor como instincias
di-morficas e dianoéticas — estio ambas determinadas por uma
consideragio de um mesmo horizonte de referéncia do «Poemas. A
exigéneia de simultaneidade e de identidade segundo AristSteles,
ou a menos estricta exigéncia que em Platdo caracteriza um horizonte
de referéncia em termos de universalidade e de unidade relacional
total, bem como a necessidade que nas hermenéuticas de conciliagio
existe de mesmidade referencial ndo respeitam o dizer de Parménides
quando caracteriza 0s Sixpavor como os que afirmam que o ser
e o nio-ser sdo e ndo sdo o tmesmo 190,

Mesmo Martin Heidegger na revalorizagio que executou do
pensamento pré-socritico e especialmente de Parménides determinou
o horizonte deste pensar originirio como o do té adté, esque-
cendo, porventura que nos 3fxpavor se ultrapassa esse plano do ser
¢ do pensar, da realidade possivel e revelada, para se propér o que
se poderia designar por uma diferenciagio absolutal®!.

Como se verd mais tarde este sentido diferencial n3o estd ausente
no pensamento de Heidegger, mas aparece subordinado ao tal
plano de referéncia absoluto que é o mesmo (v adré)102.

9 - A dualidade ¢ o modo 4ptimo de redugio e de referenciagio do Um (1o #v)-
Veja-se como no platonismo tardio persiste a antiga concep¢io pitagérica de que o Um
gera o Um (2.°), que ¢ idéntico ao primeiro e o permite referir intuitivamente, e, por
outro lado, € dele diferente (por ser 2.° ou «outro®) e constitui ‘operativamente em
relagio ao primeiro a Diade como niimero ilimitado de geragSes possiveis. Esta instincia
segunda em si mesma constitui a linguagem anal6gica da unidade, ou do Uno, em que
Um e muitos se referem e conciliam.

100 PapMENIDES, frag. 6, D. K., t. I, p. 2332 [ ¢/ olc 7o né)\sw e ol odx elvet
TadTdv vevbuiotat [ xod Tadtéy, mavtev 8¢ wallvrpomde doTi wéreuvBoc.y

101 Embora Martin Heidegger tenha sido quem revalorizou a via da 86Z& como
a aparéncia pela qual o saber superior seri concedido iqueles que conhecerem os dois
outros caminhos, por outro lado recusa-se a entender esta aparéncia como diferenciante e como
discernimento. De facto, quando se refere ao 16 duté do frag. 3 (D. K., t. I, p. 231;
of. também frag. 8, 34 (D. K,, t. I, p. 238)) diz que: «Darum bleibt 76 advd, das Selbe,
in beiden Fragmenten, wenn nicht gar fiir das ganze Denken des Parmenides, das Ritselwort.»
(Cf. Vortrige und Aufsitze, t. lIl, «Moira» (Parmenides, 8, 34-41), p. 37).

102 De facto, no s6 no texto acima citado (nota 86: Einfiilhrung in die Metaphysik,
p. 86) mas também num passo imediatamente anterior: «Das Sichzeigen des Scheinenden gehért
unmittelbar zum Sein und gehort auch wieder (im Grunde doch) nicht zu ihms (Ibid., p. 86);
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A descoberta da nio-mesmidade no contexto préximo dos
Stxpavor repde a interpretagio de Parménides segundo a antiga
concepgio pitagdrica do nimero. Os Sixpavor seriam os poderes
diddicos na sua sempre ddplice e irredutivel virtualidade significativa:
O dois como modelo do Aéyog, da razio, quer como matriz de
todos os outros nmimeros, nascidos dessa mie que é a Diade, quer
como momento de contemplagio da Mobnada, cujo absoluto ¢
impensdvel, indizivel e impossive] 193,

A relagio aritmoldgica entre a moénada, a diade e a triade
estd longe de se poder sup6r como uma relagio meramente formal,
ora cardinal ora ordinal ou segundo qualquer outra modalidade,
porquanto a mdnada contém em si, de modo de si diverso,
todos as outras instincias numéricas de tal maneira que se pode
dizer que tudo estd em tudo.1% A triade corresponde sempre ao que
se pensa da moénada, filha da diade revela o pai ignoto e sempre
apresentada deste modo na simbologia hermética pitagérica ¢ neo-
-pitagérica persistente na cultura ocidental®. A diade, como
protétipo de todos os ntimeros ilimitados, tanto representa a bipola-
ridade abstracta e primeira de um processo dialéctico que surge
por um momento tercidrio, abrupta e inexplicivel antitese ou
absolutizagio de um momento relacional e negador dessa polaridade,

como ainda num texto de Vortrdge und Aufsitze, «Moira» (Parmenides, 8, 34-41) se nota que a
diferenca estd segundo Heidegger pensada como subordinada ao plano de mesmidade: «Gibt
uns das Wort [tadrév] eine Antwort auf die Frage, in welcher Weise das Denken dem
Sein zugehore, insofern es sagt, beide seien das Selbe? Das Wort gibt keine Antwort.
Einmal deshalb, weil durch die Bestimmung «das Selbe» jede Frage nach einer Zusammen-~
gehorigkeit unterbunden wird, die nur zwischen Verschiedenem bestehen kann. Zum anderen
deshalb, weil das Wort «das Sclber nicht das Geringste dariiber sagt, nacht welcher Hinsicht
und aus welchen Grunde das Verschiedene im Selben iibereinkommt» (Op. cit., p. 37; sublinhado
nosso).

103 Cf. ARISTOTELES, Met. A, 6, 987 b, 25 e segs.; Ibid., 988 a, 12 e segs.; cf. também
Ibid.,, A, 9, 91 a, 5; cf. M. T. Caron, Pitagorici, Testimonianze e Frammenti, Firenze,
Nuova Italia, 1958-62-64. Discorda-se da opiniio de MoureLaTos, The Route of Parmenides,
p- 229 quando afirma: «The Greek language expresses indecision or vacillation typically by
pairing words or stems such as 8bo-, 8-, Sto-, dot, Siye, duel with words of thinkings,
will or desire.»

104 Cf. ANaxAGORAs, frag. 6 (12) (D. K., t. II, p. 35): «mwdvta movtdg potpay petéyst
(...p Id, frag. 11 (D. K,, t. II, p. 37): «(...) &v movtl wavtdg poipa (...).» Anaxdgoras
continua uma tradigio aritmolégica que explicita sempre a moénada como contendo em
si todos os nimeros. Veja-se a titulo de exemplo Corpus Hermeticum, trat. IV, § 10: «uovég
oboo obv doyd whvta dptdudv dumepéyer, dud undevds dumepieyopévnp. (Ed.por
A. D. Nock e A.-J. Festugiére, Paris, Belles Lettres, 1960, p. 53).

105 S3o muito numerosos os exemplos da persisténcia de estruturas triddicas no
pensamento ocidental. Remeta-se apenas para o nosso estudo sobre a persisténcia do
ritmo trinitirio no pensamento de S. Boaventura: C. H. do C. Smva, «Caricter ritmico
da Estética Bonaventuriana, in: Rev. Portuguesa de Filosofia, t. XXX, 1-3, 1974 (pp. 291-292).
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como manifesta a prépria infinitude, n3o tanto concebida pela multi-
plicagio sucessiva de si por si prépria, na estabilidade de um
processo de caricter potencial, tipificado pela quadratura do circulo,
mas antes em mui primordial acepgio. A diade nio é o mesmo
quadro ou o plano de identidade em que, como Hegel bem o
reconheceu, o Ser e o Nada se poderiam dizer o mesmo, ndo repre-
senta a indiferenca do Todo em relagio a0 somatério das suas
partes, nem sequer a ambiguidade de uma infinita proliferagio
serial 1%. Nio sendo a dualidade total nem a duplicidade indefinida,
o dois representa o espago de diferenciagdo ontoldgica e logica radical e a
infinitude em si mesma, ou seja, como sempre diferente 7.

A impossibilidade de um dizer univoco acerca dessa diade, que
caracteriza os df-xpavor, faz compreender bem como o que eles
afirmam terd de implicar que o ser e o nio-ser sejam e nio sejam
a0 mesmo tempo, sem que isso possa, de alguma maneira, constituir
contradi¢do. Porque, com efeito, na diade ndo existem as condi¢des
de simultaneidade e identidade que caracterizam o plano de contra-
digio ¢ cla também nio é o plano de unidade, conciliador ¢
supra-contradi¢do, em que sempre o um sc¢ diz do outro porque
ambos de um terceiro, ou em que o dois e o trés se dizem de
uma dialéctica que em si mesma constitui um quaternirio de
referéncia 108,

Na aurora do pensamento grego os Sixpavor poderdo aparecer
revalorizados por esta interpretagio pitaglrica mais consentinea
com o sentido inicidtico e com as influéncias da filosofia itilica
no «Poemar de Parménides'®. Por outro lado, tentando rep6r
os dfxpavor no contexto interpretativo do «Poema» de Parménides
verifica-se que a figura que destes se obtém através de uma herme-

106 Sobre a identidade abstracta do ser e do nada cf. Hecer, Wissenschaft der Logik
(G. Lasson), Hamburg, F. Meiner, 1967, p. 67; sobre uma infinita proliferagio serial
cf. por exemplo ARiSTOTELES, Met., K, 1068 a, 33 e segs. Cf também G' DELEUZE,
Logique du Sens, Paris, Minuit, 1969, pp. 261 e segs.

107 Cf. C. H. do C. Suva, Do Ser e da Aparéncias ou da Diferenca Ontoldgica
Fundamental (tese de Licenciatura), Lisboa, 1970, t. II, pp. 485 e segs: Ontologia da Diferenga.

108 Cf. C. H. do C. Siva, «O Pensamento da Diferenga no «De Divisione
Naturae» de Escoto Eritigena», in Didaskalia, vol. III, 1973, pp. 278 e segs.: O guaterndrio
da divisdo (cf. sobretudo pp. 281-284 sobre a estrutura quaterniria da dialéctica).

109 Cf. M. CoRNFORD, From Religion to Philosophy, p. 214 e segs. A partir desta
determinagio fundamental que corresponde a uma perspectiva critica sobre o pensamento
de Parménides e dos pré-socriticos poder-se-ia induzir uma também necessiria e legitima
revalorizagio do pensamento de Platio e de Aristételes numa perspectiva pitagérica,que
s6 ndo foi esquecida no Ocidente no momento breve da descoberta do moderno espirito
cientifico. Veja-se sobre este assunto de A. Koyrg, «Galilée et Platons, in: Etudes &’ Histoire
de la pensée scientifique, Paris, P. U. F., 1966, pp. 147 e segs..
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néutica preponderantemente platénico-aristotélica, como personagens
di-mérficos ou dianoéticos, para j4 ndo dizer de meramente dialécticos,
faz obviamente perder de vista o sentido originirio e arcaizante que
se reconheceu 4 palavra e ao seu significado.

Os Stxpavor como personificagio da Diade ¢ das diades encon-
tram no «Poema» a sua correlagdio na Afxy, entidade e poténcia
do limiar, sentido positivo da diferenciagio, ¢ na é&xprra @bAa, ou
seja, na multidio, na proliferagio ilimitada, no processo esquizdide
indefinido ou na massificagio colectiva 119, :

Entre os virios sentidos do contexto préximo de 3ixpavor
afere-se o significado que mais se aproxima da fungio diddica dos
Stxpavor. Pode-se esquematizar essa aproximagio da seguinte maneira:

1 —Entre a Alxyn diferenciadora, divina, imortal e os mortais
diferenciados e divididos em si mesmos;

2—Entre a dxpira @bAx dissolvida numa equivocidade de
confusa e infinita divis3o e os de pensamento superficial (mhaxtdv véov)
desprovidos de meios que ultrapassem a bi-dimensionalidade ¢ a falta
de relevo da sua mente;

3 —Entre a Diade divina produtora e as criaturas teratomor-
ficas reproduzidas;

— eis que os dixpavor representam por exceléncia os humanos
no estado da hesitagio, da encruzilhada, que se constitui a partir
deles ¢, sobretudo, da instincia que na nascente filosofia grega serve
de referencial prévio ao préprio humano: a mente ou o voiig 1.

B — Referéncias da Antiguidade e suas interpretages recentes

A situagio dos Sixpavor como momento diferenciador e cria-
tivo de toda a inteligibilidade parmenidiana fundado numa herme-

19 E a Afxq que revela os caminhos, cf. J. CHEVALIER, Histoire de la Pensée, 1: La
Pensée Antique, p. 616, apéndice, nota 61. Sobre &xpira gbAe cf. M. UNTERSTEINER, Parime-
nide, p. CXXXI, nota 62.

111 A caracteristica noética estd implicita na hesitagio e inquietagio préprias dos
homens. Os §ixpavol sio os humanos tal como esti pensado por Martin Heidegger na
tradugio do frag. 6 de Parménides: «/ Vor allem nimlich von diesem Wege des Erfragens
halte dich weg./ Aber dann auch von dem, den offenbar die Menschen, die nicht-wissenden,
| sich zurechtmachen, die Zwiekdpfe; denn das Sichnichtzurechtfinden/ ist ihnen das Richtmass
in ihrem irrenden Vernehmen; die aber werden hin und her geworfen; [ stumpf zumal und
blind, verdutzt; die Sippschaft derer dic nicht scheiden,/ denen Satzung ist, das Vorhendenc
und Nichtvorhandene sei dasselbe/ und auch nicht dasselbe, denen in allem widerwendig
ist der Pfads» (sublinhado nosso); (cf. também supra, nota 86).
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néutica pitagdrica exige um estudo que coteje referéncias a' outros
autores e de outras obras que na Antiguidade sirvam de contributos
para a evidéncia de uma tradigio mais ampla em torno dos Stxpavou
de Parménides. '

As referéncias mais antigas que se podem invocar para uma
compreensio do contexto dos Sixpavor na Cultura Clissica sdo
virios termos dos Poemas Homéricos que reﬂectem uma prlmmva
concepgio antropoldgica 112, :

A concepgio de homem encontra~se em Homero insinuada
através de nogdes prévias como as de agregado de membros, conjunto
de partes ou cabega 113, Esta tltima nogio referida pelo termo xeqpany
serve para referenciar o nimero dos homens e apresenta-se como
o principio identificador dos homens em geral. Esta referéncia
supde ‘uma concep¢io da Juyh como sopro vital cuja sede é
Eynépahog 4.

Por outro lado, na descrigio de vérios episddios de guerra
os poemas homéricos referem os homens como caras, ou pontas
(xoAdn) referindo a sua morte como o corte € o abatimento das
mesmas. Além disso, a referéncia 3 identificagio mental do homem
em termos de gpéveg também se refere 3 cabegalls,

Por outro lado, a importincia que desde a antiga Creta teria
tido o simbolismo da armadura do animal sagrado vem acen-
tuar-se nos tempos homéricos em que xépag ou cornu, também
cerebrum ou xdpa, significam os poderes vitais do préprio homem,
simbolos de fertilidade e também de forga11.

Deixando para mais tarde o estudo do simbolismo proprlamcnte
dito, de inversio de valores do mesmo, e da sua persisténcia hist6-
rica, pode-se desde j4 afirmar o caricter predominante de xdpa—xépac-
-xpaviov na acep¢io mais frequente e mais primitiva da familia
semintica que se vem estudando.

Noutras tradi¢es nio helénicas como por exemplo entre os
judeus do Antigo Testamento encontram-se muitos dados desta
preponderincia antiquissima de referéncia dos homens através do

12 Cf. Onians, The Origins of European Thought, pp. 236 e segs.

113 Cf. supra nota 52.

114 Cf. ONIANS, id., p. 237: «(...) it can now be seen, they {[the horns] were a
permanent concentration, an outcrop, of the life-substance in the head, of the seed that
was also the strength, of the #yxépadog in which was the Juy?. What grows out of
the head is almost inevitably believed to be an issuing of what is within the head».

5 Cf. Ibid., pp. 123 e segs.

16 Cf. Ibid. pp. 236 ¢ segs.
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protdtipo da armadura, simbolo de forca e fertilidade, sinal viril
comparivel 3 vis do juvenis ou ao vir e ao dvip 7. Todos
estes dados primitivos de uma antropologia de muito dificil recons-
tituigdo e, por outro lado, bastante esquecida numa investigagio
recente vém confirmar o achado do termo Stxpavor como signifi-
cativo de uma concep¢io primitiva do homem no tempo de
Parménides.

A doxografia atribui a Anaximandro a afirmagio de que o
homem teria provindo do peixe!!®. Esta referéncia que entrou na
tradico e que ainda hoje constitui um dito do senso comum nas
suas determinagdes de tradigio popular difusa, poderd ser revalori-
zada se se atender a primitivas concep¢des imagéticas de estddios
primordiais de morfogénese do corpo humano, da embriologia
arcaica das suas prdprias forgas construtoras ou mesmo de uma
entidade antepassada do homem. Ni3o se trata apenas de analogias
integriveis no quadro de uma zoologia comparada, de uma arqueo-
logia ou de uma paleontologia, mas de uma manifestagio de
evidéncia ao nivel de uma compreensio filosdfica mais profunda
de condi¢es originirias e modelares do préprio homem 119,

Uma perspectiva de gnose semelhante serd de aplicar aos Stxpavor
no contexto do primitivo pensamento grego. De facto, entre o
peixe ou o anfibio de Anaximandro e os 8ixpavor ou os animais
com armadura, provavelmente bois, de Parménides existem afini-
dades 3 primeira leitura insuspeitiveis.

O caricter diluido e difuso de um meio sem contrastes nitidos
em que aparece o peixe-homem corresponde a uma nogio fluida
do préprio corpo humano comparivel essencialmente a uma cabega
sem membros, a um espago de interioridade sensorial, a um vaso
do sopro vital que praticamente nio mantém quaisquer relagdes
motoras, sensoriais ou cognosciveis em relagio ao exterior.

117 Como se poderd ver, quando se fizer referéncia ao simbolismo biblico, a armadura
cornea é muitas vezes mencionada como simbolo de especial santidade. Cf. ainda ONiaNs,
The Origins of European Thought, p. 236.

118 Cf, Doxografia sobre Anaximandro de Aemws, V, 19, 4 (D. K, t. I, p. 88);
Prutarco, Symp., VIIL, 8, 4, p. 730 e,: «v iy3dow &yyevéodur 1o wpditov dvdpdroug
dropatvetor xal Tpugévtag, Homep ol yaheof, xal yevopévoug ixavods Zavroig
Boydetv &xfhAvor myvixalre xal yHc Aefécdurs (D. K., t. I, p. 89).

119 S3o exemplo desta sobrevivéncia do tema ao longo da cultura ocidental os
simbolos do «peixe» em variadissimas concretizagSes: o signo astrolégico, Jonas e a baleia, etc.;
cf. C. G. June, Aion: Untersichungen zur Symbolgeschichte (Psychologische Abhandlungen,
VIII), Zurich, Rascher Verlag, 1951, pp. 127-266.
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Mas se esse peixe é e serd o simbolo da alma pela sua predo-
minante interiorizagio, o que nele constitui a sua figura amélica
¢ o predominio da cabeca que liga e faz corpo com o corpo.

Do estddio desses «unicéfalos» ou desses «mono-crinicos» ao
estddio dos «com dois cornos» ou bi-polarizados em dois centros,
dois eixos de constituigdo do préprio corpo, vai o processo de
evolugio que afinal aparece bem nitido no mito do andrégino
referido no «Banquete» de Platio!2°. De facto, a contraposi¢io
entre o corpo ¢ o mundo exterior, quadratura sélida dos quatro
elementos, mundo do movimento bioldgico e mecinico, da resis-
téncia fisica e da instrumentalizacio da cabega e do seu centro
animico num corpo de muitos membros — constitui apenas um dos
aspectos de uma contraposi¢io mais vasta'?!. A cabega ¢ o corpo,
o centro animico ({uy#) e o centro das emogBes e dos movimentos
(Svube), (bem presente também em Homero), as duas partes ou
metades da prépria unidade homem, para ji nio referir o seu animus-
-anima e a sua concretizagio em seres diferenciados sexualmente—sio
os termos de outras tantas contraposi¢des sugeridas por Sixpavor122.

Mas, o que mais importa salientar é a inversio da figura
primitiva do homem como uma cabega que possui corpo e membros
para a nogdo teratolégica de um corpo ou de vérios membros que
se agregam e explicitam em duas cabegas, dois crineos ou cornos.
Criaturas em forquilha, como ji se referiu, que podem significar
a dualidade de poderes psiquicos e centros ou feixes de forgas
que se manifestam numa antiquissima compreensio de xépag 123

Os 3txpavor nio sdo referidos por Homero, porque, como ji se
disse, a palavra julga-se ser uma criagio de Parménides, mas
existem expressdes afins como &ugurpbswna € dppuxdpey OU dupuxépaia
que tém alguma analogia com esse sentido de seres bicéfalos!24.
Além disso, como se pode ver no Lexicon Homericum de H. Ebeling,

120 Cf. PraTAo, Banquete, 189 d e segs. Cf. infra, p. 368 ¢ segs.

121 A contraposi¢io entre o corpo e o mundo exterior ¢ estabelecida como uma
relagio de microcosmos a macrocosmos. A cabeca representa como que o né que liga a
interioridade e o nifvel superior de elementos mais subtis aos quatro elementos que
constituem a referenciagio fisica do préprio corpo.

122 Cf. C. G. Junc, Mysterium Conjunctionis: Untersuchung iber die Trennung und
Zusammen setzung der seelischen Gegensdtze in der Alchemie, Zurich, Rascher Verlag, 1955-6;
cf. também ONIANs, The Origins of European Thought, pp. 94 e segs..

123 Segundo Anaxdgoras pensava-se que o corno era o resultado da concentracio
do cérebro nessa direcgdo, e representaria uma projecgdo da forca vital interna. Cf. OniANs,
The Origins of European Thought, pp. 237-238.

124 Cf. H. EBELING, Lexicon Homericum, p. 103 b.
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aparecem expressdes como 3tya Boudd, Sy Svpds e évdordfe todas
elas com o sentido de dualidade de vontades, tendéncias, desejos
ou até mesmo de «estar-em-dois», ou de ser dividido em duas
partes 125, Aparecem também os adjectivos dugiBovros ¢ Stppovrig
muito expressivos dessa' dupla vontade ou dessa dupla mente 126,

- O termo Sippovric &, de todos, o mais préximo de 3fxpavor
mas_a sua sedimentagio lexical e semintica nio constituiu uma
figura emblemitica como a de Sixpavor.

Entre a tradigio antropoldgica homérica ¢ a tradigio _]oma
por exemplo de um' Anaximandro, ecxiste 20 mesmo tempo uma
proximidade de concepgdo cosmolégica que lhe serve de fundo
e um contraste com o sentido dual que a antropologia parmenidiana
reflecte opondo os 3txpavor tanto i teratologia mitica, quanto i
concep¢io elementalista e pré-monddica do homem. ’

Os modernos intérpretes da filosofta pré-socritica pretenderam
ver na referéncia dos Stxpavor de Parménides uma critica 3s posi-
¢des de Heraclito de Efeso?7. Se bem que esta perspectivagio
em contraste de Parménides e Heraclito nio tenha hoje cabimento
nem seja apoiada por evidéncia histérica, ndo deixa de ser curioso
que no pensador jénio exista uma concepgio do homem sibio
como participante e portador do Aéyog universal, em contraste
com o homem comum ou os mortais que julgam possuir um Adyog
particular ¢ que se manifestam como que vacilantes e hesitantes 128,
Estes dltimos seriam assimildveis aos Sixpavor de -Parménides e
aquele modelo de sibio corresponderia a0 Homem unificado e

125 Cf. H. Espiing, Lexicon Homesicum, p. 313 a-b; cf. também A. MOURBLATOS,
The  Route of Parmenides, p. 229, nota 23: «In Homer we find 3lya Bouk?, ewill splic
two ways», dlyo Suubs, «desire split two wayss, and the like: (...) Slye, SuyBd, Sixdd-
toc; Stdv Stya. Other such expressions are: ¢v3otdfw; sto be in two, to vacilatew; Siotdle,
«o array in two, to hesitate; (...).».

126 Cf, Ibid., p. 229, nota 23: «(...) also the adjectives dupiBovrog, Slppovrig, «of
two mindse.»

127 Sobre a histéria desta questio ji atrds referida (nota 8) veja-se E. ZeLrEr-
-R. Monporro. La Filosofia dei Greci, parte I, pp. 173-183, nota 3: La questione dei
‘apporti fra Parmenide ed Eraclito; note~se a referéncia feita ao importante estudo de Reinhardt
Jecisivo para esta quest¥o: «Parmenide non poté dunque conoscere Eraclito. Per quanto
concerne il tanto discusso fr. 6 REINHARDT nega recisamente che esso contenga una polemica
antieraclitea. I Sixpovor reppresentano la totalits degh uomini in generale (...)» (Ibid., p. 179;
sublinhado nosso)).

128 Cf. Heracuro, frag. 1 (D. K, t. I, p. 150): «ywopévev yop Tavrwmy Xxtd
Tov Abyov tévde dmeipoioy éobf.ocm, mepdpevor xal Eméwy xal Epywy Tolltay,
Sxolwy &yd Sunyelpor xatd @iow Sratpéwv Exaortov ol ppdlnv Sxwg Exet - Tovg 8¢
dAhovs dvdpddmoug AavBdvet Sxdoo éysp«%vrsg nozoucnv dxwonep duboa cldovreg
dmaavddvovror.»
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unificante, herdi, iniciado, semi-deus, correspondente ao ideal homé-
rico-jénio da realizagio das forgas vitais e das energias cosmoldgicas
na moénada. humana. .

Porém, uma anilise da hermenéutica recente torna manifesto
que o pretcndido contraste entre Parménides e Heraclito correspon-
deria a uma critica daquele 4 concepgio do fluir universal e da filosofia
do devir, que se Julgama determinante no - filésofo de Efeso!?s.
S6 os «imortais, mortais e os mortais, imortais» poderiam ter
induzido a tal concep¢io da antropologia heracliteana que estaria
a ser visada pelos 3fxpavor de Parménides?30. ,

Entre a concepgio elemental da alma e do corpo em Heraclito,
a sua duplicidade vigilante ¢ onirica, imortal e mortal, invisivel
e:visivel e a concepgio dos Sixpavor nota-se¢ uma diferenga de
linhagem de referenciagio filoséfica e mesmo de sabedoria mitica ¢
inicidtica3!. O contraste da tradi¢io jénia com a tradigio pitagérica
exigiria um estudo das origens asifnicas e até orientais de concepgdes
miticas e soficas primitivas!32. No entanto, mesmo sem a explici-
tagio desses dados acerca da etiologia destas linhagens, o seu
contraste reconhecido na literatura cldssica da tragédia por Nietzsche,
de um modo exagerado, como o espirito apolineo e o espirito
dionisiaco, serd também evidentc no confronto entre a tendéncia
exemplarista e identificadora do homem com o herédi, com a alma
ou com um elemento ou principio fundamental da realidade e,
por outro lado, a tendéncia analitica, gnéstica e discriminativa do
homem de entre uma multiplicidade de formas possiveis de niimeros
e de ritmos em relagio aos quais esse mesmo homem dividido
aspira uma salvagdo 33, A comparagio das duas linhas de forca da
antropologia grega arcaica d4 uma diversa interpretagio i morte
e nela se pode ver com maior clareza como a tendéncia pitagbrico-
-parmenidiana perspectiva o mortal como face da vida, como
sua confusa realizagio, ¢ nio como outro estado ou alteridade.

129 Quanto 4 concep¢io do ¥ov parmenidiano por oposi¢do ao devir, cf. M. UNTER-
STEINER, Parmenide, cap. III, pp. CII e segs..

130 Cf. Heracuro, frag. 62 (D. K., t. I, p. 164): «dBdvator dvyrol, Hvyrol
aBdvator, Lhvreg TOV éxclvev Sdvatov, tov 3% Exclvev Blov tedvedrec.»

131 Cf. Heracuro, frags. 76, 115, etc.

132 Cf. M. L. West, Early Greck Philosophy and the Orient, pp. 111 e segs. -

133 Cf. NierzscHE, (Die Geburt der Tragddie) quando se refere ao dualismo entre
o espirito dionisfaco e apolinio. Veja-se o estudo de E. R. Dobps, The Greeks and. the
Irrational, London, Cambridge Univ. Press, 1951. Quanto 20 tema do homem dividido
muito presente no pensamento plotiniano, cf. P. RICOERUR, Finitude et Culpabilité, t. 1I:
La symbolique du mal, Paris, Aubier-Montaigne, 1960, pp. 261 e segs.. .
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Duas futuras filosofias tém aqui a sua génese: a do uno e do miiltiplo,
a do um e do alfer, a da totalidade ¢ suas relag3es; e, por outro
lado, a do tdnico e sua diferenciagio, a da diferenca e sua mesmidade
ou a do infinito ¢ sua integragio 134,

Os dixpavor encontram desde a Diade de Pitigoras até aos
desenvolvimentos da filosofia platénico-pitagérica tardia uma perti-
néncia de sentido. Tanto a antropologia implicita na lirica grega
mais antiga quanto os desenvolvimentos da poesia de indole pitagd-
rica em Empédocles de Agrigento delimitam um horizonte préximo
do «Poemar de Parménides e atestam a importincia dos 3txpavot
como primitiva concepgio antropoldgica!3s.

No poema do mago de Agrigento descrevem-se vérias fases da
constitui¢io cdsmica dependentes das forgas contririas que agregam
ou desagregam os elementos. No que diz respeito 3 formagio dos
seres vivos a descrigio implica um estidio primitivo em que
membros e 6rgdos errantes ainda nio se agregaram para formar
corpos ¢ seres harménicos. S3o bragos e pernas, olhos e cabegas que
irdo s6 mais tarde unificar-se quer por afinidades teratoldgicas, quer
por oposi¢io ndo menos teratoldgica 1%6.

Monstros formados por muitos membros, muitos olhos, muitas
cabegas, seres de verdadeira imaginagio onirica, que agregam a
cabega directamente aos membros, sem o corpo, ou que se cindem
em meiose reprodutora —eis uma plurimoda descrigio de um
nivel que se poderia considerar de embriogénese simbélica da
compreensio do homem no drama césmico de Empédocles 7.

Espera-se encontrar os 3ixpavor €, de facto, a referéncia a seres
andrdginos com dupla face, com cabegas de bois aparece em

134 Cf. J. Zarmropruro, Apollon et Dionysos — Un Essai sur la notion d’impermanence,
Paris, Belles Lettres, 1961. Trata-se do desenvolvimento filoséfico de duas hipéteses de
fundo: a do contfnuo e a do descontfauo, além do jogo que entre si tais hipbteses podem
estabelecer.  Assim, 3 filosofia dos jonios, dos atomistas e dos socriticos contrapde-se a
linha de pensadores pitagéricos, eleatas e pluralistas que se continuam nos neo-platénicos
e nos neo-pitagdricos, sendo os primeiros defensores do uno e do multiplo e os segundos
do tnico, suas diferenciagdes e sua infinitude.

135 Cf. J. Zarroruro, Empédocle d’ Agrigente, Paris, Belles Lettres, 1953, pp. 149 e segs..

136 Cf. Emrptpoctss, frag. 57 (D. K., t. I, p. 333): ¢/%r modhad pév xbpoot
dvavyeves #BAdotnoay, [ yupvol 8’émidlovro Bpayloveg ebwideg duwv, [ Supard
Tol(a) &mhavito mevnrebovra petdTwv, /» cf. também a referéncia ao episédio de
Circe em Arordnio DE RODEs (Argonautica, IV, 672 ¢ segs.) em que se refere a geragio
de monstros nascidos de uma composi¢io andémala dos elementos. Segundo J. CHEVALIER
(Histoire de la Pensée, I: La Pensée Antique, p. 98, nota 2) Parménides admitiria a origem
terrestre (2 iAdog) do homem.

137 Cf. Jean Borrack, Empédocle, t. I: Introduction & I'ancienne Physique, Paris, Minuit,
1965, pp. 201 e segs..
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Empédocles. Sio os dugpumpbéowna referidos no fragmento 61, que
se passa a citar:

‘ol pdv augurpbowna xal duplotepve pdeodat,
Bouyevi) dvdpdmpwipa, Ta &Eumodv Eavatédhery
&vdpopui] Bolxpave, peperypéve it pdv an’ Gvdpddv
THt 3% yuvouxogui] oxtepols Aounuéva yulotg.

«Muitos de duas faces e de dois esternos foram nascidos,

Nascidos bois com frontes de homem e, inversamente, surgiram
Homens com cabega de boi, e misturas de partes de homens
E de naturezas de mulheres, com débeis partes intimas.»138

Neste texto de Empédocles estd quase evidente a nogio de
dixpavor entendida de uma maneira menos arcaica pelo termo
dupimpbowna, ou seja, seres com duas faces ou com dois rostos.
Mas este passo ndo seria tio importante se nio referisse mesmo
os tais animais com rosto humano (bois com face humana) e os
tais homens com cabeca de bovideo. Os Sixpavor seriam neste
contexto quer os seres de duas faces como o Janus bifrons, quer
os seres duplos antropozoomérficos, quer ainda e sobretudo aquilo
que elucida o préprio termo Sixpavog por referéncia a xépag, ou
scja, seres com cabeca de boi, com dois cornos.

Nio deixa também de ser muito curiosa a proximidade com que
no texto de Empédocles se refere em sequéncia aos bois humanos e
aos homens bovideos, os seres masculinos e femininos ou hermafro-
ditas139. Nio, porque se pretenda entender a relagio homem-bovideo
em paralelismo com os componentes do hermafroditismo — o que
constituiria uma inteligéncia linear alheia ao espirito gndmico e
simbdlico destes poemas de antiga sabedoria. O que constitui motivo
de notdvel interesse é o de ambas as partes do hermafrodita
poderem ser simbolizadas pela dualidade das pontas ou hastes da
armadura humana-bovidea.

Sem querer, por enquanto, antecipar o simbolismo animus-
-anima que Jung reconheceu com evidéncia como protdtipo ancestral

138 Cf. Empépoctes, frag. 61 (D. K., t. I, p. 334). Cf. também D. O’Brien,
Empedocles’Cosmic Cycle — A reconstruction from the fragments and secondary sources, Cambridge,
Camb. Univ. Press, 1969, pp. 196 ¢ scgs..

139 Cf. Empfpoctes, frag. 61 (D. K., t. I, p. 334): «(...) pepeipéva ThHt ptv &r’
Gvdpdv [ Tt Bt yuvourogud] oxtepoic hoxnuéve yultorg .

Cf. também J. Borrack, Empédocle, t. 1, p. 207: «Les étres mixtes, les hermaphrodites, qui
paquirent pendant le deuxidme stade, sont des monstres, et non pas des éres idéaux. (...},

9
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da antropologia, serd de sublinhar n3o o caricter teratomérfico
destes seres mas a sua completude e perfei¢io simbolizada até pela
inaparéncia, pelo quase apagamento, de uma diferenciagio das
partes sexuais referida no texto citado de Empédocles14°. Aparece
o antigo simbolo do boi como animal sagrado castrado no seu
poder viril, como simbolo da perfeicio e equilibrio ou completude
dos contririos em si mesmo!4l, E, dentro deste contexto,eram
os cornos que representavam essas forcas criativas e equilibradas no
universo e nio o emblema sexual de outros e diferentes cultos e
simbolismo de tradi¢Bes filicas142.

Se se assimilarem os 8txpavor de Parménides aos dupinpbowmna de
Empédocles encontra-se o que se poderia chamar a primeira inter-
pretagio dos Sixpavo: feita na Antiguidade. Mas, embora no pensador
de Agrigento apareca uma concretizagio mais ampla dos Stxgavor
como figuras e formas entificadas, esses Sxpavor parecem ter perdido
a relagio que no «Poema» de Parménides os torna directamente
significativos de um destino ontolégico diferenciador de caminhos
e do préprio ser e ndo-ser, como do mesmo e do outro.

No Iepi pioewg de Empédocles a importincia do simbolismo
aritmoldgico ¢ evidente: a Diade tem ai a fungio preponderante
como aglutinadora e diferenciadora da vida cdsmica, como forgas
da atracgio ¢ da amizade; e da repulsa ou do 6dio#3. Por outro
lado, o quaternario dos elementos serve de contetdo delimitador do
horizonte césmico ou de pertinéncia das forcas da atracgio ¢ da
repulsa nos seus circulos minimo e méiximo#4. O advento das
nogdes de fowalidade e organicidade cumprem com Empédocles o

140 Cf. Empfpoctss, frag. 61 (D. K., t. I, p. 334); cf. C. G. Jung, Aion: Untersuchungen
zur Symbolgeschichte, pp. 20 e segs.: Anima-Animus.

141 Basta referir a tradigio do boi Apis presente ainda sob diversas formas no
tema do animal sagrado no contexto da cultura clissica. Cf. Onians, The Origins of
European Thought, p. 236.

142 Cf. Ibid., pp. 238-9: «There was also a further reason why horns should be
connected with procreation. Not only does castration produce a marked change in the
growth of horn, but also, just as hair was believed to be an outcrop of the procreative
power since it grows upon the face and pubes at puberty, so it was observed that horns
tend to develop fully at similar stage. (...) Not only are horns thus an outcrop of the
procreative power but their use is largely sexual»

143 Cf. Empfpoctes, frag. 20 (D. K., t. I, p. 318-319) — Trata-se da {uréer¢ ou
*Agpoditg ¢ de Nelxoc.

144 Cf. Empfpoctss, frag. 6 (D. K., t. I, pp. 311-312): ¢récoapa ydp TAVTWY
ploparta Tpdtov dxove [ Zebe dpyhs "Hen 1e gepéoPiog 3 *Adwvede [ Nijorlg
9, A Saxpldorg réyyer xpodvopa Bpbretov.
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momento da sua explicitagio consciente e poética dentro da evolugio
do pensamento pré-socritico145.

Contudo, todos estes aspectos contextuais da filosofia de Empé-
docles contrastam com o nivel de aplicagio e de leitura a que
se deve aferir o «Poema» de Parménides: enquanto a Diade de
Empédocles estid delimitada pelo quadro de referéncia dos quatro
elementos e o seu movimento ¢ ciclico e dialéctico pela estrutura
quaterniria das fases logicas desse processo, a Diade ou Abxy de
Parménides apresenta-se a um nivel pré-elemental como limiar dife-
rencial do &newpov ¢ do mépag, da ménada e do Todo pluralizado 146.
E se os 3ixpavor podem representar as instincias diferenciais do
4mewpov, prévio ao reconhecimento do ser tnico e absoluto, na sua
ambiguidade primordial nio sec podem confundir com os dueurwpé-
cwma que representam apenas uma alternativa no processo cosmo-
gbnico, na combinatéria e dissociagio dos vérios elementos radicais.

Em termos simbdlicos estabelecer-se-4 este confronto pelo con-
traste entre o andrégino primordial e o hermafrodita subsequente
e indiferenciado num momento do processo cosmico 147,

A influéncia pitagérica muito evidente em vérias das concepgSes
de Empédocles persiste ainda no pensamento de Platio e num
texto cujo significado simbdlico serd considerado adiante. Trata-se
da referéncia aos seres andréginos cuja descrigio pormenorizada
constitui um conjunto de dados que se julga pertencer a uma
antiga tradi¢io antropoldgica 148.

A mais remota destas concepgdes antropoldgicas estd apontada
no tema do cruzamento das energias césmicas, das vias ou dos cami-
nhos da manifestagio no «Poema» de Parménides, em que os 3txpavol
s3o seres de encruzilhada, que retomam o antigo tema drfico da
oylowg ou bifurcagio dos caminhos49,

145 Entende-se que dentro do pensamento pré-socritico s6 com Empdédocles de
Agrigento € que se explicita o conceito racional de totalidade através de um sentido de
organicidade biolégica. Cf. EMPEDOCLES, frags. 8, 9, etc. em que se expde o tema da pific
¢ da 1ddAakLg dos componentes que formam o todo {§hov).

146 Cf. ARiSTOTELES, Met. A, V, 987 a, 12, ... etc. em que o Estagirita se refere aos
pares de opostos presentes no pensamento pitagorico. Cf. também supra, nota 110,

147 Por oposigio i interpretagio de Jean BoLLAck, Empédocle, t. I, p. 206-207, sobre
a relagio entre o andrégino e o hermafrodita cf. infra, p. 365.

148 Cf. PLATAO, Banguete, 189 d e segs..

149 Cf. supra nota 76. Veja-se também F. M. CorNFoRp, From Religion to Philosophy,
p- 214-215. Quanto a termos relacionados com 3ixpavor como Sixpog que significa
bifido ou em forquilha, etc., cf. Hipdcrates, Kwaxal mpoyvaroies, 225; Gareno, 11, 369.
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Além das referéncias ja feitas a alguns pensadores jonios e 2
linhagem pitagérica podem-se ainda apontar alguns contributos
da tradigdo médica antiga ¢ do pensamento do teor bioldgico e
zoolégico de AristSteles 159,

Em Empédocles, como em Arquelaus, o corpo humano radica
no elemento terra que essencialmente o compde no estidio actual
na sua evolugio?®!. Este sentido do Homo-humus vem também
atestado segundo Parménides que caracteriza a composi¢io humana
a partir da terra: 2§ iAbog1%2.

Tratando-se de uma concepg¢io biblica e também greco-latina,
de uma explicagio para o nascimento do homem esta determinagio
fica incompleta sem o segundo nascimento que é o do espirito, do
sopro vital, do fogo ou do calor53. De facto, tanto em Empédocles
como em Parménides fala-se de um duplo nascimento (tal como na
tradigio judaico-cristd, noutro sentido) ¢ expde-se a unidade dessas
duas forgas como os tais feixes, fachos e cornos simbélicos que
aparecem nos Jixpavot.

As explicagdes de Hipdcerates ¢ Galeno da embriogénese ¢ da
formagio do corpo humano fazem apelo a esta tradigio de elementos
¢ de contririos primordiais’®. Por vezes sio utilizados termos
bastante préximos de Stxpavor para significarem o entrecruzamento
de partes do corpo, como a bifurcagio de veias e nervos, de feixes
musculares, etc. Compreende-se que no universo de referéncia biols-
gico-médico predomine a concep¢do unificada do corpo e j4 nio se
ponha a questio mitico-simbdlica e filosdfica dos 3ixpavor.

Em Aristételes também algumas referéncias sio particularmente
afectas a este mesmo sentido de descrigio biolégica e zooldgica 1%5.
Os dixpavor sio como que as partes duais simétricas ou cruzadas
dentro da unidade do corpo humano, ou scja, manifestam a duali-
dade da prépria estrutura simétrica da vida segundo a concepgio

i8¢ Cf. AmistOTELES, Hist. Anim. 590 b, 25; TrorrasTO, Hist. Plantarum, 9, 11, 3.

151 Cf. Thomas S. HaLL, Ideas of Life and Matter. Studies in the History of General
Physiology 600 B. C~1900 A.D., vol. I, Chicago/London, Univ. of Chicago Press, 1969,
pp- 45 e segs.

152 Cf. supra, nota 137.

153 Cf. J. CHEVALIER, Histoire de la Pensée, t. I, p. 98, nota 2; BEARE, Greek Theories
of Elementary Cognition, p. 258, nota 2;

154 Além de vérios fragmentos de Empédocles existe uma tradigio médica atestada
desde o Corpus Hyppocraticum sobre a embriogénese e a forma¢io do corpo humano.
Sobre as teorias de polaridade ¢ contririos, ¢f. G. E. R. LLoyp, Polarity and Analogy-Two
types of Argumentation in Early Greek Thought, Cambridge, Cambr. Univ. Press, 1971,
pp- 57 e segs.; cf. também GurHrie, History of Greek Philosophy, vol. 11, p. 202, nota 2.

155 Cf. supra nota 150.
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clissica. Os «di-crinicos» s3o antes os dois cérebros da primitiva
distingdo médica e todas as outras dualidades anilogas nas partes
do corpo.

Esta interpretagio fisicista e naturalista do antigo problema
parmenidiano faz esquecer 3 filosofia naturalista pds-aristotélica a
importincia dos 3txpavor, que passardo a ser encarados na tradigio
latina apenas como casos teratoldgicos, monstra ou prodigia.

No entanto e, por outro lado, deve-se notar a persisténcia
do tema dos Sixpavor amplificado por uma dimensio simboélica
predominantemente ética, que a partir da nogio de duplo caminho
e dos seres errantes que nele vagueiam ignorantes e divididos pelas
suas paixdes, aparece repetidamente na tradicio do pensamento
ocidenta] 156,

Finalmente, devem-~se considerar as principais posi¢Bes que
a moderna critica tem assumido na reinterpretagio do pensamento
de Parménides, que diversamente situam o contexto do préprio
pensamento grego antigo como horizonte de referéncia dos 3txpavot.

A interpretagio teratoldgica corresponde 3 abordagem fenome-
nolégica do «Poema» e nela se entendem os dtxpavor numa perspectiva
estética antevendo o grande drama cosmolégico de Empédocles
como enquadramento dos Stxpavor. E a interpretagio fornecida
pelos estudos eruditos de natureza positiva, que se apoiam nesta
mera metifora arcaica de seres com duas cabecas, duas faces, dois
cornos ou antenas %7,

Uma outra perspectiva tem sido desenvolvida desde John Burnet
e defende como contexto da 8¢£« parmenidiana a doutrina da crase
(vpiotg) entre o calor e o frio, ou entre o seco e o hiimido. Toda
a cosmologia do cleata estaria determinada por esta concepgio
fisicalista da crase harménica destes dois elementos. Esta interpre-
tagio baseia-se alids em referéncias da antiga doxografia ¢ nomea-
damente de Didgenes Laércio 158.

156 £ afinal o sentido que esti presente na acepgio lexical de Stwpavor dado por
Hesychius, 1830-31, p. 458: «Suxpdvoug * g TpLddoug et 8¢ voelv Sixpdvous Tag &md
widic dpxfic ént 8Yo éxvevedowuc, olov 8Vo TéAyn éyoldoag.» CL também a interpretagio
dada por M. UNTERSTEINER, Parmenide, p. 135.

157 Cf. On1aNs, The Origins of European Thought; veja-se também a revalorizagfio
fenomenolégica feita por O. LAFFOUCRIERE, Le Destin de la Pensée et «La Mort de Dieu»
selon Heidegger, pp. 58 ¢ segs.; ]J. Beaurrer, Dialogue avec Heidegger-Philosophie Grecque,
Paris, Minuit, 1973, pp. 65 e segs. e ainda o préprio M. HEIDEGGER, Einfiihrung in die
Metaphysik, pp. 85 e segs..

158 Di6ceNEs Lagrcro, IX. Cf. também J. BURNET, Early Greek Philosophy, pp. 192
e segs..
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Os Sixpavor seriam a expressio do proprio desequilibrio, da
ruptura da crase, ou da assimetria no processo cosmogénico. Em
Parménides evidencia-se esta concepgdo a partir do sentido de crase
como fundamento da meméria, ligagio dos contrérios ¢ razio ou
medida em geral, por oposi¢io aos seres da desmedida, da amnésia
que s3o os Sixpavor 159

A interpretagio predominantemente légica do pensamento de
Parménides integra-o no quadro da aporética de Zenio e dos
futuros desenvolvimentos da dialéctica sofistica, sobretudo dos Sigaor
A6yor 160 Para esta orientagio os dixpavor nio sio os seres em
quem a crase se rompe ou nio se d4, porque o espago de referéncia
ndo ¢ fisico ou cosmoldgico. O 4mbito dos Sixpavor é definido
em termos de um espago racional onde as figuras ldgicas se
comegam a desenhar e onde eles sio caracterizados como entidades
dialécticas e falaciosas16!.

Esta interpretagio légica que se¢ pode fazer derivar desde
AristSteles, mas que aparece na critica recente sobretudo em Léon
Robin, Clémence Ramnoux e outros, tem natural desenvolvimento
nas consequéncias éticas da determinagio dos Sixpavor162.

Werner Jaeger ¢ outros autores chamaram a atengdo para o
aspecto moralista da figura dos Stxpavor que, alids, é a mais aces-
sivel € a mais directamente viva na tradi¢io cultural mesmo ao
nivel do senso comum%3. Os falaciosos e sofisticos Sixpavor nio
sio apenas os que exercitam o caricter lidico de uma razio

159 Cf. J. BeArE, Greek Theories of Elementary Cognition, p. 258, nota 2: «Parmenides
also seems to have formed a theory of pvAuy, making it to depend (like Sudvoto in gene-
ral) on a due xpéicLg of cold and hot in the body».

160 Cf. Zamroruro, L'Ecole Eléate, pp. 146 e segs. e vejasse ainda F. M. CIEvE
The Giants of Pre-sophistic Greek Philosophy, pp. 546 e segs.

161 Trata-se de um espago 16gico em que se processa uma divisio de consciéncia
ou, como diz F. M. CLeve (The Giants of Pre-Sophistic Philosophy, p. 536 ¢ p. 540),
uma distingdo cglossomorficar.

162 Cf. por exemplo L. ROBIN, La pensée grecque et les origines de Pesprit scientifique,
p. 106: «Cette voic fallacieuse s'il faut s'en détourner, il faut aussi, on I'a vu, la connaitre
préventivement. Elle comporte toutefois une double direction (fr. 6), qui semble correspondre
4 deux degrés de l'irrationalités» Veja-se além disso, por oposicio i tese do «glossomorfismo»
de F. M. Cleve (referida supra, nota 161) a opinifo de Cl. RAMNOUX, «Les presocratiques»
in: Histoire de la Philosophie, dirig. por B. Parain, t. I, p. 425: «Cela ne veut pas dire que
Parménide ait désigné précisément Héraclite, quand il a condamné les «crrants 3 deux
tétess. Il aurait plutdt condaniné des jeux du discours, dont la pratique a développé la
dextérité des habiles, en laissant les autres en état de déroute, d’ivresse ou d’étourdissement.»
(sublinhados nossos).

163 Cf. W. JAEGER, Paideia, Die Formung des griechischen Menschen (trad. cast.,
México/Buenos Aires, ed. Fondo de Cult. Econémica, 19622, pp. 173-4).



Aixpavol: DA DUPLA VISAO AO DISCERNIMENTO 355

sugestiva mas inconsistente, sio outrossim mais do que ignorantes,
mentirosos, homens de duas caras, de duas palavras, de duas von-
tades.

Além destas interpretagdes pode-se ainda referir a de Martin
Heidegger que se deve considerar predominantemente ontoldgica.
Os 3txpavor perspectivam-se num horizonte de pensamento domi-
nado pelo tema da diferenca ontolégica, que é dita em mais do
que um texto de Heidegger pelo simbolo da dobra entre ser e
ndo-ser ou entre ser ¢ aparéncia 64, Os Stxpavor seriam essa articula-
¢3o ou unidade da prépria diferenga sobretudo na medida em que
neles se realizasse o voic.

Todas as interpretagdes aludidas ndo se reportam explicitamente
aos dixpavor, mas definem um contexto hermenéutico, que chega
nalguns casos a uma exegese textual do fragmento de Parménides
onde aparece a meng¢3o dos Sixpavor. Apenas Zeller e Mondolfo,
Mario Untersteiner ¢ Mourelatos se referem em nota ao termo
txpavor sem darem contributo notivel para o seu pleno entendi-
mento 165, Portanto, todos os estudos considerados definem con-
textos de aproximagio dos Sixpavor sem repararem, por um lado,
nas surpreendentes caracteristicas lexicais da utilizagio desse termo e,
por outro lado, nas virtualidades simbdlicas que reportam analoga-
mente os Sixpavor a grandes paradigmas da cultura e da sabedoria
universais.

Em conclusio a estas notas sobre os dados da Antiguidade e
os contextos das interpretagSes recentes deve-se salientar o seguinte:

1—que os dxpavor tém antecedentes préximos na antiga
tradi¢gdo homeérica e devem ter constituido motivo de especial
interesse na lirica arcaica e na linhagem do pensamento pitagdrico
até a uma fase tardia

2 — que os 3txpavor nio sio tanto monstros fisicos ou morais
(Iégicos ou ontoldgicos) mas podem representar os gérmens dife-

164 M. HEIDEGGER referindo-se a0 frag. 6 do «Poema» diz: «Das Denken west der
ungesagt bleibenden Zwiefalt wegen an. Das An-wessen des Denkens ist unterwegs zur
Zwiefalt von Sein und Seienden. In-die-Acht-Nehmen west die Zwiefaltan, ist schon (nach
Fragment VI) durch das voraufgehende Aéyeiv, vorliegen-lassen, auf die Zwiefalt versammelt.
Wodurch und wie? Nicht anders wie so, dass die Zwiefalt, derentwegen die Sterblichen sich
in das Denken finden, selbst solches Denken fiir sich verlangt» (Vortrige und Aufsitze, t. 111, p. 38;
sublinhado nosso). Compare-se ainda com a referéncia a 36E« em M. HEIDEGGER, Einfiirung
in die Metaphysik, p. 85.

165 Cf. E. ZeLLer-R. MonDorro, La Filosofia dei Greci, p. 192; M. UNTERSTEINER,
Parmenide, p. CXII, nota 35; Ibid. p. 134-135; MoureLATOS, The Route of Parmenides, p. 229.
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renciadores, as figuras simbélicas de um discernimento ¢ de uma
bifurcagio no processo da realidade;

3 —que as modernas interpretagdes dos dixpavor se revelam
insuficientes e parciais, faltando uma metodologia integradora da
hermenéutica filoséfica no contexto mais lato lexicolégico e simbo-
l6gico.

Todos os elementos recolhidos mostram a amplificagio da
importincia dos Sixpavor e constituem argumentos de apoio 2
delimitagio contextual dos 8ixpavor no &mbito do «Poema» de
Parménides.

I — Alxpavor: virtualidades simbélicas

De entre a maior parte dos estudos feitos do simbolismo
mitico e religioso existem alguns contributos que ajudam a esclarecer
o contexto imagético e¢ metaférico dos Sixpavor de Parménides.
Todavia, deve-se reconhecer que, pela metodologia utilizada, tais
estudos tém ficado limitados a um 4mbito literdrio e religioso
sem se¢ haver mostrado a relagio mais intima com os aspectos
filoséficos, lexicais e seménticos em geral.

Procurando relacionar as virias dimensdes do simbolismo clds-
sico que se enquadram dentro de andlogo horizonte de referéncia
dos 3txpavor nota-se, desdv inicio, uma multiplicidade de figuras
da mitologia em que a presenga de uma referéncia especial 3 cabega
ou cabegas, 4 armadura cérnea, is hastes ¢ membros nascidos da
propria cabega, 3s antenas ou olhos e também aos rostos e faces
¢ muito frequente.

J4 os estudos de Jung, como as recentes interpretagdes de
tendéncia psicanalitica de Paul Diel e de outros, vinham pondo em
relevo os aspectos mitolégicos como emblemas modelares de uma
antropologia nio apenas do consciente mas também do incons-
ciente 166, Porém, tais interpretagdes tém-se situado num plano de
racionalizagio geral, cuja ambiguidade se torna evidente, quando se
reconhece haver-se diluido o préprio conceito de homem.

De um modo diverso, os grandes intérpretes da mitologia clis-
sica tém deparado com uma linhagem de figuras ¢ imagens que,

166 Cf. os estudos de C. G. Junc supracitados ¢ Paul DieL, Le Symbolisme dans la
Mythologie Grecque-Etude psychanalytique, Paris, Payot, 1966,
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por vezes, ¢ a partir do seu humanismo estrito, nio sabem nem
podem explicar 7. A histéria erudita fornece dados que excedem
o padrio humano de referéncia mais ou menos actual e conduz
relacionalmente das figuras teratolégicas da mitologia antiga a uma
atitude de reserva que se limita a rotular esses primitivos monstros
da «imaginagio humana» como tit3s e figuras primitivas da «fantasia
mitoldgica» primordial 168,

Ainda numa perspectiva diferente encontram-se as correntes
do gnosticismo recente, que se¢ podem relacionar com Darwin e
com Spencer, mas que também desde o século xvin inspiram vasta
literatura de cardcter popular, que descreve uma série de entidades
fantisticas supostas reais e geograficamente localizadas por regides
do globo mal conhecidas ou por estidios da evolugio do mundo
alternativos da visio adimica e criacionista ortodoxa1?. Trata-se
de uma perspectiva em grande parte evolucionista que di novo
crédito histérico aquilo que se consideravam as lendas e alguns dos
mitos da Antiguidade como, por exemplo, a referéncia 3 Atlintida
e 4 sua civilizagio, A Idade de Ouro, 3 época em que homens e
deuses tinham directo convivio ou 3 idade em que homens e
animais se entendiam, etc. Estes dados que introduzem de uma
forma para-cientifica e, mais tarde, com Darwin também de uma
maneira cientifica o sentido da evolugio ao nivel do préprio
homem, dimensionam-no em termos imaginirios desde os Patagd-
nicos que tém um sé pé, até aos andréginos primitivos passando
pelos Antipodas que vivem sempre com a cabega para baixo e os
pés para cimal’0,

167 Como exemplos de estudos eruditos da mitologia clissica podem citar-se 0s
estudos de P. DecHARME, Mythologie de la Gréce Antique, Paris, Garnier, 1878; O. HABERT,
La Réligion de la Gréce Antique, Paris, P. Lethielleux, 1910; e, mais recentemente P. GRIMAL,
Dictionnaire de la Mythologie grecque et romaine, Paris, P. U. F., 19511, 19633, Estes estudos
sio mais descritivos e histéricos do que hermenéuticos como por exemplo as obras de
A. H. Krappe, La Génese des Mythes, Paris, Payot, 1952; M. RAHNER, Mythes grecs et
Mystére  Chrétien, Paris, Payot, 1954; e Marcel SiMoN, Hercule et le Christianisme, Paris
Belles Lettres, 1955.

168 Cf. P. GRIMAL, Dictionnaire de la Mythologie Grecque et Romaine, p. 461 b.

169 Quanto a evolugio das perspectivas antropolégicas cf. G. GuUsDORF, Introduction
aux Sciences Humaines — Essai critigue sur leurs origines et leur développement, Paris, Belles
Lettres, 1960.

170 Muitos dos animais fantisticos e dos seres humanos de pura fantasia foram
compendiados no interessante estudo de J. L. Borees, El libro de los seres imaginarios,
Buenos Aires, ed. Kier, 1967. Veja-se ainda R. Barser e A. Ricuss, A Dictionary of
Fabulous Beasts, London Macmillan, 1971.
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Por conciliadora e sugestiva que pareca ser esta perspectiva
evolucionista, introduzindo como que uma dialéctica entre as con-
cep¢des hoje inconscientes, mas outrora manifestas ao nivel da
propria consciéncia, tem como suposto um quadro mitico de
referéncia cosmoldgico ou cosmogdnico. Tal pressuposto torna-se
redutor do sentido antropoldgico e integrador deste como parte do
Todo ou como mero elo dentro do processo césmico.

De um outro ponto de vista encontra-se a sobrevaloriza¢gio do
quadro antropolégico de referéncia mitica e simbélica quando
determinado pelos limites da imaginagio e da possibilidade material
que a permite concretizar. Trata-se da interpretagio que s¢ encontra
formulada por Gaston Bachelard numa concepgio da imaginagio
material e dos espagos definidos por tais matérias imaginiveis
elementais'7!. A imaginagio ndo considerada de um ponto de
vista formal, como uma faculdade dependente de uma goncepgio
humanistica do sujeito de referéncia, mas como exercicio e reali-
zagdo de formas a partir de contextos e de matérias imaginiveis
diz-se, segundo Bachelard, referida na estrutura quaterndria dos
elementos. O fogo, o ar, a 4gua ¢ a terra sio como que os signos
ou as imagens matrizes que permitem compreender, tal como
no pensador de Agrigento, a morfogénese poética, literiria ¢ mito-
16gica de todas essas figuras ¢ monstros do imaginirio!72. Aquilo
que se vislumbra em Bachelard é, de um modo muito original,
uma perspectiva morfogenética do préprio sentido antropoldgico,
ndo pautado pela razio, nem pelos dados empiricos de uma arqueo-
logia, mas pelos poderes concretizantes do préprio imaginirio.

Todas as interpretagSes ji referidas estabelecem diferentes con-
textos para o cntendimento genérico do simbolismo. Poder-se-4
perguntar, desde inicio, como é que os Sixpavor de Parménides
seriam encarados em cada uma destas linhas maiores de hermenéutica

171 Cf. G. BacHELArD, La Poétigue de la Réverie, Paris, P.U.F., 19601, 19684.
Veja-se também do mesmo autor as quatro obras sobre a poética dos quatro elementos.

172 Cf. G. BAcHELARD, L’Eau et les réves-Essai sur I'imagination de la matiére; Paris,
J. Corti, 1942, pp. 4-5: «En ecffet, nous croyons possible de fixer, dans le régne de I'imagination,
une loi des quatre éléments qui classe les diverses imaginations matériclles suivant qu’elles
s’attachent au feu, i Iair, 3 'eau ou i la terre. Et §’il est vrai, comme nous le prétendons,
que toute poétique doive recevoir des composants, — si faibles qu'elles soient — d’essence
matérielle, c’est encore cette classification par les éléments matériels fondamentaux qui doit
apparenter le plus fortement les dmes poétiquesw Cf. Id., L’air et les songes; La Terre et les
Réveries de la Volonté; La Terre et les Réveries du Repos.
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simbolista e chega-se a antever como resposta ¢ de uma forma
esquemadtica o seguinte:

1 — Os 3ixpavor como seres esquecidos de si proprios, duali-
zados ¢ esquizbides, em grande parte figurados através do simbolo
da Hidra e caracterizando o mundo das paix3es inconscientes, das
tendéncias em sentido oposto ¢ dos impulsos que dividem o
homem;

2 — Os 8ixpavor entendidos, ndo propriamente como humanos,
mas como monstros de uma gerag3o titdnica, cujas figuragSes apare-
cem desde os seres compdsitos de virias faces, de animais ou de
humanos, até ao modelo clissico de Janus bi-frons;

3 — Os 8ixpavor como seres hermafroditicos correspondentes a
determinada fase de evolugio césmica do préprio homem e, mais
propriamente, representando o andrdgino primordial;

4 — Os Sixpavor como conjungio de elementos cujo né ou oelyé
(esfinge) se poderia referir na estrutura bindria da terra e do ar
(homo-humus e anima-%vepoc) ou da 4gua e do fogo (principio
himido ou vital ¢ principio espiritual ou igneo).

Estas quatro acepgBes sio respectivamente correspondentes 3s
versdes psicanalitica, humanistica, evolucionista ¢ do simbolismo
imaginario cujo contexto ficou acima referido. A Hidra, o Janus,
o Andrégino e a Esfinge delimitam, assim, o horizonte da investi-
gacio simbdlica dos Sixpavor de Parménides.

A Hidra ¢ um animal como uma serpente ou um dragio com
muitas cabegas, segundo alguns autores sete, que tinham a particula-
ridade de, quando cortadas, voltarem a nascer173. Esta figura mito-
légica aparece no simbolismo do extremo Oriente na figura do
dragio e¢ ¢, sob a forma da serpente terrifica, um emblema
persistente em todos os cultos antigos 174. Haverd até que relacioné-la
com a «Besta do Apocalipse» e com o simbolismo que ai se atribui

\

2 multiplicidade de cabegas e de cornos!7s.

A policefalia é caracteristica desta primeira geragio dos deuses
que descendem de Gaia ou da Terra-M3e. Segundo a mitologia

173 Cf. Hestopo, Teogonia, vs. 313 ¢ segs.; ApoLoDORO, Bibl., II, 2.

174 Veja-se o simbolismo do dragio no Dictionnaire des Symboles, dirig. por J. CHEVALIER,
Paris, R.. Laffont, 1969, pp. 298-300.

75 Cf. Ap., 13, 1. «(Kal eldov &v v¥ic Suhdoong, dnplov dvaBaivov, Exov xépata
Béxa xol xcQuhdg Emtd, xal Eml Tdv xepdrwv adtob Jéwa SadAuate, xel éml
Tk xe@ohdg adTod dvopa Bracenuiog.s



360 DIDASKALIA

classica, do casamento de Gaia com o Tirtaro, ou seja, das poténcias
do fogo teldrico e infernal, nasceram o dragio Tifon e a serpente
ou vibora Equidna!7s.

Tifon € descrito como um gigante semi-humano, semi-animal,
o maior de todos os filhos da Terra e cuja estatura alcangava os
céus. Pelo facto do seu corpo ser alado, dos olhos serem flame-
jantes, de estar rodeado de viboras da cintura para baixo e de, em
vez de dedos, ter cem cabegas de dragSes nas mi3os, esta figura
aparece com um simbolismo predominantemente igneo. Se a multi-
plicidade das serpentes pode ter uma conotagio filica, e se as asas
podem representar também o caricter expansivo e prolifico de um
fogo que nio estd encerrado no inferno, mas se acende e amplifica
até aos céus no corpo do monstro, o mais importante a reconhecer
é j4 o sinal das cem cabecas que nascem dos dedos, ou mais
propriamente das mdos. So as extremidades, as pontas de forgas
incompreensiveis dentro desta inteligibilidade primitiva se nio fossem
referidas como cabegas, de modo andlogo a0 que mais tarde se diz,
em AristSteles, dos movimentos também inexpliciveis sem a presenga
de motores'77.

Equidna, a vibora, é semi-mulher, semi-serpente ¢ o seu simbo-
lismo é predominantemente aquético, ou pelo menos liquido, refe-
rindo como que um sentido de fogo liquido ou de magma ¢ lava
do cosmos primordial 178,

Todos os filhos da unido destes dois monstros foram também
monstros: o cio Ortrds € o cdo Cerebero, a Hidra de Lerna ¢ a
Quimera. Outras tradi¢des referem outras unides de Equidna mas
igualmente os filhos representam forgas teratoldgicas.

Muito curioso é ver-se a Hidra como um dos quatro filhos
dessa unido primitiva da proliferagio ignea de Tifon ¢ do movi-
mento larvar da serpente Equidna. Ortrds e Cerebero representam
a acentuagdo respectiva do elemento aéreo e do elemento teldrico
enquanto na Hidra de Lerna e na Quimera se acentua o predomi-~
nante simbolismo aquitico e igneo.

O cdo Ortrés é descrito com vérias cabegas; Cerebero, o guar-
diio do Hades diz-se que possui trés cabecas de cio e que no

176 Cf. P. GriMAL, Dictionnaire de la Mythologie Grecque et Romaine, p. 466 a-b e
p. 467 a.

177 Cf. AwrisTOTELES, Met., K, 12, 1068 a, 8 e segs..

178 Cf. P. GrmaL, Dictionnaire de la Mythologic Grecqie et Romaine, p. 132 a-b;
cf. também Aroroporo, Bibl, II, 10,
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dorso existem muitas outras de serpentes; a Hidra é uma serpente
com virias cabegas, por vezes descritas como cabegas humanas, que
tinham o poder de renascer quando cortadas, havendo a notar a
cabega principal que era a do meio e imortal; a Quimera aparece
como um misto de cabra e de le3o, e de serpente também, por
vezes referida com virias cabegas que sopravam chamas!”®.

Prescindindo de um aprofundamento do simbolismo dos
elementos nestas figuras paralelas e complementares 3 da Hidra,
que se tomou como simbolo préximo dos Stxpavor, verifica-se a
existéncia da policefalia em toda esta geragio mitolégica. A Hidra
serve de confronto mais directo para a compreensio da conquista
do humano no mito primitivo. De facto, Héracles ¢ o heréi que
mata a Hidra de Lerna 180,

Se Cerebero é a poténcia do limiar que se tem de ultrapassar
na descida aos infernos e na iniciagio da morte, o combate com a
Hidra de Lerna é um dos trabalhos do homem como heréi. Por
outro lado, as trés cabegas de Cerebero e as muitas outras de
serpentes, também as de Tifon, as do cdo Ortrds ¢ as da Quimera
nio tém a caracteristica mais importante que aparece na Hidra,
ou seja, o renascimento e a regeneracio dessas cabegas 181,

A interpretagio psicanalitica do combate de Héracles com a
Hidra torna-se evidenciadora de uma reintegragio da consciéncia
pela luta e vitdria sobre as paixdes multimodas. E, compreende-se
que a escolha da Hidra corresponda a um simbolismo liquido do
psiquismo e das suas forgas fluidas predominantemente emocionais 182.

As trés cabecas de Cerebero ou as muitas outras de outros
monstros representam sempre uma pluralidade jé organizada de uma
maneira triddica ou ainda proliferando indefinidamente. Porém,
as sete, cinco ou seis cabegas da Hidra ou as cem, encontram-se
em torno da cabega central que estd no meio. Esta cabega que se
tem de descobrir entre as outras é o ponto vulnerdvel, é o coragio
imortal desse corpo monstruoso. Comega, ento, a entender-se como

172 Cf. Aroroporo, Bibl, II, 1: «(...) elye 8% mpotoudv pév Aéovtog, odpov 82
Spaxovrog, Tpltny 8t xegordy péomv alybe, 3t Fg nwlp dviers e também P. GriMAL,
Dictionnaire de la Mythologie Grecque et Romaine, p. 90 a.

180 Cf. M. SimoN, Hercule et le Christianisme. Veja-se também P. Dier, Le Symbolisme
dans la Mythologie grecque, pp. 201 ¢ segs..

181 Sobre o renmascimento ¢ reprodugio de cabecas Cf. Aroropboro, Bibl., II, 2: ¢té)
pomdAw B¢ Tde xepaids xémTwv o0dEv dvdetv Adbvato * il Ye xomrtoudvne
xe@aAfic 800 dvepbovro.y

182 Cf. P. D, Le Symbolisme dans la Mythologie Grecque, p. 208.
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dentro deste simbolismo da Hidra a descoberta do ponto de agre-
gagio ou do centro para o qual tendem as vérias forgas corresponde
ao sentido construtivo de uma busca apolinea do corpo ¢ da sua
harmonia.

As cabegas que procuram um corpo encontram-se na periferia
do mesmo ocultando aquela que representa o centro e naturalmente
a unidade do préprio ser. Quando essa unidade se manifesta pela
subordinagio de todas as forgas-cabegas temos a metamorfose do
monstro no homem ou da Hidra em Héracles.

Ora, os Sixpavor de Parménides tdm caracteristicas humanas e,
mesmo se se lembrar o texto citado de Empédocles, estas caracte-
risticas n3o desaparecem por completo 182, A morfologia do humano
¢ dada sobretudo pela presenga do rosto ou da cabega e é curioso
notar-se que nos monstros do tipo da Hidra essas cabegas sio
muitas vezes descritas como cabegas de tipo humano, embora
flamejantes e com poderes supra-humanos.

S3o estas referéncias que tornam préximo o simbolo da Hidra
a0 simbolo dos Sixpavor esperando até ver-se as muitas cabegas da
Hidra simplificadas na dualidade originiria dos Stxpavor, que entio
deveriam ser caracterizados por cabegas de animais, por exemplo
de serpentes. Mas, a irregularidade da simetria simbdlica que se
pretenderia estabelecer vem também mostrar que os Stxpavor, como
estrutura dual do humano, como momento prévio & descoberta do
centro ¢ da sua unidade, nio sio, de facto, o correlato da Hidra.

Os Stxpavor tém uma virtualidade simbdlica mais complexa
e nio sio sindénimos de um estidio de dissolu¢io animal do humano,
nem sequer de um estidio humano de agregagio do préprio
animal.

Outra das figuras emblemiticas que parece muito mais préxima
dos Sixpavor j4 ndo provém da antiga tradigio teogdnica da poli-
-cefalia mas corresponde a uma tradigio latina do deus bi-fronte ou
bi-face que é Janus!®. Este deus aparece como o guardiio das
passagens, dos pérticos ¢ das portas, das mutagdes e das iniciagGes,
guardando os caminhos e as encruzilhadas, no seu sempre diiplice
sentido, podendo olhar para os dois lados a0 mesmo tempo 185,

183 Cf. Empfpoctss, frag. 61 (D. K., t. I, p. 334).
184 Cf. P. GriMmaL, Dictionnaire de la Mythologie grecque et romaine, pp. 241-2.
185 Cf. J. CHeVALIER, Dictionnaire des Symboles, p. 427 b.
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Nio hi correlato directo na mitologia grega para esta divin-
dade, embora, até no contexto do «Poema» de Parménides, se possa
reconhecer uma correspondéncia com Afxn, que é a justica ou a
poténcia diferenciadora e discriminadora do limite, da fronteira
e da passagem de um para outro lado, da porta e do pédrtico,
numa palavra, da iniciacio'®6. Os augirpéowna de Empédocles e
os dixpavor de Parménides se tomados como sinénimos daqueles
equivaleriam a referéncias paralelas a Janus.

Sabe-se que é multiplice a virtualidade de Janus no universo
latino: desde janua (janela), até januarius (Janeiro, inicio do ano)
e como imagem do préprio tempo o simbolismo de Janus alargou-se
na literatura e na moralidade *87.

E, embora os ritos e o simbolismo da passagem venham ates-
tados desde remota Antiguidade, a figura de Janus aparece confun-
dida com a do préprio Tempo como diferenciador de duas idades,
de dois rostos: o anciio que olha o passado vetusto e a crianga infante
que olha o futuro 188,

A par do aidv que representa a «idade», esta figuragio simbdlica
do tempo que cinde, como o fio de uma navalha, o passado e
o futuro, esta representagio bi-frontica parece acentuar a sua nio
identificagio em termos de presente ou de presenga'®. De facto,
falta o centro, o caminho do meio, 0 momento intermédio — numa
palavra, o centro do ser que disjuntiva e¢ nio exclusivamente ora
se apresenta com esta face, ora com aquela.

Este quadro alegérico de referéncia 2o simbolo Janus tende
a antropomorfizar o contexto da disjungio pré-antropolégica dos
ixpavor. Estes seres representariam mais a génese do préprio
humano do que momentos de disjun¢io interna no quadro ji
definido pela unidade do humano.

Janus, entendido como alegoria moral, deixa de ser uma refe-
réncia de contetidos miticos primitivos e teratoldgicos para simbolizar
de um modo formal o que em termos légicos se poderia chamar a
disjungio nio-exclusiva. Tal figura logica e ética insere-se dentro

186 Cf. A. VAN GENNEP, Les Rites de Passage (ed. cit.).

187 Cite-se, por exemplo, o aproveitamento de Janus para uma caracterizagio literdria
como a que é feita de Goethe por P. Varfry (Oeuvres, ed. por J. Hytiers, Paris,
Gallimard, 1957, t. I, p. 547: «De Goethe, JANUs BIFRONS, un visage s’oppose au siécle
qui s’achéve; l'autre, vers nous, regarde.).

188 No sentido moral ¢ como alegoria do tempo cf. Fepro, Fab., 101 (Tempus).

189 Cf. os estudos de C. G. Jung, em que se reflecte sobre o *Avdv: Untersuchungen
zur Symbolgeschichte: Aion.
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de um plano humanistico ¢ de um universo légico em que a
figura da totalidade esti suposta e unifica as duas faces, os dois
olhares ou os dois tempos numa dupla implicagio que torna
ciclicamente tudo equivalente no Todo.

Se se desconhecem as origens de Janus e apenas se sabe da
sua antiguidade dentro do panteio romano, deve-se atender ao
paralelo com outras figuras da mitologia helénica ¢ do simbolismo
em geral como a do hermafrodita ¢ a do andrégino.

O hermafrodita tem o sentido geral de um ser bisexuado ou
duplo e representa neste aspecto a figura complementar da dos
gémeos, na medida em que corresponde a uma espécie de gémeos
internos no préprio corpo 9. Mas o sentido mitolégico do Herma-
frodita representa a inteligibilidade do casamento mitico como um
somatério de caracteristicas e nio como um produto integrador e
diferenciado: o Hermafrodita tem caracteristicas de Hermes e Afro-
dite. v

Na cultura grega antiga encontram-se numerosos exemplos de
divindades e entidades hermafroditicas e até existem cultos espe-
ciais do Hermafrodita!®!. Os deuses duplos tanto podem significar
a bissexualidade como outras caracteristicas duais do primitivo
simbolismo cdsmico, sendo por vezes assinaladas por instrumentos
de que os deuses se servem como por exemplo o machado duplo,
o duplo glidio, o caduceu, etc. 192.

As explicagSes que a antiga mitologia d4 para a unidade dos
contririos, que o Hermafrodita representa, sio dispares e, tanto
significam o referido casamento de Hermes e Afrodite, quanto o
acontecimento surgido ao filho dessa uniio quando enamorado de
uma ninfa e unido a ela para sempre!9. Esta referéncia que é
fornecida por Ovidio chama a atengio para a sdplica da ninfa
aos deuses no sentido de nada a poder separar do filho de Hermes
e Afrodite. O pedido foi aceite ¢ cumprido pelos deuses que os

190 Cf. M. DeLcourt, Hermaphrodite, Mythes et rites de la Bisexualité dans I' Antiquité
Classigue, Paris, P. U. F., 1958, pp. 28 ¢ scgs..

191 Cf. Ibid., pp. 30-31.

192 Apesar de uma certa hesitagio da parte de M. Delcourt, esta autora considera
este possfvel simbolismo. Cf. por exemplo, Ibid., p. 32: «Pour dirc davantage sur Zeus
Stratios, il faudrait en savoir plus long sur la valeur de la double hache. Celleci serait-elle,
comme on 'a cru parfois, un symbole de bisexualité, ou associde du moins 3 une divinité
considerée i la fois comme mile ¢ comme femelle? Quelques rencontres, peut-étre fortuites,
sont trop peu de chose pour appuyer I'hypothéses.

193 Sobre o sentido de Hermafrodita cf. M. DELcOURT, Hermaphrodite, p. 70; cf. também
P. GriMmAL, Dictionnaire de la Mythologie Grecgue et Romaine, p. 206 a-b.
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uniram num ser duplo que nem se pode dizer homem, nem mulher 194,

Enquanto a primeira versio acentua o caricter dual deste
inicio, esta segunda versio pde em relevo a perca da unidade
primitiva viril, ou seja, a degradagio, a evanescéncia e a neutralidade
de uma for¢a primitiva.

O simbolismo dos hermafroditas tornou-se significativo de
seres neutros, semi-homens ou efeminados, essencialmente com um
caricter privativo em relagio ao sentido primitivo. Mas as origens
do hermafroditismo remontam a uma concepgio de um estidio
divino nio degradado, representado pela figura primordial do
andrégino 1%5.

No entanto, antes de se passar a considerar alguns dados deste
sentido origindrio do macho-fémea que é, alids, como aparece
referido o andrdgino na literatura filosdfica antiga, deve-se chamar
a atengio para a importincia que o hermafroditismo teve nas
alegorias alquimicas da tradigdo medieval 1%¢. Algumas dessas repre-
sentagdes que, na maior parte dos casos significam casamentos
entre elementos irm3os ou manifestam o principio masculino e femi-
nino da natureza foram estudadas por Jung e nelas se reconhece
a persisténcia do tema dos bicéfalos. Em gravuras e desenhos do
século xvi contidos em obras alquimicas aparecem figuras bicéfalas
directamente relacionadas com a presenga dos simbolos do Sol
e da Lua e como significando a unidade hermética da prépria
Obra Maior 197, Trata-se de imagens que pertencem a uma tradigio
que relaciona este Hermes bicéfalo com o Hermafrodita antigo:

194 Cf. Ovipio, Metamorfoses, IV, vs. 370-385.

195 Cf. o sentido que na tradigio gnéstica foi dado ao Andrégino primordial,
identificado com o Adio Celeste. Cf. o estudo de N. BERDIAEFF sobre Jacob Boechme
«La Doctrine de la Sophia e de 'Androgyne. Jacob Boehme et les courants sophiologiques
russes» in: Jacob BOEHME, Mysterium Magnum, Paris Aubier, 1945, t. I, pp. 29-45; cf. sobre~
tudo p. 30: «L’homme terrestre 2 une préexistence céleste. L’image sophianique, androgyne,
d’Adam est justement la préexistence céleste de 'homme. C’est pourquoi lui seul hérite de
Péternité. L’homme s'est endormi dans I'éternité et il s’est réveillé dans le temps. Mais il
n'a pas surgi initialement dans le temps, il est enfant de I’éternité. La sophianité, I'androgynie,
c’est 4 dire le signe de I'éternité en 'homme, c’est le paradis que I'homme a perdu en
perdant la Vierge, c’est-3-dire son image androgyne. L’image de Dieu est la mannliche Jungfrau,
ni femme ni hommes» Veja-sc ainda, p. 31: «L’hermaphroditisme est une caricature
repoussante et maladive, alors que le mythe de Pandrogyne est 'un des plus profonds et
des plus anciens de 'humanités Cf. os virios estudos de Mircea ELIADE em Mephistophéles
er I' Androgyne, Paris, Gallimard, 1962,

196 A antiga tradigZo filos6fica de inspiragio platénica refere Deus como macho-fémea.
Cf. por exemplo Corpus Hermeticum, trat. I: Poimandres, § 9: «6 8¢ NoUc¢ 6 Gedg, dppevédniug
&v (... Cf. também M. DErLCOURT, Hermaphrodite, p. 43 ¢ C. G. JunG, Psychologie und
Alchemie, Zurich, Rascher Verlag, 1943.

197 Cf. C. G. Jung, Mysterium Conjunctionis, sobretudo caps. III e IV.
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nio é um Hermes glorioso ou Trimegisto, nio constitui uma
triade de perfeicio, mas é apenas um ser diddico em busca do seu
terceiro principio, um andrdgino bicéfalo simbdlico ainda de um
processo operativo e ndo do termo dessa operagio. Esta conjunctio
oppositorum hermética e alquimica, que virias vezes tem sido glosada
pela literatura filosSfica como coincidentia oppositorum desde Nicolau
de Cusa a Jacob Boehme e a muitos outros, denota a realidade da
intui¢io espiritual ou o momento em que a discursividade da ratio
culmina e coincide com o poder imediato e ilimitado do intellectus 198,

Tal coalescéncia dentro das imagens alquimicas é dita pela
férmula solve et coagula e aparece muitas vezes representada pelo
momento da metamorfose da 4gua em elemento igneo e do fogo em
elemento liquido 19°.

Além disso, o simbolismo do Hermafrodita, do ponto de vista
da unidade dos contririos aparece atestado em diversissimas tradigSes
miticas e cosmogdnicas, quer orientais quer ocidentais, e conhe-
cem-se muitas representagdes iconogrificas de tal simbolismo 2%,

Os Sixpavor de Parménides encontrariam neste sentido amplo
do Hermafrodita uma virtualidade metaférica muito grande e
quase impossivel de delimitar com rigor. O que se pode afirmar
a propésito da relagio dos Sixpavor com os hermafroditas deve
salientar sobretudo a figura alquimica do bicéfalo acima referido,
porque invertendo a questio da persisténcia dos dlxpavor na alquimia
tardia poder-se-ia perguntar pelo simbolismo alquimico na Grécia
antiga e, porventura, pelos 3fxpavor como figura dessa espagirea
arcaica 201,

Nio existe uma directa relagio entre os 3ixpavor ¢ os herma-
froditas porque estes dltimos, na maior parte das vezes,continuam
a possuir uma sé cabeca. Por outro lado, os hermafroditas rapida-

198 Veja-se Nicorau De Cusa, De Docta Ignorantia; Jacob BoOBHME, Mysterium
Magnum, etc.; cf. também C. G. Jung, Mysterium Conjunctionis, ed. cit..

199 Cf. gravura inserida a pp. 181-2 de C. G. Jung, Psychologie und Alchemie, em que
se apresenta o casamento da dgua e do fogo, reprodu¢io de uma pintura indiana (MUELLER,
Glayben, Wissen und Kunst der Alten Hindus, Mayence, 1822, grav. 2, fig. 17).

200 Cf. M. DeLcourt, Hermaphrodite, pp. 47 ¢ scgs.

200 Cf. Ibid. pp. 124-127: «Né dans 'alambic ou sortant de la fleur mystique, ou
encore du saphir bleu de I'hermaphrodite, Mercure représente excellement I'androgyne des
alchimistes. Dissocié en frére et soeur, il se recompose par leur réunion; il est le vif-argent,
le méeal liquide qui dissout ’or et qui a la vertu de le régénérer; il est le jeu des couleurs dans
la queue du paon et aussi la division en quatre élémentsa (Ibid. p. 127); cf. também
C. G. June, Psychologie und Alchemie, p. 305.¢ gravura a pp. 456 da representagio do
Hermafrodita com a esfera alada do Chios, representando-se os sete planetas e o dragio
(trata~se de uma gravura do Viatorium Spagyricum de H. JamstaALER dc 1625, p. 75).
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mente assumem na tradi¢gio o sentido do andrégino na acepgio
que este termo passou a ter na cultura grega tardia, ou seja,
de yuvdvdpog ou de ser neutrum 202,

Por contraste com este sentido tardio degradado do Herma-
frodita existe a revalorizagio do Andrégino primordial como ser
macho e fémea, duplo poder criador e simbolo de perfeicio:
contraste que é também o do processo mediador e operativo da
combinatéria e da mistura hermafroditica por oposigio ao sentido
do processo originirio imediato e pleno do ser andrégino.

Nas cosmogonias Orficas e pitagéricas existem algumas refe-
réncias a0 nascimento do cosmos e dos primeiros seres a partir de
ovos29. O nascimento oviparo do primeiro homem no seio da
Terra-mie corresponde a uma antiga tradi¢io comum 3 mitologia
védica, tibetana e de um modo geral a uma persisténcia universal
mitica do préprio simbolo do ovo?2%4. A antropogonia érfica refere
esses primeiros humanos nascidos de ovos ou de geragio espontinea
como seres duais, geminados, andréginos. As concepgSes pitagdricas
que explicam o nascimento da Diade a partir da Ménada reflectem
a necessidade de uma matéria prima, de uma Terra-mie, de uma
Noite ou de um Chdos, do qual se recorta a prépria luz e o comego
da nova ordo, ¢ o andrdgino identificado com a Diade representa
o momento da plenitude matricial ainda virgem e prévio na sua
completude a qualquer geragio (triade e processos triddicos, fami-
liares).

Num texto hermético bastante tardio, mas que reflecte a influén-
cia pitagdrica encontra-se a referéncia ao Adio primordial como
um andrdgino que se apresenta como uma jovem donzela virgem 2%,
Este sentido virginal da plenitude do ser andrégino num estidio
anterior a toda a procriagio aparece ainda mais nitido na descri¢io
deles feita por Platio.

202 Cf. M. Dercourt, Hermaphrodite, p. 110, nota 1: «La litérature philosophique
dit toujours mile et femelle ou mile-femelle. Le mot hermaphrodite n’est qu’accessoirement
adjectif. Quand 3 androgynos, il s'est tot dégradé et a pris la signification péjorative qui est
celle de gynandros. Le méme glissement que nous avons signalé dans la légende du dieu
double I'avait fait passer de utrumque 3 neutrum.»

203 Cf, a lenda dos Dioscuros, ApoLoporo, Bibl., 111, 10,6 e segs.; Cf. P. GriMaL,
Dictionnaire de la Mythologie Grecque et romaine, p. 128 a<b.

204 Sobre o simbolismo do ovo cf. M. Euapg, Traité d'Histoire des Réligions,
pp. 347-9; cf. também J. CurvaLER, Dictionnaire des Symboles, pp. 552-555.

205 Cf. N. Berpiaefr, sLa Doctrine de la Sophia et de L’Androgyne» (ed. cit.), p. 30.
Cf. também M. DeLcourr, Hermaphrodite, pp. 116-117. Sobre a tradicio pitagérica ¢ na
acepcio de uma unidade primordial divina que se divide em seres duplos cf. Poimandres, § 16.
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Indicando os virios géneros da humanidade, no «Banquete»
descrevem-se os andréginos como um terceiro género anterior 3
separagio e distingio dos sexos2%¢. Eram criaturas rotundas com
oito membros e com duas faces colocadas uma em direcgio oposta
3 outra. Curioso é o movimento que esses seres se permitiam:
muitas vezes a corrida equivalia a um movimento de rotagdo,
rebolando sobre os membros em sucessio. Também nio é menos
interessante a etiologia que Platio apresenta para estes seres duais:
tratar-se-iam de filhos da Lua, dado que a Lua participa da natureza
de dois astros responsiveis pelo género masculino e feminino,
a saber, respectivamente, o Sol e a Terra27.

A configuragio morfolégica dos andréginos lembra a esferi-
cidade dos astros e do seu movimento orbital também de natureza
circular, sendo por outro lado um simbolo de perfei¢io, de comple-
tude e de auto-suficiéncia. Platio acrescenta uma nota em que diz
que o orgulho dessas criaturas era imenso e teriam sido condenadas
por Zeus a um seccionamento como castigo2%6. O desdobramento
poderia ainda ser maior e chegar a individualizar, se necessirio,
homens com uma s4 perna e um sé brago. A cabeca e a face do
hemisfério andrégino primitivo assim seccionado foi virada na
direcgio inversa contemplando agora o lado oposto ao das costas.
Platdo diz que essa inversio foi realizada para que o homem tivesse
sempre sob os seus olhos a parte seccionada do seu corpo primitivo
e ndo esquecesse o seu crime original 209,

O desdobramento do andrégino permitiu a esses seres lunares
transformarem-se em humildes mortais sempre mutuamente atraidos,
cada metade pela sua outra metade, sempre procurando sobreviver
pela procriagio ¢ desenvolvendo para a posteridade todas as formas
do amor 210,

206 Cf. PrLATAO, Banguete, 189 d: «Ilpidtov uév yop tple fv ta yévm <o
T@v dvdpdmay, ody domep viv Vo, &ppev xal HHAv * ddAa xal Tpitov mpooTy,
xowdy 8y dupotépwv TovTwy, of viv Bvopa Aourdy, adtd 3t ApdwicTor dvdpbyuvoy
yap &v véte pdv Fv, xal eldog xal Svopn € duporépmv xotvby Tob T¢ ppevog xal
Yhheog - viv d'odx EaTiv AN’ P v dvelder Bvopa xeipevov.ar

207 Cf. Ibid., 189 ¢; 190 b; cf. sobretudo 190 b: «81t & piv dppev Fv Tol Hrlov
Thv dpyhv Heyovov, b 3t HRhv TR e, 10 3t dpgporépwy petéyov THe oedfvig,
&t xal ¥ oedfvn dugotépwv petéyer »

208 Cf, Ibid., 190 b: «(...) t& ppovApata peydra elyov - émeyelpnoay 8¢ toig
Jeolg (...)w €190 d: «[...) Srrepd Slya Exacrtov (...).»

209 Cf. Ibid., 190 e: «(...) t0 7c wpbowmov petactpépely xal & Tob adyévog
fwtov wpde THY Toudy, (...)» (sublinhado nosso). T

210 Cf. Ibid., 191 b-d.
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O mito do andrégino tal como € descrito por Platio lembra
directamente a descrigdo jé referida de Empédocles e parece teste-
munhar uma concepgio muito antiga de uma fase em que se diz
que a humanidade é ovipara e em que esses seres sio perfeitos ou
completos.

Os Sixpavor de Parménides poderiam assim entender-se nesta
tradigio pitagdrico-platénica como seres ainda completos em quem
nio se operou nem a divisio dos sexos-corpos, nem a divisio das
mentes-razio, na medida em que afirmam o ser ¢ o nio-ser como
sendo € nio sendo o mesmo. Embora noutra perspectiva nio
pareca legitima essa aproximagio, porquanto os Stxpavor de duas
cabegas podem ja representar a propria dualidade de razdes atestada
na tradi¢io homérica ji referida?!l.

De qualquer modo, o andrégino ¢ di-crinico e apginpdswmoy
¢ isso concede-lhe uma dupla visio num espaco, dir-se-ia pelo menos
a quatro dimensdes, que estabelece a prépria relagio com o cosmos
envolvente em termos de um movimento orbital rotativo de plena
visio ou de um olhar a toda a volta?12.

Mas serdo os 3ixpavor os que olham nessa rotagio centrifuga
da 6rbita do andrégino ou os que sc olham um ao outro na
sua preciria ou duradoura unidade:

No contexto do simbolismo do andrégino de Platio pode-se
induzir que esse olhar ndo ¢ reflexivo, que essas faces nio olham
uma para a outra num encantamento narcisfaco ou numa cegueira
primitiva. De facto, a androginia dos Sixpavor manifesta-se na diver-
géncia do olhar ¢ na relativa independéncia das préprias cabegas.

Em muitas mitologias ¢ em concepgSes muito antigas aparecem
referéncias paralelas as dos andrdginos de Platdo. Algumas provém
da tradigio judaica numa reinterpretagio mistica do Adio antes da
separagio em Adio e Eva?'3. Outras correspondem a ensinamentos
que transitaram para o Cristianismo e se manifestam em autores
alquimistas e gndsticos como por exemplo Jacob Bohme 214,

Houve mesmo interpretagdes da Biblia que pretenderam ver
na descri¢io dos quatro vivos ou animais divinos que tinham forma
humana, cada um com quatro faces e¢ quatro asas ¢ movendo-se

211 Vide supra, pp. 345-346 e nota 125.

212 A propésito do olhar a duas dimensdes cf. P. D. OuspenskY, A New Model of
the Universe, London, Routledge & Kegan Paul, 19673, p. 88 e segs..

213 Cf. C. G. JuNe, Mysterium Conjunctionis, pp. 544 € segs.: «Adam und Ever.

214 Cf. J. BoBHME, Mysterium Magnum, ed. cit..
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em rodas ou circulos, uma analogia a entidades andrdginas primor-
diais. Todavia, o simbolismo biblico, que nio se pode reduzir a
essa pretensa analogia, quer na visio do carro divino em Ezequiel,
quer em visio paralela no Livro do Apocalipse, mostra a familia-
ridade do espirito hebraico com as figuragdes de seres com virias
faces e que entre si representam atributos complementares e indis-
socidveis 215, Entretanto, a persisténcia do quaterndrio, mais tarde
do tetramorfo, ¢, em geral, do simbolismo da esfinge afasta-se do
contexto directamente relacionivel com os dixpavor2®.

A androginia constitui um paradigma simbélico para o enten-
dimento dos 3fxpavor, mas na sua compreensio predominante-
mente morfoldgica resolve em termos de crise ou de separagio a
génese da prépria dualidade que entdo aparece como sinal de
imperfeicio. O andrégino serd quando dualizado um homem
dividido, tema que, alids, se ird perpetuar na filosofia platénica e
neo-platdnica?1?. Na transi¢gdo, na crise do andrdgino parece situar-se
o lugar dos 3txpavor.

Um outro contexto simbélico das criaturas de Parménides é
designivel pela Esfinge, que representa o nd entre os vérios ele-
mentos, as vdrias naturczas, as virias realidades?®. A Esfinge
cuja origem remonta ao Médio Oriente antigo e cujas tradigSes
persistem nos caribous assirios, como nos querubins da tradigio
judaico-cristd, estd presente na mitologia greco-latina como entidade
do limiar, da iniciagio, paradigmatizada pelo enigma proposto a
Edipo 219,

A Esfinge comporta-se como o né gérdio que tem de ser
decifrado ¢ cujo corte supde trigico destino. E num horizonte de
tragédia, ¢ das origens da propria tragédia que esse dragio ou
monstro com rosto humano interroga o préprio homem acerca do
homem 220,

35 Ez, 1, 10; Ap. 4,6 e segs..

216 Sobre o simbolismo do tetramorfo cf. G. de CuAMPEAUX, Introduction au monde
des symboles, Yonne, ed. Zodiaque, 1966, pp. 375 e segs..

217 Este tema aparece sobretudo no neo-platonismo. Cf. J. TROUILLARD, La purification
plotinienne, Paris, P. U, F., 1955, pp. 209-210.

218 Quanto ao termo oplyf cf. o seu significado etimoldgico de endy, de colyyew,
amarrar, enliar.

219 Sobre o simbolo da Esfinge cf. J. CHEVALIER, Dictionnaire des Symboles, pp. 722-723.
Cf. também André DgsseNNE, «Le Sphinx, d’aprés Iiconographie jusqu'a I'arcaisme greo»:
Eléments Orientaux dans la Religion grecque Ancienne (colloque de Strasbourg 22-24 mai 1958),
Paris, P. U. F., 1960, pp. 155-161.

220 Trata-se do enigma ou da prova que representa um limiar de iniciagdo.

Cf. Aroroporo, Bibl, III, 5, 8: «(..) 7d alviypae - <l dotwv & plav #xov guviv
tetpémouv kel Simouv xal tplmouv yiverar; (...) Oldimoug 3¢ duoloag Elucev, el-
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A persisténcia da Esfinge é quase universal e o carcter de
dualidade que nela importa reter estd presente sobretudo no olhar
que face-a-face concilia a pergunta e a resposta, a prova ¢ a
passagem herdica dessa prova.

Os quatro elementos estdo unidos na figura da Esfinge e em
pares de opostos executam a quadratura cdsmica ou a cruz da
propria vida. A dualidade dos pares de opostos (fogo e 4gua;
terra e ar) estabelece entre si uma relagio entrecruzada que aparece
sinalizada pelo simbolo do préprio quiasma (yixopa) Optico?2!.

A Esfinge como né é o ponto da bifurcagio dos caminhos, nio
apenas em que o caminho se divide em dois, mas em que dois se
encontram para de novo divergirem noutros dois. Nesta acep¢io
simbélica a Esfinge poderia representar a duplicidade fundamental
dos Stwpavor na potenciagio primeira do ndmero dois, ou seja,
no estabelecimento de um quaternirio??2. As esfinges seriam os
Stwpavor dos Sixpavor numa perspectiva que dialectiza em caminho
circular ¢ em totalidade de recorréncia o processo deixado em aberto,
ilimitado ou &newpov da Diade- Sixpavor. E, deste modo, a dualidade
objectiva ¢ teratolégica de um mundo real sempre incompleto,
sempre dividido, como os préprios corpos do homem entre-
cruzar-se-ia com a dualidade de animus-anima intrinseca 3 bipolari-
dade, dir-se-ia subjectiva, de cada um desses homens divididos, que
sdo ainda, segundo o mito de Platdo partes susceptiveis de nova
divisio 223,

A Esfinge é a figura da regeneragio total do sujeito e do
objecto, do microcosmos e do macrocosmos, e aparece paralelamente
3 figura dos Sixpavor na encruzilhada dos caminhos.

No entanto, os Sixpavor parecem figuras mais arcaicas, de
simbolismo diddico ndo potenciado, que remetem para um animus-
-anima menos susceptivel de ser entendido ao nivel psicolégico e

wov 1d adwypa 16 Omd 1THe Louyyde Aeydpevov &vdpomov elvar - yiveohon yop
TeTpdmovy Bpépog Bvrta Tolg TéTTapoly Syoduevou xdhotg, Tedstobuevov 8¢ Simouv,
ypdvra 32 tplrny mwpoohauPdvewy Pdowv Td Bdxtpov.s

221 Quanto ao simbolismo do quaterndrio transposto para uma fenomenologia do
olhar, ¢f. M. MERLEAU-PONTY, Le visible et I'invisible, Paris, Gallimard, 1964, p. 172 ¢ segs.:
«L’Entrelacs- Le Chiasme.»

222 Quanto a este sentido de quaterndrio cf. C. H. do C. Siva, «O pensamento da
Diferenca no «De Divisione Naturae» de Escoto Eritgenas, in: Didaskalia, vol. III (1973),
pp. 278-289.

223 Cf. Pratio, Banguete, 190 d: «Zdv 8%t doxddowy dosiyaivery xal ph) Hérwoty
fouglay &yew, wdhw ab, Epn, tepd Slym, ot dp évdg mopedoovral oxéroug
donwitlovres.» :
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subjectivo enddgeno, na antropologia primitiva. Se neles ndo existe
a unidade regeneradora e ciclica como a da Fénix renascida, também
ndo estd presente a relativizagio do olhar e da visio numa poliopsia
esfingica, afinal equivalente a outras tantas representa¢Ses em que
a Esfinge se apresenta de modo equivalente como indiferenga do olhar
ou plena cegueira??,

A questio dos Sixpavor nio é s6 a questio de seres com
duas cabegas, mas com duplo sentido do olhar que representam
duas tendéncias, dois feixes, duas pontas ou cornos do proprio
processo césmico antropogdnico.

A Hidra e a Esfinge simbolizam o comego ¢ o termo de um
ciclo mitolégico em que Janus, o Hermafrodita ¢ o Andrégino
constituem momentos mais préximos da virtualidade metaférica
dos 3ixpavor. Porém, se em todas estas determina¢Bes simbdlicas
se prestou especial atengio 3 policefalia e 3 monocefalia, acen-
tuando-se, como é Sbvio, a importincia dos bicéfalos, em todos
estes emblemas mitoldgicos também é importante a consideragio
do niimero dos olhos e da disposi¢io do olhar ¢ a referéncia a
hastes, cornos e antenas.

Por oposigio aos Ciclopes de um s6 olho, e de olhar circular,
os muitos olhos da Hidra e outras poliopsias da mais arcaica
mitologia acabam por se equivaler e representar aspectos simétricos
e complementares. Se o Ciclope tudo vé (sem se ver), a Hidra
vé-se em tudo (sem nada ver): o Ciclope corresponde ao campo
da visio ¢ a Hidra ao momento e ao lugar sempre movedi¢o da
implantagio do préprio olho. Olhos que se comportam como
crineos ou cornos, centros de forga e de comunicagio, ginglios que
agregam partes da explicagio teratoldgica do préprio corpo??.

Por outro lado, Janus, o Hermafrodita ¢ o Andrégino quando
bicéfalos ou bi-frénticos apresentam-se com quatro olhos cuja rela-
cionagio mutua parece melhor fazer entender o que se simboliza
no chamado quiasma Sptico.

Medusa é a figura que complementa este quaternirio do
olhar: representa o momento da bifurcagio enquanto ponto cego
e indiferenga total226, No fundo, constitui a cabeca do meio da

224 Quanto 2o simbolismo da Fénix veja-se P. GriMAL, Dictionnaire de la Mythologie
Grecque et Romaine, pp. 265 b-266 a.

225 A propésito deste simbolo cf. J. CHEVALIER, Dictionnaire des Symboles, pp. 549-552.

226 Cf. P. GriMAL, Dictionnaire de la Mythologie Grecque et Romaine, p. 168 a-b;
of. também P. Dier, Le symbolisme dans la mythologie grecque, pp. 93-97.
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Hidra ou a vida imortal de um outro tipo de sentido que aparece
na tradi¢io simbdlica aquém a além da duplicidade dos olhos e do
olhar: o olho mistico e a vis3o intelectual.

Atendendo a estes elementos, os 3txpavor, de que se ignora se
possuem dois olhos em cada cabega ou se cada cabega possui um
olho s8, uma cérnea~corno-crineo, parecem seres que nio pos-
suem ainda qualquer conhecimento desse terceiro olho, dessa terceira
visio, ou dessa visio mistica 227,

Porém, entendidos de outro modo, os Sixpavor, sio o simbolo
do momento em que o duplo olhar se transforma na unidade da
visio, ou em que a di-visdo se assume como poder de dis-cernimento.
Muitas s3o as referéncias que permitem esta leitura dos Stxpavo desde
a tradi¢io biblica até ao simbolismo da literatura e da ficgio
contemporaneas.

Os Sixpavor, como criaturas em forquilha, podem representar
pelos seus dois (2) olhos, cornos ou feixes de crescimento e irra-
diagio um sinal de aporética, de impossibilidade, de indecisio ou
de hesitagio. E, assim, que em referéncias que a tradigio atri-
bui a Aristéfanes se caracteriza SOcrates como um sitiro, nio s
entendivel no sentido pejorativo, mas podendo ocultar um simbolo
que remete 3 antiquissima significagio do ser glorioso, de grande
poder, for¢a e sabedoria, ornado como que de uma aura ou de
feixes de luz irradiante?28,

Na tradigdo biblica as referéncias aos cornos sio frequentes
para significarem o poder viril, a fecundidade, a sabedoria ¢ a
forca??. Além disso, muitas vezes aparecem associados aos -olhos
como simbolo predominante de omnisciéncia e de sabedoria?3°.

227 Se a expressio: «ol 3¢ popolvrar xmeol duude Tuphot Te, (...) «(Frag. 6, 1s. 6-7)
parece caracterizar os Slxpavor como cegos ¢ complementar a expressio «Bpotol eldéreg
o08év (Ibid. 1.4), ou seja, os muortais que ndo véem, ignorantes ou sem clarividéncia (ou
ainda, como pretende Cornford, «nio iniciados), no entanto esses seres podem também
pensar-se como imaginantes e visiondrios (mhdtrovtat), (Ibid. 1.5) referido a mAdtTe =
= TWALoGw € ndo a wAdLw. (Cf. M. UNTERSTEINER, Parmenide, p. 134, n.). Nio sb se
movem por um vacilante pensamento, mas também tudo fazem vacilar nesse seu caminho,
sendo os mortais que ndo véem e hesitam, mas também aqueles que visionam um mundo
sem formas constantes, sem modelado, ou seja, polimérfico e instdvel.

222 Também de entre outros autores clissicos existem representacSes bi~frontes,
cf. G. GERMAIN, Sophocle, Paris, Du Seuil, 1969, pp. 20-21; gravura de Séfocles bifrons
(escultura romana, séc. I d. C.; museu do Louvre).

229 Cf. ONIANs, The Origins of European Thought, pp. 236-237; Ex.: 30, 2; Ps.:
44, 5; 75, 10.

230 Cf. Ap.: 5, 6 (Cf. Bible de Jérusalém, pp. 1625, n. e.)
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Na descrigio do altar e das quatro pontas ou cornos estd presente
um simbolismo paralelo a0 do quaterndrio e ao da estabilidade do
poder a partir dessa base littrgica?!.

Por outro lado, a exaltagio dos cornos ou do seu corte ¢ abati-
mento representam a glorificagio do bem e a condenagio do mal 232,

Finalmente, em variados passos do Apocalipsc 0S COInos apare-
cem referidos concomitantemente com virias cabecas tanto a
propodsito da «Besta» quanto a propdsito do falso profeta??®. Diz-se
que a Besta possui «xépata déxa xal xepordg émrd»?4. Também
o outro animal que representa o falso profeta aparece como um
cordeiro com «wiépata Shon235.:

Os muitos olhos, as sete cabecas ¢ os dez cornos da Besta,
bem como os dois cornos do cordeiro que falava como um
dragdo, representam exemplos da persisténcia simbdlica na tradigdo
cristd dos seres policéfalos com vérios cornos e olhos.

Mas, muito mais curioso e interessante é o passo, também
do Apocalipse em que se descreve o Cordeiro de Deus como possuindo
sete cornos ¢ sete olhos 236, Figura do préprio Cristo que ird aparecer
em muitas representagSes da época medieval através do simbolismo
como o do veado de vasta armadura na qual surge a figura da
crucifixio.

Os sete cotnos e¢ os sete olhos sio os simbolos da forga,
da vontade e do conhecimento ou da sabedoria que o préprio
Cristo possui em plenitude, sendo de notar que o niimero sete
representa a irradiagio do ser na diversidade, segundo a antiga
tradigio pitagérica do septendrio. Os Sixpavor estio ji bastante
longe deste sentido de perfei¢io septenaria que ultrapassa em muito

231 Cf. On1ans, The Origins of European Thought, pp. 236-237: «The horns of the altar
had special sanctity amongst the Jews and have been recognised as originating, like the
Minoan ‘horns of consecration’ in actual horns. With the Minoan we may reasonably
relate not only the Homeric practice but also the survival at Delos of an altar consisting
of horns.»

2332 Cf. Ps.: 75, 10. Cf. também Onians, The Origins of European Thought, p. 100.

23 Cf. Ap.: 13,1; 13,11: Kol £l8ov &Aho Implov dvaBaivov éx ¥ Yiis, xal
elyev wépate 300 Bpowe dpviey, xal EAdrer g Spaxwv.»

24 Cf. Ap.: 13.1: «Kal eldov éx i Sordoarng dmplov dvoPBaivoy, Eyxov xépata
Séxo wal xeqorag éntd, (...)»

35 Cf. Ap.: 13,11.

236 Cf. Ap.: 5,60 «Kal elSov év péag ol Bpbvou, xal tév tegadpov Lowv
xol &v péow Tov mpeoPutépwv dpviov dotinde O¢ Eoqayuévov, Exwv xépate énTd

xol 8pBohpods émtd, of elow 1o [Enva] nvedpare tob Heod drearoadypévol elg Taoay
Tiv Y#v.» (note-se o passo sublinhado).
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o quaterndrio esfingico, muitas vezes figurado também no simbo-
lismo biblico. No entanto, na tradigio iconogrifica persiste de
modo curioso o simbolismo do Stxpavog como um ser com dois
cornos. Assim, na figura de Moisés esculpida por Miguel Angelo
como em muitas outras representagdes do grande patriarca apare-
cem-nos dois cornichos como centro de irradiagio da luz, como
sinal de clarividéncia e dom de santidade 237.

Todos estes aspectos amplificam extraordinariamente a virtua-
lidade simbdlica contextual dos Stxpavor até ao ponto de reconhe-
cermos na literatura contemporinea de ficgio ldgica, como por
exemplo a de Lewis Carroll, a persisténcia de um mundo em
que os seres sio bi-faces ou bidimensionais como cartas de jogar,
em que se passa para o mundo da imagem através do espelho
como que na reconquista do duplo, e em que, enfim, se vive'a
ambiguidade levada ao limite?*®. Estes dltimos desenvolvimen-
tos de caricter esquizéide do tema dos Sixpavor estio j4 muito
distantes do contexto simbdlico préximo dos dixpavor, mas ajudam
a compreender como a duplicidade de visSes, de mentes-crineos ¢
de orientagSes-pontas ou cornos representam um momento arqueti-
pico na génese da inteligibilidade humana e do humano.

Conclusio: Para uma nova semidtica dos Sixpavor de
Parménides '

Por tudo o que fica dito, pelo contexto histérico, pelo levan-
tamento lexical e etimoldgico, pela hermenéutica filoséfica e cultural
¢ até pela referéncia simbdlica e poética, seria de esperar que
nesta conclusio fossem objectivadas algumas respostas a diversos
niveis & questio fundamental que desde inicio tem sido posta:
que sio os dixpavor? E, mais ainda, exigir-se-ia naturalmente a
defesa de uma tese ou pelo menos o caricter tético dessas respostas.
No entanto, sente-se que a conclusio € de si mesma incoativa e
que se renova no ciclo de um dizer agora mais licido da luz de
um antigo dia, reinvestindo ao creptsculo a prépria madrugada no
miximo do dizivel ¢ do pensivel, ou seja, na metifora. Metifora

237 A escultura de «Moisés de Migusl Angelo, encontra-se na Igreja de S. Pedro
in Vincoli em Roma.

238 Cf. Lewis CARrrOLL, Alice in Wonderland, in «The Annotated Alicer, Penguin
Books, pp. 106-107.
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que encontra analogia no dizer da divindade a Parménides como
previsdo ciclica de incoativo recomego: «pouco importa onde come-
cemos porque aqui havemos de tornam 2%,

E, assim, também é o corpo dos 3ixpavor € o tinico contexto
da sua substincia coesa, linguistica e l4gica, em que uma ruptura
absoluta no éntico, em que uma diferenca ontoldgica radical se
salta, se transcende, se olha de soslaio ou meramente se interroga
num momento de hesitagio, de espanto ou de suspensdo, em que o
diferente nio tanto faz divergir conciliando, mas acena a uma
conversio do inconcilidvel.

Se se quisessem esquematizar de um modo objectivo as conclu-
sdes deste estudo poder-se-iam apresentar as seguintes teses:

1— Os Stxpavor sio um termo que delimita a passagem do
ser ¢ do nio-ser a um horizonte de relagio, de manifestagio ou
de 86E« para se referir o contexto imediato do «Poeman;

2 — Afxpavor etimologicamente pode significar duas cabegas,
duas caras, dois cornos, sempre todas estas referéncias entendidas
no sentido de duas extremidades. Também a este nivel a delimitagio
do sentido lexical mostra como independentemente da tradugio
a figura descrita por esta palavra estd a marcar a transigio entre o
humano ¢ o mais do que humano, ou a sublinhar o humano no
entre menos ¢ mais que humano 24, Perguntar pela tradugio mais
correcta é ignorar a resposta ja implicita no sentido antropomérfico
que se acaba de referir. Com efeito, dizé-los criaturas em forquilha,
com duas pontas ou cornos ou com duas cabegas, é sempre insistir
no sinal que é excedido pelo signo txpavor, ¢ que se emudece aquem
de uma ulterior simbolizagio metafisica.

3 — Ora, assim como o Titd é indissolivel do sinal linguistico
também a alma que o possui investe-se em significado. A herme-
néutica dos Sixpavor na sua expressio mais ampla ¢ integradora

33 Cf. PARMENIDES, frag. 5 (D. K., t. I, p. 232): «Euvdv 8¢ pot Zotw, [ dmmédev
pEwpar 6% yhp mwddv tEopor abdig [

240 Por oposigio a um pensamento de PAscaL muito referido (Pensées, 678, ed. Louis
Lafuma; 358 ed. Brunschvicg) que afirma: «L’homme n’est ni ange ni béte, et le matheur
veut que qui veut faire I'ange fait la béter vejase M. Merieau-Ponty, Eloge de la
philosophie et autres essais, Paris, Gallimard, 1960, p. 73: «Le philosophe est 'homme qui
s'éveille et qui parle, et '’homme contient silencieusement les paradoxes de la philosophie,
parce que, pour étre tout A fait homme, il faut étre un peu plus et un peu moins qu’homme.»
No entanto, tal oposigio é aparente e parece ouvir-se em Merleau-Ponty o eco de um
outro texto de Pascal (Pensées, eds. cits. 121/418): «(...) Il ne faut pas que I'homme croie
qu'il est égale aux bétes ni aux anges, ni quil ignore 'un et I'autre, mais qu’il sdche
Pun et Pautres (sublinhado nosso).
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conduz iquilo que como diferenga e divergéncia se pode encarar.
E mesmo encarar a divergéncia, o sentido da dualidade e a duali-
dade do sentido: o Mesmo em que pensar e ser se co-pertencem
e a Alteridade que neste Mesmo ¢ em si mesma garante a n3o
confusio do pensar e do ser?4.

4 — O simbolo Sixpavor tem em si dois sentidos: ora como
ruptura da unidade, ora como unidade da prépria ruptura; como
divisio e como duplicidade;

5 — Enfim, os 8ixpavor seriam os seres de duas cabegas, que,
aquem da sabedoria da unidade e exprimindo a hesitagio perante
a mesma, em si transfigurados por uma simbélica determinagio j4
fora ou dentro de si mesmos, j4 abaixo ou acima do seu préprio
nivel surgem como modelo esfingico e raiz de todo o enigma.
De facto, os Sixpavor sio dois sentidos na mesma direc¢io e duas
direcgBes no mesmo sentido, ou seja, um quaternirio em poténcia,
actualizado na inconcilidvel e irredutivel diferenca do dois, do dife-
rente, do discernido.

Se estes pontos correspondem sinteticamente ao que os Sixpavor
sio num dizer retalhado por uma observagio erudita e objectiva,
na aurora do pensamento grego, no encantamento ¢ no espanto
imenso de dois olhos que se abrem sem se saberem na sua origem
comum, os 3ixpavor sio o um-~dois de um cémputo que in-fantil
surge na estrutura do préprio olhar e no destino éptico da Filosofia
Ocidental.

No dealbar do pensamento ocidental, nessa aurora de réseos
dedos, segundo a antiga figura homérica, surge o impeto igneo e
vigoroso, qual carro de Apolo puxado pelas filhas do Sol e faisca
pela primeira vez uma evidéncia surpreendente 242, No Prélogo do
«Poema» como no contexto desse surgimento modelar renasce
gndstica e noética, licida e sdbia, a consciéncia quase extinta nas
cinzas de um mito nocturno e seu ciclo titdnico e onirico. Os
Stxpavor sio um simbolo de um momento que em si mesmo é
também ddplice como o portico e a porta ou os fechos duplos dessa
entrada24. Mas, por outro lado, os Stxpavor estio fora de todo e
qualquer contexto na objectividade solitdria do excesso de ndo

241 Cf. ParMENIDES, frag. 3 (D. K., t. I, p. 231: «(...) ©d ydp odrd voeiv Zotiv
Tz xal elvauy

242 Cf. ParMENIDES, frag. 1 (D. K., t. I, p. 228).

242 Cf. Ibid. (D. K., t. L, p. 229, 1.6 e segs.).
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serem um s, na impossibilidade nua do dois, no insuportivel do
duplo.

No entanto, é no contexto e nas vias da linguagem, é no
ventre materno de uma Penélope légica, que, como a wmavette» que
o pescador utiliza para entretecer a rede, se executa a forma e a meta-
morfose em dramitica conciliagio do antes ¢ do depois, do aqui
e do além, de um ente e outro ainda, encontrando-se assim o espago
de referéncia dos Sixpavor. Entdo, o sentido simbélico transforma-se
no simbolo do sentido, e o parto mitico em dialéctica conciliagio,
sendo a ciéncia um momento estitico onde a Filosofia se arrepia de
vida e vibra incoativa no seu didlogo. :

O contexto dos Sixpavor é o didlogo e s6 dialogicamente se
poderd recuperar no momento crepuscular da Filosofia Ocidental
a palavra antiga e o saber de sempre dos 8ixpavor. Enfim, os Sixpavot
serio de Parménides e este de um dizer que ainda hoje participado
lhe confere insuspeitivel eficicia no préprio caminho duplo da
Filosofia e que nela se guarda em siléncio.

Porém, se aquilo que os 3txpavor afirmam segundo o «Poeman.
ecoa nos nossos duplos ouvidos em também diplice escuta, o que
se diz objectivamente dos dixpavor bipolariza o que se pensa ¢
simboliza com os mesmos 3ixpavor. O significado da pluralizagio
antitética ou dupla dos 3txpavor é na sua mais radical ambiguidade
o daquilo que estd na mesma base de toda a ambiguidade ¢ ¢
diferente dela.

Nio sio os monstros bi-céfalos de imaginirio pesadelo, nem
os dialectas falaciosos nas sua bifida lingua sedutora, mas os
que simplesmente com duas cabegas estio na duplicidade originéria,
razio de ser do préprio iluminado e sua sombra, razio de ser do
duplo e sua moénada, ou ainda razio de ser de «ew e de mim
préprio. Se a expressio desse sentido parece exigir um contexto
de significagio, por outro lado, ¢ de mancira mais originiria,
verifica-se que é a presenga da duplicidade dicrinica que se instaura
como geradora de contextos ou protdtipo da linguagem e do
pensamento, que como duas cabegas, ou dois olhos, aqui também,
como outrora, reflectem.

O simbolo dos olhos aparece associado ao das cabecas ¢
estas sio pontos de vista e unificam-se no mesmo horizonte de
visio, sendo a prépria estrutura simétrica do corpo a buscar na
aparéncia do mesmo horizonte de referéncia o véu que cubra a
ténue e subtil assimetria da vida. Otlhos e crincos que duplicam
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¢ perspectivam, nio tanto na conciliagio espacial de um clissico
sistema filoséfico, mas, sobretudo, na temporalizagio irrequieta
de um olhar em volta sem ver ninguém, ou num olhar olhos-nos-
-olhos sem se ver a si préprio, num arrepio de tempo, num
pressentimento do duplo.

O duplo que &, afinal, o prdprio; a alma a que se aspira,
a perfei¢io perdida noutro tempo ¢ que agora contemporfnea se
torna aparente, iluséria e falaciosa como a linguagem dos 3txpavor,
Mas € no caricter lidico e incoativo desse dizer que surge o sinal
eficaz de uma descontinuidade no olhar para uma abertura espléndida
e abissal da visio.

Nio se trata de um olhar dividido e monoliticamente crista-
lizado no mesmo que se olha, mas antes de uma visio discernida
na fonte tnica e irrepetivel, na descontinuidade mixima e infinita
da sua prépria origem. Os 8ixpavor metamorfoseiam a di-visio
do olhar, qual cegueira da unidade platénica, no discernimento da
unicidade diferencial que cruxifica em duas direc¢des o corpo da
palavra, glorificando no simbolo o siléncio espléndido e ilimitado.

Os Sixpavol j4 nio sio as instincias e as entidades de um real
ambiguamente suposto no tempo comum da conciliagio ou no
mesmo tempo que delimita o inconcilidvel. Eis o sinal de uma
realidade que n3o € ¢ de uma negagio da realidade que também nio ¢,
um Nio que estd para além do ciclo 16gico e ontolégico da prépria
negagio e do proprio nihil. Como sinal de transcendéncia, os dbxpavor
dualizam de forma bizarra a guarda do ser e do nio-ser, misturando
os rebanhos de que s3o pastores, fazendo divergir e convergir no
Unico do equivoco a prépria Transcendéncia que os paraliza um
ao outro. Duas forgas, duas cnergias, duas cabegas, balango dos
contririos ¢ desmedida que na prépria oposigio persiste como dife-
renga irredutivel, os ixpavor sio aqueles dois Senhores que, afinal,
nunca se podem encontrar porque sio o Mesmo ¢ a sua radical
Diferenca.

CariLos HENRIQUE DO CARMO SILVA



