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Resumo: Este breve estudo se propde a elaborar uma exposi¢do do mito de "Epwg a luz
das leituras e apropriacdes de Platdo, n’O Banquete, e de Holderlin, no Hipérion. Da
primeira obra serdo trabalhados alguns excertos do coléquio entre Socrates e Diotima e
da segunda, plasmados do arcabouco platonico, trechos de algumas de suas variadas
versodes, escritas ao longo do ultimo decénio do século XVIII. A meta aqui ndo € uma
exposicdo exaustiva do tema, a qual demandaria um espa¢o muito maior do que um artigo
poderia propiciar. Tentar-se-4, a despeito disso, assinalar o mote filos6fico de que partem
ambos os autores, a saber, a estrutura de quiasmas heraclitica, conforme a inflexdo que o
tema do Amor ("Epwc) assume nos textos supracitados e nas acentuagdes de Platdo e de
Holderlin.
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Zusammenfassung: Diese kurze Studie zielt darauf ab, eine Darstellung des Mythos von
"Epwg im Lichte der Lesarten und Aneignungen von Platon in Das Gastmahl und von
Holderlin in Hyperion zu erarbeiten. Aus dem ersten Werk werden einige Ausziige aus
dem Gesprach zwischen Sokrates und Diotima bearbeitet, und aus dem zweiten, das aus
dem platonischen Rahmen herausgearbeitet wurde, Ausziige aus einigen seiner
verschiedenen Versionen, die im letzten Jahrzehnt des achtzehnten Jahrhunderts
geschrieben wurden. Es geht hier nicht um eine erschopfende Darstellung des Themas,
die einen viel groRReren Raum beanspruchen wirde, als ein Artikel bieten kénnte. Man
wird trotzdem versuchen, das philosophische Motto, von dem beide Autoren ausgehen,
herauszustellen, n&mlich die heraklitische chiastische Struktur, entsprechend der
Beugung, die das Thema der Liebe ("Epwg) in den genannten Texten und in den Akzenten
Platons und Holderlins annimmt.

Schlusselworter: "Epwg; Aszese; Deszese; Diotima.

Este breve estudo se propGe a elaborar uma exposi¢do do mito de "Epwg a luz das
leituras e apropriagdes de Platdo, n’O Banquete, e de Holderlin, no Hipérion. Da primeira
obra serdo trabalhados alguns excertos do coloquio entre Socrates e Diotima e da segunda,
plasmados do arcabouco platénico, trechos de algumas de suas variadas versdes, escritas

ao longo do ultimo decénio do século XVIII. A meta aqui ndo € uma exposicao exaustiva
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do tema, a qual demandaria um espa¢o muito maior do que um artigo poderia propiciar.
Tentar-se-4, a despeito disso, assinalar o mote filoséfico de que partem ambos os autores,
a saber, a atividade de unido dos contrarios, conforme & inflex&o do préprio tema, 0 Amor
("Epwg), 0 qual, nesses termos, ja pressupde a estrutura de quiasmas presente nos
fragmentos de Heraclito.

Na ultima carta do primeiro tomo da versdo definitiva de Hipérion ou O eremita
na Grécia (1797), ocasionada pela passagem conhecida como discurso de Atenas,
Haolderlin, por intermédio do personagem titulo, expde a fonte e a propositura filoséfica
de sua letra ao mencionar “a grande palavra de Heraclito, v dtapegpov gavte (0 uno em
si mesmo diferenciado)”, a qual, finaliza, “antes de ter sido achada, ndo havia filosofia
alguma™?. Trata-se da (nica mencdo direta a Heraclito em todo o corpus holderliniano,
como que a indicar que tudo o mais que por ele foi e sera escrito precisa daqui partir. A
sentenca de Heréaclito citada em grego por Holderlin, isenta de espiritos e de acentos,
remete, por sua vez, ao discurso de Eriximaco n’O Banquete (187a) platnico® “‘A
unidade’ [10 &v], diz ele com efeito, ‘discordando em si mesma, consigo mesma concorda
[Yép onot ‘dapepodpevoy antd avT® cvueépechal], como numa harmonia de arco e
lira’3. Eriximaco, em tom de admoestaco, esta a citar Heraclito, todavia, a formulagio
exata do proprio Heraclito € desconhecida. N&o ha como averiguar se temos aqui uma
reproducéo fiel ou uma parafrase, to comum nas citagdes gregas*. Em todo caso, no que
tange ao emprego de Holderlin, trata-se de uma apropriacdo criativa, tal como no de
Platdo em relacdo a Heraclito.

Né&o compete a este estudo, porém, desenvolver a relagdo de Heraclito com Platdo
ou mesmo com Holderlin®. A insercdo prévia do pensador de Efeso nos serve para

justificar a utilizacdo de alguns de seus fragmentos ao longo das proximas paginas,

! HOLDERLIN, Friedrich. Samtliche Werke: Kleine Stuttgarter Ausgabe [Band 3]. Hrsg. von Friedrich
Beissner. Stuttgart Kohlhammer, 1958, p. 85). Daqui em diante apenas Kl StA.

2 Cf. as notas de Jochen Schmidt (HOLDERLIN, Friedrich. Samtliche Werke und Briefe [Band I1]. Hrsg.
von Jochen Schmidt in Zusammenarbeit mit Katharina Gréatz. Frankfurt am Main: Deutscher Klassiker
Verlag, 1992, pp. 1037-38) e de Friedrich Beissner (HOLDERLIN, Kl StA 3, p. 369), editores de distintas
edicOes das obras completas de Holderlin.

3 PLATAO. O Banquete. Trad. José Cavalcante de Souza. Rio de Janeiro: DIFEL, 2010, p. 113.

40 fr. B 51, conservado por Hipdlito, é aquele que mais se aproxima da formulagdo platonica: “lgnoram
como o divergente consigo mesmo concorda [0 Euvidoty Skwg dlopepdpevoy Emvtd Opoloyée]: harmonia
de movimentos contrarios, como do arco e da lira” (HERACLITO. Fragmentos contextualizados. Trad.
Alexandre Costa. Sdo Paulo: Odysseus Editora, 2012, p. 73). E curioso observar que a doxografia de
Hipdlito j& esta a incluir o préprio Eriximaco no rol dos que “ignoram” (o0 &uvidotv) 0 ensinamento em
questdo, de vez que o desdém em sua admoestacao a Heraclito é fruto da ndo compreensao, da ignorancia.
5 Para tanto, cf. CORREIA, André F. G. “Hoélderlin e a grande palavra de Heraclito”. In: Revista Tragica,
vol. 13, n° 2, 2020, pp. 11-42.
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decisivos em algumas ocasides, tal como o é o fr. B119 para o pontape inicial de nosso
percurso, que consiste em fornecer os aspectos basilares da noc¢do de "Epwc. Valhamo-
nos, assim, da formulag&o no original, em grego jonico: “fBoc avOpdmov Saipnwv’ .

O fragmento talvez seja um dos mais dificeis de se traduzir, e isso ndo se deve a
sua sintaxe, mas a sua semantica. O recurso comum dos tradutores € a transliteracao,
excetuando, € claro, o substantivo dvbpwmrog (homem, ser humano). Uma traducéo
possivel seria a seguinte: “Habitagdo do homem: destino”. Tentemos fornecer alguma
explanagdo a essa alternativa, isto é, ao horizonte semantico dos vocéabulos 10o¢
(“habitagdo”) e daipwv (“destino’).

Em primeiro lugar, a nocéo de 10oc ndo pode se enquadrar ao que chamamos hoje
de ética, sobretudo a maneira de tabelas e registros vigentes em um md6og cultural
qualquer. O 1og grego indica antes o “costume” humano nele mesmo, ou seja, sua
morada, sua habitacdo, a qual tampouco pode ser lida no sentido do mero habito, pois as
primicias de sua disposicdo (£€1c) remetem a algo mais fundamental. Vale citar aqui a
sutil diferenca que faz Aristoteles entre 0o¢ (habitacdo) e £0oc (habito), conforme se 1é
na Etica a Eudemo (1220a40-b1): “O 1o, como o proprio nome indica, ¢ um aumento

. Ou seja, o 1 (“e” longo) esta para o ¢ (“e” breve) como o f0og esta para o

do £6ovg
£€00g. O que caracteriza o habito é o automatismo, ao passo que a habitacdo diz uma
intensificacdo do habito, em direcdo ao seu intimo, pois se reporta a génese do habito,
isto é, a disposicao principial de toda e qualquer atividade ou tomada de decisdo — e ndo
apenas daquelas condizentes com as virtudes éticas, ou com 0s vicios —, sem a qual habito
algum poderia ser erigido. Habita, verdadeiramente, aquele que se atém, a cada passo, ao
modo proprio do habitar humano, isto é, as competéncias e aos alcances de sua destinagao,
de seu daipwv.

E sob essa acepcao que 0 grego doinwmv equivale a “destino”. Vejamos. Na sua
traducdo do fr. B119 de Heréaclito, Charles Kahn observa que o horizonte significativo do
verbete relne as acepcdes de “guia”, “divindade” e “fortuna” — para os louros ou para a
ruina®. Destino, assim, diz ndo apenas a destinagdo em geral, no caso, a morada do
homem, mas também o quinhdo de medida e direcdo de cada unidade de sentido ou

variagdo em particular. E o que se verifica no verbo daim (repartir, distribuir, lotear),

8 HERACLITO, op. cit., p. 116.

7 ARISTOTELES. Athenian Constitution. Eudemian Ethics. Virtues and Vices. Trad. H. Rackham.
Cambridge: Harvard University Press, 1935, p. 246.

8 Cf. KAHN, Charles. A arte e o0 pensamento de Heraclito. Trad. Elcio de Gusmao Vergosa Filho. S&o
Paulo: Paulus, 2009, pp. 408-09.

11 Revista Tragica: estudos de filosofia da imanéncia, Rio de Janeiro, v. 15, n° 2, pp. 9-21, 2022.
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étimo de daipwv. Um destino, seja qual for sua propor¢do, ndo condiz a um mero
desempenho isolado, embora s6 forneca testemunho de si por intermédio do
intransferivel, do proprium. O daipwv, diriamos, ¢ o medium a partir do qual e com o qual
toda concordia e discordia, toda unificacdo e diferenciacdo podem se nos afigurar
enquanto tais. E o que, alis, escreve Goethe, no vigésimo livro de Poesia e Verdade:
“Esse elemento essencial, que parecia surgir em meio a todas as outras coisas,
diferenciando-as, unindo-as, eu o chamava de ‘demoniaco’ [Damonische], seguindo o
exemplo dos antigos™”.

A significacdo de daipwv enquanto destino, N0 mais, traz consigo uma outra
apreciacdo de seminal importancia a experiéncia grega do vocabulo, qual seja, a de
medium entre mortais e imortais. I1sso que surge em meio a todas as coisas, seguindo as
palavras de Goethe, é o préprio surgimento das coisas, pois que assinala a totalidade de e
em cada coisa. O daipwv ndo € um nem o outro, mas um entre, ndo um ente. Um entre
diz o hiato que separa e que franqueia o encontro, é a partir dele que o divino dos deuses
e a humanidade dos homens se enlagam e se repelem, ou ainda, que “o poder da natureza
e 0 mais intimo do homem se tornam um na ira [im Zorn Eins wird]”%, escrevera
Hélderlin nas Observacdes sobre Edipo, em 1804, no ultimo periodo de lucidez. Esse
entre, nele mesmo, contudo, nada é, salvo se o concebermos como uma passagem de
cofundacgdo da natureza divina e do intimo humano, do imortal e do mortal.

Dado o preambulo, podemos agora nos remeter a memoravel caracterizacdo de
"Epwc (Amor) n’0 Banquete, presente no Gltimo dos discursos de encémio do didlogo —
quando da vez de Sdcrates —, pelo qual Holderlin nutria grande apreco, tal como se 1€ na
carta enderecada a Neuffer, seu amigo e confidente, datada de julho de 1793, portanto,
no periodo de elaboracéo inicial do Hipérion!!. No passo 202d-e, é travado o seguinte

coldquio entre SAcrates e Diotima:

S. “Que sera, entdo, Eros?” perguntei; “mortal?”
D. “De forma alguma!”

® GOETHE, J. W. von. Poesia e Verdade. Trad. Mauricio Mendonga Cardoso. S&o Paulo: editora Unesp,
2017, p. 942. Grifo nosso.

10 HOLDERLIN, KI StA 5, p. 219.

11 A certa altura da correspondéncia, Holderlin faz mengdo a momentos em que se encontrava “ébrio
[trunken] da taga socratica”, e como, seguindo o enredo do dialogo, “o divino Socrates [der gottliche
Sokrates], com sua sabedoria celeste [mit seiner himmlischen Weisheit], a todos ensina o que é o Amor”
(HOLDERLIN, KI StA 6, p. 95). Como se sabe, dentre os convivas de Agatdo, Socrates é aquele que mais
enche sua taca de vinho e que menos embriagado fica; e o préprio cume do ensinamento da scala amoris,
ele o atribui a Diotima, a sacerdotisa de Mantinea. Aqui se deixa entrever aquilo que mais tarde Holderlin
chamara de heiligniichtern (sacrossébrio), além, é claro, do modelo para a sua prdpria Diotima no Hipérion.
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S. “Entao, o que ¢?”

D. “Como no caso anterior, algo intermediario entre mortal e imortal.”

S. “Como assim, Diotima?”

D. “Um grande deménio [daipwv], SOcrates; e, como tudo o que é demoniaco, elo
intermedidrio entre os deuses e 0s mortais [ueta&d dott 00D 1€ Kai Ovnrod].”t?

E de conhecimento geral as alusdes de Socrates ao seu daipwv familiar. "Epwg,
contudo, ¢ chamado de daipwv péyag (“grande demonio”). Ambos, “como tudo o que é
demoniaco”, tém por encargo a mediacgdo, ou seja, se definem por aquilo que o grego
chama de peta&v (“elo intermediario”); Holderlin, em Fundamento para Empédocles,
texto datado de 1799, se vale dos termos “meio” (Mitte) e “ponto intermediario”
(Mittelpuncte)!®. A figura mitica de "Epwc, um dos deuses primordias na teogonia
hesiddica, se insere no didlogo mediante uma nova roupagem de sua arvore genealdgica,
como veremos mais a frente. Esse recurso redefine a sua simbolica, uma vez que todo
caractere mitico se configura consonante a sua insercao filial. Sob a compleigéo de "Epag,
a demonologia platonica assinala o ponto por exceléncia de irradiacdo da totalidade do
real, e assim o faz valendo-se da linguagem sagrada dos gregos, o pvfog. Tanto o € que o
ensinamento de Socrates acerca da origem de "Epwg ndo provém de sua maiéutica
filoséfica, mas do relato que ouvira da boca de Diotima, uma sacerdotisa, a qual sdo
consagradas as prerrogativas de um medium, de acordo com a sua gradagio mortal. E 0
que ja revela o seu nome, composto do adjetivo diog (divino) e do substantivo tiun
(honra). Diotima significa, desta feita, aquela que é honrada pelo divino, donde a elevacao
e autoridade de sua enunciagdo®. Na versdo final do romance de Hélderlin, Diotima é
tanto a amada do protagonista quanto aquela que lhe ensina o que é o Amor. Nela, como
atestam varias ocasides da obra, 0 composto grego é preservado; vide a exclamacéo de
Hipérion quando da primeira menc¢do a ela: “Oh, Diotima! Diotima! Ser celestial
[himmlisches Wesen]!*°. Todavia, se a scala amoris d’O Banquete acentua propriamente
0 caminho de ascensdo, nos termos da ascese platdnica, o Hipérion se incube de também
acentuar o caminho de descida, numa espécie de descese hdlderliniana; portanto, de
concordia entre os pendores ébrio e sdbrio, sagrado e humano®®. Conforme escreve

Hipérion, na mais concisa de todas as epistolas da obra:

12 p ATAO. O Banquete. Trad. Carlos Alberto Nunes [bilingue]. Belém: ed.ufpa, 2011, p. 149.

13 Cf. HOLDERLIN, KI StA 4, pp. 159-60.

14 Cf. BINDER, Wolfgang. “Holderlins Namenssymbolik”. In: Holderlin-Jahrbuch 12, 1961/62, p. 148.

15 HOLDERLIN, KI StA 3, p. 55.

16 O neologismo heiligniichtern, mencionado na nota 11, aparece nomeadamente em duas ocasides da obra
de Holderlin: no fragmento de hino Deutscher Gesang (Cantico alemé&o), escrito apds o ano de 1800, e no
poema Halfte des Lebens (Metade da vida), de 1804. A apreciacao do termo por Paulo Quintela é de grande
valia para a sua compreensdo: “Heiligniichtern — é impossivel verter a palavra ao nosso idioma, ja porque

13 Revista Tragica: estudos de filosofia da imanéncia, Rio de Janeiro, v. 15, n° 2, pp. 9-21, 2022.
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Milhares de vezes, na alegria de meu coracdo, ri dos homens que imaginam ser
impossivel a um espirito elevado saber como se prepara um legume. Diotima podia falar
no momento certo e com muita consisténcia ao fogao a lenha [Feuerherde], e, decerto,
ndo hd nada mais nobre do que uma nobre moca que cuida da chama benfazeja
[allwohltatige Flamme], e que, semelhante a natureza, prepara a comida que alegra o
coragdo.!

Nessa concatenacdo de Holderlin parece ecoar uma historieta de Aristoteles
presente no escrito Das partes dos animais (645al7), que narra a surpresa de alguns
estrangeiros — sequiosos de presenciar a intimidade de um pensador — ao se depararem
com um Heraclito aquecendo-se ao fogo, numa atividade trivial e comum, ao que
Heréclito, percebendo o desapontamento dos visitantes, diz, em tom de encorajamento,
que também ali habitava o divino. Em ambos os relatos, nos deparamos com o elemento
sugestivo do fogo. O acesso a morada sagrada ndo requer nenhum artificio para além
daquele que se apresenta e que se abre a sua propria realizacdo, de modo que a mais
corriqueira das atividades pode dar testemunho do divino, desde que apreendida
corretamente, ou seja, em atendimento ao que se oferece como consumavel, de acordo
com a natureza (kotd @vowv). Na carta, Hipérion se vale da expressdo “semelhante a
natureza” (a&hnlich der Natur), para indicar que o caminho do fogo celeste, acima e
distante, s6 pode ser vivenciado e discernido em meio aos caminhos e descaminhos do
fogo terrestre, abaixo e proximo. A distancia didatica da Diotima platonica, Holderlin,
com a sua propria Diotima, acrescenta a intimidade do lar e dos lagos afetivos®®. Com
efeito, servindo-nos da metéafora tardia da scala (escada, em latim) — no dialogo
propriamente dito (211c), Diotima se utiliza do dativo plural éravapacpois (degraus) —,
0 caminho que conduz para cima € o mesmo que conduz para baixo. As inversdes de
direcdo ndo modificam o caminho nele mesmo, que simultaneamente é e ndo é tanto para

cima gquanto para baixo, de sorte que resguarda a totalidade das dire¢cdes. Qualquer que

ela, na cerrada concisdo e no equilibrio da sua composi¢do, exprime interpenetracdo, igualdade e
simultaneidade dos seus elementos que em portugués, ao exprimir-se pela copulativa, segundo o processo
normal da lingua, se perdem, sugerindo adjuncéo, subordinagéo ou sucessdo que no original nao existem.
Heiligniichtern — sacro-sébria, digamos, com toda a reserva que imp&e o respeito pela lingua. Simultaneo
com o sagrado, o0 santo, o casto, o ingénuo, o ardente — o elemento reflexivo e controlado da sobriedade,
da frieza, da medida raciocinada” (QUINTELA, Paulo. Holderlin. Porto: editora Inova, 1970, pp. 65-66).
Para um maior desenvovimento do entorno, cf. CORREIA, André F. G. “Hdlderlin e o fogo da Grécia”. In:
A palavra de Holderlin. S&o Paulo: Giostri, 2022, pp. 15-47.

" HOLDERLIN, KI StA 3, p. 59. Grifo nosso.

18 1sso se mostra tanto mais patente se levarmos em conta a outra inspiragdo para a sua personagem, de
fonte pessoal e ndo literaria, a saber, Susette Gontard — “A quem sendo a ti (Wem sonst als Dir)”
(HOLDERLIN, KI StA 2, p. 359) —, tal como se 18 na dedicatdria do segundo volume do Hipérion. Para
uma leitura dessa inspiracdo pessoal, cf. VOPELIUS-HOLTZENDORFF, Barbara. “Susette Gontard-
Borckenstein”. In: Holderlin-Jahrbuch 26, 1988/89, pp. 383-400.
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seja o sentido tomado, a ele o caminho do todo nunca havera de se reduzir, pois se trata
antes do caminho de todos os caminhos, logo, também de caminho nenhum. E o que
ensina Heraclito: “Caminho [680c]: para cima, para baixo, um e o mesmo”?°, segundo a
formulagéo do fr. B60%°.

A forca dessa formula também se verifica na composicao etimoldgica do nome
Hipérion, o qual resguarda a elevagdo, o acima (bnepog), precisamente enquanto aquele
que anda, caminha (iov) — Yrepiov. Anexado a esse correlato etimoldgico, ha também
um outro, de ordem mitoldgica. Tal como consta na Teogonia de Hesiodo (vv. 371-74),
Hipérion assinala a confluéncia de Ovpavog (Céu) e de INaia (Terra), de cujo contbio
proveio. Ele se encontra, assim, a meio caminho do acima e do abaixo, entre um e outro,
portanto, sem dire¢do definida, sem uébodoc; para onde quer que se volte, voltara a sua
proveniéncia®l. Com isso, recoloquemos a questdo da genealogia platonica de "Epog € 0
lugar que ela confere ao homem conforme interpretacdo de Holderlin.

No passo 203b, Diotima conta que "Epwc foi concebido da unido de ITopog
(Copioso) e Ilevia (Indigéncia), quando da celebragdo do nascimento de Afrodite, no
Jardim dos Deuses. "Epwg concerne, dessarte, a flexao do ilimitado e inesgotavel no seio
do limitado e escasso. O amor er6tico, de um lado, em funcéo de sua ascedéncia materna,
se define pela caréncia do desejo, advindo da falta de recursos; mas o outro lado, de
procedéncia paterna, outorga a esse mesmo desejo a saciedade da aptiddo inventiva, que
Ihe faculta um horizonte de auto-ultrapassagem, a exemplo da procriacdo bioldgica, de
acordo com o0s passos 206e-207a, por intermédio da qual os mortais participam da
eternidade e da imortalidade, ou ainda consonante aos atos de cultura, que adentram e
pervadem gerac0es a fio, dentre os quais 0 mais potente desejo de conhecimento, que é a

filosofia, como se I& no passo 204b, seguindo a sua acepcdo literal, de amor ao saber.

19 HERACLITO. “Fragmentos”. In: Os pensadores originarios. Trad. Emmanuel Carneiro Lefo.
Petrdpolis, RJ: Vozes, 2017, p. 87.

20 Nesse sentido, escreve Gadamer: “E o mesmo caminho que na subida parece tdo dificil e na descida tio
facil (ou ainda: que parece tdo longo na ida e tdo curto na volta). Trata-se, creio, de um simples exemplo
de como um e 0 mesmo aparentam ser completamente diferentes, e mesmo opostos” (GADAMER, Hans-
Georg. “Heraklit-Studien”. In: Der Anfang des Wissens. Reclam Verlag: Stuttgart, 2012, p. 54).

21 Na primeira e Unica quadra do poema Curso da vida (Lebenslauf), escrito por Holderlin entre 1796 e
1798, nos deparamos com outra reminiscéncia do fr. B60 de Heraclito: “Meu espirito aspirava as alturas,
mas o amor, / de pronto, o puxou para baixo. A dor o dobrou poderosamente. / Assim percorro o arco da
vida / e retorno para onde vim” (HOLDERLIN, KI StA 1, p. 250). O Amor (Liebe) é a forga que impede as
tendéncias opostas de enveredarem na abstracdo do isolamento e na pura distingdo. O mesmo aplicar-se-ia
se invertéssemos a dire¢do: “Meu espirito aspirava as baixezas, mas o amor, de pronto, o puxou para cima”.
As alturas remetem ao divino e imortal e as baixezas, ao humano e mortal. Aqui, reside o elemento axial
do tema do Amor, tanto em Platdo quanto em Holderlin, pois a acentuacdo de uma das direcBes — feitas as
devidas ressalvas e pontuados seus respectivos propositos — ja pressopde a outra. E o que sera desenvovido
na sequéncia.
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Assim, diz Diotima a Socrates (204a): “O que consegue sempre lhe escapa, de modo que
nem empobrece 0 Amor ["Epmg] nem enriquece, assim como também estd a meio
caminho [uéo@] da sabedoria e da ignorancia”?2. Esse meio caminho indica, em verdade,
0 caminho in statu nascendi, como revela o étimo de "Epwg, o verbo £pacOot (estar
inflamado de amor). Tal amor, conquanto pressuponha a falta, sem a qual nada poderia
anelar, é um simile do poder de propagacéo do fogo (ndp), que tudo alcanca e consome.
Esta ocasido nos faz lembrar de um dos pares antitéticos do fr. B67 de Heréclito —
“saciedade-fome [kopog Apdc]”> —, o qual reaparece no fr. B65 sob outro encadeamento,
a saber, como “caréncia e saciedade [ypnopocovnv kai képov]”?4. A terminologia dos
fragmentos parece prefigurar o que dira Diotima da progénie erotica.

E de se notar ainda que ambos os fragmentos foram transmitidos por Hip6lito, em
sua obra Refutacdo de todas as heresias, cuja importancia doxografica reside no
estabelecimento do elemento igneo como o fio condutor dos paragrafos em que se
encontram os fragmentos. O fr. B65, assim, se nos dispde como signo do “fogo eterno”
(10 mp 10 aidviov), observa Hipodlito®™. O doxografo ainda atribui a Heraclito o
acréscimo de um outro par a cada um dos termos do par do fragmento, resultando na
seguinte  concatenagdo: “formacdo-caréncia”  (S0KOOCUNGCLG  YPNOUOGVVH) €
“conflagragdo-saciedade” (§kmvpwoic k6poc)?. Os pares antitéticos de Heraclito, assim
como as competéncias de tensdo da progenitura de "Epwc, precedem qualquer tentativa
de estabelecer uma relacdo de anterioriodade e posterioridade entre os termos de cada par.
O fendmeno originario do fogo, enquanto “caréncia e saciedade”, se define, antes de tudo,
pela circularidade subitanea dos termos pareados. Assim, valendo-nos de um
desmembramento elucidativo, a “formagao” ¢ aquilo que se segue a “caréncia”, pois que
a falta também implica ansia de forma e, por conseguinte, esfor¢o de conquista, ao passo
que a “deflagragdo” ¢ o que se segue a “saciedade”, a vista que a perfeicdo da forma
também implica seu fim, logo, sua combustdo, e, com isso, a retomada da falta. "Epwg é
esse fogo eterno, atimo de inquieta satisfacdo. Parafraseando o fr. B119, diriamos:

eroticamente habita o homem.

2 PLATAO, op. cit., p. 148. Trad. José Cavalcante de Souza, levemente modificada.
2 HERACLITO, op. cit., p. 81. Trad. Alexandre Costa.

24 1bidem.

5 Cf. Refutagdo de todas as heresias, 1X, 10, 7.

26 |bidem.
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E nesse seguimento que diz Diotima a Socrates (207a): “O amor [£pwta] é o
anseio de imortalidade”?’. Com efeito, para um mortal, a imortalidade é o sumo e a
consumacao de seu amor, logo, de seu agir e de seu saber, mas o é na medida em que se
Ihe subtrai e Ihe regula o anseio?®. O imortal no mortal, assim, entrevisto no ultimo estagio
da ascese, ndo tem que ver com a visibilidade do puro imortal, o qual, bem como um puro
mortal, abstrairia a mesmidade do caminho. Todavia, ndo obstante 0 mesmo, é necessario
sempre enfatizar a diferenca das dire¢6es. Os degraus da ascese, ensinados pela Diotima
platdnica, implicam a aprendizagem dos aspectos imorredouros do real, 0s quais precisam
desembocar no reconhecimento da impossibilidade de abarca-los de todo, e, por
conseguinte, no reconhecimento de uma descese fundamental, em que aquela
impossibilidade se reclina, por amor, ao campo do possivel, isto €, ao mundo mortal, que
sera tanto mais pujante quanto mais favorecer o saber de sua ignorancia, logo, o quéo
melhor corresponder as demandas das disposicdes que lhe vao ao encontro — aos limites
de enfrentamento da finitude. Lembremo-nos aqui da Diotima que nos descreve
Holderlin, ao “fogo a lenha”, e que, ademais, morre no romance; o quao distante, em sua
apresentacdo, ela ndo se encontra da aurea sapiencial da Diotima de Platdo. O que as
difere, na verdade, é a acentuacdo do ensino. Ambas as personas, além disso, estdo mudas
e ausentes das obras, uma vez que falam e se tornam presentes a partir das rememoragoes
de Sécrates e de Hipérion, que para o efeito performéatico acabam por adotar a indole
erdtica que norteia o texto, em atendimento as suas respectivas iniciagdes nos mistérios
do amor. Com isso, se a Diotima platdnica ensina os degraus que conduzem o amor
humano ao amor divino, a Diotima holderliniana enfatiza a direcdo oposta, do amor
divino ao amor humano?®. Na segunda das trés versdes do poema Diotima, escrito entre
1796 e 1798, nos deparamos com alguns versos que corroboram o sentido da descese que

atribuimos a personagem:

Eis que, do seio do Ideal,
Como que caidos do céu, forca e coragem.
E tu haveras de me aparecer radiante,

21 pLATAO, op. cit., p. 161. Trad. Carlos Alberto Nunes.

28 Como escreve Michael Franz: “Sé porque o amor plat6nico é uma relagéo contréria entre desiguais é que
pode entdo ser usado também como modelo para a ascensdo do finito, mortal, ao infinito, imortal. O homem
mortal ndo pode se igualar ao divino, mas pode amé-lo, e isso significa aspirar a ele” (FRANZ, Michael.
“‘Platons frommer Garten’. Holderlins Platonlektiire von Tibingen bis Jena”. In: Hoélderlin-Jahrbuch 28,
1992/93, p. 126).

29 Ppara uma leitura de cotejo entre as duas Diotimas, cf. SOUZA, J. M. R. “No meio do caminho tinha
Diotima”. In: Archai, n. 13, 2014, pp. 131-139; e para um estudo da recepgio d’O Banquete no Hipérion,
cf. BILLINGS, Joshua. “Hyperion’s symposium: an erotics of reception”. In: Classical Receptions Journal,
v. 2, 2010, pp. 4-24.
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Imagem divina, na minha noite.*

A “queda do céu”, uma vez que pressupde a ida até ele, por certo, ainda o traz
consigo, porém como “noite”, ou seja, perda e auséncia, as quais, sem duvida, se
distinguem de seu estado pré-ascese, em gque 0 mortal ndo se sabe em nexo amoroso com
o imortal. A caréncia pds-ascese, no estado de descese, cumpre, a bem dizer, uma
depuracdo da falta, ocasionada pela verificagdo da mesmidade do caminho na descida,
cuja “imagem”, no aparecimento de sua totalidade, passa a se apresentar como “divina”,
conquanto finita e mortal. Assim, ao ser questionado por Belarmino como se sentia na
presenca de Diotima, responde Hipérion: “Como alguém que tudo perdeu para tudo
ganhar”, ¢ ainda, na mesma carta, “‘era como se as coisas da terra [die Dinge der Erde] se
depurassem e se derretessem conjuntamente em meu fogo [Feuer], como ouro, e algo
divino se soltasse delas e de mim”, e finaliza, “quao tolo e bem-aventurado era meu amor
por tudo™3L. A tonica de encomio para com a queda se da em funcdo da visibilidade do
fogo celeste no terrestre, do infinito originario no horizonte do finito. A palavra sagrada
néo prescinde de outro templo que o da chama do lar, desde que bem avivada. Assim, a
depuracdo do amor humano, em sua delimitacdo propria, assinala a confluéncia de todos
o0s caminhos, o saber de todos os saberes; o que nao implica desertificacdo ou esgotamento
das vias de acesso, mas antes a viabilidade mesma do campo do possivel, que se
franqueia, digamos, conforme ao devido arado da terra, da finitude. O amor ("Epwc) é 0
elo (daipwv) que faculta a fala humana o mesmo penhor da fala divina, estabelecidas as
devidas ressalvas. A inscricdo do timulo de Santo Inédcio de Loyola, utilizada por
Holderlin como epigrafe do Hipérion, significa o divino precisamente como dadiva da
qual tudo floresce, porquanto originariamente caminho e passagem: non coerci maximo,

contineri tamen a minimo, divinum est®2.

30 HOLDERLIN, KI StA 1, p. 223. Grifo nosso.

31 HOLDERLIN, KI StA 3, p. 67.

32 Do latim: “Nio ser coagido pelo maior, mas encerrado pelo menor, é divino”. A inscrigio também aparece
no [Prefacio ao] fragmento de Hipérion (mas sem a referéncia final ao “divino”), assim como em outros
textos do mesmo periodo, mediante formulag&o prdpria: “Em todo caso, o erro seria se 0 homem preferisse
se contentar com um determinado limite individual, ou renegar, de modo geral, o limite em que estava, mas
no qual ndo deveria estar” [der Irrtum wére, in jedem Falle, er mochte sich bei einer individuell bestimmten
Grenze begnlgen, oder die Grenze (iberhaupt verleugnen, wo sie doch war, aber nicht sein sollte] (Cf.
Hermocrates a Céfalo, StA 4.1, p. 222); “O maior se revela no menor” [Im Kleinsten offenbart das Groste
sich] (Cf. A juventude de Hipérion, StA 3, p. 212); “O que pode agradar de modo particular, ndo pode, pois,
agradar como um todo, e vice-versa” [Was vereinzelt gefallen kann, kann nicht wohl als Ganzes gefallen
und umgekehrt] (Cf. [Preféacio a] pentltima versdo [de Hipérion], StA 3, p. 249); “Frequentemente, 0 maior
se revela no menor” [Oft offenbart sich im Kleinsten das Groste] (Cf. Projeto em prosa para a verséo
métrica [de Hipérion], StA 3, p. 202); “Mas também em uma vida limitada pode o homem viver
infinitamente” [Aber auch in einem beschrankten Leben kann der Mensch unendlich leben] (Cf. Sobre
religido, StA 4, p. 291); “Tudo o que ¢é original aparece nio na forca originaria, mas sim em sua fraqueza”
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A recepcdo direta do mito platdnico de "Epwg ocupa um lugar de tamanha
primazia no Hipérion que nas versdes anteriores do romance chega a ser recriado
nominalmente, tal como se 1€ na Versdo métrica [de Hipérion] (assim como no Projeto
em prosa dessa mesma versdo) e na Juventude de Hipérion, a primeira concebida entre
novembro de 1794 e janeiro de 1795 e a segunda entre marco e maio de 1795. Isso salta
a vista por ndo ser comum as formas literarias em geral, mesmo aquelas de forte
envergadura filosofica, alusdes expressas a obras e a autores, e muito menos a trechos e
a proposituras. Em sua versao definitiva, isso s6 ocorre em relacdo a Heraclito; e ainda,
como vimos, a partir de uma recriacdo d’O Banquete (187a). Alias, “a grande palavra de
Heréaclito”, como diz Hipérion no discurso de Atenas, sO estd nomeadamente ligada ao
nascimento da filosofia por concernir a “esséncia da beleza”%, que sdo, juntamente com
0 amor, 0s temas centrais da fala de Diotima no dialogo de Platdo. Dito isso, vejamos o

que escreve Hoélderlin em Juventude de Hipérion:

Quando nosso espirito se perdeu do livre voo dos celestes e se inclinou do éter em
direcéo a terra, quando o copioso [UberfluR] esposou a indigéncia [Armut], 14 estava o
amor. 1sso ocorreu no dia em que nasceu Afrodite. No dia em que o belo mundo
comegou para nds, comegou para nos a escassez da vida. Se antanho éramos desprovidos
de falta e livres de todos os limites, tampouco haveriamos de perder a plenitude, o
privilégio do puro espirito. Nés trocamos a calma livre de sofrimento dos deuses pelo
sentimento de vida, pela clara consciéncia. Pense, se for possivel, o espirito puro! Ele
ndo se ocupa com a matéria; por isso ndo vive para ele mundo algum; sol algum se
levanta ou se pOe para ele; ele é tudo, e por isso nada é para si. Ele ndo carece, pois ndo
pode desejar; ele ndo sofre, pois ndo vive.3*

No mencionado Projeto em prosa, escrito meses antes, esse “puro espirito” (reiner
Geist) ¢ denominado de “infinito ser originario [unendlich urspriingliches Wesen]”*°.
Essa passagem da Juventude de Hipérion é, a bem dizer, uma varia¢do do que consta no
Projeto em prosa (e da propria Versdo métrica), sobretudo pela disposicdo do Iéxico
platdnico presente em ambos os trechos. Como quer que seja, 0 conteddo concerne ao
que Hélderlin, em O devir no perecer (1799/1800), chama de “mundo de todos os mundos
[Welt aller Welten], o todo em todos [das Alles in Allen]”*®. Todavia, esse mundo

originario, “que € sempre, sO se apresenta no todo do tempo”, isto ¢, “no devir do

[Denn alles Urspriingliche erscheint zwar nicht in urspringlicher Stérke, sondern eigentlich in seiner
Schwéche] (Cf. O significado das tragédias, StA 4, p. 286). A inscri¢éo € uma espécie de leitmotiv filoséfico
de Holderlin.

3 HOLDERLIN, KI StA 3, p. 85.

3 |bidem, pp. 212-13.

35 Ibidem, p. 202.

% HOLDERLIN, KI StA 4, p. 294.
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momento e comego de tempo e mundo”®’; portanto, somente na medida em que o tempo
de um mundo instaura limite e distingdo, sobriamente, pois onde ndo ha delimitagdo, nao
h& mundo, ndo h4 vida. Essa instancia originaria, ébria, assim apartada, nunca houve.
Percebemos, com isso e a despeito disso, que nesse puro infinito ja se prefigura uma
dimensdo de amor, mas como que em germe, sem florescimento efetivo, sem mundo ou
vida. Esse nivel de unido, em verdade, € o postulado da dimensdo amorosa que gera
"Epwc, o qual, nos relatos platonico e holderliniano, corresponde ao fruto dessa unido; a
prole, desta feita, consuma aquilo que ja se dera antes mesmo de sua progenitura. Dito de
outro modo, se, de um lado, "Epwc ¢ resultado da unido entre I16pog e Ilevia, de outro,
nele se concretiza o postulado da unido de que proveio, ou seja, aquilo de que [16pog e
[Tevia se desprenderam, mas ao qual precisam retornar, porém sob um aspecto mais
enérgico e dotado de interesse, dado que toda separacdo nao apenas precisa admitir uma
proveniéncia comum, mas também a permanéncia dessa proveniéncia nos termos que a
evidenciam como diferenca, 0s quais, nesse mesmo atimo, ja tendem ao encontro,
portanto, a retomada da origem pura, que implica, na verdade, a sua inauguracao efetiva,
pois nunca houvera antes. O limite configura o florescimento do amor, e, portanto, o
testemunho do mundo, qualquer que seja ele. "Epwg &, assim, o filtro que revela o estatuto
do homem, e isso na medida em que d& mostras da mesmidade entre o intimo mortal e a
natureza imortal, os quais, embora jamais despontem isoladamente, precisam ser

distinguidos, conforme & demanda ontoldgica de uma sobria ebrietas.
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