Adagios — Erasmo de Roterda
Selecao, traducao e notas de Newton Cunha

Apresentacao

Os adagios recolhidos por Erasmo de Roterda durante cerca de trinta e seis
anos (considerando-se a primeira edicdo a de 1500 e a ultima a de 1536), e
escritos em latim, constituem uma excepcional antologia do saber ocidental sub
specie proverbii até aquela Ultima data. A coletanea abrange exatamente 4.151
parémias ou maximas, extraidas de quase todos os autores e obras da
antiguidade e da ldade Média, comecando em Homero e passando por poetas,
dramaturgos, filésofos, tedlogos, filblogos e muitos outros escritores de um
vasto periodo da cultura ocidental. Entre tantos, Hesiodo, Platdo, Aristoteles,
Euripedes, Séfocles, Plauto, Cicero, Horacio, Teréncio, Plutarco, Ateneu,
Luciano de Samésata, Sao Jerébnimo e Santo Agostinho. Essa, portanto, é uma
pequenissima amostra de uma obra que serviu de livro de cabeceira aos
intelectuais e artistas do Renascimento.

Diferentemente dos mais recentes livros de “autoajuda”, que proliferaram
em finais do século XX e inicios do XXI, pretendendo convencer seus leitores
por conselhos Obvios ou desgraciosamente explicitos, além de recomendar
atitudes pretensamente redentoristas, os adagios recolhidos e comentados de
Erasmo nos sugerem, pela graca das metaforas e a sinuosidade das
assercdes, uma reflexdo serena e talentosa sobre o agir humano. Ou nos
fazem afrontar os erros e defeitos renovadamente cometidos pelas sucessivas
geragodes, seja por ignorancia ou imprevidéncia, seja por consciente ma-fé, ou
nos apontam os bons exemplos de conduta que o tempo e a razao
consolidaram entre os homens. As ferramentas utilizadas sado ora a ironia,
como na maxima “muitos sdo os ouvidos e olhos do rei”, ora 0 bom senso,
como no antiquissimo ditado “a fronte precede a nuca”, a indicar que devemos

julgar ou atuar pessoalmente em assuntos que nos dizem particular respeito.

N. Cunha



Noticia sobre Erasmo

Desidério Erasmo de Roterdad ou, originalmente, Herasmus Gerritszoon,
latinizado para Desiderius Erasmus Roterodamus (1466/67-1536) nao se fez
como filésofo sistematico, embora se possam perceber reiteradas
caracteristicas no grande corpo de seus escritos. Com frequéncia refletiu sobre
assuntos que convidam a investigacdo filosofica, como, por exemplo, a
influéncia da natureza contraposta a cultura, a relagdo entre a palavra e coisa
denotada, a forma ideal de governo, a natureza da fé, a moral e o
conhecimento racionais. Os pontos de vista de Erasmo sobre esses temas sao
de interesse para os historiadores de hoje, mesmo que nao estejam
previamente estruturados, porque suas obras circularam amplamente e sua
influéncia no norte da Europa foi por demais extensa. Na linguagem moderna,
constituia um respeitado formador de opinidao e se for necessario um rétulo
geral, seu pensamento pode ser melhor descrito como "Humanismo Cristdo",
ou seja, uma filosofia de vida que combina o pensamento cristdo com as
tradicbes classicas da filosofia e da literatura greco-latina. Assim, abracou a
crenca humanista na capacidade de autoaperfeicoamento de um individuo e o
papel fundamental da educacao (paideia) para elevar o ser humano acima do
nivel meramente animal. O impulso do programa educacional de Erasmo foi a
promocao da docta pietas, o douto sentimento religioso, ou o que denominou
de "filosofia de Cristo". Como estudioso biblico, apoiou o chamado humanista
ad fontes, ou seja, um retorno aos textos na lingua original, promovendo, por
conseguinte, o estudo das linguas hebraica, grega e latina. Encontrava-se,
portanto, na vanguarda da filologia moderna. A edigdo pioneira que fez do
Novo Testamento grego mostra sua compreensao do processo de transmissao
textual, desenvolvendo-o ao lado de criticas ou analises.

Em politica, Erasmo defendeu incansavelmente o consenso, 0 compromisso
ou a cooperacao pacifica em prol do bem comum, ideais que recomendou aos
participantes do debate da Reforma, embora com pouco sucesso. Considerado
um precursor da Reforma por seus contemporaneos, rompeu com Martinho

Lutero por causa do sectarismo do frei alem&do. Mais fundamentalmente, os
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dois homens discordaram sobre a heuristica biblica e se envolveram em uma
polémica sobre o livre arbitrio. Erasmo tomou uma posicao cética em relagao
as afirmagdes de Lutero. Ao contrario do reformador, ndo acreditava no carater
explicito das Escrituras e usava o consenso e a tradicdo como critérios para
resolver questdes que nao permitiam uma conclusao diretamente racional.
Todavia, Erasmo raramente se aventurou em questdes doutrinarias,
favorecendo a simples fé e a devocdo em detrimento da dialética e da
especulacdo escolasticas. A circulacdo das obras de Erasmo foi
temporariamente cerceada quando a Igreja Catdlica as colocou no indice dos
Livros Proibidos, mas suas ideias foram revividas durante o lluminismo quando
passou a ser considerado um precursor do racionalismo filoséfico. Uma de
suas mais famosas obras, O Elogio da Loucura, continua a ser impressa até os
dias atuais, distingdo compartilhada por poucos livros do século XVI.

Erasmo nasceu (obviamente) em Roterdd, em 27 de outubro de 1466, ou
1467, sendo filho ilegitimo de um padre. Frequentou uma escola em Deventer,
considerada como progressista para a época. Orfio em 1483, passou aos
cuidados de tutores que o matricularam em outra escola dirigida por uma
congregacao cristd de nome Irmaos da Vida Comum. Como a heranca de
Erasmo era pequena, seus tutores o persuadiram a entrar no mosteiro dos
Céanones Regulares Agostinianos em Steyn, onde ordenou-se sacerdote no
mesmo ano da descoberta da América (1492).

Por essa época escreveu sua primeira obra, De Contemptu Mundi (Do
desprezo do mundo) s6 publicada tardiamente, em 1521, um elogio a vida
monastica, ou seja, a reclusédo e retirada do mundo, lamentando ja o declinio
do monaquismo. Pouco depois, no entanto, o préprio autor confessou ser uma
pessoa inadequada a vida reclusa, tendo preferido a convivéncia e os debates
universitarios. Em 1495 viu uma chance de realizar seu objetivo quando o bispo
Hendrik de Bergen o enviou ao College de Montaigu, em Paris, e lhe prometeu
apoio financeiro. Quando o apoio financeiro prometido ndo se materializou,
Erasmo deixou o colégio, entdo conhecido por sua disciplina rigorosa e
condi¢des de vida duras, e se sustentou com o ensino particular de jovens
abastados. Esta experiéncia produziu uma série de manuais e auxilios
educacionais, entre eles a primeira edicdo dos Adagia, De Copia, um manual
de estilo (1502); Colloquia, uma colecdo de dialogos destinados a ensinar o
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latim (1518) e De Epistolis Conscribendis, um manual de escrita de cartas
(1522). Todas essas obras e as posteriores que veio a produzir tiveram
multiplas edicdes, algumas delas ampliadas e com um propdésito mais
abrangente, o que Ihe permitiu viver exclusivamente de direitos autorais, tendo
recusado todas as prerrogativas e emolumentos académicos que lhe foram
oferecidos ao longo de sua carreira professoral, em nome da liberdade de
pensamento ou da independéncia intelectual. Aceitou apenas um salario, pago
de maneira intermitente, a de conselheiro de Carlos V, monarca do Sacro
Império Romano-Germanico.

Em 1499, Erasmo acompanhou um de seus alunos, William Blount, Lord
Mountjoy, a Inglaterra. A visita permitiu-lhe importantes conhecimentos de
natureza sociointelectual, entre eles os dos humanistas William Grocyn e
Thomas Linacre, que o inspiraram a retomar o estudo do grego, e John Colet,
que o atraiu para os estudos biblicos. Travou amizade igualmente com Thomas
More, mais tarde Lord Chancellor da Inglaterra, com quem colaborou em
tradugbes de Luciano de Samésata, e encontrou um patrono em William
Warham, arcebispo de Cantuaria.

Durante as duas décadas seguintes, Erasmo viajou muito. Voltou a Franca
por um tempo, esteve duas vezes na Inglaterra e viajou para a ltalia, onde
obteve o doutorado em teologia na Universidade de Turim. Em 1517 ele
finalmente se estabeleceu em Leuven. Por essa época, ja havia construido sua
reputacdo de escritor e de pensador em grande parte da Europa, apos ter
publicado algumas obras exitosas: o devocional Enchiridion Militis Christiani
(Manual do Soldado Cristao, 1503) a satira Encomium Moriae (O Elogio da
Loucura, 1511), novas edicbes dos Adagia, continuamente enriquecidos ou
ampliados. Em 1516, publicara a grande traducdo do Novo Testamento grego,
o primeiro a chegar ao mercado, antecipando-se a Biblia Poliglota
Complutense, ideia do cardeal espanhol Cisneiros, que ja estava impresso,
mas ainda aguardando o imprimatur papal. Erasmo obteve do imperador
Maximiliano e do papa Ledo X o privilégio de publicacdo exclusiva por quatro
anos. Este texto tornou-se o Textus Receptus e suas edicdes posteriores foram
a base para o Novo Testamento da versao do rei James.

Erasmo encontrou assim sucesso em quatro géneros diferentes: literatura,

educacao, religiao e teologia. Em um catalogo que publicou em 1523, Erasmo
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organizou seus escritos sob nove titulos: 1) obras que promovem as artes da
linguagem, ou seja, escritos literarios e educacionais; 2) sua colecao de adagio;
3) correspondéncia; 4) obras que promovem a educacao moral (ele observou
que seu conteudo se sobrepunha a obras da primeira categoria); 5) obras que
promovem a piedade, ou seja, 0 sentimento religioso; 6) a edicao anotada do
Novo Testamento; 7) parafrases sobre o Novo Testamento; 8) discussdes
teoldgicas e 9) traducdes de obras patristicas.

Texto baseado na biografia da Stanford Encyclopedia of Philosophy (2017)



Carta prefacial a edicao de 1526, em 17 de janeiro, Basileia.

Erasmo de Roterda oferece suas saudagées a todos os estudiosos

Comecava a me envergonhar, excelente leitor, de todas as vezes que esta
obra renasceu, e pensei que as queixas dos que me censuravam por esgotar
os cofres dos estudiosos neste tipo de edicées eram, de certa forma, corretas.
Parecia haver perdido o justo empenho em virtude do reiterado assunto de
trabalho, quando eis que um afortunado evento nos mostrou que coisa poderia
induzir-nos a um erro futuro.

Percebemos que, estranhamente, nos faltam os numeros dos livros e
capitulos das obras citadas, e também as letras com que os gregos indicam os
livros homéricos. A esse respeito, cai em erro com muita facilidade, talvez por
cansaco: € que indico os numeros com as letras, mas algumas letras gregas,

quanto a forma, sdo semelhantes as latinas, embora sejam diferentes no som.
Por exemplo, o rho grego parece o p latino, e o x latino ndo difere do & (chy)

grego. Esse género de erro ndo se descobre facilmente, mesmo por parte de
um corretor escrupuloso, € nem por parte do proprio autor da obra. De outro
lado, quando uma obra assim colossal consta quase toda em registrar as
fontes, os livros, os capitulos, quem poderia ser tao afortunado pela memoria
para encontrar imediatamente um numero errado, ou quem tdo paciente e
resistente ao cansagco para examinar as citacées diretamente nas fontes?
Sobretudo quando, e em muitos casos, por uma so letra mal indicada precisaria
repercorrer toda a lliada ou a Odisseia de Homero? E, no entanto, também
deveriamos suportar essa tarefa penosa, se ndo tivéssemos preferido enganar
ou atormentar o leitor em tantas passagens.

O trabalho estava quase na metade, antes que essa preocupagao nos
tocasse seriamente. Mas se algo nos escapou nas paginas anteriores, fizemos
uma nota separada; mesmo que algo nos houvesse escapado ou aos
corretores do trabalho: muito poucas coisas, na verdade. Se em algum

momento um caractere impresso estivesse invertido, ou saltado, ou ilegivel,



pois eram casos muito raros, e ndo incomodavam o leitor culto, ndo parecia
valer a pena anota-lo a margem.

Além disso, ajuntamos uma quantidade ndo mediocre de provérbios; nao
para que o volume fosse carregado de digressdes inuteis, mas para que se
tornasse mais robusto em lemas indispensaveis. Mas ja que neste campo nao
h& prazo na corregao e no enriquecimento, se me for concedida uma vida mais
longa, se encontrar algo nas novas fontes e dia apés dia voltar a ver a luz, a
obra ndo serd contaminada, sendo-lhe sim acrescida uma grata corénide.
Assim, o leitor ndo sera sobrecarregado pela despesa nem sera privado de
qualquer fruto de meus trabalhos. Que se Deus me raptar desta terra, eu
suplico aos pésteros que conservem intactas estas paginas que com tao
grande trabalho realizamos; e se eles encontrarem outro trabalho diferente ou
melhor do que este que lhes deixamos, ndo fagam com o trabalho dos outros o
que agora vemos acontecer com frequéncia nos léxicos e 0 que uma vez
aconteceu nas coletas de decretos e decisdes teoldgicas, ou seja, que o ultimo
a contaminar o trabalho dos outros receba os elogios que esperam todos os
demais; publique outro trabalho com seu proprio nome, caso deseje, ou, se
tiver algo a corrigir ou explicar, siga nosso exemplo - faga-o com um apéndice.

Nao escrevo isso porque me preocupe tanto com a gléria da obra ou do
titulo, mas pelo fato de que até os nossos estudos tenham os seus proprios
malfeitores. Estes, quanto mais sdo incultos, tanto mais desastradamente
metem as maos nas obras alheias; assim que, sob tal ponto de vista, ndo ha de
se temer a dispersdo autoral, mas a deformacdo e a utilidade publica dos
estudos. Grandes danos ja recairam sobre as melhores disciplinas pela
superficialidade e a negligéncia de tais géneros, e em outros escritos 0s
deploramos e experimentamos suficientemente. Uma acdo nos tribunais se
intenta contra aquele que comete delito, por dano ou ofensa recebida. Mas sao
dignos de censura publica aqueles que trabalham contra os bens comuns,
como os que sujam as fontes publicas, os que desviam os cursos d’agua ou
ainda estragam as vias publicas.! Pois ndo sé a todos os bens publicos, que

eram chamados "sagrados" pelos antigos, deve-se uma certa observancia

1 0s danos aos bens publicos s3o, modernamente e no Brasil, bem mais numerosos e contundentes.
Entre outros adagios, cabe aqui o biblico “nada de novo sob o sol”.



religiosa, tanto que violar um deles é considerado algo detestavel, mas
também, e sobretudo, os livros feitos com esforco para o beneficio publico dos
estudiosos, aonde quer que o mundo se estenda. De fato, possuem um certo
sentido religioso peculiar, de cuja violagdo a ofensa nao se estende a uma
Unica cidade, mas a todo o mundo. Portanto, quanto mais execraveis sao
aqueles que, por misero ganho, corrompem e sujam as obras dos escritores,
mais elogios devem ser feitos aqueles impressores que, com grande despesa e
com empenho igual, pretendem publicar os melhores autores da forma mais
correta possivel. O favor de todo o mundo também sorri, mas nunca
maliciosamente, para a estamparia de Aldo,? que, além de tantos excelentes
escritores editados, acaba de publicar todos os livros de Galeno, em grego.
Giovanni Frobenius, empreendendo a mesma via na Alemanha, se ndo com
idéntico sucesso, seguramente com a mesma paixao, segue-o de perto com o
mesmo empenho. Mas devemos abordar a cultura com um sentido mais
religioso precisamente pelo fato de aqui e ali surgirem personagens que,
embora com um espirito diferente, mas com igual efeito ruinoso, procuram
destrui-la radicalmente. Tal como os inimigos do tempo, que, face a este
género de estudos, "travam uma guerra implacavel”, professam como novos
dogmas que todo o tumulto do mundo é causado por linguas e cultura
demasiado refinadas. A outra facgdo rebate proclamando que todas as
disciplinas humanas devem ceder ao Evangelho. Como se quisesse realmente
0 céu que a piedade evangélica florescesse desta forma, que na sua luz
brilhante se desbotassem as lanternas das disciplinas humanas! Agora vejo as
disciplinas a envelhecer, mas nao vejo o poder da piedade suceder-lhes. Nao
encontro nos titulos das obras nem graca nem paz e, de resto, sequer nos
costumes. Quanto melhor teria sido nos esforcarmos, pondo de lado a faria das
discordias, primeiro para nos unirmos a concordia crista, e depois para
reconciliar o conhecimento das linguas e a frequentacao das literaturas mais
elegantes, as antigas servas, com a teologia, rainha dos estudos.
Estai bem, leitor, e fazei bom uso deste livro.

2 Aldo Pio Manuzio, um dos mais prolificos tipégrafos da época, considerado o primeiro “designer”
grafico da historia.



O que é a Parémia
Introducdo do autor a sua obra Adagios (excerto inicial)

Parémia, segundo a definicdo de Donato,® € um “provérbio apropriado a
fatos e ocasides do tempo”. Diomede, de sua parte, a define deste modo:
“parémia é o emprego popular de um provérbio, apropriado as circunstancias e
as ocasides do tempo, que exprime um significado diverso daquele dito ou
expresso”. Conforme escritores gregos, varias sao as suas definicdes. Por ndo
poucos, é assim definida: “o provérbio € uma sentenca racional que se
emprega na conducdo da vida cotidiana, tendo em si grande utilidade,
expressa com alguma obscuridade”. Por outros, € definida deste modo:
“Parémia é uma sentenca que encobre aquilo que é claro com aquilo que ndo o
e”.

Nao ignoro existir bem mais definicbes de parémia, seja entre os latinos,
seja entre 0s gregos, mas considero que me reportar a todas nao seria
oportuno, ndo s6 porque nesta obra me propus sobretudo seguir, até onde for
possivel, aquela brevidade que Horacio requer de um mestre, mas também
porque todos sempre cantam a mesma cangao e retornam ao mesmo ponto;
ainda e, principalmente, pois entre todas aquelas numerosas definicées, nao se
encontra uma que enfeixe tdo bem a funcao e a natureza do provérbio, que nao
seja, ao menos em parte, redundante ou imperfeita. 2. Parece, portanto, que
Donato e Diomede, para nao interpelar outras fontes, buscam em toda parémia
uma roupagem formal para fazé-la um tipo de alegoria. Assim, péem em
evidéncia o gnomikén, isto é, a "sentenca moral’, quando acrescentam
“apropriado as circunstancias e ocasidoes do tempo”. De modo semelhante,
todas as definicbes mesclam o emprego cotidiano e de vida da sentenca com
as vestes da metafora. Mas se encontrardo muitas frases nos autores
“‘intocaveis”, quer dizer, aqueles cuja autoridade nao pode ser violada, citadas
como provérbios, que nao estdo envoltas por alguma metafora. Nao poucas, ao

invés, em nada pertencem ao cotidiano e estdo diametralmente distantes,

3 Elio Donato, gramdtico romano do quinto século, e também professor de retdrica (S3o Gerdnimo foi
seu aluno), autor de famosa Ars grammatica.



como se diz, da forma de uma sentenca. 3. Que nem todos os provérbios
tenham uma veste metaférica, € claro até para Fabio Quintiliano, que assim
afirma no livro Das instituicées [5,11,21]: “Da fabula esta préximo o género da
parémia, que &, em certo sentido, mais breve do que um apdlogo”, indicando
claramente que existem outros géneros de provérbios ndo contiguos a alegoria.
Todavia, ndo negarei que a maioria dos adagios tenha conotacdo com alguma
veste metaférica. Portanto, direi que serdo melhores aqueles adagios que, ao
mesmo tempo, estejam embelezados pelas cores da metafora e gozem da
utilidade do conceito. Mas é algo diferente evidenciar o valor da parémia,
demonstrando o quanto € 6tima, e definir o que é tal coisa em seu préprio
género. A mim, com o consentimento dos estudiosos, parece-me perfeita e
apropriada ao nosso propésito uma tal definicdo de parémia: é um dito célebre,
brilhante por sua reputada argucia. O dito constitui o género; célebre, a
caracteristica; brilhante por sua reputada argucia, a esséncia. Com essas trés
partes, sera consenso entre os estudiosos o fato de que a definicdo seja
perfeita.

10



| - Exigir tributo de um morto — A6 vexpol dopohoyelv, isto €, A mortuo
tributum exigere. Dizia-se daqueles que, de maneira licita e ilicita, obtém
riqguezas em todo e qualquer lugar. A citacao é de Aristoteles no segundo livro
da Retdrica: Kav atrd vexpou @épel, isto €, “Arranca um imposto, mesmo de
um defunto”, demonstrando o que foi frequentemente dito a respeito daqueles
que, torpemente, andavam a procura de lucro de coisas miseraveis e sérdidas,
como Vespasiano da urina, e de coisas torpes, como do lenocinio e da
prostituicdo, ou o extorquindo de qualquer um: de amigos, dos mais modestos,
dos mendigos e, enfim, mesmo dos mortos. Foi dado aos comandantes
romanos porque, desterrados os monumentos sepulcrais dos Corintios,
subtrairam seus bronzes e mais uma vez o proprio vocabulo reprova a torpeza
da coisa. Pois o0s objetos subtraidos desse modo foram chamados
necrocorintios. Os aticos chamam de phoros um beneficio ou mesmo um
tributo tomado, mesmo pecuniario. Chamam phorolégoi aqueles que
conseguem tais ganhos, um género mal-visto por homens, e legitimamente
mal-visto. Phoros deriva do verbo phérein, que em latim é “ferre’ (levar
embora), do qual o latim diz foenus (juros); os antigos ndo usavam esse
vocabulo, a nado ser para os proventos da terra que, como gratissima devedora,
restitui para um simples grao uma centena de volta. Pois esta fora da natureza,
come escreve Aristételes no Politico, que o dinheiro procrie dinheiro. Mas hoje
a coisa é de tal maneira aceita entre os cristaos que, tendo-se em desprezo os
agricultores, a respeito dos quais nenhum outro género de homem é mais
honesto e necessario ao Estado, os usurarios sdo quase considerados um dos
pilares da Igreja, embora homens antigos e famosos tenham condenado a
usura, embora mesmo os habitos pagdos a tenham regulado e limitado, e os
dos hebreus a tenham interditado, e apesar dos decretos dos santos pontifices
a terem execrado e perseguido. Nao que eu seja particularmente hostil aos
usurarios, dos quais vejo que a atividade pode ser defendida, se a autoridade
dos Padres ndo a houvesse condenado. Sobretudo se visses os costumes
desses tempos, aprovarias o usurario de preferéncia aquela sérdida estirpe de
mercadores que, com astucias, enganos, imposturas e simulagdes, vao a caca
de um pequeno ganho, comprando em bloco aqui o que ali vendem em dobro,

ou expoliam a misera plebe com o monopdlio e, todavia, s6é reputamos como
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honestos aqueles que nada mais fazem senao isso na vida. Penso que esse
provérbio seja 0 mesmo ou um cognato daquele que mencionamos em outro
lugar — Aitel ye xai Toug avdpiavrag aA@ita — quer dizer, “Exige farinha até
mesmo das estatuas” (ipsis farinas poscit a statuis quoque). Por brincadeira,
pds-se farinha em lugar de tributo, porque todos os bens se referiam a farinha e
as estatuas eram postas em memoéria dos defuntos. Assim, quem até de
estatua consegue ardilosamente um imposto, parece extorquir os mortos. Entre
os antigos, de fato, foi grande o culto da sepultura e sua imunidade. Agora, o
desejo de possuir chegou ao ponto em que ndo ha nada no mundo, nem
sagrado nem profano, do qual ndo se obtenha algum lucro, e isso ndo apenas
por parte dos principes, mas ainda por sacerdotes. Até mesmo em tempos sob
os tiranos, que eram ainda toscos e nao tinham consciéncia do que fosse a
tirania, eram coisas comuns a todos 0os mares, 0s rios, as vias publicas e 0s
animais de caga. Alguns nobres entdo, como se fossem o0s Unicos homens, ou
antes deuses, tudo reivindicam para si. O miserabilissimo marinheiro é
constrangido com perigo a mudar a rota e, conforme o arbitrio de um arrogante
ladrao, “a fazer ou suportar qualquer coisa”, como se fosse pouco para o infeliz
ter de haver-se com ondas e ventos, se antes ndo ocorresse uma tempestade.
Se chega ao porto, algo lhe é extorquido; precisa passar uma ponte, é
necessario pagar. Precisa atravessar um rio, da-se conta do direito dos
principes; possui uma pequena bagagem, deve compensar aqgueles sacrilegos.
E coisa mais cruel ainda é defraudar a plebe miseravel e cobrar dizimos dos
alimentos dos pobres. Nao é licito transportar o trigo dos teus campos sem se
pagar o dizimo. Nao o mande ao moinho, ndo o triture, sendo seras de novo
mordido. Os vinhos ndo sdo importados se nao forem taxados na décima parte.
Nao os armazenam nas cantinas se nao se separa a metade ou ao menos um
quarto do valor inteiro para aquelas harpias celeradas. Em alguns paises, mais
da metade do que chamam cerveja € posta a parte para o principe. Nao abates
um animal se ndo pagares um exator, ndo vendes um cavalo comprado com
teu dinheiro se nao desembolsas alguma coisa. Quando me encontrava nos
campos da Bolonha, a época em que Julio Il se havia apoderado da riqueza
daquela cidade, vi agricultores em extrema pobreza cuja totalidade de recursos
era a de uma parelha de bois que com seu trabalho sustentava a familia inteira,
mas pagavam eles um ducado por cada animal. H4 alguns paises nos quais
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nao se é livre para consolidar um matriménio se nao se pagou um tributo. Mas
por que elencar cada caso singular? A eloguéncia é vencida por tal rapacidade.
Nao ha nada de que nao se esprema para tirar algum proveito. Nao ha medida
nem fim, e a cada dia excogitam novas maneiras de exigir dinheiro e se algum
tributo foi criado em alguma ocasido momentdnea, o conservam com O0S
dentes. Essas taxas, ja odiosas por si, sdo extorquidas mais odiosamente por
exatores insolentes e rendem aos principes uma hostilidade nada mediocre,
mas eles creem que nada existe de que ndo se possa colher uma vantagem.
Este € o motivo pelo qual, para os pobres, cresce a fome, e se alimentam de
luxo os préceres e os velhacos. E ndo faltam aqueles que, das acdes nocivas e
facinorosas, obtém um ganho ndao miudo, utilizando as leis como armadilhas.
Desde ja, qual a magistratura, qual a funcédo, que prefeitura ndo pode ser
comprada? Em suma, e desde que essas numerosas cobrancas ndao podem
verdadeiramente preencher um tonel furado, assim funciona o fisco dos
principes: simula-se uma guerra, os comandantes se conluiem, o povo infeliz é
espremido até a medula; como se a soberania ndo fosse nada mais do que um
ingente negécio. Mas embora seja vergonhoso que 0s principes cristaos
parecam mais desumanos nessas coisas do que o foram alguns tiranos
pagaos, € preciso, todavia, execrar um pouco menos quanto ao fato de, mesmo
entre os sacerdotes, para os quais todo dinheiro deva ser vil, nada € menos
venal, nada estd imune de pagamento. Que tragédias ndo sao aliviadas por
seus dizimos? Que misero populacho ndo é saqueado? O batismo nao é
concedido, isto é, ndo é licito tornar-se cristdo, se nao pagas e com esses
preclaros auspicios ndo ultrapassas as portas das igrejas. Nao celebram o
matriménio se ndo pagas, ndo escutam as confissbes dos penitentes se nao
esperam uma recompensa. S6 dizem missa apos terem sido remunerados, nao
cantam os salmos, ndo pregam e nao impdéem as maos gratuitamente. Com
muito esforco movem as maos e bendizem, caso nédo se lhes tenha dado
alguma coisa. Nao consagram uma pedra ou um célice sem que haja
pagamento. Mesmo aquele dever verdadeiro do sacerdote de instruir o povo
esta viciado pelo lucro. E depois, ndao compartiiham o corpo de Cristo se nao
pagas. Para ndo dizer neste momento quantas missas ndo sao proferidas por
litigios, por dispensas de doagdes, que o vulgo chama de indulgéncias, pela
consagracao de sacerdotes e a confirmacao de bispos e abades. Mas o que
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pode ser gratuito entre eles, em meio aos quais se compra uma sepultura,
mesmo em solo alheio? Entre os pagaos, havia para a plebe um sepulcro
comum gratuito e tu podias enterrar quem querias. Entre os cristaos, nem
mesmo € licito que se abra a terra se ndo houveres pago por intermédio de um
sacerdote um pouco de espaco; e por bom preco ser-te-4 dado um lugar
amplo, magnifico. Se mais pagares, te sera licito putrefazeres junto ao altar-
mor de uma igreja; se houveres dado pouco, te banharas com os plebeus a céu
aberto. Seria indecente se aceitassem o preco oferecido; mas agora, chamam-
no seu direito, e & surpreendente dizer-se com que audacia o exigem. O
barbaro e pagao Efron oferece a Abrado, hospede desconhecido, a doacao de
um sepulcro, e sé as custas de preces € induzido a aceitar uma oferta em
dinheiro; e os sacerdotes vendem o direito a sepultura em terreno alheio? Ou
antes, 0 que é publico o alugamos como privado? E ninguém profere uma
missa mais avidamente do que aqueles que nada semeiam para 0 povo, mas
vivem para si ou, certamente, para o principe. Outros nos cantam aquela
cancgao: “Digno é o pagamento de um operario”, como se ndo houvesse uma
diferenca entre o bispo, um militar de aluguel e um camponés. As fungdes de
principe e de sacerdote sdo muito sublimes para serem avaliadas por um

pagamento.

Il - Nao saltes a balanca — Do original grego, M Cuyov UtrepBaivelv, isto é,
Stateram ne transilias; ou seja, que tu ndo facas nada além do direito e da
justica. De fato, a balanca foi vulgarmente o simbolo do direito e da equidade,
segundo indica o provérbio dérico: “mais justo do que uma balang¢a”. Desse
modo é interpretado por Demétrio de Bizancio no décimo livro do Banquete dos

Sabios, segundo Ateneu.*

lll - As montanhas dao a luz, e delas nascera um ridiculo rato — Este
senario proverbial se diz apenas de homens vangloriosos e ostentadores que,
com promessas magnificas e com a autoridade de seus vultos e vestes,

projetam de si uma incrivel expectativa, mas, quando se chegam aos fatos,

4 Escritor grego em Roma (finais do século Il e inicio do IlI), autor do Deipnosofisti.
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oferecem meras nugas ou frivolidades. Luciano® utiliza este adagio em seu
libelo intitulado “De que modo redigir histérias”. Diz, efetivamente, que era
repetido por gente do povo para uma pessoa que se atribuia uma paixao de
Hércules ou a de um Tita (wdivev 6pog — as montanhas partejavam). Ateneu,
no décimo-quarto livro do Banquete dos Sabios refere que Tachas, rei dos
egipcios, assim golpeou com sarcasmo Agesilau, rei dos Lacedemonios,
quando este lhe veio trazer ajuda na guerra: “Os montes davam a luz, o proprio
Jupiter Ihes tinha medo, mas eles geraram um ratinho”. De fato, Agesilau era
de estatura muito baixa. De sua parte ofendido, respondeu: “Mas um dia tu me
veras como um ledo”. Aconteceu em seguida ter surgido uma sedicado entre os
egipcios, e nao estando Agesilau junto ao rei, foi este coagido a fugir para o
reino dos persas. Além disso, parece ser em grego um verso anapéstico.
Utiliza-o Horacio em sua Arte Poética: “Do que esta gravida esta promissora
voragem? / As montanhas partejam, e delas nascera um ridiculo rato”. Porfirio
estima que o adagio tenha nascido de uma fabula de Esopo. Ele o revela desse
modo: certa feita, quando alguns homens rudes e rusticos viram que sobre a
montanha a terra inchava e se movia, acorreram de todas as partes para ver
tdo horrendo espetaculo, como se ela produzisse um novo e grande portento,
ja que, certamente, a montanha estava para partejar, assim como os Titas, que
mais uma vez irromperam para renovar a guerra com os deuses. Por fim, apos
terem estado esperando por longo tempo, com as almas suspensas e atonitas,

surgiu um rato da terra e uma grande risada elevou-se da parte de todos.

IV - Seguir coisas que voam — E afim a este provérbio, Volantia sectari,
aquele que emprega Aristoteles no terceiro livro da Metafisica. Fala, por outro
lado, de coisas sumamente obscuras e dificilimas de investigar. Deste dizer
nao é dissimil aquele outro: “Ha alguma coisa para a qual tende ou para a qual
se dirige o arco? / Ou talvez siga aqui e ali os corvos em meio a lama e crostas
de gelo”? Para aqueles que nado se propbem qualquer escopo de vida, mas

vivem improvisadamente, conforme as instaveis circunstancias.

> Luciano de Samdsata (120-1807?), poligrafo grego nascido na Siria, autor de obras filoséficas, de contos
e satiras.
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V - De corvos maus, ovos ruins — KakolU KOpakog Kakov wov, ou seja, Mali
corvi malum ovum. Sera empregado adequadamente toda vez que um mau
discipulo sair de um mau professor, um filho malévolo de um pai maldoso, um
homem indigno de uma patria censuravel, e ainda uma acao celerada de um
facinora. Outros referem a metafora a natureza do animal, que por si ndo é
conveniente ao alimento humano nem fornece um ovo Util a quem quer que
seja. Ha os que dizem que os filhotes dos corvos devoram os préprios
genitores se por acaso ndo lhe alimentaram a saciedade; daqui derivaria o
adagio. Outros preferem relatar a seguinte fabula: foi um tal Cérax que,
primeiro em Siracusa, depois da morte de Gerone, instituiu a arte retérica em
troca de pagamento. Um adolescente, Tisia, com ele estabeleceu um pacto de
pagar apenas quando houvesse aprendido a arte. Depois, quando aprendida,
temporizava em fazer-lhe o pagamento. Cérax o chamou em juizo. Ali o jovem
propbs o0 seguinte dilema. Tendo perguntado o que era a finalidade da arte,
Cérax respondeu que consistia em persuadir falando. Disse entdo Cérax:
“Muito bem, se persuado os juizes de que nada devo, nada te oferecei como
compensacao; se nao os persuado, nada te pagarei, pois nao terei aprendido”.
A esse dilema vicioso e antistrephon (reversivel), Cérax o devolveu ao
discipulo desse modo: “Ao contrario, se 0s persuade, pagaras porque possuis a
arte e me deves conforme o pacto. Se ndo pagares € por que sereis
condenado pela sentenga dos juizes”. Quando os juizes ouviram este
comentario astuto e engenhoso, admirados pela asticia do jovem,
exclamaram: “De corvos maus, ovos ruins”. H4 os que narram que isso foi dito
aos gritos pelos circunstantes, quando um abriu processo contra o outro. Fatos
dessa mesma natureza foram recolhidos nos Prolegémenos a Retdrica, de
Hermdgenes. Se ndo me engano, essa fabula é reproduzida por Aulo Gélio em
suas Noites Aticas, no livro quinto, capitulo décimo, sobre o sofista Protagoras
e seu discipulo Evatlo. A anedota, embora um pouco longa, esta, todavia, a
disposicao, pois parece a mais arguta de todas e ndo me incomoda transcrevé-
la. Mostrado o dilema vicioso que se chama antistrephon, pelo fato de que com
as mesmas palavras se poder voltar-se contra o adversario, diz Gélio: “E
famoso aquele que, dizem, empregou Protagoras, o mais acérrimo dos
sofistas, contra Evatlo, seu discipulo. De fato, foi a controvérsia entre eles a

respeito do pacto de pagamento. Evatlo, jovem rico, teve o desejo de aprender
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eloquéncia e perorar causas. Prometeu a Protagoras uma grande recompensa
em dinheiro, o quanto Protagoras houvera de pedir. De imediato deu-lhe uma
metade, antes de aprender, e estabeleceu que Ihe daria o resto no primeiro dia
em que houvesse perorado e vencido uma causa perante os juizes. Apds ter
sido ouvinte e discipulo de Protadgoras por longo tempo, e ter melhorado
bastante no estudo da retérica, ndo houvera, entretanto, recebido uma causa,
mesmo apods tanto tempo transcorrido, e parecia que o fizesse com propédsito
de nado lhe dar a parte restante do pagamento; tomou Protagoras entdo a
decisdo que astutamente retinha: conforme o pacto efetuado, abrir um
processo contra Evatlo. E quando veio a presenca dos juizes para apresentar e
dirigir a acusacdo, Protagoras assim exortou: “Aprende, estultissimo jovem,
gue em ambos 0s casos acontecera de tu me pagares o que eu pedir, caso [0S
juizes] se pronunciem contra ti ou a teu favor. De fato, se o processo for
resolvido contra ti, o0 pagamento me sera devido pela sentenga, porque terei
vencido; se, ao contrario, o juizo estiver a teu favor, o pagamento me sera
devido pelo pacto, pois tu teras vencido”. A essas palavras, respondeu Evatlo:
“‘Eu seria capaz, disse ele, de afrontar esse teu sofisma equivoco, se eu
mesmo ndo houvesse tomado a palavra e tivesse outro patrono. Mas para mim,
nesta grande vitéria, o maior prazer € que nao sbé te venco na causa, mas
também no mérito. Aprende tu também, mestre sapientissimo, que em ambos
0S casos nao pagarei aquilo que pedes, seja que se pronunciem contra mim,
seja a meu favor. De fato, se os juizes se pronunciarem por minha causa,
nenhuma compensacao te sera devida, porque terei vencido; se, ao contrario,
se tiverem pronunciado contra mim, nada te sera devido pelo pacto, porque
nao terei vencido”. Nesse momento, os juizes, em duvida pelo interminavel e
incerto do que diziam as partes, e a fim de que sua sentenca, a favor de
qualquer das partes, ndo fosse por si mesmo anulada, deixaram a causa como
nao julgada e transferiram o processo para uma data longuissima. Até aqui,
Gélio. O que mais ainda? N&o deveriam os juizes pronunciar, em lugar da
sentenca, o provérbio “De corvos maus, ovos ruins”? A mesma fabula narra
Apuleio no livro dos Florilégios, mas nao diria mais copiosamente, nem poderia
estar como narrada por Gélio, de modo mais florido e, por assim dizer,
pitoresco. Aristéfanes relembra Evatlo nas Vespas e nos Arcanenses.
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VI - O asno escuta a lira — Ovog AUpag, subentendendo akpoatng, isto €, “O
asno é ouvinte da lira” (Asinus lirae auscultator). E para aqueles que, por
impericia, estdo privados de juizo e possuem audi¢cdo grosseira. Marco Varrao
deu este titulo proverbial a uma de suas satiras. Dela restam as seguintes
palavras da peca intitulada Testamento, segundo Aulo Gélio: “se um ou mais
filhos me nascerem no décimo més, serdao burros que escutam a lira, serao
deserdados”. Chama ainda de “asnos que escutam a lira” os intrataveis e os
incapazes de aprender as boas artes. Escreve o divino Jerénimo® a Marcella:
“‘embora possa, com todo o direito, despreza-los, ja que a lira canta em vao
para 0 asno, nao gostaria, entretanto, como é costume, que nos acusem de
soberbos”. Ainda ele, escreve contra Vigilancio: “ajo de modo tolo, procurando
um mestre para o mestre de todos e impondo-lhe um limite, ele que ndo sabe
falar e ndo é capaz de calar-se. E verdadeiro aquele provérbio grego: o asno
escuta a lira”. Disse Luciano a propésito daqueles que s6 servem por algo em
troca: “dizem eles: o que ha em comum entre um asno e uma lira”? Ainda ele
em Contra um Ignorante: “mas tu, asno, escutas a lira e moves a orelha”, de
onde se retira também o adagio “o burro que move as orelhas”, ou ainda, deste
modo: “alguém contava uma histéria a um asno e este movia as orelhas”. E
para aqueles que, mesmo sem nada entender, ainda assim acenam com
gestos e sorriem para quem fala, como se entendessem alguma coisa. E é
absolutamente normal para o burro mover as orelhas, como se desse a
entender que compreende, mesmo sem nada ter ouvido. Por vezes a maxima
se refere ndo a um asno que escuta a lira, € sim a um que tenta cantar.
Luciano diz: “sobretudo quando canta e deseja ser gracioso e agradavel é,
dizem, um asno que toca a lira”. Sempre Luciano, diz ele em Contrafrotola:
“olhando um asno, como diz o vulgo, esforcando-se por tocar a citara”. Cita-se
ainda esse verseto: “0 asno escutou a lira, e o porco, a trombeta”. Servira
justamente contra aqueles que tentam, indecorosamente, uma arte em que séo
inexpertos, a qual sdo estranhos por natureza e talento. Segundo Ateneu,
Estraténico, no oitavo livro d’O Banquete dos Sabios, alterou jocosamente o

provérbio: “Havia um certo Cleone a quem fora dado o apelido de boi. Sabendo

6 S30 Jerdnimo (Eusébio Sofrénio Jerénimo — 347 — 430), tedlogo, historiador, tradutor e Padre da Igreja
catdlica.
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cantar com habilidade, mas nado tocar a lira da mesma maneira, Estraténico,
quando o ouviu cantar, exclamou: uma vez se disse que 0 asno escuta a lira;

hoje é o boi quem a escuta”.

VIl - O Homem é o Deus do homem - Esta expressao - Homo homini Deus -
também nao difere muito da que geralmente é usada em referéncia aos que
trazem uma salvacdo subita e inesperada, ou contribuem com um grande
beneficio para ela. Os antigos, de fato, estimavam que deus ndo é nada mais
do que aquilo que é util aos mortais. Por isso consideravam os deuses 0s
autores das colheitas, das vinhas e das leis, assim como qualquer um que
houvesse contribuido para tornar a vida confortavel, a ponto de venerarem
como divindades até mesmo alguns animais, como a cegonha, entre 0s
egipcios, pois pensavam que enfrentava, afastava e matava as serpentes
aladas que em um certo periodo do ano se erguem dos pantanos arabes. Ou,
entre 0s romanos, 0 ganso, porque salvou a fortaleza do Capitdlio do assalto
dos gauleses ao acordar as sentinelas com seus vozerios. Cicero o diz no
primeiro livro d’A Natureza dos Deuses (1, 106): "Vou concluir dizendo que ha
animais que os barbaros consideram sagrados pelo beneficio que aportam"”.
Antes, segundo Prédico de Ceos (conf. Sexto Empirico, Adv. Phys. 1, 18),”
mesmo corpos inanimados como o sol, a lua, a agua, a terra, eram
considerados deuses, porque parecem conduzir a vida e, com seu conforto,
oferecem maior prazer a humanidade. Os citas, como atesta Luciano® em
Tossari (38), juram pelo vento e pela espada, como se fossem divindades, pois
que aquele fornece a respiracdo e essa, a morte. Mas como diz Cicero, o
homem geralmente deriva do homem muitas vantagens e, também,
desvantagens, e é préprio de um deus tanto proteger como para fazer o bem;
por esta razdo, aquele que traz beneficio em um perigo sério ou faz algum
favor enorme, é dito ser um deus, porque, para seu assistido, ele faz, de fato, o
papel de um deus. Com isso estd de acordo a clausula solene dos "deuses
repartidores de bens", que ocorre tanto em Homero (Od. 8, 325) quanto em
Hesiodo (Theog. 46, 111, 633, 664). E o que diz Estrabdao no décimo livro: "foi

7 Filésofo e retor grego, ativo na segunda metade do século V a.C.
8 Retor e autor sirio-romano multiforme, tendo escrito sobretudo em grego (satiras, didlogos, contos),
(120?-1807?)
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corretamente dito que os mortais obtém a maxima imitacao dos deuses quando
sao benéficos”. O mesmo Estrabdo, no livro XVII de sua obra, nos fornece a
tradicdo de que certos egipcios consideram a divindade de um ponto de vista
duplo; de um lado, aquela que é imortal e autora de todas as coisas e, de outro,
a mortal e cujo nome se ignora; quando alguém lhes faz o bem, o veneram
como a um deus. Além disso, se diz vulgarmente que quem se salva numa
situacao dificil ou desesperada, face a um grande perigo, é salvo pelos deuses.
Horacio, por exemplo, escreve (Serm., 1, 9, 78): “Assim me salvou Apolo”. E
Virgilio, nas Bucdlicas: O Melibeu, um deus criou para nds estes écios. / Ele
sera para mim sempre um deus; em seu altar / jamais faltara o sacrificio de um
tenro cordeiro / crescido em meu rebanho”. E depois, explica o motivo pelo qual
César deve ser considerado um nume, desvelando o beneficio recebido: “Ele
permitiu que meus bois errassem livres pelo campo, e a mim de fazer soar com
prazer o calamo agreste”. Plinio, no segundo livro da Historia Natural, explica
de modo mais claro a origem grega da parémia. Todavia, ele se expressa
sobre os deuses com palavras tdo impiedosas como, logo depois, sdo insanas
suas consideragdes sobre a imortalidade da alma e a ressurreicdo dos corpos.
Pois depois de ter zombado da multiddo dos deuses, e depois de ter negado
que o unico deus supremo se ocupe dos homens, que para ele seria 0 mundo,
ou ndo sei qual natureza. Plinio ajunta: “E uma coisa divina que um homem
deva beneficiar outro homem. Esta é a vida que leva a gléria eterna. Nessa
estrada os ilustres romanos caminharam, nessa estrada agora caminha, com
passo celestial e com seus filhos, o maior principe de todas as idades,
Vespasiano Augusto, vindo em auxilio de nosso Estado, reduzido ao extremo.
E uma referéncia vetusta dar gragas aqueles que fazem o bem, atribuindo-os a
lista dos deuses. Portanto, dos méritos dos homens vém os nomes de todos os
outros deuses e 0s das estrelas que, em uma passagem anterior, mencionei”.
Até aqui, Plinio. E Ovidio (Pont., 2, 9, 39): “E conveniente o prazer de um
homem salvar outro homem; ndo ha modo melhor de aspirar ao favor de
outrem”. Plutarco, no livro Contra o Comandante Inexperto, comenta que 0s
deuses sao felizes ndo por que vivam muitissimo, mas por serem o0s
promotores e autores das virtudes. De outro lado, para o apdstolo Paulo a
suma virtude € a utilidade do amor, e diz que este consiste no fato de fazer o

maior bem possivel ao maior numero de pessoas. Gregorio de Nanzianzo, em
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sua oracado Sobre o cuidado com os Pobres (Or., 14, 26-27): “Que tu sejas
Deus para o pobre, imitando a misericérdia de Deus; 0 homem nada possui de
mais divino a sua disposicdo do que fazer o bem”. Se, indubitavelmente, os
cristdos ndo devam atribuir por divertimento o titulo de divindade a qualquer
mortal e também se ndo se aconselha acolher em nosso uso uma forma de
adulacao exagerada e audaciosa como essa, ainda assim esse adagio pode
ser aceitavel e decoroso quando se limita a dizer: “sempre foste meu querido
amigo, mas neste caso nao foste apenas isso, e sim, como diziam os gregos,

quase um homem transformado em deus para outro homem”.

VIl - O Homem é o lobo do homem — AvBpwTTog avBpwTrou AUKOG, isto €, o
homem é o lobo do homem (Homo homini lupus). Diversa da mencionada
acima, mas quase moldada da mesma maneira (0 homem é o deus do
homem), é a expressao usada por Plauto em sua Asinaria: o homem é o lobo
do homem. Ela nos convida a desconfiar dos desconhecidos, assim como nos
acautelamos diante do lobo: “O homem é um lobo, e ndo homem, para aqueles
que desconhece”.

IX - O Tordo caga seu préprio mal — Muito semelhante a este Turdus ipse sibi
malum cacat € o adagio grego: KixAa xéCel auth kakov, isto €, “O tordo caga
seu préprio mal” [ou o mal para si mesmo]. E dito frequentemente daqueles que
causam sua prépria ruina ou desgraca, pois que o visco, segundo Plinio,
somente cresce “se for digerido no ventre dos passaros, sobretudo pombas e
tordos, e depois expulso de seus intestinos”. Desse fato se recorda Sérvio em
seu Sophocleentario ao sexto livro da Eneida. Também Aristoteles, no livro
nono Da Natureza dos Animais distingue o tordo em trés tipos, o primeiro dos
quais diz que se chama iéoBdépov ou, segundo Ateneu, ioPdyov, o0 que é
apropriado, “porque se alimenta de visco”. Ora, do momento em que pelo visco
as aves sao capturadas, é licito dizer-se que elas cagam o proprio mal. Plauto
escreveu de modo um pouco diverso: “o passaro cria 0 seu proprio mal”.
Todavia, ndo hesito em afirmar que Plauto escreve caga, e nao cria (cacat e
nao creat), pois a passagem foi adulterada por um copista semiculto ou
ignorante de provérbios gregos, ao incluir a licdo espuria “cria”. Séfocles, na

Antigona, escreve: “Quem pde no mundo filhos inuteis / que outra coisa se
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poderia dizer que tenha gerado sendo dor para si préprio / e motivo de riso
para os malévolos”? Esse provérbio, por consequéncia, convém ainda aqueles

que acolhem junto a si genros influentes, cuja forca depois os oprimira.

Xl — Nao provar do que possui a cauda negra — Ne gustaris quibus nigra est
cauda. Plutarco o interpreta, no “Tratado sobre a Educacao das Criangas” (De
liberis educandis), como o ndo ter relacbes com os desonestos (improbos),
pois que possuem costumes pouco claros ou infames. O gramatico Trifao,
recordando-o entre os exemplos enigmaticos (Tropi 4), interpreta deste modo:
“n&@o pronunciar um discurso mendaz. A mendacidade, em seu extremo, se faz
negra, obscura (nigrescit et obscurantur)’. Alguns referem o ditado a sépia de
peixes®, que se encontra na tinta que traz na cauda. Plinio, no entanto (Nat.
32), fazendo o recenseamento dos peixes, elenca o melanuro, mesmo tendo
discutido amplamente sobre a sépia em livros precedentes; disso se observa

que este peixe e a sépia ndo sao a mesma coisa.

XIl — Nao oferecer a mao a qualquer um — Ne cuivis dextram inieceris, quer
dizer, que ndo se deve admitir familiaridade com qualquer pessoa, mas convém
escolher aqueles por quem se tem apreco. Também é citado no Tratado sobre
0s Muitos Amigos (Trepi TAG TTOAU@IAiag), de Plutarco, e estd de acordo com o
apotegma que Didgenes Laércio (1, 60) cita de Apolodoro: ndo se apressar em

fazer muitos amigos, mas, desde que obtidos, ndo se deve rejeita-los.

Xlll — Nao golpear o fogo com a espada — Ignem ne gladio fodito, ou seja,
nao excitar mais ainda uma ira ja alvorocada. Assim, convém, de preferéncia,
perdoar e acalmar com palavras cordiais um temperamento impetuoso. O
divino Jerénimo (Adv. Ruf, 3, 39) e Demétrio de Bizancio,'® em Ateneu
(10,452), nisso concordam. Dibégenes Laércio afirma que a ira das pessoas
prepotentes e ferozes ndao deve ser excitada com provocagdes, pois quanto
mais a chama é agitada, mais ganha em vigor. Também Plutarco nao dissente

dessa interpretacdo (Mor., 12 e Num. 14,6), ainda que Platdo, no sexto livro

° No original, sepiam piscem, mas, na verdade, de moluscos cefalépodes.
10 parece tratar-se do historiador grego do século Ill a.C. que registrou a migrac3do dos galatas balcanicos
(os celtas na historiografia latina) para a Asia Menor.
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das Leis (780 c), diga que com frequéncia a expressao seja entendida para
aqueles que, de modo frustrado, tramam aquilo que né&o se pode realmente
fazer, como separar o fogo com a espada. Sao Basilio, em sua Epistola aos
Descendentes (Epistola ad nipotes, 9,2) retorna a esse sentido, o de se
pretender cortar o fogo com a espada ou recolher 4gua com peneira. A isso
alude, sem duvida, Luciano no segundo livro da Histdria Verdadeira (2, 28)
quando, ao despedir-se das llhas dos Afortunados, imagina que foi convidado
por Radamante a observar trés coisas sagazes quando regressasse ao nosso
mundo, a saber, ndo aticar fogo com a espada, ndo comer tremogos e nao
fazer amor com um jovem com mais de dezoito anos de idade. Se tais
condicoes fossem respeitadas, um dia estaria de volta as ilhas. Horacio parece
indicar uma crueldade misturada com loucura: o amor é, por si s6, um furor, e
caso se acrescente um jogo cruento de seducao, entao o fogo sera perseguido

pela espada: his adde cruorem / atque ignem gladio scrutare.

XIV — Nao caminhes por via publica — Acew@dpou un Badilelv, ou seja, nao
caminhes por via publica. O divo Gerénimo (Adv. Ruf., 3, 39) assim expde o
sentido: “N&o sigas os erros do vulgo”. De fato, nunca se evidenciou que nos
eventos humanos aquilo que agrada a maioria seja o melhor. Por isso, muitos
manifestam: “abandonar a via principal e entrar em uma estrada secundaria”
(viam regiam declinato, per semitas ingredior). Esse preceito ndo discorda da
doutrina do Evangelho, que aconselha abandonar a estrada mais larga ou
espacosa, utilizada pela maioria, para ingressar em vias mais estreitas e s6 por

poucos percorridas.

XV — Nao falar contra o sol — O que significa ndo contradizer o que é
manifesto, evidente (Adversus solem ne loquitor). O que se constata como
maximamente manifesto, dizemos ser claro como o sol. Logo, fala contra o sol

aquele que diz: nada existe de duro dentro ou fora da noz e da oliva.

XVI — Ninguém comanda bem se ndo foi comandado — E impossivel que
comande de modo justo quem nunca tenha recebido ordens (Nemo bene
imperat nisi qui paruerit imperio). Este adagio € ainda hoje célebre, pois

ninguém exerce dominio de modo correto se antes ndo esteve subordinado. E
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citado por Aristoteles no terceiro livro da Politica: “Por isso € bem-dito que nao
estd em condicbes de comandar quem antes nao esteve sob o comando de
alguém”. E ainda no mesmo livro: “Diz-se que quem quer bem governar deve
antes ter suportado o peso da subordinacdo”. De maneira proverbial se
exprime Platdo no sexto livro das Leis: “Agora é necessario pensar naquela
maxima que se estende a todos os mortais - quem nao serviu nao é digno de
exercer o dominio”. E Plutarco, no Comandante Inexperto, acrescenta: “Nao é
apropriado aos caidos levantar os outros, aos ignorantes instrui-los, aos
indisciplinados estabelecer regras, aos desordeiros ordenar; do mesmo modo,
nao pode governar quem primeiramente ndo foi governado”. Plutarco ainda
elogiava particularmente Agesilau pelo fato de ter chegado ao poder ciente do
que significava a ele submeter-se. Séneca, no segundo livro Sobra a Ira: “S6
pode governar aquele que pode ser governado”. O adagio nasceu do
conhecido dito de Sélon, referido por Didgenes Laércio (Vida dos Filésofos):
“Somente comande depois de ter aprendido a escutar ordens”. E um modo de
dizer com o qual se pode elogiar seja aqueles que aprendem a governar
obedecendo ordens de outros, seja 0s que primeiramente dominam as préprias
paixdes para depois exercer o poder sobre os demais. De fato, ndo é capaz de
governo quem é servo das paixdes; somente pode ser rei quem é regido pela

razao.

XVII — Os Jardins de Ad6nis — Adwvid¢ kn1Tol, isto é, os jardins de Adbnis, se
dizia de coisas a0 mesmo tempo pouco férteis e breves, adequadas somente a
um prazer efémero. Pausénias da testemunho da satisfacdo do tempo
reservado aos jardins de Adbnis, no qual se plantavam alface e funcho.
Adquiriu-se o0 habito de depositar sementes, tal como num vaso, e por esta
razao tornou-se proverbial deplorar homens futeis e enganadores, nascidos
para prazeres vazios, tais como cantores, sofistas, poetas lascivos, glutdes e
fulanos semelhantes. Esses jardins eram considerados consagrados a Vénus,
por causa de Adénis, seu amante, morto no inicio da juventude e transformado
em flor. Platdo faz-lhe mencéao no Fedro (276 b): “O agricultor de bom senso
plantaria seriamente durante o verao, nos jardins de Adonis, as sementes que
lhe eram queridas e das quais ele obteria frutos, e ficaria satisfeito por vé-las

tornar-se belas em oito dias, ou fa-lo-ia de forma ludica e alegre, mesmo
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quando o fizesse”? Também Plutarco, em comentario no De eo, qui a numine
sero punitor (Do tardio punidor divino), diz: “... desperdica seu préprio tempo e
esforca-se em vao o deus que nos tutela, enquanto nés nado temos nada de
divino ou que de alguma forma nos assimile a sua condicao, e seja consistente,
estavel e perpétuo; pelo contrario, a maneira das folhas, como relata a
passagem homérica, em todas as partes nos tornamos corruptos € num curto
espaco de tempo somos consumidos. Do mesmo modo se comportam as
mulheres que cultivam em certos frascos os jardins de Adbénis, que por pouco
tempo se mantém, e cuidam de vidas destinadas a uma existéncia efémera, as
quais se propagam em matéria macia e incapaz de receber uma raiz vital firme,
e logo perecem na primeira ocasido”. Disso também se lembra Tedcrito no
Idilio 15 (113 s.): "ha também jardins frescos, guardados em vasos / brilhantes”.
O provérbio também ocorre nesta variante: "mais estéril dos jardins de Adonis".
Com imagem nao dessemelhante, Iseu, em Filostrato (Vit. Soph. 1,20,1), define
os prazeres dos jardins da juventude como 'jardins de Tantalo', uma vez que se
assemelham tanto as sombras quanto aos sonhos e nao satisfazem o animo

humano, mas antes o irritam.

XVIIl — Gente de sal e de fava — lNep1 aAa xai xUauov, isto é, luxta salem et
fabam. Gente de sal e de fava se dizia daqueles que simulavam saber o que
ndo sabiam. Ou seja, 0s sacerdotes que interpretaram os oraculos exibiam
favas e sal. Portanto, aqueles que falavam entre si sobre assuntos obscuros
eram chamados "os do sal e da fava". Assim lemos em Diogeniano' e em
outras colegdes de parémias gregas. Plutarco, contudo (Symposiacorum
problematum), ndo escreve fava, mas cominho, a menos que haja uma falha no
cédigo: "Mas talvez lhe escape por que razao é usada a expressao 'os de sal e
cominho’. Deste alimento, um é mais saboroso, o outro mais doce”. Ainda
Plutarco, no mesmo livro: “Uma noite, quando estdvamos em sua casa para
jantar, Floro se perguntou quem eram ‘os de sal e cominho’, de acordo com a
expressao proverbial”. Sobre isso, o gramatico Apolofanes resolve a questao

dizendo que o adagio indica uma grande familiaridade entre pessoas. Quando

11 Gramético grego do primeiro século de nossa era, autor de livros contendo provérbios - Mapotpiot
ONUWOEIG - e epigramas - Emypappdtwy avBoAoyLov.
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ha uma relacdo muito intima, come-se junto, com sal e cominho, e ndo se
requer um grande aparato de comida. Dai também a observagdo de César
Otaviano a um certo homem, por quem tinha sido recebido com uma refeicao
muito parca, frugal: "Ndo sabia que tinhamos relagées tédo familiares"
(Nesciebam me tibi esse tam familiarem) — (Macrobio, Saturnais, 2, 4, 13). Este
adagio também tem algo a ver com outro ditado, que trataremos no seu lugar:
"nao se deve violar o sal e a mesa", ou seja, ndo devem ser violados os direitos
de amizade, que sao precisamente simbolizados por ambos. Que o sal
represente uma refeicdo frugal € o que numerosos poetas deixam conhecer. O
Horacio das Odes: “Vive-se bem com pouco, quando a saleira paterna / brilha
sobre a modesta mesa”. O mesmo em Sermonibus (Conversagoes): “Basta-me
uma mesa tripode / e uma ostra com puro sal”. Nas divinagdes, portanto, o sal
parece ter sido usado habitualmente, por motivos religiosos. Por que ao sal é
atribuida sobretudo esta honra?, pergunta-se Plutarco, no livro anteriormente
citado. J& Homero chama o sal de “divino”, e Platdo escreveu que o sal é
familiar aos deuses. Por causa dessa honra, os egipcios se abstém do sal; nem
mesmo seu pao € com ele temperado. Plutarco, a bem da verdade, pensa que
0s egipcios se abstém de sal para viver de modo puro, dado que o sal é
suspeito, precipuamente, de acender a libido, devido ao calor que provoca. De
fato, ndo é inverossimil que eles tenham renunciado ao sal justamente por que
era um condimento suavissimo, a ponto de ser legitimamente definido como a
iguaria das iguarias. Por esta razdo, ha quem tenha designado o sal de graca,
ou benesse, pois, sem ele, os alimentos seriam insipidos ou sem graca. De
resto, essa maxima de considerar o sal como divino € pelo fato de impedir a
putrefacdo e a decomposicdo de corpos privados de vida, 0 que ndao o deixa
perecer de todo; de qualquer modo, resiste a morte e, no que é possivel,
fazendo as vezes de alma. Certamente, nada é mais divino do que alma. Mas
como seu oficio é tutelar e manter unidos os seres animados e nao deixar que
a congregacao de seus corpos se dissolva, a imitagdo da alma mantém firme a
harmonia dos corpos que tendem a putrefacdo e conserva a coesao reciproca
dos membros. Pela mesma razao, considera-se divino e sagrado o fogo do raio
pelo fato de que o corpo por ele atingido perdurar por muito tempo e nao
apodrecer. Ha também algo de quase divino no sal, pois se considera que
contenha uma espécie de forca geratriz. Como antes foi dito, o sal excita e afia
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o vigor masculino. Por esse motivo, quem cria caes lhes da carne salgada
como alimento para torna-los mais aptos a reproducao. Talvez a isso aludissem
0s poetas quando imaginaram que Vénus, deusa da fecundidade, nascera em
agua salgada, tendo-a cognominado “nascida do sal” (aAiyevr) ou saligenam).
Também imaginaram que todos os seres marinhos fossem particularmente
fecundos e progenitores de muitos filhos. Por fim, ndo ha nenhum animal
terrestre ou aéreo que seja tdo fecundo quanto os peixes. Desses modos € a
respeito do sal, fala Plutarco. E ainda mais prazeroso referir-se a tudo isso,
pois que o sal tem a ver com os mistérios cristdos, e em particular com o
batismo, por meio do qual renascemos e somos conduzidos a salvacao. Por tal
motivo, das opinides dos antigos a respeito do sal, ndo ha nada que um te6logo

nao posso atribuir ao seu uso.

XIX — Desatar o n6 — KaBaupua Avclv, ou seja, desatar o ndé (nodum solvere).
Dizia-se daqueles que realizavam com facilidade uma atividade de outro modo
feita com muitos empecilhos. Dizem que o provérbio teve origem na tradicdo de
que Midas era geralmente transportado num carro cheio de nds inextricaveis de
madeira de corniso. A volta desta carruagem, que foi preservada durante uma
certa época, circulou entre os frigios um rumor de que quem houvesse
desatado o né também tomaria posse da Asia. Alexandre Magno o desatou
cortando o parafuso que conectava a canga ao timao; segundo alguns, com
sua espada. Faremos mencédo a essa histéria em outro provérbio — N6 de
Hércules. Cicero, no quinto livro de sua Epistola a Atico, escreve: “César ndo
poderia receber do senado nenhuma magistratura sem esse n6 desatado”, ou

seja, até que seja concluida a negociagao.

XX — N6 de Hércules — HpdkAeciov auua, ou seja, N6 de Hércules. Lé-se em
autores eruditos para indicar um vinculo estreitissimo e indissoltvel. Séneca,
em Carta a Lucilio: “H& apenas um nd, mas resta um n6 de Hércules” (Unus tibi
nodus, sed Herculeus restat). Assim, na realidade, ele chama um silogismo que
dificilmente pode ser resolvido. E sera aplicavel aqueles que estdo associados
a uma necessidade muito urgente. E de onde isto surgiu, Plutarco quase o
indica na Vida de Alexandre (18, 1-4). De fato, escreve que Alexandre Magno,

tendo submetido a cidade de Goérdio, sede do Rei Midas, desejava ver aquela
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famosa carruagem amarrada com casca de corniso com admiravel artificio.
Sobre ela, entre os barbaros, espalhou-se a fama de que quem quer que
tivesse desatado o n6 era predito pelo destino ao dominio de toda a terra.
Alexandre o talhou com a espada. Aristébulo escreve que o afrouxou muito
facilmente, removendo certamente o parafuso com o qual o jugo foi unido ao
timdo. A isso alude Ausonio,? escrevendo a Paolino (De Bissula, 1): “A
pertinacia de Alexandre, o Macedénio, verdadeiramente superou, cortando as
cordas do jugo fatal, pois ndo conseguiu desata-las, e penetrou na caverna da
Pitia, que n&o era licito abrir”. Que, em vez disso, 0 no feito por Hércules era
venerado e sagrado para os antigos é bastante evidente pelas palavras de
Plinio no 28° livro, capitulo VI, da Histdria do Mundo: “E amarrar feridas com
um nd de Hércules é tao incrivel quanto seja a medicina mais veloz. E é dito
que mesmo os cinturées de todos os dias com tal né tém alguma propriedade
util”. Festo Pompeu mostra que na antiguidade era costume uma noiva recente
ser cingida com uma faixa de |4 atada pelo né de Hércules, que o marido
desatava no leito como bom augurio, para que também ele fosse fecundo na

geracao de filhos. De fato, Hércules deixou setenta filhos.

XXI — Quem diz o que quer, escutara o que nao quer — Qui quae vult dicit,
quae non vult audiet. Esse provérbio € citado pelo divino Gerédnimo no escrito
contra Rufino: “Sobre esse assunto nada te direi, sendo o que é vulgarmente
dito: do momento em que disseres aquilo que quiseste dizer, entdo ouviras
aquilo que nao querieis ouvir”. E Teréncio'® no Andria: “Se me disseres isso
que te passa pela cabeca, ouviras aquilo que nao quererieis ouvir”. E ainda no
prélogo de Formido: “Se houvesses discutido com boas palavras, ouvirias
palavras igualmente boas”. Ainda no prélogo do Andria, alude-se ao mesmo
adagio: “Que se abstenham de falar mal se ndo querem ouvir falar mal deles”.
Retornando ao nosso assunto, o pai deste adagio parece ter sido Homero, que
escreve no vigésimo livro da lliada (20, 250): “De modo simile te sera dito como
falaste”. Analogamente, Hesiodo em Os Trabalhos e os Dias (721): “Para quem

fala de modo malévolo, cada palavra lhe sera devolvida”. Novamente, na

2 poeta e politico romano (310?-3957).
13 poeta e comedidgrafo romano (185 a.C.?-159)
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mesma obra: “Se por primeiro fizeres ou disseres algo de molesto, sabe que
tudo te retornara em dobro”. E Euripedes, em Alceste: “Se falares mal de mim,
em troca falarei mal de ti, e sem falsidade”. So6focles se expressa mais
refinadamente, citado por Plutarco (Moral, 89-a,b): “Com frequéncia, aquele
que fala sem freios, cabe ouvir palavras ndo desejadas, pois disse o que
queria”. Versos citados ainda nesta outra forma: “Quem pronuncia muitas
palavras sem freio, ouve, pois, 0 que ndo gostaria, desde que fale de modo
malévolo”. Mesmo em nossos tempos, esta em uso o que diz o vulgo: “Como
saudares, assim te sera respondido”, no sentido de que a linguagem sera
adequada as tuas palavras. Desta maneira se expressa Plauto: “Se ofenderes,
seras ofendido”. E Cecilio, em Crisio, conforme o testemunho de Aulo Gélio (6,
17, 13): “Me ouvirds responder, se falares mal de mim”. Ao mesmo sentido
pertence o famoso verso de Euripedes, com frequéncia citado por autores
antigos (Bacantes, 386-388): “Uma boca desenfreada e uma loucura perversa
trazem infortanio”. E entre os ditos atribuidos a Quildao de Esparta, recorda-se
esse: “Nao se deve falar mal das pessoas com quem se esta a lidar; caso
contrario, ouviremos coisas que nao nos agradarao”. Aqui julgo que se deva
juntar um verseto que Quintiliano cita (/nst. 5, 13, 42), disseminado pelo vulgo:

“Ele ndo respondeu mal, porque, anteriormente, interpelara mal”.

XXIl — O estupido aprende com os fatos (Factum stultus cognoscit). Esse
provérbio é ainda expresso um pouco diferentemente: rem peractam stultus
intellexit, o estipido entende a coisa depois dela terminada. E atribuido a
Homero que, em varios lugares, dele se serve. Por exemplo, nos livros XVII e
XX da lliada: “Procura ndo te meter entre meus pés, para que nao proves
algum mal: pois o fato ensina até mesmo ao estupido”. A ele também alude
Euripedes nas Bacantes: “Por estar vizinho ao mal, com ele aprendeu”. Diz
isso a propédsito de Penteu, que so tardiamente, e nao sem riscos, soube temer
a Baco. Nao diverso é aquele célebre senario' que figura entre os provérbios
gregos: “Os homens julgam desde o0 momento em que se penitenciam” (Tum
iudicant homines, ubi iam poenitet). Ao mesmo adagio se refere Virgilio (Aen.,
6, 620): “Com este exemplo, aprendei a justica e a ndo desprezar os deuses”.

14 Verso latino de seis pés jambicos.
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Também o famoso Demadstenes: “Nao compro um arrependimento a preco tao
alto”. Fabio, segundo Tito Livio (22, 39, 10), define a consequéncia como a
mestra dos estultos: “Nao aprendais pelo resultado do acontecimento, porque o
resultado € o mestre dos estupidos, e sim pela razado”. Plinio, o Jovem, no
panegirico pronunciado por Trajano (66, 4) chama de misera a sabedoria tarda
e infrutifera: “O terror, 0 medo e aquela misera sabedoria que deriva da
experiéncia nos induziam a desviar os olhos, os ouvidos e o animo da

Republica (mas n&o havia mais nenhuma republica)”.

XXIlIl — O porco ensina Minerva — Adagio muitissimo habitual no tempo dos
antigos autores latinos: o porco Minerva. Mas € preciso subentender “ensina”
(docet) ou “aconselha” (monetf). Diz-se quando uma pessoa ignorante ou
insulsa tenta ensinar outra que poderia ser sua mestra. Ou, usando as palavras
de Festo Pompeu:'® “quando alguém ensina a outro algo que ndo sabe”. A
Minerva os poetas atribuiam a tutela das artes e dos engenhos. Quanto ao
porco, ndo ha animal tao torpe e imundo, seja porque muito lhe agrada rolar em
esterco, seja pelo enorme tamanho de seu figado (o figado, como bem sabido,
€ a sede da concupiscéncia e da libido), seja pela espessura de suas narinas e
pela fraqueza de seu olfato, a tal ponto que nao ha mau cheiro que lhe venha
incomodar. E ele é perenemente propenso e dedicado a comida, de modo que,
se por acaso se vé forcado a olhar para cima, imediatamente se cala por causa
da novidade da coisa e por causa do espanto, como observou Alexandre de
Afrodisia.’® N&o ha animal mais indécil do que o porco; e, por isso, ndo possui
outro uso, como certos animais, ja& que apenas como alimento a natureza o
considerou. Coisa que Plinio (Nat, livro VI, cap. LI) testemunha: “Criatura
considerada sumamente torpe, e se pensava que a alma lhe houvesse sido
dada para que tivesse a funcao de sal”. Varrao o confirma no livro Il de “Sobre
a Agricultura” (De re rustica 2, 14, 10): “Dizem que o porco foi produzido pela
natureza apenas para ser comido e que a alma lhe tenha sido dada a fim de
que, tanto quanto o sal, mantivesse conjunta a sua carne”. Aristételes (in

Physiognomicis, 6, 811b) escreve que os homens de fronte estreita s&o

15 Gramatico romano do segundo século, autor de De verborum significatione e de uma enciclopédia
histérica em 20 volumes.
16 Fil6sofo grego, ativo nos reinados de Severo e Antonino, comentarista reputado de Aristételes.
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indoceis e inadaptados ao aprendizado, pertencendo a mesma raca dos
porcos; com isso pretendia dizer que 0s porcos seriam 0s animais mais
distanciados da docilidade e das inclinacbes humanas. Assim, os demais
seriam capazes de alguma docilidade. Dai que, ainda hoje, se costuma chamar
de porcos alguns homens estupidos, vindos ao mundo somente para comer e
satisfazer o proprio ventre. E certo que Suetdnio, em seu livro dedicado a
gramaticos ilustres, refere-se a Palemone 7 como homem de tal forma
arrogante que definiu Marcos Varrdo um porco e que as letras teriam nascido
com ele e com ele morreriam. De resto, se ainda quisermos descrever um
ignorante ou iletrado, dizemos que tal pessoa provém de uma pocilga. Como o
faz Cicero na oracao contra Pisdo: “Gerado por uma pocilga, nao pela escola”
(ex hara productae, non schola). De tudo isso nos provém a origem do adagio
“0 porco [ensina] Minerva”. Lucio César, no livro de Cicero “Sobre o Orador”
(De oratore), afirma: “E assim, falando espirituosamente na presenca de
Crassus, farei o papel do porco que ensina, como se diz, e neste caso, a um
orador sobre quem Catulo, depois de ouvi-lo, comentou que todos 0s outros
eram erva seca”. O mesmo Cicero observou (Academicis quaestionibus):
“Ainda que nao realmente, como diz o provérbio o porco ensina Minerva, mas
todo estupido procura fazé-lo”. E Gerébnimo (Contra Rufino, |, 17): “Deixo de
lado os gregos, de cujo conhecimento te vanglorias, e enquanto te esforcas
atras da ciéncia estrangeira, tens quase esquecido a tua lingua: ndo queria que
parecesse que o0 porco, como diz o antigo provérbio, esta ensinando Minerva”.
Muitos divulgaram uma resposta arguta de Demdstenes (segundo Plutarco,
Moral. 803d): Demades vociferava contra ele, dizendo que Demdstenes queria
corrigi-lo, como faz o porco com Minerva; ao que Deméstenes replicou: “E que,
ha pouco, Minerva foi surpreendida em flagrante adultério”. Alusao,

naturalmente, a virgindade de Minerva.

XXIV — Conserva a mente do polvo — Subsiste registrado nos adagios gregos
(Tedgnis, 215, Didgenes, 1-23): MNMoAUtodog voov ioxe, ou seja, mantém a
indole do polvo (ou comporta-te como um polvo - polypi mentem obtine). Isso

nos exorta a assumir, conforme as circunstancias, atitudes e aparéncias

7 Quintus Remmius Palemone (5-65).
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mutaveis. O que é louvavel em Ulisses, na visdo de Homero (Od., 1, I), a quem
chama de “versatil” (ToAUTpoTTov, moribus versatilibus). Naturalmente, o adagio
traz sua origem das espécies de animais marinhos mencionadas por Plinio no
livro IX da Historia Natural e, também, por Luciano, no diadlogo entre Menelau e
Proteu.'® Ambos os autores escrevem que os polvos mudam de cor, em
particular quando sentem medo. Se, por exemplo, os pescadores 0 perseguem,
0 polvo se agarra as pedras e delas assume as cores, a fim de ndo ser
capturado. E, como a isso se refere Basilio Magno, os peixes, enganados por
essa falsa semelhanca entre ambos, se aproximam as vezes espontaneamente
e se oferecem ao seu predador. De resto, o provérbio é citado por Tedgnis'®
(215-16) e, também, por Plutarco, no Tratado sobre os Muitos Amigos:
“Mantém a indole do astuto polvo, que assume a cor do escolho sobre o qual
se detém”. Também Clearco, segundo o testemunho de Ateneo (7, 317a-b),2°
cita este adagio, embora se cale sobre o autor a que se dirige: “Que tu sejas
como o polvo, 6 Amfiloco, jovem her6i — adapta-te a quem se aproximar de ti”.
Os mesmos versos ocorrem em outros lugares, em Plutarco, que os toma de
Pindaro. De quem este proverbial lema é frequentemente divulgado: “Deve-se
ser, conforme as circunstancias, ora de um modo, ora de outro”. Lema que
aconselha a nos adaptarmos, voluntariamente, a todas as situac¢des de vida e,
imitando Proteu, assumir 0 aspecto que mais se requer na situagao presente.
Da mesma maneira, Aristéfanes, no Pluto (47), exorta a viver segundo 0s
habitos do lugar. E ao mesmo adagio pode-se vincular o dito: “o lugar onde nos
encontramos representa a lei”. O que significa que todo lugar tem seus habitos
peculiares, os quais, quando ali somos hdspedes, ndo devemos condenar, e
sim, quando possivel, imitar e assumir como se fossem os nossos. Mas que
ninguém acredite que o adagio eduque para a torpe adulagdo, que conduz
alguns a concordar com outros em todas as coisas. Nem que exorte a
incoeréncia nos costumes, vicio que Horacio condena nos Sermones e que 0s
historiadores descreveram como peculiar a Catilina e ao imperador Avidio
Cassio, enquanto as escrituras divinas o consideram como o vicio tipico dos

improbos, porque - lé-se -, 0 tolo muda conforme a lua transmuda e, em vez

18 pastor dos rebanhos marinhos.
1% poeta grego, ativo em meados do século VI a.C.
20 Escritor grego, ativo no século Il d.C., autor de O Banquete dos Sdbios (Aeinvocodiotad).
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disso, 0 sabio, como o sol, € sempre igual a si mesmo. No caso de Alcibiades,
nao saberia atribuir a coisa a virtude ou ao vicio: de fato, foi felicissima e
admiravel a sua destreza nos costumes e no engenho. Comportava-se
verdadeiramente como um polvo: em Atenas, gracejava com facécia e muita
argucia, adestrava cavalos, vivia de modo afavel e elegante; em Esparta, se
barbeava, vestia o palio, se lavava com agua fria; na Tracia, combatia e bebia;
quando depois se mudou para Tissaferno, entregou-se a moleza, ao prazer e
ao fausto, como é costume entre os persas. Pelo contrario, a atitude dos
ignorantes é primitiva, amarga e indelicada; eles gostariam que todos, em
todos os lugares, vivessem de acordo com 0s mesmos costumes, ou seja, 0S
seus proprios, e condenam sempre os costumes dos outros. Ao contrario, nao
h& nada de mal com os homens se as vezes se adaptam aos costumes dos
outros, para nao ser desagradaveis, para ser de ajuda ou para salvarem-se ou
salvarem outros homens de um grande perigo. O que fez Ulisses, quando
mentiu na gruta de Polifemo, ou se vestiu como um mendigo para enganar 0s
nobres pretendentes; e assim Brutus fingiu ser um tolo e, David, louco. O
préprio apdstolo Paulo se vangloria, com certa ostentacdo santa, de ter feito
uso desta astucia piedosa e de ter-se adaptado a todos, a fim de conquista-los
para a fé em Cristo. Mas, é claro, ndo ha nada que nos impecga de fazer um
amplo uso deste adagio e dele nos servirmos para censurar 0s vicios dos
homens que sdo dotados de uma disposicao instavel, por assim dizer, e que
gradualmente imitam a mascara daqueles com os quais tém relagdes. Plauto
escreveu elegantemente nas Bacantes (654-662): “Ninguém pode jamais ser
sabio a menos que saiba fazer tanto o bem quanto o mal. Seja improbo com os
improbos, e roube os ladrées em tudo o que puder. Ao homem sabio convém
ser maleavel. Deve ser bom para os bons, mau para os maus. Deve, em
resumo, adaptar-se as circunstancias”. E Eupolis, citado por Ateneu (7, 316c):
‘O homem do mundo se comporta como um polvo” (Urbanus homo, qui
moribus sit polypus). Metafora similar usou Aristételes no primeiro livro da Etica
a Nicémaco (I, 1100b), referindo-se ao camaledo. Quando alguém €é em tudo
dependente da fortuna, ndo apenas essa muda, pois acontecera fatalmente
que ele mudara conjuntamente, como o camaledo, tornando-se ora feliz, ora
infeliz; quer a sorte se volte de um lado ou outro, ele mudarg seu semblante e

seu espirito.
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XXV - Muitos sao os ouvidos e os olhos do rei — Qra xai 6¢@daAyoi
BaolAéwv TTOANOI, ou seja, aures atque oculi regum multi. Sao muitos o0s
ouvidos e os olhos do rei, pois observam por meio de espides tudo o que
qualquer um diz ou faz. O mesmo dito é referido por Luciano na obra intitulada
“Os Preceptores Assalariados” (De mercede servientibus) e, também, no
“Contra um Ignorante” (Adversus ineruditum). A ele faz mencao também
Aristételes no terceiro livro da Politica (1287b, 29-30). Em grego, este tipo de
homem €& chamado ouvidor (wrayxourdg); o primeiro emprega-lo foi Dario, o
jovem, por muito desconfiar. O tirano Dioniso, de Siracusa, acrescenta aos
espides o assim chamados “exploradores”, segundo Plutarco (Moral., 522f-
523a). A imagem proverbial deriva, assim, do fato de que os reis dispéem de
muitos exploradores, que por causa de suas fungdées sao chamados “olhos e
ouvidos do rei” (ou do poder). Ao rei nao faltam maos e pés e, talvez, nem o
ventre. Que se veja, dessa maneira, que raca de monstro é o tirano e quao
temivel é, ele que esta fornido de tantos olhos, longos, e tantos ouvidos,
indagadores, quanto aqueles do asno, de tantas maos, pés e ventres para nao
nominar outras vergonhas. Aristéfanes, nos Arcanianos (91-92), chama de
“olhos de rei” a personagem Pseudartabo, gracas a quem o rei podia saber
tudo o que ocorresse. Muito diferentemente, em uma passagem de Euripedes
(406), Andrémaca define “olho da minha vida” o préprio filho: “A mim houvera
restado apenas aquele filho, olho de minha vida”. No sentido de que a Unica
docura que permanecera em vida fora o filho. Ao mesmo tempo, nada nos é
mais caro do que olhos. E por isso que se usa chamar de “olhos” as pessoas a

quem se quer bem.

XXVI — Quantos sao os homens, tantas sao as opinioes — Nenhum modo de
dizer é hoje mais difundido do que esta sentenca de Teréncio: “Quantos sdo os
homens, tantas sdo as opinides” (Quot homines, tot sentenciae). Que é
semelhante a outra do mesmo autor (Phorm., 454): “Cada um tinha seu préprio
costume”. Em Pérsio?! (Saturae, 5, 52-53) também: “Sao mil aspectos os dos

homens e seus usos possuem cores diversas. Cada um tem seu gosto e nao

21 Aulo Persio Flaco, poeta latino (34-62), autor de seis Satiras (Saturae)
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se vive conforme a mesmo habito”. De mesmo teor pertence o verso
epigramatico segundo o qual pode-se encontrar quem nao recusaria doar a
riqueza paterna, mas ninguém que esteja disposto a renunciar ao seu engenho
natural. Horacio se exprime com essa elegante alegoria: “Discordam de mim os
trés convidados, que pedem pratos diversos, cada um segundo O proprio
paladar”. A primeira de suas Odes diz respeito a esse argumento: cada um €
levado a certos estudos, todos amam coisas diversas. Que se recorde também
a espirituosa alusédo a esse adagio, presente no Formido de Teréncio: de trés
advogados, um diz sim, outro ndo, e o terceiro julga oportuno que se dé um
parecer. E ainda o divino apéstolo Paulo lhe faz alusdo na passagem em que, a
fim de evitar competicdes, exorta cada um a seguir sua prépria inclinacao
(Rom., 14, 5). Se os tebdlogos dessem ouvidos a esse conselho, nado litigariam
hoje sobre questiunculas; ha muitas que, de fato, poderiam ser, sem qualquer
dano para a fé, ignoradas. Euripedes ampliou a sentenca em As Fenicias: “Se
a todos parecessem bela e egrégia a mesma coisa, nao haveria contendas
perigosas entre os homens; e, no entanto, para eles nada é simile, nada é o
mesmo; talvez sé nas palavras que empregam se ponham de acordo, mas
sobre coisas ndo ha consenso”. E ainda em Hipdlito Coroado (104): “A cada
um agradam homens e deuses diversos”. Por fim, dele se ocupa Homero na
Odisseia (14, 228): “Cada um é favoravel e se compraz com coisas diversas”.

XXVII — Todas (as acoes) obedecem ao dinheiro — Esta sentenga era muito
difundida em todas as nagdes no passado, e ainda é nos dias de hoje: todas as
acées humanas obedecem ao dinheiro (pecuniae obediunt omnia). E
encontrada entre os provérbios hebraicos, conforme o capitulo décimo do
Qohelet, e ocorre com frequéncia em autores gregos e latinos. Euripedes n’As
Fenicias: “nada é mais caro aos mortais do que o dinheiro e, entre os homens,
0 que mais tem valor”. Aristéfanes, em Pluto (362-363): “Infelizmente, ndo se
encontra lugar saudavel; todos sdo escravos do dinheiro”. Também
Demostenes alude ao provérbio na primeira Olintica (1, 20): “Do dinheiro se tem
necessidade e sem ele nada se poderia fazer”. Sempre Aristéfanes, de maneira
espirituosa, prossegue no Pluto, observando que qualquer acdo humana, boa
ou ma, ocorre por dinheiro e que mesmo aos deuses nao se oferecem

sacrificios senado por tal motivo. E acrescenta, entre outros, esses versos: “Se
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existe algo de egrégio ou espléndido, ou agradavel para os homens, apenas de
ti provém; pois tudo obedece aos teus poderes”. Por isso Horacio define o
dinheiro como rei (Epist., |, 6, 36-37): “O rei dinheiro fornece a mulher com o
dote, a credibilidade, os amigos, a estirpe e a beleza”. Mas ninguém descreveu
melhor a tirania do dinheiro do que Euripedes, por meio de Belerofonte. A
tragédia, infelizmente, se perdeu. Por fortuna, Séneca, em seu epistolario (21),
nos transmitiu alguns versos. Por me parecerem belos e argutos, d4-me prazer
transcrevé-los aqui. Fiz-lhes, todavia, algumas emendas, j& que o texto
presente nos cédices de Séneca nao estava isento de alteracdes: “Deixe que
me chamem péssimo, por me chamarem rico. Ninguém pergunta por que e
como, apenas perguntam quanto possuis. Em todas as partes do mundo, todos
valem pelo que tém. Pergunta-me o que é torpe possuir? Nada possuir. Todos
pedem que sejas rico, ninguém que sejas bom. Quanto a mim, quero viver rico
ou morrer pobre. Bem morre aquele que morre enquanto lucra. O dinheiro,
sumo bem do género humano, ndo pode ser igualado pelo meigo amor de mae,
ou da prole querida ou do pai, que € sagrado por seus méritos. O dinheiro é tao
doce quanto uma luz que cintila sobre a face de Vénus, a deusa que move o
amor dos deuses e dos homens”. Quando esses versos foram pronunciados na
cena da tragédia, diz Séneca, o publico levantou-se para rechacar os atores e
desaprovar o canto, até que Euripedes, em pessoa, veio ao palco pedir aos
espectadores que esperassem ao menos o fim que teria o admirador do ouro.
Na tragédia, Belerofonte pagou por suas palavras a penalidade que todo
homem deve na vida. Dos mesmos versos, que Séneca traduziu ao latim,
encontrei a segunda parte em grego, citada por Ateneu (4, 159b-c), sem
indicacdo de autor: “O ouro potente, amantissima invencdo dos homens, a
ponto de ndo haver mae, pai ou filho que tragam tanto contentamento a uma
casa como tu trazes a quem te possui. Se os olhos de Vénus brilham tao
intensamente quanto tu, ndo é de admirar que ela assim inspire tantos
amores”. Neste interim, ndo se pode ficar admirado com o animo perverso e
desordenado dos homens. Reprovam a sentenca de um ator, que numa fabula
interpreta uma personagem desprezivel, de um drama fruto de fantasia, mas
em casa sao indulgentes consigo préprios. Quantos, de fato, na propria vida,
nao pronunciam as palavras que Euripedes atribui ao personagem?

Horrorizam-se ao ouvir no teatro, mas nao se horrorizam pelo fato de, na vida,
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se comportarem exatamente como ele? Que coisa € mais infamante aos olhos
de quem quer que seja, me pergunto, e coisa tdo desagradavel como a palavra
“mentira”? Mas do que fazem os homens maior uso? Ha algo mais detestavel
do que perjurar? No entanto, se observarmos desapaixonadamente como 0s
homens vivem, descobriremos que ha perjurio em todos os lugares.
Consideremos, por exemplo, 0 que 0s principes juram a seus suditos, o que 0s
bispos, abades e, finalmente, os préprios cristdos juram no momento do
batismo. Confiramos entdo seus costumes diarios com estes juramentos.
Constataremos que no mundo circula uma infinidade de perjurios. E ainda: nao
desprezamos a palavra “ladrao”? E, no entanto, o mundo é cheio de ladrdes, se
for verdade que o furto consiste: em tomar o dinheiro de outrem com intento de
0 nado devolver, na recusa em restituir o que Ihe foi depositado, no se apropriar
com ma-fé de uma heranca ou de qualquer outra propriedade que néao lhe
pertence, no enganar um comprador, em subtrair uma parte do que lhe foi
confiado, em vender vidro por gema; ou, por fim, em nao deixar fugir qualquer
ocasidao para fraudar o préximo! (Sed ad proverbia redeo) Mas volto aos
provérbios.

XXVIIl — Simples é a palavra da verdade — ATTAoUG 6 pUB0og TG AAnBeiag é@u.
Este adagio esta registrado na coletanea de Diogeniano. E citado também n’As
Fenicias de Euripedes (469-472): “Simples é a palavra da verdade (Veritatis
simplex oratio), e ndao ha necessidade de coincidéncia de intérpretes; ela
encontra por si a justa ocasido. Ao contrario, o discurso iniquo, sendo por
esséncia um discurso malsao, exige remédios refinados”. Em sua epistola de
namero 49, escreve Séneca: “De fato, como disse o autor tragico, simples é a
palavra da verdade”. O adagio podera ser usado contra os retores ou poetas,
que possuem o habito de embelezar com mentiras e adulagbes as proprias
palavras, ou ainda contra os aduladores, que, falando de modo insincero, com
frequéncia adornam o discurso de maneira exagerada e simulam sentimentos
verdadeiros quanto mais distante deles se encontram. “Como os que, contra
pagamento, choram nos funerais, e se afligem e se agitam mais do que aquele
que sofre seriamente” (Horacio, Ars, 431-432). Ao contrario, a simples e rustica
verdade despreza os embelezamentos das palavras e chama de figo ao figo, e
de enxada a enxada. Ou ainda sera usada contra os sacerdotes, que
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pronunciam o0s proprios vaticinios com palavras ambiguas, para que nao
possam ficar embaracados com o que acontecer, e, enfim, contra aqueles que
falam de maneira complicada, enquanto dissimulam a verdade. De fato, muitas
vezes, com base nesse indicio, surpreende-se a falsidade como n’O Eunuco,
de Teréncio (817-819): “Canalha, continuas a falar-me de modo obscuro? Sou,
nao sou, andei, ouvi, ndo era... E assim ndo me diras abertamente o que ha, o

que acontece”?

XXIX — Nao é dado a todos aportar em Corinto — Non est datum cuivis
Corinthum appellere. Este antigo e elegante adagio faz referéncia a acobes
arduas e arriscadas, as quais nem todos os homens aspiram. Isso deriva do
fato de que, como se 1é no Iéxico Suida (924),%? nao era facil nem seguro para
0s navegantes atracar no porto de Corinto. Ja& Estrab&o, no livro VIII de sua
Geografia, refere-se a outra origem do provérbio, em verdade proveniente do
luxo e das meretrizes de Corinto. Ostentando dois portos em seu istmo, um
voltado para a Asia e outro para a Itlia, Corinto era locupletada por um trafego
extremamente agitado de negociantes. Havia também um templo riquissimo,
que abrigava mais de mil jovens que ali se prostituiam. Gragas também a
essas jovens, afluia a cidade uma multidao de pessoas, 0 que contribuia mais
ainda para seu enriquecimento. Assim, mercadores, viajantes e marinheiros,
por causa do luxo e dos prazeres que a cidade oferecia, faziam despesas
imoderadas que os consumiam. Dai ter nascido o provérbio: “ndo é dado a
todos aportar em Corinto”. Horacio e Aulo Gélio utilizam o adagio com
referéncia a Laide, uma conhecida prostituta. Em uma de suas Epistolas (I, 17,
35), escreve Horacio: “Nao é pouco mérito o agradar a principes: nem todo
homem tem o privilégio de aportar em Corinto. H4 quem permaneca imével,
com medo de ali entrar”. Aludia Horacio a Aristipo, que foi, como entao sabido,
amante de Laide, tendo relacdes tais que se vangloriava de ser o Unico a
possui-la, enquanto os demais eram por ela possuidos. No livro primeiro das
Noites Aticas, Aulo Gélio relata essa histéria tratada pelo peripatético Focione:

22 500i60 ou 2oU6a: léxico e enciclopédia do periodo bizantino, provavelmente do século X. E o maior
dos |éxicos escritos em grego. Inclui cerca de 30.000 entradas de cardter gramatical, etimoldgico,
biografico, geografico, histdrico, cientifico e literario. O significado do nome é, ainda hoje, incerto.
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“Laide de Corinto conseguia muito dinheiro por sua elegancia e beleza. Havia
uma multiddo de homens ricos da Grécia, mas a ela sé tinha acesso quem lhe
dava o que pedia. E Laide nao pedia pouco. Por isso se diz que ali nasce o
famoso adagio grego: ‘Nao € dado a todos aportar em Corinto’, pois em vao se
ia a Corinto quem nado lhe podia pagar’. Mesmo Demdstenes visitou
secretamente Laide e Ihe pediu uma oportunidade. E Laide lhe pediu, em troca,
Mupiag dpaxudg (dez mil dracmas). Frente a petulancia da mulher e da soma
tdo elevada em dinheiro, Demdéstenes ficou pasmado e afastou-se, dizendo que
nao compraria o arrependimento a tao alto preco (Aulo Gélio, I, 8, 3-6). Outros
autores preferem retroagir o provérbio as meretrizes em geral de Corinto, cuja
rapacidade foi condenada no Pluto (149-152), de Aristéfanes: “Conta-se que as
prostitutas (étaipag) de Corinto, quando percebem que lhes procura um pobre
desgracado, ndo lhes dao atencao. Mas se um rico lhes procura, entao logo lhe
mostram a bunda (mTpwxTtév)”. Estrabdo recorda também o dito de uma
prostituta, do qual podemos entender a ganancia por dinheiro de todas elas:
um dia, uma mulher reprovou uma prostituta por ndo realizar nenhuma
atividade e por ndo trabalhar a 1a; mas ela disse: “Pelo contrario. Do modo
como faco, em muito pouco tempo consigo tecer trés panos de uma vez”.
Todavia, ndo me parece absurdo que o provérbio remonte originalmente ao
perigo de navegar até Corinto, com o qual Estrabdo também acena, pois
também foi usado de outras maneiras. O personagem cbémico do parasita
parafraseou elegantemente o adagio nos seguintes termos: “Nao é dado a
todos os homens aproximar-se do banquete”. Esta citacao, feita por Estobeu,??
tem origem no poeta cdmico Nicolau. O nosso adagio é lembrado ainda por
Eustacio?®*, em uma explicacdo sobre catalogo de navios, e acrescenta que a
origem é um verso de Soéfocles: “os mortais judiciosos ali ndo fazem vela”. Este
verso se encontra no Filoctetes. Assim, o adagio tem duplo uso. Quando se
quer indicar uma acao maior do que as forgcas de quem a intenta, como, por
exemplo, uma pessoa dotada de pouco engenho dedicar-se as letras, ou se um
homem de corpo doentio pretende emular a vida dos eremitas Paulo e Antonio.

2 Escritor bizantino do século V, autor de uma Antologia (AvBoAdylov), com citacdes de escritores
gregos desde Homero até sua época.

24 Bispo de Tessal6nica (1115-1195), memorialista e comentador de textos antigos, como os de Homero,
Aristarco e Ateneu.
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Ou ainda quando alguém se dispde a meter-se em negdcio pouco seguro, que
dificilmente tera bom fim. Ou se alguém procura fazer fortuna na corte de um
principe ou conjectura uma guerra. Nenhuma dessas coisas costuma ter éxito e

dela néo se deva ter arrependimento.

XXX — Nem o nado nem as letras — Neque natare neque literas. Deve-se
subentender o verbo saber ou conhecer. Dito a quem é muito ignorante e nao
aprendeu qualquer disciplina ensinada na juventude. De fato, e regularmente,
eram essas duas, o nadar e as letras, as artes que as criangas aprendiam em
Atenas. E também em Roma, como vemos em Suetdnio, que, na Vida de
Augusto, escreve: “Ele proprio ensinou aos sobrinhos a natacdo, as letras e
outros rudimentos do saber”. Suetbnio conta ainda que Caligula era muito
dotado para a aprendizagem, mas ndo sabia nadar, como se todos soubessem
fazé-lo. Platao diz no terceiro livro das Leis (689d): “aqueles que se encontram
em estado oposto a esse devem ser chamados sabios, mesmo se nao
conhecem as letras, como se diz, e nem mesmo sabem nadar. Por fim, Elio
Aristide na Apologia Comum dos Quatro Oradores (3, 372): “Mas como se diz
usualmente, permanece justo repreendé-lo, mesmo nao sabendo as letras nem

nadar”.

XXXI — Muita coisa acontece entre o calice e a ponta dos labios. Segundo
Aulo Gélio (Noites Aticas, livro décimo-terceiro, cap. 17), o gramatico Sulpicio
Apolinario® observa duas méaximas, uma grega e uma latina, com o mesmo
significado. O grego € um hexametro proverbial: “muitas coisas estdo entre o
copo e a ponta dos labios”. Ela nos adverte para nao esperar que nada seja tao
certo ou tao proximo que um evento repentino nao possa tirar, € que confiar no
futuro ndo é certo, tanto assim que o que temos nas maos dificiimente é
seguro. Alguns relatam a origem da maxima como sendo uma historieta deste
tipo: quando Anceu, filho de Netuno e da fenicia Astipalea, estava plantando
uma videira, pressionando e molestando fortemente os empregados, um deles,
espicacado pelo incémodo daquele trabalho, disse que o patrdo nunca iria
provar o vinho daquela vinha. Mais tarde, abundantemente crescida a videira e

%5 Erudito cartaginés de lingua latina, ativo no século Il de nossa era.
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amadurecidas as uvas, o patrdo, exultante, fez chamar o servo e ordenou-lhe
verter o vinho. Em seguida, antes de levar o calice aos labios, parou e quis
relembrar ao servo aquilo que ele havia predito. Fez-lhe notar que se tratara de
uma va predigdo. Mas o servo assim |Ihe respondeu: “muitas coisas acontecem
enquanto se leva o vinho aos labios”. Enquanto o senhor conversava,
esperando degustar o vinho, um outro servo entrou na sala e anunciou que o
vinhedo estava sendo devastado por um enorme javali. Anceu, tendo ouvido a
noticia, deixou imediatamente o calice de vinho e se langou ao vinhedo, mas foi
golpeado pelo animal durante a caga e morreu. Também Licofron (ou Licofréo)
fez uso deste adagio em /ambicis: “Infeliz de mim, que aprendo o mal do
provérbio — com frequéncia, enquanto se leva o vinho aos labios, muita coisa o
destino muda que agita os acontecimentos humanos”. O escoliasta de Licofron
observa que o autor do dito teria sido Aristoteles, que lembra o conto de Anceu,
mas com variante. Enquanto Anceu estava enxertando a videira, aproximou-se
um adivinho que lhe previu que nunca iria provar o vinho daquele cultivo. Ao
que Anceu, versando um pouco de vinho em uma taca, riu-se dele, chamando-
o de "vate mentiroso". O resto do conto de Aristételes coincide com o
comentario referido. Festo Pompeu atribui a predicdo a um augure que
habitava nas vizinhancas e se encontrava de passagem. Licofron (488), por
sua vez, atribuiu o conto a diversos personagens. Zenodoto,?® ao contrario,
refere o adagio a Antinoo, personagem mencionado por Homero no canto XXI|
da Odisseia. Esse Antinoo era um dos nobres pretendentes de Penépole, a
quem Ulisses atravessou a garganta com uma flecha, enquanto tinha na méao
um calice de vinho e se dispunha a bebé-lo. Nao é fora de lugar citar aqui os
versos de Homero: “Depois de haver assim falado, arremessou o acerbo dardo
contra Antinoo. Este levantava o belo cédlice com vinho, rebrilhante de ouro, e o
tinha entre as maos, levando-o aos labios para beber: ndo imaginava que seria
morto. Quem poderia de fato pensar que aquele homem s, embora mais forte
do que outros, ousasse levar a morte a alguém, justamente quando se
encontrava em meio a tantos convidados que lhe eram hostis”? E ndo me

parece inoportuno recordar também a resposta do adivinho Espurina a Julio

26 H3 varios autores gregos com esse nome, sem maiores explicacdes por parte de Erasmo.
Provavelmente se trate de Zenodoto Philetairos, autor de glosas sobre textos anteriores a sua época.
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César, apds este aqui ter-lhe censurado pela inexatidao de seu vaticinio: “Os
primeiros dias de marco chegaram, mas nao sao passados” (Venisse Calendas
Martias, non etiam praeterisse).?’

XXXIl — Um s6 homem é homem algum — Eig avriip oudeig avrp, quer dizer,
um s6 homem é homem algum (Unus vir, nullus vir). O sentido deste adagio é o
de que um homem apenas, ou sozinho, nada pode fazer de egrégio, pois se
encontra privado de auxilio. A isso pertence o verso de Euripedes n’Os
Heraclidas: “Uma solitdria mao nao pode combater”. E ainda aquela passagem,
também de Euripedes (As Fenicias, 745): “um s6 homem nao vé tudo”. O
adagio podera ter usos variados: o de uma vida amarga, se nao ha um amigo
familiar; ao juizo de que néo se deve confiar numa s6 pessoa, ou ao estudo
das letras que, sem um companheiro e seguidor da mesma musa, é totalmente
frio; ou ainda ao desenvolver de qualquer negécio, pois sem 0 sustento de
outrem nao pode ser ele levado a bom termo. O adagio foi recolhido por
Zenodoto.

XXXIIl — Um asno em meio aos simios (ou abelhas) — Asinus inter simias.
Costumava-se dizer quando uma pessoa tola se vé em meio a outras
mordazes, mesmo injuriosas, e pelas quais € impunemente ridicularizada.
Encontra-se em Aulo Gélio (capitulo 23 do segundo livro), em que o cémico
Menandro, numa fabula intitulada “O Colar” (Plokion), apresenta um marido que
se lamenta da ofensa da mulher com estas palavras: “é¢, segundo o que diz o
vulgo, um asno em meio aos simios”. Sabe-se que o macaco € um animal
impudente, a ponto de ndo temer a provocacao e, agarrado as suas costas,
[enfrentar] mesmo o ledo. E ainda hoje dizem comumente algo de semelhante:
“uma coruja entre os corvos”, quando uma pessoa estupida se percebe entre
pessoas mordazes. No entanto, nada impede seu uso em geral, quando
alguém se depara com um negocio altamente desagradavel ou uma desgraca
da qual ndo pode se livrar. Um asno em meio a abelhas tem um significado

similar.

27 Segundo Plutarco (Vida de César), trata-se do adivinho que avisou Jilio César da conspiracdo dos Idos
de Marc¢o, um dia antes do ataque em que o ditador romano foi assassinado.
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XXXIV - Sapateiro, nao julgues além da sandalia — Ne sutor ultra crepidam.
Emprega-se para que ndo se procure julgar questoées estranhas a sua arte e
experiéncia. Este adagio tem origem no famosissimo pintor Apeles, de quem
Plinio narra este episédio na Historia Natural (livro XXXV, cap. 10): "Apeles,
quando completava uma pintura, costumava expd-la no balcao, aos olhos dos
transeuntes e, escondendo-se atrds da tela, ouvia atentamente todos os
defeitos que eram notados. Pois considerava que o0 povo era juiz mais diligente
do que ele. Diz-se que foi censurado por um sapateiro porque havia desenhado
poucos furinhos numa sandalia. No dia seguinte, 0 mesmo sapateiro passou e
ajuntou a observacdo do dia anterior um comentario escarnecedor sobre a
perna. Ao que Apele, indignado, intimou o sapateiro a nao ir além das
sandalias. O que depois veio a se tornar um provérbio. Até aqui, Plinio. Nao
muito diversa é a anedota contada por Ateneu (8, 351a). Um citaredo, chamado
Estraténico, dirigiu estas palavras a um ferreiro que tinha uma objecdo a sua
musica: “ndo percebes que estas falando para além do martelo”? Semelhantes
sao ainda algumas palavras de Plinio, o Jovem, escritas nas Epistolas (1, 10,
4), que s6 o artista julga corretamente a arte. Também no primeiro livro das
obras morais (Eth. Nic., 1, 1094b), Aristoteles diz que cada um é o juiz ideal
nas coisas de que é conhecedor idéneo. E algo de semelhante escreve no
segundo livro da Fisica (2, 193a) sobre um cego discutir cores. Palavras que
nos dias de hoje se tornaram proverbiais entre os eruditos toda vez que alguém
se mete a falar do que ndo sabe. A mesma ordem de sentencas pertence a de
Quintiliano, recordada por Jerénimo (Hier. Epist., 66): “felizes seriam as artes

se apenas seus artistas as julgassem”.

XXXV — Nao é sabio quem nao é sabio para si mesmo — Nequicquam sapit,
qui sibi non sapit. E uma sentenga ainda hoje muito usada pelo povo. Platéo,
no Hipias Maior (283b) diz: “A muitos parece necessario que aquele que saiba
seja ele proprio sapiente para si mesmo”. Cicero dela se utiliza em uma carta a
Trebazio (Fam., 7,6, 1-2), mostrando tratar-se da tragédia Medeia, porque diz:
“‘E, no momento em que se comeca a recitar o papel de Medeia, lembra-te
sempre daquele dito — aquele conhecedor que nao é capaz de desvelar o que
sabe, é sabio inutiimente. As palavras de Medeia citadas por Cicero sdo um
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verso trocaico. O proprio Cicero, no livro Xlll das Familiares, assim escreve a
César: “E, portanto, da grandiloquéncia de Homero passo agora aos preceitos
sadios de Euripedes: odeio o0 sabio que ndo é sabio para si mesmo. Verso que
o velho Precilio louva como excelente". Ainda Cicero, citando algumas palavras
de Enio contra os adivinhos, no livro De divinatione (132): “Por si préprios nao
sabem, mas a outros indicam o caminho. Prometem riquezas aqueles a quem
pedem dinheiro”. Alexandre (Plutarco, Alex., 53, 1-2) remonta o adagio ao
filosofo Calistenes, que ndo se adaptava aos costumes das pessoas com as
quais vivia, e mostrava desprezo pelo modo de vida do séquito do rei. E aquela
liberdade levou a morte um homem de valor, enquanto o filosofo Anaxarco, o
mais abjeto dos aduladores, era apreciado. Os homens dessa época aderem
plenamente a sentenca: de fato, parece indigno do nome de homem aquele
que nao é capaz de discernimento e de dar-se o proprio bem. De mesmo
género é o verso de Suetbnio: “Rémulo, observa Silla — ele é feliz por si, ndo

por ti”.

XXXVI — Moves o que nao deve ser movido — Akivnra kiveig, isto €, non
movenda moves. Refere-se aqueles que tentam algo impossivel (aduvaTtov),
violam o sagrado, mudam os pactos ou, enfim, ofendem pessoas as quais se
deve respeito por sua autoridade. Zenodoto afirma que o provérbio nasceu da
proibicao de transferir de lugar os altares, os sepulcros e outros sitios de culto,
pois a eles era devido respeito por razdes religiosas. Plutarco, no opusculo De
daemonio Socratis, afirma que aquelas palavras — ndao mover o inamovivel —
foram pronunciadas pela primeira vez quando enderecadas a um individuo que
evocava o espirito de um amigo defunto (evocanti manes amici defuncti). O
mesmo Plutarco usa tal expressao, em outro lugar (Moral., 585f e 756a-b), para
indicar o quanto subverteram a opinido comum sobre os deuses. Também
Platao se recorda do adagio nas Leis (livro VIII), referindo-se a uma norma que
ele define como “lei de Zeus relativa as fronteiras”, segundo a qual ninguém
deve mover os limites do campo de um cidaddo ou hdspede vizinho, e
ninguém, da mesma forma, deve tocar nos limites de uma cidade ou regido. E
acrescenta: & preferivel mover uma pedra enorme do que mover uma pedra
colocada em um determinado lugar com base em um pacto ou em um

juramento. Isso, conclui Platdo, significa de verdade que nao se deve mudar o
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inamovivel. Ainda no livro Xl| das Leis: “Entre muitas coisas, uma diz
oportunamente — nao tocar no inamovivel”. Em um epigrama da Antologia
Palatina (7, 239), pode-se ler: “nem mesmo a senhora do Hades toca o
inamovivel”. E Soéfocles na Antigona (1060): “Coagiste-me a falar de coisas nas
quais seria melhor ndo tocar”. E no Edipo em Colona: “Nao é doce falar aos
ouvidos de coisas que deveriam ser caladas”. Plutarco (Moral., 43d e 502d),
por sua vez, usa essa expressao: “Uma cupidez que toca cordas que nao
deveriam ser movidas”. Um oraculo relembrado por Herédoto alude
elegantemente a este adagio: “Moverei inclusive Delos, que, no entanto, esta
imovel”. Este oraculo faz referéncia a fabula, ou, caso se prefira, a histéria de
Delos, que na origem flutuava no mar até que deixou de vagar por vontade de
Apolo. Dai Virgilio (Eneida, 3, 77): “Consenti-lhe estar imével e desprezar o

embate do vento”.

XXXVII — Estar sentado em duas cadeiras — Duabus sedere sellis. Significa
assumir uma posi¢cdo incerta e ter uma fé ambigua, desejando satisfazer a
ambas. Homero chama o deus Marte com este apelativo propositadamente
composto — aAAotrpéocaAdov — ou seja, a favor de um e de outro (ora de
gregos, ora de troianos). Conta Macrébio nas Saturnais (7, 3, 8): “O mimo
Labério, nomeado senador por César, respondeu de modo bastante mordaz a
Cicero; como este nao lhe permitia sentar-se ao seu lado, dizendo ‘eu te
acolheria se nao tivéssemos tdo pouco espacgo para sentar’, disse-lhe: ‘no
entanto, tu costumavas sentar em duas cadeiras’, censurando assim um
grande homem por escorregar em terreno resvaladico”. Mas as palavras de
Cicero — ‘se nao tivéssemos tdo pouco espaco para sentar’ — eram dirigidas a
César, que admitira tantas pessoas no senado que nos catorze degraus do
saldo ja nao podiam caber. Por outro lado, todos concordam que é sumamente
torpe fazer acordo com duas partes opostas. Sélon, no entanto, apresentou
uma proposta de lei para punir quem, em conflitos civis, ndo sustentasse

qualquer das partes em litigio.

XXXVIIl - Nem todos que possuem uma citara sao citaristas — Non omnes
qui habent citharam, sunt citharoedi. Marcos Varrao, no segundo livro Sobre a

agricultura (2, 1, 3), faz conhecer uma metafora um pouco diferente: nem todos
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que possuem uma citara sabem toca-la. Ao mesmo tema se pode associar
aquilo que argutamente escreveu Séneca, segundo o qual, alguns preferem a
mascara ao rosto (quendam personam malle quam faciem). Quando escreve ‘0
rosto’, entende o fato de aparecer como realmente se €é; ‘mascara’, ao
contrario, o mostrar-se como nao se é. Isso pode se referir também aos
avarentos, pois ndo se consideram ricos 0s que possuem riqueza, mas quem
sabe usa-la adequadamente. Nao é rei aquele a quem cabe um grande

império, mas quem sabe bem administra-lo.

XXXIX — A ira envelhece tardiamente — Ira omnium tardissime senescit. E o
oposto do famoso apotegma de Aristoteles que, como nos conta Dibégenes
Laércio (5, 18), quando questionado sobre que coisa envelhece mais
rapidamente, respondeu: "o beneficio". Cicero, juntando ambas as sentencas,
disse (Mur., 42): “Aquilo que agrada sera esquecido; o que desagrada sera
lembrado”. De fato, os mortais costumam recordar, de maneira mais tenaz, as
injurias, ao passo que esquecem mais facilmente os beneficios. O provérbio
grego parece ser tirado de Séfocles, que em Edijpo em Colono diz essas
palavras: "A ira ndo conhece a velhice, exceto a morte; a dor sé ndo atormenta
os sepultos". O mesmo tema é mostrado por Homero em alguns versos
belissimos sobre Litis e Ate. Ele imagina que a deusa Ate tivesse o habito de
provocar tumultos entre os homens, sendo dotada de olhos penetrantes e de
pés velocissimos. Depois dela, a uma certa distancia no tempo, sobrevieram as
Preces, que se esforcaram por reparar os danos trazidos por Ate. As Preces
sao representadas por Homero com olhos estrabicos e pés claudicantes, com o
que o poeta queria aludir ao fato de que as ofensas sao sempre rapidas, e as
reconciliacbes bem mais lentas, pois os homens recordam com mais
frequéncia as injurias. Eis os versos de Homero, livro nono da lliada (502-506).
Traduzo aqui ndo a indole nem a graga, mas o significado: “As preces
nasceram do grande Saturno, / enrugadas, de pés claudicantes e olhos
lesados: / vao atras de Ate para expiar seus danos. / Ate, ao contrario, tem os
pés fortes, vigorosos, / e assim as precede com celeridade. / Chega primeiro a
todos os lugares, / fazendo mal aos homens; depois, seguem-lhe as preces /
para remediar os males feitos por Ate”.
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XL - No vinho, a verdade — Ev oivw &AfBeia, ou seja, in vino veritas. E um
adagio muito citado pelos autores, significando que a embriaguez tolhe no
animo a capacidade de simular e traz a tona tudo o que temos de oculto no
peito. Dai as sagradas escrituras proibirem servir vinho aos reis, pois onde
domina a ebriedade nada mais permanece em segredo. Plinio, no livro décimo-
quarto da Histéria Natural (141), escreve que o vinho revela a tal ponto os
arcanos da mente que 0s homens, em meio a copos de vinho, confessam
segredos que levam a morte, incapazes de conter sentencas que mais tarde
terdo de retirar. “Comumente, acrescenta, a verdade é atribuida ao vinho”. E
conhecido também o apotegma imputado a um certo persa, quem sustentava
que nao era preciso recorrer a torturas para se apurar a verdade; ela pode ser
melhor descoberta com o vinho, com o0 que [sob outro aspecto] concorda
Horacio (Odes, 3, 21, 13-16): “Delicadamente, se dira, fazes violéncia ao
engenho arisco; revelas, com o auxilio do alegre Lieo,?® os cuidados dos sabios
e seus pensamentos arcanos”. E na Arte Poética (434-436): “Os reis, se diz,
enchem de tagas e torturam com muito vinho a quem n&o distinguem ser digno
de amizade”. E numa das epistolas (I, 5, 16): “O que a embriaguez nao
designa? Descobre segredos”. E expresso por Ateneu, mas do seguinte modo:
“vinho e verdade”. Bem visto, os bébados ndo revelam apenas os préprios
segredos, mas falam de maneira audaciosa diante dos outros. Na Vida de
Artaxerxes (15, 4), de Plutarco, Esparamixas assim responde a Mitridate, que
lhe havia falado de modo bastante insolente durante sua embriaguez: “Pelo
menos, nao tenho qualquer hostilidade, Mitridate, pois como dizem os gregos,
o vinho é verdade”. Os gregos ainda usavam esta outra sentencga proverbial: “O
que esta no coracdo (xapdia) do sbébrio, estd na lingua (yA\woong) do ébrio”.
Tedgnis (499-500): “O artesado distingue o ouro e a prata com fogo; o vinho
torna conhecida a indole do homem”. Ateneu (10, 427f) cita também este
verso, empregado por Euripedes:?® “A forma reluz no bronze, o vinho revela o
sentimento”. Mas o mesmo Ateneu se refere a um dito de Anacarsis (livro 10):
“Os embriagados ferem com falsas opinides”. E em seguida narra um episodio

cuja lembranca nao é desagradavel. Durante um simpdsio, um conviva disse a

28 Causador de alegria, ou seja, o vinho.
29 Na verdade, de Esquilo.
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Anacarsis que ele havia se casado com uma mulher feia. Respondeu o filésofo,
prosaicamente: “Também assim a vejo. Mas, ei, copeiro, dé-me uma taca de
vinho puro para que possa vé-la formosa”. Logo, ndo s6 ao amante, mas
também ao ébrio, parecem belas as coisas feias, como dizia Tedcrito (6, 19).
Mas como pode entdo dizer a verdade quem, ao mesmo tempo, engana-se no
julgamento das coisas? O fato € que a nocao de verdade nem sempre refuta a
de mentira; mas, por vezes, a de simulacdo. Pode acontecer que fala de modo
sincero quem, no entanto, diz coisas falsas, e diga coisa verdadeira quem fala
de maneira insincera. Em suma, o provérbio nédo faz referéncia a embriaguez
insana, que faz ver em movimento coisas imoveis e multiplica as simples, e sim
a embriaguez moderada, que arrebata a simulagdo e a hipocrisia. Como diz
Alcebiades, no Banquete de Platdo (217e): “VOs nao ouvireis 0 que vou dizer
antes de haver lembrado o conhecido provérbio: o vinho, mesmo na auséncia
ou na presenca da juventude, diz a verdade”. Ainda hoje € bastante lembrado o
provérbio segundo o qual a verdade so6 € ouvida de trés géneros humanos: das
criangas, dos embriagados e dos loucos. Nesse ponto, que se registre um
versiculo proverbial: “A lingua dos loucos diz com frequéncia a verdade”. De
fato, tende-se a acreditar como verdadeiro aquilo que a imprudéncia deixa
escapar, pois nesse caso nao ha suspeita de ficcdo. De um erro dessa
natureza deriva ainda a revelacdo de uma absoluta fidelidade. Como diz
Hesiodo (Her., 8, 115-116): “Com frequéncia, em Ilugar do nome de
Neoptélomo, ougo o nome de Orestes; e amo aquele erro de voz”. Por fim,
Cicero escreve (Tdpicos 75) que se pode esperar boa fé da idade infantil, do

sono, da estulticia, da embriaguez e da loucura.

XLI — O bipede mais inepto — Bipedum nequissimus, ou seja, um homem sem
qualquer valor, grandemente desprezivel (homine vehementer improbato),
talvez 0 mais inutil entre os animais. Foi dito a propédsito de um orador de
Roma, chamado Regolo, que Plinio, o Jovem, em suas Epistolas (1, 5) retrata
varias vezes, referindo-se a esse provérbio. Mas Cicero o havia langado contra
Clodio na oracao Em defesa de sua casa (“Pro domo sua”): “Tu arruinaste a
Republica com esse proscritor, conselheiro, ministro, o mais desprezivel de
todos os bipedes, e mesmo dos quadrupedes”. O imperador Alexandre Severo
serviu-se de palavras analogas, segundo Elio Lampridio (Hist. Aug., 18, 9, 4):
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“Pouco tempo faz, pai, recorda-te, quando o mais abjeto ndo s6 entre os
bipedes, mas também entre os quadriupedes, ostentava o nome de Antonino”.
Severo faz aqui referéncia a Heligdbalo, o mais efeminado entre os
imperadores, aquele que se podia descrever como o romano Sardanapalo.
Neste discurso, a generalizagcdo do nome deu as préprias palavras uma nova
énfase; assim como se disséssemos “nenhum animal”, para dizermos “homem

algum”.

XLII - A mudanca esta em todas as coisas — Teréncio na peca O Eunuco: “A
mudanca estd em todas as coisas” (Omnium rerum vicissitudo est). Esta
sentencga significa que nada € eterno, nada é estavel nas coisas dos mortais,
mas tudo vai e vem como agua de um estuario, com fluxos e refluxos. Em
razdo dessa vicissitude de fortuna, ocorre que passam de mao em mao 0s
impérios, as riquezas, a gléria, os prazeres, os saberes: em resumo, qualquer
coisa benéfica ou danosa. Séfocles descreve com elegancia no Edipo em
Colona (607-615) as mudancas a que estdo sujeitos 0s acontecimentos
humanos. Traduzo aqui o conteudo desses versos: “Sé aos deuses / jamais
cabe a velhice e a morte: / tudo mais se conjuga, impotente, face ao tempo. /
Isso faz com que a terra perca forca e solidez / e, de modo semelhante, o vigor
de nosso corpo. / Morre a fé e, ao contrario, a perfidia germina. / E jamais o
mesmo animo / dura entre os amigos / ou entre as cidades permanece. / Para
estas, subitamente, para aqueles em pouco tempo, / amargo e triste se torna o
que era agradavel / e, inversamente, grato o que era penoso”. Como escreve
Homero no livro VI da lliada: “a vitéria cabe ora a um, ora a outro”. Ou no livro
XVII (309): “Na guerra em comum, morre quem matou”. Ndo é descabido
omitir aqui uma belissima imagem do mesmo poeta a respeito dos dois jarros,
nos quais Jupiter mistura os acontecimentos dos homens. Os versos
pertencem ao ultimo livro da lliada (24, 527-530): “Na soleira da casa do Deus
h& dois jarros / plenos de dons que ele concede aos homens. / Num deles, os
bens, n‘outro os males. / Zeus, que se alegra em dispensar os agudos raios, /
Num momento distribui 0 mal e a tristeza, n’outro os bens”. O provérbio parece
ter saido de um mote de Esopo. Segundo Diégenes Laércio (1, 69), quando lhe
perguntaram o que fazia Jupiter, respondeu: “Abate o0 que é excelso e eleva o
que é humilde” (Deprimit excelsa et tollit humilia). Euripedes no fon (969): “As
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coisas sao de tal modo entre os mortais que nunca duram no mesmo estado”.
E nas Suplicantes (331): “A fortuna tudo muda em seu contrario”. Tedgnis nas
sentencas (157-158): Zeus faz pender a balanga ora para este, ora para
aquele, de modo que ora sejas rico, ora nada mais possuas”. Aqui Tedgnis
alude a uma passagem do livro VIII da lliada, na qual Zeus avalia o fado de
gregos e troianos, usando uma balanca. Sempre ao redor de nosso provérbio,
deve-se recordar o versiculo: “Variadas mudangas governam as coisas dos
mortais”. Celebrado é o dito “os acontecimentos humanos sdao como um
circulo” (kUxAog TG AvBpwTTiva), como se seguissem a trajetéria de uma
circunferéncia, da mesma maneira que a fortuna faz girar a roda. Pindaro, no
Terone (Olimpicas, 2, 33-34): “Aos mortais ocorrem, alternadamente, coisas
belas e tristes”.

XLIllI — Alguém digno de se jogar as escuras — Quem era de fé [ou de
confianca] absolutamente certa, diziam que era digno de, com ele, se jogar as
escuras (ou no escuro) - Dignus quicum in tenebris mices. Cicero, no terceiro
livro Dos deveres (3, 77): “Talvez nao seja torpe de que disso duvidem os
filosofos, coisas das quais nem mesmo 0s camponeses duvidam. Destes
ultimos surgiu o0 que, como provérbio, ja é antigo e usual. De fato, quando
louvam a probidade e a lealdade de alguém, dizem que ‘se poderia jogar com
ele as escuras”. Também no livro Il De finibus bonorum et malorum:3° “Por que
a justica é louvada? Talvez por ser verdade o velho e usual provérbio de
alguém com quem se possa jogar as escuras”? Micare significa, por outro lado,
um certo género de jogo que ainda hoje sobrevive entre os italianos, no qual os
jogadores estendem os dedos e cada um dos participantes deve adivinhar o
nuamero formado. Cicero volta a Ihe fazer mencao no livro Il Da divinacao: “O
que é a sorte? Quase a mesma coisa que jogar o micare, jogar os dados”. O
fato é que, jogando as escuras, é-se livre para enganar, caso se queira. Por
isso se diz “digno de se jogar as escuras” para aquele que é de confianca
indiscutivel, a tal ponto que, nem mesmo se pudesse fazé-lo, enganaria com

mentiras. Os gregos tém uma sentencga similar: “Neste se pode crer, mesmo

30 Dos fins do bem e do mal.
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que nao jure”. Digno é aquele em que ha fé, ainda que sem juramento. E hd o

seu contrario: “Nem mesmo com juramento poderia nele acreditar”.

XLIV — Numa das maos, carrega pedra; na outra, mostra o pao — Altera
manu fert lapidem, altera panem ostentat. Diz-se daqueles que, de frente,
elogiam e, pelas costas, caluniam; que se comportam publicamente como
amigos e, as escondidas, procuram prejudicar; ou ainda, aqueles que aqui
beneficiam e, ali, fazem mal; dao a falsa esperanca de um beneficio, apenas
para arruina-lo completamente quando a ocasido aparece; diz-se que estes
carregam pedra em uma das maos e, na outra, € o pao que ostentam. O
adagio transfere o gesto de alguns que atraem os caes com pao e lhe atiram
uma pedra quando ele se aproxima. Euclione, personagem da Aulularia (195)
de Plauto: “Enquanto promete, golpeia; admira o ouro, para dilapida-lo. Numa
das maos, atira a pedra e, na outra, oferta o pao”. O divino Jerbnimo a Rufino:
“Preferi lamentar-me a ti do que, ofendido, agredir em publico, a fim de que tu
compreendas que, de modo honesto, cultivo a amizade restabelecida entre
nds, e ndo trago pedra numa das maos e na outra o pao, conforme a sentenca
plautina”. Algo similar pode-se ler no teélogo Gregoério de Nanzianzo (Epist. 16,
6), em carta enderecada a Eusébio, bispo de Cesareia: “Da mesma maneira
como alguém, com uma das maos, cogcasse a cabeca de uma pessoa, e, com a
outra, lhe ferisse o rosto” (Perinde quasi quis eiusdem viri altera manu scabat

caput, altera malam feriat).

XLV - Duas vezes da quem da prontamente — Recordo de haver lido em
Séneca, se nao erro: Bis dat, qui cito dat. ldem no segundo livro Sobre os
beneficios: “Ingrato € o beneficio que permanece preso entre as maos do
doador’”. Este adagio nos ensina a ajudar os amigos no momento da
necessidade, espontaneamente, sem incémodos e 0 quanto se possa, antes do
pedido. Entre os epigramas gregos, ha registro do seguinte distico, sob 0 nome
de Luciano: “Os mais doces beneficios sdo os mais velozes; quando tardam, as
dadivas perdem o sentido e ndo sdao mais apreciadas”. Para o latim nao é
facilmente vertido, porquanto o aspecto mais agradavel e arguto do epigrama é
dado pela palavra xapig (karis), que em grego significa tanto dadiva quanto
graca. No sentido de graga, o vocabulo pode indicar apenas o favor de uma
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doacdo, mas pode aludir a graga, entendida como divindade. Ausénio cita em
grego uma sentenca similar: “Um beneficio tardio é ingrato”.3' Também o verte,
explicando, nesses termos: “Uma dadiva demorada nao da prazer, pois um
beneficio, quando vem prontamente, é a graca mais aprazivel”. Por isso Heitor,
no Reso de Euripides, despreza e deplora a ajuda tardia aos amigos: “Odeio
socorrer 0s amigos com atraso”. Documenta-se uma sentenca assemelhada
(Publilio Siro - 235), que ndo é grosseira: “E duas vezes apreciada a agao
prontamente oferecida”. E outro verso ainda, bastante semelhante: “Da-se duas
vezes 0 beneficio rapidamente dado a quem o necessita”.

XLVI — Uma aguia entre as nuvens — AeTog £v ve@EéAQIg, ou seja, aquila in
nubibus, é, na maioria das vezes, interpretado como um grande
empreendimento, ndo facil de ser alcangado; mas, além disso, aquele que, de
longe, se distingue entre os demais. Assinala Aristéfanes n’Os Cavalos:
“Alegro-me do renome, porque, certamente como a aguia, alcancarei as
nuvens”. Sao palavras prenunciadas pelo coro dos atenienses relativas ao
dominio do mundo inteiro. Pouco depois, ha mesma comédia, encontramos
prenunciado este oraculo: “Sé como a aguia, e domina sobre toda a terra”. Dito
com referéncia ainda ao povo de Atenas, mencionando sua va expectativa de
dominio. Ainda Aristéfanes em As Aves: “Serds uma aguia entre as nuvens”.
Os intérpretes advertem que o poeta alude ao oraculo vaticinado aos
atenienses. Esse dizia que eles teriam ultrapassado as outras cidades, tanto
quanto uma aguia que, entre as nuvens, encontra-se mais alta do que os
outros passaros. Pindaro, nas Nemeias (3, 83), de quem extraimos o titulo
deste adagio, chama-se “uma aguia” e a Baquilides, que o imita, “um corvo”. O
poeta entende que entre eles haveria, certamente, um grande intervalo a
superar: “A aguia é veloz entre os passaros e, sobrevoando ao longe,
repentinamente captura a presa cruenta. O corvo, ao contrario, se nutre ao

solo”.

XLVII - Pelo fruto reconheco a arvore — Ex ToU xap1oU 16 8£VOPOV YIVWOXW,

isto é, “De fructu arborem cognosco”, o que se entende por conheco um

31 Ingrato num dos sentidos da palavra latina vertida, isto é, na auséncia de prazer.
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homem por suas acbes. Esta parémia aparece com evidéncia também nos
Evangelhos. Uma veste sordida, uma cabeca raspada, o jejum, a oragdo, uma
feicdo severa: sdo as folhas que com frequéncia mentem, assim como mentiu
ao Cristo aquela famosa arvore, a figueira. Ao invés, tolerar com paciéncia uma
infamia para a gléria de Cristo, querer bem a quem quer mal e nao responder
as ofensas, esses sdo os frutos de uma boa arvore [cristd]. Sdo tais acoes,
cumpridas com constancia e ardor, as que revelam um &nimo sincero. A
simulacdo ndo pode ser duradoura; mais cedo ou mais tarde, cede a natureza

e mostra a doenca oculta na alma.

XLVIIl - Uma fome saguntina — Saguntina fames € um dito semelhante ao de
uma fome de Melo (da ilha de Melo, assediada pelos atenienses). A histéria é
relembrada por Tito Livio (21, 6, 15), Valério Massimo (6, 6) e por Cicero, nas
Filipicas (5, 27). Sagunto era uma cidade espanhola situada para além do rio
Ebro, federada aos romanos. Os saguntinos, em razao do assédio dos punicos
(cartagineses), estavam reduzidos a uma fome extremada; decidiram erigir na
praca do mercado uma fogueira e ali jogar todas as coisas que possuiam de
preciosas e, depois, a si proprios e a seus filhos, para nao cair em maos hostis.
Ausbnio escreve: “Agora, agora, uma fome saguntina me devora”. Aquilo que
induzia ao desmaio por fome intensa ou ja intoleravel, os gregos diziam
AeimmoBupiav  (lipothymian); e o verbo Bouhipov (bulimon) era usado para
aqueles cujo animo ja se ressentia de deficiéncias por inédia.3? Aristoteles
(Probl., 8, 9, 887b) usa o verbo quando os homens procuram viveres nos
meses de inverno e de frio. O que Aristoteles descreve como bulimia, Teodoro
traduz como “fome canina” (famen caninam). Era costume frequente entre os
gregos “remover” (eicere) a fome com um ramo verde e os dizeres: “Fora fome,

que entrem as riquezas e a saude”.

XLIX — O supremo direito é a suprema injustica — Summum ius, summa
iniuria. Significa estar maximamente afastado da equidade, com maxima
pedanteria, quando alguém se agarra a letra da lei (haeretur legum literis).
“Supremo direito” indica, com efeito, aferrar-se as palavras do cédigo e nao

32 Falta de alimentos.

53



observar o que pretendia dizer aquele que o escreveu [ou aqueles que o
escreveram]. No direito, as frases e as palavras sdo apenas o seu invélucro
(legum summa cutis est). Na oracdo Em defesa de Murena (25), Cicero zomba,
com elegancia e riqueza de argumentos, da estupidez tipica de alguns
intérpretes por demais escrupulosos das leis. Teréncio (Heautontimorumenos,
795-796): “E verdade, Cremo, o que se diz: o supremo direito, com frequéncia,
€ a suprema malicia”.33 Cicero no primeiro livro Dos deveres (33): “Por isso, 0
dito ‘o supremo direito é suprema injustica’ tornou-se uma expressao
proverbial”. Columela,®* por sua vez, no primeiro livro Trabalhos de agricultura
(7,2), “Nao devemos pretender para nés tudo o que licito. Os antigos
consideravam que a suprema injustica fosse o tormento maximo”. No livro XLV
dos Pandectas, sob o titulo De verborum obligatione (Sobre o vinculo das
palavras), capitulo “Se o servo Stico”, Celso, 0 jovem, escreveu a respeito da
questdo do bem e da equidade [ou justo]: “em cujo género, na maior parte sob
autoridade da ciéncia juridica, erra-se perigosamente”. Também o jurista Paulo,
no livro L, sob o titulo De regulis iuris (Das regras ou principios do direito),
escreve: “Em tudo, mas acima de tudo no direito, é a equidade que se deve
considerar”. Metafora assemelhada figura no primeiro livro Da ira, no qual diz
Séneca: “Se percebes o fato de que a maldade nao provém do alto, mas da
superioridade que se adere a alma”.

L — Conversas deturpadas corrompem os bons costumes — Corrumpunt
mores bonos colloquia prava. [Ou, ainda, as mas companhias corrompem 0s
bons costumes]. A essa ideia pertence o senario de Menandro, que o divino
apoéstolo Paulo acrescentou na primeira epistola aos corintios: “O dissoluto
contamina os bons costumes da vida em comum”. Tertuliano (Ad uxorem, 1, 8,
4) enderecou os versos a mulher, com a liberdade digna de uma comédia
latina: “Convive, responde ele, com os que se relacionam dignamente com
Deus e lembra-te do versiculo santificado pelo apoéstolo — os unidos ao mal
corrompem o0s bons costumes”. Aristoteles refere-se a uma sentenca similar

em sua Etica a Nicémaco, livro IX. E que seja celebrado este senario grego: “tu

33 Malicia no sentido latino de maldade, aliada a astucia.
34 Lucio Moderato, dito Columela, autor de tratados sobre agricultura (4-70), entre eles o aqui citado Res
rustica.
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mesmo cresceras mau, se com oS maus conviveres”. Além disso, embora
tenha propdésito diverso do até aqui visto, ndo devo evitar o que Séneca
escreve em Sobre a ira, livro Ill. Se nao pertence inteiramente a essa
declaragao proverbial, € proveitoso para dispor a vida: “Escolher atentamente
os costumes. Assim como o contato corporal de certo modo transmite os vicios,
da mesma maneira o espirito contagia o seu préximo com os males. Um
bébado leva quem lhe estd ao lado a exceder-se no vinho. A companhia dos
descarados debilita mesmo o homem forte, se assim é licito dizer-se. A avidez
por dinheiro transfere seu virus®® aos proximos. A conduta da virtude é a
mesma, mas na razao inversa, mitigando tudo com que entra em contato. Nem
para a saude tém sido benéficos uma regido temperada e um clima salubre
como para a alma inconstante frequentar um grupo idéneo de pessoas
melhores. Entenderds o poder que esta coisa tem se vires que mesmo 0S
animais se tornam domesticados vivendo conosco, € que nenhuma besta feroz
retém sua violéncia se ha muito tolerou a coabitacdo com o homem”. Estas, as
palavras de Séneca. Além disso, assim como todo encontro com o proximo é
de grande importancia para corrigir ou depravar a mente dos mortais, tem valor
sobretudo a palavra, que, de fato, extraida daquelas regides arcanas da alma,
traz consigo uma certa forca genuina e oculta, ou enérgheia, para dizer-se
melhor com o termo grego, que penetra no coracdo do ouvinte, instilando um
veneno, se for pestilenta, ou remédio eficaz, se for salutar. Por isso, lembro que
até este momento nao li qualquer apotegma que me parega comparavel aquele
que Johannes Coletus, homem igualmente incorruptivel e erudito, dizia com
frequéncia: “Somos tal qual nossas conversas cotidianas, € nos tornamos
aquilo que frequentemente ouvimos”. E o que dizia das frequentacdes, pode-se
dizer dos estudos. Quem passa a vida estudando as linguas pagas, termina por
se tornar pagao. Quem nao |é senao autores obscenos, ira adquirir costumes

obscenos. Pois as leituras sao, propriamente, uma forma de companhia.

LI — Pedetentim — Katd 1m0d6¢ Bdoiv, ou seja, a passo de boi, diziam os
gregos, o que os latinos reescreveram pedetentim, quando alguém aborda um

assunto ou negd6cio sem precipitacdo ou de maneira inconsiderada, e sim

35 Virus, no original (virus suum transtulit), significando secre¢3o venenosa, algo maligno.
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devagar e ponderadamente, gerindo-o mais com arte do que com impeto.
Trata-se, portanto, de uma expressao para quem avanca com cautela e sonda
o caminho [ou a situacao] sobre o gelo ou o solo escorregadio. Teréncio no
Formido (552): “Os deuses cumprem aquilo que desejas, ainda que
pedetentim’. Quintiliano (/nstit.; 5, 7, 20): “Mas se, como dissemos no segundo
ponto, 0 advogado nao souber qual a intencao da testemunha, deve interroga-
la gradualmente, ou, como se diz, pedetentim’. Alessi, escritor de comédias,
guando ja em idade senil, caminhava lentamente e alguém lhe perguntou o que
fazia; respondeu: “morro a passo de boi”.%¢ Observa Cicero no livro | Dos
deveres: “Em caso contrario, deve-se agir com cautela e pedetentim’”. ldem na
oracao em defesa de Quinzio (51): “Os homens de bem, quando abertamente
enganados, quando ndo € possivel ter uma prova, se afastam com cautela,
pedetentim, constrangidos pela for¢ca e pela necessidade, contra a vontade,
sem muitas vezes comparecerem em juizo, pois com frequéncia [encontram-

se] defraudados e desiludidos”.

LIl — Ave Rara — Avis rara se dizia de alguma coisa muito nova ou de uma
descoberta muito rara. Pérsio (1, 45-46): “Se por acaso algo de conveniente
ocorre, isso € uma ave rara”. E Juvenal (6, 165): “Uma ave rara na terra, assim
como um cisne negro”. Ou ainda (7, 202): “Mais raro do que um corvo branco”.
A alegoria é tomada de aves peregrinas e inusitadas que, algumas vezes,
sobrevoam nossa regiao e parecem trazidas por um vento milagroso. Dai que,
em Aristofanes, se repete: “De onde vem esta ave’? [ou ainda, que ave é
essa?], referindo-se a um hdspede ou forasteiro desconhecido.

LIl — O asno que carrega os mistérios — Ovog dywv puoThpia, ou seja,
asinus portans mysteria, se dizia daquele que se encarregava de um oficio
além de sua capacidade de trata-lo ou de geri-lo (qui praeter dignitatem in
munere quopiam versabatur). Aristéfanes, nas Ras (159-160): “Por Zeus, sou
verdadeiramente um asno carregando 0s mistérios, mas ndo suportarei por
mais tempo essas coisas’. Um intérprete deste verso afirma que o adagio
nasceu do fato de que os objetos dos ritos de Eléusis eram transportados no

36 Citacdo devida a Estobeu, que a retirou de um livro perdido de Aristételes (Nota de Erasmo).

56



dorso de burros. Enquadra-se ainda muito bem naqueles que fazem um
trabalho util para os outros, obtendo somente incObmodos para si, como se
alguém levasse a outros alimentos que nao Ihe seriam permitidos comer. A
este mote faz referéncia Apuleio (Metamorfoses, 8, 27) quando finge ser um
asno que transporta a deusa Ceres. O Suida diz que Demon se refere a pedra
molar que os gregos chamam de "asno", porque sdo usados para colocar
guirlandas de flores nas més sagradas do trigo. Este provérbio, portanto, é
elegantemente dirigido aqueles que recebem honra sem merecé-la, como
quando o titulo de médico, o pileo,®” o anel e outros sinais distintivos similares

sao atribuidos a pessoas sem qualquer doutrina.

LIV — O canto das andorinhas — XeAiddvov pouoela, isto €, hirundinum
musea. Aristéfanes, nas Ras: “Essas coisas sdo ninharia e tola tagarelice,
cantos de andorinhas, corruptoras da arte”. O intérprete das Ras adverte que o
objeto do provérbio sdo os excessivos faladores ruidosos, assim como as
andorinhas que, com seu alarido desprovido de graca, ddao aos ouvintes mais
irritacdo do que prazer. Esta ave, de fato, € pouco canora e chilreia de maneira
a incomodar. Por isso, os pitagéricos consideraram que ela merecia ser o
simbolo da loquacidade, impedindo-se inclusive de té-las sob o telhado. E um
adagio bem usado para poetas indoutos, oradores de palavreado indtil ou para
homens que deblateram de modo desqualificado.

LV - Levar luz ao sol — Soli lumen inferre. Quintiliano, no livro X de sua
Instituicdo Oratoria, no capitulo em que trata dos modos de argumentacao,
serve-se de uma imagem bastante semelhante. Ele escreve: “Diz-se que leva
luz ao sol aquele que se esforca por demonstrar algo j& evidentissimo por si’. E
analogo aquele que ja recordamos em outro lugar: emprestar luz ao sol.
[Semelhante é o provérbio] Acendes a lampada ao meio-dia — Lucernam
adhibes in meridie, ou seja, “fazes fora do tempo certo” ou “explicas o que ja é
clarissimo”. Para que servem lampadas onde ha muitissima luz natural? Pode

ser que a sentencga tenha nascido de uma ridicula anedota de Dibégenes que,

37 Chapéu ou adereco de cabeca usado pelos antigos romanos em cerimdnias religiosas ou civicas
especiais.
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tendo aceso uma lampada em pleno dia, lhe foi perguntado o que queria; e
respondeu: “procuro um homem” (AvBpwTtov {nTw), como da testemunho

Diégenes Laércio.

LVI — Nao devores teu coracao - Mn £a0iciv Tv kapdiav, ou Cor ne edito, isto
€, ndo angustiar a alma com preocupacgdes, assim o explica Demétrio de
Bizancio por intermédio de Ateneu (Deipnosofistas, Banquete dos Sabios, 10,
452b). Em outras palavras, convida-nos a ndo abreviar a vida com uma atitude
ansiosa. De fato, Aristételes explica no terceiro livro d’As Partes dos Animais
(666 a 7) que o coragao é a fonte de todos os sentidos, da vida e do sangue.
Aristéfanes, n’As Nuvens: “porém, mordendo-me o coracao, por assim dizer”.
De modo similar, Tedgnis (910): “me corréo na alma e me combato no
coracao”. A imagem original parece ter sido tirada de Homero (lliada, 6,201):
"mas ele certamente perambulou por campos desertos, devorando seu coracao
pelos pesares e evitando rastros humanos". Igualmente na Odisseia (9, 74s):
“detemo-nos aqui por dois dias e duas noites seguidas, roendo o coracao pelos
pesares e pela fadiga”. ldem na lliada (1, 243): “tu roeras desde dentro o

coracao”.

LVII - Também o canalha encontra por sorte a presa - Contigit et ignavis e
venatu praeda. Usa-se quando as coisas vao bem para aquele que nao as
merece, ou por algo recebido mais por um golpe fortuito do que por empenho.
A alegoria é feita com a caca, na qual domina sobretudo a sorte, e a virtude
pouco acrescenta. Mas a erudicdo ninguém encontra ao acaso, senao com
esfor¢o. Os inoperantes tém por sorte um reino, com frequéncia 0s 0cCi0sos
ganham riqueza, e mesmo os canalhas recebem honras. Quanto ao resto, tudo
0 que é verdadeiramente nobre é necessario adquiri-lo com nossa atividade.3®
Suponho que esse dito tenha nascido ao tempo em que se costumava repartir
a caca entre todos, mesmo entre aqueles que nao possuiam qualquer mérito.
Tedcrito assim escreve em Pescadores (21, 31): “Como fazemos com a pesca,

divide comigo todos os sonhos”.

38 No original, nostra industria, isto é, nossa atividade, zelo ou empenho.
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LVIII — Coisas boas, como disse Cillicon — Ayabd, XiAAikwv, ou seja, “coisas
boas, Cillicon”. Refere-se a quem procura riqueza por meios fraudulentos e
acbes vergonhosas, por si mesmo astuciosamente preparadas. Deu motivo a
este adagio um certo Cillicon, que se enriqueceu por haver traido sua patria,
Mileto, de maneira indigna. Enquanto urdia a traicao, foi-lhe perguntado o que
fazia, e respondeu: “coisas boas”. Dai ter derivado o provérbio: “coisas boas,
como disse Cillicon”. Informam Zenodoto (Zendbio, 1, 3) e o léxico Suida (a,
108). Também Aristofanes alude ao episodio n’A Paz (363): “Mal nenhum e, no
entanto, o disse Cillicon”. Um intérprete adicionou o relato da morte de Cillicon.
Ap6s haver traido sua patria, um certo Teagene se transferiu para Samos e ali
vendia carne. Cillicon quis comprar uma boa quantidade dela, e Ihe disse para
cortar com abundancia. Tao logo desembainhou a espada, Teagene cortou-lhe

a mao, dizendo: “Com esta mao nao trairas nenhuma outra cidade”.

LIX — Os preguicosos estao sempre em férias — Ignavis semper feriae sunt.
Dos que sempre se dedicam ao 6cio, costuma-se dizer que estdao em férias, ou
sao ociosos em férias permanentes, metaforas que se tornaram proverbiais.
Escreveu Tedcrito (Bucdlicas, 15, 26): “Aepyoig aiev €0pTd”, ou seja, 0S
preguicosos [ou inertes] estdo sempre em férias. Durante as férias, mesmo os
pagaos se abstinham de atividades laborais. E aqueles que fogem do trabalho
escolhem os dias festivos para poder gozar do écio e abandonar-se aos
prazeres do ventre e da libido. Nos tempos antigos, para tais fins, aos
agricultores se concediam dias festivos para que restaurassem o cansaco do
corpo com 0s jogos. Depois, imiscuiram-se elementos religiosos para que se
moderassem o0s jogos. Quanto ao povo cristdo, esse desfruta os feriados, em
principio instituidos por motivos religiosos, com as prostitutas, em jogos de
azar, em rixas e lutas. Em periodo algum se cometeram mais crimes do que no
tempo em que seria conveniente estar longe da violéncia; pois jamais se imitou
tdo bem os pagaos do que quando melhor seria comportar-se como cristao. E
embora seja notavel que um expediente encontrado para favorecer a religiao a
esteja degradando, ndo sei qual o critério com que o concilio pontificio adiciona
feriados e dias festivos ao calendario, quando seria mais prudente imitar os
médicos que mudam os remédios conforme as morbidades, tendo por escopo
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apenas a saude do enfermo. Assim, constatando que uma coisa instituida por
uma razao apropriada ao tempo, apds terem mudado os costumes dos
cristdos, € uma peste para a piedade religiosa, que dogma impede mudar
aquele uso, em virtude das mesmas causas pelas quais 0s antigos o
estabeleceram? O que digo desses feriados se poderia dizer de muitas outras
coisas. Todo dia é um dia de festa para o cristdo; para os maus,
diferentemente, que sdo a turba mais vasta, os dias de festa sdo menos
festivos do que os profanos. Mas, retornemos ao provérbio: sera bem aplicado
aqueles que sempre encontram um motivo para permanecer no 6cio; como
exemplo, aqueles para os quais as letras sdo desagradaveis e se escusam
pelo estado de satde ou pelas ocupacdes domésticas. As vezes é o frio do
inverno, outras o calor do verdo, por vezes 0 céu perigoso do outono. Por
ultimo, o frescor da primavera, que esta por terminar, o afasta dos livros. Apos
as refeigcbes, dizem que nada fazer com os livros antes que o estdmago tenha
bem digerido. Se o patrimbnio doméstico é suficiente, perguntam: Que
finalidade, dirdo, tem o trabalho com os livros?; se falta, dizem que um pobre
nao pode filosofar (Quorum opus, inquiunt, litteris?; si deest, negant pauperem
posse philosophare). Quando sao jovens, é a flor da idade que ndo deve ser
dissipada em cuidados senis; quando velhos, devem ocupar-se da saude.

LX — Nao [oferecer] palavras em lugar de farinha — M) Adyoug avt dAgiTwy,
ou seja, ne verba pro farina. Insinuava-se [0 adagio] contra aqueles que
propunham beneficios com palavras, ndo com fatos. Esse € o costume dos
poderosos: nutrir os que lhe sdo conhecidos com espléndidas promessas. Bem
relembra o jurisconsulto Pomponio nas Pandectas (15, 1, 4): “O patrimbnio se
acresce com fatos, ndo com palavras”. Serve bem o provérbio para aqueles
que pagam um beneficio apenas com promessas, ou para quem consola com
palavras o que tem necessidade de ajuda concreta. Os antigos entendiam por
farinha (dlphita) tudo o que pertencesse a alimentacdo. E perceptivel que a
sentenca foi retirada de alguma comédia, sendo o hemistiquio de um trimetro

iAmbico.

LXI — Estranho as musas — Apoucol. Os gregos chamavam de deselegantes

e ignorantes aos amusoi, ou seja, os estranhos as musas, ou delas alienados
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(Musis alienos). Na antiguidade, de fato, nada do que fosse educacéo, cultura
ou erudicao dispensava a musica (nihil eruditum habebatur sine musica). Dai
que nos textos cdmicos surgem aqueles que negavam ter conhecimento das
letras e mesmo da musica. Quintiliano, no primeiro livro da Instituicdo oratdria,
capitulo sobre o elogio da musica, diz: “E assim, num provérbio grego, se
divulga que os ignorantes estavam distantes das Musas e das Gracas”. Platao,
no livro VIl Da Republica (548e), define como hypoamusoteros (absolutamente
estranhos as Musas) os mediocres e rusticamente torpes. Aristoteles, no livro |l
da Retdrica (1395b): “Como afirmam os poetas, os incultos falam mais
habilmente a multidao”. Definamos musikdtaton (habeis na musica) as pessoas
extraordinariamente elegantes, e assim os gregos definiam tudo o que era
moderado e ordenado como musical (emmuson). Ateneu chama deselegante
na linguagem (amusulogiai) os contos ndo eruditos e as fabulas inoportunas.
Esquines,?® no discurso contra Trimarco, escreve: “E um homem, além de
outros defeitos, ignorante e estranho as Musas”. Plutarco, na Vida de Rémulo
(15, 3), afirma que quem nao quer ser entendido como ignorante ou inumano
nao pode estar privado das Musas e das Gracas: “Sestio Silla, o cartaginés,

homem a quem nao faltam as Musas e as Gragas”.

LXIl — Nao jogar alimento no urinol — Zitiov €ig auida un £uBAaAAclv, ou seja,
Cibum in mattelam ne immittas. Plutarco o interpreta no sentido de que nao se
deve dirigir palavras gentis a um homem desonesto. Pois a fala é o alimento da
alma e se torna corrupta e podre se € oferecida a uma alma desleal. Isto é o
que Epicteto adverte em citacdo de Gélio (17:19, 3): termos muito cuidado com
aquele a quem dirigimos nossas palavras. Pois se pusermos os alimentos em
um recipiente impuro, eles se transformarao em vinagre ou urina. Horacio alude
a isto dizendo que "se o vaso nao for integro, tudo que nele for posto se tornara
vinagre" (Epistolas, 1,2,54).

LXIIl - Ajuda aquele que ergue o peso, de modo algum a quem o depode —
Tollenti onus auxiliare, deponente nequaquam. O divino Sao Jerébnimo o explica
com este sentido: “aqueles que carregam um fardo se deve atribuir uma carga

39 Estadista e orador ateniense (389-314 a.C.)
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adicional; ao contrario, nao é preciso cansar aqueles que o depéem", e pensa
que este seja o sentido: “é preciso intensificar o ensino dos que avangam no
caminho das virtudes, deixando aqueles que se protegem no 6cio”. Dai aduzir
esta concordancia: “deve-se ajudar aquele que ergue o peso, e nao quem o

depode”.

LXIV — Assentado sobre duas ancoras — Ei duoiv 6puei, isto é, Duabus
nixus in portu sedet, o que significa estar assentado sobre duas (subentende-
se) ancoras. Este provérbio refere-se a pessoas firmes e tenazes e que assim
constituiram sua situacao. Deriva das embarcagdes que permanecem seguras
no porto, apds terem lancado as ancoras de proa e de popa. Recorda o adagio
Elio Aristide em seu Panatenaico (1,54 = 1,27 Lenz-Behr).*? Deriva da mesma
metafora usada por Demdstenes (18,28) contra Ctesifonte: “ainda nao se

susteve sobre as mesmas ancoras da maioria dos seres humanos”.

LXV — E o ano que produz a colheita, ndo o campo — EToc Bépel, oUxl
apoupa, ou Annus producit segetem, non arvum. Trata-se de um hemistiquio
proverbial, ao qual se refere Teofrasto no oitavo livro da Histdria das Plantas (8,
7,6): “para o crescimento e a nutricdo das plantas, em geral ajudam o clima e
as condigcdes meteorologicas; se, de fato, as chuvas, os dias bons e as
tempestades ocorrem a propdsito, havera proliferacdo e abundancia de frutos,
mesmo em terrenos salinos e pouco férteis. Por isso, ndo esta longe da
verdade quanto diz o provérbio, v.g., que é ‘0 ano (e o tempo) que produz, nao
o campo’. Todavia, 0 estado do terreno ndo ocupa um lugar secundario”. Ele
admite que as condigcdes climaticas se revestem de uma importancia decisiva,
0 que é também confirmado pelo adagio, segundo o qual, ndo sem razao,
todos os méritos dos beneficios sdo atribuidos ao clima; mas depois diz que
uma certa diferenca também faz a prépria natureza do solo. Seguramente
Teofrasto refuta o dito popular que atribui todo 0 mérito ao clima, ja que muito
depende também do terreno. O mesmo autor repete o adagio no terceiro livro

Das causas das plantas (3,24,4), quando explica o motivo pelo qual o grao

40 Rétor grego (117?-1807), autor de 53 discursos sobre temas filoséficos e politicos, entre eles o
Mavadnvaikog.
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cresce tdo bem nas regides calidas quanto nas frias; ndo nega, efetivamente,
que a natureza do terreno incida, de alguma maneira, na fertilidade, mas pensa
que tem importancia superior o ar circunstante e o tipo de clima determinado no
concurso das condicées atmosféricas e edlicas. Também Plutarco o relembra
nas “Questdes Conviviais” (Symposiacis, mor. 701 a). Além disso, caso se
queira estender o campo de aplicagdo do provérbio, sera particularmente
apropriado ao espirito dizer que a virtude de uma pessoa depende muito mais
da educacdao que do sangue, e é de todo irrelevante de que estirpe ela
provenha, mas resultam essenciais os métodos formativos e os principios
sobre 0s quais esta baseada a sua educacédo. De fato, € o clima que puxa para
fora 0 que a terra produz. Talvez Euripedes aludisse a esse provérbio na
Hécuba (592-601), quando a faz dizer: “ndo € estranho se a terra ma /
recebendo o bom tempo dos deuses, produza boas colheitas: / e se € boa, mas
privada do necessario, / traga maus frutos; entre os homens, ao contrario /
quem esta aflito € sempre maldoso, / quem é bom, é bom; nem por causa de
desgraca / corrompe sua natureza, mas é sempre probo. / A diferenca a faz os
genitores ou a educacgao? / Certamente, uma educacgao ensina / a ser honesto”.
Hécuba parece dar um pouco mais de valor ao nascimento do que a educacéao
e se admira que nos costumes humanos as coisas ocorram diversamente do
crescimento dos graos. Licurgo (Plutarco, mor. 3 a-b), porém, mostrou com
elegancia a superioridade da educacao com respeito a racga, apresentando dois
caes diante de uma multidao, dos quais um, nascido de uma mae sem grandes
cuidados, seguia a presa com bravura, gracas ao seu adestramento, ao passo
gue o outro, embora tivesse genitores de antiga raca, mas sem ser amestrado,
depois de ter abandonado a presa, preferia farejar, torpemente, os odores do

pao e de outros alimentos.

LXVI — Navegar no porto — Ev Aipyévi TAglv, ou seja, in portu navigare, com o
que aludimos ao fato de estarmos fora de perigo, pois quem navega ainda em
meio aos fluxos do mar estd exposto aos caprichos das tempestades, ao passo
que quem ja se encontra em aguas do porto ndo precisa preocupar-se com as
ondas e os ventos. Disso deriva que, numa metafora vulgarissima, chamamos
de porto a pessoa em quem encontramos protecado e auxilio. E daquele que
abraca uma regra de vida segura e tranquila se diz que se refugia no porto.
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Teréncio, em Andria (480): “agora ele se da ao perigo; eu navego no porto”.
Virgilio, no sétimo livro da Eneida (7, 598), se expressa um pouco
diversamente: “agora me espera o repouso, [estando] todos no limite do porto”.

LXVII — E mais profunda a pegada do boi cansado — Bos lassus fortius figit
pedem. Sao Jerbnimo (Epistolas 102, 2,2) recorre a esse adagio, na verdade
bem refinado, quando se volta para o beato Aurélio Agostinho e quer dissuadi-
lo de provocar, ele jovem, a um velho. De fato, aqueles que estdo mais
avancados na idade intervém mais lentamente na disputa, mas se enfurecem e
acossam mais duramente quando sua virtude senil é provocada. Disse:
“Lembra-te de Darete e Entello (2069)*' e do conhecido provérbio, segundo o
qual mais profunda é a pegada do boi cansado”. A expressao parece derivar de
um antigo costume de moagem, quando as carrocas puxadas por bois
passavam sobre feixes de espigas, e 0s graos de trigo eram moidos em parte
pelas rodas, em parte pelos cascos dos touros. Existe ainda aquela lei
mosaica, citada pelo apdstolo Paulo a Timéteo (1, Tim., 5,18) que proibe tapar
o focinho do boi enquanto ele mastiga. Portanto, o boi cansado é mais idéneo a

trituracdo, porque imprime mais fundamente a sua pegada.

LXVIIl — Nascido na quarta lua — Ev teTpddi yevvnOrvai, ou quarta luna nati.
Diz-se dos nascidos na quarta lua aqueles que pouca felicidade tiveram, como
o testemunha Eustacio de Tessalbnica em seus comentarios ao segundo livro
da lliada (ad Il. 2,612-614), pois se narra que Hércules nasceu sob essa lua e
por toda a vida esteve privado de prazeres, e, ao contrario, repleto de labores.
Pode referir-se também aqueles que estdo exaustos por trabalhos que nunca
se revelam frutiferos para si, conforme o exemplo do préprio Hércules. Pirro,
segundo Lucio Floro (1,13,19)*2, dizia que Ihe parecia ter nascido sob o signo
de Hércules, pois quanto mais numerosas eram as vitérias sobre 0s romanos,
com mais vivacidade insurgiam-se contra ele. O que Horacio (carm., 4,4,61)
traslada elegantemente a Anibal: “como a Hydra, mais resoluta com seu corpo

cortado, crescia contra Hércules, dolente pela derrota”.

41 Combate relatado por Virgilio no livro quinto da Eneida, no qual a arrogancia de Darete é punida pelo
mais velho guerreiro Entello.
42 Historiador romano do final do primeiro século de nossa era.
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LXIX — Que o artifice carregue as correntes que fez — Faber compedes quas
fecit, jpse gestet. Ausodnio, em seus versos trocaicos*® (Bissula, praef. 4-6, 123)
acrescenta ao provérbio de Teréncio um elemento similar e assim interpreta a
metafora: “tu que foste molesto com tua insisténcia, |1&é agora esta aborrecida
poesia. / Toma agora a sopa que preparaste com tuas proprias maos. / Assim
prescreve o velho provérbio: / que o artifice carregue as correntes que fez”.
Corresponde aqueles que sao a causa de seus préprios males. Parece
acompanhar Tedgnis (539) que diz: “Ninguém, meu caro Cirne, fabrica
correntes por si s6”. Semelhante a esta, mais humilde e adaptada ao povo, é a
maxima: “preparou sozinho a chibata (que serviu) para si mesmo”. Ela deriva
dos servos que, com frequéncia, sdo obrigados a preparar pessoalmente as

vergas com que serao surrados.

LXX — Mais versatil do que um coturno — EUpetaBoAwTtepog kKoBdpvov, ou
cothurno versatilior. Diz-se de uma pessoa pouco constante, de fé duvidosa, de
temperamento incerto ou ambiguo: a semelhanca provém do sapato que os
gregos e os latinos chamavam de coturno, usado, tradicionalmente, por atores
tragicos. Como tinha uma forma quadrada, podia acomodar-se a qualquer dos
pés, o direito e o esquerdo. A Suida (k 1909) ainda acrescenta que podia servir
a homens e mulheres. Atestam-no inclusive as palavras de Virgilio (Eneida,
1,337): “cingir as pernas com um coturno”. O provérbio, entretanto, é
empregado em dois sentidos: seja por comparacao (como no titulo), seja por
denominagdo, quando chamamos um homem de cofurno, aquele age
diversamente. De fato, assim foi chamado o rétor ateniense Teramene,
discipulo de Prédico de Ceos, porque sentava-se, como se costuma dizer, em
duas cadeiras, pendendo ora para a faccdo do povo, ora para a dos trinta
tiranos, dando a impressao de estar tanto de uma parte quanto de outra, ou em
ambos os partidos. Plutarco, nos “Preceitos Civis” (Praceptis civilibus, 824 b):
“‘da-se o caso que quem usa o coturno de Teramene comporta-se
diversamente e se faz parecer neutro”. Luciano, nos Amores (50): “eu
desejaria, se fosse possivel, tornar-me Teramene, dito O Coturno, a fim de que

43 Versos greco-latinos compostos por silabas longas (ou tdnicas) seguidas por silabas curtas (ou 4tonas).

65



cada um de voOs pudesse sair vencedor com méritos iguais”. Plutarco
acrescenta (Nic. 2,1) que mesmo o general Nicias, por ambiguidade de seus
costumes, era comumente definido com o cognome de coturno. Até mesmo
Cicero esteve a ele sujeito. Se nao erro, Homero aplica a Marte o entéao
neologismo alloprésalon (GAotrpdéoaAllov) porque com frequéncia muda de
acao. Nada impede, porém, que a proverbial expressdo possa ter um sentido
positivo, no caso em que se chame de coturno uma pessoa de modos faceis e
destro engenho, capaz de pér-se de acordo com os tipos humanos. Por isso
Homero define Ulisses polytropon, pois que era apto em assumir papéis como

o de mendigo ou pai de familia.

LXXI — Acreditar antes nos olhos do que nos ouvidos. Qtiwv TOTOTEPOI
6@BaApoi, ou seja, oculis credendum potius auribus. As coisas reconhecidas
pela vista sdo mais seguras do que as ouvidas. Em Horacio (Epistolas,
1,18,70): “Um ouvido ndo conserva os segredos que lhe sdo confiados”. Idem
na Arte Poética (180-182): “é mais fraco sobre o espirito / o ouvir do que o
submetido com fidelidade aos olhos / em que o espectador por si s6 confia”.
Todavia, essa referéncia € um pouco diferente. Mais préximo ao significado do
provérbio é o fato de que Plauto (Asinaria, 202) defina a mao de uma senhora
dotada de olhos e ndo de orelhas, pois creem s6 naquilo que veem. E ainda
que a histéria, fundada sobre fatos reais, recebe o seu nome mopd 16
lIoTopeiv#4, daquilo “que € visto” (quod est videre). Por fim, a célebre figuragéo
virgiliana (Aen. 6,893-896) a respeito das duas portas do mundo inferior: a de
marfim, que alude ao que sai da boca, em virtude da cor eburnea dos dentes; e
aquela da cor do corniso,*® entendendo-se aquilo que se reconhece pelos
olhos, em razado da cor negra das pupilas. Em resumo, para o conhecimento
valem muito os ouvidos, enquanto que para a averiguacdo da verdade sao

mais eficazes os olhos.

4 |sidoro de Sevilha, Origenes ou Etymologiae,1,41,1. O que se vé e, dai, o que se descreve ou se conta
do que foi visto.

4> Cornus ou corniso, arbusto comum da Europa, podendo alcancar de cinco a doze metros de altura,
produtor de um fruto avermelhado, a cornisola, que, quando seco, adquire colora¢do negra.
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LXXIl — A troca entre Glauco e Diomedes — Diomedis et Glauci permutatio.
Tornou-se proverbial a permuta entre Glauco e Diomedes narrada em Homero,
sempre que nos referimos a uma troca desigual, ou seja, “ouro por bronze”
(xpuoea xaAkeiwv), ou algo de melhor por algo de pior ou mais ordinario. De
fato, no sexto livro da lliada, o poeta apresenta Glauco, filho de Hippoloco,
condutor dos Licios, algo presuncoso e mais capaz de ostentacdo do que de
luta; de outro lado, Diomedes, habilidoso e astuto. Eles se enfrentam em "uma
singular contenda". Mas Glauco, quando perguntado por Diomedes sobre quem
era ele entre os homens ou entre os deuses, continuou a expor longamente a
série dos nascimentos e a indicar a sua patria Licia, na cidade de Efira. Entao
Diomedes, que como grego compreendia a estupidez do barbaro, pela
arrogancia do seu discurso, pensando em escarnecé-lo, ao invés de matéa-lo,
respondeu que 0s seus antepassados tinham um antigo laco de hospitalidade e
que haviam trocado presentes hospitaleiros, que se chamam xénie (Eeivin).
Depois, plantando sua langa no chao, comecou a exorta-lo a pér de lado os
combates e a restaurar entre si a amizade de seus antepassados, e a
acolherem-se mutuamente, um em Licia, outro em Argos, assim que
regressassem ilesos a casa. Entretanto, se por acaso estivessem frente a
frente em combate, s6 se absteriam de armas entre si por respeito a sagrada
hospitalidade, embora lutassem contra os demais. Entao disse: “para que nao
pareca que o estamos fazendo por traicao, e ndo por respeito a hospitalidade,
vamos trocar armas, para que todo o exército possa compreender que estamos
unidos pelo lago dos nossos antepassados”. Dito isto, ambos desmontaram de
seus cavalos e apertaram as maos para selar o pacto, ou seja, concluiram um
acordo de hospitalidade através da troca de armas, mas em termos
extremamente desiguais. Diz Homero (6.234-236): Eis que o Cronida tolheu o
bom senso de Glauco / que trocou o ouro pelo bronze do Tideide, / de uma
centena de bois o valor de nove”. O provérbio € com frequéncia citado por
autores conhecidissimos. Platdo, no Fedro (218-219?), quando faz Sécrates
responder a Alcebiades, como era seu costume, porque por desejo de ganho
queria trocar a beleza do corpo por aquela melhor, a beleza da mente, diz ele:
“E tu cogitas permutar isso, que é verdadeiramente de ouro, pelo bronze”.
Quem troca “o ouro pelo bronze” é aquele que prefere a saude do corpo a
honorabilidade ou a virtude pela satde corporal. Cicero, na Carta a Atico, livro
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sexto (1,22), escreve: “Tu tens a nossa resposta sobre todos os aspectos, mas
nao aquilo que postulaste, ou seja, o ouro pelo bronze, e sim o que é parelho”.
Plinio, o Jovem, numa Carta a Flaco (5,2,2): “Receberas cartas estéreis e
estupidamente ingratas, e que nem mesmo imitardo aquela solércia de
Diomede na troca dos dons”. Martial diz num de seus Epigramas (9, 94): “Nem
mesmo tu, tdo tolo como deduzo, O Glauco, que pelo bronze deste o ouro”.
Aulo Gélio, no segundo livro das Noites Aticas (23,7), comparando a traducéo
de Cecilio com o texto de Menandro, sopesando e mostrando o quanto aquela
havia abastardado a beleza grega, escreve: “Por Hércules, as armas de
Diomedes e de Glauco nao teriam maior diferenca de valor”. Faz-se mencéao ao
adagio até mesmo no proémio das Pandetas dos césares nos seguintes
termos: “Em nosso tempo da-se uma permuta de legislacdo, tal como aquela
que, em Homero, pai de toda virtude, fazem entre si Glauco e Diomedes,

trocando coisas dissimétricas”.

LXXIll - Mestres mudos — Magistri muti. Aulo Gélio (Noites Aticas, 14,2,1)
acrescenta a expressao “viva voz” outra um pouco diferente: “Porque
escasseava a viva voz, como se costuma dizer, aprendi com os mestres
mudos. Por mestres mudos entendemos livros, que nos falam, como Socrates
fala em Platdo, mas que nao respondem facilmente aqueles que tém uma
duvida. E ndo sem certa graca sdao chamados preceptores mudos porque é
peculiar as pessoas mudas nado falar por voz, mas por sinais de cabeca e
figuras manuais de expressdo. Da mesma forma, os livros também nos falam
com certos pequenos sinais e figuras de linguagem. Pois tal como as palavras
sdo éidola (imagens ou simulacros) dos sentimentos da alma, segundo
Aristételes, também as figuras das letras sado justamente chamadas
representacoes das palavras. Nao € de se admirar se de fato esse arquétipo
(GpxéTutrov) representa o modelo do coracao e transporta os sentimentos da
alma mais eficazmente do que o outro, que nao imita a realidade, mas sim a
sua imitagdo. E ndo é por acaso que muitas pessoas se perguntam se, para
aprender, convém usar a “viva voz ou 0s mestres mudos”, ou seja, a escuta ou
a leitura. E ambas as coisas possuem suas vantagens particulares; de fato, o
que se aprende com os livros € certamente mais profundo e mais abundante.

Pois cada um pode aprender segundo a velocidade de seu engenho e a
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fidelidade de sua memoria. Acrescente-se que estes preceptores nunca se
cansam de oferecer o seu trabalho. Mais ainda, os livros estao disponiveis e ao
alcance da mao. Finalmente, ha o tempo livre (otio) e a solidao do pensamento.
E possivel rever cada ponto, 0 que nos permite avaliar e corrigir. Ao contrério,
aquilo que sentimos da exposicao de um mestre, sobretudo se fala aquele que
admiramos e amamos, de certo cansa menos a mente, a vista e a saude.
Infunde-nos mais profundamente na alma e nela permanece impresso com
tenacidade, retornando a memdria com mais velocidade. Portanto, a resposta
sera a de conjugar um tipo de estudo com outro; € quando houver a
oportunidade da viva voz, escutai em lugar de ler, mesmo que aquilo que se
ouca seja culturalmente mediocre. Quando nao for possivel, refugiai-vos
voluntariamente nos livros, mas nos 6timos, que nao sao recursos de valor
menor. Por fim, os livros sdo chamados de mestres mudos com a mesma
imagem que Marco Tulio Cicero usa (Leg. 3,2), chamando a lei de magistrado
silencioso, 0 magistrado, de lei falante, e com a qual Plutarco (Mor. 17f-18a)

define poesia como a pintura falada, e a pintura como poesia muda.

LXXIV — O oleiro inveja o oleiro, o artesao inveja o artesao — Figulus figulo
invidet; faber fabro. Entende-se [a maxima] para aqueles que se dedicam a
mesma arte, pois entre artifices semelhantes impde-se mais a emulagdo do
que a benevoléncia. Hesiodo, n’Os Trabalhos e os Dias (23-26), indica essa
inveja reciproca por meio de varias metaforas, sem condenar tais artistas,
antes a aprovando e elogiando. De fato, o poeta tinha apresentado um duplo
género de rivalidade: a que €, de um lado, util e bela aos mortais, € a que lhes
€ vil e prejudicial, por outro. Esta ultima incita os homens a combates por
honras e riquezas, a outra, ao contrario, como em tantos exemplos, induz a
industria e as artes. Por isso, a emulagdo honesta € descrita com essas
palavras: “O vizinho observa atravessadamente o vizinho, / que a riqueza
acorre; mas boa / é tal concorréncia para os mortais; / a do oleiro com o oleiro,
e a dos artifices / que entre si se invejam os mendigos / e os aedos”. O adagio
é citado por diversos autores, como por Aristételes no segundo livro da Etica a
Nocémaco (2,1381b). Ainda no oitavo livro da mesma obra é referido a guisa
de provérbio: “Dizem que todos os oleiros se comportam do mesmo modo uns

em relagéo aos outros”. Definiu como invejosos os oleiros, obviamente aludindo
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ao adagio de Hesiodo. Também no terceiro livro da Retdrica (1388 a,16-17):
“Por isso se diz ‘mesmo o oleiro para o oleiro™. Na mesma passagem (1388
a8), cita este senario,*® ndo sei de que poeta: “A verdade é que a parentalha
sabe invejar-se”. Mas esta é a semelhanca que Plutarco, nas Questées
Conviviais (Mor. 618 d-619 a), diz paxipov, isto é, combativa, pugnaz, como a
dos galos entre si, assim como entre sofistas, poetas, mendigos e cantores, e
por isso evita de pbér lado a lado este tipo de gente nos simpdsios, para que
ndao nasgcam tumultos; mas ha outra, a que chama émeikr} (conveniente), a
competicdo das gralhas. A esta pertencem o0s marinheiros, agricultores,
cacadores e médicos. Por isso sdo colocados préximos nos simpésios. Além

deles, os amantes, desde que ndo amem a mesma mulher.

LXXV — E melhor remediar nos inicios do que no fim. Apxrv 1GcBai TToAu
Awiov A€ TeAeUTAY, ou seja, Multo quam finem medicare initia praestat. O Suida
cita-o como um provérbio. No mesmo sentido, Tedgnis escreve: “Procuremos
curar a peste que nasce”. Da mesma forma, Pérsio, na terceira satira, escreve:
“Em vao procuram a erva*’, se ja enferma e inflamada a pele esta: / e
contrapor-se a doenca que se ajuntou”. Também Ovidio (Rem., 91-92): “Tardia
€ a cura quando longos atrasos reforcam o mal”. O provérbio adverte ser mais
facil eliminar o mal em seu inicio do que quando ja se encontra enraizado pelo
tempo. E preciso afastar as criancas dos vicios, quando pelas idades sdo ainda
pequenas e trataveis; é conveniente logo reparar as ofensas, para que nao se

tornem &dios. E preciso evitar as ocasides que parecem preceder os males.

LXXVI — Estar face a um trivio*® — In trivium esse. “Estou face a um trivio de
decisbdes”. Utiliza-se para os que duvidam e ndo sabem como escolher por
indecisao do espirito. A imagem provém dos viajantes que, face a um trivio,
nao sabem qual dos caminhos tomar. Em grego, com frequéncia, a via ou o
caminho € uma metafora para critério de julgamento, como na Hécuba de

Euripedes (744): “Estradas de tuas decisdes”.*® Tedgnis recita: “Estou diante

46 Tipo de verso latino contendo seis pés jambicos.

47 Elleborum, heléboro, planta medicinal.

8 Trivio é um ponto do caminho no qual ele se abre em trés outros, diferentes.
49 30v 686V Boulepatwy.
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de um trivio”.%0 A isso alude igualmente Platdo no livro Das Leis (779 c-d)
quando proibe deixar-se levar pelo entusiasmo sempre que algo de espléndido
ou de insélito acontece, mas prescreve deter-se, "como se estivesse face a um
trivio”, sem saber o caminho, e ndo prosseguir antes de ter bem investigado

para onde cada um deles conduz.

LXXVII — Duas vezes, e mesmo trés, o que é belo — Aig kai Tpig, T6 KaAdv, ou
seja, bis ac ter, quod pulchrum est. Vai subentendida a expresséo “é preciso
dizer”. Platdo cita 0 adagio em varias passagens, entre elas no Filebo (59-60a):
“Como antes recordei: diz bem o provérbio que é preciso repetir duas ou trés
vezes as belas agdes”. ldem no Gorgias (498e): “E dizem que € bom
considerar e dar valor duas ou trés vezes ao que é belo”. Novamente no sexto
livro Das Leis (754c): “Em nada prejudica a repeticdo daquilo que € belo”.
Luciano, em Dipsades (9), cita Platdo e diz: “Nao te sacies do belo”. Em
verdade, aquilo que é belo e honroso contém em si a forca do prazer, sempre
mais quanto mais é visto, como o diz Horacio (Ars., 361-362): “Se te encontras
proximo, mais te prenderas e por dez vezes te contentaras”. De modo
contrario, aquilo que é contrafeito ou vulgar talvez agrade no inicio, por ser
novidade, mas ao se repetir, enfastia. Deste modo, Plinio, o Jovem, no décimo-
quinto livro, capitulo catorze (Nat.,15, 98-99) recorda um fruto selvagem que se
chama unedonem, pelo fato de que dele s um se pode comer. E, certamente,

um fruto de pouco valor (inhonorum), e seu nome disso deriva.

LXXVIIl — O Canto do Cisne — KUkvelov acpua, isto é Cygnea cantio. Encontra-
se entre os provérbios gregos. Esta registrado por Eliano® em Natureza dos
Animais (2, 32), a maneira de provérbio. Aplica-se aqueles que no final da vida
falam com eloquéncia ou na extrema velhice escrevem com elegancia, como
ocorre frequentemente com escritores que em suas ultimas obras néo se fazem
asperos, mas, antes, extremamente suaves, sobretudo pelo amadurecimento
do estilo, o que vem com a idade. Além disso, que o cisne cante

maravilhosamente ao morrer é celebrado por toda a literatura, sem que

0 TpL6bw éotnka.
51 Cldudio Eliano, em latim Claudius Aelianus — (161?177? — 222?238?), escritor romano de lingua grega.
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ninguém o comprove ou acredite. De fato, Luciano (Electr.,4-5) disse nao ter
visto cisne durante sua navegacao no Po6. Eliano acrescenta que os cisnes nao
cantam sendo quando sopra o vento zéfiro, que em latim é dito Favénio (cfr.
Filostrato, Imag. 1,9,4). Martial escreve: “Doce e debilmente modula a cangao /
o cisne cantor de suas préprias exéquias” (13,77). Nao faltam filosofos que
tentam explicar a causa disso com a fadiga de exalar a respiracao através do
pescoco longo e estreito. Sao Jerbnimo, enquanto louva a eloquéncia da
velhice, apos ter recordado alguns escritores, disse (Epist., 52,3,5): “Ignoro por
que todos eles, proximos da morte, fizeram ressoar o canto do cisne”. Do
mesmo modo no Epitafio de Nepoziano (Epist., 60,1,2): “Onde esta o nosso
ergodiioktes®? e a voz mais doce do canto do cisne”. Nés também, em um
epigrama, algo que apreciamos improvisar no passado, dissemos em honra de
Guilherme, arcebispo de Canterbury, patrono nunca suficientemente elogiado:
“Veras surgir velhos vates / de tdo doce harmonia para versar / do cisne aos
céus o canto / para que a estirpe futura o possa ouvir’. Marco Tulio,% no
prefacio ao terceiro livro Do Orador, assim fala de L. Crasso: “Sua voz e divina
oracao foi como o canto do cisne; apdés a sua morte, vinhamos em direcéo a

clria%* para contemplar o lugar onde houvera pela Ultima vez se detido”.

LXXIX — Que logo te facas velho, se queres uma longa velhice — Mature
fias senex, si vis longa senectutem. O provérbio latino nos exorta a suprimir os
esforcos e 0s modos juvenis quando ainda estamos saudaveis e comecar a
cuidar de nossa saude, se quisermos ter uma velhice saudavel e longeva. Com
efeito, a velhice tem direito a ociosidade e ao descanso. O provérbio € citado
por Catdo, o velho, em Cicero (Cato, 32): "Nunca, na verdade", afirma ele,
"concordei com o antigo e famoso ditado que diz que se deve envelhecer cedo
caso se gqueira envelhecer por muito tempo". Embora Catdao ndo o aprove,
como homem duro que nunca se poupa da fadiga, mesmo na velhice extrema,

€ preciso dar-se atencao ao provérbio, especialmente se foram experimentados

52 Superintendente de obras.
53 Cicero.
54 Senado.
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os vicios da juventude, como a luxuria, a embriaguez e a vida desordenada:®®
aquele que nao os abandona cedo, ou nunca chegara a velhice, ou esta
destinado a té-la por breve tempo.

LXXX — Tanto sao os homens, tantas as sentencas — Quot homines, tot
sententiae. Nao ha hoje nada de mais difundido do que esta frase de Teréncio
(Formido, 454). Guarda semelhanca, no mesmo autor e obra, com “cada um
possuia seu préprio costume”. E ainda Pérsio (5, 52-53): “Mil aspectos entre os
homens e variados os usos das coisas. / Cada um tem seu querer € nao se
vive de um sé desejo”. Ao mesmo sentido pertence aquele verso epigramatico
no qual é dito que é possivel encontrar-se quem se recuse a renunciar a terra
paterna, mas ninguém que queira renunciar as suas inclinacées naturais
(Martial, 8,18,11). Horacio acrescentou uma alegoria bem apropriada
(Epistolas, 2,2,61-62): “Os trés me parecem convidados que se altercam
pedindo coisas muito diferentes para paladares variados”. O mesmo autor
escreveu a primeira ode para o argumento desta sentenca, isto é, que alguns
sao levados a certos estudos, alguns a outros; alguns tém certos desejos, que
outros nao tém (Carm.,1,1). Parece que o apédstolo Paulo também tenha
aludido a isto quando admoesta (Rom., 14,5) que, para evitar a emulacéo, cada
pessoa deve dispor providentemente de sua propria opinido. Se a massa dos
te6logos desse ouvidos a esse conselho, ndo haveria hoje tanto furor sobre
questitnculas; de fato, sdo coisas que se podem ignorar sem perda do respeito
e da benevoléncia. Euripedes desenvolveu mais amplamente a maxima n’As
Fenicias (499-502): “Se para todos a beleza e a sapiéncia fossem iguais, nao
haveria a incerta contenda entre os homens; mas nada é simile ou igual para

0s mortais, salvo o dar nomes as coisas”.

LXXXI — Alegrar-se no imo — In sinu gaudere. Significa sentir um prazer
silenciosamente, dentro de si, € ndo demonstrar sinais de alegria, como

vulgarmente se faz. Escreve Tibulo®¢ (3,19,8): “Quem é séabio, silenciosamente

5 Em tempos atuais, incluamos todas as drogas naturais e industriais, fartamente vendidas e
consumidas.
%6 Albio Tibulo (Albius Tibullus — 54 a.C.? - 19 a.C.), poeta latino.
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se alegra no imo peito”. De modo semelhante, Propércio (2,25,30):%" “Em
siléncio, mantém reclusa a alegria em ti”. O mesmo autor escreve: “Choram
alternadamente um no seio do outro”, referindo-se aos amantes que vertem
uns sobre o0s outros as secretas inquietudes de suas almas, as mesmas que
escondem dos outros. Cicero, no livro terceiro das Discussées Tusculanas
(3,51) diz: “Como tais coisas ndo sdo plausiveis,®® deixam de dizé-las de modo
pretencioso e alegram-se no imo”. Plinio Cecilio, no livro segundo, primeira
epistola, confessa: “Por tais razdes, € necessario que eu chore em teu peito a
sua morte imatura”. Aparece certas vezes em Séneca, como, por exemplo, na
epistola 106: “Se nao atirares teus bens fora, saberas alegrar-te interiormente”.
Tal figura retorica parece ter sido emprestada de Homero que, no vigésimo-
segundo livro da Odisseia, assim diz: “Alegra-te em teu seio e contém-te,
nutriz”. Foi dito “no seio” do mesmo modo que se dissesse em teu imo, e ndo
nos labios ou na fronte, partes com as quais a gente costuma revelar,
inoportunamente, coisas escondidas no recesso da alma. Marco Tulio, numa
epistola ao irmao Quinto (2,12,11) diz: “Cré-me, € no imo e nao desabafo”.
Com tais palavras, empenha-se o siléncio. Plutarco, na Vida de Cat&o, parece
ter dito “do imo” no sentido de intima familiaridade: “Pisdo Calpurnio, que era
pai da mulher de César, e Gabinio Paulo, um homem do imo de Pompeu, como
dizem aqueles que conhecem seus costumes e sua vida”. Scevola,® no livro 22
das Pandectas,®® no capitulo 27, com o titulo Sobre as Aprovagdes, usa o
termo de modo um pouco diverso: “Por isso mantive no imo toda a fortuna e a
substancia, como as tivesse recebido de mae, sem nenhuma caucao”. Disse

“no imo” em substituicdo a “em meu poder e fielmente”.

LXXXIl — Que suportes e nao culpes o que evitar nao podes — Feras, non
culpes, quod vitari non potest. Aulo Gélio (17,14) escreve que circulavam
correntemente algumas sentencas do mimico Publilio, bastante adequadas a

conversacao comum, uma das quais é essa, mais saudavel do que qualquer

57 Sexto Aulo Propércio (Sextus Aulus Propertius —43 a.C — 17 a.C.) — poeta latino.

%8 |sto &, dignas de aprovacdo publica.

39 Cervinio Scevole, notdvel jurisconsulto romano durante os reinados de Marco Aurélio e Comodo.
80 Conjunto de tratados e leis do direito romano (Corpus iuris civilis) reunidos a pedido do imperador
bizantino Justiniano. Por antonomdsia, Digesta seu Pandectae, “Livros Coligidos”.
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dogma filoséfico: que suportes e nao culpes o que evitar ndo podes. Com
essas palavras somos advertidos a mitigar, pelo menos com resignacao, 0s
males fatais, que de modo algum podemos nos esquivar ou rejeitar. Outra
coisa ndo ensina Euripedes nas Fenicias (382), embora com palavras diversas:
“E preciso suportar aquilo que vem dos deuses”, assim como “Sendo um

mortal, é preciso suportar os destinos que provém dos deuses”.

LXXXIIl — As fontes dos rios sagrados correm para o alto — Sursum versus
sacrorum fluminum feruntur fontes. Uma alegoria proverbial, com a qual se
entende que algo é feito ao contrario e que a ordem das coisas esta invertida,
tal como uma crianca que censura um velho, o discipulo que pretende ensinar
ao seu preceptor, um servo comandar o senhor. O adagio é empregado na
Medeia, de Euripedes (410,4): “As nascentes dos rios sagrados se elevam e a
justica e todas as coisas reviram do avesso, os homens tém designios astutos,
a fé nos deuses ja nao é sélida”. Com essas palavras o coro indica que se pde
abaixo a ordem pristina das coisas: os homens recorrem a enganos femininos
e ja ndo mantém as promessas, e as mulheres, ao contrario, ousam ser viris.
Luciano faz uso da parémia no Dialogo dos Mortos (6,2), em que O
desapontado cacador Térpsion repreende Plutdo pelo fato de ele préprio, ainda
jovem, ter sido raptado prematuramente pela morte, enquanto o velho Tucrito
ainda sobrevivia, e isto contra a ordem natural das coisas: “é como se 0s rios
remontassem”, diz. O mesmo autor escreve em seu libelo Apologia: “E muito
dissonante sua vida de agora de sua obra, como se disséssemos que 0S rios
remontassem e tudo ao avesso viesse retratado da pior maneira”. Didgenes
Laércio (Vida de Diogenes, o Cinico) também a emprega, narrando como o
filosofo, tendo instruido o senhor de sua casa (como se fosse ele o senhor, e
ndao o servo) a fazer o que lhe foi ordenado, e apds este ultimo ter-lhe
respondido com o provérbio "remontam os rios sagrados”, disse: “Pois bem, se
estando doente tivesse pago a um médico com o seu dinheiro, obedeceria aos
seus conselhos ou responder-lhe-ia desta forma — ‘remontam os rios”?%! Ao
mesmo dito alude Virgilio na Eneida (11,405): “O rio Ofanto faz refugir as ondas
do Adriatico”, e Sérvio (Aen.,11,403) nos adverte que esta subentendido um

61 Em grego, no original: dvw moTtapwv.
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provérbio sobre esse fenémeno inverossimil e inconsistente. Horacio Flacco
assim o divulgou: “Quem negaria que os rios / rapidos e o Tibre podem / para
as montanhas arduas refluir / enquanto tu te esforgcas em trocar os nobres /
livros de Panécio® e a estirpe socratica / por couragas espanholas, / com a
promessa de coisas melhores”? E Ovidio, nas Epistolas das Heroinas, escreve:
“Quando Paris puder respirar, abandonada Enone, / a agua do Xanto correra,
retornando, a fonte. / Xanto, instigado ao revés em limpida corrente, /
sustentara ter Paris abandonado Enone”. Também Propércio (2,15,33): “Os rios
comecgam a pedir aguas as fontes”.

LXXXIV — Observa o fim da vida — Finem vita specta — Encontra-se em
Herdédoto uma histéria ha muito conhecidissima, a de como Sélon houvera
respondido ao rei Creso: que ninguém merece o nome de feliz a ndo ser aquele
que tenha concluido com felicidade o curso da vida. A isso se refere Juvenal
em suas Satiras (274-5): “A voz eloquente de Sélon / recomendou-lhe observar
com atencao o extremo e ultimo espaco da vida”. Soéfocles expressou um
pouco mais extensamente a sentenca em Edipo Rei: “Assim que, sendo mortal,
observa o supremo / dia, tendo o cuidado de nao julgar alguém feliz antes / de
atravessar o término de toda a vida na auséncia de alguma dor’. O mesmo
autor expressou uma ideia similar de modo um pouco diverso nas Traquinias:
“Subsiste um antigo provérbio entre os homens / que é dificil conhecer alguém,
bom ou mau que tenha sido, / antes que o falecido tenha ultrapassado o ultimo
dia de seus anos fatais”. Euripedes, nas Troianas: “Nenhum daqueles a quem
a fortuna bafejou seja declarado feliz antes que a vida o tenha deixado”.
Repete a mesma ideia, com outras palavras, nos Heraclidas: “Quanto ao resto,
esse estado de coisas declara abertamente aos mortais e ensina a nao julgar
feliz quem parece afortunado antes de haver daqui partido, pois as coisas sao
sempre e em todos os lugares mutaveis”. Ovidio, por fim, o formulou nas
Metamorfoses: “E preciso sempre esperar pelo Gltimo dia de um homem e de
ninguém deve ser dito feliz antes da morte e dos servigos funebres”. Ainda
hoje, em muitos lugares, diz-se que se deve observar uma coisa s6 apds o seu

final.

62 panécio de Rodes (185?-1097?), filésofo grego, estoico.
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LXXXV — Pontapés contra o aguilhdao® — Contra stimulum calces. Significa
combater em vao contra aquele que ndo pode ser vencido, ou provocar
aqueles que, desafiados, muito mal fardo; também lutar contra o destino e,
tolerando impacientemente um desconforto que ndo se pode evitar, nao
apenas dele nao se subtrair, como duplica-lo. Como se alguém, encontrando-
se com outrem litigioso, com ele se altercasse continuamente, nada obtendo se
nao fazé-lo ainda mais litigioso. Diz Teréncio no Formido (77-78): “E de fato
sao estupidos os pontapés contra o aguilhdo”. Donato (Phorm. 78) adverte que
€ um provérbio eliptico; e, realmente, falta-lhe a acdo de “dar ou lancar”. Os
gregos utilizam uma Unica palavra: laktizein. Plauto diz no Truculento: “Se
golpeias o aguilhdo com os punhos, faras doer as méos”. O ad4gio encontra-se
ainda no Ato dos Apdstolos (9,5): “E duro para ti recalcitrar contra o aguilhdo”,
ou seja, combater contra Deus. Euripedes escreve n’As Bacantes (794-795):
“Far-lhe-ei sacrificios, em lugar de, iracundo, dar pontapés no aguilhdo, sendo
eu um mortal, contra um deus”. Pindaro escreve nas Piticas (2,94): “Contra o
evidente aguilhdo, parece recalcitrar”. A metafora é proveniente da criacao de
bois que os camponeses acicatavam por detras com varas pontiagudas; por
isso eram também chamados bukéntai (aguilhoadores de bois): “Muitos
aguilhoadores de bois, poucos lavradores de terra”. [Coisas menos relevantes

superam as de real importancia.

LXXXVI — Discutir sobre fumaca — De fumo sceptare. E similar ao que se &
nas Nuvens de Aristéfanes: “E ja procura sutilizar e propor cavilagbes sobre
fumaca”. E dito dos filésofos que muito se angustiam em discutir sobre a
fumaca, isto €, sobre nulidades. Contém nao pouco sal e comicidade aquelas
mesmas palavras criadas para o gracejo critico, Aemrtohoyelv (leptologein -
discutir com mindcias) e vrevoAeoxelv (stenoleskein - discorrer sutiimente),

sendo que uma significa discutir sobre coisas sutis e frivolas, e a outra afligir-se

83 0 aguilh3o (stimulus) constitui uma vara comprida, munida de ponta de ferro, com a qual se
conduziam os rebanhos.
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ansiosamente com meras bobagens. Por isso chama a escola de Sécrates

@povTioTApIoV (phrontistérion), “pensatoério”.64

LXXXVIlI — Heranca sem cerimoénia (sagrada) — Sine sacris hereditas. Onde
havia uma vantagem ou ganho imprevisto, acima das despesas, 0os antigos o
chamavam “heranca sem ceriménia (sagrada)”.?® E qualquer lucro em geral,
obtido de alguma fonte para além da nossa atividade, chamavam-lhe
"heranca", quase como uma expressao proverbial, porque coisas que assim
aparecem, gratuitamente e como se estivéssemos dormindo, parecem dons
recebidos da fortuna. O parasita Ergasilo diz nos Dois Prisioneiros, de Plauto:
“Obtive uma riquissima heranca sem ceriménia”. Em outro texto (Trinummus.,%®
484): “A colheita € uma heranca sem ceriménia”. De fato, era habitual que os
herdeiros realizassem cerimbnias as suas proprias custas, quer pela saude de
uma pessoa doente, quer nas festividades funebres do falecido. O proprio
Plauto diz noutro lugar (Curculio,t” 125): “Para mim tais herancas ndo ocorrem
frequentemente”. Cicero escreve na sua quinta Oracdo contra Verres: “Entao
Verres acreditava que uma heranca |lhe houvesse chegado arbitrariamente,
pois acabara em seu dominio e em suas maos”. Andrea Alciato, no primeiro
livio Das Palavras Descuradas,®® opta por referir a origem do adagio a uma
antiga norma judiciéria. De fato, assim recitava uma lei das Doze Tébuas: “Que
as ceriménias (sagradas) privadas se mantenham para sempre”. Cicero assim
interpreta aquelas palavras (Sobre as Leis): “que aquele a quem coubesse o
dinheiro do chefe de familia era obrigado a celebrar as cerimbnias”. Portanto, é
com frequéncia mais agradavel o bem inopinado, imprevisto, como uma

heranca sem ceriménias a cumprir.

64 Utilizo aqui a tradugdo que Gilda Starzynski sugeriu para a palavra criada por Aristéfanes.
Literalmente, “local de pensamento ou de meditagao”.

85 Sacrum, sacris. Ceriménia sagrada, ritual sagrado ou ainda festa religiosa.

% As Trés Moedas.

7 0 Caruncho.

68 pragetermissorum.
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LXXXVIII — Entre brumas, trevas e sonho® — Per nebulam, per caliginem, per
somnium. As coisas das quais temos uma lembranca ou uma compreensao
ténue e ambigua, quase evanescente, dizemos com um provérbio de recorda-
las “entre brumas”, de vé-las “em meio as trevas”, ou lembrar-se-lhes “em
sonho”. Como aquelas que vimos quando criancas e, quando velhos, as
recordamos como se em sonho fossem. Depois, do que percebemos no
nevoeiro, observamos apenas uma imagem confusa e como que uma sombra
incerta. S&o deste género as coisas que vemos na escuriddo através do
nevoeiro. De tudo isso foi extraida a metafora. Formas de tais locucdes
encontram-se com frequéncia nos escritores. Plauto diz no Pseudolo:’® “Ha
coisas que queremos contar, as quais, como entre névoas, n0S mesmos
soubemos e ouvimos”. Idem nos Prisioneiros: “Volta-me a memoria ter ouvido
como entre névoas”. Marco Tulio (Cicero) afirma no quinto livro de Sobre fins
do Bem e do Mal (5,43): “Quando na idade se esta debilitado e a mente fraca, a
forca da natureza se conduz como na escuridao”. Ja Platao diz no sétimo livro
Sobre as Leis (7,788): “Aquilo que digo deve ser demonstrado como exemplo
que vem a luz: ora, de fato, o que se disse parece como algo na obscuridade”.

No mesmo livro 1é-se (7,800): “como em sonho”.

LXXXIX - Branquear o marfim com tinta — Ebur atramento candefacere.
Significa introduzir algo de aparentemente elegante e ornamentado numa
forma genuina, por meio do qual a beleza nativa acaba por ser mais
obscurecida do que iluminada. Assim diz uma alcoviteira plautina a uma
menina dotada de beleza natural, que, no entanto, lhe pedia alvaiade para
espalhar sobre as bochechas: “pedes para branquear o marfim com tinta”
(Mostellaria, ou Comédia dos Fantasmas, 259), pois todo ornamento artificial
traz desonra, e ndo graca, as coisas naturalmente belas. Era habitual usar-se
alvaiade para adquirir candura, assim como cosmético em pasta para tingir as
faces. Seria como se alguém tentasse ornamentar a verdade, comparada com

a qual nada € mais belo, com as tintas dos retoricos. Com expresséo similar diz

89 preferimos, por motivos de eufonia na frase completa em portugués, traduzir nebulam por brumas,
em vez de, mais diretamente, névoas.
700 Enganador.
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ainda o mesmo autor na Mostellaria (262): “Queres introduzir uma nova pintura

numa obra graciosissima”.

XC - Misturar céu e mar — Mare coelo miscere. E uma hipérbole proverbial
com o significado de tudo subverter e confundir, sem nada obter com isso. Diz
Tito Livio (Histdria de Roma, 4,3,6): “Por que motivo misturam a terra ao mar, o
mar e o céu”? O mesmo autor, em outra passagem: “Qual é, por fim, o motivo
pelo qual misturam céu e terra”? Juvenal diz (Satiras, 6, 283-284): “Embora
grites e confundas céu e mar, sou um homem”. No Dialogo de Prometeu e
Mercurio, escreve Luciano: “Por que entdo era preciso, no que se disse,
misturar o céu com a terra”? Virgilio o utiliza no quinto livro (Eneida, 5,790)
sobre Juno, que é capaz de tentar qualquer coisa: “Misturou todo o mar ao
céu”. O mesmo autor diz um pouco diferentemente no décimo livro: “Nem
mesmo se a terra se derramasse em ondas, misturando-a ao dillvio, ou o céu
se derretesse no Tartaro”. Aristéfanes disse com sentenga nao muito dissimil
em Lisistrata: “Antes, Zeus altissonante tornara o baixo alto”. E Plutarco, na
Vida de Rémulo (28,7): “Rejeitar de todo a divindade da virtude é algo de impio

e igndbil, mas misturar céu e mar é estlpido”.

XCI — Um homem para todas as estacoes — Omnium horarum homo. Aquele
que se adaptava tanto as coisas sérias quanto as diversdes, e com quem era
agradavel de se conviver, os antigos o chamavam “um homem para todas as
estacbes”, ou circunstancias. E Fabio Quintiliano testemunha que Asinio
Pollione era assim chamado (/nstitutio, 6,3,110). Em Suetdnio, Tibério define
com frequéncia dois de seus companheiros de bebida como divertidissimos, e
mesmo “amigos para todas as estagdes”, inclusive em seu testamento. Enio
retratou ao mesmo tempo com elegancia e de modo pictérico um amigo seu, de
nome Gemino Servilio (Anais. 8,268-285). Ainda que a cancdo se tenha
conservado com Aulo Gélio, no décimo-segundo livio das Noites Aticas,
capitulo quarto, ndo me pesara aqui transcrevé-lo: “douto, fiel, suave homem,
facundo, contente com o que tem, feliz, sabido, que fala coisas favoraveis em
tempo, agradavel, de palavra pouca, que preserva muitas coisas antigas, as
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quais sepultadas a idade antiga faz, e que preserva os costumes antigos e
novos, as leis de muitos antigos, divinos e humanos”.”! Propaga-se, mesmo
entre filosofos, que tenha sido Aristipo quem nao se subtraia dangar com toga
purpura de mulher, por ordem de Dioniso, enquanto Platdo se recusava,
aduzindo que era preciso ser pudico mesmo nos bacanais. Ao contrario,
aqueles que por certos costumes nao se prestam facilmente a companhia de
outros sdo chamados “homens de poucos homens”, como em Teréncio (O
Eunuco, 409).

XCIl — Tudo obedece ao dinheiro — Pecuniae obediunt omnia. Esta sentenca
parece ter estado na boca de todas as nacgdes, tanto antes quanto atualmente.
E encontrada mesmo entre os provérbios hebreus no Eclesiastes, no capitulo
10 (19)72 e ndo menos celebrada por autores gregos e latinos. Euripedes
escreve nas Fenicias (439-440): “O dinheiro para os mortais € a coisa mais
preciosa / e é, entre as coisas dos mortais, a mais valiosa”. E disse Aristéfanes
no Pluto (362-363): “Ai de mim, ndo ha nada de saudavel em lugar algum, mas
todos sdo dominados pelo lucro”. A isso alude a passagem de Demostenes na
primeira Olintica (1,20): “Em resumo, tem-se necessidade de dinheiro e, das
coisas que devem ser feitas, sem ele ndo se faz”. E novamente Aristéfanes,
sempre no Pluto (144), explica que quaisquer boas ou mas acdes realizadas
entre os mortais sao feitas por dinheiro; assim que, mesmo para os deuses,
nao lhes sao oferecidos sacrificios, exceto por este motivo. E entre muitas
outras coisas, ele relaciona esta sentenca universal: "Se ha algo espléndido e
belo, ou gracioso para os mortais, é gracas a ti. Pois tudo obedece ao ganho".
De modo similar, Horacio (Epistolas, 1,6, 36-37) chama o dinheiro rainha:’® “E
claro que a rainha pecunia da a esposa com o dote e a confianga, os amigos, a
estirpe e a beleza”. Mas ninguém descreveu a tirania do dinheiro mais
eloquentemente do que Euripedes, que faz Belerofonte falar. Séneca a isso se
refere com alguns versos no vigésimo-primeiro livro das Epistolas (o drama néao

se conservou). Como eles sédo argutos e elegantes, ndo me pesara transcrevé-

71 Utilizo aqui a tradug3o para o portugués de José Seabra, das Noites Aticas (Eduel, 2010).

72 “0Os homens empregam o pdo e o vinho em seu prazer, vivendo para se baquetearem; e todas as
coisas obedecem ao dinheiro”.

73 Em latim, a palavra pecunia (dinheiro) é feminina.
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los: “Sem ser chamado péssimo, é nominado rico. / Se é rico ou bom, ninguém
pergunta, mas todos o procuram, / ndo por qué nem de onde; rogam apenas o
que ele possui. / Em todo lugar, cada um teve tanto valor quanto dinheiro. /
Perguntas o que havera de torpe para nés? Nada ter. / Todos perguntam se és
rico, ninguém se és bom. / Deseja-se ou viver rico ou, se pobre, morrer. Morre
bem quem morre enquanto lucra. / O dinheiro, sumo bem do género humano, /
nao é igualado pelo amor materno, / pelo da prole querida e dos genitores
sagrados por seus méritos. / Se Vénus resplandece docemente em seu rosto, /
ela move igualmente os amores dos deuses e dos homens”. Quando esses
versos tao insolentes foram pronunciados na tragédia, todo o povo levantou-se
de um sO6 movimento para proscrever o ator e o canto, até que o proprio
Euripedes, vindo a cena, pediu que se esperasse e se visse que fim teria o
admirador do ouro. Naquela fabula, Belerofonte expiava a pena como cada um
a expia no drama da vida. Mas além desses versos, que Séneca cita em latim,
encontrei alguns em grego, no quarto livro de Ateneu, O Banquete dos Sabios:
“O ouro, a mais bela conquista para os mortais, / que nem a mae nem os filhos
em casa, / nem o pai amado trazem tanto prazer / como tu e para aqueles que
em casa o possuem. / Se este é o olhar da Cipria,’* ndo é surpreendente que
ela possua incontaveis amores”. Nesse interim, cabe admirar a natureza
perversa e desordenada dos mortais. Eles ndo suportam e rejeitam em tumulto
uma sentenga improba recitada em uma pega inventada, sob u’a mascara
desonesta por um autor no teatro; mas todos em casa a perdoam. Quantos sao
aqueles que nas oficinas e na vida nao dizem o que os atores proclamavam?
Tém horror das palavras no teatro e nao na prépria vida? Que coisa é mais
infame, mais odiada do que a palavra “mentira”, coisa mais comum na conduta
dos homens? Que coisa é mais detestavel do que o perjurio? Considere a vida
dos homens e muitas coisas serao cheias de perjurio. Observa o que juram os
principes ao povo, os bispos e abades e todos os cristdos no batismo.
Confronta os costumes e que infinidade de perjarios encontraras. Como
detestamos o0 nome de um ladrdo. Mas, na vida, nada mais conheceras. A
menos que nao seja furto receber dinheiro emprestado com a intencao de nao

restitui-lo, recusar um depdsito quando ele é seguro, usurpar com ma-fé uma

74 Afrodite, nascida nas dguas de Chipre, conforme uma das genealogias.
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heranca ou posse alheia, enganar um comprador, roubar as escondidas algum
material que tenha recebido, oferecer vidro por gema preciosa, vender vinho
adulterado; enfim, ndo perder ocasiao de fraudar o préximo.

XCIIl — Simples é a palavra da verdade — Veritatis simplex oratio. Este adagio
encontra-se na colecdo de Diogeniano.”® Encontra-se também nas Fenicias
(469-472), de Euripedes, deste modo: “Simples é a palavra da verdade / € nao
tem ela necessidade de interpretacdes tortuosas; / por si mesma encontra a
justa ocasido; o discurso iniquo, ao contrario, / em si mdrbido, requer
excelentes remédios”. Séneca o cita na Epistola quarenta e nove: "De fato,
como disse o autor tragico: simples é a palavra da verdade”. O provérbio sera
usado contra os retdricos e 0s poetas, que costumam colorir as mentiras com o
lenocinio das palavras, ou contra os aduladores, pois, como ndo falam com
sinceridade, com frequéncia ornamentam com cuidado os discursos e simulam
afetos verdadeiros com tanto mais zelo quanto mais estdo privados de
sentimentos. Horacio (Ars., 431-432): “Como aqueles que choram em funeral,
que dizem e fazem quase mais do que 0s que se condoem sinceramente na
alma”, enquanto que a simples e rude verdade transcura os artificios oratorios,
chamando os figos de figos e a barca de barca. Ou sera usado ainda contra os
sacerdotes que pronunciam os proprios vaticinios com palavras ambiguas, a
fim de que ndo possam ser depreendidos e escapem por alguma fenda; e
enfim, contra aqueles que falam de maneira complicada, dissimulando a
verdade. De fato, muitas vezes, com base nessa experiéncia, surpreende-se a
falsidade, como no Eunuco, de Teréncio: “Celerada, continuas a falar de modo
complicado comigo? Sei, ndo sei, foi-se, ouvi, eu ndo fui. Nao queres me dizer

abertamente do que se trata”?

XCIV - Escreves na agua — In acqua scribis. Ou seja, o que fazes a nada
conduz ou de nada serve. Luciano, na peca Tirano: “Se brincas, Caronte, ou
como dizem, escreves na agua, quem mais espera o Obolo de Michillo”?

Platdo, no Fedro (276), diz: “Nao escrevera zelosamente portanto tais coisas,

75 Lexicdgrafo grego, atuante durante o reinado do imperador romano Adriano, tendo elaborado um
léxico em ordem alfabética e também colecionado cerca de 776 adégios populares ([apoipial

ONUWOEIG).
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semeando-as em agua escura”. Entre os modos de expressao grega, atesta-se
0 seguinte senario: “Escreve na agua o juramento dos homens maus” (Avdpwv
0¢ pauAwv 6pkov €ig Udwp ypdee). Senarco distorce o adagio, conforme citado
por Ateneu no décimo livro (Banquete dos Sabios, 441): “O juramento de uma
mulher escrevo no vinho”. Também Catulo assim o faz: “Aquilo que uma mulher
diz a um amante apaixonado / € preciso escrevé-lo no vento e na agua que

escorre”.

XCV — Um s6 homem é homem nenhum — Unus vir nullus vir. Do grego Eig
avAp oudeig avrp. O sentido € que nada de grandioso pode estar assegurado
por um sbé homem, sem algum auxilio. A isso se refere Euripedes nos
Heraclidas (274): “Ineficaz € a batalha de u’a m&o solitaria”, e ainda aquela
passagem nas Fenicias (745): “um s6 homem nao vé tudo”. O adagio podera
adaptar-se a varios usos ou situacdes: a uma vida amarga, caso nao haja
alguém préximo, um amigo; ao juizo segundo o qual ndo se deve confiar em
uma sé pessoa, ou ao estudo das letras que, sem um émulo da mesma Musa,
como se diz, é de todo frio; ou ainda a qualquer negdcio que se desenvolva, o
qual, sem o apoio de outrem, ndo pode ser levado a bom termo. Zenodoto faz
mengao a esse adagio.

XCVI - Nada conforme a lira — OU0&év TTpog v Xopdrv, ou seja, nihil ac
chordam. Emprega-se para aqueles cuja vida & veementemente diversa ou
cujas maneiras discordam das palavras [usualmente ditas]. Luciano escreve
em Sobre a Dancga (Salt. 80): “nada conforme a lira, como dizem; de fato, o pé
diz uma coisa e o ritmo, outra”. O mesmo autor no Dialogo das Meretrizes (3,2):
“0 pé responde bem a lira”. Afirma Plutarco no Comentario sobre a Vergonha
(Mor., 534): “ndo s6 por causa da discordancia entre o pé e a lira, como dizia
Platdo, mas por causa da transgressdo das leis e da justica, as cidades em
discordia com as cidades e os amigos com os amigos fazem e sofrem as
coisas mais extremas”. Parece que Santo Agostinha tenha aludido ao provérbio
em uma carta a Licencio (Epistolas,26,3): “... ou se eu canto, tu, ao invés,
dangas em outra voz, e ndo sentes meu desprazer. O canto tem por si uma
alegria propria, mesmo quando aquele para quem se canta, com perfeito ritmo

e afeto, os membros ndo move”.
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XCVII — Assinalar com giz, assinalar com carvao — Creta’® notare, carbone
notare. Nesta férmula, “assinalar com giz” refere-se a “aprovar”, e “assinalar
com carvao” diz respeito ao “condenar”. Pitagoras afirmava que o que era de
coloragdao branca pertencia a natureza do bem, e o que era de cor negra
pertencia a natureza do mal, razao pela qual definimos "branco" como as
coisas jubilosas e "negro" como as infames. Marco Tulio (Cicero), no processo
em defesa de Cecina, diz, a propésito do testemunho de Sesto Clédio
Formione: “ndo menos negro e impudente do que o Formido de Teréncio”. E
Horacio nas Satiras (2,3,246): “os saos serao assinalados com giz ou com
carvao”? Imitando-o, escreve Pérsio na satira quinta (107-108): “Das coisas a
serem seguidas ou evitadas / assinalastes as primeiras com o giz e, depois, as
outras com o carvao”. Novamente Horacio, nas Odes (1,36,10): “Que num belo
dia ndo falte um sinal cretese”. Chama de “sinal cretese” a pedrinha branca
com a qual os antigos costumavam marcar os dias faustos (embora haja quem
aqui leia tracio em vez de cretese, pois conta-se que os tracios tinham esse
costume). Também condiz com esta férmula "assinalar com uma pérola", que
muitas vezes, entre os autores, significa "contar entre as coisas felizes e
afortunadas". Isso deriva do habito dos antigos de marcar com pequenos
seixos, inseridos em uma urna, cada dia do ano, sendo os brancos para os dias
que julgavam afortunados, com uma pérola os extraordinariamente felizes e
com os pretos os dias infaustos. Por isso diz Pérsio: “Este dia, Macrino, anota-
lo com a melhor pedra”. Plinio [0 Velho] se recorda desta supersticdo no
capitulo quarenta do livro sétimo (Histéria Natural., 7, 131): “a raga mortal,
vaidosa e engenhosa em se enganar, conta a maneira do povo tracio, que
coloca em uma urna seixos de cores diferentes, segundo a experiéncia de cada
dia, e no dia da morte, os divide e os conta, assim pronunciando um juizo sobre
cada um deles. Mas e o fato de que um dia louvado pela brancura da pedra
possa conter a origem de um mal’? Até aqui, Plinio. Plutarco, na Vida de
Péricles se refere a uma historia que nao contrasta com essas coisas. Em suas

palavras: “Dividida toda a multiddo em sete partes, tirava-se a sorte, e a quem

76 A traducdo mais direta ou literal de creta seria greda, tipo de argila. Mas o giz é por vezes usado como
sindbnimo de greda, e é mais conhecido por sua utilizagdo escolar.
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coubesse a fava branca podia banquetear-se e ficar ocioso enquanto os outros
combatiam. Portanto, dizem que aqueles que estavam em meio as alegrias

chamavam aquele dia de ‘branco’, sem duvida pela fava branca".””

XCVIII - O riso de Mégara™ — TéAwg Meyapikdc, ou seja, Risus Megaricus. E
expresso com referéncia a quem brinca (ou graceja) intempestivamente e que
algumas vezes prefere perder um amigo do que o dito (coisa proibida por
Quintiliano em Das Instituicées 6,3,28); ou com referéncia aqueles cujas artes
ja se encontram desprezadas, obscurecidas pela sucessao de artistas de maior
vulto. Nao estara mal aplicado o provérbio aos velhos que seguem torpemente
diversdes obscenas de jovens. A comédia ibnica vigorou durante um certo
periodo, depois caiu no desprezo, ridicularizada pelos atenienses. Sobre o riso

intempestivo difundiu-se esse senario: “o riso, fora de lugar, € um terrivel mal”.

XCIX — Satisfazer Momo — Tw Mwuw dpéokelv, ou seja, Momo satisfare. E
uma hipérbole proverbial. Hesiodo, na Teogonia (213-214) faz mengdo a um
certo Momo, nascido da Noite, por mae, e do Sono, por parte de pai. Este deus
tinha o costume de néo produzir obra alguma, mas sim o de contemplar com
olhos curiosos as obras dos outros deuses, e se visse algo de carente ou de
fato mau, repreendé-lo com a maior liberdade. Em grego, “momo” soa,
efetivamente, como “critica”. Aristételes, no terceiro livro d”As Partes dos
Animais (663 a-b) recorda que Momo acusava a natureza de atribuir chifres aos
bois em suas cabecas e ndo em seus ombros, para que pudessem investir com
mais violéncia. Tudo indica que a essa histéria alude Luciano quando, no
segundo livro da Histdria Verdadeira, escreve ter visto bois com chifres nao
sobre a cabeca, mas sob os olhos. E essa seria a percepcao de Momo.
Luciano dele ainda se recorda em outras passagens, mas no diadlogo Sobre a
Doutrina (20) cita a seu respeito uma histéria desse género: Minerva, Netuno e

77 A acdo se passa ha guerra contra Samos. Na traducdo de Yolanda e Cldudia Santos (Editora Logos, Sdo
Paulo, 1960), a passagem encontra-se assim vertida: “dividiu os exércitos em oito partes, e mandou tirar
a sorte; aos que tiravam a fava branca, deixava-os em repouso e descanso, enquanto os outros
combatiam. Conta-se ser essa a origem de chamarem dia branco aquele ao qual se regozijam, tomando
desta fava branca tal denominacgdo”.

78 Cidade-estado préxima a Atenas, situada no golfo de Corinto, berco de Euclides, e cujos habitantes
fundaram, entre outras cidades, Bizancio, na atual Turquia.
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Vulcano fizeram uma competicdo entre si pela supremacia de sua arte, e para
que cada um deles produzisse um exemplo notavel, Netuno modelou um touro,
Minerva projetou uma casa e Vulcano comp6s um homem. Momo, escolhido
como arbitro da competicao e critico de arte, e tendo examinado o trabalho de
cada um, além das outras coisas que censurou has obras dos outros, apontou
acima de tudo, na confeccdo do homem, o fato de o artifice nao ter
acrescentado janelas ou pequenas portas em seu peito para que se pudesse
ver o que estava escondido em seu coracao, e que ele o tinha feito cavernoso
e tortuoso por causa de seus muitos recessos. Platdo também menciona essa
fabula (Republica, 6, 487). Filostrato, em uma carta a sua mulher, escreve
sobre Momo mais ou menos com essas sentencas: ele nao encontrou nada
para censurar em Vénus, exceto o fato de criticar sua sandalia por ser
estridente, muito rumorosa e assim incobmoda pelo barulho. Se Vénus
houvesse caminhado inteiramente nua, assim como emergiu do mar, Momo
nada teria encontrado para reprovar. Embora este deus nado seja tdo bem
aceito quanto os demais, ja que poucos admitem de bom grado uma verdadeira
reprovacao, nao sei se, em meio a grande multidao de deuses dos poetas, haja
um mais util, embora agora nosso Jupiter, tendo posto de lado Momo, escute
apenas Euterpe, antepondo coisas agradaveis as coisas saudaveis. Este
Momo fornece, pois, varias formas de adagios, seja quando Platdo, no sexto
livro da Republica, escreve que o estudo da filosofia é tal que ndo pode ser
censurado nem mesmo por Momo, seja quando a Vénus de Luciano (Dear.,
iud., 2), prestes a ir a julgamento, declara que nao hesitarda nem mesmo se
Momo a julgar em pessoa, seja ainda quando Cicero escreve a Atico no quinto
livro (Epistolas): “vocé muito me estimula e, mais importante ainda, assegura
que eu também satisfaca o Momo ligure, e que eu morra se algo mais elegante
puder ser feito”. Assim, todas as férmulas deste tipo terdo uma aparéncia
proverbial: “eu ndo hesitaria em competir com vocé, mesmo tendo Momo como
juiz”; “a vida daquele homem é bastante isenta de culpa para que o préprio
Momo possa repreendé-la”; “esse rosto nem mesmo Momo, em pessoa,
poderia critica-lo”. Mantém relagdo com essa formula aquela passagem de
Ovidio sobre a beleza de Adbnis (Metamorfoses, 10,515): “mesmo a inveja

louvaria seu vulto”.
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C - Mesmo o hortelao diz coisas muito oportunas — MNMoAAdGkI kai KNTTWPOG
avp PAAa kaiplov eitrev, ou seja, Etiam est holitor valde opportuna locutus.
Aulo Gélio, no segundo livro de suas Noites Aticas, capitulo sexto, testemunha
que este versiculo foi conhecido como provérbio. Ele nos exorta a néo
desdenhar uma opinido util por causa da humildade de seu autor; de fato, por
vezes ocorre que um homem de condicdo infima ou minimamente douto diga
coisas em nada indignas de homens excelentes. A isso corresponde o que
disse Cicero nas Discussées Tusculanas (3,56): “Muitas vezes a sapiéncia se
encontra por baixo de vestes sordidas”. E também n&o difere do dito plautino
nos Prisioneiros (165): “Engenhos excepcionais por vezes se escondem na
obscuridade”. Ainda no que diz respeito ao provérbio grego, pensei em lembrar
ao leitor que ele esté definitivamente escrito desta forma em todos os registros
de Gélio que vi até agora. Enquanto vagueio para cima e para baixo entre 0s
autores gregos, em algumas miscelaneas sem nenhuma indicacao do autor,
mas ainda assim de tal forma que parega com Estobeu’® ou com seus extratos,
encontro um verso deste tipo citado da tragédia de Esquilo, intitulado Frigios:

“Por vezes, um tolo comeca a falar como um sébio”.

Cl — A fronte precede a nunca — Frons occipitio prior. Os antigos camponeses
citam o adagio e o divulgam como um enigma. Com isso, queriam dizer que um
assunto é melhor resolvido ali onde o protagonista esteja presente e o
testemunhe. Diz-se “precede, ou antes”, e entende-se “melhor,
preferivelmente”. Por outro lado, quem ignorava que a fronte fosse a parte
anterior, e a nunca, a posterior? Esta anfibologia, porém, tem o mérito de uma
certa graca formal, considerada como oraculo por sua antiguidade. Encontra-se
em Das coisas do campo,?® de Catdo, no capitulo quarto: “Se edificares bem,
diz, ver-se-4 com frequéncia e de bom grado que seu terreno sera melhor e
terd menos problemas, e obteras mais frutos se a fronte preceder a nuca”.
Também Plinio, quase com o mesmo sentido, no décimo-oitavo livro da Historia
Natural, capitulo quinto: “Todavia, quem vive na comodidade e vai com

frequéncia ao campo, ndo mente ao dizer que a fronte do patrdo é mais util do

7 loannes Stobeos, ativo no século V, de origem greco-maceddnica, autor de uma Antologia
(Anthologion) contendo cerca de quinhentas citacdes de autores gregos.
80 Ou Da agricultura. No original, De re rustica.
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que a nuca”. Novamente, no capitulo sexto do mesmo livro (18,43): “E por isso
nossos pais disseram que o mais férti no campo é o olho do patrao”.
Aristételes, no primeiro livio do Econémico (1345 a) parece referir essa frase a
um persa, vinculando-a a outra semelhante, atribuida, por sua vez, a um
africano. Mas sera melhor transcrever as palavras: “E se aplica bem o ditado
do persa e do africano; de fato, o primeiro, a quem indagaram que coisa mais
engorda o cavalo, disse: ‘0 olho do patrdo’; o africano, diferentemente, quando
lhe foi perguntado qual fosse o melhor esterco, respondeu: ‘os tracos do
patrao’™. Ambos dando a entender que a presenca do possuidor € 0 que ha de
mais importante para administrar corretamente os proprios bens. Da mesma
maneira, Columela (1,1,18) acredita que o aluguel frequente da area fundiaria é
errado, mas pior ainda é o agricultor urbano que prefere ter escravos para
cultivar do que fazé-lo por si mesmo. A isso se refere também aquela anedota
trazida por Gélio (4,20,11): Um homem bem alimentado possuia um cavalo
macilento e quando perguntado por qué, respondeu que nao era de se admirar
se era mais carnudo do que seu cavalo, pois ele se alimentava por si, enquanto
o cavalo era cuidado pelo servo. Também Teréncio, no Eunuco (600) acena
para isso quando diz: “Assim acontece quando faltam os patrées”, entendendo
gue em sua auséncia os servos fazem tudo com menos diligéncia e estao mais
livres para transgredir as normas; enfim, todos esses dizeres tendem a afirmar
que cada um cuide bem de seus préprios afazeres e ndo confie demasiado na

operosidade alheia.
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