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RESUMO

Esta pesquisa tem por objetivo examinar o que significa hestia e quais sdo seus simbolos,
buscando compreender as razdes que motivaram o filésofo pitagoérico do séc. V aEC, Filolau
de Crotona, a considera-la como o centro do cosmos. Hestia ndo é somente uma deusa ou
meramente uma lareira, mas ¢, também, simbolo de sacralidade, respeito, verdade,
hospitalidade, justica, imutabilidade e cidadania. Mesmo com essa pluralidade de significados,
a filosofia filolaica sofreu reducdes simbolicas consideraveis apds os comentérios de Aristoteles
no De Caelo (293a18-22). Nesse texto, o Estagirita afirma que, para os “assim chamados
pitagdricos”, haveria um fogo central (uécog mdp) no centro do cosmos. A interpretacao
aristotélica ndo estd errada: afinal, ha fogo em hestia. O problema da leitura de Aristoteles ¢
que h4 uma reducdo da cosmogonia filolaica a um nivel puramente fenoménico, que parece
escantear os sentidos, religiosos, ritualisticos e antropoldgicos que hestia possui. Portanto, a
presente dissertacdo busca resgatar os sentidos plurais de Aestia e, com isso, demostrar como ¢

por que o filésofo pitagdrico a escolheu como o centro, o &mago, de seu cosmos.

Palavras-chave: Hestia; lareira; Filolau; pitagorismo.



ABSTRACT

This research aims to examine both horizontally and vertically the meaning of Hestia and its
symbols, with the aim of understanding the reasons that led the Pythagorean philosopher of the
5th century BCE, Philolaus of Croton, to regard it as the center of the cosmos. Hestia is not
only a goddess or merely a hearth, but also a symbol of sacredness, respect, truth, hospitality,
justice, immutability, and citizenship. Even with this plurality of meanings, Philolaic
philosophy suffered considerable symbolic reductions after Aristotle’s comments in De Caelo
(293a18-22). In that text, the Stagirite states that, for the “so-called Pythagoreans,” there would
be a central fire (uécog TOp) at the center of the cosmos. Aristotle’s interpretation is not entirely
mistaken, since there is indeed fire in Hestia. The problem with his reading is that it reduces
Philolaic cosmology to a purely phenomenal level, thus excluding the religious, ritualistic, and
anthropological meanings that Hestia carries. Therefore, this research seeks to recover these
plural meanings of Hestia and to demonstrate that there is indeed a well-grounded reason for

the Pythagorean philosopher to have chosen it as the center, the core of his cosmos.

KEYWORDS: Hestia; heart; Philolaus; Pythagoreanism.
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INTRODUCAO

Hestia ¢ um substantivo feminino grego que pode ser traduzido de varias maneiras, mas
as formas mais corriqueiras sdo: lareira, lar, altar e, evidentemente, o nome da deusa Héstia.
Apesar de sua semantica expressar exatamente esses significados, sua simbologia vai muito
além disso. Hestia ¢ simbolo de comunidade, pdlis, hospitalidade, justica, imutabilidade,
casamento, morte e, at¢é mesmo, verdade — na medida em que se jura pelo nome de kestia.

Essa lareira-altar comega a ter seu valor simbolico presente ja nos palacios do periodo
micénico, onde havia uma hestia central de forma circular e, ao redor dela, ficavam quatro
colunas que sustentavam o teto aberto, o qual permitia que a fumaga saisse. Vernant (1990)
afirma que, simbolicamente, isso € como uma liga¢ao entre o mundo dos mortais ¢ dos deuses.

Finley (1980) considera que o cendrio e a ambientacdo da Odisseia podem ser
facilmente atribuidos a era Micénica e, no poema homérico, hestia (na sua forma jonica, Istin)
¢ mencionada quatro vezes — inclusive, ¢ a utilizacdo mais antiga do termo que conhecemos.
Todas as vezes em que ela ¢ mencionada, o contexto narrativo ¢ simile: sempre se esta jurando
por hestia. Todavia, ndo se jura somente por hestia, mas, também, por Zeus (Marescotti-
Romagno, 2011). Os juramentos em tornos de hestia mostram que, mesmo ndo sendo
antropomorfizada, ela era, ja naquele periodo, considerada como sacra.

Nos Hinos Homeéricos 5, 24 e 29, hestia ¢ mencionada. Diversas sdo suas atribuigdes
nos hinos. Ela ¢ cuidadora da casa do deus Apolo, tem lugar privilegiado concedido por Zeus
tanto entre os seres humanos quanto entre os imortais e deve-se sempre libar a ela primeiro. O
Hino (5) comenta que /estia ¢ filha de Crono, ao mesmo tempo a mais velha — por ter nascido
biologicamente primeiro — e a mais nova — por ter sido regurgitada por ultimo. Hestia ¢ uma
das unicas deusas que ndo ¢ tentada por Afrodite e prometeu permanecer eternamente virgem.
Por causa disso, seu irmdo Zeus conferiu aquela um privilégio: fixar-se no centro do oikos para
receber as melhores oferendas.

O Hino (29) ¢ no qual ocorre a emblematica relagdo — ja bem trabalhada por Vernant
(1990) — entre Héstia e Hermes. Ambos os deuses sdo vinculados de inimeras formas, ha
inscrigdes que os mencionam, ha uma boa quantidade iconografica que os envolve. Mas qual a
relacdo entre eles? Enquanto Héstia ¢ simbolo da imobilidade, da casa, da estabilidade, Hermes
¢ simbolo da mobilidade, do mundo exterior, daquilo que nao permanece. Aduz Vernant (1990)
que essa dicotomia funcional ndo € meramente oposta, mas complementar, pois Hermes age no

horizonte de a¢do em que Héstia ndo pode.



Hestia também estava presente no cotidiano grego. O recém-nascido passava por um
ritual chamado de amphidromia, que consistia, basicamente, em carregar a crianga ao redor da
lareira-altar doméstica. Quando se casava, hestia também estava presente, recebendo as
oferendas e libagdes e provendo a festividade matrimonial, afinal um dos multiplos sentidos de
hestia ¢ exatamente a alimentagdo em contexto festivo. Ao morrer, a hestia doméstica era
apagada, como um simbolo de luto da familia ao perder um ente querido. Ademais, Vernant
(1990) entende que hestia, embora seja uma divindade epictonica, abriria um caminho ctonico,
uma comunica¢ao direta com o submundo. Portanto, sestia estaria presente em trés momentos
importantes da vida grega: o nascimento, o casamento ¢ a morte, porém ela também estava no
cotidiano, no corriqueiro.

No periodo Classico, o principal simbolo de hestia era o Pritaneu — e o contrario ¢é
igualmente verdade: o Pritaneu constituia um simbolo politico, social e civil pela existéncia da
hestia comunal, sendo, por isso, o principal simbolo desta —, um edificio publico que pode ser
traduzido como “local dos pritanes”, os quais eram os juizes. Contudo, o Pritaneu ndo era um
local restrito aos pritanes, em que apenas atos juridicos ocorriam, como o que chamariamos
hodiernamente de tribunal. Pelo contrario, o Pritaneu era um local onde ndo somente os
cidaddos da pdlis iam para comemorar, mas também os estrangeiros. Miller (1977) define cinco
fungdes para os Pritaneus: religiosa, alimentar, juridica, repositorio de arquivos e assistencial.

O segundo capitulo se dedicard a analisar os escritos de Filolau que mencionam /estia
e a enfrentar a questdo central que deles emerge: por que colocar Aestia no centro do cosmos?
Para isso, examinarei duas leituras influentes que tentaram responder a esse problema: a
interpretagdo aristotélica e a de Kingsley (1995). A lectio de Aristoteles opera uma reducao do
valor mitico-religioso da hestia filolaica, concentrando-se na explicagdo fenomenologica dos
movimentos celestes e interpretando o modelo exclusivamente sob uma otica “cientifica”.
Kingsley (1995), por sua vez, assume a direcdo oposta: propde que a astronomia de Filolau
seria, na verdade, uma reinterpretacdo mitica da //iada, identificando a lareira-altar ao Téartaro
e a anti-Terra ao Hades.

A partir dessas leituras extremas, proponho uma abordagem intermedidria. Pretendo
mostrar que, embora Filolau de fato recorra a mitos, praticas rituais e estruturas simbolicas para
compor seu sistema, isso ndo significa que sua cosmologia careca de valor cientifico. Ao
contrario, o filésofo engaja-se em debates astrondmicos de seu tempo — como a questdo da
paralaxe — e utiliza a classica derivagdo micro—macrocdsmica, caracteristica do pensamento

pré-socratico, para justificar o posicionamento central de kestia no cosmos. Assim, busca-se



compreender a cosmologia filolaica sem reduzi-la nem ao mito puro nem a ciéncia pura, mas

reconhecendo a intera¢do dinamica entre ambos

1 0OS SIMBOLOS DE HESTIA E SUAS RELACOES COM OS ESCRITOS DE
FILOLAU DE CROTONA

Hestia (no jonico, Istin)! é um substantivo feminino grego polissémico. O verbete
presente no Liddell-Scott-Jones (LSJ) expde que essa palavra pode significar: lareira de uma
casa; lar; tamulo; familia; altar; Héstia. No significado standard, o de hestia enquanto lareira,
reside um problema ja percebido no LSJ: hestia e eskhara partilham da mesma semantica.
Apesar de parecerem, a primeira vista, a mesma coisa, ha diferencas importantes entre as duas
palavras.

hestia ¢ um relevante simbolo social das pdlis gregas e, segundo Gonzalez (2010: 380),
exprime um valor simbolico Unico, dado que tal substantivo possui afinidades claras com a
nog¢ao de hospitalidade (zenia). Ainda, hestia € prefixo de inlimeras palavras gregas utilizadas

em contextos religiosos e sociais, como € o caso de

[...] ‘Eotiaoton ‘associagdo de adoradores de Héstia em Rodes (instituigdo politica);
éotiaolg ‘ceia publica dada por um cidaddo aos seus concidaddos; banquete’
(institui¢do politica; dicgdo prosaica e tragica); éotidtop ‘anfitrido; cidaddo o qual
recai a liturgia de éotiaoig’ (instituigdo politica; dic¢do prosaica); éoTid® ‘receber em
seu lar’ (dicgdo prosaica e tragica); “Eotioc ‘nome de um més na Magnésia’
(institui¢do social), € por ai vai (MARESCOTTI e ROMAGNO, 2022, p. 105).2

Em contrapartida, eskhdra, de acordo com Marescotti ¢ Romagno (2022), ¢ um termo
mais coloquial, empregado para designar o local onde se prepararia a comida. Mutatis mutandis,
pode-se pensar eskhdra como equivalente ao fogao, por exemplo.

Entdo, a diferenca entre as duas palavras esta no simbolismo que cada uma carrega, nao
no objeto representado. Ambas sao lareiras, mas hestia ¢ permeada de simbologia religiosa e

social, enquanto eskhara remete, principalmente, a alimentagao.

!'E nessa forma dialetal que Homero ¢ Hesiodo nomeiam éoia.

2 Orig.: ‘Eotiacton ‘association of worshippers of Hestia’ at Rhodes (political institution); éotiacig
‘public Dinner given by a citizen to his fellow-citizens; banqueting’ (political institution; prose and tragic diction);
éotidtop ‘host; the citizen on whom the liturgy of £otiaoic’ fell (political institution; prose diction); £oTiG®
‘receive at one’s hearth’ (prose and tragic diction); "Ectiog ‘name of month in Magnesia’ (social institution), and
so on”.
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1.1 HESTIA NA LITERATURA PRE-PLATONICA

hestia ¢ mencionada em varias literaturas historicamente datadas anteriores a Platao
(séc. V — IV aEC), especialmente nas tragédias de Esquilo, Sofocles e Euripedes. No entanto,
neste trabalho, analisarei apenas a Odisseia de Homero e os Hinos Homéricos. Sera explorada
a perspectiva dos aedos sobre hestia, bem como a sua antropomorfiza¢do nos hinos e na poesia

cosmogonica de Hesiodo.

1.2 HESTIA NA ODISSEIA

O uso mais antigo da palavra hestia se da na Odisseia de Homero, em que aparece escrita
na forma jonica, i.e, “istin”. Assim, ndo s por conter a primeira referéncia a hestia na literatura
grega, como também por ser uma obra com forte potencial de fomentar o didlogo acerca da
lareira-altar, a Odisseia sera a inica obra trabalhada de maneira individual nesta pesquisa. Alids,
o uso da palavra “hestia”, em concordancia com Marescotti ¢ Romagno (2022), s6 acontece
quatro vezes ao longo do poema homérico e, nessas ocorréncias, o contexto ¢ parecido.

Vejamos:

1) Odisseu, metamorfoseado de velho, jura ao porqueiro Eumeu:

Amigo, ja que de todo o negaras, dizes que nunca aquele voltara, e teu animo é sempre
incrédulo — pois eu ndo enunciarei assim, mas jurando, que Odisseu esta retornando.
Bom antincio seja o meu de pronto, quando aquele vier e sua casa alcangar: me vestiras
com belas vestes, capa e tunica; antes, embora bem necessitado, nada receberia. Pois
odioso igual aos portdes de Hades a mim aquele se torna, quem, cedendo a pobreza,
usa palavreado embusteiro. Saiba agora Zeus, antes dos deuses, a hospitaleira mesa e
o fogo-lar do impecéavel Odisseu, ao qual cheguei: por certo tudo isso completa-se
como afirmo (Od. X1V, 149 — 160. Trad.: Christian Werner)?.

2) (Teoclimeno anuncia a Penélope) “Respeitavel esposa de Odisseu, filho de Laerte,
ele ndo sabe ao claro, ja minha fala entende: com preciso para ti adivinharei e ndo
esconderei. Saiba agora Zeus, antes dos deuses, ¢ a hospitaleira mesa e o fogo-lar do
impecavel Odisseu, ao qual cheguei, que Odisseu ja esta na terra patria [...]” (Od.
XVII, 155. Trad.: Christian Werner)*.

3 Orig.: “® i), émel & maumav dvaivear ovd' &1t eficla keivov Ehevoecdat, Bupudg 8¢ Tot igv dmotoc:

AN €yd 00K adteg pudncopat, AL oOV Spk®, Mg veTtar Odvceds” evayyéhov 8¢ ot Eotm oTiK', Emel Kev KEIVOC
iav 0. 6 dduad' ikntar [Eooart pe yYAoivay te yrtdva e, eipata Kadd: ] mpiv 0é Ke, kol pdAa mep Keypnuévog, od Tt
deyolunyv. £xBpog yap pot keivog oud¢ Aidao moinot yivetat, 6¢ mevin ikmv dmatiia Balet. iotm viv Zevg npdta
Bedv Eevin 1€ Tpamela ioTin T OdVGTHOG ApdLOVOG, TV apucdved™ 7| Pév Tol TadE TavTo TEAEisTAL (OC dyoped®”.

4 Orig.: “lote Vv Zede mpdta Bedv Eevin te Tpamslo iotin T ‘0dvctioc audpovoc, fiv aeucdve, (g 1§ Tot
‘Odvoevg 11on &v matpidt yain [...]".
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3) (Odisseu, metamorfoseado de velho, jura a Penélope) “De tudo vou te dar um
juramento: saiba agora Zeus primeiro, supremo deus e o melhor, ¢ o fogo-lar do
impecavel Odisseu, ao qual cheguei [...]” (Od. XIX, 300. Trad.: Christian Werner)>.

4) (Odisseu, metamorfoseado de velho, jura ao vaqueiro Filoitio) “[...] por isso te direi
e ainda grande jura jurarei: saiba agora Zeus primeiro, supremo deus e o melhor, € o
fogo-lar do impecavel Odisseu, ao qual cheguei [...]” (Od. XX, 230. Trad.: Christian
Werner)®.

As semelhangas entre os trechos sdo facilmente notadas. Todos os quatro mostram “[...]
um semelhante esquema narratologico, bem como um aparato formal e linguistico”
(MARESCOTTI ¢ ROMAGNO, 2022, p. 96)’. Como bem apontam as autoras, trés deles
apresentam hestia acompanhada de um juramento.® O tnico trecho em que no aparece a l6gica
juramentar de maneira explicita ¢ o (2), em que Teoclimeno, um profeta (mantis), diz para
Penélope que Odisseu voltara. O 1éxico dos trechos também evidencia essa ideia do juramento
ao utilizar expressdes comuns a essa finalidade: ala syn orkoi, que se traduziu para “[...], mas
jurando [...]”; atrekeos manteysomai, que foi traduzido como “[...] com precisdo para ti
adivinharei [...]” (Od. XVII, 155); orkia doso, a qual se traduziu “[...] vou te dar um juramento
[...]” (Od. XIX, 302). E, por ultimo, epi megan orkon omoymai, traduzido para “[...] ainda
grande jura jurarei [...]” (Od. XX, 229).

Além do campo semantico sobre o juramento acerca da volta de Odisseu a Itaca
acionado por Homero, sempre que se jura por hestia no respectivo texto, também se jura por
Zeus. Segundo Marescotti e Romagno (2022), o aparecimento de Zeus € esperado, uma vez que
ele € o deus supremo, sendo, por essa razdo, frequentemente invocado.

O curioso mesmo € o aparecimento de Aestia nesses juramentos, tendo em vista que ela
seria “[...] uma entidade simbdlica sagrada nos poemas homéricos, enquanto a representagao de
hestia como uma deidade — independentemente de seu envolvimento em praticas juramentais —
pertence aos Hinos Homeéricos e textos posteriores” (MARESCOTTI e ROMAGNO, 2022, p.
97).°

5 Orig.: “Bumng 84 to1 pKia SOow. 16T VOV Zedg mpdto, Oedv Draroc kol dprotog, iotin T VOdvotiog
apduovog, fiv aeuavo [...]7.

6 Orig.: “[...] péyov &pxov dpoduoe Iotm viv Zedg mpdta, Oedv Draroc kai Epiotoc, iotin v ‘Odvotiog
ApOHOVOG, iV GQUKive”.

7 Orig.: “[...] showing a similar narratological scheme, as well as an identical formular and linguistic
apparatus”.

8 Gonzalez também chega 2 mesma concluséo ao afirmar que “[...] le foyer est le témoin d’'un serment, la
mention se situe clairement dans une formule ou le feu domestique joue le réle de témoin, avec Zeus et la table de
["hospitalité” (GONZALEZ, 2010, p. 377).

0 Orig.: “a sacred symbolic entity, in the Homeric poems; whereas the representation of éotia as a deity
— independently of her involvement in the oath practices — belongs to the Homeric Hymns and later texts”.
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Na Odisseia, hestia ainda ndo se apresenta de maneira antropomorfizada. Como visto
acima, ¢ somente na Teogonia de Hesiodo que hestia comeca a designar ndo apenas uma
“lareira” ou um “fogo doméstico”, como também uma deusa. Gonzalez tece uma hipdtese

acerca do porqué hestia nao apareceria de maneira divinal no poema homérico, ao afirmar que

Como hipdtese de trabalho que permite explicar o motivo dessa apari¢do discreta de
Héstia na Odisseia, n6s podemos evocar uma vontade de arcaismo por parte do poeta.
O mundo de Héstia ¢ aquele da cidade-estado, contudo, a sociedade descrita nos
poemas homéricos ¢é anterior a pélis” (GONZALEZ, 2010, p. 382)'°.

Em conformidade com a hipotese de Gonzalez (2010), o cenario ¢ a ambientagdo dos
textos homéricos sdo anteriores ao que se conhece como palis grega, cujo surgimento, segundo
Hansen (2006), data em torno de 850750 aEC. Finley (1980) assevera que a Odisseia poderia
ambientar-se, tranquilamente, por volta do séc. X—IX aEC. Portanto, cerca de dois séculos
separariam o cenario narrativo do poema daquilo que, de fato, acontecia na Grécia. Haubold
(2000) afirma que, na época de Homero, ou seja, séc. VIII, Atenas passava por radicais
mudangas sociais e politicas, principalmente no que diz respeito ao abandono de uma
aristocracia para dar espaco a ideia de pdlis, a qual, segundo Finley (1980), estava em um
estagio embrionario.

O mesmo autor aduz que, na Odisseia, nao hd nada de pdlis em um sentido politico e
que esta “[...] ndo significa nada além do que um local fortificado, uma cidade” (FINLEY, 1980:
34)!!, Assim sendo, ndo haveria, no tempo de Homero, o sentido de pélis enquanto cidade-
estado, que ganhara forca nas décadas seguintes.

Desse modo, compactuo com a hipdtese de Gonzalez apresentada acima, pois hestia ja
era considerada sagrada na Odisseia, porque havia, a respeito dela, uma pratica juramentar.
Parece que, naquele periodo de transi¢do politica que Homero vivia, hestia ainda ndo era

difundida de maneira antropomorfizada.

1.3 HESTIA NOS HINOS HOMERICOS

Platao, nas Leis (700b), define os hinos como “preces aos deuses” (eukhai pros theos) e

aos feitos heroicos (801e). Segundo Barbieri (2024: 10), os hinos tém fun¢do celebratéria e

19 Orig.: “Comme hypothése de travail qui permette d’expliquer le motif de cette apparition discréte
d’Hestia dans 1’Odyssée, nous pouvons évoquer une volonté d’archaisme de la part du poéte. Le monde d’Hestia
est celui de la cité-Etat, or la société décrite dans les poémes homériques est antérieure d la polis™.

" Orig.: “[...] means nothing more than a fortified site, a town”.
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ritualistica, de maneira que promoveriam, entdo, “[...] uma relacdo de troca: a palavra humana
pelo favor divino” (BARBIERI, 2024: 10). Assim, por meio do canto hinico, o ser humano

estabeleceria contato com as divindades, pedindo-lhes favores e gragas.

112

A grande maioria d’Os Hinos Homéricos data do séc. VII-VI'~ e, conforme Barbieri

(2024: 14), eles fogem ligeiramente da definicdo platonica de “hino” apresentada
anteriormente, ja que, pela scholarship, os Hinos Homéricos sdo comumente conceituados
como “cantos sobre os deuses”. Para Barbieri (2024: 14), isso se torna especialmente explicito
no caso de hinos maiores, que, em vez de consistirem em uma simples “prece”, exprimem
relatos sobre os feitos e a vida de divindades, como ¢ o caso do Hino a Deméter (2).

Apesar do nome, esses hinos ndo foram compostos por Homero e ndo hé informacgdes
sobre quem poderia té-los composto. Portanto, sua autoria permanece desconhecida. A
atribuicao a Homero decorre de uma nogao estilistica, baseada, principalmente, na elocugao,
métrica épica e vocabulario (Barbieri, 2024: 13). H4, nos Hinos Homéricos, dois hinos

dedicados a Héstia, e um que a menciona. Vejamos cada um deles:

(h. Hom. 24): Héstia, que na divina Pitd cuidas da sagrada morada
de Apolo, senhor que de longe fere,

cujos cabelos ondeantes distilam fluido azeite,

vem a minha casa, vem de comum acordo

com o prudente Zeus; concede também teu favor ao meu canto.
(Trad.: Edvanda B. Rosa)"?.

(h. Hom. 29): Héstia, que habitas a tua morada no topo do mundo,
deram-te os deuses eternos e os homens que vagam na terra
honras das mais elevadas bem como um assento perene.

Bela e honrada ¢ a tua por¢ao. Onde tu ndo te encontras,

nao ha banquete pros homens mortais, pois alguém sempre liba
a Héstia primeiro e por fim com um vinho de mélea dogura.

Ja quanto a ti, Argicida, rebento de Zeus e de Maia,

nuncio dos deuses, do cetro dourado, doador de benesses,

sé favoravel e ajuda-nos com a querida e augusta.

[...]

Vinde habitar esta casa bonita com mente amistosa

juntos, pois vos conheceis as agdes elevadas dos homens

sobre esta terra, a quem vds ajudais com saber e vigor.

Salve, nascida de Cronos e tu, Hermes do cetro dourado!

Ora de vés eu irei me lembrar e de uma outra cangio.

12 Existe um hino orfico atribuido a Héstia (89). Contudo, ndo tratarei sobre ele, pois sua datagdo remonta
ao periodo de dominagdo da Grécia pelo Império Romano (em torno do séc. II e IIT EC). Ou seja, estamos falando
de, aproximadamente, seis séculos de diferenga entre o nascimento de Filolau de Crotona (470 aEC) até o século
I da EC. Mas isso ndo significa que o hino 6rfico ndo corrobore com o que serd apresentado nos Hinos Homeéricos,
pelo contrério, vai ao encontro desses hinos.

13 Orig.: ‘Botin, §j 1¢ dvaxtog AnoAwvog £xdroro [Tudoi &v Nyadén iepdv dopov dupimoledelc, oici odv
TAOKApOV AToLsiPeton DYPOV ELatov: Epyeo TOVS' AvdL oikov, Emépyeo BLpOV Exovca oOV Al unTdsvy yapw &' du'
dmacoov Aowdi.
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(Trad.: Leonardo Antunes)'.

Esses sdo os dois hinos dedicados a deusa. Ela também é mencionada em um dos hinos

dedicados a Afrodite:

(h. Hom. 5): Conta-me, Musa, sobre os trabalhos de Afrodite de ouro,
de Cipris que fez nascer o doce desejo nos deuses

e submeteu a ra¢a dos homens mortais,

dos passaros vindos de Zeus e todas as feras selvagens

que a terra nutre em grande nimero tanto quanto o mar.

Todos sdo objetos de cuidado dos trabalhos de Citereia de bela coroa.
Mas ha trés coracdes que ela ndo pode persuadir nem seduzir:

A filha de Zeus, que porta a égide, Atena de olhos brilhantes.

[...]

Jamais Afrodite que ama sorrir podera submeter

as leis do amor a brilhante Artemis de flechas de ouro;

[...]

Nem sequer a Virgem Veneravel se compraz com os trabalhos de Afrodite —
Héstia — a qual Crono engendrou por si mesmo, a primeira

e também a mais jovem, segundo a vontade de Zeus porta-égide,

a Senhora que foi desejado por Posidon e Apolo.

Longe de consentir, ela recusa com firmeza;

e pronuncia o grande juramento — que ¢ definitivo —

tocando a cabeca de Zeus Pai que porta a égide:

permanecer a divina deusa virgem para sempre.

No lugar do casamento, Zeus pai lhe da um belo privilégio:

ela se fixa no centro da casa, para ai tomar posse das gordas oferendas.
Em todos os templos dos Deuses ela ¢ honrada e

¢, junto dos mortais, objeto de veneragéo.

Esses coragdes ela [Afrodite] ndo pode persuadir

[...] (Trad.: Flavia R. Marquetti).'3

Apresentados os hinos que mencionam hestia, passo a uma analise hermenéutica deles.

14 Orig.: ‘Eotin 1| mévtov &v ddpacty Yynioic ddavitmv te Oedv youoi Epyopévav T dvlpdrev E5pnv
aidtov Elayeg TpesPnida TNV KoAOV Exovoa YEPUG Kol TRV oV yop dtep cod gilamival Bvnroiow v' ob Tpdn
mopdn te ‘Eotin apyopevog omévdst pelndéa otvov: kol 60 pot Apysipdvto Ad¢ kai Mouddog vig dyyehe t@dv
HOKAP@V XpLeOPpOTL dSBATOP £AmV, vaieTe ddpATA KOAY, PiAa @peciv AAANAOICLWY Thaog BV ETdpnye GOV aidoin T
oiln te ‘Eotin' aupodtepor yap émyboviov avOpdnov £id0teg Epypata kaid voo 0' Eomecbe kai 1ip1. Xaipe Kpdvou
Boyatep, ob 1€ KOl Ypvodppamic ‘Epuiic. adtap £ydv DUE®V T€ Kol AANG Hvicop' GotdT|g.

15 Orig.: Moboé pot vvene Epya molvypvcov Appoditng Kumpidog, f| te Ogoioty &mi yAukdv ipepov dpos
Kol T E80Acc0TO EUAN KOTOOVNTAY AvOpOT®V, 0lvong Te dumetéag Kol Onpio Tavta, NUev 66" NmeEPOg TOAAL
Tpépel o' 6oa TovTog macw &' Epya péunlev gdotepavov Kvbepeing. tpiocdg o' od dHvartot nembeiv ppévag ovd'
amotiioar KoOvpnv T aiydyolo Awdg yAavkdry AOMvny: [...] 003 ot Aptédo ypLONAGKATOV KELOSEWVTV
dapvatar &v @ULOTITL IAOUUEON S Appoditn [...] 000E pev aidoin kovpt Gdev Epy' Agpoditng Totin, fiv Tpd ™V
téketo Kpdvog dykvlopnTng, adtic &' omhotdrny, BovAf Ad¢ oiyidxoto, motviay, fiv uvdvio IToceddov kai
AnOMoV' 1 08 PaL' ovk EBedev AAAL oTeped®S Gméeutey, AUooE O péyav OpKov, O 1 TETELEGUEVOC EO0TIV, Yo iV
KEQAATIC maTpOg At0g aiydyoto mopbévog Ecoecbon Tavt' fjparta, 6ia Bedwv. Tfj 8¢ Totnp Zebg ddKe KAAOV YEPOC
avti yapoto, kai te pécw oikg kot dp' Eleto miap Elovoa. macty &' &v vioiot Bedv Tydoydg 0Tt Kol Topa TAcL
Bpotoiot Bedv mpéoPerpa téTvKTAL
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1.3.1 Hino Homérico 24

O Hino (24) ¢ uma espécie de invocacao de hestia por parte do aedo. Isso se evidencia
pelo verso “vem a minha casa, vem de comum acordo”. Mas duas questoes sdo fundamentais
nesse hino: a relagdo entre Héstia e Apolo, e a férmula Aestia-Zeus mais uma vez aparecendo
vinculada a deusa, tal como apresentada na se¢do 3.1. A relagdo de Héstia e Apolo ¢ retratada
em varias fontes e, no Hino Homérico (24), a deusa parece ser uma intendente de Apolo em
Delfos (Sarian, 1999: 71).

J& o Hino Homérico (5) narra que Apolo e Poseidon desejavam Héstia como
companheira. Aos deuses, porém, ela recusa, jurando a Zeus que permaneceria para sempre
virgem. Inclusive, Héstia e Apolo eram cultuados como deuses familiares, juntamente a Zeus
Ctesius e Zeus Herceius (Cayir, 2006: 09). H4 um célebre hino de Aristonoo de Corinto que

aprofunda a relagdo entre esses deuses:

De Aristonoo a Héstia

A sagrada rainha dos sacrificios, cantaremos
Héstia, a qual o Olimpo,

O umbigo central, cerne da terra,

E o louro Pitio sempre domina

Danga ao redor do templo de grandes-portas do Febo
Deleitando-se com os oraculos das tripodes
E a lira dourada de Apolo

Quando entoa os sete-tons

Ele festeja contigo

E com hinos exalta os deuses.

Salve, filha de Crono

E Reia, que sozinha guarda o fogo,

Os altares honrosos dos imortais,

Héstia, conceda-nos recompensas

De coisas sagradas, para que sejamos
Sempre felizes dangando como em coro

Ao redor do seu altar trono-brilhante!.

No hino de Aristonoo, ¢ possivel observar que Héstia e Apolo compartilham uma relagao

fraternal. A primeira referéncia ao deus acontece na mengdo ao louro Pitio, um simbolo de

16 As tradugdes serdo minhas, a ndo ser que eu indique o contrario. Orig.: Apietovd[o]v ‘Eotia[t] Tepav
iep@v dvaccav ‘Eotiov vpvincopev, d kol ‘Olopmov kai poyov yoiog pecdpeoarov det [Tubiav te ddpvav katéyovca
vaov av' Dyimviov @oifov yopedelg tepropéva Tpddmv Beomicpuact, Kol xpuoéay eopuyy' AndAAwv omnvik' dv
EMTaTOVOV Kpékev petd ocod Batalovtag Bgovg Duvotow adén. Xaipe Kpovov Boyatep kol Péog, podva mopog
apoEnovco Popovg abavatwv épttipovg, ‘Eotia, 6idov &' apoifag €€ ocimv modvv Nudg 6APov Exovtag del

MrapdOpovov auei ooy Bopélay yopevety.
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Apolo bem reconhecido (Detienne, 2009: 230). Burkert (1985: 61) afirma que, no Templo de
Apolo, em Delfos, existiria uma hestia. Provavelmente, tal afirmacdo baseia-se em uma
passagem de Plutarco (4rist., 20, 4 — 6) na qual Apolo teria pedido para que os gregos
trouxessem a chama da lareira délfica para acender um altar a Zeus Eleutherios. Entretanto, nao
foram encontrados registros arqueoldgicos que pudessem comprovar a existéncia de uma hestia
no templo de Apolo, em Delfos.

De aparato iconografico, observa-se, na Fig. 1, que Héstia estd posicionada entre Zeus
e Apolo, e ambos estdao olhando diretamente para a deusa. Na Fig. 2, Héstia esta sentada ao lado
de Afrodite e, atras delas, estdo Hermes e Apolo, este segurando sua lira. No Pritaneu de Delos,
situado a cerca de vinte metros do Templo de Apolo (Miller, 1977: 67), existem diversos
simbolos que remetem a deusa Héstia.!”

O vinculo entre Zeus e Héstia nao ¢ uma novidade. Na se¢do 3.1, mostrei como essa
ligacdo se da a partir de uma nog¢ao juramentar presente na Odisseia de Homero. Para entender
melhor o que o Hino Homérico pretende comunicar com a relagdo de Zeus-Héstia, € preciso,
antes, compreender o mito de nascimento de Héstia presente na Teogonia hesiddica.

Na Teogonia (453-506), menciona-se que Héstia ¢ primogénita de Cronos e Reia e,
consequentemente, irma de Deméter, Hera, Hades, Poseidon e Zeus. Quando Cronos regurgita
seus filhos, Héstia é a ltima a ser regurgitada, pois foi a primeira a ser devorada. E desse
contexto que decorre a afirmagdo constante no Hino Homérico (5): a de que ela ¢, ao mesmo
tempo, a mais velha e a mais nova, como se Héstia tivesse nascido duas vezes, uma quando foi
engendrada e a outra, quando foi regurgitada. Logo, um dos aspectos da relagdo entre Héstia e
Zeus ¢ o fraterno, genealdgico.

No Hino (5), Zeus concede a Héstia uma grande honra por permanecer virgem: ela
ficaria no centro da casa para receber voluptuosas oferendas. A relagdo de hestia com banquetes
¢ exposta no Hino Homérico (29), segundo o qual sempre se deve libar primeiro a ela, porque
onde nao estiver, ndo havera banquete. Ela ¢ honrada, simultaneamente, entre os mortais € os
proprios deuses. Pausanias também narra uma relacdo de Aestia com os banquetes, ao consignar
que “A nossa narrativa vai seguir, quanto aos altares, a ordem pela qual os Eleus costumam
sacrificar: em primeiro lugar a Héstia depois a Zeus Olimpio no altar que estd dentro do templo

[...]” (5.14.4. Trad.: Maria de Fatima Sousa e Silva).'®

17 Tratarei dessa questio com mais detalhes na secdo 4.1.
18 Orig.: émaxohlovOioel 88 6 Adyog por tfj &g odtovg tééet, kad' fvriva HAgior Ovev énmi tdv Popdv
vopifovot. Bvovet 8¢ ‘Eotiq pev mpdn, devutépe o6& 1@ Olvpmio Al 10vteg Eml TOV PoOV TOV £vTOg TOD VOLOD.
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Além disso, Héstia e Zeus aparecem juntos em diversos contextos iconograficos. O mais
emblematico ¢, possivelmente, a Fig. 3, que apresenta Zeus, Ganimedes ¢ Héstia em um
banquete com os demais Olimpianos. Mas ha, também, as Fig. 4 ¢ 5, que mostram a deusa ao

lado dos deuses do Pantedo grego.

1.3.2 Hino Homérico 29

No Hino Homérico (29), Héstia aparece também na companhia de outro deus. Dessa
vez, Hermes. A relacdo entre essas divindades € profunda e levou ao célebre texto de Vernant
(1990), que dedicou um capitulo inteiro de sua obra para discutir a afinidade entre ambas. Na
perspectiva de Vernant (1990: 189), faz pouco sentido associar esses deuses, na medida em que
nao h4 nenhuma relacdo genealdgica entre eles. A associacao, dentro da literatura grega, parece

ocorrer exclusivamente no Hino Homeérico (29):

[...] sem transicdo, seis versos de invocacdo a Hermes, ao qual se pede protecdo ‘de
acordo com a deusa venerada que lhe ¢ cara (¢iAn)’; o hino termina com dois versos
que se dirigem juntamente a deusa e ao deus. Por duas vezes o poeta insiste nos
sentimentos de amizade que Hermes e Héstia nutrem em relagdo um ao outro”
(VERNANT, 1990: 190).

Sarian (1999: 71) afirma que ha uma inscricdo na cidade de Tasos em que Héstia e
Hermes sdo invocados em conjunto com Afrodite. Pausanias (I, 34) também ressalta que, no
santudrio de Anfiareu, havia um culto a Héstia e Hermes. Vernant (1990: 191), por sua vez,
considera que o vinculo entre essas divindades se d4 por uma oposicado complementar de
fungdes. Héstia marca o centro da vida doméstica e politica, a estabilidade, a imutabilidade,

aquilo que nao passa, ao passo que Hermes

[...] esta ligado ao habitat dos homens e de modo mais geral a extensdo terrestre. Ao
contrario dos deuses longinquos, que residem em um além, Hermes ¢ um deus
préximo que frequenta esse mundo. Vivendo em meio aos mortais, em familiaridade
com eles, é no proprio coragdo do mundo humano que se insere a sua presenga divina
(VERNANT, 1990: 191).

Hermes ¢ conhecido como um deus movel, que percorre o mundo, que transita. Também
tem seu valor no oikos, pois espantava ladrdes, embora ele mesmo fosse um (Vernant, 1990:

192).
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Vernant (1990: 197) propde que, além da complementariedade de funcdes das
divindades, Héstia e Hermes estariam relacionados diretamente as concepcdes de género

daquele periodo.

O espago doméstico, espaco fechado, com um teto (protegido), tem, para os gregos,
uma conotagdo feminina. O espaco de fora, do exterior, tem conotagdo masculina. A
mulher esta em casa em seu dominio. Ai é o seu lugar; em principio, ela ndo deve sair.
O homem, pelo contrario, representa, no otkos, o elemento centrifugo: cabe-lhe deixar
o recinto tranquilizador do lar para defrontar-se com os cansagos, 0s perigos, os
imprevistos do exterior [...] (VERNANT, 1990: 197).

No entanto, uma prética subverte essa logica de género, i.e, a mulher se move, enquanto
0 homem permanece. Isso se d4 no matrimdnio, pois 0 homem permanece em sua hestia
doméstica, enquanto a mulher migra da kestia de sua familia para aquela do marido (Vernant,
1990: 198). Ha, inclusive, um pixide que vincula a deusa ao casamento. O pixide, representado
na Fig. 6, tem suas forma e fungdo atreladas ao matrimonio. O episodio retratado na figura € o
de uma comemoragdo nupcial. De acordo com Sarian (1999: 78), temos, da esquerda para a
direita, os seguintes elementos: um flautista, uma moga carregando tochas, a lareira-altar e
Héstia, que segura, na mao direita, uma fruta e, na mdo esquerda, o cetro. Merece especial
destaque o fato de que hestia aparece duas vezes nesse pixide, tanto de modo material quanto
de maneira antropomorfizada. Provavelmente, ¢ o Gnico aparato iconografico que representa
hestia duas vezes.

Iconograficamente, Héstia ¢ Hermes estariam dispostos lado a lado na Fig. 7 (Sarian,
1999: 75).!° Pausanias (V, 8) “[...] descreve a base do trono de Zeus Olimpio, obra de Fidias,
onde a associagdo Héstia-Hermes ¢ mais uma vez confirmada” (SARIAN, 1999: 71). Na Fig.
7, temos Héstia sentada sobre um altar circular, ao seu lado esquerdo — ou atras —, estd Hermes
(Sarian, 1999: 75). Na Fig. 8, Héstia aparece segurando um cetro e, a sua frente, Hermes,
celebrando o ingresso de Hefesto no Olimpo. A Fig. 9 foi extraida de um vaso pintado por
Sofilo datado de 580 aEC—-570 aEC. O vaso exibe o casamento de Peleu e Tétis, varios deuses

e figuras relevantes da mitologia grega também sao retratados. Héstia esta logo atras de Hermes.

19 Apesar do deus mensageiro nio aparecer na Fig. 5, Sarian (1999: 75) afirma que ele estaria entre
Poseidon e Hermes.
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Fig. 1: Apoteose de Héracles. Da esquerda para direita: Deméter, Poseidon, Hera, Zeus, Héstia, Apolo, Artemis, um
homem desconhecido e Leto.

Fonte: Tsakos-Viglaky-Sofianou (2012: 165).

Fig. 2: Taga atica datada do séc. V aEC. “Introdug@o de Héracles no Olimpo: Héstia sentada segura em sua mao
direita estendida um vaso de libagao; ao lado dela uma deusa; atras de Héstia, Hermes conduz o cortejo” (LIMC, 1990a: 408).
Museu de Berlim.

Fonte: Lexicon Iconographicum Mythologiae Classicae®® (1990b: Fig. 8).

20 Doravante, LIMC.
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Fig. 3: Zeus, Ganimedes ¢ Héstia em um banquete junto com os demais Olimpianos. Datado em torno de 520 aEC.

Fonte: LIMC (1990b: Fig. 7).

Fig. 4: Baixo relevo datado do 4 séc. aEC. Da esquerda para a direita: Héstia, que estd sentada; Afrodite, Dioniso,
Zeus, Poseidon, Nike e Hermes.

Fonte: LIMC (1990: Fig. 19).
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Fig. 5: Frontdo leste do Partenon (reconstitui¢ao). Londres, British Museum, 447 — 432 aEC.

Fonte: Berger (1974: Fig. 11c).

Fig. 6: “Cena de casamento: um cortejo acompanha os noivos em direcdio a sua casa; Héstia esta de pé diante da
lareira doméstica (fogo sagrado), [com] um cetro na mao esquerda e uma fruta na direita” (LIMC,1990a: 410). Londres, British
Museum, final do séc. IV aEC.

Fonte: Sarian (1999: Fig. 10).
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Fig. 7: Ostia: AOAEKA®EON altar neo-atico datado do séc. I aEC. “Héstia esta sentada virada para a direita sobre
um altar redondo, ao lado de Hermes e de Hefesto. Ela veste um guifon com mangas, com a cabega envolta em seu himdtion,
do qual ela segura uma ponta com a mao esquerda; a mao direita esta pousada sobre seu joelho” LIMC (1990a, 409).

Fonte: Sarian (1999: Fig. 8).

Fig. 8: Altar arcaizante. Hefesto, Poseidon, Hermes e Héstia. séc. I aEC.

Fonte: LIMC (1986: Fig. 25).
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Fig. 9: Casamento de Peleu e Tétis retratado por Sofilo em um vaso, 580 aEC — 570 aEC. Da direita para a esquerda:
Peleu, Hermes, Héstia e Deméter e Cariclo.

Fonte: The British Museum, 1971,1101.1.

1.4 HESTIA NO COTIDIANO GREGO

A lareira como um simbolo social remete, no minimo, ao periodo dos Neandertais, ou
seja, cerca de 50.000 anos atras (Childe, 1951: 49). Segundo Cayir (2006), ndo ¢ possivel pensar
o fogo e a lareira de maneira separada, ja que esta depende, necessariamente, daquele. Matthews

define lareira como

Um simbolo da casa, da comunidade humana, do calor, da seguranca, do cuidado, do
abrigo, da familia, da esposa e da mulher. Nas ideias religiosas de varios povos,
desempenhou um papel importante. Em tempos pré-historicos, os cadaveres eram
queimados proximos a lareira; ela frequentemente servia como local para rituais e
cultos (MATTHEWS, 1986, p. 97).%!

Um dos rituais em torno da lareira ¢ chamado de amphidromia, termo que pode ser
traduzido como “andar ao redor”. Em resumo, amphidromia era um festival em que o recém-

nascido era carregado ao redor da hestia doméstica. Tal rito ¢ mencionado somente por Platdo,

21 Orig.: “A symbol of the house, the human community, warmth, safety, care, and shelter, the family, wife,
and woman. In the religious ideas of many peoples it has played an important role. In prehistoric times the
deceased were buried next to the hearth, it frequently served as a site for cult and ritual practices”.
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no Teeteto (160¢), e pelo comediografo Aristofanes, em Lisistrata (757). O fildsofo aborda a

amphidromia da seguinte forma:

E isso, como parece, foi a custo afinal que geramos, o que quer afinal que aconteca
ser. E depois do parto, <o ritual> dos anfidromia: é preciso, verdadeiramente, por meio
do discurso, correr em circulo examinando <-0> para que ndo nos escape que o que
nasceu possa ndo ser digno de nutri¢do, mas <ser> como o vento, ¢ coisa falsa. Sera
que tu crés ser absolutamente preciso alimentar o que, afinal, € teu, e ndo <o> expor?
Ou, antes, suportaras vé-<lo> sendo criticado e nao ficaras muito irritado, se alguém o
subtrair de ti, como de quem deu a luz pela primeira vez? (Tht, 160e. Trad.: Maria
Iglésias € Fernando Ribeiro).?

Na comédia Lisistrata, de Aristofanes, a amphidromia é mencionada no trecho:
“LISISTRATA: Que dizes? Esta dando desculpas! As coisas sdo evidentes. Nao esperara pela
amphidromia do teu capacete?” (Ar. Lys, 757).

23 3 respeito

Essas duas ocorréncias constituem as fontes literarias de “primeira ordem
da amphidromia.

Ademais, Hamilton (1984: 243) trata de fontes lexicograficas que mencionam a
amphidromia como um ritual que deveria ocorrer por volta do quinto dia de nascimento do
recém-nascido (Suda, A.1722.1) ou no sétimo dia (Hesych., A.2400.1). No ritual, o pai deveria
correr segurando a crianga ao redor de hestia (ou correr em torno da crianga que estaria no
chdo). Por tal razdo, Vernant (1990: 229) afirma que a finalidade da amphidromia é o
reconhecimento do recém-nascido pelo pai. Por ser um ritual de cunho privado a familia e aos
seus relacionados, ndo ha muitas informag¢des que colaborem para uma analise mais

aprofundada e acurada desse rito. Hamilton (1984) conclui seu artigo se baseando em outras

fontes que extrapolam a mencao explicita a amphidromia:

[...] a amphidromia comegou como uma celebragado privada, provavelmente restrita as
mulheres, que envolvia uma examinagdo da crianca ao correr ao redor (dela?) (Tht.),
sacrificio aos deuses, (Eur. El., Anecd Bekk., Suda s.v. dexdtnv €otidoot, Phot.),
preparagdo para um banquete (Ephippos/Euboulos) que incluia alguma bebedeira
(Ephippos/Euboulos; Av.) e que culminava em mais um banquete publico durante a
noite (Av., Suda), no qual a crianca era nomeada e apresentada aos demais parentes
(HAMILTON, 1984, p. 250).%

22 Orig.: Todto pév 81, Og Eotkev, LOMG moTe dyevviicopey, 8Tt 81 Tote TuyYGveL Bv. petd 88 TOV TOKOV T
ApEOPOLo 0DTOD MG UANOAC &v KOKA® TEPOPeKTEOV T@ AOY®, OKOTTOL- UEVOLC un) AGOn Mudc ovk G&ov dv
TPOOT|G TO YIYyVOUEVOV, GALN AVEULNIOV TE Kol WEDOOGC. 1| OV 0lel TAVTMG STV TO YE GOV TPEQELY Kal [T anoTiféval,
1} Kol avéEn EleyyOpevoy 0pdV, Kol 00 6QOdPH YUAETAVEIS €4V TIG GOV O TPOTOTOKOV ADTO VPALPT;.

23 Chamo de “primeira ordem”, pois sdo referéncias presentes em textos cinones, ndo sendo, portanto, de
lexicografias de periodo posterior.

24 Orig.: “[...] the Amphidromia began with a private celebration, probably restricted to women, which
involved examination of the child by running around (it?) (Tht.), sacrifice to the gods (Eur. EI., Anecd.Bekk., Suda
s.v. dexatnv éotidool, Phot.), preparation for a feast (Ephippos/Euboulos) which included some drinking
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Ocorre que os rituais envolvendo hestia ndo estavam presentes somente no inicio da
vida, mas também no fim dela. Quando um familiar morria, era comum que se apagasse a chama
de hestia para, depois, acendé-la junto de um sacrificio (Burkert, 1985: 255). Esse ato pode
significar aquilo que Cayir (2006: 11), com base no texto de Matthews (1993: 75), nomeia de
“renascimento de nivel superior”.

A sacralidade de hestia era tao significativa que levou Hesiodo a afirmar que “Nem as
genitalias, sujas de esperma, exibas em casa nas proximidades da lareira-altar, mas evita” (Op.
733-734). A hipdtese de Cayir (2006: 12) no sentido de que isso poderia ter relacdo com a ideia
de que o fogo sacro deve permanecer puro ¢ totalmente coerente, sobretudo levando em conta,
como ja exposto, que Héstia fez uma promessa a Zeus de permanecer eternamente virgem, o
que também reforga a ideia de que hestia deveria ser respeitada mesmo no ambito privado.

Nesse contexto, hestia marcava trés grandes momentos da vida grega: o nascimento, por
meio da amphidromia; o casamento, pela migragdo da esposa para a hestia do marido (Fig. 6)
— como visto, algumas iconografias evidenciam essa movimentagdo —; e a morte, sobre a qual
Vernant (1990: 239) explicita que, apesar de Héstia ser considerada uma divindade epictonica
(i.e, acima da terra), uma de suas fungdes era exatamente criar um caminho ctonico dentro da
casa, uma comunica¢do com o submundo.?

No periodo Classico grego, hestia se situava majoritariamente dentro do Pritaneu e, por
1sso, este era considerado o lar do Estado (Miller, 1977: 28), o que corrobora a afirmacao de
Dionisio de Halicarnasso (4nt. Rom., 11, 65) segundo a qual o Pritaneu € o santuério de /estia,

zelado por aquele que tinha o maior poder na cidade.

1.4.1 Hestia no periodo micénico

No Heléadico Recente I (1600-1500 aEC), a civilizagao Micénica consolida seus centros
palaciais no continente grego, sob forte influéncia minoica. Ja no Helddico Recente II (1500—
1425 aEC), ha um marco decisivo, quando, ap6s 1450 aEC, os micénicos assumem o controle
da Creta minoica, iniciando um periodo de intensas trocas e fusdo culturais, com a prevaléncia
da influéncia micénica (Musti, 2006: 49).“Os palécios micénicos escavados na Grécia sdo:

Micenas e Tirinto na Argdélida, Pilos na Messénia, Tebas e Gla na Bedcia, lolco na Tessalia;

(Ephippos/Euboulos; Av.) and which culminated in a more public feast during the night (Av., Suda) at which the
child was named and presented to the larger group of relatives™.

25 A conexdo com o superior ¢ igualmente valida. A fumaca de hestia permitia exatamente um “caminho”
entre nosso mundo e o Olimpo (mundo dos deuses). Um exemplo claro disso era o buraco no teto presente nos
mégarons micénicos. Cf. Vernant (1990: 239).
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vestigios de estruturas da época micénica também podem ser observados em Atenas e, na
Beobcia, em Orcomeno” (MUSTI, 2006, p. 49-50).2°

O exemplo mais emblematico de uma lareira nos palacios micénicos ¢ o de Pilos —
também chamado de Palacio de Nestor (Fig. 10). Nesse caso em especifico, temos duas lareiras
de formato circular: uma disposta na Sala do Trono (6) (Fig. 11); e outra, na Sala da Rainha
(46) (Fig. 12). Na Sala do Trono, quatro pilastras seguravam o teto, o qual era aberto, para que
a fumaca, oriunda da lareira, pudesse sair dos aposentos. Lawrence (1983: 90) esclarece que
uma lareira centralizada no meio do mégaron ¢ compativel com a mentalidade heladica.

Segundo Musti (2006: 52), naquele cendrio de uma economia fundamentalmente
agraria, que permeava o periodo micénico, o poder era praticamente centralizado nas maos do
wdnax, que era o topo da hierarquia micénica. Conforme Cayir (2006: 79), algumas tabuas®’
escritas em Linear B?*® mostram que o wdnax teria fungdes religiosas. Isso implicaria,

consequentemente, que a lareira dos palacios micénicos seria, também, utilizada para fungdes

religiosas.
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Fig. 10 - Planta do Palacio de Pilos.

Fonte: Blegen e Rawson (1966).

26 Orig.: “Palazzi micenei scavati in Grecia sono: Micene e Tirinto nell'Argolide, Pilo in Messenia, Tebe
e Gla in Beozia, lolco in Tessaglia; resti di Orcomeno”.

27 Em especial a Tabua KN (FP, 1.

28 Linear B ¢é uma silabica utilizada pelo povo micénico por volta do séc. XV — XII aEC. Para um maior
aprofundamento dessa questdo. Cf. Bernabé e Lujan (2006).



27

Fig. 11 - Lareira da Sala do Trono do Palacio de Pilos.

Fonte: Martin e Sun (1987a).

Fig. 12 - Lareira do Quarto da Rainha

Fonte: Martin e Sun (1987b).

1.5 AS FUNCOES DO PRITANEU

O termo “Pritaneu” comegou a ser empregado por volta do século V aEC e referia-se ao

local onde os magistrados se encontravam.?’ Aristdteles pondera que os sacrificios publicos sdo

29 Frazer propde que o Pritaneu grego e o Templo de Vesta romano compartilham uma origem comum na
residéncia do chefe tribal primitivo (prytanis), preservando a arquitetura circular das antigas cabanas e a lareira
central como fonte de fogo comunitario. A sacraliza¢do do "fogo perpétuo" derivou da dificuldade pratica de se
fazer fogo em tempos remotos , enquanto a ordem das Vestais representaria a institucionalizagdo das filhas do rei:
o celibato e o servigo sacerdotal seriam evolugdes de seus deveres domésticos de manter a lareira paterna acesa.
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importantes porque sdo feitos na hestia koiné, e os responsdveis por tais sacrificios sdo
chamados, em alguns lugares, de archon, basileus ou prytaneis (Pol. 1322b). Platao afirma que
o legislador, apos escolher o melhor local para a cidade, deveria, em seguida, reservar uma area
sagrada para Héstia, Zeus e Atenas e delimita-la (Leg. 745b).

A arquitetura dos Pritaneus era relativamente simples. Eles eram retangulares ou
quadrados, normalmente maiores do que uma casa regular, o que levou Tucidides (Schol., 2.15)
a chama-los de oikos megas, i.e, “grande(s) casa(s)”. Merkelbach (1980: 79) comenta que o
culto de hestia no Pritaneu era uma clara mensagem dos gregos: toda a polis era como uma
grande familia, a qual banqueteava ao redor da lareira.

Cayir (2006: 41), com apoio em Miller (1977), categoriza as fungdes do Pritaneu em
cinco: religiosa, alimentar, juridica, repositorio do Estado (ou repositorio de arquivos) e
assistencial. A anélise de Miller (1977) sobre as fun¢des do Pritaneu ¢ magistral, de modo que
0 exame aqui proposto ndo pretende esgota-la ou extrapold-la, mas, sim, retoma-la e

complementa-la, quando possivel. Vejamos, portanto, cada uma dessas fungoes.

1.5.1 Religiosa

E evidente que Zestia ¢ a divindade central dos cultos no Pritaneu, pois seu principal
simbolo material, a lareira sacra, organiza toda a dinamica desse local. H4 uma evidéncia
epigrafica do séc. V aEC (SEG X, 64b, 32-33) que demonstra que as procissdes comec¢avam na
hestia presente no Pritaneu. Por um lado, ndo ha, necessariamente, uma hestia
antropomorfizada nos Pritaneus; por outro, sua forma material faz-se sempre presente.
Konstantinou (2024: 258) destaca que hestia teve representacdes bem estabelecidas, sejam
antropomorfizadas, sejam materiais. Isso significa que hestia ndo precisa ser antropomorfizada
para ter seu estatuto de divindade reconhecido entre os gregos. A necessidade de uma deidade
que seja imagem e semelhanca do ser humano ¢ mais uma perspectiva da nossa €poca do que
da dos antigos gregos.

Outras divindades também estdo relacionadas aos Pritaneus, como Hermes e Apolo (ID
1416A, 1, 83-5). Para além disso, Cayir (2006: 42) explica que todas as polis tinham divindades
patronas, as quais deveriam fazer parte do culto civico. Segundo Cayir (2006: 42), um exemplo
disso acontece em Efeso, onde Artemis esta ao lado de hestia no Pritaneu.

Conclui-se, no mesmo sentido de Cayir (2006: 44), que o Pritaneu estd muito distante

de ser um local puramente religioso. “O Pritaneu ¢ uma instituicdo civica e, até mesmo o
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significado religioso da lareira ¢ moldado em concordancia com essa énfase” (CAYIR, 2006,

p. 44).30

1.5.2 Alimentar

Como ja antecipado na sec¢ao 2, por meio da citacdo de Marescotti € Romagno (2022),
€otwa € prefixo para varias outras palavras. Algumas dessas denotam um sentido de comida e/ou
festividade, como ¢ o caso de hestiasis, que as autoras supramencionadas conceituam como
“[...] ceia publica dada por um cidaddo aos seus concidadaos; banquete [...]” (MARESCOTTI-
ROMAGNO, 2022, p. 135)*!; hestiator é aquele ao qual o banquete é dedicado, ou seja, o
convidado; hestiatérion ¢ o saldao de banquetes; hestian significa banquetear. A funcdo do
Pritaneu como um lugar para fazer refei¢des também ¢ atestada por Miller (1977: 04). Cayir
(2006: 45) acrescenta que ser convidado para um banquete no Pritaneu era simbolo de grande
honra, com o que Cicero concorda (De Or. 1, 54, 232-233).

Miller (1977: 04) comenta que existiam trés tipos de entretenimento no Pritaneu, e todos
esses envolviam a alimentagdo como caracteristica. Entretanto, cada um dos tipos diferia no
que diz respeito a duracdo e a honraria da celebracdo. Os tipos sdo: xenia, deipnon ¢ sitesis.
Xenia e deipnon, que possuem o fator “comida” em comum, assemelham-se, também, pela
questao da duracdo, pois ambos compreendem apenas uma refei¢do. A grande diferenca € que
xenia ¢ atribuida ao estrangeiro (aquele de fora da pdlis), e deipnon aos cidadios (IG 112,107,

24-34)*. Além disso,

A relagdo com o estrangeiro, (évog, € pois da alcada de Héstia, tanto quando se trata
de receber um hospede em casa quanto ao voltar a sua propria casa ao fim de uma
viagem ou de uma embaixada ao exterior. Nos dois casos, o contato com a lareira tem
valor de dessacralizagdo e de reintegragdo ao espago familiar. O centro que simboliza
Héstia ndo define, pois, somente um mundo fechado e isolado; ele pressupde também,
correlativamente, outros centros analogos; pela troca dos bens, pela circulagdo das
pessoas — mulheres, arautos e embaixadores, hospedes e comensais — , uma rede de
“aliangas” se tece entre grupos domésticos; sem fazer parte da linhagem familiar um
elemento estrangeiro pode assim se achar, de maneira mais ou menos duravel, ligado
e integrado a uma outra casa que ndo a sua (VERNANT, 1990, p. 211).

30 Orig.: “The Prytaneion is a civic institution and even the religious significance of the hearth is shaped
in accordance with this emphasis”.

31 Orig.: “public Dinner given by a citizen to his fellow-citizens; banqueting”.

32 Tal afirmagdo é considerada por Miller (1977: 05). Entretanto, o autor deixa claro que ha Inscrigdes
tanto que corroboram essa distingdo de xenia-estrangeiro e deipnon-cidaddo quanto que a contradizem. Para um
maior aprofundamento dessa questdao. Cf. Miller (1977).
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Assim, a relagdo com o estrangeiro ndo era somente uma funcdo do préoprio Pritaneu,
como também da propria hestia, que deveria fazer com que o externo a padlis se sentisse como
um de seus cidaddos. A sitesis era inicialmente dedicada aos cidadaos, mas, depois, passou a

ser destinada também aos estrangeiros que faziam algo bom pela polis.

Nos primeiros periodos Helenisticos, a diferenca entre sifesis e deipnon era que a
primeira honra permitia o honrado a jantar no Pritaneu todo dia por um periodo
limitado por seu cargo ou por sua vida. Era conferida para toda a vida a um homem
que tivesse prestado algum servigo grandioso a sua cidade [...] (MILLER, 1977, p.
07).%

Verificou-se, portanto, que o Pritaneu era um local de alimentagao e de festividade tanto
para o estrangeiro quanto para o cidaddo, onde eles se encontravam e partilhavam a comida de

maneira fraternal, e que os rituais alimentares estavam associados a honra.

1.5.3 Juridica

O Pritaneu também foi um local de funcao juridica, onde condenagdes eram proferidas,
funcionando como uma espécie de “tribunal” ou “corte de justica”, aspectos que podem ser

extraidos da oitava lei, décimo terceiro axon, de S6lon, conforme relatado por Plutarco:

Sobre os que perderam os direitos civicos: todos os que perderam os direitos civicos
antes do arcontado de Sélon sdo anistiados, com excepgao dos que foram condenados
pelo Aredpago, pelos Efetas ou no Pritaneu por decisdo dos Basileis, por crime de
homicidio, massacre ou tentativa de implantag@o da tirania, € que se encontravam no
exilio quando a presente lei foi promulgada (Sol. 19, 4. Trad.: Delfim Ledo e José Luis
Brandao com adaptagdes. Grifo no original).3*

De acordo com Sousa e Silva (2022: 201, nota 606), o numero de juizes no Pritaneu
poderia chegar até¢ 500. No Pritaneu, ndo se julgavam apenas os atos delituosos de pessoas
determinadas, mas crimes de autoria desconhecida, sendo que objetos eventualmente
empregados na acao também eram julgados. Um testemunho de Pausanias atesta exatamente

1SS0:

3 Orig.: “Early Hellenistic periods, the difference between Sitesis and Deipnon was that the former honor
allowed the honoree to dine in the prytaneion every day for a period of time limited by his office or his life. It was
conferred for the lifetime of a man who had performed some great service to his city [...]”

3 Orig.: ‘dtipov dcot dTiot Roav Tpiv §j ToOAmvo dpfat, émripovg sivor, TNV dcot €€ Apeiov méyov #
6col €k TOV £petdv 1| €k mputaveiov katadikacHivieg vmd OV Paciiémv €mi eove 1 ooayaicwy T

7l Topavvidt Epevyov Ote 0 Beouog Epavn Hoe.
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No Pritaneu h4a um tribunal onde se julga o ferro e todos os outros instrumentos
inanimados. Penso que foi esta a sua origem: reinava Erecteu sobre os Atenienses,
quando o matador de bois matou um primeiro animal no altar de Zeus Polieu. Ai ele
abandonou o machado e fugiu do pais. De imediato sujeitou-se o machado a
julgamento e foi absolvido (Paus. 1. 28.10. Trad.: Maria de Fatima Sousa e Silva).

Este trabalho concorda com Cayir (2006: 48) quando ela afirma que a funcao juridica
do Pritaneu se da pelo fato de que hestia era vista como um local sagrado onde se faziam
juramentos, no¢ao ja apresentada na secao 1.2, baseando-se, primordialmente, no artigo de
Marescotti-Romagno (2022) e na Odisseia de Homero.

Semelhantemente, Platdo (Leg. 856a) afirma que os juizes dao o sagrado voto jurando
em nome de hestia, a qual proporcionara as condigdes para um julgamento justo e verdadeiro.
Os juizes depositavam seus argumentos ¢ documentos na lareira-altar.

Entdo, o Pritaneu, por causa de Aestia, foi um local dedicado, também, a prética juridica,
estando a ideia de verdade, mais uma vez, associada a sua preseng¢a ou a um juramento em seu

nome.

1.5.4 Repositorio de arquivos

O Pritaneu funcionou também como uma espécie de repositorio de arquivos e
documentos relevantes para a cidade. Plutarco (Sol. 25, 1) narra que, na época dele, as leis de
Soélon estavam preservadas no Pritaneu. Pausanias atesta algo semelhante, ao asseverar que “La
perto fica o pritaneu, em que se encontram registradas as leis de Solon, e onde estdo as imagens
da Paz e de Héstia, e outras estatuas, entre as quais a de Autdlico o pancratiasta” (Paus. I, 18.3.
Trad.: Maria de Fatima Sousa e Silva). Uma copia de um tratado cretense com Mileto também
estava disponivel no Pritaneu de Festo (/Cr, I, XXIII, I, 65-66). Ja no Pritaneu de Delos, havia
um quarto nomeado de archeion, que, segundo Miller (1977: 17), indicava, provavelmente, o
uso desse espago como repositorio de arquivos (ID 1416A, 1, 83-95 e ID 1417B, 1, 89-102).

Assim, a fun¢do do Pritaneu como um repositorio de arquivos se da exatamente pelo
motivo apresentado por Cayir (2006: 49): o Pritaneu ¢ uma instituigdo civica e, pelo nivel de
relevancia social que esse local tinha, € possivel imaginar que deveria ser fortemente protegido

e assegurado. Por essa razdo, guardavam-se ali documentos de importancia.
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1.5.5 Assistencial

De acordo com Miller (1977: 19), nao ¢ possivel afirmar que todos os Pritaneus tinham
caracteristica assistencial, mas o de Atenas, sim. O mesmo autor, com suporte na interpretagao
de Stroud (1971) acerca de um decreto grego datado do séc. V aEC descoberto na década de
70, alega que essa descoberta consiste no mais relevante material que temos para afirmar que
uma das atribui¢des do Pritaneu era assistir aqueles que necessitavam (especialmente os 6rfaos).

O decreto encontrado apresenta diversas lacunas, motivo pelo qual Stroud (1971)
propde uma interpretacdo do que o texto poderia expressar, com a qual Miller (1977) concorda.
Este ultimo reune e sintetiza as escolhas feitas por Stroud — as quais ndo estdo formalmente
agrupadas e sistematizadas, mas apenas dispersas ao longo do texto — e conclui que o decreto
deveria ser algo parecido com isto: “[...] dar as criancas de todos aqueles que foram mortos
pelos Trinta [Tiranos] um 6bolo de subsisténcia todo dia, assim como ¢ dado aos orfaos de
guerra do Pritaneu” (MILLER, 1977, p. 19).% J4 Aristoteles afirma que “[...] o Pritaneu, os
orfaos e os guardas das prisdes. Na verdade, todas estas pessoas eram mantidas a custa de
dinheiros publicos” (Ath. Pol. 24, 3. Trad.: Delfim Ledo).

O strategos Aristides morreu na pobreza, ndo tendo deixado sequer dinheiro para o
proprio funeral. Ademais, “[...] as filhas dele foram dadas ao casamento gracas ao Pritaneu, pois
a cidade financiou com bens publicos o casamento, ao decretar que se desse trés mil dracmas,
a titulo gratuito, para cada uma delas” (Plut. Arist. XXVII, 3. Trad.: Joaquim Pinheiro, com
adaptacdes).

A pluralidade de fungdes do Pritaneu ¢ devida tanto a variedade de pessoas que o
frequentavam (cidaddos e estrangeiros) quanto de a¢des que la tomavam lugar. No aspecto
religioso, a hestia comunal marca todos os ritos que 14 aconteciam. No que diz respeito a
alimentac¢do, o Pritaneu era um local de hospitalidade, onde o estrangeiro era, na ocasido de
festividades, um cidaddo como os demais. Nesse edificio também se julgavam os autores € 0s
instrumentos de crimes. Inclusive, o0 nome “Pritaneu” advém exatamente dos pritanes — os
magistrados —, significando o “local dos pritanes”, cuja reputagdo como ambiente sagrado para
os julgamentos se da pela presenca de hestia. O Pritaneu, ainda, servia de repositério de
arquivos da pdlis e desempenhava fun¢ao assistencial.

Desse modo, constata-se que o Pritaneu ndo era somente um local onde kestia e os

magistrados se encontravam. O Pritaneu era o 4mago, o centro, de toda a vida civil da pdlis.

3 Orig.: “to give the children of all those killed by the Thirty an obol of sustenance every day, just as it is
given to war orphans from the prytaneion”.
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1.5.6 Os Pritaneus de Atenas, Delos, Latos e Olimpia

Segundo Cayir (2006: 54), o Pritaneu de Atenas ¢ o que apresenta a maior quantidade
de epigrafes e evidéncias literarias, o que significaria, por conseguinte, que a maior parte das
informacdes (“fontes”) as quais temos acesso ¢ sobre ele. Tucidides (2.15) afirma que Teseu
dissolveu os Pritaneus das demais cidades, deixando somente o de Atenas. Plutarco (7hes, 24,
3) comenta que, para comemorar isso, Teseu criou as Panateneias. No entanto, o Pritaneu de
Atenas ainda ndo foi seguramente encontrado.’® Miller (1977: 54) defende que é possivel que
tal estrutura tenha sido destruida durante a invasdo de Atenas por Sula em 86 aEC. Esse
acontecimento ¢ mencionado por Plutarco (Num. 9.6), que relata que, durante o governo do
tirano Ariston, a lamparina sagrada de Atenas foi extinguida. Todavia, outros Pritaneus foram
encontrados e identificados em Delos (Fig. 13), Latos (Fig. 14) e Olimpia (Fig. 15).>’

Em Delos, o “Room IV’ seria a Sala de Héstia: “No centro da sala estdo as fundagdes
de uma estrutura de formato, tamanho e fun¢ido desconhecidos. Sua identificagao como a lareira
de Héstia depende da identificagdo de toda a constru¢ao como um Pritaneu” (MILLER, 1977:
73)*%. Foi encontrado, no Pritaneu, uma inscricdo que ¢ uma dedicatoria a Héstia, em que se 1é:
“Timotemis, filho de Déxidos, me dedicou a Héstia, tendo comegado (a magistratura), fazendo
votos naquele momento em que comecou a governar. Também outros, mais numerosos de sua
linhagem, floresceram para esse mesmo honroso exercicio”.*

Em Latos, ha, no centro do “Room 36, uma estrutura retangular, a qual Miller (1977:
81) cogita ser uma lareira ou um altar. E uma cogitagdo porque alguns fatores impossibilitam a
certeza a respeito da natureza de tal estrutura. Alguns desses, de acordo com Miller (1977: 81),
sdo0: a sala, o vao do teto e a propria estrutura sdo muito largos e nao ha sinais de queima nem
de restos sacrificiais proximos a estrutura.

O Pritaneu de Olimpia ¢ datado por volta de V aEC, do qual ndo ¢ possivel obter uma
planta integral, pois ele parece ter sido destruido por fogo em IV aEC e, logo depois,
reconstruido. Essa construgdo teve diversos reparos e remodelagens at¢ meados do séc. 2 EC

(Miller, 1977: 90).

36 Schmalz (2006) afirmard, em seu artigo, a possibilidade de ter encontrado o Pritaneu de Atenas. Tal
hipoétese ¢ aceita por Cayir (2006), mas ndo € consenso entre a scholarship.

37 Esses sdo, segundo Cayir (2006: 57), os Pritaneus que tem-se certeza de serem, de fato, Pritaneus. Mas
ha bem mais estruturas que podem ser interpretadas como Pritaneus. Todavia, isso ndo ¢ consenso. Cf. Miller
(1977).

3 Orig.: “In the center of the room are the foundations of a structure of unknown shape, size, and function.
Its identification as the hearth of Hestia is dependent upon the identification of the whole building as a prytaneion”.

3 Orig.: TwdBepic W avédnkev 6 Aé&idoc Eotian dplag | evéauevoc Tt 61’ Rpyev: avéPractov 8¢ kai
dALot | mheloveg €k yeveds Tiod’ €mt TobTo YEpOG.
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Xenofonte, segundo Miller (1977: 90), confirma a existéncia de um Pritaneu,
nomeando-o de “santudrio de Héstia”: “Mas quando os perseguiram até a area do bouleterion,
)40

o santuario de Héstia e o teatro, que ¢ adjacente a esses [...]” (Hell., 7.4.31)™. Pausanias também

tece comentarios sobre Pritaneu:

Os Eleus fazem também libacdes aos herois e as mulheres dos herdis, e a todos os que
sio homenageados na Elide e na Etolia. Todos os cantos que entoam no pritaneu sio
em dialeto dorico, mas ndo sabem dizer quem foi o autor desses cantos. Tém também
uma sala de banquetes no interior do pritaneu, em frente a sala da lareira. E nesse
edificio que servem a refei¢do aos vencedores olimpicos (Paus., 5.15.12. Trad.: Maria
de Fatima Sousa e Silva com adaptagdes).*!

Levando em consideragdo os trés Pritaneus supracitados, ¢ possivel afirmar que eles
guardam uma semelhanca entre si: todos eles tém uma sala onde ficaria a lareira comunal
(hestia koiné) e/ou um saldo para banquetes (hestiatorion), no qual refei¢des eram oferecidas
para embaixadores, oficiais, cidaddos (Cayir, 2006: 52). E esses recintos constituiam, de acordo
com Miller (1977: 92), a principal caracteristica dos Pritaneus.

Por causa da lareira comunal, o Pritaneu também era local de pratica religiosa. Além
disso, apesar de a lareira comunal ter “[...] sua importancia e significado simbolico, os exemplos
revelaram que a lareira do Pritaneu ndo era monumental ou decorada como a do palacio
micénico” (CAYIR, 2006: 91).*> A lareira representava a vida da pélis, por causa da sua chama
eterna (Miller, 1977: 13). Explica Cayir (2006: 1) que se tal chama se extinguisse, a cidade,
igualmente, seria extinta, pois ndo pode haver pdlis sem hestia.

Miller (1977: 23) afirma que o Pritaneu teve seu impacto predominantemente no periodo
Classico. Entretanto, no séc. IV, essa instituicdo comegou a perder seu valor simbolico devido
a ascensdo da monarquia no periodo helenistico (Cayir, 2006: 40).

A analise exibiu hestia e seus multiplos significados. Comecamos o percurso com a
Odisseia, que faz a primeira alusdo a hestia em toda a literatura grega. Nesse poema homérico,
sempre que se jura, isso ocorre em nome da hestia doméstica e de Zeus. Assim, na Odisseia, a
lareira-altar ¢ simbolo de juramento, de verdade, de algo que, certamente, acontecera ou sera

realizado.

40 Orig.: énei pévrot karedinéov gig 1 petatd 10 Bovievnpiov kai tod tig ‘Eotioag iepod kai Tob mpog
tadta TpoonKovtog BedTpov.

41 Orig.: 'HAglot 82 xai fipomot kol yovauéi onévdovoty fpodwv, doot te &v i xdpa tf HAsiq kai Scot mopd
ATtoAoic TIHag £xovoty. 0moOca 0& ddovoty &V 1@ TPVTOVEI®, PV HEV 0TIV adT®V 1| ADPLog, HOTIG 8 0 TOGOC
v T dopate, od Aéyovoty. 0Tt 8¢ kai éotiotdplov HAglow kai Tobto £6TL pév £vidg Tod mputaveiov, Tod
oiknotog oD Thig £oTiag amavtikpy, Tovg 08 T0 OAdUIIL VIKOVTOG E6TIMGLY £V TOVTE TG OIKNLLOTL.

4 Orig.: “Although, the common hearth has importance and symbolic means, the excavated examples
revealed that the hearth at the Prytaneion was not monumental or decorated like the Mycenaean palatial ones”.
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Em seguida, foram examinados os Hinos Homéricos, os primeiros a se referirem, na
literatura, a uma hestia antropomorfizada. Na hinica homérica, hestia aparece sempre vinculada
a outros deuses, geralmente, homens. Sao trés hinos que a mencionam, dois desses dedicados a
ela (24 e 29), e um dedicado a Afrodite (5). No . Hom (24), ¢ exposta a relagao entre Héstia e
Apolo e, tal como na Odisseia, Zeus também esta presente. Nesse mesmo hino, a deusa parece
ser intendente do deus Apolo na cidade de Delfos. Ambos aparecem vinculados, também, no
hino de Aristonoo a Héstia, e aparentam ter uma relagdo fraternal. Além da citada literatura, em
sentido iconografico, eles estdo juntos na Fig. 1.

No h.Hom (29), Héstia € retratada com seu emblematico “parceiro”: Hermes. Essas duas
divindades aparecem associadas porque aquela representa a imobilidade, a instancia doméstica,
enquanto esta simboliza o movel, o mundo exterior. Mas eles ndo constituem uma oposi¢ao
dicotdmica. Vernant (1990) esclarece que, na realidade, sio complementares. Essa concepgao,
para referido autor, tem relacdo com a compreensao de género dos antigos gregos.

No h.Hom (5), Héstia nega as investidas de Apolo e Poseidon. Por ela escolher
permanecer eternamente virgem, Zeus lhe honra permitindo que ela se fixasse no centro do
oikos para que recebesse as melhores oferendas. Entdo, com os Hinos Homéricos, surgem mais
alguns atributos de hestia: protetora, guardid, imutavel, permanente e sacra.

Apos, discutiu-se como hestia se relaciona com trés etapas fundamentais da vida: o
nascimento, o casamento ¢ a morte. O ritual da amphidromia marca o nascimento. A lareira-
altar também estava presente no casamento, dado que era, também, simbolo de festividade.
Quando um ente querido morria, a hestia doméstica era apagada para simbolizar o luto.

Na ultima parte do capitulo, vimos Zestia multifacetada no Pritaneu, que era um local
civico-politico grego. As fung¢des de Zestia identificadas no Pritaneu foram: religiosa, alimentar,
juridica, repositério de arquivos, assistencial. Concluiu-se que, pelas evidéncias examinadas, o
Pritaneu desempenhou um papel tdo grandioso pelo fato de abrigar uma hestia comunal, que

permitia que cidaddos e estrangeiros se reunissem por diversos motivos.



Fig. 13 - Planta do Pritaneu de Delos

Fonte: Miller (1977).

TOTITITT

Fig. 14 - Planta do Pritaneu de Latos

Fonte: Miller (1977).
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PERIOD |2 (LATE ARCHAIC) [l PEROD B (CLASSICAL)

Fig. 15 - Planta do Pritaneu de Olimpia

Fonte: Miller (1977).

2 HESTIA NOS ESCRITOS DE FILOLAU DE CROTONA

Filolau de Crotona viveu, possivelmente, em torno de 480 aEC-385 aEC. Ele ¢ o
primeiro pitagdrico a publicar uma obra, a qual foi intitulada de Sobre a Natureza (Peri
Physeos) (D. L, VIII, 85). A relevancia dele j4 era notavel em sua propria €poca. Alguns motivos
para poder afirmar isso se da pelo fato de que Platdo o menciona nominalmente no Fédon (61d)
como o professor de Simias e Cebes (os dois pitagoricos do referido didlogo).

Também ¢ bastante plausivel que a obra de Filolau fosse aquela que Aristoteles tinha a
mao para escrever acerca das doutrinas pitagoricas (Cornelli, 2011: 174). Além disso, sua

relevancia se estendeu ao séc. XV EC, devido a mencdo que Nicolau Copérnico faz,
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caracterizando o pitagorico de Crotona como um precursor da tese heliocéntrica.* Na
consagrada obra de Diels-Kranz (1903), testemunhos — que s@o representados pela letra “A” —
significam relatos de terceiros acerca da vida e das doutrinas de um filésofo; nesse caso, Filolau
de Crotona. Ja os fragmentos sao representados pela letra “B” e sdo as palavras literais do autor
preservadas em obras posteriores.

A inspiracdo dessa ardua investigagdo acerca de hestia em Filolau, vem do artigo
Philolaus and the Central Fire, de Carl Huffman, no qual ele sugere a interpretagao de que a
hestia presente na cosmogonia filolaica poderia, sim, estar relacionada a hestia que abordamos
ao longo da se¢do 1. Contudo, por mais que o referido autor considere essa possibilidade, ele
nao se aprofunda em uma elaboragdo a esse respeito. As razdes para tal ndo sdo explicitadas no
referido artigo.

Chaignet (1874), o primeiro a traduzir os fragmentos de Filolau para o francés, traduz,
em sua obra, “éotio” como “Hestia”. O problema ¢ que essa tomada de decisdo parece ser
desprovida de qualquer sentido. Ele nem mesmo justifica a escolha de traduzir como “Hestia”
em detrimento de “foyer” (lareira), por exemplo. Tentarei, pois, neste capitulo, aprofundar a
investigacao iniciada por Huffman (2008), com o objetivo de explicar quais motivos podem ter

levado Filolau a colocar kestia no centro de sua cosmogonia.

2.1 HESTIA E OMPHALOS

B13 (Theol. Arithm. p. 25.17) E ha quatro principios fundamentais do animal dotado
de razdo, como disse Filolau no Sobre a Natureza: cérebro, cora¢do, umbigo e
genitais. O cérebro ¢ [principio] do intelecto; o coragdo, da alma e da sensagdo; o
umbigo, o enraizamento e do primeiro crescimento; genitais do esperma, da
fecundagdo e da geracdo. O cérebro [significa] o principio fundamental do ser
humano; o coragdo, do bicho; umbigo, das plantas; as genitais, de todos esses. Pois
todas as coisas florescem e crescem a partir do esperma.**

A autenticidade desse fragmento ¢ debatida ha bastante tempo, ao menos desde Bywater

(1888). A tendéncia da scholarship foi de considera-lo como espurio, alegando que, no periodo

43 A leitura de Copérnico ¢ equivocada, dado que, na astronomia filolaica, o fogo central (/estia) ndo é o
Sol. Este ¢, na realidade, um outro astro que também translata hestia, igual aos demais. Inclusive, em 44 DK A19,
o Sol ¢ descrito como uma espécie de “vidro” que refletiria a luz de Zestia. Aproveito para retificar o que disse
anteriormente em D’Luca (2022: 35), onde eu digo que a astronomia de Filolau seria ndo um modelo heliocéntrico,
mas pirocéntrico. Na realidade, ndo se trata de nenhum dos dois. O modelo se trataria de um hestiacentrismo (um
neologismo nada agradavel).

4 Orig.: xai téocapeg apyoi 100 {diov 10D Aoywkod, donep kai O. <év i Ilepi pvoemc> Aéyet,
£YkEPaA0C, Kopdia, OpEords, aidoiov: <‘ke@aAd LEV VOOV, Kopdia 68 yuydc kai aichno1og, Oueaiog 8¢ PLimotog
Kol avoevolog Tob TpdTov, aidoiov 88 onépuatog [Kai] KataBolds te Kol yevwnolog. yképalog 0& <capoiver>
Tav avlponw apyav, kapdio 6 tav (Hov, OuPardg 6& Tav Putod, aidoiov 6 tav Euvordviov: mhvta yop 6o
oméPLOTOG Kol 0dAAOVTL Kol PAacTAvVOVTL.
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pré-socratico, ndo teria existido a no¢ao de associar faculdades psiquicas com partes do corpo.
Tal perspectiva surgiria com a filosofia posterior, especialmente com Platdo e Aristoteles, com
o que concorda Huffman (1993: 308). Ha, no fragmento filolaico, um perceptivel eco do Timeu,
em que Platdo faz a associagdo de certas partes do corpo humano com as faculdades psiquicas.
No entanto, as diferencas entre as teorias superam suas semelhangas. Um exemplo disso € que
ndo ha, no texto platdnico, qualquer aspecto que corresponderia ao omphalos pitagdrico como
a origem das plantas.

Em Aristoteles, o omphalos ¢ comparado a uma raiz (riza) (Gen. An., 745b25),
semelhante ao fr. 13. Isso é tudo o que o Estagirita fala sobre o omphalos, que € abordado apenas
superficialmente, pois ndo faz parte do cerne do argumento aristotélico — como também nao faz
parte do de Filolau de Crotona. O pitagoérico elege, como sede do intelecto, a cabeca, enquanto
Aristoteles — como bem nota Huffman (1993: 309) — segue a mesma nog¢do adotada por
Empédocles, i.e, a sede do intelecto, do pensamento humano, ¢ o coragdo. Com isso, seguiremos
a recomendag¢do de Huffman (1993: 310): considerar o fragmento como auténtico, tendo em
vista que a perspectiva filolaica difere da platonica e da aristotélica.

Omphalos € um substantivo grego que, segundo o LSJ, significa umbigo, mas pode
também significar corddo umbilical, que cria uma ligagdo, enraiza a mae ao bebé. A relacao
entre hestia e o omphalds pode ser pensada por meio do fragmento 13, o qual se encaixa de
maneira implicita dentro da teoria micro-macrocésmica.*

O leitor pode se questionar qual ¢ a relevancia desse fragmento para a compreensao de
hestia na filosofia filolaica. De acordo com Roussel (1911: 88), o omphalds seria uma variagao
da lareira-altar doméstica e, assim, mais um simbolo de hestia.

Huffman (1993: 320) comenta que, possivelmente, Filolau tenha considerado, dentro da

sua concepcao médica, o umbigo como o centro do corpo humano.

A associagdo entre umbigo e centro € comum no pensamento grego, como mostra o
opparog ou pedra do umbigo em Delfos, que marcava este como o centro do mundo.
O umbigo, com suas conotagdes de centro e raiz, tem fortes conexdes com outra
importante imagem em Filolau, a da lareira central do universo (HUFFMAN, 1993:
320).4

45 Abordarei essa teoria com mais detalhe ao longo das proximas paginas.

4 QOrig.: “The association of the navel and the center is common in Greek thought as is shown by the
Supalog or navel stone at Delphi which marked it as the center of the world. The navel with its connotations of a
center and a root has strong connections with another important image in Philolaus, that of the central hearth of
the universe”.
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Para os gregos, a palavra “omphalos” ndo denominava, stricto sensu, apenas o umbigo
enquanto parte do corpo humano, mas também um objeto que se situava no centro da cidade de
Delfos.*” Pausanias relata o omphalés délfico como “Aquilo a que os Delfos chamam ‘umbigo’
¢ feito de marmore branco e, ao que eles dizem, representa o centro do mundo, em concordancia
com o que Pindaro compds numa das suas odes” (Paus. 10.16.3).*8 Na Fig. 16, temos uma copia
do que seria o verdadeiro omphalos — este que € mencionado por Pausanias —, datada do periodo
Helénico ou Romano (Scott, 2014: 37).

O geodgrafo Estrabdo (9.3.6)* narra que Zeus teria soltado duas 4guias do extremo
oposto do mundo, uma para o leste, outra para o oeste, e elas se encontraram exatamente em
Delfos. Por essa razdo, tal local seria considerado o centro do mundo para os antigos gregos.
Uma inscri¢do de meados do séc. Il aEC associa hestia ao omphalos, registrando que: “No
archeion: uma Héstia de, aproximadamente, sessenta centimetros sentada sobre um omphalos
e uma base de pedra” (ID 1417).>° Vernant (1993: 2017) afirma que o omphalds era considerado
como o trono de hestia em Delfos.

Segundo Vernant (1993: 217), a relacdo entre hestia e omphalds se da pelo fato de que
a lareira-altar era, de um certo modo, interpretada como um simbolo de “maternidade” entre os
antigos gregos. Podemos pensar, como exemplo disso, no supracitado ritual de amphidromia,
no qual o bebé era carregado ao redor de hestia. Além do ritual, hd uma passagem de Artemidoro
(2.10) em que se faz uma analogia entre a lareira-altar e o forno (klibanos), consignando que
imaginar fogo nesses objetos simbolizaria a gestagdo, pois a mulher, assim como hestia € o
forno, ficaria mais quente com a gestagao.

Vernant conclui dizendo que “[...] o omphalos designa, além do umbigo, o cordao
umbilical que liga a crianca a sua made como o caule liga a planta a terra que a alimentou.
Compreende-se por que os médicos gregos viram no omphalds uma raiz, a raiz do ventre, e por
que Filolau, o pitagorico do século V, fez dele o principio de enraizamento” (VERNANT, 1990,
p. 218. Grifo no original).

Portanto, o omphalos e hestia guardam semelhangas simbdlicas e culturais. Ambos
representam a ideia de centralidade, de fertilidade, de mae, de enraizamento — por um lado, o
omphalos enraiza-se no cerne do mundo; por outro, hestia enraiza-se no centro da casa, da pdlis,

do cosmos — do sagrado feminino. Relembro que, no Hino de Aristonoo (apresentado

47 No caso, o objeto ¢ nomeado de “omphalds”, pois ele representaria o centro do mundo.

48 Em concordancia com Silva (2025), a referéncia em Pindaro se encontra em Pyth. 4.74 ¢ 8.59.
4 Isso também ¢ afirmado em Pindaro (fr. 54, Snell) e Plut. Mor: 409¢—410a.

30 Orig.: &v 1¢ apyeion] ‘Eot[iav] dg deinvov &n’ dpeaiod kadnuévny koi émi Péceng MOivng.
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anteriormente), hestia ¢ referida como o umbigo central (mesomphalos), portanto, essa

associacgdo entre hestia € omphalos ndo € caracteristica particular de Filolau.

Fig. 16: Versao do omphalos de Delfos.

Fonte: Yucatan (2018).

2.2 HESTIA NO CENTRO DO COSMOS

B7 (Stob. Ecl. 1, 21, 8) A primeira [coisa] harmonizada, o um no meio da esfera ¢
chamado de hestia.>!

A16 (Aetius 2.7.7) Filolau: fogo no meio, ao redor do centro, o qual ele chama de
hestia da totalidade, “casa de Zeus”, “altar-mae dos deuses”, “jun¢do”, “medida da
natureza”. E, também, outro fogo, que circunda a mais elevada [parte do cosmos]. O
meio €, por natureza, primeiro, ao seu redor dez divinos corpos dangam, como em
coro: céu (depois das estrelas fixas), os planetas; depois desses, o Sol; abaixo deste, a
Lua; abaixo desta, a Terra, abaixo desta, a anti-Terra; ap6s todos esses, o fogo de

hestia sobre o centro mantém a ordem.>?

31 Orig.: 10 mpditov appocBév, 1o &v v Td1 péomt T oeaipag £otio Kodeiton

52 Orig.: ®. whp &v péowt mepi 10 Kévipov dmep £otiay Tod TavTOg KoAel Kai <Ad¢ olkov> Kol <pntépa
Bedv Popov> te Kol <cvvoynv> kol <UETPOV UCEMG™. Kol TOAY TOp £TEPOV AVAOTAT® TO TEPEYOV. TPATOV &'
glvan QUGEL TO pécov, mepi 8¢ Todto Séka cdpato Bela yopevety, [oVpavdv] <petd THY TdY ATAAVEOY cQoipav>
YOPEVELY, [0VPAVOV] <UETE THY TAY ATAAVEY GEAIpov> TOVS <> mhavitog, ped' odg fidov, He' Mt selvny, D' Yt
Y iV, V@' Nt Ty &vtixBova, ped' & coumavta  Tdp Eotiag mepi T KEVIpA TAEY EMéYOV. TO P&V 0DV BVOTATO
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A17 (Aetius 3.11.3) O pitagorico Filolau: fogo no meio (por essa razdo, ¢ hestia da
totalidade); em segundo lugar a anti-Terra; em terceiro, a Terra habitada, situada em
oposi¢ao e movendo-se juntamente a anti-Terra. Por isso, as pessoas desta ndo podem
ser vistas pelas daquela.*

A principal referéncia textual para tratar de sestia em Filolau ¢, sem duvida, o fragmento
7. Isso acontece porque o texto possibilita uma ampla abertura hermenéutica, na medida em que
¢ curto e nao traz especificagdes e detalhamentos claros a respeito do que os conceitos
apresentados significam. Nele, menciona-se que hestia ¢ “a primeira coisa a ser harmonizada”.
Essa ideia de harmonia ¢ discutida pelo pitagorico em outros fragmentos, como € o caso do 44

DK Bé6:

(Stob. Ecl. 1, 21, 7d) Sobre a physis e harmonia as coisas sdo desse modo: o ser das
coisas, que ¢ eterno, ¢ a propria natureza, admitem um conhecimento divino, néo
humano. Além do mais, seria impossivel que alguma das coisas que sdo viesse a ser
conhecida por nds se ndo existisse, como principio, os seres das coisas, a partir dos
quais o cosmos foi ordenado, i.e, as limitantes e as ilimitadas. Mas, a partir da
existéncia desses principios, ndo sendo esses semelhantes nem embricados, seria
impossivel que algo ordenasse a si proprio, se ndo surgisse uma harmonia, seja 1a de
qual modo ela tenha surgido. Coisas semelhantes e embricadas ndo precisam de
harmonia, mas as dissemelhantes ¢ ndo embricadas, ¢ [de mesma velocidade],
necessitam ser conectadas pela harmonia, se quiserem se manter ordenadas.>*

A harmonia serve, entdo, para conciliar essa archai diade dicotdmica — limitantes e
ilimitados. Filolau ndao nos fornece uma defini¢dao do que esses principios significam, tampouco
exemplos de como aplicé-los, em conformidade com o que leciona Huffman (1993: 37). Como
¢ de se esperar, ha diversas hipdteses sobre o que significaria essa archai diade. A mais bem
aceita entre os especialistas ¢ a de Barnes (1982: 305), que propde que os limitantes sdo formas,

e os ilimitados sdo coisas. A concep¢ao de Barnes (1982) faria sentido se fosse aplicada a hestia,

HEPOC TOD TEPIEXOVTOC, £V M1 TRV silkpivelo elvon TV oTotysinv, <GAVUTOV> KaAel, T8 &€ Hmd THY T OADUTOL
Popav, &v M1 ToVC TEVTE MAaviTag ped' HAiov kai ceAqvng TeTdyBat, <kOGHOV>, TO &' V1O TOVTOIS VTOGENVOV TE
Kol TEPiysiov LEPOC, &V ML TA TTiC PILOLETAROLOV YEVEGEMC, <OVPAVOV>. Kol TEPL UEV TOL TETAYUEVOD, TOV UETEDPOV
yivesBar v <co@iav>, Tepi 6€ T@V yvopévov v ataSiov Ty <apetv>, telelav Pev Ekelvny ATeAT] 88 TavTnyv.
TOVg <> mhovitag, ped' odg fiAtov, D' d1 ceEMvy, V' fiL THY ViV, V' ML iy dvtixbova, ped' & cdumovta T Thp
€otiag mepl Ta KEvTpa TAEW EmExov.

53 Orig.: @. 6 IvBoydpelog 1O pév mop pécov (todto yap eivar Tod movtdg <€otiav>), Sevtépav 8¢ v
avtiyBova, Tpitnyv 6¢ TNV oikovpévny YRV &€& Evavtiog KEWEVNV T€ KOl TEPLPEPOUEVTV TIL AvTixBovl Top'd Kal pn
opacOat VO TV €v TidOE TOVS €V EKelvL.

54 Orig.: mepi 8¢ poI0¢ Kail appoviag Gde &yt & pev £6Td TV TPayUaTOV Gid1o¢ E60a Kai ovTd ey 6
@Vo1C Bsiov yo kai ovk avBpomiviiv Evéyeton yvdow mAéov ya | 6TL oy 016V T v ov0EV TdV EdvTOV Kai
YYVOGKOHEVOV DQ' ApdV Yo YEVEGHOL UT) DILaPYOVcAC TaC £6TODC TV TPOYIATOV, £ GV GUVESTH O KOGNOG, Kai
TV TEPUIVOVTOV Kol TAV dmeipov. £mel 8¢ Tal dpyai vmdpyov ovy dpoion ovd' dpudeLAOL Eaoat, {dn advvaTov fg
Ko OOTOAC KoounOfvol, el u Gppovia EmsyéveTo MITVIRV 8de TPOTMOL EYEVETO. TA P&V GV Opoia Kai OHOQLAL
appoviog 00dEv €medéovto, T 0& avopolo unde opdevia unde T icotayf| T dvayko Tt toradTon Gppoviot
ovykekieloBat, ofon péALovTL &v KOGLML KoTéyecOau.
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pois o fogo representaria o ilimitado, e tanto o centro quanto o formato esférico representariam
a limitacao, especificamente espacial (Huffman, 1993: 210).

Logo em seguida, ha a mencao de que kestia € o “um” (16 én) no centro da esfera. Essa
parte causa, desde a Antiguidade, problemas interpretativos, especialmente oriundos da lectio
aristotélica, sobre a qual discutirei a frente. Aristoteles, na Metafisica (1091a12-19),usa o “Um”
para se referir & unidade aritmética. Em concordancia com Huffman (1993: 228), trata-se de
uma leitura equivocada da cosmogonia pitagdrica, colocando-a sempre em comparagao com a
filosofia platonica, principalmente no que diz respeito ao Um e a diade (Metaph. 987b22).%
Desse modo, Aristoteles parece mais interessado em desqualificar a filosofia platonica como se
esta fosse, em certa medida, uma copia da filosofia pitagorica anterior a Platdo.

Huffman (1993: 228) entende que “o um” estd relacionado, na realidade, com uma
tendéncia pré-socratica ja presente em Herdclito e Empédocles: a tensdo entre o uno e o
multiplo. Heraclito afirma “Ouvindo ndo a mim, mas ao logos, € sadbio concordar ser tudo-um”
(44 DK B50. Trad.: Alexandre Costa. Grifo no original).’® O légos de Heraclito “[...] abarca
unidade e multiplicidade, conservando-as enquanto tais a0 mesmo tempo que lhes impde o
mutuo contato. Assim, o /dgos € tanto a unido quanto a separacdo; ¢ ainda a propria relagao
entre esses dois momentos, o comum, o todo, o tudo-um” (COSTA, 2002, p. 224. Grifo no
original). Isso significa, basicamente, que ha uma tensdo entre a ideia de uno e de multiplo. De
maneira semelhante, essa tensdo aparece em Filolau, dado que os limitantes e ilimitados sdao
conceitos antagdnicos — ou seja, multiplos.

O objetivo do pitagorico de Crotona ¢ exatamente conciliar, unificar, por meio da
harmonia, essas duas instancias dicotomicas, tornando-as, portanto, “uno”, conforme Huffman
(1993: 228). Também Heraclito utiliza a ideia de harmonia para conciliar conceitos
dicotdmicos, como € possivel observar no seguinte fragmento: “O contrario ¢ convergente e
dos divergentes, a mais bela harmonia” (22 DK BS. Trad.: Alexandre Costa). Filolau estaria,
entdo, inserido nessa mesma logica de Heraclito. Assim, Zestia seria mais bem entendida como
a primeira coisa a ser unida — ou harmonizada —, a partir da diade dissemelhante, no centro do
COSMoOS.

A questdo da autenticidade do testemunho 16 ¢ objeto de debate até o presente. Burkert
(1972: 243) apresentou solidos argumentos na defesa de que quase metade desse testemunho ¢é
espurio. Isso se da pela presenca de um vocabulario majoritariamente aristotélico/pos-

aristotélico. Nao nos aprofundaremos nas analises técnicas acerca da questdao da autenticidade,

335 Para os problemas que envolvem a lectio aristotélica de Filolau. Cf. Zhmud (1989) e D’Luca (2023).
36 Orig.: ovk £uod, dALE ToD AdyoL dKoVoavTac OUOAOYETY GOPOV 6TV BV TTAVTH ElvaL.
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uma vez que um dos objetivos dessa dissertagdo ¢ apresentar ao leitor como o protopitagorico
Filolau de Crotona empregou, em sua filosofia, o conceito de Zestia. E, independentemente do
vocabulario utilizado no referido testemunho, ele nos mostra como se deu a recepgdo desse
conceito de Filolau em séculos posteriores ao do pitagorico. Afinal, quase nao ha documentagao
sobre hestia em Filolau de Crotona. Entdo, se descartarmos, por espuriedade, um testemunho
tao longo quanto ¢ o (A16), desperdicaremos um documento de potencial hermenéutico imenso,
que pode auxiliar a entender o conceito de kestia ou, pelo menos, a expandir a visdo de como
compreendé-la dentro da l6gica do sistema filolaico.

O testemunho 16 substantiva hestia de diversas formas. Ela ¢ chamada de “fogo
central”, “hestia da totalidade”, “casa de Zeus”, “altar-mae dos deuses”, “juncao”, “medida da
natureza”. O uso do termo “fogo central” para se referir & hestia filolaica remonta aos
comentarios de Aristoteles acerca da filosofia dos ‘“assim chamados pitagoricos”,
especificamente no De Caelo, questao que sera discutida com mais detalhe na se¢do 2.2.1.

A denominacgdo de “hestia da totalidade” é obscura e pouco analitica, comportando uma
vastiddo de interpretagdes. Uma leitura possivel € a de que ela seria pensada como condi¢ao
existencial, ou seja, tudo que existe dependeria, necessariamente, de hestia. Uma segunda
leitura corresponde a interpretagdo de que a “totalidade” seria a presenca da lareira-altar em
diversas esferas da vida humana e, até mesmo, divina, nocao corroborada pelo testemunho 17
(A17).

No entanto, hd um problema com a primeira leitura. Se hestia é, no testemunho 16,
interpretada como condicdo existencial, essa perspectiva vai de encontro com o 44 DK B6 de
Filolau. Esse fragmento afirma a diade dicotdomica — limitantes e ilimitados — como as archai,
como principios fundamentais da existéncia, ou melhor, condicionais da existéncia, de modo
que as coisas s6 podem existir porque preexiste a diade dicotomica. Portanto, se a primeira
leitura fosse aceita como verdade, estariamos a assumir o risco de afirmar que, na filosofia
filolaica, existiriam nfio apenas trés archai cosmicas®’, mas, sim, quatro.

A primeira vista, ndo parece problematico que um modelo filoséfico com trés archai
pudesse compreender mais uma. Afinal, o que seria uma archai a mais? Contudo, ao retomar o
fragmento 7 (“A primeira [coisa] harmonizada, o um no meio da esfera ¢ chamado de hestia™),
nota-se que, nele, Filolau ndo trata hestia como um principio (arché), mas como um produto
gerado da triade archai — limitantes, ilimitados e harmonia. Ela €, pois, a primeira coisa gerada

dessas archai.

57 Estou considerando a harmonia também como uma archar.
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A segunda leitura parece um pouco mais isenta de problemas paradigmaticos do que a
primeira. Como exposto neste trabalho, Aestia, de fato, estava presente em multiplos contextos
da vida humana: o nascimento, o matrimonio, a morte, os banquetes, o luto, a vida publica, as
relagdes privadas etc. Entdo, se hestia marca tantas instancias da vida humana, ndo seria
estranho pensa-la como um simbolo da totalidade, uma presenga inevitavel ao longo da vida do
cidaddo grego. Por esses motivos, conclui-se que a segunda leitura ¢ mais compativel com os
aspectos abordados. A propria ideia de centro, de estar no meio, com uma presenca significativa
em diversos segmentos da vida humana ¢, por si s6, um indicador de que a segunda leitura se
mostra mais adequada ao contexto, além de estar de acordo com o testemunho 17 (A17).

O segundo adjetivo atribuido a &estia, no A16, ¢ a de “casa de Zeus” (Zios oikos). As
relagdes de hestia com o oikos foram apontadas nos Hinos Homéricos (24, 29 ¢ 5). No Hino
(29), menciona-se que Aestia habita a morada no topo do mundo. Ja no Hino (5), diz-se que em
todos os templos de deuses ela ¢ honrada. Com esses trechos, pode-se, novamente, trazer a tona
a relacdo de hestia com os Olimpianos, pois, evidentemente, a “morada no topo do mundo” ¢
uma alusdo direta ao Olimpo, que ja ¢ bem conhecido como o lar dos deuses na mitologia grega.
E ¢ claro que Zeus também habitaria esse divino palacio.

Também ¢ afirmado que hestia estaria presente em todos os templos de deuses — vimos
a aplicacdo pratica disso nos templos de Apolo e Hermes, por exemplo. Todavia, esses
argumentos parecem fracos e insuficientes para sustentar uma associacdo direta de hestia a
“casa de Zeus”, porque ndo seria considerada uma simples relagdo, mas, sim, a ideia de que a
lareira-altar seria a casa do proprio Zeus, o que transmite uma no¢ao de posse.

Ao longo deste trabalho, foram apresentadas de diversas maneiras as aproximacgdes
entre Zeus € hestia — inclusive, a primeira referéncia a hestia na literatura, i.e, na Odisseia,
possui uma associagdo direta com Zeus, como abordado no capitulo 1. A “casa de Zeus”
também encontra ecos em textos filoséficos. Aristoteles, no De Caelo (293b2), sustenta que os
pitagoricos afirmavam que, no centro, deveria estar a coisa mais importante: o fogo central,
chamado de “guarni¢do de Zeus” (Zios phylaké). Apesar de Aristoteles ser uma fonte dubia e
perigosa no que diz respeito a filosofia pitagorica, a referida passagem do De Caelo aponta para
uma afirmacio inegdvel: os protopitagéricos®® — ou, a0 menos, Filolau — teceram vinculos entre
hestia e Zeus, com o que concorda Huffman (1993: 397).

Outra possivel leitura, ou melhor, suposicao, € a de que o objeto material representativo

de hestia, i.e, a lareira-altar, dentro do imaginario grego, poderia invocar o proprio Zeus. Afinal,

38 O protopitagorismo “[...] é aquele pitagorismo das origens, correspondente a Pitdgoras e a seus
primeiros discipulos” (D’LUCA-CORNELLI, 2024: 50).



46

era comum que se fizessem as libagdes na hestia, e, como ja mencionado anteriormente com
apoio em Vernant (1990), hestia age como um portal entre 0 mundo humano e o divino. De um
certo modo, invocar Zeus por meio da lareira-altar € convida-lo ao lar do mortal que esta lhe
prestando libacdes. Entdo, pode-se pensar que, naquele breve momento de invocagao, a lareira-
altar também se tornava a morada de Zeus no ambito humano.

O adjetivo “altar-mae dos deuses” (métera teos bomos) € menos complicado do que o
anterior. A percep¢ao de hestia enquanto um altar ¢ nitida. Como ja pontuado anteriormente,
hestia nao era meramente uma lareira banal, como um fogao do periodo grego, ela era um objeto
sacro. Ao tomar a compreensdo de altar como um local mais elevado onde sdo feitos sacrificios
a deuses e hero6is, ¢ mais do que evidente que hestia é, também, um altar, pois ela aparece
constantemente em locais elevados (Fig. 6, 11 e 12), e é precisamente por meio dela que se
fazem sacrificios a deuses e hero6is (4. Hom. 29 ¢ 5). Desse modo, a denominagao de “altar-mae
dos deuses” esta em concordancia com outras caracteristicas atribuidas a hestia.

Jungdo (synokhé) é uma interessante palavra para se referir a hestia, pois tal designacao
¢, nitidamente, decorrente da filosofia de Filolau de Crotona. Huffman (1993: 398) traduz
sinokhé como “continuidade”, tradug¢do que deixa escapar um detalhe importante. Isso se da
pelo fato de que, ao longo de sua obra, Huffman (1993) traduzira outras palavras que sdo
derivativa e semanticamente proximas de synokhé, como é o caso de synarmorkhthe”
(synarmozo, no indicativo), que ¢ traduzida por ele como “fitted together”, ou seja, juntadas,
encaixadas, coesas. No LSJ, a definicdo de synokhé ¢ “a being held together”, i.e, um ser
juntado, encaixado, coeso. Huffman (1993: 398) argumenta que a primeira vez que o termo
synokhé aparece, em contexto filosofico — sem ser em Filolau —, ¢ em Aristoteles. E essa
afirmacgdo esta correta. Em contrapartida, synarmorkhthe tera seu primeiro uso em contexto
filos6fico em Empédocles (31 DK B71), com cerca de um século de diferenca.

A junc¢do ndo ¢, entdo, uma caracteristica geral da lareira-altar, mas, especificamente,
da hestia filolaica. A explicagcdo para esse adjetivo acaba por coincidir com a discussao ja
exposta acerca da “hestia da totalidade”. Isso ocorre porque hestia ¢ um produto, a primeira
coisa a ser juntada pela harmonia, a qual existe em razao da preexisténcia da diade dicotomica,

composta de limitantes e ilimitados.

59 Esta palavra aparece em 44 DK B2: 'Ex 109 ®1AoAdov mepl KOGHOL. <avEyKo T8 £6VTo EUEV TAVTA §
nepaivovta T dnepa fj Tepaivovtd te kai drepa drepo 8& povov <ij mepaivovta povov> ob Ko gin. &nel toivov
QoiveTon 0BT &k mEPUVOVTOV ThvTeV £6vio obT & dmsipov maviov, Sfilov Tdpa 8Tl £k TEPAVOVIOVY TE Kol
aneipwv 6 e KOGHOG Kol T &V obTM1 cLVaPUOYON. dNAOT 8 Kal T &V TOIC EPYOLG. TO LEV YOP ADTAV EK TEPAULVOVIMV
mepaivovtl, ta &' €k mePAIVOVI®OV TE Kal ameipmv mepaivovti te Kol oV mepaivovrl, ta &' €€ amelpov dmeipa
pavéovtar>.
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A defini¢do de hestia enquanto “medida da natureza” (métron physis) ndo parece ter
relacdo com algo que ja tenha sido apresentado ao longo deste trabalho. Huffman (1993: 397)
também parece nao ter uma resposta para o que isso pode significar. Entretanto, ainda segundo
referido autor, o conceito de medida ¢ presente na filosofia pitagoérica, notadamente em temas
matematicos e geométricos. Em periodos posteriores, com o advento do neoplatonismo e do
neopitagorismo, atribuiu-se a filosofia pitagorica, sobretudo aquela protopitagorica,

concepgoes numeroldgicas possivelmente inexistentes. O testemunho 14 (A14) expressa que

(Procl. In Eucl. 130, 8) E, de fato, encontramos, entre os pitagdricos, outras formas
dedicadas a outros deuses, assim como fez Filolau, que consagrou a forma triangular
a alguns [deuses] e a forma quadrangular a outros, e outras [formas] a outros [deuses]
e a mesma forma a outros deuses, e varias formas a diferentes deuses, conforme suas
diferentes poténcias. Assim, portanto, Filolau dedicou a forma triangular a quatro
deuses: Cronos, Hades, Ares ¢ Dioniso [...] Cronos é, pois, toda substancia imida e
fria, Ares tudo aquilo de origem empirea, Hades confunde todo vivente ctonico,
Dioniso administra a geracdo do imido e do quente, o qual é simbolizado pelo vinho,
que ¢ umido e quente. Todos eles, em seus fazeres secundarios, estdo separados, mas
estdo unidos um ao outro. Por essa razao, Filolau concilia-os a uma unica forma. Pela
mesma razao, ele chama a forma quadrangular de Reia, Deméter e Héstia. Filolau diz
que a forma dodecagonal ¢ de Zeus, como uma tinica unido de Zeus, sustentando todo
o ntmero doze.*

Assim, ndo ¢ impossivel que esse epiteto de hestia enquanto “medida da natureza” seja
oriundo dessa tradicdo neoplatonica e/ou neopitagdrica, que propde essa relacdo entre
divindades e angulos.

O testemunho 17 invoca temas especificos — como € o caso da anti-Terra —, os quais ndo

serdo discutidos nesta secao, mas na 2.2.2.

2.2.1 A diminui¢ao mitico-religiosa aristotélica

O artigo de Zhmud (1989) moldou uma nova percep¢do académica acerca de

Aristoteles como uma fonte inguestiondvel da filosofia pitagorica, sobretudo porque o

Estagirita nunca cita explicitamente de qual pitagdrico esta tratando, uma vez que agrupa todos

%0 QOrig.: xoi yap mapd toig IvBayopeiolg evpricopey dAkac yoviag dAilotg Oeoic dvokelpévog Gonep Kol
0 O. memoinke TOIG PEV TNV TPIYOVIKT)V YOVIOV TOIG 08 TNV TETPUYOVIKI)YV AQlEp®SOS Kol GAlaG GAAOLG Kol TV
avTv mAgioot Beolg Kol T adTdL TAEIOVG KOTA TOG SLAPOPOVG £V T SLVALELS AVels. ikOTOC dpa kol 6 . v
10D TPrydvov yoviav téttapot’v avédnkev Bgoic, Kpovmt kai Adnt koi Apet koi Atovocmt [...] 0 pev yap Kpovog
TAGOV VEIoTNOL TV VYPAV Kol Wyoypav ovciav, 0 8¢ Apng ndoav TNV Eumupov ooy, kal 6 pev Adng v yboviav
MV cuvéygel Loy, 6 8& Advococ THv Dypdv kai Ospuny émtpomsst Yévesty, N Kol 6 0ivog cOpBoAov DYpOC dv
Kai BsppoC. TAVTES 8& 0VTOL KOT P&V TAG €1 TO Se0TEPO TOMOEIG SlEGTHKAGT, Fvavton & GAMA0IC. 510 Ko KoTd
piav ovtdv yoviay cvvayetl v Evacty 6 @. kol Tpog To0To1g 0 @. kat' GAANY EmBOANY TV T0D TETPAYDVOL YOVviay
Péag kol Afpntpog kai ‘Eotiog dmokalsl. Ty yép Tod dwdskaydvov yoviay Adg stvol gno 6 ®., G¢ kotd piov
Evooty Tod Aldg OAOV GUVEYOVTOG TOV Ti|g SLMIEKAS0G AplOLdV.
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sob o jargdo de “os assim chamados pitagdricos”. Segundo Cornelli (2011: 104), o pitagorismo
¢ um movimento filoso6fico extremamente heterogéneo, sempre volatil e fugaz as tentativas de
identitarismo.

Aristoteles, no De Caelo, aborda, sem atribuir autoria, a cosmogonia de Filolau de

Crotona:

Os italicos — os assim chamados ‘pitagéricos’ — tém uma visdo oposta. No meio,
dizem, esta o fogo, e a Terra é uma das estrelas, criando a noite e o dia por meio do
seu movimento circular sobre o meio. Também, eles constroem outra Terra em
oposi¢do a nossa, a qual chamam de anti-Terra” (De Cael. 293a18-22).%!

Vimos, no fragmento 7 (B7), que o que foi situado no centro do cosmos filolaico niao
foi um fogo central (méso pyr), mas hestia. Ao tomar como verdadeira a hipotese ja apresentada
por Cornelli (2011: 173) — segundo a qual Aristoteles teria tido acesso a obra de Filolau —, pode-
se indagar: qual teria sido a razdo para Aristoteles ndo utilizar o termo “hestia” em sua
literalidade? O pitagodrico € insistente no uso do termo em toda a literatura fragmentaria que
chegou até nds. Afinal, como mostrado ao longo desta dissertacdo, hestia ¢ uma denominagao
“[...] extraordinariamente rica em significado e perdemos muito ao renunciar a ela” (BETEGH,
2014: 162).%

A diminuicao aristotélica do termo resulta, assim, no apagamento do sentido mitico-
religioso que a palavra hestia carrega. E notorio que, pelo contexto presente no De Caelo,
Aristoteles se preocupa com a anélise fenoménica da cosmogonia de Filolau. E inegavel que,
apesar de ser uma leitura reducionista, a compreensao de Aristoteles de que Zestia seja um fogo
central ndo esta errada, afinal, uma lareira contém fogo, e hestia esta, especialmente, vinculada
a ideia de centro.

Curioso ¢ o relato de Alexandre de Afrodisia segundo o qual “O Sol também, uma vez
que este proprio [diz Aristoteles] € a causa das estacdes, eles dizem [os pitagdricos] que esta
situado no local correspondente ao nimero sete, o qual se chama ‘justa medida’; eles dizem que
o Sol ocupa o sétimo lugar [a partir da periferia] entre os dez corpos que se movem ao redor do
centro, de hestia [...]” (Alex. Aphr. In Metaph. 38.20 = Arist. F203).9 E possivel esbogar duas

possiveis respostas que motivariam o aparecimento desse termo no texto do peripatético:

o1 Orig.: ol mepi v Trodiav, kahodpsvor 5& TTvBaydpsiot Aéyovotv: £mi uév yap Tob pécov dp sivai poot,
™V 08 Y7V, &v 1@V GoTpmV 0060V, KOKA® GEPOUEVIV TTEPL TO HECOV VOKTO, T€ Kol Nuépav mtotelv. "Ett &' évavtiav
AV tavn kotackevalovot yijv, fiv avtiybova dvoua Kalodotv.

2 Orig.: “[...] outstandingly rich in signification and we lose a great deal by forgoing it”.

9 Orig.: kol TOV iAoV 8¢, &msi avTd¢ oiTo¢ lvan TV Kapdv, enoi, Sokel, vtaddd pacty idpdchar ko'
0 0 &Pdopog aplBpog Eotv, OV Kapov Aéyovoty: £B3OUNV yYap avTtov TaEv Exetv T@V mepl TO pécov Kal TV Eotiav
KIVOUUEVOV 0K COUATOV |...].
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I) Aristoteles teria usado o termo ‘“hestia” em sua obra acerca das doutrinas
pitagoricas — a qual esta perdida. Contudo, isso contrasta com o fato de que ele
nunca fez uso desse termo para se referir a astronomia pitagorica no De Caelo,
referindo-se sempre como fogo central aquilo que esta no centro do cosmos dos

“assim chamados pitagoricos”.

IT) Aristoteles ndo teria usado o termo “hestia”, e o uso deste no Comentario a
Metafisica seria um erro exegético de Alexandre de Afrodisia, o qual, naquele
periodo (II EC), deveria ter, também, algum tipo de acesso ao livro de Filolau de

Crotona e, talvez, a outras obras pitagoricas.

Este trabalho estd mais inclinado a concordar com a hipétese 11, porque a veracidade da
hipotese I implica um dilema ainda mais complicado: se fosse do interesse de Aristoteles
abordar o centro do cosmos filolaico como hestia, por que ndo o fez nas demais obras? Em
consonancia com Huffman (1993: 203), as obras em que Aristoteles discute acerca da
astronomia pitagdrica sdo: a Metafisica, o De Caelo ¢ a Fisica. Nesta tltima, ele menciona os
“assim chamados pitagoricos” para tratar do ilimitado (3.4, 203a) e do vazio (4.6, 213b).

A questao do “fogo central” ganha destaque apenas no De Caelo. E se, neste tratado,
Aristoteles emprega o termo “fogo central”, mas, no seu fragmento, usa hestia, poderiamos,
tranquilamente, inverter o pensamento e afirmar que o que seria espurio, na realidade, ¢ o De
Caelo, ndo o fragmento. No entanto, parece-me um raciocinio absurdo considerar essa obra
como espuria, tendo em vista que, desde a Antiguidade, compreendem-na como auténtica, a
exemplo de Simplicio (in. Cael). Além deste, notaveis comentadores e fil6logos mais
contemporaneos como Barnes (1994: 23) e Moraux (1965: 08) também consideram a referida
obra auténtica.®*

Mas a pergunta central ainda permanece: por que Filolau posicionou /estia no centro do
cosmos? Esse ¢ o grande dilema que movimenta esta dissertacdo. Ao longo do tempo, diversas
hipoteses foram tragadas na tentativa de entender/justificar os motivos que teriam levado o

pitagdrico a considerar hestia como o centro do seu cosmos em detrimento da Terra, haja vista

% Nao avangarei mais nesta questdo, pois ndo é o foco desta presente dissertagdo. Para um maior
detalhamento. Cf. Barnes (1994).
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que o modelo geocéntrico era, praticamente, um standard astrondmico daquele periodo.®> Uma

dessas hipoteses serd apresentada a seguir.

2.2.2 A maximizacao mitico-religiosa de Kingsley

Em contraponto ao que elabora Aristoteles — uma reducdo do valor mitico-religioso da
cosmogonia filolaica —, temos a interpretacdo de Kingsley (1995), que fard uma

hipervalorizagdo do sentido mitico-religioso da cosmogonia de Filolau, afirmando, pois, que

9566

esse modelo astronomico nao teria valor “cientifico”” algum e seria, basicamente, uma grande

explicagdo mitico-religiosa para os fenomenos celestes. Essa leitura ja encontra um certo

suporte no texto de Burkert (1972: 342), quando este afirma que a astronomia filolaica nada

mais ¢ do que “mitologia em roupagem cientifica”®’.

O pilar fundamental da argumentagdo de Kingsley (1995: 183) baseia-se na seguinte
passagem do texto de Anatdlio (IIT EC):

Eles também afirmavam que, no centro dos quatro elementos, se encontra um certo
cubo igneo uno; e diziam que Homero conhecia igualmente essa posigdo central
quando escreveu: “Téo abaixo do Hades quanto o céu esta distante da terra”. Parece
que, nesse ponto, os pitagoricos foram seguidos por Empédocles, Parménides e, na
verdade, pela maior parte dos antigos sabios, na medida em que todos descrevem a
natureza monadica de como estabelecida no centro, semelhante a Aestia, por causa do
seu equilibrio. E Euripides, falando como discipulo de Anaxagoras, refere-se também
a terra da seguinte maneira: “Os que sdo sabios entre os mortais chamam-na de hestia
(Anat. De Dec. 6.3-13).68

“Kingsley apresenta varias razdes para considerar as trés primeiras linhas como uma
referéncia a Filolau. Primeiro, o sistema descrito nessas linhas tem, claramente, algo flamejante

no meio, o que, pelo menos prima facie, ¢ uma descri¢do adequada do fogo central no cosmos

%5 Como € o caso de Anaximandro (De Cael. 295b10-19) e Parménides (28 DK A37).

% Nio estou utilizando o termo ciéncia no sentido moderno, como se o modelo astrondmico filolaico
estivesse sujeito aos diversos critérios de crivo metodologico-cientifico, que compdem a nossa visdo cientifica.
Estou utilizando esse termo para referir-me a um modelo que teria, sim, — diferentemente do que afirma Kingsley
(1995) —,uma tentativa de resposta fundada em observagdes de fendmenos, uma “ciéncia” a la présocratiques.

7 Orig.: “[...] mythology in scientific clothing [...]”.

%8 Orig.: TpdC T0VTOIG EAEYOV TTEPL TO UEGOV TGV GTOLKElOV KeToBal TIva Evadikov Sidmupov kHPov, oD TV
pecotta g Bécewc kai ‘Ounpov gidévar Aéyovta: T0c60v Evepd’ Gidao, 660V 0VPavOg £6T° Ano yaing. €oikaot
8¢ xatd ye todTo KarnkolovOnkévar toig IMubayopikoig of 1€ mepl Eumedoxiéa kai ITapuevidny kal oyedov ot
TAEIGTOL TOV TAAAL GOPAY, PAUEVOL TV HOVOSIKTV UGV £0Tiog TPOTOV &v pHEcm 10pvebat kKai d10. 10 ioOppoToV
QVAdoosw TV avtny £dpav. kol on Edpuidng, dg Avagaydpov yevouevog pobntng, obtm tiig yiig uvnobeic:
gotiav 6¢ 6” ol ool Ppotdv vopilovoty. €1t paoty ol [TuBayodpetot kail to dpBoydviov Tpiywvov o TTvBaydpov
NV oboTacy AAPElV, d1d LoVAd0G KOTIOOVTOG TOVG &V aT® AptOpove.
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de Filolau” (HUFFMAN, 2008: 69).%° De fato, quando nos deparamos com a citacdo de
Anatolio, ¢ impossivel ndo fazermos uma relacao direta com o sistema astronomico do filésofo

de Crotona.

A referéncia a lareira deixa claro que ele [Anatolio] esta falando sobre o fogo central
com o qual a cosmogonia dele [Filolau] comegou, e aquele a descreve como to €v év
0 péo®, o que poderia muito bem ter levado a sua descrigdo como €vadikdg no grego
posterior; assim, a descri¢do da coisa ignea no centro como &vadikdg ¢ consistente
com ser uma referéncia a Filolau (HUFFMAN, 2008: 69).7°

Huffman entende que, no trecho supracitado, Anatolio aborda a astronomia filolaica.
Afinal, ¢ a unica cosmogonia pitagérica relatada que possui um objeto celeste igneo
posicionado no centro do cosmos. Entretanto, ndo se pode deixar de apontar que, mesmo sendo
bastante plausivel que Anatdlio refira-se, realmente, ao sistema astronomico filolaico, o formato
da hestia central ¢ definido por Anatolio como um cubo igneo. Em consonancia com Huffman
(1993: 214), ha respaldo textual de que Filolau considerava hestia em formato esférico, como

se extrai do fragmento 17:

B17 (Stob. Ecl. 1.15) Das Bacchae de Filolau: A ordem do mundo ¢ uma s6. Ela
comegou a vir-a-ser exatamente a partir do meio, e a partir do meio (veio-a-ser) tanto
para cima quanto do mesmo modo para baixo; e as coisas acima do meio sdo
simétricas as que estdo abaixo. Pois, nas regides inferiores, a parte mais baixa ¢
analoga a mais alta das (regides) superiores, € 0 mesmo vale para o restante. Pois tanto
as (regides) superiores quanto as inferiores tém a mesma relagdo com o meio, exceto
pelo fato de que suas posigdes sdo invertidas.”!

Somente um formato esférico (ou circular) corresponderia ao que ¢ afirmado no B17,
pois a ideia de um cosmos ordenado a partir do centro e harmonizado de maneira andloga em
todas as dire¢des — inclusive opostas —, s6 poderia corresponder a uma esfera, o que também ¢
defendido por Huffman (1993: 214). “Além disso, certamente esperariamos que o fogo central
tivesse uma forma circular ou esférica, tanto por ser chamado de ‘lareira’, que tradicionalmente

era considerada circular, quanto por questdes de simetria, j4 que se encontra no centro de uma

9 Orig.: “Kingsley gives a number of reasons for regarding the first three lines as a reference to Philolaus.
First the system being described in these lines clearly has something fiery in the middle, which, at least prima
facie, is an apt description of the central fire in Philolaus’ cosmos™.

70 Orig.: “The reference to the hearth makes clear that he is talking about the central fire with which his
cosmogony began and he describes it as 10 &v &v 1@ uéoq, which could well have led to its description as évadikog
in later Greek, so the description of the fiery thing in the center as évadikog is consistent with its being a reference
to Philolaus”.

"1 Orig.: “©holéov <Bdxyor>. 6 KOGOG €1¢ £6Twv, fipEato 8¢ yiyveshar dmd Tod uécov Kol amd Tod
HEGOV €i¢ TO Gve 010 TAV ATV TOTG KAT®. E0TL <yap> T, Gv® T0D HECOV VIEVAVTIOG KEIIEVA TOTG KAT®. TOIC Yap
KOTOTOT® TO PECT, E0TIV DOTEP TG AVAOTATO Kol TO GAAA DGOVTOG. TPOG YAP TO HECOV KOTA TODTA 0TIV EKATEPQ,
doa un petevivektal”.
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esfera” (HUFFMAN, 1993, p. 170).”> Vimos, ao longo do capitulo 1, que hestia &,
frequentemente, representada de maneira circular. Exemplos disso sdo as Fig. (6, 7, 10, 11 e
12). Também na passagem do Teeteto (160¢), j& mencionada anteriormente, em que se discute
acerca do ritual da amphidromia , tem-se que o movimento circular ao redor da lareira-altar
corrobora a interpretagdo de que se trata de uma hestia circular.

De modo a ndo cometer uma injustica epist€émica com o texto de Kingsley (1995),

apresentam-se dois testemunhos compativeis com a hipotese desse autor.

Al4c” (Proc. In Euc. 173.11) Além disso, Filolau, de acordo com outra concepgio,
chama o angulo quadrangular de Reia, Deméter e Héstia. Pois, dado que a terra é mais
a fim do quadrado e dos elementos, como aprendemos no Timeu [55d], e a terra recebe
uma emanagdo ¢ forgas geradoras de todas essas deusas. Com razdo, ele atribui o
angulo quadrangular a essas deusas geradoras de viventes. Alguns chamam a terra de
Héstia, também Deméter, ¢ dizem que aquela participa de toda a natureza de Reia, ¢
que, nesta, estdo todas as causas geradoras ctonicas. Portanto, ele diz que o angulo
quadrangular contém uma unido unica dessas espécies de divino.”

A14g (Plut. De Is. Et Osir. 363a) Parece que os pitagoricos consideravam Tifdo como
uma forca daimonica. Dizem que Tifon nasceu na medida exata: cinquenta e seis.
Também que a natureza do tridngulo pertence a Hades, Dioniso e Ades; o quadrado a
Reia, Afrodite, Deméter, Héstia e Hera; o dodecagono a Zeus; e o poligono de
cinquenta e seis lados a Tifdo, como relata Eudoxo.”

Ambos os testemunhos associam hestia ao dngulo quadrangular. Entdo, ha, sim, um
certo “respaldo” documental que vincula a lareira-altar a ideia quadrangular. Huffman (1993:
387) esboga uma diferenciacdo do que seria angulo e do que seria forma/formato. A leitura de
Huffman parece ndo abranger a perspectiva de que figuras geométricas sao também compostas
por seus angulos. Por exemplo, o angulo quadrangular ¢ indissociavel do quadrado, pois este

compreende aquele. A prova disso reside em tetrdgono, que € a palavra grega para se referir ao

72 Orig.: “Moreover, surely we would expect that the central fire would be circular or spherical in shape
both because of being called ‘the hearth’, which was traditionally thought of as circular, and because of
considerations of symmetry, given that it is in the center of a sphere”.

73 A separagdo do Testemunho em letras para fins didéticos é de Huffman (1993), aqui utilizarei do mesmo
recurso proposto por ele.

™ Orig.: kai mpdg tovTolg 6 <DOIa0C> Kot FAANY émiBolv v 10D TeTpayd@vov yoviov Péog kol
Afpntpog kol ‘Eotiog dmokodel d16tL yap v yijv 10 TeTpdymvov DeioTnol Kol 6TotXeloV 0TIV OOTHG TPOGEYES,
¢ mapd tod Tpaiov pepadnrapey, and 8¢ Tacdv ToVTOV TOV Beov@dv dmoppoiag 1) Y] d€yetarl Kol Yoviovg
duvapels, €ikdTmg TNV T0D TETPOYDOVOL Yoviay avijkey tavtolg Toig {woyovorg Ogais. kai yap Eotiav kaiodot Ty
Yiiv Kol Aquntpd tveg, kol thg 6Ang Péag adtv petéyewv eooi, kol mavta €otiv €v alTii Td yevwnTikd, aitio
¥Bovimg. v Totvuv piav Eveooty Tdv Beiov TOVTOV YEVAY TNV TETPAYOVIKIV ONCL YOVIOV TEPLEYELV.

75 Orig.: eaivovton 8¢ xoi oi ITvbayopicoi Tov Tvedve Soupovikiy fyovpevol Stvapty: Aéyovst yap &v
aptio pETpe T Extm kal mevinkoot®d yeyovéval Tvedva: kol Ty TV uev t0d tprydvov <edov> Atdov kol
Atovioov kol Apeoc sivar THv 8¢ ToD TeTpaydvov Pac kol Appoditng kai ARuntpoc kai Eotiog koi “Hpag: v
8¢ 10D dwdekaydvov Adg” TV 8¢ <tod> gkkomevinkoviaywviov Tvepdvog, dg Ebdolog iotdpnkev.
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quadrado. Essa palavra ¢ formada a partir de outras duas tetrd + gonia. Portanto,
etimologicamente, tetragono significa, literalmente, quatro angulos.

No entanto, os testemunhos contém problemas que me fazem desconsidera-los como
auténticos — ou relevantes — para a filosofia filolaica. Tannery (1889: 380) defende que esses
testemunhos fazem alusdo a astrologia, que estava em um periodo bastante embriondrio na
época de Filolau. O autor também comenta o carater neoplatdnico que esse testemunho possui,
como também foi afirmado anteriormente.

Huffman (1993: 387) concorda e aduz que o texto possui conexdes com as concepgdes
platonicas apresentadas no 7imeu, compreensdo com a qual estou de acordo. H4, ao menos
desde Diogenes Laércio (VIII, 85), uma tentativa de correspondéncia entre o Timeu de Platdo e
a filosofia filolaica. Inclusive, Platdo ja foi acusado de ter plagiado toda a obra de Filolau
intitulada de Sobre o Natureza e, a partir dela, escrito o Timeu.”® Além dessas questdes, ndo ha
um consenso se esses testemunhos devem ou ndo ser considerados como auténticos. Para mim,
trata-se, de fato, de textos baseados em literatura posterior ao periodo de Filolau (séc. V aEC),
provavelmente, neoplatonico ou, talvez, neopitagorico.

Kingsley (1995), a partir do texto de Anatdlio, afirma que o sistema astrondmico de
Filolau é, na realidade, uma transposi¢io’’ da Iliada. Isso se da porque o trecho supracitado de
Anatolio (“Tao abaixo do Hades quanto o céu estd distante da terra”) aparece de modo
semelhante na //iada (8.17). Kingsley (1995) ¢ insistente ao dissertar que, naquele periodo, era
impossivel que quaisquer filésofos ou pensadores ndo lidassem, em alguma medida, com
Homero, sendo Platdo um exemplo mor disso. Afinal, Homero €, nas palavras de Kingsley
(1995: 192), uma “autoridade” relevante no contexto da Grécia Antiga. Porém, como bem
aponta Huffman (2008: 67), ndo ha nada que ampare textualmente ou que, a0 menos, permita
estabelecer um vinculo entre Filolau e Homero.

Segundo Kingsley (1995: 185), o texto de Anatdlio indicaria que hestia seria o Tartaro,
e a anti-Terra (B17), o Hades. Em concordancia com Huffman (2008), a hipotese de Kingsley
¢ permeada de erros metodologicos, em especial porque Kingsley ndo trabalha com uma visao
holistica e integral do sistema de Filolau, restringindo-se & analise dos textos que sdo

convenientes a sua hipdtese. Huffman afirma que “Mesmo dentro da propria passagem de

76 Comento essa questdo com maior detalhe em D’Luca-Cornelli (2024).
77 Utilizo, aqui, o termo tal como elaborado por Bernabé (2011).
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Anatolio, ele se concentra nos aspectos que apoiam a sua teoria e deixa de lado outros aspectos
da passagem que levantam questdes sobre a sua interpretagio” (HUFFMAN, 2008: 59).78

Um dos grandes argumentos do artigo de Kingsley (1995: 185) se baseia na afirmagao
do Tartaro enquanto um local igneo. Homero (//. 8.13-15), entretanto, nao adjetiva o Tartaro
como igneo, mas, sim, nevoado (herdenta). Quem atribui aquela caracteristica ao Tartaro ¢
Pindaro (Pyth. 1. 15-25). Notando essa contradi¢do, Huffman explica que “Isso ¢ possivel, mas
entdo fica mais dificil entender como Filolau derivou a sua cosmologia do verso homérico,
como sugere Kingsley, ja que, na descri¢ao de Kingsley, Filolau esta a alterar o sistema de
Homero a luz de preconceitos ndo homéricos” (HUFFMAN, 2008: 71).”°

O texto de Kingsley (1995), portanto, apresenta extrapolagdes hermenéuticas e
problemas de argumentacdo e coesdo. A interpretacdo de que a astronomia filolaica poderia ser
reduzida a uma simples reproducdo do texto homérico e, ainda, a tentativa de justificar esse
argumento apoiando-se na perspectiva de a doutrina pitagérica ser envolta em mistérios
oriundos, principalmente, da akousmata, parece-me uma petitio principii. Afinal, eu poderia
afirmar o que eu bem quisesse acerca da doutrina pitagérica, por ndo existir evidéncia textual,
dado que tal doutrina é sabidamente envolvida em segredos e mistérios transmitidos
oralmente. Assim, o apelo aos segredos ndo funciona como argumento, mas como uma licenga

interpretativa que concede uma “carta branca” para atribuigdes arbitrarias aos pitagoricos.

2.2.3 Uma leitura moderada da astronomia filolaica

Apresentados os dois opostos interpretativos da astronomia filolaica — o que maximiza
e o que reduz o sentido mitologico —, farei uma leitura que propde uma hermenéutica mais
moderada acerca dessa questio®’, baseada na ideia de que hestia ndo é colocada de maneira
aleatoria no centro do cosmos. Ha razdes especificas para isso, € essas nao sdo puramente
mitologicas, embora aproximem-se da mitologia.

No capitulo 1, demonstrei que hestia representava tanto o centro da vida politica quanto
o centro da vida doméstica, a esfera publica e a privada. A partir dessa perspectiva, o supracitado

h.Hom (5), ao retratar o surgimento de &estia, conta que Zeus a concede um belo privilégio: ela

78 Orig.: “Even within the Anatolius passage itself, he focuses on the aspects that support his theory and
leaves unremarked other aspects of the passage that raise questions about his interpretation”.

7 Orig.: “This is possible, but then it is harder to see how Philolaus derived his cosmology from the
Homeric verse as Kingsley suggests, since on Kingsley's description Philolaus is altering Homers system in light
of non-Homeric preconceptions”.

80 De um certo modo, essa leitura ja havia sido iniciada tanto por Betegh (2014) quanto por Huffiman
(2008).
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se fixaria no centro da casa. Também o h.Hom (29) relata que hestia ganhou, dos deuses, um
assento perene. Esse assento, muito possivelmente, ¢ uma metafora para a posi¢do que hestia
ocupa, ou seja, o centro, o mesmo local do 4. Hom (5).

A planta do Palécio de Nestor (Fig. 10) mostra-nos uma /estia circular no meio da Sala
do Trono. No Room 36 do Pritaneu de Latos (Fig. 14), hestia também esta centralizada, como
j& exposto anteriormente. Todas essas atribuigdes, fungdes e simbolos de hestia eram,
provavelmente, conhecidas por Filolau em sua época. Desse modo, a primeira hipotese que
podemos levantar ¢ a de que a astronomia filolaica se trata, entdo, de uma derivagao
Mmicrocosmo-macrocosmo.

De acordo com Cornford (1912), a palavra “kosmos” era um termo politico entre os
doricos, e foi s6 depois que a filosofia comegou a utilizar desse termo para se referir a
organizacdo do universo. Conger (1922) conceitua microcosmo como aquilo que diz respeito
ao ser humano, este que €, por si s6, um microcosmo. O macrocosmo € o universo ou alguma
parte dele.

Para a teoria micro-macrocosmo, “[...] por¢des do mundo, que variam em tamanho,
exibem similaridades nas estruturas e processos, indicam que uma porc¢ao imita a outra (ou
outras) em uma escala diferente” (CONGER, 1922: 13).3! E, como ressalta Huffman (1993:
320), conseguimos, tranquilamente, ver a aplicagdo dessa teoria no B13 — o fragmento que
aborda a questdo da lareira-altar e do omphalos — de Filolau de Crotona.

A concepcao filolaica “[...] é totalmente motivada por consideragdes metafisicas e
fisicas e encontra o seu lugar no quadro das especulagdes cosmoldgicas pré-socraticas; no
entanto, a0 mesmo tempo, incorpora e, assim, reinterpreta elementos da tradicao religiosa”
(BETEGH, 2014: 162).%?

Além disso, Betegh ¢ preciso ao ponderar que

Da mesma forma, ao colocar a Lareira no centro do seu sistema astronomico, Filolau
transmite imediatamente a imagem de que o cosmos ¢ uma grande casa habitada por
colegas — isto pode muito bem estar relacionado com a ideia pitagérica da conexdo e
amizade que liga as principais caracteristicas estruturais do cosmos e todos os seres
vivos nele (BETEGH, 2014: 163).33

81 Orig.: “portions of the world which vary in size exhibit similarities in structures and processes,
indicating that one portion imitates another or others on a different scale”.

82 Orig.: “[...] is fully motivated by metaphysical and physical considerations and finds its place in the
framework of Presocratic cosmological speculations, yet, at the same time, it incorporates, and thereby
reinterprets, elements of the religious tradition”.

8 Orig.: “Similarly, by putting the Hearth at the center of his astronomical system, Philolaus immediately
conveys the image that the cosmos is one large household populated by relatives — this might very well be related
to the Pythagorean idea of the connectedness and friendship linking the main structural features of the cosmos
and all living beings in it”.
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Essa afirmacdo de Betegh (2014) acerca da ideia de um cosmos como uma grande
koinonia encontra respaldo no texto de Cornelli, segundo o qual “[...] a defini¢do de pitagérico
estaria, no comeco, mais diretamente ligada a pertenca a uma comunidade e a partilha de um
bios, constituido principalmente por akousmata e symbola” (CORNELLI, 2011: 102. Grifos no
original). A ideia de koinonia (comunidade) permeia o pensamento protopitagorico, entdo nao
¢ de se estranhar que essa nog¢ao seja aplicavel ao cosmos por meio de uma derivagao micro-
macrocdsmica.

Nesse sentido, o cosmos poderia ser pensado como uma grande koinonia cdsmica, em
cujo centro esté a lareira-altar, dando coesdo, harmonia, de maneira semelhante a polis. A partir
disso, Betegh® (2014: 163) evoca uma imagem poderosa: é possivel imaginarmos os corpos
celestes girando em torno de hestia, como em um ritual de amphidromia, como se eles
dancgassem.®’

Filolau também parece ter exercido cargos de poder e influéncia politica — o que nao era
incomum dentro do movimento pitagoérico. Temos, como um exemplo claro disso, o pitagorico
Arquitas, que era considerado um lider e general emblematico da cidade de Tarento. Isso pode
ser deduzido a partir de (D. L, VII, 84), porque s6 aspiraria a tirania alguém que, de algum
modo, tem meios de concretizé-la. Também, segundo o mesmo relato, os cidadaos de Crotona
teriam lhe matado exatamente por essa aspiracao.

Isso significa que Filolau, muito provavelmente, frequentava locais onde a vida politica
acontecia. E qual era esse local? O Pritaneu — sendo recinto central de Aestia, como vimos no
capitulo 1 —, que estava em pleno funcionamento e no seu apogeu institucional na época de
Filolau. Assim, esse seria mais um indicador de que a hipotese apresentada estaria correta.

Portanto, a alocagdo ou o posicionamento de hestia no centro do cosmos filolaico
parece-me uma clara derivagdo microcosmica-macrocosmica (pdlis-universo). Ou seja, a partir
da observagdo das praticas ritualisticas e simbolicas, Filolau transpos elementos do cotidiano
para o seu sistema astronomico. Isso nao significa, contudo, que a integralidade da astronomia
filolaica tenha sido uma simples derivagdo. Ele ja buscava responder sobre certos fendmenos e

problemas cosmogodnicos de maneira “cientifica™®¢.

8 O autor tecera um paralelo entre Filolau e o papiro Derveni. Contudo, nio estou convencido de que
haja, de fato, uma relacdo entre os dois. Futuramente, pretendo desenvolver algo nesse sentido.

85 Cf. Hino de Aristonoo (p. 15) e A16 (p. 41).

8 Cf. n. 60.
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A realidade é que o sistema astrondmico filolaico se relaciona, sim, com a mistica
pitagorica, com as praticas religiosas, com a mitologia, mas ndo se limita a essa aproximacao.
E, também, um modelo cientifico, adequado, elegante, que claramente dialoga com

cosmogonias de outros pré-socraticos, como a de Anaximandro.
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CONCLUSAO

Ao longo deste trabalho, pretendi mostrar que hestia ndo significa somente uma
“lareira”, € muito mais que isso. A percepc¢ao de hestia enquanto um local sagrado, de pratica
juramentar, remete a Odisseia de Homero. Na Teogonia de Hesiodo, hestia ¢ a filha de Cronos
e Reia, consequentemente, irma de Zeus. Ela era, a0 mesmo tempo, a mais velha e a mais nova,
pois, biologicamente, nasceu primeiro; € a mais nova porque foi a tlltima a ser regurgitada pelo
seu pai. Hestia foi uma das poucas divindades que resistiu aos gracejos amorosos de Afrodite,
ainda negou romanticamente Poseidon e Apolo. Por ela ter escolhido permanecer virgem, Zeus
lhe concedeu um privilégio, o de assentar-se no centro do oikos para receber as melhores
oferendas.

Na se¢do 1.4, apresentei como hestia estava intrinsicamente vinculada ao cotidiano
grego. Ela ndo era cultuada apenas em festividades, em grandes celebragdes e ritos, estava,
também, no dia a dia, tanto na vida publica quanto na vida privada dos cidaddos gregos. Hestia
marca trés grandes momentos da vida: o nascimento, o casamento ¢ a morte. No nascimento,
hestia aparece no ritual da amphidromia, que é, basicamente, apresentar o recém-nascido ao
redor da lareira-altar. No casamento, ela marcava a festividade, possivelmente com sacrificios
e libagdes (Fig. 6 e 9). Na morte, relata-se que era comum, apos o falecimento de um ente
querido, que se apagasse a hestia doméstica como um simbolo de luto. Essas sdo algumas
referéncias do sentido privado que a lareira-altar assumia no cotidiano grego.

Na vida publica, especificamente no periodo Cléssico, hestia se situava dentro do
Pritaneu, que era o local onde ficavam os magistrados da pdlis, embora ndo fosse restrito aos
juizes. A lareira-altar comunal era o simbolo maximo de representacdo desse espacgo, pois
muitas funcdes do Pritaneu eram realizadas em torno de hestia koiné, a qual marcava o centro
do Pritaneu, como o seu coracao.

Apos esse background, tentei esbocar uma resposta a pergunta “por que ha uma hestia
no centro do cosmos de Filolau de Crotona?”. Apresentei duas outras interpretagdes acerca da
astronomia filolaica: a de Aristételes, na Metafisica e no De Caelo, e a da Kingsley (1995).
Ambas problematicas, mas de formas divergentes. Por um lado, Aristoteles tenta justificar todo
o sistema filolaico fenomenicamente, ndo deixando espaco para explicagdes mitologicas — e
sempre apontando os “assim chamados pitagdricos” como influenciadores fundamentais de

Platdo. Kingsley (1995), por outro lado, sugere uma leitura totalmente mitoldgica da astronomia
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filolaica, defendendo que, nesta, ndo hé “ciéncia”, mas, sim, uma transposi¢ao mitica-simbdlica
da lliada de Homero, em que hestia corresponderia ao Tartaro, e a anti-Terra, ao Hades.

Propus, assim, uma interpretacao intermediaria, inspirada especialmente em Huffman
(2008) e Betegh (2014), de modo a integrar os elementos mitico-religiosos sem sacrificar a
coeréncia filoséfica do sistema. Essa abordagem reconhece que a cosmologia pitagorica se
desenvolve na fronteira entre pratica ritual e especulagdo racional, sem que uma dimensao
exclua a outra.

Nesse sentido, conclui-se que Filolau recorreu a hestia como principio cosmico porque
ela ja desempenhava, no imaginario grego, a fungdo de eixo harmonizador das vidas doméstica
e publica. O filésofo promove, assim, uma derivagdo micro-macrocoésmica tipica do
pensamento pré-socratico: parte da observagdo da organizagdo da pdlis e dos rituais cotidianos
para projetar no universo um modelo de ordem e comunhao. O cosmos, para Filolau, pode ser
concebido como uma grande koinonia, cujo centro ¢ ocupado por uma hestia coOsmica que
confere coesdo, medida e estabilidade.

A presenca de hestia no centro do mundo nao ¢ um detalhe arbitrario, mas a expressao
filos6fica de um dos simbolos mais fundamentais da experiéncia grega. Essa compreensdo
permite restituir & cosmogonia filolaica sua complexidade prépria, situada entre mito e razao,
entre ritual e especulacdo, uma vez que Filolau transformou a lareira doméstica — tdo presente

no cotidiano da polis — em principio estruturante do cosmos.
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