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Resumo: Este artigo analisa o conceito pharmakon e suas utilizagfes nas poesias épica e tragica gregas. A partir
da discussdo acerca do conceito de magia e de suas utilizagbes na sociedade grega dos periodos arcaico (Séc.
VIII-VI a.C.) e classico (séc. V e IV a.C.), que incluiam a manipulacdo do pharmakon, propomos uma
investigagdo que evidencie os significados, bem como as transformagdes pelas quais o conceito de magia passou
no decorrer dos trés séculos que separam a produgéo dos textos antigos por nos utilizados. A tradi¢do méagica

helénica tem no pharmakon seu elemento de continuidade nos periodos arcaico e classico.
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Pharmakon: from epic to tragedy

Abstract: This article analyses the concept of pharmakon and its use in Greek epic and tragic poems. Starting
with a discussion of the concept of magic and its uses in Greek society in the archaic (from the eighth to the sixth
centuries BCE) and classical (the fifth and fourth centuries BCE) periods, including the use of pharmakon, an
investigation is proposed to show the meanings, as well as the transformations through which the concept of
magic passed during the three centuries which separate the production of the ancient texts used by us. Pharmakon
provides the Hellenic magic tradition with its element of continuity in the archaic and classical periods.
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Pharmakon: de la epopeya a la tragédia

Resumem: Este articulo analiza el concepto de pharmakon y sus utilizaciones em las poesias épica y tragica
griegas. A partir de ladiscusion acerca del concepto de magia y de sus utilizaciones em la sociedad griega de los
periodos arcaico (siglo VIII-VI a. C.) y clasico (siglo V y IV a. C.), que incluian la manipulacién
del pharmakon, proponemos una investigacion que evidencie los significados, asi como las transformaciones
por las cuales el concepto de magia paso en el recorrido de los trés siglos que separan la produccién de textos
antiguos utilizados por nosotros. La tradicién magica helénica tieneenel pharmakon su elemento de continuidad
em los periodos arcaico y clasico
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Introducgéo

No presente artigo  propomos
estabelecer uma andlise acerca dos usos do
pharmakon® pelos helenos a partir de textos
literérios, em especial, a epopeia e a tragedia.
Propomos entender o comportamento da
sociedade grega em relacdo as préaticas
magicas em dois momentos historicos
diferentes - o arcaico e o classico — e
almejamos elucidar as possiveis semelhancas,
diferencas e continuidades que os dois
periodos possuem em relacdo a este conceito.
Assim sendo, iniciaremos definindo oconceito
de magia. Para tal, nos pautaremos
parcialmente nas consideracdes de Fritz Graf
acerca do tema, pois 0 autor ndo compactua
com a visdo dicotbmica, propagada
inicialmente por James Frazer?, de que magia
e religido ocupem pélos opostos.

Ao estudar textos méagicos como o
Papiry Graecae Magicae, Graf destacou a
existéncia de oragdes em contextos magicos,
entendidas como quintesséncias da religido,
demonstrando que a dicotomia proposta por
Frazer - e que foi largamente aceita pelos
classicistas - é suscetivel de questionamentos
(GRAF, 1991, p. 188). Com base nas pesquisas

de Graf, ressaltamos a importancia do discurso
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magico como o principal meio de realizar a
magia. Dessa forma, os atos magicos de
invocacdo  sobrenaturais implicam uma
intencdo, de modo que, por tréas do ato, alguém
pretende transmitir uma mensagem (GRAF,
2002, p. 93). A magia grega, assim, expressa a
tensdo social pelos mais diversos meios, e
ganha sentido profundo ao estar inserida em
uma rede complexa de relagdes sociais, na qual
a comunidade integrada ndo é sé compostapor
vivos, mas também pelas mais diversas
divindades e pelos mortos (COLLINS, 2009,
p.100).

Fritz Graf afirma a partir de Apuleio
que a base da magia é o discurso magico entre
um humano e os seres que lhe sdo superiores:
0s deuses imortais, e suas formas de agir se
caracterizam pelos feiticos. Portanto, 0 mago
seria aquele com capacidade de interagir com
a comunidade invisivel que divide o mundo
consigo, e essa definicdo, para ele, reflete o
pensamento helénico da época: “a magia tem
sua fundacdo na possibilidade de contato entre
humanos e seres super-humanos, e seu
principal veiculo é o discurso, a poderosa
palavra - e ndo o ritual, o poderoso ato -”
(GRAF, 2002 p. 94). E esse contato e cuidado
devidos com os deuses, € também parte

imprescindivel para que a religido grega

! Definido de diversas maneiras de acordo com o contexto, o termo em grego sera discutido e traduzido mais a frente.
2Em seu The Golden Bough (1917) Frazer defende o argumento de que a pratica méagica ndo é nada além de um estagio
inicial das crencas dos seres humanos, da qual se desenvolveria a religido, parte de uma perspectiva evolucionista que
condiz com o contexto em que desenvolveu suas teorias. Segundo ainda o autor, a diferenca entre magia e religido poderia
ser percebida porque a religido exigiria do individuo uma abstracéo de conceitos e uma reflexdo mais profunda e complexa
do que a magia — e ainda assim esta demandaria uma reflexdo mais superficial do que a ciéncia.
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funcione, de forma que separar o que €
puramente magia (em uma visao permeada por
conceitos do século XIX) e o que é puramente
religido ndo se torna possivel na pratica
religiosa helénica, uma vez que ndo ha
separacao ou corte nitido entre elas.
Defendemos que 0s gregos percebiam a
magia a sua volta, acreditavam nela e temiam
a sua eficacia, bem como de quaisquer outras
formas de  manipulacdo das  forcas
sobrenaturais. Ademais, contrapondo-se a
tedricos como Frazer, Christopher Faraone
(2001, p. 17) apresenta um ponto importante
para que compreendamos o porqué de nao
fazer sentido separar religido e magia: partindo
da premissa de que os gregos eram politeistas
amplamente tolerantes, podemos dizer que eles
possuiam um senso de ortodoxiareligiosa bem
flexivel; em suma, artificial, de forma que era
completamente possivel venerar divindades
diversas e praticar rituais variados. As
reflexbes do autor sdo extremamente
satisfatorias para nossa investigacdo da magia,
uma vez que ele opta por observar a magia
inserida em seu contexto de atuacdo, buscando
ndo adicionar significados e fazer distin¢bes
gue simplesmente ndo existiam na antiguidade.
Quanto as praticas magicas, 0 que
difere os rituais considerados civicos dos
rituais classificados como magicos, é muito
mais uma questdo de seu contexto social do
que propriamente dos atos que os compdem
(FOWLER, 1995, p. 2; GARF, 1991, p. 196).
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Além disso, ndo consideramos a magia como
uma forma negativa de utilizacdo da religido,
uma vez que as trocas culturais do
Mediterraneo proporcionaram um ambiente
fértil para a criagdo/absorcdo e o
desenvolvimento de diversas praticas de culto
diferentes das oficialmente sancionadas.
Assim, nossa compreensdo de magia se
aproxima das consideragdes de Faraone,
Robert Fowler, Derek Collins e Maria Regina
Candido, pesquisadores que propdem o estudo
da magia como associada a religido, uma vez
que ambas estdo contidas uma na outra, e tendo
em mente que oS gregos ndo definiram
claramente o conceito de magia, muito menos
0 opuseram a sua religido (FOWLER, 1995, p.
1-22).

Ademais, com o objetivo de entender
como a magia e seus praticantes eram vistos,
ressaltamos que as praticas rituais na
Antiguidade poderiam nao receber
denominagdes explicitas, ou seus nomes
poderiam ser alternados por conveniéncia
(PHILLIPS, 1986 e 1991). Dessa maneira, nem
sempre encontramos respostas satisfatérias em
investigacOes acerca das praticas da magia, e
nesse sentido uma metodologia comparativa,
COMO propomos no presente artigo, se torna
muito Util: lembrando-nos das particularidades
que definem as interpretacbes da magia em
determinado contexto cultural, ela nos auxilia
a entender o que deve ser procurado para

construir uma nova interpretacdo em outro
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contexto (COLLINS, 2009, p. 50). Aliado a
isso, destacamos o fato de que a maioria dos
usuarios de magia grega poderia ndo refletir
demasiado acerca de como ela funcionava, mas
concordavam que tais praticas eram reais.

Outro grande dilema encontrado pelos
pesquisadores de magia grega, principalmente
quanto as praticas anteriores ao V século a.C.,
diz respeito ao fato de que o termo grego
mageia, do qual se deriva a palavra magia, era
inexistente. Entretanto, apesar da palavra ter
surgido no periodo classico, indicios de
praticas, feiticos, pocbes e substancias
consideradas magicas, ademais a individuos
percebidos como magos/feiticeiros, ja existiam
no imaginario grego muito antes do termo
mageia se fixar (COLLINS, 2009, p. 51).
Fixamos os epicos de Homero no VIII século
a.C. e trabalhamos com o pressuposto de que
suas historias e as situacbes explicitadas ja
eram cantadas em publico ao menos trés
séculos antes da palavra mageia ser
consolidada.

A associacdo entre magia e religido,
bem como os usos do pharmakon serdo
analisados comparativamente no contexto dos
periodos arcaico e classico, assim como entre

0S géneros épico e tragico.

O pharmakon e a poesia épica: Periodo
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Arcaico

Ao cantar os versos do canto XI (vv. 23-37) da
Odisseia, 0 aedo® ou rapsodo* repetiam as
seguintes palavras:

L4, os animais do sacrificio, Perimedes e
Euriloco

Seguraram; e eu puxei a afiada espada dacoxa,
Cavei um fosso, cerca de um cubito de altura e
largura,

E em sua borda verti libagdo a todos os mortos:
Primeiro, misto com mel, depois com vinho
doce

E a terca com &gua; em cima aspergi branca
cevada.

Com zelo supliquei as tibias cabecas dos
mortos

Que, uma vez em ltaca, iria vaquilhona, a
melhor,

Sacrificar no palacio e encher o fogo de
valores;

ATirésias, s6 para ele, imolaria, & parte, ovelha
Toda negra, a que sobressaisse entre nossos
rebanhos.

Apobs eles, ao grupo de mortos, com voto e
stplica

Suplicar, peguei as bestas e cortei seu pescogo
Na direcdo do fosso, e fluia sangue escuro. Elas
se reuniram,

As almas de finados defuntos subindo do
Erebo.’

Na passagem, encontramos Odisseu no
Hades, buscando evocar os espiritos dos herdis
falecidos, de suas mulheres e mées. Paratanto,
ele cava um grande buraco e o preenche com
mel, vinho, agua e cevada, sacrifica ovelhas
em seguida, e faz com que seu sangue escorra
para dentro do mesmo. Ao ritual de sacrificio,
adiciona-se preces e promessas feitas pelo
heréi, e entdo os espiritos dos mortos

aproximam-se da cavidade, bebem a mistura

3Ser aedo era um oficio poético na Antiguidade grega, que consistia na declamagéo cantada da epopeia.
4 Poeta que decorava a épica de Homero e a declamava em festivais publicos (HORNBLOWER; SPAWFORTH, 2014,

p. 129).

>Todas as citagdes da Odisseia foram traduzidas por Christian Werner (2015).
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de sangue ofertada, e dessa forma se tornam
aptos a se comunicar com Odisseu.

O termo que caracteriza as atitudes que
Odisseu realiza no canto XI da Odisseia € a
psychagogia ®- a “invocacdo das almas dos
mortos” (BAILLY, 2000, p. 2175) - porém,
este termo € inexistente no periodo em quesua
historia foi consolidada em forma épica,
surgindo apenas no periodo cléssico
(JOHNSTON, 1999, p. 85), no qual aqueles
gue garantiam conhecer 0s meios para invocar
e estabelecer comunicacdo com o0s espiritos
dos mortos eram magos/feiticeiros envolvidos
com 0 que se estabeleceu como necromancia.
Essa passagem supracitada evidencia a
presenca de rituais magicos mesmo antes da
existéncia de uma palavra que os sintetizasse
ou classificasse, de forma que, ao serem
entoados no seculo V a.C., os helenos
reconheceriam naqueles versos o ritual
executado por Odisseu e as conotacOes
maégicas que o circundavam.

Outro exemplo é o encontro de Odisseu
com a feiticeira Circe: possuindo o epiteto
polypharmakos (hébil em muitas
drogas/remédios), a deusa demonstra para a
audiéncia toda a sua techné ao transformar

vinte aqueus em porcos sem 0 minimo esforgo.
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Em seguida, o herdi de itaca decide confrontar
a feiticeira, objetivando salvar seus
companheiros. A deusa novamente confia na
arte magica que domina, e tenta enfeitica-lo
com uma bebida (onde derrama seu
pharmakon, transformando-a em um philtron,
uma pocao magica). Porém, desta vez Circe é
derrotada com a ajuda do moly’, o bom
pharmakon portado por Odisseu, dado de
presente ao heroi pelo deus Hermes — este
pharmakon utilizado pelo herdi possuia o
poder de neutralizar a magia da deusa. Mais
uma vez temos uma palavra (pharmakon) que
existe antes do termo mageia e também se
refere a praticas de conotacdes magicas: “de
fato, os pharmaka ‘drogas/remédios’, s3o uma
das caracteristicas principais da pratica de
magia ateniense no século V a.C. e, por volta
do século IV a.C., Circe e outras figuras
literarias, como Medeia, tornaram-se sinbnimo
de pratica de magia” (COLLINS, 2009, p. 54).
A magia de Circe, Hermes e a utilizada por
Odisseu sdo, para a audiéncia do século V a.C.,
facilmente associaveis aquelas praticadas no
periodo. Assim, reconhecem no eépico de
Homero os feiticeiros do periodo classico que
alegavam poder curar ou infligir os mais

diversos males através da manipulagéo de

6 O ritual para a invocacéo das almas dos mortos variava de lugar para lugar, mas a chamada “incubaco” tinha um papel
fundamental € comum entre eles. A forma mais antiga de “incubagdo” era o sono (ou o transe) na tumba de um
antepassado. Aqui era necessario estar completamente esticado, tocando a terra 0 maximo possivel. Formas posteriores
envolviam 0 sono ou o transe em cavernas, debaixo de arvores ou nos triodoi, pontos em que as trés estradas se
encontravam (LUCK, 2006, p. 12). Na Grécia antiga, as encruzilhadas eram compostas pelo encontro das trés estradas,
que também eram locais de culto da divindade Hécate, associada a magia.

"Planta de flor branca e raiz escura.
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plantas e ervas especificas.

A essas argumentagBes somam-se as
propostas de Marcelo Carastro (2006, p. 100-
217). Apbs demonstrar as correspondéncias de
significado entre a nogdo arcaica de thelgein e
0 conceito de magia do periodo classico, o0
pesquisador sugere que as representacdes
classicas dos sacerdotes persas magoi® foram
desenvolvidas e ancoradas a partir da nogao
grega de thelgein, uma vez que este verbo ja
englobava significados relacionados as formas
de culto e os poderes atribuidos a eles. Assim,
a concepcdo grega de mageia ndo se
fundamentou em nogdes orientais recém-
conhecidas pelos helenos do V século: as
raizes de seu significado e o sistema de
representacfes que a caracteriza ja estava
amplamente estruturado, sendo relativamente
autdbnomo no épico e no periodo arcaico.

O verbo tem conotacdo de impedir
forcosamente outra pessoa de pensar ou agir
por si mesma, de minar sua vontade, deixar
alguém estupefato, paralisar, o que s6 é
possivel de se atingir através de uma
aproximacdo indireta, logro/seducéo e ndo um
ataque direto (BRACKE, 2009, p. 50). Essas
caracteristicas aproximam thelgein do que
definimos como magia, pois o individuo se

utiliza de elementos naturais e suas
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propriedades sobrenaturais para atingir um
objetivo, sem a minima suspeita da vitima.
Essa aproximacdo semantica € inclusive
atestada pelas escolhas interpretativas dos
tradutores da epopeia: ao que Emely Brack
traduz os versos 213-15 do canto X da
Odisseia X como: “Ela os paralisou (stupefied)
através de suas drogas maléficas/Eles, por sua
vez, ndo correram para cima dos homens, ao
contrario,/Balancando suas longas caudas,
apoiaram-se em suas pernas traseiras”; Trajano
Vieira prop@e: “Lobos monteses a circundam e
leGes/enfeiticados por apavorantes
farmacos./Ao invés de atacarem 0s marujos,
sobre-/agitam as longas caudas” e Christian
Werner: “No entorno, havia lobos da montanha
e leBes,/que ela enfeiticara apos Ihe dar nocivas
drogas”.

Relacionando as poesias com aqueles
que as ouviam do periodo arcaico ao classico,
podemos dizer que a magia praticada pelos
deuses (Circe e Hermes) e a pelos homens
(Odisseu), é a mesma em esséncia. Esse tipo de
afirmacdo pode causar discordancia entre 0s
pesquisadores que se propde a estudar magia,
principalmente se partirem da premissa de que
0 mundo divino deve ser completamente
separado do mundo humano/mortal, uma vez

que os proprios gregos reconheciam a

8 Osmagoi (cf. BAILLY, 2000, p. 1215) eram os servos diretos do rei persa, sacerdotes altamente respeitados por seus
conhecimentos e influéncia religiosa no império persa. E deste termo que deriva a palavramageia (magia) emagus.
Percebemos na tragédia do século V os casos em que o significado de feiticeiro charlatdo qualifica 0 mago ndo-persa, e
essa acepcao do termo ndo é similar as atividades dos 0s magoi originais, os “sacerdotes persas”, que faziam sacrificios,
“interpretavam sonhos em meio a tribo de Médes” e eclipses, cantavam e declamavam teogonias, adoravam o fogo e sol,
além de realizar diversos rituais sacralizados (COLLINS, 2009, p. 90).
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diferenciagéo e distancia entre humanos e as
poténcias divinas.

Contudo, o uso do mesmo tipo de
magia (seja ela de invocagdo dos mortos ou 0
uso de drogas magicas) ndo seria um fator que
igualaria homens e deuses: na verdade, seria
uma representacdo literaria dos deuses que
legitimaria tal uso (COLLINS, 2009, p. 55).
Sabemos que 0s poemas (sejam eles épicos ou
hinos) ndo sdo o mito em si, mas uma
interpretacdo que, pode conter informacées-
chave sobre quem o cantava e a audiéncia que
0 escutava. Dessa forma, o mito e suas
interpretagdes se encarregam de mostrar as
divindades praticando magia, de forma a
funcionar como uma espécie de modelo que
legitima a pratica, isto €, a tornando
socialmente aceita. Derek Collins (2009, p. 56)
afirma ser algo frequente na mitologia grega
que os deuses — masculinos ou femininos-
sejam 0s primeiros a praticar qualquer tipo de
tradicdo, ratificando-as.

A interacdo divina com 0s humanos
pode ser observada quando o deus Hermesnéo
apenas oferece a Odisseu 0 pharmakon que o
salvard da magia de Circe, mas 0 ensina como
usa-lo e lhe diz qual o comportamento a ser
adotado por ele ao interagir com a deusa
(Odisseia, X, vv. 297-301). Isto, sob a oticada
religido e da mitologia gregas, é perfeitamente
natural: o &mbito mortal e o divino ndo estdo
separados no pensamento heleno, pois ndo sao

dominios opostos: eles estdo ligados, pois 0s
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deuses sdo do mundo e o mundo é dos deuses.
A diferenca encontra-se, reforcamos, na
propria constituicdo dos deuses: eles nao
compartilham de males humanos como fadiga,
fraqueza, doenca ou a morte. Imortais e
poderosos, 0s deuses sdo Poténcias, nao
pessoas (VERNANT, 2006, p. 5 e 32-3).

Vimos no canto X1 da Odisseia, 0 heroi
conjurar as almas dos mortos, o que é um ritual
magico, e suas instrucdes vieram de Circe, que
é descrita como uma feiticeira. Mas ndo ha
nenhuma indicacdo, no texto, de que o ritual
praticado por Odisseu seja algo subversivo,
ilegal ou mesmo tabu (COLLINS, 2009, p. 85).
Inclusive, o fato de que ele, Odisseu, heroi
reconhecido por toda a Hélade, é o responsavel
por performar tal ritual, o torna legitimo
(LUCK, 2006, p. 22). No canto X, Circe e
Hermes sdo divindades que entendem e
manipulam o pharmakonde acordo com suas
vontades interiores, ndo havendo qualquertipo
de critica ou censura pela parte do poeta
narrador. O que foi explicitado pelos poetas
gregos desde o periodo arcaico sugere que as
sociedades para as quais essas poesias eram
enderecadas pareciam aceitar as praticas
maégicas lado a lado com os rituais religiosos,
sem quaisquer tipos de discriminagéo,
recriminagéo ou restricdo (LUCK, 2006, p. 22-
3), ndo importando se elas eram praticadas
pelos deuses ou pelos homens.

Em se tratando de magia, precisamos

estar atentos a dois aspectos: como funciona e
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quem/o que a torna eficaz. Baseando-se em
forcas sobrenaturais e invisiveis, que dividem
0 mundo com aqueles que a praticam,
compreender a magia requer a compreensao
dessas forgas. De acordo com Fowler (1995, p.
21) e Collins (2009, p. 48), cada cultura define
seu préprio conceito de magia que, como a
religido especifica de cada sociedade, possui
suas préprias qualidades: o que é considerado
magico para uma sociedade pode ndo ser em
outra, e vice-versa. No mundo grego, a magia
era entendida e se manifestava através das
praticas mégicas, que se caracterizavam por
feiticos e encantamentos a partir de palavras,
filtros e pogcbes de amor, estatuetas
humanas/eréticas de cera, argila ou outros
materiais, laminas de imprecacdo e
drogas/venenos — muitas vezes envolvendo
aspectos da religido civica, tais como 0s seus
deuses, seus rituais, suas datas comemorativas
e suas oferendas votivas. E era principalmente
uma maneira de lidar com todos os tipos de
problemas da vida

Na aproximacdo das praticas magicas
gregas, sobretudo no que concerne aos
periodos arcaico e classico, nos afastamos das
ideias propagadas por grande parte dos
especialistas modernos. Estes constantemente
assumem os discursos filosoficos e
racionalistas — pejorativos no que diz respeito
ao uso da magia — como compartilhados pelos
cidaddaos, de forma que tais préaticas

“idiotizadas” seriam mais apropriadas a
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individuos de status social inferior, como
mulheres, barbaros e escravos (FARAONE,
2001, p. 4). Isso ndo é verdade. Embora
concordemos que as representacdes de préaticas
mégicas na literatura frequentemente sejam
realizadas através de personagens
marginalizadas, se analisamos
minuciosamente os mais diversos documentos
dos periodos, aliados a arqueologia e ao
método comparativo - que enxerga nos
periodos mais tardios a comprovacao material
de uma tradicdo mais antiga- poderemos
perceber de que forma os usos da magia
estavam enraizados nas mais diversascamadas
do mundo grego. E a manipulagdo dos
pharmaka, ndo é excecdo a este fato.

Homero fez o primeiro registro da
magia em grego, na qual Circe, tendo atraido
0s nautas aqueus até sua morada, os oferece um
pharmakon (poc¢do) a base de queijo, vinho,
mel e farinha, que, aliado ao uso de sua varinha
maégica, acaba por transforma-los em porcos
(Odisseia, X, vv. 230-40). Sozinha, a palavra
pode  significar  magia, feitico ou
encantamento, mas Homero se utiliza de
adjetivos para dividir o pharmakon de acordo
com 0s seus mais variados efeitos, de maléfico
a benéfico (SCARBOROUGH, 1991, p. 139).
O termo pharmakon, pode ser simplesmente
definido como: “planta de uso medicinal
epreparagdo magica” (BAILLY, 2000, p.
2054); por extensdo “droga”. Em contextos

medicinais o termo carregava um significado
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ambiguo, remetendo tanto a remédio quanto a
veneno. Para a cura de doencas, o pharmakon
era administrado em pocdes, unguentos ou
emplastres e esse significado tornou-se usual
depois de Homero e foi frequentemente
empregado no sentido figurado em Hesiodo
(SCARBOROUGH, 1991, p. 139 e 143).

O termo refere-se a drogas maégicas,
quando utilizado em contextos de magia, e
pode também significar feiticos em geral: da
palavra pharmakon derivampharmakis e
pharmakeia, significando, respectivamente,
“feiticeira ¢ enfeiticar, ou intoxicar”
(BAILLY, 2000, p. 2054). A precisdo
necessaria, portanto, é muitas vezes definida
pelo adjetivo que a acompanha: em suas
primeiras apari¢Bes, nas epopeias homéricas,
os pharmaka aparecem vinculados a adjetivos
que os qualificam — e isso é um indicio deque,
mesmo em um contexto magico, 0s gregos
faziam distincdo entre 0s usos do pharmakon
como droga magica, pois a intencionalidade é
um fator de importancia no que concerne a
pratica da magia (COLLINS, 2009, p. 197).

As poesias de Homero séo o registro de
uma longa tradicdo oral, cujos mitos que
integram a narrativa eram conhecidos e
cantados muito antes de serem consolidados
em sua forma épica. Dessa maneira, podemos
afirmar que o conhecimento das ervas e sua

atribuicdo magica era anterior ao periodo

®Traducéo de Daniela Paulinelli.
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arcaico. Corroborando com a hipotese de
conhecimento prévio do poeta, na Iliada (XI,
vv. 842-48; XIlI, vv. 1-3) temos referéncias
sobre 0 uso de ervas como remédios, quando
Patroclo presta assisténcia a Euripilo, ferido na
batalha.

A tradicdo que seguiu a essa primeira
prética nos mostra que os helenos faziam uso
dos pharmaka de formas diversas: como
amuletos, ataduras, pocoes, filtros amorosos e
cataplasmas, associados a encantamento e
oracbes, desde a Idade do Bronze
(WICKKISER, 2008, p. 10). Isso significa que,
apesar do pharmakon de Circe ter sido
fabricado com o objetivo de prejudicar aqueles
que ela considerava inimigo, ele também
poderia ser elaborado para cura/bengdo, como
nos diz Gorgias (V séc. a.C.) em seu Elogio a
Helena, 14:

O poder do discurso sobre a disposicdo da alma
é como a disposicdo de drogas(pharmaka)
sobre a natureza do corpo. Assim como drogas
diferentes retiram humores diferentes do corpo
e pdem fim a doenca ou a vida, 0 mesmo ocorre
com o discurso: algumas palavras podem
provocar um mal; outras, prazer; outras, medo
ao passo que outras podem encorajar 0S
ouvintes. Ou ainda, por meio de alguma
persuasao nociva, as palavras podem enfeiticar
(pharmakeuein) e langar um encanto sobre a
alma.®

Ainda em Homero temos mais um
episédio em que o pharmakon é utilizado por
uma personagem sem 0 consentimento

daqueles que o bebiam. No canto IV (vv. 219-
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26) da Odisseia, Telémaco e Pisistrato estdo
em Esparta, visitando o rei Menelau e sua
esposa, com o0 objetivo de conseguir
informacOes acerca do herdi Odisseu apds a
guerra de Troia. Participando da conversa e
compartilhando do lamento e choro de seus
convidados, a mulher, com o objetivo de
tranquiliza-los, adiciona um pharmakon ao
vinho que bebem, antes que possa contar-lhes

sobre seu encontro com Odisseu em Troia:

Mas entdo teve outra ideia Helena, nascida de
Zeus;

De pronto langou droga no vinho do qual
bebiam,

Contra afli¢do e raiva, para oblivio de todos o0s
males.

Quem a tomasse, apés ser misturada na anfora,
Nesse dia ndo lancaria lagrimas face abaixo,
Nem se a mée e o pai tivessem morrido,

Nem se na sua frente irméo ou filho querido
Com bronze tivessem matado, e a ele, visto
com os olhos.

Nesses versos, Homero demonstra a
utilizacdo positiva do pharmakon, mesmo
sendo sem 0 consentimento daqueles que o
utilizaram. Este detalhe condiz com o
imaginario da pratica mégica: o praticante o
faz sem o conhecimento das pessoas a serem
enfeiticadas, buscando um objetivo que partiu
de escolhas individuais. No caso de Helena, a
mulher presenciou e compartilhou das
lagrimas dos homens no banquete, e ja sabia
que Telémaco e Menelau conversariam, no dia
seguinte, sobre as desventuras de Odisseu.
Procurando garantir ao menos algumas horas

de paz, a anfitrid usa o pharmakon em
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beneficio de seus hdspedes.

Para Scarborought (1991, p. 140) o
pharmakon em questdo é provavelmente a
papoula, mencionada anteriormente na lliada
(VII, vv. 306-7) no episddio acerca da morte
de Polidoro por uma flecha de Teucro, como
droga que é capaz de acabar com as dores, e
argumenta que a audiéncia que escutava a
cancdo do poeta provavelmente sabia
exatamente qual era a droga que Helena
misturava ao vinho: tanto poetas quanto, mais
tarde, tragedidgrafos, certamente faziam
alusbes aquilo que seria familiar a sua
audiéncia, de forma que ndao é de todo
incoerente supor que os ouvintes do VIII
século a.C. ja conheciam bem os poderes e as
propriedades  soniferas/alucinégenas  da
papoula.

Os versos seguintes também possuem
informacdes relevantes acerca do pharmakon
no periodo em que o épico foi consolidado
(Odisseia, 1V, vv. 227-32):

A filha de Zeus possuia tais drogas astuciosas,
Benignas, que lhe deu Polidamna, esposa de
Tén,

No Egito, onde o solo fértil produz inimeras
Drogas, muitas benignas, misturadas, muitas
funestas,

E cada um é médico habilidoso, superior a
todos

Os homens: sim, sdo da estirpe de Pea

Esses versos demonstram que 0 poeta
possui algum conhecimento sobre ervas e
drogas, uma vez que lhes da uma procedéncia

especifica e evidencia a sua existéncia e
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utilidade dual. A sua narrativa de misturar o
Opio com o vinho em um contexto onde este
poder e conhecimento sdo empregados com o
proposito de fazer o bem esta em oposicdo a de
Circe: o pharmakon benfazejo produz a cura, 0
funesto envenena. Ademais, é interessante
destacar que o conhecimento das ervas e 0
acesso a elas foi garantido a Helena por uma
estrangeira, uma egipcia. Sdo mulheres que
possuem esta habilidade especial, novamente,
fazendo uma ligacdo, mas em oposi¢do, ao
pharmakon utilizado por Circe.

Os versos também se referem aos
egipcios, como um todo, de forma peculiar: no
que tange a manipulacdo de ervas, sdo
superiores aos demais; €, ao contrario da
Hélade épica, onde este conhecimento é
especifico e partilhado por poucos
personagens, no caso desses estrangeiros
especificos “cada um ¢ médico habilidoso”.
Tal verso indica que o conhecimento das
drogas, para além dos “cortadores de raiz” e
feiticeiros/magos antigos, era partilhado pelos
médicos. Lidando com as mais diversas
enfermidades e procurando curas, essa
conclusdo faz todo o sentido para o oficio da
medicina, mesmo a da Antiguidade. Ademais,
0s egipcios sdo chamados de descendentes de
Ped (ou Péon), cujo nome significa “a cura”.
Em Homero, Ped é o médico dos deuses,
aquele que na lliada cura Ares e Hades com
ervas medicinais. A tradigdo transformou seu

nome em um tipo especifico de hinoreservado
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a Apolo, que também se tornou responsavel
pela cura (COLLINS, 2009, p. 160).

Segundo Helen Bancroft (1932, p.
241), foi entre 0s gregos que o estudo e 0 uso
das plantas com propdsitos médicos
estabeleceram-se como uma tradicéo, que foi
manipulada através dos séculos. Para a
pesquisadora, é evidente que 0s gregos antigos
estavam familiarizados com o uso medicinal
de plantas desde o muito cedo: ela aponta o
mito de lapis, um pupilo do deus Apolo, como
origem da tradicdo do uso medicinal das
plantas e ervas. A lapis foi oferecida grande
habilidade em vidéncia, misica ou arquearia,
de acordo com sua escolha. Mas, ao inves de
qualquer um desses dons, ele pediu ao deus o
conhecimento das ervas que curariam as
doencas e, em posse desse conhecimento e
com a ajuda de Afrodite, salvou a vida de
Enéas, quando este foi ferido por um arco na
batalha de Troia. Bancroft (1932, p. 242)
também cita a figura mitica de Asclépio, filho
de Apolo e Corbnis, deus da cura. Segundo o
mito, o deus foi instruido por seu pai na arte da
cura, e diz-se que a origem de seu
conhecimento foi a observacdo das plantas
procuradas pelos animais que estavam
sofrendo e, por causa dessa observacgéo,
Asclépio viveu uma vida peregrina de longos
anos vagando em locais selvagens. De seu mito
surgiram templos dedicados ao deus, cujos
sacerdotes dedicavam a vida a cuidar e curar os

doentes, de forma que havia um intenso trafico
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de plantas para abastecer tais templos,
conduzido pelos rhizotomoi (“cortadores de
raiz”).

Apesar de o0s versos homéricos fazerem
uma referéncia direta ao conhecimento de
ervas por parte dos medicos, Collins (2009, p.
198) nos aponta que ndo ha registros indicando
a fabricacdo de pharmaka por parte dos
mesmos. Segundo o historiador, é possivel que
eles prescrevessem as drogas e o modo de
manipula-las para os pacientes, que ficariam
encarregados de fazer sua prépria mistura,
mais ou menos como hoje em dia vamos até o
farmacéutico para obter nossos remédios,
portando uma receita medica. Para Bancroft
(1932, p. 242), os verdadeiros fundadores da
medicina grega e o0s compiladores do
conhecimento das ervas ndo eram 0S
sacerdotes de Asclépio, mas pessoas comuns
que vagavam de lugar em lugar, garantindo seu
sustento curando pessoas doentes por onde
quer que passassem; uma das mais
reconhecidas e até mesmo famosas herbalistas
desses tempos mais primordios foi uma mulher
chamada Agaméde.

Em Histéria das Plantas (1X, 18.2),
Teofrasto de Eresos trata de “fatos” oriundos
de fontes medicinais folcléricas, dos
rhizotomoi. Os cortadores de raiz possuiam
seus proprios padrdes de conhecimentos e
folclore acerca das mais variadas raizes e ervas
espelham as tradi¢cGes gregas mais antigas e

profundas, em diversos niveis que
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simultaneamente  abordam o0s  aspectos
magicos e ‘cientificos’ das plantas. Enquanto
essa mistura de informacbes pode parecer
confusa para pesquisadores que se propde a
olhar para a antiguidade, essa
multicombinacdo de visdes (magico-religiosa
e racional) acerca do assunto € uma
caracteristica do pensamento grego desde o
tempo de Homero (SCARBOROUGH, 1991,
p. 138). No entanto, na visdo de Bancroft
(1932, p. 242), as ervas adquiriram poderes
magicos por uma estratégia comercial dos
“cortadores de raiz”, ¢ ndao por motivos
religiosos. Como deviam sua subsisténcia ao
ato de coletar, preparar e vender as ervas que
eram utilizadas para curar doencas, nao
gostariam que esse oficio se tornasse banal, de
forma que mais pessoas decidissem fazer o
mesmo. Entdo, os rhizotomoi comecaram a
inventar historias supersticiosas, objetivando
fazer com que o ato de recolher as tais ervas
medicinais parecesse perigoso, contribuindo
assim com toda a esfera de misticismo e
supersticdo que rodeava aqueles que lidavam
com ervas numa base diaria.

Discordamos dessa proposta porque
figurava tanto no periodo arcaico quanto no
classico uma visdo pré-socratica do mundo: 0s
filésofos que propuseram o entendimento do
universo que os cercava tinham uma posicéao
irredutivel acerca da natureza e da divindade.
Para os pré-socraticos, uma estava inerente a

outra: os elementos que compunham a
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natureza eram, por si so, divinos. Essa visdo
vai além da existéncia de divindades como
Zeus e Hera, e percebe na &gua, na terra, no
raio, na pedra, etc, a presenca da divindade. Por
iSs0, mesmo quando entramos em contato com
suas criticas aos praticantes de magia'®, como
vimos, ressalta-se que a possibilidade da magia
— OU seja, a sua existéncia - ndo é refutada
completamente (COLLINS, 2009, p. 57). A
manipulagédo de ervas em drogas com o intuito
de prejudicar os inimigos, reconquistar um
amante, entre outros usos, sem o conhecimento
e consentimento da vitima —ou seja, 0 uso em
seu aspecto mais negativo - foi amplamente
difundida a partir do V século a.C., sendo
associada aos praticantes de magia. J& o
aspecto numinoso do saber das ervas, ou seja,
empregado com O objetivo de curar
enfermidades, foi associado principalmente a
pratica da medicina - mesmo que os médicos,
como vimos, nao fossem os responsaveis por
literalmente fabricar as misturas- ainda assim,
eram eles que as receitavam, mas também
cabia a sabedoria doméstica feminina seus
usos medicinais, a partir de tradicdes passadas
pela mulher mais velha as suas filhas e netas,
garantindo a resolucdo de problemas e
enfermidades “menores” que eventualmente
apareciam nos o1kos.
Portanto, mesmo que o conhecimento

especifico para a manipulagdo do pharmakon
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em todos 0s seus variados aspectos - remédios,
venenos, drogas alucindgenas,  filtros
amorosos - nao fosse completamente
popularizado, acreditamos ser possivel afirmar
que 0s gregos possuiam bem internalizados a
nocdo de que todos esses pharmaka ndo sé
eram poderosos e possiveis, mas cotidianos: a
parteira que usa de oracOes e feiticos para
aliviar a dor do parto, a prostituta/concubina
que pretendia reconquistar um cliente faz uso
de certas ervas por suas propriedades magicas,
um comerciante que desejava adoecer 0
concorrente pode tentar droga-lo, entre outros.
Isso se torna mais coerente se consideramos de
que forma a religido fazia parte da vida
cotidiana dos mesmos, e como abria
precedentes para que as interagbes do
sobrenatural/oculto pudessem ser sentidas a
todo o momento. A magia era aceita ndo s
porque a atuacdo divina no mundo era algo
normal — afinal, estamos tratando de
individuos que acreditavam que os deuses e
suas poténcias interagiam com eles em uma
base diaria-, mas porque, como nos disse
Collins (2009, p. 112) as “causas fisicas ndo
sdo excluidas por causas intencionais”. Uma
dor de cabeca pode passar naturalmente, mas
também pode ter obedecido a um feitico, da
mesma forma que um acidente pode ser obra

do acaso ou de magia.As diversas discussoes e

10platdo (Teeteto149c-d; Republica Il 364b-c; VI 426b; Leis X 909b) e os Hipocraticos (Sobre a Doenca Sagrada, 1 10-
12; 29-30, 18 1-2) foram os mais importantes criticos da magia grega no V e IV século.
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investigagOes enciclopédicas! elaboradas na
antiguidade, tanto  medicinais  quanto
naturalistas dos poderes magicos das plantas,
ervas, animais e minerais constituem-se como
as melhores fontes para estudarmos o
pharmakon, e devemos nesse momento
concentrarmo-nos sobretudo no que concerne
a magia erdtica, na qual podemos perceber os
motivos e 0s desejos humanos mais
animalescos que levavam 0s gregos a usar de
plantas sob a forma de amuletos, philtra e
afrodisiacos para satisfazer suas ambicGes
(FARAONE, 2001, p. 3).

Era uma crenca comum acreditar que
0s narcoéticos, em pequenas doses, agiam de
forma estimulante e eram de grande ajuda em
praticas eroticas. Percebemos isso no catalogo
de Teofrasto: além das citadas acima, o
filésofo aponta mais duas ervas que também
eram narcoticos utilizados como afrodisiacos.
Eram elas o oleandro e o ciclame. Segundo o
filosofo, o oleandro misturado ao vinho faria
com que o temperamento de um homem
ficasse mais gentil e alegre, e da mesma forma,
a raiz do ciclame, misturada ao vinho, é
responsavel por acelerar o processo de
embriaguez e é util em pocdes do amor
(Histéria das Plantas, IX 9, 3 e 19, 1). O
farmacologista Peter Taberner (1985, p. 120-
198) discute as tradicdes e crendices populares

que classificam o alcool eoutros narcoticos
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como afrodisiacos poderosos: a anélise clinica
demonstrou que as crencas ndo tém
fundamentacéo cientifica. Segundo o autor, ha
duas explicacBes sobre o efeito quimico das
plantas no organismo que podem ter
contribuido para essas crendices: 1) o alcool e
outros narcéticos relaxam o corpo e reduzem
as inibigdes sociais, quando utilizados em
pequenas doses, e 2) essas mesmas drogas
atrasam a ejaculacéo e, portanto, prolongam a
erecdo masculina, 0 que aumenta a
possibilidade do orgasmo feminino- e isso
poderia ser compreendido pelo casal como um
aprimoramento sexual.

Podemos perceber, como essas plantas
e narcoticos séo agentes que
destruiriam/inibiriam a vontade propria
daquele que as ingerisse. De acordo com
Eleanor Long (1973, p. 155), eram dois 0s
tipos de possessdo magica procurados pelo uso
do pharmakon: um buscava despertar o desejo
sexual e o outro o relaxamento das inibicdes
contra as tentativas lascivas de alguém. Dessa
forma, pocbes e bebidas sdo associadas a
seducdo das mais variadas formas: no mundo
contemporaneo, € comum o oferecimento de
bebidas alcoolicas aqueles que desejam
conquistar, contando que seus efeitos
relaxantes irdo facilitar sua aproximacdo —
seguindo, talvez, uma tradicdo mais longa do

imaginam. Porém, no contexto grego, o

UAristoteles (Magna Moralia, I, 1188b, 30-8) e Teofrasto (Histdria das Plantas, 1X) discutem o poder afrodisiaco de

certas plantas em seus textos.
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philtron de amor buscava produzir philia, e
ndo mero apetite sexual ou desinibicdo: o
philtron se consistia no uso do pharmakon com
0 principal objetivo de despertar amor e
verdadeira afei¢cdo, sem renegar seus outros
efeitos. Por isso, ao drinque contendo o
afrodisiaco, também eram misturadas outras
substancias que “personalizavam” a pogao
mégica: sangue menstrual, pelos pubianos,
suor, entre outros (LONG, 1973, 160-1).

O pharmakon e a tragédia: Periodo Classico

A correlagéo entre venenos debilitantes
e pocdes do amor é aludida diversas vezes na
literatura. O  primeiro exemplo de
documentacdo que traremos é As Traquineas
de Sofocles. Na tragédia, Héracles esta
voltando para casa depois de uma longa
campanha militar, e interrompe sua viagem
para fazer um sacrificio aos deuses. Ele manda
lole, uma escrava que havia capturado
recentemente e que se tornara sua favorita, a
frente. Dejanira, sua esposa, ja havia lidado
com a infidelidade do marido em outras
ocasides, mas ele nunca havia trazido outra
mulher para dentro de seu oikos (grupo
doméstico), o que a amedronta. A esposa teme
ser ultrapassada pela escrava, em sua propria
casa, e decide realizar um feitico de amor, a
partir de um pharmakon que manteve
guardado por diversos anos: o sangue de

centauro envenenado. Dejanira acredita que
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esse philtron faria com que seu marido nunca
mais olhasse para outra mulher e ndo amaria
ninguém mais do que amasse a esposa
(SOFOCLES. As Traquineas, vv. 576-7). Ela
espalha o pharmakon em uma peca de roupa e
manda para seu marido. No entanto, o feitico
de amor de Dejanira ndao tem os resultados
esperados: acaba por envenenar Héracles, que
sofre, chora e sente dores até, por fim, morrer.
Ja em Hipdlito(v. 509), na discussao de Fedra
com sua criada, Euripides refere-se a “pog¢oes
do amor encantatorias”, para depois chama-las
de “pharmakon”, no verso 516.

Como pudemos perceber na histéria
tragica de Dejanira, espalhar o pharmakon pela
roupa a ser usada pela pessoa amada era uma
das formas comuns das esposas/mulheres do
periodo cléssico fazerem uso da magia do
amor. Oleos essenciais, misturas de plantas e
unguentos preparados com a finalidade de
reacender o amor do marido ou fazer com que
ele s6 tivesse olhos para a esposa. No entanto,
Dejanira exemplifica o potencial perigoso
desse tipo de feitico: alheia a toxicidade do
sangue de centauro, acaba por envenenar o
marido, que falece. Medeia de Euripides usa a
mesma tatica, mas com outros fins funestos: ao
presentear Glauce com o diadema e as vestes
envenenadas pelo pharmakon, a personagem é
usada pelo poeta para fazer uma aluséo a essa

pratica comum. Por mais que Medeia ndo o
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faca com o objetivo de seduzir!? Jasdo, elaesta
tirando sua rival do caminho. Como nos
alertou (vv. 384-386): “Mais forte é a rota reta,
para a qual/ sabia nasci: mata-los comvenenos
(pharmaka)./ Que seja assim!’.13

N&o possuimos fontes materiais do
periodo que atestem os reais ingredientes de
amuletos e philtra utilizados como
afrodisiacos, uma vez que eram compostos de
elementos pereciveis. No entanto, existem
evidéncias arqueoldgicas®* que evidenciam a
crenca e o uso de bebidas enfeiticadas, como a
inscricdo da Taca de Nestor e de uma outra taca
encontrada em escavagfes. A primeira,
encontrada em Napoles, data do VIII século
a.C. e é uma das primeiras alusdes escritas aos
poemas homeéricos, além de um dos primeiros
exemplos de escrita grega,que Pierre Vidal-
Naquet (2002, p. 16) chama de objeto falante,
uma vez que traz inscrita em si mesma: “Eu
sou a taca de Nestor, a que é boa para beber.
Aquele que daqui beber serd imediatamente
arrebatado pelo desejo que inspira Afrodite, a
deusa da bela coroa”. Esta taga, para além da
importancia de atestar que os temas e as formas
da poesia épica ja existiam escritas no periodo
arcaico, € um importante exemplo do uso de

afrodisiacos no mesmo contexto temporal

135

(FARAONE, 1996, p. 12). A segunda, data do
VI século, e traz em si a inscri¢ao philtron, que
pode ser traduzida como ‘“feitico/pocdo do
amor”. Esta taca, como a anterior, também era
dedicada a Afrodite e foi encontrada em um
templo devotado a deusa em Naucratis
(FARAONE, 1996, p. 106), podendo também
ser interpretada como um exemplo da
aceitacdo/lugar comum da manufatura de
pocbes magicas, filtros de amor e o0 uso de
afrodisiacos.

Para além da taca de Nestor, que
inspiraria em qualquer homem que dela
bebesse o desejo sexual, outro uso comum dos
pharmakon, especialmente para os homens
gregos, era a cura da impoténcia sexual.
Substancias magicas combinadas com técnicas
e feiticos falados eram procurados como forma
de automedicacdo ou autoajuda para
problemas de erecdo, como nos diz Faraone
(2001, p. 18). Sobretudo no periodo cléssico,
cremes, unguentos, 6leos e liquidos
desenvolvidos®™® para serem esfregados no
pénis prometiam causar erecOes ou fazé-las
mais duradouras, e em algumas vezes
prometiam aumentar o desejo feminino
(FARAONE, 2001, p. 19). Aristofanes (Os

Acarnenses, v. 1048) menciona de forma

12 Mesmo que n&o esteja realizando magia de amor durante a peca, Medeia é descrita por Euripides (Medeia, v.385) como
sébia na manipulagdo dos pharmaka. Assim, seria ingénuo inferir que ela ndo possuisse também este conhecimento.

13 Traducdo de Flavio Ribeiro de Oliveira.

14 J4 quando se tratando de feiticos de amarracdo e placas de imprecacéo, que utilizavam placas de metal ou papiros, nds
temos uma enorme gama de fontes materiais. Infelizmente, 0 mesmo néo se aplica ao pharmakon, de forma que temos
poucos exemplos além da poesia e prosa aticas (FARONE, 2001, p. 12).

15 Ha uma longa lista de plantas (sobretudo as bulbosas) que possuiam efeitos afrodisiacos em homens. Cf. TEOFRASTO.

Histéria das Plantas.
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jocosa uma noiva € um noivo que S&o
ensinados a utilizar um certo vinho dessa
maneira e Teofrasto menciona uma erva que,
utilizada desse modo produziria doze eregdes
em sequéncia (Historia das Plantas, IX, 18-
19).

Conclusdes: permanéncias e continuidades

Como pudemos perceber nos diversos
exemplos que permearam esse texto, O
pharmakon usado pelos gregos sob a forma de
philtra, pog¢des, afrodisiacos e amuletos, era
empregado com o0s mais diversos objetivos:
restaurar um amor ou despertar 0 amor em
alguém, acalmar os animos dos que estdo
tristes ou irritados, despertar paixdes
arrebatadoras e desejos eréticos, curar dores,
curar doencas, induzir o sono ou alegrar
outrem. Ao analisarmos especificamente a
magia do pharmakon, buscamos ressaltar as
semelhangas e singularidades que o conceito
possuiu entre os séculos VIII e V acC.:
manipulado sem o consentimento daquele que
0 beberia, podemos interpretar seu caréater
magico se encaixando sob a oOtica tedrica do
nosso entendimento de magia grega. O
pharmakon era empregado para suprir
necessidades e cessar angustias,
principalmente em casos que a religido civica

ou o auxilio medicinal ndo possuiam respostas
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ou mecanismos de auxilio. Praticado dentroda
I6gica social e sacralizada dos gregos, estava
mais conectada a esfera individual do que
coletiva, ao oikos e ndo a pdlis, mesmo
ocasionalmente utilizando de deuses ou
espacos (encruzilhadas, templos e cemitérios)
que eram publicos/comuns.

Observamos que as fungdes praticas e
psicologicas da magia, no que concerne as
ervas e drogas, recebeu sua primeira forma na
Illiada e na Odisseia, uma forma que
permaneceria tipica do pensamento grego
acerca do conhecimento e manipulacdo de
drogas, desde o periodo arcaico até os séculos
em que o Papyri Gaecae Magicae foi
composto (SCARBOROUGH, 1991, p. 138).
No que concerne as crengas em relagdo a
magia, a tragédia e o épico nos revelam
questdes relevantes sobre a tematica. Homero
se inspirou em uma tradicdo mito-poética e a
representou em sua narrativa, de forma a
construir suas epopeias no periodo Arcaico.
Vivendo na sociedade grega, tendo acesso aos
poemas homéricos e aos mitos desde a mais
tenra idade, os autores classicos também se
apropriaram dessa mesma tradigéo, sendo os
poemas homéricos arquitextos'® para os
tragediografos. A tradi¢do cantada na epopeia
foi utilizada pelos tragedidgrafos para
ambientacdo de suas pecas de forma que os

dois géneros literarios mantém uma relagéo

18 Estes sfo, para o poeta classico, portadores de “um estatuto exemplar, que pertencem ao corpus de referéncia de um ou
varios posicionamentos de um discurso constituinte” (CHARAUDEAU; MAINGENEAU, 2012, p. 64).
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intrinseca com a sociedade classica, e sendo
assim, sdo uma ferramenta para a proliferacao
dos ideais poliades. Alargando mais uma vez o
nosso recorte temporal, com o objetivo de
corroborar com a hip6tese de que Homero e 0s
tragicos — além dos demais poetas aqui
trabalhados - fazem parte de um mesmo
processo discursivo acerca do pharmakon,
recorremos a Samanta de Tedcrito!’, no Idilio
II, v. 15: “Saado-te, Hecate, atenda-me nesta
empreitada e torne meus procedimentos
maégicos tdo fortes quanto os de Circe e de
Medeia”. Essa evocagdo do III século a.C.
demonstra a preservacdo dessas trés figuras
mitoldgicas femininas como conhecedoras do
saber-fazer mégico, feiticeiras por exceléncia,
numa tradicdo que remonta desde o periodo
arcaico. Ja na Antiguidade Tardia, Claudio
Galeno®® cita Herofilo® (335-280 a.C.) ao
dizer que “as plantas sdo as maos dos deuses”
(GALEN, Compound Drugs Accordingto
Place of Ailment, VI, 8).
Através da andlise comparativa da
documentacdo, fomos capazes de perceber a
existéncia de uma continuidade, entre o0s
periodos Arcaico e Classico (e até mesmo o
Helenistico), do pensamento/consideragdes
gregas acerca dos poderes magicos das ervas e
drogas. Desde o épico de Homero até o Papyri

Graecae Magicae, 0s carateres magico-
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religioso e  medicinal  mantiveram-se

entrelacados quando se referiam a
manipulacdo dos pharmaka. Assim, as plantas
possuiam um carater maégico-religioso-
medicinal, e estas  continuaramsendo
caracteristicas atribuidas a elas nos estudos
farmacoldgicos da cultura Greco-Romana. As
“explicagdes” acerca do funcionamento das
drogas se encontravam em padrdes intelectuais
de teoria natural que derivaram gradualmente
da filosofia pré-Socratica (SCARBOROUGH,
1991, p. 139).

Os feiticos e propriedades magicas das
plantas, deixados pelos gregos em suas
compilacdes textuais enciclopédicas, tratados
filosoficos ou nas placas de imprecacdo
enterradas nos cemitérios, encruzilhadas e
templos da acropole, foram moldados por
convencgdes genéricas e expectativas sociais.
Assim, eles nos servem, da mesma forma que
a poesia arcaica ou a tragédia classica, como
fontes de informacdo  passiveis de
interpretacdo acerca do estado psicoldgico
(FARAONE, 2001, p. 5) e das expectativas
sociais dos praticantes, que utilizavam tais
conhecimentos visando melhorar sua vida

privada

Referéncias

"Poeta grego de maior destaque no periodo Helenistico.
18 Médico e filésofo romano de origem grega (129-210 d.C.).
19 Famoso médico grego do Museu Ptolomaico nos anos 270-260 a.C. (FRASER, 1972, p. 348-357).



F Lessa. Dialogos, v.22, n.2, (2018) 120-139

Documentacao escrita

ARISTOFONES. Os Arcanenses. Trad. Maria
de Fatima Silva. Coimbra: Instituto de
Investigacdo Cientifica/ Universidade de
Coimbra, 1980.

EURIPIDES. Hipolito. In: SILVA, M.F.S.
(Coord.). Euripides:Tragédias 1lI. Lisboa:
Imprensa Nacional-Casa da Moeda, 2010.

. Medeia. Trad. Flavio Ribeiro de
Oliveira. Sdo Paulo: Odysseus, 2006.

GALEN, Compound Drugs According to
Place of AilmentV1.8.In: C. G. Kuhn, (ed.),
Galeni Opera Omnia(Leipzig, 1821-33),
XIL966.

GORGIAS. Elogio de Helena. Trad. Daniela
Paulinelli. Belo Horizonte: Anagnosis, 2009.
Disponivel em:
http://anagnosisufmg.blogspot.com.br/2009/1
1/elogio-de-helena-gorgias.html (acesso em
20/08/16).

HOMERO. lliada. Trad. Carlos Alberto
Nunes. Sdo Paulo: Ediouro, 2009.

. Odisseia.Trad. Christian Werner. Séo
Paulo: Cosac Naify, 2015.

PLATAO. A Republica. Trad. Ma. H. Rocha
Pereira. Lisboa:  Fundacdo  Calouste
Gulbenkian, 1993.

. Teeteto. Trad. Manuel Balasch.
Barcelona: Editorial Anthropos, 1990.

OVIDIO. Metamorfoses. Trad. Manuel
Bocage. Porto Alegre: Concreta, 2016.

SOFOCLES. As Traquineas. Trad. Trajano
Vieira. Sdo Paulo: Editora 34, 2014.

TEOFRASTO. Historia das Plantas. Trad.
Maria de Fatima Sousa e Silva e Jorge Paiva.
Coimbra: Imprensa da Universidade de

138

Coimbra, 2016.
Bibliografia

BAILLY, A. Le Grand Bailly:
DictionnaireGrec/Francais. Paris: Hachette,
2000.

BANCROFT, H. Herbs, Herbals, Herbalists.
American Association for the Advancement of
Science, 1932.

BRACKE, E. Of Meétis and Magic: The
Conceptual Transformations of Circe and
Medea in Ancient Greek Poetry. Tese de
doutorado apresentada para obtencao do titulo
de PhD. no DepartmentofAncientClassics,
NationalUniversityoflreland, Maynooth, 2009.

CANDIDO, M. R. A Feiticaria na Atenas
classica. Rio de Janeiro: Letra Capital, 2004.

CARASTRO, M. La cité des mages: penser la
magie en Grece ancienne. Paris, 2006.

COLLINS, D. Magia no Mundo Grego
Antigo.Séo Paulo: Madras, 20009.

. Nature, Cause, and Agency in Greek
Magic.Transactions of the  American
Philological Association, The Johns Hopkins
University Press,v. 133, n. 1, 2003, p. 17-49.
Disponivel em:
http://www.jstor.org/stable/20054074 (Acesso
em 07/08/12)

FARAONE, C. AncientGreek Love Magic.
Cambrigde: Harvard University Press, 2001.

. Taking the Nestor’s Cup Inscription
Seriously: Conditional Curses and Erotic agic
in the Earliest Greek Hexameters. CA 15:77,
1996

FARONE, C.A.; OBBINK, D. (Org.).
MagikaHiera. New York: Oxford University
Press, 1991, p. 138-174.

FOWLER, R. Greek Magic, Greek Religion.


http://anagnosisufmg.blogspot.com.br/2009/11/elogio-de-helena-gorgias.html
http://anagnosisufmg.blogspot.com.br/2009/11/elogio-de-helena-gorgias.html
http://www.jstor.org/stable/20054074

F Lessa. Dialogos, v.22, n.2, (2018) 120-139

[linois:University of Illinois Press, 1995.

FRAZER, Sir James George. O ramo de ouro.
S&o Paulo: Circulo do Livro, 1978(1917).

GRAF, F. Magic and Ritual in the Ancient
World. Boston: Brill. 2002.

. Prayer in Magic and Religious Ritual,
In:  FARAONE; OBBINK  (org),
MagikaHiera. New York: Oxford University
Press, 1991, p. 188-213.

JOHNSTON, S. I. Restless Dead: Encounters
Between the Living and the Dead in Ancient
Greece. Berkeley, 1999.

LONG, E. Aphrodisiacs, Chrams, and
Philtres. Western States Folklore Society,
1973.

LUCK, G. Arcana Mundi: Magic and the
Occult in the Greek and Roman Worlds,
Baltimore: The Johns Hopkins University
Press, 2006.

PAGE, D. L. Folktales in Homer’s Odyssey.

139

Cambridge: Mass, 1973.

PHILLIPS, C. R. The Sociology of Religious
Knowledge in the Roman Empire to AD248.
ANRW 11.16.3, 1986.

PHILLIPS, C. R. Nullumcrimen sine lege:
Socioreligious Sanctions on Magic. In:
FARAONE; OBBINK. MagikaHiera. New
York: Oxford University Press, 1991.

SCARBOROUGH, J. The Pharmacology of
Sacred Plants, Herbs and Roots. In:
TABERNER, P. Aphrodisiacs:The Science
and the Myth. Philadelphia: Springer, 1985.

VIDAL-NAQUET, P. O Mundo de Homero.
S&o Paulo: Companhia das Letras, 2002.

VERNANT, J. P. Mito e Religido na Grécia
Antiga. Sdo Paulo: Martins Fontes, 2006.

WICKKISER, B. L. Asklepios, medicine, and
the politics of healing in fifth-century greece.
Baltimore: The Johns Hopkins University
Press, 2008.



