CAMOES NO TEMPO DA FILOSOFIA EM PORTUGAL
José Francisco Meirinhos

Nem me falta na vida honesto estudo,
Com longa experiéncia misturado
Os Lusiadas, X.154.5-6

Introducao

A pergunta sobre como a filosofia esta em Camdes nasce ou pro-
longa-se em outra: onde, quando e como poderia Camoes ter tido con-
tacto com a filosofia. Sdo perguntas que raramente se separam, porque
quase tudo o que se disse sobre a filosofia de Camoes foi dito por quem,
do lado da filosofia ou do lado dos estudos literarios, procurava descobrir
a ligacao biografica a uma institui¢ao, o eco de uma doutrina, a pertenca
a uma tradigdo, a formulagdo inica de um pensamento diferenciador. E é
esse procurar, mais do que aquilo que se encontrou, que aqui se quer to-
mar como objeto. Os filésofos do seu tempo nada nos dizem sobre ou de
Camoes, os posteriores sim e de diferentes maneiras, mas essa complexa
questdo é evitada por agora.

Pode ser um pouco estéril procurar mais uma escola para a lista
das que ja foram propostas para decidir a relagao de Camdes com a filoso-
fia, velha querela entre platonizantes e aristotelizantes, a que se juntaram,
ao longo do século XX, preferéncias agostinizantes, pseudodionisianas,
tomasianas, ou até estoicizantes. Essa polémica sobre as leituras e as pre-
feréncias filoséficas de Camoes foi viva e, sob muitos aspetos, sem opgoes
de saida, porque mais dependente de quem interpretava amplificando
pequenos pontos, do que de uma filosofia expressa. A filosofia tem em
Camoes uma presenca mais ténue do que noutros grandes poetas épicos
e tragicos, e os métodos de leitura ja aplicados com proveito a Dante, a
Milton ou a Shakespeare dificilmente serdo replicaveis no autor de Os
Lusiadas. José Sebastido da Silva Dias, um dos maiores historiadores da
cultura quinhentista portuguesa afirmou-o com linear clareza, sem neces-
sidade de aduzir grandes comparagdes: «Nao estamos, deve reconhecer-
-se, perante um caso de poeta dobrado de fildsofo, perante um Dante ou
um Milton portugués»'.

! José Sebastido da Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, Lisboa: Instituto de
Cultura e Lingua Portuguesa — Bertrand (Biblioteca Breve, 60), 1981, p. 53.
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A hipétese de que aqui se parte é que muitos dos desacertos entre
exegetas decorrem da modula¢do da intensidade do que se procura em
Camoes, e também da identificagdo do que exatamente se procura. Quem
procura um sistema nao o encontra e conclui pela fragilidade; quem pro-
cura uma escola encontra varias e prefere acentuar a dependéncia de uma
delas; quem procura uma cultura filoséfica, o «ar do tempo», encontra-a
por toda a parte e arrisca-se a nada explicar. A filosofia esta em Camoes de
modo disperso, sobretudo em marcadores conceptuais, em alguns aflora-
mentos temadticos, aqui e ali com uma nitidez que nio deixa duvida sobre
o conhecimento de causa, mas que brotam como quem se serve de um
saber feito, ou de referéncias partilhadas, e ndo como quem pensa para 14
do ja antes dito. O muito que nao sabemos da vida de Camdes e o pouco
que sabemos aconselham prudéncia: com seguran¢a nada sabemos sobre
a formacao de Camdes, e ele préprio nunca é explicito nas suas refle-
x0es filosofantes, pelo que procuramos sem bussola: nem o contexto nem
a doutrina nos guiam, nem sequer o «ar do tempo», que conhecemos
apenas parcialmente. Um homem de meados do século XVI que viveu
em mundos culturais tao diferentes como Lisboa, Coimbra (?), Norte de
Africa, Goa, Macau ou Mogambique, foi necessariamente plural e trans-
portava consigo a diferenca entre esses mundos. Resta-nos a obra? (sobre
cujos exatos limites também escasseiam as certezas), e essa ainda podera
continuar a dizer-nos algo sobre o contexto que a tornou possivel e sobre
as conce¢oes de mundo, homem, sociedade, Deus e pequenas ou grandes
coisas da vida que faziam o pensamento do seu autor.

O estudo é uma abertura para um projeto mais vasto, comec¢ando
pelo que entdo se discutia em filosofia, uma tentativa de refazer o mapa
dos saberes tal como o tracavam, em Lisboa e em Coimbra entre 1536
e 1555, os autores das oragoes de sapiéncia e, depois, os comentadores
jesuitas do Colégio das Artes. Talvez ndo fosse esse o mundo que Camoes
partilhava, mas algo das suas querelas e novidades andava nas discussoes
e, seguramente, na pregacao dos clérigos que, formados nas escolas, de-

2 Os Lusiadas citam-se pela edi¢do Luis de Camdes, Os Lusiadas, leitura, preficio e notas
de Alvaro Jdlio da Costa Pimpio, apresentacio de Anibal Pinto de Castro, 5.* ed., Lisboa:
Ministério dos Negdcios Estrangeiros — Instituto Camdes, 2003, por canto, estincia, verso
e notas; a lirica pela edicdo Luis de Camdes, Rimas, texto estabelecido e prefaciado por
Alvaro J. da Costa Pimpéo, Coimbra: Por Ordem da Universidade (Acta Universitatis
Conimbrigensis), 1953, indicando-se o género, o niimero da composi¢io nessa edigdo e
a pagina. Outras edi¢des, nomeadamente a edi¢do critica de Genebra da lirica (Spaggiari,
Barbara (ed.), La lirica di Camées, vol. 4: Ottave, Gen&ve: Centre International d’Etudes
Portugaises de Geneve, 2023).
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pois as gentes ouviam por todo o lado. Este caminho, em dois curtos pas-
so0s, nao ousa identificar a filosofia que Camdes partilhava, mas tentara,
por via indireta, ilustrar algo da incerteza em que o poeta e dramaturgo
deixou os seus leitores.

No primeiro interrogam-se indicios internos: o testemunho sobre
o Parnaso perdido, o léxico, os filésofos nomeados e os lugares da épica
e da lirica em que a critica mais insistentemente procurou filosofia. No
segundo traca-se o panorama do ensino da filosofia em Portugal entre
1537 e 1580, dos antecedentes do Colégio das Artes a viragem aristotélica
conduzida por Pedro da Fonseca, e vé-se o que se podia alcangar com a
filosofia em discursos aulicos sobre as glorias e exceléncias da filosofia,
que a cada ano deveriam deixar um eco prolongado entre as elites cultas
do reino. Fica para depois a rece¢ao filoséfica de Camoes em Portugal, de
Suttner e Storck a Fernando Gil, para compreender o que nessa rece¢ao
se deve ao poeta e o que se deve aos intérpretes.

1. Que filosofia? Os indicios internos

1.1. O Parnaso perdido e o sentido de «filosofia»

O tnico testemunho coevo que atribui explicitamente filosofia a
Camoes ¢ o de Diogo do Couto, e vale a pena comegar por ele, porque
fixa o sentido em que a palavra era usada quando se falava do poeta. Ao
descrever a invernada de 1569 em que se encontrou com Camoes na ilha
de Mogambique, quando este regressava a Portugal «tao pobre que comia
de amigos», Couto informa, no resumo da Década VIII redigido depois
de lhe ter sido furtado o original, que o poeta

acabou de aperfeicoar as suas Lusiadas pera as imprimir, e foi
escrevendo muito em hum livro que hia fazendo, que intitulava
Parnaso de Luiz de Camodes, livro de muita erudi¢io, doutrina e
filosofia, o qual lhe furtaram?.

Na versao mais longa da mesma Década, transmitida pelos ma-
nuscritos do Porto e de Madrid, o livro é descrito como «muito docto

* Diogo do Couto, Década Oitava da Asia [resumo, c. 1616], Lisboa: Régia Oficina
Tipografica, 1786, cap. 28, p. 233. Sobre a génese das duas versdes da Década VIII (o
resumo enviado para Portugal em 1616 depois do furto do original, e a redagio longa
que os herdeiros do cronista retocaram e enviaram em 1626), cf a introdugdo de Maria
Augusta Lima Cruz a Diogo do Couto, Diogo do Couto e a Década 8.° da Asia, 2 vols.,
Lisboa: Comissdo Nacional para as Comemoragdes dos Descobrimentos Portugueses -
Imprensa Nacional-Casa da Moeda, 1993-1994.
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de muita erudi¢do», e o titulo Parnaso (na grafia Paranosso) justifica-se
«porque continha muita poesia, filosofia e outras ciencias»*.

O que Couto chama filosofia ndo é uma doutrina: é uma quali-
dade do livro, ao lado da erudi¢do, da doutrina e das «outras ciéncias»,
e 0 género literario em que essa qualidade se manifestava era a poesia. O
Parnaso era, por outras palavras, um livro de poesia douta, do tipo dos
que os poetae docti compunham desde a Antiguidade, e € nesse sentido
fraco, cumulativo, em que «filosofia» é 0 nome de um saber vario posto
em verso, que os contemporaneos reconheciam em Camdes um homem
de grande cultura’. Convém nao esquecer este sentido quando os intér-
pretes modernos procuram no poeta um sentido forte da mesma palavra,
como disciplina conceptual ou sistema.

1.2. O léxico e os nomes

A obra conservada confirma o testemunho de Couto no que ele
tem de modesto. O levantamento lexical, feito sobre as edi¢des de Costa
Pimpao, mostra que a palavra «filosofia» nao ocorre n’Os Lusiadas nem
na lirica; ocorre apenas, uma vez, a sua forma grecizante «Sofia», na Ode
X, e o verbo «filosofar», uma vez, nas Oitavas I. O substantivo «filéso-
fo» aparece duas vezes na épica e duas na lirica. N’Os Lusiadas, sao os
«antigos Fildsofos, que andaram / Tantas terras, por ver segredos delas»
(V.23.1-2), e é «Formido, filésofo elegante» (X.153.1), o peripatético de
Efeso que discorria sobre a arte da guerra diante de Anibal, na anedota
que Cicero conta no De oratore e que o poeta usa para ensinar ao jovem
rei que «A disciplina militar prestante / Nao se aprende, Senhor, na fan-
tasia, / Sonhando, imaginando ou estudando, / Sendo vendo, tratando
e pelejando» (X.153.5-8)°. Na lirica, Museu «foi antiquissimo escritor, /

* Diogo do Couto, Década 8.“ da Asia, livro V, cap. 8, ed. M. A. Lima Cruz, cit., vol. I,
pp. 472-473: «Neste Inuerno comegou Luis de Camdes a compor hum livro muito docto
de muita erudi¢do que intitulou Paranosso de Luis de Camdes, porque continha muita
poesia, filosofia e outras ciencias, o qual lhe desapareceo, e nunqua pude em Portugal
saber delle». Costa Pimpdo, na Introdu¢do as Rimas, cit., pp. LXV-LXVI, discute o
manuscrito do Porto e cita, da Década impressa, o «Parnaso de Luiz de Camdes, livro de
muita erudi¢do, doutrina e philosophia».

* Américo da Costa Ramalho, «Os estudos de Camdes» [oragdo de sapiéncia, 1980], in
Delfim F. Ledo (coord.), Instituto de Estudos Cldssicos. Um passado com futuro, Coimbra:
Imprensa da Universidade de Coimbra, 2005, pp. 95-114, cit. p. 96: Camdes «ndo fazia
mais do que continuar os alexandrinistas romanos, os poetae docti», «aos olhos dos
contemporaneos, era Camdes um homem de grande cultura».

¢ Costa Pimpdo, nota a X.153.1-4, ed. cit., p. 509 sobre Formido, «filésofo peripatético
do tempo de Anibal, com escola em Efeso [...]. A anedota é contada por Cicero no De

205



fildsofo e poeta conhecido» (Soneto 151), e Aristételes, nunca nomeado,
¢ «o grao Sabio que ensina, / passeando, os segredos da Sofia», que «a
baixa concubina / do vil eunuco Hermia / ergueu aras, que aos deuses s6
devia», isto é, «o Fildsofo insigne namorado» (Ode X, estr. 14-15)".

Nos autos, o dito é ainda mais leve: no Filodemo, Duriano iro-
niza sobre «o vosso Petrarca e o vosso Pietro Bembo, atoado a trezen-
tos Platoes»®, e na Comédia de El-rei Seleuco uma personagem responde
«com um dito de um filésofo que diz: Vds outros estudastes para prague-
jar, e eu para desprezar praguentos»’. As referéncias a filésofos consti-
tuem adereco superlativo em passagens irdnicas.

Os filésofos nomeados pertencem quase todos a um tnico poema,
as Oitavas a D. Antonio de Noronha «sobre o desconcerto do mundo», e
entram nele como exempla morais colhidos nos repertdrios antigos, em
Plinio e Cicero, e sobretudo, como Joaquim de Carvalho defendeu para
Didgenes, Platao e Aristdteles, nas Vidas de Didgenes Laércio. A lista me-
rece ser reconstituida: inclui Demdcrito, que «dos deuses proferia / que
eram sOs dous: a Pena e Beneficio» («Mas Demdcrito o disse, e Paulo
ndo» apressa-se a dizer, para que se ndo duvide do monoteismo), também
Sécrates, de quem «foi certo / que nenhum grande caso lhe mudasse / o
vulto», ainda Didgenes, que «pisava de Platdo, / com seus sérdidos pés, o
rico estrado», ainda o «Platao divino» que «Por ver o Etna e o Nilo» foi

Oratore, I1.18». Pimpao anota a estdncia anterior, X.152, como o lugar em que «o Poeta
faz a apologia da experiéncia e exemplifica na estincia seguinte» (p. 509).

7 Rimas, ed. Pimp3o, Soneto 151, «De um téo felice engenho, produzido», p. 208, vv.
5-6; Ode X, «Aquele mogo fero», estr. 14-15, p. 301. A fonte da anedota sobre Aristételes
e a concubina de Hérmias de Atarneu é Didgenes Laércio, Vidas, V.3-4, como mostrou
Joaquim de Carvalho, «Estudos sobre as leituras filoséficas de Camdes» [1925], in Obra
completa, vol. I, Lisboa: Fundagdo Calouste Gulbenkian, 1978, pp. 299-335, aqui pp.
320-322. A edigao Pimpao da lirica de Camdes ndo contém o soneto dirigido a Diogo do
Couto que menciona a «li¢do dos Estoicos», por vezes aduzido nesta discussdo; o texto
nao pertence ao canone estabelecido em 1953 e nao se usa aqui.

8 Luis de Camdes, Auto de Filodemo, in Luis de Camdes, Teatro completo, ed. Vanda
Anastacio, Porto: Caixotim, 2005, p. 106 e n. 4 onde V. Anastdcio escreve que esta passagem
atesta a voga em que entdo estava associar certas concegdes do sentimento amoroso a obra
dos autores citados (para a versdo da peca na edi¢do de 1587, que neste passo é a mesma,
ver p. 324). Sobre esta passagem do Filodemo como prova do conhecimento dos Asolani
de Bembo, cf J. de Carvalho, «Estudos sobre as leituras filoséficas», cit., pp. 326-327.

° Luis de Camdes, Comédia de El-rei Seleuco, in Luis de Camdes, Teatro completo, cit.,
primeira fala, p. 258. Este dito ndo esta atribuido a nenhum filésofo, embora Diégenes
Laércio informe nas Vidas e doutrinas dos fildsofos ilustres (V1, 33, 46, 49, 56, 60, 67) que o
cinico Didgenes de Sinope (que menciona duas vezes nas Oitavas citadas a seguir) reagia
com indiferenca ou ironia a quem o insultava.
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«a Sicilia, ao Egipto e a outras partes, / sé por ver e escrever em alto estilo
/ da natural ciéncia em muitas artes», por fim «o Cinico», que de si «os
cdes e as aves enxotava»'’.

Na Elegia I menciona Pitdgoras para recusar a sua teoria da me-
tempsicose («Se noutro corpo Uia alma se traspassa, / ndo como quis Pi-
tagoras na morte, / mas como manda Amor na vida escassa»). Epicuro e
Tales sao convocados na Elegia V igualmente para recusar as respetivas
falsas cosmogonias face a verdadeira criagdo pelo «pensamento casto e
puro». Na mesma Elegia, «o sabio Dionisio sente e teme» o eclipse da
Paixao, onde Egidio Namorado leu uma referéncia ao Areopagita, toman-
do-a como chave de leitura de toda a filosofia camoniana''.

Nas redondilhas «Sobolos rios que vao», os sofistas sao mestres
da palavra de «poderosos afeitos / que os coragdes tém sujeitos; / sofistas
que me ensinaram / maus caminhos por direitos»'2

N’Os Lusiadas, Pitagoras é perifrasticamente aquele «que primei-
ro pos nome a ciéncia» (VI1.40.4), cujos preceitos os bramanes observam,
e Epicuro estd reduzido a «seita Epicureia» para descrever o deleite que
o Catual experimenta na nau (VIL.75.4). Platdo, Aristdteles, Socrates, os
estoicos, Averrodis e Ptolomeu enquanto astrénomo (que s6 aparece como
gedgrafo, em V.50.3) estdao ausentes do texto da epopeia®.

10 Rimas, ed. Pimpao, Oitavas I, «Quem pode ser no mundo tao quieto», a D. Anténio
de Noronha, «sobre o desconcerto do mundo», pp. 309-315, oitavas 4, 5, 8, 11, 13 e 14.
Sobre as fontes laercianas, J. de Carvalho, «Estudos sobre as leituras filoséficas», cit., pp.
317-320, que conclui que Camdes «admira o filésofo “divino” da Academia e despreza
o Cinico» (p. 318). A edi¢do critica de Barbara Spaggiari (La lirica di Camdes, vol. 4:
Ottave, Geneve: Centre International d’Etudes Portugaises, 2023) discute a extensio do
poema (29 ou 30 oitavas) e resume assim o tema: «Il tema del “desconcerto do mundo”
[...] nellopera di Camdes si attua, in senso proprio, come aspettativa o credenza frustrata:
nel mondo si verifica l'opposto di cio che sarebbe giusto e dunque prevedibile» (p. 26).

" Rimas, ed. Pimpao, Elegia I, «O Poeta Siménides, falando», p. 252; Elegia V, «Se
quando contemplamos as secretas», pp. 263-268, aqui p. 264. Note-se que a numeragao
das elegias varia muito de edi¢do para edi¢do: o poema que Pimpao numera V é a Elegia
XI de Joaquim de Carvalho (que cita a edi¢do de 1616), a Elegia VI de Silva Dias (que cita
Hernani Cidade) e a Elegia IT de Egidio Namorado, o que por si sé recomenda a fixa¢do de
uma edigdo de referéncia. Cf E. Namorado, «Camades: poeta-filésofo?», in E. Namorado -
L. de Sousa Rebelo - R. M. Walker - J. Mendes, Camdes e o pensamento filoséfico do seu
tempo, introd. Luis de Sousa Rebelo, Lisboa: Prelo, 1979, pp. 19-35, com fragmentos dos
Nomes divinos em apéndice, pp. 31-35.

12 Rimas, ed. Pimpao, Redondilha 118, «Sdbolos rios que vao», pp. 120-130, vv. 227-230,
p- 126.

13 Nas notas de Pimp3o a Os Lusiadas, Aristételes surge apenas na citagdo da tradugio
de Sacrobosco por Pedro Nunes («segiido diz Aristoteles no livro dos metheoros [...]
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Este inventario é pobre, e é preciso dizé-lo sem rodeios, porque
foi sobre ele que se ergueram as hipé6teses mais ambiciosas. Como vemos,
nenhum filésofo é citado por uma doutrina que o poeta discuta de forma
consistente. Todos sao convocados por uma anedota, um dito, uma atitu-
de, ou para rejeitar posi¢des a que apenas alude. Platao é «divino», como
o era para toda a Renascenca, mas o que dele se recorda nas Oitavas é
que viajou para «ver e escrever», isto é, exatamente aquilo que Camades
reivindica para si em V.23. Aristételes é «o grao Sabio», mas o que dele
se recorda é a fraqueza amorosa divulgada numa anedota medieval. E o
material de um leitor de ditos célebres em compiladores antigos, como
Wilhelm Storck tinha visto ao concluir que «o Poeta ndo conheceu ne-
nhum systema completo de philosophia» e que «Os seus conhecimentos
philosophicos derivam, quanto a pormenores, na apparencia, da leitura
de Didgenes de Laerte, Plutarco, Cicero, Valério Maximo, Aulo Gellio,
Plinio sénior e das Anthologias»'*. Nao é o material de um fil6sofo, nem
sequer de um estudante de filosofia que frequentasse as escolas do tempo.

1.3. Os lugares

Se o léxico é avaro, os lugares em que a critica procurou filoso-
fia sa0, ao contrdrio, densos, embora também em reduzido nimero. Na
épica, a fala do Velho do Restelo (IV.94-104), que Pimpao anotava como
«episddio [...] eloquente, filoséfico e também politico» (nota a IV.94.1-
8), e cujo orador fala «Cum saber s6 d’ experiéncias feito» (IV.94.7); a
tromba maritima e o fogo de Santelmo, com a interpelagao aos «sabios na
escritura» e aos «antigos Fildsofos» (V.17-23); o fecho do canto V, sobre
as armas e as letras (V.92-99); a Ilha dos Amores e o «transunto, reduzido
em pequeno volume» (X.79.5-6) que lhe mostra o mundo, com a ideia de
um Deus para la da natureza porque «ninguém o entende» (X.80.7-8);
a apologia da experiéncia dirigida a D. Sebastido (X.152-154); e mesmo
as intervengdes politicas em primeira pessoa do poeta-narrador al longo

chamaranlhe os philosofos Quinta essencia», nota a X.80.1-2, p. 488); Platdo nio é
mencionado em nenhuma nota. Sobre a presenca de «Ptolomeu, Pompénio, Estrabo, /
Plinio» na fala do Adamastor (V.50.3-4), ver Pimp3o, p. 379.

* Wilhelm Storck, Vida e obra de Luis de Camdes, primeira parte, versdo do original
alemdo anotada por Carolina Michaélis de Vasconcelos, Lisboa: Academia Real das
Ciéncias, 1898 (reimpr. Lisboa: Imprensa Nacional-Casa da Moeda, 1980), § 75, pp.
223-225. Storck acrescenta que «as suas poesias ddo testemunho claro de como conhecia
ditos e feitos de uma longa serie de escriptores illustres: Homero, Aeliano, Xenophonte,
Virgilio, Lucano, Ovidio, Horacio, Plauto, Livio, Eutropio, Justino, Ptolemeu, e outros,
ficando indecisa a questdo se lia as obras gregas no original» (p. 225).
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dos cantos. Na lirica, fazem parte do catalogo de lugares filosoficamente
significativos as redondilhas «Sobolos rios que vao», a Elegia V «Se quan-
do contemplamos as secretas / Causas», as Oitavas I «Quem pode ser no
mundo t3o quieto», e um punhado de sonetos: «Transforma-se o amador
na cousa amada», «Mudam-se os tempos, mudam-se as vontades», «Ver-
dade, Amor, Razdo, Merecimento», «Quando a suprema dor muito me
aperta»’s.

Em cada um destes lugares hd, de facto, um vocabulario e um es-
quema que remetem para tradi¢des filoséficas. « Transforma-se o amador»
descreve a presenga da amada na alma «como um acidente em seu sujei-
to» e «como a matéria simples busca a forma», a0 mesmo tempo que ela
«estd no pensamento como ideia»: aristotelismo escoldstico e platonismo
na mesma quadra, como Maria Helena Ribeiro da Cunha observou, com
o «mas» do primeiro terceto a decidir, se é que decide, pela teoria aristo-
télica'®. «Sobolos rios» diz que a alma «é tdbua rasa», formula aristotélica,
e no mesmo movimento fala de «reminiscéncia» e da «sombra daquela
Ideia / que em Deus estd mais perfeita», formulas platonicas, conjugacao
de posi¢des filoséficas opostas que nao choca, dada a auséncia de discus-
sao e o puro efeito poético visado. E foi sobre esta contradi¢cao aparente
que se construiu, de Joaquim de Carvalho a Antdénio Salgado Junior, de
Costa Pimpao a Vergilio Ferreira e a Seabra Pereira, uma das mais longas
polémicas camonianas’. A Elegia V afirma a criagdo do mundo «nao do
confuso Caos, como cuidou / a falsa teologia e povo escuro, / [...] ndo
dos atomos falsos de Epicuro; / ndo do largo Oceano, como Tales, / mas
s6 do pensamento casto e puro», e Joaquim de Carvalho reconheceu no
«povo escuro» uma forma de remeter (por um viés étnico muito presente
em Os Lusiadas) para a tese averroista da eternidade da matéria, refutada

!> Rimas, ed. Pimpao, Soneto 20, p. 142; Soneto 92, p. 178; Soneto 166, p. 215; Soneto
138, p. 201.

!¢ Maria Helena Ribeiro da Cunha, «Neoplatonismo de Camdes», in Vitor Aguiar e Silva
(coord.), Diciondrio de Luis de Camdes, Lisboa: Caminho, 2011, pp. 634-641, aqui p.
640: «as leituras de Platdo ou de Plotino, (talvez), dos neoplaténicos (com certeza), e
de Aristdteles (sem duvida) foram fecundas a sua consciéncia critica e permitiram-lhe
confronti-los num dnico e pequeno poemas.

177]. de Carvalho, «Estudos sobre as leituras filoséficas», cit., pp. 328-333 («tdbua rasa» é
aristotélico-escoldstica, mas a «ossatura» € platonica); A. J. da Costa Pimpao, «Camoes
leu Platao?», Biblos, 15 (1939) 378-390, e «Teria Camdes lido Platdo? (Nétula a um artigo
critico)», Biblos, 18 (1942) 178-182; Vergilio A. Ferreira, «Teria Camdes lido Platdo?
Notas sobre alguns elementos platénicos da lirica camoniana», Biblos, 18 (1942) 225-
-247; José Carlos Seabra Pereira, «Augustinianismo em Camdes», in Diciondrio de Luis
de Camdes, cit., pp. 45-52.
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uniformemente nos cursos de Artes entao lecionados em Coimbra’. O
transunto mostra-lhe que o mundo é «Uniforme, perfeito, em si sustido,
/ Qual, enfim, o Arquetipo que o criou» (X.79.1-2), a esfera «Etérea e
elemental» de Sacrobosco tal como Pedro Nunes a traduzira em 1537,
e nela «o Sumo Deus, que por segundas / Causas obra no Mundo, tudo
manda» (X.85.1-2)%.

Mas, em todos estes lugares, o vocabuldrio de escola serve uma
intencao que nao é a de expor uma doutrina. Na Elegia V o que importa é
a Paixdo de Cristo; nas Oitavas, o desconcerto do mundo e a impossibili-
dade de o entender «por mais que filosofe»; em «Sobolos rios», a paliné-
dia do amor profano; a explica¢do do mundo, nos Lusiadas X, é parte do
prémio oferecido aos navegantes e da profecia do império.

Quando o poeta se lembra de que existe filosofia, é quase sempre
para lhe assinalar um limite. Os «antigos Filosofos» deixaram «grandes
escrituras», mas do que viram e nao do que leram (V.23); os «sdbios na
escritura» sdo interpelados a ver «Que segredos sao estes de Natura!»
(V.22.7-8); a Fortuna «a nenhiia pessoa desengana. / Nao ha ninguém que
assente nem que creia / este discurso vao da vida humana, / por mais que
filosofe, nem que entenda, / que algum pouco do mundo nao pretenda»;
e os «Doctos vardes dardo razdes subidas, / mas sdo experiéncias mais
provadas, / e por isso é melhor ter muito visto»®. A filosofia, em Camdes,
¢ o nome de um saber que se conhece, se respeita, se cita quando convém,
e cujos limites se apontam com a autoridade de quem «passou» por ex-
periéncia aquilo que os filsofos apenas escreveram. E por isso que a per-
gunta que da titulo a esta primeira parte ndo tem uma resposta simples,
e é também por isso que os intérpretes lhe deram tantas e tao diferentes
solugdes, assunto a ser tratado em outro estudo.

18 J. de Carvalho, «Estudos sobre as leituras filoséficas», cit., pp. 301-315; conclusdo a
p. 311: Camdes, «invocando o povo escuro, tinha, assim, em vista a interpretacdo
de Averroes, e classificando-a de erro [...] seguia, afinal, a tradi¢do escoldstica, que
uniformemente capitulou de erros as principais teses averroistas».

1 Costa Pimpao, notas a X.78-80, ed. cit., pp. 487-488, que transcreve por Luciano Pereira
da Silva a tradugdo de Sacrobosco por Pedro Nunes (Tratado da Sphera, Lisboa, 1537) e,
para o «Arquetipo», a glosa de Elie Vinet: «chama-se aqui mundo arquétipo aquela forma
do mundo que Deus concebeu na sua mente para fazer este mundo: a qual cogita¢do de
Deus € eterna, como ele préprio» (p. 503). Sobre a maquina do Mundo como «revelagdo
em verso duma ciéncia astronémico-astrolégica comum e bem conhecida nos manuais de
entdo», Hélio J. S. Alves, «Mdquina do Mundo n’Os Lusiadas (A)», in Diciondrio de Luis
de Camdes, cit., pp. 555-559, aqui p. 556.

» Rimas, ed. Pimpao, Oitavas I, oit. 7, p. 310; Soneto 166, «Verdade, Amor, Razio,
Merecimento», p. 215, vv. 9-11.
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Importa, porém, nao tirar daqui a conclusao errada. Que a filoso-
fia seja em Camdes nomeada quase sempre para lhe assinalar um limite
ndo significa que esteja ausente onde ndo é nomeada. Procurei mostra-lo
noutro lugar a propésito do que Os Lusiadas tém de poema politico?.
Camoes ndo escreve um tratado da «policia», mas pensa com os instru-
mentos que a tradicdo lhe da. O préprio género em que escreve é um
género teorizado, cujas regras Aristdteles fixara na Poética a partir dos
poemas homéricos, de tal modo que, quanto ao género, todos os épicos
posteriores, Camoes incluido, «serdo mais imitadores da teorizagao do
que criadores»*. A dupla leitura do poema, como elogio das artes e como
critica do poder, apoia-se em categorias correntes da filosofia pratica co-
lhida em espelhos de principes. E o termo «policia», que o poeta usa qua-
tro vezes para a boa ordem civil e militar dos portugueses e da «Europa
Crista» («E folgaras de veres a policia / Portuguesa, na paz e na milicia»,
VIL.72.7-8), é o decalque do politia com que os tradutores latinos da Poli-
tica tinham vertido a politeia aristotélica, trazendo consigo, sem o dizer, a
ideia de um regime ordenado ao bem comum?. Mais nitido ainda é o caso
da interrogacao sobre a relagao entre poesia e pintura. A «muda poesia»
que, nas bandeiras da nau, mostra ao Catual os «Feitos dos homens que,
em retrato breve, / A muda poesia ali descreve» (VII.76.7-8), e a «pintura
que fala» a que «querem mal», como «a seu contrairo natural», os que ndo
querem ver pintados os seus antepassados (VIIL.41.7-8), tém sido lidas a
luz do ut pictura poesis de Horacio. Nao é Horacio que Camoes tem pre-
sente, nem a breve observacao de Aristételes sobre a pintura como forma
de imitac@o, € sim a citacao literal do dito de Simdnides transmitido por
Plutarco no De gloria Atheniensium, onde define «a pintura como poesia
sem palavras e a poesia como pintura com palavras», e com ele vem a tese
do opusculo, de que a narragao dos feitos de guerra deve fazer do ouvin-
te um espectador, e a outra, que Camdes alarga a Grécia inteira, de que
os atenienses ndo foram menos ilustres pelas armas do que pelas letras:
«Com quem tu, clara Grécia, o Céu penetras, / E ndo menos por armas,

2! José Francisco Meirinhos, «Artes e critica do poder em Os Lusiadas de Luis de Camdes»,
in Maria de Lurdes Correia Fernandes (coord.), Filosofia em verndculo na Idade Média e
na Alta Idade Moderna, Vila Nova de Famalicdo: Himus - Gabinete de Filosofia Medieval
da FLUP (Textos e Estudos de Filosofia Medieval, 13), 2024, pp. 119-140, aqui pp. 119-121.
> Meirinhos, «Artes e critica do poder», cit., pp. 121-122.

# Meirinhos, «Artes e critica do poder», cit., pp. 130-132, com as quatro ocorréncias
(VI1.2.2; VII.12.7-8; VIL.72.7-8; X.92.1-2), a histéria do termo em portugués e a discussdo
das versdes latinas da Politica (Moerbeke, Pol. 111, 7, 1279a37-39: «vocatur communi
nomine omnium politiarum politia»). Ver adiante, § 2.5.

21



que por letras» (II1.13.7-8)*. Esta é uma leitura que, tanto quanto sei, ndo
tem paralelo entre os poetas do tempo, e é uma leitura filoséfica no sen-
tido mais préprio: um oputsculo moral de Plutarco, e ndo uma antologia
de sentengas, fornece ao poeta a teoria da sua prépria arte e o principio de
composi¢ao de um episddio inteiro.

A filosofia em Camdes ndo estd, pois, apenas onde a palavra ocor-
re. Vem pela alusdo ou pelo pensamento implicito, cuja origem nao é fa-
cil de identificar. Tera Camdes frequentado escolas onde estudou artes
liberais e os saberes que depois lhe ocorriam quando escrevia? Ou o seu
saber vira sobretudo de leituras poéticas, como decorre do parentesco
identificado entre os seus versos e os de outros poetas, como desde Faria e
Sousa e por tantos outros estudiosos tem sido continuamente assinalado?
Ou o seu saber é o de um cortesao e aventureiro também interessado por
livros e ditos espirituosos*? Reconstituir um mapa da circulagao do saber
no Portugal de meados de Quinhentos pode ter alguma utilidade para
responder a estas questoes.

2. Filosofia e saber no tempo de Camées

2.1. Antecedentes e viragem: o ensino da filosofia em Portugal
entre 1537 e 1580

Quando Camdes nasceu, por volta de 1524, a Universidade estava
ainda em Lisboa, e como escreveu Silva Dias, «no ambito da filosofia e
das ciéncias, o seu ensino continuava estritamente medieval». E muito
pouco o que sabemos desta universidade mas o mesmo autor afirma que
a Filosofia se estudava em dois anos, «[enquadrada] nas molduras da 16gi-
ca, da filosofia moral, da filosofia natural e da metafisica», e «pelo método
dialéctico, tomando-se contacto com as doutrinas “errdneas” e refutando-
-as. Assim se entrou no conhecimento das teses dos filésofos e naturalistas
judeus e arabes e no das doutrinas dos antigos e dos medievais»*. Era o

2 Plutarco, De gloria Atheniensium, 3; Meirinhos, «Artes e critica do poder», cit., pp. 135-
138. A inspira¢do de Camdes é Plutarco. Mas, como terd tido Camdes acesso a esse breve
opusculo? Os Moralia s6 foram integralmente traduzidos para latim por Xylander em
1570, pelo que a fonte de Camdes tera sido outra edi¢do ou um intermedidrio. O mesmo
Siménides abre a Elegia I, «O Poeta Siménides, falando» (Rimas, ed. Pimpao, p. 252),
mas af a histdria sobre «o inventor da arte da memdria» vem de Quintiliano, Institutio
oratoria, XI, 2, 11-17, e ndo de Plutarco (Meirinhos, ibidem, p. 138, n. 51).

» Cf Anedotas portuguesas e memdrias biogrdficas da corte quinhentista: istérias e ditos
galantes que sucederdo e se disserdo no pago, introdugio e notas de Christopher C. Lund,
Coimbra: Almedina, 1980, sobre Camdes cf. anedotas CIII-CX, pp. 167-178.

% Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., pp. 28-29.

212



aristotelismo a que Pinharanda Gomes chamou «medieval, parcial e inse-
guro, quase s atento a Logica», e que com a mudanga para Coimbra vive
os primeiros sinais da transi¢do nas obras que «exorbitavam da Ldgica e
ja tentavam a Fisica», como no compéndio de fisica de Pedro Margalho,
impresso em Salamanca no inicio da década de 1520, ou na Logica Aristo-
telica de Nicolau de Grouchy (1549)¥. A transferéncia da Universidade de
Lisboa para Coimbra, em 1537, foi menos uma mudanga de lugar do que
uma refundagao, que Silva Dias resume numa palavra, «europeizagao»?,

Entre a Universidade que chega de Lisboa e o Colégio Real que
o rei vai fundar hd, em Coimbra, uma terceira escola, que importa a Ca-
moes mais do que as outras duas, porque ¢ a Ginica a que a tradi¢ao critica
o liga: a do Mosteiro de Santa Cruz®. A reforma dos conegos regrantes,
ordenada por D. Joao III depois da sua passagem por Coimbra em 1526-
1527 e confiada por alvara de 8 de outubro de 1527 ao jerénimo frei Bras
de Barros, que regressara em 1525 de oito anos de estudos de teologia
em Lovaina e em Paris, foi também uma reforma dos estudos. Logo no
segundo ano o reformador «mandou [...] vir mestres da Universidade de
Paris», diz o cronista D. Nicolau de Santa Maria, e o afluxo de estudantes
leigos levou os cénegos a criar, para o ensino elementar e preparatério,
dois colégios, o de S. Miguel, para os filhos de fidalgos, e o de Todos os
Santos, para «estudantes honrados pobres», e, em 1537, dois colégios de
estudos superiores, o de S. Agostinho e o de S. Jodo Baptista, com esta-
tutos proprios e com a bula de Paulo III, de 23 de marco de 1537, que
confirma a cria¢do de «collegia ac universitatem studii generalis in dicto
monasterio» e pela qual o papa autoriza a atribui¢ao de graus. Universi-
dade lhe chamam o papa, o préprio rei e as Constitui¢des dos colégios,

7 ]. Pinharanda Gomes, Os Conimbricenses, Lisboa: Instituto de Cultura e Lingua
Portuguesa (Biblioteca Breve, 128), 1992, pp. 69-70: «No entanto, em Coimbra,
comegaram a surgir novas experiéncias no dmbito universitdrio, que exorbitavam da
Légica e ja tentavam a Fisica» (p. 70), com a mengao de Margalho, Grouchy e da Dialectica
de Jorge de Trebizonda editada por Contreiras (1551).

2 Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., pp. 29 e 32.

¥ Para 0 que se segue sobre estas escolas cf José Francisco Meirinhos, «Os colégios e a
universidade de Santa Cruz de Coimbra, 1528-1547», in Santa Cruz de Coimbra. A cultura
portuguesa aberta a Europa na Idade Média / The Portuguese Culture Opened to Europe in
the Middle Ages, Porto: Biblioteca Ptblica Municipal do Porto, 2001, pp. 307-315, donde
se citam D. Nicolau de Santa Maria, a Chronica da Ordem dos Conegos Regrantes, 11, pp.
294 e 300, a bula de 23 de margo de 1537, as Constitui¢des dos colégios (ms. Lisboa, ANTT,
Livraria 183; const. 3, 4, 13-15, 19), o Livro de matricula de 1534-1540 (ANTT, Nucleo
Antigo 885) e Frei Francisco de Mendanha, Descripcam e debuxo do moesteyro de S. Cruz
de Coimbra, Coimbra, 1541, ff Aiiii e Dii.
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decalcadas, por confissao expressa, do modelo parisiense: «nesta univer-
sidade que a ymagem e semelhanga da escola parisiense he constituida».
O livro de matricula regista 786 estudantes entre 1534 e 1540. O curso de
Artes para bacharel lia a Isagoge de Porfirio, as Categorias, a Interpreta-
¢do e os Primeiros Analiticos, e depois a Fisica até ao livro VIII; a licenca
exigia os restantes livros da Fisica, a Metafisica e a doutrina moral; o grau
de mestre, a resposta a «uma questdo politica»; e a terceira constituicao
proibia a «sofistaria» em todos os colégios e cursos, ndo uma doutrina,
mas o método de discussao por sofismas que os humanistas tinham por
vazio. Frei Francisco de Mendanha, por volta de 1540, descreve o «gran-
de concurso de estudantes que continuamente conferem entre si, uns em
Gramatica, outros em Logica, outros em Retdrica e em as outras Artes
Liberais, outros em a Santa Teologia, outros em a Medicina», a quem «é
oprébrio falar salvo em a lingua romana ou grega», e, sobre o Claustro da
Manga, os cdnegos que «sob um presidente» arguem «em ldgica, filosofia
e em outras artes». Durante os primeiros anos apds a transferéncia de
1537, os colégios de Santa Cruz foram, de facto, a universidade portugue-
sa, e 0 Prior-mor foi feito chanceler da Universidade.

Aligagao entre S. Cruz e a Universidade em Coimbra nao durou®.
Os conflitos de jurisdi¢ao e de rendas entre o Mosteiro e a Universidade,
que s6 na curia romana e ja no século XVII se resolveriam, levaram o
rei a separa-los: em 1544 os colégios de S. Joao e de S. Agostinho foram
transferidos para o Pago da Alta, e a Universidade, que desde 1543 tinha
por reitor frei Diogo de Murga, confrade e amigo de Bras de Barros, ficou
auténoma; em 1547 o rei ordenou ao Prior que entregasse ao enviado
de André de Gouveia os colégios de S. Miguel e de Todos os Santos, na
Rua da Sofia, para neles se instalarem as escolas menores da Universi-
dade. Terminavam assim os colégios universitarios de Santa Cruz, e nas
suas instalagdes nascia o Colégio das Artes. E este encadeamento que da
sentido as hipdteses sobre os estudos de Camaes: se os fez em Coimbra
entre 1537 e 1547, como Costa Ramalho e Seabra Pereira supdem?*, fé-los
numa escola de modelo parisiense, aristotélica no curso de Artes, huma-

30 Sobre a dependéncia da Universidade face ao Mosteiro, J. S. da Silva Dias, A politica
cultural da época de D. Jodo III, 2 vols., Coimbra: Universidade de Coimbra - Instituto de
Estudos Filosdficos, 1969, pp. 489-538; Meirinhos, «Os colégios e a universidade de Santa
Cruz», cit., pp. 314-315; Nicolau de Santa Maria, Chronica, 11, pp. 294b e 301b; Silva Dias,
A politica cultural, cit., pp. 537-538.

31 Cfr. Costa Ramalho, «Os estudos de Camdes», cit. infra n. 71 e Seabra Pereira,
«Augustinianismo em Camdes», cit. infra n. 72.
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nista na obrigacao das linguas cldssicas e na proibigao da sofistaria, com
tipografia prépria desde 1530%, e que, no ano em que ele teria vinte e trés
anos, foi absorvida pelo Colégio Real. Entre Santa Cruz e o Colégio das
Artes nao ha rutura de conteddo; ha continuidade de lugar, de método e
de livros, e por isso a discussao sobre a escola de Camoes, a existir, muda
pouco com a escolha de uma ou de outra.

O acontecimento central deste quadro ¢ a fundacao do Colégio
Real das Artes, decidida por volta de 1543 e inaugurada a 21 de fevereiro
de 1548 com a oragao de Arnaldo Fabricio®. O Colégio nao nasceu do
nada: nasceu de Paris e de Bordéus, do Colégio de Santa Barbara, que
Diogo de Gouveia, o Velho, dirigia desde os anos de 1520 e por onde
passara a elite dos letrados portugueses, e do Colégio de Guyenne, que
o sobrinho, André de Gouveia, dirigia desde 1534 e de que Montaigne
deixou testemunho. Cristiano Casalini mostrou que entre tio e sobrinho
se defrontavam «duas diferentes sensibilidades: tradicional e escolastica a
de Diogo, aberta as sugestdes do humanismo nérdico (Erasmo, Budé, Ra-
mus) a de André», e que o indicio principal da diferenca era justamente a
duragdo do curso de filosofia: em Guyenne, dois anos, «e nada mais que
Aristételes», com exce¢ao da Isagoge de Porfirio e dos preceitos da dialé-
tica de Grouchy*. «Certo é que, entre as duas culturas, D. Joao III optou
pela de André para a instituicao do Colégio das Artes de Coimbra, que
o rei concebeu, evidentemente espicacado pela experiéncia do College
Royal que Francisco I fundou sob o impulso de Guillaume Budé, para
dinamizar a recente reforma da Universidade»®. Vieram de Bordéus e

32 Sobre a tipografia de Santa Cruz (1530-c. 1563, cerca de trinta obras impressas), cf
Meirinhos, «A tipografia de Santa Cruz, 1530-1563», in Santa Cruz de Coimbra, cit., pp.
316-327.

3 Friedrich Stegmiiller, Filosofia e Teologia nas Universidades de Coimbra e Evora no
século XVI, trad. Alexandre Morujdo, Coimbra: Instituto de Estudos Filoséficos, 1959,
p. 85: «No ano de 1547 fundou em Coimbra o rei D. Jodo III, a semelhanca do College
de France, um Colégio Real de Humanidades. As li¢des inauguram-se em 2 de Fevereiro
de 1548»; a data correta da inauguracdo é 21 de fevereiro de 1548 («IX Cal. Martii»),
como resulta do titulo da ora¢do de Fabricio e como Tavares de Pinho confirma (Oragdes
de Sapiéncia, cit., p. 5, obra citada infra, na n. 73). Sobre o Colégio das Artes a obra de
referéncia continua a ser Mario Brandao, O Colégio das Artes, 2 vols., Coimbra: Imprensa
da Universidade, 1924-1933.

3 Cristiano Casalini, Aristdteles em Coimbra. Cursus Conimbricensis e a educagdo no
Collegium Artium, pref John O’Malley, Coimbra: Imprensa da Universidade de Coimbra,
2015 (ed. original: Aristotele a Coimbra. Il Cursus Conimbricensis e leducazione nel
Collegium Artium, Roma: Anicia, 2012), pp. 52-57, cit. p. 57. Sobre Santa Barbara e os
Gouveia continua a ser fundamental Mdario Brandao, O Colégio das Artes, cit.

% Casalini, Aristdteles em Coimbra, cit., p. 59; ibidem: «D. Jodo III comegou a alimentar
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de Paris, em 1547, André de Gouveia, Diogo de Teive, Jodo da Costa, Ar-
naldo Fabricio, George Buchanan, Nicolau de Grouchy, Guilherme Gue-
rente, Elie Vinet; em abril de 1548 os matriculados «ja passam de mil»;
os Estatutos de 1548 (de André de Gouveia) mantiveram, porém, os trés
anos e meio do curso de Artes, sem o reduzir aos dois de Guyenne®. Esta
europeizagao é feita principalmente sob dire¢ao de mestres portugueses
formados e experimentados em colégios franceses. O Colégio trazia as
novas tendéncias do método escolastico-aristotélico, e a abertura aos es-
tudos cldssicos”. Este «aristotelismo humanista» era ainda ensinado pelo
modus parisiensis da licdo, da repeti¢do e da disputa. E o que Silva Dias
chamava «aristotelismo antiescolastico», e convém nio o confundir com
uma abertura das escolas ao platonismo.

O Colégio durou nessa forma sete anos, e os tltimos cinco foram
de crise. André de Gouveia morreu em junho de 1548%, poucos meses
depois da inauguragao. Os mestres dividiram-se entre «bordaleses» e
«parisienses». Em outubro de 1549 a Inquisi¢ao abriu inquérito a Joao da
Costa, e nesse mesmo ano partiram Fabricio, Vinet, Grouchy e Guerente.
A 15 de agosto de 1550 Costa, Teive e Buchanan foram presos, para abju-
rar a 29 de julho de 1551%. Casalini, que reexaminou o processo, nao lhe
encontra mandantes demonstraveis entre os jesuitas, a quem a tradigao li-
beral, de Tedfilo Braga em diante, os atribuia, e vé na crise o choque entre
o «reformismo» pedagdgico bordalés e «uma realidade, a conimbricense,
menos disponivel a questionar o sistema educativo tradicional (sempre de
matriz parisiense)»*’. O Regimento de 20 de maio de 1552, dado ao Colé-

a ideia de fundar um novo colégio de Humanidades por volta de 1543, evidentemente
insatisfeito com o ensino ministrado na Universidade e no Mosteiro de Santa Cruz».

3 Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., pp. 61 e 64: «André de Gouveia publicou os
Estatutos do Colégio em 1548, que, entre outras coisas, respeitavam a duragio de trés anos
e meio do curso de Artes, sem procurar — como André fizera em Guyenne — limitd-lo a
dois anos»; Gomes, Os Conimbricenses, cit., pp. 13-15.

7 Gomes, Os Conimbricenses, cit., pp. 14-15.

% Casalini escreve uma vez que André morreu «no mesmo ano da inauguragéo» (p. 61) e
outra «a 9 de Junho de 1549» (p. 66); a data correta é 9 de junho de 1548.

% Casalini, Aristdteles em Coimbra, cit., pp. 61-63 e 66-67; Gomes, Os Conimbricenses, cit.,
pp. 15-17; Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., p. 33 («fizeram debandar os
estrangeiros»). Sobre o processo, Mario Brandao, A Inquisi¢do e os professores do Colégio
das Artes, 2 vols., Coimbra: Universidade de Coimbra, 1948-1969.

* Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., pp. 62-63; sobre os «mandantes», p. 62: «ndo
foi possivel determinar os “mandantes” do processo, que Braga e outros identificam sem
davidas com Simdo Rodrigues e com os jesuitas. Todavia estes foram inocentados (pelo
menos aparentemente) pelos autos do processo», e a responsabilidade é antes atribuida ao
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gio ja incorporado na Universidade, «ndo apresenta particulares novida-
des no ambito do ensino filoséfico de Aristdteles nos colégios europeus»:
fixa de novo os trés anos e meio, manda que os lentes «na declaragao do
texto seguirdo principalmente as interpretacdes dos intérpretes gregos»,
e deixa ao Principal a escolha da traduc¢ao, o que, na abundancia das edi-
¢oes e versdes de meados do século, «significava de facto decidir qual
dos varios Aristételes ensinar»*!. Sabemos por ele, com precisao, o que
se ensinava: trés anos e meio, repartidos por quatro anos letivos, inteira-
mente aristotélicos, do Organon e da Etica nos dois primeiros, a Fisica,
iniciada no fim do segundo, ao De caelo, ao De generatione, aos Meteoros
e ao inicio da Metafisica e do De anima no terceiro, e ao fim do De anima,
aos Parva naturalia e ao fim da Metafisica no quarto*’. A 10 de setembro
de 1555 D. Joao III entregou o Colégio a Companhia de Jesus, que desde
1542 tinha em Coimbra o seu Colégio de Jesus, casa modesta e sem escola
publica, cujos residentes frequentavam as aulas da Universidade e, a par-
tir de 1554, por ordem de Jerénimo Nadal, as do préprio Colégio Real®.
As razdes da entrega foram em boa parte econémicas, os mestres leigos
custavam caro e os jesuitas ensinavam de graga, embora Mario Santiago
de Carvalho acentue antes o propdsito de resolver a crise de «erasmismo»
do corpo docente*. O que os jesuitas receberam, com os Estatutos de
1552 em vigor e quatro cursos de filosofia a abrir no inicio de outubro de
1555, um deles regido por Pedro da Fonseca, foi, nas palavras de Casalini,
«um Colégio prestigioso, fundado numa tradicao barbista que conheciam
muito bem, mas com uma cultura pedagdgica progressiva, a de André

dominicano Jodo Pinheiro e, sobretudo, a Diogo de Gouveia, o Velho.

4 Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., pp. 68-69, com o texto do Regimento de 20 de
maio de 1552 e o seu programa (n. 92).

2 Stegmiiller, Filosofia e Teologia, cit., pp. 85-86. Os estatutos de 20 de fevereiro de 1565
comprimiram o plano: «1.° ano: Dialéctica. 2.° ano: Légica; Physica; Ethica. 3.° ano:
Metaphysica; Parva naturalia. 4.° ano (apenas 6 meses): I-III De anima» (p. 86).

# Casalini, Aristdteles em Coimbra, cit., pp. 73-74 e 82, onde cita o seguinte das Litterae
Quadrimestres (16 de maio de 1554): «Los filésofos y humanistas van a oir al Colegio
Real, despues que se ha empezado la filosoffa, por ansi lo ordenar el P. Hier6nimo Nadal».
Gomes, Os Conimbricenses, cit., pp. 10-11: a Companhia «n3o dispds de qualquer escola
publica até ao ano de 1555».

* Casalini, Aristdteles em Coimbra, cit., pp. 70 e 82: «Entre as razdes que levaram D.
Jodo III a entregar aos jesuitas o Colégio das Artes, ndo deve ser menosprezado o aspeto
econémico»; Mdrio Santiago de Carvalho, O Curso Aristotélico Jesuita Conimbricense,
Coimbra: Imprensa da Universidade de Coimbra - Imprensa Nacional-Casa da Moeda,
2018, pp. 10-11: «Na outorga real havia decerto o propdsito de resolver uma crise,
entretanto surgida entre o corpo docente, acusado de maior ou menor erasmismo».
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de Gouveia e de Guyenne, que deixara certamente vestigios indeléveis
no curso de Artes»*®. A Universidade de Evora, fundada em 1559 pelo
cardeal-infante e entregue aos jesuitas, completou o quadro*.

Os dois historiadores que, em 1980-1981, mais diretamente pen-
saram este quadro em relacao a Camoes avaliaram-no de modo oposto, e
a oposicao é instrutiva. Para Silva Dias, 1555 encerra «o ciclo do humanis-
mo cristao, do aristotelismo antiescolastico e do cientismo renascentista,
a nivel escolar, em Portugal». O aristotelismo humanista «Formalmente
[...] sobreviveu nas elucubrag¢des dos nossos jesuitas [...]. Materialmen-
te, porém, morreu», e a Universidade «tornara-se uma coluna inabala-
vel da ideologia tridentina na terra portuguesa»*. Jd para Gama Caeiro a
mesma data é de «auténtica viragem no panorama filoséfico portugués»,
marca «o transito de uma directriz humanistica vigente na Filosofia [...]
para um ensino que a orientagdo pods-tridentina preceituava, num retor-
no inteligente a licdo de Sao Tomdas de Aquino», onde o Curso Conim-
bricense «representa a mais ampla sistematiza¢ao da disciplina filoséfica
realizada em Portugal, com repercussao invulgar na Europa», concluindo
que «Fonseca foi, sem duvida, no tempo de Camdes, o maior filésofo
portugués»*. Caeiro censura, sem o nomear, «um investigador de indis-
cutivel merecimento cientifico» que critica os Conimbricenses por «neles
se ndo registarem os reflexos da Expansao e das Ciéncias Experimentais»,
e responde-lhe com uma comparacao que vale a pena reter: «Creio que
ninguém lamenta Martin Heidegger por nao ter versado em Sein und Zeit
a teoria da Experiéncia, da Fisica atomica ou a do Nazismo alemao»®.

# Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., p. 70; Gomes, Os Conimbricenses, cit., pp. 18-19
(aceitagdo dos Estatutos de 1552; abertura das aulas a 2 de outubro de 1555 com quatro
cursos de filosofia, regidos por Jorge Serrdo e Pedro Gémez, Maximiliano Capela, Pedro
da Fonseca e In4cio Martins).

# Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., p. 33; Stegmiiller, Filosofia e Teologia,
cit., pp. 37-38 e 85.

47 Silva Dias, Camées no Portugal de Quinhentos, cit., pp. 22 e 33.

# Francisco da Gama Caeiro, «Para um quadro das ideias filoséficas em Portugal no
tempo de Camdes (1520-1580)» [1980], in Dispersos, vol. I, org. Maria de Lourdes Sirgado
Ganbho, pref Pedro Calafate, Lisboa: Imprensa Nacional-Casa da Moeda, 1999, pp. 223-
-251, aqui pp. 246 e 248.

¥ Caeiro, «Para um quadro», cit., p. 247. O alvo ¢, quase de certeza, J. S. da Silva Dias,
Os Descobrimentos e a problemdtica cultural do século XVI, Coimbra: Universidade de
Coimbra, 1973, cuja tese o autor reitera em Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., p. 23:
os Conimbricenses assimilaram «os produtos liquidos do saber carreado pela navegagio»,
mas «Pelo que respeita porém aos métodos, a problemadtica e perspectiva culturais, ao
sistema das ciéncias, ao horizonte epistemoldgico, muito pouco disso foi integrado no
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O que para um é decadéncia é para o outro sistematizacdo, e a diferenca
estd, de novo, na modulagao: Silva Dias mede a filosofia coimbra pelo
que ela nao integrou, o «horizonte epistemoldgico» dos Descobrimen-
tos; Caeiro mede-a «more philosophico», pelo mérito intrinseco das teses.
Ambos, porém, concordam num ponto que aqui importa: o ensino da
filosofia, antes e depois de 1555, foi aristotélico, e a «vaga de fundo neo-
platonica» de que fala Seabra Pereira ndo chegou as escolas.

A historiografia mais recente, de Pinharanda Gomes a Mdrio San-
tiago de Carvalho e a Casalini, desloca a questdo. Nem Silva Dias nem
Caeiro erravam quanto a data, mas 1555 nao mudou o que se ensinava,
mudou quem ensinava e para qué. O que se ensinava continuou a ser
Aristételes, pelo método parisiense, no texto dos intérpretes gregos: Aris-
toteles, «apesar de ja nao ser, desde o século XV, o Filésofo, continuava a
ser a Filosofia», e, no Cursus que dai sairia, «ndo é de Aristdteles que se
fala [...], mas com Aristételes»*. Carvalho lembra que, no ambito uni-
versitario do século XVI, «“filosofia” era pura e simplesmente sinénimo
de “aristotelismo”», em Coimbra como em toda a Europa®. O que mudou
foi o lugar da filosofia no edificio dos estudos. O Colégio das Artes, pro-
pedéutico das faculdades maiores, «inverteu de facto as relagdes entre o
colégio e a universidade, tornando o primeiro no verdadeiro pilar do po-
der educativo em Coimbra», e a Companhia limitou-se a «tirar proveito
das leis para confirmar a centralidade que André de Gouveia garantira
aos cursos menores»*%. Sob os jesuitas, o ensino do Colégio discriminava
dois niveis: «um primeiro, de teor humanista, e um segundo, de carater
filosdfico, preparatério dos estudos teoldgicos»>. A filosofia, que as ora-
¢Oes de sapiéncia de 1548-1555 celebravam ainda como fim e coroa das
artes liberais, torna-se um curso a percorrer: «a filosofia é propedéutica,
deve ser mais facil», escreve Casalini**, e «toda a filosofia torna-se entao
didéatica»®. A viragem de 1555 é, nesse sentido, menos doutrinal do que

patrimoénio intelectual dos portugueses».

5 Casalini, Aristdteles em Coimbra, cit., p. 113; cf ibidem: «Aristételes é o curso de
filosofia, é disciplina, antes de ser ciéncia».

51 Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., p. 9; cf p. 10: «os universitdrios lusitanos encontravam-
-se no mesmo cumprimento de onda da maioria dos seus congéneres europeus».

52 Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., pp. 65-66.

53 Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., p. 11.

5 Casalini, Aristdteles em Coimbra, cit., pp. 114 e 154: «o “modus parisiensis” de lectio,
repetitio, exercicios e disputa, de eficiéncia didatica e pratica pedagdgica, chega a Coimbra
de vento ramista em popa: a filosofia é propedéutica, deve ser mais facil».

5 Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., p. 154; cf n. 49: «Toda a filosofia torna-se entéo
didatica, e é assim que surge o conceito moderno de escola secunddria».
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institucional e funcional, mas uma mudanga de fun¢ao é, para quem a
atravessa, uma mudanca de panorama e nao deve ter deixado de ter re-
percussdes na sociedade culta portuguesa.

A mudanga consumou-se na década seguinte, e os seus protago-
nistas sdo contemporaneos exatos de Camades. Pedro da Fonseca (1528-
1599), possivelmente aluno do Colégio Real, ensinava filosofia em Coim-
bra desde outubro de 1555, e um manuscrito das suas (possiveis) licoes
sobre o De anima vai de novembro de 1559 a fevereiro de 1560°. A 9
de fevereiro de 1560 o provincial Miguel de Torres escrevia a Roma que
um professor do Colégio tinha ja preparado boa parte dos seus ditados
para publica¢do, e em 1561 Nadal ordenava: «Para se evitar o trabalho
de escrever-se tanto como se escreve, se procure que um curso de es-
critos se imprima, e nisto se ocupe o Padre Afonseca principalmente»®.
O primeiro fruto foram as Institutiones dialecticae de Pedro da Fonseca,
com primeira edi¢do em 1564, cujo prefacio é o manifesto da viragem:
«De tal modo foi pobre de literatura brilhante a época anterior que, ain-
da que todos os que frequentavam os estudos de Filosofia quisessem ser
tidos como aristotélicos, pouquissimos eram os que estudavam Aristote-
les», afirmando depois que «a nossa Academia Conimbricense [...] se-
guiu este método de ensinar, por assim dizer, como que um regresso as
fontes, julgando que todo o empenho devia ser colocado na explanacao
dos livros de Aristoteles»*®. Mdrio Santiago de Carvalho fala, a propésito,
de um «Aristotelian turn», e de um programa pelo qual a Companbhia,
«da sua sede em Roma», confiava a Coimbra «a magna responsabilida-
de de definir uma filosofia que viesse a identificar a ordem dos novos

5 Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., pp. 23-24; Mdrio Santiago de Carvalho, «A rece¢do
da psicologia aristotélica (séc. XVI) em Roma e em Coimbra», Revista Filosdfica de
Coimbra, 45 (2013) 89-112, aqui pp. 90-91 (ms. BGUC 2399, atribuido a Fonseca, embora
a atribuicdo também seja contestada, por boas razdes). O mesmo estudo documenta o
ensino do De anima por Pedro Luis em Evora (concluido a 5 de janeiro de 1568), e lembra
que nenhum destes cursos manuscritos foi publicado.

57 Casalini, Aristdteles em Coimbra, cit., pp. 115-116; Gomes, Os Conimbricenses, cit., pp.
31-32 (instrugbes de Nadal, 1561, donde se cita). A carta de Fonseca a Nadal, de Sanfins,
14 de janeiro de 1562, com a divisao do trabalho entre Fonseca, Marcos Jorge, Cipriano
Soares e Pedro Gomez, esta transcrita em Gomes, pp. 33-37.

58 Pedro da Fonseca, Institutionum dialecticarum libri octo, Lisboa, 1564, preficio, na
tradugdo de Joaquim Ferreira Gomes (Instituicées dialécticas, Coimbra: Universidade
de Coimbra - Instituto de Estudos Filoséficos, 1964, vol. I, p. 9), devidamente realcado
por Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., pp. 24-25 («Aristotelici haberi»; «Aristotelem
evolverent»; «veluti in cunabulis»; «in explicandi libris Aristotelis»).
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apostolos»*. Assinale-se também a ordem de Francisco de Borja (1563)
de seguir Aristételes levando o seu préprio texto para a aula. Os estatutos
de 1565 comprimiram o curso em sete semestres®. Em 1567 a visita de
Torres, que, segundo a Synopsis de Anténio Franco, «plurimum desudavit
quoad coercendam libertatem opinionum in re philosophica (esfor¢ou-se
ao maximo para coartar a liberdade de opinides em matéria filoséfica)»,
fixou as posi¢des a ensinar por todos os mestres, completado pela lista
de Ledesma com sessenta e trés teses a nao ensinar®. Em 1574 o mesmo
Torres lastimava que os estudantes saissem «buenos dialéticos, pero muy
flacos en la philosophia que es lo principal»®. E em 1577, na introdugao
a sua Metaphysica, Fonseca dava a Aristoteles um sentido ja profilatico e
«politico»: expurgado do que se opusesse a respublica Christiana, o Esta-
girita seria o antidoto contra a gentilitas et atheismus e contra o ceticismo
do quod nihil scitur®®. Os Commentarii impressos entre 1592 e 1606 sao
posteriores a morte de Camdes, mas tém, como Carvalho mostrou, «<uma
fatura deveras anterior»: «algures entre os finais dos anos 70 e o principio
dos anos 80 [...] os CACJC encontravam-se ja em estaleiro»®. No ano
em que Os Lusiadas se imprimem, o curso de Artes de Coimbra era ja, no
essencial, aquilo que o Cursus viria a fixar . Oque Camades podia ouvir em
«filosofia universitaria», nos seus dltimos dez anos, era o que mais tarde
faria a fama e utilidade dos comentdrios do curso jesuita conimbricense.

Trés tragos desta filosofia em viragem importam diretamente ao
que se segue. O primeiro é que, ao iniciar a preparagao do Cursus, Fon-
seca reconhecia como «particularidade nacional» do ensino portugués a

% Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., pp. 23-24.

5 Stegmiiller, Filosofia e Teologia, cit., p. 86 (estatutos de 20 de fevereiro de 1565: «1.° ano:
Dialéctica. 2.° ano: Ldgica; Physica; Ethica. 3.° ano: Metaphysica; Parva naturalia. 4.° ano
(apenas 6 meses): I-III De anima»).

' Gomes, Os Conimbricenses, cit., pp. 72-73 (Borja, 1563; queixas eborenses de 1567; lista
de Ledesma); Stegmiiller, Filosofia e Teologia, cit., p. 88 (Torres, citando a Synopsis de
Anténio Franco); Caeiro, «Para um quadro», cit., pp. 246-247.

62 Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., p. 54.

8 Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., pp. 25-26 e 44: «Confrontados com o lema “quod
nihil scitur”, os jesuitas de Coimbra ndo hesitam em dar antes uma resposta otimista,
afirmativa e combativa a pergunta, para eles dileta, “utrum sit vera scientia’». O Quod nihil
scitur de Francisco Sanches é de 1581, mas nio é referido nos comentdrios conimbricenses.
¢ Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., pp. 16-17; cf. p. 32 sobre a diferenca entre «o ensino
real ou efetivo e o ensino ideal almejado», que os manuscritos das licdes dos anos de
1560 e 1570 (Pedro Gémez, 1562; Indcio Tolosa e Luis de Molina, 1563-1564; Lourengo
Fernandes, 1578) deixam ver. Sobre a génese e a estrutura do Curso, ainda Stegmiiller,
Filosofia e Teologia, cit., pp. 95-99, e Caeiro, «Para um quadro», cit., pp. 246-248.
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leitura do De sphaera de Sacrobosco, que em Evora, em 1563, antecedia
o estudo dos Meteoros de Aristoteles: a especificidade lusitana «nao pas-
saria, assim, tanto por Aristoteles (autoridade em todas as Universidades
da Europa), mas mais pela aten¢ao dada a obra de Jodao de Sacrobosco»,
consagrada pela traducao de Pedro Nunes em 1537%. O segundo é que o
proprio Fonseca ensinava desde as Institutiones que «a experiéncia gera
as artes e as ciéncias; [...] a experiéncia é a mae da filosofia e, por isso, as
coisas que caem debaixo dos sentidos nao devem ser estudadas por meios
matematicos e metafisicos, mas sim por recurso a experiéncia, com o au-
xilio dos sentidos»%, uma consequéncia da afirmagao aristotélica de que
cada ciéncia usa o método adequado ao seu objeto (Metaph., E 1; Phys.
IT 2; Eth. Nic. 1 3). O terceiro é o lugar de Platao: presente, com «os pla-
ténicos antigos e modernos», mas todos «ancilares da ligdo aristotélica,
porque o eixo que move o carro se chama Aristoteles», um eixo que, diz
ainda Gomes, «ndo é a grade da prisao»®. Santiago de Carvalho mostra
GOais a recomendar a leitura de Ficino, de Bessarion e de Pico «junta-
mente com Tomdas», descreve Géis e Baltasar Alvares como comenta-
dores de Aristételes «impossibilitados de o fazerem sem uma abertura
ao neoplatonismo», e vé no aristotelismo jesuita a conjugacdo de «um
motivo — aristotélico — ascendente, com aqueloutro — neoplatonico
—, descendente»®®. A esfera de Sacrobosco, a experiéncia como mae do
saber, Platdo ao servigo de Aristdteles, sdo trés referéncias neste quadro
escolar e voltaremos a encontra-las em Camoes.

Onde estudou Camdes, se estudou em algum lugar ou instituicao,
nao se sabe. Esta ¢ uma antiga questdo, tratada com mais conjeturas do
que certezas. Silva Dias é categdrico: «Nao hd o menor indicio de que
Luis de Camoes tivesse frequentado o Colégio das Artes»; se estudou em
Santa Cruz de Coimbra, «nao poderia pegar-se-lhe mais do que o gosto
e o saber de raiz classicista»®. Joaquim de Carvalho tinha a escolaridade
coimbra como «a hipdtese mais provavel»’’; Costa Ramalho, sem docu-
mentos, estava «convencido de que Camoes fez estudos regulares [...]

& Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., pp. 87-88.

% Fonseca, Institutiones dialecticae, I, 7, apud Gomes, Os Conimbricenses, cit., p. 84.
Carvalho, O Curso Aristotélico, cit., p. 89, aproxima a férmula da de Duarte Pacheco
Pereira «a experiéncia é a madre de todalas as cousas».

 Gomes, Os Conimbricenses, cit., pp. 74 e 76.

¢ Carvalho, «A rececdo da psicologia aristotélica», cit., pp. 93 e 110; Carvalho, O Curso
Aristotélico, cit., pp. 157-158.

% Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., pp. 33 e 38.

70 ]. de Carvalho, «Estudos sobre as leituras filoséficas», cit., p. 314.
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provavelmente os dos cursos de Artes do Mosteiro de Santa Cruz», por-
que «a solidez e seguranga da sua cultura denunciam estudos regulares,
feitos cedo»!; Seabra Pereira julga-o formado «em ambiente préximo da
cultura e da espiritualidade dos conegos regrantes de Santo Agostinho»"2

Faltam-nos indicios certos para rejeitar ou confirmar estas hipé-
teses. Mesmo assim, podemos indagar como se organizava, nesses anos e
nesses lugares, o conjunto dos saberes que um estudante de Artes atraves-
sava, e que um poeta douto tinha por horizonte. Dispomos agora de uma
fonte que Gama Caeiro considerava «basilar para o estudo do conceito de
Filosofia no Renascimento» e cuja edi¢do em corpus entdo reclamava: as
oragdes de sapiéncia”.

2.2. As oragdes de sapiéncia: um género e um corpus

As oragdes de laudibus omnium disciplinarum (em louvor de to-
das as ciéncias), pronunciadas em latim na abertura do ano letivo, a 18 de
outubro, dia de S. Lucas, e depois a 1 de outubro, dia de S. Remigio, ou
em atos inaugurais de colégios e faculdades, sao um género académico de
tradi¢@o ja secular quando Camdes era estudante. A mais antiga que se co-
nhece em Portugal é a de D. Pedro de Meneses, no Estudo de Lisboa, em
1504, mas o modelo vinha de Cataldo Siculo e, atras dele, do Pro Archia
de Cicero, «modelo obrigado desta espécie de discursos»’. Os préprios
oradores dizem falar «de more Academiae», «a maioribus instituta», «ut
mos est Academiae»: nenhum dos editores modernos remonta a institui-

7! Costa Ramalho, «Os estudos de Camdoes», cit., pp. 104, 106 e 109.

72 Seabra Pereira, «Augustinianismo em Camdes», cit., p. 45. Ver ainda Ribeiro da Cunha,
«Neoplatonismo de Camdes», cit., p. 634: «todas as dividas giram em torno de suas
provéveis ou improvaveis leituras filos6ficas durante determinado periodo universitario».
73 Caeiro, «Para um quadro», cit., pp. 234-235, n. 12, onde se 1é: «as oragdes académicas,
por estas constituirem fonte basilar para o estudo do conceito de Filosofia no Renascimento
e, sobretudo, subsidio valiosissimo para uma histéria da educagdo em Portugal, que
continua por escrever»; «Seria do maior alcance que fossem coligidas, num corpus
cientificamente editado, as ora¢des que deste periodo se conhecem» (p. 235).

7 Anténio Guimaries Pinto, introdugdo a Anténio Pinto, in Arnaldo Fabricio, Belchior
Beleago, Pedro Fernandes, Hilario Moreira, Jerénimo de Brito, Anténio Pinto, Oragées
de Sapiéncia (1548-1555), estabelecimento do texto latino, introdugdo, tradugdo e notas
de Maria José Pacheco, Maria Helena da Rocha Pereira, Maria Manuela P. P. D. Alvelos,
Albino de Almeida Matos e Antonio Guimaries Pinto, preficio e organiza¢io de Sebastido
Tavares de Pinho, Coimbra: Imprensa da Universidade de Coimbra (Portugaliae
Monumenta Neolatina, XI), 2011, p. 368; Maria José Pacheco, ibidem, p. 19 e p. 435,
n. 1. A lista de todas as oragdes de sapiéncia portuguesas conhecidas até 1555 estd em
Guimaraes Pinto, ibidem, pp. 254-257.
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¢3o a um fundador, e a tradi¢do que faz remontar o costume ao tempo
em que o Infante D. Henrique foi protetor do Estudo Geral, na primeira
metade do século XV, ndo encontra apoio nos textos, ainda que a tradi¢ao
das oragoes académicas em louvor da filosofia tenha, na corte de Avis, um
antecedente na li¢ao atribuida ao Infante D. Duarte”. Eram proferidas,
em regra, nao por mestres mas por «ex-alunos recém-chegados ao grau»,
escolhidos pelo cancelario, o que lhes dd um interesse particular: sao o re-
trato do que um estudante, ao terminar as Artes, tinha aprendido a dizer
sobre o conjunto do saber”.

O género tem um esquema quase obrigatério. Depois da captatio
benevolentiae, o orador celebra a Sabedoria e a Filosofia, percorre uma a
uma as sete artes do trivium e do quadrivium, passa as faculdades maio-
res, direito civil e canénico, medicina, teologia, e termina com o elogio
do rei e a exortacdo a mocidade”. A ordem, a divisdo e as autoridades
variam, e é nessa varia¢ao, mais do que no esquema, que se 1é a orga-
nizacdo dos saberes de uma época. O corpus portugués é hoje acessivel
em edi¢Oes impressas: as ora¢oes de Jeronimo Cardoso (Lisboa, 1536),
de Juan Ferndndez (Santa Cruz de Coimbra, 1538 e 1548), de André de
Resende (1534 e 1551), publicadas isoladamente, juntou-se em 2011 a
notavel edi¢ao, sob os cuidados do Professor Sebastido Tavares de Pinho,
de seis oragdes conimbricenses de 1548 a 1555, as de Arnaldo Fabricio,
Belchior Beleago, Pedro Fernandes, Hildrio Moreira, Jerénimo de Brito e
Anténio Pinto”®. Estes sdo precisamente os anos em que Camdes, nascido

> Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 74-75 (Beleago: «de more huius Academiae»), 132-133
(Pedro Fernandes: «a maioribus est instituta»), 196 (Moreira: «de more Academiae
habita»), 294-295 (Brito: «ut mos est Academiae»). Sobre a oragio atribuida ao Infante D.
Duarte, ver Infante D. Duarte, Oragdo em louvor da Filosofia, prefcio e notas Pinharanda
Gomes, Boletim de Trabalhos Histéricos do Arquivo Municipal Alfredo Pimenta, Guimaraes
(1965) separata.

7¢ Albino de Almeida Matos, introdugdo a Hildrio Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit.,
p. 182: «quem fazia estas ora¢des de sapiéncia ndo eram mestres experimentados, mas ex-
-alunos recém-chegados ao grau. Belchior Beleago, por exemplo, proferiu a sua oragao em
1548, vindo a doutorar-se s6 em 1556. Anténio Pinto era apenas bacharel em artes. Pedro
Fernandes ainda néo era bacharel em direito candnico».

77 Guimaraes Pinto, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 368.

78 Jerénimo Cardoso, Oragdo de sapiéncia proferida em louvor de todas as disciplinas,
trad. Miguel Pinto de Menezes, introd. Justino Mendes de Almeida, Lisboa: Instituto
de Alta Cultura, 1965 (com reprodugdo fac-similada da edi¢do de Coimbra, 1550); Jodo
Fernandes, A Oragdo sobre a Fama da Universidade (1548), preficio, introduc3o, tradugo
e notas de Jorge Alves Osdrio, Coimbra: Instituto de Estudos Cldssicos, 1967; Belchior
Beleago, Oragdo sobre o estudo de todas as disciplinas, trad. e notas de Maria Helena da
Rocha Pereira, Porto: Centro de Estudos Humanisticos, 1959 (fac-simile da edi¢do de
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por 1524, teria estado em Coimbra, se 14 esteve, ou em Lisboa e em Ceuta,
e s30 os anos que precedem imediatamente a sua partida para a India, em
1553. Vejamos o que dizem, seguindo a ordem cronoldgica e detendo-nos
nos passos em que dividem ou hierarquizam a filosofia.

Jeréonimo Cardoso (Lisboa, 1536)

No ultimo ano antes da transferéncia definitiva da Universidade
para Coimbra, o latinista e lexicégrafo Jerénimo Cardoso proferiu em
Lisboa a Oratio pro rostris de laudibus omnium disciplinarum, impressa
s6 em 15507. E uma exortacio ad iuvenes para que se mantenham apli-
cados no estudo da Filosofia, ilustrada com o exemplo dos cléssicos, em
que todas as partes da filosofia sdo apresentadas como servas e escravas da
Teologia, «sua senhora e guia sapientissima»*. O quadro dos saberes que
dela se extrai é ainda o mais tradicional de todos: a Filosofia abrange as
artes da linguagem (gramatica, retdrica, dialética), a matematica nas suas
quatro partes (geometria, aritmética, musica, astrologia), a fisica e a ética,
esta com a econdmica e a politica. Acima da Filosofia, e fora dela, a medi-
cina, o direito civil, o direito divino e a teologia. E a divisio philosophiae
das escolas medievais, com o trivium absorvido na filosofia racional e a
teologia no vértice.

Arnaldo Fabricio (Coimbra, 21 de fevereiro de 1548)

A oragdo de abertura do Colégio das Artes, proferida diante de D.
Joao III pelo humanista aquitano Arnaldo Fabricio, é a inica das seis do
corpus de 2011 que ndo trata da teologia como disciplina, e a sua editora
sublinha-o: «De notar que nao hd referéncia a Teologia como aconte-
ce noutras oragdes da época»®'. O principio organizador é ciceroniano
e estoico: «Entre as artes, ocupa o primeiro lugar a Sabedoria a qual os
antigos chamaram, justamente, a arte da vida» (o latim traz Prudentia,

1548); Albino de Almeida Matos, A oragdo de sapiéncia de Hildrio Moreira, 2.* ed., Lisboa:
Instituto Nacional de Investigacio Cientifica (Textos Humanisticos Portugueses, 7), 1990;
e o corpus de 2011 citado supra, que retine Fabricio, Beleago, Pedro Fernandes, Moreira,
Brito e Pinto. A estas seguiu-se ainda, no préprio dia da entrega do Colégio das Artes a
Companbhia, a 1 de outubro de 1555, a ora¢do de Pedro Jodao Perpinhao, De Societatis Iesu
gymnasiis, que abre outro ciclo.

7 Cardoso, Oragdo de sapiéncia, cit. A oragdo foi proferida a 1 de outubro de 1536 em
Lisboa e impressa em Coimbra em 1550.

8 Cardoso, Oragdo de sapiéncia, cit., p. 142.

81 Maria José Pacheco, in Oragées de Sapiéncia, cit., pp. 19-20.
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que a tradutora verte por Sabedoria)®, e dela «brotaram as artes que,
por isso, se chamaram nobres e liberais [...] tais como a Gramatica, a
Dialéctica, a Retdrica e ainda as Ciéncias Matemadticas, a Musica, a Geo-
metria e a Astronomia». A Sabedoria, «qual Princesa», ¢ acompanhada
por esse «formoso cortejo de tais satélites», e a Filosofia, «que é o estudo
da Sabedoria», foi considerada por Platdao «um puro bem e uma criagao
dos deuses». Fabricio expde as artes pela sua utilidade, comecando pelas
matemadticas, e é a propoésito da astronomia que introduz o tema que os
oradores seguintes retomarao:

na navegacgio, sem o auxilio da Astronomia, que seguranga pode-
ria haver no seio de tal vastidao do mar [...]? Sem ela, quem algu-
ma vez ousaria expor-se a tantos perigos quantos os Vardes Lusita-
nos, os vossos antepassados, enfrentaram na descoberta de terras
desconhecidas e até entdo ignoradas pelos préprios Gedgrafos?®.

Aprecie-se a coincidéncia com elogios varios nos Lusiadas. O eco
mais direto da primeira ideia esta no canto V, na chegada a angra de Santa
Helena. Gama desembarca «pera que mais certas se conhecam / As par-
tes tao remotas onde estamos, / Pelo novo instrumento do Astroldbio, /
Invengao de sutil juizo e sdbio» (V.25.5-8), e detém-se «em tomar do Sol a
altura / E compassar a universal pintura» (V.26.7-8). E a tinica passagem
do poema em que a astronomia aparece como técnica de bordo e nao
como cosmologia, e Pimpao anota que a novidade nao era o instrumento
mas o seu uso nautico; «compassar a universal pintura» é por o ponto
na carta. A ela ligam-se as duas estancias da observagdo do céu austral:
«Ja descoberto tinhamos diante, / La no novo Hemispério, nova estrela,
/ Nao vista de outra gente, que, ignorante, / Alguns tempos esteve incerta
dela» (V.14.1-4), com o polo antértico «por falta de estrelas, menos belo»
e, contra Virgilio e Ovidio, «Vimos as Ursas, a pesar de Juno, / Banha-
rem-se nas aguas de Neptuno» (V.15.7-8). A fonte comum de Fabricio, de
Beleago («novos céus, estrelas ignotas») e de Camdes é quase de certeza
o Pedro Nunes de 1537, no Tratado em defensam da carta de marear: os
portugueses «descobriram novas ilhas, novas terras, novos mares, novos
povos; e o que mais é, novo céu e novas estrelas». Em 1548 Fabricio esta

82 Arnaldo Fabricio, Oragdo sobre o estudo das artes liberais, in Oragdes de Sapiéncia, cit.,
p- 35 (lat. p. 34: «In iis Prudentia, quae recte a ueteribus ars uitae nuncupata est, primum
locum obtinet»).

8 Fabricio, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 45.
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a repetir um lugar ja formado, Camodes estd a po-lo em verso. A tercei-
ra ideia, a das terras ignoradas pelos gedgrafos, tem no poema uma for-
mulagdo literal, posta na boca do Adamastor: «Eu sou aquele oculto e
grande Cabo / A quem chamais vés outros Tormentdrio, / Que nunca a
Ptolomeu, Pomponio, Estrabo, / Plinio e quantos passaram fui notdrio»
(V.50.1-4). Sao exatamente os «proprios Gedgrafos» de Fabricio, agora
nomeados, e o Adamastor acrescenta a segunda ideia, a da ousadia: «A
quem vossa ousadia tanto ofende» (V.50.8), depois de ter saudado «O
gente ousada, mais que quantas / No mundo cometeram grandes cou-
sas» (V.41.1-2). O mesmo motivo abre o poema («Por mares nunca de
antes navegados», I.1.3; «Em perigos e guerras esforcados / Mais do que
prometia a forca humana», 1.1.5-6) e reaparece no fecho da descricao da
Europa («E, se mais mundo houvera, 14 chegara», VII.14.8).

Depois da Astronomia, Fabricio passa a gramatica, «ciéncia das
letras», a dialética, cuja exceléncia se mede «pelo simples facto de todas
as restantes artes serem construidas a partir dos conhecimentos técnicos
da Dialéctica», a retdrica e a eloquéncia, «sabedoria eloquente», a juris-
prudéncia e a medicina®.

Para além do ja mencionado sobre a Astronomia, dois outros pas-
sos merecem atenc¢ao especial. O primeiro é sobre a génese do saber: as
artes «primeiramente chegaram até nds criadas pela experiéncia, depois
foram confiadas as letras»®. O segundo ¢ sobre as armas e as letras:

como apenas ha duas coisas que podem elevar os homens até ao
mais alto grau da honra e da fortuna, uma, a ciéncia militar, a outra,
o conhecimento das artes e das ciéncias [...] todavia deve preferir-
-se 0 estudo das humanidades e da poesia delicada a ferocidade das
armas e de Marte, (...) [porque] os maiores generais, na gléria da
guerra, foram ao mesmo tempo os mais versados nas letras®.

A oragao fecha apontando a «barbarie que com a sua tirania teve,
durante muitos séculos, esmagada toda a delicadeza da cultura humanis-
tica», até que os reis chamaram os doutos, e concluindo com o elogio do

8 Fabricio, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 45-51 (lat. p. 48: «copiose loquens sapientia»).
® Fabricio, in Oragbes de Sapiéncia, cit., p. 53 (lat. p. 52: «artes primum experientia
inuentae, deinde litterae mandatae»).

8 Fabricio, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 51 (lat. p. 50: «humanitatis, ac mansuetiorum
musarum disciplina, armorum Martisque ferocitati magis est anteponenda»). De novo,
este topico é desenvolvido por Camdes, na tradi¢do do topos da conjugacdo das letras e
das armas, que os poetas militares muito glosaram.

227



rei sob o signo de Platao: «Feliz de ti, 6 Lusitania, com tao grande Rei! —
Se é verdade que Platao disse que seriam felizes as Republicas em que os
governantes fossem doutos e sabios»®*'.

Belchior Beleago (Coimbra, 1 de outubro de 1548)

Belchior Beleago, portuense, formado em Paris, mestre do Colé-
gio das Artes, autor em 1549 de uma Logica Aristotelis para uso do Colé-
gio, proferiu na abertura do ano académico de 1548 a De disciplinarum
omnium studiis oratio, que Maria Helena da Rocha Pereira caracterizou
como «um tecido de cita¢des» e cujo elogio da filosofia é «Todo informa-
do pelas doutrinas estdicas, através do ciceronianismo»®. O programa ¢ o
da enciclopédia: «tenho de tocar em tudo aquilo que os Gregos chamam
T0G &ykvkhomawdeiog», mostrando «as fontes das disciplinas, o seu uso,
utilidade, amplitude e excelénciax.

A sabedoria é definida a maneira estoica, «como foi definida pe-
los antigos, a ciéncia das coisas humanas e divinas e das causas em que
essas coisas estdao contidas», e a Filosofia «é o amor e ardente desejo da
sabedoria»®. Beleago ¢, com Jerénimo de Brito, o Gnico dos oradores de
1548-1555 a enunciar explicitamente a divisio philosophiae escolar por
partes, e fa-lo para a afastar:

Autores de grande vulto dividiram a Filosofia em trés partes: a mo-
ral, que abrange a alma, a natural, que investiga a natureza, e a ra-
cional, que compreende a razdo discursiva; e novamente separam
cada uma destas partes em outras. Contudo, de momento, nao ha
motivo por que nos preocupemos muito com tao subtil divisdo. Do
que eu queria que todos estivessem advertidos é que nada ha de
mais ilustre do que a Filosofia®.

87 Fabricio, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 57 e 59.

8 Maria Helena da Rocha Pereira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 66-68; sobre a Logica
Aristotelis ab eruditissimis hominibus conversa (Coimbra, 1549), ver Silva Dias, Camades
no Portugal de Quinhentos, cit., p. 22.

% Belchior Beleago, Oragdo sobre o estudo de todas as disciplinas, in Oragdes de Sapiéncia,
cit., pp. 79-81 (lat. p. 78: «Sapientia uero perfectum bonum est mentis humanae; est enim,
ut a ueteribus definitum est, rerum humanarum et diuinarum, causarumque quibus hae
res continentur, scientia. Philosophia sapientiae amor atque ardens appetitus»).

% Beleago, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 81 (lat. p. 80: «Grauissimi auctores tres
philosophiae fecerunt partes, moralem quae animum componit; naturalem, quae naturam
scrutatur; et rationalem, quae disserendi rationem complectitur»); na edigdo de 1959, p. 24.
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Beleago refere-se a triparticao estoica, moral, natural, racional,
que Cicero transmitira e que os Conimbricenses ainda invocariam em
1593 como «vulgata illa divisio»®'. Reconhecida a divisao, Beleago passa
ao elogio das ciéncias «para fazermos ponto de partida daquelas que se
denominam Matematicas, seguindo a cada passo Platdao», e é a propdsito
da astronomia que, de novo, a oragao abre espaco a experiéncia dos por-
tugueses (os nossos homens):

Costumo admirar muitas vezes os feitos dos nossos homens |[...],
mas nada vejo neles de mais glorioso do que, atravessando terras
ignoradas, terem percorrido com armas invictas novos céus, es-
trelas ignotas, regides incognitas, ou seja, outros mundos da terra,
que Alexandre Magno se doia de escaparem as suas vitorias — coi-
sa que sem duvida nunca teriam podido fazer, se nao estivessem
instruidos na observagao do céu®.

Seguem-se a gramatica, «base das restantes», a dialética, «este
instrumento das artes», a eloquéncia, e a defini¢do das artes liberais como
humanidades:

Estas sdo as artes a que chamamos liberais e dignas do homem
livre, ilustres pela sua virtude e servidoras da sabedoria [...]. A
estudos deste teor chamaram os antigos Humanidades, pensando
certamente que pelo estudo destas disciplinas nio s6 se polia a lin-
gua, como também se depunha a selvajaria e barbarie das inteli-
géncias”.

" E 0 que lemos no incipit do comentario a Etica de Manuel de Géis (Lisboa: Simio
Lopes, 1593), agora reeditada e traduzida em O Curso Aristotélico Jesuita Conimbricenses
[Manuel de Géis], Ethica, tradugdo e introdugdo M. Santiago de Carvalho, fixacdo do
texto latino S. Tavares de Pinho - M. Santiago de Carvalho, Coimbra: Imprensa da
Universidade de Coimbra (Portugaliae Monumenta Neolatina, XXII), 2020, p. 65-66:
«Perfectum philosophum neminem posse euadere, qui Moralis scientiae praeceptis
imbutus non fuerit, plane indicat tum vulgata illa diuisio, qua veteres Philosophiam in
Dialecticam, Naturalem, et Moralem distribuebant (Ninguém pode tornar-se um perfeito
filésofo se ndo estiver imbuido dos preceitos da ciéncia moral, tal como o indica sem
ambiguidades, quer aquela t3o divulgada divisdo em que os Antigos dispunham a Filosofia
- em Dialética, Natural e Moral)», Note-se que o editor indica que esta classificagdo
remete para Aristételes, Topicos 1.12; Agostinho, Cidade de Deus, VII1.4; Alcino, Livro da
doutrina de Platdo; Eusébio de Cesareia, Preparagdo evangélica, XI.

%2 Beleago, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 81 e 89 (lat. p. 88: «noua sidera, ignotas
stellas, incognitas regiones, hoc est, alios terrarum orbes [...] id magna ex parte astrorum
cognitioni debemus»).

% Beleago, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 89-93.
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Em passagem importante, Beleago valoriza a ordem de apren-
dizagem censurando os que, «ao deixarem o estudo das Humanidades,
com pressa de géneros de disciplinas mais importantes, como eles dizem,
aumentarem o trabalho da aprendizagem», e sublinha que as artes «sé
entdo serdo louvaveis, se prepararem a inteligéncia, e nao a detiverem», e
conclui: «voltemo-nos, portanto, para as faculdades mais altas e de mais
importancia, quer seja a de Direito Civil, Candnico, Medicina, ou a da
sacrossanta Teologia»®. As artes liberais sao propedéuticas, as altiores fa-
cultates sao o termo final, sendo a teologia a ultima e a suprema: «Uma
Unica e ultima coisa resta, ouvintes, o ramo da Sabedoria Crista. Para a
explicar, ndo desejaria ja a eloquéncia tuliana, que [...] emudecerd com-
pletamente [...]; pois quanta é a diferenca entre a sabedoria de Cristo e
a dos homens, tanta é for¢coso que exista entre a eloquéncia crista e a hu-
mana». Dela se diz que «E esta aquela sabedoria que Pitdgoras entendeu
nao se poder possuir pelo engenho humano [...]. Esta é aquela a qual com
tanto trabalho se aplicaram os antigos filésofos [...]; mas ndo alcangaram
o que queriam»®. Fecha com a férmula que dd o sentido a este géne-
ro literario: «mostramos todos os caminhos das ciéncias», e denuncia a
barbarie da ignorancia: «ndo sei se por entorpecimento dos homens, se
pela paixdo das armas, todos estes géneros de artes estiveram jacentes nas
trevas durante muito tempo, sob a forte opressdo da barbarie, até que os
reis chamaram a si esta causa»®.

Pedro Fernandes (Coimbra, 1 de outubro de 1550)

O canonista lisboeta Pedro Fernandes, formado em Paris e que
nao foi Mestre da Universidade, organizou a sua In doctrinarum scien-
tiarumque omnium commendationem oratio segundo um fio original: o
corpo humano. Dos olhos nasce a astronomia, dos ouvidos a musica, do
ndmero a aritmética e a geometria, da boca a gramatica, com a poesia e
a histéria, a eloquéncia e a dialética, e é neste ponto que se fecha o ciclo
das artes liberais:

% Beleago, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 93 (lat. p. 92: «Ad altiorem igitur grauioremque
uel Turis Ciuilis, Pontificumque Sanctionum, uel Medicinae ac sacrosanctae Theologiae
facultatem nos conferamus»); na edi¢do de 1959, pp. 50-51.

% Beleago, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 99 e 101.

% Beleago, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 101 (lat. p. 100: «nescio an hominum torpore,
an uero armorum furore, haec omnia artium genera diu multumque barbarie opprimente
in tenebris iacuisse»); na edi¢do de 1959, p. 66.
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Havemos falado [...] acerca de todas aquelas artes que, porque sdo
altamente dignas de um homem livre, se chamam liberais. Ignora-
-las é tao degradante, quanto é pouco glorioso envelhecer nessas
circunstancias. E ja tempo de nos voltarmos para aquelas que,
como as primeiras de todas as restantes, exigem um estudo mais
alto e mais profundo?.

A medicina cuida do corpo, mas, por ser mais justo «que admi-
remos e honremos aquelas ciéncias que estudam e aprofundam o conhe-
cimento nao do corpo, mas da prdpria alma!», prefere a jurisprudéncia,
que «facilmente supera toda e qualquer filosofia, por mais gloriosa que
seja», e acima de todas as ciéncias coloca a teologia®.

Dois passos desta orac¢do tocam de perto Camdes. O primeiro é
o elogio dos poetas: «uma espécie de homens particularmente divina. A
Antiguidade proclamava-os sabios e vates e venerava-os como sagrados
[...]. Socrates, segundo Platao, ao chamar aos poetas intérpretes dos deu-
ses, considera os proprios poemas obras antes divinas que humanas»®.
O segundo ¢ a teologia como limite do saber humano: «Quando falo em
Teologia, ninguém julgue que me refiro a dos filésofos [...]. Os maiores
filésofos, envoltos em densa bruma, tentavam estudar esta divina sabe-
doria, mas jamais puderam compreender o que fosse verdadeiro. Dai que
o grande e sublime Platdao tenha afirmado: 8gov pév €bpeiv ov padiov,
yv@vor 8¢ advvatov», encontrar Deus nao é facil, conhecé-lo é impossi-
vel; e a apOstrofe: «O divina Teologia, s6 tu, qual velhinha idosa e instrui-
da, podes superar a sabedoria de todos os filésofos! Esta é a primeira filo-
sofia; esta € o ponto supremo da filosofia; esta, a perfeicao da verdade!»'®.
A editora da oragao de sapiéncia notou, alids, que a humildade com que
Pedro Fernandes se dirige ao rei ecoa a estancia X.154 d’Os Lusiadas, e
a comparagdo, embora anacrénica, ndo ¢ gratuita: o orador de 1550 e o
poeta de 1572 dirigem-se a mesma coroa com a mesma retdrica da mo-
déstia e do «honesto estudo»'"".

7 Pedro Fernandes, Oragdo em louvor de todas as doutrinas e ciéncias, in Oragoes de
Sapiéncia, cit., p. 159 (lat. p. 158: «quae uelut ceterarum omnium principes altiorem ac
profundiorem cognitionem desiderant»). Sobre o orador, Maria Manuela Alvelos, ibidem,
pp- 111-115.

% Pedro Fernandes, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 161-163 e 165-169 para as duas
formas de teologia, a dos filésofos e a divina teologia que ensina Cristo, ver a seguir.

% Pedro Fernandes, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 155 (lat. p. 154: «Poétas cum dico,
absit omnis uerbo inuidia, hominum genus maxime diuinum dico»).

1 Pedro Fernandes, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 165-167 (lat. p. 166: «Haec prima
philosophia est, haec philosophiae summa, haec ueritatis perfectio»).

1 Alvelos, in Oragées de Sapiéncia, cit., p. 122 e p. 462, n. 12.
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Hilario Moreira (Coimbra, 1 de outubro de 1552)

A oragao de Hilario Moreira, conimbricense, mestre em artes em
1549 e futuro doutor em teologia, ¢ a inica que traz no titulo a expressao
«partes da filosofia»: De omnium philosophiae partium laudibus et studiis
oratio, proferida «apud inclitum Conimbricense Lycaeum uniuersi terra-
rum orbis florentissimum»'%2. O «Liceu» conimbricense é, como o orador
mais adiante explicita, a escola de Aristételes, mas é sob a autoridade de
Platao e de Cicero que coloca o louvor da Filosofia, e a sua compreensao
da palavra ¢ a mais abrangente de todo o corpus: «durante muito tempo,
s6 os gregos € que estudaram, aperfeigoaram e abrilhantaram a totalidade
da filosofia, ou seja, todas as artes liberais». A filosofia «nao se circuns-
creve em horizontes estreitos, mas se expande por um terreno muito vasto
e, na companhia das suas aias, abarca todo esse anel de matérias que se
chama enciclopédia»'®. Albino de Almeida Matos, seu editor, adverte que
a palavra nao deve ser entendida «ao nosso modo actual», mas no sen-
tido greco-romano de «um conjunto de conhecimentos enciclopédicos,
unidos entre si pelas suas causas mais remotas», e classifica o esquema
como «aristotélico-tomista, em que tanto se notabilizou a Sorbonne»'*.
A divisao de fundo entre contemplativa e ativa: «O seu manus é conhecer
as coisas divinas, dirigir as humanas. Num caso temos a filosofia con-
templativa, noutro, a activa»'®. A gramadtica é «esta parte da filosofia a
que chamamos gramaética», na qual «a crianga se deve deter demorada-
mente». A dialética, «o mais apto instrumento para encontrar a verdade»,
«acomodando o seu processo as outras disciplinas». A eloquéncia deve
«junta-la as outras partes da filosofia», porque «o filésofo nao se separa
do orador»'. O quadrivium é «[d]Juma parte da filosofia contemplativa,
ou seja, [d]o quadrivio da matematica, onde se verifica que a especulagao

192 Hildrio Moreira, Oragdo sobre o estudo e louvor de todas as partes da filosofia, in
Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 196 (titulo latino). Sobre o orador, Almeida Matos, ibidem,
pp. 175-179.

19 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 205 e 207 (lat. p. 204: «philosophia omnis,
id est, omnes liberales disciplinae»; p. 206: «orbem illum doctrinarum complectatur qui
encyclopaedia dicitur»). A identificagdo do Liceu com a escola de Aristdteles em pp. 205 e
231 («principe dos peripatéticos, pesquisador dos fendmenos naturais»).

104 Almeida Matos, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 180-181.

195 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 207 (lat. p. 206: «Quorum officium est
diuina nosse, gubernare humana. In illo contemplatiua philosophia, in hoc actiua
deprehenditur»). A passagem do Timeu sobre a filosofia como dadiva dos deuses esta nas
pp. 205-207.

1% Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 209-215.
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da verdade sobe a0 méximo, mas como que por degraus. E ninguém pen-
se que sera bom fildsofo sem ele, porque as disciplinas matematicas sao
como que degraus e elementos, por meio dos quais se sobe para mais alto,
e ensaios para o exame atento das coisas divinas»'”. «A outra parte da
filosofia contemplativa prescruta fisicamente [...] os segredos da natureza
e as causas invisiveis das coisas visiveis», e investiga «a posi¢ao, a forma,
o contorno da terra, o aspecto e a grandeza do mar que cerca toda a terra
[...] a origem dos meteoros e dos cometas [...]. Indaga o movimento da
esfera, as posigoes fixas das estrelas, as mudancas da Lua»; da fisica brota
amedicina, «do meio das suas entranhas»'%. «Resta a filosofia activa, que
deu origem, em primeiro lugar, a ética», e desta «a sua irma, a economia
politica ou ciéncia do direito civil, donde provém, como de fonte viva, as
leis e o direito régio»; «De que as leis entravam no ambito da filosofia,
tanto disso estavam persuadidos os homens cultos, que o facto passou a
ter o lugar de axioma»'®. E, «em ultimo lugar, aquela que excede as coisas
criadas, os céus, as virtudes, as disciplinas, — aquele mesmo sublime co-
nhecimento de Deus revelado aos homens, quanto é possivel, [...] aquela
que os nossos chamam teologia, a primeira de todas as ciéncias, a mais
divina e divinamente inspirada no testemunho de S. Paulo. Para ela se
dirige o estudo aturado das artes liberais»'*°.

Mais do que qualquer outro orador, Moreira insiste no que a filo-
sofia ndo alcanga («Isto desconheceu-o a ciéncia de Platdo, isto ignorou-o
a eloquéncia de Demdstenes») e, a0 mesmo tempo, no que sé ela permite:
«Ouvimos, juventude estudiosa, o que devemos conhecer e desejar, tra-
balho que eu elaborei somente para apresentar as divisoes da filosofia»''.

O tema das armas e das letras regressa com Alexandre, que «nao
punha menos interesse no conhecimento das artes liberais da filosofia, do
que no seu império, que ocupava a maior parte da terra»''2. D. Joao III,

17 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 215 (lat. p. 214: «mathematicae disciplinae
subsellia quaedam sunt et elementa quibus altiora conscenduntur, et quaedam praeludia
ad diuinorum perpensionem»).

198 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 215-217.

19 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 217-219 (lat. p. 218: «Pertinere autem leges
ad philosophiam tam sibi persuadere docti homines, ut iam axiomatis loco habeatur»).
110 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 223 (lat. p. 222: «omnium scientiarum prima,
diuinissima et diuinitus, teste Paulo, inspirata, ad quam tersissima liberalium artium
studia contendunt»).

" Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 227 e 229 (lat. p. 228: «Id hactenus elaboraui
ut philosophiae partes ederem»).

12 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 233 (lat. 232: «Alexander ille Magnus momenti
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invictissimo rei de Portugal, ¢ elogiado por ser inimigo da ignorancia,
porque «fez sair das profundezas, onde estava quase sepultado, o estudo
da filosofia, expulsou e destruiu a ignorancia e abriu as portas a toda a
cultura, (...) quando cuidou de instruir a inculta Lusitdnia em todas as
disciplinas das artes liberais»''*. Elogios e paralelos similares entre a an-
tiguidade e a histéria de Portugal também os encontramos amitide nos
Lusiadas.

Jerénimo de Brito (1554) e Antonio Pinto (1555)

As duas ultimas orag¢des do corpus, editadas e traduzidas por An-
ténio Guimaraes Pinto, encerram o ciclo do Colégio das Artes humanista.

Jerénimo de Brito, de Santarém, filho do poeta do Cancioneiro
Geral Fernao Cardoso, futuro dominicano, pregador em Trento e arce-
bispo de Goa, inverte a ordem expositiva: «ao propor-me falar acerca
das ciéncias e expor os louvores das mesmas, quis comegar antes de mais
por aquela que assaz se avantaja as restantes e de longe as supera, da qual
como de uma nascente limpida emanaram todas as demais artes», imitan-
do Noé, que «ensinou aos filhos em primeiro lugar os preceitos da Teolo-
gia e depois as Matematicas e a Filosofia»''*. A teologia ¢ «a principal das
restantes artes» pela «certeza e nobreza da sua matéria, consoante o pa-
recer de Aristdteles», e dela descem, por ordem de proximidade, o direito
pontificio, o direito cesareo, a medicina, e s6 depois «a Filosofia e as suas
partes, as quais, embora tenham a ver com o espirito, todavia sao defini-
das pelos sabios como uma espécie de servas das outras artes, e propdoem
sempre que 0s jovens as aprendam no principio como uma espécie de aju-
das para os restantes estudos»'. A divisio é aqui quadripartida: «Aque-
les que pensaram de forma correcta acerca dela dividem-na naquela que
observa os mistérios das coisas, a que chamam Fisica, e naquela que trata
dos costumes, que designam por Etica, e na Matematica e [Filosofia] Ra-

non minus ponebat in bonarum philosophiae artium cognitione, quam in tanto eius
imperio, quo maximam orbis terrarum partem occupauerat.»).

13 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 233 (lat. p. 232: «philosophiae iam paene
sepultam cognitionem ab inferis quodammodo excitauit, barbariem expulit et profligauit
() quando Lusitaniam, bonarurn artium rudem, omnibus disciplinis instruendam
curauit»).

114 Jerénimo de Brito, Oragdo acerca dos louvores de todas as ciéncias e saberes, in Oragdes
de Sapiéncia, cit., p. 301. Sobre a identifica¢do do orador com D. frei Henrique de Tavora,
Guimarées Pinto, ibidem, pp. 241-254.

15 Brito, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 303 e 309 (lat. p. 308: «quasi aliarum artium
ancillae constituuntur juuenibusque perdiscendas primo in limine»).
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cional». A politica e a econémica submetem-se a ética «como a sua fonte e
origem», e «<sob» a matemdtica e a racional «se incluem aquelas sete artes
que se chamam liberais, como se tornassem livre o préprio homem»'.
A fisica de Brito «nao se satisfaz apenas com estas coisas, mas, passando
para a natureza celeste, contempla aqueles heréis e divinos entendimen-
tos, que governam os orbes e astros, e as esséncias das cousas que nao
caem sob a alcada dos sentidos», isto é, absorve a metafisica, e a dialética
tem em Aristdteles o «verdadeiro mestre»'". A peroragdo é sobremaneira
fideista: as ciéncias foram dadas por Deus «primeiro a Adao e ao povo
hebreu, e depois aos homens gregos», reviveram «primeiro na Franga,
depois na Espanha e, por derradeiro, em Portugal», e o estudante deve
receber a sabedoria «escravizando a inteligéncia em obséquio a fé»',

Antdnio Pinto, de Viana de Caminha, bacharel em artes e con-
discipulo do futuro Prior do Crato, proferiu a 1 de outubro de 1555, trés
semanas depois da entrega do Colégio aos jesuitas, a tltima oragdao do
ciclo humanista do Colégio, organizada em torno de uma metafora que
Boécio autorizava: a Sabedoria é como «uma espécie de viveiro de todas
as ciéncias», figurada na «oliveira de Minerva [...] por forma a colher-
mos dos seus belissimos e ornadissimos ramos todas as ciéncias»'®. O
trivium, a gramatica com a poesia e a histdria, a retdrica e a dialética, e o
quadrivium sao nomeados como tais, seguem-se a medicina e as ciéncias
juridicas, estas «alunas» da «filosofia socratica [...] moral». E a teologia
é «aquele ramo de ouro que estd no meio da arvore, ao qual os restantes
colocados em torno e por baixo reverenciam como a préprio amo e se-
nhor», a «primeira e suprema filosofia» a quem as outras artes «servem
como escravas»'%.

Duas notas desta oragao interessam a Camoes. A primeira é a to-
mada de posicdo, rara neste género, na querela das escolas: contra Platao,

116 Brito, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 311 (lat. p. 310: «diuidunt in eam quae rerum
obscuritates obseruat, quam Physicam uocant, et in eam quae mores instruit, quam
Ethicam appellant, et in Mathematicam et Rationalem [...] sub quibus septem illae artes
quae liberales dicuntur, quasi hominem ipsum liberum efficiant, continentur»).

7 Brito, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 311 e 317.

118 Brito, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 321-323 (lat. p. 320: «captiuantes intellectum in
obsequium fidei»).

1 Anténio Pinto, Oragdo em louvor de todas as ciéncias e das grandes artes, in Oragdes
de Sapiéncia, cit., p. 397. Sobre a identifica¢do do orador, Guimarées Pinto, ibidem, pp.
327-348.

120 Pinto, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 423, 427 e 429 (lat. p. 426: «in medio illo
arboris aureo ramo, cui ceteri circumpositi ac demissi tamquam proprio imperatori
obsequuntur»; p. 428: «O primam ac summam philosophiam»).
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que no Ménon atribui as almas «um conhecimento ingénito», defende
que «devemos dar muito mais crédito a opinido de Aristdteles, o varao
de maior autoridade em todas as ciéncias», para quem o espirito «deve
ser comparado com uma tabua rasa e tosca em que nada se pintou ou
gravou»'?', A segunda € refere-se ao estatuto da poesia:

os antigos sabios [...] pensaram que a poesia deveria ser muito
mais cultivada do que as restantes artes, dado que as demais pare-
ciam encerrar-se dentro dela como numa espécie de recepticulo
comum e, por isso, designavam-na nao ja como poesia, mas como
uma espécie de primeira filosofia e teologia. E é certo que Aristéte-
les escreveu que entre os antigos e mais primitivos se chamava aos
poetas filésofos e te6logos'*.

H4, finalmente, um pequeno facto que liga este orador a Camdes:
as Anedotas portuguesas e memdrias biogrdficas da corte quinhentista re-
ferem que um Anténio Pinto, «<homem de notavel habilidade», «s6é na
poesia reconhecia Luis de Camoes {ia certa exceléncia, de maneira que em
sua presenc¢a nao ousava muitas vezes fazer versos». O editor nao lhe da
grande crédito, e nao se sabe se é o mesmo Anténio Pinto, mas a noticia
diz alguma coisa sobre o meio em que um bacharel em artes de Coimbra
e o poeta d’'Os Lusiadas eram, aos olhos de um cortesao, comparaveis'>.

2.3. O que as oracoes mostram

As sete oragdes proferidas entre 1536 e 1555 permitem algumas
observagdes sobre o tempo da Filosofia em que Camdes viveu.

A primeira observacao ¢ a da oscilagao. Nao had, nestes vinte anos,
uma classificagao dos saberes, mas varias, em concorréncia: o modelo ci-
ceroniano-humanista de Fabricio, em que a Sabedoria, como prudéncia,
gera as artes e a teologia nem sequer é nomeada. O modelo escolar da di-
visio philosophiae, tripartida em Beleago, quadripartida em Brito, em que
as sete artes se inscrevem na filosofia; o modelo escolastico-hierarquico,
comum a Cardoso, Pedro Fernandes, Moreira, Brito e Pinto, em que a

121 Pinto, in Oragoes de Sapiéncia, cit., p. 391.

122 Pinto, in Oragbes de Sapiéncia, cit., pp. 397-399 (lat. p. 398: «non iam poeticen illam,
sed primam quamdam philosophiam ac theologiam nominabant»).

12 Anedotas portuguesas e memdrias biogrdficas da corte quinhentista, ed. Christopher C.
Lund, Coimbra: Almedina, 1980, pp. 171-172, sobre a anedota, cf Guimaraes Pinto, in
Oragées de Sapiéncia, cit., p. 330, n. 6, que remete para Costa Ramalho, Camdes no seu
tempo e no nosso, Coimbra: Almedina, 1992, pp. 21-23 e 199.
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teologia é «prima philosophia» e as artes suas servas, e que leva Brito a
inverter a ordem expositiva, descendo da teologia as artes. A oscila¢do en-
tre comegar pelo trivium ou pelo quadrivium, e a hesita¢ao sobre o lugar
da fisica, ora parte da filosofia contemplativa (Moreira), ora absorvendo
a metafisica (Brito), ora reduzida ao que Pedro Nunes ensinava na Esfera,
mostram que a completude e a articulagdo das ciéncias eram mais um
saber herdado do que objeto de inovagao ou de reflexao diferenciadora.

A segunda observagdo ¢ a da invaridncia. Um aspeto comum e
invariavel, com a exce¢ao significativa de Fabricio, ¢ a separagao entre
as artes liberais, que se aprendem primeiro e preparam a inteligéncia, e
as faculdades superiores, e a colocagdo da teologia como a maxima das
ciéncias, a que os antigos filésofos, «envoltos em densa bruma», nao che-
garam. Igualmente invaridvel ¢ o tépico da barbdrie e da sua expulsao
pelo rei, que todos os oradores repetem com as mesmas palavras, e o das
armas e das letras, em que quase todos sustentam que os grandes capitaes
foram doutos e que as letras nao efeminam, um sentimento omnipresente
em Camoes.

A terceira observagao é sobre as autoridades. Nestes discursos o
modelo oratério é Cicero, mais abundantemente citado, a par de Platao,
que fornece o elogio da filosofia como «dddiva dos deuses», da geometria
e da aritmética, e da republica governada por sabios. Aristdteles recebe
menos atenc¢ao e é convocado sobretudo para a dialética, de que é «ver-
dadeiro mestre», e, em Brito, para a certeza e nobreza do objeto que fa-
zem da teologia a primeira das ciéncias. S6 Anténio Pinto, em 1555, toma
partido entre os dois, e toma-o por Aristoteles, contra a reminiscéncia do
Meénon. E este o dado mais relevante para a polémica camoniana: nas es-
colas de Coimbra em que Camdes pode ter estudado, e nos discursos que
celebravam o conjunto do saber, Platdo e Aristoteles nao eram alternati-
vas, mas autoridades complementares, Platdo para o louvor e a dignidade
da filosofia, Aristdteles para o seu conteido e o seu método. A mesma
coexisténcia de um «Platao divino» e de um «grao Sabio» peripatético
que encontramos na lirica de Camoes € a que estes oradores praticavam
sem embaraco.

A quarta observagao é sobre o género. As oragdes de sapiéncia
seguem um modelo em que o mimetismo e a busca de histérias curiosas
sobre as origens e os cultores das ciéncias, para captar a benevoléncia
dos jovens estudantes a quem indiretamente se dirigiam, se sobrepoem a
qualquer intengdo epistemoldgica. A retdrica e a apresentacao de curio-
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sidades edificantes dao-lhes erudi¢ao, mas retiram-lhes interesse tedrico.
A descrigao das ciéncias e a sua divisdo mais ou menos cuidada tém um
efeito de ritual celebratdrio e pouco de heuristico. Contudo, mostram o
interesse por uma educagao que abarca o conjunto dos saberes, tradicio-
nalmente repartidos em disciplinas com afinidades tematicas, e mostram,
sobretudo, o que um estudante de Artes ouvia dizer, cada ano, sobre a
arquitetura do saber em que se estava a formar.

Este mapa, variado e complexo, permite-nos compreender o que
seria a «filosofia no tempo de Camdes» e quem sdo os seus cultores, tam-
bém fora da academia. O contetido didascélico destas ligdes de sapiéncia
¢ adequado para trazer a comunidade do saber um grupo mais alargado
de interessados pelas letras (mas nao pelas agruras da escolastica ou por
uma doutrina desenraizada), dando-lhes multipla matéria e histérias da
antiguidade ja prontas a usar no que fosse necessdrio escrever.

2.4. Ponto de chegada e mudanca de panorama

De natureza diferente e com outra articulagao ¢ a discussao sobre o
conjunto das ciéncias ou partes da filosofia que encontramos nos comenta-
rios dos jesuitas de Coimbra as obras de Aristdteles, e que s6 foram publi-
cados, em Coimbra, depois da morte do poeta. O primeiro volume, publi-
cado em 1592, contém os comentarios sobre a Fisica cujo proémio é uma
verdadeira introdugdo a todo o curso, discutindo a questao das partes da
Filosofia'**. Podemos considera-lo um ponto de chegada do processo des-
crito em § 2.1, e, por isso, nos interessa aqui, nao tanto pelo seu contetdo,
que é o de uma escola ja formada, mas mais pelo contraste com as oragdes.

Desde a Antiguidade, num procedimento que a Idade Média con-
solidou, é tradicional comegar os comentarios com a discussao da nature-
za do conhecimento (scientia) obtido nessa obra, do seu método e do seu
grau de certeza relativamente as outras ciéncias. E nessa tradi¢io que se
insere o Proémio da Fisica'®. Discutem-se ai quatro defini¢des de filoso-

124 Commentarii Collegii Conimbricensis Societatis Iesu in octo libros Physicorum Aristotelis
Stagiritae, Coimbra: Anténio de Mariz, 1592, Proémio nas pp. 1-4, que inclui duas sec¢des:
«De nomine definitioneque Philosophiae» e «De duplice Philosophiae distributione», a
segunda destas divisGes, a que mais interessa a Fisica, é discutida detalhadamente nas trés
questdes seguintes. Sobre a génese e a estrutura do Curso ver atras § 2.1 e notas 50-58,
Stegmiiller, Filosofia e Teologia, cit., pp. 95-99; Caeiro, «Para um quadro», cit., pp. 246-
248, e, para a leitura atual, Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., pp. 113-162, e Carvalho,
O Curso Aristotélico, cit., pp. 7-22.

2 A tradugdo deste proémio foi publicada com texto latino defronte em Curso
Conimbricense I. Pe. Manuel de Géis: Moral a Nicémaco, de Aristételes, Introdugio,
estabelecimento do texto e tradugdo de Anténio Alberto de Andrade, Lisboa: Instituto
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fia, e prefere-se «muito mais» (maxime) a que se atribui a Aristételes, «Fi-
losofia é o conhecimento das coisas como sao» (Philosophia est cognitio
rerum, ut sunt)'?. Constata o comentador que «nesta questao quase nao
houve discrepancia entre os Peripatéticos antigos. Modernamente, po-
rém, o assunto voltou a ser debatido e os filésofos dividiram-se em partes
contrarias»'?. E decide-se, seguindo expressamente Tomds de Aquino no
comentdrio ao De Trinitate de Boécio'*®, que «Rectamente se distinguem
as partes da filosofia Especulativa segundo a variedade das abstrac¢oes
da matéria e do movimento», e que, sendo trés as abstracdes, da matéria
sensivel singular, da matéria sensivel comum e de toda a matéria, trés sao
as ciéncias contemplativas, a fisica ou physiologia, a matematica e a me-
tafisica'®. Ja no artigo 4° da questao 5 do Livro I, inclui-se a breve seccao
«sobre a Filosofia de Aristételes» que fecha com um elogio de Aristételes,
porque, ao contrario de Socrates e de Platao, «abordou nao s6 a Légica e
a Fisica, como também a Etica e qualquer outra faculdade. Tendo orien-
tado o encadeamento da doutrina desde os primérdios das coisas até ao
seu fim, com uma ordem de admirével elegincia, preparou perfeitamente
cada ouvinte no seu género; pelo que é designado, de pleno direito, pai
das artes liberais e pedra lidia dos Fil6sofos»'**. Como vimos, o comen-
tario a Etica, de 1593, abre lembrando que «os antigos dispunham a Fi-
losofia em Dialética, Natural e Moral», que ¢, afinal, a mesma triparticao
que Beleago mencionara em 1548 para a por de lado (ver supra, § 2.2)"!.

de Alta Cultura: 1957, pp. 4-seg; o proémio e as questdes iniciais do Livro I, foram
também publicados com tradugdo de Filipa Medeiros em Mdrio Santiago de Carvalho
(ed.), Comentdrios a Aristdteles do Curso Jesuita Conimbricense (1592-1606), Antologia de
Textos, introdugdo de Mario Santiago de Carvalho, tradu¢des de A. Banha de Andrade,
Maria da Conceigdo Camps, Améndio A. Coxito, Paula Barata Dias e Filipa Medeiros,
Coimbra: LIF - Linguagem, Interpretagio e Filosofia. Faculdade de Letras, 2011 (2* ed.),
pp- 68-72: «Sobre a designacdo e a defini¢do da filosofia» e «Sobre a dupla organizagio
da Filosofia», as primeira trés questdes do Livro I, ainda relacionadas com este problema,
estao traduzidas nas pp. 72-105.

126 Commentarii [...] in octo libros Physicorum, Proémio, cit., trad. de Filipa Medeiros,
cit. p. 70.

127 Commentarii [...] in octo libros Physicorum, Proémio, cit., trad. de Filipa Medeiros,
cit., p. 75.

128 Tomds de Aquino, Super Boetium De Trinitate, q. 5, a. 1, onde as ciéncias especulativas
se distinguem pelos graus de abstra¢do da matéria e do movimento.

12 Commentarii [ ...] in octo libros Physicorum, Proémio, cit., trad. cit., pp. 77-78.

130 Commentarii [ ...] in octo libros Physicorum, Proémio, «De divisione philosophiae apud
Aristotelem», trad. cit., p. 124.

131 [Manuel de Géis], Ethica, cit., p. 67.
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Comparado com as oragdes, o que o Proémio a Fisica mostra é a
mudanga do panorama. As oragdes celebravam a enciclopédia das artes
liberais e punham no seu cume a filosofia, com uma inteng¢ao laudatdria e
motivadora, ciceroniana na forma e na inten¢ao; o Cursus encontra a filo-
sofia ja feita e completa em Aristoteles, «pai das boas artes», e organiza-a
como um curso que os jovens tém de percorrer, com a permanente preo-
cupagao didatica que a Ratio studiorum viria a consagrar. Casalini situa-
-0, por isso, «no fim de uma histéria: a histéria do comentario medie-
val», e observa que nele «a especulagao filoséfica adquire valor empirico,
justamente por perder a exigéncia de dizer a verdade, tornando-se num
exercicio. Tornando-se diddtica, e escola»'*2. Nao é uma decadéncia nem
uma sistematiza¢ao, como queriam Silva Dias e Caeiro: ¢ uma mudanga
de funcao. Entre 1548 e 1592 passou-se, em Coimbra, da enciclopédia
das artes ao corpus de Aristételes como forma de organizar o saber, e a
passagem fez-se, como se viu, nos anos de 1560 e 1570. E nesse intervalo,
exatamente, que se situa a obra de Camdes. Na sua obra ecoam também
essas passagens e esses dois mundos intelectuais.

2.5. O que Camdes colheu e partilhou

Que ideias filoséficas e cientificas constitufam o «ar do tempo» na
época de Camoes, e eram veiculadas pela poesia e pelas conversas de cor-
te? A resposta sera dececionante se esperamos encontrar uma doutrina.
Mas, se o que a filosofia do tempo oferecia a um leigo culto era, antes de
qualquer doutrina, um mapa dos saberes e uma hierarquia, entao é possi-
vel perguntar, com alguma precisao, o que desse mapa Camoes partilhou.
Sete pontos de contacto podem ser identificados, e em cada um deles a
comparagao com os oradores de Coimbra ilumina o poeta melhor do que
qualquer escola.

O primeiro é a cosmografia. O transunto do cosmo (X.77-90) que
Tétis mostra ao Gama ¢é a esfera de Sacrobosco tal como Pedro Nunes a
traduzira e comentara em 1537 para os pilotos e os estudantes'*’: as duas
regides, elemental e etérea, os quatro elementos, a quinta esséncia cuja

132 Casalini, Aristételes em Coimbra, cit., pp. 149 e 154; cf p. 114, sobre a alianca entre o
reforgo do exercicio escolar e «uma preocupagio plenamente humanista com a restituicao
do “verdadeiro” texto de Aristdteles».

133 Para uma outra hipdtese de relagdo com a cosmologia, ver José Francisco Meirinhos,
«Celestial bodies and dimension of the universe in Bartolomeu Velho’s Cosmographia», in
J. Higuera Rubio — A. Romele - D. Rodighiero - C. Pedro (eds.), From Wisdom to Data:
Philosophical Atlas of Visual Representations of Knowledge, U.Porto Press, Porto 2022, pp.
133-141 e 75-77 (imagens 28-30), aqui pp. 138-140.
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matéria «ndo se enxerga», os orbes concéntricos, o Primeiro Mébil, o
Empireo'™. E a physica das escolas, a que Fonseca, ao preparar o Cursus,
reconhecia como «particularidade nacional» do ensino portugués (ver
supra, § 2.1), aquela que Hilario Moreira descrevia em 1552 como a parte
da filosofia contemplativa que «indaga o movimento da esfera, as posi¢oes
fixas das estrelas, as mudancgas da Lua», e que Beleago distinguia da as-
tronomia porque a esta compete observar «nao tanto a natureza dos cor-
pos celestes (pois isso é pertenca da Filosofia), como contemplar as suas
revolugoes»'*. Camodes nao a discute: usa-a, com a seguranca de quem
a aprendeu. E a «va ciéncia / Dos errados e miseros mortais» (X.76.3-4)
que a Sapiéncia Suprema supera no é a ciéncia da esfera, mas a ignoran-
cia de quem ndo a aprendeu. Hélio Alves tem razao: «Quis-se ver aqui
algum atraso na cultura cientifica de Camoes. Sem razao», e esta apro-
ximagao é descritiva, «abstém-se de especulagdo metafisica»'*. O que o
poeta acrescenta é o «Arquetipo que o criou» (X.79.2), e aqui, como Pim-
pao anotou por Vinet, trata-se do «mundo arquétipo», «aquela forma do
mundo que Deus concebeu na sua mente para fazer este mundo»: a ideia
divina, na versao agostiniano-tomista que Joaquim de Carvalho reconhe-
cera também no «pensamento casto e puro» da Elegia V, e que nenhum
estudante de Artes desconhecia'”.

O segundo ¢ a hierarquia dos saberes e o seu vértice. Os oradores
sao unanimes em colocar a teologia acima de todas as ciéncias e em recor-
dar que os filésofos nao chegaram a Deus: Pedro Fernandes cita Platao,
«encontrar Deus nao é facil, conhecé-lo é impossivel»; Beleago fala da
sabedoria «que Pitdgoras entendeu nio se poder possuir pelo engenho
humano»; Brito ensina que de Deus se sabe «talvez apenas aquilo que
nao é»"%. Camodes, na estancia mais citada do poema, diz o0 mesmo em

134 Costa Pimpao, notas a X.78.1-5 e X.80.1-2, ed. cit., pp. 487 e 488; Luciano Pereira
da Silva, A astronomia dos Lusiadas, Coimbra: Imprensa da Universidade, 1915 (reed.
Lisboa: Junta de Investigagcdes do Ultramar, 1972); Silva Dias, Camdes no Portugal
de Quinhentos, cit., pp. 91-92: «A astronomia d’Os Lusiadas é, na generalidade, a de
Ptolomeu no Almagesto e a de Alfragano [...], tal como John of Holywood (Sacrobosco)
a condensou no século XIII na sua Sphaera Mundi e Pedro Nunes a traduziu e comentou
'O tratado da sphera [...], Lisboa, 1537».

135 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 217; Beleago, ibidem, p. 87 (lat. p. 86: «non
tam naturas caelestium corporum (id enim Philosophiae munus est) intueri, quam
illorum conuersiones [...] contemplari»).

3¢ H. J. S. Alves, «Mdquina do Mundo», cit., p. 556.

137 Costa Pimp3ao, nota a X.79.1-6, ed. cit., p. 487; J. de Carvalho, «Estudos sobre as leituras
filoséficas», cit., p. 304.

138 Pedro Fernandes, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 167; Beleago, ibidem, p. 101; Brito,
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dois versos: «E Deus: mas o que é Deus, ninguém o entende, / Que a tan-
to o engenho humano nao se estende» (X.80.7-8). Silva Dias leu aqui uma
«Optica teoldgica — e, mais do que teoldgica, aristotélico-escolastica»,
que «exclui o seu conhecimento intelectualistico, a escala da simples ra-
zao natural»; Helder Macedo leu o uso das «concepgoes filoséficas aceites
pela ortodoxia» para colocar Deus fora do espago do poema; Fernando
Gil recusou ver aqui «uma teologia negativa»'*’. As trés leituras sao com-
pativeis com o que os oradores diziam: o limite do «engenho humano»
perante Deus era, em Coimbra, um lugar-comum de abertura do ano le-
tivo. O que Camdes faz com ele, deixar Deus fora do que se pode ver «cos
olhos corporais» (X.76.2) e entregar o governo do mundo as «segundas /
Causas» (X.85.1-2), é a solugao aristotélico-tomista que Hélio Alves iden-
tifica nas «alegorias teoldgicas» dos deuses, e que os comentdrios ao De
fato e ao De fortuna dos mestres de Coimbra e de Evora, Indcio Tolosa em
1563, Pedro Luis em 1567, Lourengo Fernandes em 1577, ensinavam aos
estudantes de Fisica'®®. Se neste quadro lermos os versos onde se explica
a providéncia divina

Ocultos os juizos de Deus sdo;

As gentes vas, que ndo nos entenderam,
Chamam-lhe fado mau, fortuna escura,
Sendo s6 providéncia de Deus pura.
(Lusiadas, X.38.5-8)

vemos que respondem, ponto por ponto, a questao debatida na
escola.

O terceiro € a experiéncia. Os oradores humanistas tinham feito
da navegacdo portuguesa o argumento da utilidade da astronomia, e Fa-

ibidem, p. 303.

13 Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., p. 57; Helder Macedo, «A poética da
verdade d'Os Lusiadas», in Fernando Gil - Helder Macedo, Viagens do olhar. Retrospec¢do,
visdo e profecia no Renascimento portugués, Porto: Campo das Letras, 1998, pp. 121-141,
aqui p. 124; Fernando Gil, «O efeito-Lusfadas», ibidem, pp. 13-75, aqui p. 64.

140 H. J. S. Alves, «Maquina do Mundo», cit., pp. 556-557; Silva Dias, Camées no Portugal
de Quinhentos, cit., pp. 59 e 105-106, n. 59, que inventaria os comentarios manuscritos a
Fisica com capitulos De fortuna e De fato de Indcio Tolosa S.J. (1563, BGUC Ms. 2318),
Pedro Luis S.J. (1567, BNL Ms. 2535), Lourenc¢o Fernandes S.J. (1577, BNL Ms. 4841)
e outros, até aos Commentarii Collegii Conimbricensis in octo libros Physicorum (1592);
cf Stegmiiller, Filosofia e Teologia, cit., n.os 70 e 97 e cédice Coimbra F 7. Sobre fado
e fortuna, ver também Luis de Oliveira e Silva, «Fado e Fortuna n’Os Lusiadas», in
Diciondrio de Luis de Camdes, cit., pp. 365-368.
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bricio tinha enunciado a génese das artes: «primeiramente chegaram até
nds criadas pela experiéncia, depois foram confiadas as letras». Beleago
celebrava «novos céus, estrelas ignotas, regides incdgnitas, ou seja, outros
mundos da terra»'*'. Camdes, como os filésofos da Antiguidade, correu
mundos:

Vejam agora os sabios na escritura
Que segredos sao estes de Natura!

Se os antigos Filésofos, que andaram
Tantas terras, por ver segredos delas,
As maravilhas que eu passei, passaram,
A tao diversos ventos dando as velas,
Que grandes escrituras que deixaram!
Que influicdo de sinos e de estrelas!
Que estranhezas, que grandes qualidades!
E tudo, sem mentir, puras verdades.
(Lusiadas, V.22.7-23.8)

mas nao aprendeu os segredos da natureza por livros, mas por
experiéncia. E ndo hesita em recomenda-la ao rei:

Tomai conselho sé d’ exprimentados,
Que viram largos anos, largos meses,
Que, posto que em cientes muito cabe,
Mais em particular o experto sabe
(Lusiadas, X.152.5-8)

A experiéncia ndo é, aqui, uma epistemologia, como Silva Dias
tinha razdo em notar ao negar a Camodes a consciéncia do «salto epis-
temoldgico», e como Gil precisou ao dizer que o experiencialismo d’Os
Lusiadas «é menos um empirismo do que a surpresa constantemente
provocada por um absolutamente novo»'*%. A férmula ndo era, de resto,
estranha as escolas: Fonseca ensinava nas Institutiones que «a experiéncia
¢ a mae da filosofia» (ver supra, § 2.1).

O poeta nao hesita numa reivindica¢ao de autoridade conjugando
em si estudo e experiéncia:

41 Fabricio, in Oragdes de Sapiéncia, cit., pp. 45 e 53; Beleago, ibidem, p. 89.

142 Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos, cit., p. 86; F. Gil, «O efeito-Lusiadas»,
cit., p. 37. Ver também Segismundo Spina, «Camdes: o elogio da experiéncia», in Da
Idade Média e outras idades, Sdo Paulo, 1964, citado por Silva Dias na bibliografia, p. 111.
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Nem me falta na vida honesto estudo,
Com longa experiéncia misturado,
Nem engenho, que aqui vereis presente,
Cousas que juntas se acham raramente
(Lusiadas, X.154.5-8)

Estudo, experiéncia, engenho: é, com o estudo no lugar da arse a
experiéncia no da exercitatio (da triade retdrica ingenium, ars, exercitatio
que os humanistas exigiam ao orador e que Nair de Castro Soares reco-
nheceu formulada nesta estancia) que o poeta reclama para si diante do
rei, tal como Pedro Fernandes reclamara diante de D. Jodao ITI'4,

O quarto ¢é a poesia. Pedro Fernandes chamava aos poetas «uma
espécie de homens particularmente divina», «intérpretes dos deuses»;
Anténio Pinto lembrava que os antigos chamavam a poesia «uma espécie
de primeira filosofia e teologia» e que Aristételes «escreveu que entre os
antigos e mais primitivos se chamava aos poetas fil6sofos e tedlogos»'*. E
o estatuto que Camoes reivindica quando faz de Museu «fildsofo e poeta
conhecido» (Soneto 151), quando faz do poeta-narrador o verdadeiro he-
réi da epopeia, e quando, no fecho do canto V, se queixa de que na patria
«quem nao sabe arte, ndo na estima» (V.97.8)'*. O contraste é instrutivo:
os oradores celebravam, ano apds ano, a expulsao da barbarie pelo rei,
que cuidara «de instruir a inculta Lusitdnia em todos as disciplinas das
artes liberais»'*. O poeta, vinte anos depois, canta «a gente surda e endu-
recida», uma patria «metida / No gosto da cobiga e na rudeza» (X.145),
e capitdes «Tao rudos e de engenho tdo remisso, / Que a muitos lhe da
pouco ou nada disso» (V.98.7-8). Gama Caeiro leu nestas estancias «um
testemunho eloquente de como a gesta do Ultramar definiu prioridades
de ac¢do que nao favoreciam a promocao desinteressada da Cultura»'¥’, e
contra as quais o poeta clamava.

'3 Nair de Nazaré Castro Soares, «Os Lusiadas de Camoes e o De regis institutione et
disciplina de D. Jer6nimo Osério», in J. C. Seabra Pereira — M. Ferro (coord.), Actas da
VI Reunido Internacional de Camonistas, Coimbra: Imprensa da Universidade, 2012, pp.
459-469, aqui p. 461: a concegdo da arte poética como «engenho, arte, exercicio» «surge,
de forma acabada, da pena auto-reflexiva de Camdes, n’'Os Lusiadas (X, 154, v. 5-8)»;
Alvelos, in Oragées de Sapiéncia, cit., p. 122.

!4 Pedro Fernandes, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 155; Pinto, ibidem, pp. 397-399.

1% Sobre o poeta-narrador como herdi da epopeia e sobre o elogio das artes e a critica
do Gama no fecho do canto V, permito-me remeter para Meirinhos, «Artes e critica
do poder», cit., pp. 124-128, com a bibliografia af indicada (Sena, Berardinelli, Leal de
Matos).

146 Moreira, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 233.

147 Caeiro, «Para um quadro», cit., p. 228.
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O quinto sao as armas e as letras. Fabricio preferia «o estudo das
humanidades e da poesia delicada a ferocidade das armas e de Marte»,
Moreira lembrava que Alexandre levava consigo «nao s6 ilustres filéso-
fos, mas também os cédices de autores de grande nome», Pinto afirmava
que César e Augusto venceram «ndo menos gragas a eloquéncia do que
pelas armas», e também que D. Jodo III fundara a Universidade «a fim de
também munir com as santissimas letras as brilhantes inteligéncias dos
seus portugueses, que encontrara muito bem preparadas para a ciéncia da
guerra»'®, E um topos que Camdes explora e repete, sobre a Grécia («E
ndo menos por armas, que por letras», I11.13.8), sobre César («as armas
nao lhe impedem a ciéncia; / Mas, nlia mao a pena e noutra a langa»,
V.96.2-3), sobre si mesmo («Niia méao sempre a espada e noutra a pena»,
VII.79.8, e «Pera servir-vos, brago as armas feito, / Pera cantar-vos, mente
as Musas dada», X.155.1-2). A fonte é comum, é o topos humanista que
Luis de Sousa Rebelo estudou, mas a insisténcia de Camdes no «sempre»,
quando Garcilaso apenas alternava, é a reivindica¢ao de quem viveu em
permanéncia o que os oradores apenas louvavam'®.

O sexto € a politica como parte da filosofia. Moreira ensinava que
«as leis entravam no ambito da filosofia» e que a ciéncia do direito civil é
«a economia politica», irma da ética; Pinto, que as ciéncias juridicas nas-
ceram da «filosofia moral»'*°. E no mesmo horizonte, o de uma filosofia
pratica cujo vocabuldrio é o da politia aristotélica latinizada, que se com-
preende o uso camoniano do termo «policia», «a policia / Portuguesa, na
paz e na milicia» (VIL.72.7-8), «Vés Europa Crista, mais alta e clara / Que
as outras em policia e fortaleza» (X.92.1-2), decalque do politia com que
Guilherme de Moerbeke vertera a politeia de Aristoteles, e que no tempo
de Camoes designava a boa ordem civil e militar’'. Silva Dias tem razao
quando diz que «o pensamento do Vate, pelo lado das teorias, mal sai do
trivial de um absolutismo mesclado com o senhorialismo», e que a sua

148 Fabricio, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 51; Moreira, ibidem, p. 233; Pinto, ibidem,
pp- 403 e 429 (lat. p. 428: «ut praeclara Lusitanorum suorum ingenia sanctissimis etiam
litteris exornaret, quae paratissima ad militandi scientiam habuisset»).

9 Luis de Sousa Rebelo, «Armas e letras. Um topos do humanismo civico», in A
tradigdo cldssica na literatura portuguesa, Lisboa: Horizonte, 1982, pp. 195-240; Maria
do Céu Fraga, «Armas e letras», in Diciondrio de Luis de Camées, cit., pp. 42-45; sobre
o «sempre» de VIL.79.8 face a Ecloga III de Garcilaso («tomando ora la espada, ora la
pluma»), Meirinhos, «Artes e critica do poder, cit., p. 127, n. 30.

150 Moreira, in Oragées de Sapiéncia, cit., p. 219; Pinto, ibidem, p. 423.

151 Meirinhos, «Artes e critica do poder», cit., pp. 130-132, com as ocorréncias (V1.2.2;
VIIL.12.7-8; VI1.72.7-8; X.92.1-2) e a discussdo das versdes latinas da Politica.
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ideologia é «pouco especulativa — e fundada, essencialmente, na moral e
no bom-senso»'*2. Mas, a moral e o bom senso eram, precisamente, a filo-
sofia ativa das ora¢des de sapiéncia. Anténio Sérgio, que leu as ideias po-
liticas de Camdes como coroldrio das suas «puras ideias morais-sociais»,
e que situou «acima do plano da ac¢ao gloriosa [...] o plano da Sabedoria
(ou da Caridade, ou da Justi¢a, como diz Pascal), que é o plano, precisa-
mente, donde fala o Velho do Restelo», dizia, com outro vocabulério, a
mesma subordinagdo da politica a ética que Moreira ensinava: a sua tra-
dugido moderna do programa camoniano, uma «federagao europeia pela
cultura e pela justica», é anacrénica, mas a estrutura que traduz, a politica
como ramo da filosofia moral, é a do tempo'®.

O sétimo, e Ultimo, é a coexisténcia de Platdao e de Aristoteles. Viu-
-se que os oradores usam Platao para o louvor e Aristételes para o contet-
do, e que s6 Pinto, em 1555, escolhe entre a reminiscéncia e a tabua rasa.
Camoes, em «Sobolos rios», usa as duas na mesma composi¢ao, e em
«Transforma-se o amador» faz 0 mesmo. Nao ¢ incoeréncia nem sincre-
tismo: € o modo como o saber lhe foi ensinado, ou 0 modo como o saber
andava no ar que respirou. E também, mutatis mutandis, a relagio que os
mestres oradores de Coimbra praticavam: Platao presente, mas «ancilar»
de Aristételes (ver supra, § 2.1). A Peninsula produzia, em 1556, o De na-
turae philosophia seu de Platonis et Aristotelis consensu de Sebastidn Fox
Morcillo, e a concérdia dos dois mestres era um programa filoséfico com
adeptos, como Silva Dias recordou'.

Se se quiser uma escola para Camoes, é esta, que nao é uma es-
cola: a de um saber onde a divisao das partes da filosofia oscilava mas era
sempre abrangente, a ciéncia da natureza era um saber de experiéncia

12 Silva Dias, Camades no Portugal de Quinhentos, cit., pp. 72 e 74.

153 Anténio Sérgio, «Em torno das ideias politicas de Camdes», in Obras completas.
Ensaios, tomo IV, cit., pp. 69-89, cit. pp. 78, 82 e 76; cf, no mesmo tomo, «Camdes
panfletirio (Camdes e Dom Sebastido)» [1925], pp. 93-119, que 1é as estancias X.145-
153 como «severa admoestagdo» a D. Sebastido e aos seus conselheiros (p. 104). Sobre a
rececdo das leituras politicas de Sérgio, cf. Silva Dias, Camdes no Portugal de Quinhentos,
cit., pp. 72-74, e Meirinhos, «Artes e critica do poder», cit., pp. 120-121.

1t Silva Dias, Camédes no Portugal de Quinhentos, cit., pp. 55-56, sobre a «importante
corrente de aristotelismo platonizante» medieval e sobre Fox Morcillo, De naturae
philosophia seu de Platonis et Aristotelis consensu libri V, Antuérpia, 1556. Cf Jorge de Sena,
apud Carlos Ascenso André, «O poeta e a Filosofia. Importéncia de Joaquim de Carvalho
na indagagdo do espirito filoséfico de Camodes», in O poeta no miradouro do mundo.
Leituras camonianas, Coimbra: Centro Interuniversitario de Estudos Camonianos, 2008,
pp. 105-122, aqui p. 120: «o0 neoplatonismo procurava, pela sintese, a superagao da falsa
dicotomia representada pelo platonismo e pelo aristotelismo», dicotomia que, acrescenta
Sena segundo André, ndo tem sentido no tempo de Camaes.
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feito e parte integra do saber, a politica se submetia a ética, as autoridades
se somavam e valiam mais do que a critica, e a teologia fechava, por cima,
um edificio que estava também ao alcance da poesia que tudo pode dizer,
em tom baixo mas sonoro, como uma filosofia primeira e autorizada.

Conclusdo: o mapa e o método

Camoes seguramente nao procurava passar a verso sistemas ou
teorias filoséficas, nem se socorria dos livros dos filésofos para encontrar
a formulac¢ao do que a inspiragao ditava. Nao tinha Platdo numa mao e
Aristételes na outra, a espera de que a Musa o levasse ao poema. E isso
mesmo que diz Storck quando pergunta como escreveria Camoes na
India, onde havia livros, mas onde lhe faltavam muitos outros: «a sua
memoria era a sua livraria!»'*>. Este estudo procurou evocar o que a sua
memdria poderia conter, fruto do que as escolas entdo discutiam e pu-
blicavam. A resposta é menos dececionante do que a longa polémica das
escolas deixaria supor, se aceitarmos que Camdes nao procurava inscre-
ver-se numa escola, mas dizia poeticamente o mesmo que as escolas dis-
cutiam: o mundo, o homem, a sociedade, Deus.

O estudante de Artes dos anos de 1540, ou o leigo culto que fre-
quentava quem o tinha sido, ouvia dizer todos os anos, em latim cicero-
niano, que o saber se organizava em artes liberais e faculdades maiores,
que as artes se dividiam em trivium e quadrivium, que a filosofia era enci-
clopédica, o conjunto do saber, e se repartia em natural, moral e racional,
ou em especulativa e pratica, que a fisica estudava a esfera e os elementos
e a politica tinha intima ligagao a ética, que a teologia coroava tudo e que
o engenho humano nao era suficiente para chegar a Deus. Ouvia dizer que
Platao era divino e Aristoteles o mestre, que os poetas eram intérpretes
dos deuses e a poesia a primeira filosofia, que as letras valiam mais do que
as armas e que os grandes capitaes tinham sido doutos, que a experiéncia
gerara as artes e que os navegantes portugueses tinham visto «novos céus,
estrelas ignotas». Tudo isto estd em Camoes, e estd com a naturalidade
de quem o aprendeu em livros, ou numa escola, ou em conversas, € 0
guardou como se guardam as coisas que nao se discutem. Aquilo a que se
chamou o «ar do tempo», e a que Costa Pimpao preferia chamar «cultu-
ra», tem, afinal, uma forma histdrica precisa: é a organizacao dos saberes
que as oragdes de sapiéncia celebravam e que os Conimbricenses, a partir
de 1560, comegaram a reduzir ao corpus de Aristételes. Esse é o tempo da
filosofia que Camdes partilhou.

15 Storck, Vida e obra, cit., p. 227.
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Camdes nao partilhou o método. A filosofia das escolas era um
exercicio de defini¢do, divisao e demonstracdo, «dividir, definir e de-
monstrar, que é o que a Dialéctica ensina», como dizia Jerénimo de Brito.
Nada disso interessou ao poeta, pois quando nomeia a filosofia o faz para
lhe assinalar um limite, «por mais que filosofe», ou para lhe opor a expe-
riéncia, porque «mais em particular o experto sabe»'*. E por isso que a
busca de uma escola filoséfica em Camdes pode ser uma tarefa sem saida:
procurar um método (um caminho) onde s6 hé vaguear, onde cada intér-
prete prepara o mapa da regido que a sua propria formacao lhe ensinou a
reconhecer. A filosofia em Camdes é fina, nem opaca nem transparente,
e os desacertos entre exegetas estdo na modulagao da intensidade do que
se procura. Quem procurar doutrinas ou escolas, encontrara vestigios, e
fara bem em nao os inflacionar. Quem procurar a arquitetura do saber
em que o poeta se moveu, encontrara, nos oradores de Coimbra e nos
comentadores do Colégio das Artes, a moldura que Gama Caeiro pedia e
que «insere Camdes na sua concreta circunstancia e confere a obra deste
a sua mais funda inteligibilidade»'?".

Resta a poesia, que os oradores diziam ser a «primeira filosofia e
teologia», coisa que o poeta nao precisava que lhe dissessem. A chama-
da «Maquina do Mundo», que Hélio Alves 1é na tradi¢ao das «aulas de
filosofia» das epopeias, de Anquises a Landino, ¢ o lugar em que, para
uma extensa linhagem de intérpretes, Camdes mais se aproxima de expor
um saber. E é também o lugar em que, ao dizer de Deus que «ninguém
o entende», o poeta se retira da filosofia com a mesma frase com que os
oradores retiravam a filosofia da teologia'*®. A diferenga é que, nas oragoes
de sapiéncia, a frase abria caminho a faculdade superior, em Camaes, abre
caminho ao poema, a possibilidade do dizer. «S6 pera fazer versos delei-
tosos / Servimos» (X.82.5-6), diz Tétis dos deuses. Fernando Gil observou
que basta suprimir o «sé» para que a frase diga a verdade do poema'”.
Talvez se possa dizer o mesmo da filosofia em Camdes: serviu so para fazer
versos, e é nos versos que ela se deixa ver, fina, intermitente e, para quem
a souber ler sem lhe pedir o que ela nao tem, inconfundivelmente do seu
tempo.

1%¢ Brito, in Oragdes de Sapiéncia, cit., p. 317; Rimas, ed. Pimpao, Oitavas I, oit. 7, p. 310;
Os Lusiadas, X.152.8.

17 Caeiro, «Para um quadro», cit., p. 251.

58 H. J. S. Alves, «Maquina do Mundo», cit., p. 558.

1% F, Gil, «O efeito-Lusfadas», cit., p. 52.
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