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Resumo

Nossa tese tem o intuito de investigar a nocao de paxaplotng,
beatitude, em Epicuro, como atributo partilhado entre deuses e
homens, que apesar de ser fato como atributo divino, € obscuro como
atributo humano. Supomos que se deuses e homens partilham de um
mesmo atributo é possivel passar do fato ao conhecimento, firmando
uma Teologia, desde que isso seja corroborado pelos elementos da
doutrina de Epicuro. Procedemos, assim, investigando qual a
natureza do atributo para passarmos ao modo de atribuicao, ou a
possibilidade da passagem do conhecimento dos homens aos deuses,
por meio de uma Teologia assumida contra o impetrado ateismo
epicurista.

Palavras-chave: Epicuro -Teologia - beatitude (makaridtes) - prazer -
logismos - telicidade



Abstract

Our thesis aims to investigate the Epicurus’ concept of paxaoiotg,
blessedness, as belonged between gods and men, who despite the divine
attribute is fact, it is unclear as human attribute. If gods and men have the
same attribute we can pass from the fact to the knowledge about gods,
founding a theology, since it is supported by elements of the Epicurus’
doctrine. First of all, we proceed searching the nature of the attribute to the
attribution mode, or the possibility to pass from men to gods knowledge, by
a theology taken against filed Epicurean atheism.
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Epicurus - theology - blessedness (makariétes) - pleasure - logismos - hapiness
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Nota introdutdria explicativa sobre o emprego do termo «teologia»

Sabemos que essa palavra «teologia» carrega um contexto muito amplo e,
muitas vezes, controverso, para a academia devido aos preconceitos oriundos da
teologia crista e os seus desenvolvimentos ao longo dos tltimos dezesseis séculos.
Todavia, ndao encontramos outra palavra que possa expressar o que designamos em
geral como “discurso sobre os deuses”, ou o que é “relativo aos deuses”, e nem
pensamos ser um termo improprio para nosso uso aqui. Nao podemos deixar de
manifestar também que a academia carrega um certo preconceito por essa nogao,
oriundo das designacdes estabelecidas pelo pensamento medieval especialmente de
origem anselmiana, que considera a Teologia rigorosamente como a ciéncia que trata
das verdades reveladas pela Biblia. E claro que o periodo medieval institucionalizou
em algum grau a nogao de teologia, a0 mesmo tempo em que, praticamente, fundou-
a ao distingui-la do pensamento pagao. Fazemos notar que nao € esse o sentido,
obviamente, que empregamos aqui, mas o sentido grego, tendo em vista o objeto de
nossa pesquisa. Também nao pensamos ser imprdprio seu emprego ja que varios

intérpretes utilizam essa terminologia, sejam eles editores de obras de epicuristas ou



propriamente intérpretes'. Talvez isso seja mais um problema da Academia
brasileira, ja que entre os pesquisadores americanos, alemaes, franceses, italianos e
ingleses o termo é empregado sem ao menos uma nota explicativa, transitando
correntemente no seu apropriado sentido de “discurso sobre os deuses” como na
Antiguidade. E certo que o epicurismo nunca utilizou a palavra “teologia”, e nem
mesmo seus contemporaneos, os estdicos. Isso nao constitui um problema, pois,
assim como Aristoteles nunca utilizou a palavra “légica” ou “metafisica” para se
referir a certos problemas tratados em sua obra, também Epicuro, que nunca utilizou
o termo “teologia”, tem alguns problemas identificados pela tradi¢do com esse nome.
Sabemos, ainda, que seu uso € raro no periodo cldssico, sendo mais comum
referéncias a trés nogdes especificas - Golov, evoéBelr, aldWS - que sao termos
utilizados para coisas relativas ao que, mais tardiamente, é chamado “teologia” ou
“teologico”. Apesar disso, € louvavel recordar que o proprio Aristoteles designa a
Metafisica (palavra consagrada pela tradigao, porém inexistente no vocabuldrio
aristotélico) como uma Teologia, dizendo que é divina em dois sentidos: porque deus

a possui em grau supremo e porque trata das coisas divinas (cf. Arist. Metaph. A, 2,

! Cf. DE LACY. PHILODEMUS. On methods of inference. Napoli: Bibliopolis, 1978 (ScEpicur. I); SANTORO,
Mariacarolina. DEMETRIO LACONE. [La forma del dio]. Napoli: Bibliopolis, 2000 (ScEpicur. XVII);
SEDLEY, David. Epicurus’ Theological innatism, in: FISH, J.; SANDERS, Kirk R. Epicurus and
Epicurean Tradition. Cambridge: Cambridge University Press, 2011; FESTUGIERE, A.-J. Epicure et ses
dieux. Paris: PUF, 1997', 1946; DELATTRE, Daniel; PIGEAUD, Jackie (org.). LES EPICURIENS. Paris:
Biblioteque de la Pléiade, 2010; SCHMID, Wolfgang. Epicuro e l'epicureismo cristiano (a cura di Italo
Ronca). Brescia: Paideia Editrice, 1984; ESSLER, Holger. Gliickselig und unsterblich - Epikureische
Theologie bei Cicero und Philodem. Basel: Schwabe Verlag, 2011; KOCH, Renée. Comment peut-on étre
dieu? La secte d'Epicure. Bonchamp-les-Laval: Belin, 2005; DROZDEK, Adam. Greek philosophers as
theologians: The Divine Arche. Hampshire: Ashgate Publishing Limited, 2007. Também o quadro
sinoptico de Diogenes de Oinoanda dedica um conjunto de fragmentos a sua Teologia: SMITH, M. F.
DIOGENES OF OINOANDA. The Epicurean Inscription. Napoli: Bibliopolis, 1993, (ScEpicur. Suppl. 1), p.430.



Vi

983a). Também é comum encontrarmos o termo tratado por “teologia” entre os pré-
socraticos como o demonstra Jaeger ao dizer “a teologia dos naturalistas milésios”, “a
teologia dos pensadores gregos”?. Notamos, ainda, que ha uma vasta bibliografia
sobre a Teologia na antiguidade sobre a qual nao nos deteremos aqui, todavia,

lembramos uma bibliografia em especifico, o estudo recente em nove artigos,

publicado a partir do VIII Simpésio Helenistico de Lille®.

2 Cf. JAEGER, W. The teology of early greek philosophers. Oxford: Oxford University Press, 1947;
reeditado por: Oregon: Wipf & Stock Publishers, 2003.

3 FREDE, D.; LAKS, A. Traditions of theology: studies in hellenistic theology - its background and aftermath.
Brill Academic Pub, 2002.



INTRODUCAO

Ao lermos os escritos remanescentes de Epicuro, a primeira vista nos
deparamos com um conjunto de textos lacunares e sintéticos, o que nos leva a uma
conclusao mais do que antecipada de que o filésofo do Jardim nao teria deixado
muita coisa para seus discipulos e para a Escola, de maneira geral. Seus escritos
remanescentes estdo mais proximos das maximas religiosas e dogmaticas do que de
um conjunto sistematico que pudesse resultar em algum tipo de Filosofia, alicer¢ada
em um discurso ou em método. No entanto, € intrigante que a Antiguidade tenha
comentado tanto sobre ele, e, até mesmo uma referéncia no inicio da era crista, de
alguém fora do circulo filoséfico das escolas, como é o caso do apdstolo de Jesus,
Paulo de Tarso, num discurso que parece ter fracassado em Atenas*. Essas referéncias
distantes de Epicuro, como a do apodstolo, trazem indicios de que o pensamento do
Jardim tenha se difundido e se fixado, primeiro entre os gregos e depois entre os

romanos, e nao de maneira meramente religiosa.

Um termo que perpassa os escritos mais conhecidos do fildsofo, as Epistolas a
Herédoto, a Pitocles, a Meneceu e as Kyriai Doxai, é a beatitude, cujo aspecto € divino,

com tons de imortalidade e incorruptibilidade, isto é, de caracteristicas proprias do

* A citagdo de Paulo de Tarso € a que segue: “E alguns dos fildsofos epicureus e estdicos contendiam
com ele; e uns diziam: Que quer dizer este falador? E outros: Parece que é pregador de deuses
estranhos; porque lhes anunciava a Jesus e a ressurreicao” (La Bible de Jérusalem, Cerf, 2009, At 17,18).



deus. Epicuro usa um termo que, em geral, sempre foi aplicado aos imortais e sugere
seu uso para os mortais: paxaQLotng / paxagta. O problema € se o uso desse termo
constitui um conceito basilar em Epicuro ou se seria uma falta de rigor surgido pela
maneira com a qual seus escritos, epistolares e sintéticos, foram preservados. E
possivel supor isso, visto que nem sempre nos tornamos rigorosos com os termos
quando o que nos interessa ¢ uma fixacao das linhas gerais de um pensamento. Por
exemplo, nao haveria por que distinguir profundamente “homem feliz” e “homem
alegre”, quando o importante ¢é fixar sua felicidade apenas para saber que o homem
¢, ou esta feliz, se 0 € momentaneamente ou por um periodo mais longo. Assim, uma

das hipdteses para Epicuro aplicar tal palavra em seus escritos seria a linguagem

coloquial.

Se considerdssemos isso a rigor, ndo teriamos mais argumentos para discorrer
sobre Epicuro, visto que deveriamos suspender qualquer parte de seus escritos,
detendo-nos apenas sobre certas linhas gerais de maximas que mais teriam
produzido um efeito mistico-religioso do que propriamente um pensamento
constitutivo de escola e de linha discipular. Mas mesmo que considerdssemos essa
hipotese, ainda assim ela ndo se sustentaria, pois o mesmo fato de termos, de seus
escritos remanescentes apenas sinteses, epitomes, isso ¢ mais favordvel a precisao
dos termos do que desfavoravel. Se para Epicuro a sintese ¢ um modo de manter

discipulos, e até mesmo de difundir o pensamento, quanto mais preciso for o



vocabuldrio, mais seguranca tera a difusido da doutrina. E assim que ele inicia a
Epistola a Herddoto ao se dirigir para o destinatdrio sustentando que ela € direcionada
a um publico que ndo tem condi¢des de acompanhar a doutrina em seus aspectos
mais minuciosos, mas também dizendo, por outro lado, que ela é dirigida para os

discipulos que devem reter “suficientemente na memoria”:
q

Para aqueles que ndao podem, 6 Herddoto, dedicar-se ao estudo das obras por
mim escritas sobre a natureza, nem examinar ao menos as maiores entre as que
eu compus, preparei um compéndio de toda a doutrina, a fim de que possam
reter suficientemente na memoria os principios fundamentais, para que em cada

ocasido, nas questdes mais importantes, possam vir em ajuda a si mesmos

conforme o que possuem da ciéncia da natureza.®

Consideramos que Epicuro tenha sido mais preciso no uso dos termos do que
negligente, e que o uso de certos conceitos tenha fundamento quando lido em
consonancia com suas proposi¢oes. Nosso problema, entao, emerge: por que teria ele
utilizado um conceito extraido do vocabuldrio poético-mistico-religioso para falar da
felicidade (uakagia), e tenha preterido o emprego do termo evdatpovia? Vejamos

duas citagdes importantes. Na Epistola a Meneceu ele afirma:

> Toig pé duvapévols, @ Hoddote, ékaota v mepl GLOEWS AVAYEYAUMEVWVY ULV EEaKQBODY
HUnde tag pellovg v ovvretaypévwy PiPAovg dixBpely, émitounv the 0ANG moaypatelag eic 0
KATAOXEWW TV OAOOXEQWTATWV 00EWV TNV HVAUNY KAVOS avTolg maQeokevaoq, iva
MY EKAOTOVG TV KAV €V Tolg Kuouwtatols Pondelv avtolc dvvwvial, kab' Ooov &v
Epantwvtal e Tepl pvoews Oewolac. Epicur. Ep. [2] 35.



uma infalivel consideragdo desses principios sabe dirigir cada ato de escolha e
repulsa pela satide do corpo e imperturbabilidade da alma, pois este € o fim da

vida bem-aventurada.®

Supondo que o uso dos correlatos da palavra pakagia por Epicuro é para se
referir a felicidade, nao parece ser de qualquer felicidade sua referéncia. A impressao
que temos é de que ele esta falando de algo préximo a realizagao plena, proximo ao
intouchable, algo que mais se aproxima dos deuses do que dos mortais. Porém, com
esse termo sugere uma certa semelhanca dos homens com o ser divino. A essa
relacdo, posta em termos de plenitude e imortalidade, Epicuro pode dizer
“felicidade”: afinal o que esperar dessa vida sendo a felicidade completa, sem
necessidade de outra coisa para a realizacdo humana? Todavia como poderiamos
compreender esse modo de realizacao? E um fim (télos)? E a posse de algo? A que se
pode comparar? A indicacao do filosofo € que tal felicidade ou realizacdo se da ao
modo dos deuses, e que 0 homem que assim vive pode ser equiparado a alguém que

77

vive “como um deus entre os homens”’. Note-se ainda que a boa tradugao de

gvdatpovia (bom daimon) nao considera bem a pakagia como veremos.

¢ tovTwV Yao amAavng Bewpla macav alpeowy kal TNV <tg Yuxne> atapadiav, €mel TOLTO TOD
Hakapiwg (v, éott téAog. Epicur. Ep. [4] 128. As citagdes de Epicuro sao extraidas de EPICURO.
Opere. a cura di Graziano Arrighetti. Torino: Giulio Einaudi editore, 1973°, 1960, o qual serve de
referéncia para o estudo de Epicuro. Tais citagdes serdo confrontadas com duas outras edigdes para os
textos de Epicuro: USENER, Hermann. Epicurea. Testi do Epicuro e testimonianze epicuree nella
raccolta do Hermann Usener - testo greco e latino a fronte. Traduzione e note di Ilaria Ramelli. Milano:
Bompiani, 2002; bem como, EPICURO. Opere. a cura di Margherita Isnardi Parente. Torino: UTET,
19837, 1974. As divergéncias serdo oportunamente indicadas, bem como a citagdo de outra fonte que
nao a de Arrighetti. As citagdes de originais de Epicuro e dos epicuristas aparecerdo traduzidas no
texto com as referéncias em grego ou latim no rodapé.

7 g Beog év avBpwmots. Epicur. Ep. [4] 135.



A dificuldade em prosseguir um estudo que tente se aproximar, ainda que de
maneira esparsa e insegura, sobre o que Epicuro realmente queria afirmar com esse
termo e qual sua relacdo com o restante dos seus escritos filosdficos € peremptoria.
Isso requer uma arqueologia da palavra, para que melhor compreendamos o que o
mundo grego quer dizer ao aplica-la. A constitui¢do semantica pode nos ajudar a
decifrar a carga que tal termo tem para Epicuro, porém sabemos nao ser suficiente.
Apesar dos escritos remanescentes serem escassos e lacunares, tal conceito parece

estar sedimentado no vocabuldrio epicurista de maneira contundente.

Trabalhar com Epicuro é deparar-se com pouco material investigativo, e o
pouco que temos a disposicao encontra poucos estudiosos no mundo. Temas mais
atrativos como o problema da Fisica ou da Etica encontram mais adeptos, mas nao o
tema da Teologia que é nossa pretensdo. A beatitude, pakagotnc / pakagia, é,
praticamente, um conceito marginalizado no pensamento epicurista, a ponto de nao
encontrarmos intérpretes suficientes para ele. Embora paxagudtnc apareca na
tradigao filosofica como um qualificativo divino, esse qualificativo carrega um espaco
de tensio entre o divino e o humano. E certo que em Homero e em Hesiodo, o termo
¢ predominantemente usado para traduzir e identificar os deuses, sendo empregado
como coletivo para designa-los, porém nao € menos certo afirmar que esse atributo ¢

por vezes empregado aos homens. Claro que no contexto da Iliada ou da Odisseia nao



sdao simples homens, mas basileus e herdis. Em alguns momentos, a prole de basileus
€ bem-aventurada, em outros é a perpetuacao da memdria de herois.

Isso abre caminho para investigarmos, de maneira inédita, tal atributo
partilhado entre deuses e homens, sustentando que ele nunca foi exclusivamente
divino - ainda que os deuses sejam sua fonte -, e que, para Epicuro, tornou-se central
e ponto de unidade de toda a doutrina. Consequéncia disso é que o anunciado
“ateismo” epicurista ndo passa de “opiniao da multidao”, e sua Teologia deve sair da
obscuridade.

Dizer que o conhecimento que temos dos deuses € evidente, que os deuses sao
bem-aventurados , que sao seres viventes ou que possuem maximamente o prazer
indicam que possuimos em algum grau o “conhecimento” deles, sendo nossas
afirmacOes seriam vazias. Por outro lado, dizer que tendemos a uma vida bem-
aventurada, que nossa bem-aventuranga identifica-se com o prazer ou que o fim que
perseguimos € a beatitude sao indicios de que possuimos em algum grau um
atributo divino. Sendo assim, visamos investigar nessa tese, esse atributo que parece
ser comum a deuses e homens.

Antes de tudo precisamos investigar se realmente a beatitude é um atributo
partilhado entre as naturezas humana e divina. Caso, realmente sejam, o segundo ¢
levantar os pressupostos relativos a esse atributo, procurando colher dados que o
sustentem como qualidade comum. Por fim, se ha uma partilha da beatitude entre o

divino e humano, devemos caracterizar a natureza do atributo, procurando elucidar



suas notas conceituais, num primeiro momento, para seguirmos a demonstracao da
natureza da atribuicdo, ou o “como” é possivel deuses e homens partilharem de um
mesmo atributo. Com isso, pensamos, humildemente, colocar em relevo a Teologia

epicurista, em geral marginalizada pela Academia.



CAPITULO I

Maxagiotnc e Teologia Epicurista

O tema dos deuses em Epicuro é controverso diante do fato que, por muito
tempo, sua consideragao foi posta em suspenso ou até mesmo ignorada pelas
interpretacdes, ja que é comum dizer que aqueles ndo influenciam em nada a vida
dos homens. E, se eles nada ditam sobre a vida dos homens nao ha o que investigar,
e o melhor é deixar a questao em suspenso. Tal é a posi¢do mais comum no que tange
ao pensamento epicurista. Porém, nao podemos ignorar que, para o Jardim, o
homem deve ser um bem-aventurado (pnaxdoiog), tal como os deuses o sao, e essa
recomendacao que, de algum modo, os aproxima, deve ser levada em consideracao.
A beatitude (paxaoiotng / paxkagia®) sendo o ponto de tangéncia entre deuses e
homens, perguntamo-nos qual lugar tem o discurso sobre os deuses na filosofia de
Epicuro; se esse discurso tem validade; e mais, se € possivel inferir qualquer coisa

sobre eles de maneira coerente.

Para esta investigacao, utilizaremos indistintamente paxaQOTng e pakaQix
sem nos apegarmos ao problema filoldgico. Ambas serdo tomadas, desde aqui, para

traduzir em termos gerais “beatitude” ou “bem-aventuranca”, que mais adiante

8 Cf. também CHANTRAINE, P. Dictionnaire étymologique de langue grecque. Paris: Klincksieck, 1999,
1968; BAILLY, A. Dictionnaire Grec-Francais. Paris: Hachette, 2000; LIDDELL; SCOTT; JONES. A Greek-
English Lexicon. Oxford: Clarendon Press, 1932; LS]. The online Liddell-Scott-Jones Greek-English Lexicon,
consultado em: http://stephanus.tlg.uci.edu/Isj/#eid=1&context=lsj em 12 de dezembro de 2012.




receberd um tratamento conceptual. Todavia, marcamos desde ja que pakaola,
tratada de maneira estrita, aparece de modo mais esparso nos textos epicuristas (por
exemplo em Filodemo®, enquanto pakagdtng é de uso mais comum em Epicuro®.
Ambos vocabulos estao ligados a raiz pdkag, utilizada comumente aos deuses para
expressar o seu estado de felicidade completa, dito “beatitude”, segundo as
principais referéncias do uso e da constituicao etimoldgica na lingua grega. Com esta
explicagdo, veremos que Epicuro deixa entrever, ainda que nao o faca com toda a
evidéncia, que ha algo que toca de maneira comum a realidade divina e a humana, e
isto ndo se resume a desconsideragao dos deuses como € prenunciado pela opinido
interpretativa corrente. O conhecimento deles ndo € uma via sa para sua ignominia, o
que nos obrigaria a dizer que a correta compreensao da divindade seria apenas uma
necessidade pressuposta para ignorar sua existéncia, de modo a proporcionar uma
vida feliz sem eles. Consideramos haver no pensamento epicurista, e isso constitui o
centro de nossa pesquisa, um ponto de comunhao entre o modo de ser dos homens e
o dos deuses oferecido pela nogao da poaxagdtng / paxaola, e que, por isso,
podemos falar de uma “Teologia epicurista”. Veremos a utilizagdo do conceito como
qualidade de deuses e homens, pois € notdrio que, para Epicuro tanto os primeiros
sdo bem-aventurados como o sdo também os segundos. Prova disso sao os

fragmentos que apresentaremos a seguir.

° Cf. Epicur. Fr. [52].
10 Cf. Epicur. Ep. [2] 76.
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1.1 Maxauotng : atributo divino e atributo humano no epicurismo

Pensamos que o principal dentre os fragmentos a indicar que o conceito
Hakaouotng / paxapla  seja atribuido tanto aos deuses quanto aos homens € o da

Epistola a Mae'!, do préprio Epicuro, que diz:

A.'? Pensa ao invés que quando adquirimos dia ap6s dia alguma coisa de bom,
nos avangamos para uma maior felicidade. Com efeito, esses proveitos nao sao
sutis e nem sem efeitos reais. Eles produzem em noés uma disposi¢ao igual a dos
deuses (uwv tlc0Oeov molet) e nos mostram que o fato de sermos mortais nao

nos torna inferiores a natureza incorruptivel e bem-aventurada (pakaolog

11 Nao vamos discutir o problema da autoria, amplamente explicitado por Martin Ferguson Smith na
edi¢ao dos fragmentos de Diogenes de Oinoanda. Admitiremos como sendo de autoria de Epicuro, e
ainda que nao admitissemos, o texto é indiscutivelmente de um epicurista. Os Frr. 125-126 de
Diogenes de Oinoanda sao considerados de autoria do préprio Epicuro na Epistola a (sua) Mde
conforme podemos encontrar na discussao feita em SMITH, M. F. DIOGENES OF OINOANDA. The
Epicurean Inscription. Napoli: Bibliopolis, 1993 (ScEpicur. Suppl. 1), pp.555-558, também, a discussao
ampliada em SMITH, M. F. Supplement to Diogenes of Oinoanda. The Epicurean Inscription. Napoli:
Bibliopolis, 2003 (ScEpicur. Suppl. 3), pp. 126-127. A autoria é também admitida na recente traducao
para o francés de todos os textos epicuristas em DELATTRE, Daniel; PIGEAUD, Jackie (orgs.). Les
EPICURIENS. Paris: Biblioteque de la Pléiade, 2010.

12 Os fragmentos dessa se¢do inicial serdo catalogados por letras maitisculas (A, B, C, D etc.), para
melhor nos situarmos ao longo do texto quando houver necessidade de retoma-los em outra segao.
Também deixamos notado aqui que os fragmentos e os textos de Epicuro, embora sejam extraidos de
varias edigdes, traduziremos, cotejando as mesmas edicdes, tendo por base o texto estabelecido por
Arrighetti na segunda edicao de sua Opere de Epicuro. Para que nao paire duvidas sobre a traducao
adotada, e devido as dificuldades em se verter o texto para as linguas modernas, manteremos, sempre
que tivermos a mao, o texto grego extraido de Arrighetti na maioria dos casos. Qualquer outra
referéncia deixaremos anotada em rodapé. Esse caso excetua-se, de imediato, para o Livro II do Peri
physeos, pois a edi¢do do livro sé veio a tona em 2012, para quem tomamos a edi¢do de Giuliana
Leone, como indicado a seguir. para os textos dos autores do epicurismo nem sempre disporemos a
citacdo na integra do grego ou do latim, porém, as palavras que forem de interesse para algum
destaque notaremos no seu original. Sempre que houver necessidade e divergéncia de fonte,
indicaremos o que for necessario em nota de rodapé. As edi¢Oes utilizadas para os textos de Epicuro
sdo: ARRIGHETTI, Graziano. EPICURO. Opere. Torino: Giulio Einaudi editore, 1973%, 1960; BIGNONE,
Ettore. EPICURO. Opere, frammenti, testimonianze sulla sua vita. Bari: Laterza & Figli, 1920; CONCHE,
Marcel. EPICURO. Lettres et Maximes. Paris: PUF, 2009°, 1987; ISNARDI PARENTE, Margherita. EPICURO.
Opere di Epicuro. Torino: UTET, 1983°, 1974; LEONE, G. EPICURO. Sulla Natura - Libro IL Napoli:
Bibliopolis, 2012. ScEpicur. XVIII; LES EPICURIENS. (Direction de Daniel Delattre et de Jackie Pigeaud).
Paris: Biblioteque de la Pléiade, 2010; USENER, Hermann. Epicurea (a cura di Ilaria Ramelli). Milano:
Bompiani, 2002. (testo greco a fronte); USENER, Hermann. Epicurea. New York: Cambridge University
Press, 2010. (Cambridge Library Collection).
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$pvoewc). Pois enquanto vivemos, provamos uma felicidade semelhante (0potwc)

a dos deuses.!3

Nesse fragmento, preservado por Diogenes nas muralhas de Oinoanda, Epicuro
apresenta a similitude com que pode ser tratada a natureza humana e a natureza
divina, e em meio a isso, diz que nem mesmo a corruptibilidade, expressa pela
mortalidade, afastam os homens dos deuses. A concepgao epicurista da relagao
estabelecida entre ambos € de “disposicao igual” e de “similitude”. Primeiro, porque
os efeitos dos esfor¢os humanos produzidos no curso de sua vida nos colocam em
posicao de igualdade junto aos deuses. O termo utilizado, ic60¢ov, igual aos deuses,
é sinal disso. E claro que para uma natureza que vive entre os bens moveis, a
telicidade nao corresponde identicamente, enquanto natureza de atributo, a dos que
nao passam a tém. Um outro referencial é a segunda expressdao aplicada no
fragmento, opolwe, semelhante. Indica que o tipo de felicidade experimentado pelos
efeitos das agoes humanas é segundo a plenitude com que se pode compreender a
felicidade divina. Podemos, a partir disso, dizer que ha uma espécie de tangéncia
entre os deuses e os homens, seja pela similitude, seja pela disposi¢ao a igualdade
anunciadas. Se os homens nao sao inferiores, e muito menos superiores aos deuses,
ao menos nesse aspecto especifico, resta dizer que sao iguais ou semelhantes de
algum modo. Resta-nos saber que tipo de semelhanca € essa que pode ser atingida

pelos homens, mesmo que estejam no plano corruptivel.

13 Diog.Oen. 125 (SMITH) (=Epicur. Fr. [72] Arr.?).
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O fragmento diz que os bens adquiridos dia-a-dia sdao os responsaveis por essa
disposi¢ao similar, acrescentando a igualdade entre a bem-aventurada natureza
(nakapiag pvoewc) da divindade e a da humanidade. Todavia, entre seres distintos,
o grau de comparagao so pode ser feito se houver um denominador comum, que, no
caso do fragmento, é a beatitude. Que eles possam partilhar de uma mesma
predicagao parece-nos o mais viavel, caso contrdrio a similitude ou disposigao dos
homens a igualdade nao poderia ser formulada, mas, em que medida e por que

Epicuro pode afirma-lo?

O predicado comum para ambas naturezas, a beatitude, estd em varios
fragmentos, que mostraremos. A partilha de um elemento comum entre ambos nao
significa que os deuses tocam a realidade dos homens, argumento esse utilizado para
declarar a necessidade de conhecer os deuses apenas para ignora-los. Nao é porque
comungam de um denominador comum que somos obrigados a dizer que os deuses
“ordenam”, “mandam”, “castigam” ou “recompensam” os homens. Nao ha
problema nenhum em ver que a idéia de deuses que nos dao recompensas, castigos,
benesses ou iras sao caracteristicas da fragilidade passional do ser humano, porém, o
estado de beatitude ndo comporta isso. O primeiro indicio da beatitude visto em

partilha com os deuses vem expresso na I maxima das Kyriai Doxai:

B. 0 ser bem-aventurado (t0 paxagov) e incorruptivel nao possui afligdes e nem

as causa a outros. Assim, ndo esta sujeito nem a ira e nem a benevoléncia. Essas
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coisas, de fato, sdo proprias do ser débil.!*

Essa maxima, normalmente € interpretada como pertinente ao ser divino, pois
na tradigdo mitico-poética e na tradig¢ao filosdfica é comum encontrarmos como
identidade da divindade a beatitude. Porém, a maxima tomada em cada uma de suas
palavras nao diz isso; simplesmente afirma que é proprio do ser débil preocupar-se
com tais vicissitudes - a ira, a benevoléncia, os castigos; e que é atributo do “bem-
aventurado” nao se sujeitar a tais debilidades. O que conduziu intérpretes a
aplicarem a essa primeira maxima um tom relativo somente a divindade foi o scolio

que a acompanha e que diz:

(Epicuro) em outra obra diz que os deuses sdao cognosciveis s6 com a mente;
alguns a fazem subsistir na individualidade material outros na semelhanca da
forma, produtos do fluxo continuo dos simulacros semelhantes que vem a

constituir o0 mesmo objeto; que sdo antropomorficos.'®

Se o scolio for tomado em absoluto, estaremos restritos a pensar que Epicuro
estivesse tratando apenas do ser divino sem nenhuma relagdo com os homens.
Porém, se o atributo for comum as duas naturezas, como pensamos, essa maxima
tem um novo acento e um aspecto mais amplo do que esse restritivo a divindade,
oriundo da adigao do scolio. Assim, 0 T0 paka&Qlov seria um termo nao so de

designacao do deus, mas, esclarecendo-se o que ¢ tal atributo, poderiamos aplica-lo

4 To pakdoov kai ddbagrov olte adtod mMEdyHata éxel oUte dAAQ magéxel dote oUte OQYQIs
oUte XaoloL ovvéxetat év aoBevel yap mav to toovtov. Epicur. Sent. [5] 1.

15 ¢v &AAowg 8¢ dnot Ttoug Beolc Adyw Oewontovs, obg pév kat aodudv vdeotwtag, odg d¢ Kata
OpoedeLY, €K TG OLVEXOVG EMIQQVUEWS TWV OHOIWV EWWAWY €Tl TO AUTO ATIOTETEAEOUEVWY,
avBowmnoedeic. Epicur. Sent. [5] I scolio.
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ao homem. Como vimos na Epistola a Mde, o homem pode ser considerado sob algum
aspecto de natureza semelhante a dos deuses, e isso ndo causa estranhamento, tendo
em vista as ultimas palavras da Epistola a Meneceu, quando Epicuro diz que o sabio -
o que preservou a doutrina, o que seguiu os dogmas, o que avangou para uma
felicidade maior - é “um deus entre os homens”®. No fundo, notas constitutivas de
atributos divinos que o homem compartilha, tais como a felicidade, a possibilidade
da ndo sujeicao a ira e a benevoléncia, a isencao das aflicdes sofridas ou causadas,
podem ser sintetizados em um s6 atributo: a paxapotgc. Ele € o tinico elemento
indicativo de como deuses e homens podem compartilhar de uma mesma
predicacao, como visto. Dentre os varios fragmentos do epicurismo nao se vislumbra

outra coisa sendo esse qualificativo possivel para essa comunhao.

Nao sao muitos os escritos que exploram o conceito de beatitude no epicurismo,
porém os que tocam nesse problema apresentam a consonancia existente entre os
dois, seja em escritos éticos seja ao tratar da Fisical”. A Epistola a Herddoto dedica os
paragrafos 76 e 77 ao esclarecimento da importancia em considerar a beatitude no

contexto da Fisica, como podemos ler:

C. em relagdo aos corpos celestes, ndo é preciso crer que seus movimentos e suas

16 g Beog év avBowmots. Epicur. Ep. [4] 135.

17 Canbnica, Fisica e Etica sdo as trés partes do que se pode chamar sistema epicurista. Elas vém
nomeadas por Diogenes Laercio no livro X do Vidas e doutrinas (cf. D.L. X 30). A Canoénica é o que se
ocupa das regras do pensamento - o que pode ser chamado “epistemologia” -, a Fisica se ocupa da
ciéncia da natureza e a Etica da vida pratica. A Candnica constitufa um livro de Epicuro (ITEPI
KPITHPIOY H KANQN) que nao nos chegou, exceto num pequeno fragmento (cf. Epicur. Fr. [17]),
também atestado por Diogenes Laercio (cf. D.L. X 27).



15

revolugdes, o nascer e o declinar-se e outros fendmenos deste tipo ocorram por
obra de algum ser que assim deva dispor ou assim tenha disposto (dixtdtTovTOog
N data€avtog), gozando desse modo, ao mesmo tempo, da mais completa
beatitude (paxagudtnta) e da incorruptibilidade - ja que as ocupagdes, as
preocupacdes, a ira, a benevoléncia ndo sao concilidveis com a beatitude
(LakapLoTTL): sao coisas que provém da debilidade, do temor e da necessidade
dos que estao entorno. E nem mesmo pode-se crer que esses corpos sejam um
adensamento de fogo capaz de possuir beatitude (HakagOTnTa) e cumprir seus

movimentos por um espontaneo ato de vontade.'®

A Fisica é um importante pressuposto no desenvolvimento do pensamento
epicurista, sendo ela um dos seus alicerces, de modo que o seu estudo, a physiologia,
constitui para os epicuristas o0 método alternativo do conhecimento, o que, por ora,
deixamos em suspenso, tendo em vista o tratamento a ser dado mais adiante, ja que
nosso intento, aqui, € apresentar o fato da beatitude constituir simultaneamente um
atributo comum as duas naturezas. No entanto, vale-nos dizer que se para Epicuro,
ao olharmos a physis, ha a necessidade de se considerar a beatitude, é porque ela tem
grande relevancia em sua filosofia. No caso desse excerto, vemos que os periodos, as
revolugdes celestes e seus fendmenos nao sao mantidos pela divindade - o que
rivaliza diretamente com a doutrina cosmolodgica de origem platonica e transmitida

na Academia, a0 menos para alguns intérpretes do epicurismo ao lerem Platao, como

18 Kai uiv év 1oig HeTemols $pogav Kal teomv Kal ékAeihv kal avatoAnv kai dVow kail T
ovoTtolXa TOUTOLG HNTe AElTovQyoLVTOS Tvog Vopiletv del yiveoBal kal datATTOVTIOC 1)
dTdEavTog Kal dua TV MooV Hakagotnta €Xovtog peta adpbagoilag — ov yaQ oupdwvodoL
noayHatelal kat GQOVTIOES kal 0Qyal Kal XAQLTES HakaQlotnTl, AAA' év aoBeveia kai GoPw Katl
MQEOOVENTEL TWV TANCIOV TavTa yivetar — HNTe av MOQ QHA OVIK CUVECTQAULEVOV THV
HAKAQLOTNTA KEKTNUEVA KATX BOVANCLY TG KIvioels tavtag Aapfdavetv. Epicur. Ep. [2] 76-77.
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O'Keefe!®. Pelo contrario, a divindade ndo possui deveres ou tarefas a serem
realizados, mas vive na mais completa beatitude que, segundo a Epistola, é
incompativel com as ocupagOes, preocupagoes, deveres, tarefas. A beatitude divina
nao tem relagdo com a manutengao da ordem cdsmica, mas parece ser consoante a
ela, pois, segundo C., o deus nao é o ser que “dispOs e dispord” (dxtatTovTOC 1
data&avtog) o cosmos. Praticamente a mesma recomendagao é feita ao se instruir o
discipulo na correta compreensao da physis, na Epistola a Pitocles. A paxaQloTng

implica um estado imperturbdvel. Diz Epicuro:

D. quanto ao suceder dos periodos em seu movimento, entenda-o como alguns
dos fendmenos que ocorrem em nosso entorno, e nao pensa que algo venha a
intervir junto a tudo isso, algo de natureza divina; mas esta, conserva-a livre de

qualquer fun¢ao e em plena beatitude (nakagiotntt).?

O que ¢ dito sobre a imperturbabilidade (&tapalia) em relacdo a natureza
divina implica, por algum tipo de relagdo com os homens no mesmo atributo: assim
como a privagdo das perturbagdes mantém o deus em sua beatitude, é bem possivel
que o homem também se torne bem-aventurado por meio dessa imperturbabilidade.
Caso nao fosse assim, por que Epicuro insistiria em dizer que os deuses estdo livres
de perturbacdes e 0os homens também sao chamados a conservarem-se do mesmo

modo? A Epistola a Herddoto traz essa confirmacdo, inserindo na nocao de

19 P. ex. O'’KEEFE, Tim. Epicureanism. Berkeley: University of California Press, 2010, p.41-49; VERDE,
E. EPICURO. Epistola a Erodoto. Roma: Carocci, 2010, p. 221.

20 "Bt te tdéig meuodov, kabdmeQ évia kail ma' MUV TOV TUXOVTWY Yivetal, Aappavécdw- kai 1)
Oeia Ppvoc mEOg TalTa pPNdapT) mEooay£oBw, AAA' aAettovEynTog datnEelobw kat év ) maom
mocaplotnrL. Epicur. Ep. [3] 97.
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imperturbabilidade (&tapa&ia) uma incompatibilidade entre notas constitutivas da
beatitude e a causa das perturbagoes. Na citacdo que tomaremos a seguir, é afirmado
que a perturbagao nasce de uma falsa consideragao da beatitude, de uma opinido que
nao condiz com ela, o que pode ser demonstrado pela facilidade que o homem tem
de aderir opinides as coisas. Como a perturbacdo nasce de uma crenca de que tal
beatitude comporta agoes e causas que que lhes sao contrarias, a imperturbabilidade
vem por uma reta consideragao da physis, que € a tentativa de acrisolar a beatitude
dos acréscimos que porventura foram feitos, sobretudo pela tradigdo. E o que mostra

a continuidade do trecho da Epistola a Herddoto:

E. a mais grave perturbacao surge na alma dos homens ao crerem (katavoeiv)
que a mesma hatureza possa ser beata (Lak&Qid) e incorruptivel, e ter vontades,

agoes e causas contrdrias a tais atributos.?!

Sendo a poakaplotng esse atributo comum de deuses e homens, faz todo o
sentido as excessivas recomendacdes doutrinais feitas ao discipulo no que tange ao
aprendizado, a memorizagao da doutrina, ao estudo da natureza e a superacao das
opinides formadas num falso juizo. Verdadeiramente, o homem tem um vocagao
natural a beatitude, querendo dizer com isso que ela é kata GvOw. Mesmo o
contedo das opinides deve seguir a beatitude anunciada, pois ela mesma lhe ¢

propria. Na Epistola a Meneceu, o significado da beatitude divina chama o discipulo a

ZEmt 8¢ 1o0T01g 6AG AMaoty €KeVO DeL KATAVOELY, OTL TAQAX0S O KLELOTATOS TAls &GvOQWTivALg
Puxaic yivetat €v @ talta pHakaguk te do&alewv <elvar> kal apbagta kat vmevavtiag Exewv
ToUToLS Apa BovAnjoels kat mea&els kal aitiag. Epicur. Ep. [2] 76-77.
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ter um reto juizo sobre o que ela mesmo é. Entdo, “colocar em pratica” ou “meditar”
sobre os principios fundamentais da doutrina, os ototxeia, de certo modo insere o
homem na via das coisas que conduz a bem-aventuranga. Nisso distinguimos a
beatitude enquanto atributo essencial dos deuses e atributo acidental dos homens.

Epicuro afirma:

F. As coisas que sempre te recomendei coloca em pratica e medita considerando
os elementos (otolyela) necessdrios a uma vida bela (kaAwg Cnv). Primeiramente
considera o deus como um ser incorruptivel e bem-aventurado (pakaglov),
segundo o que sugere a nogao comum (kowvr) vonoig) do deus, e nao atribua a ele
nada que seja estranho a incorruptibilidade ou discorde da beatitude
(HaxkapuotnTOC); em relagao a isso, o conteudo das tuas opinides seja ao invés
tudo aquilo que é capaz de preservar (PpuAdttewv) a beatitude (pakagoTnTa)

junto a incorruptibilidade.?

Seria possivel inferir que o fragmento apenas trate da boa compreensao que se
deve ter do deus e de sua beatitude, e, nesse quesito seria proprio discutir os
caracteres da divindade, tao distantes dos homens. Todavia, se a beatitude é
compartilhada por ambas naturezas, mesmo de modo diferente, a parte final do
fragmento convoca o homem a conduzir retamente suas opinides no caminho da
mesma beatitude. “Colocar em pratica” e “meditar” (moatte kai peAéta) sobre os

elementos, otoixela, que conduzem a vida bela, kaAwg Cnv, sao requisitos para a

2 A ¢ 0oL OUVEXWS naQrYYeAAov, tabta Kal meatte kal peAéta, otolxelo ToL kKaAws (v tadt
etva dladapBavwv. IMpwtov pév tov Bedov Lowov APOaETOV Kal HakAQLov Vouilwv, g 1) KOoLn Tov
Oeol vonog vmeypadn, undév unte g aPOagoing AAAGTOLOV UNjTE TG HAKAQLOTITOS AVOIKELOV
aUTE MEOOATTE: AV d€ TO GULAATTELY AVTOL dUVAHEVOV TNV Heta ddOagoing pakaQLoTnTa TEQL
avtov d6&ale. Epicur. Ep. [4] 123.
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beatitude quanto ao que se refere ao homem. Isso quer dizer que o homem deve
conservar a beatitude divina como algo concordante com a divindade, tanto quanto
deve se fazer bem-aventurado pela conservagao da reta opinido que nao insere na
beatitude coisas que lhe sao estranhas. O verbo puAdoow, utilizado nessa segunda
parte do excerto, é como um convite a defender, a custodiar, a manter a guarda ou
preservar a integridade para a beatitude. Essa atividade, realizada pelo sabio, o
mantém em beatitude divina. A paxagotng tornaria o homem divino, ao menos
enquanto preserva esse estado. Sugerimos que o excerto F nao seja lido em separado

do que diz a Epistola a Pitocles no trecho que segue:

G. Cleon trouxe-me a tua carta na qual mostrava-te muito afetuoso nos nossos
confrontos e bem digno da solicitude que temos por ti, e esforcando-te

sinceramente em recordares quais argumentos (dixAoyiopwv) conduzem a vida

bem-aventurada (paxaglov Biov).?

Vemos que € parte integrante da physiologia a paxalotng, e nao a divina a nao
ser como uma espécie de reconhecimento por semelhanca, mas a humana, e o que ela
requer como indicado em F, isto é os esfor¢os da filosofia, incluem a defesa e a
preservacao do homem mostradas pelo uso do verbo puAdoow, daquilo que conduz

a vida bem-aventurada. Em G, o epicurismo aproxima a paxagia da vida do

2 "Hveyké pot KAéwv €motoAn)v mapd oov €v 1) GLtAodovoLpevos te mepl Nuag dietéAeis aéiwg
NG NUETEQAS TEQL TEAVTOV OTOLING, KAl OVK ATUOAVWS ETEQQ UVIIHOVEVELV TV €I HAKAQLOV
Blov ovvtewvovtwv dixAoylopwv. Epicur. Ep. [3] 84. Como nossos fundamentos nao se restringem a
discutir os problemas da autenticidade dos textos de Epicuro, mas aceitamos, de um modo amplo, os
textos referentes ao epicurismo, ndo entraremos no mérito da questao se a Epistola a Pitocles é ou nao
de autoria de Epicuro. Ainda que o texto nao seja de Epicuro, é indiscutivel que ele seja um texto
epicurista. O assunto foi amplamente discutido por varios autores, dentre eles, BOLLACK, Jean;
LAKS, André. Epicure a Pythoclés: sur la cosmologie et les phénomeénes météorologiques. Lille: Centre
de Recherche Philologique de 1'Université de Lille III, 1977 (Cahiers de philologie 3: La Lettre a Pythocleés).
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homem, inserindo-a como atividade da filosofia como dwxAoyiwopoli, raciocinios
advindos pela memorizagao - exercicio necessario da vida do sabio. Esses constituem
o passo a ser dado em diregao a beatitude. As passagens F e G mostram que a nogao
de pakapla acena para a atividade do ldgos do homem, seja para a conservagao ao
modo da beatitude divina, pela preservagao da reta nogao de beatitude a custa dos

bons raciocinios e a sua aquisigao.

Em F as opinides dos homens devem conservar a paxaolotng divina, e assinala
que esse ¢ um dos principios da vida bela (kaAwg Cnv). Isso mostra que é um
elemento a que o homem tem acesso, e nao pela via da negagao, mas como fim de sua
prépria vida. Nao cabe aqui o raciocinio: dado que a beatitude deve existir em algum
ser, e sendo que os homens nao sao beatos, estes conhecem a beatitude por negacao.
O que Epicuro diz é mais forte: que esse € um atributo da vida humana em partilha
com os deuses. De um certo modo, podemos equiparar a kaAwg Crjv de F a

Hakaplwg (v dos extratos a seguir (H, I e J).

H. Analogamente é preciso pensar que dos desejos alguns sdao naturais, outros
vazios; e dos naturais, alguns sao necessarios, outros somente naturais; e dos
necessarios, alguns o sdo para a felicidade, outros para o bem estar do corpo,
outros para a vida. De fato, um seguro conhecimento (&mAavr)c Oewola) disso
sabe conduzir cada ato de escolha e de recusa para a saude do corpo e a

imperturbabilidade da alma, pois este é o fim da vida bem-aventurada
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(nakapiwg Cnv).2*
Somam-se a pakaQLoTng como elemento da physiologia, da atividade filosofica e
dos raciocinios, os atos morais de deliberacao e escolha, indicando como seu télos a
imperturbabilidade, relativo em algum grau a paxapotne. Tais atos que requerem
um “acurado”, amAavrg, e seguro conhecimento das coisas a que o homem ¢é
suscetivel. Podemos somar a H, ainda, as seguintes passagens, com ponderac¢oes

semelhantes no que tange a beatitude nos homens:

I. E em relacdo a fortuna nao a estima nem como um deus, como o faz a multidao
- pois o deus nada faz que seja privado de ordem e harmonia -, nem um principio
causal privado de qualquer fundamento da realidade; e ndo creia que ela dé aos
homens bens e males que determinam a vida bem-aventurada (paxaoiwg Cnv),

mas que somente os principios dos grandes bens e males dela provém.?

J. E por isso dizemos que o prazer ¢ o principio e o fim da vida bem-aventurada

(nakapiwg Cnv).2
Parece claro na apresentacao da questao até aqui que a beatitude é considerada
por Epicuro como atributo da natureza humana. Ele insiste que essa qualidade ¢

parte integrante da vida a que o homem aspira e que envolve a retidao do

2 Avadoyotéov d¢ g TV bV al pév elot puokad, al d¢ kevad, kal Tov duowav al pév
avaykalal, al d¢ puoal HOVOVTIOV 0¢ avaykalwv al HEV TEOG eVLdALHOVIaY eloty dvaykalat, ol O&
TEOG TV TOU OWHATOS AOXANClay, ai 0¢ mEog avtd To (V. ToUTwWV Yo AnAavr)g Oewpla maoav
alpeowv kal QUYNV émavayey oldev T TV TOD OWHATOS Vyletav Katl v e Puxns atagaiav,
€Tel TOUTO TOD pakalwg v éott téAoc. Epicur. Ep. [4] 127-128.

25 Vv d¢ TOXNV oUte Bedv, wg ol moAAol vouilovotv, VTIOAAUPAVWY, — 0VOEV YaQ dtdkTwe Oe®
noatteTal — oUTe AREPatov aitiav, <ovk> oletat pev Yoo ayabov 1) kakov &k TavTng TEOg TO
Hakagiwg (v avOowmolg ddoobal, doxas Héviol peyAAwv dayabwv 1] kakwv OO TadTNg
xoonyetoOat Epicur. Ep. [4] 134.

26 Kadi duix tovto v 11doviv ax1V Kol téAog Aéyopev elvat tov pakagiwg Cnv. Epicur. Ep. [4] 128.
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conhecimento, a filosofia como exercicio, as determinag¢des do campo moral. Ela nao
€ um argumento negativo da divindade suposto pelo raciocinio, mas, como nos diz a
passagem da Epistola a Pitocles em G, esta revestido de positividade, sendo ela
propria algo pertinente a natureza dos homens, que podem ou nao firma-la. De
algum modo, o homem sabe o que ha de ser preservado em si ao afirmar a beatitude
nos deuses, pois ele mesmo, de acordo com a physis e segundo os raciocinios, pode
discernir por isso, o que deve preservar. Dizemos que é uma qualidade
compartilhada pelos dois grupos, nos deuses € essencial e no homem, quando vier a

ser essencial, ele estara em beatitude divina.

A atividade intelectiva coloca o homem pari passu a compreensao de certos
elementos da natureza divina, e para nos isso é viavel se houver um ponto de
comunhao entre ambos, ou seremos tentados a recorrer a tese das ideias inatas, o que
nao nos parece coerente com o todo da doutrina epicurista. A beatitude divina
aparece para o homem como resultado da atividade intelectiva, na qual o homem
compreende que “os que sao invocados nas preces”, ou os deuses, tém como
propriedade sua a pakaguotng, conforme o que diz o livro XII do Peri physeos de
Epicuro:

K. no décimo segundo livro da obra Da Natureza diz que os primeiros homens
formaram conceitos (émvorjuata) da natureza incorruptivel (&pOdotwv
Ppvoewv); sdo aqueles que invocamos nas preces, de todos, dignos de

incorruptibilidade que € pensada (voovpévng) como propriedade sua, e da mais
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completa beatitude (mavteA@g pakagiotnrog).?”

Vemos que, em varias passagens, o epicurismo tende a direcionar o discipulo
para uma clara compreensao da paxaQlotng, insistindo em distingui-las das
opinides arraigadas. Seja nos deuses seja nos homens, preservar essa no¢ao de todo
Hxpog, da “impureza”, do que € repulsivo, como apresentado em L, é caminho
necessario para a felicidade. Parece estar acessivel ao discipulo um constitutivo
evidente na nogao de paxapotng, que lhe permite distingui-la, em esséncia, dos
preconceitos a ela aplicados. Dai a constante repeticao para nao se amalgamar a ela
coisas incompativeis, repulsivas e dissonantes, pelo contrdrio, deve-se preservar o
que lhe é condizente. O Peri eusebias de Filodemo (L), utilizando o vocabuldrio
religioso, fortalece nossa pesquisa quanto a necessidade de purificagdo do conceito
uaxaprotnc. Filodemo emprega a palavra puagog, impuro, para reputar que o deus,
cuja beatitude é dado em maximo grau ou em esséncia, preserva-se da impureza.
Nisso, vislumbra-se a atividade do sabio que pode ser comparada a uma atividade
religiosa, cujos requisitos sao disciplina, meditagao e pratica (como indicados em F).

Vejamos o que dizem os textos L e M, respectivamente:

7 kav TL dw-
dexat[w]tITeot G[v-]
cle]w[c To]Ug mMpwTOUG
¢nloiv alvBewmovg
emy[on]uata Adap-
Bavew adOagtwv
dvoewv: elvat yao,

[oig] moootoé[mt]eta[L,]
[rav]ava&ia g v[o-]
[o]upévng adpBa<g>oia[c]
VTV K&l TaAvTeEAQC
uakagt[é]tntoc. Phld. el evoefeiag 122.17 (Gomperz), in: Epicur. Fr. [27] [1] (= Epicur. 84 U.).
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L. a vida da divindade a chama também na obra Sobre a Santidade a mais doce e
sumamente bem-aventurada (paxaouotatov) e a reputa capaz de preservar-se

de tudo o que é impuro (pxgov).?®

M. ... em todo estado de causa, é inconcebivel para ndés que um vivente
incorruptivel e bem-aventurado (paxagidtnta) como o deus possa satisfazer-se
de uma forma como aquela que os outros filésofos lhe associou. Pois (o deus)
preferiu, sem nenhuma duvida, mais que as formas esféricas e as disposigOes a

cdlera e a suscetibilidade, formas inteiramente voltadas para o que é superior

tanto quanto disposi¢des que abandonam tudo o que € inferior.”’

Dois epicuristas distintos, Filodemo (L) e Demetrio Lacone (M), apresentam a
mesma necessidade de preservar a beatitude livre dos aspectos de suscetibilidade,
seguindo o caminho de Epicuro. Mesquinhez, ira, inveja, 6dio, vinganga, favores,
recompensas nao s6 impedem de compreender as notas conceituais da beatitude,

como impedem o homem de ser sdbio se ndo se encaminha no exercicio da

B xa[Ael] 8¢ kai tov

O[e0]moc [PBiov 1j-]

dlotov Kal plaxagt-]

wtatov &v [tal] ITe-

ot oo T[0g Kai]

[k]atalot ma[v pi-]

oV PuAdt[tecOal]. Phld. tegt evoefetag 122.17 (Gomperz), in: Epicur. Fr. [19] [2].

2 qimny olav ol Aottol

dL\écodol  cuvdmTou

c. mavTwe yap dv el
Ndv TO un coalpdv é-
Xew popddc pnde kpl-
celc kal Srabécellc] dpyli)
Adc kal pelkpaitiouc,
dM\a kal popoac Stave-
cmrvlac ele oc kalll
Blabécelc mavtoc ToL
TATELWOU TeEpLdpovol-
cac, Ohac 8¢ cTpedopé-
[vac mepl TV EauTod
LaKapLtoTNTA Kal
apbapctav. - - - Demetr.Lac. DFD col. XXV (SANTORO) (ScEpicur. XVII).
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compreensdo. Esses elementos oriundos da opinido, amalgamando-se com a
beatitude, impedem conhecer também a divindade. A boa ideia da divindade,
operada pela boa compreensao da beatitude, distingue o “bom” homem - o sdbio - da
multiddo. Podemos incluir nesse rol de textos, o testemunho de Sexto Empirico que
ao tecer criticas aos epicuristas, preserva a nogao de que os homens compartilham da

mesma beatitude divina, por meio da qual os homens sdo como deuses®. Diz ele:

Pois, em vista de obter uma ideia de homem feliz, e em seguida de um deus por
inferéncia (petapdoic), devemos ter uma ideia do que seja a felicidade, pois a
ideia de homem feliz é a de alguém que tem parte na felicidade. Mas, segundo
eles (os epicuristas) a felicidade tem uma natureza divina, a de um deus, e a
palavra «feliz» foi aplicada a alguém que possui sua deidade bem disposta. Em
consequéncia, para apreender o que ¢ a felicidade humana, devemos
primeiramente ter o conceito de deus e deidade, mas para ter o conceito de deus,

devemos ter primeiro o conceito de homem feliz”

Para Sexto Empirico, mesmo colocando em suspensado o problema do divino, do
humano e da felicidade, ele retém qual é o método possivel para isso: é ter na nogao
de felicidade, tendo por alicerce a felicidade experimentada pelo homem, a
inferéncia, petapaoic, da felicidade divina, o que so é possivel se ambos partilharem
do mesmo atributo. Ora, partilhar da mesma divindade deve ter uma razao comum,
e, a0 que nos parece, ¢ o atributo da pakagiotnc. A beatitude entre os homens
parece ser um bem granjeavel, como indica uma das madximas, tendo como

instrumental seu a “amizade”. E o que vem expresso nas Kyriai Doxai XXVII:

0 Cf. S.E. M. IX, 47.



26

N. de todos os instrumentos que a sapiéncia (codia) busca para a beatitude

(nakapdtnta) de toda a vida, o maior é a aquisi¢do da amizade.?!

Nesse plano de sapiéncia, Epicuro ndo propde um caminho autdrquico em
direcao ao solipsismo; nele, a filantropia é parte integrante, o que leva a inferir que a
filosofia nao é um caminho de solidao, tragado sobre a investigacao dos raciocinios,
mas uma koinonia de discipulos que compartilham da doutrina. E necessario o
desenrolar de uma vida compartilhada, e, embora “nem o velho nem o novo devem
abdicar de filosofar”, como recomenda a Epistola a Meneceu, somente o velho pode ser
bem-aventurado para o epicurismo. O velho, além da filantropia, teve o tempo de
aderir aos bens que facilmente sao deixados de lado quando se almeja a fortuna, o
que é muito proprio da juventude como constata o mestre do Jardim sobre a

beatitude na velhice:

O. ndo é o jovem o bem-aventurado (pakagiotoc), mas o velho que viveu
belamente, pois o jovem, na flor da idade ¢ alvo facil da fortuna; enquanto o

velho juntou a sua velhice como a um porto, e aqueles bens que antes tinha

esperado com ddvida possui-los, agora possui na alegria das recordacdes.*

1.2 Problemas decorrentes da pokaoiotng em sua dupla atribuigao

Estando clara tal partilha, dois problemas centrais dai decorrem: o da natureza

da paxapiotng quanto a suas notas conceituais e o da natureza da predicagao ou o

310y 1) codla magaokevdletal eig TV ToL GA0L BlOv HAKAQLOTNTA TTOAD HEYIOTOV E0TLV 1) TG

diag ktnow. Epicur. Sent. [5] XXVII (= Sent.Vat. [6] 13).

32 0OV véog HaKkaQLOTOS GAAX YéQWV BeBLwkas KAAWS: 6 YaQ vEOg Gk TOALS VO TG TUXNG
étegodpooviv mAGletar 0 ¢ yéowv kabameg &v AHéVL TQ YrEa KABWQHUKEY, TX TQOTEQOV
dvoeAmioTovpeva TV dyabwv dodalet kataxAeloag xaorrtt. Epicur. Sent.Vat. [6] 17.
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modo pelo qual é possivel predicar, ainda que tenhamos ja apontado para isso nos

textos. Antes de elencarmos os problemas, consideremos, ainda, alguns passos.

Que a beatitude seja um atributo divino nao ha davida, pois assim o demonstra
a tradigdo mitico-poética®®, a tradigdo filosdfica®*, e, nem mesmo o epicurismo,
acusado de ateismo desde a antiguidade, desmente que essa natureza nao seja bem-
aventurada. Mas, dificilmente a encontramos como atributo humano,
conceptualmente estabelecido, antes de Epicuro, ou, para dizer mais especificamente,
ela aparece relacionada aos homens porém, impropriamente. Oriundo da tradicao
mitico-poética nos chega a noticia de que a pakagia pode ser obtida pelo acamulo
das riquezas ou mesmo pelas apetati, virtudes. Para Epicuro, seja as riquezas, seja as
virtudes, constituem aderegos da beatitude, o que veremos mais adiante.

A cléassica definicao da felicidade (evdatpovia) como “atividade da alma

segundo a virtude”®

dada por Aristdteles acentua a dicotomia existente entre deuses
e homens, ao distinguir a evdaipovia como o tipo de felicidade possivel de se
atribuir aos mortais, enquanto a paxapgiar permaneceria com seu substrato

conceptual que € o ser divino. Isso pode ser compreendido nos seguintes termos: o

atributo dos deuses € a pakagia, sendo esta sua felicidade prépria, e a evdaipovia é

3 Tomamos como tradigdo mitico-poética a épica, a lirica e a tragédia, tais como, Homero, Hesiodo, os
Hinos Homéricos, Pindaro, Tedgnis, Euripides.

3 Compreendemos como tradigdo filosofica os fragmentos e textos oriundos desde os pré-socraticos
até o Liceu, considerando-se Tales, como o iniciador, e a expressdo imediatamente anterior a Epicuro,
Aristoteles.

% Arist. EN17 1098 a.
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o atributo dos homens. Como s6 os homens necessitam de um “bom” daimon, e os

deuses nao, nao ha partilha de atributos nesse assunto.

Os principais autores do mundo grego antigo exaltaram a beatitude como
atributo do ser divino, mostrando identificacao entre beatitude e imortalidade, ou
utilizando-se da beatitude para distinguir os deuses dos mortais, conforme
encontramos na Iliada de Homero: “que os dois levando-a, testemunhem junto aos
deuses bem-aventurados (Oewv pakdQwv) e aos homens mortais (Ovntwv
v TwV)...”%® Homero opde, aqui, a beatitude dos deuses a mortalidade dos
homens, estabelecendo a separacdo entre os dois reinos. Em outra passagem, a
beatitude é exaltada com o significado de imortalidade: “os deuses bem-aventurados

imortais (Ocol pdrcages dBavator) de ti ndo se esqueceram, 6 Menelau”?.

Sendo a beatitude um qualificativo essencial dos deuses que distingue os
homens deles deuses, parece um equivoco aplicar esse termo aos homens que sao
mortais e desejam ser felizes. Em uma proposicao do tipo “os deuses sao bem-
aventurados” podemos ler “os deuses sao imortais”, o que nao se adapta aos homens
mas sabemos que isso soa estranho quando dito dos homens. Beatitude pode ser o
elemento que distancia radicalmente o mortal do imortal nesse quadro, que separa o

Ovntdc e o abdvatog, tal como o apresenta Bailly*®. Como nem Epicuro nega que a

% 1w ' avt@ paeTLEOL é0TWV TEOS TE D@V Hak&wV TEAS Te OvnTv avOedmwv. Hom. I1. T339.
7. 00d¢ 0éBev Mevédae Beol pdrages AeAdBovto abdvator. Hom. I1. IV 127.

3 Cf. BAILLY, A. Dictionnaire Grec-Frangais. Paris: Hachette, 2000: “péxag”.
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beatitude seja um qualificativo dos deuses, mostra, ainda, que os deuses sdo
reconhecidos por ela associando-a a apOagoia, a incorruptibilidade ou
imperecibilidade®. Os deuses sdo descritos na Epistola a Meneceu do seguinte modo:
“primeiramente, considera o deus como um vivente (Cwov), incorruptivel
(&bBagtov) e bem-aventurado (pakégov)”#. O tratamento que o deus recebe na
epistola carrega os qualificativos de vitalidade, bem-aventuranca e
incorruptibilidade, e das trés, a beatitude € a que permeia toda a tradi¢ao religiosa-
mitico-filoséfica, enquanto que as outras duas - Coov e ApOagtov - aparecem dentro

de textos mais tardios.

Na passagem K, Epicuro designa os deuses por “aqueles que invocamos nas
preces...” e os qualifica como “bem-aventurados” ou possuidores da mavrteAwg
HakaQotnTtog, a completa beatitude. Ter um estado de realizacdo completa, perfeita,
¢ ai indicado pelo uso de mavteAwc. O sentido expressivo no grego antigo para dizer
que algo é “absoluto”, “completo” e “perfeito” tem raiz na palavra téAoc, e serve
para exprimir coisas, obras e deuses plenos. Nas Coéforas de Esquilo, por exemplo, ao

se referir as “armas perfeitas” ou “completas”, o termo empregado é mavteAn*. No

fragmento citado do Peri physeos, livro XII em K, o termo mavteAr] acompanha a

¥ O sentido da incorruptibilidade (apOapoin) aparece elaborada, formalmente, no epicurismo e é um
termo que nao aparece com frequéncia no periodo classico, exceto em Aristdteles. Nao entraremos no
mérito da questao, seja das implicagoes filoséficas da dpOagoia seja dos problemas etimoldgicos, para
nao nos desviarmos do caminho que conduz nossa pesquisa.

0 TTowtov pev tov Bedv Lwov adbOapTtov kal pakdolov vouilwv. Epicur. Ep. [4] 123.
Q K ! Q HaKaQ [ P P

41 A. Ch. 560.
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nocgao de paxaplotng, e diz que a beatitude divina é “perfeita”, “completa” ou,
ainda, “abrange todas as coisas”. De certo modo, sua identidade vai aparecendo por
meio de outros qualificativos, como este citado que indica a plenitude, ou o citado
anteriormente, da Epistola a Meneceu em F, que indica o ser bem-aventurado como

vivente e incorruptivel.

Se Epicuro ndo foi um partidario do ateismo, nao resta duvida que para o
Jardim os deuses sao e sempre foram bem-aventurados, gozando da mais completa
felicidade e apontando essa espécie de perfei¢cao e imortalidade. Hesiodo ja afirmara
antes que os “bem-aventurados” sdao “sempre existentes” ou “sempiternos” (aiev
¢0vteg), como retratados na Teogonia*. Assim, quanto a designar pakaQLOTnG como
atributo divino, isto ndo causa nenhuma estranheza, porém ¢é espinhoso quando
aplicado aos homens mesmo ao modo de partilha, pois se essa beatitude vem

acompanhada da “imortalidade” ou da “perfei¢ao” isso esta distante dos mortais.

Em geral, quando encontramos referéncias de que o homem é bem-aventurado,
isso nao parece fazer jus as caracteristicas divinas, e o termo emerge nas opinides
vulgares mais do que na semantica predicativa da divindade. Para ilustrar isso,
tomemos um dos didlogos platonicos, Cirmides, em que Socrates chama Carmides
pelo vocativo “bem-aventurado”: “ora, o remédio da alma, 6 bem-aventurado

(Maxdole), sdo encantamentos, e os frutos dos encantamentos sdao os belos

2 A Teogonia utiliza a expressdo: “a raga dos bem-aventurados sempre existentes” Hak&wv yévog
atev é6vtwv. Hes. Th. 33.
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1743

“

discursos...”*>. O uso de um vocativo ou uma expressao corriqueira como, “0
companheiro”, “6 amigo” ou “6 divino homem”, nao passam de expressoes
populares, sem nenhum sentido mais profundo, utilizados coloquialmente, e
retratam a opinido da multidao sobre certos homens dotados de caracteristicas
excepcionais como ter certas suas virtudes. Por isso, é inadequado dizer que os
homens sao bem-aventurados para um epicurista, pois se trata de um atributo divino
que pode ou nao ser partilhado com os deuses. Epicuro afirma, com isso, distanciar-

se, em parte do vocabuldrio mais comum sobre as divindades e a relacdo que os

homens tem com elas.

Assim, ao predicar dos homens a pakapla, as outras passagens - B, C, D, E, F,
K, L e M, ainda que tratem particularmente de um atributo dos deuses tém alargado
seu sentido. A insisténcia em compreender corretamente o que seria a pakagia, bem
menos para compreender a natureza dos deuses, e bem mais para bem assimilar o
que diz a doutrina sobre esse atributo do qual o homem pode participar, é uma

novidade que, cremos, vem da doutrina epicurista e sua nogao de sabedoria.

Na mdaxima apresentada em N, “de todos os instrumentos que a sapiéncia

(codia) busca para a beatitude (uakagotta)...”#, e sendo a beatitude o escopo da

B Qepamevecbou d¢ Vv Puxnyv €dr, @ HAKAQLE, EMWOALS TIOLV, TAG O' EMWdAS TavTAG TOVG AdYOoUS
etvau Tovg kadovg Pl Chrm. 157a. As tradugoes de Platao acompanham o texto da edicao francesa de
Léon Robin, com adequagdes nossas na versao para a lingua portuguesa, em confrontagao com o texto
grego da colecdo Loeb. PLATON. Oeuvres complétes - t. I e 1l (traduction nouvelle et notes établie par
Léon Robin avec la collaboration de M.-]. Moreau). Paris: Bibliotheque de la Pléiade, 1950.

# Epicur. Sent. [5] XXVII (=Epicur. Sent.Vat. [6] 13).
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vida do sabio, este se utiliza de vdrias conquistas que sustentam esse atributo,
mostrando que, ao contrario da natureza divina, a sua beatitude é mantida ou
alcangada por esfor¢os relativos ao conhecimento. E sinalizado que também os
homens sao tratados como bem-aventurados, e ndo nos parece que Epicuro se utiliza
de uma linguagem coloquial ou vulgar na maxima. Para ele, a beatitude ¢,
claramente, o escopo da vida sapiente, e 0 homem busca nao um tipo de felicidade

qualquer, mas aquela divina, perfeita, completa, quer consiga quer nao.

A paxoaouotg / paxkagla, portanto, € um atributo comum a ambos, para duas
naturezas diferentes. A beatitude intimamente unida a sapiéncia (codin)* oferece
condi¢des para afirmar que ela recebe um tratamento profundo no epicurismo, e
prova disso € que até inscricdes do epicurismo tardio, como encontramos em

Diogenes de Oinoanda?, ainda mantém essa visao.

Ao constatar que ha algo comum em duas naturezas diferentes, a pergunta é:
como a comunhao € possivel? O que nos interessa, de imediato, é apresentar nosso
problema, mesmo sem ainda resolvé-lo. Mesmo se a beatitude aparece no ambito
humano como um horizonte a ser perseguido, é certo dizer que ela é passivel de ser
encontrada. Se 0 homem compartilha da beatitude, somos instigados a pensar, para

sanar qualquer duvida que ainda possa pairar, se essa beatitude nao ¢ apenas um

# Cf. Epicur. Sent. [5] XXVIL

4 O termo utilizado em Diog.Oen. (SMITH) Fr. 96 I, 6 é pakagiav que segundo Smith foi aplicado a
¢dvow ou dabeowv, certamente aproximando a beatitude da natureza humana ou das disposi¢des dos
homens enquanto bem-aventuradas.
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“termo” corriqueiro, utilizado pelo vocabuldrio da época, somente uma interjeicao
ou vocativo; ou, simplesmente, um modo de tratamento amigavel entre os convivas,

coloquial, como aparece ilustrado no Cdrmides de Platdo, ou no Protigoras?.

Os fragmentos epicuristas relativos a pakagotng nos homens dispensa o termo
“popularizado” - para dizer, vulgarizado em seu sentido -, e d4 o devido valor a
beatitude, orientando o discipulo a buscar tal valor. Epicuro, na Epistola a mde (A),
oferece esse sentido ao dizer: “o fato de sermos mortais nao nos torna inferiores a

natureza incorruptivel e bem-aventurada (paxagiag dvoewg)”#

. Esse passo pode
ser bem entendido na explanagao que o fildsofo faz sobre a “similitude” dos homens
para com os deuses, ao dizer que os homens avangam dia-a-dia para uma felicidade
maior ao mostrar que a beatitude neles depende do labor pelo qual podem avancar.
Para que isso seja possivel, Epicuro argumenta que € necessario observar a natureza,
e nao as imagens que temos das coisas, que estas facilmente se confundem com os
julgamentos que temos. A felicidade ndao é um estado natural, mas um avancgar na

realizacao da natureza propriamente humana, que coloca 0 homem em posi¢ao de

compartilhamento dos bens divinos.

Ressalte-se que o epicurismo nao pde em descrédito o que é utilizado pela

multiddao, mas abandona esse sentido. Assim, mesmo que os termos fossem

470 termo ¢ utilizado como vocativo a0 Amigo inominado, que valoriza a beleza de Protdgoras como
sendo um indicio exterior de sua sapiéncia. A ele Sdcrates responde: “como, bem-aventurado
(nakaptLe), o mais sabio nao pareceria o mais belo?” Tlwg ' o0 HéAAeL, @ pakagLe, TO codPTATOV
kaAAov patveoBay; Pl Prt. 309c¢.

8 Epicur. Fr. [72].
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utilizados pela opinido vulgar, sdo revestidos de valor seméantico*, haja vista o
tratamento operado pelo epicurismo quanto as opinides da multidao retratadas por
um dos kathegeménes do Jardim, Polistrato no De Contemptu®. Se o conceito é de
algum modo invocado, mesmo entre a multidao, carrega consigo algo a mais do que
o simples uso banalizado e esvaziado conceptualmente, e disso decorrem as

recomendacdes de purificagdo dos termos, tais como a beatitude.

Outro argumento ao qual devemos fazer referéncia é o de que, entre os varios
intérpretes do epicurismo, ¢ comum conceber o homem com aspectos divinos,
especialmente devido a afirmagao, do préprio Epicuro, de que viveras “como deus

entre os homens”?!.

Embora eles nao comentem, especificamente, a nocao de
Haxapia, chegam a dizer que a natureza humana, por meio do desenvolvimento de
algumas habilidades, ou do conhecimento, ou da memorizagao da doutrina, torna o

homem uma espécie de ser divino, o que vem assimilado na nog¢ao que o epicurismo

carrega do sabio. Seja a filantropia - koinonia estabelecida entre os discipulos que se

aplicam a aprofundar a doutrina do mestre -, seja a autarquia (avtdoKelx™?)

% Para avaliar bem isso, trataremos mais adiante do problema da linguagem e o uso feito pela opinidao
da multidao. Adiantamo-nos aqui, dizendo que a linguagem, ja no uso dos homens tem valor
semantico, desde sua constituicao, e nao € coisa a se desprezar, tendo em vista que ela traduz os
conceitos, tal como as sensagdes que nos sao impressas.

% Polystr. Contempt. Embora nessa obra Polistrato apresente uma recusa as doxai da multiddo, ha uma
mudanga no método de raciocinio que ndo se alicerca sobre o logos dialético ou silogistico, mas €
fundada sobre dois elementos essenciais para a filosofia: a phronesis e a orthe physiologia para dizer que
a opinido da multiddo nao deve ser desprezada como comumente se faz pelos partidarios da
teorizacao.

1 g Beog v avBpwmorc. Epicur. Ep. [4] 135.
52 Cf. Epicur. Ep. [4] 130.
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liberagao dos bens moveis e pereciveis que produzem independéncia no homem -, no
epicurismo hd modos do homem ser sabio e partilhar do divino. Mesmo entre os
intérpretes partidarios do ateismo, que entendem que o homem divino é apenas um
homem acima dos padrdes de humanidade comum, ha essa leitura da divindade
associada a qualidades humanas de destaque. Nesse sentido, quem é o sabio sendo
um certo “deus”? Para Festugiere, ha referéncia da beatitude ao deus, a que o sabio
deve assemelhar-se: “ele (0 sdbio) chama ao Todo-Bem-aventurado para reforgar sua

propria beatitude”®.

As maximas consideradas em seu conjunto sao recomendagoes breves feitas aos
homens cujo intuito € exercitar tais qualidades, que os colocariam no caminho da
sapiéncia. Elas tém como ponto de partida a especificidade moral, valorizando a
exceléncia. Por isso, encontramos nelas recomendagoes do tipo: “o justo € o mais
tranquilo, o injusto é pleno da maior inquietude”>*. A conhecida brevidade das
maximas de cunho aconselhativo reforca a constatagao de Pierre Hadot: ao avaliar os
meandros do epicurismo, diz que a escola, aberta a todos, investia primeiramente
nos breves resumos, depois conduzia o discipulo aos resumos mais amplos e
finalmente para os que desejavam ter maior aptidao, quando lhes é apresentada a
grande obra, o Peri physeos. Todavia, o discipulo deve ter sempre em mente os breves

resumos, pois ali se encontra o nucleo essencial da escola, que nunca deve ser

%3 DIELS apud FESTUGIERE, A.-]. Epicure et ses dieux. Paris: PUF, 1997°, 1947, p-95.

0 dixkatog atagaktdtartos, 0 d' aducog mAeio g tagaxns Yépwv. Epicur. Sent. [5] XVII
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perdido. Diz ele: “hd um vaivém continuo entre a extensao dos conhecimentos e a
concentragao sobre o nucleo essencial”*®. O ntcleo, pelo que se delineia é ético, e as
escolhas, as rejeicdes, os exercicios, a amizade, o conhecimento, dentre outros
valores, tém seu dpice na vida do préprio homem. Por isso, nao é qualquer homem
que pode ser considerado paxaglog, bem-aventurado, mas o que realizou em vista

do exercicio para a sapiéncia.

Na citacao das Kyriai Doxai XXVII em N, entrevemos que a indicagao pratica
nao estd esvaziada em seu aspecto conceptual, pelo contrdrio, identifica como
proprio da sapiéncia (codiar) a busca da beatitude (pakagiotnc), constituindo-a
como seu escopo. A Epistola a Meneceu apresentada em H também ndo a banaliza e
completa sua compreensao, apresentando-a proxima a satide do corpo e a

imperturbabilidade da alma:

De fato, um seguro conhecimento (&mAavrc Oewpia) disso sabe conduzir cada
ato de escolha e de recusa para a satde do corpo (cwpatog Uyieiav) e a
imperturbabilidade da alma (Yvxnc dtapaliav), pois este é o fim da vida bem-

aventurada (naxagiwg {v).%.
Para os homens, a filantropia, a sanidade, a imperturbabilidade sdo aspectos da
Hakaola, sinais de que ela € proxima a realidade humana, nao sendo uma dadiva

divina como o era na tradi¢cdo mitico-poética, tanto quanto nao ¢ um elemento da

S HADOT, P. O que é a filosofia antiga? Sdo Paulo: Loyola, 1999, p.159.

% TovTV Y& amAavi)g Oewola maoav alpeov Kai GUYTV €mavayewy oldev ML TV TOL TWOUATOG
Uyletav kat v g Puxne atagaéiav, émel TovTo ToL pakagiws CNv éott téAog. Epicur. Ep. [4] 128.
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fortuna (tOxn) ou ainda da necessidade natural relativa aos acontecimentos
(&vdykn). A paxapiwg Cnv, a vida bem-aventurada de que nos fala Epicuro é
relativa ao homem como atributo seu, todavia um atributo tao préprio da divindade
que permite seguindo certas normas logicas, ser compartilhado por ele ao determinar

nossas deliberacoes.

Ora, ha uma lacuna deixada pelos intérpretes quanto a isso. Em geral, eles
negligenciam esse conceito sob dois aspectos: ou afastando-o do universo dos
homens e aplicando-o exclusivamente como atributo divino; ou relativizando seu
sentido e banalizando seu uso quando aplicado aos homens. Em ambos casos, o peso
dado a nogdo de pakaplia trata da felicidade sem qualquer esclarecimento do que ela
significa na filosofia de Epicuro. Digno de nota, ainda, é identificar que nenhum dos
intérpretes da o tratamento que sugerimos nesse trabalho: de que a paxagotng é
verdadeiramente um atributo relativo as naturezas divina e humana. O problema ¢é
que essa leitura impede de designar, com vistas a preservacao do sentido do
conceito, uma leitura em dupla via, ou seja: se a pakagLotnc € um atributo apenas
divino ou se o termo € equivocamente empregado, ndo poderiamos dizer que o
homem concorre para uma vida “bem-aventurada”, pois nada que contribua para
dizer que a beatitude é um certo estado de imperturbabilidade no homem pode ser
corretamente feito. No primeiro caso, em que o atributo € dado somente aos deuses,

considera-se o deus identificado como tal pela beatitude, visao comum da tradigao.
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Significa dizer que os deuses sao sumamente felizes e realizados, o que os isola de
qualquer proximidade com os homens. Dado que a beatitude significa
impassibilidade, nao haveria por que os deuses serem um paradigma para os

homens. Essa é a posi¢ao defendida por Warren ao afirmar:

imperecibilidade e bem-aventurancga- sdo as caracteristicas essenciais da
divindade pela qual sao avaliadas todas as outras consideragdes sobre os deuses
(...) a mais perniciosa e perigosa crenga sobre os deuses é aquela de que eles sdao
no minimo concernentes ao nosso mundo e seus habitantes. Os textos epicuristas
nos recordam de maneira consistente que os deuses sao inteiramente indiferentes

para nos e para o mundo, e necessariamente o sdo.”’

A posicao de Warren é comumente assumida por outros intérpretes que, além
de afirmarem a separacao total entre o que é relativo aos deuses e o que é relativo aos
homens e ao mundo, utilizam-se da nogao de beatitude para sustentar essa postura.
Nao vem ao caso discutir a participagao ou a auséncia da divindade nos assuntos dos
homens e do mundo, mas perceber que a consideracdo dada a beatitude é uma
simples condi¢ao divina, e apenas divina, a fim de afirma-los apaticos a tudo o que

nao lhes respeita.

Outros intérpretes® que tratam da Teologia epicurista, nenhum se detém
acuradamente sobre o conceito pakaQuOTng / pakagia, exceto no que tange a

divindade. Todos sao unanimes em afirmar a beatitude dos deuses, dizendo serem

% WARREN, J. Removing fear, in: The Cambridge Companion to Epicureanism. New York: Cambridge
University Press, 2009, p.239.

% Como Giannantoni, Bignone, Mansfeld, Santoro e Konstan.
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eles completos, realizados, sem necessidades, impassiveis, sem ceder as preces ou aos
louvores humanos. Essas caracteristicas reunidas levam a afirmar que a existéncia
dos deuses nao é contestada, ainda que a maneira de concebé-los seja duvidosa - pois
identificam incongruéncias entre serem eles corpdreos ou nao. Essa duvida conduziu
a suposicao de que aos deuses cabe um papel inexistente no que tange aos homens.
Isso quer dizer que, ainda que os deuses existam, nao ha porqué afirmar ou negar
qualquer coisa a respeito deles, portanto, toda Teologia é colocada em suspensao.
Nessa leitura, basta manter a no¢do comum (kowr) vonoc®) que o homem tem do
deus: que é um ser incorruptivel e bem-aventurado, distante e sem relacdo nenhuma
com o mundo dos homens. Isso incorre em reducionismo da Teologia epicurista, ou

feita em favor da Etica ou feita em favor da Psicologia, no segundo caso.

O segundo caso é o da relativizagdo do termo sucedaneo, por exemplo, ao se
equiparar a beatitude (paxaoila) a felicidade (evdaovia), concedendo-lhes um
sentido lato que passam a identificar com a mesma carga semantica. Esse caso nao
esta tao afastado do primeiro e pode ser considerado uma decorréncia dele. Sua
especificidade, porém, estd no termo ser empregado equivocamente aos homens, ou
ter o seu sentido desviado ao designar coisas que sdao imprdprias a ele. Entao, o
atributo passa a ser um adereco de linguagem revestido de uso coloquial, com um
certo reducionismo ético ou psicologico. No reducionismo ético, os deuses sao

referéncias perfeitas ao ideal de sdbio, fazendo com que o homem que ndo

% Cf. Epicur. Ep. [4] 123.
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compartilha em nada das coisas divinas tenha no deus o ideal de realizagao por meio
de uma nogao inata, que nao lhe fora impressa em nenhum momento, mas que pelo
fato de sua existéncia ja lhe é dada®. Nesse caso, o divino é uma espécie de
paradigma perfeito da realizagao a que o homem almeja, uma nocao natural que ele

nunca encontra realmente.

Enquanto no primeiro caso de reducionismo afirma-se que os deuses podem até
existir, mas sdo somente referéncias perfeitas para uma vida boa, no segundo caso,
no reducionismo psicologico, os deuses ndo existem verdadeiramente, mas sado
ideias, projecdoes ou conceitos espelhados a partir da mente humana. E, sendo os
deuses “conceitos” humanos, sua imperecibilidade fica garantida, como é proprio
dos conceitos, reduzindo a Teologia a Psicologia. Nesse caso, a beatitude seria apenas
uma ideia de plenitude que completaria a forma conceptual com que os deuses sao
representados pelos homens. Defensores desse modo de pensar sao os ingleses Long
e Sedley, para quem os deuses sao beatos, porém, por projecao humana, por puro
psicologismo, e na realidade nao existem. Por isso afirmam: “deuses, como colossos,
sdo conceitos mentais. Neles também procedemos por ‘transi¢ao” de uma impressao

de extrema robustez, homens de vida longa e felizes, intensificando ainda mais sua

80 A tentativa de reducionismo pelas ideias inatas encontram ressonancia na obra de De Witt que
postulou que as prenogdes (tQoANPelc) epicuristas fossem dadas no ser. Embora a obra de De Witt
possa ter um valor sob outros aspectos, a deficiéncia nessa base com a tentativa de explicar as
prenogdes (mgoANYPelc) abandonando as sensagdes acabou por ter um valor ser secundario. Cf. DE
WITT, Norman Wentworth. Epicurus and his philosophy. Minneapolis: University of Minnesota Press,
1954.
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durabilidade e felicidade”®!. Segundo tal interpretagdo, sustentada pela conclusao da
Epistola a Meneceu, em § 135, é dito que Epicuro sugere que cada homem tem seu
deus, e esse e tal referencial particular incorre num modo de vida pratica que
conduz as decisoes, escolhas e as repulsas. Para afirmar isso, servem-se tanto de um
modo muito particular de interpretacao da Epistola, como do testemunho de Cicero

no De natura deorum 1, 43-49.

Segundo a interpretacao de Long e Sedley,

estes indicios sugerem que, na visao de Epicuro os deuses de cada pessoa sao
paradigmas de sua propria conduta ética - a “auto-imagem” de que ele sonha -
ou modelos idealizados do que ele pretende alcangar em sua propria vida. Se a
nossa concepgao de deus variar, que é devido a prenogao com a qual noés todos
somos naturalmente dotados, embora ‘verdade' em si, no sentido de representar
acuradamente nosso fim natural, é facilmente distorcido com todos os tipos de

crencas falsas.®?

O resumo feito por eles conclui que s6 no ambito particular das decisdes de
cada um, o deus emerge como convém, pois o parametro é a moral particular. Essa ¢,
inclusive, parte de sua interpretacdo ao dizerem que esse mecanismo funciona
segundo a “ética” de cada um, em que os bons elegem boas escolhas morais, por isso,
bons deuses, e 0s maus, mas escolhas morais, por isso, deuses passiveis de ira, ¢dio,
vingangas. Dai nomearmos essa interpretagao de reducionismo psicologico, pois nela

os deuses sao imagens e/ou nogoes da psyche humana em seus atos morais.

61 1LS, p.145.
62 11S p.146.
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Ha, porém, um problema a ser discutido nesses modos de reducionismo: que
lugar ocupam os deuses sobre quem Epicuro diz haver um conhecimento evidente e
uma nogao comum?, como foi apresentado em F que reproduzimos: “primeiramente
considera o deus como um ser incorruptivel e bem-aventurado, segundo o que
sugere a nogao comum (kowvr) vonotg) do deus, e nao atribua a ele nada que seja
estranho a incorruptibilidade ou discorde da beatitude”®, ou ainda, como afirma na
Epistola a Meneceu: "os deuses existem e o conhecimento que temos deles € evidente
(évagync)”®. Se todas as nogdes que temos da divindade sdo redutiveis ao que
apresentamos, dificuldades textuais se apresentam em relacdo ao que diz Epicuro
nessas passagens. Isso para nao dizer do lugar que ocupa, no desenvolvimento do
epicurismo, a piedade, a reveréncia e a pratica cultual, tipicos do interior do Jardim.
Se os deuses verdadeiramente nao possuem existéncia real, se sao apenas imagens
projetadas perfeitamente pela razao humana ou se existem apenas como paradigmas

éticos, por que se dar a essas praticas?

Sendo a paxapiotng o fato do qual partimos para dizer que ha, sim, um

atributo compartilhado por deuses e homens, consideramos, de imediato, a

6 A d¢ oL CLVEXWS TAENYYEAAOV, TADTA Kal TIOATTE Kal HeAETa, oTotXelx ToL KaA@ws (v tavt
etvar dladapBavwv. IMpwtov pév tov Beov Lopov APOaQTOV Kal HAKAQLOV VOULILwV, @G 1] KOLVT] TOD
Oeol vonoig vmeypadn, undév unte g adpOagoing AAAGTOLOV UNTE TG HAKAQLOTITOS AVOIKELOV
avTE MEOTATTE: TIAV D€ TO GUAATTELY AVTOL dUVAUEVOV TNV HeTa adpBagoiag pakaQuotnTa meQL
avtov dofale. Epicur. Ep. [4] 123.

6 Qeol pév yaQ elotv: evagyns yao avtev ot 1) yvaols. Epicur. Ep. [4] 123. Concordamos na
traducdo com Arrighetti, Daniel Delattre, Marcel Conche, Ettore Bignone, Ilaria Ramelli, para citar
algumas das principais tradugdes da epistola. Para nds, a “evidéncia” se refere ao conhecimento que
temos dos deuses, e ndo como ja foi ambiguamente traduzido, dando a entender que “evidente” é o
conhecimento que os deuses possuem (das coisas).
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divindade com existéncia real e nao apenas conceptual. Dado que a tese fundamental
assevera que a HakaQlOTng € esse ponto de comunhdo entre os modos de ser da
divindade e da humanidade, passamos a dizer em que consiste o estado de beatitude
descrito como pakaguotng, ou quais suas notas conceptuais definitorias.
Procuraremos, agora, esclarecer quais sdao os atributos compartilhados pela
Hakoaolotne nos homens e a pakapiotng dos deuses. Propomo-nos, com isso, a
investigar se ela é a mesma predicada dos deuses, ja que inclui certa compreensao de

telicidade como plenitude. Se nao, como se deve entender tal beatitude nos homens?

Considerando-se essa dupla predicacdo, e tendo esclarecido dois pontos
nevralgicos da lacuna deixada pelos intérpretes quanto a paxkaQLoTng, pensamos ser
necessario aprofundar o conceito e os problemas dele derivados. Desse modo, além
de buscar elucidar os problemas elencados acima, ¢ necessario ponderar sobre os
elementos importantes do “sistema” epicurista, investigando a coeréncia desse
conceito central ao recuperar os pressupostos epistemoldgicos, fisicos e teoldgicos
que o sustentam para, entdo, adentrar nos problemas da possibilidade de uma

Teologia epicurista, da natureza da pakagotng e da natureza do atributo.
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CAPITULO II

Pressupostos epistemoldgicos, fisicos e teoldgicos da paxagiotng

Considerando o fato de que a paxapiotng € um duplo atributo partilhado -
humano e divino -, levantemos os pressupostos envolvidos para tratar a questao.
Trés deles, para nos, sao imprescindiveis: o epistemoldgico, o fisico e o teoldgico. No
primeiro, o intuito é mostrar que toda a base cognoscitiva do homem tem suas raizes
na propria physis, de onde se extrai todos os fundamentos, sendo imprescindivel a
primeira das afirmag¢des mais categoricas: todas as impressdes sao verdadeiras. Em
segundo lugar, levantemos os pressupostos naturais ou fisicos, amplamente tratados
pelo epicurismo na Physiologia. Com isso serd possivel verificar os dados dessa
epistemologia aplicados especialmente em outros campos, como o ético. Mais ainda,
esclarecemos as raizes fisicas da beatitude. Por fim, o pressuposto teoldgico é trazido

ao debate quanto a relagao que os deuses tém com a reflexao de Epicuro.

Uma segao de Cicero no De finibus bonorum et malorum nos diz:

o critério da realidade ele o coloca nas sensagdes (iudicia rerum in sensibus ponit) e
diz que, se desta, alguma coisa falsa fosse afirmada como verdadeira, ndo haveria
mais nenhuma possibilidade de fazer qualquer juizo sobre a verdade ou a
falsidade (omne iudicium veri et falsi putat). Ora, a confirmagao mais clara de tudo
isso se encontra no principio de que a natureza mesma decide e aprova, isto é, o

prazer e a dor, e a estes reconduz o critério daquilo que se deve escolher ou
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rejeitar.%®

De inicio, temos que considerar o método diverso com que o epicurismo se
desenvolveu. Diferentemente do que estamos acostumados a utilizar
metodologicamente, hoje, em filosofia, no seu interior foi adotado um método
proprio de conhecimento alternativo a Dialética e a Légica: a “Canénica”. Ela é a base
judicativa para a teoria e o conhecimento, sendo que a partir dela e de seus
instrumentos valida-se proposi¢cdes e enunciados, constituindo-se como um
verdadeiro método cognoscitivo. Segundo o testemunho de Cicero, vemos o
intercambio proximo existente entre as ciéncias, todavia, a verdade primeira sempre

¢ extraida da verdade das sensa¢des, um dogma “natural”.

O método de Epicuro é uma espécie de criteriologia enraizada na Fisica que
oferece razdes para afirmar ou negar algo, em suma, para julgar a propria natureza e
a validade das opinides ditas sobre ela, bem como sobre os atos morais. A triplice
divisdo da escola em Candnica, Fisica e Etica é atestada por Diogenes Laercio de
onde é possivel inferir que as trés partes da filosofia estdo imbricadas em um tnico

“sistema”, como também o atesta Cicero no excerto acima. Diz Diogenes Laercio:

(a filosofia) divide-se, entao, em trés partes: a Canodnica (kavovikov), a Fisica
(Ppvowov) e a Etica (nOwov). A Canodnica se constitui como introdugado a todo o
complexo da doutrina, e estd contida somente na obra que se intitula Cdnon
(Kavwv). A Fisica diz respeito a toda a ciéncia da natureza (mepl PpLOEwg

Oewolav) e estd exposta nos trinta e sete livros da obra Da Natureza e em forma

6 Cic. Fin. 1, VII, 22-23 (Epicur. 243 U.)
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de compéndio nas epistolas. A Etica concerne ao que guarda aquilo que se deve
eleger e do que se deve evitar; esta exposta nos livros da obra Dos géneros de vida,
nas epistolas e na obra Sobre os fins. Os epicureus usam unir a Canodnica e a Fisica

chamando-a ciéncia do critério e do primeiro principio, e dos elementos.*

A composicao da Filosofia em trés partes, embora tenha na Canonica sua
constituigao estrutural, muitas vezes as confirmagdes dos principios vém pela Fisica.
Por exemplo, para atestar que os atoua e o kevov sao principios da natureza, €
preciso considerar o movimento experimentado pelos sentidos e a propria
constitui¢do da natureza, para inferir que ambos sao seus principios constitutivos. A
Filosofia para Epicuro requer esse transito entre os dogmas e seus testemunhos. De
certo modo, Diogenes Laercio oferece essa compreensao ao dizer que os epicureus
habituaram-se a unir a Canodnica e a Fisica, 0 que mostra o intercambio entre as
partes da Filosofia dentro da doutrina. Seja na Candnica, na Etica ou na Fisica, o
objeto da Filosofia estd submetido a essas instancias, e para tratar da paxagotng
passamos por eles, utilizando-os como pressupostos pelos quais o conceito se

esclarece.

Para fins didaticos, diremos que a Candnica é o que se entende por
“epistemologia”, a Fisica o que trata do mept Ppvoews Oewplav, ou seja, da ciéncia da
natureza, da cosmologia, dos fendmenos meteoroldgicos, e a Etica das coisas relativas
a vida pratica, as escolhas, deliberacdes, valores, rejei¢des e fins, com isso, assumimos

o excerto de Diogenes Laercio acima.

% D.L. X 29-30 (Epicur. [1] 29-30).
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2.1 Os pressupostos epistemologicos

2.1.1 A Canodnica

Os principios da teoria dos juizos e do conhecimento, segundo Diogenes
Laercio estavam contidos em uma obra de Epicuro chamada Cdnon, que nao nos
chegou. Seu contetido, porém, é passivel de ser conhecido ainda que de maneira
esparsa, por meio dos testemunhos da Antiguidade e da Epistola a Herddoto,
sobretudo. A Canoénica constitui um método de conhecimento, muito proprio do
epicurismo, e, declaradamente é uma forma de se distinguir e de se distanciar das
escolas de sua época. Isso quer dizer que sua forma caminha de maneira destacada
dos outros modos de conhecimento, sendo ela mesma uma reuniao de instrumentos
capazes de validar as proposi¢des, os enunciados, ou seja, de formular juizos. O
nome “Canonica” parece responder aos anseios de Epicuro que via nela uma regra
ou um instrumento de medigao utilizado pelos carpinteiros ou pedreiros para
assegurar a retidao do edificio em sua construcao. Esse uso alegérico do termo ¢é
propicio, pois indica qual a proposigao da Filosofia e qual o seu lugar no pensamento
do Jardim®. Lucrécio faz referéncia a essa imagem da “régua” utilizada para garantir

medidas e retidao:

enfim, como em um edificio, se por primeiro a régua (regula) nao é reta, e o

esquadro € falso, a linha reta ndo segue, e o nivel de algum lugar é um pouco

70O uso alegdrico é apontado por vérios autores como 1LS, VERDE, Francesco. EPICURO. Epistola a
Erodoto. Roma: Carocci, 2010; GIGANDET, A; MOREL, P.-M. (orgs.). Lire Epicure et les épicuriens. Paris:
PUEF, 2007.



48

defeituoso, toda a casa de modo errado sera feita e inclinada necessariamente...%

O xavwv € essa régua utilizada para medi¢do, mas também para manter a
retidao das coisas mensuradas, e funciona propriamente como uma regra, neste caso,
a “regra do conhecimento” ou do julgamento. No testemunho de Cicero encontramos

um passo importante sobre ela:

(Epicuro) considerou que a Dialética ndo fornece nenhum meio de se viver
melhor ou de se exprimir mais facilmente. E a Fisica que ele deu maior
importancia. E esta a ciéncia que permite conhecer no fundo o sentido das
palavras, a natureza do discurso, as relagdes de consecugao ou de oposicao.
Alias, o conhecimento da natureza de todas as coisas (rerum natura) nos livra da
supersti¢ao, libera-nos do medo da morte, e impede que sejamos tomados pela
ignorancia, esta que engendra os mais terriveis temores. Enfim, teremos,
também, costumes mais conformes ao bem quando tivermos apreendido essa
exigéncia da natureza (natura desideret). E entdo, se possuimos um conhecimento
estavel das coisas, se nos tornamos fiéis a essa regra (regqula) universal de
conhecimento (cognitionem omnium), sobre a qual se regulardao todos os nossos
juizos (omnia iudicia rerum®), nunca uma disposicao triunfara do nosso parecer e

jamais dele renunciaremos.”

Vemos a amplitude da Candnica - o conjunto ordenado de conhecimento que se
distingue dos outros modos de conhecimento, como, por exemplo, da Dialética - que

“nao oferece nenhum meio para se viver melhor ou de se exprimir mais facilmente”,

%8 denique ut in fabrica, si prauast requla prima, normagque si fallax rectis regionibus exit, et libella aliqua si ex
parti claudicat hilum, omnia mendose fieri atque obstipa necessu est ... Lucr. IV 513-516.

% ou, omnium rerum regula, segundo nota do editor do texto de Cicero: MARCUS TULLIUS CICERO,
De Finibus Bonorum et Malorum (ed. Th. Schiche). Leipzig y Stuttgart: Teubner, 1969 (Bibliotheca
scriptorum Graecorum et Romanorum Teubneriana).

70 Cic. Fin. I, XIX 63.
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segundo o testemunho de Cicero. Tanto a Dialética nao é capaz de oferecer,
necessariamente, de modo claro, uma vida melhor, e nem de esclarecer os
raciocinios, como a Logica (dos estdicos) também nao o é, segundo o testemunho de
Sexto Empirico’!. A Canénica ocupa lugar privilegiado na sustentagdo do
pensamento e os canones’? sao vistos como regras para o juizo e para o conhecimento
diferentemente do que é a Logica, como ciéncia da demonstragao - e do que ¢ a
Dialética como embate de argumentos. E claro que a critica do epicurismo as outras
“epistemologias” tem como ponto de partida uma certa compreensao limitada, que

nao colocaremos em relevo aqui”.

De certo modo, encontramos no epicurismo uma confianca de que, sendo a
Canonica admitida como condicao primeira para o correto julgamento, a partir dela
todo o restante pode ser ponderado, como diz Lucrécio ao afirmar que a régua ¢

quem garante a boa construc¢ao de um edificio:

Enfim como num edificio, se por primeiro a régua (regula) nao é direita, e o
esquadro falaz a reta linha ndo segue, e o nivel de alguma parte é um pouco
manco, toda a casa, de modo errado sera feita, e inclinada ficara necessariamente,

torta, rebaixada, pendente para frente e para trs, e sem harmonia”.

L ¢f. S.E. M. VII 14ss. (Epicur. 242 U. p.177).
72 No grego, kavwv, versado para o latim de Cicero como regula (cf. Cic. Fin 119, 63).

7 Notamos que a critica as outras Epistemologias so restritivas a um tipo de Dialética e de Logica,
pois mesmo dentro do epicurismo, apesar das criticas, ha autores que se aproveitam delas para
radicar seu pensamento.

7 denique ut in fabrica, si prauast in regula prima, / normaque si fallax rectis regionibus exit, / et libella aliqua
si ex parti claudicat hilum | omnia mendose fieri atque obstipa necessu est, / praua, cubantia, prona, supina
atque absona tecta. Lucr. IV 513-516.
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O resultado ao ignorar o canon (regula) é a ma construg¢ao que, em decorréncia,
torna-se “torta, rebaixada, pendente”, isto é, sem um firme principio nada pode
provir bem em se tratando do que dele depende. Nesse sentido a teoria do
conhecimento para os epicuristas ndo tem a mesma consideracao dada pelas outras
escolas, e distancia-se das especulagOes teoréticas. No fragmento de Lucrécio, o

canon (regula) é a possibilidade de elaboragao do conhecimento.

Como ja afirmado acima, a Canonica ndao pode ser considerada destacada do
restante da Filosofia. Ela ndo é como a Logica, que estabelece simplesmente as regras
de um raciocinio valido, por isso é dela um instrumental propedéutico. Ela, as vezes,
leva 0 nome de Fisica ou de Etica, e assume os dados de ambas, inclusive para
mostrar seu uso consoante as outras duas partes da filosofia. O epicurismo nao é um
conjunto de conhecimento voltado a realizacao teorética, pois ha no interior da escola
a valorizacao de outros elementos primordiais que tangem a vida do homem. Temas
relativos a amizade, por exemplo, mostram que o conhecimento e o pensamento
transitam em meio a dinamica da vida e ndo tendem sobre formulacdes rigidas de
argumentos, que seriam improficuas ao desenvolvimento da Filosofia. Tal como
apresentamos no fragmento de Cicero acima, Epicuro “considerou que a dialética
nao fornece nenhum meio de se viver melhor ou de se exprimir mais facilmente””.

Essa é a posigao da escola. Os juizos estao condicionados a “bela vida”, e isso mostra

que a coeréncia da filosofia no epicurismo tem certa maleabilidade em consonancia

75 Cic. Fin. I, XIX 63.
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com a “vida venturosa” ou a bem-aventurada (paxagiwg Cnv”®). Por isso, exigir do
pensamento epicurista um sistema rigidamente elaborado teoreticamente, no qual o
raciocinio se funda em premissas articuladas, seria contradizer sua riqueza, o modo
proficuo com que se apresenta. Quando falamos de um “sistema articulado”
teoreticamente temos em mente o que fazia o Liceu, langando bases da evidéncia
sobre principios que podem regredir infinitamente, segundo a constatagao de

Epicuro”. Consideremos o que Epicuro diz na Epistola a Meneceu:

De fato, um seguro conhecimento (&mAavr)c Oewpia) disso (da doutrina) sabe
conduzir cada ato de escolha e de recusa para a saude do corpo e a

imperturbabilidade da alma, pois este é o fim da vida bem-aventurada

(nakapiowg Cnv).”8

A riqueza da doutrina tem em vista esse viver de maneira venturosa, o que é,
paradigmaticamente, vislumbrado na nogao que o homem tem, por natureza, da vida
divina. Todo o exercicio da filosofia tem como escopo a beatitude, por isso que
encontramos a insisténcia em investigar a natureza (Physiologia), em praticar a
Filosofia, em assimilar os elementos basilares da doutrina. Verde nota que no inicio
da Epistola a Herdédoto Epicuro destina-a aos que nao podem acompanhar toda a
doutrina, mas também para os que ja a acompanham para que possam fixar os

elementos necessarios. Nessa recomendagao, Verde destaca que Epicuro usa o verbo

76 Cf. Epicur. Ep. [4] 128 e Epicur. Ep. [4] 129.
77 Cf. Epicur. Ep. [2] 37.

78 tovtwv YA amAavis Bewpla aoav alpeowv kal GLYTV Emavayewy oldev EmL TV TOL TWOUATOG
Uyletav kat v g Puxne atagaéiav, émel TovTo ToL pakagiws CNv éott téAog. Epicur. Ep. [4] 128.
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eggalenizo, o qual era empregado na tradi¢do pirroniana - cotemporal a Epicuro - para
relevar a serenidade da alma’. Anuncia-se que hd uma razdo na Epistemologia do
Jardim: a de buscar a beatitude. Assim, os canones que orientam o conhecimento
estao tao ligados ao mundo do homem, nao havendo outra coisa a referir-se senao a
natureza (physis) e como ela lhe chega. Nesse sentido a Epistemologia ¢ uma

Physiologia.

Pode parecer um pragmatismo filoséfico caso nao houvesse as recomendacoes
mais especificas da escola, tais como aquela apresentada no inicio da Epistola a
Herédoto: “para os que nao podem, 6 Herddoto, dedicar-se ao estudo das obras
escritas sobre a natureza ... preparei uma epitome de toda a doutrina...”®. Isso é
sinal de que a doutrina nao é apenas um apanhado de coisas que interessam ao bem
viver. E justamente o contrario: o bem viver requer os esforcos da assimilagio ou
memorizagao da doutrina em suas linhas gerais. O exercicio filosdfico ¢é
recomendacdo constante nao s6 de Epicuro, mas dos kathegemdnes do Jardim, como

Metrodoro.

O Cinon nao foi conservado em sua integridade, e a parte que a ele concerne,

conhecida, diz respeito a “Criteriologia”®!. Além de se distanciar metodologicamente

79 VERDE, Francesco. op. cit., p.77.
80 Epicur. Ep. [2] 35.

8 O nome da obra preservado por Diogenes Laercio é Kavdv ou ITegi koitnoiov, Cinon ou Sobre o
critério. Cf. Epicur. [1] 27.
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das escolas contemporéaneas, Epicuro propde uma espécie de método outro®, que da
conta dos problemas e da verdade que s6 a Dialética e a Ldgica pareciam solucionar,
ao lidar com o que € evidente, com o que ¢ sensivel e o que deles decorre, como foi
apontado antes. Admitimos, junto com Giovacchini® e Verde®, que Epicuro
inaugurou uma outra Epistemologia, alternativa a que se encontrava em sua época.
Como toda Epistemologia, o ponto de partida ¢ sempre a descoberta do que ¢
evidente, para depois fundar as bases sélidas do pensamento. Isso é testemunhado

em um dos fragmentos epicuristas de Sexto Empirico:

os epicuristas procedem a partir de reflexdes (Aoywawv), antes de tudo,
desenvolvendo a Canonica (kavovika), estruturando a teoria, na ordem, sobre os
objetos evidentes (¢vaQywv), sobre os invisiveis (ddnAwv) e sobre os que os

acompanham (&rxoAoVOwv) ¥.

Assim, as nogdes que fundam nosso pensamento (I6gos) advém dos principios
elaborados dogmaticamente e sdao as coisas evidentes que primeiro tomam parte
nele, o que é préprio da Epistemologia. Para Epicuro, o que é mais evidente e
fundamento de toda a realidade sao as sensagdes, aioOrjoeis. Nas palavras de
Diogenes Laercio: “o fato que a sensagao atinge a realidade confirma a verdade dos

sentidos. E um fato que nds vemos e sentimos, assim como sofremos”%. S3o as

82 Designamos aqui “espécie de método outro” pois, verdadeiramente, Epicuro ndo desenvolveu um
método rigoroso que construa um sistema, em que os argumentos sao encadeados rigorosamente.

83 GIOVACCHINI, Julie. Epicure. Paris: Les Belles Lettres, 2008, p.132.
8 VERDE, Francesco, op. cit., p.76.
8 S.E. M. VII 14ss. (Epicur. 242 U. p.177).

8 kai 10 & Emawodpata d' VpeoTAval ToTOLTAL TV TOV AloBNoewV dANBewav. déotnke d¢ TO
TE 0QAV TUAS Kol dkovey womeQ t0 aAyetv. D.L. X 32 (Epicur. [1] 32).
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sensacOes que possibilitam o contato com tudo o que existe. Por mais que tenhamos a
impressao de que essa afirmacao é simplista, é preciso confrontd-la com a articulacao
dada por Epicuro no livro II do Peri physeos. Na obra, o mestre do Jardim insere as
sensa¢des num conjunto mais amplo e complexo ao invés de trata-las segundo o que

parece no senso comum.

A Canoénica, segundo Epicuro, compreende a trés critérios de verdade, no
sentido de que sao esses, que nas outras escolas sao submetidos ao julgamento, que
servem, no interior do Jardim, para sustentar os juizos. Sensagdes (aioOnoelc),
prenogdes (TeoAnels) e afecgdes (dOmn) formam uma triade para conhecer. Dela
provém a apreensao do que é evidente e a apreensao do que nao esta sob os sentidos,
o nao-evidente. Das sensacdes recebemos impressdes variadas que provém da
superficie ou da profundidade dos seres que podem ser propriamente uma
impressao (t0mocg), um eflavio (dmogoowx), um simulacro (eidwAov) ou emanagdes
(&mootdoeig). Concomitante as sensagdes recebemos das coisas prenogdes, que sao
como referenciais das coisas que nos permite sua identificacdo. Por fim, as afeccoes
que apresentam como somos “tocados” pelas coisas, e que, fundamentalmente nos
auxiliam nas escolhas e nas repulsas. Segundo Diogenes Laercio, o epicurismo,
supondo o desenvolvimento depois do periodo do Jardim, inseriu um outro critério:
percepcoes imaginativas do pensamento ou atos intuitivos do pensamento

(Ppavraotikn) emPBoAn g dwxvolag) que nao trataremos aqui. Fundamentalmente
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sd0 esses 0s elementos da candnica.

Quanto as sensagdes e ao que diz respeito ao conhecimento, ponderamos,
ainda, que o Jardim faz uso da “precisao”, apresentado no estilo de Epicuro:
maximas, epistolas, resumos, enfim, uma Filosofia “segundo os elementos” (kata
otolxelov)¥, seguindo a orientagdo de nao perder-se na “construgao dos silogismos”
e transitando entre sinteses doutrinais que veiculam facilmente os problemas®. A
“precisao”, a “clareza”, cadrjveia, para lidar com a physis, recorrendo ao seu modo
primeiro de se apresentar nas sensagoes, aponta para o transito que deve ser feito na
Filosofia, metodologicamente: os resumos, as maximas devem estar bem fixados,
deles parte-se para as epistolas que visam esclarecer, s6, entao, toma-se contato com
a grande obra, de onde o discipulo deve voltar aos resumos para sempre ter a mao os

principios, quer do conhecimento, quer da natureza.

Esse modo de filosofia compreende um dos veiculos do ensino de Epicuro
direcionado, como ele mesmo diz, a um publico que nao € restrito a um discipulo
especifico ou a alguém privadamente. Em suma, o discipulo ou o interlocutor
particular é a representacao do destinatario coletivo, que tendo a doutrina a mao
pode mudar, em conformidade com a verdade, o que é desfavoravel ou mentiroso
em vantagem para si. Podemos ler em um dos fragmentos dos papiros

4

herculanenses: “... bem sabendo, assim como escrevi a eles, seja coletivamente seja

8 D.L. X, 30 (Epicur. [1] 30).
8 Cf. UNTERSTEINER, Mario. Problemi di filologia filosofica. Milano: Cisalpino, 1992, p. 88-90.
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singularmente; e és bem capaz de concordares também tu com eles. Mas também eu

o fiz com as epistolas...”¥

A filosofia do Jardim é também difundida por meio de epitomes, que ao longo
da historia passaram a ser as tnicas fontes para o conhecimento de Epicuro. Em
virtude de terem somente elas chegado a nds, ¢ até possivel sustentar a tese de que
continham o nucleo do pensamento epicurista, embora as descobertas do Epicuro
agora presentes nos papiros herculanenses tenha apenas completado e ajudado
esclarecer pontos obscuros enunciados pelas epistolas, sendo um deles justamente o
problema relativo a teoria do conhecimento e a sua relacdo com a divindade, como ¢
possivel concluir da teoria das sensagOes. Além de ser o brevidrio da filosofia, a
epitome foi, segundo Diskin Clay, a maneira que Epicuro encontrou para manter a

coesdo dos “fellow philosophers”®

, ndo sendo um género utilizado por ele apenas,
mas pelos varios kathegemones do epicurismo, como € possivel entrever no fragmento
de Hermarco: “Filonide compds também, tteis para os jovens lentos, as epitomes das
epistolas de Epicuro, Metrodoro, Polieno, Hermarco e ... das epistolas ... por

argumento...”"!

Provavelmente, esse modo de escrita foi o veiculo mais acessivel do epicurismo

para chegar ao publico mais amplo, como forma de sustentar as coisas importantes

8 PHerc. 176 5 XV (VOGLIANO) (=Epicur. Fr. [59]).

% CLAY, Diskin, The Athenian Garden, in: WARREN, J. (ed.). The Cambridge Companion to
Epicureanism. Cambridge: Cambridge University Press, 2009, p. 19.

L ERMARCO, Frammenti (LONGO AURICCHIO), PHerc. 1044 (ScEpicur. VI), fr. 40.
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relativas ao conhecimento. Todavia, Epicuro faz filosofia cultivando inimigos, o que é
apresentado por suas varias obras “contra” alguém, caso da Epitome contra os filésofos
da natureza®®, ou, como atestam seus adversdrios, como Plutarco. Esse fato cria uma
dificuldade em difundir a doutrina para um destinatdrio amplo, e, por isso, a
epitome, além de constituir um género literario-filosofico substitutivo do didlogo, é
um modo mais preciso, conciso e claro, considerando a cadrvelx, requisito

primordial da filosofia, que exige do discipulo a fixagao de certas nogoes.

Dos escritos remanescentes de Epicuro, varias coisas nos chegaram por meio de
breves resumos, sinteses do conjunto de seu pensamento, sintetizados em epistolas e
maximas. No entanto, nao foram sé epistolas e maximas que a antiguidade conheceu
do mestre do Jardim. Epicuro muito escreveu, e isso é corroborado por varios
testemunhos®. Diogenes Laercio faz referéncia a magnitude da sua obra: “Epicuro
escreveu muitissimo e a todos superou pelo ntiimero de livros: cerca de trezentos

volumes” %4,

As Epistolas nao formam um conjunto a parte de sua obra, pois podem ser
facilmente confrontadas com sua maior obra, “o Peri physeos (escrito) em trinta e sete

livros”%, que poderia impressionar por seu tamanho, mas que, ao ser analisado nos

92 Erurtopn) Tv meog toug duoukovg Epicur. [1] 27.
% P.ex. Plu. Adv. Col., 17, 1117 b-f (=Epicur. Fr. [65]).

% Téyove d¢ moAvypadwtatog 6 Emikovpog, mavtag vrepBaAAduevos ANOet BiBAiwv. Epicur. [1]
Y YO Q Q K 1] p
26.

% Tleol dpVoews, Emta kai Totdkovta. Epicur. [1] 27.
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papiros remanescentes de Herculano, mostra uma obra meticulosa de modo a evitar

equivocos. Arrighetti®

diz que Epicuro, provavelmente, insistia na clareza dos
pensamentos e quanto ao modo de exprimi-los, tornando até demasiada, minuciosa e
repetitiva sua escrita. Isso é apreendido ao ler-se os papiros herculanenses”. Neles,
tém-se a impressao de que Epicuro quis evitar que algo pudesse ficar ao livre juizo
do leitor e conduzisse a interpretacdes equivocas ou secundarias. A recomendacao
feita no inicio da Epistola a Herddoto é uma forte indicacao dessa via filosofica de

precisao:

Para aqueles que ndo podem, ¢ Herddoto, dedicar-se ao estudo das obras por
mim escritas sobre a natureza, nem ao menos examinar as maiores entre aquelas
que eu compus, preparei um compéndio de toda a doutrina, a fim de que possam
reter suficientemente na memoria (v pviunv ikavwg) os principios

fundamentais.”®
E condigio para o discipulo uma apreensao “suficiente” (ikavdc) na memoria, o
que conduz a clareza dos ensinamentos do mestre. A doutrina, em sua completude,
nao pode ser apreendida de maneira ambigua. O termo ikavog traduz o quanto é
requerida a sua assimilagao correta, fato que foi mais tarde destacado por Diogenes

Laercio ao relevar a precisao com que Epicuro trata do dizer sobre as coisas:

% cof . Arr®. XXI-XXIL

97 Peri physeos: livro II (PHerc. 1149+993; PHerc. 1010; PHerc. 1783; PHerc. 1691), livro XI (PHerc. 1042;
PHerc. 154), livro XIV (PHerc. 1148), livro XV (PHerc. 1151), livro XXV (PHerc. 419; PHerc. 1634; PHerc.
1420; PHerc. 697; PHerc. 1056; PHerc. 1191), livro XXVIII (PHerc. 1479/1417), livro XXXIV (PHerc. 1431)
e livro incerto (PHerc. 1413).

% Toig un duvapévols, @ Hoddote, ékaota v TeQl GLOEWS AVAYEYQAUUEVOV ULV EEAKQBODY
unde tac peiCovg T@v ovvietayrévwy PPAoLS dabetv ETLTOUNV NG OANG MEAYHATEIRS €lG TO
KATAOXELV TOV OA00XEQWTATWV DOEWV TNV PVIUNV lKavag avtog tageokevaoa. Epicur. Ep. [2] 35.
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Valia-se de expressdes apropriadas para indicar as coisas, que o gramatico
Aristofanes compreende como sendo muito pessoal. Foi tao perspicuo que

também na sua obra Sobre a Retdrica nao pensa que se deva procurar outra coisa

sendo a clareza (cadnvewav).”

Se é condicao da doutrina que o correto aprendizado vise a vida bem-
aventurada (paxaglwg Cnv) - e que nao é de pouca monta - uma das coisas
imprescindiveis ao discipulo é apreender o quanto lhe baste. Desse modo, seja nas
epistolas, seja na grande obra, ha um nucleo fundamental a ser preservado. As
epistolas cumprem seu papel ao fornecer os elementos nucleares da doutrina,
pontuando o que deve ser assimilado; a grande obra, Peri physeos, fornece
meticulosamente os varios elementos da doutrina como fonte de esclarecimento para
o que ainda estivesse obscuro, segundo o que diz Arrighetti. Um e outro nao deixam
de lado a afirmacao mais elementar: que o fim do conhecimento, da Physiologia é a
Hakaplotng, a beatitude. O conhecimento para o discipulo nao visa o deleite
teorético, mas a tranquilidade da alma que se encontra na vida bem-aventurada,

implicada nela a vida pratica.

) 100 )101

Dois elementos - clareza (cadmnveix e precisao (ako(Petax)™" - sustentam o
modo inicial requerido pelo Idgos na apreensao e no conhecimento, formando a base

suficiente deste. Varias das expressdes tomadas pelo Jardim sdo sinteticamente

P Kéxonraw d¢ Aé€er xvola katx TV mEaypdtwv, fjv OtL Bwwtdt éotiv, Agotodpdvng O

Yoapuatuog aitiatat. oadne d' v ovtws, wg kat év t@ Ilegt dnrogknc d&ol pundev &AAo 1)
cadrvelav anartetv. Epicur. [1] 13-14.

100 Epjcur. [1] 14.
101 Epicur. Ep. [2] 78; Epicur. Ep. [2] 80.
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valoradas, pois, o discipulo deve “reter suficientemente na memoria os principios
fundamentais”!®. Essa precisio no modo de lidar com o conhecimento é ainda
motivo de destaque da propria Epistola a Herdédoto, que afirma a necessidade de um

77103

“conhecimento acurado e meticuloso”', ou seja, de precisao (ako(feiax). Segundo

testemunhos, parece que Epicuro herdou essa necessidade de clareza e exatidao de

04

Praxifanes!®, seu mestre, conhecido na Antiguidade por seu eu graphein, inflamado

105

pela precisao da escrita'™. A linguagem, para Epicuro, deve manifestar a agudeza do

que advém pelas sensacdes evitando equivocos ou imprecisoes.

Nesse sentido, Epicuro relaciona diretamente as coisas a boa linguagem, pois a
coisa é a evidéncia que busca sentido certo a propria linguagem. Essa exigéncia no
pensamento de Epicuro é, em ultima instancia, 0 modo paidéutico'® de conservar,
pela linguagem, o conjunto de sua doutrina, nao sem esfor¢o. O contedo do
ensinamento sobre a physis, que passa pela sensacao (aicbnoig) e é assimilado - pois

toda sensagao ¢ uma “impressao” -, apresenta-se no discurso sustentado pelo método

102 1éov GAOOXEQWTATWY DOELV TIV VI UMV Ikavas avtols mageokevaoa. Epicur. Ep. [2] 35.

103 Interpretagdo proposta por Francesco Verde para verter o termo axoifewx: VERDE, F. op. cit. p.225.
Essa interpretacdo nos parece estar em consonancia com testemunhos antigos que denotam essa
“minuciosidade” com que Epicuro escreve, por exemplo, citada por Aulius Gellius em Noctium
Atticarum 11 9,4 (Epicur. (Testimonia) 28 U. p.88).

104 ¢f D.L. X, 13.

105 ¢f, SPINELLI, E. Breviari di salvezza: comunicazione e scienza in Epicuro, in: VERDE, F. op. cit., p.

21, nota 5.

106 A relagdo entre coisas, linguagem, paideia no epicurismo é apresentada pelo estudo de Guido
Milanese. Ha um capitulo em sua obra dedicado a investigar especificamente a relagao entre retorica e
linguagem, porém um dos passos desenvolvidos pelo autor diz respeito ao que tratamos aqui. Cf.
MILANESE, Guido. Lucida Carmina - comunicazione e scrittura da Epicuro a Lucrezio. Milano: Vita e
Pensiero, 1989, pp. 11-65.
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fundado dogmaticamente. Como, entao, podemos entender a Epistemologia do
epicurismo? O conhecimento requer uma exigéncia de certezas, tomadas a partir dos
principios da filosofia elencados pelo Mestre, e, tais evidéncias sdao oferecidas pelas
sensacOes, primeiramente, ou, como ¢ testemunhado mais tardiamente por Diogenes
Laercio, pelo conjunto das sensagoes, prenogoes e afecgdes, como dissemos antes. De
um modo geral, ndo encontramos no epicurismo um debate que ponha em duvida
tais principios, mas todo debate se desenrola para a admissao de tais principios,
como um paradigma que é cristalizado a cada vez que é invocado, funcionando

como um alicerce naquilo que é exigido pelo “sistema” em suas afirmagdes.

A primeira admissao necessdria da Epistemologia é a verdade de todas as
sensacOes, que conduz nao a um debate sobre a retidao dos raciocinios e sua
validade, mas, orientada pelos principios dirige-se aos conhecimentos tteis, ou, mais
ainda, a elaboragao desses conhecimentos pautados por regras. Esse método mostra-
se profundamente eficaz e vidvel ao tratar da dindmica da existéncia, pois é

propriamente com elementos instaveis que lida.

O conhecimento no seio do epicurismo é uma atividade heuristica
proporcionada pela philia em que os principios sao exatamente fixados, fundados
pelo dogma essencial da sensac¢ao (aloOnoig) e é heuristica porque, de imediato, o
que se visa nao € a arché do préprio conhecimento ou das coisas, mas a clareza com

s

que o homem trabalha com as questdes praticas. E um certo caminhar para o
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esclarecimento dos problemas e ndo uma investigagao sobre a génese deles'””. Nele, o
problema do comeco ou do start para o conhecimento nao ¢ investigado porque o
cerne se volta para a espontaneidade da vida. Nessa espontaneidade, o homem
transita tendo por base o que desde sempre o faz tomar contato com o mundo: a
sensacao (aitoOnoig). Ela é um ddyupa doutrindrio do conhecimento e,
simultaneamente, um kottrplov, quer dizer, o “critério” ou o “padrao” sob o qual se

pondera as outras coisas. Vejamos como isso estd articulado.
2.1.2 As sensagoes (aloOnoeLc)

Lan¢ando um olhar abrangente sobre o periodo helenistico, ha noticias de que
aquilo que as escolas designavam por “légica” era composto por duas disciplinas
distintas: a teoria dos critérios e a teoria das demonstracdes, sendo a primeira
utilizada para acessar o que ¢é claro, distinto e evidente, ou seja um modo de conhecer
a verdade, e a segunda, a constituicao da verdade segundo regras e métodos viaveis
para sua garantia, ou 0 modo de lidar com o que nao é evidente!®. Pelos fragmentos
que temos de Epicuro, é bem provavel que ele tenha dado um maior destaque a
teoria dos critérios mais do que a das demonstracoes, ja que é essa a garantia de sua
Filosofia dando a esse conjunto de instrumentos o nome de Candnica. E pertinente a

compreensao de Long e Sedley sobre essa parte do sistema epicurista:

107§ o que indica alguns estudos sobre o epicurismo que demonstram que o sistema utiliza, em alguns
casos, o método das explicagdes multiplas. Cf. BENATOUIL, Thomas. La méthode épicurienne des
explications multiples, in: Les Cahiers Philosophiques de Strasbourg: L'épicurisme antique. Paris: Vrin,
2003, pp. 15-47.

108 Cf. 1LS, p.88.
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No caminho de Epicuro torna-se praticamente obrigatério para todo filésofo
helenistico nomear um ou mais 'critérios de verdade' mais literalmente 'meio de

discriminagao' e, portanto, critérios ou arbitros finais da verdade, sendo eles

mesmos nao sujeitos a qualquer autoridade superior.!%”

Deixemos claro que essa ciéncia dos critérios tem o intuito de mostrar a
validade dos juizos, a qual é constituida pelas sensagdes (aicOnoeic), prenogdes ou
preconcepgoes (mooAnpetg) e afecgdes (maOmn), bem como, pelos modos de
constituicao das nogdes, que vao das mais simples as mais complexas. Diogenes
Laercio aponta para essa criteriologia: “e também todas as noc¢des provém das
sensagoes por encontro (meplnmtwotv), analogia (dvaAoyiav), similitude (6podtnta)

e composi¢ao (cvvOeawv)” 10,

E admitido pelos epicuristas como Epistemologia esse conjunto de elementos
formados pelos critérios de verdade - sensagoes, prenogoes, afeccoes e percepgdes do
pensamento - e pelos modos de constituicdo das nogdes - encontro, analogia,
similitude e composi¢ao. A “ordem” apresentada na passagem do Adversus
Mathematicos Sexto Empirico! lembra que o primeiro passo de como a verdade vem
a ser pensada estd na evidéncia, e esta é garantida de maneira imediata pelas

sensagoes, que o epicurismo considera ser seu suporte natural: nossas reflexdes, o

109 11,5, p.88.

10 gai yap kal émivolal maoat &no TV aloBnoewy Yeyovaol Katd te meQinTwowy kai avaioyilav

kat Opowotnta kat ovvOeowv D.L. X 32 (Epicur. [1] 32).

11 “og epicuristas procedem a partir de reflexdes (Aoyw@v), antes de tudo, desenvolvendo a Candnica

(kavovika), estruturando a teoria, na ordem, sobre os objetos evidentes (évagy@v), sobre os invisiveis
(adAwv) e sobre os que os acompanham (&koAoVOwvV)”. S.E. M. VII 14ss. (Epicur. 242 U. p.177).
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l6gos, comega com o evidente (évagyng) para langar-se depois sobre o invisiveis
(@dMAwv) e os que os acompanham (dkoAoVOwv). Admite-se que Epicuro nao
procede ao conhecimento sem partir de uma evidéncia que vem pelas sensagoes, pois

sao o fundamento de todo principio.

Primeiramente, Epicuro procede assim: “é preciso estar atento a realidade do
fim e a toda evidéncia a quem reportamos nossas opinides em sua totalidade; senado
tudo sera pleno de duvidas e inquietudes”!?. Assentando que o primeiro passo é
encontrar a evidéncia para reportar nossas opinioes, sustenta-se o segundo passo,
que afirma: “se te opuseres a todas as sensacdes nao terds nada mais ao que reportar
para discernir umas das outras que dizes enganadoras”3. Assim, se partimos do
pressuposto de que duas “teorias” complementares fazem parte das investigagoes -
os critérios e as demonstragoes -, tomamos a primeira delas verificando que devemos
sustentar nosso pensamento sobre o que € evidente. Essa evidéncia, sustenta o
fildsofo, € dada pelas sensa¢Oes sem as quais nao se pode proceder, senao indo ao
infinito, como o faz a ldgica criticada pelo epicurismo, atestada pela passagem de
Polistrato: “é preciso praticar o exame, ndo construindo silogismos ou indugoes, nem

fazendo longos discursos” 1.

O ponto de partida para Epicuro é o “evidente”, o que é proximo de nds, e isso

N2 Epicur. Sent. [5] XXII
13 Epicur. Sent. [5] XXIII.
114 Polystr. Contempt. col. XIII-XIV.
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s6 as sensagdes, num primeiro momento, podem ser. E a elas que todas as coisas
remetem como sinais da evidéncia que buscamos, e assim, dao suporte ao
conhecimento. A primeira regra do conhecimento remete a coisa e ndo a um
principio indemonstravel que, segundo ele, nos conduziria a uma regressao ad
infinitum. Prova disso € que as palavras sdo vazias se nao se referirem a alguma coisa.
Segue-se dai a recomendacao de buscar o que esta “sob as palavras”, como apresenta

a Epistola a Herddoto:

primeiramente, 6 Herddoto, é preciso ter bem claro aquilo que estd sob as
palavras (Vrtotetaypuéva toic $pOoYyYyoLc), para poder, referindo-nos a isso, julgar
as opinides e aquilo que € objeto de investigacao ou que apresenta dificuldade, e
para que tudo para nds nao seja confuso, procedendo com as demonstragdes ao

infinito e para que ndo se tenha palavras vazias.'"

As sensagOes sao referéncias seguras do que pode ser dito e pensado, dos
julgamentos. A coisa que nos chega de que ha uma sensagao é sempre verdadeira,
sendo ela tal qual nos aparece, sendo abolido, desse modo, a separagao entre
realidade e aparéncia. A physis aparece tal como € para nossos critérios de verdade, e
primordialmente via sensagao (alobnoic). Curioso que Epicuro empregue os verbos,
dofalw (pensar, imaginar, opinar), (ntéw (inquirir, examinar, investigar) e adoodw
(procurar por, comparar) no trecho da Epistola a Herodoto para dizer “julgar as

opinides e aquilo que é objeto de investigacdo ou que apresenta dificuldade”. Os trés

15 TTocwtov pév obv 1t vmotetaypéva toig GOGyyols, @ Heodote, del eiAndévar, dmws v ta
dolalopeva 1) (nrovpeva 1) ATIOQOVHEVA EXWLEV ElG TAVTA AVAYXYOVTEC EMIKQIVELV, KAl un
AKQLTA TTAVTA TULV <1> 16 ATIELQOV ATIODELKVVOVOLY T) keVOUs GOy Youg €xwuev. Epicur. [2] 37.
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verbos que apontam para atividades de “julgamento”, caso ndo estejam sustentadas
pela propria realidade, tornam-se discursos vazios. Como vimos, o “apoio” encontra-
se, fundamentalmente, nas sensagoes. Dito de outro modo, pensar, opinar, imaginar,
investigar, inquirir dirigem-se as coisas que impressionam o homem e ndo aos
enunciados, nem as palavras mesmas e nem as demonstracdes que podem ser
levadas ao infinito. Varios intérpretes apontam, nessa passagem, para a discordancia
existente entre o epicurismo e o Liceu, sobretudo. No epicurismo, o “todo” esta
sustentado pela consideragdo de um substrato sensorio-material que ¢, em tltima

instancia, a garantia de tudo o que se pode conhecer.

Julie Giovacchini avalia os elementos que destacamos e diz que Epicuro
constituiu um verdadeiro método a despeito do método praticado na Academia e no
Liceu, e chega a afirmar que a passagem da Epistola a Herddoto, § 37, esta construida
sobre um verdadeiro discurso do método: “ele os enumera (os elementos do
“sistema”) detalhando os diferentes imperativos do método cientifico, e indica com
precisdo como se deve efetuar o salto analdgico do visivel ao invisivel”''6. O Jardim
estd a se distanciar, por natureza dos principios aristotélicos ao dizer que os sons
vocalicos, se nao estiverem preenchidos pelas coisas, sao vazios. Para Giovacchini,
ainda, incorre em “medir a verdade de um discurso por um recurso sistematico a

experiéncia”!'’.

116 GIOVACCHINT, Julie.op. cit., p.132.
7 1dem, p.132.
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Assim, o primeiro modo de conhecimento das coisas é a prdpria sensacao
(aloOnog), sobre a qual se deposita a verdade que sera preenchida por palavras.
Vemos que nao ha dicotomia entre verdade e realidade ou entre verdade e existéncia,

como estd esclarecido no excerto do Adversus Mathematicos de Sexto Empirico:

todas as sensagdes (atoOnta) sao verdadeiras e reais (dANn0O1) kat dvia); de fato
ndo h4 distingdo entre ser verdadeiro (&An0¢c) e ser existente (Urioxov)!'8. Por
isso, escrevendo sobre o verdadeiro e o falso diz: ‘é verdadeiro aquilo que ¢ assim

como se diz que deve ser, é falso aquilo que nao ¢ assim como se diz que deve

ser'119

Num primeiro momento, a afirmacao emblematica do epicurismo é a de que a
verdade € a propria sensacao, configurando a verdade do fendmeno que incorre em
dizer que ela ndo esta estabelecida como um enunciado sobre o0 mundo, mas como
um evento, um acontecimento. A verdade ou a falsidade correspondem ao que deve
ou nao deve ser conforme ao que é dito sobre o que é. Mais ainda, sdao as opinides
sobre as coisas que desvirtuam a verdade da prdpria coisa. Diogenes Laercio
completa isso ao dizer o que pensa Epicuro: “toda sensacao € aldgica (dAoyoc) e nao

participa da memoria”!?

, afirmando, assim, que nao é o que foi apreendido que
sustenta as sensagOes, mas elas sao o que sao nelas mesmas, e s6 a partir delas é que

se constitui a memdaria. Cabe a distingao que o epicurismo faz entre /dgos e sensagao,

118 Tsnardi Parente nota que Epicuro elimina a distingdo entre ser verdadeiro (&An0¢c) e ser existente
(vmtdpxov). O termo empregado para existente, Utdoxov, recebe forca interpretativa com Hermann
Userner (Epicurea), que é assumida pelos varios intérpretes do epicurismo. Cf. ISNARDI PARENTE,
Margherita. EPICURO. Opere di Epicuro. Torino: UTET, 1983%, 1974, p.297, nota 1.

19 SE. M. VIIL, 9 (Epicur. 244 U.)

120 maoacyao, dnotv, alobnoig dGAoydg éott kai pviung ovdepuag dextikr). D.L. X, 31 (Epicur. [1] 31).
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“

sendo ambos partes do mesmo espirito. Na interpretacio de Giovacchini, “a
distin¢do entre razao e sensagao sao dois atos do espirito, duas expressoes possiveis,

uma nao-discursiva, a outra, uma disposi¢ao interna que ¢ a sensibilidade”!?!.

A sensagao (aloOnoic), que é uma certa impressao produzida por um corpo
exterior aos nossos sentidos, torna presente o mundo exterior em nos. Porém, ela
comporta um complexo de “impressdes” que nao se reduzem ao contato, podendo
ser uma “impressao” (tTUmog), um “eflivio” (Amoppowa), um “simulacro” (eidwAov)
ou “emanacgOes” (amootdoelc). Vejamos, entdo, os elementos constitutivos da

Canonica, tomando o fragmento de Polistrato:

no que se refere a esse problema € preciso, entao, indagar nao procedendo com
silogismos ou indugdes nem fazendo longos discursos nem (raciocinando) de um
outro modo, mas estudando a natureza (puvoloAoyovvtag) e investigando
(Oewpovvtac) as causas de tudo, e examinando se nos sao possiveis ou nao estas

coisas'?
Como ja alertamos, no que tange conhecimento ha uma querela entre o Jardim,
o Liceu e a Academia que ndo desenvolveremos, mas é necessario marcar'?. E fato

que o epicurismo formulou uma teoria do conhecimento prépria e distinta das outras

121 GIOVACCHINT, J. op. cit., p.136.
122 Polystr. Contempt. (INDELLI) col. XIII-XIV.

123 A querela entre o epicurismo e o Liceu pode ser estudada na monumental obra de Bignone que vé
na formagao de Epicuro uma influéncia do aristotelismo. No entanto, o que apontamos no texto ¢ uma
querela referente ao conhecimento que faz o epicurismo distanciar-se das propostas do Liceu. Prova
disso sao as criticas que encontramos em textos epicuristas, como os que utilizamos aqui para ilustrar.
Bignone faz uma distingao entre a obra esotérica e exotérica de Aristoletes, e vé uma proximidade de
Epicuro com a obra de cunho exotérico, aspecto que ficara presente relevantemente no acento sintético
que o epicurismo da sobre as questdes. Para situar o status quaestiones da querela com Aristoteles cf.
BIGNONE, Ettore. L’Aristotele perduto e la formazione filosofica di Epicuro. Milano: Bompiani, 2007,
1973, 1936, pp. 1-59.
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escolas e o relato de Polistrato nota que se deve evitar os silogismos e os discursos
longos, procurando centrar-se na physis, aprofundando a Physiologia. Na pratica, esse
relato traz a mesma recomendacgao da Epistola a Herddoto no convite que faz ao

17124

discipulo para perscrutar o que esta “sob as palavras”'**, ou ainda o que Cicero diz a

respeito da filosofia: “(Epicuro) considerou que a dialética nao fornece nenhum meio

7125 E, entdo, na consideracao

de se viver melhor ou de se exprimir mais facilmente
das sensa¢des como parte de sua Criteriologia que encontramos as respostas para o

conhecimento.

Dizemos que as sensagdes sao simultaneamente um doypa e um KQLTIOLOV pois
a primeira coisa que o epicurismo admite é a verdade das sensa¢des, como vem
expresso na passagem de Sexto Empirico: “todas as sensagdes (aioOntx) sao
verdadeiras ou reais”'?. Como ja vimos, isso permite estabelecer a identidade entre a
verdade e a realidade, partindo-se da coisa e nao do conceito nem do principio

metafisico para o conhecimento. Epicuro afirma sobre a sensagao:

E necessario também reter que nés vemos as formas e as pensamos (dxvoeicOat)
no momento em que nos chega alguma coisa dos objetos externos; sendo, eles nao
estariam em grau de imprimir a natureza das cores e de suas proprias formas
através do ar interposto entre nos e eles e nem tampouco através dos raios de luz.
Por sua vez, os efluxos que se destacam de nds para os objetos assim como ocorre

com as impressoes (TUTIWV) que vem a nos das coisas mantendo as mesmas cores

124 Cf. Epicur. Ep. [2] 37.
125 Cic. Fin. I XIX, 63.
126 S E. M. VIIL, 9 (Epicur. 244 U.).
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e a mesma forma em virtude de uma grandeza adaptada a nossa vista ou a nossa
mente servindo-se de rdpidos movimentos, por este motivo, fornecem uma
representacao (dpavtaoiav). E a representacdo que nds colhemos seja pelo
pensamento (dwxvola) ou pelos sentidos (aioOntnolol), seja da forma ou da
propriedade, é a forma mesma do objeto solido (otepepviov) resultante do
ordenado e continuo apresentar-se de um simulacro (eidwAov) ou de uma marca
residual deixada por eles. Isso ocorre devido ao impacto proporcionado pelo

movimento ondulatdério dos dtomos na profundidade (xkatx &Oog) do corpo

solido (otegepviw)'?.

A sensacao €, entao, uma apresentagao da coisa exterior a nés que serd colhida,
memorizada, pensada, dita - por um ato de atencao do logos -, sendo ela mesma
proveniente da profundidade dos corpos. Colhemos as Gpavraoial, representacoes,
pelas sensagoes e pelo pensamento, duas atividades coligadas. Aixvolx e alobnoig
partem das impressdes mesmas, e nao o seu contrdrio, pois as impressdes nao sao
qualificadas pelas sensagdes e pelo pensamento, visto que ndo sao duas atividades
desvinculadas das impressdes mesmas. Podemos, assim, dizer que uma e outra sao

verdadeiras devido a coisa impressa que nao se perde ao provir do objeto.

Isso que encontramos na Epistola a Herddoto vem a tona com as passagens

recolhidas por meio dos papiros herculanenses da obra direta de Epicuro, o Peri

127 Ael 8¢ kail vouilewv Emelgtovtog Tvog amo v €£wBev Tag pHoohas 6pav Nuas kat davoeiohat:
oV yap av évarnoodpayioatto o EEw TNV EavT@V GUOLV TOL TE XQWHATOS KAl TN HoQdn¢ dix ToD
A€Q0G TOU HETAED NUAV TE KAKEIVWY, OVDE DX TV AKTIVWV T] WV dNMOTE QEVUATWV AP’ T)UWOV TTQOG
EKETVA TAQAYLVOUEVWY, OVTWS (G TUTIWV TIVOV ETELCIOVTIWV MUV ATO TV TEAYHATWV OHOXQ0WV
1€ Kal OHOLOHOQDWV KATA TO EVaQUOTTOV péYe00g elg TV Oy 1) 1)V ddvolay, wkéwg tais Gpooais
XOWHEVWY, elta dix TavTNV TNV altiav ToL évog kal ouvexolg TV dpavtaoiov ATodWOVTIWY Kail
TV oLVUTIAO eV ATtO TOL DTOKEIHEVOL OWlOVTIWY KATX TOV €KELDEV OVLUETQOV EMEQELOUOV EK TG
Kata Pabog év T 0TeQEUVIR TOV ATOHWY TTAACEWG. Kkal v av AdPwpev davtaociov ETUPBANTIOS
) davoia 1) Tolg aloOnneiol elte pHoodrc eite oLUPePNKOTWVY, HOQPT E0TLV AT TOD OTEQEVIOV,
YWOREVT] KaTa TO £ET)G MUKVWHA T) EYKaTaAgpa tov eidwAov. Epicur. [2] 49-50.
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physeos. A passagem acima ja deixa entrever que nao hd um unico modo de
apreensao da coisa, pois tanto pode ser um ato da sensagao como um ato recolhido

pela mente, que difere nas “impressoes”.

Os modos de impressdao sdao variados e nao correspondem a uma mesma
tipologia, diferindo segundo a proveniéncia da coisa e da propria sensacao
produzida. As sensagdes podem ser uma impressdo (tVmoc'?®), um eflavio

130y ou emanacgdes (amootaoeic!®) tal como

(amdopowx!®), um simulacro (eldwAoOV
atesta a terminologia empregada pelo epicurismo. Cada um desses modos de
sensacao diz respeito a “simulacros” (eldwAa), mas nem sempre esses modos
aparecem estritamente conectados. Alguns podem ser imagens quando relativos a
superficie, podem ser qualidades quando relativos a profundidade. Diz Epicuro no
Peri physeos livro II, col. 8: “semelhantes (mas sendo destacados) um pouco em
profundidade (eic p&Ooc), na verdade ndo sdo imagens”'®?. Aqui nega-se a coisas
semelhantes aos corpos a identidade dos &ldwAa, todavia considera-se que essa

similitude dos corpos que nos atingem seja um tipo de sensacdo que se da pela

“sutileza” . Leone!®® defende que tal “sensagdo”, que ndo é considerada eidwAa, esta

128 Cf. Epicur. Ep. [2] 50; Lucr. IV 34-52.

129 Cf, DNLS (LEONE); Epicur. Ep. [2] 46,5.

130 Cf. Lucr. IV 34-52.

131 Cf. DNLS (LEONE) col. 14; Epicur. Ep. [2] 46,2.
132 DNLS (LEONE) col. 8.

133 Cf. LEONE, Giuliana. EPICURO. Della Natura - Libro II. Napoli: Bibliopolis, 2012 (Sc.Epicur. XVIII), p.
85.
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ligada ao aspecto profundo dos corpos (eic BaOoc), em consonancia com a leitura da
mesma passagem e de Lucrécio ao dizer que “uma imagem sutil deve ser emititda da

coisa” 134

Como “impressao” (tvmog), temos o excerto da Epistola a Meneceu, que nos diz
que os corpos “imprimem” sua natureza em nds, atravessando os obstaculos entre
nos e as coisas. Essa impressao, apoiada sobre o vocabulario especifico - tomog -
significa um “selo”, uma marca que feita por meio de um choque entre a coisa e nos,
propriamente como o selo que conhecemos impresso numa superficie, mostrando
suas caracteristicas e propriedades. E o que aparece demonstrado logo no inicio: “se
as coisas externas nao pudessem imprimir (évamoodoayioarto) a natureza de suas
cores e de sua forma”'®>. O verbo évamoodoayilw é aplicado com a especificidade
de uma “impressao sobre” ou uma “impressao em” indicios de possibilidade de uma
impressao superficial ou profunda, que nos coloca de acordo com o pensamento de
Epicuro para quem as impressdes podem ser “sensagOes” ou “pensamentos”,

atobnoeig e dukvowx, como vem indicado na passagem.

Num outro modo de sensagao temos as “emanagdes” (AmooTdoelg) que
parecem ser, segundo os textos do livro II do Peri physeos, de natureza estatica, pois

apenas mostram o que € a coisa e nao como tal coisa chega a nos. Na col. 101 lemos:

. assim ele (os agregados) ndo atravessam velozmente (...) (desse modo as

13% tenuis quoque debet imago ab rebus mitti summu de corpore rerum. Lucr. IV 64.

135 Epicur. Ep. [2] 49.
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imagens) sao de tal natureza ({puvciv) que, nao sendo em nada infinitas suas
figuras - o nimero infinito esta em correspondéncia simétrica com os fendmenos

-, uma emanagao (&méctacty) pode vir de muito longe. '3

As amootdoelg tém referéncia a physis da coisa das quais se destacam, nao
sendo sua qualidade “infinita”. De fato, as emanacgdes, por suscitarem um fluxo
continuo, podem, muitas vezes, serem confundidas com infinitas figuras, o que nos
explicaria, em termos, a constancia da figura do “emanado”. Todavia, como as
sensacOes tém um constitutivo corpdreo, enquanto amootdoelc sé podem provir de
um corpo que € limitado. Assim, para elucidar a natureza das emanagdes Epicuro
evoca o principio de isonomia da physis, dizendo que tais figuras - subtendendo
serem corporeas e finitas - tém uma “correspondéncia simétrica”. O importante para
se falar de sensagOes enquanto amootdoelc é o fato de elas trazerem, também, a
coisa, seja no seu aspecto superficial, seja no seu aspecto profundo. De um modo
geral, as amootdoelc sao consideradas por Epicuro em sentido estatico, e, apesar de
preservar a coisa em profundidade pode nao preservar sua superficie. Isso se deve a
grande sutileza de sua constitui¢do, como diz Epicuro: “existem impressoes da
mesma forma dos corpos sdlidos (otepepviolg), que por sua sutileza (AemtdéTnow)
sao bem diferentes daquilo que aparece. Nao é, de fato, impossivel que no ambiente

que nos circunda sejam geradas tais emanagdes (arootaoelg)” 1.

13 DNLS (LEONE) col. 101/col. TII-IV.

137 Kai uiv kai tOmot OHolooXHOVES TOIG 0TeQEUVIOG €lol, AeTTOTNOWV ATEXOVTEG HAKQAV TV

davopévwy. oUTE YAQ ATIOOTACELS AdLVATODOL €V T Ttepléxovtt yiveoOat. Epicur. Ep. [2] 46.
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Os “eflivios” (amoppoiwat) preservam, para Epicuro, um aspecto dinamico e
permitem aos nossos sentidos perceberem, sem interrupgoes, 0os sons ou as imagens
que atravessam obstaculos. Nesse sentido, as dmogoowx sdao interpretadas
relativamente as condi¢des que viabilizam as sensagOes e preservam a dinamicidade
dos corpos, como afirma Epicuro: “eflavios (&dmogpoiat) que conservam a disposi¢ao

e a ordem que tinham nos corpos solidos (otepepviows)” 138,

O aspecto mais amplo das sensagOes leva em conta, na grande maioria das
citagOes, o “simulacro” (eidwAov), e, em geral, € tratado por Epicuro como aquilo que
nos chega e que atinge nossos sentidos, trazendo o aspecto da superficie dos corpos.
No texto da Epistola a Herddoto, Epicuro deixa claro que nossas representacoes,
davtaoia!®, tanto as do pensamento como as dos sentidos sdo resultados dos

simulacros:

a representacgao (pavtaciov) que nds colhemos seja pelo pensamento (diarvoic)
seja pelos sentidos (aioOntnoiowg), seja da forma seja da propriedade, é
propriamente a forma do sdlido (otegepviov) resultante do ordenado e continuo
apresentar-se de um simulacro (eid@Aov) ou de uma marca residual deixada por

eles.140

Em qualquer um dos casos, a sensagao ¢ uma marca produzida sobre a alma

138 oUte amoppotat v €E7g Oéowy kal Paowy datnpovoal, HVIeQ kal €V Tolg 0TeQepVIio elXov.
Epicur. Ep. [2] 46.

139 havraoiar é o que aparece na alma, dai, “imagem”, “representagdo”, “aparénica”, “imagem
visual”. Seu sentido é o de tornar “presente” a coisa, e por isso “re-presentar”.

10 xai fijv av AdPowpev davraoiav émPAntcas ) dvoia 1 toig alodnnelowg eite popdng eite
ovufBePnkotwy, Hoedn €0ty alTn TOL OTEQERVIOL, YWOUEVT] Katk TO EENG MUKvVwUa T
gykataAepa o0 edwAov. Epicur. [2] 50.
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humana'?!, vai além dos cinco sentidos pois abarca o que em nosso entendimento ¢é
dito percepcao e impressao mental. A todos esses modos de impressao (tVmOg,
amoppolx, eldwAov, dnootdoelc), Epicuro designa aiocbnoic, de modo, que até
mesmo o que se chama pensamento constitui aqui um modo muito particular de
sensacao, como o demonstra Gigandet, ao estabelecer o seguinte raciocinio: tendo
aaiobnoiwc como dado sensorial, os contetidos chegam aos homens pelos corpos
exteriores; deles, tomando-se os efeitos, conduz-se a coisa, causa sua, manifesta pela
diversidade das impressdes que a corroboram. Desse mecanismo de corpos para a
alma humana, e da alma para os corpos, forma-se o sensus que apreende as coisas
gerais (amAdg)*2. A consideragdo sensorial em Epicuro é extensa e ndo restrita aos
sentidos e é ela que estd na base da apreensao. Para o Jardim, o relevante é a
impressao, sensivel ou intelectiva, e com isso afirma em um das maximas: “Se te
opuseres a todas as sensa¢Oes nao teras mais nada, nem mesmo para aquelas que

dizes falsas, as quais te referes ao julga-las.”!%

Isso é um pressuposto do sistema epicureu e € um dos critérios da verdade para
qualquer julgamento, que so6 faz sentido se estiver dentro de um processo fisico, em

que as sensagoes sao efeitos do modo de ser da physis. Na Epistola a Herddoto diz que

141 Admitimos que os quatro modos de sensagdo, ligadas ou ndo aos eidwAa, sdo verdadeiramente
sensagdes. Nao € nosso intuito discutir o peso que as sensa¢des tém no pensamento epicurista, mas,
admitindo essa importancia e distinguindo seus modos, concorrer para a afirmagao de nossa tese.
Aqui, apresentamos os modos, discorremos que elas sao consideradas no interior do epicurismo,
porém, nao iremos além disso para nao nos desviarmos do nosso objetivo.

142 Cf. GIGANDET, A. La connaissance: principes et méthode, in: GIGANDET; MOREL. op.cit., p.77.

4 Bl paxn méaoas tais aloBnioeowv, ovx éfeig ovd &g av dNg avtwv diehevobal mEoOg T
TIOLOVIEVOG TNV aywYNV koivng. Epicur. Sent. [5] XXIIL



76

nossa referéncia as coisas, em suma, o conhecimento, é sustentada pelas sensacoes.
Porém nao apenas, pois ha atos apreensivos da mente e afec¢des que complementam

esse quadro:

Portanto, é com base nas sensagoes (aiocOrjoeig) que € preciso dar conta de tudo,
e em geral com base nos atos apreensivos imediatos, seja da mente (dixvoiag),
seja de qualquer outro critério, igualmente com base nas afeccdes (1td0m) que se
produzem, para poder ter com que proceder das indugdes seja sobre o que espera

confirmacdo, seja sobre o que ndo estd no dominio dos sentidos'.

Mais ainda, Diogenes Laercio testemunha que o epicurismo tem trés critérios de
verdade (koutrowx ¢ dAnOeiac) sem os quais ndo se pode dizer nada sobre a
realidade. Tais critérios formam o conjunto que leva o nome de “Canonica”: sensagao
(aloBno1g), prenogdo (TEOANAYIG) e afecgdo (tdOn)5. Ao nos dizer a verdade sobre
a realidade, esses critérios conduzem ao conhecimento e mostram que nada pode
receber um correto juizo se ndo nos for acessivel por um dos critérios que atestam a
verdade, bem como servem de base para conhecimento. A sensagao é sempre
verdadeira, tanto quanto as prenogoes e as afec¢des, e sao elas que nos predispdoem
ao conhecimento. Por isso, afirma Cicero que nao ha como ter juizos sem esses
critérios primordiais:

se nao compreendermos bem a natureza das coisas (rerum natura), de nenhum

4B te kot tag aloBnoelg del mavTa eV Kal AMAQS Tag maQovoag EMBOAXS elte davolag
€l0" 6tov dMmoTe TV KELTNELWV, Opolwg d¢ Kal T VTIAPXOVTA TAON, OTIWS AV Kal TO TEOOUEVOV
Katl to &dnAov Exwpev olg onuewwodpeda. Epicur. Ep. [2] 38.

145 koutrowx g aAnBeiag elvat tag aloBroeis kai mEoAnels kai té méOn. D.L. X, 31 (Epicur. 35 U.
p-105.)
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modo poderemos sustentar os nossos juizos baseados na experiéncia sensivel

(sensuum iudicia defendere)'4®.

Ao contrario do que se veiculava e do que se veicula ainda entre nos, a sensagao
nao ¢ fonte de erros para o Jardim, mas condicao e critério de verdade da realidade.
O juizo é posterior a ela, e sendo ela primdria no que tange ao conhecimento, Epicuro

diz que: “o0 engano e a perda estdo sempre naquilo que as opinides acrescentam” !4,

Se, por uma Unica vez, uma sensagao nos apresentasse erros, nao poderiamos
dar crédito a nenhuma outra. O argumento cético a esse respeito tenta por em xeque
a confiabilidade das sensag¢des dizendo que a mesma sensacao para cada individuo
pode aparecer de maneira diversa. Por exemplo, uma torre que aparece para mim de
modo pequeno devido a fatores que nao vem ao caso, pode aparecer para outro de
maneira grande. No entanto o que os epicuristas consideram € que o seria o critério
de verdade se se duvidasse que a torre nao fosse uma sensacao? O intelecto? Mas o
intelecto € propriamente movido pelas sensagdes que temos das coisas exteriores.
Sendo assim, se as aioO1joelc nao forem a fonte da verdade, ndo encontraremos isso
em nenhuma outra coisa. Como a realidade ¢ doada nas sensagdes (também nas
prenogdes e afecgdes, como veremos a seguir), nao podemos afirmar que ha uma
nocao preconcebida a elas. Para Epicuro, elas sao sempre e sempre verdadeiras, pois

provém da propria coisa que nos chega e nunca do juizo humano sobre o que chegou

146 Cic. Fin. 119, 64 (Epicur. 243 U. p.178).

M7 To 8¢ Pevdog Kal TO dUaQTNUEVOV €V T TTEoodoEalouévo ael éotwv. Epicur. Ep. [2] 50.
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a nos. Este, por outro lado, é um segundo momento relacionado ao primeiro, na
verdade € onde se aloja o conhecimento que podemos ter. Desse modo, diz em outra

de suas Kyriai Doxai:

Se refutares alguma sensagao (aioOnowv) e nao distinguires (dixiprioeig) daquilo
que se opina (dofalouevov), daquilo que aguarda confirmagao, e daquilo que é
evidente com base nas sensagdes (kata TV aloOnowv), nas afecgdes e em cada
ato de intuicdo representativa da mente (pavtaotiknv émiBoAnv g dixvolac),
confundirds também as outras sensagdes com a tua opinido estulta, e assim,
refutaras todo critério. Se, ao invés, nos conceitos fundados sobre uma opiniao,
confirmares tudo o que espera ser confirmado, e também aquilo que nao tem
atestacao favoravel, ndo evitarias de cair em erro como resultado de ter
eliminado cada ambiguidade em cada juizo sobre aquilo que é justo e o que nao é

justo. 148

Isso quer dizer, que no pensamento epicurista, a sensa¢ao (aiocOnoig) sempre
carrega consigo os caracteres do objeto que € impresso no homem, dai a necessidade
de distinguir a sensa¢ao da opinido, e, consequentemente, a opinido deve partir da
sensacdo e nao o contrario. Segundo Gigandet, o diferencial do pensamento
epicurista ndo estd na ruptura com a opiniao em geral e elevado a uma ordem
inteligivel de uma natureza diferente, mas no crivar dentre as coisas recebidas. As
impressdoes que nos chegam sao critérios de verdade, mas devem produzir um

mecanismo pelo qual voltamos as prdprias coisas. Gigandet diz desse processo uma

48 Bl tv' éxPadeic anAwg aloOnow kai ) dgnroes 1o dofaldpevov Kal O TEOoHEVOVY kal TO
maQov 1o kata TV alobnow kat tax mAdn kal maocav paviaotiknyv EMBoANV T dxvolag,
ovvtapa&els kat T Aomag alofnoelc M pataie d0&Y), Wote TO KOLTNQOV &tav EkBaleic: el O&
BePalwoelc kol TO MEOOUEVOV &TAv €V TAlg dOEAOTIKALS Evvolalg Kal TO 1| TNV ETMHaQTLENOLV
<&xov>, ovk €kAelelg TO dLePeLOUEVOVY, WG TETNENKWS €0T) MACAV AUPLOPHTNOLY KATA TTAOAV
kolow tov 000dg 1) ur) 0p0ws. Epicur. Sent. [5] XXIV.
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“triagem no campo imanente das opinides”*. Como as sensacdes sdo produzidas
pela coisa que é impressa em nos, apresentam em nos o que € correspondente a coisa

mesma.

O papel das sensagoes foi muito debatido entre os antigos, e o debate ainda
persiste. Long e Sedley, por exemplo, dizem que os textos de que dispomos no
epicurismo nao sao suficientes para dizer com seguranca sobre uma Epistemologia
em suas minucias. Todavia, textos que revelam minuciosamente um sistema ou um
conjunto do pensamento de alguém nem sempre trazem satisfatorios esclarecimentos
que a Filosofia busca, pois sua fungao esta em problematizar. Pensamos que o papel
do filésofo é o de recolher os elementos constitutivos e tentar ordena-los, o mais

proximo possivel, para acessa-los coerentemente.

As sensagOes sao bases judicativas, por isso delas formam-se as nog¢oes pelos
processo de encontro, analogia, similitude e sintese. Desses, o primeiro deles ¢é

atendido pelas sensagdes, o meQimTwoLv'™

, encontro direto do que provém dos
corpos e recai sobre o nosso sensus. Dele provém a primeira formacao de ideias que
conhecemos. Todavia, os fendmenos nem sempre sao claros, e suas obscuridades

necessitam de outros procedimentos. Para isso, Epicuro considera a mooAnNyig,

prenocao, pela qual usamos as antigas sensacdes acumuladas na memoria

149 GIGANDET, A, op.cit., p.74.

130 kad ya kad émivolal maoal anod v aloBnoewv yeyovaol katd te TeQImtwaoy kai avaAoyiav
kat opodtta kat ovvOeowv D.L. X 32 (Epicur. [1] 32).
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organizadas segundo o que colhemos para nos referir ao que ndo € evidente.

2.1.3 As Prenogoes (tooAneic)

As prenogdes (mQoANYelc) sao consideradas como critérios substitutos da
sensac¢ao, quando essa ndo € capaz de recolher as coisas, 0 que ocorre com 0s nao-
evidentes e os invisiveis, sobretudo. Diogenes Laercio testemunha, simplesmente,
sobre os critérios de verdade: “os critérios da verdade sao as sensagoes, as prenogoes
e as afec¢des”™!, porém, é a Epistola a Herddoto que ja anuncia outros critérios de
verdade. Nela figuram as sensagOes, as afec¢des e a nogao primeira, TMEWTOV
évvonua, porém, nao claramente as tpoAneic. Vejamos mais de perto essa questao.
Uma formulagao do préprio Epicuro, como demonstrou Sedley §é,
“Preconcepgao’ (prolepsis), um termo-chave na epistemologia helenistica cuja
introdugdo é notadamente atribuida a Epicuro, prové o segundo critério”'*? Ora, o
pensamento epicurista sofreu reformula¢des no que tange a Candnica ao longo do
desenvolvimento da escola, porém ainda com Epicuro como mostra. Um dos
exemplos € a quase auséncia da nogdo mEOANY'™® na Epistola a Herédoto. Porém,

t154

assim como Hammerstaedt™ o prova, sua presenca ja € anunciada nas linhas da

Bl oo g aAnBeiag elvat tag aloOnoeis kai meoAnels kai tx maOn. Epicur. 35 U. p.105. (D.L.
X, 31).

152 11.S p.88-89. E concordante entre os intérpretes que o termo mQOANiG tenha sido cunhado por
Epicuro. P.ex. O'KEEFE, T. op.cit.

153

13 HAMMERSTAEDT, Jiirgen. Il ruolo della mpoAnyic epicurea nell’interpretazione di Epicuro,
Epistula ad Herodotum 37 SG. in: GIANNANTONI GIGANTE. Epicureismo greco e romano. Napoli:
Bibliopolis, 1996, p. 221-237.
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mesma epistola pela nogao de mpwtov évvonua, nogao primeira. Na publicagao do
livro XXVIII do Peri physeos’, Sedley assume a posi¢do de que o termo moANig
ainda nao havia sido cunhado quando Epicuro escreve a Epistola a Herddoto. A tese de
Sedley dizia que isso se devia, provavelmente, a constituicao da epistola que teria
sido baseada sobre os primeiros doze livros do Peri physeos, quando o termo ainda
nao fazia parte do vocabuldrio de Epicuro, o que encontrava ressonancia em
Arrighetti’™®. Na edi¢do conjunta com Long!¥, a tese é abandonada, assumindo a
concordancia de que na Epistola a Herddoto ja se encontra a correspondéncia ao
termo'®®. O termo, na verdade, é utilizado na Epistola a Herddoto apenas uma vez sem
esclarecer seu carater semantico no § 72.

A moANYic, prenocdo ou preconcepc¢do, também tratada as vezes como

77159

“antecipacao”’”, é fundada na raiz de Amyic que, como atestam alguns como

O’Keefe, esta relacionada com o recolhimento, a apreensao, a assun¢ao em vista do

conhecimento. Diogenes Laercio apresenta-a:

dizem que as prenocdes (EdANYPv) sdo como uma apreensao (Kat&Anv) ou
reta opinido (d0&av 0p0O1V), ou ideia (¢vvolav) ou nogao universal (kKa@oAucr)v
vonow) armazenadas (évamokelpévnv) em nds, ou seja, a memoria daquilo que

comumente se nos apresenta vindo do exterior, como por exemplo: aquela coisa

155 Cf. SEDLEY, David. Epicurus, On Nature, Book XXVIIL CErc. 3/1973, pp. 5-83.
156 ARRIGHETTI. CErc. 1/1971, p- 41-56

157 1L.S.

158 Cf. 1LS, p. 89.

159 O termo mEoANYis foi vertido e recebe a compreensdo no latim como praenotio (cf. Cic. ND 117, 44)
e como anticipatio (Cic. ND 116, 43). Cf. GE, v. mooAnyig, p.574.
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que é de uma determinada maneira ¢ um homem. De fato, no momento mesmo
em que se diz homem, gracas as prenocdes pensa-se em suas caracteristicas

segundo a impressao (tVmog) advinda das sensagdes!®.

A mpoANYis €, entdo, um elemento do conhecimento evocado segundo a physis
por meio da impressao (sensagoes), ou segundo a experiéncia de uma coisa exterior
que pode ser de varios tipos: de um homem!®!, da utilidade!®?, da verdade!®®, das
propriedades dos corpos!®, como Long e Sedley demonstram ao reunir os
fragmentos pertinentes aos critérios da Epistemologia, ou ainda, dos deuses'® - o que

¢ ocultado e ndao assumido por esses autores que ndo tratam do assunto.

O que nos interessa quanto as oA eLs € o fato de que elas estao intimamente
ligadas as sensagoes nos seus aspectos mais amplos, cuja amplitude foi demonstrada
acima. Elas, ainda, tornam presente a coisa em nds permitindo seu reconhecimento e
podendo variar quanto aos seus qualificativos, os quais o epicurismo considera como
caracteristicas mais gerais da coisa que nos chega, passiveis de serem transpostas a
outras sensacoes futuras. O caminho desse reconhecimento toma o referencial das

experiéncias, pois 0 que nos vém encontra ressonancia na memoria de um elemento

160 Trv 8¢ mEdANYv Aéyovaty oiovel katdAnv 1 d6&av 0BTV 1 évvolav 1 kaBoAurv vonowy
EVATIOKELEVTV, TOUTEOTL HVNHUNV 1oL TOoAAdkls E€EwBev davévtoc, olov 10 Towovtov oty
avOowmog: dpa Yoo t@ onbnvatr avOpwmog evBUS katax MEOANYPY kat 6 TUTOG avTOD VoElTal
mEoNyovpévwv TV aloOnoewv. D.L. X 33 (Epicur. [1] 33).

161 Cf. D.L. X 33.

162 Cf. Lucr. IV 857.

163 Cf. Lucr. IV 470-471.
164 Cf. Epicur. Ep. [2] 73.
165 Cf. Epicur. Ep. [4] 124.
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formado por uma certa experiéncia generalizada, seja das caracteristicas superficiais
das coisas, seja de seus qualificativos mais profundos em que nao sao relevantes os

aspectos superficiais.

Ao se falar de mooAnyelg, o epicurismo releva a relagdo existente entre a
realidade e a palavra, estabelecendo o tipo de vinculo de conhecimento em que cabe
a pergunta sobre a imediatidade da relagao. Hammerstaedt'®® discute com a tese de
Glidden'®” indicando como este assume uma relacao imediata entre ambos. No
entanto, Hammerstaedt aponta que Glidden adiciona a sua tese uma interpretacao
estoica para a leitura de Epicuro, que requer significados para as palavras, os Aéktq,
os exprimiveis, os “diziveis”, que inclusive faria distinguir e nao aceitar a mowtov
évvonua como mEoANYs. A Epistola a Herddoto diz: “a nog¢dao primeira (Towtov
évvonua) que cada som verbal (¢pOGyyov) reclama”!®®. A interpretagdo de Glidden
para essa passagem € a de que cada “som verbal” teria especificidade e retiddo em
seu uso pois deveria reportar-se a um significado - o que pressupde a admissao dos
Aékta. Assim, para ele, a relagdao existente entre a realidade e os “sons verbais” é
mediada por tais “exprimiveis”, e para isso Glidden é obrigado a admitir que a

nEoANYPIc é uma espécie de aioOnoiwc. Todavia, Epicuro trata a mooAnNYPigc como

166 HAMMERSTAEDT, Jiirgen. op.cit., p. 228.

167 GLIDDEN, D. K. Epicurean semantics, in: VVAA. LYZHTHZEIX - Studi sull'epicureismo greco e
romano offerti a Marcello Gigante. Napoli: Macchiaroli, 1983, p.185-226.

168 1o mowtov évvomua kad' ékxaotov GOGYyov BAémeaOal. Epicur. Ep. [2] 38. Assumimos aqui a
transposi¢ao do grego $pOGyyov para “som verbal, conforme esclarecimento fornecido por Verde no
comentario a Epistola a Herédoto. C£.VERDE. op.cit., p. 80-81.
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evidéncia, e ndo algo que necessite recorrer a expressoes para se esclarecer. Cicero
resgata o conceito de mEoANYic em Epicuro, dizendo: “chama-se mooAnNic uma
antecipacdo na alma da coisa sem a qual nada pode ser concebido nem procurado e
nem discutido”?®. Segundo a definigdo de Cicero, é a ela que nos dirigimos, sendo
ela mesma a base de toda concepcao e investigagao do intelecto e nao um mediador
interposto entre entre o que se exprime em sons e a coisa. Na observagao de
Gigandet, “a linguagem repousa sobre um puro ato de designacdo ou de referéncia:
sons ligados a referentes «objetais», pragmata (coisas ou «estados de coisas») sem
significagdes mentais intermediarias'’’. Acrescenta-se a esse conjunto, as palavras de
Diogenes Laercio: “aos fisicos é suficiente proceder conformando os “sons verbais”

as coisas” 71,

Contra Glidden, Hammerstaed demonstra que a natureza da meoANic é outra
coisa que ndo a aiocOnowc e que sendo mowtov évvonual’”?, um modo de
conhecimento e nao um processo de percepcao; sendo assim estaria voltada a
aiobnoic e nao identificada com ela. O uso das palavras por nossa natureza reveste-

as de sentido, e no momento em que as pronunciamos € preciso ver o que esta sob

19 quam appellat T@OAN bW Epicurus id est anteceptam animo rei quandam informationem, sine qua nec
intellegi quicquam nec quaeri nec disputari potest. Cic. ND 116, 43.

170 GIGANDET, op.cit., p. 86

71 &okelv yaQ TOUG GLOIKOVS XWEELV KATX TOVUG TV TRaypatwv ¢pOdyyovs. D.L. X 31 (Epicur. [1]
31.

172 Nao s6 Hammerstaedt admite que a mowtov évvonua é identificada a oA Yic, como também
VERDE, op.cit.,, p. 83; GIGANDET, op.cit,, p.88; GOLDSCHMIDT, Victor. Remarques sur l'origine
épicurienne de la «prénotion», in: BRUNSCHWIG, J. (org.). Les Stoiciens et leur Logique, Actes du
Colloque de Chantilly - 18-22 septembre 1976. Paris: Vrin, 1978, p.156.



85

elal’?. A prenogdo é responsavel por determinadas operagdes na formagao das
nogdes, que é de natureza reguladora e prospectiva, e devido a isso, a prenogao
também funciona como operacdo processual, na qual os registros da memoria sao

comumente evocados para se referir as coisas.

No fundo, além das discussdes sobre a especificidade das mEoAneLg,
Hammerstaed contribui, embora nao diretamente, para esclarecer a amplitude de
tratamento dado a elas por Diogenes Laercio. Elas remetem as nogoes, opinides,
ideias e conceitos, conforme nos diz: “as prenogdes (TEOANYLV) sdo como uma
apreensao (katdAnv) ou reta opiniao (d0Eav 6p0O1MV), ou ideia (évvoiav) ou nogao
universal (kaOoAwrv vonow)”74 Sendo desse modo, assumem a realidade no
momento em que a mesma realidade é impressa sensorialmente em nossa alma.
Esses quatro modos de ser das mpoAneig - apreensao, reta opiniao, ideia, nogao
universal - mostram que eles constituem um conjunto epistemoldgico que esta
relacionado as sensagdes. As prenogdes sao fundadas nas semelhangas e repeti¢oes
advindas das sensacOes e estabelecidas na memoria, e a isso se da o nome de
“empirismo”, embora o termo possa ndao condizer com o significado que temos na

modernidade!”.

173 Cf. Epicur. Ep. [2] 37.
174 D.L. X 33 (Epicur. [1] 33)

175 Alain Gigandet faz notar que “Epicure semble bien inaugurer une tradition épistémologique que
I'on peut nommer empiriste, consistant a fonder I'abstraction sur la ressemblance et la répétition (ce
point sera théorisé par Hume), quand les théories idéalistes de l'idéalité, centrées sur la différence,
revendiquent I'autonomie de l'inteligibilité”. GIGANDET, A. op.cit., p.87.
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Ainda que o nome mQEOANYIC nao seja recorrente no vocabuldrio e nas
definicGes dessa epistola, aparecendo somente uma vez no pardgrafo 72 e seu
emprego remete a TEWTOV £VVONuUa, cuja citacao esta logo no inicio, tendo por base o
distanciamento operado frente a aiocbnoic e aos seus simulacros (eidoAa). Ao
recomendar duas coisas ao discipulo, Epicuro se refere a mowtov é&vvonua,
apontando o sentido ao que esta “sob as palavras”. A primeira das recomendacoes é:
“¢é preciso, 6 Herddoto, ter bem claro aquilo que estd sob os sons verbais
(HdOGYY015)”17¢ e, logo na sequéncia diz: “é preciso que a nogao primeira (TEWTOV
évvonua) que cada som verbal (pO6yyov) reclama, sem que haja necessidade de
demonstracgao, tenhamos qualquer coisa para nos referir pois € objeto de pesquisa, ou
o que emerge como dificuldade para o que é objeto da opinido”!”7. Ambos conduzem

o discipulo a sustentar o que é dito, o “som verbal” ($pO06yyov) por algo que o

permeia, no caso, a prenogao.

Os papiros herculanenses 1479/1417, que formam o livro XXVIII do Peri physeos

de Epicuro diz sobre essa relagao entre as sons verbais e a TooAMic:

se estivéssemos de acordo com o que queremos, sempre e em todo o lugar,
dirfamos e pensariamos a mesma coisa segundo a doutrina corrente da
interpretacao, isto é, todo erro dos homens nao tem outra forma sendo aquela que

se produz a propdsito das antecipagdes (TooAPewv) e dos fendmenos, e depois

176 TIpwtov pév odv T Vmotetaypéva toig Hpdyyous, @ Hoodorte. Epicur. Ep. [2] 37.

77" avéeyxn yao 1o mowtov évvonua ka®' ékaotov GpOGyyov BAémeoOat kai undév amodeifews
npoodeloBat, elmeg €Eopev 1O Cntovuevov 1] ATOQOVHEVOV kal dofalopevov €' O avalouev.
Epicur. Ep. [2] 38



87

os muitos modos de usar as palavras (AéEewv)'7s.

O problema apontado nesse fragmento é o do erro em se tomar o termo
AéEewv, o significado peculiar, como termo equivoco para se designar outras coisas,
e isso acontece quando designamos para designar uma determinada sensagao com
uma palavra que venha a ter muitos, que poderia ser utilizada para varias outras
sensa¢oes conduzindo ao equivoco. O que queremos mostrar é que as TEOANYPELS
indicam uma realidade, uma verdade do que provém das sensagdes. Os “sons
verbais” (pOOyyov) manifestam as QoA PeLg pois no momento em que os emitimos
a coisa ja se mostrou verdadeira (ainda que nao tenha passado pelo julgamento).
Diversamente acontece com o significado peculiar, Aéfewv, que sdao opinides
dirigidas as coisas. E esse o erro que Epicuro quer combater ao dizer que a

interpretacao corrente considera o que se deseja, o que se diz e o0 que se pensa como

sendo a mesma coisa e considerando-as todas mooAneic. E a nocdo de mowrtov

178 ellvou émti mAgiw g[uvteA]ovy
@t avtol BovAdu[eOa], é[kd]o-
tote [Ta]OTO TL dLarvooUpe-

vot éAéyopev kata [TV [€]k-
KELWEVTV EQUNVia T@L

ot maoa 1) apfalotia [€]loTiv
TV avOQWTIWV 00V Ete-

pov &éxovoa oxnua 1) t[o] émnti
twp mE[o]ANpewv yryv[o-]
Hevov, kol twp Gpavop]éviwv]
OLx TovG TTOAVTEOTIOV[G €01-]
opoLG TV AéEewv Kal.Juatme

[ Jwevd[.Javrr[.]tAnded . .]e[.]Tiovv
[ ]moA[ Juta

[ Joeer] Jlav[ ]

[ Jetovd a[ ]

[ Joed€]ac el ]

ont[ ] Epicur. Fr. [31] [10].
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évvonua que auxilia o esclarecimento.

s

E claro que a mpwtov évvonua deve ser um tipo de “encontro” entre o que é
recebido pelas sensagOes e algo que as une. Por isso, 0s aspectos possiveis aos quais a
mEOANP IS se refere - nogdes, opinides, ideias e conceitos - correspondem ao dogma
da mowtov évvonua na Epistola a Herédoto. Podemos pensar que a mooAn g é uma
espécie de apreensao conceptual, o que significa que € um juizo ou raciocinio. Nao
podemos esquecer que Diogenes Laercio, ao se referir a Epicuro e aos epicuristas, diz
que as mEOAMeLg constituem o critério da verdade junto com as sensagdes e com as
afeccdes, bem como, as percepgOes da mente - sobre as quais nao se clareza nos

fragmentos.

Uma palavra ainda a ser dita é que Epicuro distingue o que é proprio do
julgamento e o que é proprio da memoria, duas grandes atividades intelectuais. A
memoria exerce grande poder sobre a constituicdo do sistema e é a ela que as
neoANYels se dirigem e nao ao julgamento, por isso sdao consideradas critérios de
verdade e nao propriamente raciocinios ou opinides sobre as coisas, que podem
advir delas. Nesse sentido, podemos dizer que sao conceitos desde que assumamos
essas primeiras apreensoes como base para a memoria e o raciocinio. O que Diogenes
Laercio diz deve ser ressaltado: as prenogdes nao sao especificamente de uma tnica
natureza; elas podem ser identificadas a uma apreensao (katdAnirv), a uma reta

opiniao (d0&av 0001)Vv), a uma ideia ou nogao (¢vvowxv), ou, ainda, a uma nogao
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universal (kaBoAwrnv vonowv), como dito. Segundo Gigandet, essa tipologia da
prenogao so faz sentido se a considerarmos dentro de um sistema evolutivo, o que ¢é
para ele, caracteristico do proceder humano. Determinadas nog¢des que podem ser
reconhecidas, de algum modo ja foram assimiladas anteriormente como uma
apreensao, por isso, as consideragdes produzidas com o auxilio da memoria sdo
imprescindiveis. A decorréncia dessa natureza da mooANYic é a garantia de nao
recorrer as idealidades do pensamento supostamente anteriores a ele, fundando um

método de investigagao cuja raiz é a prépria physis.
2.1.4 As afeccOes

Um outro critério de verdade sao as afecc¢des (tkOn), o prazer e a dor, no caso.
Sao critérios que determinam o que devemos assumir ou renegar, admitir ou rejeitar,
em suma sao critérios morais ou critérios da vida pratica, mas nao so, ja que as
afeccdes podem ser divididas em trés espécies: a Epistemolégica, a Etica e a
Teologica, como veremos. Na Epistola a Meneceu, as t&On sao citadas como um bem
“conatural” (ovyyevikov) assumindo, assim, mais do que um inatismo - do qual nao
partilhamos e que ja esclarecemos acima o porqué -, uma disposi¢ao segundo a
natureza (kata @UOwW) para reconhecer o que deve ou nao receber nossas

deliberages. Nisto consiste o critério de verdade. Diz a epistola:

por isso, dizemos que o prazer (1dovrv) é o principio e o fim da vida bem-
aventurada (paxapiwg Cnv). Sabemos isso pois ele (o prazer) ¢ o bem primeiro e

conatural (ovyyevikov) a nds, e a partir dele procedemos com cada ato de
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escolha ou de repulsa e para ele nos voltamos para julgar cada bem com base nas

afeccdes (d0el) assumidas como critério.'”

Prazer e dor sdo, pois, dois constitutivos primordiais das afec¢gdes. Nao que nao
haja outras, porém, sdo essas as admitidas como critério. A primeira coisa a se
considerar é que as afec¢des servem como critério porque carregam o que € proprio
da coisa e nao uma vaga impressao que temos dela quando nos chega. Novamente
afirmamos que, assim como as sensagdes sdo primordialmente das coisas, assim
como as prenogoes também dizem respeito a coisa, as afecgdes carregam o que € da
coisa e ndo se referem as opinides advindas dela. Sendo critérios, t&On podem

fundar juizos emitidos sobre as coisas que nos chegam.

A pergunta que cabe é: como € possivel que afec¢des sejam critérios de
verdade? Novamente recorremos as prenocdes, que ja tratamos aqui. As afecgdes sao
critérios da verdade ao modo como as mEOANPelc que requerem um processo de
determinacao. Aquilo que se deve escolher ou o que se deve rejeitar passa por esse
processo, de modo que determinam o que é propicio ao homem segundo a avaliacao
do prazer e da dor que configuram a coisa. Ora, todos os prazeres seriam dignos de
escolha e todas as dores seriam para serem rejeitadas. Diz Epicuro: “todos os

prazeres, entao, por sua natureza a nos conatural, sdo bens, mas nem todos sao

179 Kai dux tovto v fdovnv aoxnv kai téAog Aéyopev elval tov pakaQiwg CRv. tadtnv y&Q
ayaBov MEWTOV KAl OUYYEVIKOV EYVWHEV, KAl ATO TalTne kataQXopeba maone aipéoews kai
dLYTNG, KAl EML TAVTNV KATAVIOUEV WS KAVOVL TQ abeL mav dyaBov koivovteg. Epicur. Ep. [4] 129.
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elegiveis; assim como todas as dores sdo mas, mas nem todas sdo para se rejeitar” %

Se assim for, uma discussao entre os doxografos, como Sexto Empirico, para
assumir as aOn como critérios de verdade, inferindo com isso que, possivelmente,
Epicuro afirmou isso sobre as a¢des e nao sobre a verdade do conhecimento. Todavia,
nao dispomos de textos dos epicuristas para sustentar esse comentdrio. Parece ser
mais concordante dizer, junto com Long e Sedley, que Epicuro nao tenha explicitado
se o critério para a verdade e 0 mesmo para as agdes, o que conduz a pensar, como
dizem, “que as crengas sobre o valor moral das coisas pode ter tanta verdade objetiva
como crengas sobre sua natureza fisica, e que os sentimentos sao os arbitros daquela
verdade”'®. A passagem da Epistola a Meneceu faz crer que as afecgdes funcionam
mais como espécie de regras para discriminagao, da dor e prazer, do que

propriamente como um critério que traduz evidéncias.

Uma coisa nao é possivel contradizer, que verdadeiramente as md&On
constituem um dos critérios para o conhecimento natural, porém saber se elas sdao
apenas indices para julgamentos morais ou se realmente conduzem a evidéncia, fica
em aberto. O passo de Diogenes Laercio ao recordar essa veracidade quando avalia
as sensagoes e as afecgOes € o seguinte: “o fato de que a sensacao atinge a realidade o

confirma a veracidade dos sentidos. E fato que vemos e sentimos, tanto quanto

180 maoa ovv 1dovI) dx 1O Gvowv éxewv oikelav ayabdv, oL maoa pévror aigetr kabameQ Kal

aAYNdWV maoa Kakov, oL aoa d¢ del pevktrn edukvia. Epicur. Ep. [4] 129.

181115, p.90.
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sofremos”!#2. Isso parece dizer que nao s6 as sensagdes, mas também as afecgdes
(prazer e dor) testemunham a coisa que chega a nds. As mdOn carregam
propriedades da coisa, e nisso estd seu aspecto objetivo, e nossos juizos nao sao
primdrios com relacdo as afec¢Oes, pelo contrario, sao elas que fundamentam os
juizos. Tal fato acontece na mesma proporc¢ao do que foi dito sobre as sensagoes. Ou
seja, nao ha uma disposicdo prévia ou inata que fundamente os juizos para se
sobreporem as sensacoOes e as afec¢Oes. Nesse sentido, a Canonica € uma “régua” de
medidas para o conhecimento, que nao recorre a outras instancias senao ao que
empiricamente temos acesso. Ela ndo ¢ uma ciéncia infusa pela qual sensagoes,
prenocgoes e afecgOes ja oferecem imediatamente a evidéncia da realidade, mas os
elementos que nos chegam devem ser tratados, na primazia das impressoes (t0mog,
amoppolx, eldwAov, anootaoels), depois das coisas que nao sao evidentes pelas
prenogdes (TooANYPelg) e afecgdes (txOmn). Como demonstra Gigandet, muitas vezes
o que nos falta “é a capacidade de extrair ou de «subtrair» a sensagao, esta arte
propriamente candnica de dissociar o que pertence especificamente a coisa daquilo

que lhe é acrescentada, ou lhe subtrai a opiniao” 1.

Até aqui ficou claro que o caminho das m&On nado se identifica com o da

sensacao. Encontramos na Epistola a Herddoto o que segue:

deve-se, ademais, ter presente cada coisa com base nas sensagdes (aloOnjoeLc) e

182 kai 10 ta Emaobpata d' vpeotdval moToLTAL TNV TOV AloOfoewv GANOeav. VdEoTnie O TO
TE 00V TUAG Kol dkovewy womeg T0 aAyetv. D.L. X 32 (Epicur. [1] 32)

183 GIGANDET, A. op.cit., p.80.
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em geral de acordo com os atos apreensivos imediatos, seja da mente seja de
qualquer outro critério (kQitnolwv), igualmente de acordo com as afecgbes
(m&On) existentes, de modo tal a poder inferir seja sobre aquilo que aguarda
confirmagao (poouévov) seja sobre aquilo que nao recai sob o dominio dos

sentidos (&dnAov).!8

Ora, a diferenca apontada recai sobre aquilo para que as afecgdes sao
constituidas como critério de verdade. Elas sdo tocadas por coisas que nao sao
evidentes, que “aguardam confirmacdo”, sobre os &dnAa, os invisiveis ou nao
evidentes aos sentidos, em comparagao ao que as sensagdes sao para as coisas
sensiveis. Nesse passo da epistola, Epicuro aborda as m&On de maneira ampla, o que
levou alguns intérpretes, apoiando-se no testemunho de Sexto Empirico'®, a dizerem
que as afecgOes sao mais abrangentes que o prazer e a dor, os quais sao nomeados na

Epistola a Meneceu.

No entanto, o que nos interessa aqui € verificar que, sendo as afec¢des uma
disposi¢ao natural utilizada como critério de verdade, especialmente no que tange ao
que aguarda confirmacdo (mEoouévov) e ao que nao recai sobre o dominio dos
sentidos (&dnAov), uma dessas afeccOes estd diretamente ligada ao campo
epistemologico, ético e teoldgico: o prazer (110ovr]). Como ele nao é um elemento
estatico do “sistema”, devemos considera-lo uma afec¢ao que funciona como uma

“arte”, e na medida em que se tem contato com o prazeroso adquire-se memdria do

184 Blta kata tag aloOnjoei det mavta ety kal AMAQS Tig magovoag EmBoAXS elte davoiag elb’
OTOL dNTOTE TV KOLTNEIWV, Opolwe d¢ kal T aEXovVTa AT, OTIWS AV KAl TO TIQOOEVOV KAl TO
adnAov €xwpev oic onpewwoopeda. Epicur. Ep. [2] 38.

185 Cf. S.E. M. X, 223.
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prazer que serve de discriminacdo dos nao-evidentes, de extensdo de uma certa
sapiéncia e de identificacdo divina. Por isso, cremos que a mMdovr] pode ser
triplamente qualificada.

Long e Sedley deixam entrever que h4 uma tipologia dos prazeres, todavia a
interpretam sob os aspectos fisicos e os aspectos psicoldgicos da “consciéncia” .
Para nos, ha razoes para dizer que os prazeres podem ser vistos sob trés aspectos:
segundo o aspecto epistemologico, pois funciona como critério de verdade, ao menos
para as agOes, auxiliando-nos na determinagao dos bens; segundo, o aspecto ético,
pois nos conduzem a determinar o que escolher e o que rejeitar para a poovnoLg,
sabedoria pratica; terceiro, o aspecto teologico, pois € neles que se deposita a

confiabilidade de ser principio e fim da beatitude, seja enquanto qualidade humana,

seja enquanto qualidade divina partilhada.

Consideremos o que diz Epicuro:

a partir dele (prazer) procedemos com cada ato de escolha ou de repulsa e para

ele (prazer) nos voltamos para julgar cada bem com base nas afec¢des (mcOet)

assumidas como critério (koivovteg).!¥

Epistemologicamente, as afeccdes, e no excerto, a 110ovr] que é uma delas, sao
ferramentas uteis como critérios ou meios de discriminagao entre o que se deve ou

nao fazer. Para tal, trazem referéncia a coisa, o que significa que a 1dov1] é tomada

186 Para eles, os prazeres remetem a diferengas de contexto: “Allowing for differences of emphasis
appropriate to different contexts.” 1LS p.124.

7 xal amo tavme kataxoueda maong algéoews kal Guyng, Kal €M TAUTNV KATAVIOUEV MG
Kavove @ maBeL mav ayaBov koivovteg. Epicur. Ep. [4] 129.
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como algo que tem de ser julgado, ja que é realidade. E ela nao esta dissociada do

pensamento (dxvolx), como apresentado em uma das Kyriai Doxai:

Nao aumenta o prazer (dovr])) na carne uma vez que se extirpou a dor devido
aquilo que faltava, mas apenas varia. E para o pensamento (diaxvoilag) o que

limita seu prazer (Ndovrnv) é a consideragao de tudo o que provoca seus maiores

medos, bem como o que lhe é semelhante.'®

Para a maxima, had uma ndovr propria também ao pensamento, que deve ser
considerada para deliberar. Nesse tipo de prazer extirpa-se as dores, pois o
pensamento toma como base o prazer para realizar-se tendo em vista a eliminagao de
dores. Nesse sentido, o pensamento toma como critério judicativo também as

afecgOes, e, dentre elas, a 1)00vr).

Como critério da verdade, o prazer ainda deve se distinguir da opinido dos
muitos (1toAAot), como pode ser notado nas Sentengas Vaticanas: “nao é o ventre
insacidvel, como diz a multidao (moAAot), mas a falsa opinido (d0&a PevodNc) a
propdsito da infinita voracidade do ventre.”!'® Ha de se relevar, ainda, que a 1jd0vr] é
constituida kata PpuoLy, e daf segue-se que o bem é uma de suas propriedades. E

afirmacdo do epicurismo: “débil é a natureza (pvo1c) sobre o mal, ndo sobre o bem,

188 Ovk émavEetal év ) oagkl 1) 11dovr), émedav &nal 10 kat' évdelarv dAyoov éEaedn, dAAX
Hovov motkiAAeTal TN O¢ dlavolag TO TéQAC TO KAaTa TV 1)O0VIV ATIEYEVVIOEV 1] TE TOVTWV AVTWV
EKAOYLOIG Kal TV Opoyevv Ttovtols, Boa Tovg peylotovg Gpopouvg mageokevale Th davolaq.
Epicur. Sent. [5] XVIIL

189 AmAnotov ov yaoto, domeQ ol moAAol Gpaotv, GAA' 1} d6&a Pevdng VTEQ TOL <TNG> YAOTEOG
aopiotov mAnewuatos. Epicur. Sent.Vat. [6] 59.
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pois nos prazeres (1dovaic) ela é preservada, mas em dores é destruida”!®.

O aspecto que diz respeito as afec¢Oes €, claramente, ético. Entre os intérpretes,
a mMdovr) recebe tratamento dentro da Etica mesmo que tenha um carater
epistemoldgico e fisico, como vimos. Os argumentos sustentam, a partir da Epistola a
Herédoto, que embora se trate das afeccdes nao é designada a 1)dovr} como parte dela.
Na verdade, devemos dizer que nao ha textos seguros que digam notoriamente que
ela estd vinculada diretamente a Fisica, porém, infere-se facilmente que, fundada a
relagdo entre Fisica, Etica e Candnica, nao ha incoeréncia em estabelecer a 1190vr} nos

trés campos.

Os prazeres sao meios considerados pelos epicuristas para a determinacao
sobre o que eleger e o que rejeitar, e como ja dito, é um critério ético, embora nao haja
essa separagao dentro do epicurismo, apenas no ceticismo tardio. Considerando o
aspecto ético, o prazer para o homem equivale as agetat por um vinculo
“inseparavel”, vinculo este bem conhecido na filosofia: o dxwoiotov. Ele representa
0 que nao pode ser repartido em relacao a um outro, e € uma palavra evocada dentro
do contexto metafisico para definir aspectos do ser. Esse vinculo mostra que a 1100v1)
faz parte da vida virtuosa por um lago do tipo dxwototov, inseparavel e estabelecido
pela natureza, ou ainda, “o que cresceu junto a” (cvupvw). Ora, had de se perguntar,

entdo, por que encontramos entre os homens alguns dissolutos? A resposta pode ser,

190 AgBevic 1] dUOIS €07l TTEOS TO KAKOV, OV TROGS TO ayaBdv- Ndovais pév yao o@letat, Ayndoot
0¢ dxAvetal. Epicur. Sent.Vat. [6] 37.
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do ponto de vista da 10ovr), que o modo com o qual recebemos as sensagoes, as
prenocoes e as afec¢des pressupdem também a arte de distinguir o que nos chega por
meio de um exercicio fundado sobre as proprias recepgoes. Como ja dissemos, as
a0, e dentre elas a 11d0ov1), ndo dependem de outras instancias para servirem de
critérios, bem como sua propria recepgao deve servir de distingdo, tendo o auxilio da

memOria, para outras coisas que virao. Temos na Epistola a Meneceu:

nao se pode ter uma vida sabia, bela e justa (Ppoovipws Kat kaAwg kal dikalwg)
sem que seja prazerosa (1)0éwg (V) e nem uma vida prazerosa sem que seja bela,
justa e sabia. As virtudes (&oetat) sdao de fato conaturais (cvpumepvrkaot) a vida

prazerosa e esta € inseparavel (axwolotov) daquelas.!”!

Podemos perceber que nao é qualquer homem que tem a vida prazerosa, cuja
definicao estd na sapiéncia, na beleza e na justica, em suma, nas &getai, mas
propriamente no homem que cultiva as virtudes. O prazer serve de determinacao
moral para uma vida virtuosa e é a arte da discriminagao dos prazeres que faz do
homem um homem sapiente (poovipoc). Quanto a isso, podemos evocar uma das
Kyriai Doxai que diz: “nenhum prazer é¢ em si mesmo um mal, mas alguns prazeres
produzem mais perturbacdes que prazeres”!*2. Ora, se alguns prazeres podem causar
perturbagdes maiores € claro que deve haver dentre eles uma discriminacao que

conduza ao equilibrado prazer. Todavia, nao tendo outra instancia a que se recorrer,

91 oK éotiv 11d€we TNV Gvew ToL GROVIHWGS Kal KAA®S Kal dikaiws, <o0dE hRovipws kal KaA®g kal

dkalwe> &vev toL NOéws. ovumePLKAOL YaQ al agetal t¢ (Nv 1Mdéws kat to (v Ndéws TovTWV
€oTiv axwolotov. Epicur. Ep. [4] 132.

192 Ovdepia NdoVN KaO' EavTv KaKOV: AAAX T& TLV@OV 1)dOVQOV o Tk TIoAAaTAaaiovg mibéget
Tac 0XANoeLs Twv 1dovov. Epicur. Sent. [5] VIIL
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¢ dentre os prazeres mesmos que devemos determinar o elegivel, e nisso
encontramos seu carater moral. Também a esses argumentos somamos o que ja

demonstramos anteriormente segundo o paragrafo 129 da Epistola a Meneceu.

No aspecto teoldgico, a dovr) tem uma estreita ligacao com a beatitude, e, de
certo modo, serve de indicio para reconhecer que a divindade vive o completo
prazer, ja que goza do bem completo. Curioso é o que diz uma das Sentengas
Vaticanas a respeito da felicidade prazerosa e sem dores dos deuses: “grita a carne:
nao ter fome, nao ter sede, nao ter frio; quem tem estas coisas e espera té-las, também

com Zeus pode concorrer em felicidade”'®.

Sendo as duas m&Omn primordiais - prazer e dor - critérios de realidade,
observamos que a respeito da vida divina nao hd propriamente o que escolher e
determinar. Para os homens a distin¢do entre as ta0On, a deliberagao, a escolha, a
determinagao sao elementos que conduzem a sapiéncia, e a arte € importante para a

distincao entre prazeres e dores. Nas Kyriai Doxai diz-se:

“O limite em grandeza dos prazeres (11dovwv) € a eliminagao de tudo o que
provoca dor. E em todo o lugar em que hd prazer, e por todo o tempo que

persiste, ndo hé dor fisica nem angustias nem ambas ao mesmo tempo.”

Nao existindo dores, padecimentos ou angustias entre os deuses, sendo eles

193 Taprog dwvn o ur) mewvny, o uy dudny, O pn OryodvtavTta Yo £Xwv Tig kal EATilwv éEewy
Kav <Aw> 0Tep evdatpoviag paxéoatto. Epicur. Sent.Vat. [6] 33.

194 “Opog Tov peyéBoug TV NdOVOV 1] TAVTOg TOL dAyovvtog Vmeéaipeais. 6mov ' &v O NdOUEVOV

€vn), kaB' OV &v XEOVoV 1), OUK €07TL TO AAYODV 1) AUTIOVLEVOV 1) TO ouvapdotegov. Epicur. Sent. [5]
1.
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completos, s6 podemos dizer que sua vida € de prazer completo, tal como € proprio
do ser bem-aventurado que ndo possui perturbagdes e nem as causa a outros'.
Primeiramente, essa designacao é referéncia da vida divina. Nao encontramos outra
conclusao senao dizer que os deuses gozam da vida mais prazerosa, sendo essa
afeccdo um elemento para seu reconhecimento. Dado os pressupostos da

Epistemologia passemos aos da Physiologia.

2.2 Os pressupostos da physiologia

Ha uma insisténcia no epicurismo quanto a dedicacao ao estudo da natureza,
ou seja, a Physiologia; é digno de nota o fim desse estudo e o seu porqué. Vejamos o
que diz um das Kyriai Doxai: “se nao nos perturbasse o medo das coisas celestes e da
morte, como se nao tivesse nunca sido algo para nds, e a falta de reflexao a respeito

dos limites das dores e dos desejos, ndo teriamos necessidade da physiologia”1%°.

Epicuro rivaliza diretamente com o pensamento que elege o fim puramente
logico-teorético. No caso, a Physiologia estda em favor de um fim que ndo so o
teorético: € para extirpar as perturbagdes da alma que se estuda a natureza, e nisso
ela se coloca em perfeita consonancia com a FEtica, e por que nao dizer com a

Teologia. Partindo da constatacdo que o fim nao é teorético, consideremos a

195 Cf. Epicur. Sent. [5] L

19 Ei unBév nuac at tov petempwv rodiat nvoxAovy kai ai mepl Bavatov, puf mote mEog 1UAS 1)
T, €TL TE TO HI] KATAVOELV TOUG 6QOVS TV AAYNIOVWV Kal TV EMBVULDV, OUK AV TTRooededpeba
¢dvooAoyiac. Epicur. Sent. [5] XI.
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Physiologia sob trés angulos que nos interessam.

Primeiro, ela parte do principio de que o homem nao possui a seu dispor outra
coisa para conhecer sendo os dados da propria physis. Segundo, para Epicuro, vale o
argumento heraclitiano do fragmento 30: “esta ordem, a mesma para todas as coisas,

7197

nao a fez nenhum dos deuses nem dos homens...”"”, em suma de que nada nasce do

nada. E terceiro, o fim da Physiologia é alcancar a imperturbabilidade de alma.

As duas primeiras constatagoes, a physis como fundamento do conhecimento e
os “principios de conservagao”, recebem um longo tratamento na Filosofia anterior

que poderia remontar a Parménides, Democrito, Platao e Aristoteles.

A estrutura do sistema epicurista s6 € validada se considerarmos que toda a
realidade ou natureza é corpdrea. Sua constitui¢ao se deve a um substrato corpdreo-
indivisivel (dtopoc) dotado de movimento devido ao vazio kevov que o possibilita.
Tanto os corpos como o movimento sdo testemunhados pelos sentidos, de modo que
os principios elementares do sistema sdo corroborados ou testemunhados pelas
sensacoes. Nesse sentido, ha de se supor que dtoua kat kevov constituem os dois
elementos necessdrios para a realidade, sendo eles mesmos tidos como
“principios” (&oxat), tomados como pressupostos. Se por um lado, os principios sao
pressupostos necessarios, por outro, eles sao corroborados a posteriori pelas sensagoes

que os testemunham. Tais elementos - dtopa kal kevov (atomos e vazio) ou cpaTa

Y7 x6opov tOVde, TOV abTov amavtov, dute Tig Bev dute avBowmov émoinoev. DK 22 B 30.
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Kal KeVOV (corpos e vazio) - sdo a base da Fisica epicurista. Todavia, eles devem ser
tomados a partir dos constitutivos da Fisica, elencados por Epicuro na Epistola a
Herédoto'®, os chamados principios de conservagao: nada surge do nada; nada se

perde no nada; o todo é o mesmo sempre.

Como a natureza dos corpos emanam suas qualidades por meio do movimento
atbmico, o que nds recebemos sao qualidades advindas dos corpos e nao
simplesmente atomos, que sustentados pelo principio de conservagao, sao
“destacamentos” dos corpos com toda a sua qualidade, advindos da superficie e da
profundidade, portando, assim, suas caracteristicas gerais e nocionais. Vejamos o que

pode ser dito sobre isso.
2.2.1 A physis e os principios da natureza

Quanto a possibilidade do conhecimento a partir da physis, ja o abordamos sob
um certo aspecto no que tange as sensagoes. Todavia, ha de se dizer que a physis é
constituida por dois principios: 0s corpos e o vazio (cwpata e kevov), ou indivisiveis
e vazio, ou ser e ndo-ser'”, como afirmara Demdcrito. A terminologia é variada mas
sempre se refere aos corpos e vazio. O que da garantia as sensagdes, empiricamente

consideradas, € a natureza constitutiva dos corpos, os dtomos, e a sustentacao dessa

198 Cf. Epicur. Ep. [2] 39.

199 Sobre essa questio ndo nos deteremos nas querelas terminoldgicas e assumimos, como
generalidade, uma aproximagao e identificagdo entre os termos somata, corpos, indivisiveis, ser e atoma
de um lado, e do outro, kendn, vazio, espago natureza intangivel e ndo-ser, conforme sao tratados pela
maioria dos intérpretes. Claro que ha razdes, quando Epicuro nao diz explicitamente, para se
posicionar argumentativamente em favor de um dos termos, todavia nao nos deteremos sobre isso.
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primeira nogao é tedrico-empirica. Somos afetados, tocados, sensibilizados por algo e

concordamos que a natureza é corpdrea. Diz Epicuro:

na verdade uma (natureza) que funda o seu subsistir (OUtd@xovoa) no principio
de igualdade (dos elementos de que é composta) goza eternamente perfeita
(téAewv) felicidade, pois as unidades que sao constituidas dos mesmos
elementos (oTotxeiwv), ndo menos que aquelas que sao formadas de elementos

semelhantes, podem existir, e vem admitidas por Epicuro, como descreve na obra

Sobre a santidade.?%

Destacamos que seja a natureza mortal ou divina, sua subsisténcia esta posta
nos elementos e, devido a eles, tal natureza alcanga a felicidade. Tanto pode ser dito
para uma natureza constituida de elementos iguais como para naturezas a ela
semelhantes. Se subsiste nos elementos, quais sao eles? E, se devido a eles podem
alcancar uma felicidade “completa” (téAeixv) - ou como se traduz o fragmento,
“perfeita” -, como isso € possivel? O fragmento nos diz que a natureza sustenta os
seus elementos e devido a eles alcanga a felicidade quando a composicao segue a
semelhanca. A physis tem como base os otolxeial, os elementos, que sdo também
designados por principios, doxat que, no interior da doutrina, sao identificados aos
opata Kal kevov, aos corpos e ao vazio. Tais elementos ddo sustentagao ao que
existe, ja que os corpos s6 podem produzir experiéncia em nds compostos de “algo”

substancial para nos. Esse “algo” de realidade empirica sé nos é possivel porque

200 dyvatar yaQ €k TS OHOOTNTOS VMIAQXOLOaA dawviov €xewv v TéAelav eddarpoviay,
ETEWNTEQ OVX NTTOV €K TV aLTWV 1) TV Opolwv otolxeiwv év[o]tnteg dmoteAeloBat dvvavtal
kat U1to tov Emkovgov kataAeimovtal, kabdameg év tat ITepl 600tnTog avtotata. Phld. 1. evoef.
110 4 Go. Epicur. Fr. [19] [4] (= 40 U.). Assumimos para o fragmento as notas de Arrighetti para versar o
texto.
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fundado nos “corpdreos” que, a bem dizer, sdo em ultima instancia indivisiveis
singulares. Se houvesse uma divisibilidade ao infinito ndo seria possivel encontrar a
corporeidade. A natureza que nos circunda € moével, e Epicuro considera o vazio
como o elemento que possibilita a corporeidade. Na verdade, ele € a constatacao da
mobilidade dos corpos, supondo-se que se o todo fosse preenchido pelo “todo”, no
sentido de os corpos ndo poderem ocupar “espaco”, ndao haveria movimento nem
superficie. Ha, entdo, de se considerar um “lugar” para os corpos compostos ou
simples transitarem. Assim, podemos expressar sinteticamente o que Epicuro diz:

77201

“os corpos sao indivisiveis e sélidos (neota)”*” coextensivos da “natureza vazia que

separa uns dos outros”?*2, Consideremos também o que diz Lucrécio:

acrescenta-se a isso que, embora sejam solidissimos os corpos da matéria, podem
todavia explicar todas as coisas, aquelas que resultam moles, ar, agua, terra,
vapores, de que modo se produzem e por qual forca cada coisa se realiza, uma
vez que nela estd coisas misturadas ao vazio. Ao contrario, se moles fossem os
principios das coisas, de onde poderiam as duras pedras e o ferro serem criados,
nao se poderia dar uma explicagdo; na verdade os fundamentos de toda a

natureza seriam privados do principio do fundamento.?*

O principio deve, entdo, ser sdlido e indivisivel, unido a outro principio que é a

21 1 dropa TV owp&TwV Kal peotd. Epicur. Ep. [2] 42. O termo peotd empregado por Epicuro e
traduzido por “solido” significa o “cheio”, o “preenchido”, o “pleno”, todavia, sua raiz diz respeito ao
que é “saciado”. A ideia transmitida pelo termo peotdéc diz respeito a saciedade, ao que nao requer
nenhuma outra coisa para lhe preencher.

202 fj Te Y& TOL kevoL HLOIS 1) dogilovoa Exdotnv avtnv. Epicur. Ep. [2] 44

203 puc accedit uti, solidissima materiali corpora cum constant, possint tamen omnia reddi, mollia quae fiunt,
aer, aqua, terra, vapores, quo pacto fiant et qua vi quaeque gerantur, admixtum quoniam semel est in rebus
inane; ad contra si mollia sint primordia rerum, unde queant validi silices ferrumque creari, non poterit ratio
reddi; nam funditus omnis principio fundamenti natura carebit. Lucr. I 565-573.
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consideragao de um vazio no qual as coisas transitam, dado que o movimento existe
e que conhecemos as coisas singulares. Ambos sao principios correlativos e € a partir
deles que o estudo da natureza ocorre. Dizer que eles sdo fundamentos de todo
fundamento, como afirma Lucrécio, é toma-los por principios primordiais, ou como
ja dito, &oxat. Nao ha o que pensar nem o que investigar sem eles, tanto quanto nao
ha realidade empirica sem algo para fazé-la subsistir. Sao principios admitidos na
ordem dos indemonstraveis, corroborados na realidade empirica. A saber, eles
garantem como principio, a permanéncia da physis, pois s6 um corpo solido, ou cheio
e pleno, garante a imperecibilidade da natureza dada sua plenitude. Isso, mais
adiante, oferecerd uma chave de compreensao da razao dos deuses serem

impereciveis.

Embora os principios remetam a elementos atomicos e soélidos, de um lado, é
claro que eles ndao se dao a nossa experiéncia imediata, por meio da qual
constituimos a evidéncia das coisas. Por isso, antes de qualquer pressuposto fisico, é
necessario recorrer aos dogmas do epicurismo, dentre eles a verdade de todas as
impressdes, como ja tratado. Dai, a divisao pedagdgica do pensamento entre a
Canonica e a Fisica. Podemos nos arriscar a dizer que o epicurismo transita, nos seus
pilares, entre a Fisica e a Epistemologia, fazendo com que uma extraia os

fundamentos e corrobore os da outra.

Os principios primordiais, correlativos entre si, sao base explicativa do todo (to
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ntav), como vem afirmado pelo mestre do Jardim:

E entdo, o todo (10 mav) é constituido de corpos e vazio (cdpata kai kevov2™).

Que os corpos existem, de fato o confirma em todos os casos as sensagOes
mesmas, com base na qual junto com o raciocinio (Aoywouw) € preciso fazer
inferéncias sobre o que nao ¢ evidente (&dnAov), como dissemos antes; se pois
nao existisse aquilo que chamamos vazio (kevov) ou lugar ou natureza
intangivel, os corpos ndo teriam nem onde estar nem onde moverem-se, como

vemos que se movem.?%

Admite-se que o 0 TV seja eterno, imperecivel, considerando-o como “corpo”

solido e indivisivel. O dogma do epicurismo € que tal realidade permaneca, seja

eterna, o que é extraido do que podemos chamamos “principios de conservagao”.

2.2.2 Os principios de conservagao

O que denominamos “principios de conservagao” vem expressos na Epistola a

Herodoto:

Primeiramente, nada é gerado daquilo que nao é (¢x Tov un dvroc); tudo de fato
seria gerado de tudo, sem nenhuma necessidade de sementes (oTtegudatwV); e se
aquilo que desaparece se corrompesse naquilo que nao é, todas as coisas (T
nodypata) estariam ja destruidas, nao existindo mais aquilo no que se dissolver.
Assim, o todo (10 mav) sempre foi como € agora, e sempre serd, pois nada existe

no qual possa transmutar-se, nem sobre o todo hd nada que penetrando-o possa

204 Apesar dos termos «owpata kai kevov» serem adigdes de Gassendi, dificilmente encontramos
intérpretes que duvidem de sua consideracao em Epicuro. Uma outra integracao, foi ensaiada por
Hermann Usener «owpata kat 1dT06», que € menos aceita por falta de dados constitutivos.

205 AAAG pnV Kad TO TTAV €07TL SOOUATA KAl KEVOV>. TOUATA HEV YAQ W6 0Ty, avth) 1) aloBnoig émi
TAVTWV HAQTLEEL KaB' v avaykalov tO adnAov T AOYIONG TekpaipeoOal, omeQ TMQOELTIOV TO
MEOCOEV. €L <OE> U1 NV 0 KEVOV KAl XWeav Kal avadr puotv OVvopAalopey, oUK &V elXE T COUHATA
OToL 1V 00dE d' 0V €kveito, kabameg dpatvetal kivovueva. Epicur. Ep. [2] 39-40.
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produzir modificagao.?%

Nada se gera do nao-ser, nada se dissolve no nao-ser, o todo permanece o que é:
sdo esses 0s trés os principios de base da physiologia, chamados “principios de
conservagao”, sem os quais nada pode ser afirmado no que tange a Fisica. Tais
principios passam a ser tratados na Epistola a Herddoto porque nem todas as coisas
sao evidentes. A Fisica lida também com os &deAa, os invisiveis, os ndo-evidentes, e
¢ propriamente por causa deles que tais principios sdo formulados. Como ja
afirmado, esses elementos encontram ressonancia na tradigao filosofica, e o primeiro
desses principios deixa isso claro, ao nos trazer a memoria o que fora dito pelo
eleatismo, certamente a quem Epicuro paga tributo. Também nao ha como pensar um
vir-a-ser a partir daquilo que nao ¢, e sua razao é empirica: se tal coisa acontecesse
nao haveria necessidade das omepudta, das sementes, e peixes nasceriam de arvores,
e cavalos de lavas de vulcao. Como as omegudta garantem que a natureza sempre se
gere das mesmas coisas enquanto agregados corpOreos, géneros e espécies, assim, ela
nao se perde e sempre se conserva, sua ordem permanece a mesma segundo a
manutengao e, também, se preserva da aniquilagdo. Embora encontre ressonancia na
realidade empirica, isto € considerado principio, diante da afirmagdo de que coisa

alguma possa provir, referindo-se mais ainda ao ser, daquilo que nao é, ou &k ToU )

206 TTpcwtov pév Gt 0LdEV yivetal €k ToL UI| OVTOS: TaV YAQ €K TAaVTOg EYIVET &v OTEQUATWV Ye
oV0EV MEOodedLEVOV. Kal el EPOelpeto 0¢ TO APavILOpEVOV ELG TO HT| OV, TTAVTA AV ATIWAWAEL TX
MEAYHATA, OVK OVIWV TV &lg & dleAveto. Kal pnv kat 10 mav del tolo0tov 1jv olov VOV €0TL, Kal
ael TolovToV é0TaL 0V0EV YAQ E0Twv €lg O pHeTaPaAel. QX Y&Q TO Tav ovOEV 0Ty, O &v eloeADoOV
€lg avTo TV petaPoAny momoatro. Epicur. Ep. [2] 39.
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OVTOG.

Do mesmo modo em que se afirma o €k tov ur 0vtog, afirma-se, também, que a
destruigao nao pode se dar naquilo do que nao ¢, &ic o un dv, ja que o que nao € nao
existe. Ambos os principios sao co-gerados, ou coligados. Como eles dizem respeito
aos adeAa, como considerar que as coisas nao evidentes possam destruir-se em algo
que nao existe, se a realidade empirica nao testemunha em nada isso no que tange
aos sentidos? A passagem completa o raciocinio dizendo que toda as coisas de nossa
realidade empirica, T& mEAYHaTa, ja teriam desaparecido se fosse possivel destruir-

se no que nao &, &ig TO ur) Ov.

Por fim, o terceiro principio de conservagao confirma que o todo, to mav,
sempre foi, é e ser, tal como o é agora. E a declaragio da eternidade. No entanto, T
niav pertence ao conceito das coisas temporais. Como poderia fazer parte da
eternidade? Primeiramente, o todo s6 pode ser todo preservando suas caracteristicas
e nao se corrompendo, coisa que é demonstrada pelo primeiro e segundo principios;
todavia, o que se preserva € o que esta constituido no tempo, isto €, o que era, o que ¢
e 0 que serd. Embora o excerto nao fale claramente, as sensa¢des testemunham certa
eternidade pela constatagao dos omeguata e pela concepgao de que o “todo” sendo
“todo” nao pode estar submetido as mudangas, como vem completado no fim da
passagem: ele nao pode transmutar-se em algo, e nem algo vindo de fora pode

adentra-lo causando sua mudanga, pois € o todo.
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Tendo, entdo, passado pelos principios primordiais da physis e por seus
principios de conservacao, resta-nos ainda responder a segunda parte do fragmento
de Epicuro: se devido aos elementos constitutivos da physis adquire-se uma
felicidade perfeita, como isso é possivel? Talvez, nesse ponto ja tenha aparecido, mas
pensamos ser louvavel destacar que, em relacdo a physis, nao ha nada de
transcendente, pois em tudo o que serve de base para pensa-la, os dados sado
imanentes. Vale o que por primeiro foi dito: todo conhecimento provém da propria
natureza. Sem divindade ou transcendéncia no principio, a physis com seus

principios vem a explicar a divindade.

A Physiologia oferece a oportunidade de lidar com os dados da physis e,
tomando-os por alicerce, chegarmos as coisas nao evidentes, dentre elas a divindade.
Assim, mesmo sem aparentemente, ter elementos transcendentes, e nesse sentido
divinos, € possivel lidar com as coisas divinas tomando por base esses mesmos
elementos. No fragmento, Epicuro ao tratar dos elementos diz que “subsistindo com
base na igualdade goza eternamente da perfeita felicidade”. A indicacdo ndo de uma
telicidade qualquer, mas a “perfeita”. O termo ai utilizado é oriundo do verbo
teAeloyovéw, que significa “produzir fruto de perfeicao”, mas que tem similitude e
raiz junto a vocabulos como téAog, que quer dizer “consumacdao” ou “fim”. A
perfeicao sugere algo que ja foi gerado e nao possui um fim para a completude; seria

como dizer: “estd consumado” nele mesmo. Tal felicidade subsiste na igualdade dos
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elementos, o que ndo ocorre com o homem, cujos elementos sao diversos. O
fragmento que foi extraido do Peri eusebeias, de Filodemo, diz respeito aos deuses, e
imputa sobre eles a mesma categoria elementar da physis, ndao os distinguindo
segundo o constitutivo, porém, configurando-os como plenamente felizes, e a razao é
fisica: “pois as unidades que sdo constituidas dos mesmos elementos (oTotxeiwv),
nao menos que aquelas que sao formadas de elementos semelhantes, podem
existir’?”. A constitui¢do fisica dos deuses é de elementos semelhantes o que néo

ocorre na constituicao dos homens, e esse é o fato de sua beatitude.

No segunda parte do fragmento, a causa fisica da felicidade completa ¢
colocada sobre o principio de semelhanca dos elementos, opotdtntog, e indica que se
houvesse uma possibilidade de manutencao ou preservagao do Opotog, do
semelhante, haveria possibilidade de aceder a felicidade em estado completo,
poderiamos dizer, divino. E sendo assim, fisicamente, a felicidade seria um estado
em que os principios permanecem preservados nao alterando a constituicao
primordial. No entanto, sabemos que o homem nao possui tal natureza, dado que
seu “aglomerado” de corpos ou atomos, diferentes por si, étepoc, se desfaz com a
morte, o que implica em dizer que, fisicamente, 0 homem nao pode ser feliz pela sua
constitui¢do fisica, e se nao pode ser feliz, sua vida é uma constante perturbagao,

segundo a Fisica. Deve haver, entdo, algo que o liberte de tal condicdo, caso contrario

207 ¢edNTEQ OVY NTTOV €K TV VTV 1) TV OpolwV oTtoLxelwv év[d]tnteg anoteAeioBal dvvavtat.
Phld. 7. evoef. 110 4 Go. Epicur. Fr. [19] [4].
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o estudo da natureza, ou a Physiologia seria uma va recomendagao. Depreendemos
disso que a Physiologia nao é, em si mesma, a garantia da felicidade ou da beatitude,
mas serve como instrumental para isso, dado que suas consideragdes devem estar em

consonancia com as articulagoes da ética.
2.2.3 O fim da physiologia

Sabendo que ndo é sd o conhecimento teorético que o epicurismo visa,

recordamos o que diz Epicuro:

nao é possivel, sabemos, libertar-se do sentimento de medo frente as questdes
mais capitais se, longe de ter um conhecimento verdadeiro da natureza do todo
inteiramente, inquieta-se com aquilo que dizem os mitos. De sorte que, nao é

possivel, sem a physiologia, gozar de prazeres puros.’®

Os prazeres de que fala a maxima recorda a estreita relagao existente entre a
Physiologia e Etica. Os prazeres sdo os bens a serem perseguidos, sendo eles mesmos
critérios pelos quais acedemos as retas deliberagcoes. Se ha de se discriminar quais
prazeres devem ser assumidos e quais dores devem ser evitadas, é porque tal
discriminagao vem respaldada pela reta, exata ou precisa (axpifewx) consideracao da
physis, como expresso no vocabuldrio epicurista. Nao fosse a Physiologia, os critérios
de verdade seriam esvaziados. E possivel ver que a Candnica tece os principios do

conhecimento, mas a Physiologia fornece os elementos ponderaveis para ele. Sendo

208 OQvk v 1O GoPovevov AVeLy UTIEQ TV KUQLWTATWY HUT] KATEWOTA TS 1) TOL CVPTAVTOS GUOLS,

AAA" DMOMTEVOVTA TL TV KAt TOUG HUBoLS: WoTe OUK 1V AveL PuOOAOYIAg dKkeQAiovs TAg
nodovag anoAaupaverv. Epicur. Sent. [5] XIL
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ambas correspondentes e ndao tendo um fim em si mesmas, devem servir de

instrumental para uma outra: a Etica.

E preciso ainda considerar que o estudo da natureza requer uma exatidao, uma
precisdo que lhe é prépria, de modo a assegurar o conhecimento. E claro que uma
ciéncia que lida os principios e seus fendmenos nao pode fornecer razdes suficientes
se for imprecisa. Por isso, na Epistola a Herddoto primeiramente ¢ dito que a
Physiologia tem por funcao lidar com exatidao no que tange a physis e ao seu
conhecimento. De certo modo, num primeiro momento podemos afirmar que a
beatitude seja proveniente desse exato conhecimento, como podemos ver no que

segue:

¢ preciso considerar que é computo da physiologia (pvoloAoyiac) falar com
exatidao (¢€akolpwoat) da causa das questdes fundamentais; que a beatitude
(Haxaplov) que encontramos no conhecimento dos fendmenos celestes consiste
nisso: em saber quais sdo as naturezas (pvoeig) que podem ser observadas por
estes fendmenos que se contemplam nos céus, e quanto a tudo isto é congénere

pela exatidao (axoifeav) que contribui com o propdsito.>”

Que a Physiologia por sua dxpifeix em relacdo ao que fundamenta as questoes
principais ou aos principios conduzam a beatitude, ndo duvidamos, ja que é possivel
chegar a imperturbabilidade nas coisas relativas ao conhecimento. Alids, levamos em

conta que a Physiologia busca como escopo de sua existéncia a aquisi¢ao do bem mais

209 Kai unv kai v 07éQ TV KLQuwtdtwv aitiav éEakopooat puoodoyiag éoyov elvar del
VOpLeLy, Kal TO HAKAQLOV €V TN TEQL UETEWQWV YVWOEL EVTavBla memTwkéval Kal v T@ TIVEG
dvoelg at Bewgovpeval Kata T HeTéwa TavTti, kat doa CLYYEVT] TEOS TNV €l TOUTO AKQiBelaV.
Epicur. Ep. [2] 78.
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notavel ao homem: a imperturbabilidade, tal como expresso no inicio da Epistola a

Pitocles:

Primeiramente deve-se crer que o conhecimento dos fendomenos celestes, sejam os
que vem tratados em conexao com outros, sejam independentemente, o tnico
escopo (téAoc) é a tranquilidade (atapaliav) e a segura confianga, assim

também para as outras ciéncias®!’

Todavia, esse seguro, ou preciso conhecimento, nao tendo fim em si mesmo
deve fornecer seus dados para uma outra instancia, como ja dissemos, a Etica. O
raciocinio de que o conhecimento dos fendmenos por si s6 ndo conduz a
tranquilidade foi, em parte, esclarecido por Verde no comentario a Epistola a Herddoto.
O intérprete depois de passar por uma minuciosa discussao sobre o pensamento a
respeito dos fendomenos, admite: “o exame dos fenomenos celestes por si mesmo nao
fornece nenhuma beatitude. Quem se ocupa de individuar as causas dos fenéomenos
celestes como as revolugdes ou os eclipses é tomado pelo temor”?'!. Verde reconhece
que nao é possivel extirpar os medos e as dores causados pela ignorancia somente
pelo conhecimento dos fendmenos, porém, coloca uma confianga grande no
conhecimento dos principios. Assim, para ele, conhecer os fendmenos nao basta, mas
conhecer seus principios poderia garantir a beatitude, que, como veremos, tem uma

de suas notas na imperturbabilidade.

20 Tlpwtov pév oV ur GAAO TL TEAOG €k TG TEQL HETEWQWY YVWOEWS ETE KATA TLVADTV
Agyouévawv eite avtoteAws vopilewy elval fmep atagaliav kal miotv BéPatov, kabameg kal &mi
twv Aowmwv Epicur. Ep. [3] 85.

M1 VERDE, F. op.cit., p.224.
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O caso é que o homem nao vive somente com os fendmenos e seus principios,
mas “vive”, isto ¢, lida com coisas de um mundo sem exatidao, sendo assim, ha uma
outra instancia a que deve submeter o conhecimento. Dizemos com isso que nao se
chega a imperturbabilidade sem os elementos fornecidos pela vida pratica. Lemos o
trecho acima na compreensao de que o téAoc da Physiologia ou das ciéncias afins é a
imperturbabilidade, porém nao ¢ garantida ao homem somente por seu
conhecimento. E necessario um intercimbio entre os dados fornecidos pela Candnica,

os dados fornecidos pela Fisica sendo aplicados pela Etica.

Sendo assim, a consideracao do sistema nos seus elementos constitutivos,
sensagOes, impressdes, prenogoes, 0s principios primordiais - cwpata kat Kevov -,
os principios de conserva¢do, em suma, os elementos constitutivos da Canonica
unidos a reta consideragao da physis no que se diz Physiologia, tem como fim a
Haxapiwg Cnv. Podemos dizer que sdo instrumentais necessarios para alcangar a
imperturbabilidade, que é um dos constitutivos da paxagiotng, a beatitude. Nao se
pode esquecer que € atributo primeiro da vida divina. Para concluir, concordamos
com a nota de Alain Gigandet ao analisar uma cena de Plutarco contra Colotés, na
qual este se prostra aos pés de Epicuro abragando seus joelhos - gesto reservado aos
deuses e homens de nobre estirpe - apds uma conferéncia, provavelmente sobre

questOes concernentes a fisica (physiologountos):

na margem da polémica, remarcamos que a conferéncia que esta na origem da

cena é concernente a questOes de fisica (physiologountos). Isso quer dizer que o
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estuda da natureza é divino e torna divino quem a ela se entrega, garantindo

uma serenidade equivalente aquela que gozam os deuses.?!?

2.3 Os pressupostos teoldgicos

Na Teologia, colocamos em relevo alguns componentes fornecidos pelo
epicurismo: primeiramente, que os deuses existem e sao viventes, unindo a isso, a
afirmacao de que o conhecimento de sua existéncia é evidente; depois, consideramos
a disposicao de seu conhecimento a partir das prenogdes; a seguir, ponderamos que
os deuses sao bem-aventurados e incorruptiveis, pois sua constitui¢ao elementar ¢é
fundada sobre a semelhanca dos elementos; por fim, a consequéncia ética disso é que

vivem a vida de maximo prazer.

2.3.1 Os deuses: seres existentes e viventes

A primeira e a segunda constatagdes vém descritas conjuntamente por Epicuro:
“os deuses existem e o conhecimento que temos deles é evidente (évapyng)”’#3. O
vocabulario utilizado por Epicuro envolve a linguagem comum e religiosa que estao
na origem da palavra évagyrc. Seu emprego comum significa o visivel, o palpavel,
que possui uma forma corporea. Desse sentido, passa-se ao que ¢é “visivel
mentalmente” o que € manifesto ao [0gos de modo claro e distinto. Sua raiz vem de
Homero cujo sentido é de manifestacao clara e visivel dos deuses em sua forma. O

“evidente”, entdo, nao é o fendmeno ou suas representacdes, mas a propria coisa que

212 GIGANDET. Les principes de la physique, in: GIGANDET; MOREL. op.cit., p. 49.

213 Geol pév ya elotv: évagyns Y& adtwv €0ty 1) yvawols. Epicur. Ep. [4] 123.
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nao requer raciocinios. O sentido de evidéncia traduz a clareza, aquilo sobre o que
nao ha necessidade de demonstragao. Percebemos que seu oposto, os &deAa, os
invisiveis ou nao evidentes, requerem confirmagao. Diogenes Laercio nos mostra de
que modo devemos compreender a evidéncia em Epicuro. Diz: “para cada nome
7214

/

aquilo que imediatamente € deles significado tem carater de evidéncia (évaQyéq)

e depois complementa,

jamais poderiamos nomear as coisas se antes ndo conhecéssemos por meio da
prenogoes (TIOOANPLV) 0s seus caracteres. As prenogOes entao sao claras e
evidentes (évaQyeic), e também, as opinides reportam originalmente a um

primitivo elemento de evidéncia®'®.

A evidéncia (¢évapyég), portanto, é a presenca da coisa que nao requer
esclarecimentos, pelo contrario, ela é base para iluminar o que precisa ser
demonstrado. Segundo Diogenes Laercio, s6 o fato de darmos um nome para algo ja
indica a evidéncia desse algo e a causa sao as mEoANPelc. Mesmo nas opinides, que
sao juizos emitidos sobre a coisa que nos chega e nao sao evidentes, é a evidéncia que

elas recorrem para nomear alguma coisa.

Embora seja muito anacrénico, nao € estranho lembrar que o “argumento
unico” formulado por Anselmo de Cantudria a respeito da existéncia de Deus

pressupde que no nome ja esteja contido a existéncia da “coisa”, no caso, Deus. Nao

24 oyt 00V OVOHATL TO MEWTWS DTtotetayévov evagyés éott. D.L. X 33 (Epicur. [1] 33)

215 000" &V WVOHATAUEV TL UT) TTQOTEQOV AVTOL KAt MEOANYLY TOV TUTOV HABOVTES. EVAQYELS 0DV
elow al mEoANPeLs: kat 0 doEATTOV ATO TEOTEQOL TVoS évagyois otntat. D.L. X 33 (Epicur. [1]
33)
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77

deixa de ser interessante que tal argumento ja é, de algum modo sustentado, pelo
epicurismo. O nome “deus” deve carregar consigo a evidéncia de sua existéncia, caso
contrario tal palavra soaria estranha e mesmo vazia para nos. Claro que uma coisa ¢
afirmar sua existéncia, outra é a evidéncia dessa existéncia. No entanto, para Epicuro
elas se equiparam, a existéncia da divindade é trazida simultaneamente com a
evidéncia do conhecimento de sua existéncia para nos. Todavia, sdo dois
constitutivos distintos: um ¢é a existéncia, outro é sua evidéncia. No fragmento do Peri
eusebeias, Epicuro faz referéncia aos deuses aplicando o termo [iov, que indica vida,
modo de viver ou até sentido da vida. A utilizacdo do termo iov nao é destinado a
meros elementos conceituais, como se pensa a natureza divina em Epicuro, mas se
dirige a seres existentes, a viventes que fazem parte da realidade. Diz: “chama a vida
da divindade (0eidtntog Biov), na obra Sobre a santidade ...”*'®. Do mesmo modo é o
uso que faz na Epistola a Meneceu ao dizer que os deuses sao viventes, designando
para isso o termo Cwov. Diz ele: “primeiramente, considera o deus como um vivente

(Coov), incorruptivel (GpOagtov) e bem-aventurado (pakdolov)”?

. O termo Cov
também é comumente aplicado para indicar o ser vivente ou o animal. No mundo
artificial pode até indicar a imagem, a figura, porém, ndao é o caso diante dos

atributos que Epicuro sustenta junto a Coov. O que ele realmente considera ¢ uma

physis que inclui os seres divinos, e os deuses fazem parte dela que é uma s6. Nem

216 Phld. 7. evoep. 122 17 Go. (Epicur. Fr. [19] [2]).

27 TTpwrov pév tov Beov Lpov adBagtov kai pakagrov vouilwv. Epicur. Ep. [4] 123.
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sdo tratados como conceitos mentais, como foi afirmado por Long e Sedley. Nao resta
duvidas de que Epicuro os considera viventes, mas cabe perguntar que tipo de vida é

divina.

Os dois termos aplicados para tratar os deuses vem de vocabuldrio das
realidades existentes e propriamente viventes. Isso ndao implica, como veremos, num
deus que governe a ordem da physis, ideia que seria incongruente para o epicurismo.
Existir e viver sao realidades que distinguimos pelo pensamento, e a existéncia nao
pressupOe que a divindade seja um vivente. Por exemplo, conceitos mentais podem
existir, mas nao vivem para que lhes sejam aplicados os termos Piov ou Cqov.
Conceber, por exemplo, a “unidade” como um conceito mental nao indica que essa
unidade seja vivente. Pelo contrario, a vivéncia, sim, pressupde a existéncia e nao o
contrario. E claro, entdo, que Epicuro leva em consideracao os deuses como viventes

para que existam.

O que significa ser vivente, se nossa referéncia de vida é a de movimento, de
tomada de agoes, de padecimentos, deliberacdes? Nao € a isso que Epicuro se refere.
Viver é medido pela constituicao dos elementos que formam os seres. H4 uma
concordancia no seio do epicurismo de que os deuses sdao corporeos, formados por
unidades indivisiveis, os dtoua, e é essa constituicdo que lhes faz viventes,
preservadas as proporg¢des de seus corpos. Isso vem corroborado pelas mooAnNeig

que nos mostram como nos chega o conhecimento de que os deuses sao viventes.
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2.3.2 As mooAneig divinas

Vejamos o testemunho de Cicero:

os deuses existem, pois € a natureza mesma que imprime sua no¢ao na alma de
todos. Qual é, com efeito, 0 povo ou a raga humana que nao tenha, sem que lhe
seja ensinada, alguma prenogao dos deuses? E o que Epicuro chama prolepsis ou

seja, uma espécie de representacdo formada antes no alma.?'®

A secao acima do De natura deorum de Cicero refere-se a existéncia dos deuses
recorrendo a EOANYPIG como critério da verdade. Essa “representacao” formada na
alma, nada mais é do que a confirmagao de que nossa realidade, seja a visivel, seja a
invisivel, nos toca, e por meio dela consideramos o que € préprio do conhecimento
humano. E devido a essa “impressao” anteriormente (considerada no modo causal)
presente em nos que reconhecemos ter sentido o nome “deus”. No entanto, como ¢
que recebemos as mEoArPeig divinas? Nao é propriamente como uma impressao
(TVmoCg), nem mesmo como uma nog¢ao inata, mas advém de uma impressao direta na
nossa alma, como encontramos na argumentacao de Veleio, um epicurista nomeado

por Cicero em seu De natura deorum:

0 que caracteriza a natureza dos deuses é que, em primeiro lugar, ela nao é
percebida pelos sentidos mas pelo espirito (mente), e isso ndo em razao de uma
certa consisténcia nem individualmente, como os objetos que Epicuro designa
oteQépvia por causa de sua solidez, mas por imagens percebidas gragas a sua

similaridade e a sua frequéncia (similitudine et transitione).'?

28 Cic. ND I, X V1, 43.
29 Cic. ND 1, XIX, 49.
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Primeiramente, o que Veleio confirma é que o modo como percebemos os
deuses nao é ao modo das sensacdes, senao teriamos certas experiéncias diretas dos
deuses. Ainda que inferissemos que ha um tipo de sensagao que traduz o profundo
das coisas sem imprimir em nos os aspectos superficiais, Veleio nao leva em conta
esse tipo tratar da natureza divina. O que propriamente temos dos deuses sao pela
via das meoAnYeic. Nessa segao, ha de se distinguir o que vem dos deuses pelas
impressoes de coisas sdlidas, os otepéuvia, visto que do divino advém uma dupla
qualificagao: a frequéncia e a similaridade. Desses dois aspectos, um deles foi
reencontrado em um fragmento de Epicuro no Peri eusebeias, que afirma a similitude
dos elementos constitutivos da natureza divina. O termo grego é 6polog que significa
similitude e por ela a natureza é preservada, sempre a mesma. Esse termo foi
traduzido por Cicero para similitudine. Assim, as moAneig divinas nao chegam
como imagens de corpos devido a solidez, mas como antecipagdes de uma natureza

que sempre € preservada. Isso se deve a constatacao que segue, segundo Veleio:

Com efeito, uma forma constantemente renovada por imagens infinitamente
semelhantes (infinita simillumarum) se apresenta a partir de dtomos inumeraveis
seguindo um fluxo continuo; nosso espirito intencionando essas imagens, e nossa
inteligéncia (intellegentiam) que se prende a elas, concebem com um prazer

supremo a natureza bem-aventurada e eterna (beata natura et aeterna).??

A inteligéncia concebe, portanto, a natureza bem-aventurada, beata,

incorruptivel que vive no prazer supremo. Esse “efeito” estd ligado a similitudine, a

220 Cic. ND I, XIX, 49.
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semelhanca atomica que faz a natureza divina. O que apreendemos nado é o proprio
deus, mas os atributos que nos chegam em decorréncia dessa constitui¢ao. Como ja
observado, é propriamente uma TEOAN YIS e ndo uma sensagao. Vale lembrar que as
aloOnoeic e as mMEOANYPelc ndo sao iguais, sendo bastariam as sensagdes para
apreendermos a verdade. A mooAYPic vem em decorréncia desse fluxo continuo de
uma estrutura que mantém a identidade: esse constitutivo fisico e o seu atributo

teologico - a paxkaELOTNG -, que sé nos é familiar por ser um atributo compartilhado.

Nesse sentido, assumimos um certo antropomorfismo para tratar dos deuses, o
que nao € incomum para o epicurismo visto, que, até mesmo a “forma” do deus ¢
tomada do homem, como bem o demonstra Demetrio Lacone??!; e nem mesmo para
o pensamento antigo, como podemos encontrar, por exemplo, em Xenofanes.
Especificamos, aqui, para ndo causar equivocos, o termo “antropomorfismo”. Para
nos, significa a consideracaio do homem como parte da physis, sendo o topos
privilegiado por estar inserido nela e dela colher seus dados. E ele, a experiéncia
imediata da physis recebendo o que dela provém de modo imediato. Isso ¢
corroborado pelas proprias sensagoes, pois como poderia Epicuro sustentar-se nelas,
se negasse que o homem ¢é esse topos no qual a physis se revela? A ciéncia da physis s6
¢ ciéncia no homem e nao ha dado que contra-testemunhe isso. Tomemos o
argumento de Filodemo, no De Signis, o qual se baseia num antropomorfismo para

justificar o pensamento sobre os deuses, ao dizer:

221 Cf. Demetr.Lac. DFD; Demetr.Lac. AD .
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se é dos homens ao menos que partimos, teremos um justo fim com nossa
transposicao pois, a nosso ver, nada impede, por um lado, que pela sabedoria
pratica o deus se encontre assimilado nos homens, pelo motivo que o homem é o

unico dentre os viventes de nossa experiéncia a ser dotado de sabedoria pratica®??

Esse antropomorfismo gera consequéncias, dentre as quais a de que os deuses
sao apreendidos pela ¢poovnoig, e, por inferéncia, a falta de sabedoria pratica nao
poderia conceber o divino. Segundo Filodemo, a ¢podvnoic é o ponto de comunhao
com a sabedoria divina. Dito isso, vejamos o que sao as mpoAnyeig divinas. O
homem nao vé diretamente o deus para saber de sua existéncia ou de sua vivéncia,
porém, faz a experiéncia de caracteres, mesmo negativos, por oposi¢ao aos seus,
humanos. Esses elementos traduzem propriedades da divindade revelando seus
atributos. No testemunho de Cicero, podemos notar que ndo se trata de uma
experiéncia sensivel como ocorre com os simulacros dos solidos. Em um fragmento
Epicuro trata disso mais diretamente, dizendo: “Na obra Sobre os deuses diz sem
deixar espago para duvidas que o ser que possui uma natureza perfeita deve ser
perceptivel com o intelecto (voeicBat) e ndo ser concebido de fato como sensivel”?%,
Tanto no fragmento de Epicuro como na passagem do De natura deorum, as

neoANYels divinas sao consideradas em oposigao as sensagoes, e insiste-se no papel

222 Phld. De Signis 37

223 [¢v d¢] Tt ITeol Oe-

[V av]apdiAéktwg

[tiOe]tat tO TV

[pVowv] dvotrv

[¢xov delv] amav

[elvat volegov kalic-]

[OnTov] un voels-

[Bat toic] 6Aoig Phld. m. evoef. 133, 7 Go. (Epicur. Fr. [17] [4]).
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do intelecto para isso, o que leva a inferir que as mEOANPelg sobre uma natureza
bem-aventurada nao passam pelas sensa¢oes, mas sao de outra ordem, a conceptual.
Dai a tentagao de considerar os deuses como meros conceitos ou até imagens vazias,
nao fosse o caso de Epicuro trata-los como viventes, e ndao metaforicamente, pois ha

partilha com os homens, como, também, viventes.

Podemos ainda levar em conta a similitude epistemolodgica que carregam as
sensacOes e as prenogoes. As sensagoes podem servir de base para a compreensao
das mpoAnPeic dos deuses se sopesarmos os eidwAa dos sonhos, as imagens oniricas.
Desses eldwAa que nos chegam, alguns penetram a nossa mente sem passar pelos
sentidos e sdo naturezas verdadeiras, como ja atestamos em relagao a diversificagao
deles. A existéncia dos deuses e seu conhecimento partem de uma similitude desse
tipo de imagens. Como vimos, o epicurismo considera que os deuses sejam
impressos diretamente na mente humana sem passar pelos sentidos. Isso encontra
respaldo na teoria atomistica que, no epicurismo, tal como pode ser constatado em
Diogenes de Oinoanda, afirma haverem imagens sutilissimas que penetram nossa

mente e sdo, portanto, “natureza verdadeira” (pvoeig aAnOeic). Diz o fragmento:

e que as aparigdes (eikOvec kai pdouata) tem uma existéncia verdadeira
(Pvoec aAnOeic), os espelhos testemunhardo por mim. Pois, seguramente, isso
que eu digo ndo receberd nunca objecao pelo simulacro (eidwAov) que

emprestard juramentos para os espelhos.?**

224 Diog.Oen. fr. 9 1 6-7 (SMITH). Comentario ao fragmento pode ser encontrado também em LEONE,
G. Sc.Epicur. XVIII, p.80.
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O fragmento de Diogenes se opde a doutrina estdica que negava as visoes dos
sonhos, ao afirmar que o homem tem certas imagens impressas diretamente em sua
226)

mente e que elas sdo de natureza corpérea (cwpatiktv Gpvow??) e sutis (Aemta

Acompanhemos o fragmento de Diogenes e Oinoanda:

as aparicOes [oniricas] ndo sao sombras vazias tragadas pelo pensamento, como
créem os estdicos. E, com efeito, se eles dizem que elas sao «vazias» no sentido
em que elas tem uma natureza corpérea, mas de uma sutilidade extrema, que
nao recai sobre os sentidos, eles [se servem] de uma ma expressao, [pois seria
preciso] dizer [corporeas] enquanto elas sdo sutis. Se, por outro lado elas sao
«vazias» no sentido em que elas nao sao, sob nenhum aspecto, de natureza
corporea - e é seguramente isso que eles querem dizer, mais que a primeira coisa

- como o vazio poderia ser reproduzido como uma pintura? Que sao eles, entao?

As aparigdes tem seguramente uma composigao sutil que escapa a nossa visao **

O fragmento de Diogenes de Oinoanda, a partir da substancia sutilissima que
compoe as imagens, afirma sua corporeidade assumindo com isso que elas formam a
base para todas as representagdes. E a essa semelhanca que os deuses sao cogitados,
incluindo nesse rol, o modo de seu conhecimento. A representacio “bem-
aventurada” compativel com o conhecimento evidente que se tem dos deuses é uma
mEOAN YIS, assim como as fantdsticas imagens de sonhos sao um &eldwAov impresso
diretamente mente humana. Tanto as mpoANPelg como os eldwAa penetram a mente

humana sem passar pelos sentidos e sao concebidos verdadeiramente, sinal de que

2% Diog.Oen. fr. 10 1 11 (SMITH).
226 Diog.Oen. fr. 10 II 3 (SMITH).
227 Diog.Oen. fr. 10 I-1I (SMITH).
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sua natureza € corpodrea - de onde se exclui a imagem como um elemento vazio, ou
uma certa ilusdo ou alucinagao produzida pela prépria mente, como vimos acima
sobre o modo com o qual as imagens sao constituidas, na demonstragao dada pelo

proprio Epicuro em seu Peri physeos.

H4 uma diferenca entre estdicos e epicuristas que esclarece essa natureza
corpdrea e sutil constitutiva dos €ldwAx e que pode ser extensivo as mEoArpelc.
Smith?*® argumenta que, embora os estdicos sustentassem seu sistema com um apoio
corporeo, para eles, as imagens produzidas na mente - como nos sonhos, por
exemplo - sao duplicidades produzidas na propria mente, ndo tendo nenhuma
relacdo estrita com o mundo exterior, o que claramente difere do epicurismo. Para
compreender isso é preciso distinguir o que dizem os estdicos do que dizem os
epicuristas. Ha entre ambos uma sutilidade no trato das imagens oniricas, e para
abordar isso, seguimos a argumentacao de Smith®*, cuja distingao propde identificar
o que cada um deles sustenta como imagem. Para os epicuristas, elas sao tratadas
como paviacial, que quer dizer, “impressdes” derivadas das senso-percepgoes
dotadas de corporeidade e realidade, que, como vimos no fragmento de Diogenes de
Oinoanda s6 ¢ possivel representa-las devido a essa mesma corporeidade, pois sao

owpaTiKnV (OO, naturezas corporeas, bem como, ¢pvoeic aAnOeig, verdadeiras

228 Cf. SMITH, Martin Ferguson. DIOGENES OF OINOANDA. The Epicurean Inscription. Napoli: Bibliopolis,
1993 (Sc.Epicur. Suppl. 1), p.450.

229 Tdem, p. 450. Smith sustenta a distingdo tomando os fragmentos de estdicos e epicuristas. Para as
fontes do estoicismo: SVF 11 22.10-11; II 22.21-24.
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naturezas. No pensamento estdico, tais imagens nao sdao Qavrtaociai, mas
davtaopata, visdes “ficticias” da realidade ou duplicidades da realidade produzida
na mente e, como tais, vazias (kevat). Tal posi¢ao € diretamente contraposta ao
epicurismo, como apresentado por Diogenes de Oinoanda, no que segue: “So visions
are not empty illusions of the mind (keva oxwxypadnuata g dwavotac), as the

Stoics hold”230

Por isso, a realidade divina de que o homem tem conhecimento evidente
(évapync) pode ser atestada pelas imagens oniricas que cogitam esse tipo de
impressao. Seguindo o que diz a doutrina, a existéncia divina é também uma
realidade corpdrea, caso contrario nao teriamos nenhum elemento que nos
conduzisse a divindade, como pode ser inferido do mesmo fragmento 10 de
Diogenes de Oinoanda. Tendo em vista que as tooANeic dos deuses dizem respeito
a uma realidade corpdrea, podemos apreciar duas qualidades pelas quais os deuses

sao reconhecidos - a beatitude e a incorruptibilidade.

2.3.3 Os deuses: beatitude e incorruptibilidade

Duas especificagoes, que chamamos “notas conceptuais”’, sdao constantes no
discurso sobre a divindade, que sao indicadores seus: a beatitude e a
incorruptibilidade. Sabemos, por experiéncia, que a segunda nao diz respeito aos

homens, exceto equivocamente. Mas para os deuses as duas notas estao sempre

20 Diog.Oen. fr. 10 I 4-6 (SMITH).
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presentes. Sendo que da divindade conhecemos as notas adquiridas como mEoANYig,
e ndo sendo as MEOANYPeLc elementos fixos e rigidamente constituidos, elementos que
vao se constituindo em dependéncia de uma arte até serem por nds apreendidas em
consonancia com o que deve ser reconhecido, ha de se admitir uma margem para
erros enquanto misturadas as opinides. Assim, uma primeira recomendagao no trato
com as EOAN LS é servir-se da arte da distingdo. A primeira distingdo a ser feita ¢

das falsas opinides. Diz Epicuro na Epistola a Meneceu:

Primeiramente considera o deus como um ser vivente, incorruptivel e bem-
aventurado (pakdaglov), segundo o que sugere a nogao comum (KOLT| vONoLg)
do deus, e nao atribua a ele nada que seja estranho a incorruptibilidade ou
discorde da beatitude (paxapidtnrtog); em relagdo a isso, o conteido das tuas

opiniGes seja ao invés tudo aquilo que é capaz de preservar (PpvAdtterv) a

beatitude (naxagrotta) junto a incorruptibilidade.?*!

A insisténcia em ndo atribuir aos deuses o que lhes seja estranho é a
recomendacao para distinguir o que ¢ uma verdadeira nog¢ao (vonoig) da opiniao
(06&a) que se faz sobre ela. Como visto, a tentacdo de revestir a divindade com as
opinides, ou de aderir a algo que lhe é imprdprio, é grande, e, a primeira delas talvez
seja considera-la um elemento conceptual, pois assim, com menor dificuldade
extirpam-se as aporias concernentes a epistemologia. Podemos notar que é para a

nocao de pakapla que a nossa atencao se volta ao tratar da divindade. A apreensao

21 Tlowrtov pév tov Beov Loov adBagtov Kai pakdoov vopilwv, @g 1) kowr tov Beob vonoig
vmeyoadn, pndév unte e aPbagoiag AAAGTOOV UNTE TAC HAKAQLOTNTOG AVOIKELOV aAUTQ
MEOOATTE: MAV D& TO PULAATTELY AVTOD DUVAHEVOV TNV HeTa AdOaQoiag HakaQloTnTa meQL AVTOV
d0&ale. Epicur. Ep. [4] 123.
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da divindade se da pela apreensdao da paxagia, que seria uma espécie de contetido
das mpoAreig provenientes do divino. Para dizer o que é divino, ou nao, deve-se
preservar seu carater, de modo que, se a divindade fosse apenas um conceito
diriamos que divindade e beatitude se identificam, e, chamariamos o “deus” de
“bem-aventurado”, o que poderia nos causar equivocos diante da consideracao que
ha homens bem-aventurados. Ndo é a beatitude que faz o deus, mas o deus,
qualificado pelo atributo de bem-aventurado é apreendido como tal por este atributo.
Se esquematizarmos o0 modo como essa oA Pig do divino é por nds apreendida,
diriamos que ao falar o nome “deus” somos remetidos a um qualificativo essencial
que diz ser ele “bem-aventurado” e “incorruptivel”, e assim perceber que o contetido
da moAN g ndo é propriamente o deus, mas as razdes conceptuais que lhes sao
dirigidas. E como dizer “Socrates” e seu conteddo conceptual é “animal racional

vivente”. Ninguém toma o conceito pela coisa, mas a coisa pelo conceito.

Na Epistola a Meneceu, que acabamos de citar, a apreensao que o homem resgata
da memodria ao evocar o deus é “vivente, incorruptivel e bem-aventurado”. Esse ¢ o
conteudo da kowr) tov Oeov vonoig, isto €, da “nogao comum do deus”. Dessa
no¢ao, ou de seu constitutivo o homem nao deve se afastar. Afastar-se € sindnimo de
acrescentar opinides a uma nogao comum, em outras palavras, opinar sobre a
neoANPLg, quando o necessario € fundar as opinides sobre essas apreensoes. PPor isso,

todas as inferéncias que se faz sobre deuses, se ndao partem dessa no¢ao comum,
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predicados estranhos sao acrescidos a sua natureza, com isso, perturbagdes, que sao
tdo contrarias a beatitude. Se tais atributos sao preservados na divindade, e partir
deles garante a formulagao dos juizos retos, extirpa-se o risco das perturbagdes que
nos afastam da beatitude. Dai Epicuro dizer na obra Peri theon remetendo a
constancia das mpoAr el provenientes do deus: é um ser que nao tem perturbagoes

e nem as causa a outros:

que todo ser que pertence a espécie divina (Oewv) é superior de tal maneira a nao
provocar em nds nenhuma perturbacao, e que é desprovido de tudo o que causa
temor, e capaz de dissolver ou de compor em harmonia cada coisa hostil, nem é

impedido por nada na realizagdo dessas coisas, o diz na obra Sobre o0s deuses.?*?

Podemos corroborar nossa argumentacao com uma passagem da Epistola a
Meneceu, que, além de ser esclarecedora, indica a identificagdo da apreensdo divina

por meio desses atributos. Diz:

impio ndo é aquele que rejeita os deuses em que a maioria (MOAAwV) cré, mas
aquele cujas opinides (00&ac) dos muitos (MoAA@V) aplica aos deuses, pois nao

sao prenogdes (TtEOoATPelc) mas falsas presungdes (OmoAPelc Pevdeic) os juizos

232 [Tb]

Yoo twv [Oew]v k[at €i-]
do[c mav a]vumo[mtev-]
oV HaAA[ov 1uiv]

TEOG [Taxgaxnv etvat]
Kat anav [kabaodv]

TOU avTOg [de1voU]
naQaokev[alOpLe-]

vov Kal t0 [aAAOTOL-]

ov d[ia]JAv[oal te]

kat [ko]oun[oot mav]
K[ati]oxvov [ov-]

O[¢ k]wAvopue[vov]
TabTa TMEAT[TELY €V]

i [Tept Oewv [pnowv-] Phld. mt. evoep. 122 2 Go. (Epicur. Fr. [17] [3]).
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(&modéoeis) deles a proposito dos deuses?.

O conhecimento que se tem dos deuses, seja pelas opinides que se formulam
deles (d0&at), seja nos juizos, nas constatacdes emitidas sobre eles (dmoddoelc),
como na possibilidade de rejeita-los por meio de uma falsidade, devem fundar-se nas
MEOANYELS, caso contrdrio incorre-se numa VtoAPels Pevdeic. Considerando isso,
vejamos a andlise de Glidden®*: nela, as oA el s6 podem ser “categorias” se
forem identificadas ou assemelhadas as aioOnoeig, mas jamais as nogdes. Porém, o
que encontramos na Epistola a Meneceu nos diz que a mooAnNPic é um modo de
conhecimento distinto da aiocOnoic, que, como verdade, remete a um conhecimento.
As dO&at e as dmopaoels sao mEoAN el seguidos de modo correto, e caso ndo sejam

corretas, sao ditas oA YPeLg Pevdeig, falsas presungodes.

Sabendo que os deuses estao na natureza humana como mpoArels, ha uma
outra ressonancia de sua verdade. Eles nao s6 sao apreendidos por seus atributos,
como jamais sao expressos como falsas impressdes ou falsos juizos. Esse passo foi
percorrido por Anke Manuwald que bem o demonstrou em sua tese sobre as
neoAN el provenientes dos deuses, ao dizer que o elemento definitorio para sua

consideragdo, na verdade, sdo a paxaguitng e a adpOagoia®®. Isso quer dizer que a

28 qoePng d¢ ovX O TOUG TV MOAA@WV Oeols avap@v, GAA" O Tag TV MOAA@VY doéag Beolg
TMQOOATTWY. OV YoaQ MEOANpelc eloiv AAA" UmoAreic Pevdeic al twv mMoAA@v UméQ Bev

amodpaocelc. Epicur. Ep. [4] 123-124.

2% Cf. GLIDDEN, D.K. Epicurean Prolepsis, Oxford Studies in Ancient Philosophy. Oxford: Oxford
University Press. I1I/1985, p.175-217.

25 Cf. MANUWALD, A. Die Prolepsilehre Epikurus. Bonn: Rudolf Habelt, 1972 apud
HAMMERSTAEDT, J. 1l ruolo della mogoAns epicurea, in: GIANNANTONI; GIGANTE. Epicureismo
greco e romano. Napoli: Bibliopolis, 1986, p.235-236.
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“beatitude” (paxkaQOTng) que perseguimos nesse trabalho é a confirmagao da
verdade enquanto EoANPic proveniente dos deuses, e encontrada como predicado
da humanidade. Dito isso, ndo € dificil perceber que a beatitude (uaxagoTng), que
de certo modo é perseguida por todo homem enquanto realizacao de sua vida - tal
como encontramos na Epistola a Meneceu a respeito do principio e o fim da paxaoiwg
(nv -. é o conceito que se apresenta como uma mEOAN YIS da vida divina e que é
partilhada pelos homens. A pakagiotng revela a verdade divina como mooAnNyig,
enquanto o que é expresso pela multidao seja como d0&at seja como amopaoels que
nao correspondem a sua beatitude pertencem a ordem das VoA Peic Pevdeig, da

falsidade nesse assunto.

Toda mooAnYic tem origem na coisa, e com os deuses nao ¢é diferente. Isso
significa, mais uma vez, que eles ndo sao nogdes ideais, nem transcendentais
geradores e mantenedores da physis, nem ha resquicios de imagens miticas: sao
corporeos. Tal como ja foi notado, ha uma mpoAnYPic do deus que, em certo grau
implica na consideragdo do nome. O livro XXVIII do Peri physeos**® apresenta como
uma de suas problematicas o papel da linguagem na relagao com as coisas, problema
esse reconhecido por David Sedley, seu editor: “ele reconheceu que as questoes,
quando dizem respeito ao perceptivel ou ao imperceptivel, deve sempre reverter

para o significado das palavras...”?”. Ali é possivel perceber nado sé a relagao que

2% SEDLEY, David. EPICURUS. On Nature - Book XXVIIL. in: CErc. 3/1973, pp. 5- 83.
27 Idem, p.15.
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existe entre as coisas e as palavras, mas também que a investigacao se dirige ou as
coisas ou as expressoes. Na reconstitui¢do do pensamento epicurista, a exigéncia das
expressdoes e a precisao da linguagem sao apontadas como necessidade para a
constitui¢do da doutrina, o que vem atestada pelo uso e relevo dados a mEOANYPIC no
livro XXVIII do Peri physeos. Ai se distingue o uso da terminologia com que se
exprime a coisa e 0 que a coisa é para o pensamento (EOANYPIc) *. Nesse sentido ha
uma perfeita consonancia entre a mpwtov évvonua e a MEOANYIc. Para Sedley, a
mEOANYPIc tem uma extensdo maior que sua referéncia verbal, pois o que
expressamos € uma parte de todo o constitutivo da coisa, a0 mesmo tempo que € a
prépria coisa em nds. Diz ele: “o ponto de Epicuro é que, no momento em que se
referia ao que poderia ter sido expressado pelo mesmo pensamento, mas nao usou a

mesma terminologia para expressa-la. Dizendo isso, ele expressa o termo

77239

TEOANYPIS

A exposicao sobre a moANPig é colocada ao modo do discurso, de modo a
tentar encontrar uma razao por meio da presenca de um nome que remete a
significados. Todavia, ndo nos encerramos ai. Seguimos dizendo de que modo tais

QoA LS vem a nds e assumimos um certo padrao interativo? no qual os atributos

238 Epicur. On Nature XXVIII (SEDLEY), Fr. 12 col. IIl (PHerc. 1479/1417), in: CErc. 3/1973.
2% SEDLEY, David. Epicurus. On Nature - Book XXVIII. in: CErc. 3/1973, p.60.

240 Esse termo “interativo” foi extraido da anélise de Kany-Turpin que diz: “le systéme est pour ainsi
dire interactif”. Interessante o termo utilizado, pois remete ao modo como as aporias na relacdo
Candnica-Physiologia podem ser resolvidas. KANY-TURPIN, José. Les dieux: représentation mentale
des dieux, piété et discours théologique. in: GIGANDET; MOREL. op.cit., p.154.
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sdo assumidos, de modo a intercambiar a Epistemologia e a Fisica. Para passar da
ordem do discurso a existéncia fisica dos deuses, vejamos o que diz o fragmento 19 ja

tratado sob o aspecto da Fisica:

na verdade uma (natureza) que funda o seu subsistir (Otd@xovoa) no principio
de semelhanca (dos elementos dos quais é composta) goza, eternamente, perfeita
(téAewxv) felicidade, pois as unidades que sao constituidas dos mesmos
elementos (ototxelwv), ndo menos que aquelas que sdo formadas de elementos

semelhantes, podem existir, e vem admitidas por Epicuro, como descreve na obra

Sobre a santidade.?*!

O raciocinio inferencial utilizado por Filodemo, no De Signis, € assumido pelo
epicurismo por meio de um antropomorfismo, a natureza divina por sua constitui¢ao
elementar. Na physis, naturezas constituidas por elementos semelhantes também
existem, e infere-se que tais naturezas assim formadas tém proximidade com a
divina. Se a constituicao da natureza das coisas semelhantes nao condiz com a
perfeita felicidade, s6 uma natureza incorruptivel é feliz e pode gozar da perfeita
felicidade. Ora, a natureza humana pode ser feliz se houver nela a semelhanca

elementar, mas nao é incorruptivel.

Kany-Turpin*? aponta um argumento novo, ao apresentar um texto de Cicero,

#L dvvatar yaQ €k TG OpoOTNTOg UMAQXoLoa dawviov Eéxewv TV TéAelav  eddaupoviay,

EMedNTIEQ OVX NTTOV €K TV AVTAV 1) TWV Opoiwv otolxeiwv év[o]tnteg amoteAeioOat dvvavtat
kat U1to tov Emikovoov kataAeimovtal, kaBdmeg év twt ITepl 600tnTog avtotata. Phld. . evoef.
110, 4 Go. Epicur. Fr. [19] [4] (= 40 U.). Assumimos para o fragmento as notas de Arrighetti para versar
o texto.

22 KANY-TURPIN, José. op.cit., p.157.
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no qual destaca a isonomia®® da physis, que resumimos a seguir: a isonomia quer dizer
a “distribuicao igual” e € essa distribui¢cao que ocorre na natureza. Se h4 um nimero
incomparavel de mortais, tem de haver uma quantidade nao inferior de imortais, e se
as causas de destruicao sao incontaveis, as de conservacao devem ser infinitas. Entre
o perecivel e o imperecivel deve haver isonomia para que a physis se mantenha.
Lucrécio diz que ha um principio de compensagao no todo, o que pode ir ao encontro
do argumento ciceroniano. Do fragmento e do argumento de Cicero infere-se que a
natureza divina nao so é existente, como também goza da perfeita felicidade, pois de
elementos semelhantes nao hd o que padecer, e assim, o prazer ¢ seu estado

permanente. Vejamos, entdo, como isso € tratado por Epicuro.

2.3.4 A vida de maximo prazer.

No fragmento de Filodemo encontramos: “para Epicuro na obra Sobre os deuses
0 ser que por natureza tem uma constituicdo ndo sujeita a fragilidade (&gOevn) é
sindnimo da natureza divina (O¢iat), o ser que cuja natureza é privada da dor”?*.
Epicuro diz que é devido a sua constituigao que os deuses nao sofrem, pelo contrario,

a natureza privada de dor ndo possui fraquezas. Se € pela constitui¢ao elementar dos

23 Cf. Cic. ND 1, XIX, 50.

24 PEru]kovowt ' év

[t ITept O]ecwv O pn

[ve pocler v dc-

[Oevn) n]év ovvko[low]

[€xov], ov[v]w[vupov d¢]

[t Oeiad] kat O un) TG

[dpVoewe OV] petexov-

[ong T@]v aAyndo[vwv] Phld. mt. evoef. 137, 17 Go. (Epicur. Fr. [17] [2])
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deuses que sejam isentos de debilidades, fraquezas e, consequentemente, dores, s6
lhes resta gozar eternamente dos prazeres. Considerado uma das afeccoes
primordiais, no sentido de fazer-nos conhecer as coisas, s6 o prazer, e nao a dor, é co-

natural, sendo assim, s ele pode permanecer sempre junto aos deuses.

Ha uma consequéncia gnosioldgica dessa afirmacao: nada pode ser
acrescentado aos deuses: além de gozarem do maximo prazer, nada pode desvirtuar
seus atributos essenciais, o que seria reduzir os deuses a aspectos humanos. Lucrécio

alerta:

estas coisas, se nao rejeitares da tua alma e distante descartares, o pensar coisas
indignas dos deuses e estranhas a sua paz, os desejos santos dos deuses por ti

tantas vezes ultrajados®®

Os homens assumem, portanto, coisas prazerosas e dentre elas distingue quais
prazeres sao elegiveis e quais devem ser evitados. H4 intérpretes que indicam o
“calculo” dos prazeres, o Aoyiwoudg, no qual nao adentraremos. Porém, vale dizer,
que para o homem o Aoywopog deve ser aplicado tendo em vista a distingao dos
prazeres diante das afecgOes. Isso ocorre pela constituigao fisica e sua mutabilidade.
Sendo assim, para os homens ¢ preciso uma clareza de qual seria 0 maior prazer a ser
eleito, visto que nao é entre dores e prazeres que o homem elege apenas, mas entre os
proprios prazeres que sao distinguidos por ele. Para os deuses, que nao tém tais

afecgOes, o prazer maximo ja é seu proprio estado, de forma que equiparam-se sua

25 guae nisi respuis ex animo longeque remittis / dis indigna putare alienaque pacis eorum, / delibata deum per
te tibi numina sancta. Lucr. VI 68-70.
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incorruptibilidade e beatitude. Epicuro afirma, segundo Filodemo: “chama a vida da
divindade (Oew0tnTog Blov), na obra Sobre a santidade, a mais doce e a sumamente
bem-aventurada (pakagQuotatov) e a reputa capaz de preservar-se de tudo o que é
impuro”*6. O que é o prazer segundo ele? A eliminagdo de toda a dor. Por isso a

divindade goza da “perfeita felicida”e”, da “beatitude” e do maximo prazer.

Considerados tais pressupostos, ha uma ultima observagao. Dentre os papiros
de Oxyrhynchus, um dos encontrados foi classicamente considerado de Epicuro.
Certamente sua autoria é discutida, pois nao ha grandes indicios que confirmem sua
autenticidade. Todavia, uma nota do editor diz: “o autor foi provavelmente um
Filosofo epicureu, possivelmente Epicuro mesmo que escreveu meol Oewv e meol
6010t 105" . Note-se que nao é o problema da autoria que nos interessa, visto que
estd aberta essa questao: pode ser do proprio Epciuro ou de um epicurista, pois
escreveram sobre os deuses e sobre a piedade. Vejamos o que diz o excerto da parte

mais clara:

nado mais, por Zeus, quando um ou outro fala, ao contrario, assim: «temo todos os
deuses que reverencio, e desejo fazer para eles holocaustos e liba¢des». Pois ainda

que uma tal pessoa seja, as vezes, mais refinada que outras, ndo ha ainda, nessa

246 o[ Ael] O¢ kil TOV

O[e0]mtoc [PBlov 1)-]

dlotov kal plakagt-]

wtatov &v [twl] ITe-

ol oot T[og Kai]

[K]ata&iot malv p-]

aov pvAdt[tecOat] Phld. mt. evoef. 122 17 Go. (Epicur. Fr. [19] [2]).

247 GRENFELL, B.P. (ed.). The Oxyrhynchus Papyri (volume 2). Londres: The Offices of the Egypt
Exploration Fund, 1899, p.30.
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perspectiva, uma base firme para a piedade (evoefeiag). Meu amigo, considera
que € a suprema beatitude (Lakaguwtatov) que propriamente distingue a mais

excelente das coisas que podemos pensar entre as coisas existentes. Admira esta

distincao, e a reverencie sem medo.?*

A questao da autoria s6 interessa dado que o fragmento apresenta uma nogao
tipicamente epicurista: a paxagiotnc. No centro da citagao exalta-se o atributo tao
caro aos epicuristas, comumente ignorado nas interpretacdes, que € o atributo central
de nossa tese: paxapdtnc. No fundo, é ela uma das garantias de autenticidade do
fragmento papiroldgico. E claro que a devida conexdo desse atributo com a vida
divina, ao dizer da qualidade dos deuses a que se deve invocar mais do que
“holocaustos e consagracdes”, sustenta sua credibilidade. O convite a verdadeira
piedade, e00éPeir, é o objeto a ser perseguido, pois sua base repousa na
Hakapotne. Isso posto, o que é possivel aprofundar mais sobre essa beatitude,
HakaQloTng, qual o seu carater constitutivo? Por que € um atributo comum a homens

e deuses, e qual a natureza dessa atribuigao.

248 POxy 215.
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CAPITULO III

Maxalotng: nocao e teologia

Tendo cogitado alguns aspectos imediatamente relevantes para nos, vemos que
eles se relacionam com o atributo que perseguimos, a pakaQLotng, e vemos que, de
algum modo, corroboram a tese de que a beatitude é um qualificativo divino e
humano, tendo em vista que para o homem ela é o predicado divino que o homem
busca realizar segundo a physis. Tal intento, para o homem, desenvolve-se por meio
do reto conhecimento segundo regras (epistemologia), da reta compreensao da
natureza (physiologia) e da reta compreensao dos deuses (Teologia). Considerando
que o meio que temos para conhecer as coisas provenha das sensag¢oes, admitidas sob
um amplo aspecto que envolve a “tipologia” das impressoes, e que elas sdo critérios
de verdade, sem as quais nada é possivel dizer sobre a realidade; que o fim do
conhecimento, e em suma, de seus pressupostos e de tudo o que envolve a natureza é
a vida bem-aventurada. Considerando, ainda, o que diz a Epistola a Meneceu: “0s
deuses existem e o conhecimento que temos deles é evidente (évagync)”?¥; o
principio elencado no inicio da Epistola a Herddoto de que as palavras devem ter ao
qué se referir: “primeiramente, 6 Herddoto, é preciso ter bem claro aquilo que esta

77250

sob as palavras”>”, e que o fato de ser possivel referir-se aos deuses com seus

29 Qeol pév Y elotv: Evagyns Y&o adt@v €0ty 1) Yvawols. Epicur. Ep. [4] 123.

20 TTpwrov pév obv T Urotetarypéva toig GOGYyyols, @ Hoddorte. Epicur. [2] 37.



138

atributos ou representa-los é um indicio de que os deuses sao realidades existentes e
corporeas. E, enfim, considerando que os deuses sdao bem-aventurados e que o
escopo da vida do sabio, de sua investigacdo cientifica, do perscrutamento da
natureza, da busca de uma vida em consonancia com a physis, da libertacao das
perturbagdes, nao é outro sendo a paxagiwg Cnv, a vida bem-aventurada, vejamos a

natureza desse conceito pakaLotng, tao central para nos.

Para conduzir o discurso e elucidar a centralidade do conceito percorreremos o
seguinte caminho: primeiramente permaneceremos detidos sobre a constituigao
conceptual da poaxapdtng, fazendo uma reconstituicio da nogdo na tradigao
religiosa grega e filosofica, e avaliando a utilizagao do conceito dentro do epicurismo.
Num segundo momento, veremos o conceito por meio de suas notas atributivas. A
seguir, nosso intuito é o de esclarecer por qué a atribuigao pertence a natureza divina

e a natureza humana, avaliando a natureza da predicacao.

3.1 A constituicao conceptual da pakagotng

Ao tentarmos uma arqueologia conceptual, devemos percorrer duas vias, a
primeira que se detém sobre a elaboragao da tradigao mitico-poética e a segunda
sobre a tradicao filosofica. Assim, podemos verificar como o conceito é recebido por

Epicuro.

Maxapta /| paxapiotng diz respeito a uma certa propriedade divina,

caracterizando-os a si mesmos ou fazendo caracterizar os benesses deles
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provenientes. Por ser um atributo divino, é um termo que foi correntemente aplicado
ao ambiente de culto, das preces e invocagoes da divindade, constituindo o ambiente
da piedade. Em geral o termo ¢ traduzido nas nocdes de sempiternos, sempre-
viventes, os que permanecem para além das mudancas ligadas ao mundo dos

mortais, felicidade completa, imortalidade.

Em Homero e Hesiodo é comum o termo paxapla, beatitude, aparecer no caso
genitivo, o que exprime a especificidade do divino e sua correlacao estreita com o
termo 0edc, deus®'. E divino por principio e aparece como um modo de
distanciamento ou de separacao do mundo dos mortais. Também aparece coligado

ao termo aBavaoia, imortalidade?®?

, que, de maneira mais acentuada distingue os
mortais dos imortais. A divisao feita entre esses dois grupos, mortais e imortais, por
meio do atributo pakagiac pode ser percebido também por um recurso a
grandiosidade divina, péyac®3, em distingdo da fragilidade ou limitagdo dos
homens. Uma outra especificidade vem aderir significacao ao termo, indicando a
permaneéncia divina frente a mortalidade dos homens, expresso pelo termo aiev
¢ovtec®, os que sempre sdo. Algumas vezes, a partir de Hesiodo, o termo pakagia

77255

vem exprimir e substituir o termo “deuses”*>, outras, dissociado de termos

B1Pp ex. Hom. II. I, 339.
2P, ex. Hes. Op. 135-136.
23 P, ex. Hom. Od. VI, 154.
4 P, ex. Hes. Th. 33.

25 P ex. Hes. Op. 549.



140

qualificativos - aBavaoia, péyag, aiev eovteg - refere-se homens, porém nunca

como propriedade dos mortais.

Nas tragédias, predominantemente em Euripides, beatitude é a propriedade
divina que distingue deuses dos mortais. Todavia, uma observagao digna de nota
para as tragédias ¢ o modo de emprego do termo ao deslocar o valor das benesses
para as a¢oes dos homens, relativizando os favores divinos. Os esforgos dos homens
sdo mais valorizados que a beatitude divina. Entre os oradores, nao fosse o verbo
Hakapllw, o termo seria inexistente. Todavia, o verbo ndo expressa nem um
qualificativo divino nem um qualificativo humano, mas apresenta agoes de

felicitacao.

Sob esse contexto, a imagindria grega relativa ao termo paxaoila tem referéncia
no mundo divino e nas propriedades de plenitude, grandiosidade, perenidade,
existéncia numa vida continua. Platao e Aristdteles tomam o termo distinguindo o
que ¢é possivel para os homens do que € proprio dos deuses. Parece ser comum aos
homens desejarem tais caracteristicas divinas e € isso que impulsiona a imaginaria no
desejo de imortalidade e perenidade propria dos deuses. Quando aplicada por Platao
ou por Aristételes é distinguida da evdaipovio: os homens podem ser “felizes”,
porém, nao “bem-aventurados”. A nogao de pakagia como sentido divino tem
aspectos de plenitude que nao requer “preenchimentos” sendo sindnimo de

autonomia e de tranquilidade. O termo chega em Epicuro com toda essa carga
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semantica e €, por ele, aplicada aos homens, como se fosse possivel a eles serem
“deuses”. Por que Epicuro emprega tal nogao como atributo partilhado, uma vez que

isso parece se aproximar mais dos desejos da opinido da multidao, é o que veremos.

3.1.1 Consideragoes preliminares

Muito tem a nos dizer a palavra pakagio se consideramos sua etimologia e o
modo com que foi empregada em Homero, sobretudo se levarmos em conta o limite
existente entre a filologia e a historiografia filoséfica apontado por Livio Rossetti**®. A
nocao geral tende a expressar o deus e sua vida, a posse da felicidade no estado
maximo. Todavia a etimologia ndo soluciona os problemas conceptuais. Ha uma
tensao posta entre a etimologia e a nogao na filosofia. A primeira fornece elementos
para compreender sua origem, sua constitui¢ao, porém é a segunda que apresenta,
entre problematizagao, ilustracdo e elucidacdo, seu significado e constitutivo
conceptual. Entre a etimologia e a filosofia temos uma tradicdo que sustenta um
sentido. A génese do termo, como de tantos outros termos gregos, encontra-se em
Homero, que é o primeiro a fornecer dados a lingua. Nao queremos dizer que a
génese explique por si s6 o que trataremos em Epicuro, porém a filologia pode
contribuir com a filosofia por estar na raiz de seu vocabulario. Exemplo disso é o que
se encontra na hermenéutica, inclusive de autores recentes como Nietzsche ou

Heidegger. A tentativa de compreensao de conceitos filosdficos demarcados em

2% Cf. ROSSETT], Livio. Introdugio a filosofia antiga: premissas filolégicas e outras “ferramentas de trabalho”.
S3o Paulo: Paulus, 2006.
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alguns autores da histdria da filosofia, cuja interpretacdo de certos significados ja
foram firmados pela tradigao constitui-se algumas vezes problema, pois ficamos

restritos a um paradigma de interpretagao sedimentado pela historia da filosofia.

A versao corrente que poakagio / pakaQuotng recebeu é “bem-aventuranga”,
“felicidade”, “bela/boa-ventura” e “beatitude”; o uso dessa traducgdao nos autores
modernos propde distinguir o que € proprio da realizagao da vida humana e o que ¢é
préprio da realidade divina. O termo parece sempre estar ligado a uma ideia geral de
Bem, traduzindo o que é favoravel as coisas divinas, ou provenientes dos deuses.
Nisso encontra-se a primeira dificuldade: qual o melhor sentido que se adaptaria a

versao de pakagio / paxaQlotng ?

A raiz principal de paxaoia e pHakaQlOTNg € pakag, quase sempre empregada
no genitivo plural no periodo arcaico para se referir aos deuses, indicando a
divindade, essencialmente. A forma do nominativo, pakdolog, indica o “bem-
aventurado”, o “favorecido”, o “distinguido por seus pares” ou o “privilegiado dos
deuses”?’. O grego apresenta nuangas no uso do termo que nos indica o “mais ou

menos provavel” para traduzir paxagia, o que nos obriga a recolher varios de seus

27 As grandes referéncias etimoldgicas em Chantraine, Bailly e Liddel-Scott-Jones (LS]) sao

concordantes em admitir que o substrato de pdkap sempre é divino, mesmo no uso do verbo
HakapiCw traduzido por “felicitar”, “julgar feliz”, “estimar feliz”, “estimar alguém feliz de alguma
coisa”. Bailly usa como primeira opg¢ao o termo bienheureux, e chega a dizer que é sinénimo dos deuses
quando estes sdo designados pelo uso do termo. Chantraine também relaciona o termo com
bienheureux e LS] distingue outras aplicagdes e possibilidades de tradugao, como “the blessed ones”,
por exemplo, ao traduzir o canto X da Odisseia. Cf. CHANTRAINE, P. Dictionnaire étymologique de
langue grecque. Paris: Klincksieck, 1999, 1968; BAILLY, A. Dictionnaire Grec-Frangais. Paris: Hachette,
2000; LIDDELL-SCOTT-JONES (LS]J). A Greek-English Lexicon. Oxford: Clarendon Press, 1986°, 1932.
Também: LSJ: consultado em Perseus Digital Library no sitio: http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?
[=ma%?2Fkar&la=greek#lexicon em 09 de maio de 2012.
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empregos. O primeiro deles é a identidade divina que serve de referéncia para todas
as traducdes, porém, mesmo tendo esse parametro encontramos, ainda que de
maneira esparsa outros usos que s podem ser aplicados analogicamente, tais como,

77258

chamar um basileu de homem “bem-aventurado”~®, ou designar pelo mesmo termo

259 Como toda

um oasis no deserto, como fara Herddoto mais tardiamente
dificuldade dizermos que nao ha um conceito que equivalha a amplitude de
HaKaQLOTNG e possa traduzi-la essencialmente. Nesse sentido, varias formas podem
ser propostas, todavia parecem, as vezes, ineficazes. Sabemos da limitacdo em versar
o grego para a lingua moderna, porém, pensamos ser necessario admitir um termo,
mesmo com as limitacbes de nossa lingua, para que haja um minimo de
concordancia. O termo que nos parece mais cabivel é “beatitude” ou “bem-
aventuran¢a”. Ha duas razdes principais: a distingdo grega para os géneros de

felicidade - paxkagia e evdapovia - e a utilizagdo da traducao feita em lingua latina

por um dos autores cléssicos, Cicero®®.

a. A versao latina para paxaoto / pakaglotng

Cicero é apontado por Hermann Usener no Glossarium Epicureum na
transposi¢ao do termo para a lingua latina, o que ndo podia ser diferente, tendo em

vista os varios termos versados por ele, recolhidos dos autores gregos. A tradugao de

258 Cf. Hom. I1. 111, 182.
29 Hdt. 3,26, apud L], op. cit., p.1073.
260 Cjc. ND 168 e Cic. Fin. II 88.
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Cicero para 10 pakdaoov é o beatum®!. Destacamos duas passagens, uma no De
natura deorum que diz: “com qual das duas palavras, bem-aventurado e eterno, vds,
entao, significais a divindade?”?%2. A outra, no De finibus bonorum et malorum, como
segue: “por que Epicuro diz sempre que se chama deus bem-aventurado e eterno? Se
lhe tirar a eternidade, por que havera de ser Japiter mais beato que Epicuro, uma vez

que ambos gozam do sumo bem, isto é, do prazer?”
b. Ponderagdes sobre a evdatpovia

As linguas modernas traduzem por “felicidade" os termos pakapia e
evdawpovia. Cada um dos termos, na tradigao filosofica grega, foi distinguido com
exatidao. Aristoteles, por exemplo, diz: “a atividade de deus que significa beatitude
(HakaQuOTNTL) Vvird a ser uma atividade teorética. Assim, entre as atividades
humanas, a mais proxima a essa serd a mais feliz (evdatpovikwTAT) %, O uso de
bem-aventuranga, beatitude, felicidade sdao aparentemente sindbnimos de paxagia,
porém, o grego os distingue.

64 empregando o termo como utilizado

Epicuro usa evdatpovia algumas vezes?
por Aristoteles, dizendo: “é preciso cuidar de tudo o que produz felicidade

(moovvTa v evdatpoviay), pois, € verdade que quando ela esta presente temos

261 U. GE, vocabulo pakdoiog, pakagiwg, p.415.
262 ybi igitur illud vestrum beatum et aeternum, quibus duobus verbis significatis deum? Cic. ND 168
263 Arist. EN X 1178 b 21-22.

24 Epicur. Ep. [3] 116; Ep. [4] 122; Ep. [4] 127; Sent.Vat. [6] 33; Fr. [19] 4,8; Fr. [27] 1,9; Fr. [31] 15,10; Fr.
[34] 32,5.
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7205 A retomada

tudo, enquanto se ela esta ausente tudo fazemos a fim de poder té-la
da nogao aristotélica é feita, nao com o intuito de concordar com o filésofo do Liceu,
mas para estabelecer o distanciamento com o tipo de felicidade que Epicuro quer
tratar. Na sequéncia, a nogao que visa é relativa aos deuses e o termo evdaovia €
abandonado em detrimento do emprego do termo paxapia. Para Aristoteles, o
centro de sua Ethica Nicomachea estd na nogao de evdatpoviae com todos os seus
problemas relativos. No inicio, propde a persecucao desse fim, dizendo: “se ha algum

266

fim para todas as agOes, isso vird a ser o bem realizdvel por meio da agao”*°,

apresentando, com isso, evdatpovia como o bem desejavel e realizavel.

De Heer?’, ao investigar sua semantica mostra como sdo termos distintos.
Evdaupovia é utilizada para se referir a uma espécie de “boa-fortuna”, “boa-sorte”,
ter um “bom-daimon”, chegando a designar a opuléncia ou a prosperidade de alguém
ou da casa, como aparece no Hino a Atena: “Salve, deusa! E da-nos sorte e
felicidade”?®, compreendendo “felicidade” como uma certa “prosperidade”. A
primeira ideia de evdaipovia € “boa sorte” ou destacamento reconhecido entre os

pares, sugestivo de prosperidade e de fortuna, nocao proxima das atividades

265 eAetav oLV XN T TOLOLVTA TV €VdALHOVIAY, €l TTEQ MAQOVANG HEV AVTIG TAVTA E€XOUEY,
ATOVONNG O& MAVTA TIQATTOLLEV ELG TO TarvTnVv €xewv. Epicur. Ep.[4] 122.

266 Arist. EN 17 1097a
267 DE HEER, Cornelis. MAKAP-EYAAIMON-OABIOZ-EYTYKHZE (A study of the semantic field denoting

Happiness in Ancient Greek to the end of 5th Century b.C.). Amsterdam: University of Western Australia
Press in association with A. M. Hakkert Pubblisher, 1969.

268 Xaige Oec, dOg O appt toxnVv evdapoviny te. h.Hom. 11,5. “Prosperity” é a versao inglesa de
Martin West para evdatpovinv. Cf. Homeric Hymns - Homeric Apocrypha - Lives of Homer (edited and
translated by Martin L. West). London: England, 2003 (The Loeb Classical Library).
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humanas e da sua possibilidade de satisfacao. Com esse mesmo sentido encontrado
nos hinos homéricos percebemos concordancia no texto do historiador Herddoto. Ele
aplica a nogao de evdatpovia ao relatar a histdria dos persas e fenicios, descrevendo
que em um tempo os grandes sdo uns e, em outro tempo, sdo outros. Nunca a
“prosperidade” e a “fortuna” continuam no mesmo lugar, mas mudam de posigao.
Essa fortuna que ora estd associada a um povo, ora a outro, ora faz de uns,
vencedores, ora outros, é por ele designado como eVvdaipovia®®, pois faz parte das
conquistas dos mortais: é a prosperidade que muda de lado do mesmo modo como
se mudam certos costumes dos povos, com um carater transitorio e dependente de
conquistas. No seu constitutivo é formado pelas particulas “ev”, associado a algo que
¢ “bom” e a daipwv que indica a divindade, porém nao a divindade personalizada
indicada por Oeoc. Aailpwv € um poder divino, a deidade, a destinagdo dos homens e
sua sorte; € uma espécie de “génio” que medeia deuses e homens, podendo tanto ser
bom quanto mau no que se refere ao lote de cada homem. E um poder divino que
aparece aos homens como divindade e destino particulares. O daipwv nunca é objeto
de culto, mas de respeito e perguntas. Disso decorre a evdaovia, revestida do
sentido de boa-fortuna presente entre os homens, sinal de aquisi¢ao e conquista ao

tragar o destino. Propriamente se diz da evdaipovia, apds ser identificada com um

determinado ethos, um carater. A opuléncia é, uma parte objetiva, da felicidade

269 Hdt. 1,5. Numa outra passagem, ao relatar problemas e conquistas na Jonia, fala de Mileto e Naxos
e utiliza a mesma nogao de prosperidade para designar a evdapovia. Diz: “Naxos superou todas as
outras ilhas em prosperidade, e por volta do mesmo tempo Mileto, no auge de sua fortuna, era a
gléria da Jonia.” Hdt. 5,28.
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adquirida. Herodoto mostra que uma cidade é visada pelas caracteristicas superiores
em relacdo a outra, somando-se a isso riqueza e vitoria que alcancam por meio da
guerra e de seus espolios. O mesmo acontece com os homens, e por isso, sendo a

cidade feliz, seu povo é feliz.

Quanto a paxapia dizemos ser uma felicidade mais carregada da permanéncia,
do que a transitoriedade revelada pela evdaipovia. De Homero a Epicuro, paxagia
foi amplamente empregada para indicar plenitude, cujo referencial sao os deuses. A
primeira sentenca das Kyriai Doxai, apresenta a palavra paxaouotng ao lado do
termo dpOapoia, um termo de semantica inédita para o mundo grego, distintivo de
incorruptibilidade, de imperecibilidade. Literalmente, quer dizer “privado da
pestiléncia”, de onde decorre a ideia de “nao-corruptivel”. E um termo extraido da
medicina arcaica, desenvolvido como nogao dentro do epicurismo, embora esteja
presente em Aristételes. E um termo recorrente em todo o epicurismo e indica o que

nao pode desfazer-se em sua estrutura atomica.

Na primeira sentenca das Kyriai Doxai Epicuro diz: “o ser bem-aventurado e
incorruptivel nao possui aflicdes e nem as causa a outros. Assim, ndo esta sujeito nem
a ira e nem a benevoléncia. Essas coisas, de fato, sdo proprias do ser débil”?”°. A
pergunta que cabe é: quem ¢ o “bem-aventurado” e quem € o “incorruptivel”? A

maxima diz que essas nog¢des sao de um ser que nao tem fraqueza ou debilidade, mas

20 To paxéoov kat &dOBatov olte avTd MEAYHata éxel oUTe GAA@ TaxQéxelr OTe OUTE OQYAIS
oUTe XapoL ovvéxetat év acBevel Yoo mav to tolovtov. Epicur. Sent. [5] L.
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nao afirma que isso é proprio dos deuses ou de qualquer outro ser, esquivando-se de
nomear quem € o possuidor de tais atributos. A maxima, ao omitir o sujeito, deixa ao
intérprete a dupla possibilidade de atribuigao: aos homens e aos deuses. A tradicao
interpretativa nos leva a concluir que essa maxima se refere a divindade, mas nao é

isso que o texto diz, exatamente. Sendo assim, o que diz a tradicao interpretativa?

3.1.2 Aspectos historico-filosoficos do conceito

De Homero a Aristoteles o termo ndo parece ter sofrido grandes variagoes,
exceto pequenas nuangas que vao se somando. Seja em Homero, em Hesiodo, nos
Hinos Homéricos, nos liricos como Pindaro, nos trdgicos como Euripides, e na
filosofia de Platao e Aristoteles, a nogao geral do termo pakagta designan os deuses
e os favores deles oriundos, sendo o nticleo de seu significado um certo carater de

plenitude, e as vezes os homens.

a. Homero

O termo genitivo plural pakagiot é bem comum em Homero?!, seja na Iliada
seja na Odisseia, e acompanha sempre um outro, O¢ot. Os aspectos gerais do emprego
do termo sao: para afirmar dos deuses sua divindade, para identificar sua perenidade
ou imortalidade, para exaltar sua grandeza e para afirmar sua continuidade e

imutabilidade como seres eternos. Nas raras vezes em que estd dissociado, o termo

271 Nao vamos nos ater ao longo do texto as varias citagdes, porém, faz-se mister destacar os vérios
episodios em que Homero associa os dois termos em sua obra: II. 1,599; 1I. 1V,127; 1I. V,340; 1I. V,819; II.
VI1,141; Il. XV,38; 1. XX,54; II. XXIV,23; II. XXIV,99; Il. XXIV,422; Od. 1,82; Od. IV,755; Od. V,7; Od. V,186;
Od. V1,46; Od. VIII,281; Od. VIIIL,306; Od. 1X,276; Od. 1X,521; Od. X,74; Od. 1,82; Od. XI1,61; Od. XII,371;
Od. XI1,377; Od. XII1,54-55; Od. XIV,83; Od. XV,72; Od. XVIII,134; Od. XVIII,425-426.
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costuma indicar sempre a realizagdo do poder divino: na voz de comando de um

basileu ou na perpetuagao da memoria de um heroi.

Na Iliada, os termos pakagiot e O¢ol sao indissocidveis. Referir-se aos deuses,
O¢col, é referir-se aos bem-aventurados, pakagiot, e é um distintivo da imortalidade
em oposicao a mortalidade dos homens. Por exemplo, no Canto I da Iliada, Aquiles
diz aos servos de Agamémnon que eles testemunhem a injustica “junto aos bem-
aventurados deuses (Oewv paxdowv) e junto aos homens mortais (Ovntwv
v Twv)”#2. A beatitude rivaliza diretamente com a mortalidade, como os deuses
se opoem aos homens, distingue-se a natureza mortal dos homens da natureza beata
dos deuses. A imortalidade é subentendida aqui, mas aparece explicita como
sindbnimo da beatitude no Canto IV da Iliada, em que é dito a Menelau : “os bem-
aventurados deuses imortais” (de ti ndo se esqueceram)?”. Os deuses ndo esquecem
dos acontecimentos, pois estao privados da morte, e é essa privagao que sustenta sua
memoria, ao priva-los do esquecimento. Assim, enquanto a memoria dos deuses ¢
imemorial, a dos homens, deve ser constantemente refeita nos exercicios ou nas

geracgoes.

O termo 0Oeog, aparece subsumido pela pakaplax em outra parte, sendo

associado a péyac, grande, significando a grandiosidade dos deuses, o poder sobre

272 1eog Te eV HakdQwV TEOG e Bvntwv avBownwv. Hom. I1. 1,339.

273 Qeol paxkapes abdvartol. Hom. I1. 1V,127-128.
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274 Os bem-aventurados também sao

os homens, e sobre seres grandiosos, como Circe
sempiternos, apresentados nos cantos V e XII da Odisseia (aiév €dvteg)”. O termo
utilizado para traduzir a “realidade”, a “existéncia”, a “permanéncia”, a
“atualidade”, a “imperecibilidade” e a “imutabilidade”dos deuses é qualificativo dos
habitantes do Olimpo em oposigao aos que habitam a terra. A consequéncia disso ¢
que a beatitude é digna de culto, ressoa na justica dos homens e é causa da felicidade
dos mortais por serem o0s deuses plenamente felizes e intervirem na vida dos
homens. Por exemplo, no canto XIII da Odisseia os bem-aventurados deuses sao
dignos de receber libagdes” e a beatitude compde-se de componentes cultuais. Nao
se faz oferendas nem libacOes aos homens, e nem mesmo aos herois na Odisseia. A
telicidade e a fortuna partem dos bem-aventurados e chegam aos homens, que lhes
retribuem oferendas, sacrificios e preces. O culto prestado pelos mortais constitui o
paradigma da bem-aventuranca divina. No canto XIV da Odisseia, “os bem-
aventurados deuses amam nao os atos vis, mas a justica e os atos regrados dos

homens”?”7; e, no canto VI da Odisseia: “os deuses bem-aventurados regozijam-se

11278

todos os dias”“’°. Beatitude significa, assim, justica e perenidade. Dissociado dos

deuses o termo ainda conserva a realizagao do poder divino, como lemos na Iliada,

274 Cf. Hom. Od. X,299.

275 nacageg Beol atév €dvtes. Hom. Od. V7.

276 0{ d¢ Beotlowy Eomeloav pakaoeoot. Hom. Od. XI11,54-55.

277 00 pnev oxétAla €gya Oeol pakages dAéovoty, aAA diknv tiovot kai aloua €0y avORWTWV.
Hom. Od. XIV,83-84.

278 1o Evi tégmovtat pakaes Ogot fjuata mévta. Hom. Od. VI,46.
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1279 1280

canto II e na Odisseia, canto XI*®’, um para indicar a génese nobre, e por isso

divina, outro para mostrar o divino favorecimento aos herdis?!.

Imortalidade, vidéncia, oposicdo a mortalidade dos homens, juramento
unidirecional e irreversivel, ventura eterna, felicidade plena sao delineamentos da
uaxaoloe em Homero, cuja referéncia é a divindade. Para os homens, basileus e
herdis, a beatitude, partilhada sendo um privilégio divino, acompanha a areté do

guerreiro, do basileu, do herdi.

b. O periodo pds-homérico: épica, lirica e tragédia

Para Hesiodo, tanto quanto nos Hinos homéricos também encontramos o termo
amplamente aplicado aos deuses, designando seu poder. A nuanga de Hesiodo é que
o termo vem empregado como um coletivo para designar “os deuses”, por exemplo
em Os trabalhos e os dias, ao dizer: “no amanhecer ¢é frio ainda quando Boreas cai, e

uma névoa do amanhecer esta estendida sobre a terra desde o céu estrelado sobre as

279 Hom. 1. 111,182.
280 Hom. Od. X1,483.

281 Nas passagens citadas, aparece Priamo dirigindo-se ao basileu Agamémnon: “O bem-aventurado
Atreide, filho da Moira, abengoado do céu, agora vejo que tantos acaios tens sob teu mando...” 9 "Q¢
dato, Tov 8’0 Yépwv Nyacoato pavnoév e @ HakaQ ATeidrn, ponyevée, 0ABLOdaLtov, 1 0& v
toL ToAAoL deduvarto kovgot Axawwv. Hom. II. III, 182.). As palavras de Priamo nao sao um mero
elogio falacioso, revestidas de ardis. Seu discurso é verdadeiro e faz referéncia a beatitude do
personagem, pois vém acompanhadas de dois termos extensivos da beatitude: ele é gerado da Moira,
Holonyevéc, e possui muitos gregos sob seu mando. O nascimento indica favoritismo e nobre estirpe,
e o seu poder de comando sobre os guerreiros mostra onde esse favoritismo aparece: nas guerras. Na
Odisseia, Canto XI, Odisseu desce ao Hades e la é interpelado por Aquiles, trava com ele um coléquio e
honrando-o com as palavras, refere-se a Aquiles como o maior dentre os aqueus. Odisseu, entao,
reconhece-se como um desafortunado diante da beatitude do grande herdi, dizendo “nenhum homem
outrora foi tdo bem-aventurado e nem o serd depois” (00 TIc &vI)Q0 TEOTAQOLOE HAKAQTATOS OUT &Q’
omioow. Hom. Od. XI,483). A memdria de Aquiles tanto antes, quando estava entre os aqueus como
agora, no Hades, é a mesma. Sua beatitude, isto é, sua graga divina, é essa perenidade portadora de
uma propriedade perpetrada pela memoria.
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obras do trigo? colhido dos bem-aventurados (pakdowv)”?®2. Nos Hinos Homéricos
nao encontramos nenhuma acréscimo semantico, servindo-se as mesmas
propriedades ja afirmadas. O tnico destaque, talvez, seja o recurso constante da
associagao entre pakapla e “sempre existentes”, aiev é0vtec. De maneira geral nos
épicos, a beatitude serve como um paradigma, representado nos basileus e herdis,

para a felicidade humana.

Na lirica, florescente no ocaso da poesia épica, o poema ¢é escrito, geralmente,

283’ ou

em primeira pessoa: € um “eu” dirigido a um “tu”, conforme atesta Kurke
como diz Snell: “na lirica, os poetas nos fazem conhecer, pela primeira vez, sua
individualidade”?®*. A poesia lirica tem um carater mais particular e é dotada de uma
auto-possessao com aspectos quase sempre celebrativos, com composi¢oes dirigidas
as solenidades dos deuses e dos homens. Refor¢a, com isso, o poder firmado nas
maos dos homens, ainda que sejam os aristoi. Seu género literdrio é a maxima que
influencia diretamente a vida particular dos homens, ao sobrelevar o universal sob

forma de admoestacdo ou de ensinamento®®

. Essa é a forma que mais tarde ¢
adotada por Epicuro para expor seu pensamento, sendo notavel que, das escassas

referéncias que Epicuro faz a autores da cultura grega, cita explicitamente um verso

282 Hes. Op. 549.

28 of. KURKE, Leslie. V. Archaic Greek Poetry, in: SHAPIRO, H. A. (ed.). The Cambridge Companion to
Archaic Greece. Cambridge: Cambridge University Press, 2007, p. 141-168.

284 SNELL, B. A cultura grega e as origens do pensamento europeu. Sao Paulo: Perspectiva, 2005, p.56.
285 Cf. SNELL, op. cit., p.56.



153

de Tedgnis®. Nao encontramos, nos varios liricos?®”, modificagdes no emprego do

termo pakoio 28

em relacdo a épica grega, mas adesdes sobretudo no que tange ao
sabio e ao nobre. Pindaro e Téognis, ilustram isso, aderindo aspectos de perenidade .
Em Pindaro, a dadiva da “beatitude” provém dos deuses e permanece como
"memdria" entre viventes na exaltagao da virtude (&petr}), no favor deles recebidos
(ovv Bew) e no afastamento da desmesura (UPoLc). A beatitude permanece na forma
de lembranga, na fama. Das ocorréncias do termo na V Pitica, por exemplo, a
beatitude é sindnimo de louvor aquele a quem o deus favoreceu, ¢ indicio de
sabedoria, pois os “sdbios sabem conservar melhor que os outros o dom que os

77289

deuses lhes deram”“*” e é presente ofertado pelos deuses dignos de conservagao. Em

Tedgnis, dois versos nos chamam a atencao: Elegias 1013 e 1173. Vejamos:

Ah, bem-aventurado (puakap) , feliz (evdaipwv) e fortunado (6ABLog) é aquele
que desceu a casa escura do Hades sem ter conhecido problemas, sem ter se
curvado aos inimigos, pecado de necessidade, ou colocado a prova a lealdade de

seus amigos®®.

Em outro verso diz:

28 Cf. Epicur. Ep. [4] 126.

27 Sapho de Mitilene (em Lesbos), Arquiloco de Paros, Hiponax de Clazdmenas, Seménides de
Amorgos, Xendfanes de Colofon, Solon de Atenas, Tedgnis de Megara, Alcman de Esparta, Alceu de
Mitilene, Stesicoro de Himera, Anacreonte de Teos, Simodnides e Bachilides de Ceos. KURKE, Leslie. V.
op. cit., p.141.

288 As referéncias principais em torno da pakagia em Pindaro e Tedgnis podem ser encontradas em:
Pi. I. VIIL; Pi. N. VIL; Pi. O. I; Pi. O. II; Pi. O. IIL; Pi. P. III; Pi. P. IV; Pi. P. X; Thgn. 204; Thgn. 741; Thgn.
759; Thgn. 834.

29Pi. P.V, 15.

20 A pakag evdaipwv te Kai 0ABLog, oTig ameog &OAwv eig Adov dopa péAav katépn, motv T
€x0polc mtNéal kat VTeEPNval meQ avaykny éfetdoat te Ppidovg, Gvtv' Exovol voov. Thgn.
1013-1016.
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A melhor coisa que os deuses ddao ao homem mortal é o julgamento (yvwunv),
Cirno; o julgamento tem os limites de tudo. Bem-aventurado (uakag) aquele que
o tem no coracao; ele é muito mais forte do que o orgulho miseravel e o doloroso
excesso, que sao males mortais de que ndo ha nada pior, pois todo o mal, Cirno,

vem deles?!.

A beatitude que Tedgnis exalta é uma certa virtude autobnoma de nao curvar-se
ao medo, aos problemas e vicissitudes, preservando a amizade e cultivando a
capacidade de julgamento ou conhecimento. Todos esses temas sdao caros ao
epicurismo e reaparecem na constitui¢ao conceptual da paxapotng. Supondo que
Epicuro tenha utilizado essa fonte, pelo fato de nenhum autor ser citado diretamente

por ele como o Tedgnis, cremos que essas nuangas sao assimiladas pelo jardim.

A tragédia grega ao se libertar de sua submissao em explicar a realidade, faz
dela uma fonte de representagao, segundo atesta Snell®?. Com isso surge uma
possibilidade de reinvengao de significados para os termos, o que ndo ocorre com a
uaxaota. Ela continua a servir de referencial paradigmatico da felicidade em grau
maximo, continua a distinguir deuses e mortais, é sinobnimo de imortalidade e
perenidade divinas, identifica o coletivo dos deuses e se manifesta na perpetracao da

memoria de alguém como dadiva concedida aos homens, que nao se perde apds a

1 Tvaouny, Kogve, Beot Bvnrotot ddovoy aplotv: &vOewmog yvount melpata mavtog €xeL @
Hakag, 60Tl o1 pwv Exel Ppoeaiv- 1) TOAD kpeloowv VPELOG 0VAOUEVNG AsvyaAéov Te kOQOoL: €0TL
KakOV & PEOTOLoL KOQOG, TWV OV TL KAKIOV: oo YaQ €k toutwv, Kigve, méAet karotng. Thgn.
1171-1176.

22 of. SNELL, op. cit., p. 100-102.
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morte, como ja vimos. A nuanga das tragédias®®, estd em dizer que, apesar da
beatitude divina, os esfor¢os humanos sao mais uteis. De certo modo, as tragédias
preparam as especificacdes em Platao e Aristoteles. Isso é ilustrado pelas ultimas
palavras de Sete contra Tebas junto ao cadaver de Etéocles. O semicoro distingue
“este” homem mortal e combatente, cujo cadaver todos podem ver, dos bem-
aventurados que nada fizeram para salvar a cidade. A memoria de Etéocles deve ser
preservada, ndo por dadiva divina como ocorria, mas por esfor¢os seus. Na voz do

semicoro ouvimos: “além dos bem-aventurados e de Zeus, foi este que salvou a

cidade” %4,

c. Sabios e Filosofos: Xenofonte, Epicarmo, Democrito, Platao e Aristoteles

Xenofonte da ao termo um status meritério, ou seja, € considerado “bem-
aventurado” o que conquista com seu trabalho seus proprios bens. O pitagdrico
Epicarmo considera o termo distinguindo a opiniao vulgar da beatitude apoiada
sobre a opuléncia, da que se sustenta nos bens da alma. Democrito seguindo o
caminho de Epicarmo acrescenta a beatitude a fama imputada a um homem por seus

295

pares=”. Platao delineia o conceito descaracterizando seu emprego para aos homens

23 A. A. 1336; A. Ch. 476, A. Pr. 96; A. Pr. 169; A. Pr. 170; A. Th. 97; A. Th. 214; A. Th. 1074; A. Supp.
524-525; A. Supp. 1019; A. Pers. 633.

24 ety pakaas kai Atog A. Th. 1074.

2% Em Demdcrito encontramos, na verdade, trés aplicagdes do termo paxagio - DK 68 B 82; DK 68 B
191; DK 68 B 302. Contudo, apenas DK 68 B 191 € referéncia aceita pela maioria dos intérpretes como
fragmento de Democrito enquanto a primeira é considerada scolio e, a terceira, parte de um fragmento
espurio. Desse modo, consideramos apenas o segundo caso, como Unico caso de uso do termo
Hokapla.
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e Aristdteles define os termos separando pakagta e evdatpovia.

No Econdmico, Xenofonte diz: “nem os mais bem-aventurados podem abster-se

da lavoura”?®

, nao se referindo aos deuses, que nem trabalham, nem plantam e nem
colhem. Os “bem-aventurados” sao homens que, mesmo sendo reconhecidos entre
seus pares e vivendo certa opuléncia, sabem que nao estao isentos do labor.
Xenofonte diz que os que pensam gozar da plenitude devido a riqueza, nao podem
abster-se da manutencao dos proprios bens. Para os homens, a pratica ¢ fundamental
se se quer aumentar os bens, tanto os da casa como os do corpo. Assim, mesmo

tomando a nogao de pakagia, com os aspectos da plenitude, a une a uma vida de

trabalho.

para mim, quando penso na sabedoria e na nobreza da alma de um homem, nao
posso deixar de falar dele e, fazendo assim, de louva-lo. Se um desses que
aspiram a virtude puderam frequentar alguém mais ttil que Sdcrates, eu estimo

que se deve, mais do que qualquer outro, considera-lo como um homem bem-

aventurado®” .

Entre os pré-socraticos, somente Epicarmo e Demdcrito se referem ao termo. A
palavra que outrora fora usada para descrever a propriedade divina e sua
benevoléncia para com os homens é subsumida no significado dos bens que podem

ser adquiridos em razao do labor. O termo comecar a fazer parte de um certo ideal

26 G yewQylag ovd' ol avu pakdgiol dovavtat aréxeobat. X. Oec. V 1.

7 gy pev d1 KAtavov ToL Gvdog TV Te cgodiav Kal TNV yevvalotnta ovte U pepviodat

dvvapaL adTOL OVTE HLEUVIIUEVOG HT] OUK EMALVELV. €L D€ TIC TV AQETNG EPLEUEVOV WPEAUWTEQW
TVL ZWKQATOUG CLVEYEVETO, EKELVOV €Y@ TOV AvOQa A& LoAKAQLOTOTATOV VOUILw. X. Ap. 34.
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humano de gldria, de fama, de riqueza e de honra. No fragmento 45, vemos sua
exprobragao aos que pensam possuir a beatitude por meio da posse da riqueza e,

assim, manifesta a beatitude como um bem da alma.

Quem nunca foi atingido pelo infortinio e possui o que € necessario a vida e nao
oferece a sua alma nada de belo e de bom, este homem nédo o considerarei beato,

mas guardido da riqueza para outros*®.

A beatitude em nada pode ser equiparada a opuléncia para o pitagorico, e, essa
ideia é compartilhada por Demdcrito que, em certo grau, aciona ao sentido de “ricos”

o de “bem-aventurados”. No fragmento 119, Democrito diz:

(...) de fato, os que admiram os ricos e os que sao bem-aventurados aos olhos dos
outros homens e pensam continuamente neles, serdo inevitavelmente induzidos
a tentar sempre novas investidas, logo, serdo também impulsionados pelo desejo

de cometer atos proibidos por lei e irreparaveis.?® .

Para Epicarmo e para Demdcrito parece haver, entre os muitos, um ideal de
beatitude assentado na coletividade e manifesto pela posse e pela opuléncia. De um
paradigma divino, a beatitude passa a ser o paradigma mortal e corruptivel ,
manifestado pela riqueza e opuléncia, e por isso nao recomendavel aos homens como
ja visto nas tragédias os esforcos humanos sdo mais louvaveis. E claro que o conceito
precisa ser restaurado o quanto possivel e delimitado para que lhe seja devolvido a

qualidade original, o que ocorre em Platao e Aristoteles.

28 <fikotd v 60>Tig duotux@wv Blov T Exwv <UndEV KaAov> te KayaBov Yuxat dd@L, <€ywv pév
AVTO>V OUTL GATQ HAKAQLOV, <PpVAaKa d¢ P>aAAov XonUATwv dAAwL te<Aetv. DK 23 B 45.

29 DK 68 B 191.
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Em Platao, a ocorréncia do termo se d4 em dois campos: na forma de vocativo e
em outras formas nominais. Nao é um termo sem importancia, pois vem destacado
por grandes compiladores®® de seu pensamento como Brandwood®! e Edouard des

Places®?, além da maciga referéncia da obra platdnica sobre o termo no caso

3 304

vocativo®® e as outras ocorréncias nos casos variados nao-vocativos®*. Quanto ao
vocativo paKo'cQLe, devemos observar que faz parte, em todas as citacoes, de uma
espécie de interjeicao usada “por" Socrates para se referir aos seus interlocutores e

adversarios, e nao de modo coloquial, tendo em vista que o termo nunca ¢é

empregado “para" Socrates. O vocativo expressa a ironia: ao dizer “6 bem-

300 Todas as referéncias foram tomadas de trés fontes distintas e confrontadas, a saber: BRANDWOOD,
Leonard. A word Index to Plato. London: Leeds, 1976 (2 vols.), PLACES, Edouard des. Platon - Lexique de
la langue philosophique et religieuse de Platon. Paris: Les Belles Lettres, 1964 (2 vols.) e Thesaurus Linguae
Graece - Digital Library of Greek Literature.

S0 BRANDWOOQOD, Leonard. A word Index to Plato. London: Leeds, 1976 (2 vols.).

302 PLACES, Edouard des. Platon - Lexique de la langue philosophique et religieuse de Platon. Paris: Les
Belles Lettres, 1964 (2 vols.).

33 naxéoie Chrm. 157.a.4; 166.d.8 Cri. 44.c.6; 48.e.2 Euthphr. 12.a.6 La. 197.e.1 Prt. 309.c.11; 313.e.5 Cra.
391.a.4; 408.d.5; 414.c.4; 433.a.6 Euthd. 291.b.1; 293.b.3; 305.a.1 Grg. 469.c.8; 471.e.2; 495.b.3; 512.d.7; 520.a.
7 Phd. 69.a.6 Smp. 198.b.1; 214.¢.8; 219.a.2 R. 1 341.b.3; 345.b.2; 346.4.3; 354.a.8; 1V 432.4.7; VI 499.a.4; d.10;
VII 535.0.5; VIII 557.d.1; IX 589.c.7 Phdr. 236.d.4; 241.e.1 Sph. 232.e.2; 236.d.9; 238.a.1; 249.e.2 Tht 166.c.2
Pit. 277.4.9; 283.b.6 Phlb. 52.b.2 Lg. 11 658.a.4; VIII 831.c.1; X 886.a.6; 889.e.3 Alc.I 124.a.7; 132.b.1; Alc.1l
139.d.3; pocaorot (v.) Euthd. 303.c.4 R. VI 506.d.8 Lg IV 722.c.2.

34 nakao (m.) Just. (Spuria) 374.a.7; pékagas Ale. II 149.d.5; paxéowv Grg. 523.b.1; 523.b.8; 524.a.3;
526.c.5 Mx. 235.c.4; Phd. 115.d.4; Smp. 179.e.2; 180.b.5; R. VII 519.c.5; 540.b.7; poxdpeoot R. III 389.a.5;
uakagéag Lg VIII 838.c.6; paxaplCw (ind.) Euthd. 274.a.6; paxagiog Hp.Ma. 304.b.7 Ly. 208.d.4 Men.
71.a.3 R. 1354.a.1 Lg. 11 660.e.3; V 730.c.2 Epin. 992.b.8; epaxdgoioa Ap. 20.b.9; paxagilopévowv (f.) Smp.
216.e.2; paxaglov Chrm. 158.b.4; 176.a.1 Grg. 472.d.2; 507.c.4 Ly. 208.a.1 R. VI 496.c.6; VIII 561.d.7; VII
567.e.8 IX 571.a.3; 574.c.7 Phdr. 256.a.8 Sph. 233.a.4 Hp.Mi 364.a.1 Lg. 947.e.1 Epin. 973.c.2; 992.b.8;
uakagicw Grg. 507.e.1 R. II 358.a.3; pakagot (n.) R. I 344.b.7 Criti. 121.b.6 Lg IV 711.e.6; paxagiovg
Euthd. 290.d.7 Smp. 193.d.5 R. IV 420.e.6 Lg Il 694.d4.3; poxaoiwv R. I 335.e.9 Plt. 269.d.8 Thg. 128.b.1;
uaxagiowg R. IV 419.a.9 Epin. 973.¢.5; 922.c.5; poxagtov (f.) Lg VII 803.c.3; paxagiav Hp.Ma. 293.a.2
Mx. 249.d.3 Phdr. 250.b.6 Lg. 1V 718.b.4; poxoaogioag Lg IV 713.¢.3; paxagia R. VIII 567.d.1; powcdoian Phdr.
247.0.4; paxaplov Epin. 992.d.1; poxoaouwotegov (m.) R. V 465.d.3; paxaguwrtatoc Lg. II 662.e.3;
Hakaguwtatnv Phdr. 250.c.1; pakagiwg Lg. IV 711.e.6; pakaguotata Lg. V 733.e.3; paxagiotnrog Lg.
661.b.3; poxaootntt Ep. VII 327.¢.6; paxaoiopov R. IX 591.4.8; paxaolotov R. V 465.d4.3; poxkaplotv
Phdr. 256.c.4; paxagrotov Smp. 204.¢.5.
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aventurado...” 3 demonstra que seu adversério ndo possui a beatitude, como causa
da fama que carrega. Por isso, o vocativo paxdote € empregado como sindnimo de

7307 u

17306, 4 nobre”3%, “4 eximio”3%, “6 divino”®® entre outros. Por exemplo,

“6 admirave
quando Socrates se dirige a Carmides (no Cdrmides), quando se dirige a Laques (no
Laques) ou quando dialoga com o Amigo (no Protigoras)*'’. Nos casos ndo-vocativos,
ao evocar a pakapla, acentua-se as virtudes (&petat) dos homens e preserva-se, a
distancia, a beatitude como divina. De um lado a exceléncia, a nobreza, a sapiéncia
dos homens, de outro, a bem-aventuranca dos deuses. Vejamos uma passagem do
Sofista: “é possivel ao homem conhecer todas as coisas? ... (se fosse possivel)*'! um

bem-aventurado seria, 6 Estrangeiro, na nossa raga” 2. Platdo distingue a natureza

das virtudes da natureza da beatitude. Para Platao, por ser a beatitude um predicado

35 @ pakdole. Em todas as citagdes que utilizaremos, optamos pela versdo “bem-aventurado” ao

vocativo em questdo, prescindindo dos intérpretes e tradutores de Platdo, pois cremos ser o mais
adequado para se perceber o uso que se faz de tal vocativo.

3% @ Bavpdote. P. ex. em PL Tht. 165d.

307 & doore. P. ex. em Pl. Euthphr. 13e.

38 @ BéAtiote. P. ex. em PL. Cra. 389d.
39 @ dapuovie. P. ex. em PL. Phdr. 235¢.

310 E possivel observar, em praticamente todas as referéncias de Platio, Socrates se referindo aos seus
convivas com o vocativo “bem-aventurado”: a Criton no Criton, a Simias no Fédon, a Hermogenes e a
Cratilo no Critilo, a Teeteto no Teeteto, a Protarco no Filebo, a Alcibiades no Banquete, a Fedro no Fedro,
a Alcibiades no Alcibiades I e no Alcibiades 11, a Carmides e a Critias no Cdrmides, a Laques no Laques, a
Criton no Eutidemo, ao Amigo e a Hipdcrates no Protdigoras, a Polo e a Calicles e no Gorgias, a
Trasimaco e a Glaucon na Repuiblica, entre outras. Ressaltamos que o vocativo nao é apenas utilizado
por Platao tendo Sécrates como o interpelador possessivo do vocativo, mas, também, tendo outros
representantes de seu pensamento, como ocorre nas obras Sofista, Politico, Leis e Banquete. Porém,
consideramos que mesmo que o caso vocativo ndo seja empregado por Socrates, é empregado, sé e
somente s, aos interlocutores e debatedores de Sdcrates, ou aos representantes do pensamento que
interpela Platao.

31 Inserg¢ao nossa para tornar o texto compreensivel no didlogo entre o Estrangeiro e o jovem Teeteto.

312 Bl mavra eniotaoBal tiva avOodnwv €oti duvatov (...) Makaglov pevtav nuav, @ Eéve, v o
Yévoc. PL. Sph. 233a.



160

divino nao pode ser aplicado aos homens, porém, uma vez sendo, s6 pode indicar
algum equivoco e por isso aparece ligado a opinido manifesta na fama que

acompanha os que assim sao designados.

Aristoteles define um pouco melhor o termo ao fazer consideragdes sobre a
felicidade, e estabelece relacao analdgica entre a felicidade humana e a divina.
Segundo ele, a felicidade sé se encontra na vida teorética, e que, subtraidos as
intermiténcias da vida pratica, encontra em si mesma seu proprio fim, como
tomamos da interpretacao de Pierre Hadot®. A felicidade procurada pelo homem
para dar razdes suficientes para si mesmo, a imperturbabilidade e a autonomia,

encontra-se na vida contemplativa. Porém, pondera:

com efeito estabelecemos que a virtude (&petnv) e o vicio do carater (kakiav v
NOw1v) dizem respeito a dores e prazeres (1100vac), e a maior parte das pessoas
diz que a felicidade (evdatpoviav) estd em conexao com o prazer, e é por essa
razao que deram ao bem-aventurado (uax&giov) tal nome, extraindo-o do obter

prazer (xaioewv).31

Segundo ele, prazer e beatitude sao bens comutdveis para a maioria e estad
unida ao “gozo”, “obter prazer” ou “regozijar-se” (xaioewv). Para ele, inclusive, ha
uma equivocidade na aplicacao do termo, pois a natureza da beatitude nao condiz

com o prazer. Aristdteles nao é concordante que o prazer seja raiz da beatitude, mas

313 HADOT, Pierre. O que é a Filosofia Antiga? (tradugdo de Dion Davi Macedo). Sdo Paulo: Loyola,
1999, p.123.

4 v e yao agetnv kal v kakiav TV 10Ny mepl AVmag kai ndovag €0epev, kai v
evdatpoviav ol mAglotol ped' 1dovig eival Gpaotyv: DO KAl TOV HAKAQLOV WVOUAKACLY ATO TOD

xalpewv. Arist. EN VII 11 1152 b
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amplia seu sentido ao tratar das apetat. Para especificar a felicidade propria de cada
natureza, Aristoteles pondera os elementos de cada uma. Como a paxagiotng € um
género supremo de felicidade, pertence propriamente ao deus. Diz ele: “os deuses

7315 Por outro lado, como a natureza

sao maximamente bem-aventurados e felizes
humana é movel e suscetivel as inconstancias, cabe-lhe a felicidade possivel, que se
encontra nas dpetal - éticas e dianoéticas. Todavia, a parxaglotng é um paradigma

para o homem e sua vida realiza-se a medida que se aproxima da vida divina. Diz

ele:

de fato dizemos bem-aventurados e felizes os deuses e «dizemos bem-
aventurados» os homens mais divinos. O mesmo vale também para os bens, de

fato, ninguém louva a felicidade como se faz com o justo, mas a chama bem-

aventurada, retendo-lhe algo de mais divino e mais excelente.?®

Ora, o mais alto grau de felicidade corresponde ao modelo divino, a
HaKaQLOTNG, que para o Liceu se encontra na atividade teorética e ndo em qualquer
espécie da vida pratica. Enquanto os deuses vivem a “contemplagao”, e, por isso, sao
bem-aventurados, os homens, por meio do conhecimento, ou da vida teorética - que
basta em si mesma - chegam o mais proximo possivel da vida divina, que, sob esse
aspecto, é digna de ser imitada como a um paradigma. Isso s6 é possivel se houver

uma relacdo analogica entre ambos, na qual a felicidade humana participa da divina

315 1oUg Beols Yo paAota Ve Afjdapev pakagiovg kai evdaipovag elvat Arist. EN X 1178 b 9.

316 €l ' ¢otiv O émauvog TV ToloVTWY, dMAOV Gt TOV dRloTwV 0UK 0TIy €Mavog, GAAX Hellov Tt

Kkat PéATIoV, kaBameg kat Paivetar tovg te Yo Oeolg pakagilopev kol eVdAHOVICOPEY Kal TV
avdewv tovg Belotatovg [Hakagilopev]. Opoiwg d¢ kal TV dyabwv: ovdEIC Yag TV evdaLoViay
énavel kaBamep 0 dikalov, AAA' wg OeldTeEdv TL Kal BEATIOV pakapilel. Arist. EN 11101 b 21-27.
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pela vida teorética. Diz Aristoteles:

a atividade de Deus, que significa beatitude (poarxagiotnTi), vird a ser uma
atividade contemplativa (Oewontukn)). Entdo, entre as atividades humanas,
aquela mais préxima a essa serd a mais feliz (evdatpovikwtdtn). Uma prova
disso estd no fato de que os outros animais nao participam (petéxewv) da
felicidade, sendo completamente privados dessa atividade. E enquanto para os

deuses toda a vida € beata (uak&Qlog), para os seres humanos o é na medida em

que pertence a ele uma atividade semelhante.?”

Diante do exposto, vejamos quais sdao suas notas constitutivas.

3.2 As notas constitutivas da paroorotg

A recepcao do conceito em Epicuro carrega as vdrias nuancas da tradigao sem
perder seu referencial divino, sem o qual ndo seria possivel dizer que a paxagiotng é
partilhada entre deuses e homens. Com Platdo, o conceito é equivoco e com
Aristoteles analdgico. O epicurismo, emprega a nogao para os homens concedendo-
lhe aspectos divinos, pois sdo passiveis de serem apreendidos pelas mpoAnPelg, e em
certo grau, realizaveis pelos homens. No entanto, como ¢é preciso colher o significado,
o conceito vem a ser eduzido de suas notas subjacentes. H4 um outro motivo que
exige esse recolhimento: o fato do conceito pakaglotTng, tanto quanto da nocao de

divindade terem passados por acréscimos da opinidao que alteraram seu significado.

317 ote 1) ToL Beov évégyela, pakaQldoTnTL dadégovon, BewEnTiky) &v el kal v avOpwrivwv

oM 1] TAVT CLYYEVEOTATH] EVOALUOVIKWTAT. OTNUEOV D& Kal TO ur peTéxewv tax Aowma (oo
evdalpoviag, TN TolxvTNG évepyeiag €oteonuéva TeAeiws. Tolc uev yap Oeoic amag 0 [log
HakAQLog, Toic 0" avOpwTolg, €h' ooV OpolwUA Tt TG TolavTNG €veQyelag vmagyet. Arist. EN X
1178 b.
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A recomendagao constante de tratar com exatidao e de gravar na memoria de um
elucidar o que é a paxagrotnc. O que Epicuro faz é mondar o que a opinido aderiu
ao conceito: riqueza, opuléncia, favores, castigos. Napolitano Valditara®® defende
que o problema é de imprecisao etimoldgica que incorre no uso equivoco, ao invés da

aderéncia de nuangas como apontamos.

Em Epicuro a paxagotng é sempre referéncia da divindade, revertida dos
aspectos de imperturbabilidade e prazer. Também vincula o termo a
incorruptibilidade, mostrando, com isso, que o conceito pode qualificar-se nesses trés

significados: incorruptibilidade, imperturbabilidade e prazer.

Epicuro refere-se a divindade com dois termos que se margeiam: beatitude
(nakapoTng) e incorruptibilidade (dpOapoia), indicios da divindade, considerados
distintamente. Esse indicio é esclarecido no De finibus bonorum et malorum de Cicero
numa dupla via: esclarecendo o que diferencia os homens dos deuses e indicando o
atributo que ambos dividem. Na passagem que veremos, o autor ressalta que nao
haveria diferenca entre ambos, se nao fosse o atributo da eternidade.
Consequentemente afirma a semelhanca das duas naturezas por um atributo comum,
a beatitude. Havemos de notar também que a beatitude, servindo de predica¢ao
comum a deuses e homens, identifica-se com um de seus qualificativos, sustentando

ser também esse qualificativo comum aos dois: ambos gozam do prazer, que é o

318 NAPOLITANO VALDITARA, L. M. “Makariotes”. Riflessioni in margine alla beatitudine divina. in:
AAVV. Dio e il divino nella filosofia greca (a cura di Maurizio Migliori; A. Fermani). Brescia 4:
Morceliana, 2005, p. 811.
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sumo bem. Diz Cicero:

por que Epicuro diz sempre que se chama deus bem-aventurado e eterno? Se lhe

tirar a eternidade, por que havera de ser Jupiter mais beato que Epicuro, uma vez

que ambos gozam do sumo bem, isto é, do prazer?!?

No mesmo fragmento, Cicero diz o que para Epicuro distingue homens e
deuses: a eternidade. Se levarmos a cabo essa afirmacao, € claro que encontraremos
explicagdo na Fisica epicurista, pois os homens sao corruptiveis, tal como a
experiéncia o demonstra. Se a eternidade nao for o qualificativo maximo dos deuses,
os homens seriam como eles: eternos. Essa é a diferenga apontada por Cicero. Na
sequéncia ele completa o raciocinio dizendo que se nao for por causa dessa
incorruptibilidade “por que havera de ser Jupiter mais beato que Epicuro”? Isso nos
da mostras de que a beatitude é um qualificativo compartilhado pelo humano e pelo
divino, e ndo é pela beatitude que os deuses sao especificados, mas pela

incorruptibilidade.

A adpOagoia, conceito desenvolvido e sedimentado dentro do epicurismo é
empregado para designar a especificidade com que os deuses mantém sua distingao
dos homens, afirmando que eles nao podem ser corrompidos, e, ladeando esse
atributo a paxkapotgc. Da linguagem médica arcaica que significava aquele que foi
“privado da pestiléncia”, e por decorréncia das enfermidades e das dores, passando a

o v R . :
significar o “nao-corruptivel”, a apOagoila vem transposta para a capacidade de

319 quid est igitur, cur ita semper deum appellet Epicurus beatum et aeternum? dempta enim aeternitate nihilo
beatior Iuppiter quam Epicurus; uterque enim summo bono fruitur, id est voluptate. Cic. Fin. II 88.
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manutencdo da estrutura fisica que € sindnimo de privagdo da corrupgao.

Incorruptibilidade (adpOagoia) foi versado por Cicero para o termo aeternitas,

4 ‘"

empregado como o distintivo dos deuses. Ser “privado da corrupc¢ao”, “constituido
preg p p¢

7 “”

por uma mesma estrutura atomica”, “sem deixarem de ser o que é” sdo aspectos da

0

adpBagoia. Com isso, assumimos a tese de David Konstan®® que se opde

diretamente a intérpretes partidarios da existéncia dos deuses como conceitos

1

mentais®?!, fazendo notar que se os deuses existem na realidade devem ser

incorruptiveis e que isso nao contradiz o ensinamento natural de Epicuro tendo em
vista que a existéncia real dos deuses, obtida pelo método de inferéncia, nao

contradiz nem sua constituigao fisica e nem a formagao de suas mEoANYeIg>>.

Vejamos o fragmento do Peri eusebeias de Filodemo:

e tendo escrito outro livro, Sobre a Santidade, nele deixa claro que também é
apropriado para noés chamar aquilo que existe, ndo somente indestrutivel
(dpO&oTwC), mas também, na perfeicdo, como um e 0 mesmo continuamente
[ ...] quando ele diz ‘estas [naturezas divinas]" deveriam ser chamadas
[unidades] “a partir das mesmas partes [elementares]”, aquelas “a partir das

similares”3%

320 KONSTAN, David. Epicurus on the gods, in: FISH, Jeffrey; SANDERS, Kirk R. Epicurus and the
Epicurean tradition. Cambridge: Cambridge University Press, 2011

321 Cf. BOLLACK, Jean; LAKS, André. Epicure a Pytoclés: sur la cosmologie et les phénomenes
météorologiques. Lille: Centre de Recherche Philologique de I'Université de Lille III, 1978 (Cahiers de
Philologie 3); SEDLEY, D. Epicurus’ theological innatism, in: FISH, Jeffrey; SANDERS, Kirk R.
Epicurus and the Epicurean tradition. Cambridge: Cambridge University Press, 2011; PURINTON,
Jeffrey. Epicurus on the nature of the gods, in: SEDLEY, David (ed.). Oxford Studies in Ancient
Philosophy. Oxford: Oxford University Press, XXI / Winter 2001; OBBINK, D. PHILODEMUS. On Piety.
Oxford: Clarendon Press Oxford, 1996.

322 Cf. KONSTAN, David. op.cit., p. 53-54.
323 Phld. On Piety (OBBINK) col. VIII, 205-219.
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Essa particularidade de manter-se como sao, explicada por seu estatuto atomico
a partir dos elementos semelhantes, é o que garante a incorruptibilidade da natureza
divina. Coisa similar dita por Demetrio Lacone vem corroborar a incorruptibilidade

dos deuses: “a natureza divina por tal diferenca, diferird da unidade sensivel e

71324 325 4

daquelas que nao perduram em eterno e se transformam”>**. O Peri eusebeias®> é uma
resposta de Filodemo diante da acusagao de ateismo impetrada contra o epicurismo,
que toma as razdes da estrutura da physis para esclarecer a piedade. A natureza
existente e indestrutivel da-se o nome de “deus”, como expressa Filodemo “é

apropriado para nos chamar aquilo que existe, nao somente indestrutivel”, que por

sua composicao fisica permanece “como um e o mesmo continuamente”.

Apesar dos esfor¢os do epicurismo em tentar solucionar a concepcao da
natureza divina como eterna, indestrutivel ou incorruptivel, essa concepgao s6 pode
ser dada por inferéncia, que, a0 nao encontrar negacao na realidade permanece
afirmada. Corroborado pelo método de inferéncia, a conjectura da constituicao
atoOmica permanece plausivel. Por experiéncia, sabemos que o homem nao possui
esse mesmo estatuto, visto sua natureza corruptivel e mortal. Nem mesmo por
analogia seria possivel supor e explicar a incorruptibilidade nos homens. Assim,

sugerimos tratar outras notas atributivas.

Mansfeld, ao destacar alguns aspectos da Teologia epicurista assumindo uma

324 Demetr.Lac. DFD (SANTORO) VIIL
325 Cf. Phld. On Piety (OBBINK) col. VIII, 205-219; col. II, 34-50 (OBBINK)
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posicao favoravel a ética, assinala por que a adpOagoia nao pode ocupar o lugar da
significacdo que buscamos: “é secunddrio descrever os deuses em termos fisicos e
epistémicos, considerando-os viventes e indestrutiveis e possuidores de
conhecimento.”?*. O intérprete ressalta, ao avaliar varios elementos do epicurismo,
que a tentativa de explicacdo dos deuses por meio da indestrutibilidade nao é a
preocupacao primeira devido a necessidade de se recorrer a uma Teologia negativa,

tendo em vista que o homem em nada partilha desse atributo.

Para nds, reputar um componente positivo é fundamental para o esclarecimento
da paxaotng, e nisso concordamos com Mansfeld ao dizer que o papel dos deuses
no interior do “sistema” epicurista estd na beatitude, que pode ser inferida nos
deuses por meio dos homens: “eles sao de suma importancia no contexto da ética,
sendo sua bem-aventuranca o paradigma do que pode ser alcancado pelos

homens”3%

. Mansfeld nao elucida os componentes do qualificativo paxagotng,
porém favorece nossa ideia de que o atributo é comum a natureza humana e divina,
senao nao encontrariamos referéncia positiva para tratar os deuses. Como diz, a
beatitude é o “paradigma”. A solugao de Mansfeld, ao resgatar os aspectos ético e

fisico, é dar a beatitude o valor positivo que o tratamento requer quando aplicado aos

deuses. Por isso, no inicio do seu artigo®®, admite a analogia como via de

326 MANSFELD, Jaap. Aspects of epicurean theology. Mnemosyne. Leide, Boston, Koln: Brill, XLVI, 2:
May, 1993, pp. 181-182.

327 Idem, p. 181.
38 Idem, p. 173.
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conceptualizagao preconizando qual seria a natureza do atributo.

Sabendo, entao, que a incorruptibilidade nao pode ser uma das notas
constitutivas da pakaguotng, retomemos o fragmento de Cicero: “por que havera de
ser Jupiter mais beato que Epicuro, uma vez que ambos gozam do sumo bem, isto &,

do prazer?”3¥.

No excerto, Cicero mostra que a beatitude e o prazer sdo
peculiaridades partilhadas por homens e deuses, enquanto sdo especificados pela
incorruptibilidade. Podemos acrescentar a essas observacdes, a primeira das Kyriai

Doxai, em que Epicuro apresenta as caracteristicas do ser bem-aventurado, dizendo

com isso, quais sao suas notas.

o ser bem-aventurado (t0 paxagov) e incorruptivel nao possui afligdes e nem as

causa a outros. Assim, ndo estd sujeito nem a ira e nem a benevoléncia. Essas

coisas, de fato, sdo proprias do ser débil (koOever).*

Sabendo que a insisténcia de Epicuro é manter a precisao dos constitutivos da
doutrina, tendo em vista a necessidade de mondar os conceitos, a maxima confronta
a debilidade do ser com a beatitude. Por meio dessa acareacao colhemos o sentido do
que seja a pakaplotng, manifesto ao final da maxima pelo termo aoOevric, o que é
fragil, débil, sem forca. A debilidade se exprime numa sucessao de agdes relativas,
como o favorecimento ou a ira, seja para si proprio, seja para seus pares, 0 que se

preenche por componentes retributivos - causar aflicdes e favorecer a si mesmo ou

32 quid est igitur, cur ita semper deum appellet Epicurus beatum et aeternum? dempta enim aeternitate nihilo

beatior luppiter quam Epicurus; uterque enim summo bono fruitur, id est voluptate. Cic. Fin. II 88.
30 To paxaoov kat &dOBagTov olte avTd MEAYHaTa €xel oUTe GAAW TaxQéxel DOTe OVTE OQYAIS
oUTe XapoL ovvéxetat év acBevel Yoo mav to tolovtov. Epicur. Sent. [5] L.
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aos outros -, ou como expressa na Epistola a Herddoto, “sao coisas que provém da
debilidade, do temor e da necessidade dos que estdo entorno”®!. Assim castigos,
retribuigbes, favores, aspectos da divindade mitica presentes na opinido, nao
correspondem ao conhecimento do ser divino, ao invés, sao elementos de
“perturbacao”. Dai, a recomendacao de Epicuro para cultivar tudo o que causa a
imperturbabilidade, a atapalia. Ele a conceitua, fazendo-a consistir na “completa
liberagao de tudo aquilo (que causa perturbagdo) e da recordacdo ininterrupta dos
principios gerais e fundamentais da doutrina”®*. Tanto a liberagdo das coisas que
causam perturbagdo ou a memorizagao e recorda¢ao da doutrina sao efeitos da vida
segundo a physis, pois a libertacao s6 acontece pela reta compreensdo da doutrina e
pela Physisologia. Assim, o que se entende por dtapalia é um fim segundo a
natureza para o homem, alcancada por uma reta adequagao a sua natureza pela

memorizacao da doutrina e compreensao da physis.

Se é um constitutivo da paxaguotng, e sendo esta um componente comum das
naturezas, os deuses sao atardxicos pois liberados das dores e perturbagdes ou que
que ja é a realizagdo de sua natureza. Assim, admitimos a ataga&ioe como nota
conceptual da paxaootns. Todavia devemos colocar em relevo que, no homem, a
atapatia é o efeito causado pela boa compreensao da doutrina e da Physiologia, que

vem em decorréncia da faculdade racional (Aoywopoc). Como poderia o homem

31 Epicur. Ep. [2] 77.

32 1 8¢ atagadin T TOUTWV TAVTWV AMOAeAVOOaL Kal ovvexn Hviuny éxev tov SAwv kai
xvolwtdtwv. Epicur. Ep. [2] 82.
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libertar-se dos favoritismos, das benevoléncias, das iras, das preocupacdes e
ocupagdes se nao fosse sua faculdade de cdlculo, de distingao, de recolhimento das
coisas que o afetam? Na verdade, o Aoywouog é evocado, segundo Epicuro para
gozar a plenitude do prazer, que nos homens consiste na libertagao das dores e dos

medos que o afligem.

Esse raciocinio vem explicitado por Demetrio Lacone no PHerc. 1055, no qual o
autor faz o seguinte caminho: tendo somente a physis para realizar qualquer discurso,
o homem passa das experiéncias memorizadas e das prenogdes aos juizos,
combinando as prenocdes ja adquiridas, recorrendo a memoria, combinando-as com
as experiéncias sensiveis e confirmando o que é necessario. Desses elementos passa
ao método inferencial. Assim, das prenogoes sobre os deuses 0 homem pode passar a
formular juizos sobre eles, donde se extrai que os deuses sao seres de razao
(Aoywopog). Vejamos o que diz Demetrio Lacone, ao afirmar que deuses e homens

partilham do Aoyiouoc:

(o deus) tem em comum (com o homem) o ser animado. Por isso ndo € necessario
que, se algumas criaturas viventes tenham uma forma tal, também o deus o
tenha; mas terd a faculdade do raciocinio (Aoyilépevov) e em sumo grau, junto a

essas propriedades comuns, terd também outras propriedades®®

O fragmento de Demetrio Lacone pensa o deus a partir do homem,

considerando as oA Pelg porém tomando por fundamento a similitude que ¢ feita

333 Demetr.Lac. DFD (SANTORO) XVIL
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pelo Aoyiwouog, que carrega consigo outras propriedade semelhantes. Também € essa
faculdade racional, o Aoyiouog, que faz o homem ver o deus segundo a sua forma,

antropomorfo, como vem atestado em outro fragmento:

... ndo compreende o nosso impulso inferencial também quando conduz aquilo.
De fato, dizem que se pelo fato de possuir a faculdade racional (Aoyiouov) (o

deus) é antropomorfico, pois também a natureza animada é comum, atribuimos a

ele muitas outras propriedades comuns de forma, como maos, dedos...3*

Para o epicurista é claro que o deus nao ¢é visivel na realidade, o que nao nos
desautoriza a afirmar sua existéncia, como fazem os partidarios do ateismo
interpretada como conceitos mentais. Tomando como pressuposto o que chamamos
anteriormente antropomorfismo, e seguindo o fragmento de Demetrio Lacone, ¢é
possivel inferir que os deuses existem, vivem e o conhecimento que temos deles é
evidente. Mas esses elementos nada mais sao do que os ingredientes das mooArpeic.
Passar delas aos juizos é uma arte dependente do Aoywopog, que assegura a boa
compreensdo da doutrina, da Physiologia e dos deuses. E pelo Aoylouds que
eliminamos as falsas opinides que temos, de que os deuses causam perturbagoes,
provocam tempestades, governam o cosmos. Os deuses, por uma referéncia analdgica
segundo esse qualitativo, ndo pode, como ser logistico, possuir natureza contraria a
isso, ou seja, perturbar e causar perturbagdes, o que s6 pode provir das OmoANYPelg

Pevdelg, das falsas presungdes. Mariacarolina Santoro, observa:

334 Demetr.Lac. DFD (SANTORO) XVI.
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do momento em que deus € um ser vivente mas nao pode ser concebido como ser
privado de razdo, e do momento em que o Unico ser vivente notadamente para
nos dotado de razao é o homem, devemos inferir que a forma divina é igual a
humana; o deus de fato, junto a faculdade racional deve possuir também
fundamento substancial e existéncia real (trjv OmooTaov) como todas as outras

realidades.?®

Afirmamos, assim, que uma das notas conceptuais da paxaguOtg é o
Aoywopog, partilhada entre as duas naturezas tocantes ao nosso trabalho. A
inferéncia que fazemos da natureza humana para a divina segue o raciocinio ja
apresentado: passamos das impressdes e das prenogdes aos juizos e combinamos
estes com a possibilidade de confrontar o que é partilhado entre as naturezas. Esse
processo ¢ um tipo de Aoywopog, que s6 é validado devido a real existéncia da

divindade, expresso por Demetrio Lacone na vrtéotaoig, ao dizer:

do momento em que de fato, ndo encontramos a faculdade racional em uma
outra forma que nao aquela humana, é evidente que € preciso remeter também o
deus como antropomorfo, a fim de que ele tenha junto a faculdade racional

(Aoylopwt) também a existéncia real (Oméotaowv). Por isso dizemos que o deus é

antropomorfo...3%

A base afirmativa dessa caracteristica atributiva estd na Epistola a Herddoto que
pressupde que as graves perturbacdes e erros vem dos acréscimos feitos pelas
apreensdes que nao correspondem a natureza da coisa. No caso dos deuses, essas

apreensOes carregam opinides que sao aderidas como as que ja vimos. As falsas

35 SANTORO, Mariacarolina. DEMETRIO LACONE. [La Forma Del Dio] (PHerc. 1055). Napoli: Bibliopolis,
2000 (ScEpicur. XVII), p.36.

336 Demetr.Lac. DFD (SANTORO) XV.
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opinides ou as presungdes que nao correspondem por physis a coisa nao sao
expressoes da faculdade racional (Aoywoudg), pois é funcao desta distinguir e
sustentar a existéncia enquanto realidade judicativa que €é o ser humano. Assim,
Epicuro expressa na epistola: “a mais grave perturbacdo surge na alma dos homens
ao crerem (Katavoelv) que a mesma natureza possa ser beata (pakdoux) e
incorruptivel, e ter vontades, acdes e causas contrarias a tais atributos”*¥. Designar a
natureza divina revestida de atributos contrdrios a sua beatitude é acomoda-la as
falsas opinides, subsumindo em sua natureza o que é do ser débil, e, logo, destoantes

da beatitude.

Koch vai além de Santoro ao ver na felicidade humana um momento pelo qual é
possivel inferir o conhecimento que se tem dos deuses, dizendo que seu processo de
aquisicdo ¢ um momento de conversao no qual “o conhecimento racional nao se

separa da experiéncia de felicidade sensivel e afetiva”3%®

. Depois dos pressupostos
elencados na segao anterior, vemos que o conhecimento humano passa pelo processo
de sensibilidade (aicOnoeic) bem como pelo processo de afecgdes (On), visto que
eles sdo instrumentais criteriosos da verdade do conhecimento. Nao ha outra

maneira de se estabelecer processos epistemoldgicos sendao por meio desses

elementos. Isso mostra que se ha o que dizer da natureza divina, necessariamente

B7Emi 9¢ oVt SAWS &ALV EKELVO DEL KATAVOELY, OTL TAQAXOG O KLQLOTATOS TAls dvBwTtivaig

Puxaic yivetat €v @ taltd pHakagux te dofalewv <elvar> kal apbagta kat vTevavtiag éxewv
ToUToLS Apa BovAnjoels kat mEd&els kal aitiag. Epicur. Ep. [2] 76-77.

338 KOCH, Renée. Comment peut-on étre dieu? La secte d’Epicure. Bonchamp-les-Laval: Belin, 2005, p. 85.
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passa pelas experiéncias humanas. A beatitude é uma dessas experiéncias, que
sensivelmente se apresenta pelo Aoyiopdg, porém nao somente por esse. O
testemunho de Diogenes Laercio diz: “de duas maneiras concebe-se a felicidade: a
suprema, possuida pelos deuses que ndao pode tornar-se maior, e a que admite
acréscimo e decréscimo de prazeres”3¥. Os acréscimos e decréscimos sdo feitos pela
atividade logistica do homem e pelo que é elegivel. Segundo ele, devemos considerar
a felicidade sob um duplo aspecto: a divina e a humana. Nao que sejam duas
substancias diversas, mas sao dois graus distintos da mesma. A felicidade que se
configura em plenitude € a beatitude divina, enquanto a humana sofre acréscimos de
noovr), de prazer. No entanto, como a felicidade humana tem como paradigma a
beatitude divina, considera-se também beatitude, na medida em que se configura
segundo a natureza, na eliminagdo das dores e das perturba¢des, ou ainda, no
preenchimento ou acréscimo do prazer. Este enquanto afeccao determina nossas
escolhas e nos faz gozar da bela vida que é a beatitude. E se ela se manifesta nos
homens unida ao Aoywouog, deve-se a este, também, o carater de nota constitutiva da
beatitude. Cicero, referindo-se a Epicuro nas Tusculanae Disputationes diz sobre a

relacao entre bem e prazer:

Tu reténs que Epicuro tivesse efetivamente estas inteng¢des, ou que sua doutrina
fosse hedonistica? Eu, na verdade, ndo o penso minimamente. Vejo bem, de fato,

que muitas das suas afirmagOes sao sérias, muitas excelentes. Entdo, como ja

39 evdawpoviav dixn voelobat, v te AKEoTATNY, ol €07l TeQL TOV Bedv, Emtitaoy ovk Eéxovoav:
Kal v <kata tv> meooOnknyv kat adaigeowv ndovaov. D.L. X 121a (Epicur. [1] 121a. =407 U.)
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afirmei tanto, trata-se de sua perspicdcia, ndo de seu comportamento moral.
Embora ele despreze aqueles prazeres que louvou antes, eu todavia recordarei

aquele que a ele parecia o bem supremo (summum bonun).>*

Essa ideia aplicada por Cicero para se referir ao epicurismo, identificando o
sumo bem como o maior dos prazeres ¢ uma ressonancia do mundo antigo. Michael
Erler, ao investigar a relacao entre os homens e os deuses por meio do conceito de
opolwoig Oew, faz notar que, aplicado pelos platonistas do século I a.C., a ideia de
“sumo bem” como telos pode ser retrocedida em sua aplicagao desde Platao, quando
nao € estranho tratar o ideal de homem como como um “ser igual a deus”. Para Erler,

isso consiste no paradigma de tranquilidade e prazer divinos. Diz ele:

desde que os deuses representem o ideal epicurista de tranquilidade e prazer,
eles sao paradigmas da exceléncia moral que deve ser imitada. Apesar da sua
inabilidade em alcangar a existéncia imortal dos deuses e sem a esperanca de seu
auxilio interventor no mundo, o homem epicureu esta apto a alcangar um estado
por meio da imitacdo da constituicdo que se aproxima da divindade pela

preservagao da verdadeira concepgao da natureza verdadeira dos deuses.®!

Como ja dissemos, excluida a incorruptibilidade como nota constitutiva da
HaKaQLOTNG, passamos as outras possiveis. Tendo em vista que a imperturbabilidade
estd intimamente relacionada com o Aoyiouog, e, por isso, decorrente dele incluimos
tal aspecto no significado de paxagotng; e como a felicidade diz respeito a auséncia

da dor, relacionamo-la com o prazer. Erler diz que se ha o que ser partilhado entre

340 Cic. Tusc. 111, 20, 46 (=Epicur. 440 U.).

31 ERLER, Michael. Epicurus as deus immortalis: homoiosis theoi and epicurean self-cultivation, in:
FREDE, Dorothea; LAKS,André. Traditions of Theology: Studies in hellenistic theology, its background
and aftermath. Leide, Boston, KoIn: Brill, 2002, p. 160.
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deuses e homens, essa comum atribuicio deve possuir as caracteristicas da
tranquilidade e do prazer. Para nos, a primeira é um efeito do Aoyiopdc e consoante
a ele. Concordamos com o interprete em afirmar que os homens devem ter nos
deuses um paradigma de similitude, pois excluida a imortalidade e a possibilidade
do governo divino, resta ao homem tornar-se como um deus na experiéncia do

prazer.

O prazer enquanto experiéncia disposta a vida divina vai ao encontro das
agetai, as virtudes - beleza, sapiéncia e justica -, sinal de que nao é o prazer dos
dissolutos, mas a moderagao e justeza contra os excessos que, segundo o Jardim

decorrem da prépria physis, como Epicuro diz:

nao se pode ter uma vida sabia, bela e justa (Poovipwe Kat kaAws Kol dikaiwg)
sem que seja prazerosa (1)0éwg¢ (1v) e nem uma vida prazerosa sem que seja bela,
justa e sabia. As virtudes (doetat) sdo de fato conaturais (cvumedpvkaor) a vida

prazerosa e esta é inseparavel (axwolotov) daquelas.®*?

Embora estejamos suscetiveis a pensar que a vida prazerosa é medida pelas
aetal, o epicurismo € claro em sustentar que nao sao elas que determinam a 1)dovn,
sobretudo, assumindo que um dos critérios da verdade seja o prazer como afeccao.
Caso as dpetal fossem padroes de medida para o prazer, bastaria o bom exercicio
das virtudes, o que nao diferiria em nada das outras escolas de seu tempo ao

considerar as virtudes como a maxima aquisi¢ao ética, submetendo o prazer as

32 ovx €0ty 110éws LNV &vev ToL GROVIHWS Kal KAAQS Kal dikaiwg, <ovde hovipws kal kadwg kal
dkalwe> Avev ToL NOEwS. ovumePLKAOL YaQ al agetal t¢ (Nv 1Mdéws kai to v Ndéws TovTWV
€otiv axwolotov. Epicur. Ep. [4] 132.
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apetal e qualificando-o segundo elas. No entanto, para Epicuro, sendo a 1100vr)
critério de verdade como vimos, deve determinar as dpetai e estas convergirem para
o prazer. Indica, ainda, que as dpetai nao sao incongruentes a vida prazerosa, e
configura esta segundo o modo das dpetat. Podemos esclarecer isso, ainda, com o
extrato da Epistola a Anaxarco, ao dizer: “eu, ao invés, convido aos assiduos prazeres e
nao as virtudes que comportam estultas, vazias e perturbadoras recompensas que
sdo frutos da esperanca”*. Epicuro pondera ndo o prazer como conspurcador da
vida virtuosa, mas as apetai, que sem a 1100vr] ndo concorrem para a beatitude. Pelo
contradrio, conduzem a uma vida esperangosa, coadunada a elementos vaos, para
uma vida que é chamada a adquirir o bem mais precioso, o prazer. Para usarmos
uma analogia, é como dizer que sem um vaso ndao had o que preencher tendo o
liquido. Como afirma, ainda: “e na obra Sobre os fins diz ainda: Honra o belo, a
virtude e outras coisas desse género se buscam o prazer, se nao a buscam, deixa ir em
paz”**. Dai dizer ser louvével ao discipulo a busca do prazer, de onde se extrai,

inclusive, a pratica das outras dpetai.

Por fim, sustentamos que sendo o prazer o meio pelo qual é possivel manter-se
nesse estado continuamente, identifica-se com a realizacao da beatitude, e sendo esse

estado perene, sustentado pelo exercicio da memoria e pela liberacao das dores, tal

M ¢v ) mEog AvaEapxov €matoAn tavti Yéyoadev (Emikovog): <éyw d' éd' ndovag cuvexelg
TOQAKAAG® KAl OUK ETUAQETAC, KEVAS KAl pATAlOG Kol TaQAXwOELs €Xo00AG TV KAQTWV TAS

EATdac. Epicur. Fr. [42].

3 kav o TTepl TéAovg B¢ MAALV: <TIUNTEOV TO KAAOV Kal TAG GQETAS KAL T TOLOLTOTQOT, EXV
noovnv magaokevaln: éav d¢ un nagaokevaln xaioewv éatéov. Epicur. Fr. [22] [4].
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beatitude pode ser considerada divina, pois é perene segundo o estado. Da relacao

entre as virtudes e a beatitude diz Cicero:

¢ assim, com efeito, que a beatitude eterna do sabio € representada por Epicuro:
ha desejos limitados, ele despreza a morte, ele tem sobre os deuses imortais
ideias verdadeiras e que nao provocam nenhum temor, ele ndo hesita em deixar a
vida, se isso é preferivel. Assim, armado dessa doutrina, estd sempre em estado

de prazer. Pois ndo ha um s6 momento em que nao tenha mais prazeres que

dores.3®

Para dizermos em que consiste a vida prazerosa, basta recorrer aos elementos
elencados por Cicero: desejos limitados, ignominia da morte, retidao sobre os deuses.
Em suma, o prazer que reveste a nota atributiva da paxaoidtnc sustenta que o
prazer consiste numa verdadeira eliminagao das dores. Se os desejos sao limitados, a
Nodovi] nao pode nem se identificar com eles, nem reduzir-se a eles; se a morte nao
representa nada para nos é porque ela nao implica a limitagdo com que o homem a
trata; e se os deuses sao vistos segundo o que a no¢cao comum nos oferece, e nao as
opinides, o prazer passa a ser o estado de gozo livre das preocupagdes dos moéveis
que nos circundam. Todavia, se a 1dovr) é uma das notas conceptuais da
HaKaQELoTng, entdo os deuses devem té-la de algum modo. Ora, quanto aos desejos
que limitam, quanto a morte e quanto as opinides agregadas a divindade, podemos
dizer que sao estados, que por serem moveis, ndo atingem a natureza divina, e

1

portanto, os deuses gozam do prazer sumamente. Em suma, como diz Cicero, “o

35 Cic. Fin. I, XIX 62.
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77346

prazer supremo, como pensa Epicuro, é a auséncia de dor”>*°, aduzindo com isso a

que o prazer nao seja identificado com os desejos. Considerando a Epistola a Meneceu
ao dizer: “o prazer é o principio e o fim da vida bem-aventurada (paxagiwg {nv)”3¥,
aoxn kat téAog, principio e fim, identificam-se com a experiéncia de sua vida, que
coaduna com a vida do sdbio, porém, para os deuses, &ox1 kai TéAog é a propria
vida divina. A consequéncia disso é a diferenca de graus entre as naturezas, que

podem ser mediados por um atributo comum, a beatitude. Em havendo tal diferenga,

a unica relacao possivel é a analdgica que, para o epicurismo, chama-se “inferéncia”.

3.3 A natureza da atribuicao

O que sustenta a comum atribui¢ao ou a passagem da natureza humana para a
a divina é a nogao de paxapotng, no entanto, como se da essa comum atribui¢ao ou
qual a natureza dela é o que passamos a balizar. Varios autores sdo concordantes em
tratar isso com um problema da petaBaoic que foi traduzido pelos latinos como
transitio. No entanto, a interpretacdo dessa nogao percorre um caminho espinhoso,
que nem sempre 0s textos sao capazes de sustentar, e nem mesmo os intérpretes sao

concordantes quanto a sua compreensao.

Na Fisica a petdpaoic pode compreendida como a passagem de umas as outras

346 Cic. Fin. I, X1 39.

37 Kadi dux tovto v Ndovnv axnV kai téAog Aéyopev elvat tov pakagiws {nv. Epicur. Ep. [4] 128.
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coisas, dos sensiveis aos elementos constitutivos dos corpos, ou, como trata a Epistola
a Herodoto em termos de impossibilidade, da passagem dos corpos delimitados ao
infinito. Dentro do epicurismo isso ficou conhecido como “inferéncia”, método
utilizado para fazer a passagem das coisas evidentes as nao evidentes, em especial,
apresentado por Filodemo, no De Signis**®. Podemos dizer que a inferéncia é uma
espécie de procedimento por analogia e que pode ser utilizada para a passagem do
conhecimento dos fendmenos ao conhecimento dos deuses. No fragmento do livro XI

do Peri physeos, Epicuro faz alusao ao procedimento de inferéncia, dizendo:

cremos no nosso método inferencial (petafdoeciv) (que o movimento dos
corpos que caem sob nossa experiéncia venham de maneira semelhante) aquele
dos corpos celestes; por isso, 0s mesmos astros que pouco antes estavam sobre

nds, pensaremos, por inferéncia (petaPaotv), que aparega sob nossos pés...>*

A petafBaoic permite passar pelos graus de seres, transitando de uns aos outros

38 FILODEMO. On methods of inference (edited with translation and commentary by Philip Howard De
Lacy and Estelle Allen De Lacy). Napoli: Bibliopolis, 1978 (ScEpicur. I).

349 [V O]
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pela “semelhanca”. A passagem da natureza humana para a divina que comporta
diferencas de grau, na Fisica, corresponde a passagem das partes minimas que
compdem as sensagoes aos atomos como constitutivos dos corpos. A diferenga de
graus entre as coisas a serem consideradas - por exemplo, entre deuses e homens ou
entre as minimas partes dos fendmenos e os atomos - e a manutencao da physis
enquanto todo, sdo requisitos necessarios para inferir o conhecimento. A petdfaoic

é explicada por Filodemo, no De Signis:

para a terceira objecao respondemos que as vezes € preciso inferir (jLeTafncoped’)
de objetos idénticos, quando hd alguma questao sobre suas propriedades; e
desde que o objeto é apreendido de maneira evidente (évapyeiac), enquanto
outros nao saltam aos olhos, é preciso utilizar o que é observado como sinal para
a apreensao do objeto percebido. Como as vezes precisamos inferir de objetos
nao idénticos enquanto e na medida em que eles compartilham a mesma
comunidade de atributos constantes, como por exemplo, quando em alguns
aspectos assemelham-se somente nos homens viventes, mas em alguns sao
similares também com os deuses. Portanto, precisamos usar do bom efeito da
inferéncia (ueTaBdcet) dos animais, sustentando que nada impede o deus de ser
similar a0 homem no uso da razdo pratica (¢povelv) partindo do fato de que
somente o0 homem dentre os seres viventes da nossa experiéncia ¢ capaz da razao
pratica (¢ppovelv). Um deus nao pode ser concebido como privado da razao

pratica, mas pode ser concebido como nao tendo sido gerado e ja sendo



composto de alma e corpo; com isso ele vive e é imortal.**
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Nao ha duvidas de que o método valido para proceder a passagem do humano

ao divino seja esse procedimento analdgico que nem prescinde das partes comuns,

nem identifica as partes diversas. A inferéncia requer, quando os objetos sao diversos

ou quando possuem variagdes, e no nosso caso ao tratar de deuses e homens,

diferenca de graus, passar do que é evidente aquilo que nos escapa aos olhos. Essa

passagem sO pode ser feita, segundo o epicurista, ao relacionar aspectos de

similitude, no caso, por meio da (oovnoic. Entre as duas naturezas, divina e

humana, ha um ponto de intersec¢do que torna possivel inferir a existéncia, bem

como conhecer ou julgar. Vemos que, o método tomado pelo epicurismo implica o

antropomorfismo que dissemos anteriormente. Segundo ele, dos seres viventes,

somente 0 homem possui um atributo capaz de manifestar o “divino em nos”, pois
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“somente o homem dentre os seres viventes da nossa experiéncia é capaz da razao
pratica”, ¢odvnois. Assim como para o conhecimento das coisas ndo-idénticas
tomamos atributos semelhantes, assim como de coisas evidentes para nao evidentes
também o fazemos, do mesmo modo procedemos do homem para o deus. Como
supunhamos no inicio, para relacionar as duas naturezas é preciso que haja um

atributo comum, que para nds identifica-se na pakagLotg.

A inferéncia é também evidenciada no fragmento de Epicuro na Epistola a mde,
ao propor o exemplo da mae distante do filho, cuja lembranca manifesta sua
presenca. Nesse aspecto, o que nao esta realmente presente, faz-se presente por meio
da imagem, que nao sendo tangivel traz a tona o que esta ausente. E um modo de
passagem do evidente ao nao evidente. Diz a epistola: “[as imagens] dos que estao
ausentes (pavtaoiat) sao precisamente do mesmo tipo dos que estao presentes. Pois
sem ser tangiveis, embora apreensiveis pelo pensamento (diaxvonOati), elas exercem a
mesma forc¢a”®!. Para Epicuro, essa espécie de presenga analdgica, exerce 0 mesmo
poder devido a memodria que estabelece a relacdo entre o real empirico e o nao
empirico. Ha na recordagao da mae uma passagem das imagens a realidade, e ¢
desse analogo que nos referimos quanto aos deuses quando dizemos nos utilizar do
método inferencial. Todavia, o que é requerido da mae é uma atividade logistica para

reconhecer na memdria a presenga dos que nado estao em realidade.

%1 Diog.Oen. (SMITH) 125.
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Dessa maneira, vemos que o procedimento das inferéncias recorre ao Aoylopog
que nao s6 é uma capacidade de distinguir e julgar as coisas, mas também de
relaciona-las. No fragmento, a mae ¢ convidada a “considerar” as coisas que estao
sendo elencadas, instru¢do apresentada pelo verbo émiAoyiCouatr que significa
“considerar”, “concluir”, “por em relevo por meio do raciocinio ou do cdlculo”. A
passagem, petaPaocts, do evidente ao nao-evidente requer a faculdade racional
(Aoywopog). Todavia, ndo é qualquer modo de analogia que o epicurismo se refere,

mas ao método inferencial. No fragmento da Epistola a Mde, Epicuro diz:

Pensa ao invés que quando adquirimos dia apos dia alguma coisa de bom, nds
avangamos para uma maior felicidade. Com efeito, esses proveitos nao sao sutis e
nem sem efeitos reais. Eles produzem em nés uma disposigao (diaOeowv) igual a
dos deuses (1uwv i060eov ToLel) e nos mostram que o fato de sermos mortais
ndo nos torna inferiores a natureza incorruptivel e bem-aventurada (nakagiag
$voewc). Pois enquanto vivemos, provamos uma felicidade semelhante (0potwc)

a dos deuses.*?

O fato de “dia apds dia” adquirir algo, destaca o quanto a experiéncia tem valor
dentro do epicurismo. S6 por meio dela é possivel inferir qualquer coisa que seja
sobre a realidade. E essa inferéncia recorre ao modo com que as imagens sao
reproduzidas dentro da doutrina. Imaginamos que as imagens, os simulacros das
coisas que se refere Epicuro, sao idénticos aos exemplares referidos. Esse é o erro
interpretativo que deturpa os dogmas do epicurismo. Dizer que as sensagoes, as

prenogoes e as afecgOes sao reais nao quer dizer que elas sdo tais quais os objetos

%2 Diog.Oen. 125 (SMITH) (=Epicur. Fr. [72] Arr.?).
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identicamente. Como vimos, a partir do livro II do Peri physeos, ha imagens que nos
tocam segundo a superficie dos corpos e ha imagens que passam por nds e advém da
profundidade deles, de modo a ndo imprimir necessariamente sua superficie. Nem
sempre sao correspondentes diretos dela, mas dos atributos, qualidades ou
propriedades dos seres. Santoro®?, ao discutir os argumentos de Demetrio Lacone,
na obra De forma dei (PHerc. 1055), apresenta a peculiaridade do vocabulario ao tratar
das visdes mentais. Por um lado deve-se considerar a cUvVKQLOS €k TV avTWV, ou
seja, os simulacros que representam o objeto identicamente, como numa reprodugao
direta e fiel; por outro lado, deve-se ter em mente que ha um outro tipo de simulacro
que tomamos contato, 0 CUVKQLOLS €K TV Opoiwv, os simulacros que manifestam o
objeto apenas de maneira semelhante. Para Demetrio Lacone nao ha davidas de que
o conhecimento que temos dos deuses passa por esse segundo tipo de similitude. Os
deuses ndo sao para nds como sao “na realidade” para si, caso contrdrio, as imagens
oniricas e a antropomorfia que fazemos deles seriam eles mesmos; numa
consequéncia mais grave, seriam eles nossas opinioes. A inferéncia sobre isso nos diz
do “conhecimento condizente” a natureza divina, pois mantemos em nds, atributos
partilhados com eles. O acesso que temos a tais atributos nos privilegiam em
conhecer a divindade, e, como faz Demetrio Lacone, ao julgar a divindade, por

exemplo, impondo-lhe um corpo ainda que analogamente.

33 SANTORO, M. DEMETRIO LACONE. [La Forma Del Dio]. Napoli: Bibliopolis, 2000 (ScEpicur. XVII), p.
31-40.
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No fragmento da Epistola a Mae fica claro que a partilha de atributo se da pela
“disposi¢ao”, dukOeoig, que uma condigao, composicao ou estado semelhante aos
deuses proporciona. O atributo comum apresentado na passagem ¢ a pakaolog
dvoewc. O que homens e deuses partilham € essa disposicao de beatitude que os
aproxima por algo semelhante, embora possam distinguir-se em outras coisas. As
nogoes divinas nos chegam por diferenca de grau, o que implica que a beatitude
humana nao seja idéntica a divina. Logo, a relacao “bem-aventurada” das naturezas

sO pode ser analogica.

O raciocinio proposto pela epistola diz o seguinte: dado que em nossa
experiéncia, o homem tende a um fim no grau de maior felicidade, que poderia ser
identificado ao prazer, considerando-se ainda que essa experiéncia nao € ficticia ou
irreal, mas produzem efeitos de realidade, podemos dizer que a felicidade existe em
um sumo grau. Sendo a felicidade um estado real e nao ficticio, pode-se encontrar em
algum ser o sumo grau de felicidade, que s6 ocorre na vida divina. Se a experiéncia
que o homem faz da felicidade, é ja uma realizagao da vida prazerosa, é porque em
algum grau a vida divina se encontra no homem, o que, por inferéncia, sendo a
beatitude experimentada no transito da vida, é ja a realidade da vida divina no

homem, o que ¢ justificado pela similitude, Yuwv ic6Oeov ou “igual aos deuses em

Com isso, dada a inferéncia como método, podemos passar da existéncia
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humana a existéncia divina, ndo apenas confirmado pelo método, mas também
prenunciado pela religiao grega, que ainda nao tinha condigoes de definir o que era
proprio dos deuses e dos homens, e nao por uma confusdo de fundacoes
etimologicas, como afirmado por Napolitano Valditara. A analogia, inclui as notas
que nos fazem identificar o processo inferencial, segundo o qual devemos destacar o
papel da nMdovr), da memoria e da ¢Ppoovnoiwc. O prazer, porque apresenta a
experiéncia por meio da qual as escolhas sao feitas segundo a natureza. A memoria,
porque relaciona sensagdes, prenogdes, afec¢des, principios e aplica¢des, conduzindo-
nos a aquisi¢ao da beatitude por meio de uma purificagao de tudo o que nao condiz
com a physis. Por fim, a sapiéncia, porque, constituida pelos elementos da faculdade
racional e da sabedoria pratica, assemelha-nos aos deuses, pelo fato de proporcionar
a imperturbabilidade. Vale lembrar, que um dos tinicos autores citados por Epicuro
em sua obra é Tedgnis, que no verso 1171 designa a pakagiotng a um ser humano
que possui yvoun, isto é, conhecimento ou discernimento®. Este é o melhor
presente, a melhor dadiva que um homem pode ter dos deuses. Propriamente, essa
beatitude evocada pelo poeta é de posse do homem revelando-se em sua natureza
por meio da ciéncia. Embora ndo do mesmo modo, mas formulando raciocinios, o
epicurismo viu na beatitude a predicacdo comum pela qual poderia conhecer a

existéncia divina, conjugando, empiricamente, prazer, [6gos e physis.

34 DE HEER, C. op. cit., p.29.
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IV. CONCLUSAO

Do exposto, vemos que a atribuicdo comum da pakaglotng a deuses e homens
fornecida pelos textos de Epicuro chega aos discipulos de maneira quase intacta.
Discipulos da primeira fase, como Metrodoro, e discipulos tardios, como Diogenes
de Oinoanda, a preservam consistentemente. Isso se deve a um preceito do Jardim,
de que o discipulo, disposto a beatitude deve viver a amizade, que é sua expressao
maxima enquanto possibilidade de aquisi¢io na vida humana. Epicuro assim se
expressa: “de todos os instrumentos que a sapiéncia busca para a beatitude de toda a
vida, o maior € a aquisi¢ao da amizade”. No epicurismo, os raciocinios da Escola se
mesclam aos bens que se adquirem com a vida e, por isso, a imperturbabilidade, um
dos bens que alma busca, ndo é apenas uma impassibilidade. De nada serviria ao
discipulo estar “livre das preocupagdes”, se também ele ndo procurasse “nao as
causar a outros”, como expressa a primeira das Kyriai Doxai. Filantropia e koinonia
configuram no interior do Jardim, elementos que simbolizam a vida divina presente
em nos. Intérpretes como Koch e Hadot viram no epicurismo uma das expressoes
mais eminentes da Filosofia como modus vivendi, expressa no Jardim pela
solidariedade, pela vida em comunidade, mais do que pelos vinculos profundos com
a vida teorética. A felicidade nao é um prazer com o conhecimento. No centro do

epicurismo o valor nao é o aprendizado em si, mas a beatitude pela qual os homens
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tornam-se como os deuses (i000¢eot), sendo eles mesmos os bem-aventurados
(nakagor), o que se da pela apreensao da physis como um todo, de modo que mais
nada perturbe a alma. Deuses, astros, homens, sentimentos, assim como a morte e
dor, sdao constitutivos da mesma physis e sua reta compreensao, que parte da
memorizacao dos dogmas, dispde o homem ao grande escopo: “ser um deus entre os
homens”. Essa frase nao é desconhecida na Antiguidade e por vezes foi repetida e
utilizada por vdrios autores da tradicao, como Empédocles que afirma “eis que
caminho entre vos como um deus entre os homens”. Porém, em Epicuro essa

maxima se esclarece e tem novo sabor, sobretudo na consideracao da amizade.

A ¢l epicurista é o caminho “patético” para a experiéncia da beatitude, tanto
quanto as agetal na realizagao do prazer. Como a doutrina nao se fecha em dogmas
impraticdveis, sensagoes, prenogoes e afec¢Oes transitam entre a confirmacao fisica e
a realizacao moral. Todavia, nenhuma delas se esgota nos seus elementos. A Teologia
€ o lugar em que elas se encontram, vinculadas por um elemento comum - a
nakapotne. Caso fosse impraticavel a beatitude os homens nao gozariam dos
prazeres em sua vida, ndo teriam condicoes de discernir as coisas que lhe chegam,
pois a paxapotng lhes é Aoyiouog e 11dovr, e assim, nem felicidade nas a¢des, nem
imperturbabilidade na alma, nem libertagao das dores do corpo; tampouco os deuses

gozariam do eterno prazer na incorruptibilidade.

A beatitude é esse vinculo “realizavel-realizado”, humano e divino, que temos a
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mao para conhecer os deuses, que mesmo sem se preocupar com 0s negocios dos
homens, sao referéncias paradigmaticas, porém nao conceptuais. Ainda que os
partidarios do ateismo tratem os deuses sem existéncia real, sustentando apenas o
“paradigma”, nao conseguem explicar por que Epicuro recomenda o culto e sua
veneracao. Todavia, a “fama” do ateismo epicureu atravessou a histéria desde seus
contemporaneos. Autores como Plutarco ou Clemente de Alexandria, retrataram

exacerbadamente o dito “ateismo”, que é preciso reconsiderar.

Epicuro ndo se coloca aquém dos deuses, tal como os deuses estao de nos, pelo
contrario, aproxima-se deles segundo no desenvolvimento da doutrina, por exemplo,
ao dizer, “considera o deus um vivente bem-aventurado”. Os deuses sao a unica
fonte de onde é possivel extrair a consciéncia que o homem tem do fim, sendo seria
incompreensivel o dito: “o prazer € o principio e o fim da vida bem-aventurada”. Se
nao fossem as mEOANPelg provenientes dos deuses nem fim, nem principio, nem
prazer, nem auséncia de perturbagdao. O prazer, tao proprio da vida humana e
critério de verdade - pois nos auxilia nos julgamentos sobre as coisas -, € definido
como auséncia de perturbacdo, nota caracteristica da divindade. Na verdade, o
homem s06 € feliz, devido a no¢ao de plenitude que os deuses lhe fornecem. A ideia
de ser “preenchido”, “completado” é, em certo grau, aspecto da divindade. A
natureza, sendo um conjunto de atomos e vazios, nao da por si sO a felicidade que

buscamos. E de que adiantaria o conhecimento e seus preceitos, caso nao fosse a
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beatitude? Como vimos, ela é esse predicado divino, presente em nds como uma
mEOANYPIc proveniente dos deuses, mas que se mostra vivamente entre nés na vida
prazerosa e logistica, e ndo apenas como uma ideia “fixada pela natureza”, inata.
Alids, a admissao do inatismo entraria em discordancia com o que chamamos
“empirismo” em Epicuro, no qual todas as “ideias” vem de “fora” nao havendo lugar
para pré-concepgoes desde todo o sempre na natureza. Da afirmagao, os deuses sao
“viventes, incorruptiveis e bem-aventurados” inferimos de raciocinamos
coerentemente articulados, dizendo que isso o sabemos pela percep¢ao mental dos
simulacros divinos cuja textura € tao ténue que sao invisiveis aos olhos e nao afetam
nossos sentidos, impressos em nossa mente por um fluxo continuo. Também sao
atestados pelo testemunho dos sonhos e visoes, analogicamente confrontados com as
imagens nos espelhos, que devem ter necessariamente constituigao real e fisica. E,

pela inferéncia logica a partir da lei da isonomia.

Os deuses encontram na physis um discurso coerente a partir do qual é possivel
“julgar”, por isso uma das notas conceptuais da pakaglotng é relativa aos caracteres
da sapiéncia. A ela se soma o prazer. Por meio dessas notas atributivas da
Haxaplotng podemos inferir que, tendo por base a recomendacao de Epicuro em se
prestar culto e reverenciar os deuses nao seja uma casuistica ou uma ironia da escola,
como propoem os defensores do ateismo. O mais provavel é que Epicuro tenha

proposto um método de conhecimento dos deuses relacionando-se com eles. E isso,
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em nada altera o sentido de que os deuses nao se preocupam com os negdcios dos
homens, nem mesmo que eles governam o cosmos. A relagao que os homens mantém
com os deuses é porque deles, unicamente, extraem o que € proprio da vida humana,
e, as experiéncias de nossa vida confirmam o que recebemos dos deuses. SO se pode

ser beato “vendo” a beatitude divina.
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