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... uma vez, ao menos, vivi como os deuses:
é quanto basta.

Holderlin, 4s Parcas. (7)

No final do século XIX, arquedlogos franceses destmm em Enoanda, na
Capaddcia (Turquia central), pedras contendo catiimscricdo: uma mensagem filoso-
fica mandada gravar por certo Didégenes, no sétulcCl Na verdade, a mensagem que
esse cidadao de Enoanda e professor em Rodesququenpetuar no muro de um dos
porticos de sua cidade é constituida por tesesafuadtais da ética de Epicuro, fildsofo
grego que vivera cerca de quinhentos anos antegdddd a.C). Testemunho comoven-
te da admiracédo de um discipulo por seu mestmxto tnscrito nas pedras da muralha
parece conter uma carta que Epicuro enderecaradIhénas que Didgenes considera
de imensa valia para qualquer pessoa, de qualgoeaéAssim, movido pelo amor aos
homens, procura partilhar indiscriminadamente asnamentos do mestre com qual-
quer um que passe diante da muralha de Enoandificatse Didgenes, na parte inicial
da inscri¢éo:

Se uma pessoa, ou duas, ou trés, ou quatro, ou o nimero que queiram, estiver em aflicdo, e se eu fosse
chamado a ajuda-la, faria tudo que estivesse em meu poder para oferecer meu melhor conselho. Hoje, a
maioria dos homens est4 doente, como que de uma epidemia, em fun¢do das falsas crengas a respeito do
mundo, e o mal se agrava porque, por imitacdo, transmitem o mal uns aos outros, como carneiros. Além
disso, é justo levar socorro aqueles que nos sucederao. Eles também sdo nossos, embora ainda ndo tenham
nascido. O amor aos homens nos leva a ajudar os estrangeiros que venham a passar por aqui. Como a boa
mensagem do livro ja foi difundida, resolvi utilizar esta muralha para expor em publico o remédio da
humanidade.

Doente, a humanidade transformada em rebanho préeisratamento. A fonte
do mal, que se alastra pelo contagio do mimetigsid, detectada: as falsas crencas. O
gue move a agao curativa € 0 generoso sentimerpabilie que, além de sustentar in-
trinsecamente a filosofia, transborda — enquantoramsabedoria — em amor a hu-
manidade. A acdo do médico-filosofo ou do fildsofédico — ressaltada desde Empé-
docles e Sécrates/Platdo — ndo conhece, porénmhegém epicurista, qualquer tipo
de restricdo quanto a escolha do paciente-discippdostém direito a cura, sem limi-
tacdes sociais, econdmicas, étni¢dgPor isso, a mais ampla publicidade deve ser da-
da ao tratamento: o remédio é oferecido a qualguer qualguer passante, mesmo aos
estrangeiros, pois seu valor e beneficio sdo waigracima das contingéncias de espa-
co e tempo. E sua preservacdo em pedra é justapematgue os posteros — que "tam-
bém s&o nossos" — dele possam usufruir.

Mas, afinal, que remédio é esse, capaz de livlamaanidade de aflicdes e tor-
mentos? O remédio élagosfiloséfico enquanto portador da verdade aclargdwmudis-
curso enquant@harmakon enquanto curativo porque discurso-razdo que espas
trevas das crendices, expulsando os males da @0 que na inscricdo de Enoanda
ele aparece sob a formatéérapharmakono quadruplo remédio composto por ingredi-

(*) Friedrich Holderlin, Poemas, trad. e introd. José Paulo Paes, Companhia das Leiras. Sdo Paulo. 1991, p. 87.



entes da®outrinas principaisde Epicuro[4] Ei-lo:

Ndo hd o que temer quanto aos deuses.
Ndo hd nada a temer quanto a morte.
Pode-se alcangar a felicidade.

Pode-se suportar a dor.

Cerca de dois séculos antes de Didégenes de Entamiggatado perenizar e di-
fundir as idéias de Epicuro, utilizando as pedrasucha muralha, outro epicurista, o
romano Tito Lucrécio Caro (c. 97 a.C. — c. 55 g.@9vido por idéntica admiracdo ao
mestre, ja enaltecera sua doutrina usando asestteflongo e magnifico poema filosé-
fico, muralha s6 de palavrasDe rerum naturgSobre a natureza das coisas].

Nas aberturas dos varios livros que compdem o poEpiauro € repetidamente
exaltado como glorioso libertador da humanidads¢aleridor da verdade que afasta os
terrores da alma, deus portador de luz salvade@eize o poeta-filosofo na abertura do
Livro V: "Foi um deus, um deus, aquele que primelescobriu a regra da existéncia
gue se chama agora sabedoria, aquele que trazess®a vida, por meio de sua arte, de
tdo grandes ondas e de tdo grandes trevas, codoeoudugar tdo tranquilo e em téao
clara luz".[5]

Na abertura do Livro lll, Lucrécio reveste de lugas imagens sua incontida
admiracéao:

0 tu que primeiro pudeste, de tio grandes trevas, fazer sair tio claro esplendor, esclarecendo-nos sobre
os bens da vida, a ti eu sigo, 6 gléria do povo grego, e ponho agora meus pés sobre os sinais deixados
pelos teus, ndo por qualquer desejo de rivalizar contigo, mas porque por amor me lan¢o a imitar-te. De
fato, como poderia a andorinha bater-se com o cisne, que poderiam fazer de semelhante em carreira os
cabritos de trémulos membros e os fortes, vigorosos cavalos? Tu, 6 pai, és o descobridor da verdade, tu
me ofereces licdes paternais, e é nos teus livros que nés, semelhantes as abelhas que nos prados floridos
tudo libam, vamos de igual modo recolhendo as palavras de ouro, de ouro mesmo, as mais dignas que
houve desde que o tempo é tempo. Logo que tua doutrina, obra de um génio divino, comeca a proclamar
a natureza das coisas, dispersam-se os terrores do dnimo, apartam-se as muralhas do mundo, e vejo
como tudo se faz pelo espago inteiro.[6]

Percebe-se: tanto quanto o vinculo intelectuah fagtemente os discipulos ao
mestre — mesmo os distanciados no tempo, como bédgee Enoanda e Lucrécio —
aphilia, vinculo afetivo, devotado e grato amor. A relag@stre-discipulo aparece no
epicurismo como modalidade do erotismo docenteediscque ja marcara a mesma
relacdo entre pitagoricos e socraticos. Eros, oiaded como mostra 8anquetede
Platdo, patrocina o magistério filosofico, poiseadade é conquistada em dupla ascese,
teorética e erdtica. O mestre, por isso, € muits mae fonte de informacéo e ensina-
mentos: enquanto um dos polos do reversivel bin@ngstderomeng é amado exem-
plo de vida sabia, a ser seguido e divulgadpO discipulo, mesmo néo pretendendo
rivalizar com ele, ndo desiste de imita-lo. Quersgue a andorinha € para o cisne, 0
cabrito para o cavalo, na assimetria que sustelidagio entre copia e modelo. Mais: a
philia que alimenta essa relacdo baseia-se no amor adeeedé a mesma que impele a
transmissao da doutrina, pois, se a difusdo daasigepropagacado de luz libertadora,
constitui também a expansdo de trama amorosa m@iéaaincessantemente ao longo
do tempo, buscando envolver os homens de todassagigs.

A dupla natureza da proposta epicurista — aliafigakiminadora e amor a hu-
manidade, lucida compreensao dos fenbmenos nawmscura da felicidade terrena,
ciéncia e ética — justifica, em parte, a aparédeiaeita, o carater de confraria assumi-
do por essa corrente filosofica. Trata-se, porargahfraria laica, centrada na valoriza-
¢éo do humano, ndo na transcendéncia do divindraz@nde amigos da verdade alcan-



cada pelos sentidos e pela razéo; confraria quei@E@ salvacéo, sim, mas por meio do
conhecimento, ndo da crenga, por meio da filosafguanto compreensao clara e com-
provavel, ndo da adesao ao mistério, ao inteleetwhpiricamente insondavel. O pre-
ceito "deves servir a filosofia para que possaargiar a verdadeira liberdad@] é, por
isso, uma de suas prescri¢cdes fundamentais.

O humanismo radical e o proposito de colocar aadeda servigo da felicidade
humana, a indole "iluminista" que induz ao comhkge¢oda forma de obscurantismo e
crendice, o projeto salvacionista alicercado naai#é a defesa do prazer com funda-
mento materialista fazem do epicurismo um modelpatesamento capaz de sobreviver
e ressurgir, mesmo parcialmente, no decorrer dogcs Essa vitalidade e esses res-
surgimentos manifestam-se apesar do acirrado ceng@; desde a Antiguidade, rece-
be de adversarios — em patrticular estdicos e odst@om efeito, idéias epicuristas
reaparecem em Pierre Gassendi (1592-1655), cdaddescartes e um dos fundadores
do materialismo moderno. No inicio da Modernidadejbém o materialismo mecani-
cista de Thomas Hobbes (1588-1679) remonta a Epiddais tarde, Lenin alia-se ao
epicurismo ao polemizar com Hegel. Porém, é sotboeiliarx — o jovem Marx — que
mais profundamente mergulha na filosofia do megtego, reinterpretando-a na tese
com que pretende obter lugar dizzentem Bonn:Diferencas entre as filosofias da na-
tureza em Demacrito e Epicur®]

Iniciada em 1839, a tese é construida com Instrtah&adrico que Marx herda
da filosofia classica alemé e de Hegel. Na verdiadeparte de um projeto mais ambi-
cioso (e ndo completado): descobrir, pela andliee sistemas filoséficos poés-
aristotélicos — epicurismo, estoicismo, ceticismpa—forma subjetiva”, o "carater" da
filosofia, ela que faz a mesma "profissédo de f@demeteu”, o patrono da rebeldia e da
libertacdo humanas "que ocupa o primeiro lugareepsgr santos e os martires"”. Afinal,
essa indole prometeica, libertaria, reaparece,ai@quomento, na filosofia cultivada
pelo Doktorkluh o Clube de Doutores idealistas e liberais quexManquanto jovem
hegeliano de esquerda, freqiienta em Berlim e aojgrama consiste em realizar a sin-
tese entre hegelianismo e liberalismo, criandoeand que permita, em termos ale-
maes, concluir a tarefa libertadora esbocadauiklarunge levada a pratica pela Revo-
lucdo Francesa. E € justamente em Epicuro — "prariedlogo da morte de Deus" —
gue Marx vai encontrar o combate desalienadorca étia religido tradicionais, 0 mes-
mo combate que reencontra ao ler, no comec¢o de, A8d8séncia do cristianismde
seu amigo Feuerbach. Tanto em Epicuro quanto erarlb&eh, Marx se defronta com
um materialismo que sustenta uma filosofia libeatgpermanecendo, todavia, nos limi-
tes da liberdade apenas interior. Ultrapassa-tajarfarmas tedricas para a acao liberta-
dora no nivel social e politico exigird a reforngda do préprio materialismo, exigira a
construcdo do marxismo. Mas, de qualquer modogcpariaro: € na companhia de Epi-
curo que Marx esgota as possibilidades de uma di@icedia liberdade e chega a frontei-
ra além da qual prosseguir significa criar suapnpas idéias[10]

O CISNE E A ANDORINHA

Das numerosas obras de Epicuro — Didgenes Ladiinioaague eram cerca de
trezentos titulos — muito pouco se conservou. Qlaegaté nos trés cartas — uma a
Pitocles, de autenticidade duvidosa e tratand@m@nfienos celestes, outra a Herddoto,
sobre fisica, e uma terceira a Meneceu, sobre €éticalém das chamad&daximas



principais, quarenta sentencas possivelmente extraidas des \Gbras. A esse parco
conjunto acrescentaram-se, em 1888, as 81 sentdegasbertas em manuscrito da
Biblioteca do Vaticano, algumas porém reproduziteldos ja conhecidos. Posterior-
mente, foram encontrados, em escavagdes em Heocuarrestos de uma biblioteca
epicurista, contendo inclusive partes extremamentiéladas da obr&obre a natureza
de Epicuro. E, completando o escasso legado, falesnobertas, no final do século
passado, as inscricbes da muralha de Eno&htlaE bem verdade que muitas citagcdes
de Epicuro aparecem nos escritos de autores antiga® Cicero, Plutarco ou Clemen-
te de Alexandria. Mas essas fontes devem seraddiz com cuidado, pois estdo marca-
das pela intenc&o polémica e critica de adverséddaodoutrina epicurista, empenhados
em combaté-la em nome do estoicismo, do ecletisnaparistianismo.

Eis por que o poem@obre a natureza das cois@3e rerum natury de Lucré-
cio, adquire tanta importancia para o resgate datidas epicuristas. Realmente, seria
muito dificil reconstituir as idéias de Epicuro —cisne — se nao dispuséssemos da
mediacao que seu discipulo latino — a andorinhaatza, sem pretender equiparar-se
ao mestre grego, antes seguir, com apaixonadadfdel, as pegadas que delineiam o
percurso de seu pensameni@]

Ao contrario do que se poderia supor, 0 hedonigonmugsta — que nos cantos fi-
losoéficos do cisne e nos voos poéticos da andopnbelama o prazer como finalidade
da vida humana — é uma doutrina defendida por hemea tém todos os motivos para
desistir da felicidade e que, no entanto, afirmgamamos ao prazer principio e fim
da vida feliz". [13] Epicuro e Lucrécio vivem viddsiceis em tempos dificeis.

Epicuro nasce em 341 a.C, em Samos ou em Atenassegaramente de fami-
lia ateniense. Seu pai é modesto mestre-escol@eauma espécie de rezadeira, que o
menino as vezes acompanha quando ela exerce s fukssim, desde cedo, Epicuro
pode verificar como as pessoas estdo geralmenteadas por temores e crendices.
Aos catorze anos € mandado para Téos, onde passanganhar as licdes de Nausifa-
nes, discipulo do atomista Demdécrito de Abdera.o€ms com todos os seres lhe é
entdo apresentado como resultando de atomos gomeEm desde sempre no vazio
infinito e que se aglutinam segundo leis estritamenecanicas, sem intervencao de
qualquer finalismo. Pobre, migrante e com saudeeemente fragil, Epicuro vive, a
partir de 322 a.C, em diversas cidades da Asia Mammuanto elabora sua filosofia:
"menos um sistema de pensamento do que um sisteraalal’. [14] Finalmente, em
306 a.C, vai para Atenas, onde funda sua escolsofita, o Jardim, na verdade uma
confraria ou comunidade que admite entre seus neem@mbém mulheres e escravos.

Mostram os historiadores: Epicuro compra primeingaucasa, em seguida ad-
quire, a certa distancia, um jardim. Da Casa passaair, abundantemente, livros, pan-
fletos e cartas, enquanto no Jardkegod acomodam-se os discipulos que depois vao
difundir a doutrina por toda parte, permanentemalmeentados, do ponto de vista dou-
trinario, por novos textos e pela frequente cowadgncia. Cicero, inimigo do epicu-
rismo, distorce intencionalmente os fatos ao diger se trata de "um jardim de prazer
onde os discipulos enlanguesciam em gozos refihadasverdade, &eposnao € pro-
priamente um parquepdradeisoy mas uma horta, Util para a alimentacdo frugal do
que ali se recolhem, em convivéncia amigavel jaatonestre e inteiramente apartados
das questdes e disturbios da pglis]

Apoés uma vida marcada por ascetismo, serenidadewal apesar da dolorosa
doenca — célculo — que nunca |Ihe d& trégua, Epiowaoe em 271 a.C. Didgenes
Laércio descreve assim sua morte: "Sentindo-seemaie se fez colocar numa banhei-



ra de bronze cheia de agua quente e pediu um @pmdo puro, que bebeu. Tendo
exortado seus discipulos para que se lembrassemaddicoes, expirou[16]

Pouco tempo antes, Epicuro escrevera a algunspdissj anunciando estar
prestes a morrer. E o que se |é neste fragmer@arta a ldomeneu

Eu te escrevo neste dia feliz da minha vida em que me sinto préximo da morte. O mal prossegue seu curso
na bexiga e no estobmago e nio perde nada de seu rigor. Mas, contra tudo isso, tenho alegria em meu
coracdo, ao recordar minhas conversas contigo. Cuida dos filhos de Metrodoro: creio que posso contar
com isso pela antiga devo¢ao a minha pessoa e a filosofia. [17]

A cena descrita por Diégenes Laércio traz inevitagate a lembranca outra
cena de morte, a morte de outro cisne: Socratgsinde o relato dé-édonde Pla-
tdo[18] Ambos, Epicuro e Socrates, morrem serenamente, exeimplos de mortes
sébias ou de sabedoria até a morte. Ambos beb&® dmmorrer: Sdcrates a cicuta que
0 envenena, Epicuro o vinho puro que lhe ofereadiraa sensacéo de prazer. Socrates
permanece tranquilo porque, enquanto espera o ntonfieal, tece argumentos que
ampliam os horizontes da espera e a transformamaeionalizacdo da esperanca na
sobrevivéncia da alm§l9] Epicuro permanece imperturbavel até o fim justamperla
certeza de que a morte ndo |lhe diz respeito, poishegar, ndo o encontra: seu corpo e
sua alma feitos de atomos retornaram ao jogo dggisculos que se movem no vazio,
eternamente. Socrates, ao se despedir desta aidaepsaudar o deus da saude (Asclé-
pio), patrono da vitéria da vida (da alma) sobraate (do corpo). Epicuro salda com
vinho ndo a vida futura, apenas provavel, mas wdtaterrena que se finda, valiosa
pelas alegrias e prazeres nela saboreados.

O texto de Didégenes Laércio contém outra informagdaortante: as ultimas
palavras de Epicuro foram de exortacdo aos disuspphra que "dembrassende suas
licobes". A memodria desempenha, de fato, papel iecisa ética epicurista, como esta
sugerido na ultima carta do fildsofo, em que dectaanter a alegria no coragéo, apesar
das torturas impostas pela doenca. E essa alegphca, |he vem "aoecordaras con-
versas" com Idomeneu.

Noutro sentido a memoéria é também fundamental ruBepMo: enquanto ma-
nutengao da sabedoria conquistada e da liberdéeloimobtida. Essa manutencéo de-
pende do constante processo de reavivamento dedeqas: lembrancas tiedes re-
cordagdo deonversasou seja, manutencédo de um fluxo permanente @®naal porta-
doras da verdade sobre a "natureza das coisastentadoras da vida sabia, impertur-
bavel. Nao é justamente por isso que o Jardim I=sama como uma espécie de "em-
presa editorial"[20] a produzir continuamente livros e cartas? Nao@ mpesmo moti-
vo que Didgenes de Enoanda procura perenizar era pedloutrinas basicas de Epicu-
ro: para que sudides permanecanembradase a disposicdo dos homens de todas as
racas e geragdes?

A aquisicao e a difusao da sabedoria epicurist@stzasn-se, com efeito, -
lia que liga os discipulos huma sociedade de amig®spsg vincula fortemente ao mes-
tre e une todos a mesma doutrina. Mas essa regimidade exige uma rede de palavras
permanentemente recordadas e comunicadas: o amonanidade e o processo de li-
bertacdo e conquista da serenidade sabia sdoudostem tramas de linguagem que
incessantemente tecem o luminoso discurso da ver@data inteiramente humana, sem
interferéncia de nada que transcenda o humanodess#so da razdo apoiada na expe-
riéncia sensivel é tecido no tear do tempo: readata passado — rememorando licdes
e falas — e urdindo o futuro. Nao é por isso qneesade morrer, em sua carta derradei-
ra, Epicuro junta as prazerosas recordacdes deersas/passadas a preocupacao com o
futuro dos filhos de Metrodoro? E que Dibégenes dediadapreserva as palavrado



mestre, legado do passado, para os posteros —tdiopem sdo nossos"?

Se a vida de Epicuro € marcada pela busca da dadena partir de condicbes
pessoais adversas, seu tempo ndao € menos atrib@aadsrécia ndo é mais a Grécia
do periodo helénico, que se desenvolvera como e poleis (Cidades-Estados)
independentes, unidas pelo sentimento comum daitiatie frente aos "barbaros”, mas
ciosas de sua autonomia e de suas peculiaridadaiiuar os respectivos deuses prote-
tores, a experimentar regimes politicos e orgadesmgociais diferenciadas, compondo
um mosaico caracterizado por permanente tensa® @nimpulsos de juncéo e de sepa-
racdo, que alguns de seus pensadores chegamurariiropria dindmica do cosmos.
[21] A Grécia de Epicuro é outra: pertence ao periadenstico, inserida, desde a der-
rota de Queronéia, no Império macedonio. Primelliper; depois seu filho Alexandre
(mais tarde os romanos) encerram a experiéncitigao# cultural da Grécia Classica,
marcada pelo senso de liberdade manifestado dephasilformas, mas evidenciado
sobretudo pela invencdo da democracia. A dominagaceddnia impde um quadro
totalmente diferente: gsdleisndo decidem mais de seus destinos, passandogaamnte
vasto império onde o poder esta centralizado euab cpnvivem, subjugados, outros
povos, com outras tradi¢cdes, outras formas de yidasamento, religido. Fatalmente
afrouxam-se as fronteiras culturais: dominados pdaedonia, gregos e "barbaros”,
helenos e orientais sdo forgcados a mais estreft@ime se interinfluenciam mais inten-
samente. Surge, assim, uma nova civilizagdo — enfstica —, que durara cerca de
trés séculos, da morte de Alexandre a conquistamamNesse periodo, num império
que vai do Ird a Cartago, do Egito a Italia, a heashelénica se difunde. Alexandre nao
€ apenas "o criador do Estado territorial de grardimensdes”, é também "o grande
responsavel pela helenizacdo do mundo ant{@al.Em contrapartida, "a era das cida-
des livres sucede a das monarquiga3] Ao morrer, em 323 a.C. — ano em que Epicu-
ro vai para Atenas —, Alexandre deixa completamemtdificado o cenario politico e
cultural das adjacéncias do Mediterraneo e de matdsia. Cerca de meio século é
necessario para a constituicdo da nova organiZagl@ca. Mas, em 321 a.C, ja estédo
estabelecidos os trés grandes reinos helenistiperdurardo até a conquista romana:
Maced6nia-Grécia (sob os Antigdnidas), Asia (solseucidas), Egito (sob os Ptolo-
meus).

Mostram os historiadores: para tentar introduzyuad principio unificador na
diversidade extrema que caracteriza seus sudgeasenonarquias tornam-se pessoais,
patriarcais e paternalistas. No nivel da realezasé a coalescéncia entre o politico e o
pessoal; os colaboradores do rei sdo, ao mesmmiempvidores do Estado e servido-
res domesticos, ligados & Casa real. Sintomatid@naregislacdo perde o carater das
antigas leis das cidades gregas —nos10i que no regime democratico eram estabele-
cidos pelos cidadaos em decisGes conjuntas — a pas composta por decisdes pes-
soais (do soberano), enquanto atos isolados queosd@nicados, por meio de cartas ou
instrucbes pontuais, para orientar a acdo das &tragbes locais, de tipo satrpico.
[24] Nao sustentadas pela racionalizacdo inerentergasnantos em confronto numa
Assembléia de cidadaos livres, mas emanando dpaino decisdo transcendente e
impermeavel a critica e a apreciacao de alterrmgtas leis surgem como fatalidade ou
como expressdo de uma Razao superior, universahddvel e irretorquivel. Nao fun-
damentadas no principio @g&goria— direito ao uso politico da palavra (@gora —,
tipico da experiéncia democratica, as leis assumemdter monoldgico e, a0 mesmo
tempo, pessoal, autoritario e casuistico.

Por outro lado, a perda da liberdade politica ocesd refreamento do processo



libertario que se expressa em certas correntedéi@sie contesta subterraneamente as
instituicdes da Cidade, mesmo durante a vigénciaedone democratico. E que, na
verdade, a liberdade propiciada pela democracigoevdégio de poucos: os "cida-
daos", homens adultos, livres, nascidopdlés. Mulheres, estrangeiros e escravos esta-
vam destituidos do direito de cidadania, alicergao® principios désegoriae deiso-
nomia(igualdade perante a lei). Com isso, de fato, mmaada populacao, na Atenas de
Péricles, estava impedida de participar das difesss decisdes da Assembléia. Na
verdade, alguns tinham liberdade para interfersr agsuntos politicos e também para se
dedicar as investigacdes cientificas e filosofigescas a escravidao de muitos. Se tal
situacao é legitimada metafisicamente por Ariséstel- que a considera de acordo com
a hierarquia dos seres e, portanto, natural epedsavel —, outros pensadores a criti-
cam, nela reconhecendo o sinal de uma inversae ounad Queda, a exigir correcdo. Ja
Hesiodo descrevera seu tempo como resultante ded@eda: tempo de injustica,
guando irmao rouba irmao com a conivéncia de juigaais, dura idade de ferro, muito
diferente da perdida idade de oyi2b] Mas é sobretudo no seio da corrente pitagorica,
a partir do século VI a.C, que se afirma claramésteo homem decaido, animica e
cosmologicamente, da condicdo originaria. Transémahe premissas religiosas do or-
fismo em doutrina cientifico-filoséfica de indoleatamatica, o pitagorismo, com efeito,
explica a situacdo atual do homem — e da sociedad®mmo resultado da perda de
altitude original: a alma-estrela, cadente, apnigiee na dimensao terrestre e passa a
existir como dissonancia em relacdo a harmonisodmos. Recuperar a situacao estelar
da origem e reintegrar-se na harmonia do Todo -ratesekOsmios dotado de ordem e
beleza — consiste, para 0 homem, em seguir a viiudicacao e retorno que atraves-
sa vérias encarnacdes. Por isso mesmo, nenhurag&sité definitiva para a alma em
processo ascensional de volta. "Outrora fui memmenina, arbusto, passarinho e, do
mar saltando, mudo peixe", revela Empédodas)], o filosofo-médico-poeta, lider de-
mocratico de Agrigento. Que poderia acrescentista dle suas experiéncias ao longo
das multiplas metensomatoses: fui escravo e horveen Pois também as instituicdes
sdo passageiras, como € mutavel a situacdo do homemsmos. Tudo que exigde
fato, na dimensdao terrena, esta imerso no movimenggiditado a recuperacéo da situ-
acdode direitq originaria: no futuro, a Origem. A prépria isonangue deve reger a
polis, tornando-a democrética, constitui, na verdadmtraducdo, no plano social e
politico, do principio que preside o comportameatds raizes do cosmos: a Agua, o Ar,
a Terra e o Fogo, movidos eternamente Rtatia e Neikos(Amor e Odio, Amizade e
Discordia).[27]

Nessa linhagem de pensamento libertario, que daraefxidez das instituicoes
politicas e dos lugares dos homens na socieddda;s& 0 socratismo dos cinicos e do
proprio Platdo. O retorno as alturas, a patriastelelepende da retomada das asas pela
alma que se faz alante ao construir linguagensiagg®is (matematica, musica e, prin-
cipalmente, esta metamatematica e "mais alta nfusicilosofia), mostra Platdo nao
apenas em mitos, mas também em sua dialéticaitesebtica, de cunho verticalizan-
te. [28] E ndo é em nome da transcendéncia das essénaiketames e sobretudo do
Justo-em-si (justeza e justica) que o plano empéifulgado e @dlis, mesmo a demo-
cratica, rejeitada por Platdo: pela distancia qeepara dgolis ideal? Com efeito, o
Platdo critico da democracia de seu tempo, dedidudom todos os regimes politicos
experimentados pela Grécia, defende novo tipo ideoearacia — a do espirito —, que
contesta tanto a igualdade quanto a desigualdatituidas no interior dpdlis demo-
cratica: nem todos os homens séo iguais, a partilifdrenciacao originaria manifesta-
da por suas almas, nem a desigualdade vigentédtiénizgja que um escravo, como o de
Ménon pode revelar-se intelectualmente — animicamentsuperior a seu am@z9]



De fato, na escalada de Retorno, impulsionadarpaié@utica socratica ou pela dialética
platbnica, a relagdo senhor/escravo pode se imyedemedida em que a configuracao
do factual, que € mutavel e histérico, vai sendusiwida pela (re)ordenacdo que ex-
pressa a ordem essencial; na medida em que atuestre— da alma e da Cidade —,
frutos da Queda, vao cedendo lugar a (re)orgarozZagilamentada na perfeita propor-
céo e na Justa Medida, ao mesmo tempo Sol e Ben.

A tentativa de implantacédo da isonomia cosmic@dies leva Empédocles a a-
cdo politica, a luta pela democratizagdo de Agtmetanto quanto ao empenho pela
democratizacao interior, a partir da introducégudncipio de isonomia no processo de
conhecimento. Na mesma linha pitagorizante, Pled&icebe a filosofia como ascese da
alma rumo as esséncias — paradigmas eternos gameos do que existe no plano
empirico —, mas também enquanto busca dos fundampata a acao politica justa, o
que faz de Siracusa o complemento indispensavelngastigacdes da Academia de
Atenas. Em ambos, filosofar € via de salvacéo i@ & dgolis. Sabio é aquele que se
liberta das ilusdes, mas que se torna, em decdaréncna condicdo de filésofo-
pedagogo, médico de almas —, libertador dos quageEcem prisioneiros na caverna
dos enganos e simulacros; mas € também, paraldlneeque interfere nos rumos da
Cidade, enquanto filésofo-politico. Salvacao pelssaalvacao daodlis sdo duas faces
do mesmo caminho de Retorno, da mesma missadélilzerEtica e Politica se entrela-
¢cam e se completam.

O tempo de Epicuro desfaz esse liame.

Se as decisfes politicas e as leis emanam, preritaiscutiveis, de Filipe ou
Alexandre para todo o império, na vida publica catmaente obedecer: nem a Cidade é
mais dona de seu destino, nem o cidaddo pode dsolalie os rumos dela. E, como as
decisbes sado determinadas pelo arbitrio do imperadde seu representante local, sur-
ge, como expressao do sentimento de fatalidadesgabate sobre todos, o culto ao
Acaso: preces sao dirigidaggché a Fortuna[31] Também néo se pode mais aspirar a
mudancas libertarias. No dia seguinte a batalh@uonéia, Filipe impbe aos gregos a
Confederacdo dos Helenos, da qual se torna chetBhetecendo: "fica proibida, para
sempre, a libertacdo dos escrav3d?]

Paul Nizan faz um resumo dramatico do panoramégmEocial:

A acumula¢ido das riquezas em um pdlo da sociedade ndo impede o empobrecimento geral. Nenhum
tempo mais tragico que o tempo de Epicuro (...) A infelicidade se estabelece entre os gregos, a desordem e
a angustia aumentam todos os dias [...] Sangue, incéndios, assassinios, pilhagens: mundo de Epicuro. [33]

Miséria econdmica, miseéria politica. E a generdizanseguranca € 0 medo:
medo da delacéo, do exilio, da pobreza, da mou@r&ndentemente, é dentro de tan-
ta adversidade que Epicuro constroi e difunde dosofia centrada no prazer, na sere-
nidade e na alegria. Escreve um historiador:

O que faz a originalidade e a grandeza de sua doutrina é que numa época de misérias e lutas em que os
diddocos disputam a heranca de Alexandre, e proveniente de um homem pobre e s, sofredor desde a
juventude de dolorosa doenga da bexiga que ndo lhe da sossego, ela afirma tranqiiilamente que o homem
é feito para ser feliz, que carrega essa felicidade nele proéprio e que a filosofia ndo é preparagio para a
morte, mas procura da alegria. [34]

Se as condic¢des historicas, objetivas, impossihiligue a liberdade seja con-
quistada no plano social e politico, resta, todaado o mundo interior, subjetivo, a ser
libertado das ilusbes e crendices que atormentascravizam a alma. E, se a felicidade



nao pode mais advir da participacdo num projetetisal de procura do bem e da justi-
¢a, isso ndo impede que se busque a felicidadeglesstima. Sabio € agora ndo mais
aquele que, como no tempo de Platdo, deve comanéane da nau da Cidade, mas o
gue se desliga completamente dos tumultos e dasaagia vida politica, para construir
a serenidade espiritual e dirigir livremente sua iméerior. "Vive ignorado"”, aconselha
Epicuro.[35] Ou felicidade ou politica, eis a escolha. Impdbilidade de espirito —
delicia suprema — apenas no recolhimento do Jarthnmeio de amigos que sao tam-
bém amigos da sabedoria, distante dos tormentgldae da multiddo. Alcancar o
bem é empreendimento exclusivamente ético, natqmlN&o adianta pretender a sal-
vacao coletiva, da sociedade, como sonharam pitagée Platdo: a salvacdo € pessoal
e interior, exigindo, como condicdo primeira, adaste das turbuléncias da Cidade. E
necessario, portanto, contrapor-se a longa tradécawostrar, como indica Epicuro e
desenvolve Lucrécio, que a vida social ndo constandicdo natural, intrinseca ao ho-
mem: € mera convencdo. Pode, assim, ser substiaidasida de acordo com a verda-
deira natureza humana, cuja vocacéao € o prazeleg@a.

Pouco se sabe sobre Lucrécio, a andorinha romapasia a seguir oS passos e
a reproduzir o canto do cisne grego. Teria nascetoa de 97 e morrido cerca de 55
a.C. Segundo uma tradicdo — suspeita, por teraiggamente difundida por adversa-
rios do epicurismo —, acaba louco e se suicidae-Sab porém, com seguranca, que o
poemaDe rerum naturaso foi editado depois de sua morte, por edit@tigs Cicero.

Se a vida foi breve e talvez marcada por doencagecd fim, seu tempo, como
o de Epicuro, foi conturbado. Ele mesmo se refefépimca terrivel para a patria”,
quando Ihe é dificil realizar com serenidade sabalho, escrever sua obf&6] De
fato, a Roma de Lucrécio é sacudida por episédmentos: ditadura aristocratica de
Sila, ditadura de Pompeu, insurreicdo de Espara@smagada por Crasso e Pompeu
—, guerras diversas, conspiracao de Catilina, sutiédCésar ao poder, conflitos sociais
a contrapor escravos e senhores, nobres e cagal8ifp

Todas essas adversidades ndo conseguem afassmipuldi de Epicuro da cer-
teza de que o homem, apoiado na compreensao dedtamnatureza, pode evitar a dor
e 0 medo, de muito pouco precisando para ser tedizreve:

O pobres espiritos humanos, 6 cegos coracdes! Através de que trevas e perigos se passa o pouco tempo de
vida! Ndo sente cada um o que a natureza a gritos proclama, que esteja sem dor o corpo e goze a mente,
fora de medo e de cuidado, de um agradavel sentimento?

Pouco é necessario, naturalmente, pelo que diz respeito ao corpo: tudo o que suprime a dor pode dar-
lhe ao mesmo tempo numerosas delicias. E, entretanto, a propria natureza ndo exige nada mais agradavel:
se ndo temos na casa estatuas douradas de jovens segurando na mio direita lampadas ardentes, que déem
luz aos banquetes noturnos, se a casa ndo refulge com a prata nem rebrilha com o ouro, se ndo ressoam as
citaras pelas salas lacadas e douradas, ndo exigem os corpos grandes bens desde que estejam deitados
sobre a branda relva, perto de um rio de 4gua corrente, a sombra de uma alta arvore, sobretudo quando o
tempo sorri e a estagdo do ano adorna de flores as ervas verdejantes. E as febres ardentes ndo se afastam
mais depressa do corpo por se estar agitado sobre tapetes bordados e sobre a rubra purpura do que por
termos de deitar num pano plebeu. [38]

No meio de circunstancias adversas — ensinam e @xieam Epicuro e Lu-
crécio — é possivel conquistar serena e estaveldatle. O caminho que leva a essa
meta € o cultivo da filosofia ndo enquanto erudighas enquanto medicina da alma,
valorizada pelos efeitos curativos, pois: "Assinmoorealmente a medicina em nada
beneficia, se ndo liberta dos males do corpo, atmimbém sucede com a filosofia, se
nao liberta das paixdes da almig9]

O ponto de partida dessa terapia filoséfica é astdultdo das crencas ater-



rorizantes pela correta compreensao da naturezeotsss e, em particular, da natureza
do préprio homem. Assim, a ética que aponta pgreaper sereno como bem supremo
sustenta-se no conhecimento verdadeiro, na ci&@leciaatureza: "Nao pode afastar o
temor que importa para aquilo a que damos maiooitapcia quem nédo saiba qual € a
natureza do universo e tenha a preocupacéao ddaganisticas. Por isso, ndo se podem
gozar prazeres puros sem a ciéncia da naturettg".

O CONHECIMENTO QUE LIBERTA

Tomando a medicina por modelo, a filosofia, par&clp e seus seguidores,
nada tem a ver com mera instrucao: vale em funeaseds efeitos, € essencialmente
atividadecurativa e libertadora. Que se constroi em trésnpares: a logica, a fisica e a
ética. Logica e fisica estdo para a ética comaiame e a medicina estdo para a saude:
sao meios para alcancar a meta desejddp.

Nesse sentido, 0 epicurismo entende por l6gicatalgémente diverso da logica
"sabia", como a de Aristételes. Trata-se, mais ggapente, de uma critica do conheci-
mento, visando a determinacdo de critérios de puidé&ue permitam separar o verda-
deiro do falso, eliminar as opinides erroneas @mtnar fundamentos seguros para certa
forma de vida: a vida serenamente feliz.

O ponto de partida dessa l6gica — chamada Canériéaa identificacdo das
fontes de qualquer conhecimento ou idéia. Epicustndue duas fontes: sensacéo
representativaprodutora de imagens que povoarphantasia e asensacao afetiya
prazer e a dor. A sensacao consiste, portantcamane basico, no critério fundamental
de todo conhecimento: todos 0s juizos que a razastrdi devem ser validados — ou
nao — pela sensacao, que os confirma ou infirma.

Um segundo canone é utilizado para distinguir aageiro do falso: a an-
tecipacao ou prenocaprplépsig. Trata-se da idéia genérica que a mente fornma, co
base em sensacdes passadas. Assim, ao sdloywabe-se o que €, ainda que o objeto
referido ndo esteja presente nem seja apreendidors@mente no momento. gxolép-
sis embora remeta sempre a sensacao, permite quéheaimento se constitua dispen-
sando a imediatez do objeto. Garante, desse moddipo de verdade que, apesar de
baseada na sensacdo, pode constituir-se em nikahente inteligivel e abstrato, "a
respeito do que nos é invisivel42] Essa mudanca de patamar cognitivo é imprescin-
divel a construcdo da fisica atomista, adotadasendelvida por Epicuro, enquanto
organizacdo de conhecimentos dotados de validatkeapente e universal, enquanto
episteme racionalmente estruturada, ndo mera neketde registros empiricos e episo-
dicos. Epicuro esclarece: "A sensacdo deve seogrgara proceder, raciocinando, a
inducdo de verdades que ndo sdo acessiveis amosent3]

Ou seja: o critério da antecipacao permite ao aontento legitimo transcender
o imediatamente sensivel e o puramente fenomérd@abzando construcdes racionais,
desde, é claro, que nao infirmadas pelas sensd@d&-sensivel — o atomo — pode,
assim, ser afirmado como fundamento de tudo o gueepemos. Mas prolépsisre-
presenta também a introducédo do tempo e da mem@astentacdo do conhecimento
cientifico, ja que seu mecanismo supde o resgeait® @e experiéncias passadas. Tem-
po e memoria subjazem a racionalidade da fisicaneemo modo que constituem in-
gredientes imprescindiveis a sustentacdo do modadereconizado pelo epicurismo.
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A fisica de Epicuro toma por base a concepcdo atande Leucipo e De-
macrito. O principio fundamental dessa fisica, meindo tese caracteristica das cosmo-
gonias helénicas, é a eternidade da matéria. "l[demi&&¢m do nada”, afirma Epicuro.
[44] E Lucrécio glosa: "Realmente, se fosse possivaarado nada, tudo poderia nas-
cer de tudo"[45] A criacdo a partir do nada, inadmissivel paravastigacdo estrita-
mente racional, introduz a desrazdo no nascedauseid Essa irracionalidade origina-
ria surge como fundo obscuro, insondavel, impedadompreensao plenamente racio-
nal do mundo. E d& lugar ao reino do imprevisivdbencontrolavel, como mostra o
poeta-filésofo:

Poderiam surgir homens do mar, romper da terra a familia dos peixes escamosos e as aves precipitarem-
se do céu; e os rebanhos, os outros animais e toda a espécie de feras ocupariam, dado o acaso da origem,
as terras cultivadas e os desertos. Por seu lado, as arvores nio teriam sempre os mesmos frutos: muda-
riam de um tempo a outro e todas elas poderiam produzir todos. Com efeito, ndo havendo em coisa
alguma elementos geradores, como poderia ter cada ser sua mie determinada? [46]

A matéria eterna, matriz de tudo, € formada pomemdveis atomos, cor-
pusculos resistentes, invisiveis e insecaveis qdieis nao fisica, apenas mate-
maticamente), que se movem no vazio infinito. Camspaco, o corpéreo e o incorp6-
reo —[47] a extensdo que resiste movendo-se no interioxkt@asio que nao oferece
resisténcia —, eis os componentes de todas assct&anao existisse o espaco, que é
chamado vazio, lugar e natureza impalpavel, ososondo teriam onde estar nem onde
mover-se", justifica Epicurg48]

No atomismo de Demacrito os atomos variam de tamantembora sempre em
escala inferior ao limiar da percepcdo sensivefermato, posicdo e arranjo (quando
agrupados), sendo, porém, destituidos de qualidgdess6 aparecem, enquanto quali-
dades derivadas ou secundarias, nos corpos porc@hssituidos. Epicuro concorda.
Demdcrito afirma que os atomos estdo eternamentenewmento. Epicuro também
concorda. Mas Demdcrito considera que, originariggenuma situacdo "primeira”
(n&o necessariamente efetivada, mas posta racien@ncomo situacao logica funda-
mentante), 0 movimento eterno e continuo dos atoralza-se em quaisquer direcées
— ja que no vazio infinito ndo ha direcédo preferanou predeterminada —, como a
poeira que se vé numa réstia de luz. Esses mowisemiltidirecionais podem eventu-
almente ocasionar colisbes entre atomos (quand@vommento resultante passa a ter
direcéo determinada pelo tipo de choque ocorrid®jemtualmente resultar em engates
que, se nao forem desfeitos por novas colisbegrpatar inicio a formacédo de um con-
junto de atomos. Esse o eventual comeco de um mdedtre os infinitos mundos pos-
siveis que, simultanea ou sucessivamente, podeengendrados, mas que posterior-
mente — sempre por fatores estritamente fisico-meg& — podem ser desagregados,
restando os elementos fundamentais e eterrsysasplural: a&tomos que se movem no
vazio infinito. Esse processo cosmogonico $élms sem finalismo, sem principio re-
gedor e intencional — oposto ao que deveria seg paSocrates de Platdo, o papel
cosmogonico ddNousde Anaxagoras —49] é uma construcdo sem arquiteto, a génese
materialista e perene dos mundos, efetivada sarfanéncia de qualquer arbitrio ou in-
sondavel designio, portanto sem mistério: a dimedsainteligibilidade humana. Epi-
curo a adota. Mas a altera fundamentalmente, naladuzindo dois conceitos decisi-
VoS, que permitem fazer da fisica a sustenta¢c&uaettica hedonista: os conceitos de
peso e de desvio.

Além de tamanho, resisténcia, forma, posi¢édo, @®@s, segundo Epicuro, pos-
suem peso. Marx percebe a importancia dessa inmvag@omo passa a constituir, na
versao epicurista, uma singularidade, "um pontgrdgidade representado como exis-
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téncia singular"[50] O peso torna-se fundamento da singularizacaondigiduacao.
Suscita, porém, um problema a ser resolvido norjardgtano da fisica. E que, dotados
de peso, os atomos "caem" em linha reta no vamidragetorias paralelas que néo pro-
piciam colisdes e, conseqientemente, ndo posaibild eventual surgimento de mun-
dos. Apesar de racional, esse modelo cosmogoniigifario” ndo explica o que as
sensacodes atestam: a existéncia das coisas, \smefetido mundo em que somos. Essa
efetivacdo demonstra posteriorique houve choques e engates de atomos. Ou seja:
aquela situacao "primeira" deve ser minimamen&ada, apenas 0 necessario para que
a possibilidade se transforme em efetividade dodoui preciso, portanto, admitir
gue, em algum ponto, algum atomo desvia-se dadrijevertical — fatalidade meca-
nica — e € quanto basta para que ocorram colis@estgem surgindo conglomerados
atdmicos. Esse desviolihamer) é assim descrito por Lucrécio:

Quando os corpos sdo levados em linha reta através do vazio e de cima para baixo pelo préprio peso,
afastam-se um pouco de sua trajetéria, em altura incerta e em incerto lugar, e tio-somente o necessario
para que se possa dizer que se mudou o movimento. Se nao pudessem desviar-se, todos eles, como gotas
de chuva, cairiam pelo profundo espago sempre de cima para baixo e ndo haveria para os elementos
nenhuma possibilidade de colisdo ou de choque; se assim fosse, jamais a natureza teria criado coisa
alguma. [51]

Todavia, criou: logo, @linamené condi¢céao indispensavel para que o mundo,
cuja existéncia € provada por nossos sentidose fpsado. O que vale dizer: a passa-
gem do possivel ao real exige um desvio — minimdas-leis mecéanicas; deixadas so
em si mesmas, elas estabelecem um cenério racindalo mundo é apenas possibili-
dade abstrata; a efetivacdo deste mundo-ai demlnohdroducdo nesse cenario de um
minimo de alteragdo, para que a possibilidade denumdoqualquerse torne a reali-
dade deste mundo, em particular. O epicurismo oferassim, sua versao da relacéao
universal/singular, abstrato/concreto: a singubated efetiva ocorre enquanto desvio
(minimo) do modelo racional que Ihe serve de stestéo. Como em Platdo, esse mo-
delo é que permite a inteligibilidade do mundocfisiao contrario de Platdo, o modelo
nao € a realidade essencial e permanente: é corgigévia” de inteligibilidade do real
corpoOreo organizado em mundo.

Se 0 peso dos atomos fundamenta a individuac@tinamenjustifica a efe-
tivacdo das coisas percebidas. Mas também exppoasibilidade de o homem reorien-
tar sua vida interior, desviando-se de sensacdesodas para ir ao encontro do prazer.
A liberdade — para ser feliz mesmo na adversidadgibentende o desvio, a recusa da
fatalidade. A fisica epicurista procura, desse medplicar os mecanismos do mundo e
também os mecanismos humanos, dar conta da existetiva do mundo e da liber-
dade humana, justificando as normas éticas. Adgooos fundamentos da fisica de
Demdcrito, Epicuro torna viavel o que em seu assmepermanece como paradoxo,
basear a normatividade ética, que sempre pressulii@erdade (para dirigir a vida nes-
sa e ndo noutra direcdo, para viver desse e naelgatgodo), numa fisica determinista.
[52] O clinamenintroduz no mecanicismo determinista o espaco papaocesso de
libertacdo interior, que a ética epicurista pregere liberdade é desviante, introduz
nova direcao a partir da reta (in)flexivel da fiatzde.

Tudo que existe é feito de atomos, vazio, movimehdaomnbém a alma humana.
Constituida por atomos mais leves e sutis, elatdabcasa do corpo. A morte € sim-
plesmente a desagregacdo desse conjunto atdmaa hmes. Por isso, ndo h& por que
temé-la. Na verdade, quando advém, ja ndo sonmesdel nos concerne. Ensina Epicu-
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ro: "Habitua-te a pensar que a morte nada é paravigio que todo mal e todo bem se
encontram na sensibilidade: e a morte é a privda&ensibilidade’[53]

E completa noutra maxima: "E insensato aquele gutcher a morte, ndo por-
gue ela o aflija quando sobrevier, mas porqueigeafl prevé-la: o que ndo nos perturba
guando esta presente inutilmente nos perturba tanebguanto o esperamofs4]

Lucrécio explicita a concepcao epicurista da maytee ndo nos afeta a sen-
sibilidade como tudo o que ocorre no tempo quapdtssa 0 da nossa existéncia. Exis-
timos num tempo determinado, que jamais coincite cdempo da (nossa) morte:

A morte, portanto, nada é para n6s e em nada nos toca, visto ser mortal a substancia do espirito. E, como
ndo sentimos dor alguma quanto ao tempo passado, quando os cartagineses acorreram de todos os lados
para o combate, quando o universo, sacudido pelo tumulto trépido da guerra, tremeu de horror sob as
altas abdébadas do céu e em todos os homens havia ddvida ansiosa sobre a qual dos dois caberia o
dominio da terra e do mar, assim também, quando nao existirmos, quando houver a separagdo do corpo e
do espirito, cuja unido forma nossa individualidade, também a nds, que ndo existiremos, ndo nos podera
acontecer seja o que for nem impressionar-nos a sensibilidade, mesmo que a terra se misture com o mar
e o mar com o céu. [55]

O medo da morte provém, portanto, de expectativavecada, baseada no des-
conhecimento do que realmente acontece no mundfyreydo da natureza das coisas e
dos homens. Essa naturepysid é constituida tdo-somente por atomos eternamente
se movendo no infinito vazio: Unica realidade peremie e fonte de inumeraveis e e-
fémeras construcdes atbmicas — como o homem, spo,caua alma. Imortais, sO a
physise os deuse$56]

Mas também os deuses sdo feitos de atomos, ataspesias. Sao antropo-
moérficos, como afirma a tradi¢éo religiosa e conapro todas as apari¢des aos mortais,
tanto no sono quanto na vigil[®7] A teologia epicurista contém, inclusive, a deswic
precisa da natureza fisica do ser divino, distingoiideuses machos e fémeas, de acor-
do com as representacdes populdi®y. Mas, embora corpéreos — de ténue corporei-
dade, afirmada por analogia a corporeidade daaseis esses deuses ndao podem ser
apreendidos pelos sentidos, apenas pelo espssio sk explica pela doutrina epicurista
dossimulacros de todos os corpos emanam eflivios sutis, apksaorpéreos, pelicu-
las atdmicas que se desprendem e vagam no esppgogduzindo os objetos de onde
provém; ossimulacrosatingem nossos sentidos e é assim que se efeter@dmeno da
visdo. No caso dos deuses, a natureza especid@tao®s que os constituem faz com
gue seussimulacrossomente sejam apreensiveis pelos atomos tambénerdifados
gue compdem nosso espiritb9] Mas, mesmo nesse caso, trata-se de sensacdos:E mai
de sensacdo concebida a luz de estrito materigligoe atribui existéncia corporea e
objetiva a imagem, coisificando{&0]

Apesar de corpoéreos, os deuses sdo imortais. pasanée contradicdo entre a
teologia e os fundamentos da fisica desfaz-se edmem que a imortalidade divina é
entendida ndo como estado passivo ou qualidadicastdas resulta de processo de
continua renovacdo. Ou seja: a imortalidade namilduto que os deuses possuem de
uma vez por todas, mas incessante e eternamergeist@uo, em continua autocria-
céo[61]

Os imortais vivem nogitermundosonde ndo ha intempéries, onde tudo € paz e
perfeito gozo. De nada tém necessidade. Sem pre@sono, vivem em eterna e beati-
fica vigilia. Serenissimos, ndo conhecem esforctadiga. E, com imenso prazer, rela-
cionam-se uns com 0s outros, conversando comossahima lingua que deve ser o
grego ou é proxima ao grego, ja que é grega a saheld2] Constituem, assim, uma
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confraria de sabios imortais, que sustentam atbdatpela sabia conversacdo: modelo
de vida a ser imitado pelos homens. E 0 que éideqara a ética epicurista: os deuses
permanecem eternamente imersos na fruicdo da s&b@dotiihada e perfeita, acom-
panhada pela certeza de que tamanha felicidadésjéena fim; logo, distantes de nosso
atribulado mundo, completamente alheios aos cosfkt sofrimentos da vida humana.
Portanto, se ndo ha por que temé-los, de nadadapl&-los, com oferendas e promes-
sas. Deuses néo providenciais, mergulhados nooegpeazer beatifico, podem e devem
ser cultuados e homenageados, mas de forma totalrdesinteressada. O epicurismo
incentiva a piedade, mas prescreve um culto puremespiritual: deve-se orar aos deu-
ses ndo porque estejam irados ou para obter favoesspelo simples fato de existirem
COMo seres superiores, caracterizados pela ex@Epela vida perfeita, model&63]
Sobretudo: os deuses do epicurismo nao justificaalgger medo, qualquer angustia; a
piedade epicurista € via de apaziguamento, de cstaqila serenidade de espirito, € re-
médio tranquilizador. Por caminho diverso, Epicoomcide neste ponto com Platédo: a
verdadeira sabedoria se define como imitacdo duosede Em sua vida passageira, o
mortal pode alcancar atributos tipicos da imor&al@ E o que Epicuro promete na carta
a Meneceu: "O que medita as maximas da filosofieueipta vivera como um deus en-
tre os homens e nao tera nada de mortal, pois ipb®subens dos imortaig'64]

Ao contrario do Sécrates deedon nédo se trata de alimentar a esperanca na i-
mortalidade da alma. Trata-se de alcancar nestaquidlidades que sé os imortais pos-
suem perenemente: ter aqui e por enquanto os lens iqnortalidade confere aos deu-
ses no alhures eternamente sossegado dos intersp{Bitjqprovar nesta vida breve as
delicias que os imortais usufruem para sempre.

Consequéncia da concepcéo teoldgica do epicurissme@lncia dos maleficios
causados pela religido, que justamente infundéhoosens o temor aos deuses. Porque
parte de crencas errbneas sobre a natureza d® divisobretudo as propagadas pelos
mitos tradicionais —, a religido torna-se fontetoienento e perturbacéo. Epicuro, ao
contrdrio, procura libertar as almas desses texrimfendados; combate as crendices,
inclusive — a semelhanca de Xendfanes de Colofab7@ - 528 a.C.) — a crenca na
adivinhacao, que se difunde amplamente no perietimistico. A fonte de todos esses
equivocos, consideram 0s epicuristas, € que agdedi surgem da falsa aproximacéo
entre as aparicdes dos deuses aos homens e osf@®maturais aterrorizant¢s6|
De fato, ndo pensam — como o fazem os estdicos e-aguatureza concorre para o
bem dos homens: ela ndo € mée, mas madrasta dailade Lucrécio descreve lon-
gamente as lutas dos homens que, usando de englaaleovencem os obstaculos que
a natureza |lhes oferece, para tornar a vida swygbrtislas, inocentes, os deuses nada
tém a ver com isso. Nem causas finais que predeianiam a criacdo do cosmos, nem
providéncia benfazeja, nem ameaca a pairar solweranidade, os deuses dao o e-
xemplo — distante — da prazerosa sabedoria sudteptar serenas conversacgoes, sem
responsabilidade por nossas agruras e misériamdrecEpicuro:

Deus ou quer impedir os males e ndo pode, ou pode e ndo quer, ou ndo quer nem pode, ou quer e pode. Se
quer e ndo pode, é impotente: o que é impossivel em Deus. Se pode e ndo quer, é invejoso: o que, do
mesmo modo, é contrario a Deus. Se nem quer nem pode, é invejoso e impotente: portanto, nem sequer é
Deus. Se pode e quer, o que é a Unica coisa compativel com Deus, donde provém entdo a existéncia dos
males? Por que razio é que nio os impede? [67]

Responder a pergunta de Epicuro é tentar estabaeticil relacdo entre bon-
dade divina, infinita, e existéncia dos males diligean os homens. E, por exemplo, a
ardua empreitada intelectual assumida por santcstAdm, que procura conciliar, a
partir das premissas teologicas do cristianismoagdade e providéncia divinas com a
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existéncia do erro, do mal, do pecado e dos safitmsehumanos.

AVIDA FELIZ

A ética epicurista é basicamente um hedonismo.adii® © motor e a meta da
vida humana séo identificados ao prazer. Eis cafjuma Epicuro: "Chamamos ao pra-
zer principio e fim da vida feliz. Com efeito, satws que € o primeiro bem, o bem ina-
to, e que dele derivamos toda escolha ou recusagamos a ele valorizando todo bem
com critério do efeito que nos produfB8]

Mas o hedonismo epicurista, embora considere toalwep como corpdreo, nao
legitima qualquer tipo de prazer. Faz-se necessistimguir o verdadeiro prazer, esta-
vel, dos prazeres que resultam em pesares ou pddaeraréncias, movendo-se entre
insatisfacdes. O primeiro tipo é o prazer em repdam latim,voluptas in stabilitatg
diferente do prazer em movimentoluptas in moty que os cirenaicos consideram o
bem buscado pelos homens. Exemplo de prazer enmrantio € sentir sede e sacia-la,
ter qualquer caréncia e supri-la (até que novanca@ése recoloque). O prazer em re-
pouso, meta do epicurista, ndo consiste em saistara necessidade: €, antes, elimi-
nar a necessidade, atingir a auséncia deinddoléntig. Nao que esse prazer se resuma
a negacao da dor, a um vazio afetivo: sua positilece que € plena, isenta de qualquer
pesar, caréncia, necessidade. Por isso, o prazsaripp pelo epicurismo opde-se a bus-
ca desenfreada e ansiosa de bens. Na verdadegpsecile bem pouco para se ser feliz:
"Nem a posse das riqguezas nem a abundancia das ca@m a obtencédo de cargos ou
de poder produzem a felicidade e a bem-aventurangduzem-na a auséncia de dores,
a moderacdo nos afetos e a disposicdo de espigtsggmantenha nos limites impostos
pela natureza’69]

Prazer, mas prazer com medida e senso de limiteedOnismo epicurista alia
prazer e serenidade:

Quando dizemos que o prazer é o fim, ndo queremos referir-nos aos prazeres dos intemperantes ou aos
produzidos pela sensualidade, como créem certos ignorantes, que se encontram em desacordo conosco
ou nio nos compreendem, mas ao prazer de nos acharmos livres de sofrimento do corpo e de
perturbagdes da alma. [70]

O apice desse tipo de prazer é a conquista da timpabilidade de espirit@{
taraxia). Mas a ela s se chega pelo discernimento dasitiaele dos desejos, pois nem
todos devem ser atendidos. De fato: "Alguns dessjosnaturais e necessarios; outros
Sa0 naturais e ndo necessarios; outros nem nat@aisiecessarios, mas nascidos ape-
nas de uma va opiniad71]

Administrar os desejos, para manter-se "nos limitggstos pela natureza" —
eis 0 caminho que conduz a serena felicidade. Ateaplenas os desejos naturais e ne-
cessarios significa introduzir na raiz dos atosfomée das escolhas, uma sabedoria fun-
damentada na prudéncih¢énesi¥ e no célculo ou medida dos prazeres, em substitui
cdo a impulsividade instintivfi72] Esse controle racional da afetividade coloca a-exi
téncia humana em sintonia com a natureza das aeigelada pela fisica e impede que
se siga na direcdo apontada pelo desejo que n@essapuma necessidadatural, an-
tes constitui imposicdo do meio social em seu apa@ogresso.

Lucrécio insiste: a simplicidade da vida primit&auperior a que resulta da ci-
vilizacdo. Defendendo tese depois retomada peleepgido do "selvagem” de Rousseau
e do "homem da natureza" de outros escritores dds&VIIl, mostra que 0 homem
da primeira era da humanidade € um sabio instingjue se mantém nos limites exigi-
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dos pela naturez@r73] O caminho proposto pela ética epicurista € justéene resgate
dessa condigdo original: a volta ndo as estrelas,arvida conforme a natureza das coi-
sas e do proprio homem. Assim, ao contrario deisegulirecdo do progresso da civi-
lizagdo, que simplesmente procura vencer as diiclds impostas pela natureza mas
nao significa progressao para uma vida mais felogresso indicado pelo epicurismo
€ de natureza ética: trata-se de, na contramaoogogsso social, "regredir”" eticamente,
rumo a reconquista da simplicidade natural, origgnd&egressao efetivada por meio da
contencdo dos desejos, como prescreve reiteradafBpituro em suas maximas:

Quando te angustias com tuas angustias, te esqueces da natureza: a ti mesmo te impdes infinitos desejos e
temores; A quem ndo basta pouco, nada basta; Se queres enriquecer Pitocles, ndo lhe acrescentes
riquezas: diminui-lhe os desejos. [74]

O séabio epicurista &, portanto, um asceta queatdicompreensao racional do
mundo e da vida para racionar os proprios des§jesse modo, introduz medicéo e
posologia na vida afetiva, serenizando-a e comstojia seu modo, uma estética da
existéncia, pelo uso sabio e regrado dos prazetgsAssim fazendo, aparta-se do re-
banho humano que, ressalta Didbgenes de Enoandee, sEmtaminado pela imitacdo, a
busca insaciavel de bens impostos pelo "progrefmute de permanente angustia. Pois:

Quem obedece a natureza e ndo as vas opinides a si proprio se basta em todos os casos. Com efeito, para o
que é suficiente por natureza, toda aquisicdo é riqueza, mas, por comparag¢do com o infinito dos desejos,
até a maior riqueza é pobreza. [76]

A vida ascética e frugal da confraria do Jardinag @utras comunidades epicu-
ristas que se multiplicam pelo mundo greco-romawoyra, exatamente, longe da tem-
pestuosa vida publica, a serenidade resultantetddegdo dos desejos naturais e neces-
sarios: a delicia esta na qualidade, ndo na qualetidos bens adquiridos e dos desejos
saciados.

Essa ética — que é unpmlitica estritamente interior de administragdo e con-
tencao racional dos desejos — conduz, necessali@réenevalorizacdo do tempo: do
presente, do passado, do futuro. O presente ésendstd, onde se vive, se €, se sente a
sensacdo que se sente, onde se é feliz ou nAeceEsaeo, portanto, defendé-lo contra
as ansiedades que podem vir da expectativa deflEpicuro adverte:

Ndo deves corromper o bem presente com o desejo daquilo que ndo tens: antes, deves considerar
também que aquilo que agora possuis se encontrava no nimero dos teus desejos.

Quem menos sente a necessidade do amanhd mais alegremente se prepara para o amanha.

A vida do insensato é ingrata, encontra-se em constante agitacdo e esta sempre dirigida para o futuro.
[77]

Insensato, pois, € estragar 0 bem presente pehemdo relativo ao que ainda é
porvir. Ao contrario, é grande sabedoria utilizduturo e o passado para obter, no pre-
sente, prazer e serenidade. De fato, nem sempresernpe € bom e prazeroso, sabem
muito bem Epicuro e Lucrécio. Mas, mesmo nesse, @asmmem pode livrar-se da
aparente fatalidade do sofrimento: pode evocar émaggradaveis do passado e, desse
modo, afastar as sensacfes penosas que lhe ofepeesente; pode também desviar-se
subjetivamente em direcdo ao futuro, na expectaevgue venha a ter outra vez uma
sensacao prazerosa, a semelhanca das que ja exmerimOclinamenressurge, no
plano subjetivo, como mecanismo de substituicAon@gens, controlado pela vontade
enérgica e disciplinada. A liberdade — toda interad onde podemos ser plenamente
senhores e jamais escravos — consiste, portantoomper o determinismo inerente a
qualquer situacao objetiva e, de forma desvialé; espaco para o exercicio aatar-
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chia. O desvio interior é inaugurado pelo trabalho d®-8ugestdo, que constitui, ha
verdade, o autocontrole do acervo imagético coiuktra partir das sensacoes. Ou seja:
a especificidade e a autonomia do plano subjetinde esta enraizada a liberdade inte-
rior, resultam do desvio em relacdo a determingg@&orege a natureras coisas

Ha, portanto, duas situacdes possiveis, enfrentaglastica epicurista: o corpo
pode estar em bom estado, mas a alma conturbadac@ypo em mau estado e a alma
sadia e forte. Na primeira,pharmakonque se recomenda consiste na correcao das fal-
sas opinides e na supressao dos temores que akisr@m (a terapia epicurista mais
analisada e difundida). Na segunda, o epicurismo@iteeoutro tipo de remédio: a anula-
cdo da dor fisica pela reorientacdo das represmgagentais, pelo jogo das imagens.
Nesse caso, o refugio no mundo interior bem adin&ie permite o resgate de imagens
prazerosas do passado ou a antecipacédo de imagstisgs esperadas do futuro. As
duas terapias se complementam: nao sofrer no cofjpoter a alma perturbada — eis a
formula epicurista da felicidadgz8]

Insiste Epicuro: todo prazer € corpOreo — mesmaoaagqy passado e 0 por vir.
A sabedoria estd, assim, em saber contrapor peazerporeos e fazer com que, no
caso de o presente ser doloroso, neutraliza-lorpefadria ou pela esperanca, no pres-
suposto de que uma imagem — resgatada do passaitemipada do futuro — pode
ser mais forte que uma sensaga®|

Ser mortal, 0 homem constroi sua liberdade no tempdempo desta vida que
deve ser transformado em tempo de felicidade. Matando sendo com a temporalida-
de, é dela que tem de extrair os ingredientesgpogdo da serena alegria: as sensacgdes
prazerosas do presente e as imagens do tempo passéduro (se o presente é adver-
s0). O epicurismo considera, com efeito, que alénmdndo imediato, captado pelas
sensacOes, ha também um plano de realidade — igosdroorporea, porém mais sutil
— a disposi¢do do homem: seu acervo de imagensrgaivo de lembrancas sinu-
lacros corporeos de sensacdes —, que ele pode utilizargoa felicidade. Essa dupli-
cidade de planos sugere a distingdo platonica satrsivel e inteligivel, mas € comple-
tamente diversa. Em Platdo, o plano inteligivebistituido por idéias ou formas incor-
poreas, as quais a alma pode retornar por asgesardscénciagnamnesis que nada
tem a ver com resgate do passado, no eixo horizdataistoria, mas retorno a atempo-
ralidade doAion, o eterno sempre. No epicurismo, a volta é remagdor subjetiva, no
eixo da temporalidade do vivido sensivel, sem janparder o vinculo com o corpo-
reo[80]

De tudo isso resulta o valor atribuido pela étjgawista ao tempo, ao acumulo
de experiéncias, ao passado, a memoria e, congeqiene, a velhice.

Em primeiro lugar, é necessario inverter a valavagériqueira: se o viver vol-
tado para o futuro é fonte frequente de ansiedamtejaedica muitas vezes a fruicdo de
bens conquistados e presentes, o passado ndocergpram ndo-€-mais vazio, a ausén-
cia do bem perdido, antes um tesouro de benseeampre recuperaveis. E o que Epi-
curo mostra na carta que escreve pouco antes derneaiesume nesta maxima admira-
vel: "Cura as desgracas com a agradecida memotiemoperdido e com a convicgao
de que é impossivel fazer com que nao exista tgditoaque ja aconteceu[81]

O bem passado é jamais perdido: a memoria se ireaalmanté-lo vivo e fa-
zé-lo, com toda forca, outra vez presente. O deswitempo, na direcdo do passado
(memdria) ou do futuro (esperanca), permite a eleggn meio a adversidade, a sereni-
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dade na tortura, a liberdade interior que nenhuspaté € capaz de suprimir — insis-
tem Epicuro e Lucrécio, que viveram vidas e tengmigdos. Afinal, a destinacéo livre
nao € uma construcao toda intima, uma trajetotexior e desviante roubada ao fata-
lismo?

Eis por que o idoso, dotado de grande acervo derémas, possui, segundo
Epicuro, mais condicdo para alcancar a serenadatle:

Ndo é ao jovem que se deve considerar feliz e invejavel. O jovem na flor da juventude é instavel e é
arrastado em todas as dire¢des pela fortuna; pelo contrario, o velho ancorou na velhice como em um
porto seguro e os bens que antes esperou cheio de ansiedade e de divida os possui agora cingidos com
firme e agradecida lembranca. [82]

A técnica epicurista de conquista @gtarchiainterior e de dominio sobre ima-
gens, sensacdes e desejos exige, porém, condiedgdadadequadas. Nem a imersao
no torvelinho da cidade e da multiddo, nem o tet@amento, mas o convivio no grupo
de amigos que sédo também amigos da sabedoriasd®omi Jardim e suas delicias. Sem
a conotacao religiosa que caracteriza as antig#satias pitagoéricas, o Jardim pode ser
visto como a primeira sociedade de amigos, comdeidacida ocupada numa tarefa
comum: buscar ataraxia, imperturbabilidade de espirit@3] Se em Aristételes jhi-
lia permanece ligada a aristocracia e aos homenséquedndicdo para se dedicarem
ao 6cio e a vida especulativa, no Jardim de Epiouloeito a felicidade é aberto a to-
dos, mesmo aos excluidos dos direitos de cidagmi@ademocracia ateniense: mulhe-
res, estrangeiros, escravos. No epicurisnghiléa se universaliza e se expande no tem-
po, em direcdo aos posteros, "que também sdo Hpssea® lembra Didgenes de Eno-
anda. Ela sustenta o humanismo epicurista e éalsliprema: "De todas as coisas que
nos oferece a sabedoria para a felicidade de todkaa maior é a aquisicdo da amiza-
de".[84]

Por si mesma a amizade é util. Embora ndo alte@ronento nem possa evitar
a morte, ajuda a suporta-los. E mais: tdo alto pede até incluir a dor, sem deixar de
ser um bem, como revela Epicuro, numa das senteag@snas, em que diz: o sabio
sofre menos ao ser torturado do que quando o a@rsgbmetido a tortura.

Mas aphilia é também instrumento indispensavel ao artesan@io iéterior,
pois a presencga do amigo auxilia a procura e a teagdio da sabedoria, que ele igual-
mente persegue. Comenta Jean-Claude Fraisse:

A amizade ajuda o sabio, sob o olhar do sabio, a gozar de sua prépria existéncia. Ajuda a fazer a
dissociagdo entre os tormentos do corpo e a paz de espirito — chave da vida feliz. Finalmente,
proporciona esse prazer Unico da discussdo filosofica, prazer que, ao contrario de todos os demais,
desconhece qualquer dor. Nao podendo impedir o que é a marca de nossa finitucle, nos ajuda a ndo nos
entregarmos a sonhos de infinitude, que apenas fazem aumentar nossa miséria, e a encontrar, na
instantaneidade do prazer e na extensdo de prazeres instantaneos a totalidade da vida por meio do jogo
da memoéria ou da antecipagdo racional, essa pureza da alegria que a assemelha a dos deuses. [85]

Philia epicurista: nem vinculo politico, nem religiosoad/condi¢do para cons-
trucdo — se ndo ha salvacao coletiva — da subjleiilé livre, desalienada, incélume
ao despotismo dos desejos irracionais, das falsiesdes e dos temores infundados,
inatingivel pelas tiranias do mundo. Ao contranioedos platénico, ndo alimenta dese-
jos de imortalidade e eternidade, sonhos de infieit antes mantém o sébio, "sob o
olhar do sabio”, no humano apenas humano, na dédodamporal, na finitude da vida:
nossamoira, nosso lote, nossa provincia, nossa limitada rgggb. Ao contrario da
philia aristotélica, sua finalidade nédo é garantir aioaidade da atividade contempla-
tiva para o pequeno grupo de privilegiados pel@,goorém permitir que se resista a
natureza exterior, madrasta, sem aderir a sua oaganente. Seu fundamento é a cién-
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cia da natureza, mas natureza enquahisis enquanto natureza das coisas, enquanto
organizacao invisivel porém racional.

Philia epicurista: imitacdo, durante a vida breve, daclip que sustenta a bem-
aventuranca dos deuses. Dos deuses conversadategadtes, serenissimos sabios em
confraria perpétua. E, porquanto a eternidade énpteda pela sabedoria dos imortais,
a temporalidade dos homens é sempre propicia @ofidr, ao amor a sabedoria que
imita e homenageia a sabedoria divina. Eis poréggempre hora da filosofia, ensina
Epicuro:

Nunca se protele o filosofar quando se é jovem, nem canse o fazé-lo quando se é velho, pois que ninguém
é jamais pouco maduro nem demasiado maduro para conquistar a satide da alma. E quem diz que a hora
do filosofar ainda ndo chegou ou ja passou assemelha-se ao que diz que ainda ndo chegou ou ja passou a
hora de ser feliz. [86]

NOTAS

[1] G. Rodis-LewisEpicure et son écoléaris, Gallimard, 1975, pp. 32-3.

[2] A questdo do critério de escolha do discipulo édospontos centrais da divergéncia entre sofestas
socraticos. Socrates, orientado por daimoninterior, recusa-se a dialogar com determinadasqgaes,

gque ndo estariam em condicdo de realizar o tralthmarto de si mesmas por meio da busca do signifi
cado das palavras de seu proprio discurso; masyuior lado, por considerar seu trabalho de "paftei
uma misséo que lhe fora outorgada pelo deus de®Helhda cobra ao praticar a maiéutica voltadagara
conhecimento de si mesmo. Ao fazer sua defesaeddmtAssembléia dos heliastas que o julga e final-
mente o condena a morte — como descreve Platdpakngia ou Defesa de Socrates-, o filésofo-
médico-parteiro mostra que aquela tarefa missiarmgussui alto sentido politico e que é dessa fauea

ele contribui para o bem dalis (e, ndo, participando das discussfes das asses)bléio efetiva-la,
Socrates ndo leva em conta 0s preconceitos vigeateé&poca e que se manifestam no proprio regime
democrético. Assim, conforme relata Platddvi#non chega a mostrar que um escravo, adequadamente
conduzido pela maiéutica, € capaz de resolver @nodd matematicos que pressupdem questdes de ponta,
na época (equivaléncia de areas envolvendo osonais matematicos — no caso, a raiz quadrada,de 8)
revelando compreensao e agilidade mental que supasade seu amo. O resultado da acdo docente de
Sdécrates ndo é apenas psiquico e pedagogico: érmaptlitico. Contém a denuncia do preconceito que,
mesmo na democracia, inferioriza os escravos (domoenodo que as mulheres e os estrangeiros), recu-
sando-lhes o direito de cidadania (preconceitoAyistételes depois reforcara ao afirmar que o escéa
destituido de alma noética, justamente aquela gueife o conhecimento dos fins e dos significades U
timos). O fundamento religioso da maiéutica socaatilesdobrando premissas pitagoricas (0 mundb atua
e a situacao atual do homem como resultantes ddacuaversdo que precisam ser corrigidas pelo Re-
torno e pela restauracéo da ordaéendireitoque néo coincide com a situagimfatg, justifica uma acdo
docente revolucionaria, que aparece como subvedsisanstituicdes politicas, pois pode inverteré p
pria relacao senhor/escravo. Ja os sofistas, endessacralizando a acdo docente e colocando-avelo ni
dos trabalhos remunerados (o0 que tem sido muitassviaterpretado como "avanc¢o"), na verdade, ao
cobrarem remuneracdo — 0 que parece abominavelSianates/Platdo —, beneficiam apenas os que
podem pagar por seus ensinamentos e acabam, d@datconferir aos ja dotados de poder econdmico
outros poderes (decorrentes do uso persuasivoantgior da palavra, o grande instrumento de poder
politico na democracia ateniense). Ao abrir o esgiz; exercicio e da docéncia filoséficos a escravos
mulheres e estrangeiros, o epicurismo amplia, evo nontexto historico, a demolicdo de preconcestos

a acéo libertaria expressas pelo SécrateMépon (e que ja haviam inspirado os cinicos), mas agora
sobre bases estritamente humanistas e ndo relgiosa

[3] A palavra enquantpharmakon— que tanto significa "veneno" quanto seu antiddtemédio" —
aparece como um tema central dos Dialogos de Platigiientemente associado a discusséo sobre a
diferenca entre a retérica sofistica e a retoiilcadfica (esta, como diz Sécrates redro, pretendendo
persuadir os proprios deuses). Enquanto a palavia stilizada pelos sofistas em funcdo do praeear ¢
ferido ao auditério, bajulado num territério regigelo agradavel, @harmakonfiloséfico é discurso
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terapéutico mas nem sempre imediatamente prazebesenvolve-se sob o principio do bem, ndo do
agradavel, rege-se pelo senso de posologia e flemtarse numeetrética(arte da medida) que visa, em
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lo, mas conduzi-lo a curar-se. Nesse sentido, Pt@o, a oposicao filésofo/sofista reproduz a igaas
remédio/veneno, médico/charlatao.
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Aurélio, Sdo Paulo, Abril Cultural, 1980, p. 13, col. @angadores.
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[13] Epicuro, op. cit., p. 17.

[14] A.-J. FestugiéreEpicure et ses dieyRaris, tiik, 1946, p. 28.

[15] B. FarringtonA doutrina de EpicurpoRio de Janeiro, Zahar, 1968, pp. 26-7.

[16] Didgenes Laércidyie, doctrines et sentences des philosophes #gdtivro X, 15, 16.

[17] P. Nizan, op. cit., p. 11.

[18] Platdo,Fédon 84e-85b, vPlatag, trad. Jorge Paleikat e Jodo Cruz Costa, S&o Pabid Cultural,
1978, col. Os pensadores.

[19] J. A. Motta Pessanha, "A agua e o mel'Qilesejo varios autores, Sado Paulo, Companhia das Le-
tras, 1990.

[20] N. W. DoWitt, Epicurus and bis philosoph¥niversity of Minnesota, 1954, apud B. Farringtop.
cit., p. 27.

[21] E, particularmente, o caso de Empédocles de Agigeséculo V a. C), lider do movimento demo-
cratico em sua cidade, quem explica a constituiighoosmos atual pelas a¢des contrarias e complemen-
tares de dois principios sobre as quatro raizesgdAgr, Terra e Fogo) de todas as coisas. Os piosci
moventesPhilia e Neikos(Amor e Odio), séo responsaveis pela juncéo etaghpa das raizes. O duplo
movimento de jungéo-separacdo estabelece uma téms@mte ao cosmos e explica a existéncia dos
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diferentes seres, todos sujeitos aos dois impglsagitineos e eternos que, divergentes, tenderaclier
ticamente" ao Um e ao Mdltiplo. F. M. CornforEir¢m religion to philosophyNova York, Harper &
Brothers Publishers, 1957) mostra que o modelcasebje a cosmogonia e a cosmologia de Empédocles
€ inspirado no jogo das forcas sociais e politinds, constituindo, como as vezes se afirma, a igatec
¢do de um modelo mecanicista.

[22] P. PetitLa civilisation hellénistiqueParis, puf, 1962, p. 5.
[23] Idem, Ibidem, p. 8.
[24] Idem, ibidem, pp. 9-10.

[25] HesiodoLes travaux et les jouf©s trabalhos e os dias], 109-202 (mito das ra¢xs)s, Les Belles
Lettres, 1951, pp. 90-3.

[26] Empédocles de Agrigento, "Purificacdes”, 117,0& pré-socraticasSado Paulo, Abril Cultural,
1973, p 242, col. Os Pensadores.

[27] Para Empédocles, as quatro raizes — Agua, AraTerffogo — e os dois principios motores —
Philia e Neikos— sao paritarios, "todos sdo iguais e de mesnuefdgEmpédocles de Agrigento, "Sobre

a natureza", 25, op. cit., p. 230). Nenhum ante@=ddemais ou é mais fundamental que os demais; a
physisplural constitui uma espécie de assembléia rgggtisonomia.

[28] A dialética ascendente é uma das vertentes déidalplatonica, predominando na primeira fase da
construg¢do do platonismo. Toma como modelo o "nwétlmb gedmetras”, estabelecendo vinculos ascen-
sionais entre condicionado e condicionante: enpétéses que se encadeiam e que, no limite, persegu

0 nao-hipotético, o incondicionado. Do ponto deavigorético, resulta na hipotese da existéncia das
idéias paradigmas eternos e incorpéreos copiados initzarfente pelas coisas sensiveis e corporeas
(hipbtese por sua vez sustentada por outras hggtesmo a da imortalidade da alma, da reminisaénci
etc). Do ponto de vista er6tic@® (banquetg representa a busca da beleza absoluta, pordediajetoria

que parte dos belos corpos e progressivamenteige diobjetos de beleza cada vez mais plena eeésta
(como os belos oficios); essa € uma operacdo cadangbr Eros, mediador insaciavel e ardiloso que
tece a sucessao de liames ascendentes. O impetsiasal da dialética platdnica é complementada pel
vertente descendente da dialética, que se impdeipaimente na fase final do platonismo @xsofista
Filebo). Entdo ndo se trata de afirmar a existéncia dadgamas eternos e, acima deles, do Bem ou do
Um, mas de estabelecer os vinculos essenciaisatdgias e entre estas e as coisas, numa degEese
parte dos "géneros supremos" e retorna légico-ogicamente ao plano dos objetos concretos e singula
res.

[29] PlatdoMénon82 a-86 c, Paris, Les Belles Lettres, 1963. Npasaagem, Sdcrates exercita a maiéu-
tica com o escravo de Ménon, propondo-lhe uma §aesatematica referente a equivaléncia de areas e
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exercicio, demonstrar a doutrina da reminiscéreciaima conteria em si verdades apreendidas em exis-
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construtiva da dialética socratica). Mas o exeocfomi€utico com 0 escravo prova mais: demonstra a
injustica que pode se esconder sob a relacao gesbiavo. A organizacao sécio-politica cria umaasit

¢do apenas de fato, ndo de direito. E, em nomaestigg, essa situacdo pode e deve ser corrigitaa-O
gistério filoséfico existe, inclusive, para repojusto no lugar usurpado pela provisoéria injustiaub-
versdo socratica, de fundo pitagérico, possuipgssbnotacdo fortemente politica e ndo apenaslpsico
gica e religiosa. E é essa repercussao na ordeiticpohstituida — e indiretamente denunciada como
injusta — que certamente justifica a posterior emagéo do filosofo a morte pela Assembléia de sielia
tas. Nao é o que Platdo sugereMenon ao fazer irromper em cena, irado, ap6s o exerdeilibertacao

e valorizacdo do escravo, a personagem Anitogmestte um dos acusadores de Socrates?

[30] Platdo,La république(A republica, Livro vi, Gltima parteQeuvres completegrad. e notas Léon
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Robin, Paris, Gallimard, Bibliotheque de La Pléjati#50, pp. 1091-1101).
[31] P. Nizan, op. cit., p. 14.

[32] Idem, ibidem, p. 13.

[33] Idem, ibidem, p. 12.

[34] P. Petit, op. cit., p. 101.

[35] Epicuro, op. cit., p. 19.

[36] Tito Lucrécio Caro, op. cit., Livro I, 39-40, pl1.3
[37] P. Nizan, op. cit., p. 40.

[38] Tito Lucrécio Caro, op. cit., Livro Il, 15-35, p7.
[39] Epicuro, op. cit., p. 13.

[40] Idem, ibidem, p. 13.

[41] L. Robin,La pensée grecque et les origines de 1'esprit sfiggre. Paris, Editions Albin Michel,
1948, pp. 388-390.

[42] Epicuro, op. cit., p. 14.

[43] Idem, ibidem, p. 14.

[44] Idem, ibidem, p. 15.

[45] Tito Lucrécio Caro, op. cit., Livro |, 160, p. 33.
[46] Idem, ibidem, 161-8, p. 33-

[47] Como assinala J. Burndtdrly Greek philosophytrad. francL 'aurore de la philosophie grecque
Paris, Payot, 1952), o pensamento filoséfico gregdesenvolve inicialmente criando variagdes sobre
tema da corporeidade. Mesmo os pitagéricos, enarsimo-geometria, ao afirmarem que ha um intervalo
separando as unidades descontinuas que compdelnadx consideram que esse intervalo é preenchi-
do pela corporeidade ténue piseumaque se introduz em todas as coisas devido aaedpi do cosmos,
que é vivo. Cria-se, desse modo, uma contradic@&agaporiasde Zendo de Eléia contra os partidarios
da multiplicidade e do movimento explicitam: codigd@io entre a afirmacéo da descontinuidade da-exten
sdo e essa continuidade do corpéreo reintrodustiaratureza do intervalo. De fato, é o eleatism® g
faz aflorar e, a0 mesmo tempo, esgota o pressypmstaum as diversas doutrinas fisicas e cosmolggica
anteriores, de que a corporeidade é a Unica cédega@xplicar os mais variados seres e fendmenos. O
principio de unidade ldgico-ontoldgico expresso Parménides — "o que é, é; 0 que ndo €, ndo " —
pode, assim, ser explicitado sob a forma: "o q(Epgpdreo), € ou existe; 0 que nao é (corpore,&na
ndo existe". A grande contribuicdo do atomismoggén Leucipo e Demdcrito, esta em tornar flexivel
esse principio, pela afirmacéo da existéncia dov&bom os atomistas o principio pode ser assior+ref
mulado: "o que é (corpéreo), é ou existe (enquenitpdreo: os atomos); 0 que ndo é (corpéreo), també
€ ou existe (enquanto outro, enquanto incorpOre@z®)”. A solucdo platdnica, contraposta ao mecan
cismo da fisica atomista, segue noutra direcdobdéamafirma a existéncia da alteridade como com-
plemento légico-ontolégico indispensavel a afirntada "o que é" (o0 ser, 0 mesmo), mas coloca na in-
corporiedade das idéias ou esséncias a chave gara@eensao do corporeo (as coisas sensiveid) e at
para a sustentacdo ontoldgica desses objetossfisistos como cépias imperfeitas das esséncisse®
modo, em Platdo o incorpéreo ndo € o vazio, a sateque ndo oferece resisténcia e existe enquanto
espago onde os 4&tomos se movimentam: €, ao contgpleno, o essencialmente pleno, pois é "mundo
das idéias", conjunto hierarquizado de paradigmaarpente formais. Esse plano incorpdreo é regido
pela finalidade, representada, em seu grau supmeelm,Um que é também Belo e Bem. H4, assim, na
incorporeidade das esséncias uma "resisténcia‘atieeza ldgico-ontolégica, néo fisica, que permite,
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inclusive, que nela se fundamente o justo, que dewvear a agdo ética e politica. Em Epicuro, &esds
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