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Resumo: Procuramos empreender aqui variadas aproximagoes entre a figura do filésofo Epicuro
e aquela do deus “Apolo Auxiliadot” (Apollon Epikonrios). Acercamentos entre o filésofo e o deus
sao considerados levando em conta (1) a relagao da “teologia eudaimonica de Epicuro” (segundo
expressao de Boris Chamani) com aspectos ligados a deidades curadoras, (2) a possivel identificagao
de discipulas de Epicuro com hetairai que fizeram oferendas (anethéken) a divindades curadoras
como Asclépio (filho de Apolo) e Anfiarau, (3) a relagao de Epicuro com Pitagoras, outro filésofo
com vinculagoes apolineas. Apds essas aproximagdes, procura-se avaliar a etimologia e algumas
tradi¢cées do culto do deus na época antiga. A teoria epicirea de que o nome de uma coisa ou
pessoa tem algo de natural permite especular sobre as possiveis repercussdes favoraveis que o
filésofo e seus discipulos teriam haurido do fato do mestre do Jardim associar-se ao deus
nominalmente; outras vinculacdes se deram através de feriados comuns ou, indiretamente, sob
forma imagética (como sugeriu Bernard Frischer). Essas associagdes contribuiram para a
consolida¢do da imagem de Epicuro como “auxiliador” da cura e do aperfeicoamento humano.

Palavras-chave: Asclépio, Apolo, Epicuro, Epicurismo, Pitdgoras.

Abstract: We try to undertake here various approximations between the figure of the philosopher
Epicurus and that of the god “Apollo Auxiliator” (Apollon Epikonrios). Approaches between the
philosopher and the god are considered taking into account (1) the relationship of the “eudaimonic
theology of Epicurus” (according to Boris Chamani's expression) with aspects linked to healing
deities, (2) the possible identification of disciples of Epicurus with hetairai who made offerings
(anethéken) to healing deities such as Asclepius (son of Apollo) and Amphiaraus, (3) Epicurus'
relationship with Pythagoras, another philosopher with Apollonian ties. After these
approximations, an attempt is made to evaluate the etymology and some traditions of the worship
of the god in ancient times. The Epicurean theory that the name of a thing or person has something
natural allows one to speculate about the possible favorable repercussions that the philosopher and
his disciples would have drawn from the fact that the master of the Garden associated himself with
the god by name; other connections took place through common holidays or, indirectly, in imagery
(as suggested by Bernard Frischer). These associations contributed to the consolidation of the
image of Epicurus as a “helper” in healing and human improvement.

KEYWORDS: Asclepius, Apollo, Epicurus, Epicureanism, Pythagoras.
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1 INTRODUCAO

E possivel empreender diversas aproximagdes entre a figura do filssofo Epicuro
(Enixovpog), “que para seus seguidores, ao longo das eras, foi um salvador e um deus
do deus “Apolo auxiliadot” (Andiwv €mnovptog; Exxodpeioc Arndlhwv). Neste estudo, analisamos
brevemente a natureza peculiar do culto desse deus na época antiga e revisamos as etimologias
postuladas para seu nome, relacionando isso com a figura do filésofo do Jardim enquanto
“auxiliador” da cura e do aperfeicoamento humano em variadas instancias da vida individual e
coletiva. Aproximagoes entre o filésofo e o deus sao aqui consideradas levando em conta a relagao
da “teologia eudaimodnica de Epicuro™ com aspectos ligados a deidades “curadoras™ (tais como
Apollon Epikonrios e Asclépio); a possivel identificagao de discipulas de Epicuro com hetairai que
fizeram oferendas (anmethéken), na época da fundacdo da escola ou pouco depois, a divindades
curadoras; a relacao de Epicuro com Pitagoras, outro ilustre pensador associado a Apolo. Ao tratar
dessas aproximagdes fornecemos alguns encaminhamentos para uma associagao entre o mestre do
Jardim, Apolo e Asclépio - evocamos de passagem a conhecida a teoria epicurea de que o nome de
uma coisa ou pessoa tem algo de “natural”’; tratamos em seguida da conhecida associagao da data
maior do calendario epicurista, o vigésimo dia de cada més, com o deus Apolo (sendo os epicuristas
conhecidos ekadistae) e o final das iniciagdes de Eleusis, e chegamos a uma discussao sobre a
veiculagdo, no retrato de Epicuro e de seus discipulos, de aspectos ligados a cura — tema que
permeia este trabalho e instiga suas consideragoes finais.

1

, ¢aquela

2 A RELACAO DA “TEOLOGIA EUDAIMONICA DE EPICURO” COM ASPECTOS
LIGADOS A DEIDADES CURADORAS

No Peri Eusebeias/ De Pietate, 56. 1590 e 28. 790-810, Filodemo de Gadara recorda, evocando
Epicuro, que este soube se conduzir por muitos anos “de um modo ndo inativo em relagao a
cidade”, tendo tomado parte “de todos os festivais e sacrificios tradicionais™, como afirmado numa
carta a Phyrson de Colofon*. O mestre do Jardim entendeu que os deuses existiam, embora fossem
alheios ao convivio com os humanos. Lemos na Carta a Menecen (sobre a felicidade), 123-124:

1 Clay, “The Athenian Garden”, 2009, 11.

2 A expressio ¢ de Boris Chamani (Boris Inti Chamani Velasco) em La Teologia Endaiménica de Epicuro: Ensayo de
comprension histdrico-filosdfica de una teologia materialista (La Paz: Instituto de Estudios Bolivianos, 2010).

3 Ct. a Carta a Pitocles, D. Laércio, X.120: “|O sabio] deleitar-se-4 mais do que outros homens nos festivais [piblicos]”
(“[Ov copov] RiAAOY Te DAV ceclon @Y Bihwy &v Tals Bewpluc”). “O proptrio Epicuro realizava piamente os atos
tradicionais de culto (worship), sacrificando aos deuses, orando a eles e celebrando seus festivais [Usener 1213, 169,
386-387. Cf. Diog. Oen. fr. 19.I1.12—I11 Smith]”. “Ele pensava que os festivais levam uma pessoa para mais perto dos
deuses [Usener 386]” (Martin Ferguson Smith, “An Epicurean Priest from Apamea in Syria”. Zeitschrift fiir Papyrologie
und Epigraphik, 112, 1996: 120-130, 128, ¢/ nn. 61, 62).

4 Philodemus, On Piety, part 1: critical text with commentary. Edi¢ao de D. Obbink (Oxford: Clarendon Press, 1996) 216-7,
160-1
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(...) considere a divindade como um ser imortal e feliz — assim como ¢ indicado
pela no¢ao comum de deus como que impressa em noés pela natureza - e nao lhe
atribua nada que seja completamente diferente de sua imortalidade ou
incompatfvel com sua felicidade. Mas lembre-se firmemente de que a essa
[divindade] é adequado tudo aquilo que pode confirmar e nio eliminar sua
felicidade e sua imortalidade. Os deuses realmente existem; o conhecimento deles
¢ evidente. Mas eles nfo existem como a gente comum cré, porque acreditando
que sdo o que acreditam, nio salvam essas crengas, mas as eliminam. Nao é impio
quem elimina os deuses da gente comum, mas quem aplica aos deuses as opinides
da gente comum./ Pois as afirmac¢des da gente comum sobre os deuses nio sio
antecipa¢oes verdadeiras (npoAfelc), mas suposicoes falsas (VnoAetg Pevdelc)s.

No contexto dessas ponderacées Rodolfo Santivaniez Beltran explica que “Pensar a
perfeicao inerente a ideia de divindade obriga a atribuir-lhes [= aos deuses| duas caracteristicas:
autossuficiéncia e felicidade, com as quais esses deuses se desvinculam (desentienden) dos problemas
que afligem a vida humana, o que significa a negacio de toda providéncia e de toda teleologia™
para chegar a “proposta epicurea de uma religido interior, individual e exemplarista™
“para a qual os deuses sio sempre deuses-modelos de exceléncia e perfei¢ao (incorruptibilidade,
felicidade e inteligéncia)®, mas também modelos de convivéncia alegre com o outro (¢/ otrv) € o
alheio (/o otro) (os deuses conversam e riem, embora jamais sofram)” - vinculada a proposicio de
uma vida autarquica e ataraxica, também eudaimonica. Para Epicuro, a eudaimonia seria, entao, um
paradigma da satde, e toda sua filosofia uma proposta de cura'’, donde uma possivel identificacio
principial com deidades “curadoras” como modelos teolégico-pedagogicos - e em total antinomia
com os males mais danosos 4 paz da mente: as expectativas descabidas em relagio aos deuses''. E
como apontou Bernard Frischer evocando Luctécio (De rerum natura, 5.18-21'%), “sem o ‘insight’ de

, eudaimonica —

5¢(..) pév tov 0e0v {Pov Bybaptov xod poxbiprov vouilev, dg 1 xown oD 0eod vonoig Dreyplipn, unbév prre tiic
apbopoiog AAOTELOY pMte T poaptdTTog voixetoy adt® Tedounte” Ty 8€ 10 uldttety adtol Suvlpevoy Ty petd
apbopoiog poaprdto Tepl adTov 80¢ale. Oeol pév yap elolv™ &vapyng Yoo adtdv €0ty 1} yvdotg. ofovg §' adtodg (ol)
nolhol vopilovoy obx elolv’ 00 i purdrtovoty adToVg oloug vopilovow. GoeBng 8¢ oy 0 Tog v ToA@v Oeolg
Gvorp@v, GAL' O 0 TV oM@V 80Zug Oeols Tpoclimtwy./ 0 Yl Teoddeic eloty GAL' Drodfderg Yeudels ol 1@V TOAGY
Ongp Oe®v dnoypboec. (...)”. Versio nossa a pattit de Diogenes Laettius, 1/7a dei Filosofs, vol. 2, trad. Matcelo Gigante
(Bart: Laterza, 1983), 440.

¢ Prélogo a Chamani, La Teologia Endaimdnica de Epicuro, 2010, 13-16, cf. 14.

7 Chamani, La Teologia Endaiménica de Epicuro, 2010, 32.

8 “Sob o esquema do culto desinteressado, a ética teoldgica epicurea constitui toda uma estética grega da existéncia, e
sua pratica de piedade constitui uma refinada religiosidade su#/ generis. Essa ndo se acha moralizada, nem sancionada,
mas somente reelaborada em um plano pedagdgico: é pura imitagdo ativa da conduta perfeita da divindade, cujo
propésito é simplesmente alcancar um estado de animo imperturbavel identificado como eudaiménico. Para Epicuro,
o {mpio serda simplesmente o homem confuso a respeito da natureza e do valor da divindade (o supersticioso, o
astrélogo, o adivinho, o platonista)” (Chamani, I.a Teologia Eudaiminica de Epicuro, 2010, 271-272).

® Chamani, Ia Teologia Eudaimonica de Epicuro, 2010, 271.

10 Cf. particularmente André-Jean Voelke, La Philosgphie comme Thérapie de I'Ame: études de philosophie hellénistique, 2* ed.,
corrigida (Friburgo: Academic Press Fribourg/Editions Saint-Paul Fribourg Suisse/Paris: Etitions du Cerf, 1993), 35-
57 (“Santé de I"ame et bonheur de la raison: la fonction thérapeutique de la philosophie dans I’épicurisme”); 59-71
(“Opinions vides et troubles de I’ame: la médication epicureene”).

11420 ponaprov nad Gpoptov obte a1t mEdypota Exet obte HAM® Tapeyet: Hote olte dpyois obte ydptol cuvéyetar: €v
Go0evel Yoo nliv 10 torodrov” (“Aquele que € feliz e imortal ndo tem em si preocupagdes, nem as causa a outros; assim,
ndo ¢ afetado por raiva ou gratiddao, pois essas coisas acontecem por conta de fraqueza”. Sentencas Principais, 1 = D.
Laércio, X.139).

12 Passagem que se segue aquela (De rerum natura, 5.6-12) onde Luctécio “proclama que Epicuro é um deus [5.8 — “deus
ille fuit, dens’], pois ele descobriu a verdade e consequentemente trouxe salva¢do a humanidade” [Bernard Frischer, The
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Epicuro sobre como a humanidade pode se livrar de medos e desejos irracionais, teria sido

impossivel viver bem”".

Comentando as crengas teologicas epicuristas Martin Ferguson Smith escreveu que

os deuses nio criaram o mundo e nio tém qualquer desejo ou poder de intervir
em seus assuntos, mas vivem vidas de perfeita autossuficiéncia, paz e felicidade
nos espagos entre o nimero infinito de mundos no universo; nossas mentes sao
capazes de receber, tanto quando estamos acordados e especialmente quando
dormimos, as imagens (eldwho, simulacra) que fluem de seus corpos
antropomorficos!4 e nos transmitem algo de sua tranquilidade e beleza, e embora
nenhum deus possa jamais ser influenciado pela oragio ou pelo sacrificio, o
homem sabio participara de atos tradicionais de adoragdo pois, desde que as
pessoas ndo sejam prejudicadas por conceitos erroneos tradicionais sobre a
natureza divina, essa participacdo tornard mais facil para eles o recebimento das
imagens'>.

Ainda sobre esse assunto, Joseph Fontenrose comentou que “os epicuristas acreditavam
em deuses como seres super-humanos que nada tinham a ver com governar o mundo. Os
epicuristas podiam reverencia-los como seres perfeitos, como Lucrécio invocou e enalteceu Vénus
em De rerum natnra, 1.1-40”'°. E possivel ainda que Epicuro entendesse os sacrificios tradicionais
como ritos com alguma importancia formal (protocolar) para o exercicio da “cidadania”, embora
sem qualquer valor devocional.

3 A POSSIVEL IDENTIFICACAO DE DISCIPULAS DE EPICURO COM HETAIRAI
QUE FIZERAM DEDICACOES (ANETHEKEN) A DIVINDADES CURADORAS

Ha registro de quatro hefairai - Mammarion, Hedeia, Nikidion e Boidion - que fizeram
dedicagoes (anmethéken) a divindades curadoras na época da fundagiao do Jardim por Epicuro, ou

Sculpted Word: Epicureanism and Philosophical Recruitment in Ancient Greece (Betkeley/Los Angeles/Londres: University of
California Press, 1982), 223]. Uma traducio acurada da passagem relevante (5.7-12: nam si, ut ipsa petit maiestas cognita
rerum, dicendum est, deus ille fuit, deus, inclute Memmi,qui princeps vitae rationem invenit eam quae nunc appellatur sapientia, quique
per artem fluctibus e tantis vitam tantisque tenebris in tam tranguillo et tam clara luce locavit) é a seguinte, de Rodrigo Tadeu
Gongalves: “Pois se, como sugere a grandeza dos préprios achados, certo é que deus ele foi — um deus, 6 inclito
Mémio, ele que antes descobriu os principios da vida que hoje chamamos sabedoria, e que, com sua arte, nossas vidas,
das altas ondas e trevas imensas, conduziu a mais tranquila das luzes, mais clara” (“Lucrécio e Ovidio: metamorfose e
fluxo”. Re-Produgio, 2022, 11 p., em www.casaguilhermedealmeida.org.br/arquivos/ovidio-e-luctecio-metamorfose-e-
fluxo.pdf).

13 Bernard Frischer, The Sculpted Word: Epicureanism and Philosophical Recruitment in Ancient Greece, 1982, 223.

14 Smith nio fornece referéncias desse antropomorfismo. Provavelmente seria mais apropriado falar “de seus corpos
supra-humanos”.

15> Martin Ferguson Smith, “An Epicurean Priest from Apamea in Syria”, 1996, 127-128; cf. tb. Usener 385; Lucrécio,
De rerum natura, 6.68=78

16 Joseph Fontenrose, Didyma: Apollo’s Oracle, Cult, and Companions (Betkeley/Los Angeles/Londres: University of
California Press, 1988), 55 n. 15.
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pouco depois disso, e que foram apontadas por Catherine Castner como possiveis discipulas de
Epicuro'’. Mammirion e Hedeia fizeram oferendas a Asclépio em Atenas, como se vé num
inventario de um asklepieion da vertente sul da acrépole, enquanto Hedela (a mesma ja citada ou
outra com mesmo nome), Nikidion e Boidion fizeram oferendas a Anfiarau em Oropus, como se
vé em um inventario do amphiareion daquela cidade portuaria no limite entre a Atica e a Bedcia.
Sabe-se que o culto a Asclépio dependia em grande medida da ligagio com o Apollo Epikonrios'® -
do qual adiante falar-se-4 um pouco mais -, e que Anfiareu foi associado a Asclépio em Oropus'.

Martin Ferguson Smith publicou um artigo sobre o escolarca (didadoco) dos epicuristas de
Apameia (Siria) em data incerta (possivelmente do séc. II ou I1I), Aurélios Bélios Philippos, que
também era sacerdote (hiereu) do deus Bé/ — uma forma semitica oriental da deidade semita
setentrional-ocidental Bz 'z/. Smith, que menciona outros casos de pessoas que foram epicuristas e
sacerdotes”, comentou sobre a investigacio de Castner: “(...) ele [Epicuro] pode ter considerado
que seria mais aceitavel para umla] epicurista ser um sacerdote de Asclépio ou Higeia [Hygieia],
particularmente se ele fosse um doutor, do que ser um sacerdote de uma deidade oracular [como
Béf')”’; ele nao teria, contudo, necessariamente desaprovado a funcio sacerdotal [desde que
entendida como reveréncia ritual a seres perfeitos/exemplares]: ““(...) é provavel que ele s6 fizesse
isso se os [as] ofertantes (dedicants) tivessem sustentado a crenca supersticiosa de que poderiam
persuadir as deidades a intervir (...). Uma coisa é reverenciar os deuses como seres perfeitos, e outra
coisa bastante diferente empreender tarefas que envolveriam a promogao de falsas concepgdes dos

deuses”*.

Catherine Castner argumentou o seguinte sobre a participa¢ao na escola de Epicuro de
mulheres que teriam participado de cultos de cura:

Se nio podemos sustentar as identificagdes mediante evidéncias de que Epicuro
teria aprovado as praticas dos cultos de cura ou que as mulheres foram
dispensadas das regras de conduta da Escola, podemos sustenta-las recorrendo a
evidéncias da atitude de Epicuro em relagio aos alunos errantes. Depois que as
mulheres tivessem feito as oferendas, teriam encontrado indulgéncia e perddo no
retorno aos Képos. (...) Seria ingénuo rejeitar as identificagdes propostas [das
hetairai] alegando que a teologia epicurista estava em principio em desacordo com
as praticas dos santuarios de cura. Esses cultos certamente corporificavam para

17 Catherine J. Castner, “Epicurean Hetairai as Dedicants to Healing Deities?”. Greek, Roman, and Byzantine Studies, 23,
1988: 51-57. Pamela Gordon [The Invention and Gendering of Epicurns (Ann Arbor: The University of Michigan Press,
2012), 100-102] revisou a proposi¢io de que os nomes de varias das betairai tém significados condizentes com o
erotismo pertinente as suas func¢oes.

18 Georgia Petridou, “Healing Shrines”. Em: Georgia L. Itby (Ed.), A Companion to Science, Technology, and Medicine in
Abncient Greece and Rome, vol. 1 (Malden, Massachusetts/Oxford/Chichester, West Sussex: Wiley Blackwell, 2016), 434-
449, cf. 440 (secdo 5, “Apollo Epikourios”).

19 Cf. Yulia Ustinova, Caves and the Ancient Greek Mind: Descending Underground in the Search for Ultimate Truth (N. Iorque:
Oxford University Press, 2009) 96-99, cf. p. 98; Daniel Ogden, Drakon: Dragon Myth and Serpent Cult in the Greek and
Roman Worlds (Oxford: Oxford University Press, 2013), 342-43, 350.

20 Tiberius Claudius Lepidus, lider dos epicuristas em Amasra [Amastris] e sacerdote chefe do culto imperial;
Heraclitus, epicurista em Rodiapolis [Rhodiapolis| que também era sacerdote de Asclépio e Higeia; Philidas, epicurista
e mpoyne de Apolo em Didimos [Didyma], e o mau epicurista Lysias de Tarso [Tarsus], sacerdote de Héracles (Smith,
“An Epicurean Priest from Apamea in Syria”, 1996, 129 e 122-23).

21 Cf. Dio Cassius 79.8.5-6; 79.40.4, e uma inscri¢do referenciada por Smith, 1996, 121 n. 6; cf. Janine Balty, “I’oracle
d’Apamée”. L Antiguité Classique, 50 (1-2), 1981: 5-14, pl. I-1I. A funcio oracular de Bé/, “Ocod peyiotou dpiov” em
Apameia, ndo exclui a existéncia de uma funcao curativa.

22 Martin Ferguson Smith, “An Epicurean Priest from Apamea in Syria”, 1996, 129 n. 71 e 128-9 n. 64
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Epicuro os piores aspectos da religido tradicional?. Mas uma suposicio realista
¢ que eram esperados desvios no caminho para a sabedoria, e que os epicuristas
que contemplavam o erro sabiam que a indulgéncia e a corre¢do simpatica os
aguardariam. A liberdade (latitude) nas circunstancias que envolvem as oferendas
e a propria filosofia epicurista permitem a aceitagdo dessas identificagbes.?*

Oferecendo uma explicagdo mais flexivel para certa tolerancia epicurista em relagao a alguns
aspectos da religiao, Smith ponderou que

Se Philidas [rpoyne em Didimos] e Autelius Belius Philippus [Tegedg em
Apameia| tivessem sido desafiados por colegas epicuristas a justificar sua
combinacio de oficios [filosoficos e sacerdotais], sem ddvida sua resposta teria
sido na linha de que, embora acreditassem na existéncia dos deuses a quem
serviam e considerassem espiritualmente benéficos seus servicos aos mesmos,
eles ndo acreditavam que os oraculos realmente expressavam a vontade de Apolo
ou de Bél, e que era melhor, tanto para a comunidade epicurista quanto pata a
comunidade em geral, que esses influentes oficios sacerdotais fossem ocupados
por epicuristas racionais, ao invés de por pessoas sob o dominio de crengas
supersticiosas?.

O predominio de divindades curadoras entre aquelas que ja foram associadas a epicuristas
(hetairai e sacerdotes) demanda, certamente, investigagdes mais aprofundadas.

4 A RELACAO DE EPICURO COM PITAGORAS, OUTRO FILOSOFO
COM VINCULACOES APOLINEAS

Apesar da indagacao de Cicero (De natura deornm, 1.33.93) sobre se “Epicuro, Metrodoro e
Hermarco teriam atacado Pitigoras, Platio e Empédocles™ por acreditarem, como que sonhando,
em deuses antropomorfos, é possivel que Epicuro — ateniense por filiagao, nascido e instruido em

23 Aqueles aspectos ligados a expectativa de que os deuses podem ser influenciados, através de preces e sacrificios, a
ajudar alguém.

24 Catherine J. Castner, “Epicurean Hetairai as Dedicants to Healing Deities?”, 1988, 56-57.

25 Martin Ferguson Smith, “An Epicurean Priest from Apamea in Syria”, 1996, 130.

26 “Istisne fidentes somniis Epicurns et Metrodorus et Hermarchus contra Pythagoram, Platonem Empedoclemgue dixerunt (...)”.
Cicero, On the Nature of the Gods. Academics [Loeb Classical Library 268], trad. H. Rackham (Cambridge, Massachusetts:
Harvard University Press, 1933), 90 (latim)-91 (inglés).
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Samos”, terra de Pitigoras, um pensador tradicionalmente vinculado a Apolo®™ - tenha guardado
algum respeito pelo pitagorismo conforme retratado por um respeitado estudioso das religides e
filosofias helenisticas: “Mais que transcender o mundo, a religiosidade pitagorica sustentou como
seu objetivo existir no cosmos num estado de repouso emocional e agudeza intelectual”®. Para os
pitagdricos, os nimeros sao reais, ¢ nao esséncias ideais; manifestados externamente como
unidades contiguas, eles podem ser entendidos como entidades prenunciadoras dos atomos de
Leucipo, de Democrito e também de Epicuro. Do fato dos nimeros serem coisas resulta uma
“metafisica de cariter imanente”™, que podemos certamente aproximar do fisicalismo epicureo.

A cosmogonia epictrea das origens guarda notaveis semelhancas com aquela dos orficos e
pitagoricos, a se acreditar na atribuicio de um fragmento a Epicuro (fr. de Epifanio de Salamina,
Panarion/ Adp. haeres., 1,7, 8; Diels, Dox. Graec., p. 589), ele tetia dito

que tudo era no principio como um ovo e que depois o vento, com a forma de
uma serpente, pos-se em torno a esse ovo como uma grinalda ou um cinto,
circundando a realidade toda. Agindo por meio de uma certa constri¢io, com
fluir copioso, comprimiu toda a matéria ou a natureza de todas as coisas, e desse
modo dividiu a realidade em dois hemisférios, e finalmente depois disso articulou
os atomos. Os mais leves e sutis de toda a realidade natural, isto é, a luz e o éter
e o mais sutil de todos, o vento, vagaram errantes em dire¢do ao alto, enquanto
os mais pesados e a escoria, isto é, a terra, que é o elemento seco, e a substancia
umida das dguas, se demoraram em baixo. Todo o universo se move por virtude
propria e por si mesmo no tragado vorticoso do céu e dos astros, enquanto toda
a realidade estd perenemente impelida por um vento em forma de serpente3!.

27 Di6genes Laércio, X.1-2.

28 David R. Fideler, The Pythagorean Sourcebook and Library: An Anthology of Ancient Writings Which Relate to Pythagoras and
Pythagorean Philosophy. Translated by Kenneth Sylvan Guthrie (Michigan: Phanes Press, 1987), passim; Jacqueline Behling,
Pythagoras, the Cult of Apollo, and the Birth of Philosophy (Dissertagao de Mestrado. Carson, Califérnia: California State
University Dominguez Hills, 2000); John F. Millet, .Apollo, Augustus, and the Poets (Cambridge/N. Iorque: Cambridge
University Press, 2009), 361 ¢/ an. 79, 80.

2 Fideler, The Pythagorean Sourcebook and Library, 1987, 36.

30 Fideler, The Pythagorean Sourcebook and Library, 1987, 34.

31 “glvon 88 &2 Vrapyfic God Sboy 10 cdumay, 10 88 nvedpa Spaxovtoeld@dg mepl 10 MOV Mg otépavoy || B¢ {Dvny
neptoplyyery w0t My @how. Oehfioay 88 Braou® i xoupd megioootéowng opiyéur ™y ndowy BAny elt' odv o @y
mhvtey o0twe Sryboot pv 1 Svia elg th SVo Nutopaipio xod hotndy €x 100ToL 0 Bropo Sranexpiolat. T ey Yyl xodypa
nad hentdtepa Tig mlhong phoswg Emmolloot dvw tovtéotty p@dg xal aibépa %ol 10 Aentdtatov T0d Avedpatog, T 8
Bagrota xod onvBak®ddn xltw veveunévar, tovtéott YRy (Orep €otl O €1p0V) nad Ty Vyedv 1@y V3UTwY oVoiy. T 8¢
Ohaw Qrep' €aut@v nveloBon xod 8t' Eavt@v &v i mepLdvioet tod TOLoL %ol TV fotpwy Ag Ao oD dparovroadols &t Tl
nhvtoe Ehadvecbon mvedportog”. Epicuro, Opere, edicdo de M. Isnardi Patente (Turim: Unione Tipogtafico-Editrice
Torinese, 1974), 344; M. L. West, The Orphic Poems (Oxford: Clarendon Press, 1983), 202; Epiphanius (Saint), The
Panarion  of  Epiphanins  of Salamis (2 vols.): Book I (sects 146), trad, Frank Williams (Leiden/N.
Iotque/Copenhague/Coldnia: E. J. Brill, 1987 [treimprt. Leiden/N. Iorque/Colonia: Koninklijke Brill, 1997, 2008)), p.
23 (2 ed. revisada e expandida, Leiden/Boston: Koninklijke Brill, 2009, p. 25). Na tradu¢io de Frank Williams:
“Originally the whole was like an egg /dioii dikén]; but the spirit [pneumay wind] was then coiled snakewise |drakontoeidos] round
the egg, and bound nature [physis| tightly all round like a wreath or girdle. At one time it wanted to squeeze the entire
matter, or nature, of all things more forcibly, and so divided all that existed into the two hemispheres and then, as the
result of this, the atoms were separated. For the light, finer parts of all nature — light, acther, and the finest parts of the
spirit — floated up on top. But the parts which were heaviest and like dregs have sunk downwards. This means earth
— anything dry, in other words — and the moist substance of the waters. The whole moves of itself and by its own
momentum with the revolution of the pole and stars, as though all things were still being driven by the snakelike spirit
[preumal”.
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A leitura desmitologizante que Epicuro teria feito desses ensinamentos infelizmente nao
nos alcangou; sua associagdo com a cosmogonia 6rfica e pitagorica, contudo, tem sido esmiugada
desde o trabalho de Richard Onians®, e Jean-Luc Périllié ja forneceu alguns tragos preliminares
para que se venha a estudar no futuro alguns aspectos “mistéricos” que aproximam epicurismo e
pitagotismo™.

Apesar de Didgenes Laércio nos informar que Epicuro rejeitou a ideia de que a propriedade
de todos os membros da escola deveria, como entre os pitagoricos (VIII.10), ser comunal (X.11),
pois tal pratica implicaria em desconfianca — sendo a confianga essencial a amizade (X.11) -, a
comunidade filoséfica epicurista, reunida no Jardim fora da cidade de Atenas, assemelhava-se a um
monastério campestre, segundo um modelo herdado dos pitagéricos™, vinculando-se a tradigio do
santuario como lugar de refigio, franqueado a estrangeiros, metecos, escravos e mulheres - sendo
estas acolhidas fraternalmente, como entre os pitagoricos -, e funcionando como um importante
local para se “experimentar de primeira mao, livre das inibi¢des ocasionadas por um senso de
superioridade ou medo, a unidade primal da vida””. Assim como os pitagdricos, os epicuristas
viviam uma vida sébria e frugal, num ambiente estimulador da amizade e por ela motivado: “De
todos os bens que a sabedoria procura para a completa felicidade da vida (ou: para a felicidade de
uma vida inteira), o maior de todos é a aquisicio (ou: posse) da amizade™ (Mdximas capitais,
XXVII). E como recordou Norman De Witt, “Assim como a analogia entre a filosofia e a arte de
curar pos fundador e discipulo na [mesma] relagao do genitor com o filho, ela também evocou uma
doutrina de amizade ou amor fraterno. O amor pela humanidade, philanthropia, deve instigar o
curador de almas nio menos que ao curador de moléstias fisicas™’.

Todo o sistema educativo epicurista fundamenta-se na amizade, tomando-a como um
aspecto essencial. A amizade entre todos os membros, professores, discipulos e principiantes,
permitia que fortes lagos pessoais pudessem suportar a critica saudavel a que Zenao e Filodemo se
referem no Peri parrbésias — um tratado do filésofo epicurista Filodemo de Gadara “Sobre a Fala
Franca” (Papiro Herculanense 1471) — e essa mesma critica saudavel, através da fala franca, dava
suporte a amizade que, por sua vez, desempenhava como que uma fungao terapéutica:

A amizade ajuda o sabio, sob o olhar do sabio, a gozar de sua propria existéncia.
Ajuda a fazer a dissociacdo entre os tormentos do corpo e a paz de espitito -
chave da vida feliz. Finalmente, proporciona esse prazer tnico da discussao
filosofica, prazer que, ao contrario de todos os demais, desconhece qualquer dor.
Nio podendo impedir o que é a marca de nossa finitude, nos ajuda a nao nos
entregarmos a sonhos de infinitude, que apenas fazem aumentar nossa miséria, e
a encontrar, na instantaneidade do prazer e na extensio de prazeres instantaneos

32 Richard Broxton Onians, The Origins of European Thonght: About the Body, the Mind, the Soul, the World, Time and Fate
(Cambridge: Cambridge University Press, 1951; 2* ed. corrigida 1954), 250-251.

33 Jean-Luc Périlli¢, “Colotés et la béatification épicurienne de I"amiti¢”. Ies Etudes Philosophiques, 2 (73), 2005: 229-259,
esp. 249-250.

3 Jean-Paul Dumont, Elementos de Historia da Filosofia Antiga (2000), traducio de G. M. Rodrigues (Brasilia: Editora
Universidade de Brasilia, 2004), 516.

% Annette L. Giesecke, The Epic City: urbanism, utopia and the garden in ancient Greece and Rome (Washington, D.C.: Center
for Hellenic Studies/ Trustees for Harvard University, 2007), xiv.

36 ““Qy 1) copia napaonevdletar eig ™y 10D Srov Biov paxadTTe, TOAD péyiotdv dotv 1 tig pikag xtho”. Epicuro,
Opere, edicao de G. Arrighetti. (Turim: Giulio Einaudi, 1960) 130-1; Opere, edi¢do de M. Isnardi Parente, 1974, 210.

37 Norman Wentworth De Witt, Epicurus and His Philosophy (Mineapolis: University of Minnesota, 1954), 101.
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a totalidade da vida, por meio do jogo da meméria ou da antecipagdo racional,
essa pureza da alegria que a assemelha a dos deuses?®.

Pitagoéricos e epicuristas vivenciaram a filosofia ndao como simples busca intelectual, mas
como experiéncia existencial; enquanto os primeiros buscaram uma assimilagao ao divino, isto ¢,
aos principios harménicos universais™, os segundos almejaram uma assimilagio ao natural. Cada
grupo a sua maneira, eles fizeram todo o possivel para respeitar a ordem natural da existéncia,
refutando as barreiras artificiais entre a humanidade esclarecida e a natureza.

5 ENCAMINHAMENTOS PARA UMA ASSOCIACAO ENTRE O
MESTRE DO JARDIM E O DEUS APOLO E SEU FILHO ASCLEPIO

E conhecida a teoria epictirea de que o nome de uma coisa ou pessoa tem algo de natural®’;
Jane Snyder chamou a isso de “a nogao epicurista de que a linguagem se desenvolveu nio através
de nomos (convengao), mas através da physis (natureza), e assim o nome de uma coisa ou pessoa nao
¢ inteiramente arbitrario™'. O filésofo e seus discipulos teriam haurido boas repercussdes do fato
do mestre do Jardim poder nominalmente ser associado ao deus Apollon Epikonrios, cultuado pelo
povo de Figaleia (Dryakeior ou Dryddeta, latim Phigalia) num templo em Bassas (Baoowt, latim
Bassae)®, construido c. 420 a.C. (para comemorar o liviamento de uma praga em 429 a.C.)*,
projetado por Ictino (arquiteto do Partenon junto com Calicrates, e em certas fontes identificado
como arquiteto do Telesterion em Eleusis) e descrito por Pausinias em 174*. O culto do Apollon
Epikourios deslocou-se depois de duas geracbes para Megalopolis, acompanhando a doagio pelos
figaleianos a essa cidade, fundada em 370-369 a.C. pelos arcadianos, de uma grande estatua do deus
antes situada em Bassas. O templo em Bassas, contudo, seguiu funcionando até o 4° ou 5° século.

45 <

O nome Epicuro (Enixovpoq) significava primitivamente © “aquele que vigia (ou guarda)”
46 <<

(éninovpog, associado ao étimo e-pi-ko-wo/*eninofol [epikowor]*, “olheiros”, atestado em Linear B),

38 Jean-Claude Fraisse, Philia - La notion d'amitié dans la philosophie antique: essai sur un probléme perdu et retrouvé (Paris: Librairie
Philosophique J. Vrin, 1984), 305.

3 David R. Fidelet, The Pythagorean Sourcebook and Library, 1987, 30-31.

40 Cf. particularmente John Earl Joseph, Liwiting the Arbitrary: Linguistic Naturalism and its Opposites in Plato’s Cratylus and
the Modern Theories of Language (Amsterda/Filadélfia: John Benjamins, 2000), 95-97; Endre Begby, “Epicutreanism”. Em:
Margaret Cameron, Benjamin Hill, Robert J. Stainton (Eds.), Sourcebook in the History of Philosophy of Language: Primary
source texts (Dordrecht: Springer, 2016), 107-112.

4 Jane McIntosh Snyder, “The significant name in Lucretius” [versio melhorada do original publicado em The Classical
World, 72 (4), 1978-1979: 227-230]. Em: Monica R. Gale, Oxford Readings in Lucretius (N. Iorque: Oxford University
Press, 2007), 371-375, cf. 375.

4 Frederick A. Cooper, The Temple of Apollo Bassitas, 1. The Architecture (Princeton, Nova Jérsei: American School of
Classical Studies at Athens, 1996), 70.

3 Coopet, The Temple of Apollo Bassitas, 1. The Architecture, 75 ¢ 383.

4 Pausanias, Descriio da Grécia, 8. 41.7-9.

4 Cooper, The Temple of Apollo Bassitas, 1. The Architecture, 75-79.

46 Com a raiz xof- (kow-) telacionando-se ao grego xoéw, “petceber; escutar; aprendet”, e ao latim caved/ cavére “atentar;
ter cuidado; guardar-se de”.
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ou “aquele que acompanha os guerreiros” (e-pi-ko-wo interpretado como *eminopfot [epikorwoi,
“aquele que estid em estreita proximidade [eni-] com o guerreito [xdpfog/&dmos”* — donde o
significado de “aliado”), e mais tarde® “aquele que acode/ajuda/auxilia/socorre” (€mnxovplog)* [e
também “cura; tratamento médico””’] - um dos nomes de Apolo (enquanto socortedor dos bassitas
contra uma praga, mas também aplicavel a outros usos sacros™), ja tradicionalmente conhecido
como IToudv/TTewdvog (Apolo médico/curador/salvador)™, talvez entendido (quici erroneamente,
a partir de um erro de Pausdnias™) como “aquele [deus] que escuta” (€m1x00g).

Conforme James Warren,

Embora no haja evidéncia no texto de Luctécio [De rerum natural para a conexao
entre Epicuro e o tradicional epiteto dos deuses que livraram cidades da praga
(Lucrécio é notoriamente reticente em usar o nome de Epicuro no poema),
Dibgenes [de Enoanda] torna essa conexio explicita a0 usar o verbo éniovpeiv™*
(...) pata referir-se a sua [propria] missdo terapéutica’>.

Lucrécio (De rerum natura, 3.1042-44) faz uma associagao (paronomasia) —comum a época?
- entre Epicurus e o vetbo [de|curro ([délcurrd; relacionado a €nixovpog como “aquele que desloca-
se/corre” |patra ajudat|): “ipse Epicurus obit decurso lumine vitae,/ qui genus humanum ingenio superavit et
ommis/ restinexcit (sic)™, stellas exortus ut aetherins sol” (“mesmo Epicuro pereceu quando a luz da sua
vida percorreu seu curso - ele cujo intelecto superou [todo] o género humano e ofuscou a todos,
como o sol alto no céu [‘no éter’] faz com as estrelas”; os grifos sao nossos). Jane Snyder escreveu:

As duas palavras, €nixovpog e airro, sio de fato relacionadas. Estivesse ou nio
Lucrécio consciente da conexao, a frase decurso lumine vitae, enquanto referindo-se
literalmente ao fim do curso da vida, encaixa perfeitamente com sua comparagio
de Epicuro com o aetherius sol, pois o verbo decurro é usado em relagio aos corpos

47 Com ko-wo relacionando-se nao a kowoi (“guardas”), mas a komvoi (“homens jovens” e dai “guerreiros”). Kyle
Mahoney, “Mycenaean e-pi-ko-wo and alphabetic Greek &ninovpog tevisited”. Kadmos, 56 (1/2), 2017: 39-88.

48 Especulativamente, com interferéncia de um étimo grego nio atestado, *»xopoo-, detivando do proto-indo-europeu
*kers-, “correr”.

4 Mahoney, “Mycenaean e-pi-ko-wo and alphabetic Greek €nixovgog revisited”, 2017, 62 n. 136; 66-67.

50 Mahoney, “Mycenacan e-pi-k0-w0 and alphabetic Greek €nixovpog revisited”, 2017, 62 n. 137.

51 Mahoney, “Mycenacan e-pi-k0-w0 and alphabetic Greek €nixovpog revisited”, 2017, 60 nn. 115, 116; 61 nn. 119, 120;
63 n. 142; 64; 65.

52 Evocado como “IToudv 8va€” no inicio de uma carta que Epicuro teria enderecado a hetaira Leontion (D. Laércio
X.5).

3 C>ooper, The Temple of Apolle Bassitas, 1. The Architecture, 1996, 77; Mahoney, “Mycenaean e-pi-,o-wo and alphabetic
Greek €ninovpog revisited”, 2017, 67.

54 Emixovpelv = “dar assisténcia”; “lutar no intetesse/em favor de...”. Cf. Didgenes de Enoanda ftr. 2.v.7 Smith.

% James Warren, “Diogenes Epikonrios: Keep Taking the Tablets”. The Journal of Hellenic Studies, 120, 2000: 144-148; p. 146.
% Cf. Titus Lucretius Carus, T. Lucreti Cari De Rerum Natura Libri Sexc [The Latin Text of Lucretius], ed., introd. e
comentario de William Ellery Leonard, Stanley Barney Smith. Madison: The University of Wisconsin Press, 1942 (reed.
1970), 515 n. 1044.
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celestes®”. Assim, o nome de Epicuro é duplamente significativo, posto ser ele
tanto um ‘aliado’ da humanidade (no senso literal de &nixovpoc) quanto uma
brilhante luz guia, ofuscando qualquer outra pessoa, incluindo todos os outros
grandes homens catalogados antes no parigrafo, assim como o sol ofusca as
estrelas®.

Epicuro e seus discipulos também teriam extraido repercussoes favoraveis do fato dos
encontros da escola do Jardim e das celebragoes de Metrodoro e de Epicuro ocorrerem no 20° dia
de cada més™ - dia sagrado a Apolo e que marcava o final das inicia¢des eleusinas -, sendo os
epicuristas conhecidos como eikadistae, “dodecanistas; celebradores do vigésimo [dia]”®. Smith,
remetendo a Usener 169 - “uma passagem de Filodemo, De Piez. (807-810 Obbink), onde se alude
a participa¢ao de Epicuro na celebracio do festival dos Choes [Xoai] (Vasos de vinho) e aos
mistérios (T0 puotoLa o - - - | %) -, sugetiu (oferecendo uma boa discussio em seu apoio) que
“é quase certo que ele [Epicuro] foi iniciado nos mistérios eleusinos” **, cabendo recordar que os
cultos da Démeter eleusina e do Apolo délfico buscaram promover a condugdo e a orientacao

moral, e em suma a “espiritualizagio” do iniciado®.

O mestre do Jardim, que favoreceu o uso de imagens votivas (D. Laércio, X.120 [121b
Hicks]), veio a ser associado com representagdes visuais identificiveis com curadores (ezxodpror).
Conforme Norman De Witt,

A reveréncia de epicuristas devotos em relacdo ao seu pai ético causava impressao
em pessoas de fora da seita® pela afeicdo com a qual eles contemplavam sua

57 Cabe recordar aqui que Hélio ("Hhog), divindade solar grega tradicional, é por vezes “conscientemente equacionado”
(notadamente na era helenistica) a Apolo [Walter Burkert, Greek Religion (1977), trad. John Raflan (Cambridge,
Massachusetts: Harvard University Press, 1982), 120], quicd por influéncia do epiteto homérico Doifog
Anddwv/Anodav DoiBog, “Apolo o Brilhante” [cf. Heraclitus, Homeric Problems, edigio e trad. de Donald A. Russel
e David Konstan (Atlanta: Society of Biblical Literature, 2005), 7]. A referéncia mais antiga que conhecemos 2a
identificacio de Hélio com Apolo (Anorwv), ali significando “destruidot” [relacionado ao verbo dmdMupt, mais
proptiamente associado ao nome Anolbwv (Apocalipse, 9:11; na Septuaginta, & andlewer)] aparece num fragmento
(781 N.2 T 47; vv. 224-226 Diggle) do Faetonte de Euripides [Wolfgang Fauth, Helios Megistos. Zur synkretischen Theologie
der Spatantike (Leiden/N. Torque/Colonia: E. J. Brill, 1995), p. 211], quica aludindo a Esquilo [Agamemnon, 1080-2; q.
v. também Suplicantes, 212-4. Cf. Mattia Boscarino, “Il Fesonte di Euripide, fr. 781 Kn. (vv.1-38 = vv.214-51 Diggle)”
[Kn. = Kannicht]. Em: www.academia.edu]. Na época helenistica o culto de Apolo Anodwv Doifog (“Brilhante™)
estava intimamente associado com o Sol, e poetas latinos aplicaram a Apolo o epiteto de Phoebus. Asclépio e outros
deuses foram identificados com Apolo e Hélio num “henoteismo solar” [Maria Grazia Lancellotti, A#s, Between Myth
and History: King, Priest, and God. (Leiden/Boston/Colonia: Koninklijke Brill, 2002), 141; cf. Fauth, 163]; noutras vezes
aparece a trindade Zeus-Hélio-Asclépio [Fauth, 159].

38 Jane MclIntosh Snyder, Puns and Poetry in Lucretins’ De Rerum Natura (Amsterda: B. R. Griiner, 1980), 107.

%9 Sobre o calendario epicurista q. v. Diskin Clay, “Individual and Community in the First Generation of the Epicurean
School”. Em: 2YZHTHZIX: studi sull’ epicureismo greco e romano offerti a Marcello Gigante (Napoles: G. Macchiaroli, 1983),
vol. 1, 255-279, esp. 270-279.

0 De Witt, Epicurus and His Philosophy, 1954, 51-52 e 104-105; Henry Albert Fischel, Rabbinic Literature and Greco-Roman
Philosophy: A Study of Epicurea and Rhetorica in Early Midrashic Writings (Leiden: E. J. Brill, 1973), 112 n. 96; Michael
Symons, “Epicurus, the Foodies’ Philosopher”. Em: Fritz Allhoff, Dave Monroe (Eds.), Food and Philosophy: Eat, Think,
and Be Merry (Malden, Massachusetts/ Oxford/Victotia, Australia: Blackwell Publishing, 2007), 13-30, cf. 19-20.

1 Cf. tb. a mencao ao “entusiasmo [de Epicuro], em participar dos mistérios em Atenas” [De Piet. (554—559 Obbink)].
62 Smith, “An Epicurean Priest from Apamea in Sytia”, 1996, 128 ¢/ n. 63.

03 Chamani, Ia Teologia Endaimdénica de Epicuro, 2010, 208.

04 Cf. a esse proposito Jean-Luc Périllié, “Colotes et la béatification épicurienne de ’amitié”, 2005: 229-259.
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semelhanca em pinturas ou entalhes. (...) Do ponto de vista da prépria seita, (...)
pouca duvida pode existir de que o uso das imagens nio era mera adulacio, mas
parte de um plano sistematico de ganhar e manter coesdo e perpetuidade para
todos os epicuristas como um corpo. Quanto a Epicuro, ele pode ter instituido
a pratica e certamente ndo a desencorajou. Ele posou algumas vezes para seu
proptio retrato, que ele deve ter sabido que seria copiado%.

Bernard Frischer sugeriu que o retrato prototipico de Epicuro® - esculpido entre 280 e 250
a.C. e tomado depois como modelo tipologico dos retratos de Metrodoro e de Hermarco, e
possivelmente também de Colotes e Leonteo® - tetia sido concebido segundo um modelo
complexo: “[A]s qualidades fundamentais da personalidade e da mensagem de Epicuro — sua
natureza séxtupla como filésofo, pai®, heré6i cultural, salvador, megalopsychos [“de grande alma”;
magninimo] e deus® — tetiam de ser ajustadas (matched) com equivalentes esculturais familiares ao
amplo publico grego a quem a mensagem e o retrato eram direcionados™”. Nio temos retratos do
Apollon Epifonrios, mas dado o fato do deus grego ser tradicionalmente representado sem barba’’,
e do tradicional retrato do filésofo grego ser o de um cidadio barbado™, tornou-se auspicioso - e
apropriado - representar escultoricamente Epicuro como um salvador barbudo nos moldes de
Asclépio. Para Frischer,

A consciéncia e a simpatia pelo espectador que sao comunicadas pela estatua de
Epicuro sio qualidades que deverfamos esperar de uma estdtua representando
Epicuro como o salvador da humanidade (...). Os olhos de Epicuro, sua fronte
simpatica, os labios levemente entreabertos e o brago direito estendido, que
provavelmente se projetava para a frente em um gesto de saudagio ou ensino,
tudo contribui para o cumprimento dessa expectativa. (...) Aqui, finalmente,
temos uma mensagem expressa através de caracteristicas que devem ser
universalmente compreensiveis. Ndo é de surpreender que esses recursos
também sejam adequados ao tipo [escultérico] do salvador, do modo como se
desenvolveu na arte grega do século IV. (..). [E] o principal salvador foi
Asclépio™.

Num escrito anterior, Frischer propusera que

05 De Witt, Epicurus and His Philosophy, 1954, 100-101.

¢ Bernard Frischer, “A socio-psychological and semiotic analysis of Epicurus’ portrait”. Arethusa, 16 (1-2), 1983: 247-
264, cf. 2506, Fig. 1; Frischer, The Sculpted Word, 1982, “Plate 11 Figure 6”, ¢ a capa do e-book de 2006.

67 Frischer, The Sculpted Word, 1982, 199.

68 Cf. Lucrécio, De rerum natura, 3.9.

9 Cf. Lucrécio, De rerum natura, 5.6-12; 5.20-1; 5.43-54; Cicero, Tusc. disput., 1, 21.48: “(...) agunt eumqne venerantur ut
deuns’.

0 Frischer, The Sculpted Word, 201.

" A unica indica¢do de um Apolo barbado vem das mengdes, por Luciano em De Dea Syria, 35 (descricio muito breve)
e Mactébio em Saturnalia, 1.17.66—67 (descticao detalhada), da estitua de Apolo/Nabti em Hierdpolis Bambice na area
da atual Mambij, Siria.

72 Frischer, The Sculpted Word, 201-203

73 Frischer, The Sculpted Word, 231.
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O estilo afetivo é aproptiado para Epicuro e Asclépio porque ambos afirmam ser
salvadores curadores da humanidade. Asclépio, o deus da medicina, era bastante
popular no perfodo da vida de Epicuro. Epicuro nido apenas afirmou ser
psiquiatra; ele também falou sobre ter uma “receita quadrupla” para curar os
males da humanidade’. Portanto, ndo é de surpreender que Epicuro fizesse seu
retratista representa-lo como uma alternativa a Asclépio, que ofereceu a seus
contemporaneos conturbados um tipo de cura diferente - e, aos olhos dos
epicuristas, mais importante. Que Epicuro devesse se apropriar do estilo de
apresentacio de Asclépio também nio é surpreendente; sabemos de varias fontes
que Epicuro encarou o culto asclepiano com desconfianga ou desdém?, e a
quarta parte da “receita quadrupla” deprecia implicitamente o deus, assegurando
aos seguidores de Epicuro que o sofrimento fisico ndo é um obstaculo a vida
feliz. Com o pano de fundo das fontes literarias em mente, devemos ver o aspecto
asclepiano de Epicuro como intencionalmente polémico e uma manifestacao
daquilo que Hugh Duncan chamou de “a luta dos que estdo no poder, ou dos
que buscam poder, para controlar simbolos que ja sio poderosos”7e.

Concluindo alhures que “a origem do estilo afetivo do retrato de Epicuro é encontrada em
estatuas de Asclépio””, Frischer recorda que uma das razdes da dissemina¢io do culto desse deus
na era cosmopolita criada por Alexandre o Grande pode ter sido uma insatisfagao com a religiao
civica™, e sabe-se que o Jardim de Epicuro prosperou associado a uma insatisfacio com a decadente
vida civica”, como bem exp6s Marcel Conche:

7 A “receita quadrupla” (tetpagpappaxog) consiste no ensinamento essencial das quatro primeiras Senfencas Principais
(Kdprow AdExt, em numero de 40; D. Laércio, X.139-154), recomendacées para abolir a ansiedade e a angustia
existencial e alcangar uma vida feliz. Filodemo assim resumiu essa receita: “Nao tema deus; ndo se preocupe com a
morte; € facil obter o que € bom; ¢ facil suportar o que € tettivel (dpofov 0 Oedg, dvomontov O Bdvartog, ol TOyoOOY pév
ebxrov, 10 8 Sewov eVennaptéontov)” (Papirus herculanensis 1005 col. IV 9-14 = Adversus [sophistas], 4.6-18 Sbordone
(“dens metum non incutit neque mors perturbationem, ac bonum quidem facile parabile, malum vero facile perferri potest”) = Agli Amici
di Senola (PHere. 1005), col. IV 8-13 Angeli [fr.196 Arrighetti; Long/Sedley 25]]). As duas primeiras Sentengas Principais
[SP] aparecem de forma equivalente nas duas primeiras Sentencas 1 aticanas [S1/] ou 10z de Epicuro (Sententiae Vaticanae,
Eriovpovg Ilpoopavnor, em nimero de 81); SP 4 equivale a SV 3. No De rerum natura de Lucrécio, SP 1 equivale a 1-44-49
(citada novamente em 2.646-651 ¢ 5.82), ¢ SP 2 ¢ parafraseada de forma expandida em 3.830-846. Na versio da inscricao de Didgenes
de Enoanda ha os seguintes equivalentes: SP 1 aparece na margem inferior do fr. 29, SP 2 na margem inferior do fr. 30, SP 3 na margem
inferior do fr. 34; o novo fragmento 146 (N 146) “defende os artigos da Medicina Quddrupla, especialmente o terceiro dito” [V onla
Tsouna, “Diogenes of Oinoanda and the Cyrenaics”. Em: Jirgen Hammerstaedt, Pierre-Marie Morel, Refik Guremen (Eds.),
Diggenes of Oinvanda: Epicureanism and Philosophical Debates/ Diogine d'Enoanda: Epicurisme et controverses (Leuven: Leuven
University Press, 2017), 143-164, of. 159].

75 Tal atitude decorreria em parte do fato de que “tanto o culto de Asclépio quanto a teologia epicirea promoviam a
crenca em ‘incubagoes’ - o aparecimento de deuses aos homens em sonhos” (Frischer, The Sculpted Word, 240 [vide
referéncias na nota 129 ali]).

76 Frischer, “A socio-psychological and semiotic analysis of Epicurus’ portrait”, 1983: 247-264, aludindo a Hugh Dalziel
Duncan, Symbols in Society (N. Iorque: Oxford University Press, 1968) 64 (citagdo replicada, em contexto diferente, em
The Sculpted Word, 277).

77 Frischer, The Sculpted Word, 233 (e th. 34-35).

8 Frischer, The Sculpted Word, 232.

7 José Américo Motta Pessanha, “As delicias do Jardim”. Em: Adauto Novaes (Org.), Etica (Sio Paulo: Companhia
das Letras/Secretaria Municipal de Cultura, 1992), 57-85, cf. 63-67; Edtisi Fernandes, “Santuario, jardim e Polis:
pitagorismo, epicurismo, urbanidade e politica”. Em: G. Cornelli (Ed.), Representacies da Cidade Antiga: categorias histdricas
e discursos filosdficos (Coimbra: Centro de Estudos Classicos e Humanisticos da Universidade de Coimbra, 2010), 89-113,
cf. 103-106.
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Depois que a cidade grega perdeu seu lugar de Estado autbnomo, onde o
individuo se realizava, desabrochava como cidadio, sé existiram ali homens
entregues a si mesmos, sem apoio moral e espiritual: 0 homem nio foi mais
enquadrado, apoiado como ele estava na pd/is; ele tornou-se ‘um numero, como
o homem moderno’, disse Festugiere?). Epicuro traz a saude [ou: a salvacdo] a
individuos ‘sem horizonte (déboussolés)’. A chave dessa ‘salva¢do’ reconstituir uma
auténtica relacdo com o outro. Pois os individuos sé podem “salvar-se” - e serem
felizes - em conjunto: quebrando juntos sua soliddo. Aquilo que quebra a solidao
s6 pode ser o amor, (...) essa forma de amor que ¢ a amizade (philia). Ora, a
propria amizade supoe a sabedoria. Os ‘insensatos’, que pensam apenas em ter
mais prazeres, riquezas, poder ou honrarias, nio podem ser verdadeiros amigos.
Olhando sempre para outro lugar, ndo sdo capazes de uma verdadeira atencdo ao
outro. ‘O sabio s6 pode ser compreendido pelo sabio’, diz Séneca, falando em
epicurés®l.

Aqueles que nao siao sabios niao cabe um tratamento de desprezo ou indiferencga; pelo
contrario, a fungao pedagogica-terapéutica impele ao acolhimento, a instrugao e a promogao da
saude daqueles que, sem horizonte, se extraviam na solidao ou se perdem na coletividade amorfa.
E como disse José Américo Motta Pessanha,

Doente, a humanidade transformada em rebanho precisa de tratamento. A fonte
do mal, que se alastra pelo contdgio do mimetismo, estd detectada: as falsas
crengas. O que move a agao curativa é o generoso sentimento de philia que, além

de sustentar intrinsecamente a filosofia, transborda — enquanto amor a
sabedoria — em amor a humanidade. A acdo do médico-filésofo ou do filésofo-
médico — ressaltada desde Empédocles e Sécrates/Platio — ndo conhece,

porém, na linhagem epicurista, qualquer tipo de restricdo quanto a escolha do
paciente-discipulo: #odos tém direito a cura, sem limitagcdes sociais, econdmicas,
étnicas®2.

Que se franqueie, entdo o tratamento apropriado a quem necessita de cura (mesmo que
disso nao se aperceba) e a toda gente que, empenhada por eudaimonia, mostra-se disposta a aceitar
os rigores da terapia®, que ¢ facilitada pela organizagio da comunidade epicurista segundo a boa
vontade, a cooperac¢io voluntaria e a amizade™

80 André-Jean Festugiere, “Le fait religieux a I'’époque hellénistique”. 1zvre ef Penser, 50-52, 1945: 30-44, cf. 41 [reed. em
FEtudes de Religion Grecque et Heéllenistiqne (Paris: Librairic Philosophique J. Vrin, 1972), 114-128, cf. 125].

81 Marcel Conche, “Etre Epicuriens aujourd’hui”. Le Magazine Littéraire (Patis), 425, 2003: 22-24, cf. 22 [reed. em Sur
Epicure (Paris: Les Belles Lettres, 2014), 107-112, cf. 108].

82 Motta Pessanha, “As delicias do Jardim”, 1992, 58.

83 Cf. Edrisi Fernandes, “Tradicao e atualidade da patrésia (fala franca) como terapia”. Em: Miriam Campolina Diniz
Peixoto, (Org.). A Saiide dos Antigos: reflexcies gregas e romanas (Sao Paulo: Loyola, 2009), 163-179.

84 Norman De Witt, “Organization and Procedure in Epicurean Groups”. Classical Philology, 31 (3), 1936: 205-211.
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6 CONCLUSAO

Marcel Conche disse sobre a atualidade dos ensinamentos do mestre do Jardim: “Se é muito
possivel viver, hoje em dia, segundo os principios de Epicuro, isso deve-se antes de tudo ao carater
da nossa época, da qual muitas vezes sublinhamos a semelhanca com aquela de Epicuro”. Que a
humanidade (ou a civiliza¢ao, o que d4d no mesmo) padece de doenca e precisa de cura quase
ninguém duvida.

Marcelino Rodriguez falou muito apropriadamente que “o epicurismo é uma espécie de
soteriologia médica, uma medicina da alma™’; para Frischer, “a razio porque os epicuristas
desejaram sugerir uma relacio entre Epicuro, o curador da alma*, e Asclépio, o curador do corpo,
nio h4 de ser buscada longe. Como Asclépio, Epicuro é um salvador”. Paradigmaticamente, essa
relagao também envolve Apolo, curador dos deuses e cuidador modelo, sendo também importante
recordar que o fisicalismo epicureo entende o ser humano de forma integrativa, estando a
corporeidade sutil da alma - sede do pensamento e principio do movimento - indissociavelmente
imbricada na corporeidade mais densa da carne®. E absolutamente natural, portanto, que a Carta a
Menecen, que comega por uma exortacao a saude da alma (D. Laércio, X.122), num ponto crucial
preconize (X.128) a necessidade de assegurar-se a saide do corpo (tod copatog Vylewwv) e a
tranquilidade da alma (tfic uyfic dropaéioav) [0 bem da alma e do corpo® (tfig Puyflg xod tod
oopatog Byadov)] como metas de uma vida feliz (paxaplog Cfiv), pois a finalidade de todas as nossas
a¢des ¢ alcancarmos uma condiciao sem dor e sem medo (unte OAyOpey pite TP Mdpey).

O mestre do Jardim, que dizia que “¢ va a palavra do filésofo que nao trata algum
sofrimento humano™”, tomou para si uma tarefa soteriolégica em relagao 2 humanidade, exercitou-
a em seus ensinamentos e promoveu-a através dos seus discipulos, de tal forma que Didgenes de
Enoanda bem merece ser qualificado de ¢pikourios” por ter usado sua monumental inscricio com
propositos salvificos, como se 1é numa passagem (fr. 3) que diz:

(...) a maioria do povo sofre de uma doenga comunal, como numa peste (Aotu®),
com suas falsas no¢des sobre as coisas, e seu numero ¢ crescente (porque, por
imitagdo mutua, um contrai a doenca do outro, como os carneiros); ademais, é
certo ajudar também as geracGes vindouras (pois eles também siao dos nossos,
embora ainda nio tenham nascido), e além disso é préprio de quem ama a
humanidade (pldvfpwmnov) auxiliar (€mxovpeiv)®? os estrangeiros que vém aqui.
Portanto, ja que os beneficios da [minha| inscricdo alcancam um maior nimero

85 Marcelino Rodriguez Donis, “Epicuro y su Escuela”. Fragmentos de Filosofia, 4, 1994: 91-1306, cf. 99.

86 Na Carta a Menecen, Epicuro apresenta o filosofar como fundamental, “pois nunca é cedo demais nem tarde demais
pata a satude da alma” (“o¥te yip Gwgog 008elc €0ty olte TEEWEOS TEOS TO *atd YPuyTlv Vytodvoy”; D. Laércio X.122).
87 Frischer, The Sculpted Word, 235.

88 Carta a Herddoto, D. Laércio, X.63-66.

8 Veja-se também Di6genes de Enoanda fr. 2 Smith.

90 “evdg Exeivon Phocdyon Aoyog, Uy’ o unddy tdfog avbpomon Bepanedetar” (Usener 221).

1 JTames Warren, “Diogenes Epikourios: Keep Taking the Tablets”. Journal of Hellenic Studies, 120, 2000: 144-148.

92 Diskin Clay recorda que “Diégenes de Enoanda reflete sua apreciaciao do significado do nome e da missio evangélica
de Epicuro quando usa o verbo epikourein para descrever sua propria missao apostolica no Oriente Grego no II século
d.C.” [“The Athenian Garden”. Em: James Warren (Ed.), The Cambridge Companion to Epicureanism (Cambridge:
Cambridge University Press, 2009), 9-28, cf. 11].
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de pessoas, desejei, ao usar esse portico, apresentar em publico os farmacos que
propiciam salvacdo, os quais ja testei completamente; pois dissipamos os medos
que nos prendem sem justificativa e, quanto as dores, aquelas que ndo tém
fundamento extirpamo-las completamente, enquanto aquelas que sao naturais [=
fisicas] reduzimo-las a um minimo absoluto, diminuindo sua magnitude??.

2 29\ 2594,
b

Um antigo provérbio apregoa que “o nome ¢ um pressagio” (“nomen |est] omen um
entendimento similar propoe que “o nome faz a pessoa”, e entre os antigos romanos dizia-se (como
entre outros povos) que o nome tem poder, ou que o nome sinaliza a verdade (“nomen numen”)” -
com o que Epicuro poderia concordar (partindo do que se 1é na Carta a Herddoto) caso se admita
que esse poder ¢ sinalizado através das afec¢oes (nabr) e imagens (povidopoata) que o nome
desencadeia em cada nagao (80vn) (D. Laércio, X.75). Diskin Clay recordou que Epikouros é um
“nome falante (a speaking name)”, incomum em grego’, e um desconfiado Bernard Frischer escreveu
que

Uma caracteristica interessante do retrato de Epicuro é que seu nome e imagem
tém uma rara relacio de sinonimia. Assim como seu retrato é um sinal simbélico
complexo que indica que Epicuro é um salvador divino, seu nome também
significa literalmente “auxiliador” ou “salvadot” e, como tal, estd associado a
deuses curadores como Apolo e Asclépio. Nunca saberemos se Epikonros era o
nome préoprio de Epicuro”, ou se - como suspeito, mas nao posso provar -
Epicuro, como muitos outros gregos famosos (por exemplo, Estesicoro e

93¢(...) ol mhelotoL xabbmep &v ko tfj nepl tv meoypbtwy Yeudodofig vooolor xov@e, yelvovton € xod mheloveg (Sidt
YO OV AAMAwy oy Bhhog €€ Bihov AapBbver v vOoov g [t]d medBata), Stnatoy [8' €otl ad] toic w[ed' 1]udc
€oopévorg Bondfjoor (xlixelvor ylp elowv Mpéregor xal el p1) yeydvaoi mw), npdg 8¢ 81 @hdvfpwrov nal toig
napayevopévolg 8mirovgeiv Eévorg. Enedn odv eig mhelovag StaBéBnue a1 Bonduata 100 ovvyeduuatog, HOEMcx ]
6700 0T KA EEAIevOS SV xotv® 0L Thig cwtnolag meobsiv|ur phopalxa, Ov 81 vaow[drwy] Teloay fue[ilg r[dvtwg]
eiMpapey. [tovg] yap patadng [x]at[éyov]tag Npdc poBous [d]neluobipedo, TdY te Andv tig pev xevilc £€exnddapey cig
téhetov, TG 8& puowdis elg pempoy noudi] cuvesteirapey, Elaytotiodov aOT@v T[0] uéyebog nomjou[v | teg [ 16m”
[Diogenes of Oinoanda, The Epicurean Inscription, edigao e trad. de Martin Ferguson Smith (Napoles: Bibliopolis, 1993)
368; Diogene D’(Enoanda, La Philosgphie Epicurienne sur Pierre — Les fragments de Diggene d’(Enoanda, trad. Alexandre
Etienne e Dominic O’Meara (Friburgo: Editions Universitaires Fribourg Suisse/Paris: Editions du Cerf, 1996), 24-25.
Cf. também o fr. 119].

% Em Plauto (Persa, 1.625), “Nomen atque omen guantivis iam est pret?” (“O nome e o augurio valem qualquer pre¢o”).
Gianna Petrone, “Nomen/ omen: poetica e funzione dei nomi (Plauto, Seneca e Petronio)”. Materiali ¢ Discussioni, 20-21,
1988: 33-70.

95 Caelius Firmianus Symphosius, The Aenigmata: An Introduction, Text and Commentary, edi¢io de T. J. Leary (Londres/N.
Torque: Bloomsbury Academic, 2014), 131; Hendrik Wagenvoort, Pietas: Selected Studies in Roman Religion (Leiden: E. J.
Brill, 1980), 228.

% Clay, “The Athenian Garden”, 2009, 11. O carater incomum do nome de Epicuro, associado a um raciocinio
linguistico extremamente curioso, fez com que o cristio messianico e ex-professor de inglés J. Marc. (sic) Merrill
interpretasse, através de um raciocinio tortuoso e delirante, a sentenc¢a de abertura do Livro X de Didgenes Laércio
(“Enixovpog Neowréovg nod Xougeotpdtg, Abnvoiog, tdv dnpwv Tagyrnog, yévoug tod v Dhaiddv, dg pro
Myrodéamgog év 7@ Tlepl eUyevelag”) como sendo uma frase centrada em NeoxAéovg (Neoclés, nome do pai de Epicuro)
enquanto epiteto de Jesus (“nova chave”) e que faria alusdo a “Cristo, o auxiliador, o aliado, o defensor e advogado
(8minovpog) do seu rebanho, que se tornou a ‘nova chave’ pata a salvagio e exaltagio para seus discipulos (...)” [Bebold
the Man! Christ in the lliad, Classical Greek Drama, Plato, and Greek Literature from Herculaneum (Bloomington, Indiana:
AuthorHouse, 2013), 20-25, esp. p. 23 e 25].

97 Essa condigdo seria aquela mais adequada a ideia de que ha algo de natural a0 nome de uma coisa ou pessoa.
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Teofrasto), mudou seu nomen para torna-lo simbolicamente mais expressivo do
seu omens.

Epicuro pode ter conscientemente buscado viver uma vida condizente e coerente com 0s
significados do nome que recebeu (ou adotou), e exemplarmente “tera vivido como um deus entre
os homens™”, transformando responsabilidade em mérito; conforme Clay'”, “no tltimo capitulo
da histéria do epicurismo na antiguidade'" ele [Epicuro] é chamado de ‘o arauto que nos salvou™"”.
Quanto a semelhanca do seu retrato prototipico com a figura de Asclépio, o mestre do Jardim e
seus discipulos podem ter extraido da mesma um poderoso auxilio pedagdgico, condizente com a
ideia de que “o homem sibio erigird imagens votivas™'” (D. Laércio, X.120 [121b Hicks]), expressa
na Carta a Pitocles (com suficiente cautela, a sentenga prossegue dizendo que o sabio sera indiferente
a ter uma estatua'™). Esperamos que o conjunto de raciocinios associativos aqui apresentados possa
favorecer um melhor entendimento dos fatores e circunstancias que podem ter contribuido para a
consolida¢ao da imagem de Epicuro como “auxiliador” da cura e do aperfeicoamento humano, em
variadas instancias da vida individual e coletiva.
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