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Resumo: Este artigo apresenta uma comparag@o de aspectos do conceito de
felicidade na poesia arcaica grega com a literatura sapiencial judaica apos
o0 cativeiro babilonico, com o objetivo de estabelecer a relagdo de uma com
a outra. Para tanto, analisa a tensdo existente entre sabedoria convencional
e subversiva nas duas literaturas, dando especial atencdo a sete dimensoes
relativas a felicidade: a moderagdo, o conhecimento de si, o controle das
paixdes, o respeito aos proprios limites, o tipo de morte, o esquivar-se a fianga
e, finalmente, a satide. A vertente predominante da literatura sapiencial judaica
¢ aquela expressa nos livros de Provérbios, Eclesiastico, Sabedoria e Salmos de
Salomdo. Sdo os livros de Jo e Eclesiastes que requerem explicacdo devido a sua
filiacdo aos apotegmas da sabedoria subversiva, incomum nos circulos judaicos.
A conclusdo de que essa vertente tenha se originado do contato com os gregos
tem duas vantagens explanatorias: da algum tipo de suporte a suposicao tao
comum entre os historiadores do judaismo de que os processos de helenizagao
de Israel tiveram inicio bem antes do século III, periodo geralmente apontado
como época do desencadeamento de tais processos, € propde uma solugdo ao
menos provisoria para a misteriosa incursao de uma vertente ndo consuetudinaria
na literatura sapiencial judaica.
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Abstract: This paper presents a comparison of aspects of the concept of
happiness in Greek Archaic Poetry with the Jewish Wisdom Literature after
the Babylonian captivity, in order to establish the relationship between both.
In order to do so, it analyzes the tension between the conventional and the
subversive wisdom in the two literatures, paying particular attention to seven
dimensions related to happiness: moderation, self-knowledge, control of the
passions, respect for one’s own limits, avoiding to offer a surety for a debtor,
and finally, health. The predominant strand of Jewish wisdom literature is the
one expressed in the books of Proverbs, Ecclesiasticus, Wisdom and Psalms
of Solomon. But the books of Job and Ecclesiastes require explanation because
of their affiliation to the apothegms of a subversive wisdom that is unusual
in Jewish circles. The conclusion that this strand originated from contact
with the Greeks has two explanatory advantages: it gives some support to the
assumption so common among historians of Judaism that the processes of the
Hellenization of Israel began well before the third century, a period generally
referred to as the epoch of the unleashing of such processes, and proposes a
provisional solution to the mysterious incursion of a non-customary strand in
the Jewish Wisdom Literature.

Keywords: Wisdom Literature; Greek Archaic Poetry; Judaism.

A antiga literatura sapiencial judaica tinha por foco a existéncia
quotidiana e os temas praticos da vida, apresentando uma tematica
abrangente com linguagem provocativa. Embora fizesse parte da se¢ao
biblica conhecida como “Escritos” e fosse tradicionalmente associada
a Salomao, essa literatura ¢ dificil de datar (GESE, 2003, p. 189-190),
pois ndo faz referéncias a eventos histdricos. O consenso dos estudiosos
¢ que pertenca ao periodo pds-exilico. Além dos livros candnicos de
Provérbios (500 a.C.), Jo (600, 550 ou 300 a.C.)' e Eclesiastes ou Qohélet
(300 a.C.), a literatura sapiencial inclui, ainda, os livros de Eclesidstico
ou Siraque (200 a.C.), Sabedoria de Salomao (100 a.C.) e Salmos de

! Por causa de sua dificil datacdo, ha estudiosos que defendem que o livro de Jo
pertence a diferentes periodos de composigdo: o inicio do séc. VII, durante o periodo
de Ezequias (ANDERSEN, 2015); meados do séc. VI, depois da queda de Jerusalém
(TERRIEN, 2004) ou entre os sécs. IV e 11, na era do segundo templo (FOHRER,
1956; GORDIS, 1978).
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Salomdo (70 a.C.). Seu tom ¢ inteiramente diferente do Pentateuco e dos
livros proféticos, dando mais aten¢do ao individuo e a familia.

De acordo com Borg (2001, p. 145-182), os livros sapienciais
ndo pretendiam ter o estatuto de verdade revelada e, por isso, apresentam
uma natureza dialética e dialdgica, o livro de Provérbios contendo
duas grandes colegdes: de poemas sapienciais (1-9) e de provérbios
individuais (10-30). Na primeira parte, apresenta-se o “caminho” como
a metafora central da vida. A sabedoria, simbolo do bom caminho, ¢é
personificada como a primogénita da criagdo e como antecedente para
uma imagem feminina de Deus. Em contraste, a mulher adultera, simbolo
do mau caminho, ¢ personificada como antagonica a sabedoria, mas sem
referéncia ao além-timulo. Na segunda parte, os provérbios apresentam
ilustragdes praticas dos dois caminhos, cuja visdo androcéntrica e
homogénea foca a boa esposa como tipo de sabedoria e a prosperidade
como resultado direto da mesma. Trata-se do que se convencionou chamar
de “sabedoria consuetudinaria” (CAMPOS, 1991, p. 154), segundo a qual
a pobreza ¢ o resultado da preguica e so se necessita de senso comum
para que se alcance a felicidade. E, por isso, um tipo de cosmovisdo
centrado no desempenho que pde énfase na ordem do universo e que
apresenta as dificuldades da vida como consequéncia do comportamento
inadequado: /o dé phyldsson ton nomon makaristos, “o que guarda a lei
¢ feliz” (Pr. 29:18).

Os livros de Eclesiastes e Jo tém uma abordagem inteiramente
diferente daquela de Provérbios, apresentando o que se convencionou
chamar de “sabedoria subversiva”. Em Jo, cuja profundidade Momigliano
(1971, p. 81) compara a do Prometeu, de Esquilo, e cuja autoria anénima
Hartley (1988) liga aos sabios de Israel do periodo de Provérbios e
Eclesiastes, patenteia-se a completa inadequacao do senso comum como
fonte de sabedoria para a vida pratica. Da mesma forma, para o autor de
Eclesiastes,a quem Campos (1991, p. 17) chama de “Nietzsche biblico”,
a metafora central ¢ a da vida como ato de perseguir o vento, rejeitando
a ideia de que o senso comum ¢ a solucdo para os problemas da vida e
apresentando uma nitida percep¢do das desigualdades sociais. O livro
¢ marcado pelo tema da morte: sua inevitabilidade e aleatoriedade, em
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um “quase-ceticismo helenizado e nada ascético” (CAMPOS, 1991,
p. 19). A sabedoria subversiva consiste, entdo, de uma abordagem
radicalmente critica do senso comum ou da sabedoria convencional
sob trés perspectivas: ensino pelo contraste, pessimismo (e depressao)
e respeito pelo mistério da vida. Assim, Borg (2001) afirma que, em
Eclesiastes, a morte ¢ uma li¢do didatica para a vida.

O autor da Sabedoria de Salomdo, por sua vez, demonstra uma
profunda devogdo ao judaismo e um eximio conhecimento da lingua
e cultura gregas (LANGE, 1936, p. 293). O livro pode ter recebido
influéncia de diferentes sistemas da filosofia grega, incluindo de tradi¢des
desenvolvidas a partir de Tales, Pitdgoras, Heraclito, Anaxdgoras, Platdo,
estoicos e epicureus (HEINISCH, 1908). Seu conceito de beleza ¢
basicamente platonico: a Sabedoria de Salomdo reconhece a Deus como
o “primeiro Pai” (genesiarkhes) da beleza (13.3), descreve a sabedoria
como mais bela do que o sol e as estrelas (7.29) e a deseja como noiva
(8.2). De fato, a “escada mistica” de Sabedoria de Salomao 4.17-19
faz lembrar a descricdo do Banquete, 210a-212e (LANGE, 1936, p.
296-297). No entanto, o autor apresenta uma linguagem muito menos
técnica do que a de Filo, por exemplo, e usa expressdes corriqueiras
mesmo quando lanca mao dos conceitos da filosofia grega (7.22-24; 8.1,
24; etc.). A principal preocupagdo da Sabedoria de Salomdo é com os
aspectos éticos da religido e com o combate ao materialismo. Devido a
sua condi¢dao de obra pseudepigrafa, o tipo de sabedoria defendido na
obra ¢ o mesmo posicionamento convencional de Provérbios, de que a
correta observagao de preceitos sabios deve levar o homem a felicidade.

O livro de Eclesidstico ou Sabedoria de Jesus, filho de Siraque,
ou simplesmente Siraque, foi escrito originalmente em hebraico. O
texto tendo sido presumivelmente escrito na Palestina, seu autor parece
ter tido pleno conhecimento do mundo helenistico (Siraque 10.8). De
fato, Siraque 39.1-4 descreve o sabio ideal como sendo uma pessoa que
“pesquisa a sabedoria de todos os antigos” (sophian pantdn archaion
ekz&tései), que “viaja pela terra de povos estrangeiros” (en géi allotrion
ethndn dieleusetai) e que ja entrou em contato com muitos reis. O prefacio
da obra alerta que esta foi escrita para ajudar os que querem “andar na
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linha por meio de uma vida pautada pela lei” (epiprosthdsin dia (s
ennémou bioseds). Embora ndo se possa dizer, com certeza, que o prefacio
fizesse parte do texto desde sua tradugdo para o grego, sua percepcao
consuetudinaria do valor da sabedoria ¢ confirmada no restante do livro.

Finalmente, os Salmos de Salomdo apresentam a nagao judaica
dividida em duas classes: a dos justos, quase inteiramente formada pela
fac¢do dos fariseus a qual pertencia o autor; e a dos impios, isto €, os
saduceus. O autor vé as catastrofes que se abateram sobre os judeus
como o resultado direto de sua impiedade e da retribui¢ao divina. Por
isso, esses salmos pseudepigraficos (que exerceram pouca influéncia no
desenvolvimento do judaismo ou do cristianismo) sdo representantes
classicos da sabedoria convencional.

Por essas razdes, Borg (2001) considera que os livros sapienciais
apresentam, de forma admiréavel, os conflitos existenciais: (i) o conflito
entre a religido de primeira e de segunda mao, (ii) o conflito entre o
senso comum (sabedoria convencional ou consuetudinéria) e a sabedoria
alternativa (subversiva e misteriosa), (iii) os conflitos entre a teologia do
Egito e a do €xodo, e (iv) os conflitos entre a teologia real e institucional
e a teologia profética. Para Borg, os livros sapienciais antecipam, de
modo adequado, as tensdes existentes nas paginas do Novo Testamento.
Minha sugestdo é de que essa dicotomia nesses livros sapienciais se
deve a influéncia que o conceito de felicidade da poesia arcaica gre-
ga teria exercido sobre eles, acrescentando-lhes a tensao existente
entre sabedoria consuetudinaria e sabedoria subversiva, especial-
mente em sua compreensao de que a felicidade ndo é automatica,
mas o resultado de um viver criterioso e prudente, embora particu-
larmente sujeito as vicissitudes:

AL O gV €D EPSELY TEPDIEVOG OV TPOVONGOC
€G HEYOANV ATV Kol YOAETNV EMEGEV.

as vezes, aquele que se esforca para praticar o bem
cai desapercebidamente em grande ruina e dificuldade.
(SOLON, Fragmento 13.7-8)



62 Nunt. Antiquus, Belo Horizonte, v. 14, n. 1, p. 57-85, 2018

Esta sugestdo difere de outras explicacdes, como a de Bryce
(1979), por exemplo, que prefere ver influéncias egipcias na literatura
sapiencial judaica como um todo.

1 Atensao entre a sabedoria convencional e a sabedoria subversiva
na poesia arcaica grega

De modo geral, depois de cristalizada sua tradigdo, os principais
apotegmas dos sete sabios foram preservados em importantes documentos
de épocas posteriores, entre eles um epigrama andnimo da Antologia
palatina e o assim chamado Certame entre Homero e Hesiodo. O autor
do epigrama an6nimo nao pretendeu ser exaustivo em sua exposi¢ao da
tradicao sapiencial grega. Simplesmente se referiu as principais maximas
que imortalizaram Cleobulo de Lindos (séc. VI a.C.), pai da poetisa
Cleobulina; Quilon (séc. VI a.C.), politico espartano a quem se credita
a invencdo da Liga do Peloponeso; Periandro (625-585 a.C.), tirano de
Corinto; Pitaco (650-570 a.C.), moderado reformador democratico de
Mitilene, que dobrou a penalidade dos crimes cometidos sob a influéncia
do vinho; Soélon (639-559 a.C.), herdeiro de Hesiodo, precursor de
Esquilo ¢ elo de ligagdo entre os dois; Bias de Priene e Tales de Mileto
(séc. VI a.C.), considerado por Aristoteles (Metafisica A 3, 983b20)
como o fundador da fisica:

‘Entta copdv €pém kat> £mog mOALY, oDVO, GMVIV.
“Métpov” pgv KhedBovrog 6 Atvdiog einev “dpiotov’™
Xikov 6> &v koidn Aaxedaipovt “T'vdbl ceavtov”

0¢ 6¢ KopwvBov Evaie “Xorov kpatéey” [epiavdpoc
[Mrtakog “Ovdev dyav,” og Env yévog €k Mutivnc:
“Tépua & 0pav Protoro” Lorwv iepaig &v AOMvaig.
“Tovg mAéovag kakiong” 8¢ Biag anépnve [Ipmveng.
“Eyydmv eedyev” 6¢ @aiiic Midnclog nida.

Revelarei a maxima, a cidade, o nome ¢ a dicgao dos sete
sabios: Cleobulo de Lindos disse: “a moderagao ¢ a melhor
coisa”’; Quilon, porém, na concava Lacedemonia: “conhece-te
atimesmo”; Periandro, que morava em Corinto: “dominar a ira”;
Pitaco, que era da tribo de Mitilene: “nada em demasia”;
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Soélon, na sagrada Atenas: “contemplar o fim da vida”;
Bias de Priene declarou: “a maioria é ma”;

Tales de Mileto vaticinou: “fugir da fianga”.
(Antologia palatina, 9.366)

O que ndo transparece, de forma nitida, no epigrama, mas que
pode ser percebido na poesia arcaica grega ou nas maximas atribuidas aos
sete sabios ou seus contemporaneos, € que o sine qua non da felicidade
¢, porém, o favor divino. O homem ndo tem, em si mesmo, poder
algum para concretizar sua propria felicidade. Segundo Pindaro (Pitica
1.41), ek thedn gar makhanai pdsai, “pois dos deuses procedem todos
os recursos”. O elemento subversivo que contrasta com a concepgao
sapiencial tradicional ¢ que a mera fidelidade aos deuses e a obediéncia
a um conjunto determinado de preceitos origindrios da sabedoria divina
e do senso comum nao garantem a felicidade humana:

s

Ovdeic, Kopv’, dng kol k€pdeog aiitiog antog,
AALG Og0l TOVTOV SMOTOPES AUPOTEPOV

000¢ T1g AvOpOTOV EpydleTar &V PPeCiY E10MC,

€G TéA0G elD> ayabov yiveton gite Kakdv.

TOALGKL Yap dokEwV ey kakov EGOLOV EOniey,
Kai te dok@®V Onoev E60AOV EOnKe KaKOV.

006¢ Tl AvOpOHTOV TapayiveTal, doca OEA GV
ioyet yap yoAemiic melpat> aunyoving.

GvBpwmot 8¢ patoro vopilopey e106teg 000EV

001 8¢ Kot 6PETEPOV TAVTA TELODGL VOOV.

Nenhum homem ¢ ele mesmo a causa de perda e ganho, Cirno;
os deuses € que sdo os doadores tanto de um como de outro;
nem ninguém labuta entre os homens, sabendo, em seu coragao,
se caminha para um bom ou mau fim;

pois, geralmente, pensando que alcangara o mal, alcanga

0 bem; e pensando que alcangara o bem, alcanca o mal;

nem sucede ao homem aquilo que deseja,

pois seus desejos estdo cheios dos limites da dificuldade irresistivel,
no6s, homens, praticamos coisas vas, de nada sabendo,
enquanto os deuses realizam tudo o que lhes vem a cabegca.
(TEOGNIS, 1.133-142)
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Mesmo o talento nato ndo é suficiente. Pindaro (Istmica 6.10-
11; Olimpica 11.4), por exemplo, afirma que sdo ainda necessarios
esfor¢o (ponos) e gasto (dapané), estando implicita, nessa perspectiva,
a possibilidade de fracasso. Enfatiza-se, assim, essencialmente, a
participagdo incidental da ocasido ou circunstancia (kairds) no mundo
geral dos valores e da verdade. A passagem da prosperidade para o
abuso da mesma pela arrogancia ou violéncia e, entdo, para a ruina como
consequéncia da punicdo divina, ¢ propria do pensamento arcaico grego
(DOYLE, 1970, p. 293-303). H4, de fato, uma consciéncia melancdlica da
mutabilidade da sorte humana: rhoai d’allot’ allai euthymidn te meta kai
pondn es andras éban, “vérias circunstancias em horas varias sucedem
aos homens tanto acompanhadas de alegria quanto de sofrimentos”
(PINDARO, Olimpica 2.33-34).

A intelecgdo expressa pelos sete sabios encontra reflexos na
tensdo existente entre o tradicional e o subversivo, que ocorre na
poesia arcaica grega de modo geral. Na epopeia grega, especialmente
na lliada, a felicidade masculina esta vinculada ao nascimento nobre.
A felicidade feminina se vincula ao marido (anér) e a vida doméstica
(otkos), conforme sugere a Odisseia (6.180-182). Por isso, para Pindaro
(Olimpica 9.100), to de phydi kratiston hapan, “a constitui¢cao ¢ sempre
a mais forte”. Nesse ambiente idealizado, a felicidade ¢ expressa em
termos materiais, pressupondo o respeito aos deuses, “pois, com Deus, a
felicidade implantada nos homens é mais permanente”: syn theoi gar toi
phyteutheis 61bos anthropoisi parmonoteros (PINDARO, Nemeana 8.17).
Como se percebera ao longo desta discussdo, o primitivo ideal grego de
felicidade aristocratica geralmente se voltava para o entretenimento de
convidados, o cultivo de uma boa reputacdo e a frui¢do da saude. Um
fragmento de So6lon (semelhante ao distico 2.1253-1254, de Teodgnis)
nos da um claro vislumbre dessa perspectiva elitizada:

"OMBrog, M1 Taidég Te pilot Kol pdvuyeg ot
Onpevtai te Khveg Kai’ EEvol dAlodamol.

feliz é aquele que tem namorados carinhosos, cavalos de
cascos solidos, caes de caga e hospedes de outras terras.
(SOLON, Fragmento 23.1-2)



Nunt. Antiquus, Belo Horizonte, v. 14, n. 1, p. 57-85, 2018 65

O ideal de felicidade da sabedoria judaica ¢ consideravelmente
mais frugal:

Apyn Lofic Bémp kal dpTtoc Kol ipdTiov
Kol 01KOG KOADTTTOV AGYNHOGVUVIV.

o fundamento da vida ¢ agua, pao, roupa e casa
onde possamos ocultar nossas vergonhas.
(Siraque 29.21)

Como se percebe, coexistiram na poesia arcaica grega duas
vertentes em tensdo. A primeira € mais antiga explicava a prosperidade
como resultado automatico do nascimento nobre e da obediéncia aos
preceitos divinos e ao senso comum; enquanto que a segunda, mais
recente, admitia a existéncia de um elemento aleatorio e que subvertia
a vida humana, colocando-a em uma dimensdo muito mais misteriosa.
A mesma tensdo aparece na literatura sapiencial judaica, o que pode se
dever a seu contato com a poesia grega mesmo antes do periodo mais
intenso de producdo sapiencial judaica, que, grosso modo, coincide
com a época de apogeu da cultura helénica em Alexandria, metropole
imprescindivel para a aproximacao das duas culturas.

2 A felicidade na vida com moderacao

A primeira méxima do epigrama andénimo da Antologia palatina
que resume os conselhos dos sete sabios para a obtengao da felicidade ¢
a do métron ariston, de Cleobulo de Lindos. Isto é, a moderagao assume,
para o sabio, o valor de principal fonte da felicidade. Essa mesma frase
¢ atribuida a Demétrio de Faleros (por Jodo Estobeu 3.1.172 e Eustatio
1774.57). Esse pensamento se encontra expresso, com todas as letras,
também nos poetas do periodo arcaico. Tedgnis (1.335) declara: panton
més’ arista, “o meio ¢ a melhor de todas as coisas”. Pindaro afirma:
hépetai d’en hekastoi: métron noésai de kairos dristos, “mas segue,
em cada caso: reconhecer a propria medida ¢ a melhor circunstancia”
(Olimpica 13.47-48). Para o poeta, 0 homem sabio



66 Nunt. Antiquus, Belo Horizonte, v. 14, n. 1, p. 57-85, 2018

UETPOL LEV YVOUQ SLIOK®V, LETPO O KOl KOTEXMV
YAGoow &> 00K EEm pevdY Qaing [...].
busca, com sabedoria, a moderagdo ¢ se apega a ela,

e sua lingua ndo se afasta de seus pensamentos [...].
(PINDARO, Istmica 6.71-72)

De modo semelhante, na tradicdo do Certame entre Homero e
Hesiodo, Homero supostamente enaltece a maxima do métron ariston:

KEAMGTOV gV T®V Gyaddv EoTot HETpov elvat
avToOV £00TH, TAV 6¢ KakdV ExOiotov andviav [...].

para cada um, ser a medida do bem para si mesmo ¢é excelente;
do mal, porém, ¢ a pior de todas as coisas [...].
(Certame entre Homero e Hesiodo, 159).

Na sabedoria judaica, a posi¢ao medial ¢ ocasionalmente
enfatizada. Dessa forma, Sophia, a personificacdo da sabedoria, em
Pr. 8.20, afirma: en hodois dikaiosynés peripato kai ana méson tribon
dikaiomatos anastréphomai, “ando nos caminhos da justica e vivo no
meio dos caminhos da acdo justa”. A sabedoria estd, portanto, no meio.
Nos Salmos de Salomdo (5.17), declara-se: hikanon to métrion en
dikaiosynéi kai en touitoi hé eulogia Kyriou eis plesmonén en dikaiostinéi,
“¢ suficiente a moderagdo na justiga, e nela estd a béngao do Senhor para
a satisfagdo na justica”. Para Siraque 31.20, “na moderacgao do estdmago
estd o sono saudavel”, hypnos hygieias epi entéroi metrioi.

3 A felicidade no conhecimento de si mesmo e de suas circunstincias

A segunda maxima no epigrama dos sete sabios (gnothi seauton,
“conhece-te a ti mesmo”) também parece informar o conceito de
felicidade na literatura sapiencial judaica. Foi atribuida ora a um, ora a
outro dos sete sabios, e uma tradi¢cdo antiga afirma que foram exatamente
os sete sabios que a puseram como epigrafe no templo de Delfos
(PLATAO, Protdgoras 343b; PAUSANIAS, 10.24.1; AUSONIO, Ludus
septem sapientum 5.7-9). Talvez, na origem, a adverténcia significasse
apenas “percebe com clareza o que queres pedir a divindade”, mas
obviamente sua fama esteve, desde o inicio, vinculada a seu potencial
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valor filosofico e psicologico (TOSI, 2000, p. 162). Platdo (4lcibiades) e
Séneca (Consolagdo a Marcia 11.3) a compreenderam como um convite
ao conhecimento das caracteristicas pessoais de um individuo; Cicero
(Tusculanae disputationes 1.22.52) e Plotino (Enéades 4.3.1.1), como
um incitamento a introspec¢do da alma. Assim, a maxima foi repetida,
mais tarde, em um oraculo délfico dado a Sécrates, o que sugere que
ndo ¢ preciso buscar a verdade exteriormente no &xtase. Tudo de que
necessitamos esta dentro de nos.

Tosi (2000, p. 273) associa formalmente o gnothi seautén ao
kairoén gnéthi, “sabe reconhecer a circunstincia”, atribuida a outro dos
sete sabios, Pitaco de Mitilene. Sélon defendia o conceito do kairos
aristos (“a oportunidade ¢ a melhor coisa”). Para Tedgnis (1.401-402),
kairés d’epi pdsin dristos érgmasin antropon (“a oportunidade em relagdo
a todas as agdes dos homens ¢ a melhor coisa”). Kairds era representado
pelos gregos como uma jovem divindade antropomorfica (daimon) na
acao de afetar a balanca (td/anton), fazendo-a pesar para um lado ou para
o outro (&llote allos). A felicidade seria, entdo, a capacidade de agarrar o
momento propicio (carpe diem), proporcionado pela boa sorte (agathé
1t¥khe). A compreensio de que “a ocasido ¢ a alma da acdo” (kairds psykhé
pragmatos), posteriormente desenvolvida por Apostolio (9.42), ja existia
embrionariamente em Pindaro (Pitica 9.78-79): ho de kairos homoios
pantos ékhei koryphan, “a ocasido, porém, tem a primazia em tudo
igualmente”. Kirkwood (1982, p. 228) define kairds, aqui, como sendo
“o exercicio da quantidade certa da habilidade certa no tempo certo”.
Por isso, pode-se dizer que toda realizagdo ¢ kairos. Dessa forma, deve-
se ter consciéncia da brevidade e transitoriedade da felicidade humana.
Por isso, na tradigdo do certame entre Homero e Hesiodo, encontramos
a seguinte admoestagao:

T 60Ping 6¢ Ti TéKap €M AVOPOTOIGL TEPLKEY;
YIYVOGKEW T TopOvVD> OpHdG, Koupd 6> G EmecOou.

Hesiodo: qual ¢ a marca da sabedoria entre os homens?
Homero: conhecer bem o presente e marchar com a ocasido
[kairos].

(Certame entre Homero e Hesiodo, 170).
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Essaideia de que, para ser feliz, o homem precisa fazer uso pleno
das chances que a vida lhe oferece aparece repetida nos livros sapienciais
judaicos. De fato, ja no livro canonico dos Salmos, na Septuaginta (LXX),
a frase ldbé kairén ego, “hei de aproveitar a oportunidade” (Salmo 74.3
ou 75.1), foi atribuida a Deus no contexto do juizo final. No entanto, tanto
Eclesiastes quanto Siraque (Eclesiastico) se preocupam com uso que se
faz de kairos. De fato, a LXX faz referéncias constantes a importancia
de kairos:

Kol Kapov Kpioemg yIvOoKeL Kapdio GoQod-
Ot TavTi TpAypaT EGTIV KOpOg Kol KPIoLs,
OTLYV®G15 TOD AvOp®TOV TOAAT €T AVTOV"

o coragdo do sabio conhece o momento [kairon] da decisdo
porque, para todo proposito, ha tempo [kairos] e decisdo,
pois € grande o conhecimento que repousa sobre o homem.
(Eclesiastes 8.5b-6)

Este texto de Eclesiastes ¢ importante porque se afasta do texto
hebraico como o conhecemos e do texto latino da Vulgata. Em ambos, a
passagem culmina com a declaracao de que ¢ grande a maldade ou aflicao
do homem. Em Eclesiastes ha, em vez disso, um voto de confianca em
relacdo ao conhecimento humano de suas circunstancias, embora nao
se possa estar inteiramente seguro se a palavra decisdo, nos versos 5 e
6, “ndo concerne a Deus, a capacidade de avaliagdo, ao julgamento de
valor ou ¢tico de parte do sapiente” (CAMPOS, 1991, p. 180).

O uso de kairos, na LXX, acomoda-se, porém, muito mais a
seu sentido comum de ‘tempo’ ou ‘momento’ do que, tecnicamente, de
‘oportunidade’. Apesar disso, ndo ha como evitar as comparagdes. Ali,
nods nos deparamos inclusive com as consequéncias de o ser humano nao
considerar suas oportunidades:

Ot Kol ye oOK Eyvo 6 AvOPOTOG TOV KOpOV o0 TOD
¢ ot iy0deg ol Onpevodpevot &v ApEIPANGTP® KOKD
Kol ¢ dpveo Ta Onpevodueva &v maryiot,

¢ vt TOy1devovTaL 01 viol Tod avOpmTov

€15 KOpOv Tovnpov.
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pois 0 homem nao sabe a sua hora [kairon]; como os peixes
que se apanham com a rede traigoeira, € como 0s
passarinhos que se prendem com o lago, assim se enredam
também os filhos dos homens no tempo da calamidade

[kairon pongron], quando cai de repente sobre eles.
(Eclesiastes 9.12)*

Em Siraque hd uma aproximacdo maior com a maxima do kairon
gnothi. Em 4.20, temos a recomendacio de considerar a ocasido (kairén)
e de nos guardar do mal: syntéreson kairon kai phiilaxai apo ponéroi.
Em 20.6-7, o homem sabio ¢ identificado com aquele “que conhece a
ocasido” (eidos kairén), enquanto “o homem tagarela e tolo” (ho dé
lapistés kai aphron) “transgredird a ocasido” (hyperbésetai kairén).
Assim, também no conceito de felicidade, como derivado da adequada
consideragdo da oportunidade ou ocasido, encontramos o temor de que
haja transgressao dos limites aceitaveis impostos pela Divindade. Nesse
sentido, conforme sugerido por Jeremias 38.34, kairén gnothi (“considera
a oportunidade™) é quase equivalente, na cultura judaica, a gnothi ton
Kyrion (“conhece ao Senhor”).

4 A felicidade no controle das paixoes, especialmente a ira

A relacdo dos poetas arcaicos com as emoc¢des humanas ¢
ambigua. Em alguns momentos, parecem dar inteira vazao a suas paixoes,
especialmente o amor, chegando a considerar a plena fruicdo do mesmo
como necessdaria para a obtencao da felicidade. Assim, Simonides (584)
indagou: tis gar hadonds dter thnaton bios potheinos, (“que vida humana
¢ desejavel sem prazer?”’). Da mesma forma, Teognis (2.1335-1336)
afirma:

"OABrog 6otic Epdyv youvaletal oikade EAODV
g0OEV LV KOAML TOdL TOVILEPLOG.

feliz ¢ aquele que se exercita e vai para casa
deitar-se com um belo rapaz o resto do dia.

2 Kairds ponéros é, aqui, a tradug@o do hebraico ‘éth ra‘a, “tempo adverso”.
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No entanto, os poetas da Grécia arcaica também consideravam que
a felicidade dependia do controle das paixdes; por isso, sua recomendacao
de que a terceira maxima do epigrama dos sete sabios (kholou kratéein,
“dominar a ira”), de Periandro de Corinto, fosse obedecida. E preciso
controlar as paixdes e, por essa razao, mais tarde, os cirenaicos diriam:
ekho, ouk ékhomai, “possuo, mas nao sou possuido”. De fato, os filésofos
gregos de modo geral vao tratar as paixdes da alma, especialmente o
desejo incontroldvel, como enfermidades da alma (KNUUTTILA, 2004).

Segundo Harris (2001, p. 4-5), a Antiguidade cléssica via
quatro niveis no controle da ira e passou, ao longo dos anos, da énfase
nos trés primeiros niveis para a énfase no ultimo nivel: (1) controle
da ira na fala e na a¢do; (2) supressdo da ira na fala e na acgdo; (3)
controle dos sentimentos de ira; e (4) supressdo dos sentimentos de ira.
Esse ultimo nivel acabou se tornando o objetivo padrao dos filosofos
estoicos, na época do Império Romano, mas ndo antes. Nessa época, a
ideologia helenistica do controle da ira e das paixdes veio a influenciar
profundamente os escritos do Novo Testamento (KELHOFFER, 2007).

No caso da sabedoria judaica, s6 timidamente encontramos
alguma referéncia a importancia dos gozos da vida e do amor como
ingredientes necessarios para a felicidade. A Sabedoria de Salomao
(2.6), representante da “sabedoria consuetudindria”, considera que o
convite: deiite otin kai apolatisomen ton énton agathon, “vinde, portanto,
e desfrutemos das boas coisas que existem”, ¢ expresso por aqueles
que “nio argumentam corretamente” (logisdmenoi ouk orthos, 2.1). No
entanto, Siraque (48.11) reflete sobre o valor do prazer no amor:

pokdplot ot i0o6vteg o€
Kol 01 £V yomnogtl KEKoUNUEVOL
Kot yap nueig (ot {nodpeda.

felizes sdo aqueles que te hao de ver e aqueles que, em amor,
adormeceram; pois, de fato, nés hemos de viver a vida.

Com efeito, ¢ o tema do dominio da ira que assume maior
importancia na Biblia Hebraica (BALOIAN, 1992). O controle das
paixdes, de modo geral, perpassa radicalmente o quarto livro dos
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Macabeus, no qual encontramos recomendagdes explicitas quanto a
“dominar as concupiscéncias”, ton epithymion kratein (4 Mac 2.6);
“dominar as paixdes mais violentas”, ton biaiotéron pathon kratein
(2.15); “dominar a ira”, tou thymoti kratein (2.20); “dominar os prazeres e
as concupiscéncias”, ton heédonon kai epithymion kratein (5.23); “dominar
os prazeres”, ton h&donon kratein (6.35); e, finalmente, “dominar as
paixdes da carne”, ton tés sarkos pathon (7.18). A repetida preocupagdo
com a forca das emog¢des, no quarto livro dos Macabeus, mostra como
a doutrina grega do kholou kratéein encontrava-se difundida entre os
judeus do mundo helenistico.

Embora de modo menos explicito, encontramos uma ansiedade
semelhante na literatura sapiencial judaica. Existe, em primeiro lugar,
uma preocupacdo com os danos potenciais do amor: en kdllei gynaikos
polloi eplanéth&san kai ek toutou philia hos pyr anakaietai, “na beleza
de uma mulher muitos se desviaram e dela o amor se acende como
fogo” (Siraque 9.8). Em segundo lugar, exprime-se uma preocupagao
geral com qualquer tipo de desejo descontrolado: mé epdréis seauton
en bouléi psyches sou, “ndo te deixes levantar no desejo de tua alma”
(Siraque 6.2). Em terceiro lugar, mais especificamente, expressa-se o
conselho de dominar a ira:

un| omevong &v mvebpoti cov Tod Bopodcbat,

6T BVLOG €V KOAT® APPOVOV AvVATOOCETOL.

un ginng Ti éyéveto

étLod Nuépon od TpodTEPAL Roo dryadol HVTEP TaNTOC;
Ot 00K €V 60Qig EMNPMTNOAG TEPL TOVTOV.

em teu animo, nao te apresses em irar-te
porque a ira se abriga no seio dos insensatos.
jamais digas: por que foram os dias passados
melhores do que estes?

pois ndo ¢ sabio perguntar assim.
(Eclesiastes 7.9-10)

Qohélet, no contexto geral da passagem, estd pondo em questao
o conservadorismo da sabedoria tradicional, ao “desestabilizar a crenca
em um passado melhor do que o presente”, pois, a luz de Eclesiastes
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3.15, a glorificacdo do passado ¢ “outra forma de impaciéncia com a vida
e suas limitagdes” (CAMPOS, 1991, p. 160).

No relato da destruicao dos primogénitos, filhos dos egipcios, o
livro da Sabedoria (18.15-16) conta que o Verbo (ho Logos) desceu do
trono real do céu (ap 'ouranon ek thrénoén basileion) e distribuiu morte a
todo universo (ta panta). Os primogénitos, advertidos em sonho quanto
a razao de seu exterminio, cairam mortos imediatamente (18.17-19). O
poder de destruir do Verbo era tao intenso que mesmo varios dos israelitas
tombaram (18.20) e teriam todos perecido, ndo fora a rapida agdao de um
homem impoluto (anér dmemptos) que confrontou a Colera (thymos),
por meio de preces e incensos (18.21). A vitoriosa intercessao de Moisés
¢, entdo, comparada a batalha contra a ira:

gviknoev 0€ 1oV yOAOV 00K 1oy 1L T0D GCMOUATOC,
ovy, dmAv Evepyeiq, ALY AOY® TOV KoAGLovTa VTTETOEEY.

ele venceu a ira, ndo com a for¢a do corpo nem com o
poder das armas, mas prevaleceu contra o verdugo com a palavra.
(Sabedoria 18.22).

Assim, a fuga do Egito ¢ alegorizada, primeiramente, como uma
libertacao da furia de farad; em segundo lugar, como a vitéria da retdrica
humana sobre a colera divina (no Novo Testamento, atribui-se um papel
semelhante ao Jesus-Logos, capaz de nos livrar da “ira vindoura”; cf. ELIAS,
1992); e, finalmente, como a vitdria do comedimento do homem pelo controle
de si mesmo sobre a propria tendéncia interior de dar vazao a ira.

5 A felicidade no respeito aos proprios limites

Platdo (Hiparco 228¢) se refere ao fato de que o apotegma do
méeden agan (“nada em demasia”), de Pitaco de Mitilene, o quarto no
epigrama dos sete sabios, teria sido afixado no frontdo do templo de
Delfos. Essa maxima, atribuida diferentemente a varios dos sabios
gregos, também impregnou profundamente a sabedoria grega. De fato,
ja aparece em um fragmento de Pindaro (35b Snell-Machler) e ha, em
Teognis (1.401), uma ocorréncia qualificada dessa concepgao: meéden
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dgan speudein, “nao ficar ansioso em excesso”. O pensamento € expresso,
de forma mais completa, por Arquiloco:

MO yopToicty T€ yaipe
Kol Kakoioy aoydAa

un Ay, yivooke 8> olog
puouog avBpmmovg Exet.

g0za as coisas prazerosas,

tolera os males, mas

nao em demasia, conhece que

ritmo possui 0 homem.
(ARQUILOCO, Fragmento 128.6-7).

A sabedoria judaica prevé a contencdo do excesso, pois /e
aplestia engiei héds kholéras, isto €, “o excesso se aproxima da
disenteria” (Siraque 37.30). De fato, mesmo o excesso em relagdo as
coisas positivas da dimensdo intelectual pode ser prejudicial: hoti en
pléthei sophias pléthos gnoseds, kai ho prostitheis gnosin prosthései
dlgéma, “pois na muita sabedoria ha muito conhecimento, mas quem
aumenta o conhecimento aumentara o sofrimento” (Eclesiastes 1.18).
No entanto, as investidas da sabedoria judaica sdo geralmente dirigidas
a dimensdes mais mundanas: en pléthei tés agathosyn@s epleéthynthésan
ésthontes autén, “no excesso de bens se multiplicam também os que os
devoram” (Eclesiastes 5.10), passagem que nos faz lembrar da Odisseia.

Outra adverténcia ¢ de que “a voz do tolo estd no excesso de
palavras”, phoné daphronos en pléthei [6gon (Eclesiastes 5.2). Finalmente,
ainda se diz: kai ei ebiasthés en edésmasin, andsta, émeson porro kai
anapaus€i, “‘se fores forgado a comer excessivamente, levanta, vomita e te
sentirds melhor” (Siraque 31.21). Esta ¢ uma compreensao que também ¢
recorrente na modalidade consuetudindria da literatura sapiencial judaica.
Ou seja, deve-se sempre evitar o excesso. Por isso, Pr. 25.27 declara:
esthiein méli poly ou kalon, “nao ¢ bom comer muito mel”.
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6 A felicidade no fim da vida

A questdo subjetiva de se avaliar se um homem ¢ ou nao feliz
transparece na quinta maxima do epigrama dos sete sabios. Para Solon,
€ necessario observar antes o fim da vida (térma d’hordin biotoio).
Narrativas do famoso encontro entre S6lon e Creso aparecem em um
epinicio de Baquilides e, mais tarde, em Herodoto (1.32). O mesmo tema ¢
recorrente nas tragédias (ESQUILO, Agamémnon 928-929; SOFOCLES,
Traquinias 1-3; EURIPIDES, Andrémaca 100-102), nas quais dizer que
um homem ¢ feliz pode atrair a inveja dos deuses (phthonos theon). Os
versos finais de Edipo rei fazem referéncia a essa tradicio:

unodévy oAPilety, mpiv av
tépua o0 Biov mepdor UNdeV AAYEWVOV TodmV.

nao digas que alguém ¢ feliz antes que

ele tenha transposto o limiar final da vida sem nada sofrer de
terrivel.

(SOFOCLES, Edipo rei 1529-1530)

A tradicao do certame entre Hesiodo e Homero preserva a
concepcao de vida epitomizada na méxima do térma d’hordin biétoio,
relacionando-a diretamente com o conceito de felicidade:

1N 6> gvdaoVin Ti ToT AVOPOTOIoL KaAETTAL,
AmnOévny Eldyioto Oavelv Nobévta te TAsioTa.

Hesiodo: o que ¢ chamado pelos homens de felicidade?
Homero: a morte ap6s uma vida de minima tristeza € maximo
prazer

(Certame entre Homero e Hesiodo 174-175).

Em intima relagdo com a ideia de que nao ¢é possivel, antes de sua
morte, saber se um homem ¢ feliz ou ndo, esté a tradi¢ao de que ¢ melhor
ndo ter nascido. No mito que relata a captura de Sileno, companheiro de
Baco, por Midas, temos a indica¢do de que o melhor é ndo nascer (fo mé
genésthai) e, depois de ter nascido, o melhor ¢ morrer o mais depressa
possivel. Na Iliada ha uma referéncia a essa tradi¢do, embora talvez
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seja o caso de uma interpolagcdo. A maxima reaparece no Certame entre
Homero e Hesiodo, em Baquilides (Epinicio 5.160-164), no Museion,
de Alcidamas, um dos discipulos de Gorgias, e em Tedgnis (1.425-428):

"Tévtov pev un edvor émybovioloy dpiotov’
N> €618l adyag 6&£og feliov,

’eovto 0> OTmg dKioTa TOANG Aldao epfjcat’
Kol KEToOo TOAANV Y1V ETOUNGAUEVOV.

para os habitantes da terra, a melhor de todas as coisas € nao ter
nascido nem ter contemplado os raios do sol agudo,

porém, ao nascer, atravessar o mais depressa as portas do Hades
e jazer onde se amontoou bastante terra sobre si mesmo.

Esse distico elegiaco de Teognis sugere que essa tradicao ja
se encontrava amplamente difundida no século VI. Um epinicio de
Baquilides em homenagem a Hieron de Siracusa por sua vitoria com um
unico cavalo, em Olimpia, em 476 a.C., apresenta a mesma concepgao:

®vatoict ur edvol EPLeToV

und’ deiiov TPocIdEY

@EYYOC GAL 0V Yap Tig EoTv

TPAELS TAOE LVPOUEVOLS,

%PY| KEIVO A&yetv O Tt Kol HEALEL TEAETV.

aos mortais ¢ melhor ndo ter nascido

nem ter contemplado a luz do sol;

mas nao ha beneficio algum em lamentar isso;
deve-se falar do que se pode realizar.
(BAQUILIDES, Epinicio 5.160-164)

Contrariando a sabedoria consuetudinaria, a influéncia da
sabedoria subversiva que, segundo minha proposta, pode derivar da
tradicdo poética grega arcaica, inclui o tema da desejabilidade da morte,
que aparece em Eclesiastes 7.1-2:
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Ayabov dvopa vrep ELatov dyadov

Koi fuépa Tod Bavatov Hep NUEPAY YEVEGEMG OOTOD.
&yafov mopevdfvar gig oikov TEVOoL

7| 8Tt TopeLOTvaL £i¢ OlkoV TOTOV,

ka1 ToDTO TELOG TAVTOG TOD AvOPOTOL,

Kol 6 {®V dmoel eig kapdioy ovToD.

melhor ¢ o bom nome do que 6leo precioso,

e o dia da morte, do que o dia de seu nascimento;
melhor ¢ ir a casa onde ha luto

do que ir a casa onde ha bebedeira,

pois naquela se vé o fim de todo homem,

e 0 vivo aplicara a isso o seu coracao.

Assim, com a frustra¢ao da expectativa no plano do contetdo e
sutis deslocamentos de perspectiva, Qohélet vai patenteando os defeitos
do pensamento judaico tradicional. Alids, esse ¢ o dilema experimentado
por Jo diante das catéstrofes que se abateram sobre si e a familia. J6 rejeita
a sabedoria consuetudinaria representada por Elifaz, Bildade e Zofar, os
trés amigos que tentam consoléd-lo com a ideia de que, por certo, J6 havia
cometido algum engano, o que o teria levado a perder a felicidade. Sua
resposta ¢ amaldicoar o dia do proprio nascimento (Jo 3.1-14; 10.18-22).

O apotegma de que ¢ melhor ndo ter visto a luz do sol se encontra
em uma passagem na qual Qohélet estabelece a comparagdo entre um
hipotético homem longevo, com dois mil anos de idade, e um natimorto:

Kkai ye fiAov odK £1dev Kkoi 0vK Eyvo,
avamovoic To0Te VITEP TOVTOV.

nem viu o sol nem o conheceu;
ha mais descanso para este do que para outro
(Eclesiastes 6:5)

Para o Qohélet, portanto, as agdes do homem nao podem
contribuir, de forma consistente, para a sua felicidade.

A ideia da morte como momento derradeiro em que se avalia se
um homem foi feliz ou ndo se encontra mais plenamente expressa em
Siraque (7.36 e 11.28):
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€v o1 T0ig AOYOIS GOV HIUVAGKOV T EGYATA GOV,
Kol €1 TOV ai@dVo 00y AUOPTHGELS.

em todas as tuas palavras lembra-te de teu fim
e, para sempre, nunca pecaras.

PO TEAELTHC U pokapile unodéva,
Kol €V TEKVO1G oD TOD YvmoOnoeTot avip.

aninguém louves antes da morte;
¢ pelos filhos que se conhece o homem.

Apesar de difundida na literatura sapiencial, a ideia do beneficio da
morte ndo aparece isenta de protestos. O livro ndo candnico da Sabedoria
de Salomdo (1.16), mais afeito as maximas da sabedoria consuetudindria,
reclama que somente os impios (asebeis) invocam a morte, considerando-a
amiga (philos). Para ele (1.17), ouk éstin iasis en teleutéi anthropou, “nio
ha remédio no fim do homem”. Apesar disso, considerando a perspectiva
de vida apos a morte, reconhece que pelo menos o homem integro “bendiz
o fim dos justos”, makarizei éskhata dikaion (2.16).

7 A felicidade no esquivar-se a fianga

A tradigdo mais antiga da poesia grega, especialmente em sua
vertente €pica, atribuia caracteristicas nobres a disposi¢ao de servir
de fiador aqueles que necessitavam de um. Assim, no Canto VIII da
Odisseia, Posidon se voluntaria como fiador de Ares por seu débito para
com Hefesto em fungao de té-lo traido com Afrodite. No entanto, assim
como ocorreu com o topos da felicidade como possivel de ser avaliada
apenas no dia da morte, essa tradicao evoluiu para uma vertente mais
subversiva. A maxima do engyén pheugein (“esquivar-se a fianga”),
geralmente atribuida a Tales de Mileto, ¢ considerada por Pellizer (2009)
como indigna da estatura intelectual do grande pensador. No entanto,
apesar de seu carater essencialmente pratico e mundano, € compreensivel
por que os sabios gregos consideravam esse apotegma como fundamental
para a obtencdo da felicidade.



78 Nunt. Antiquus, Belo Horizonte, v. 14, n. 1, p. 57-85, 2018

Essa tradi¢do se encontra presente, com relativa abundéncia, nas
duas vertentes da literatura sapiencial da LXX, onde ¢ apresentada como
uma forma de impedir que o homem em busca da felicidade perca os
elementos mais essenciais para a satisfagdo de suas necessidades:

1| 8100V GEAVTOV €i¢ EyyOMV aicyLVOUEVOC TPOCOTOV"
gav yop un &yme mobev dmoteiong,
Myovtal 10 oTpde TO VIO TAG TAELPAS GOV.

ndo te oferegas para fiador, envergonhando o préprio rosto;
pois, se nao tens com que pagar, sera tirada

a cama de debaixo das tuas costas.

(Pr.22.26-27)

De fato, para o autor de Provérbios, ser fiador € um indicio de
estulticia:

Avnp AEP®V ETUKPOTET Kol EMLYAIPEL EAVTGD
MG Kol 0 £YYVOUEVOS EYYDT] TOV £00VTOD Pilov.

0 homem falto de entendimento compromete-se,
ficando por fiador de seu amigo.
(Pr.17.18)

Além disso, a consideragao dos efeitos da fianga varia desde um
desconforto passageiro (Siraque 8.13) até a total desintegracao econdmica
de um individuo (Pr. 22.26-27). De fato, a disposi¢ao para se tornar fiador
¢ ainda considerada mais ofensiva se motivada pela esperanca de ganho
facil. Siraque (29.17-19) compara essa atitude com a de um criminoso:

£yy01 TOAAOVG ATOAECEV KOTELODVOVTAG

Kol E6GAEVGEV OTOVE MG Ko Daddoong
Gvopag dSuVUTOVG ATMKIGEY,

kol EmAavnOncoy &v EBvesty dAlotpiorc.
GUOPTOAOG EUTECAV ElG &yyOnV

Kol Sivkwv Epyorafiog unecsiton gig kpioels.

a flanga ja arruinou a muitos que eram prosperos,
e os submergiu como uma onda do mar;
ela ja tirou homens poderosos de sua casa
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e os fez peregrinar entre povos estrangeiros;
um pecador com pressa de ser fiador e que busca o lucro
se apressa em receber a condenagao.

Esta ¢ uma leitura bem diferente da que se encontra na Vulgata,
que condena ndo o fiador, mas o que transgride os mandamentos de Deus
(peccator transgrediens mandata Domini).

A sabedoria judaica ata a questdo do fracasso do fiador a uma
inadequada consideracdo de kairds:

Ewg 00 MAP, KaTapinoet xeipog adTod

Ko E7Tl TOV 1PNUATOV TOD TANGIOV TOTEWVMDGEL POVAV
Kol &V Kop® Amod06ems TOPELKVGEL YPOVOV

Kol AroddGEL LOYOLG KN O10G KOl TOV KApOV OiTIACETOL.

até conseguir algo, beijara suas maos e abaixara a voz
para falar da riqueza de seu vizinho;

mas na ocasiao [kairos] do pagamento,

arrastara o tempo e pagara com palavras de acomodacao,
e pora a culpa nas circunstancias [kairos].

(Siraque 29.5)

8 A felicidade na saiude

A maxima de Bias de Priene do fous pléonas kakious constata o
fato de que a maioria dos homens ¢ em si mesma ma. Nao se trata, aqui,
de uma recomendagdo voltada para a felicidade humana, mas de uma
expressao pessimista de que havera obstaculos para a sua obtencdo. Por
essarazao e dada a prevaléncia do apotegma hygiainein men ariston andri
thnétoi, “a satide é a melhor coisa para o homem mortal” (SIMONIDES
651), em vez de abordar a maxima incluida no epigrama dos sete sabios,
seria conveniente tratar da concepc¢do do hygiés anér ou “homem
saudavel”. O ideal de felicidade aristocratica geralmente se voltava para
o entretenimento de hdspedes, o cultivo de uma boa reputagao e a frui¢ao
da saude, como se percebe nos versos finais de Trabalhos e dias:
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AoV e0duipmV Te Kol OAP10¢ O¢g Tade ThvTa
gloag épydlnrtan dvaitiog abavdrtoioty,
Opvibog kpivav kol drepPaciog dresivav.

feliz e afortunado ¢ aquele que, sabendo tudo isso,
“obra” sem ofender os imortais,

consultando as aves e evitando as transgressoes.
(HESIODO, Trabalhos e dias 826-828).

Assim, até a higiene do aristocrata tem importancia para garantir sua
felicidade.

Para Siménides (604), oudeé kalds sophias estin kharis ei mé tis
ékhei semnan hygieian (“ndo ha prazer mesmo na linda sabedoria a ndo
ser que o0 homem possua a saude santa”). Nao se deve pensar, porém,
que a felicidade do “homem saudédvel” dependa exclusivamente de suas
condicdes fisicas. A expressdo ¢ tomada em um sentido muito mais
amplo, que envolve o bem-estar da sociedade como um todo. O lado
subversivo da compreensdo poética dos gregos em relagdo a felicidade
aponta para o “homem saudavel” como sendo aquele que se exime de
comportamento vergonhoso:

gnel Eporye E€apkel

0 v pm kokdg Ml und’ dyav dmdhopvog &i-
dmg 7y’ ovnoimoy dikav,

VywG avipr 00 TUAVT EY®

Houncopal T®V yop nAbiov

ansipov yevédra.

TAVTO TO1 KOAQ, TOlo1V

77T aioypa Un) HEUEIKTOL.

Basta para mim que alguém nao seja mau, nem inexperiente
demais, conhecendo a justiga que ¢ util a sociedade, homem
saudavel; eu ndo o censurarei (pois ndo sou amante da censura
nem ha limites para a estirpe dos idiotas). Belas sdo todas
as coisas as quais ndo se misturam os atos vergonhosos!
(SIMONIDES, Fragmento 37).
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Dentro da concepcao de que “a sociedade educa o homem”
(pdlis andra didaskei, fragmento 15), Simonides revela que o “homem
saudavel” ¢ aquele que poupa a sociedade de sua incivilidade.

No contexto da sabedoria judaica, o apregco a satide sob o
prisma da sanidade social permeia o livro de Siraque. De modo
surpreendentemente pouco aristocratico, o autor a considera superior
mesmo a posse das riquezas:

Kpeioomv mtoyog vymc kol ioyvmv Tij £€et

1| TAOVG10G HEUOGTIYOUEVOS E1G GDLLO ADTOD.
vylewn kai eveéia Bertiov Tavtog ypuciov,
Kol odpa eDpoToV ) OAPOC AUETPTTOG.

0VK &oTv TAOUTOG PelTiov VYyieing cmdUOTOC,
Kot 00K EGTLV EDQPOGUVT VITEP YaPAV KapSiog.
Kkpeioowv Oavartoc vrep (o TiKpov

Kol AVATOVGo1G aidvVos | AppmOOTN L ELLOVOV.

E melhor ser pobre, mas saudavel e cheio de vigor,
do que rico, mas atormentado quanto ao corpo;

a saude e a forga sdo melhores do que qualquer ouro,
um corpo robusto, do que riqueza imensuravel;

nao existe riqueza melhor do que a satide do corpo

e ndo ha gozo além da alegria do coragdo;

¢ melhor a morte do que a vida miseravel

e o descanso eterno, do que a doenga cronica!
(Siraque 30.14-16)

Em vez de ariston (ou loiston), lugar-comum da poesia arcaica
grega sobre a felicidade, encontramos as formas kreisson e beltion,
permuta sugestiva de superlativo e comparativo. Cleobulo de Lindos, um
dos sete sabios, dizia métron ariston (“a moderagao ¢ a melhor coisa”) e
o famoso epigrama de Delos anunciava loiston d hygiainein (“o melhor
é ter satde”). Siraque enaltece o “corpo robusto” (soma etirdston) e a
“saude do corpo” (hygieia somatos), mas acrescenta sua superioridade
mesmo em relagdo aos bens materiais (o/bos amétrétos).

A preocupacdo com a saude se tornou tdo obsessiva que, para os
judeus helenizados, a saudagdo comum deixou de ser shalom para tornar-
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se hygiainein, como percebemos em diversas passagens dos Macabeus,
das quais 2 Mac. 9.19 e 11:28 sdo apenas exemplos. Para os gregos, a
expressao eudaimonia (“felicidade”) pressupunha o favor dos deuses. A
literatura sapiencial judaica evita a palavra. No entanto, ao empregar o
termo equivalente, makdrioi (“venturosos’), mantém certa preocupacao
com a hyperbasia (ou “transgressao”): makarioi hoi phoboumenoi ton
kurion, “venturosos sdo os que temem o Senhor” (Salmos de Salomdo
4:23). O conceito de satide também se faz presente, nesse sentido, em
Siraque. E preciso ter saude para ndo ofender a Deus, deixando de lhe
atribuir o louvor que lhe ¢ devido: zon kai hygiés ainései ton kiirion,
“vivo e saudavel, louvard o Senhor” (Siraque 17:26). Transgressdo tem,
porém, o sentido muito mais restrito de ofensa a Deus.

9 Consideracoes finais

Ocorreu na antiga poesia grega uma espécie de amadurecimento
na compreensao que os poetas tinham das causas da felicidade humana
e em sua apreciagdo da prosperidade. Isso € percebido, por exemplo,
numa comparagao entre o tratamento dado pela poesia épica a Alcinoo, o
majestoso anfitrido do Canto VIII da Odisseia, e o tratamento dado, mais
tarde a Creso, rei da Lidia. Diante da opuléncia de Creso, S6lon observa
que ninguém pode ser considerado feliz antes de morrer. Em relacdo a
isso, Siraque (10.10) diria: basiletis sémeron kai avirion teleutései, “hoje
rei, amanha morrera”. De fato, o mesmo movimento de uma sabedoria
consuetudinaria para uma sabedoria subversiva parece ocorrer também
no recorte estudado da literatura sapiencial judaica, pois se percebe uma
evolucao, nessas dimensoes, do conceito de felicidade do Pentateuco e
do livro de Provérbios para o de Jo, Eclesiastes e Siraque. No entanto,
esse movimento nao € inteiramente abrangente, pois a velha nogdo da
felicidade como resultado direto de determinadas virtudes, “do que as
quais nada é mais util na vida para os homens” (hon chrésimoteron
oudén estin en biéi anthropois, Sabedoria de Salomdo 8.7), e oriunda
exclusivamente do beneplacito divino, persiste no livro da Sabedoria
de Salomdo. Para o autor, no viver sabio ndao ha dor, “mas somente
prazer e alegria” (alla euphrosunén kai kharan, 8.16). Jo e Eclesiastes
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sdo os principais representantes da sabedoria subversiva na literatura
sapiencial judaica, pois, em Siraque, ha, as vezes, um retorno a sabedoria
consuetudindria: mé poiei kakd, kai ou mé se katalabgi kakén, “nio facas
o mal e o mal ndo se apoderara de ti” (7.1).

No caso de uma sabedoria subversiva possivelmente derivada
das influéncias helenisticas, ndo existe, porém, formula perfeita que
garanta a felicidade: pdn ho ean epachthéi soi déxai, kai en alldgmasin
tapeindseds sou makrothiiméson, “aceita tudo o que te suceder e, nas
incertezas de tua humilhagdo, tem paciéncia” (Siraque 2.4). O que hé sao
diretrizes gerais que podem oferecer ao homem mais chances de alcangar
seu sonho de felicidade. Por isso, ao se referir a visdo romantica de que
determinados comportamentos, por si sO, garantem a bem-aventuranga
terrena, JO declara:

amoPfnoetot 6€ LUV TO dyovpiopa ico 6modd,
70 0& oA THAVOV.

a vossa insoléncia se tornara como cinza;
0 vosso corpo [= defesa?], como barro
(Jo 13.12)

Uma comparagdo ainda que superficial com o Pentateuco e os
livros proféticos da Biblia Hebraica sugere que o judaismo sempre teve
mais afinidade com os preceitos da sabedoria convencional. A vertente
predominante da literatura sapiencial judaica ¢ aquela expressa nos livros
de Provérbios, Eclesidstico, Sabedoria € Salmos de Salomdo. Sao os
livros de Jo e Eclesiastes que requerem explicagdo devido a sua filiagao
aos apotegmas da sabedoria subversiva, incomum nos circulos judaicos.
A conclusdo de que essa vertente tenha se originado do contato com os
gregos tem algumas vantagens explanatérias: da algum tipo de suporte
a suposicdo tdo comum entre os historiadores do judaismo de que os
processos de helenizacdo de Israel tiveram inicio bem antes do século
II1, periodo geralmente apontado como época do desencadeamento de
tais processos, explica o vivo interesse de seus autores pela literatura
estrangeira, conforme ja notou Hartley (1988), e propde uma solugao
pelo menos provisoria para a misteriosa incursdo de uma vertente nao
consuetudinaria na literatura sapiencial judaica.
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