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Apresentacdo

Integram esse livro os artigos apresentados no Grupo de Trabaho Filosofia do Direito Il do
XXV Congresso do CONPEDI, que se realizou no més de dezembro de 2016, na cidade de
Curitiba— Estado do Parana.

Os trabalhos indicam a higidez da pesquisa em filosofia do direito no pais, e sdo
representativos da producéo académica nacional, visto que seus autores estdo ou foram
vinculados a Programas de Pos-graduacéo em Direito da UFPA e CESUPA — Pard, FDV —
Espirito Santo, UFRJ e UERJ — Rio de Janeiro, UNIVALI — Santa Catarina, UFPR — Parana,
UFPB — Paraiba, UNISINOS — Rio Grande do Sul, ESDHC — Minas Gerais, e UNIVEM —
S&o Paulo.

Sem a pretensdo de comentar especificamente todos os textos, mas com o0 objetivo de
apresentar este livro, organizamos algumas breves consideracoes.

Constatamos que alguns dos autores fundamentaram suas pesquisas na filosofia francesa
contemporénea. Foucault € o principal referencia utilizado para discutir a categorizacéo
sexual do direito e problematizar questdes de biopolitica. Derrida e a sua filosofia da
desconstrucéo é uma categoria de analise importante para a compreensgo critica do fenbmeno
juridico contemporéneo. A ato de benzer como patriménio cultural imaterial pode ser
descrito a partir dafilosofia de Paul Ricoeur.

Outras tradicdes filosoficas contemporaneas também estiveram presentes nos textos, ja que
houve autores que trabalharam aspectos da filosofia pragmética de Richard A. Posner, o
problema da discricionariedade em Herbert Hart e Ronald Dworkin. Além de questfes
relacionadas & moral, andlise econdbmica do direito, entre outros. Houve quem explorasse as
divergéncias entre Kelsen e Cossio, e ndo faltou referéncia aos cléssicos na discussdo sobre a
moralidade em Homero.

Por fim, ressaltamos que os textos, além de apresentarem discussdes fil osoficas densas, sobre
categorias de andlise, conceitos e modelos epistémicos, também se preocuparam com 0s
aspectos mais concretos da nossa vida cotidiana que podem auxiliar na compreensdo de
fendbmenos complexos como a justica e a exclusdo social. Nesse contexto foram abordadas
guestdes envolvendo os refugiados e 0 “rolezinho”.



A diversidade do livro que apresentamos € indicidria da inesgotabilidade tematica da
pesquisa em filosofia do direito no Brasil, de modo que recomendamos a todos interessados
na érea, aleituradeste livro.

Coordenadores do GT Filosofiado Direito |1

Prof. Dr. Leonel Severo Rocha— UNISINOS

Prof. Dr. Fernando de Brito Alves— UENP



A MORALIDADE HOMERICA E A REVI RAVOLTA ATENIENSE DOSVALORES:
ACERCA DA TESE DA FRAGMENTACAO DA LINGUAGEM MORAL NA
MODERNIDADE.

THE HOMERIC MORALITY AND THE ATHENIAN TURN OF VALUES: ON THE
DISORDER OF THE MODERN LANGUAGE OF MORALITY

Saulo Monteiro Martinho de Matos 1
Yuri lkeda Fonseca 2

Resumo

Este artigo trata da concepcao das virtudes na sociedade homérica e das novas concepcdes na
Atenas do século V a.C, apartir de Alasdair Maclntyre e Arthur Adkins. Tem como hip6tese
gue as mudancas sociais e culturais decorrentes do surgimento das cidades ocasionaram uma
crise dos valores tradicionais homéricos. Sobre a moralidade do periodo homérico, trata-se
principal mente dos conceitos de bom (agathds) e virtude (areté€). Sobre a discordancia moral,
abordam-se as concepgdes sofista e platdnica das virtudes. Conclui-se que os desacordos de
dificil solugcdo a respeito do contetido dos valores morais ndo sdo um problema tipicamente
moderno.

Palavras-chave: Valores, Macintyre, Virtudes

Abstract/Resumen/Résumé

This paper approaches the conceptions of virtues in the Homeric society and in the 5th
century Athens, based on the studies by Alasdair Macintyre and Arthur Adkins. It presents
the hypothesis that social and cultural changes after the appearance of the cities have
occasioned a crisis of the traditional Homeric values. About the morality of the Homeric
period, it treats mainly the concepts of good (agathos) and virtue (arete). About the moral
disagreement in Athens, it is treated the sophistic and the platonic conceptions of virtues. It
concludes that the disagreements concerning moral values are not a typically modern
problem.

K eywor dg/Palabr as-claves/M ots-clés: Vaues, Macintyre, Virtues

1 Professor Adjunto (PPGD/UFPA). Doutor em Direito (Universidade de Gottingen/Alemanha).
2 Mestrando em Direito (PPGD/UFPA).
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INTRODUCAO: sobre a tese da fragmentacdo do discuesmoral na Modernidade

E recorrente, no ambito da filosofia do direitogiagnostico acerca da retomada das
discussbes sobre os fins, propositos ou valorekreito a partir da segunda metade do século
XX.1 Recentes estudos, sobretudo, os Gltimos escet®&odald Dworkin, buscam defender a
necessidade de tais pressupostos axiol6gicos matioos para reconstrugcdo das instituicdes
democraticag.Analisando a politica nos Estados Unidos da Araénia (ltima década e a
fragmentacdao total do discurso politico, DworkiA8) defende, por exemplo, que tal cenario
s6 pode ser explicado pela falta de qualquer argtowkecente na vida politica norte-americana.
Por argumento, ele compreende “the old-fashionedesen which people who share some
common ground in very basic political principlesdi about which concrete policies better

reflect these shared principled(Dworkin, 2008, p. 4-5).

Uma das principais criticas a essa retomada — hj&s® tornou, inclusive, senso
comum para muitos — consiste na afirmacdo de qaesedode mais falar em valores em
sociedades modernas, marcadas pelo pluralismo mieepgdes acerca do bem. Dworkin,
portanto, estaria errado ao pressupor que argusy@ai@icos precisam de um fundamento
comum acerca dos principios fundamentais da satgedamelhor a ser feito, nesse sentido, é
construir teorias politicas abrangentes, que pamidgue essa suposta pluralidade se manifeste
por meio das instituicdes sociais, como € o cagoalas vinculadas, sobremaneira, ao uso da

linguagem de direitos.

Sem adentrar propriamente em discussdes termigakgicerca da possivel diferenca
lexicografica entre fins, propadsitos, valores, beobjetivos, bem como tais distin¢gées no plano
da histdria das ideias, o0 presente artigo busaadaluo fato de que a fragmentacdo ou crise
dos valores ndo pode ser circunscrita & Modernidéelese sentido, caso faca algum sentido o
que sera explicitado neste estudo, o pressuposjaela Modernidade, no campo da filosofia
pratica, gera uma fragmentacao do discurso maratanantes observada na historia ocidental,

deve ser tomadoum grano salis

Como ja foi dito, a primeira e fundamental critaz@erca da incorporacao dos valores
no discurso de direitos pode ser colocada da siegiarma: Como é possivel pressupor um

valor ou valores em uma sociedade moderna e ploratcada por interesses individuais

1Vide e. g.VILLEY (2003); FARALLI (2006), PFORDTEN (2012).

2Vide, sobretudo: DWORKIN (2014).

3“0 vetusto senso, através do qual as pessoas;aqoeartiiham um fundamento comum acerca de priogipi
politicos muito fundamentais da sociedade, debaene quais politicas concretas melhor refletenseas
principios compartilhados.” (trad. nossa).
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contrapostos? Como afirma Anscombe (1958), emlésaicoModern Moral Philosophynao
faz mais sentido, em nossa realidade social corteinga, se falar em obrigacdes, direitos ou
proibicdes morais, na medida em que ndo ha mais realadade moral ou leis naturais
pressupostas para que tais padrdes de comportanm@iostitucionais possuam significado.
Seguindo tal ideia, MacIntyre (2001) ratifica talpossibilidade em razéo da fragmentagéo do
nosso discurso moral, criticando as tentativasertbpbraneas de pressupor valores ou fins, as
quais devem ser contabilizadas as propostas, aeferédas, no ambito da filosofia do direito:
(...) Mais um mérito de Nietzsche é o fato de tgescentado a critica das moralidades do
lluminismo uma ideia de fracasso de lidar de foadaquada com a questdo, bem como de
respondé-la: que tipo de pessoa devo tornar-me& &ssle certa forma, uma pergunta
inevitavel, pois cada vida humana d&4 uma respastara pratica. Porém, para as moralidades
caracteristicamente modernas, é uma pergunta censeguleve lidar apenas de maneira
indireta. A pergunta principal, do ponto de vistdad, refere-se as normas: a quais normas
devemos obedecer? E ndo € de surpreender que egasa pergunta principal quando

recordamos as consequéncias da expulsdo da tetedogtotélica do mundo moral.
(MACINTYRE, 2001, p. 205)

A investigacao filosofica de Alasdair Maclntyre basas razdes pelas quais o debate
moral da Modernidade se tornou interminavel e inesaravel, isto €, incapaz de chegar a um
acordo moral por um meio racional e de sopesaripsasiadversarias que empregam conceitos
normativos ou avaliativos diversos. Isso se dewveua estado de desordem e incoeréncia da
linguagem moral moderna, construida a partir dgnfientos herdados de diferentes tradi¢bes
de pensamento.

O diagnostico da Modernidade, acima referido, apantilhado, praticamente pela
unanimidade dos filésofos e filésofas que se dediaa temaPoucos, porém, percebem que
nao se trata de um fendémeno tipicamente modekravise dos fins ou dos valores no ambito
do discurso pratico, incluindo, portanto, o direépna verdade, o que da origem ao pensamento

filosofico, tal qual se conhece hoje.

Tugendhat (2012), analisando a ja citada obra a@emiyre, ja aponta para o problema
a ser desenvolvido neste estudo:
Curiosamente, Macintyre ocupou-se (p. 142) positemate do fato de uma insolavel
contradicdo, onde ele trata dos programas moraiscionais, sobretudo na exposicdo da

moral na Atenas classica, e ele n&o nos revelgymele mede neste sentido a moral moderna
e a tradicional, usando duas medidas diferentegieffdhat, 2012, p. 212).

Em outras palavras, € interessante notar que aipidjacintyre (2001) j4 aponta para

a fragmentacdo do discurso moral na Atenas do sétu. C., mas, ao contrario do seu
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julgamento acerca da Modernidade, tal problemanasto como um obstaculo relevante para
a consolidacdo da ética das virtudes de Aristgteégual defendido em sua obra.

O objetivo central deste estudo consiste em descana ideia de que a crise dos
valores s6 ocorre na Modernidade e, portanto, blgmma da incorporacdo da teleologia no
ambito do direito contemporaneo surge a partir @@nmentacdo do discurso moral na
Modernidade. O discurso moral — esta é a hipot¢gese-encontrava fragmentado no século V
a. C., periodo caracterizado como o inicio do peesdéo ocidental. A Grécia classica viveu
um semelhante estado de discordancia moral e &mcier em sua linguagem axioldgica,
guando da reviravolta dos valores ocasionada petweaimento dgolis e da reflexdo
filosofica, tendo sido colocados em questdo ogealgregos tradicionais do periodo homérico.
Essa reviravolta fez eclodir uma multiplicidadecdacepc¢des acerca das virtudes, em especial
na Atenas democratica do século V a.C. Se tal disqudde ser reunificado a partir da ética
das virtudes de Aristételes, conforme a tese ddiiae, ndo héa razéo para a critica categorica

direcionada a impossibilidade de uma linguagemimétas baseada em fins ou valores.

Para fins deste estudo, a discussao acerca dosvakra direcionada a linguagem das
virtudes. Até onde se pode ver, ndo ha prejuizogam pese possiveis diferencas para o
raciocinio acerca dos direitos. As virtudes saageside exceléncia que surgem em meio a
determinadas praticas sociais, assim como o0s afire#do padrdes ou standards de
comportamento que surgem em meio a praticas sofiaibos sdo, nessa visao, linguagens

secundarias que servem a valores ou fins.

Trataremos, neste trabalho, acerca da compreeles@iotude no periodo homeérico, a
partir das interpretacbes de Macintyre (2007) Areur H. W. Adkins (1972). A escolha de
Adkins como interlocutor se deve ao fato de elesido uma das principais influéncias para a
leitura de Macintyre acerca da filosofia na Antdade. Em primeiro lugar, o conceito de bom
sera discutido, para em seguida contextualizarise alos valores gregos tradicionais,
fortemente aristocraticos, em choque com novosresloa Atenas democratica do século V
a.C. Concentrar-nos-emos, nesse segundo pontay@&srcdncepgdes morais rivais atenienses

acerca da virtude: a dos sofistas e a de Platdo.
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1 A MORALIDADE HOMERICA
1.1 A NARRATIVA HOMERICA COMO TRADICAO

A compreensao da moralidade da sociedade herdiedaca por Homero, quer essa
sociedade tenha realmente existido ou ndo, é @masid por Alasdair Maclntyre (2007) como
necessaria a compreensao da moralidade das sasedadsicas e de suas sucessoras. Isso
porque nas culturas grega, medieval e renascertigtancipal meio de educacdo moral é a
narrativa, isto €, contar historias. Maclntyre (20€onsidera que as narrativas heroicas eram a
memoria histérica das sociedades onde foram es@ijt® que € mais importante para seu

argumento, que serviam de fundamento para o detmtd nas sociedades classicas.

A.W.H. Adkins (1972) afirma que, sendo possivedt&emesmo provavel, que aqueles
eventos narrados nas obras homéricas nunca tentamido, elas sdo nao-historicas. Nao
obstante isso, € possivel chegar a conclusdo degjualores da sociedade retratada nesses
poemas sejam relacionados aos valores da sociddddt existente, pois ha um notavel grau
de coeréncia e consisténcia desses valores. Adeassia sociedade e esses valores eram
considerados reais pelos gregos posteriores, tesnd@lores destes uma ligagdo discernivel

com aqueles outros valores.

Com efeito, Eric A. Havelock (1978) sustenta que@sedades retratadas liiada e
naOdisseiaeram pré-literarias, portanto, orais, de modoapses épicos ndo se resumiriam a
narracdo de historias, e sim, como em outras sadésdorais, usariam o0 mito como um

repositério dos valores pragmaticos da audiéncia.

Dessa forma, o fato de as obras de Homero, emisjaan sobras literarias e néo
historicas, terem sido o grande referencial dosrealmorais da sociedade helénica por muitos
séculos, ja constitui, por si, uma forte razéo para-las em consideracgao inclusive na pesquisa

histérica, o que € reconhecido e feito, por exepqo Francgois Lefevre (2013).

Conforme podemos ler em Otto Maria Carpeaux (20H@xero ndo apenas era 0 maior
dos poetas gregos, como também seu nome se toiminingo de poeta, e na Grécia da
Antiguidade classica suas epopeias tinlstamusde um canone que transcendia a literatura e
alcancava diversos aspectos da vida, significgma@a, os gregos antigos, “tradicdo” no mesmo
sentido em que a Igreja Romana emprega a palaureo oorma de interpretacdo da doutrina

e da vida.
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Dessa forma, Hiada e aOdisseiaeram usadas pelos gregos da Antiguidade comalivro
didaticos, ndo da maneira como se ensinam gratas poéticas para apurar o gosto literario
do estudante, mas do modo como se recita um gateciSs versos de Homero ndo eram
simples objetos de discussao critica entre ogietranas apoio de teses filosoficas, de mocdes

politicas, de sentencas de juizes e discursosvigjados.

Homero, que fala de tudo o que é humano, que pait@elo fora do tempo, era para
Carpeaux (2010) o préprio mundo grego: uma bildtatea, religiosa e politica dos gregos,

sendo para eles uma imagem ideal e Ihes fornegesgdostas quanto as condutas da vida.

Diante desse quadro, mostra-se possivel afirmaagqra de Homero era um grande
mural dos valores gregos tradicionais que sernsadagersos campos axioldgicos, tais como,
por exemplo, a arte, a religido, a politica e eitht Um mural de valores, é claro, pré-filosofico.
Em todo caso, essa configuragéo de educacdo nmratgio de narrativas fazia com que na

antiga Grécia um grande poeta implicasse um graddeador moral.

1.2 AGATHOSE ARETENA SOCIEDADE HOMERICA

Henry Sidgwick (2010) observa que, embora Homered® modo ocupasse na Grécia
classica o lugar que no ocidente cristdo é ocupedid Biblia, 0 poeta ndo fornece nada
semelhante aos dez mandamentos (ou, acrescen@m®srmao da Montanha), mas apenas
nocoes das exceléncias e defeitos humanos de s Ou seja, ndo ha nas epopeias
homeéricas ditos ou ensinamentos que determinene&d@zer isto e ndo fazer aquilo”, mas ha
conceitos que expressam aprovacdo ou desaprovagEgpeito de determinadas condutas
sociais ali descritas. Com efeito, € possivel arque a linguagem ética, na Antiguidade, era
uma linguagem nao-autoritativa, isto €, um discumsoal sem pressupostos nomolégicos ou
de comandos (HUPPES-CLUYSENAER, 2013; HORN; SCARAR@D2).

Macintyre (2007) informa que essas exceléncias eefimidas nos poemas homeéricos
pela palavraareté (dpetn), que depois seria traduzida como “virtude”. Adudes sdo, nas
sociedades heroicas, simplesmente aquelas quaidagesustentam um homem livre em seu

papel e que se manifestam nas acdes que essegrppe.

E importante frisar, como o faz MaclIntyre (2000)eaessas sociedades os valores sdo
dados e predeterminados, assim como o lugar deircdidéduo e os deveres que se seguem

desse lugar, o qual € determinado pelas estrutiorparentesco e da casa. Um homem € o seu
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papel dentro dessas estruturas e 0s atos que s&ssagos para realizar as atividades
necessarias para cumprir esse papel, e € pelajaed® julgam as virtudes e os defeitos desse

homem.

Em outros termos, a moralidade na sociedade homé&do existe dissociada do
conjunto de lagos sociais. As questdes normati&asgsestoes sociais, e ndo sao, no geral,
questdes de dificil resolucéo, haja vista que arldg individuo na ordem social ja traz consigo
um conjunto de regras que preveem o que ele deveuims e o0 que lhe é devido pelos outros.
A vida tem uma forma predeterminada dentro de wstratera de normas e preceitos que cria
finalidades.

Fazer o que o seu papel social determina, e fabédo (com virtude), diz Macintyre
(1988), é seagathos(ayabog), “bom”.

De acordo com Adkins (19723agathdsera um dos principais adjetivos usados para
expressar distintiva aprovacdo pelo homem homéht.sociedade homérica, a riqueza
consistia na propriedade de terras, casas, bersi@® @ as pessoas viviam em pequenas
unidades sociopoliticas autbnomas chamads (oikot), as casas, que eram chefiadas por um
homem tido comagathds E o termaagathosdenota uma reunido das virtudes exigidas para a
func@o de suprir as necessidadeoikmse garantir sua defesa, quais sejam, coragem,, forca

riqueza e o elevado nascimento.

Os resultados, e ndo as acodes, sdo levados enpepatajulgamento moral, e virtuosas
séo as acdes que levam ao sucesso em defeoittesdificilmente poderia ser de outro modo,

considerando-se que o fracasso conduziria ao dmgemto ou a escraviddo, dai a

imperatividade de ter como resultado o sucesso.

Nesse plano de coisas, nenhuma pessoa possubglidgtivados de sua prépria
condicdo de ser humano.a@athdstem direito apenas aquilo que ele é capaz de diefgror
meio de suas préprias forcas, e os individuos @uesdocagathoitém direito apenas ao que
Ihes é garantido por individuos mais poderosogiaais sao ligados por nascimento, casamento
ou alguma outra causa. Fora dessas ligacdes,amtesto mundo é hostil, ou na melhor das
hipoteses indiferente.

Assim, aaretéhomérica é um padrao de moralidade adequado a@ssdade baseada
no oikos Ha, é claro, outros valores, de natureza codparamas o centro da moral da
sociedade homérica sao os valores competitivosogoam alguénagathds alguém que possui
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e emprega as virtudes necessarias para evitar@alde sua casa por quaisquer meios, sejam
eles justos ou ndo. Como ha pouco referido, é pustaagathdgem outras palavras, € devido

a ele) possua aquilo que ele pode adquirir por feugas.

E possivel exemplificar esse estado de coisas ntwCdalliada (HOMERO, 1920, p.
10), no qual o rei Agamemnon reclama para si Bl&segscrava de Aquiles. O sébio ancido
Nestor, nos versos 275 e seguintes desse cantmseatica que Agamemnon nao tome o espolio
de Aquiles, embora seggathdse, portanto, tenha a legitimidade para fazé-lo.resmo
tempo, Nestor adverte que Aquiles, embora possuid@rande honra, ndo pode fazer frente
ao soberano, que possui mais honras ainda emeidieidua posigao.

Para Maclintyre (1988), Agamemnon nao deixa deagatho6sao cometer injustica
contra Aquiles. Observemos que, tendo por refeaémcionselho de Nestor, nem mesmo é tao
facil qualificar propriamente como “injustica” dtatle de Agamemnon, uma vez que, dentro
da moralidade homérica, seu “direito” a Briseidiedato mais forte que o de Aquiles. Nestor
recomenda que Agamemnon evite tomar aquela apidgie ela seria imprudente, ndo porque

ela seria errada ou injusta.

Tem-se aretécomo dissociada diike (5ixn), palavra traduzida como “justica”, mas
gue no uso homérico tem uma maior amplitude, sagmtlo uma ordem fundamental do
universo, a qual estrutura tanto a natureza quargociedade. Selikaios (dikotoc), justo,
significa agir de maneira correspondente a essanoptesidida por Zeus, que confia aos reis

o controle dessa ordem no plano humanao.

Para Adkins (1972), a sociedade homérica tem uragnoia propria, sendo que seus
valores e sua estrutura econdémica, social e politionam um todo, ordenado em torno das
prementes necessidades de protecaoiklnsse do sucesso na guerra, que servem de solido

referencial para toda avaliacdo social e moral.

O conselho de Nestor e sua recusa por Agamemnemfans vislumbrar um fato que
reputamos de sensivel importancia para a sustentiessa forte coeréncia nas sociedades
tradicionais: a auséncia do poder da palavra, trpenos da palavra que néo seja aquela do
agath6s em particular a do rei. Embora possam ser adsfattes e razoaveis argumentos que
contrariem a vontade do rei — e Agamemnon reconbiéxen senso do conselho de Nestor —,

€ ela que deve prevalecer na ordem social homérica.
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E indispensavel ter-se em mente que os valores odéedade homérica s&o
intrinsecamente aristocraticos, e o direito a paléwalgo concedido a poucos nas duas grandes

epopeias.

Maclntyre (1988) entende que essa coeréncia igéealiconcepcao ditkea concepgéo
de raciocinio pratico, e que a histéria subsequsaréeuma historia da relacéo entre o raciocinio
pratico e a justica com a virtude e, num plano rgarsl, com as concep¢oes de bem humano.
Os atenienses dos séculos V e IV a. C. ainda esi@nchs formas e estruturas de suas
comunidades como exemplos da ordendifta e se compreenderdo pelo menos parcialmente

em termos homéricos.

Assim, para Maclintyre (1988) nao é exatamente @ @a®s pos-homéricos elaborarem
novos modos de compreensao do esquema do Homesaentarnarem mais problematica a
relacdo entre as exigénciasatatée as exigéncias dhke podendo ser verificada certa tenséo

na prépridliada acerca disso.

Na compreensao pés-homériaaeté ora tem sua aplicagéo restringida, ora ampliada
em relacdo ao uso homérico, passando o termo apBeado para toda a envergadura das
virtudes humanas, gerando discordancia sobre @ gretéseria ou deixaria de ser. Também

a compreensao adgyathospassou por significativa mudanca.

2 A DISCORDANCIA MORAL NA POLIS ATENIENSE

2.1. O SURGIMENTO DAS CIDADES E OS VALORES TRADICNAIS POSTOS EM
QUESTAO

Macintyre (1996) atesta que, em um certo perioddrédaia classica, algumas palavras-
chaves envolvidas no enquadramento das questé@sméao mais tinham seu sentido claro e

livre de ambiguidades.

Como ja referido, os atenienses dos séculos V & . mantiveram certas conexdes
axiolégicas com a sociedade homeérica, mas, detéatops essenciais da moralidade homérica
como areté e agathospassaram por sensivel modificacdo. Pode-se commandanto,cum
grano salis a modificacdo de tais conceitos com a fragmenotalgi linguagem moral na
Modernidade.
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Segundo Jean-Francois Robinet (2004), o surgiméasocidades foi crucial para o
desenvolvimento da reflexdo, o que significou aecda tradigcdo. Ora, o desenvolvimento das
cidades sugere que a agricultura se desenvol@raaenente o suficiente para que uma parte
da populacdo pudesse viver sem trabalhar diret@ma&nterra, gerando uma importante
diferenciagcao do trabalho e uma nova configuragisatiedade, com a capacidade de uma
organizacédo politica consciente e rela¢cdes humdmasaior densidade e maior intercambio

cultural.

Nas sociedades tradicionais, os valores sdo daalascpmunidade e cada individuo
participa dos costumes e das representa¢cfes esletdm questionar suas praticas. Com a
reflexdo, algumas pessoas colocam em duvida sussnasde viver e pensar, e se questionam

qual é o verdadeiro bem e quais sdo os verdadeifores.

Nesse sentido, Jean-Pierre Vernant (2011) obseva gparecimento gedlis (moiic),
cujo advento se pode situar entre os séculos Will@.C., € um acontecimento decisivo na
histéria do pensamento grego. pidis, o instrumento de poder mais preeminente passaa S
palavra, que se torna um instrumento politico p@ekncia, fonte maior de autoridade — e,
nesse contexto, ndo mais se trata da palavra amo titual ou férmula justa, mas da palavra
do debate contraditorio, da discussao, enfim, gamaentacdo, que se torna uma regra do jogo

intelectual.

Assim, séo levados a agora, a pracga publica, paganssujeitos a critica e & controveérsia
os conhecimentos, as técnicas mentais e, também|ares, que ndo sao mais conservados as
portas fechadas das tradi¢cdes familiares e entémrsmm publicos, motivando interpretacdes

diversas e debates acalorados.

O desenvolvimento e a difuséo da escrita, a guradléida na educacédo grega, também
contribuem decisivamente para a publicidade de emntentos que antes eram reservados e
secretos.

Outro aspecto de relevo para a alteracao dos sato@ais foi a alteracao da estrutura
de poder que ocorreu com o surgimento das cid&dascois Lefevre (2013) informa que as
atribuicbes outrora pertencentes ao rei foram tielaarentre os aristocratas, que distribuiram

entre si 0s cargos publicos.

No caso especifico de Atenas, a realeza heredi@iriaubstituida pelo regime do
arcontado, passando o poder do monarca para asde@@Es arcontes, inicialmente um posto
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de exercicio vitalicio, posteriormente reduzidaapan mandato de dez anos, até se tornar, por
fim, anual. Dos trés, o arconte basileu era o el pelos cultos religiosos e por instruir as
acOes penais por impiedade e por assassinato, oot@repdonimo era responsavel pela
administracao civil e por instruir as causas deitdiprivado, e o arconte polemarco era o chefe
militar, inclusive com competéncias religiosas celaadas ao exército e a guerra. Mais tarde,
0 numero de arcontes aumentou para nove, acresderda seis arcontes tesmotetas,

administradores da justica.

Esse compartilhamento do poder, progressivamenter mapartir da passagem da
monarquia para a oligarquia, e a consequente didiaéiresponsabilidades culminaram naquilo

gue sera chamado pelos gregos de democracia.

2.2 A DEMOCRACIA ATENIENSE

Também é de se considerar que, além do proprionsem¢p dapolis e da reflexdo
filosofica, também a reformulacéo politica ateneengmo a democracia foi catalizadora de

uma reviravolta dos valores.

Conforme Robinet (2004), a forma politica de cidgoega dominada pelo rei e pelos
nobres foi substituida por uma forma oligarquicanohada pelos eupatridas, que por sua vez
em algumas cidades foi contestada e progressivansebistituida pelo poder do povo e da
classe média. Isso se tornou possivel devido axiorento da importancia econdmica da

fortuna mobiliaria em relagdo a imobiliaria.

Em Atenas, pontua Vernant (2011), Clistenes refund@dlis sobre uma base
inteiramente nova, abolindo a antiga organizagéalire organizou o novo sistema dividindo
as tribos e os povos geograficamente, ndo pordetagde parentesco, assim unificando a massa
de cidad&os da regido da Atica. Essa nova comstitypolitica e institucional possibilitou o
advento da igualdade dos cidadaos ateniensesfomaasido apolis em um universo sem
hierarquia, isonémico — pelo menos entre aquetisittuos considerados cidaddos, os homens
adultos.

O ideal da isonomia prega que todos os cidadaosygéass no direito de participar da
vida publica, independentemente de sua fortunaidude. Tal € a base da democracia

ateniense.
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A democracia, explana Robinet (2004), repousa solpancipio da igualdade, ndo
havendo, como na aristocracia, uma condi¢éo deisugade substancial de algumas pessoas
por razbes de nascimento. Também decorre da decrer&hamada isegoria, igualdade da
palavra, principio segundo o qual todo cidadao tedireito de manifestar suas posicoes

politicas perante os demais cidad&os.

As decisfes politicas sdo tomadas com a partiayp@edodos os cidadaos e, sendo eles
heterogéneos e movidos por diferentes interespeasamentos, o caminho democratico para
a decisao governamental passa necessariamentigoelasao. Mais uma vez, referimo-nos ao
poder difuso que a palavra adquiriu em Atenas. Esse poder da palavra explica o

aparecimento dos sofistas, os profissionais daidiggm e da técnica politica.

2.3 O PENSAMENTO SOFISTA

O movimento dos sofistas integrou-se plenamentevida publica ateniense,
apresentando-se eles como ofertadores de uma @cépgpara 0 exercicio do poderptis
mediante licdes pagas em dinheiro. Tratava-se denava forma de educacao, que substituia

a leitura dos poetas pela arte de falar bem e icbeigeir.

Diz Adkins (1972) que os sofistas professavam uradegtade de habilidades,
especialmente a retdrica e a administracao, sejastaou da cidade. Seus servicos completos
para ensinar a arte politica e transformar seantels enagathoi politai(bons cidadéos) eram
altamente dispendiosos.

De acordo com Giovanni Reale e Dario Antiseri (90@3crise da aristocracia trouxe
consigo a crise da antiga compreensa@r@¢s pois a afirmacédo do poder do povo causou
colapso a conviccdo de queareté era um dom ligado ao nascimento eagsathoinasciam

virtuosos. Tornava-se entéo possivel adquiairededa politica pelo aprendizado.

Para os sofistas, anota Macintyre (1996areté de um homem é funcionar bem
engquanto homem, o que em uma cidade significarsaridaddo bem-sucedido, o que por sua
vez significa convencer a assembleia e os tribuagiara conseguir isso € necessario conhecer
e se adaptar as convengfes do que é justo, ceraedequado. Essas conven¢des podem — e

provavelmente irdo — variar de acordo com a cidade.

Em vista disso, pressupdem os sofistas que naie exiscritério de virtude dissociado

do sucesso, nem um critério de justica dissociagqpdaticas dominantes em cada cidade.
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Protagoras celebremente proferiu que o homem édidmeée todas as coisas, frase
citada por Soécrates riceeteto de Platdo (2001). Para Platao, isso significardipe as coisas
sdo aquilo que parecem a cada pessoa, nao sersfggbabzer “esta quente”, mas apenas
“parece guente para esta pessoa”. Ao sofista passivel perguntar “o que € a justica?”, mas
apenas “0 que € a justica em Atenas?” ou “o qu@ustiga em Creta?”. Protdgoras tem como
medida ndo o verdadeiro e o falso, mas o util armso.

Os sofistas negam que seja possivel encontrar upraljgadrédo de acdo correta
independentemente das necessidades e preferéosimsividuos (MACINTYRE, 1988). Nao
existindo respostas verdadeiras para as discoaetae valores, a solucdo sofista esta na

retdrica e no convencimento.

Reale e Antiseri (2003) anotam que os sofistas esanb captar perfeitamente as
necessidades do momento de crise dos valoresitraalis. Nas palavras de Maclintyre (2007),
um dos fundamentos da tese sofista era o desegrdénir, de forma coerente, as principais
expressdes valorativas da Grécia do século V camse Ha educacéo dos jovens direcionada
ao sucesso politico. Assim, virtude, bom e justm@rfo redefinidos para se tornarem as
gualidades que levam ao sucesso individual, afdstae severamente dos significados da
sociedade homérica. E®orgias de Platdo (2002), o sofista Po6lus, discipulo degias, esta
preparado para redefirmgathosporque o sentido do termo ja se tornara obscurelaltura
(MACINTYRE, 1996).

Pode-se dizer que a reviravolta dos valores gragasmcou um de seus pontos mais
radicais no pensamento sofista. Também é cabisaredr, como o fazem Reale e Antiseri
(2003), que os sofistas deslocaram a pesquisadfitasdo cosmo para o ser humano,
representando também uma radical inovag¢do nessécsen

2.4 PLATAO

Diante desse evidente estado geral de incoeréacimgliagem moral ateniense, diz
Maclintyre (2007), Platdo procura apresentar um@ateoerente e bem integrada das virtudes
e sobre 0 que é a exceléncia humana, mas su&gstrednsiste, parcialmente, em expulsar da
polis o legado homérico, do qual Platdo discorda. Etebén rejeita, evidentemente, o

relativismo dos sofistas.
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Areté em Platdo, ndo mais se relaciona a funcao sespecifica do individuo, mas a
sua funcdo enquanto ser humano (MACINTYRE, 1996hf@me explana Macintyre (1988),
para Platdo ndo € possivel possugté sem racionalidade, e seaneté ndo é possivel ser
racional em termos praticos nem teoricos. Ademais,compreender o que € a virtude impede

gue a pessoa seja virtuosa.

Na Republica(PLATAOQ, 2001b), enquanto Glauco e Adimanto de@ndima justica
baseada na eficacia, Socrates retruca com as npataslas de umpdlis em ordem e uma
psyche(yuyn, alma) em ordem. Asycheestd em boa ordem quando consegue aperfeicoar-se
na sua atividade, eplis esta em boa ordem quando cada cidadao pode gparfse fazendo
o tipo de atividade para qual sosycheé apropriada. Asycheconhece sua atividade porque
a razao lhe permite conhecer os seus bens. Neaseoguma virtude é uma qualidade de

carater necessaria para a realizacdo de um cero be

A razéo ordena que cada parte da alma realize fais¢@o especifica, e a realizacdo de
cada funcao especifica é uma virtude. Na medidajeenos apetites do corpo aceitam as
restricbes impostas pela razdo, tem-se a virtug®plarosyndcoepocsvvn), a temperanca; a
reacdo racional diante do perigo € a virtudemnldreia (dvopeia), coragem; e a propria razdo
apresenta a sua especifica virtudesdahia (copia), sabedoria, ao se disciplinar para a
investigacdo matematica e dialética e tornar-sazde discernir o que € justica, o que € beleza,
e qual é a forma do bem (MACINTYRE, 2007).

Porém, essas trés virtudes s6 podem ser apresemadisténcia de uma quarta, a
virtude central. Apenasdikaiosyngdwaioovvn), justica, pode propiciar a ordem que permite
que as outras realizem suas funcdes (MACINTYRESLIB virtuoso (justo) reservar a cada
parte da alma a sua devida funcao, e nenhuma@@W&INTYRE, 2007).

A teoria de Platdo liga as virtudes a um estadal,d&o um estado real, embora ela
reivindique a capacidade de explicar os conflimsestados reais, e também de personalidades
reais. Nos dois casos, publico e privadopolss e na pessoa, Platdo defende a impossibilidade

de uma virtude entrar em conflito com outra, otnaeer bens rivais.

A justica, para Platdo (2001b), possui um signifacanuito distinto da justica dos
sofistas. Emblematico € o debate entre Socratesfsta Trasimaco. Este defende que a justica
€ meramente o interesse do mais forte, e que évaaiajoso ser injusto do que ser justo,
enquanto aquele argumenta uma noc¢éo de justiceege@ncretiza no interesse do mais fraco,
além de ser indissociavel da sabedoria e da virtude
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No entanto, ha uma questao axiolégica de fundggtece afastar as premissas em que
Socrates e Trasimaco se sustentam. Socrates coanbartgfio de Trasimaco segundo a qual a
justica seria um vicio e a injustica uma virtuéatdando demonstrar que, ao contrario, a justica
€ virtude e a injustica é vicio. Porém, residefiauldade no fato de que ndo é o caso de ambos
discordarem acerca do que € justica tendo poriordémum uma mesma nog¢ao de virtude, e
sim é o caso de ambos discordarem sobre a praméorde virtude. Sécrates consegue refutar
a posicdo de Trasimaco, mas ndo a partir da premsigsta de que a virtude esta ligada ao

SUCesso0.

Aristételes, segundo Macintyre (2007), € aqueleiguproporcionar a Antiguidade e a
Idade Média via Tomas de Aquino novamente a urgfioados valores e, por conseguinte, a
estabilidade das relacdes baseadas em uma éticartdaes. A andlise desta tese foge, no
entanto, ao objeto deste estudo. Importante, pdré&ar que (a) a crise de valores néo é algo
préprio da Modernidade e (b) h& a possibilidadesmteem contextos de pluralidade de valores,
do surgimento de teorias conformadoras ou unifiaslale perspectivas acerca do bem —
conquanto o conceito moderno de individuo, confosaleenta o proprio Maclintyre (2007),

possa ter relevancia nessa analise.

CONSIDERACOES FINAIS
A reviravolta ateniense dos valores pode ser bistiaistrativa da contemporaneidade.

A disputa entre os sofistas e Platdo indica ummncale racionalidades diferentes que,
como atesta Macintyre (1988), tem continuidade efacédo aos conflitos que sdo seus
herdeiros modernos: no caso do debate ateniensgt&dde certo modo derrotou as teses de
Célicles e Trasimaco, mas o fez argumentando i gagpressupostos que os sofistas rejeitam.
As proprias premissas e pressuposicoes das tegésipas e sofistas excluem-se mutualmente
e, a0 mesmo tempo, sdo capazes de resistir ag&buean seus proprios termos, de forma néo

tao diferente da incomensurabilidade dos argumetassliscussbes morais modernas.

A aproximacao, realizada no desenvolvimento destede, entre a linguagem das
virtudes e a linguagem dos direitos decorre da jggante que ambas séo discursos secundarios
que se referem a um nivel primario de linguagequad foi denominada linguagem de valores
ou fins. Enquanto a ética das virtudes é a lingmageivilegiada da filosofia pratica na
Antiguidade, a ética dos direitos passa a serlegida a partir da Modernidade, sendo
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considerada a linguagem da filosofia pratica meisvante do hodierno. O estudo elucida,
portanto, as semelhancas historicas entre taigdopgns, na medida em que ambas sofrem da

mesma doenca, a saber, a fragmentacéo do discorabem periodos histéricos distintos.

Grandes mudancas sociais necessariamente geramgasades valores. Se na Grécia
classica houve o aparecimento das cidades e seat@pnogressivamente maior com o mundo
exterior, em nossa era houve a revolucao técnatifico-informacional e a globalizacdo. Se
na democracia ateniense os valores foram levadgera para serem postos em discussao, nas
democracias liberais modernas o pluralismo dosreslé uma realidade politica concreta.
Assim como as concepcgdes rivais dos sofistas elat@oPbaseavam sua argumentacdo em
valores que ambas consideravam importantes, costiggue felicidade, mas sem concordar
quanto a seu conteudo e significado, as concepgfeais divergentes da Modernidade
concordam quanto a valores basicos como a digntladeana, a liberdade, a igualdade e, mais
uma vez, a justica, sem concordar quanto ao qeeséle Nos dois contextos, € igualmente
oportuno seguir indagando o que é justica, o quietide e o que € bom, na busca por uma

concepcao coerente.
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