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Resumo: Discutir as idéias de liberdade e cidadania na Grécia classica vinculadas a experiéncia politica
de Atenas como paradigma da polis democratica é o objetivo deste trabalho. Para tanto, examinamos
como, a partir dos tempos heroicos, se efetivam, historicamente, as mudangas no controle do poder
politico, originalmente nas méos da aristocracia, e como se ampliam as idéias de igualdade e justica, para
culminar, no século Va.C., nas sociedades abertas de que Atenas é a principal referéncia, em uma
surpreendente forma de humanismo. Nesse contexto, destacamos a importancia do légos (discurso) como
instrumento de formagdo do homem politico.

Palavras chave: Poder — espaco publico - liberdade - igualdade — ser parte — participar - lei - politica -
democracia.

Abstract: Discuss the ideas of freedom and citizenship in classical Greece, linked to the political
experience of Athens as a paradigm of democratic polis, is the objective of this work. In order to do so,
we examine how, since the heroic times, changes in control of political power, originally in the hands of
the aristocracy, historically became effective, and how the ideas of equality and justice spread out, to
culminate in V a.C. century in open societies, with a surprising form of humanism, which Athens became
the main reference. In this context, we emphasize the importance of logos (speech) as a training tool of
the political man.

Keywords: Power - public space - liberty - equality - belonging - participation - law - politics -
democracy.

O tema de que nos ocupamos aqui diz respeito a Grécia das cidades-estados
(pdleis), mais especificamente as pdleis que Michel AUSTIN e P. VIDAL-NAQUET
denominam de pdleis modernas.? Opostas as poleis arcaicas®, aquelas exemplificadas
por Atenas, essas, por Esparta, tais cidades-estados, procedendo, a partir da época
arcaica (VIlla.C. a VI a.C) a eliminacdo dos "suditos internos”, acusam uma
valorizagdo progressiva dos direitos do cidadao.

Para bem compreender a liberdade democréatica na Grécia classica, € preciso
recuar no tempo, em direcdo a Grécia herdica, dos poemas homéricos (llada e
Odisséia), carente de uma justica publica, bem distante da Grécia das democracias
(séc. V a.C), do governo movido por forca da vontade livre dos cidaddos. Importa
considerar, naqueles tempos, a medida e o papel do espago comum e dos principios de
justica que o regulam, referéncia bésicas para a compreensdo da polis que viria depois
— democratica - e de seu ideal de cidadania. No espaco comum, tdo engenhosamente
valorizado pelas interpretacdes de um Marcel DETIENNE* e de um Jean Pierre
VERNANT?, altamente qualificado por assembléias, conselhos, banquetes ou jogos
fanebres, sé tinham o direito de falar os que tinham o privilégio de segurar o cetro do
rei — 0s nobres (hoi agathoi)

1 Prof® Dr2. do Dep. de Filosofia e Ciéncias da Educagéo da Fac. de Educacéo da USP.

2 AUSTIN, M. e VIDAL-NAQUET, P. Economia e Sociedade na Grécia Antiga. Trad. Antonio
Gongalves (12 parte) e Antonio Nabarrete (Textos). Lisbhoa:Edi¢Ges 70., Col. Lugar na Historia n® 27. Em
especial, cf. cap. Il - A época arcaica. Original francés.

3 Aqui o sentido de arcaicas ndo é temporal: os termos modernas e arcaicas contrapdem sociedades
abertas a sociedades fechadas.

4 Les maitres de vérité dans la gréce archaique. Paris:Frangois Maspero, 1967. Em especial cap. V - Le
proces de laicisation, pp. 81-103.

5 As origens do pensamento grego. Trad. de Isis Borges, So Paulo:Difel, 1984. Original francés.
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Desse espaco, entdo ciumentamente disputado pelos bem nascidos, palco da
exibicdo de seu valor (areté), vdo os sem berco, 0s de parcos recursos, apropriando-se
aos poucos, para torna-lo igualmente distribuido entre todos os cidaddos (politai). Esse
processo de apropriacdoo do espaco comum culmina com o advento do regime
democratico, no século Va. C. Entdo, o direito a palavra ira depender, apenas e tdo
somente, do mérito, como dird o Péricles de Tucidides (Histéria da Guerra do
Peloponeso), ou restringir-se a capacidade daquele que quer e estd apto a dar um bom
conselho a cidade, para lembrarmos as palavras do rei Teseu ao arauto tebano nas
Suplicantes de Euripides. Ndo mais um Tersites sera advertido e espancado por um
Ulisses (lliada).

Essa mudanca de sinal se fara acompanhar de outra, tdo ou mais expressiva - a
implantacdo de uma justica publica igualitaria. Esta se sobreporé a justica do genos, de
grupos aristocraticos, por vezes emanada de juizes corruptos, devoradores de
presentes, como denunciou Hesiodo nos Trabalhos e Dias (Erga). Justica popular,
portanto, distanciada da justica dispensada pelo prudente filho do prudente Zeus - o rei
homérico, porque, entdo, nascida diretamente do voto de cada polites, da deliberagdo
esclarecida pela I6gica do contradit6rio no 4gon judiciario.

Nas origens, iguais (hémoioi) sdo 0s nobres - iguais em sua exceléncia -
superiores (kalof) perante os sem estirpe, gente do povo - os inferiores (kakoi); Unicos
a ter o direito a palavra, direito que na democracia sera igual para todos (isegoria),
legitimado apenas por nascimento livre, numa terra livre. A esse espaco e justica
democraticos € legitimo associar-se imediatamente a imagem de Atenas como um
paradigma.

Contudo, a cidadania democréatica teve, também em Atenas, que ser
constituida, as expensas de muitos esforcos e de uma complexa aventura politica.
Quanto a esta, impossivel deixar de lado a agao reformadora do legislador Sélon (séc.
V1 a.C.)5, poeta e educador, bem como a reforma genial de Clistenes (inicio do séc.
Va.C).!

Clistenes, ensina A. JARDE, completando a obra de Sélon (séc. VI a.C.)
mudou as bases fisicas do poder politico em Atenas. Deixou de lado a estrutura da
antiga organizacdo gentilica e criou uma outra: o demos (démos), circunscri¢do
artifical, onde todos os atenienses eram inscritos conforme o domicilio. Agrupou o
demos em tritias, estas em 10 tribos, assim distribuindo cada tritia: 10 para a cidade,
10 para o litoral e 10 para o interior. Contendo, cada tribo, uma tritia de cada
categoria, era ela de fato uma mistura de atenienses, sem distingdes de origem, posses
ou residéncia. A partir dessa reforma, e em harmonia com ela, repensou o espaco
politico.? Na verdade, Clistenes, lembra Claude MOSSE, criou a isonomia, a
igualdade diante da lei.°

De inicio, o espaco comum é duramente disputado pelos que, por seu valor e
pelas armas, sdo capazes de garantir a defesa da cidade: nos tempos aristocraticos,
ocupam-no os proeminentes, os cavaleiros (hippeis), depois, com o fortalecimento da
classe média, os soldados-cidaddos (hoplitai) e, finalmente, com a hegemonia

6 Sobre a agdo politica de Sélon, que abriu caminho para a democracia: MACIEL DE BARROS, Gilda
Naécia. Solon de Atenas: a cidadania antiga. Sdo Paulo:Humanitas, 1999. Texto com traducdo em edigéo
bilingue dos poemas, traduzidos do grego, sob a supervisao da Proft Dr? Gilda Maria Reale Starzynski.

7 Cf. em especial LEVEQUE, P. e VIDAL-NAQUET - Clisthéne L'Athénien. Annales Litteraires de
I'Université de Besangon, vol. 65. Paris:Les Belles Lettres, Vle.s/d.

8 JARDE, A. A Grécia Antiga e a Vida Grega. Trad. de Gilda Maria Reale Starzynski. Sdo Paulo: E.P.U.-
EDUSP, 1977. Original francés.

9 Cf. O cidaddo na Grécia Antiga. Trad. de Rosa Carreira. Lishoa:EdigGes 70,1999. E, ainda: _ As
InstituicBes Gregas, trad. de Antdnio Imanuel Dias Diogo, Lisboa:Edi¢8es 70, 1985. Original francés; _
Atenas, a Historia de uma democracia. UNB, 1979. Original francés.
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maritima ateniense, os marinheiros (thétai). De qualquer forma, na democracia, espaco
politicamente subsidiado (misthds) para os que, sem 0Ocio para se dedicarem aos
negocios da cidade, dependiam do fruto de seu trabalho: geralmente camponeses,
artesdos, pequenos comerciantes, ou assalariados.”

Uma vez ampliado, pelo misthés, o acesso as magistraturas, e, com ele, o
direito a cidadania e 0 acesso ao poder, progressivamente instala-se nesse espaco uma
igualdade numérica, tdo criticada por pensadores hostis & democracia. Ai se exercem
competéncias, ndo téo distintamente distribuidas, 8 moda dos modernos; competéncias
que misturam poderes ou, por vezes, os reinstalam em érgdos diferentes, mas sem
nunca chegar a conflitos significantes. Uma singular combinacao de competéncias que
se interligam e se completam, levando, nos resultados, a um controle maltiplo de toda
a vida da politeia. Nesse sentido, a Assembleia (Ekklesia) continua o Conselho
(Boulé), e ambas se completam no Tribunal de Justica ( Heliaia).

Porém, a democratizacdo desse espago comum nao se deu de repente. Mas
dependeu de agdes decisivas, entre as quais uma a destacar, a que estrategicamente
atingiu o mais poderoso instrumento de poder dos nobres, o tribunal do Aredpago, fiel
e implacéavel guardido do regime (politeia), principios e costumes. A medida crucial
nessa direcdo associa-se ao democrata Efialtes (462 a.C.), que Ihe minou a forga
politica, diminuindo-lhe atribuic@es, restringindo-as ao exame de questdes judiciarias
especificas. Pois como teria podido exercitar-se ai soberanamente a liberdade
democratica, enquanto algumas familias e lideres da aristocracia fossem os senhores
das grandes decisBes, em todos 0s niveis?

No espago comum regulado pelos valores do regime democratico, espago
ainda de iguais, ha, porém, zonas fortemente destacadas pelo exercicio do poder
(arché). Para demarca-lo, isto é, distingui-lo, os gregos recorreram ao mérito, de um
lado e, de outro, ao acaso, pelo expediente do sorteio. O reconhecimento do mérito
abriria caminho para o que, na linguagem politica aristotélica, viria a chamar-se
igualdade geométrica; a escolha por sorteio, para a igualdade numérica, isto é a
igualdade aritmética. Mas em qualquer estagio, em qualquer regime, distinguir-se
entre iguais sempre pareceria, ao grego, a melhor forma de valorizar o exercicio da
cidadania.

Mas, 0 que é, precisamente, exercer, no espago democratico, a cidadania?
Hoje vivemos em territorios amplos, comparados as pequenas poéleis dagueles tempos;
nossa democracia é representativa e a luta pelos direitos do homem ndo conhece
barreiras de credo, cor, raca ou nacionalidade. Que mediacdo podemos estabelecer
com esse mundo de fronteiras, que opde seres livres a escravos-mercadorias, que,
ainda entre os seres livres (mulheres, criancas, estrangeiros, metecos e cidadaos)
distingue alguns mais "iguais" - um mundo de limites, de espagos claramente
demarcados? Para esclarecer esse ponto o passo decisivo é adentrar esse passado e
procurar constitui-lo em conhecimento; a partir dai, entdo, tera algum sentido ponderar
a forca de sua atualidade. Mas como constituir o problema da cidadania em Atenas
classica em conhecimento?

Consideremos as limitacdes bibliograficas. Lembramos, para historia politica
grega, os Autores e estudos que se seguem: T. A. Sinclair (A history of greek Political
Thought), Francisco Rodrigues Adrados (llustracién y Politica en la Grecia Clasica);
para a teoria ou pensamento politicos gregos, E. Barker (Teoria Politica Grega), Eric

10 Os democratas atenienses instituiram o pagamento de indenizagdo - o misthds, ao cidaddo que
desempenhasse um servigo publico. Os primeiros misthoi foram o dos juizes (misthos heliastikés) e o dos
conselheiros, os buleutas (misthos bouleutikos). O pagamento de salario aos cidaddos que participavam da
assembléias (misthos ekklesiastikos) viria depois, por obra de Agirrio, a partir de 404 a.C. Cf. A. JARDE,
op.cit.
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A. Havelock (The liberal Temper in Greek Politics); sobre a cidade grega (F.
Coulanges, G. Glotz, Knauss, V. Ehrenberg), sobre a democracia grega (C. Mossé, J.
de Romilly). Sobre a liberdade grega, em especial, sobrelevam as abordagens
abrangentes, voltadas para os campos da metafisica e da ética, mais do que da politica.
Embora com orientacdes por vezes diferentes, ocupando-se, ora mais de abordagens
etimoldgicas, ora de abordagens literarias ou filosoficas, nessa linha estdo os trabalhos
de Olof Gigon (Der Begriff der Freiheit in der Antike), Max Pohlenz (Griechische
Freiheit), Dieter Nestle (Eleutheria - Studien zum Wesen der Freiheit bei den Griechen
und im Neuen Testament), Virginia Guazzoni Foa (La Liberta nel mondo greco), M.
van Straaten (What did the greeks mean by liberty? (The Hellenic Period; Il - Plato
and Aristotle), Robert Muller (Remarques sur La liberté Grecque), A. J. Festugiére
(Liberté et civilisation chez les Grecs), Pierre Grimal (Les Erreurs de la Liberté), J. de
Romilly (La Gréce antique a la découverte de la liberté), Victor Ehrenberg (Man, State
and Deity - Essays in Ancient History). Em geral, esses estudiosos séo helenistas, e
restringem suas analises ao tema de sua especialidade, sendo raro um esfor¢co como o
de Moses I. Finley (Democracy, Ancient and Modern), que, preocupado antes com o
aspecto politico da liberdade no mundo antigo, ocupa-se da democracia grega para
referi-la & moderna.

Deixando, agora, o dominio dos helenistas, recorde-se que o tema da liberdade
dos antigos, ja presente em J. J. Rousseau (Lettres Ecrites de la Montagne, 9éme,
pp.880-88, in Oeuvres Completes, Pleiade, t. Ill), foi brilhantemente tratado no
discurso de B. Constant, pronunciado em 1818 no Ateneu Real de Paris (De la liberté
des anciens comparée a celle des modernes). Constant defende a tese de que a
liberdade dos antigos é a liberdade politica, enquanto a dos modernos é a liberdade
civil. A seu ver, os antigos valorizavam sobretudo a partilha do poder social entre
todos os cidaddos, enquanto os modernos, que buscam a seguranca dos privilégios
particulares, consideram que a liberdade vem das garantias oferecidas pelas instui¢cdes
a esses privilégios. Ao final, contudo, Atenas, sociedade aberta e receptiva ao
comércio e a iniciativa individual, ndo escapa, a seus olhos, de ser, também, associada
a liberdade dos antigos.

A tese de B. Constant tem justamente merecido a atencdo de estudiosos da
politica e da filosofia. Partem de Constant estudos que agrupam G. Jellineck (Teoria
General del Estado), Benedetto Croce (Etica e Politica - aggiuntovi il contributo alla
critica di me stesso, N. Bobbio (Liberalismo e democrazia; Della liberta dei moderni
comparata a quella dei posteri) e, entre nés, Miguel Reale (Horizontes do Direito e da
Histdria) e Celso Lafer (Ensaios sobre a Liberdade).

Mas além das dificuldades bibliograficas, ha outras, algumas relativas as
fontes, outras intrinsecas ao préprio tema. Quanto as fontes, as dificuldades sdo
inimeras. Faltam dados estatisticos acerca do mundo antigo e o que nos chegou
préximo disso ndo é sempre confiavel. A documentacdo epigréfica tem seus limites.
Ha, é certo, textos sobre marcos hipotecarios em propriedades na Atica no séc. 1V,
sobre metecos e escravos em Atenas, sobre as finangas da cidade, sobre tratados com
Estados estrangeiros. A arqueologia trouxe a luz preciosidades monetarias.
Consideremos, em especial, as inscri¢fes: escassas para a idade arcaica, ampliam-se
em meados do século Va.C.. Todavia, para o conhecimento de um conceito tdo
relevante como o de politeia, as limitacBes sdo palpaveis: o valor heuristico dos
registros diminui & medida que aumentam os intermediarios. J. BORDES adverte: as
inscrices seguras sdo raras; quando se ampliam tornam-se menos seguras, por serem
de segunda méo.*

1 politeia dans la pensée grecque jusqu'a Aristote. Paris:Belles Letres, 1982, p. 22.
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No que toca aos textos literarios, nosso trabalho tem seus entraves.
Dependemos de uma tradicdo por vezes fragmentaria - pensemos nos escritos dos
pensadores naturalistas, ocupados com temas éticos, como é o caso de Demdcrito,
cujas ideias sobre a democracia estéo dispersas em fragmentos de frases, das quais o
contexto nos escapa inteiramente; pensemos nos sofistas, tdo importantes para a critica
dos fundamentos da pélis, de cujas ideias temos noticias ou por citacbes parciais
indiretas (é o caso do famoso Anthropos métron protagorico, que conhecemos pelo
Teeteto de Platdo), ou apenas pelos titulos de livros (o que conteria a Peri politeias, de
Protagoras?).

Nem vamos tocar em um ponto nevralgico - o respeito devido a autonomia da
obra literaria, cuja singularidade deve sobrepor-se, ao final, a qualquer esforco de
constitui-la em documento historico.

Mas h& dificuldades intrinsecas ao tema. Os gregos formularam um
pensamento acerca da vida politica, mas boa parte dos que elaboraram um discurso a
respeito esta, de modo geral, comprometida com uma viso aristocratica do mundo. E
0 caso de Isécrates, de Xenofonte, de Platdo, de Aristételes. Ndo encontramos uma
teoria da democracia elaborada pelos defensores do regime, mas temos varias

referéncias procedentes de seus opositores. Alids, ndo é outra a licdo de Nicole
LORAUX em sua magnifica obra L'invention d'Athénes.*?

De fato, paradoxalmente, nossas referéncias vem mais dos criticos do regime
do que os seus defensores. Péricles, na oragéo funebre que Tucidides o faz proferir no
livro | da Histéria da Guerra do Peloponeso, aponta a tolerancia como um dos valores
da democracia ateniense; todavia, é do texto de um oligarca, o Pseudo-Xonofonte (A
Constituicdo dos Atenienses), que nos vem uma boa ilustracdo a esse respeito. Esse
mesmo autor esboga um quadro notdvel da vida democrética em Atenas, em todo o
seu realismo e impulso vital, que contrasta visivelmente com as formulagdes
idealizadas dos epitafios. Estes como que ignoram a Historia e a evolugao das pdleis;
afeicoados a uma visdo simplificada e estdtica da vida grega, um tanto mitica do
passado, excluem da elaboracdo da imagem democratica de Atenas figuras
importantes - Sélon, Pisistrato, Clistenes, Efialtes.

Em relagéo a Esparta as coisas ndo se passam de forma muito diferente. Mas a
Esparta classica, que se poderia comparar a Atenas democrética, diferentemente desta,
parou no tempo, e, como lembra H.-l. MARROU, parece ter rejeitado a mundaga e,
com ela, a propria Histéria.** Assim, ha que colher textos daqui e de la: ndo se pode
dispensar Herodoto nem Tucidides, nem as pegas de teatro, de Aristofanes, Esquilo,
Sofocles, Euripides. Mesmo os epitafios sdo fundamentais, bem como os discursos dos
oradores aticos - Lisias, Isocrates, Demdstenes e Hipérides, entre outros. E desse
aparente cipoal de retalhos, quadro surpreendentemente diversificado de citacGes e
falas, que devemos colher elementos para compor uma visao, ainda que limitada e
precaria, de um mundo aberto e espiritualmente livre, 0 da sociedade ateniense
classica. Essa visdo ha de mostrar, entdo, a face democratica da liberdade grega e da
cidadania.

Desvelar algumas linhas dessa face implica, de certa forma, entender a
afirmativa segundo a qual os gregos inventaram a Politica. Implica, sobretudo, em

2Hjstoire de I'oraison funébre dans la cité classique. Paris:Mouton Editeur, La Haye. New York Paris,
1981. Em especial: Une invention bien athénienne, pp. 1-14; 2. Eloge de la démocratie, représentations
aristocratiques, pp. 183-194. Ha trad. da Editora 43, por Lilian Valle.

13 Histéria da Educagdo na Antiguidade, trad. de Mario Lednidas Casanova, EPU-EDUSP. Original
francés.
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discutir conceitos fundamentais como pdlis (cidade-estado), politeia (regime politico,
direitos politicos, estilo de vida) e polites (cidaddo).**

Dizemos que o0s gregos inventaram a Politica porque legaram a posteridade
ndo apenas um pensamento reflexivo sobre o seu objeto, que é a vida associada e suas
regras, como também experiéncias histdricas concretas a esse respeito. A Politica,
viram-na como uma arte e um conhecimento, aptos a criar a concordia (homonoia), a
amizade (philia) e a favorecer a liberdade (eleutheria) na cidade, possibilitando e
conservando a vida associada (koinonia). Enquanto arte, isto €, uma techné,
ancoraram-na no desenvolvimento de uma habilidade - a habilidade de convencer, de
administrar as diferencas e chegar ao acordo. Nesse sentido, ndo encontramos melhor
exemplo, no plano tedrico, do que o exercicio profissional da pedagogia sofistica e, no
campo préatico, o préprio funcionamento da assembléia democratica em Atenas, no
século Va.C.

O contexto e o texto da democracia ateniense dependeram de uma sociedade
aberta, de uma lingua livre, do direito ao franco falar (parrhesia) e de um poderoso
recurso — a eloquéncia grega. Mas esta ndo teria iluminado Roma sem o0 magistério de
figuras ilustres, como Protagoras, Goérgias, Hipias, Prodicos (séc. V a.C.), IsOcrates,
Demadstenes (séc. IV a.C.), entre outros.

De fato, esse 16gos que se faz discurso e argumento, leva a adesdo e a acao,
supde, enguanto conhecimento, se ndo uma epistéme (razdo tedrica), como exigia
Platdo, se ndo uma phrénesis (razdo pratica), como quereria Aristoteles, ao menos
uma reta opinido (déxa orthé), como entendia Is6crates e como o teriam mostrado, no
plano empirico, grandes lideres atenienses como Temistocles, Aristides, Péricles, entre
outros.

Atenas é, no século V. A.C., o reino da Persuasdo (Peithd), lugar do debate,
do enfrentamento dialético entre razdes contrarias (antilogias); nessa grande praga
(agora) a razdo se exibe em movimento, o 16gos se faz, pelo agon, dialogos. E gera o
convencimento, que favorece o acordo na cidade.

Mas os gregos ndao poderiam ter inventado a Politica, sem também terem
forjado, com ela, o seu agente. Na Grécia nasceu 0 homem politico, ou, se
preferirmos, um exemplar dele, o polites — o cidaddo, aquele que, por sua origem e
educacdo, tem o direito de integrar o corpo dos cidaddos (politai).

Mas, que corpo é esse, dos politai? E como ele atua na cidade democratica?
Os politai (cidaddos) formam a comunidade (koinonia) dos homens livres que, na
cidade-estado, sob a inspiracdo de seus costumes e leis (NOmoi), detém o poder
(kréatos) e participa do governo (arché).

Um texto de Aristoteles (Politica I11), apesar de todas as dificuldades que o
envolvem, da-nos um indicador precioso para definir o homem-cidaddo: participar da
politeia é a atividade do polites. Aqui, participar € metécho, nos remete a ter parte em,
participar em - metd + écho; écho nos remete a ter, possuir com; meta (com) marca a
comunidade ou a participagdo: metadidomi, metécho. Apropriando-nos da ligdo de J.
BORDES (op. cit.), diriamos que o polites participa da politeia: de seu estatuto -
organizagdo constitucional e estilo de vida, e de sua atividade - exerce o direito de
cidadania - € membro ativo da polis. Ser um polites € uma fora de ser diferente e de
ser igual. Diferente dos que ndo sdo politai - os excluidos (mulheres, criancas,
estrangeiros, metecos e escravos); ser igual na medida que tem o mesmo direito a
participar do todo, que é a cidade.

14 cf. MACIEL DE BARROS, Gilda N.. Polis, Politica e Cidadania, in “Cadernos de Historia &
Filosofia da Educagdo. Sdo Paulo: Humanitas, vol. 11, n° 4, 1998, pp. 63-73.
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O papel e a importancia do polites no destino da cidade podem ser real¢ados
diante da absoluta inoperancia dos excluidos: mulheres, estrangeiros, metecos e
escravos. Radicados ou ndo em Atenas, todos tém um ponto em comum - esses ndo
participam da politeia, apenas sofrem as consequéncias das decisdes soberana e
coletivamente tomadas pelos cidadaos - hoi politai.

Assim, participar da politéia democrética é um direito concedido apenas a
pessoas livres do sexo masculino, nascidas de pai ateniense até a lei de Péricles (451
a.C.) ou de pais atenienses, depois dessa lei.’> Mas o exercicio desse direito esta
constantemente sob vigilancia: ilicitos penais ou politicos podiam levar o polites a
perda do direito de cidade, reduzi-lo a condi¢do de criatura inferior e degradada,
duramente castigada, as vezes com o confisco de bens, o exilio ou a morte.

O vocéabulo que, em grego, melhor abarca o complexo da relacdo do homem
com a cidade é este, politeia, mas ndo h4, na verdade, uma palavra que tenha condigéo
de representa-lo de forma cabal. De fato, ensina J. BORDES (Politeia, ed. cit., p. 15),
para traduzir este vocabulo sempre vamos alcancgar valores aproximativos, uma vez
que politeia, em grego antigo, tem diversas acepcdes: regime, constituicéo,
organizacgdo politica, vida politica, politica (da cidade), republica, democracia, poder
politico, governo, direito de cidade, direitos politicos, politica (do cidaddo). Toda essa
complexidade vocabular explica-se porque o conceito se refere seja ao individuo
cidaddo - o polites (e, ai, entdo, falamos de seu direito de cidade, de seus direitos
politicos, de sua politica), quanto ao corpo dos politai - a polis, propriamente dita (e,
ai, entdo, falamos do regime da cidade: democracia, oligarquia, p. ex., ou falamos do
governo da cidade, ou mesmo de seus costumes e leis, de seu estilo de vida).

Seja como for que o0s textos antigos empreguem o vocabulo, ele sempre ha de
nos remeter, em Gltima anélise, ao corpo civico, a forma constitucional daquela polis,
ao modo de vida que lhe corresponde (seus usos e costumes) e aos direitos do cidadé&o,
ajustados a natureza do regime. Por essa razdo a melhor forma de resumirmos todo o
sentido do termo é dizer, com IsAcrates, que a politeia é a alma da polis.

Se participar da politéia, dizemos, é 0 que faz o polites e se por essa
participacdo ele se define, diremos também que ha tantas espécies de politai quantas
espécies de politeia, isto é, de modalidade do corpo coletivo do qual ele participa. Ao
lado dos excluidos da vida politica, os politai compdem a populagdo da cidade-estado,
mas, enquanto homoioi, iguais, estdo rigorosamente separados no espago civico. Ora, é
a ordenacdo (taxis) desses individuos dentro do corpo coletivo que definira a natureza
do regime (politeia) - em Gltima analise importard sempre saber quem detém a arché,
isto é, quem governa - se um, se poucos, se a multiddo, donde resultara seja a
monarquia ou a oligarquia ou a democracia. De qualquer maneira, sera legitimo
aplicar o termo politeia ao regime cujos detentores da arché governarem visando ao
interesse da cidade, enquanto um todo.

E significativo que Platdo, na Republica (Politeia) tenha derivado, de cada
regime constitucional (politeia), bem como de seus desvios, um tipo humano que Ihe
corresponde. Como também é significativo que Aristoteles, ao apresentar, na Politica,
o perfil da polis ideal, tenha atribuido a educacdo a tarefa de conservar os regimes,
ajustando-se ela, em cada regime, ao principio que lhe é peculiar. Vemos, assim, que
0s gregos estabeleceram uma viva a associagdo entre o regime politico, o tipo humano
que lhe corresponde e paideia.

15 Sobre a condigdio feminina, lembra C. MOSSE , “as mulheres ndo sio cidadis, na acepgdo que os
Gregos davam a palavra, pois nao participavam naquilo que é a propria esséncia da cidadania. Mas, por
outro lado, desempenham um papel importante na transmissdo desta cidadania, o que implica a sua
pertenca a comunidade civica. Cf. O ciidaddo na Grécia Antiga, ed. cit. p. 40.
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Se o0 polites nos remete a politeia, esta, finalmente, nos remete a esse tipo
ideal que é a polis. Mas, afinal, a polis, 0 que é? Importa repetir: a polis € uma
comunidade (koinonia) de homens livres (Aristoteles, Politica 1 1252 a; 111 1276 b,
1279 a).

Qual é, entdo, o papel do cidaddo nessa koinonia? Quando Aristételes define o
cidaddo, define-o como aquele que participa da administracdo da justica e das
magistraturas, incluindo, entre estas, a que ele considera o poder supremo na cidade -
o exercicio da funcdo deliberativa na assembleia. A idéia aristotélica da cidade é a de
uma composicéo entre o cidaddo e os poderes de governo, em seus desdobramentos
administrativos, judiciarios e executivos. Ora, essa arquitetbnica se sustenta por um
principio fundamental, que regula toda operacdo politica na democracia: o da
soberania da lei (némos), estabelecida publicamente, em livre discussdo na assem-
bléia, pelos cidaddos e, porque deles emanada, por eles rigorosamente obedecida.
Assim, poder estabelecer a lei € a condicdo primaria do poder de a aplicar depois, na
qualidade de magistrado, como seu agente, e de a reclamar, na qualidade de simples
cidadao, quando a julgar violada ou em perigo.

A consciéncia da importancia da lei para a sobrevivéncia da politéia e,
consequentemente, da necessidade de sua defesa, €, na democracia ateniense, um alto
indice do nivel da legitimidade da participagdo de cada um na vida politica da cidade.
Sabemos quantos mecanismos 0s atenienses inventaram no intuito de impedir que a lei
fosse lesada ou os juizes corrompidos; sdao multiplos os instrumentos juridicos
estabelecidos para o controle e vigilancia reciprocos entre a Boulé, a Heliaia e a
Ekklesia. Se a graphé parandmon assegura a constitucionalidade das leis e visa a
impedir os abusos da assembléia, a eisangelia assegura o regime, punindo os traidores
que, de alguma forma, pdem a democracia em perigo. Assegurar a conservagdo do
regime, defendé-lo contra os inimigos de fora e de dentro, tal € o primeiro dever do
cidaddo. Na execucgdo desse dever, por certo ha ele de empenhar a propria vida. Nao é
outro o espirito dos epitaphioi, que louvam os mortos gloriosamente caidos em defesa
de sua polis.

Se ¢ verdade que a polis antecede o polites, ndo é menos verdade que ndo o
supera como uma entidade dele independente. Essencialmente, é o elemento humano
que a sustenta: a polis sdo os politai em uma relagdo profundamente pessoal com o
corpo coletivo; ndo depende de um territorio; ndo sdo as muralhas, nem o0s barcos
vilvos de homens, como nos ensina o general Nicias, em seu discurso aos aliados,
pouco antes da batalha contra a Sicilia. Se Atenas é uma "invencao" dos atenienses, se
a Lacedemobnia classica é uma "miragem" dos lacondfilos do século IV a.C.,
construida sob o brilho da vitéria na guerra do Peloponeso, sdo, contudo, "os

atenienses", "os lacedeménios" e, ndo Atenas ou a Lacedemdnia, que representam, na
linguagem politica, a cidade-estado.

A relacdo do polites com a polis é uma relagdo de pertenca: o polites é um
ktéma da polis; presta-lhe servicos e sente orgulho por isso. O servico publico
transforma-se no que a prética da cidadania tem de mais significativo: a leitourgia.
Seja ela a tarefa de construcdo de navios ou de responsabilidade por uma festa, nunca
devera ser vista como um 6nus, mas como uma honra.

Talvez esteja justamente nessa idéia de pertenca (ktéma) o ponto de partida
para buscarmos uma interpretacdo mais satisfatoria sobre a natureza da relacdo do
homem com a cidade. Teria a polis aparecido diante dos olhos gregos como uma
entidade opressora, totalitaria mesma? Ou teria ela dado lugar ao livre florecimento da
individualidade? Como dissemos, a énfase na importancia da cidade e do coletivo na
vida do homem antigo, posta por Constant, foi ainda acentuada sobremaneira por
Fustel de Coulanges, de quem dependeram a seguir inimeras interpretaces. Contudo,
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ha o reverso da moeda. Figuras de peso - George Grote, Schiller, Hoelderlin,
Humboldt, Ernst Curtius alinharam-se em direcdo contraria, dessa orientacdo néo
escapando nem Hegel. O notavel historiador G. Glotz também exaltou, na cidade
antiga, a liberdade do individuo, negando radicalmente a idéia de um Estado
funcionando como uma Igreja onipotente, como o quisera F. de Coulanges.

Diante de orientacOes tdo divergentes, como decidir-se? Consideremos a
posicdo de Victor EHRENBERG, em admiravel estudo sobre a liberdade grega.® A
seu ver, a liberdade individual, liberdade em face do Estado, € possivel apenas a partir
da liberdade politica, que entende como liberdade dentro do Estado (p. 25). Ehrenberg
pondera que o0s gregos conheceram bem a liberdade dentro do Estado e podem
ensinar-nos algo sobre ela: liberdade como obediéncia a lei que uma comunidade de
homens livremente estabeleceu. Mas entende que a liberdade individual, isto é, em
face do Estado, embora néo Ihes fosse estranha, néo teria por eles sido enfatizada. %’

Oswyn MURRAY utiliza a expressdo liberdade intersticial para destacar
precisamente a natureza acentuadamente social da liberdade grega.'® Pesquisando o
rito universal da comensalidade entre os gregos, compara as duas poéleis - Atenas e
Esparta, para ressaltar a diferenga entre as sociedades complexas como a de Atenas, e
as criadas em torno de um conceito Gnico de comensalidade, caso de Esparta, em que
a cidade estabelecia um padréo Unico de refei¢éo coletiva para todos os cidaddos. Em
Atenas, adverte ele, o individuo tinha a liberdade de escolher "entre a multiplicidade
de lagos sociais que se sobrepfem uns aos outros e de encontrar o seu lugar numa
espécie de liberdade intersticial.” Mas, ressalva o Autor, “trata-se de uma liberdade
socializada, de uma liberdade que provém da certeza de se pertencer a0 mesmo tempo
a realidades sociais muito diferentes” (op. cit. p. 223). O. Murray observa que Estado
democratico ateniense nunca chegou a instituir ritos universais de comensalidade (O
homem grego, ed. cit., cap. VIII) que possam comparar-se com 0s de Esparta, embora
estipule leis acerca das refei¢bes das tribos e do demos e dos thiasoi e das fratrias e
dos orgeones. Porém, é certo: a seu ver, no aspecto comunitario é que reside o
essencial da liberdade grega em geral, e, em especial, da liberdade democratica.

Retornemos a tese de Constant. Cumpre lembrar que, depois de Constant, a
historiografia antiga ndo apenas se consolidou como disciplina cientifica como
também avancou, com os beneficios de conhecimentos interdisciplinares. Na verdade,
0s proprios gregos consideravam Esparta classica um Estado arcaico®® - nem Platéo,
nem Aristoteles sabem dizer ao certo a natureza do regime. Aos olhos dos atenienses,
0s espartanos eram exoticos, tinham uma visdo fechada e acanhada do mundo e da
vida. N&@o é outra a imagem desenhada por Tucidides em sua Histéria da Guerra do
Peloponeso, seja na assembleia em que se deverd, entre os peloponésios, decidir sobre
0 inicio da guerra, seja no belo discurso finebre atribuido a Péricles, em homenagem
aos primeiros mortos do confronto. Na Constituicdo dos Lacedemdnios, Xenofonte,
grande admirador dessa cidade-estado, observa que Esparta é incomparavel: em tudo
se mostra diferente - na forma politica, nos usos e costumes, na arte bélica, e

16 Man, State and Deity (Essays in Ancient History). Methuen & CO Ltd, 1974. Em especial: Freedom -
ideal and reality, cap. 2, pp., 19-34.

7 Nessa direcdo se alinha o estudo de J. de Romilly, La Gréce antique a la découverte de la liberté.
Paris:Editions de Fallois, 1989.

18 0 homem e as formas da sociabilidade, cap. VIII, in O homem grego, direcéo de J.-P. Vernant. Varios
autores.Trad. de Maria Jorge Vilar de Figueiredo. Lisboa:Editorial Presencga, 1993. Original: L"Uomo
Grego.

19 Na idade arcaica (em especial no séc. VIl a.C.) Esparta esteve mais préxima de uma sociedade aberta.
H.-1. Marrou (op.cit., cap. Il) observa que, nesse periodo, foi ela a capital cultural da Grécia. Mas a partir
de meados do século VI a.C. mergulhou num processo de endurecimento, e se tornou uma cidade-estado
inteiramente fechada e militar.
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sobretudo, na educacéo. Todo o seu corpo civico se identifica com o seu corpo militar.
O soldado ¢ o cidaddo. O cidad&o é o soldado.

A intuicdo de Constant, sem duvida, é genial - a liberdade dos antigos
constituiu-se primariamente na partilha da soberania, no exercicio de um poder social.
Seria um absurdo discordar de Constant quanto a este ponto; julgamos, porém, que
essa tese merece ser matizada. O que a polis significou para o grego, parece-nos,
representou, tanto para Esparta como para Atenas, como ponto de partida, a mesma
forca centripeta, catalizadora; em ambas as péleis 0 que 0s gregos chamariam de
referido a polis, isto é, politikés, alcanga um campo amplo, que inclui também o
aspecto social. Enfim politikds tem a forca de uma matriz geradora: quer dizer, tanto o
espartano quanto o ateniense, na época classica, sao politikoi - gestados na polis e pela
polis; recorde-se a famosa alegoria em que as Leis de Atenas se apresentam a Socrates
e o interpelam no Criton. Contudo, que diferenca entre esses dois animais politicos !
Um e outro se dizem livres, porque obedientes ao némos (lei, costume), que determina
a alma da cidade; todavia, 0 némos espartano, embora associado ao legislador
Licurgo, vem das entranhas do espaco mitico-religioso e se sustenta pelo temor
(Phdbos); impbe-se pela rigida disciplina e adestramento da educacdo guerreira
(agogé). J& 0 nébmos ateniense, em tempos de democracia, nasce de muitas vozes, fruto
do contraditério e o seu nome primeiro e mais querido € isonomia, a igualdade diante
da lei. Igualdade que comeca pela amplitude do exercicio do poder - arché e sua
continua rotatividade, garantida pelo sorteio. Conserva-o o temor reverencial (déos),
como ensina Péricles no famoso epitafio do livro | da Histéria da Guerra do
Peloponeso, de Tucidides; nasce, contudo, da persuasdo, da Peithd e impde-se pela
adesdo livre.

Mas se 0 homem-cidadao é gerado nessa matriz e por ela se define, a forma de
sua gestagdo em Esparta e em Atenas ndo é a mesma. Nasce daqui a diferenca. A
possibilidade do debate livre e da relativa alteracdo das leis faz do ateniense um ser
apto a desenvolver as suas faculdades espirituais, a sociabilidade, o espirito critico,
autonomia e senso de responsabilidade social, em um nivel que ndo se pode encontrar
na assembléia (apella) espartana, onde os votos se fazem por aclamacdo e a
divergéncia é considerada desobediéncia civil.

Seria Atenas apenas uma excecdo? Atenas € tributaria da mesma idéia de
liberdade politica como partilha da soberania, sem duvida; todavia, Atenas separa-se
de Esparta no momento em que postula uma partilha critica e ventilada pela luz da
razdo (l6gos). N&do é por outro motivo que Esparta classica ocupa um lugar inequivoco
na histéria da Educacdo, com seu perfil de Estado educador, adestrador de soldados-
cidaddos, mas tem um lugar vazio na histéria da politica, da filosofia, das artes e das
ciéncias, pois, imobilizada no tempo, apegada a um modelo que queria eterno e
irreversivel, rejeitou a mudanca e, como ensina o Hipias do dialogo platénico do
mesmo nome, interessa-se apenas por genealogias e arqueologias. Bem diferente é a
posicdo de Atenas, escola da Grécia, palco espiritual das luzes de seu tempo, luzes que
14 brilhavam, gracas a liberdade democratica, vindas da Asia, da Sicilia, das ilhas, do
norte e do sul, do leste e do oeste do Mediterraneo. Quando consideramos a
inestimavel contribuigdo cultural dos gregos para a nossa civilizagdo, torna-se quase
infantil perguntar pela liberdade individual, postulado mesmo daquelas valiosas
formas espirituais - a Filosofia, a Ciéncia, a Arte, a Politica - que jamais teriam
florescido sem que se concedesse, dentro do espago da dgora, uma porta de saida para
o0 recolhimento, a introspeccéo, o voltar-se para si, o confronto, enfim, do homem com
0 16gos.

Retomemos, agora, a condicdo do homem como ktéma — parte da cidade,
pertenca dela. Na polis democratica essa relacdo de pertenca tem a sua especificidade.
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E, a nosso ver, ¢ essa especificidade que ira definir e esclarecer a idéia democrética de
liberdade.

Reavivemos a licdo de Aristdteles, segundo a qual a polis deve ser vista como
um todo, anterior ao individuo, com o qual este, como parte, estd em intima relacéo.
Relagdo Ontica, diriamos, que tem a intengdo de postular o préprio ser do homem,
pelas leis e pela educacdo, seja em Esparta, seja em Atenas; aqui, contudo, de forma
diferente. Pois em Esparta 0 homem, soldado acima de tudo, identifica-se com o
cidaddo, é um epifenébmeno da polis; em Atenas do cidaddo nasce o homem, é
verdade, mas este néo se resolve naquele.

Neste ponto deixamos de lado o genial discurso de Constant para consultar o
J. J. Rousseau do Emilio (livro I) e do Contrato Social. Essa relacdo de pertenga que o
homem-cidaddo guarda com a pélis faz dele um animal politico, o0 que, para usar a
linguagem de Rousseau, em estado de natureza ele absolutamente ndo é; a partir
daqui, entdo, o que se promove, para usar ainda outro conceito de Rousseau, é uma
desnaturacgdo, entendida aqui como uma integracdo socializante ou "politizadora” do
individuo, antes dessa socializagdo, um todo em si, mas com ela, e por causa dela,
parte de um todo maior, o corpo social.?°

De certa forma, é a critica a idéia de participacdo que nos parece dar uma
chave para chegarmos a compreensdo da natureza desse grande poder da polis sobre o
individuo, no mundo antigo. Recorramos ao contraponto com Esparta, que é
esclarecedor - se 0 homem ¢é parte na polis, a condi¢do de parte em Esparta difere da
condicdo de parte em Atenas.

Encontram-se em artigo de Roque Spencer MACIEL DE BARROS alguns
parametros de inesquivoco valor heuristico para compreendermos a questdo.?* A partir
das distingBes que estabelece acerca desse conceito — a participacao, podemos, ainda
que de forma provisoria, sugerir uma distingdo entre a condicdo existencial do homem
em Esparta e em Atenas classicas. A luz desses parametros, diriamos que,
relativamente a polis, a condicdo de pertenca do homem espartano se traduz como a
condic&o de ser parte - isto é, estar e ser inteiramente integrado no todo coletivo; j& a
condicdo de pertenca do homem ateniense seria a condi¢do de fazer parte - isto é, estar
integrado no todo, logo, obviamente dele tomar parte, mas ndo com ele identificar-se
ou nele fundir-se.

No Emilio, Rousseau elogia as instituicbes antigas e em especial louva
Licurgo e Platdo, mas sobretudo Licurgo que, a seu ver, promoveu de fato a plena
desnaturacdo do homem. Ao fazé-lo, estava, de alguma forma, ainda que dentro de
seus quadros especificos de pensamento, apontando-nos um caminho. Por que Atenas
ndo apareceria, aos seus olhos, como o paradigma da perfeita desnaturacdo? Seria,
talvez, porque ai, a condicdo de parte ndo teria chegado, a seu ver, a resolugcdo com-
pleta da natureza humana na totalidade do politikés, a completa politizacdo? Se essa
hipotese tivesse alguma fundamento - a discusséo aqui foge ao nosso tema - as conse-
quéncias para a interpretacdo de seu pensamento politico poderiam ser bem significa-
tivas.

Demdcrito, bem antes de Rousseau, percebeu esse poder desnaturador, ou
naturador da educacdo. Em um trecho de seu pensamento que chegou até nds, lemos:

20 Cf. MACIEL DE BARROS, Gilda Naécia. Rousseau e a Questdo da Cidadania. In: Revista do Museu
de Arqueologia e Etnologia. , v.14, p.19 - 31, 2004; _ Platdo e a idéia de desnaturacdo no Livro | do
Emilio. In: Hypnos (Sao Paulo), v.11, p.60 - 70, 2003.

21 Estudos Liberais. Sao Paulo:T. A. Queiroz, Editor, 1992. Em especial: Ainda a participagao, pp. 71-83.
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"A natureza e a educacdo tem algo e comum, pois também a educacdo muda o
homem. Por esta mudanca, contudo, cria nele uma <segunda> natureza.”?

Tratamos, ao longo deste texto, de pélis, polites e de politeia. Mas, de alguma
maneira, acabamos por concluir com a educacdo (paideia). E para o tema da
cidadania, da cidadania democratica, a nosso ver, ha, entre os antigos, um texto
literario de grande vigor, que ilustra, com rara adequacdo, o problema da condicéo
humana do cidaddo na polis democratica. Polis da qual é ele pertenca, sem duvida,
mas na qual pode, precisamente por toda liberdade que funda a parrhesia e a isegoria,
postular-se como homem e como cidaddo. Trata-se do Criton, de Platdo. Nesse
dialogo, digladiam-se em Sdcrates 0 homem e o cidaddo. O cidaddo reconhece que as
leis, mesmo se forem aplicadas de forma injusta, devem ser obedecidas. Essa, a li¢do
que aprendeu na sua condicdo de pertenca, seja pelas leis, seja pela educagdo. A
politéia democratica convive com o debate livre, mas ndo pode abdicar de seus
fundamentos. A homdnoia - 0 acordo coletivo seria claramente rompido se, por uma
Unica vez, a jurisdicdo popular fosse violada. Apenas a Peithd — o discurso persuasivo
- pode mudar as regras, porque a liberdade consiste precisamente nisso, em poder
dizer o que se pensa, em poder julgar e governar por sua vez, em poder convencer pelo
discurso; fora disso, a igualdade é uma ilusdo e o nome da discordia (stasis) é mau
governo (dusnomia).

Sécrates aprendera com o sabio Solon que os deuses protegem a cidade, mas
os cidaddos, em sua inconsciéncia, a destréem. Como ser humano Socrates tem a
consciéncia de so6 ter feito bem a cidade, de ser necessario a ela, como 0 moscardo
despertador das consciéncias, na dire¢do do Bem (Platdo, Apologia de Socrates). O
que fazer? Fugir da condenacdo, desobedecendo as leis, aos atenienses e, na logica da
democracia, a si préprio, que as estabeleceu e nelas consentiu? Permanecer e morrer
pelo braco injusto dos juizes, que aplicaram a lei? Venceu em Socrates o cidaddo,
porque Ihe pareceu que, pela paidéia da pertenca, apenas assim estaria conservando a
integridade do homem.

Eis a exemplaridade do Criton: na Atenas democratica a cidadania é a mais
alta forma de humanismo.

Recebido para publicagdo em 15-01-14; aceito em 15-02-14

22 B fr. 33 Diels: he phusis kal he didaché paraplésion esti. kai gar he didaché metarusmoi ton
anthropon, metarusmousa dé pusiopoiei. Tratamos, ao longo desse texto, de polis, polites e de politéia.
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