oy sl 1807 090

Cadernos Teologia Publica

Crise da rauonahdade
crise da religiao

Paul Valadier

; ; INSTITUTO U'
ano IX - nimero 72 - 2012 FRMANTAS ))) UN]S]NOS

UNISINOS




Crise da racionalidade, crise da religiao

Paul Valadier



UNIVERSIDADE DO VALE DO RIO DOS SINOS - UNISINOS

Instituto Humanitas Unisinos

Diretor
Inéacio Neutzling, SJ

Gerente administrativo
Jacinto Schneider

Cadernos Teologia Publica
Ano IX -N° 72 - 2012
ISSN 1807-0590

Responsdveis técnicos
Cleusa Maria Andreatta
Marcelo Leandro dos Santos

Tradugdo
Francys Silvestrini Adao, SJ
Revisao
Luis Carlos Dalla Rosa
Editoragdo eletrénica
Rafael Tarcisio Forneck

Impressao
Impressos Portao

Reitor
Marcelo Fernandes de Aquino, SJ

Vice-reitor
José Ivo Follmann, SJ

Editor
Prof. Dr. Inécio Neutzling — Unisinos

Conselho editorial
MS Ana Maria Formoso — Unisinos
Profa. Dra. Cleusa Maria Andreatta — Unisinos
Prof. MS Gilberto Anténio Faggion — Unisinos
Dr. Marcelo Leandro dos Santos — Unisinos
Profa. Dra. Marilene Maia — Unisinos
Dra. Susana Rocca — Unisinos

Conselho cientifico
Profa. Dra. Edla Eggert — Unisinos — Doutora em Teologia
Prof. Dr. Faustino Teixeira — UFJF-MG — Doutor em Teologia
Prof. Dr. José Roque Junges, SJ — Unisinos — Doutor em Teologia
Prof. Dr. Luiz Carlos Susin — PUCRS - Doutor em Teologia
Profa. Dra. Maria Clara Bingemer — PUC-Rio — Doutora em Teologia
Profa. MS Maria Helena Morra — PUC Minas — Mestre em Teologia
Profa. Dra. Maria Inés de Castro Millen — CES/ITASA-MG — Doutora em Teologia
Prof. Dr. Rudolf Eduard von Sinner — EST-RS — Doutor em Teologia

Universidade do Vale do Rio dos Sinos
Instituto Humanitas Unisinos

Av. Unisinos, 950, 93022-000 Sao Leopoldo RS Brasil

Tel.: 51.35908223 — Fax: 51.35908467
www.ihu.unisinos.br



Cadernos Teologia Publica

A publicagao dos Cadernos Teologia Publica, sob a
responsabilidade do Instituto Humanitas Unisinos — [HU,
quer ser uma contribuicdo para a relevancia publica da
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ca pretende articular a reflexao teolégica em didlogo com
as ciéncias, culturas e religides de modo interdisciplinar e
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Crise da racionalidade, crise da religiao

Paul Valadier

Costuma-se situar uma em relacdo a outra: crise
da racionalidade e crise da religiao!. Ou, para ser mais
exato, a filosofia moderna — ao menos desde a Renas-
cenga — geralmente fez da racionalidade ou da razéo a
fonte e a causa da crise da religiao. Nesse sentido, a atitu-
de frequente consiste em pensar a crise da religiao como
consequéncia e resultado do aumento da poténcia da ra-
zao, definida tanto como desenvolvimento das racionali-
dades cientificas quanto como razao pura (especulativa)
e pratica (moral) — para empregar a distincdo de Kant.
Segundo essa perspectiva, a razdo em seu pleno desen-
volvimento e seguranca abalaria os fundamentos da re-
ligido: seja atacando as bases escriturais ou dogméticas
do judaismo e do cristianismo (cf. Baruch Spinoza ou

1 Crise da religido crista, pois é dela que trataremos aqui.

Richard Simon); seja identificando religiao e fanatismo
ou obscurantismo (cf. iluminismo francés); seja anun-
ciando o desaparecimento das religides no horizonte da
histéria, com versdes bastante diferentes, segundo Marx
(fim da alienacéo religiosa em vista do Reino da liber-
dade) ou Nietzsche (desmoronamento do monoteismo
diante de um divino politeismo ou diante da vitéria do
niilismo negativo). Todos conhecem a radicalidade tan-
to da crise modernista na Igreja catdlica, na virada dos
séculos XIX-XX, como da crise dos liberalismos protes-
tantes, contra a qual Karl Barth reagiu com tanta forca.
Essas crises tinham origens claras numa critica das racio-
nalidades contra as préprias fontes do cristianismo (no-
vas leituras das Escrituras, fundamentos histéricos dos
dogmas...). Sem duwvida, tal crise é inacabada, e talvez
sem termo definivel ou previsivel, tanto as racionalida-
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des em obra se renovam e se diversificam. Assim, o0 novo
papel da linguistica, da semantica, da psicanélise na in-
terpretacao dos textos renova os termos de uma interro-
gacao que se tornou permanente. Contudo, em tal crise,
sa0 a razao e as racionalidades renovadas que, em seu
desenvolvimento, colocam em perigo o universo da re-
ligido ou, ao menos, obrigam as religides a uma espécie
de aggiornamento permanente.

Ora, podemos legitimamente nos perguntar se
essa figura essencialmente critica da relagao entre razao
e religido, entre conhecimento do mundo e aspiracao
religiosa, entre abordagem racional e abordagem de fé
nao estd desaparecendo, ou ao menos se apagando.
Tudo leva a pensar que a crise nao atinge somente
a esfera religiosa, mas que a razao e as racionalida-
des a ela vinculadas (nas técnicas e nas ciéncias ditas
naturais ou humanas) entraram, elas préprias, numa
crise profunda, mesmo intransponivel. Ainda melhor:
pergunta-se aqui ou acola se ndo seria a religiao (institu-
cional) ou a fé (como caminho pessoal) o recurso neces-
sario ou possivel ao desmoronamento da razao. Assim,
nds assistiriamos a uma reversao da situagédo em relacéo
a época triunfante do racionalismo, ao ponto que a fé
— ou a religido — incitaria a razdo a nao desesperar de
si mesma. Ha vinte anos, a Revista Catdlica Internacio-

nal Communio ja intitulava seu 100° nimero: “salvar a
razao” (XVII, 2-3, marco-junho de 1992). Um programa
revelador! Dai a questdo: a razdo nao teria se tornado
vitima de suas préprias crises e néo seria atacada em
suas pretensoes e, sem divida, mesmo em seu projeto
de conhecimento do real?

Tal reversao convida, entao, a andlise, a reflexao
e ao senso critico: é o que gostarfamos de tentar fazer
aqui, propondo algumas reflexdes demasiado curtas em
relagéo a este assunto imenso e delicado.

Indicios de uma reversao

Podemos partir de uma situacéo estranha e para-
doxal. Séo dois papas contemporaneos — primeiramente
Joao Paulo 11, na Enciclica Fides et Ratio (1998), e em
seguida Bento XVI — que, em textos de grande alcance,
convidaram a razao a se mobilizar mais do que tem fei-
to, para responder as grandes interrogacbes as quais a
humanidade atual é confrontada. Ambos, com acentos
certamente diferentes (o que ndo é importante para nos-
sa analise), insistiram sobre a importancia do trabalho
da razao, contra a timidez ou as rentncias que, sequndo
eles, caracterizam demasiadamente a filosofia atual. Eles



nao somente incitaram os filésofos e os pensadores em
geral a ndo renunciar a colocagéo das questdes decisivas
para o presente e o futuro do homem, mas também afir-
maram, com forca, que a fé nao podia esperar nenhum
beneficio de uma razao fraca, hesitante, marcada pela
divida e pelo ceticismo; uma fé nao provocada por uma
razao confiante em si mesma cairia no fideismo, isto é,
numa atitude incapaz de prestar homenagem ao Criador
pelo trabalho da inteligéncia. Nao somente o desmoro-
namento da razao seria um evento temeroso e catastrofi-
co para o préprio homem, mas igualmente tal desmoro-
namento se faria a custa da fé. Dai o apelo convergente
dos papas para que a razao se mobilize contra suas proé-
prias tentagdes de rentincia e para que as pessoas de fé
néo tenham medo de avancar no terreno das racionalida-
des diversas para sustenta-las, mobilizé-las, assumi-las em
todas suas dimensoes. E reveladora esta passagem de
Joao Paulo II: “E ilusério pensar que a fé, frente a uma
razéo débil, possa ter uma maior forca; ao contrério, ela
cai no grande perigo de ser reduzida a um mito ou a
uma supersticao. Do mesmo modo, uma razao que nao
tenha mais uma fé adulta frente a ela nao é estimulada a
se interessar a novidade e a radicalidade do ser” (Fides
et Ratio, §48). Em lugar de uma rivalidade considerada
frequentemente como evidente, esses papas declararam

repetidas vezes que “o mundo da razéo e o mundo da fé,
o mundo da racionalidade secular e o mundo da fé reli-
giosa, precisam um do outro e ndo devem temer entrar
num diélogo profundo e continuo (ongoing), para o bem
de nossa civilizacao” (cf. Bento XVI em Westminster, em
setembro de 2009).

Contrariamente a diversas interpretacoes, nao se
trata de opor dois blocos numa espécie de “guerra fria”
segundo uma “economia do erro’, como pude ler em
certas leituras partidarias. Trata-se de uma mobilizacao
— no melhor sentido da palavra — dos recursos humanos,
nao para defender um territério, mas “pelo bem da civi-
lizacao”; trata-se, entao, que fé e razdo conjuguem seus
esforcos ou e mecam uma em relacao a outra, para dar
sentido a um futuro comum. Nés estamos longe de um
jogo de forcas no qual a Igreja, por exemplo, defende-
ria suas posi¢oes e no qual a razdo se levantaria contra
o erro ou o obscurantismo religioso. Nés nos situamos,
mais precisamente, diante dos desafios comuns a todos,
0s quais somente espiritos cegos insistem em ignorar
(futuro do planeta, violéncias de todo tipo em favor do
reconhecimento mutuo, perigos dos fundamentalismos
— nao somente religiosos, mas também racionalistas, na-
cionalistas ou cientificistas...). Entretanto, essas posicoes
pontificais nao poderiam ser interpretadas como “pedi-



dos de socorro’? Fé e razdo néo estariam em situacao
dificil, ambas abaladas pela era secular, como o mostrou
Charles Taylor recentemente em A secular age (2011)??
Uma e outra subsistem, mas enfraquecidas, marcadas
pela confusao, fora das certezas de outrora, o que afeta
tanto as racionalidades quanto a fé. Consequentemen-
te, serd que dois enfermos, duas fraquezas, dois doentes
podem realmente se ajudar e cooperar, ou somente par-
tilhar sua aflicho comum?

A razao enfraquecida: o niilismo

Pode-se reconhecer facilmente que as grandes
certezas racionalistas estao amplamente apagadas: de
um lado, longe das profecias inspiradas pelo iluminismo,
das quais o marxismo foi o substituto de um modo mais
militante e mais visivel, religides e fé ndo desapareceram
do horizonte humano — bem ao contrério —, e isso obriga
quem quer que seja licido a nao desprezar uma per-
manéncia que deveria, ao contrario, interrogar, mas — e
voltarei a esse ponto — isso significaria, por tudo o que
se diz, uma espécie de “revanche” das religides sobre a
razao? Noés podemos duvidar disso.

2 “Aerasecular”’, em tradugao livre. Nota do editor.
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De outro lado, experiéncias histéricas dolorosas
testemunham que o reino da razédo nao é isento de vio-
léncia e de obscurantismo. Os totalitarismos do século
XX provocaram (provocam ainda na Coreia do Norte
ou em outros lugares), ao mesmo tempo, o massacre de
populagdes, a exaustao duradvel de nagdes e de povos,
o desmoronamento das esperancas politicas, o sufoca-
mento das liberdades; eles mantiveram uma cegueira,
aparentada com o obscurantismo, em numerosos inte-
lectuais e responséaveis politicos; e, como sempre, esse
obscurantismo, vestido de uma dialética supostamente
cientifica, provocou inimeros crimes. Eles sao, de fato, o
fruto de uma razao que se acreditou capaz de “mudar o
homem” e de transformar a histéria, sequndo uma pers-
pectiva de tipo prometeico. Com Nietzsche, nés poderia-
mos afirmar que a vontade de crenga que habitava esse
racionalismo, essa “vontade de verdade a qualquer pre-
¢o”, resultou num triunfo do deserto humano e espiritual,
pois esse grande fogo da Verdade ideolégica teria infla-
mado e destruido numerosas crengas e convicgdes (A
gaia ciéncia, §344). Ainda em termos nietzschianos, essa
vontade de verdade a qualquer preco, que irrigou tanto
a irracionalidade politica como o cientificismo, resulta no
desenvolvimento do niilismo: certezas exageradas em re-
lacao aos poderes da razdo dominadora levaram a uma



davida mais profunda sobre os poderes dessa mesma ra-
zao. Ela ndo somente nao “cré” mais em si mesma, mas
também chega a se deteriorar através do ceticismo e do
gosto bastante perverso pela “desconstrucao’ sistemaéti-
ca. Tal razao louca descobre-se habitada e inspirada pelo
nada e se deteriora na negacao de si mesma, segundo a
definicdo do niilismo dada por Nietzsche: a descoberta
que sob os valores mais altos, como a verdade e a justi-
¢a, escondem-se o nada e a morte; o que era desejado
sob o nome de verdade ou de justica era, de fato, apenas
o reino da morte. Nés esperdvamos a reconciliacéo do
homem com a natureza e com o homem, mas veio a
barbérie. E, com ela, a derrota da razao.

Este terrivel diagndstico pode, além disso, verifi-
car-se no chamado desmembramento da razéo.

Por um lado, parece que as racionalidades cien-
tificas continuam sua corrida com forca e vitalidade
notdveis — mas incontrolaveis —, como se elas tivessem
perdido a finalidade que Francis Bacon lhes havia pres-
crito: servir a realizagdo da humanidade. Isso pode ser
claramente visto no dominio da biologia, mas, talvez so-
bretudo, em todas as pesquisas em torno dos ciborgues e
dos robds, com o sonho de uma super-humanidade mais
ou menos imortal. Aqui, a negacdo da excecao humana
é caracterizada por uma vontade de indiferenciacdo que

nivela a especificidade da espécie, seja em relagao ao
animal, seja entre sexos, ou ainda em relacéo a finitu-
de e a morte. Tudo isso pediria mais explicacbes, mas
a tendéncia a negacdo da excecao é testemunha desse
budismo da confusao anunciado por Nietzsche, no qual
nada mais tem valor, pois nada se distingue verdadeira-
mente. A negacdo da distin¢ao ignora o fato de que isso
conduz ao gregarismo e a indiferenciacao, logo ao caos
(a morte). No que me diz respeito, eu temo mais o reino
do animismo (toda “virtualidade” é respeitavel, sequndo
a férmula de Martha Nussbaum) do que o do ateismo,
pois o animismo se insinua nas mentes acariciando sua
tendéncia a se identificar com todas as coisas em vez de
se distinguir — o que custa, com efeito, muito mais!

Por outro lado, esse desenvolvimento de racio-
nalidades sem controle, perseguido por si mesmo, sem
moratéria possivel, encontra sua fonte na negacao da
metafisica. As razoes dessa negacédo sdao demasiado vas-
tas para serem aqui analisadas. Mas é claro — pode-se
tomar esse ponto como um tipo de constatagao — que
muitos filésofos atuais situam seu trabalho intelectual
no postulado do “pés-metafisico”. Postulado geralmente
nao discutido, considerado evidente depois das criticas de
Heidegger, tomando emprestado de Nietzsche (alids, mal
compreendido) esse tema essencial. Ora, o pds-metafisico



nao coincide somente com a negacdo de um outro mun-
do ou de um dualismo de tipo platénico — o que po-
demos admitir; ele demite todas as questdes existenciais
que ainda animavam Kant, no que diz respeito ao senti-
do do destino da pessoa humana e da aventura coletiva
dos homens (O que posso saber? O que devo fazer? O
que me é permitido esperar?). Ele se nega até a formular
essas questdes, para se fechar seja numa fenomenologia,
seja numa analitica da linguagem na linha de Wittgens-
tein, colocando uma espécie de proibicdo de abordar
as questoes que nao podem ser ditas (clara e distinta-
mente). Ora, mesmo se um pensamento filoséfico desse
tipo estima que tais questdes sejam inconvenientes ou
impertinentes, elas nédo deixam de se colocar ao comum
dos mortais. Onde o homem ordinério vai encontrar nao
respostas que dao seguranca, mas a certeza de que tais
questdes nao sao vas e ao menos merecem ser conside-
radas, ou que consideréa-las como tais faz toda a dignida-
de de nossa espécie (logo, sua diferenca)? Se Nietzsche
— sempre evocado a esse proposito pelos pés-metafisicos
— efetivamente recusou uma metafisica dualista de tipo
platonico, ele nao cessou de colocar em toda sua obra
questdes essenciais, “nés que conhecemos” (Wir die
erkennenden). Como o homem ordinéario vai assumir
o sentido de sua vida se o filésofo se recusa a abordar
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esses problemas, ou se desvia formalmente deles, ou se
fecha no negativismo desconstrutivo? Ele abandona, en-
tao, as interrogacoes dos homens? Nesse caso, a poesia,
que aceita as vezes enfrentar tais problemas, asseguraria
uma substituicao segura e suficiente?

A fé em luta contra o fundamentalismo

Essa observagéo leva-me a considerar a aflicao
do religioso em nossos dias ou a crise da fé. Se a razao
e as racionalidades sao agitadas por diversas formas de
niilismo (de um lado, por racionalidades descontroladas;
do outro, pelo pés-metafisico), o mundo da fé ou das re-
ligides nao parece estar em sua melhor forma. Nés o sa-
bemos: todas as religides sao, de algum modo, corroidas
pelos fundamentalismos; eles tomam formas diversas se-
gundo o horizonte teolégico préprio a cada monoteismo
(mas isso também é verdade no hinduismo); simplifican-
do, por conta das necessidades dessa reflexéao, eu diria
que eles podem ser caracterizados como fechamentos
sobre si, como crispagdes sobre a certeza, como recuo
a identidades que cremos comprometidas, ameacadas,
abaladas. De certo modo, esses fundamentalismos cons-
tituem refagios acolhedores quando a razao é impotente,



enlouquece ou se cala sobre o essencial. Eles propéem
respostas ilusérias, as quais nés cremos encontrar quan-
do a razéo nao oferece mais recursos ou ainda quando
os sistemas de crenca parecem rigidos, dogmaticos, de-
sumanos. Mas eles oferecem refligios afetivos calorosos
quando a religido tornou-se fria e burocrética. Eles alie-
nam a gurus proximos quando o aparelho eclesiastico se
afasta ou martela proibigoes nao compreendidas.

A esse propésito, também a Igreja Catélica sofre
uma crise bastante dramaética na fé: tanto os fundamen-
talismos que provocam a desercao de muitos fiéis como
os integrismos e os conservadorismos que lhe afligem
ndo se devem Unica e principalmente a causas exter-
nas. Eles encontram um alimento sempre novo numa
centralizacao excessiva e burocrética, numa hierarquia
afastada do povo ou se substituindo ao povo de Deus,
num discurso moral abrupto, impiedoso com os fracos
mais que realmente evangélico e, a esse respeito, os
mesmos papas que convidam de modo justo ao didlogo
entre fé e razao poderiam se interrogar sobre o compor-
tamento de seu magistério, o qual contribui surdamente
as aflicbes do tempo e da Igreja. Nesse caso, a crise
da fé ndo vem de um prometeismo da razdo, mas, ao
contrario, de sua fraqueza; fraqueza que faz a vida de
fé se agarrar em falsas certezas e que crispa a palavra

magisterial num autismo completamente estéril. Pode-se,
alids, se interrogar: qual coeréncia existe entre os apelos
ao didlogo em Fides et Ratio e as firmes certezas formu-
ladas em Veritatis Splendor (1993) ou em Evangelium
Vitae (1995), em nome de uma verdade invocada sem
as precaucdes hermenéuticas indispensaveis a um dis-
curso fundado?

Essa crise nao deve ser atribuida aos ataques de
uma razao todo-poderosa contra a religiao, mas a uma
fraqueza interna a prépria fé, fraqueza que do lado dos
fiéis leva ao conservadorismo, ao integrismo, a contra-
cultura, logo ao recuo ao bastido catdlico; ou que conduz
muitos a abandonar as igrejas. Do lado da hierarquia,
essa crise leva a crispagdes inquietas, a um controle —
alias vao — das praticas (liturgicas, entre outras, mas tam-
bém morais) e dos pensamentos, ainda que o0 mesmo
Magistério proclame sua afeicédo ao didlogo ecuménico
ou inter-religioso, proibindo-o ou suspendendo-o, de
fato, na Igreja! Essas crispagdes ndo podem de modo
algum ser consideradas como sinais de vitalidade e de
salide. Declarar que certos assuntos sao tabus e inabor-
déaveis significa dizer claramente sua prépria impoténcia
e seu medo diante da discussao. Isso nédo é o testemu-
nho de uma fé feliz e radiante. E manifestar, na verdade,
sua impoténcia e seu medo, fechar-se em falsas certezas,
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reforcar um bastiao efetivamente ameagado ou mesmo
em ruinas!

Eu deixo de lado aqui o Isla, que mereceria, con-
tudo, um estudo preciso: também agitado, sobretudo,
pelo fundamentalismo que toma forma nos islamismos,
ele constitui um perigo para os préprios mugulmanos,
como testemunham as guerras inexpiaveis entre sunitas
e xiitas ou no interior dos proprios paises mugulmanos
(Algéria em 1991-1992, Somalia, Iémem, Paquistao, Si-
ria, Mali). Esse perigo diz respeito também ao resto do
mundo, pelo fanatismo terrorista entretido por ele e pela
fascinacao que ele exerce nos espiritos fracos, encon-
trando ou crendo encontrar nessa religido os recursos de
sua vontade de destruir ou de ameacar as liberdades. Eis
ainda uma tetanizacdo da atitude religiosa, que vem de
uma relacdo jamais realmente examinada no interior das
tradicOes islamicas, no que toca a relagdo com a razao
ou as racionalidades cientificas, no que toca, por exem-
plo, a leitura do Corao.

Possiveis saidas

Nossa anélise nao deve, ela prépria, contribuir ao
niilismo, isto é, a perder a esperanga, finalmente, seja
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diante da razéo, seja diante da fé. Trata-se de ser ltcido
sobre as enfermidades de uma e de outra; e, além disso,
em seu didlogo com o filésofo Habermas, em Munique,
o cardeal Ratzinger nao hesitou em falar das enfermi-
dades que podem afetar a religidao. Essa lucidez deve
abrir-nos a tarefas essenciais, tanto do lado da razao
como do lado da fé.

Do lado da razdo, é importante analisar bem
as consequéncias da aceitacao da ideia de uma era
pés-metafisica. E necessério nao considerar essa “era”
como uma realidade de fato, que seja evidente. Uma ta-
refa se impode; trata-se de ver bem em qué uma metafi-
sica dualista critichdvel ndo pode significar que qualquer
interrogacao metafisica tenha se tornado obsoleta. Eu fiz
alusao a isso anteriormente a propésito da interpretacao
habitualmente dada, seguindo uma leitura tendenciosa
de Nietzsche. E necessario insistir também nas conse-
quéncias ou nas inconsequéncias de tal postulado (pois
isso é um!).

Uma delas conduz a inscrever abertamente o tra-
balho do pensamento num certo tipo de fideismo, pois
se estima, seguindo um Kant atrofiado, que a questao
do sentido ultimo é sem resposta. E o caso do programa
anunciado por Jean-Marc Ferry em La religion réflexive
(Paris, Cerf, 2010): “de maneira geral, nao cabe a filoso-



fia de hoje responder ao sentido da existéncia, mas antes
ao sentido da experiéncia”. A razao dada é a seguinte:
“em nossos contextos, a expressao ‘sentido da existén-
cia’ remete sempre a esperas soteriolégicas, por mais su-
blimadas que sejam”; a filosofia deve permanecer numa
“opcao fideista”, reivindicada como tal. Trata-se de en-
tender por “fideismo, uma posicao de fé que nao busca
absolutamente se sustentar em inteleccoes teéricas” (p.
17). “Trata-se menos de crenca que de resolucdo”, o que
define a “religiao reflexiva”. “Quem se engaja nela nao
se orgulha de nenhum acesso privilegiado a verdade.
Trata-se de um ato de pura liberdade, privado de fun-
damento, ato arriscado que faz com que se ofereca ou
néo sua confianca ao real” (contracapa). Pode-se definir
melhor o que a tradicao filoséfica e teolégica denomina
fideismo; nds conhecemos seus perigos, para “hoje” no-
tadamente: o perigo de abandonar as questdes do sen-
tido da existéncia e de deixar seu comércio aos gurus
ou aos irracionalistas dos fundamentalismos. Também o
perigo de se expor ao irracional no que toca as questoes
fundamentais, ou de deixar vazio esse espaco imenso.
Fazendo isso, o filésofo ndo estaria abandonando uma
tarefa essencial e se limitando, demasiado friamente, a
decifrar as experiéncias comuns? A “confianca ao real”
nao pode se apoiar em nenhuma razdo, ou ela pediria

um salto mais ou menos irracional, por uma confianca
sem fundamento? Seria interessante continuar a pesqui-
sa: Jean-Marc Ferry ndo é o Unico a expor assim sua
obediéncia ao fideismo. Outros, apds a desconstrucao
segundo Derrida, poderiam ser abundantemente cita-
dos, como Jean-Luc Nancy em suas ultimas producoes.
Ha aqui todo um canteiro a ser investido, tanto a evi-
déncia do “pds-metafisico” parece natural, quando, na
verdade, seria conveniente medir as consequéncias da-
quilo que, em muitos lugares, tornou-se um lema nao
discutido e indiscutivel.

Uma segunda consequéncia toca as questdes
éticas e/ou morais, pois a critica da metafisica provoca,
aos olhos de muitos, a recusa em colocar a questao da
“vida boa”, ou do que eu chamei de sentido da existén-
cia. Eu nao entro aqui nas justificativas discutiveis que
se pode dar para tal recusa. Eu me contento em notar
que ela provoca uma negacao em relacao a referéncia
a um “substancial” em favor de um puro “formal”. Nao
poderiamos mais falar de valores ou de referéncias subs-
tanciais, demasiado ligadas a uma referéncia religiosa
ou a uma Transcendéncia, e seria conveniente se enten-
der s6 e primordialmente sobre referéncias formais ou
procedimentais. Mas como, portanto, a razao comum
poderéa analisar e se decidir em relacdo aos problemas
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fundamentais que nos dividem e que, no entanto, se nos
impdem com urgéncia? Podemos chegar a uma unani-
midade através da discussao procedural, como propds
outrora Habermas, sobre as questdes de vida ou de
morte, de violéncia e de nao violéncia, de relacbes entre
religides e culturas? Ou nao seria necessario identificar o
que esté existencialmente em jogo nessas questdes, sem
esperar as conclusbes de uma comunicacao indefinida, e
indefinida por principio? E isso, alias, o que fez o préprio
Habermas em seu livro O futuro da natureza humana.
Rumo a um eugenismo liberal? (2001), obra na qual o
filésofo do procedimentalismo toma claramente partido
contra certos tipos de manipulacdes genéticas por parte
dos pais, apoiando-se na ideia “substancial” de auto-
nomia e de dignidade da crianga. Como kantiano con-
sequente, Habermas estima que o valor da dignidade
de todo ser humano proibe certas préaticas eugenistas, e
essa referéncia “substancial” — se existe uma — é invoca-
da sem referéncia a uma Transcendéncia, nem fundada
numa religido... A preocupacao bastante substancial com
o “futuro da natureza humana” é, alids, estranhamente
convergente com a preocupacao de Bento XVI acima ci-
tada, quando ele invocava o “futuro da civilizacao”. A
razao préatica nao estaria aqui plenamente autorizada a
avancar tal proposta e nao renunciaria a sua tarefa se
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recusasse avancar seus argumentos na mesa da discus-
sao comum? Ora, é “hoje”, numa sociedade pluralista,
que nds precisamos da implementacao refletida de tal
discussao, em relagéo a qual a referéncia ao puramente
formal ou ao puramente procedimental permanece de-
masiado curta.

Ora, outra consequéncia légica a ser tirada dessa
situacdo: a referéncia inevitavel ao substancial nao pode
nao colocar o problema metafisico, isto é, o do sentido
e do valor da vida, logo do bem. A vida vale ser vivi-
da, sim ou nao? O nada e o caos sao a ultima palavra
de tudo, sim ou nao? O niilismo é nosso destino, sim
ou nao? Para nédo responder a essas questoes, nés po-
demos nos fechar na andlise dos fenémenos ou da lin-
guagem, mas trata-se, entdo, de uma fuga num fideismo
que abandona o que a tradicao filoséfica néo cessou de
interrogar: o sentido da vida, do Ser, da vida comum.
Se ela respondeu a isso sob a forma de um dualismo
insustentavel, como tal, ndo é certo que nao haja outros
recursos abertos a uma razdo sensata. Em um peque-
no e sugestivo livro, As ancoras no céu. A infraestrutura
metafisica (Seuil, 2011), Remi Brague propos que, se
a metafisica tradicional estd desacreditada e desertada,
nés o devemos a Avicena, que teria separado ser e bem,
entregando o ser a pura contingéncia de um fato sem



nenhum alcance. Ora se o Ser néo é senao um ser-af
contingente, por que se apegar a ele, frui-lo, améa-lo, logo
desejar viver? Segundo Brague, essa distingado funesta
abriria o caminho ao niilismo e ao desespero, o que ilus-
traria bastante bem a filosofia de Schopenhauer, da qual
Nietzsche buscou se afastar durante toda sua vida. Ora,
“se o niilismo nao mata, ele faz viver?”, pergunta Brague
(p. 109). Se a vida nao tem sentido, por que viver e, so-
bretudo, por que dar a vida a outros e trabalhar para seu
bem-estar? “Para que a humanidade continue a existir,
diz ele, é necessario que os homens estejam fundados na
ideia, explicita ou implicita, de que a vida é um bem. Ela
deve ser um bem nao somente para aqueles que a déao,
mas também, decididamente, para os que a recebem”
(p. 106). Portanto, a reflexdao que se avanca nos cami-
nhos de um vinculo intrinseco entre ser e bem reencontra
sua urgéncia: trata-se de nada menos que a sobrevivén-
cia da humanidade. Isso se aproxima das preocupacoes
convergentes de Bento XVI e de Jiirgen Habermas.

A essa tarefa da razao, a fé (crista, particularmen-
te) pode e deve contribuir muito. Nao se substituindo a
tarefa prépria da razao, fazendo um curto-circuito em
seus trabalhos préprios, pisoteando suas racionalidades
especificas, mas ajudando-a a querer a si mesma. A pro-
posito do niilismo, Nietzsche diagnosticava: “der Wille

fehlt” (falta a vontade). A vontade pds-metafisica é fra-
ca, paralisada, falta-lhe a audacia, ela nao ousa mais,
a imagem do ultimo homem que procura somente sua
pequena satisfacao e suas tranquilidades, recusando a
mensagem de Zaratustra que o convida, ao contrario,
a se “superar’, logo a nao se satisfazer com o que é
superficial e mais facil. A nao jogar, tampouco, um jogo
da desconstrucéo, estéril e, além disso, com um pro-
grama vago. Ora, o cristianismo, ao propor que a hu-
manidade entre numa Alianca na qual a Palavra divina
suscita e conforta a palavra humana, pode constituir essa
referéncia fundamental que ajude a vontade e a liberda-
de a querer a si mesmas. Suscitar a liberdade, “cria-la”,
tal é a Boa Nova de uma mensagem cujo essencial se
sustenta neste mandamento: “levanta-te e anda”. Toma
tua maca e avanga: nao num fideismo medroso, mas
numa certeza fundada de que vale mais andar do que
ficar deitado, que é melhor avancar nos caminhos da
vida do que recuar, que é melhor trabalhar para o bem
de todos do que salvar somente seus proprios inte-
resses. A funcao de uma Palavra de autoridade néo é
ameacar ou condenar, mas convidar a se tornar grande,
a crescer. E o que diz Sao Paulo, de modo severo, em
relacdo a comunidade de Corinto: pois se eu falo alto
e forte, diz ele substancialmente, é para vos “edificar”,
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construir-vos, fazer-vos ir em frente (Segunda episto-
la aos Corintios, 13,10), ndo para vos destruir ou vos
desencorajar. Nao é esse o principio fundamental e a
justificacao de toda autoridade na sociedade, na familia
ou na Igreja? Consequentemente, deveria estar claro
que a tarefa da comunidade de fé deve ser uma tarefa
positiva de encorajamento para que a humanidade se
levante e se estimule reciprocamente. Tal comunidade,
a Igreja, nao possui certamente a Verdade a ser entre-
gue como tal, esmagando ou ameacando as liberdades.
Ela deve se converter a essa Verdade, mas deve ajudar
cada um a viver essa mesma conversao.

Tanto a crise das racionalidades como a cri-
se da fé sdo, na realidade, crises de confianca em si
mesmo. A razao enlouquece quando se déa ambicoes
ilusérias (prometeismo ou cientificismo); a fé trai sua
mensagem quando esquece que ela é servico, e nao
dominacao. Ambas se abrem a seus deveres e a suas
vocagoes quando reconhecem seus “limites”, para usar
uma linguagem kantiana. Nao sua impoténcia, mas sua
complementaridade. Sobretudo quando uma e outra
confiam n'Aquele que as oferece a si mesmas. Porém,
para concluir uma reflexao sobre tais assuntos que nés
nao podemos, na realidade, concluir, faz-se necesséario
ainda e finalmente notar que os momentos de crise,
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por mais perturbadores que sejam, sao também mo-
mentos de criatividade. Eles obrigam a nao adormecer
sobre certezas; eles mobilizam a razdo e a fé, logo o
homem inteiro; certamente, ndés sempre podemos nos
deixar esmagar por esses tempos de crise, acrescentar
ainda mais de modo pessimista, contribuir, assim, com
o reino do niilismo. Nés podemos também — e devemos
— dar-nos todos os meios de que dispomos para olhar
positivamente para o futuro a construir, ndo nos aban-
donando a um fideismo de demissao, nao fazendo ape-
lo a uma autoridade doutrinaria e condenadora, como
¢é bastante frequentemente a grave tentacao na Igreja
Catdlica. E, além disso, o estado de crise, isto é, de
interrogacao de si, nao é a situagéo ordinéaria da vida
humana? Uma humanidade sem crise e sem busca de
saber seria ainda uma humanidade vivente? Uma crise
s6 é esmagadora para espiritos abatidos e para vonta-
des enfraquecidas; ela é o terreno natural e normal da
criatividade: nés o observamos nas ciéncias como nas
artes. Mas isso também deve ser verdadeiro tanto em
filosofia como na religiao. Nao devemos, entao, abrir
demasiadamente as orelhas as sereias do niilismo, do
derrotismo ou do negativismo. Nao devemos sustentar,
em lugar algum, que o nada ou a morte sejam produto-
res de vida e do bem-viver.
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