Henrique C. de Lima Vaz

Teologia Medieval
e Cultura Moderna*

Nio pretendo considerar, nessa exposicio, a teologia medieval en-
quanto construgdo intelectual que transpde o contetido da revelacdo
- cristd em categorias organizadas sob uma forma sistematica mais
ou menos rigida, mas enquanto universo intelectual dentro do qual
se moveram as elites pensantes da Idade Média e desenvolveu-se a
cultura letrada medieval. Essa cultura pode ser denominada teold-
gica num sentido bem definido a cuja compreensio dedicaremos
as presentes reflexaes,

Por outro lado, é importante observar que essa forma de cultura
medieval, que é a teologia, situa-se na linha de uma tradigfo inte-
lectual que tem inicio com a filosofia grega. impée-se ao cristianismo
primitivo e persiste no mundo moderno. Nesse sentido a cultura
moderna continua a ser-ndo obstante a profunda revolucio episte-
moldgica que estd na sua origem e que implica uma reformu-
lagio do espago hermenéutico onde se articula a sua linguagem
(Lima Vaz, 1971) — uma cultura de matriz teolégica nos seus
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grandes temas e problemas. Os grandes sistemas de filosofia e
mesmo as grandes ideologias politicas que se constitufram no
curso <da idade moderna, apresentam tragos inconfundiveis que
atestam sua proveniéncia do mundo teolégico medieval. Torna-se
cada dia mais patente que a teologia, como forma cultural da
Idade Média, imprime ainda sua marca visivel na face da nossa
pretendida cultura secularizada. Reconhecer essa marca € tarefa
que se impde a guantos desejam nio apenas anhalisar a cultura
moderna nas suas idéias fundamentais mas, sobretudo, refletir
sobre as alternativas gque se oferecem ao seu destino.

Tratarei, primeiramente, da formagao da teologia cristd. Em se-
guida, tentarei mostrar em que sentido a cultura medieval pode
ser dita nma cultura teoldgica. Finalmente, indicarei as caracte-
risticas que me parecem reveladoras da persisténcia da matriz
teocldgica na cultura moderna e que se tornam visiveis sobrstudo
nos dominios filoséfico e politico.

‘FORMACAO DA TEOLOGIA CRISTA

O problema da formacao da teologia cristd se formula a partir do
aparecimento histdrico do chamado cristienismo primitivo. Comu-
nidades que se formaram na Palestina a partir do primeiro século
da nossa era, vinculavam-se ao ensinamento e & obra do Jesus
histdérico, nao através de uma filiagio em cadeia continua, mas
cobrindo um hiato cronologicamente delimitado entre a morte de
Jesus e o aparecimento dessas comunidades cristds j4 bastante
desenvolvidas. Essas comunidades sio depositdrias da mensagem
de Jesus — que proclamam Cristo e Senhor — e nelas se redigem
o8 escritos que ir#o constituir o Novo Testamento e¢ onde j4 se
nianifesta um rico pensameonto teoldgico. Nio temos qualguer
testemunho histérico que provenha diretamente de Jesus. O que
dele sabemos chegou até nods através de tradighes recolhidas por
essas comunidades cristds em Jerusalém e no espaco geografico
palestino. Essas tradigbes constituiram o micleo principal dos
escritos que formarfio as “vidas de Jesus” do Novo Testamento:
os Evangelhos e os primeiros capitulos dos Atos dos Apdstolos.

Se a histéria do Cristianismo comeca com o Jesus histérico, a
.historia da: teologia cristd comega com os escritos do Novo Testa-
mento. O hiato cronoldgico entre ambos estd na origem de diver-
808 problemas, que a ciéncia das origens do Cristianismo estuda
" com grande aparato hisiérico, filolégico e hermenéutico, Entre
. ¢eles, avulta o seguinte: por que o Cristianismo, em vez de desen

* Palestra ho mddulo I (1° semestre de 1979) do curso de extensido
promovido pela FAFICH-UFMG sobre “A formagido da cultura ocidental'.
Pela transcrigio (revista): Sénia Maria Viegas de Andrade.
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volver-se como religifio popular tornou-se, em perfodo de tempo
surpreendentemente breve, uma religiao culta, apresentando uma
teologia altamente desenvolvida? Enire a morte de Jesus, ocor-
rida provavelmente no ano 33 da nossa era, e 05 primeiros escritos
do Novo Testamento que surgem a partir dos ano; 50 (primesiras
cartas de Sio Paulo) — separados, portanto, apenas 20 anos dos
eventos fundadores —, desenvolve-se uma teologia notavelmente
complexa sobre a gual esses escritos se apdiam. Levanta-se, entéio,
uma interrogagio inevitdvel: por que o Cristianismo, como tantas
outras seitas judias da época, néo se manteve como religifo popu-
lar, com umsa teologia relativamente simples mas, ao contrdrio,
tomou a forma de uma religiic culta que conheceu um desenvol-
vimento teoldgico sempre mais rico? Com efeito, no século III,
em Alexandria, a teologia cristd ji apresentava um corpo doutrinal
capaz de confrontar-se com os grandes sistemas da filosofia grega
da época.

Nao existe, para essa interrogagio, uma resposta inteiramente sa.
tisfatéria do ponto de vista estritamente histérico (Simon, 1972).
Agui, como em todo problema de origens, hd pontos obscuros. No
entanto, é permitido supor que o Cristianismo tornou-se, desde o
infcio, uma religido culta, porque a pregagio cristd primitiva ndo
se contentou com ser apenas um “querigma” (smincio), a procla-
macgio de uma mensagem, mas foi igualmente um ensinamento
enraizado em duas tradicdes diddticas de grande rigueza: a tradi-
¢80 rabinica com sua apurada técnica de exegese e interpretacio
da Escritura, e a tradicio das escolas. greco-romanas. Muitos dos
convertidos aos Cristianismo e, mesmo, os mais numerosos, nio
eram judeus provenientes dos meios populares palestinos
mas judeus helenizados gque nas suas cidades de origem {(como
Paulo, por exemplo, em Tarso da Cilicia), uniam o aprendizado
das escolas rabinicas com a tradicio da cultura grega. Quando,
pois, os escritos do Novo Testamento pagsam a ser redigidos, eles
traduzem uma leitura teoldgica da vida de Jesus que carrega uma
complexa heranca cultural. Lende S&o Paulo ou Sic Joio perce-
bemos estar diante de uma visio teoldgica que pode atingir uma
notdvel complexidade, como mostra toda a literatura recente em
torno das “teologias do Nove Testamento”. Podemos, portanto,
afirmar que s partir do anc 100 da nossa eras um fato cultural
decisivo commecga a tomar corpo, acompanhando o fim da Antigiii-
dade e prolongando-se nas duas Idades Médias que conhecemos,
& bizantina e a lating: a teologia crists, desenvolvida a partir do
ensinamento do Cristianismo primitivo e que, em permanente
simbiose com a filoscfia grega, passa a constituir o espago con-
ceptual dentro do qual ir&o crescer idéias e valores cuja presenca
marcard, de modo indelével, todo o curso posterior da historia do
Ocidente. : :



Para que se tornasse historicamente possivel ¢ enconiro da pregs-
¢lo cristd com a filosofia grega era necessdrio, no entanto, que a
prépria filosofia grega fosse construida na forma de uma teologia.
Eis um aspecto que permanece freqiientemente inadvertido quando
se fala do encontro enire a filosofia grega e o Cristianismo. De
fato a filosofia grega é, fundamentalmente, uma teologia. Ela tra-
duz a tentativa audaz de transpor, para o registro conceptual da
razio Jue comegava A surgir nas cidades jonicas por volta do
século VI a.C., os elementos herdados das religiGes que floresciam
no Mediterrineo oriental e que eram as religies dos povos que
vieram a se encontrar no espago histdrico-geogrifico que chama-
mos o mundo grego (Schuhl, 1949). Se o nascimento da ciéncia
significou, por um lado, a descoberta da natureza aberia 4 curio-
sidade de uma razio interrogadora, a ciéncia — aqui, idéntica com
a filosofia — significou, por outro, a tentativa de fazer com gque
tal descoberta fosse traduzida em fermos que mosirassem a natu-
reza racional homdloga & natureza contemplada pela visgo religio-
sa. O homem antigo era essencialmente religioso. Seu mundo
cultural nic podia abrigar uma atitude cética ou indiferente em
matéria religiosa. A natureza jamais se lhe apresentava sob uma
felcio operacionalmente empirica, como algo que se submete a
uma experimentacic metddica e se mede. Para ¢ homem antigo,
o rmundo era epifania do sagrado. Diante dele estava sempTe em
atitude de religiosa reveréncia. A filosofin grega significou uma
forma audaciosa de fazer servir a razfo, investigadora da natureza
e construtora da ciéncia, aoc intento de exprimir a visdo religiosa
do mundo. Nesse sentido, a filosofia €, desde o inicio, feologia,
expressio racional do theion, do divino. Podemos, pois, datar dos
filésofos présocraticos o nascimento da teologia. Seus problemas
fundamentais sio por eles formulados pela primeira vez. Essa a
demonstragic convineente gque o grande historiador do pensamen-
to antigo, W. Jaeger, levou a cabo no seu livre cldssico sobre a
teologia dos primeiros filésofos gresos (Jaeger, 1947).

Foi igualmente sob o signo da teologia que a filosofiz grega se
desenvolveu, O pensamento de PlatBo é, fundamentalmente, uma
visio teoldgica do mundo. [Esse fildsofo contemplava o mundo
orfentado finalisticamente para a Idéia do Bem, realidade absolu-
tamente transcendente (Rep, VI, 503 ¢), da qual, comeo do sol para
as coisas vis{veis, flui para tudo o mais a luz inteligivel e, portan-
to, a consisténeia no ser. No didlogo Teetefo Platdo convida o
filésofo ao esforgo de tornar-se semelhante a Deus e, assim, alcan-
¢ar & sabedoria (Teet, 176 ab), E nas Leis, seu ultimo didlogo,
respondendo ao sofista Protdgoras que havia proclamade o ho-
mem medida de todas as coisas, colocava a medida suprema em
Deus (Leis, IV, 715e-716 ¢). Também & filosofia aristotélica ¢ uma
teclogia. A ciéncia mais elevada, para Aristételes, € aquela que
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se volta para a contemplacio das realidades divinas: ciéncia pri-
meira ou teologia. Para esses dois pensadores, cuja obra assinala
& gpoca durea da filosofia grega, o ato supremo de conhecimento
reside justamente na theoria ou contemplacio cujo objeto & Deus,
vem a ser as realidades que no universo, pelas suas caracteristicas
. de perfeicio e, sobretudo, de eternidade, de superagdo da contin-
géncia e precariedade da existéneia sublunar, podemos chamar
de divinas. Por outro lado, a teologia é corocamento de toda a
moral estdica, poils essa se fundava na aceitagdo de um logos, de
umg razdo divina imanente ao universo e cuja providéncia conduz
todas as coisas. Mesmo o epicurismo, que se opde decididamente
a0 estoicismo na sua interpretagio da felicidade, considerava igual-
mente que a vida humana somente adgquire sentido quando con-
frontads ac problema teoldgico: a rejeicio dos deuses da tradigéo
que infundem temor traz, em contrapartida, a compreensio da na-
tureza e da vida humana que nelas descobre uma Tazéo eterna e
uma ordem divina.

Nio €, pols, surpreendente que a teologia cristéi temha langado
rafzes no terreno da filosofia grega, Com efeito, na sua inspiragio
mais profunda, nos problemas que realmente a impeliram (como,
por exemplo, o problema platénico das Idéias que evolui, no neo-
platonismo, para o problema da Inteligéncia (Nous) como lugar
das Idéias que constituem o exemplar das realidades sensfvels e
dé origem & metafisica exemplarista do Espirito (Krimer, 1964), a
filosofia grega € teologia e, como tal, inspira a prépria investigacio
das ciéncias da natureza. Com efeito, nos séculos que se inter-
pdem entre o declinio da filosofia grega cldssica e 0 aparecimento
do Cristianismo, na chamada época helenistica, a forma de inte-
lectualidade que predominou no mundo grego (e, posteriormente,
no mundo greco-romano) foi & chamada “religido cdsmica”, a ve-
neragio da natureza ou do “cosmos” considerado como Deus, ou,
pelo menos, como manifestacio do divino, como “Deus visivel”
(theds oratds) que a propria vista corporal pode contemplar. Em
verdade, transluz no universo tal beleza, tal ordem e tal harmonia
que este somente pode ser declarado divine ou manifestacio do
divino, Antes de ser traduzido conceptuslmente em forma filosé-
fica, esse sentimenfo da presenca visivel do divino no universo
contemplado pelo mesmo olhar admirativo que d4 origem & ciéncia,
envolve toda a civilizagio da antigliidade cldssica.

Quanto ao Cristianismo jd assinalamos como, a partir dos seus
obscuros comegos palestinenses, difundiu-se em pouco tempo por
todo 0 mundo greco-romano, seguindo os grandes eixos das estra-
das romanas por onde circulavam as armas imperiais e as idéias
gregas. No século III em Alexandria, capital intelectual! da Anti-
gilidade tardia, & obra de um Origenes ji € construida com os
apurados instrumentos intelectuais da grande tradigio helénica.
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Seu livio Sobre os Principios (do qual sé foi conservada a tradu-
cio latina de Rufino de Aquiléia) é compardivel, na sua estrutura
e na auddeia com gue pensou o Cristianismo, aos livros da Mefafi-
sica de Arisidteles, Isto significa que o Cristianisme, no século III,
Jj& podia apresentar através de Origenes uma teclogia tdo inte-
lectualmente ambiciosa quanto as grandes teologias da filosofia
grega ccmo © platonismo ou ¢ aristoielismo. A partir de entdo
podemos dizer que ¢ desenvolvimento da chamada Antigiiidade
tardia oscilou, do ponto de vista intelectual, entre as grandes pro-
posicfes teoldgicas que provinham do Cristlanismo e a grande teo-
logia greco-romana, o neoplatcnismeo. A propdsito, diz Hegel, na
sua Fenomenologia do Espirito, que o mundo ocidental em deter-
minado momento hesitou, como se encontrasse diante de uma opgéo
ou em face de umn bivio no qual os dols caminhos que se ofereciam
eram o Cristianismo e o neoplatonismo. Efetivamente, as elites
do império romano, ao fim da Antigitidade, deixaram-se seduzir
pela grandeza, pela nobreza, pela admirdvel coeréncia e, igualmen-
te, pela extrema beleza da visic neoplatdnica do mundo, Mas, a
essa altura, ¢ Cristienismo podia j& apresentar um desenvolvimen-
to intelecutal que o tornava capaz de oferecer-se como alternativa
3 visio neoplatdnica.

A historiografia moderna dividiu a Antigliidade em épocas e deno-
minou a época que agora nos ocupa “Antigliidade tardia” (tradu-
¢io do alemio Spdiartike). Passou a lugar comum a idéia de
qQue a Antigilidade tardia tenha sido uma época de decadéncia.
Supbe-se qgue, a partir do século III, o mundo antigo entrou em
dissolugio e que todos os seus dominiosfilosofia, literatura, arte,
direito, organizagfo politica — passaram a seguir uma curva des-
cendente que iria perder-se nas invasdes bérbaras e no desapare-
cilmento da civilizacio classica. Com efeifo, a tiltims fase da Anti-
giidade mostra indicios inequivocos de decadéncia no que diz res-
peito 4 organizacfio politica do império romano. E preciso, todavia,
ressaltar que os ultimos imperadores antes da definitiva divisio
do Império, Diocleciano e Constantino, foram génios politicos
que tudo fizeram para levar o mundo romano a superar a prova
das invasbes bdrbaras. Seja como for, os estudos sobre essa
época histdrica conhecem, atualmente, um répido desenvolvimen-
to (Marrou, 1977). A cultura do mundo afitigo na sua fase final
aparece-nos, hoje, rica e florescente, O direito romano, tal como
nos foi legado, codificou-se e chegou & perfeigio naquels época,
Em suma, esse mundo que passou 3 histéria como decadéncia
romana foi, na verdade, 8 época em que foram elaboradas e lan-
¢adas no curso da histéria ocidental muitas das idéias das quais
ainda hoje vivemos. Foi justamente enféc que se deu, para usar-
mos os termos de Hegel, a grande op¢do: em vez de seguir o
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caminho tragado pelo neoplatonismo, o mundo antigo escotheu ©
caminho do Cristianismo. Por gqué?

Para esse tipo de perguntas nio existermn respostas absolutamente
satisfatdrias. Tantos fatores contingentes trabalham a histdria na
sua urdidura sublunar (para usar a expressio de Paul Veyne)
que nenhuma interpretacio consegue unir todos os fios dessa
trama prodigiosa. Para Hegel foi a proclamacio <da encarnacio
de Deus na histdria que enfregou nas méos do Cristianismo as
chaves do destino do Ocidente. Mais simplesmente, poderiamos '
dizer que uma das racfes fundamentais pelas quais o Cristianismo
prevaleceu sobre o neoplatonismo foi o fato de que o primeiro se
tornou neoplatdnico, ao paszo que ¢ segundo rejeitou o Cristianis-
mo, Da parte do Cristianismo teve lugar um processo de assimi-
lagio pelo qual, recebendo o neoplatonismo, ele incorporava defi-
nitivamente toda a fradicio da grande teologia grega (Ivanka,
1964), Ao invés, rejeitando o Cristianismo, o neoplatonismo fechou-
-se num sistema que se foi tornando cada vez mais abstrato, mais
exotérico na sua expressio intelectual de sorte que, nos Ultimos
autores neoplatdnicos da escola de Atenas, tornou-se quase ininte-
ligivel & nio ser para Os poucos que o estudavam mun pequeno
circulo de iniciados. © Cristianismo, assimilando o neoplatonismo
nas suas grandes intuicbes, difundiu-se como forma de cultura,
unificando o universo mental do homem antigo na hora do decli-
nio e da crise, segundo as linhas daz visio neoplatoénica, em que o
mundo aparece como um grande movimento que procede do
Primeiro Principio — Deus — e a ele retorna. Essa visdo circular
do mundo como um caminho de processio e de retorno ird ofe-
recer justamente & teologia medieval sua Denkform, sua forma de
rensamento fudamental.

Desta sorte podemos dizer que, ac iniciarse a Idade Média mer-
gulhando, a partir do século VII, nos chamados séculos obscuros,
quando o término das invasdes bdrbaras deixava atrds de si o
mundo romano totalmente destruido, ple-se a caminho uma lenta
reconstrugéo. Em muitos Jugares da Europa Ocidental ¢ no Oriente
em Bizancio, a cujas portas as ondas bdrbaras tinhem ido
morrer, a vida teolégica renascia ou retomava seu vigor. Quem
tentasse reconstruir pela imaginacio a Europa do século VII ao
século X veria, por toda a parte, ruihas, cidades abandonadas,
campos incultos, populaches errantes e teria a impressio de que
a Europa meridional, scbretudo a Europa Latina, havia regredido
dez séculos ou mais, voltando ao tempo em gque Grécia ¢ Roma
nig haviam ainda civilizado o contorno mediterréneo. Na verdade,
porém, em muitos lugares do antigo mundo latino como na Itélia,
na Irlanda, na prépria Franca, nas regifes renanas (sem falar em
Bizéncio), nos mosterios onde os antigos manuscritos se tinham
conservado apés tantas invasGes, uma espécie de vida em laténcia
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conservava para ©0s guerreiros imcultos que trilhavam as antigas
estradas romanas, toda a sabedoria do mundo antigo, Nio &
surpreendente, pols, que no século IX se tenha dado a primeira
renascenga da Idade Média. Ela nfo teria sido possivel se um
hiato total houvesse separado o mundo antigo do mundo medieval,
Se, no século IX, os monges irlandeses puderam passar ac conti-
nente chamados por Carlos Magno para af restaurar a vida inte-
lectual, fol porque um tesouro de cultura tinha sido conservade
no subsclo de um mundo trabalhado por guerras e destruicdes.
Era chegado o momento de trazé.lo novamente & luz do dia. Deu-
-se, entdo, a primeira renascenga das letras antigas, sobretudo
latinas. Mas o grego comegou a ser igualmente reaprendido, so
menos por alguns eruditos do Ocidente. Fol feita a primeira tre-
dugBo do chamado Corpus Dionisiacum, escrito neoplatdnico-cristdo
atribuide a Dionfsio Areopagita. Essa primeira renascenca sers
seguida por outras, a do século XII, g do século XIII e, finalmente,
a do século XIV em diante, que conquistou para si ¢ nome, por
exceléncia, de Renascenca. A partir do século XII finalmente,
quando a Idade Média comega a organizar-se politica, social e
economicamente na incipiente sociedade urbana e nos primeiros
‘Estados nacionais, j4 podia mostrar nas suas escolas gque se pre-
param para tornar-se as primeiras Universidades, uma vigorosa
vida intelectual (Paul, 1973).

O Cristianismo era uma religido de elites. Das que haviam sobre-

. vivido &s vicissitudes das invasGes e das que se formavam através

do processo de estruturacio politico-social dos povos germénicos.

© Niéo era, como comumente se pensa, a religiio popular da Idade
'Média. Até os séculos XII e XIII as populagbes da Europa pra-

ticavam umsa religido largamente sincretista, onde o Cristianidmo
se misturava com elementos das antigas religiosidades germénicas,
celtas ou de proveniéncia oriental como ¢ maniquefsmo (Le Goff,
1965), No entanto, ao nivel das elites letradas constituiu-se lenta.
mente a forma mental da nova civilizagido, prolongamento da teolo-

. gla cristd transmitida pela Antigilidade tardia e gue atingird no

século XIII seu maior esplendor. Quando, pois, falamos da teolo-
gia como forma de cultura de Idade Média, convém ter presente
que essa teologla medieval ers, na realidsde, portadora da cultura
antiga incorporads & tradicho da teologia cristé, e assumia cons-
cientemente 0s seus direitos de heranca. Assim se explica a afitu-
de dos grandes tedlogos medievals em face da filosofia grega.
Isso € mais patente em Bizéncio, pois a Idade Média bizantina
nio sofre sclugdo de continuidade com a tradicho antiga. O grego,
que era & lingua de Bizéincio, tornava-se o veiculo que trazia as
riguezas da cultura antiga para dentro do universo da teologia
cristd, Na Idade Média latina um trabalho de mediagio mais
complexo se estabelece: as fontes gregas deverfo ser traduzidas
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para o latim, muitas vezes a partir de traducdes 4rabes. Em
ambos 05 casos, porém, a teologia medieval acaba por constituir-
-se nurna espécie de elo gue ligard g civilizacfo antiga 3 civilizaco
moderna. Essa mediagio cultural exercida pela teologis medieval
velo a ser a grande tarefa levada a cabo pelo Cristianisme guando,
a partir de Constantino, tornou-se a religifio do Império e, depois,
a religio das elites das novas nagbes surgidas sobre os escombros
do mundo antigo. Papas, letrados, doutores, toda a elite pensan-
te da Idade Média revela uma consciéncia nitida da legitimidade
dessa heranga e das responsabilidades que ela impbe (Jaeger, 1956;
Chenu, 1957). Sum tarefa era mostrar gue a sabedoria antiga,
recolhida pelo Cristianismo, encontrava no mundo cristio uma
forma superior de manifestacic € de presen¢a. A veneracio com
que os autores do século XII cercavam o nome de Platio e os
tedlogos do século XIIT falavam de Aristoteles se explica por essa
consciéncia de herdeiros da sabedoria antiga.

A TEOLOGIA COMO FORMA DA CULTURA MEDIEVAL

Entendida como forma unificadora da teologia medieval, a teolo-
gia se desenvolveu em dois grandes registros epistemolégicos, que
podemn ser denominados (Lubac, 1964) a alegoria do mundo e a
ciéncia do mundo. A primeira forma de teologia medieval, que
floresceu até o século XII foi a chamada {ieologic mondstica
(Leclercq, 1957). Cultivada sobretudo nas abadias beneditinas
' porque nelas justamente se conservara come tesourc precioso a
heranga da sabedoria antigas, era uma teologia que contemplava
o mundo como uma grande alegoria. A realidade se lhe aplesen-
tava, com efeito, como uma cspécie de grande livro aberto cuja
leitura devia ser feita pela sobreposigdo de outro livro, a Escritura.
Esta, por sua vez, era aleporia das verdades divinas que se reve-
lavam através da sua letra. Assim se uniam, no espago de um
mesmo olhar contemplativo, o livro da natureza, o livro da Escri-
tura e o fundamento de todas as coisas, Deus. A vida quotidiana,
a natureza, a histéria e o mundo se entrelacavami na grande ale-
goriz da Verdade fontal gue descia de Deus como universo lumi-
nosc de signos e a ele retornava na elevacio da contemplagio
teologal (Panofsky, 1970; Duby, 1876).

A segunda forma da teologia medieval pode ser chamada ieologia
urbane. Ela nasce quando, s partir do século XII, acentua-se o
declinio do mundo feudal e aparecem as primeiras sociedades ur-
banas com o desenvolvimento das cidades, primeiro na Itdlia, de-
peois na Europa norte-ocidental, A teclogia perde, entfio, seu carg-
ter alegdrico e se torna uma teologia cientifica porgque o homem
medieval passa a confrontar-se com a realidade imediata gue come-
¢a a desafid-lo em termos de trabalho e de organizagio da socieda-
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! de, deixando de szr vivida como alegoria de uma outra realidade.

' E nesse momento que tem lugar a entrada de Aristételes no Oci-
dente. O3 tedlogos medievais passam a traduzir o contedido da
teclogia simbdlica para as categorias cientificas saristotélicas.
@uando se edificam as grandes Sumas essa fraducio estd ter
minada. A maior ¢ a mais genial delas, a Suma de Teologia,
de Santo Tomds de Agquino, € compardvel ao tratado Sobre os
Principios, de Origenes, no século III. E uma construcio
intelectual grandiosa, na qual encontramos as linhas fundamentais
dos grandes sistemas da filosofia grega: o Principio do qual tudo
procede, a explicacgo da realidade a partir desse Principio e o
retorno a ele de todas as coisas segundo a sus natureza, Cons-
truida de acordo com o modele dessa imagem circular, a Suma de
Teologia comega com definir a natureza e a legitimidade da cién-
cia teolégica e passa a tratar do Principio, de Deus. Avanca em
seguida pelo longe e audacioso itinerdrio intelectual que descreve
a saide dos seres finitos de Deus pela criacio e a sua volita a
Deus pelo Cristo. Mas, para os tedlogos do século XIII o probile-
ma fundamental € o preblema das naturezas ou das esséncias que,
subsistindo na sua intrinseca necessidade e inteligibilidade, devem
mostrar diante da agio criadora sua face de radical contingénc'a.
A natureza € descoberta nha sus ordem inteligivel de esséncias, de
caucas eficientes e fins, e despeoja-se da imensa teia alegérica dos
sinais. Mas as esséncias vém integrarse no ritmo universal da
processio e do retorno, Participagio e causalidade ou platonismo
e aristotelismo buscam uma conjuncic audaz no céu teolégico
do século XIII. O universo da teologia medieval reencontra o
rigor intelectual do universo da teclogia grega.

E nesss hora de esplendor que a teclogia tornase, reslmente,
forma de cultura da Idade Média. Todos os problemas que dizem
respeito & organizagio da cidade, ac homem e a0 seu destino —
0 problemsa é&tico-politico e o problema da histéria — viac buscar
os termos da sua formulacio e da sua solucdo nessa matriz teold-
gica. A partir dela se eleva a visio do universo gue Datite Ali-
ghieri imortalizou ao termo de Diving Comédic — essa imensa
pargbola teoldgica do homem medieval (Par. XXXIII, 85-80).

Por outro lado, como vimos, a teclogia medieval se edifica sobre ¢
solo da razic grega., Eis o.dado que introduz uma diferenga
essencial entre a dimensdo sacral e a dimensioc teoldglca da civi-
lizagdo medieval. Essa diferenca torna-se decisiva para alcancar-
mos compreender as relacdes entre o mundo medieval e o mundo
moderno. Numsa civilizagio sacral o caminho para a sclucho dos
problemas individuais e socialy traga-se como referéncia ac mundo
de realidades e forcas sobrenaturais que sustentam e regem o
universo visivel, que € ¢ espagc <da sua presenca e da sua agho.
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A Idade Média néo pode ser dita uma civilizacfio sacral em sentido
pleno, Suas populagdes, € certg, maviam-se hum mundo de pri-
mitiva sacralidade. Mas, as elites letradas que sitematizaram a
visfio medieval do mundo, edificando uma teclogia com os instru-
mentos conceptuais da razdo grega, passaram além das fronteiras
de uma visdo sacral. A teologia envolvia numa interrogacio
universal o universo, o contetido da fé € o préprio Deus. E no
terreno dessa atitude interrogante que a obra de um Abelardo
abre, a partir do século XII, estrada real da grande teologia da
Idade Média (Jolivet, 1969), Por ela avancam Santo Tomds de
Aguino e a multidio dos tedlogos que animavam com uma arden-
te vida intelectual as Universidades do século XIII, Nessa ativi-
dade intelectual extremamente rica (Lima Vaz, 1972) & visivel uma
inguieta consciéneia critica, na qual a fé é sempre posta em
discussio consigo mesma pela mediacio da razdo. O conteido
da fé nao € simplesmente recebido como um dado mas desdobra-se
no espago critico da razao, O que Santo Anselmo denominava
“a fé buscando a inteligéncia” (fides quaerens intellectum) inscre-
ve-se como lema e roteiro da telogia medieval. A pergunta desse
grande tedlogo do século XI: cur Deus homo? (por que Deus se
fez hcmem?), foi transposta pelos tedlogos dos séculos XII e XIII
para o proprio homem: cur homo? (Por gque o homem?). Que
razio podemos dar para a presenca do homem sobre a terra,
para a aventura da historia humana em permanente confronto
com um designio divino que culmina na insuportdvel tensfio da
presenga de Deus no préprio cerne da sua contingéncia? A razio
teoldgica retoms & questdo cur Deus homo? radicalizando-a como
questdo cobre o projeto teindrico que impele a histéria: cur homo
Deus? A Suma de Teologia de Santo Tomias de Aquino &, no fun-
do, uma grande pergunta gue seu autor multiplica em inumerdveis
questdes e para a qual constrdi, assim, uma imensa e articulada
resposta. E justamente como universo da razio interrogante que
a civilizacho medieval é uma civilizagao teoldgica, como o fora a
civilizagdo antiga. Repetimos: a fé cristd ndo &, aqui, uma aceita-
cio trangiiila e repousante. Dentro da fé (como dentro do mito
grego) estd a razdo como um principio de permanente interroga-
¢io. Como fé que se interroga, a fé propriamente feologiza, volta
sobre si mesma ¢ instrumento do logos para ver até que ponto
é ela aceitdvel como obsequium rationabile presiado a Deus. Eis
por que 3 teologia medieval € um mundo atravessado por grandes
querelas intelectuais. Elas acompanham o surgimento das escolas
e 0 seu crescimento e vAo exaurir-se nas solugbes radicais do
nominalismo do século XIV. Entio a teologia medieval perpetua-
-se numa intermindvel discussdao que acabou degenerando no
que se chamou a escoldstica decadente. Seu verbalismo foi ridicula-
rizado pelos humanistas dos séculos XV e XVI. Mas € preciso nio
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esquecer que sua raiz histdérica mergulha no solo fecundo onde
se enconfraram a razio grega e a f¢ cristd para constituir a teolo-
gia como forma de cultura da Idade Média.

ConNcLusio

Muitos caminhos se nos oferecem paraz tentarmos compreender
0 que chamamos de mundo moderno, essa modernidade sob cuja
luz nos movemos, mas da qual alguns tragos comegam & esmaecer
a0 nosso olhar como um dia que tramonta. Podemos reconstituir
muitos dos roteiros que conduziram a histdria do Ocidente z essa
fronteira tragada entre interrogacdes e riscos, na qual hoje nos
encontramos, Um desses caminhos, no entanto, é seguido apenas
por aqueles pensadores gque, como Hegel, meditaram intensamente
sobre a significacio teoldgica da nossa civilizagfo, e tentaram pen-
sar mais radicalmente esse fundamento que Heidegger denominou
“ontosteoldgico”, e que sustenta as grandes construgdes intelectuais
do Ocidente.

Esse caminho percorre um espago espiritual gque & proprio do
nosso mundo e o distingue de mundos de cultura provavelmente
mais ricos sob outros aspectos. Trata-se de um espaco que nos
situa em continuidade com a civilizagio medieval como civilizacio
eminentemente teolégica. Podemos definila como civilizaciio da
fé inguieta. Ela nos transmite o aguilhdo teoldgico que impele
numa direcio de radicelidade tedrica os grandes problemas que
marcam ¢ aparecimento dos tempos modernos e que era a prépria
direcio apontada pela interrogacio do tedlogo medieval. O tedlo-
go medieval lancava sempre mais longe suas interrogacdes audacio-
sas sobre o homem e sua liberdade diante de Deus: o problema
do livre arbitric ¢ um dos temas permanentes das querelas me-
dievais. Interrogava-se igualmente sobre esse cardter paradoxal
da histéria humana que faz com que o prdéprio Deus nela assuma
carne ¢ destino. Enfim, a Idade Média envolve-se em perguntas
radicais em torno da propria vida social e politica. Com efeito,
sobretudo ao fim dos tempos medievais, a Interrogagio teoldgica
voltou-se para o exercicio do poder e para natureza do Estado. Por
que o Estado se cobre com os reflexos da magestade divina e
encarna um direito que lanca suas raizes em Deus? As civilizagOes
sacrais aceitavam sem discussfo que o poder politico era uma
emanacio do poder de Deus e mesmo consideravam o rei parti-
cipante da natureza divina. A Idade Média introduziu nessa esfera
entre todas sagrada a ponia do questionamento teoldgico, inau-
gurando o que o seu historiador Georges de Lagarde denominou
0 “espirito leigo” (Lagarde, 1956-1963) e que punha em questio o
cardter sacral da autoridade,
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Desta sorte, a Idade Média transmite & Idade Moderna a mais
dificll e profunda inquietagio que o homem pode carregar: a
inguietacfio teoldgica, Ela radicaliza as perpuntas até um plano
em que as respostas sé podem ser absolutas., Paradoxalmente,
essa busca do absoluto no dominio da razio interrogante mostrou-
-se historicamente como a geradora mails eficaz dessa consciéneia
critica gue acompanha & civilizacho do Ocidente como civilizacio
teoldégica. E licito pensar que um universal relativismo, quebran-
do a ponta das interrogacbes radicals, prepara essa forma de con-
formismo em face dos novos mitos do saber t{écnico que substitui,
no nosso mundo, a submissido as entidades sobrenaturais nas socie-
dades sacrais.

Por outro lado podemos observar que, na Idade Moderna, o pro-
blema teolégico, ng acepciio medieval do termo, deriva sempre
mais em dire¢ko ac homem e 3 sociedade politica todo o seu
Impulso questionante. Assim o mostra a prépria evolugio recente
das teologias cristds que substituem por categorias de umsa onto-
logia social e politica as categorias da ontologia aristotélica da
natureza que as alimentaram no passado, Com efeito, se medi-
tarmos sobre & evolucic da filosofia moderna veremos que a
reflexio sobre o homem em torno da gual giram seus grandes
problemas é uma luta titdnica com o problema de Deus presente
no problema da sociedade e do Estado. Em face do Estado mo-
derno que se apresenta como fonte primeira do direito e mesmo
da moral, ¢ homem moderno afirma a subjetividade infinita da
consciéneia, a rocha inabaldvel do Eu penso, na expressio carte-
siana. Como o homem medieval com o Deus transcendente, ele
Iuta assim com o que Hegel chamou ¢ Deus visivel sobre a terra,
0 Deus que caminha na histéria e se faz presente na magestade do
Estado. Assim, o problems moderng da prdris, da ‘acdo histdrica
€, no fundo, um problema teoldgico. Ele se delineia na sua ver-
dadeira radicalidade no terreno em gue se erguem as grandes
utopias politicas do Ocidenfe. Ora, elas sdo de natureza teoldgica.
Aspiram encaminhar a histéria humana para uma sociedade na
qual todas as alienagdes, todas as limitacGes da contingéncia e da
pemiria sejam suprimidas: uma sociedade, enfim, em que o divino
seja real na vida vivida pelos préprios homens. E o aguilhfo
da pergunta teoldgica que obriga o homem modernc a expor 08
seus problemas & luz implacdvel do que Hegel chama ¢ Saber
absoluto. O Saber absoluto de Hegel nfo é um conteido mas
um método ou uma direcio de pensamento. K a tradugio, em
termos modernos, do saber teoldgico da Idade Média com sua
infinita ambigéo questionadora. Como reconheceu um dos Seus
criticos mais agudos, categorias teolégicas emergem & superficie
das sociedade de consumo, numa surpreendente reaparicio das
gquerelas sobre a graca e na reafirmacio enérgica da “salvacio
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pelas obras” (Baudrillard, 1978). E afinal, como¢ mostrou um
politélogo dos nossos dias, entre Deus e o Diabo oscila a dialé-
tica das sociedades politicas modernas (Sfez, 1978).

Até quando a modernidade continuard sob o signo da teologia?
Quem poderd dizélo? E possivel que o crescimento rapido e o
avanco em todos os campos da tecnhocracia, do pensamento absor-
vido pelo fazer técnico, venha finalmente eliminar © carater
teoldgico da nossa cultura. Nietzsche dizia que enguanto ndo nos
desfizermos da gramadtica nfo nos desfaremos de Deus. Para
Nietzsche, a gramadtica nfo € senfo a razio grega — ou a razao
socratica — que encontra sua expressdo nas estruturas da lingua
grega. Essa gramdtica — ou essa razio — implica o problema
de Deus porque decompde o relagdo sujeito-predicado numa légi-
ca que sempre termina por postular um sujeito tltimo e se vé
levada necessariamente a colocd-lo como centro absoluto de uma
constelacio de predicados que circunscreve o grande espaco do
mundo. Acabar com a gramdtica, com a razéo interrogante ou
com a logica da alribuicdo, € condigio para se acabar com o
problema de Deus. Isso significa gue, enguanto caminharmos &
luz do que os gregos chamavam razdo, dificilmente deixaremos
de viver sob o signo de uma civilizagdo teoldgica.

Talvez dando primazia a uma razio puramente experimental, ra-
zio do fazer técnico onde ndc importem sujeitos e predicados
mas apenas relagdes varidveis e manipuldveis entre termos que
nelas esgotam o seu conteiido entfo, quem sabe, a cultura oci-
dental terd eliminado o problema teoldgico. Nesse dia, porém,
a histéria do Ocidente terd tocado o seu fim. Uma nova historia
comecara. Mas, 05 homens que & viverio ndo serfo semelhantes
a nds., Sem inquietacio e sem Deus, caminharic provavelmente
para transformar em realidade a ficgho cientifica que R. Mac
Gowan e F. I. Ordway III propdem no seu livro A Inteligéncia no
Universo (Mac Gowan, Ordway III, 1970), quando os fréigeis e
pequeninos robds humanos estario inteiramente submetidos &as
leis ditadas pelas poderosas inteligéncias artificiais que eles mes-
mos um dia — nos tempos entdo rermotos da humanidade —
haviam comecgado a criar.
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