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Carta sobre a tolerancia

Por FLAVIO FONTENELLE LOQUE
Apresentacdo do livro recém-editado de John Locke

Inverno europeu de 1689, meados de fevereiro. Locke embarca no navio Isabella, em The Briel, Holanda, com destino ao
porto de Harwich, Inglaterra, de onde partiria para Londres e colocaria fim a um exilio de cinco anos e meio. Em setembro
de 1683, quando optou por deixar seu pais, seus medos eram a prisdo e, talvez, a morte. Ja haviam se passado os anos da
Crise de Exclusdo (1679-1681), a frustrada tentativa de retirar da sucessao real, pelo fato de ser catdlico, aquele que viria
a se tornar Jaime II, mas as conturbagdes que eclodiram em junho de 1683, decorrentes do Complo de Rye House, suposto
plano para assassinar Carlos II e seu herdeiro, fizeram recrudescer a tensdo entre a Coroa e seus opositores.

Era de se esperar que houvesse represalia. Homem reservado, mas visceralmente envolvido com a politica inglesa desde
que, em 1666, conhecera, em Oxford, Anthony Ashley Cooper (1621-1683), o futuro primeiro conde de Shaftesbury, Locke
anteviu o que lhe poderia advir. Os realistas sabiam de que lado ele estava, ja que durante anos estivera muito ligado a
Shaftesbury, expoente politico dos whigs, em cuja casa residiu por mais de uma década. E dificil dizer se e em que medida
Locke participou de conspiragdes, mas se pode afirmar com seguranca que, nesse periodo, comego dos anos 1680, ele
compunha os Dois tratados sobre o governo e, assim, elaborava uma apologia do direito de resisténcia ativa, ponto
culminante de sua resposta ao absolutista Robert Filmer (c. 1588-1653), cuja obra Patriarca: uma defesa do poder natural
dos reis contra a liberdade inatural do povo acabara de ser editada.

Com a prisdo e a morte de alguns opositores da Coroa, como Algernon Sidney (1622-1683), Locke julgou que a retaliacdo
poderia alcanga-lo; por causa disso, compds um testamento e partiu as pressas para a Holanda, imaginando que talvez
jamais pisasse novamente em solo inglés. Seu regresso se deu apenas quando Guilherme III e Maria II assumiram o trono.
A Inglaterra que deixou atras de si era muito diferente, portanto, daquela a que retornou, ao menos quanto ao cenario
politico. A chamada Revolugao Gloriosa havia se consolidado.

Até voltar do exilio na Holanda, Locke ndo publicara nada de relevancia filoséfica: poemas em latim e inglés, participagoes
na Philosophical Transactions of the Royal Society, recensées na Bibliotheque Universelle & Historique, além de um
resumo em francés do Ensaio sobre o entendimento humano. Talvez tenha ainda participado da composicao de As
constituicdes fundamentais da Carolina, em 1669, e de um panf leto politico anénimo, Carta de uma pessoa de qualidade a
seu amigo no campo, impresso em novembro de 1675, cuja recep¢do negativa, provocada por seu carater sedicioso,
explicaria sua partida quase imediata para a Franga, onde permaneceria até maio de 1679 (Locke alegou, no entanto,
problemas de saude).

Seja como for, o fato de até seu retorno do exilio na Holanda ele ter publicado relativamente pouco néo significa que nao
tenha se dedicado a escrita: seus manuscritos, parte dos quais até hoje inéditos, comprovam o quanto ela era fecunda. Em
1689, porém, Locke resolveu dar a lume seu pensamento, ainda que duas das obras que entdo publicou nado estivessem
plenamente acabadas: um pedaco do primeiro dos Dois tratados sobre o governo se perdera, e o Ensaio sobre o
entendimento humano padecia de certa prolixidade atribuida a sua redacao descontinua. Nas edi¢coes subsequentes, Locke
nao buscou corrigir esses defeitos por ele préprio apontados, o que parece indicar que ndo os considerava assim tdo sérios.

Do ponto de vista filoso6fico, as obras se sustentavam. Como dito ha pouco, os Dois tratados foram em boa parte compostos
no inicio dos anos 1680 (entre 1679 e 1683, as datagdes variam), mas é certo que receberam acréscimos posteriores e que
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sua finalizagao se deu quando Jaime II ja ndo era mais rei. A escrita do Ensaio, por sua vez, remonta a 1671, data de seus
dois primeiros rascunhos, A e B, e se estendeu no minimo até 1685, ano atribuido ao rascunho C. Publicados em Londres
no outono europeu de 1689, os Dois tratados e o Ensaio foram impressos com o ano 1690, e apenas este ultimo foi assinado
por Locke. Sua obra politica chegou ao publico anonimamente, assim como a Carta sobre a tolerdncia, a terceira grande
publicagdo de 1689, esta ocorrida no més de abril, em Gouda, Holanda, sob os cuidados de Philip van Limborch
(1633-1712), a quem foi dedicada.

Escrita originalmente em latim no final de 1685, ela foi traduzida para o inglés por William Popple (1638-1708) logo depois
de publicada e teve duas edigdes londrinas consecutivas: a primeira em outubro de 1689, e a segunda, corrigida, em marco
de 1690. E bastante conhecida a afirmagé&o de Locke no codicilo a seu testamento de que essa traducio se realizou sem sua
autorizacao ou colaboragao (o original, “without my privity”, tem sentido controverso), mas cabe ponderar que ele sabia de
seu andamento (cf. Correspondéncia, ed. de Beer, v. III, 1147) e nada fez para impedi-lo.

Mais do que isso, numa passagem da Segunda carta sobre a tolerdncia (ed. 1690, p. 10; Works, ed. 1823, v. VI, p. 72),
Locke parece ter chancelado o resultado do trabalho de Popple, dizendo que poderia ter sido feito “mais literalmente”, mas
que o “tradutor ndo deve ser condenado” por expressar o sentido do texto com palavras mais vivas do que as do autor. Em
sua tradugédo inglesa, a Carta recebeu um prefacio que, por auséncia de identificagdo, nao se podia saber que era do
tradutor. Aos leitores atentos, contudo, ele deve ter gerado certo estranhamento, pois exaltava uma “liberdade absoluta”
que nao condizia com os limites a tolerancia defendidos na Carta.

Aquela altura, discutiam-se na Inglaterra duas alternativas para lidar com os conflitos religiosos: compreensio e
indulgéncia, as quais, aos olhos de Popple, seriam uma paliativa, outra maléfica. Em carta a Limborch de 12 de margo de
1689, Locke explica o que estava em jogo: “A questdo da tolerancia foi assumida pelo Parlamento sob um duplo titulo, a
saber: compreensao e indulgéncia. O primeiro significa a extensdo das fronteiras da Igreja com vistas a incluir um maior
numero pela remocdo de parte das cerimonias. O segundo significa a tolerancia daqueles que ou ndo querem ou nao sao
capazes de se unir a Igreja Anglicana nos termos oferecidos por ela” (Correspondéncia, ed. de Beer, v. III, 1120).

A proposta de compreensao foi rejeitada, mas aprovou-se a indulgéncia na chamada Lei da Tolerancia, de 24 de maio de
1689. Com ela, nédo foi abolida a legislagao contra a dissidéncia religiosa, mas apenas suspensas as penas correspondentes
a uma parte dessa legislagdo. Em termos praticos, isso significa que algumas discriminagdes foram preservadas, como as
decorrentes da Lei do Teste, em vigor desde 1673, cuja finalidade era assegurar que dissidentes nao assumissem cargos
publicos. Aos antitrinitarios e aos catdlicos nada foi concedido. A ementa da Lei da Tolerancia nao deixa duvida quanto a
seu objetivo: “isentar os suditos protestantes de suas majestades, os quais sdo dissidentes da Igreja Anglicana, das
penalidades de certas leis”. Os anglicanos mantiveram assim seus privilégios, além de deixarem intocada a estrutura de
sua igreja, que passou a coexistir a partir de entdo com as assembleias dos dissidentes, dado terem eles ganhado a
concessao legal para realizar cultos publicos.

Em nova carta a Limborch, agora de 6 de junho de 1689, Locke tece um comentdrio elucidativo a esse respeito: “Sem
duavida vocé ja deve ter ouvido isto: a tolerdncia, finalmente, foi agora estabelecida por lei no nosso pais. Ndo talvez téo
ampla em abrangéncia, como possam querer vocé e aqueles como vocé, que sao verdadeiros cristdos e estao livres da
ambicdo ou da inveja. Ainda assim, até agora, ela representa um progresso. Espero que com essas primicias tenham sido
langadas as fundacoes daquela liberdade e paz na qual a igreja de Cristo hd de um dia se estabelecer. Ninguém esta
inteiramente impedido de realizar seu préoprio culto ou suscetivel a penalidades exceto os romanos, a menos que estejam
dispostos a fazer o juramento de alianga e a renunciar a transubstanciacao e a certos dogmas da Igreja Romana”
(Correspondéncia, ed. de Beer, v. III, 1147).

Como se pode notar, a Lei da Tolerancia ndo trouxe nenhum beneficio para os catoélicos, que s6é eram admitidos depois de
renunciar a supremacia do papa - era esse o intuito do juramento de alianca, que remonta a 1605, ano da Conspiragao da
Pélvora - e de renegar alguns de seus dogmas constitutivos, como a transubstanciagdo no sacramento da eucaristia.
Aceitavam-se os catdlicos, portanto, desde que... deixassem de ser catdlicos! Deve-se notar aqui, contudo, que ha dois
elementos em questdo: um de natureza politica, outro de natureza doutrinal. Ao menos para Locke, como claramente se
percebe na Carta, a rigidez e a pluralidade dogmatica geram divergéncias que poderiam ser evitadas, e ele chega a
defender, na obra A razoabilidade do cristianismo (1695), que de um cristao deve-se exigir assentimento a apenas uma
proposicao: Jesus Cristo é o Messias (e, a rigor, a alguns artigos que lhe sao concomitantes: o de que Jesus ressuscitou e de
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que é o legislador e juiz supremos; cf. RC, §§ 291, 301).

Todas as outras crencas seriam inessenciais para a salvacdo e nunca deveriam justificar a separagdo entre os cristdos.
Como atesta o post scriptum a Carta, esse mesmo raciocinio se aplica ainda aos ritos e implica uma redu¢do ao minimo das
“coisas necessarias” em oposicao as “indiferentes” a salvacdo. No 1éxico teoldgico da época, esse modo de conceber a
religido crista recebia o rétulo de latitudinario e era um dos tragos precipuos dos arminianos (ou remonstrantes), com
quem Locke haveria de se identificar na Holanda, pois eles também faziam desse minimalismo em religido uma das razoes
para a tolerancia. Quanto a submissdo ao papa, ela realmente era um perigo, supunha-se, pois, em caso de
desentendimento entre Roma e Londres, os catélicos poderiam trair o rei de que eram stditos. E assim que, na Carta, mas
também j& no Ensaio sobre a tolerdncia, escrito em 1667, Locke reivindica a exclusdo dos catdlicos.

Na Inglaterra do século XVII, ao se tratar da tolerancia, discutia-se a possibilidade de convivio entre os anglicanos, adeptos
da igreja oficial, o heterogéneo grupo dos dissidentes (entre os quais presbiterianos, independentes, quakers e batistas se
destacavam) e os catolicos. Ao longo da Dinastia Stuart, iniciada com Jaime I em 1603, os avangos e recuos relacionados a
tolerancia em certa medida espelharam os embates entre a Coroa e o Parlamento, cujos pontos culminantes foram a
deposicdo de Jaime II (1688) e, anos antes, as guerras civis (1642-1649) que levaram ao regicidio de Carlos I, em 29 de
janeiro de 1649, e a instauragao temporaria da Republica.

Durante todo esse periodo, debatia-se de maneira acirrada a limitacdo do poder real e o papel que a Camara dos Lordes e
dos Comuns deveria desempenhar, criando-se assim um espectro politico variegado - de absolutistas defensores do direito
divino aos levellers - no qual a liberdade e a igualdade dos individuos era um componente nuclear e controverso. Nao ¢ a
toa que Locke precisou afirmar na Carta que a igreja é uma associacdo voluntaria. Uma das dimensdes politicas da religido
no inicio da Modernidade revela-se justamente no esforgo por parte do poder civil em impor uma religido comum a todos
os suditos. Veja-se, a esse respeito, o caso mais emblemaético de todos: a situacdo dos protestantes na Franca depois da
revogacao do Edito de Nantes (1685).

Ao longo de sua vida, caso se compare o Primeiro (1660) e Segundo (c. 1662) Opusculos sobre o governo com a Carta
sobre a tolerdncia, é facil perceber que a posicdo de Locke se alterou substancialmente. Num primeiro momento, em
resposta a obra A grande questdo sobre as coisas indiferentes no culto religioso (1660), de Edward Bagshaw (1629-1671),
ele conferia ao poder civil um direito de regulacao que, a seus olhos na maturidade, haveria de parecer ndo apenas
excessivo, mas também contraproducente.

Ao discutir na Carta o pretenso carater sublevador das assembleias religiosas de dissidentes, Locke argumenta que sedi-
¢Oes e conjuragoes nao tém relagdo alguma com a confissao religiosa de quaisquer das igrejas dissidentes, mas com a
discriminacdo a que estavam submetidas. Estivessem elas livres para atuar, que razao poderiam ter seus membros para se
rebelar contra o poder civil? No fundo, a tentativa de instituir uma uniformidade referente a doutrina e ao culto é a grande
razao dos conf litos. Em Locke, ou melhor, no Locke que emerge a partir do Ensaio sobre a tolerdncia (1667), os limites do
que é toleravel continuam a se justificar por razdes politicas (inclusive no caso dos ateus, cuja exclusdo se deve as
implicagdes praticas de sua descrenca), mas essas razdes ndo mais chegavam ao ponto de admitir que o poder civil
concebesse e regulasse as “coisas indiferentes” tal como defendido nos Dois optisculos sobre o governo.

A Limborch, em 10 de setembro de 1689, Locke escreveu: “Os homens sempre diferirdo em questdes religiosas e os
partidos rivais continuarao a discutir e guerrear entre si a menos que o estabelecimento de uma liberdade igual para todos
crie um vinculo de caridade mutua por meio do qual todos possam se reunir num unico corpo” (Correspondéncia, ed. de
Beer, v. 11, 1182).

Se hé unidade possivel, portanto, ela nao ha de decorrer da uniformidade, mas da admissédo das diferencas. Em termos
politicos, isso significa que o poder civil deve transferir para os individuos a responsabilidade por sua proépria salvagao.
Conforme sua consciéncia, cada um deve aderir as crencas e cultos que julgar adequados e, assim, cultuar a Deus da
maneira que lhe parecer correta, desde que nao afete a ordem publica. A tolerdncia precisa ter limites, afinal, mas convém
observar que suas fronteiras nao sdo demarcadas pela errancia dos individuos (admitindo-se que ela exista) na busca da
salvacdo: o erro de alguém pode lhe causar a propria miséria, mas é inécuo para os outros, como afirma Locke na Carta.

Os limites a tolerancia apenas se justificam tendo em vista o que ameaca a sociedade enquanto organizacdo politica, e isso
jamais ocorre quando alguém se perde no caminho para Deus. Evidentemente, Locke nao despreza o cuidado pastoral com
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os errantes, que chega a ser um dever para os cristdos, mas esse cuidado tem de se realizar sem o uso da forca e nunca
pode estar a cargo do poder civil.

Estado e Igreja tém finalidades diferentes: a um cabe a preservagdo e promogao dos bens civis; a outro, o cuidado da alma
com vistas a vida eterna. Interferéncias mutuas sdo necessariamente deletérias. Essas duas definigoes, no entanto, ndo
constituem um argumento a favor da tolerancia. A rigor, elas apenas refletem a tese central da Carta: a necessidade de se
distinguir os fins do Estado e da Igreja. Por que, no entanto, o cuidado com a salvacdo das almas ndo deve pertencer ao
Estado?

Em sua resposta a esse problema, Locke se vale de algumas razdes, como a de que o uso da forca é inttil na formacdo de
crencgas: como poderia o Estado cuidar da salvacao das almas, se o inico meio de que dispde é incapaz de alcangar o
objetivo pretendido? Dado que o entendimento humano nédo pode ser demovido sendo por argumentos, é impossivel que a
coercdo altere a crenca dos individuos e os faca acreditar na verdade que os salvaria. O maximo que a coergdo faz é gerar
hipdcritas, supostos convertidos que almejavam, isso sim, livrar-se da perseguicdo. Eis, portanto, o mais célebre (e
debatido) argumento para se distinguir os fins do Estado e da Igreja: meio de atuagao caracteristico do poder civil, a forca
¢é inadequada para a formagdo de crengas, o que significa que o cuidado com a salvagdo nao pode ser uma finalidade do
Estado.

Acontece, entretanto, que o argumento da inadequagao da forca desempenha ainda outro papel no raciocinio de Locke. Se
esse argumento prova que o Estado ndo detém os meios apropriados para converter as almas, ele também opera como uma
razao para explicar por que motivo os individuos jamais confiariam ao poder politico o cuidado com a salvacdo das almas,
caso lhes coubesse determinar seus fins. Que sentido poderia haver em conceder ao Estado o cuidado com a salvacdo das
almas, se lhe falta um instrumento propicio para tanto?

Sob essa perspectiva, o argumento da inadequacao da forca acaba por se entrelacar a outro, que se pode bem chamar de
argumento do encargo, o qual permite que se perceba com clareza que, em ultima instancia, o que estd em jogo na
distincdo entre os fins do Estado e da Igreja é a legitimidade do poder politico. Ao defender a tolerancia religiosa, o intuito
de Locke nao é advogar a favor de uma politica estatal, mas da delimitacdo do préprio Estado, cujas fungdes sao
contrastadas com as da Igreja.

Pouco depois de publicada, a Carta ensejou a composicdo de duas criticas. A primeira, ainda em 1689, por Thomas Long
(1621-1707): A “Carta sobre a tolerdncia” decifrada e o absurdo e impiedade de uma tolerdncia absoluta demonstrados,
que Locke ndo se deu ao trabalho de responder diretamente. A segunda, em 1690, foi O argumento da “Carta sobre a
tolerdncia”, brevemente analisado e respondido, de Jonas Proast (c. 1642-1710), capelao do All Souls College, em Oxford
(1677-1688, 1692-1698), mais tarde arcediago de Berkshire (1698-1710), com quem Locke travou uma controvérsia que se
estendeu até o final de sua vida: a Quarta carta sobre a tolerdncia é inacabada e veio a publico apenas na edi¢do das Obras
postumas, de 1706. Sempre sob o género epistolar e de maneira an6nima ou pseudonimica, essa controvérsia - um total de
quase 600 péginas! - compoe-se das seguintes publicacoes:

(i.a) LOCKE. Carta sobre a tolerdncia (Gouda, 1689), anénima; traducéo inglesa de William Popple, acrescida de Prefacio
do tradutor (Londres, 1. ed.: 1689; 2. ed. revista: 1690);

(i.b) PROAST. O argumento da “Carta sobre a tolerdncia” brevemente analisado e respondido (Oxford, 1690), an6nimo;
(ii.a) LOCKE. Segunda carta sobre a tolerdncia (Londres, 1690), assinada por Filantropo;

(ii.b) PROAST. Terceira carta sobre a tolerdncia (Oxford, 1691), anénima;

(iii.a) LOCKE. Terceira carta sobre a tolerdncia (Londres, 1692), assinada por Filantropo;

(iii.b) PROAST. Segunda carta ao autor das Trés cartas sobre a tolerdancia (Oxford, 1704), assinada por Filocristo;

(iv.a) LOCKE. Quarta carta sobre a tolerdncia (Londres, 1706, Obras pdstumas).

Tomando como medida as datas de publicacdo, a troca de cartas foi bastante intensa em seus anos iniciais, mas ficou
interrompida por mais de uma década, até que Proast reacendeu o debate, incitado por uma publicagdo anénima ocorrida
em 1704, O cardter justo e imparcial do clero da Igreja Anglicana, e pela obra Os direitos dos dissidentes protestantes, de
John Shute (1678-1734), cuja primeira parte também saiu naquele ano.
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A bem da verdade, a maturidade e a velhice de Locke foram marcadas por diversos embates tedricos, nos quais ele se
engajou sem reservas. Outros dois desses embates, centrados em implicagdes teoldgicas de seus escritos, deram-se com
Edward Stillingf leet (1635-1699), a proposito do Ensaio sobre o entendimento humano, e com John Edwards (1637-1716),
acerca de A razoabilidade do cristianismo. Anos antes, Locke ja se contrapusera a Stillingfleet, mas tendo a tolerancia
como topico: seu objetivo era responder ao sermdo O dano da separagdo (1680) e, em especial, a obra A irrazoabilidade da
separacdo (1681). Esse primeiro confronto entre eles, porém, continua muito desconhecido, ja que a Defesa da ndo
conformidade (ou Notas criticas) de Locke, datada de 1681-1682, permanece inédita.

De forma publica e detalhada, tratando especificamente da tolerancia, foi mesmo com Proast que Locke haveria de
debater, ja que seus outros principais escritos sobre o tema, datados dos anos 1660, também foram pela primeira vez
publicados em sua totalidade s6 muito tardiamente: o Ensaio sobre a tolerdncia, em 1876, na Vida de John Locke, de H. R.
Fox Bourne; os Dois optisculos sobre o governo, em 1961, numa edigdo preparada por C. A. Viano.

A critica de Proast a Locke busca derrubar a tese da distingdo entre os fins do Estado e da Igreja. De sua perspectiva, ha
um unico argumento para sustentéd-la, o da inadequacao da forca, e esse argumento é falho. A forga pode sim, pensa
Proast, contribuir para a formagao de crencgas. Muitos individuos, tidos por ele como opiniaticos, recusam-se a considerar
as razoes que lhes sdo apresentadas para avaliar suas crencas, o que significa dizer que um apego irracional os impede de
dar ouvidos a argumentos ou posi¢ées que lhes sdo contrarios. Frente a tal fechamento e excetuando-se a atuacdo da graca
divina, s6 uma alternativa se coloca: o uso da forca.

Ainda do ponto de vista de Proast, a forga desempenha um papel “indireto e a distancia” na formacao de crencas: de fato,
ela é incapaz de gera-las, mas pode fazer com que os individuos, ao serem obrigados a analisar o que antes desprezavam,
sejam levados a elaborar uma reflexao que de outro modo nao elaborariam e, por conseguinte, a mudar de crenga. Sendo
assim, caso se possa atribuir a forga essa capacidade, deve-se admitir que ela seja um meio passivel de ser usado na
salvagao das almas; mais do que isso, caso se reconheca que hé ainda a necessidade de usa-la, pode-se entdo defender que
o Estado a empregue na promogao da religido ou, nos termos de Proast, da verdadeira religido. Se ao poder politico cabe
cuidar dos bens civis, por que ele haveria de se abster da tarefa infinitamente mais importante de salvar as almas, se isso
pode estar a seu alcance? Nao se justificaria, portanto, a distincdo entre os fins do Estado e da Igreja.

Essa critica provocou varios desdobramentos conceituais no debate entre Locke e Proast. A titulo introdutoério, contudo,
convém delinear duas linhas argumentativas a partir das quais se pretende justificar a maior ou menor amplitude dos fins
do Estado: por um lado, inevitavelmente, a discussao sobre a utilidade da forca na formacao de crengas; por outro, a
divergéncia sobre o conhecimento que se pode alcancar da verdadeira religido. Quanto a forga, Locke inicialmente parece
conceder que, ao menos em certa medida, ela pode sim ter uma utilidade indireta, mas, a medida que a controvérsia se
desenvolve, fica claro que, a seus olhos, se a forca porventura vier a produzir o efeito desejado, ele sera apenas fruto do
acaso.

Essa afirmagao basta para que Locke mantenha sua tese fundamental, mas ele busca corroboré-la alegando que, mesmo se
a forca fosse util, seria impossivel aplica-la sem que ocorressem injusticas e sem que se causasse, no computo geral, mais
dano do que bem, de modo que os individuos jamais concederiam ao Estado o direito de emprega-la em questoes
religiosas. Entre as objecoes que podem ser levantadas a aplicacdo da forca, talvez a mais importante seja a seguinte:
como efetivamente saber quando alguém ja analisou os argumentos que lhe sdo apresentados? Ou a conversao € o Unico
sinal de que alguém refletiu como se deve? Dada a natureza prépria do entendimento, que é intima ou interna, ndo hd um
critério exterior que permita estabelecer quando a reflexao se fez a contento, e, por conseguinte, torna-se impossivel
determinar por quanto tempo e a que grau de forgca um dissidente deve ser submetido. No limite, como se pode saber o que
se passa na mente do dissidente que estd sendo subjugado? A que sinal se pode recorrer para por fim a submissao exceto a
conversao? Quem garante, contudo, que ela seja sincera? E os adeptos da religido oficial, eles de fato refletiram sobre sua
crenga? Caso alguns deles nao o tenham feito, ndao deveriam também, por coeréncia, ser subjugados? Por tudo isso, ainda
que se conceda abstratamente a utilidade “indireta e a distancia” da forga na conversao das almas, seria inevitavel que seu
emprego ndo resultasse em abusos, o que significa que os individuos sob hipdtese alguma atribuiriam ao Estado a tarefa de
cuidar da salvagéo.

O uso da forca em questdes religiosas é tanto mais reprovavel porque, justificado a moda de Proast, parece pressupor ser
impossivel que, depois de refletir sobre os argumentos favoraveis a (suposta) verdadeira religiao, um dissidente mantenha
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sua crenca de uma maneira que se possa classificar como intelectualmente respeitavel. A resposta de Locke a critica que
recebera explora, assim, uma segunda linha argumentativa, a qual explicita o dogmatismo de seu adversario, que tende a
supor que a dissidéncia sempre resulta de uma falha ao mesmo tempo moral e intelectual.

Aos olhos de intolerantes como Proast, héd razoes suficientes para que se reconhega e creia na verdadeira religiao, de modo
que toda dissidéncia é tida ndo simplesmente como um erro, mas também como opiniaticidade ou até malicia. Trata-se de
uma posicdo que classifica a crenca religiosa dos individuos em certas e erradas, como se a distingao entre verdade e
falsidade fosse inconteste e como se todo erro (ou suposto erro) s6 pudesse decorrer de alguma forma de desvio. Ja na
Carta, Locke se op0s radicalmente a esse tipo de postura, ao afirmar que “cada um é ortodoxo para si mesmo”. O que ele
defende, tal como desenvolvera no Ensaio sobre o entendimento humano, é que em assuntos religiosos é impossivel
realizar demonstragao, exceto da existéncia de Deus (cf. Ensaio, IV. 10). Demonstrar a existéncia de Deus, todavia, nao
implica demonstrar a verdade desta ou daquela religido, tampouco desta ou daquela igreja. Essas crengas nao passam de
opinido ou fé, jamais se enquadram na categoria de conhecimento.

Quando, ainda no inicio da Carta, Locke identifica com clareza trés argumentos para sustentar a distin¢do entre os fins do
Estado e da Igreja (sendo os dois primeiros o da inadequacao da forca e o do encargo), ele implicitamente recorre, no
terceiro deles, a contraposicdo entre conhecimento e crenga. Seu intuito é provar que, mesmo que se concedesse ao
Estado a funcdo de cuidar da salvagdo das almas e que a forgca fosse um meio adequado para tanto, isso redundaria num
absurdo, pois diversas religides seriam impostas, cada uma num pais diferente. A razao é simples: em cada Estado, o
detentor do poder politico toma a sua préopria religido como a verdadeira. E por que isso acontece?

Porque todos estdo convictos de que possuem a verdade. A insisténcia de Proast de que a forga deve ser usada na
promocéao da religidao radica-se, pois, ndo apenas na constatagdo de sua utilidade “indireta e a distdncia” e na pretensa
necessidade de que seja empregada, mas também na suposicdo de que ha uma verdadeira religido, perfeitamente
cognoscivel, inica em nome da qual seria legitimo recorrer & forca. E apenas em nome da verdade, dessa verdade que se
quer detentora de provas seguras, que se justifica a imposicdo. Ironicamente, justo esses que acusam os outros de serem
opiniaticos sdo os que colocam sua propria crenca acima de qualquer suspeita. Ndo resta duvida: a pretensdo de possuir a
verdade € a raiz da intolerancia.

Como dito hé& pouco, Locke nédo considera que a verdadeira religido seja demonstravel, mas isso nunca o impediu de crer
no cristianismo e de ser adepto da Igreja Anglicana. Afirmar a limitacao do conhecimento humano em assuntos religiosos
ndo implica tornar-se ateu ou agnoéstico. Talvez a maior consequéncia da critica a pretensdo a verdade seja uma mudanga
de énfase na vida religiosa: mais do que a doutrina, hd que se valorizar a agao. Para Locke, e o predmbulo da Carta é um
belo exemplo disso, sobretudo na mengao ao capitulo 5 da Epistola aos Gdlatas, em que Paulo fala da “fé agindo pela
caridade” (GI 5:6), o mais importante é buscar a virtude, o amor ao préximo; em suma, viver segundo o exemplo de Cristo.

Locke critica ferrenhamente todas as pessoas, em especial os clérigos, cujas preocupacoes se concentram nos dogmas e
em sua imposicdo, tantas vezes cruel, aos outros. A seus olhos, eles esquecem o fundamental, se é que nédo se valem da
religido para mascarar interesses escusos. Falando metaforicamente, ndo raro é de suspeitar que eles estejam mais
interessados no beneficio do velocino do que no alimento da ovelha (cf. Ensaios politicos, Tolerdncia A, p. 286). Ainda no
preambulo da Carta, afirma-se com todas as letras que aqueles que sao coniventes com vicios opdem-se muito mais a gloria
de Deus do que os dissidentes que tém uma vida inocente.

Esse modo de compreender a religido cristd, que, assim como o latitudinarismo, é afeito a perspectiva dos arminianos,
acaba por se constituir num novo argumento a favor da tolerdncia. Nesse sentido, o Evangelho e a razdo confluem em sua
defesa, como o proprio Locke admite, resguardados os limites politicos para que a ordem publica nao seja afetada. Na
Carta, porém, Locke nao chega a mencionar outras interpretacoes da Sagrada Escritura, notadamente a de Agostinho
(354-430), arauto dos intolerantes, que buscou justificar a perseguicao a partir de algumas passagens biblicas, como a
célebre parabola do banquete, tal como ela ocorre em Lucas (14:15-24). Coube a Pierre Bayle (1647-1706) o enfrentamento
direto de Agostinho numa obra em quatro volumes, publicados de 1686 a 1688, intitulada Comentdrio filoséfico sobre essas
palavras de Jesus Cristo “Obriga-os a entrar”.

No inicio da Modernidade, defender a tolerancia religiosa significava, nos termos mais concretos possiveis, opor-se ao uso
da forca nas questdes religiosas, isto &, opor-se a tortura, a prisdo, a taxagdo, ao confisco, a pena capital e ao exilio,
explicitando as injusticas ou abusos constitutivos da busca pela uniformidade religiosa. Tal como Locke escreveu em carta
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a Limborch, se ha alguma unidade alcancavel entre os membros de uma sociedade, ela ndo decorre nem pode decorrer da
perseguicdo. Nao se chega a fazer, entretanto, uma apologia da diversidade como algo intrinsecamente valioso. Locke a
defende, antes, como alternativa a uniformizagao, que é politicamente insustentavel.

Sob essa perspectiva, muito embora o Segundo tratado sobre o governo nao aborde diretamente o tema da tolerancia,
pode-se dizer que a defesa da dissidéncia religiosa por meio da distingdo entre os fins do Estado e da Igreja é analoga a
critica ao absolutismo. Num caso e noutro, trata-se de salvaguardar para os individuos um ambito de liberdade e direito
que deve estar protegido de qualquer intervencdo arbitraria, isto é, de qualquer intervencdo que extrapole os fins passiveis
de serem atribuidos ao governo civil.

Em sintese, tomando a Carta sobre a tolerdncia em sua totalidade, é possivel afirmar que Locke se opde as trés grandes
linhas a partir das quais a intolerancia era tradicionalmente defendida: em primeiro lugar, no que se refere ao aspecto
politico, discordando que a dissidéncia por si mesma tivesse qualquer carater faccioso; em segundo, do ponto de vista
eclesiastico, fomentando uma posicdo conciliadora em termos de doutrina e culto, ao defender que se enfatizem os
elementos minimos fundamentais da religido crista: acima de tudo, importa a vivéncia ou pratica cristd, ndo as discussoes
abstratas; em terceiro lugar, quanto a teologia, resguardando ao individuo a capacidade e o direito de buscar livremente a
salvagao da prépria alma sem que isso implicasse que os dissidentes pudessem afetar os outros, influenciando-os
negativamente.

A defesa de Locke da tolerancia jamais se deu em causa propria, no entanto. Como ja dito, ele era cristdo e anglicano,
embora talvez tenha sustentado posi¢des heterodoxas no final de sua vida. Seja como for, o fato é que Locke considerava a
religido um elemento essencial para a compreensdo da prépria humanidade. E com referéncia a Deus e & criagdo, por
exemplo, que se fundamenta a moral (cf. Ensaio sobre o entendimento humano, I. iv. 8) e que se justificam a igualdade e a
liberdade dos individuos (Segundo tratado sobre o governo, §§ 4, 6). Nos Ensaios sobre a lei da natureza (particularmente
no sétimo), chega-se inclusive a falar em dever natural de cultuar a Deus.

Por causa disso, a defesa da distin¢do entre os fins do Estado e da Igreja nao deve ser entendida como uma apologia de
uma visao secularizante do mundo e da existéncia humana. Entre outras crencgas, Locke sempre sustentou que ha vida apos
a morte e que ela é mais importante do que a vida presente. Ao reivindicar a tolerancia, Locke ndo almeja diminuir o valor
da religido, e sim assegurar que o exercicio religioso dos dissidentes nédo sofra restriges nem seja autorizado como uma
mera concessao ou indulgéncia; desde que nao afetem os bens civis dos outros, todos os individuos devem ter direitos
iguais a crenga e ao culto.

Nascido em 1632 e tendo testemunhado os eventos maiores da histdria inglesa do século XVII (as guerras civis, o regicidio
de Carlos I, a Republica, o Protetorado de Cromwell, a Restauracdo da monarquia, a Revolucdo Gloriosa), Locke participou
das principais questdes politicas e intelectuais do seu tempo, que incluiam ainda, no campo filoséfico, os avangos na
ciéncia. Para além da composicao do Ensaio sobre o entendimento humano, no qual se nota a presenca de René Descartes
(1596-1650) e Pierre Gassendi (1592-1655), cujas obras Locke conheceu no final dos anos 1650, quando era estudante em
Oxford, é representativo de seu pendor cientifico os contatos que travou com Robert Boyle (1627-1691) e Thomas
Sydenham (1624-1689), além de sua eleigao para a Royal Society, em 1668.

Em vida, Locke ainda publicou sobre economia e educacdo: Algumas consideragdes sobre as consequéncias da redugdo do
juro e elevagdo do valor da moeda (1691, mas datado de 1692), a que se seguiram outras obras em teoria monetaria, e
Alguns pensamentos sobre educacdo (1693). Se fosse o caso de dimensionar a inf luéncia de seu legado, nao seria
exagerado dizer que sua relevancia corresponde a ampliddo de seus interesses.

Especificamente no que se refere a tolerancia, gracas ao que hoje se sabe em razao do acesso a seus manuscritos, é
provavel que o encontro com Shaftesbury tenha alterado o rumo de seu pensamento, mas isso em nada desvaloriza a tese
maior que Locke passou a defender a partir do Ensaio sobre a tolerancia nem a torna cativa das circunstancias em que foi
concebida. Mantém-se atual a necessidade de distinguir os fins do Estado e da Igreja: por um lado, pela possibilidade de o
poder politico buscar se legitimar valendo-se da religido (o Estado cooptando a Igreja), por outro, pela persisténcia de
religiosos, tanto clérigos como leigos, assediando o poder politico com objetivos que extrapolam os fins admissiveis pela
sociedade civil, isto ¢é, tentando pautar a coletividade com base em suas crencas religiosas particulares (a Igreja
imiscuindo-se no Estado). O impeto opressor dos que se arrogam possuir a verdade ou dos que falam oportunisticamente
em seu nome nao conhece descanso. A tolerancia sempre precisa de defensores.
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*Flavio Fontenelle Loque é professor de filosofia na Universidade Federal de Itajubd - campus Itabira. Autor, entre
outros livros, de Ceticismo e religidao no inicio da modernidade (Loyola).
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