A COMUNICACAO COMPARADA DOS ANJOS:
COMENTARIO A “OS ANJOS NAO PRODUZEM BONS
INSTRUMENTOS CIENTIFICOS”, DE BRUNO LATOUR

Duarte, Luiz F D.!

“Nao procurem entre os mortos, Ele estd vivo” (Lc 24,1-12)

I. LATOUR E A RELIGIAO

Uma coeréncia impecdvel caracteriza o fluxo da produgao de Bruno
Latour sobre a experiéncia religiosa, entre o primeiro texto publicado sobre os
anjos, em 1990, ¢ o que agora temos ante os olhos; passando por uma série
de outros, em que suas questoes centrais a respeito da ciéncia ganham mais
claros contornos, na estratégica e desafiadora comparagao com a produgao
de verdade na religiao (LATOUR, 1990, 1996, 2004, 2008a, 2013).

Embora sejam muito semelhantes as duas angelologias — idénticas
mesmo, de um ponto de vista mais abrangente, teérico — talvez nio se
possa deixar de reconhecer uma sutil mudanga de énfase entre elas, a
comegar pelo titulo, que substitui & imagem dos anjos “maus mensageiros”
esta outra dos maus “instrumentos cientificos”. Reside ai provavelmente —
numa ainda maior explicitude da comparagao com a ciéncia — a transigao
para o texto atual.

O modelo analitico desenhado por Latour ¢ limpido, ilustrado
por uma série de eruditas e fascinantes andlises de episédios histéricos
e de testemunhos iconogréficos, ¢ amparado por quadros sindticos
em que se explicita o dualismo essencial entre a “representagao” ¢ a
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“re-presentagio’?. O desenvolvimento do argumento procede em dois regis-
tros paralelos e complementares. O primeiro ¢ o da andlise da histéria do
cristianismo na cultura ocidental moderna como um capitulo da histéria da
racionalizagéo e do desencantamento, acidamente caracterizada como uma
progressiva perda da intensidade vivencial®. O segundo ¢ o da apresentagao
da religiosidade (cristd) como experiéncia vital, prenhe de participagio e
de imediatez; com o consequente elogio do “transporte de entusiasmo” e
da transformagao que afetaria todas as partes da comunicagio religiosa®.
O conjunto dos textos dedicados explicitamente & experiéncia religiosa
tem a capacidade de expressar numa linguagem intencionalmente inspirada’®
¢ retoricamente profusa o essencial da critica 4 heranga iluminista, traduzida
nos termos de um empirismo ambicioso. Nao ¢ 4 toa assim que o primeiro
argumento sobre a experiéncia religiosa no texto sobre o congelamento das
imagens passe pela evocacio da experiéncia amorosa (LATOUR, 2004),
esse nec plus ultra da participagio inter-subjetiva no Ambito da cultura
ocidental moderna, banalmente associado a representagio do romantismo.
O autor deixa a0 mesmo tempo claro o seu intenso comprometimento
pessoal com a temdtica da perda vital sofrida pelo catolicismo no mundo
marcado pela “constitui¢do moderna”; a ponto de lhe dedicar muitas

Os termos aparecem expostos inclusive graficamente em duas colunas, que se repetem
entre os textos (LATOUR, 1990, p. 90; 2016, p. 29). O dualismo se reduplica em
outros tantos, termo a termo, ao longo dos textos: informacio x transformagio; redes
de referéncias x procissées (LATOUR, 2016, p. 23); descobertas x revelagoes (LATOUR,
2016, p. 24); instrumento x anjo (LATOUR, 2016, p. 35).

Veja-se, por exemplo, a referéncia ao “cardter exangue do mundo da representacio”
(LATOUR, 1990, p. 81).

A frase da epigrafe, do anjo que aparece, segundo Lucas, aos que visitam o tdmulo vazio
do Ciristo ressuscitado, bem resume para Latour essa vitdria da vida sobre a morte, ou
s¢ja, da intensidade relacional sobre a esqudlida representagdo: “Ele estd vivo” (LATOUR,
1990, p. 84).

Holbraad (20006) se refere ao texto de 2005 como um “sermio”, em fungio dos recor-

rentes artificios retdricos remetidos & enunciagio religiosa.
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referéncias avulsas (2004, p. 354, p. e.) e todo um livro — pungente em sua
condicao de ardente e cético testemunho (LATOUR, 2013).

Empreenderei em primeiro lugar uma interpretagio da atitude epis-
temoldgica em jogo nesses textos e de sua relagio com as énfases analiticas
mais gerais do pensamento de Latour: o empirismo romantico da “presenga’
como sinal de “vida”, de “experiéncia” imediata; nisso que poderia ser também
chamado de um vitalismo ascético.

Explorarei em seguida a possibilidade de utilizagao do tema da traigao
fiel (LATOUR, 2016, p. 28), tal como definido em oposi¢io ao “transporte
fiel da mensagem” na histéria latouriana do cristianismo, para a interpretagao
dos novos cristianismos que explodem atualmente 4 nossa volta, no Brasil ¢
em tantos outros lugares (quer sejam os pentecostalismos e carismatismos
urbanos, quer sejam os cristianismos indigenas). Isso implicard em se ques-
tionar sobre a relativa tendenciosidade da concepgio de religido que tem o
autor; explicita e argumentada, alids®.

Um dos altos interesses da posi¢ao de Latour € a sua proposta de apre-
sentar o cristianismo como um espa¢o de “transformagio”, que se teria
rendido ao regime da “informagao” a partir do sucesso da Reforma; embora
o ponto de vista de sua andlise seja sempre, na verdade, o do catolicismo,
com foco na Contra-Reforma e na Querela dos Ritos. E como se nada se
tivesse podido esperar da Reforma em si; enquanto que a Igreja Catélica
poderia ter permanecido em sua antiga condigio, se nio se tivesse rendido
a “constitui¢io moderna”. O texto em debate retoma o constante tema da
critica a0 modo como a Igreja Catdlica se deixou englobar pela ascensao do
regime de informagio (LATOUR, 2016, p. 32), renunciando 4 promessa
de transformagio que fora seu apandgio histérico no Ocidente.

¢ Dentre as muitas dimensoes do fendmeno religioso declara Latour ter um interesse exclu-
sivo na “enunciagio religiosa” — a Palavra e o Verbo (2013, p. 8); ou seja na circulagio
da comunicacio sagrada (ou do sagrado). Deixa claro também estar se referindo apenas
ao cristianismo, “a tradi¢io da Palavra em que fui criado” (LATOUR, 2004, p. 354).
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II. UM EMPIRISMO ROMANTICO?

A caracterizagio do pensamento de Latour como associdvel ao empirismo
nao aporta nenhuma novidade, pois ¢ ele mesmo quem assim se qualifica
eventualmente (p.c. sob a forma de um “empirismo radical” ou “segundo
empirismo”) (LATOUR, 2008b, p. 24). Acompanha nisso as tendéncias
anti-representacionalistas contemporaneas, que se antepoem justamente ao
racionalismo e ao intelectualismo como recursos vilidos ou suficientes de
interpreta¢io/conhecimento da experiéncia humana. O que talvez surpreenda
¢ sua combinacio com a idéia de romantismo — o que, portanto, exige preli—
minar e breve explicacio.

J4 argumentei alhures que 0 modo como se manifesta o empirismo
na tradi¢do ocidental a partir do século XIX ¢ raramente dissocidvel do
romantismo, em fun¢io da comum oposi¢ao ao racionalismo, da énfase na
“experiéncia’ sensivelmente ancorada e na preeminéncia da agao sobre o
pensamento. Explicava j4 entao que utilizo a categoria “romantismo” para
designar os movimentos filoséficos e a concepgao cosmoldgica que, a partir
de meados do século XVIII, tomaram a peito a resisténcia ao programa
iluminista, por meio da dentincia do “afastamento do sensivel” e da énfase
contrastiva e militante no privilégio do todo sobre a parte, do fluxo sobre
a estase e do subjetivo sobre o objetivo (DUARTE, 2004, 2012 e 2015).

Em Latour a pulsa¢do roméntica ¢ ubiqua, manifestando-se com
freqﬁéncia em sua versao vitalista, renovadamente presente na filosofia
contemporanea, gragas sobretudo a influéncia de Bergson (DUARTE,
2012, p. 431). A apologia da “vida”, como resumo de tudo o que se opde
as perdas impostas pela racionalizagio do mundo, é um trago precoce da
filosofia romAntica, encontrando vazao em numerosas férmulas, todas
homélogas a oposicio entre “informacio” e “transformacio” que sustenta a
andlise por Latour da comunicagao religiosa’. O eixo da diferenca entre esses

7 J4 Goethe dizia, por exemplo, pela boca de Mefistéfeles, no Fausto I: “Cinzenta, caro

amigo, ¢ toda a teoria, e verde ¢ a drvore dourada da vida”.
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dois padrées de comunicagao ¢ justamente o do cardter vital do segundo,
capaz de envolver numa totalidade expressiva todos os elementos da cadeia,
suspendendo a temporalidade e obviando a espacialidade. A “informacao”,
por outro lado, consiste em “deslocamentos sem transformacio” (LATOUR,
1990, p. 80), em um regime de constincia ou fidelidade da mensagem, que
se propde a uma continua capitaliza¢io das mediagoes.

Reencontramos ai, portanto, esse magno eixo roméntico da vida x forma,
paradigmaticamente encenado por Nietzsche na oposi¢io entre o dionisfaco
e 0 apolineo, e trabalhado, de um modo sociologicamente lastreado, por
Max Weber na oposigio entre o carisma ¢ a burocracia. E muito significa-
tiva, nesse sentido, a utilizacio recorrente da referéncia a “entusiasmo” na
caracterizagdo por Latour do regime de transformagao. A categoria surgiu na
Antiguidade particularmente associada ao transe dionisfaco, tendo servido
posteriormente em mais de um momento para caracterizar processos caris-
mdticos no seio da cristandade® — o que é muito adequado para a evocagao
do cardter encompassador da comunicagio por re-presentagio.

Também a oposi¢ao de Bergson entre a duracio e o tempo elabora a
temdtica; que reduplica na verdade, em outro nivel de abstragio, a oposigao
entre o préprio tempo/fluxo e a espacialidade. Para o filésofo, a cultura
dominante do Ocidente se inclinaria constantemente para o privilégio
do modo mecinico, desvitalizado, espacializado, em detrimento da for¢a
experiencial do modo temporal fluido (BERGSON, 1968).

Peter Berger, num belo artigo em que aproxima o horizonte feno-
menoldgico de Alfred Schiitz do romance O Homem sem Qualidades, de
Robert Musil, sublinha o quanto a temdtica da “outra condi¢io” (central

8 Ver, para os séculos XVII ¢ XVIII na Inglaterra, por exemplo, o que diz Joao Duarte
(2013, p. 19): “Milenarmente associado as manifestagoes proféticas e extdticas da
possessdo divina ¢ ao temperamento melancélico da medicina humoral hipocrética,
o conceito de “entusiasmo” (en + theos, “possuido por um deus”) foi empregado por
clérigos e tedlogos da Restauragio — seguindo um padrio estabelecido nos debates entre
protestantes “magisteriais” ¢ “radicais” desde o século XVI — para descrever e condenar
a religiosidade e o ethos puritano”.
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no romance) expressa a nostélgica busca de uma “unido mistica” (“mais
velha do que as religides histéricas”) perdida por forca dos controles “ecle-
sidsticos” (BERGER, 1978, p. 356), num sentido bastante préximo da
dentncia latouriana da rentncia da Igreja ao transporte de entusiasmo
caracteristico do regime de “transformagio”. E o préprio Berger (1978, p.
358), alids, que nota a analogia dessa andlise com a nogao weberiana da
“rotinizagao do carisma”.

O antropélogo Clifford Geertz (1983, p. 57), também fortemente
inspirado pela fenomenologia, evoca em seu celebrado artigo sobre o “ponto
de vista nativo” a dicotomia proposta pelo psicanalista Heinz Kohut entre
“experience-distant” e “experience-near”, Gtil segundo ele para caracterizar as
andlises que se deixam “encalhar nas abstragées e sufocar pelos jargdes” ou
acedem a compreensao da experiéncia humana observada — de um modo
que nio deixa de lembrar a proximidade entre os elementos da comunicagao
tendente 4 “transformagao” latouriana’.

Entre as muitas outras possibilidades de aproximagao da dicotomia
em analise com o anti-racionalismo ocidental, ocorre-me sublinhar a da
“participagao” de Lévy-Bruhl, tentativa pioneira ainda que canhestra, de
chamar sistematicamente a atengao para formas de experiéncia cultural, de
construcio das identidades, em que as fronteiras nitidas da racionalidade
hegeménica na cultura “moderna” se veriam transtornadas pelo transito
de valoragoes supra-individuais; em nada diferentes desses “transportes de
entusiasmo” do modelo de Latour. H4 um parentesco entre o espirito da
proposta da “participa¢do” e o que, mais recentemente, cerca a proposta
antropoldgica da “afetagao”, ou seja, o reconhecimento de fluxos relacionais
densos ocorrentes entre os interlocutores de alguma pesquisa, que mobilizam
dimensoes inconscientes transformadoras, com conseqiiéncias de primeira

% Veja-se por exemplo: “[a] diferenga infima entre o que é préximo e presente e o que ¢

distante e ausente” (LATOUR, 2004, p. 353)
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ordem para a circulagio da “informagao” cientifica ali supostamente ativada
(FAVRET-SAADA, 1977 € 1990)".

E também de grande interesse a retomada da categoria “transporte” nesse
veio da produgio latouriana, explorando o seu duplo sentido, historicamente
enviesado: atos objetivos de deslocamento de corpos e coisas de um lado para
outro; experiéncias subjetivas de deslocamento de um nivel existencial para
outro. Nahoum-Grappe (1994) analisou com grande sensibilidade a intensa
voga do uso moral dessa categoria na Franga entre os séculos XVII e XVIII,
herdada da linguagem dos misticos da Contra-Reforma. O contraste entre
a antiga forca holista dessa categoria descritiva dos estados da alma'! ¢ o
desencantamento sofrido na utilizagio pragmdtica corrente contemporinea
¢ estratégico para a explicitacio da dicotomia latouriana entre informagao
e transformagao (no sentido, assim — esta tltima — do antigo transporte
amoroso ou mistico).

A tépica latouriana da representagao/re-presentagao ¢ a0 mesmo tempo
profundamente ancorada no foco da experiéncia religiosa e disseminada no
conjunto de sua obra; o que permitiria que fosse discutida numa apreciagao
de maior abrangéncia e mais largo f6lego do que ¢ possivel neste comentdrio.
Abordei mais diretamente a oposi¢io entre a transformacio e a informagao,
por revelar de modo direto o fulcro roméntico do idedrio, mas poderia té-lo
feito sobre a oposi¢ao entre “apego” e “desapego” (LATOUR, 2000, p. 203),

10°A “participacio” de Lévy-Bruhl e a “afetacio” de Favret-Saada nio sio senio manifes-
tagoes tardias do tema da “influéncia”, de longa fortuna na cultura ocidental. Ao se
distanciar no Renascimento do sentido medieval de solidariedade césmica generalizada,
a nocao de influéncia foi utilizada sempre que se desejou descrever ou prescrever fluxos
de comunicagao a distincia e de conseqiiente transformagio integrada dos elementos de
algum processo conjunto — tudo o que escapasse de um mero transporte racionalizado
de informacio. O romantismo alemio dedicou muita atencao & idéia de uma Wechsel-
wirkung (uma influéncia cruzada, mutua).

" “Le transport est donc une aventure de tout I'étre, dont il soude I'unité entre corps et Ame

dans un méme mouvement, quelquefois violent.” (NAHOUM-GRAPPE, 1994, p. 7).
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ou sobre a oposicao entre os “matters-of-concern” ¢ os “matters-of-fact”.
Neste tltimo caso, particularmente, prevalece a mesma insisténcia num
enfoque holista, que privilegie as conexdes relacionais sobre as identidades
supostamente nitidas, espacializadas ¢ autdbnomas'.

Seria estranho, num comentdrio sobre a contribuicio de Latour a
compreensio do fenémeno religioso, nao fazer referéncia ao cardter central
de sua critica & categoria de “crenga”. O que ele chama de “crenca na
crenga’ ¢ mais uma peca da contestagao militante da submissao do cristia-
nismo ao regime de informagao, com as perdas conseqiientes de vitalidade
e imediatez. Seu argumento acompanha até um certo ponto o que Jean
Pouillon formulou classicamente a esse respeito’®, mas o aprofunda na diregio
romantica da dentncia do intelectualismo racionalizante que sustenta a
reducio da englobante experiéncia religiosa a uma disposigio mental espe-
cifica, reflexiva e focada. Coerentemente com sua estratégia de restringir
a andlise da religidao ao universo ocidental e cristao, Latour se refere a um
tempo pretérito mitico, pré-moderno, em que reinasse a transformagao
limpidamente isenta do desafio “representacional” da crenga®. A etnologia

12 “A matter of concern is what happens to a matter of fact when you add to it its whole

scenography, much like you would do by shifting your attention from the stage to the

whole machinery of a theatre.” (LATOUR, 2008b, p. 39).

13 “La religion devient une croyance lorsqu’elle accepte le mode de déplacement des sciences

tout en voulant sauver son message” (LATOUR, 2013, p. 239).
1 “En fait, non seulement le croyant n’a pas besoin de dire qu'il croit 4 existence de Dieu,
mais il n'a pas méme besoin d’y croire, précisément parce qu'a ses yeux elle n'est pas
douteuse: elle est non pas crue, mais pergue. Au contraire, en faire un objet de croyance,
énoncer celle-ci, Cest ouvrir la possibilité du doute - ce qui commence 4 éclaircir 'am-
biguité d’olt nous sommes partis. Ainsi est-ce, si 'on peut dire, I'incroyant qui croit que
le croyant croit a l'existence de Dieu.” (POUILLON, 1979, p. 44).

15 “Quand on parlait des dieux, dans les temps trés anciens, il 0’y avait pas plus de croyants

que d’incroyants. La présence des divins avait I'évidence de I'air ou du sol” (LATOUR,
2013, p. 11).
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encontra esse tempo contemporaneamente, no trato com qualquer outra
cultura que nao a ocidental, na medida em que tanto a nogao de crenga
quanto a prdpria nogao de religido sio inaplicdveis A percep¢io das visdes
de mundo holistas, em que a fundamentagio cosmoldgica ¢ insepardvel da
moral e da ordem sécio-politica. Mesmo ai, no entanto, a recente difusao
do uso da categoria “ontologia” para se referir a algumas dessas cosmologias
sublinha a angtstia antropoldgica com a possibilidade de impor a visao
racionalizante ocidental a um mundo de intima integracio entre o que,
entre nos, se segmenta numa ‘natureza’ ¢ numa “cultura”. O imagindrio
romAantico ocidental da anti-racionaliza¢io se compraz com essa alteridade
contemporinea, tanto quanto Latour com o leito conveniente de um passado
sem “crencas’ (DUARTE, 2012).

Mesmo neste contexto mais especifico da discussao sobre o religioso,
nunca me deixa de surpreender que Latour nio leve em conta o quanto
o impulso que o anima de desvelamento e desencantamento dos valores
“modernos” faz parte intrinseca da “modernidade”, tanto quanto a repre-
sentagio, a crenga ¢ a informagao que suscitam sua ira. Em sua proposta
de que “nunca fomos modernos” hd dois sentidos subjacentes da categoria
“moderno”; um mais restrito, referente ao projeto iluminista e seus suces-
sivos avatares e coroldrios tedricos e praticos, e outro mais amplo, referente
a toda a nova configura¢io assumida pela cultura ocidental a partir do
século XVII, e que inclui muitos elementos estranhos aos do projeto
“moderno” em sentido estrito. E sé por um deslizamento insensivel entre
as duas acep¢des que Latour poderia ter razio em pronunciar a sentenga
do “nunca fomos modernos”: nunca o fomos no sentido estrito, uma vez
que sempre houve forgas contraditérias em agio imensamente numerosas €
influentes. Sempre fomos “modernos”, por outro lado, no sentido lato, em
que a pulsao iluminista continua a interagir desafiadoramente com todos
os seus ferrenhos contendores; o que permite inclusive que possa emergir
e granjear merecida popularidade um pensamento critico, anti-iluminista,
como o de Latour.
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E a essas forgas contraditérias que chamo de “romantismo” (DUARTE,
2004), buscando tornar explicitas as malhas originais profundas da disposicao
que anima a pena de Latour. Em outro momento, chamei a atengio para o
fato de que 0 modelo aqui examinado da oposicio entre a representagio e a
re-presentagio se expressa em outros paladinos contemporaneos da pulsao
romantica, como Tim Ingold. Também na obra deste — ¢ com referéncias
explicitas a Bergson — a idéia de “vida” ¢ estruturante, sustentando uma
oposigao entre “representagdo” e “presenga’ ou entre “informagao” e “trans-
missdo”. Em seu Lines, Ingold trabalha a oposi¢io entre um mundo de “vida”,
em que as linhas sio tracos experienciais, presenciais, transmissionais, € o
mundo “moderno”, desvitalizado, onde as linhas se empobrecem em séries
de pontos, informacionais e representacionais INGOLD, 2007, p. 41).

I1I. UM REGIME DE “TRAICAO FIEL”?

O universo das experiéncias religiosas (ou cosmoldgicas) comparadas,
para além das fronteiras externas ou internas da versao hegemonica da cultura
ocidental moderna, se nutre com particular propriedade das inspira¢oes
romAanticas, de onde emanam os recursos sensiveis para a devida percepgao
de visdes de mundo incompativeis com os regimes descritos por Latour
como regidos pela “representacao”, pela “crenga” e pela “informagao”.

E assim necessdrio acolher a contribuicio de Latour como um bem
vindo aporte para essa drea dinAmica da antropologia atual, voltada para
a compreensio dos novos cristianismos que proliferam com tanta abun-
dancia atualmente, no Brasil ¢ em tantos outros lugares, seja sob a forma
dos movimentos carismdticos ¢ pentecostais urbanos, scja sob a forma
dos cristianismos emergentes em sociedades indigenas em contato com o
mundo ocidental.

A categoria de “trai¢ao fiel” (LATOUR, 2016, p. 28) — oximoro definido
em oposi¢ao ao “transporte fiel da mensagem” na histdria latouriana do
cristianismo — pode ser tomada como exemplar no trato dessa questao, por
designar, em seu intrinseco paradoxo, os desafios complexos enfrentados na
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andlise das conversées, tradugoes, apropriagdes, deslizamentos e passagens
entre diferentes versdes do cristianismo ou entre essas diferentes versoes e
outras cosmologias ndo modernas.

O desafio tem sido enfrentado sistematicamente, no tltimo caso, por
um movimento auto-intitulado Antropologia do Cristianismo, que se volta
para a compreensao das “conversoes” de sociedades indigenas a alguma
versio do cristianismo. Abarca um contingente importante de pesquisadores
trabalhando em todos os continentes, irmanados por discussoes cerradas a
respeito, por exemplo, da tensdo entre hipSteses “continuistas” e “descon-
tinuistas” na interpretagio do que ocorre na transi¢ao entre as cosmologias
autdctones e as adventicias versoes de algum cristianismo (ROBBINS, 2004;
CANNELL, 2006; ROBBINS, SCHIEFFELIN, VILACA, 2014). Abordar
as contradiges e aporias dessas situagdes etnograficas desafiadoras a luz da
proposta da “trai¢do fiel” pode ser possivelmente rentdvel. Aprofunda sua
compreensio, creio, ao oferecer um nome para a tensdo intrinseca entre a
transmissao de formas teoldgicas e férmulas ctlticas e disposigoes devocio-
nais e rituais entranhadas, incorporadas, vivenciadas. Restaria averiguar se
a dicotomia subjacente ao paradoxo nao seria apenas mais uma das estra-
tégias etnocéntricas aplicadas a contextos extra-ocidentais, ao privilegiar,
nesses contextos, a problemdtica da continuidade (ou descontinuidade)
propriamente “crista’, em detrimento de alguma outra dindmica nativa,
desencadeada a partir das situagoes origindrias locais.

Seria provavelmente mais consentineo que a inspiragio da “traigao
fiel” se pudesse aplicar aos desenvolvimentos dos movimentos carisméticos
e pentecostais urbanos contemporaneos, uma vez que estariam af em jogo
apenas diferentes versoes da tradigdo crista'®. Uma literatura abundante
tem se debrugado sobre os meandros dessas “passagens” entre as diferentes

modalidades do mercado religioso nacional (BIRMAN, 1996; MACHADO,

16 No caso brasileiro, as religiosidades de matriz africana nio sio evidentemente crists,
mas tém se organizado secularmente em didlogo e imbricagio com o ambiente hege-

monicamente cristio de seu desenvolvimento no seio da nagio.
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MARIZ, 1997; MARIANO, 1999), levantando questionamentos sobre o
mesmo tema da continuidade ou descontinuidade que assombra a Antro-
pologia do Cristianismo. Neste caso, hd uma aproximagao empl’rica mais
ébvia com as fontes materiais da reflexao de Latour, uma vez que estao em
jogo distintas versoes do cristianismo, reprisando a tensao entre tendéncias
ascéticas e racionalizantes (tendentes 4 “informacio”) e tendéncias carisma-
ticas, inspiradas (tendentes & “transforma¢io”). O retorno 2 meméria do
Pentecostes tem sido a pedra de toque desses embates, no confronto com as
posi¢des “cessacionistas’. Na linguagem latouriana terfamos ai um amplo
campo de atualizacio constante ¢ vivida da oposigao entre a racionalizagao
“representacional” e a intensificagio “re-presentacional”; muito longe da
estabilizagio confrangedora que o autor descreve para uma modernidade
observada a partir da Franca.

A contribuigao de Latour jd se vé incorporada explicitamente em pelo
menos um trabalho recente sobre a religiosidade carismdtica urbana brasi-
leira: a tese de Evandro Bonfim sobre um movimento carismdtico catélico
voltado prioritariamente & comunicagao religiosa, em que diversos aspectos
devocionais permitem uma aproximagao com a estratégia da “transformagao”,
em detrimento da “informagio” (BONFIM, 2012, p. 295). O autor ¢ parti-
cularmente feliz a0 examinar o sentido da surpreendente utilizagio de uma
iconografia bizantina cldssica no contexto desse movimento contemporaneo,
ao sublinhar como

[...] a arte bizantina nao se propée a representagio, mas a manifestagio ou
revelagao do divino, que é capaz de se apresentar e deixar ser localizado
através de formas apreensiveis aos sentidos. A referéncia visual mdxima
da arte do Império Romano do Oriente é a prépria encarnagio do Ciristo,
ou seja, a manifestagio imagética e material da pessoa divina invisivel, tal
como descrita pelo apéstolo Paulo: “Ele, existindo em forma divina, nao se
apegou ao ser igual a Deus, mas despojou-se, assumindo a forma de escravo
e tornando-se semelhante ao ser humano. E encontrado em aspecto humano,
humilhou-se, fazendo-se obediente até a morte” (Filipenses 2:6-8). Esta
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transfiguragio da divindade em humanidade é chamada em grego bizantino
de kenosis. Assim, o verbo divino ao se fazer carne, também se fez imagem.

(BONFIM, 2012, p. 324)

O autor retornou posteriormente a essa temdtica no contexto da inter-
pretacio do sentido do “testemunho” no movimento estudado por ele,
numa dirego também seguida por Bruno Reinhardt em sua anélise de um
semindrio pentecostal em Gana. Ambos os textos sublinham a dimensao
encarnada, presencial, mais do que representacional ou ética, do fendmeno
do testemunho cristio, e se encontram em recente niimero temdtico da
revista Religido e Sociedade sobre esse fendmeno; que ajudei a organizar
(BONFIM, 2016; REINHARDT, 2016).

Desenvolvimentos desse tipo a0 mesmo tempo testemunham da possivel
utilidade do aporte latouriano para a compreensao de outros contextos
empiricos ¢ contestam a primordialidade por ele concedida a esse eixo da
comunicagao / interpelagdo crista no contexto maior dessa cultura. Holbraad
foi bastante incisivo em questionar a redu¢ao da complexa institui¢ao crista
20 esquema messidnico da oposi¢ao entre “transformagio” ¢ “informacgio” e,
mais do que isso, & pressuposi¢io de que seja ele o mote central da histéria
dessa religido. Sublinhou particularmente a necessidade de levar a sério o
pressuposto de descontinuidade cosmoldgica entre a divindade e os humanos,
contra o pressuposto de comunhao “transformadora” privilegiado por Latour
(HOLBRAAD, 20006, p. 5). As duas énfases contrastivas poderiam se dever as
opgoes epistemoldgicas envolvidas, no contraste entre o privilégio empirista
de Latour da experiéncia comunicacional vivida e a aten¢io de Holbraad a
dimensao cosmolégica abrangente. Mas também refletem, a meu ver, distintas
posigoes no proprio campo das representacées da religiosidade crista. Quando
pensei num “vitalismo ascético” para me referir a posi¢ao de Latour, tinha
em mente justamente mais esse paradoxo de uma atitude profundamente
comprometida com a dimensao “vital”, experiencial, do fendmeno religioso/,

17 Veja-se a reiterada énfase no critério da “vida”, como no propésito de “tornar-me nova-

mente vivo para vocg” (LATOUR, 2004, p. 372).
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mas também severamente dedicada a uma espécie de reforma moral, anta-
gdnica a qualquer desinteresse, descompromisso, indiferenca ou lassidio'®

Nao se pode esquecer que Latour trabalha nesses textos com uma
oposicao subjacente constante entre o catolicismo e o protestantismo, em
que o catolicismo aparece como noturno e antirracionalista, em parte devido
a0 papel a que foi condenado pela modernidade racionalizante, em parte
devido & aura romantica, de dominio da plena presenga, que ainda atende
a nostalgia do autor (LATOUR, 1990, p. 86).

Ao me debrugar sobre os meandros da inquieta e preciosa inquirigao de
Latour sobre a comunicacio religiosa, ocorre-me aproximar suas proposigoes
do que formulou, em meados do século XIX, outro romintico extraviado
no scio das experiéncias e discussoes cientificas, o Naturphilosoph Gustav
Fechner, em sua Anatomia Comparada dos Anjos: “O que um anjo quer dizer
a um outro, ele o pinta em si; 0 outro anjo vé a imagem e sabe entdo o que
anima a alma de seu interlocutor” (FECHNER, 1998, p. 39). Nio seria esse
o sentido da énfase no fato de que o mensageiro ¢ ele préprio a mensagem,
portando em seu corpo transferencial apenas a poténcia de transformagio
inscrita na interpelagao da alteridade nua'’?

'8 Latour (2013, p. 8) parece endossar a interpretagio ciceroniana de “religio” como oposta a
“nec ligere” (negligenciar), ao associd-la a “escriipulo” e a afastamento do hdbito: “¢ uma
acrobacia, sim, mas que tem por objetivo pular e dancar na dire¢do do que ¢ préximo

e presente, redirecionar a atencio, afastando-a do hdbito e da indiferenca, preparar a
pessoa para que seja tomada novamente pela presenca que quebra a passagem usual e

habitual do tempo” (meu grifo) (LATOUR, 2004, p. 371).

1 Lexact contenu du message est dans la main de l'interlocuteur, du receveur, et non dans
celle du messager. Le messager porte un contenant, une interpellation, un méta-langage,

une fagon d’établir toute médiation possible (Latour, 1990, p. 88)
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