29

Uma fé regulada pela razao: a critica ao
entusiasmo e o uso dos milagres na validacao
da revelacao divina pela razao em Locke

A faith regulated by reason: criticism of enthusiasm and the use of miracles in the
validation of divine revelation by reason in Locke

Felipe Matos Lima Melo
Universidade de Brasilia (UNB)
felipemelounb@gmail.com

Resumo: O objetivo do texto é discutir a compatibilidade da critica de Locke ao entusiasmo e a sua defesa do uso
de milagres como evidéncia da origem divina de uma revelagao, no contexto do seu projeto mais amplo de que a fé
deve ser regulada pela razdo. Para tanto, analisa-se as distin¢oes feitas por Locke entre conhecimento e juizo, assim
como os critérios para determinar o grau de probabilidade de uma proposicao, além da distin¢do entre razao e fé.
Defende-se que a critica ao entusiasmo é compativel com o uso de milagres como evidéncia da revelacédo divina.
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Abstract: The aim of this paper is to discuss the compatibility of Locke’s criticism of enthusiasm and his defense of
the use of miracles as evidence of the divine origin of a revelation, in the context of his broader project that faith
should be regulated by reason.To this end, the paper analyzes the distinctions made by Locke between knowledge
and judgment, as well as the criteria for determining the degree of probability of a proposition, in addition to the
distinction between reason and faith. The paper argues that the criticism of enthusiasm is compatible with the use
of miracles as evidence of divine revelation.
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1. Introducao

Aderir a uma religiao implica necessariamente em abdicar do uso da razao? Para John Locke, ndo. De fato,
no Ensaio sobre o Entendimento Humano (1690), assim como em outras obras dedicadas a assuntos teolégicos,
como A Razoabilidade do Cristianismo (169S), Um Discurso sobre os Milagres (1706) e A Pardfrase sobre as
epistolas de Sao Paulo (1705-1707), Locke defende que a razdo deve exercer um papel na regulagio da fé.

A ideia de uma fé regulada pela razao insere-se no projeto geral do Ensaio, descrito por Locke como o
de “[...] investigar qual ¢ a origem, a veracidade e a extensao do conhecimento humano, e quais sdo os
fundamentos da crenga, da opinido e do assentimento” (LOCKE, 2014, p. 21-22). Ao propor essa tarefa,
o proposito do filésofo inglés é fornecer critérios para que as pessoas conduzam de forma adequada o
seu entendimento e concedam um assentimento proporcional as evidéncias que possuem.' Confiando no
relato de James Tyrrell, que afirmou, em sua edi¢io do Ensaio, que foi uma discussao sobre os principios da
moralidade e da religido revelada que levou Locke a empreender a obra (LOCKE, 2014, nota do tradutor,
p- 6), é possivel dizer que a ideia de uma fé regulada pela razao consiste em um dos pontos culminantes do
livro do filésofo inglés, uma vez que, por meio dela, estariamos aptos a fundamentar a fé em bases adequadas.

Esse projeto se torna interessante em particular quando Locke analisa os casos do entusiasmo e do uso
de milagres para validar uma revelagao divina. O entusiasta, segundo ele, é alguém que alega ter um contato
privilegiado com Deus e que pretende que os outros acreditem nas mensagens que ele supostamente
recebe da divindade. Locke é totalmente refratario a esse tipo de personagem. Para combaté-lo, o filésofo
propde que as revelagdes divinas devem ser atestadas por milagres, ja que

[...] estes sinais sobrenaturais s3o os inicos meios concebidos por Deus para poder satisfazer os homens enquanto
criaturas racionais, da certeza de alguma coisa que ele queira nos revelar [ ... ]. (LOCKE, 2010, p. 99-100)

Paraum leitor moderno, a alega¢ao de que um sinal sobrenatural, como o milagre, ¢ um meio adequado
para satisfazer uma criatura racional soa estranhissima. Em que sentido a crenga em milagres pode ser
racional? Além disso, hé, efetivamente, alguma diferenca relevante entre o uso dos milagres como uma forma
de validar uma revelagao divina e as alega¢des do entusiasta? O objetivo do presente texto é responder a
essas duas perguntas, de modo a verificar a compatibilidade entre a critica de Locke ao entusiasmo e sua
defesa do uso dos milagres como forma de atestar a revelagao divina.

Para compreender de maneira mais clara a tese de que os milagres constituem uma forma de evidéncia
racionalmente vélida, é preciso considerar o contexto intelectual em que Locke desenvolveu seu pensamento
— o que serd abordado na préxima segao.

2. Locke e os empiristas moderados

Locke fez parte de um grupo de cientistas para os quais o exercicio da ciéncia era compativel com a fé.
Burns (1981), que apresenta um panorama do debate a respeito do uso dos milagres como uma evidéncia
da proveniéncia divina da revelagio entre o final do século XVII e comego do século XVIII, os chama de
“empiristas moderados”. Trata-se do conjunto de pensadores da Royal Society no século XVII, cuja figura
mais proeminente foi Robert Boyle. Boyle cunhou o titulo de “cristao virtuoso” para qualificar o esfor¢o
desse grupo de compatibilizar a filosofia experimental de Bacon com o cristianismo. De acordo com Nuovo
(2017), a relagao entre a filosofia de Bacon e o cristianismo apresentava um carater problemético, j4 que

'"Wolterstorff (1996, p. 1-8) chama esse projeto de uma “ética da crenga” De acordo com ele, a ética da crenca consistiu em
uma resposta a fragmentacio da tradi¢ao textual na Europa no tempo de Locke, isto é, ao fato de que a interpretagao oficial da
Biblia pela igreja catolica e a ciéncia aristotélica deixaram de representar respostas evidentes para a maioria das pessoas. Para o
comentador, em vez de procurar resgatar essa tradi¢ao, Locke defendeu que devemos ser guiados pela razao.
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o atomismo de Demcrito, resgatado por Bacon, tinha uma inclinagao ateista, ao negar a criagao divina
do mundo, o seu governo providencial por Deus e a imortalidade da alma.

O que caracteriza a posicao epistemoldgica desses pensadores, para Burns, é a adesao a uma via media
entre o dogmatismo, representado principalmente pela filosofia de Descartes, e o ceticismo, representado
pela filosofia neopirrénica. Esse posicionamento traz implicagdes tanto para o seu entendimento dos
limites do conhecimento humano quanto para a sua compreensao da atitude cientifica. No primeiro caso,
os empiristas moderados rejeitavam quer a confianga exacerbada nas poténcias do intelecto humano, que
era esposada pelos dogmiticos, quer a sua negagao total, que era defendida pelos neopirronicos. Para
Burns, as atitudes dogmadtica e cética a esse respeito estavam ancoradas na adogdo de um critério muito
exigente para determinar a posse de conhecimento, a saber, a certeza indubitével de uma proposigao. Para
os empiristas moderados, por sua vez, o conhecimento humano era limitado e precdrio, mas possivel. A
rejei¢ao da certeza indubitével como critério para o conhecimento dispds os empiristas moderados a aceitar
os juizos de probabilidade — isto ¢, aqueles juizos cuja certeza (embora nao indubitavel) estd acima da
dtvida razoédvel — como cientificamente validos (BURNS, 1981, p. 24).

No que diz respeito a atitude cientifica dos empiristas moderados, uma comparagao com a respectiva
atitude dos dogmaticos pode ser util. Enquanto os dogmdticos aderiram a um procedimento cientifico
a priori e adotaram, de antemao, uma determinada concep¢ao da natureza dos objetos que deveriam ser
encontrados na experiéncia, os empiristas moderados acreditavam que a cognicao cientifica consistia mais
em uma arte do que um processo que conduzido de acordo com regras rigidas. Para eles, a ciéncia seria
um processo irregular, em que estariam envolvidos descobertas, invengoes e saltos criativos.

Por isso, essa atitude cientifica nao descarta, de saida, a crenga em Deus. Pelo contrério, segundo Burns,
o fundamento da epistemologia dos empiristas moderados encontra-se na sua fé teista:

Parece entao que foi a fé teista que foi o fundamento dltimo da epistemologia que temos considerado: foi esse fator
que levou seus adeptos a um reconhecimento sébrio das fraquezas e limitagdes do conhecimento humano sem
nem tentar escapar para as ilusdes do mundo dogmatico de fantasia metafisica grandiosa ou perder a esperanca
e declinar para a apatia debilitante ou desespero do ceticismo. Ela forneceu aos primeiros cientistas ingleses uma
razao para permanecerem no ponto medial criativo de tensdo entre esses extremos: de sua crenga em Deus, eles
derivaram um motivo para buscar apaixonadamente a verdade sobre a natureza do mundo material, esfor¢cando-se
para tragar “a estenografia da mao onisciente de Deus”, como Boyle colocou; uma confianga na confiabilidade dos
sentidos humanos e na capacidade do intelecto humano de atingir eventualmente algum conhecimento real do
mundo fisico; e a0 mesmo tempo a modéstia intelectual, humildade e paciéncia necessérias para condicionar sua
pesquisa com cautela e autocritica criteriosa. Sugiro que seja esta, entao, a natureza tltima da conexao intima entre a
crenca religiosa e as realizacdes dos cientistas ingleses durante este periodo. (BURNS, 1981, p. 46, tradugdo nossa)

Em outras palavras, para o comentador, a crenga na existéncia de Deus é que justifica a convicgao de
que o conhecimento humano € precario, mas possivel, e a disposi¢ao em buscar gradualmente a verdade.
Essa atitude é confirmada por Locke no inicio do Ensaio:

Embora o nosso entendimento seja ultrapassado por uma imensidade de coisas, nem por isso ha motivo
para deixarmos de exaltar a bondade do Criador que nos concedeu uma capacidade tio acima da dos
outros habitantes deste mundo, e que nos chega para conhecermos, como diz S. Pedro, todas as coisas que
respeitam d vida e a piedade, ou seja, tudo o que convém as nossas necessidades e a formagcao da virtude.
Porisso, devemos dar gragas a Deus: por nos ter dado forgas suficientes para provermos ao conforto desta
vida e descobrirmos o caminho que nos pode conduzir a um vida melhor no Além. O conhecimento do
homem ¢, na verdade, muito pequeno, comparado com a perfeita e universal compreensao de quanto
existe; mas bastam-lhe as luzes que tem para chegar ao conhecimento do seu Criador, como dos seus
deveres. Por outro lado, encontrard suficiente matéria para ocupar o seu espirito e as suas maos, de forma
agradavel e variada, desde que ndo atente contra a sua propria natureza, nem despreze as maravilhas de
que dispde, por ndo ser tio poderoso que possa dispor de tudo. Na verdade, nao teremos razio para
lamentar a fraqueza da nossa inteligéncia, se s6 a empregarmos em coisas que nos possam ser Uteis, pois
nesse dominio é grande a nossa capacidade. E seria uma criancice lamentdvel e sem perdao subestimar a
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capacidade do nosso entendimento e negligenciar o seu progresso em relagio aos fins que lhe sio préprios,
$6 porque isto ou aquilo est4 fora do seu alcance. (LOCKE, 2014, p. 24-25, grifos do autor)

Essa atitude cientifica tem um corolario ético. De acordo com Wolterstorff (1996, p. 11), para Locke, os
fatos de que Deus ¢ o nosso criador e de que nos deu a razdo como a principal faculdade para guiar nosso
entendimento levam ao nosso dever de usé-lo da melhor forma possivel para formar crengas verdadeiras.
Considerando que a principal preocupacio de um cristio consiste na salvacao de sua alma, basta, para
esse propdsito, uma busca sincera e real da verdade, independentemente da sua posse efetiva.

Diante desse panorama, podemos argumentar que, para os empiristas moderados, a existéncia dos
milagres também nao é descartada de antemao. Com efeito, se Deus existe e se o conhecimento humano
é precdrio, seria incoerente descartar preliminarmente a possibilidade de uma intervencao divina no curso
natural do mundo. Nao haveria evidéncias para justificar um limite as capacidades divinas nesse sentido.

No entanto, aceitar a possibilidade da existéncia dos milagres nio significa ainda aceitar o seu uso como
uma evidéncia racional da origem divina de uma revelagio. Para entender melhor esse emprego dos milagres, é
fundamental entrar em alguns detalhes da epistemologia de Locke, em particular a distin¢ao que ele faz entre
o conhecimento e o juizo, entre os diferentes graus de probabilidade e entre os dominios da razao e da fé.

3. A epistemologia de Locke
3.1. O conhecimento, o juizo e os graus de probabilidade

O juizo, também chamado por Locke de assentimento, é a faculdade que serve de paliativo aos seres
humanos na auséncia de um conhecimento claro e seguro. Enquanto o conhecimento consiste na
percepgio do acordo ou do desacordo entre duas ideias (LOCKE, 2014, p. 719), o assentimento consiste
na pressuposi¢do desse acordo ou desacordo, diante da auséncia de evidéncias demonstrativas (LOCKE,
2014, p. 907). Trata-se de um paliativo, pois, em nossa vida, devido a urgéncia do tempo ou a dificuldade
da matéria, nem sempre podemos esperar ter um conhecimento certo antes de agir.

De acordo com Locke, sao dois os fundamentos da probabilidade. Em primeiro lugar, a conformidade
de algo com nossa experiéncia passada. Em segundo lugar, o testemunho dos outros “garantido pelas
suas observacdes e experiéncia” (LOCKE, 2014, p. 911). O testemunho dos outros deve ser entendido
sempre como um relato a respeito de uma observacio, nao se confundindo, portanto, com a emissao de
uma simples opinido (LOCKE, 2014, p. 913). Em relacdo aos testemunhos, Locke continua, deve-se
considerar seu numero, a integridade e a proficiéncia das testemunhas, a intengao do autor, a congruéncia
das partes, as circunstancias do relato e os testemunhos contrérios.

Segundo o filésofo, as proposicoes as quais assentimos pela probabilidade dizem respeito ou a questdes de fato, que
podem, portanto, ser observadas, oua questdes que estdo além da capacidade dos nossos sentidos e, portanto, sao incapazes de
tal testemunho. Em relagao as questdes de fato em que hd uma concordancia entre nossa experiéncia e os testemunhos
de outros, Locke distingue trés graus de assentimento: a convicgao, a confianga e o assentimento inevitavel. O que
esses trés graus de assentimento compartilham € o fato de se apoiarem em proposicoes altamente provaveis.

A convicgao (assurance) é o grau mais alto de probabilidade. Ela quase nio se distingue da certeza
absoluta e é o resultado da concordincia da nossa observacao constante do mundo com o testemunho
geral de muitos observadores sobre matérias de fato. Em geral, a convicgao diz respeito a relagoes de causa
e efeito na natureza. Por exemplo, o relato de que o fogo produz uma sensagao de calor (LOCKE, 2014, p.
919-920). De acordo com Locke, no se trata aqui de conhecimento, pois as causas das operagdes naturais
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ndo sdo diretamente acessiveis aos nossos sentidos. Na verdade, observamos os efeitos dessas operagdes
e, entdo, supomos que eles s3o resultados de causas e leis constantes.

O segundo maior grau de probabilidade chama-se confianga (confidence) e acontece

quando descubro pela minha prépria experiéncia e pelo acordo de todos os outros que mencionam o assunto,
que uma coisa é como se diz normalmente, e que o exemplo particular é ainda atestado por muitas testemunhas
dignas de crédito. (LOCKE, 2014, p. 921)

Os exemplos dados por Locke desse tipo de assentimento dizem respeito a tendéncias gerais do
comportamento dos seres humanos. Assim, se observamos que geralmente as pessoas preferem as vantagens
privadas do que os bens publicos, e se muitos historiadores dignos de crédito nos dizem que um personagem
histérico, como Tibério, agiu dessa mesma forma, entao suas afirmagdes sao extremamente provéveis.

Por fim, diz Locke, nosso assentimento também é inevitédvel quando qualquer fato particular de coisas que
acontecem indiferentemente é confirmado pelo testemunho coletivo de pessoas insuspeitas. Por exemplo,
multiplos relatos de que um certo passaro voou para determinada dire¢ao ou que na Itélia existe uma cidade
que se chama Roma. Diferentemente dos dois graus de assentimento mencionados acima, em que se supoe
que as leis da natureza e os comportamentos dos seres humanos seguem de maneira geral alguma causa
constante, aqui ndo hd nada na natureza da coisa que ateste de forma favoravel ou contréria ao testemunho.
Todavia, por se tratar de uma coisa indiferente, cuja possibilidade nao é negada pelas observagoes que
fazemos no dia a dia (nada impede que exista uma cidade chamada Roma), e relatada por pessoas dignas
de crédito, e ndo contrariada por nenhuma, entdo o assentimento também deve ser inevitavel.

Para Locke, as situagdes mais problemdticas acontecem quando os dois fundamentos da probabilidade se
contradizem. Nesse caso, diz ele, hd inimeros graus de assentimento e é impossivel reduzir seu exame a regras
precisas. Apesar disso, o filésofo aconselha que seja feita uma avaliagao de todas as varidveis com cuidado. Em
relagao a confiabilidade dos testemunhos, Locke aplica uma regra da jurisprudéncia inglesa: “quanto mais um
testemunho estiver afastado da verdade real, menor serd a sua forca e o seuvalor de prova” (LOCKE, 2014, p.923).

De acordo com Locke, as proposi¢des que nio se referem a questdes de fatos dizem respeito a (1) existéncia,
natureza e operagdes de seres imateriais fora de nés (espiritos, anjos, demdnios) ou a existéncia de seres
materiais inacessiveis aos nossos sentidos, pela sua pequenez ou distincia; ou (2) A maneira de operar das
obras da natureza, em que vemos os efeitos sensiveis, mas ignoramos as causas e nio compreendemos as
formas e a maneira como sao produzidas. Nesses casos, diz Locke:

Porque essas coisas e outras semelhantes, nao estando ao alcance do exame dos sentidos humanos, nao podem
ser examinados por eles ou serem certificados por qualquer pessoa; e, portanto, podem aparecer como mais
ou menos proviveis, somente porque mais ou menos concordam com as verdades que estio estabelecidas nos
nossos espiritos e na medida em que se relacionam com as outras partes do nosso conhecimento e observagao.
A analogia nesses assuntos é o tnico auxilio que temos e é s6 dela que derivamos todos os nossos fundamentos
de probabilidade. Assim, observando que a pura fricgio de dois corpos produz calor, e muitas vezes fogo, temos
razdes para pensar que aquilo a que chamamos calor e fogo consiste numa violenta agitagao de partes minimas e
imperceptiveis da matéria incandescente. (LOCKE, 2014, p. 925)

Assim, nos casos em que a observagao é impossivel, o fundamento da probabilidade repousa na adequagao ou
nao desses relatos com outras partes do nosso conhecimento. Além disso, a investigagao nesses casos pode ser
auxiliada pelo uso da analogia. Locke ndo dé uma definigao de analogia, mas usa como exemplo a atribuigao do
comportamento observavel na fric¢io de dois corpos ao comportamento dos dtomos no ato de produzir calor.?

*Juntamente com os empiristas moderados, e por causa de Francis Bacon, Locke adota uma concepgao atomista do mundo
(NUOVO, 2017).
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Apliquemos essas distingdes dos tipos de assentimento adequado aos diferentes graus de probabilidade
ao caso dos milagres. O entendimento tradicional dos milagres é o de que esses eventos consistem
em mudangas nas leis da natureza a partir de uma intervengao divina. Assim, por um lado, ao negar a
observacgao constante que fazemos dos processos do mundo natural, o relato de um milagre contraria o
mais alto grau de assentimento, que é a convicgao. Por outro lado, uma vez que nossas observagdes estao
restritas aos efeitos das operagdes da natureza, nao alcangando suas causas, o relato de um milagre diz
respeito a uma matéria que nio pode ser diretamente objeto de testemunho. Nesses casos, como afirma
Locke no trecho supracitado, o recurso que temos para avaliar sua probabilidade consiste nas “verdades
que estio estabelecidas nos nossos espiritos e na medida em que se relacionam com as outras partes do
nosso conhecimento e observagio” (LOCKE, 2014, p. 925). Quais seriam essas verdades? Com certeza,
uma delas é a existéncia de Deus que, para Locke, ¢ uma verdade demonstravel (LOCKE, 2014, p. 859).
Além disso, 0 autor aponta outros critérios que deverao fazer parte na avaliagao se estamos diante de um
milagre ou nao. Burns chama o uso desses critérios como o “principio do contexto’, isto ¢, a ideia de que
aalegagao darealizagdo de um milagre deve ser avaliada pela presen¢a de um conjunto de fatores, como a
doutrina que 0 acompanha, a santidade da vida do proponente, entre outras coisas (BURNS, 1981, p. 66-
67). Teremos a oportunidade de tratar desses critérios ao estudar o texto Um Discurso sobre os Milagres e a
forma como Locke pretende que os milagres representem um teste as alegagoes infundadas do entusiasta.
Retornaremos a esse problema posteriormente. Passemos agora a distingao que Locke faz entre razao e fé.

3.2.Razaoefé

Fundamental para a determinagao do conhecimento e do assentimento é arazao. De acordo com Locke, arazao
é “afaculdade que descobre os meios e que os aplica devidamente para descobrir a certeza ou a probabilidade”
(LOCKE, 2014, p.930). Ela é constituida, segundo ele, pela sagacidade e pela inferéncia, que sio, respectivamente,
a capacidade de descobrir as ideias intermedidrias e a capacidade de conectd-las. Portanto, nossos juizos ou
assentimentos, embora nao possam ser classificados como conhecimento, podem ser objeto de uma atividade

racional, j& que a razao pode ser usada para encontrar o acordo ou desacordo pressuposto entre duas ideias.

Quanto a distingao que Locke faz entre razao e fé é preciso ter cautela. Em primeiro lugar, segundo o
préprio Locke, nao devemos confundir a distingdo entre razao e fé, que é valida e necessaria, com a oposi¢do
entre razao e fé. Com efeito, para ele, a fé deve ser regulada pela razao, pois

a fé ndo é outra coisa sendo um assentimento firme do espirito, o qual, se estd bem regulado, como é nosso dever
que esteja, ndo pode agarrar-se a nada que nao esteja apoiado em boa razdo (reason)? e assim nao pode opor-se
aela. (LOCKE, 2014, p. 953)

Apesar disso, a distingao entre razio e fé é valida e necessaria, pois é ela que permite evitar erros e disputas
desnecessarias em matéria de religido. De fato, para o filésofo, o comportamento que é possivel observar
em muitas seitas é o de usar a razdo a medida que ela serve aos seus propdsitos e, quando ela falha nessa
tarefa, afirmar que o assunto diz respeito ao dominio da fé. Em outras palavras, nesse caso, a fronteira
entre razdo e fé é determinada pelos interesses dos membros de uma seita, e ndo de acordo com a verdade.
Se a mesma estratégia for usada por uma seita antagonista, o didlogo fica inviabilizado, ao impedir que
se chegue a um acordo a respeito do que pode ser racionalmente determinado (LOCKE, 2014, p. 955).

Adiantando de maneira geral a tese de Locke, é possivel dizer que o dominio da razio diz respeito a
descoberta da certeza ou da probabilidade da verdade de proposicdes que podemos adquirir pelo uso das
nossas faculdades naturais, isto ¢, a sensacao e a reflexdo, ao passo que a fé diz respeito ao assentimento

3 Apesar do extremo cuidado que Locke tem com a linguagem, € preciso observar que ele usa o termo “razéo” em
sentidos diferentes muitas vezes. Por exemplo, nessa passagem, “reason” pode dizer respeito tanto a faculdade que chamamos de
razao, quanto a um motivo, uma prova, uma evidéncia. Parece-me, alis, que o segundo sentido seja o mais proprio.
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a uma proposi¢do que se funda na revelagio, entendida como uma forma de descobrir a verdade de uma
proposi¢ao, que nio se funda em dedugdes da razdo, mas que estd baseada no “crédito do proponente,
como vindo de Deus, por uma forma de comunicagio extraordinaria” (LOCKE, 2014, p. 956).

O segundo motivo pelo qual precisamos ter cautela na distingdo que Locke faz entre razao e fé refere-se
a polissemia envolvida nos termos “razdo” e “revela¢do”. Em sua primeira defini¢ao, a razao correspondia
asfaculdades da sagacidade (ou seja, a capacidade de descobrir ideais intermediarias) e da inferéncia (isto
é, a capacidade de descobrir a conexo entre essas ideias) (LOCKE, 2014, p. 929-930). Em comparagio
com a fé, no entanto, a razao passa a corresponder ao uso que se pode fazer das ideias que obtemos por
meio de nossas faculdades naturais, a saber, sensagao e reflexao. Nesse segundo sentido, a razao adquire
um limite, que serve para determinar o objeto especifico da fé: as proposigdes cuja verdade nao pode ser
descoberta pelo uso da sensagao e da reflexao constituem a matéria propria da fé. Esse objeto proprio da
té consiste naquilo que Locke qualificou como as proposi¢des que estdo acima da razao, em oposicio as
proposigoes que estao de acordo com a razdo e as proposigoes que sao contrdrias a razao. Essa distingao
é definida por Locke da seguinte forma:

1) De acordo com a razio sio aquelas proposicoes cuja verdade podemos descobrir por meio do exame e registo
das ideias que recebemos pela sensagio e reflexdo e que, por dedugio natural, achamos verdadeiras ou provéveis.
2) Acima da razao sao aquelas proposi¢ées cuja verdade ou probabilidade nio podemos, por meio da razo,
deduzir desses principios. 3) Contrarias  razdo sdo as proposigdes incongruentes a respeito das nossas ideias
claras e distintas. Assim, a existéncia de um Deus estd de acordo com a razao; a existéncia de mais do que um Deus
é contréria a razdo; a ressurreicio dos mortos estd acima da razao. (LOCKE, 2014, p. 953)

By

Em relagao a “revelagao’, Locke propde uma distingao entre “revelagao original” e “revelacao tradicional”.
De acordo com ele:

Digo revelagio tradicional para a distinguir da revelagao original. Pela altima, quero dizer aquela primeiraimpressao
feita imediatamente por Deus na mente de qualquer homem, & qual nao podemos estabelecer nenhum limite;
e pela primeira, entendo aquelas impressdes transmitidas aos outros por palavras e pelos meios comuns de que
dispomos para transmitir as nossas concepgdes uns aos outros. (LOCKE, 2014, p. 957)

Dito de outro modo, o que distingue as duas revelagoes é a mediagiao ou nao das palavras. Na verdade, a
revelagdo original e a revelagao tradicional podem representar dois momentos distintos da intermediagao que
um profeta faz das mensagens divinas para o povo. Ao receber de Deus certas impressoes, o profeta estd diante de
uma revelagao original. Ao receber do profeta essas impressdes, 0 povo estd diante de uma revelagao tradicional.

Uma vez determinado o dominio especifico da fé, Locke apresenta alguns limites que sao impostos a ela
pela razao. Em primeiro lugar é impossivel comunicar, pela revelagao tradicional, ideias novas e simples
que os ouvintes nao tenham recebido antes pela sensac¢do e pela reflexao. Isso se d4 por um limite da
linguagem, j4 que as palavras s6 podem suscitar ideias que ja temos de antemao (LOCKE, 2015, p. 956).
Esse limite ndo se aplica a revelagao original, uma vez que esta nao faz uso de palavras. Em segundo lugar,
nenhuma revelagio divina pode contrariar o conhecimento claro, pois a certeza que podemos ter de que se
trata de uma revelagao divina e de que a interpretamos bem nunca serd maior do que a certeza presente
em um ato de conhecimento, que nos fornece o maior grau de certeza de que somos capazes. Segundo
Locke, assumir que uma pretensa revelagao pode contrariar o conhecimento implicaria invalidar o uso do
nosso proprio entendimento, que nos foi dado por Deus, colocando-nos, entao, numa situa¢ao de maior
obscuridade do que antes (LOCKE, 2014, p. 959-960).

H4 um caso, no entanto, em que a revelagao deve prevalecer contra a razio. Quando uma revelagio

evidente contradiz um juizo — que, diferentemente do conhecimento, estd baseado na probabilidade —,
deve-se dar preferéncia a revelagio:
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Mas, visto que Deus, ao dar-nos aluz da razao, ndo atou as maos para nos proporcionar, quando o achar conveniente,
aluz darevelagao sobre quaisquer daqueles assuntos acerca dos quais as nossas faculdades naturais sao capazes de nos
dar uma determinagao provdvel, a revelagao, quando aprouve a Deus concedé-la, deve pesar mais do que as provéveis
conjecturas darazao. Porque, nao tendo o espirito a certeza da verdade acerca daquilo que nao conhece com evidéncia,
mas limitando-se somente & probabilidade que aparece nela, é preciso que conceda o seu assentimento a uma
testemunha que ele sabe que procede de quem nao pode errar, nem enganar. Todavia, ainda pertence a razao julgar
se se trata de uma revelagio e a significacdo das palavras em que foi concebida. (LOCKE, 2014, p. 962, grifo nosso)

Como pode ser observado pela ltima frase, essa situagao nao implica em uma exclusao total da razao.
Pelo contrério, cabe a ela determinar, em primeiro lugar, se estamos diante de uma revelagao divina ou
ndo e, em segundo lugar, como essa revelacio deve ser interpretada.

Todos os limites e condicionamentos que sdo impostos a fé pela razio nos ajudam a entender um outro
uso que Locke faz dos termos “revelagio” e “razao’, ao afirmar que a razdo é uma “revelagdo natural” e que
arevelagdo é uma “razio natural aumentada”

Arazdo éarevelagao natural pela qual o eterno Pai da luz e fonte de todo o conhecimento comunica 8 humanidade
aquela por¢ao de verdade que pds ao alcance das suas faculdades naturais: a revelagao € arazao natural aumentada
poruma nova série de descobertas comunicadas imediatamente por Deus e das quais a razao garante a sua verdade,
pelo testemunho e provas que dé acerca da sua proveniéncia de Deus. (LOCKE, 2014, p. 969)

Por meio dessas expressdes, Locke procura reafirmar a compatibilidade de razao e fé. Ele busca realgar
que a razdo é um instrumento dado por Deus aos homens para guid-los nesse mundo e, onde ela nao
pode nos levar, podemos confiar nos caminhos da fé, desde que tenhamos uma garantia racional de que
as revelagdes em que nos apoiamos sao de origem divina.

Como o uso dos milagres como uma evidéncia da procedéncia divina de uma revelagao é a solugao de
Locke para combater as convicgdes do entusiasta, é necessario analisar esse personagem e os problemas
envolvidos no tipo de assentimento que ele representa antes de retornar a uma discussio dos milagres.

4. O entusiasmo

Miller (2023, p. 1-37) apresenta uma interessante contextualizagdo histérica a respeito do debate sobre
o entusiasmo no século XVII. De acordo com ele, o entusiasta consistiu em uma figura literdria que foi
mobilizada para distinguir os verdadeiros profetas, efetivamente inspirados por Deus, dos falsos, inspirados
pelo diabo. Essa tarefa foi assumida pela atividade filoséfica e literdria da época devido ao colapso das
institui¢des oficiais responsaveis pelo controle da heresia e pelo crescimento de um mercado de impressao
em massa que deu cada vez mais voz a esses personagens. Nessa situacio, a responsabilidade de separar
as profecias verdadeiras das profecias falsas recaia cada vez mais sobre os individuos particulares, para
os quais deveriam ser apresentados critérios para realizar bem essa atividade. Por exemplo, os individuos
deveriam avaliar o cardter do profeta, a doutrina por ele professada, se seu testemunho era apoiado pela
realizagao de milagres, se ele lhes apresentava um deus estranho ou nao ao cristianismo etc.

O comentador ressalta que, além do papel negativo, relacionado a descredibilizagao do falso profeta, a
manipulagao da figura do entusiasta servia para estabelecer a autoridade do préprio critico. De acordo com
ele, as reflexdes de Locke sobre o entusiasmo poderiam ser interpretadas no mesmo sentido. Ao escrever
sobre o entusiasta, o filésofo inglés procurou desqualificar as pessoas que falsamente se diziam inspiradas
por Deus e que buscavam persuadir os outros disso. Ao mesmo tempo, nas Pardfrases (LOCKE, 1823a),
o filésofo empenhou-se em estabelecer Paulo como um verdadeiro profeta, propondo uma interpretacio
racional de suas epistolas e contestando as interpreta¢des dadas a elas pelos entusiastas da época.
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Para nossos propdsitos aqui, é atil nos determos no texto mais famoso de Locke sobre o entusiasmo, a
saber, o capitulo que foi adicionado & quarta edi¢ao do Ensaio, em 1700.* Para alguns estudiosos (BROAD,
2004, p. 115), essa adicéo tardia gerou a impressao de que o assunto seria de alguma forma estranho ao
projeto inicial da obra. No entanto, como demonstram Miller (2023, p. 133; 148-149) e Nuovo (2010,
p- 141), Locke jé refletia sobre o entusiasmo muitos anos antes da publicagio do Ensaio®, apresentando
dele uma visdo consistente ao longo da sua vida. Além disso, a “sombra” dessa figura aparece em outros
lugares da obra e estd intimamente vinculada a suas reflexdes sobre epistemologia e sobre a linguagem.

Ainda segundo Miller (2023, p. 150), a grande contribui¢io de Locke para o desenvolvimento desse
personagem ao longo de sua histdria foi deslocar a figura do entusiasta de um personagem excepcional,
acometido por uma intervengao demoniaca ou sujeito a uma devogao louca, para tornd-lo representante de
uma caracteristicahumana geral: a tendéncia ao abuso dalinguagem. Por conta disso, seria possivel identificar
tracos do entusiasta nas reflexdes que Locke faz sobre aloucura (LOCKE, 2014, p. 527-533)¢, sobre 0 abuso
das palavras (LOCKE, 2014, p. 669-693) e sobre o falso assentimento ou erro (LOCKE, 2014, p. 981-998).

Ao tratar diretamente do entusiasmo, no capitulo XIX do livro IV do Ensaio, Locke o caracteriza como um
terceiro fundamento do assentimento, diferente da razao e darevelagao. Alids, como arazio é a “revelagio
natural” e arevelagio é a “razdo natural aumentada’, a negacao de uma implica necessariamente na negagao
de outra. Locke define o entusiasmo da seguinte forma

o entusiasmo, que, afastando a razao, pretende estabelecer a revelagao sem ela. Pelo que, com efeito, destroi tanto a
razao como arevelacao e, na sua auséncia, as substitui pelas infundadas fantasias do cérebro do préprio do homem
e as assume como um fundamento da opinido e da conduta. (LOCKE, 2014, p. 969)

O entusiasta é alguém que, movido pela melancolia ou pelo orgulho, pretende ter um relacionamento
privilegiado com Deus. Ele nao é um amante sincero da verdade, pois, para tanto, seria necessario regular
seu proprio assentimento de acordo com as provas das quais dispde. Essa incapacidade de fazer uma
regulagao adequada das suas crengas ¢é qualificada por Locke como uma “corrupgao do juizo”, que tem
como resultado concomitante a disposi¢ao de controlar o juizo de outros, pois

como pode ser de outra maneira sendao que quem se tem imposto a si mesmo uma crenga esteja disposto aimp6-laa
outro? Quem pode razoavelmente esperar que um homem empregue argumentos e provas de convic¢ao, a respeito
de outro homem, se o seu préprio entendimento nio tem o hébito de os empregar a respeito de si mesmo? Se
atropela as suas préprias faculdades, tiraniza o seu espirito e usurpa uma prerrogativa que pertence unicamente a
verdade, que ¢ a de ordenar o assentimento s6 pela sua propria autoridade, isto é, por meio e em propor¢ao com
essa evidéncia que a verdade leva consigo. (LOCKE, 2014, p. 968)

Para refutar o entusiasta, Locke procura explicar os erros em que incorrem os adeptos dessa pratica.
Segundo ele, o entusiasta, em geral, procura justificar suas iluminagdes divinas por meio de metéforas da
visdo e dos sentidos. De acordo com ele, os entusiastas véem

*Trata-se do capitulo 19, do livro IV (LOCKE, 104, p. 967-979).

® As primeiras reflexdes de Locke sobre o entusiasmo datam de uma carta escrita por Locke a seu pai em 15 de novembro de
1656, em que o fildsofo relata a imitagdo que o entusiasta quaker Nayler fez da entrada de Jesus em Jerusalém e seu subsequente
julgamento pelo Parlamento inglés. (MILLER, 2023, p. 133). Todavia, Locke s6 desenvolveu uma reflexdo mais sistemética
sobre o assunto a partir da sua correspondéncia com Lady Masham, que se iniciou em 1681, e que coincidiu, em parte, com o
periodo de elaboracio do Ensaio.

¢Diferentemente das pessoas com deficiéncias mentais, que so privadas da razdo, o louco, para Locke, é aquele que “argumenta
o certo a partir de principios errados’, devido a alguma “impressdo [imaginativa] muito forte, ou fixacao longa [da] Fantasia
em um tipo de Pensamentos”. Essa defini¢ao e os exemplos usados por Locke indicam, para Miller, que a figura do louco foi
criada tomando como referéncia o entusiasta de More, em Enthusiasmus triumphatus. Em Locke, a relagdo entre entusiasmo e a
loucura depende da associagao de ideias. Nos loucos, “Ideias incoerentes foram cimentadas juntas tio poderosamente, a ponto
de permanecerem unidas” (MILLER, 2023, p. 149-150).
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aluzintroduzida em seus entendimentos e nao se podem enganar; é clara e visivel como a brilhante luz do sol que asi
mesma se mostra e no necessita de outra prova além da sua propria evidéncia. Eles sentem a mao de Deus a mover-se
no seuinterior e os impulsos do Espirito e nao se podem enganar naquilo que sentem. Assim, apoiam-se a si proprios
etém a certeza de que a razao nao tem nada que ver com o que eles véem e sentem dentro de si. Sao coisas de que tém
uma experiéncia sensivel e ndo admitem ddvidas nem necessitam de provas. (LOCKE, 2014, p. 971, grifos nossos)

A grande dificuldade em deslegitimar essas alegagdes consiste no seguinte: como é possivel avaliar a
veracidade da afirmagao de que o entusiasta vé e sente Deus, se essa é uma experiéncia totalmente subjetiva,
a qual o observador nao tem acesso? Para superar esse obstaculo, Locke procura interpretar, nos termos
de sua epistemologia, as metdforas usadas pelos entusiastas e reduzir as proposi¢des que resultam dessa
interpretagao ao absurdo. Ele parte de uma disjungao: a persuasao do entusiasta pode ser a persuasao da
verdade de uma proposigao ou a persuasio de que essa proposicao lhe foi apresentada por Deus:

Mas aqui, deixai-me perguntar: esse ver é a percepgao da verdade da proposicao ou a percepgao de que se trata
de uma revelagio divina? Este sentimento é uma percep¢ao de uma inclinagao ou fantasia de fazer alguma coisa
ou do Espirito de Deus incitando essa inclinagao? Estas sdo duas percep¢oes muito diferentes que é necessario
distinguir cuidadosamente, se nio queremos enganar-nos a nés proprios. (LOCKE, 2014, p. 972)

Interpretemos a alegagdo do entusiasta como a afirmagao de que ele vé a verdade da proposigao. Por
um lado, se o entusiasta percebe a proposi¢do como verdadeira, devemos admitir que ele nio esta diante
de uma revelagao, mas diante de um ato de conhecimento. Para Locke, a alegagao de que ele recebeu uma
revelagdo divina nao faz sentido, pois

quando se sabe que uma proposi¢ao é verdadeira, a revelagao nao faz falta e ¢ dificil conceber como pode haver
revelagdo, para qualquer pessoa, daquilo que ela ja conhece. (LOCKE, 2014, p. 973)

Por outro lado, se ele ndo percebe a verdade da proposicao, entiao devemos admitir que ele ndo estd diante
de um ato de conhecimento, mas de uma crenga, cujos fundamentos, se é que existem, poderiamos exigir.

Mas embora se lhes déem os nomes de luz e visdo, suponho que se trata de actos de crenga e confianga; e a
proposi¢ao tomada por revelagao ndo é uma proposicao que se conhega como verdadeira, mas considerada verdadeira.
(LOCKE, 2014, p. 972-973, grifos do autor)

Interpretemos agora a alegagao do entusiasta como a afirmagao de que ele estd persuadido de que proposigao
veio de Deus. Aqui, Locke sustenta que o entusiasta pode cair em duas espécies de erro: ajustificacio circular oua
contradicao. No primeiro caso, o entusiasta acredita que se trata de uma revelagio divina, pois ele estd fortemente
persuadido disso, e ele estd fortemente persuadido disso, pois acredita que se trata de uma revelagao divina:

Ou entdo a sua conflanga é mera presuncéo e esta luz que tanto os ofusca nio é sendo um ignis fatuus que os
encerra neste circulo: é uma revelagao porque eles firmemente acreditam nisso; e acreditam nisso porque é uma
revelagdo. (LOCKE, 2014, p. 973-974, grifos do autor)

No segundo caso, a admissao de que a simples confianga do entusiasta representa uma prova valida noslevaria a
admitir como verdadeiras todas as outras alegagdes contraditorias dos entusiastas de seitas diferentes, o que é absurdo:

Porque, se a luz que cada um pensa que tem no seu espirito, que neste caso nao é sendo a forga da sua propria
persuasao, se essa luz for uma prova de que se trata de algo que provém de Deus, as opinides contrdrias podem
ostentar igual titulo para que sejam consideradas de inspiragao divina; e Deus nao serd o Pai da luz, mas de luzes
opostas e contraditérias que conduzem os homens a caminhos contrérios; e as proposi¢oes contraditérias serao
verdades divinas, se uma for¢a mal fundamentada de certeza for uma evidéncia de que qualquer proposigao é
uma revelagio divina. (LOCKE, 2014, p. 975)

Outro motivo para descartar as afirmagdes do entusiasta estd nos critérios que Locke apresenta para
julgar a probabilidade dos fendmenos que nao sao acessiveis aos nossos sentidos. De acordo com o filésofo,
nesses casos, devemos fazer uso de outras verdades que temos em nosso espirito. Ora, nossa experiéncia
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nos indica que nao é incomum que pessoas com convicgdes fortes estejam erradas sobre o que acreditam.
Por isso, é razodvel desconfiar das alegacées dos entusiastas.

Devido a essas dificuldades, Locke afirma que qualquer revelagao divina deve ser credenciada por sinais
externos, que sirvam para atestar a procedéncia divina de uma revelagao:

Vemos, pois, que os santos antigos que receberam revela¢oes de Deus tinham mais alguma coisa além dessa luz
interior de certeza nos seus proprios espiritos, para lhes assegurar que era uma revelagio de Deus. Nao ficavam
abandonados somente as suas persuasdes de que essas persuasoes vinham de Deus, mas tinham sinais externos
para os convencer acerca do Autor dessas revelagdes. E, quando iam convencer os outros, tinham um poder que
lhes era dado para justificar a verdade do encargo celeste, e por sinais visiveis certificaram a autoridade divina de
uma mensagem de que eram portadores. (LOCKE, 2014, p. 977-978)

Embora a referéncia ao uso desses sinais externos, os milagres, esteja presente ja no Ensaio, uma andlise
detalhada do seu uso como evidéncia de uma revelagao divina s6 acontece no Discurso sobre os Milagres,
obra que devera ser analisada por nés agora.

S. Milagres

O Discurso sobre os Milagres foi escrito entre 1701-1702 e publicado postumamente em 1706. De acordo
com Locke, a ideia de escrever o texto foi ocasionada por sua leitura do Essay on Miracles de Fleetwood
(LOCKE, 2010, p. 102). Uma das objecdes que Locke faz & Fleetwood consiste na auséncia de uma
defini¢ao de milagre na obra do autor. Para evitar esse problema, Locke propde a seguinte definigao

um milagre é uma operagao sensivel que, estando acima da compreensao do espectador, e em sua opiniao contraria
ao curso estabelecido da natureza, ¢ aceita por ele como divina. (LOCKE, 2010, p. 91)

E continua: “O espectador é aquele que estd presente durante a agao. Aquele que acredita na histéria
dos fatos pde a si mesmo no lugar de um espectador” (LOCKE, 2010, p. 92).

Assim, vé-se que Locke ndo pretende que a ocorréncia de um milagre seja objeto de uma constatagao
definitiva. Pelo contrario, ela estd sempre atrelada a opinido do espectador. Uma vez que, como vimos, nossos
sentidos nao tém acesso as causas que operam nas leis naturais, mas apenas aos seus efeitos, a manifestagao
de um milagre nunca serd objeto de conhecimento. Apesar disso, o juizo a respeito da ocorréncia de um
milagre é bastante diferente do juizo a respeito das convicgdes do entusiasta, pois os milagres, pelo seu
carater exterior, podem ser avaliados pelos espectadores. Ao fim e ao cabo, a determinagio de que um
milagre aconteceu serd sempre uma responsabilidade do espectador, como ilustra Locke ao analisar os
milagres realizados por Jesus:

Por exemplo, Jesus de Nazaré professa a si mesmo como enviado por Deus: ele acalma com uma tnica palavra
uma tempestade no mar. Aquele que considera este fato como um milagre, consequentemente, nao pode mais
deixar de receber sua doutrina. Outro julga que isto possa ser efeito do acaso, ou do conhecimento do tempo
e nao de milagre, e conserva-se incrédulo. Mas, posteriormente, vendo-o caminhar sobre as 4guas, reconheceu
tal feito como milagre e passou a ter fé; fato que, todavia, nao teve a menor forga sobre um terceiro, que suspeita
da possibilidade de ter sido realizado pela assisténcia de um espirito. Porém, a mesma pessoa, vendo mais tarde
Nosso Salvador curar com uma palavra um paralitico inveterado, admite isso como um milagre, e torna-se um
convertido. Uma quarta pessoa, negligenciando esta ocasiao, constata depois um milagre ao vé-lo dar visio a um
cego de nascenga, ou levantar o morto, ou mesmo ressuscitar a si proprio da morte, e entio recebe sua doutrina
como uma revelagao provinda de Deus. Por tudo isso, fica claro que, quando o milagre é admitido, a doutrina nao
pode ser rejeitada; ela chega com a seguranga de uma atestagio divina conferida pelo milagre, e desde entio sua
verdade ndo pode ser questionada. (LOCKE, 2010, p. 95)

No relato acima, cada um dos quatro observadores possui pardmetros diferentes para determinar a

ocorréncia ou ndo de um milagre, a partir dos conhecimentos que possuem. A tnica pretensio de Locke
éade que, uma vez admitido o milagre, aceite-se-o como uma obra divina, cuja verdade deve ser admitida.
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Além da externalidade do milagre, é preciso considerar o ja mencionado principio do contexto. De
acordo com esse principio, a constatagdo da ocorréncia de um milagre ndo deve se restringir a analise do
evento em si, mas deve abarcar um conjunto de outros fatores. Poderiamos citar aqui, por exemplo, a nao
contradi¢do da revelacdo com a razao. Assim, se a razao é capaz de demonstrar a existéncia de um Deus e
de apenas um Deus, estabelecendo isso como um conhecimento, como pretende Locke, entdo, qualquer
milagre que procure justificar a existéncia de mais de um Deus, deve ser rejeitado. Além disso, deve-se
considerar o nimero dos milagres realizados pelo pretenso profeta, a santidade da doutrina que ele professa,
asuamoralidade’ etc. Entre esses fatores, Locke menciona a tese de que Deus nao envia ninguém para nos
instruir sobre as coisas indiferentes ou de pouca importincia, porque “isto seria diminuir a dignidade de
sua majestade em favor da nossa indoléncia, e em prejuizo de nossa razio” (LOCKE, 2010, p. 99). Assim,
ele conclui que as revelagoes s6 podem dizer respeito a “algumas verdades sobrenaturais relatando a gléria
de Deus, e alguns ensinamentos de grande interesse a humanidade”, pois

estes sinais sobrenaturais sdo os tinicos meios concebidos por Deus para poder satisfazer os homens enquanto
criaturas racionais, da certeza de alguma coisa que ele queira nos revelar [ ... ]. (LOCKE, 2010, p. 99-100)

Existem outras duas estratégias que é interessante mencionar dentro do juizo contextual proposto por
Locke. A primeira delas é a restri¢ao que o autor propde ao nimero de casos de milagres que sao utilizados
como evidéncia de uma revelagao divina. A segunda é a discussao a respeito dos critérios para distinguir
um milagre divino de um milagre realizado por outro ser imaterial.®

Em relagao a estratégia da restrigao, a validade do uso do milagre como uma evidéncia é condicionada
ao cumprimento de alguns requisitos, manifestos por trés critérios que nomeei aqui, por uma razao
didética, como o critério da finalidade, o critério da exclusividade e o critério da necessidade. Segundo o
critério da finalidade, é preciso verificar de antemao se os milagres pretensamente realizados foram feitos
com o objetivo de validar uma mensagem divina. De acordo com Locke, embora o nimero de relatos da
existéncia de milagres seja grande, aqueles que s3o usados para justificar uma pretensa revelagao divina
$ao muito poucos:

Todos os outros milagres que ocorrem no mundo, por meios numerosos e grandiosos que sejam, nao dizem respeito
a qualquer revelagao. Os casos que tém existido, ou pode ser necessdrio milagres para confirmar a revelagao, sao
mais raros do que se imagina. (LOCKE, 2010, p. 93)

Isso nos leva ao critério da exclusividade. De acordo com Locke, 0 uso dos milagres para justificar uma
revelacio divina s6 faz sentido em religides monoteistas, nas quais se pretende que exista apenas um Deus
verdadeiro. Por isso, os pagaos, diz ele, ndo necessitam de milagres para estabelecer seu culto:

O mundo pagao, que admitia um nimero infinito de divindades, fabulas e cultos, nao tinha necessidade de nenhuma
atestagdo divina a favor de qualquer divindade e em prejuizo das outras. Possuidores de muitos deuses, eles eram livres
em seu culto; nenhuma dentre suas divindades pretendia ser o inico Deus verdadeiro, nem era admitido no esquema
pagao fazer uso de milagres para estabelecer seu culto; nenhuma dentre suas divindades pretendia ser o tinico Deus
verdadeiro, nem era admitido no esquema pagao fazer uso de milagres para estabelecer seu culto exclusivo ou abolir
um outro; muito menos ainda fazer uso de milagres para confirmar quaisquer artigos de fé, desde que nenhuma delas
tinham nada a propor como necessério para ser aceito pelos seus adoradores. (LOCKE, 2010, p. 93)

"No Ensaio, Locke pretende que a moral seja uma ciéncia demonstrével. Como atestam a maior parte dos comentadores, Locke
fracassa nesse projeto (SCHNEEWIND, 2011). No entanto, em uma carta a William de Molyneux (BEER, 1979, p. $93-596)
Locke sugere que, embora a razao nao possa deduzir os principios da moral a partir de si, ela pode confirmar a verdade daqueles
apresentados na Biblia. Nao cabe nesse pequeno espaco discutir o sucesso do projeto lockeano de demonstracao da moral, mas,
se aceitarmos que a razao pode, pelo menos, confirmar a verdade da moralidade presente no livro sagrado do cristianismo, entao
poderfamos considerar esse como mais um fator a ser levado em conta em um juizo baseado no principio do contexto.

#Uma das discussoes envolvidas no debate sobre os milagres diz respeito a possibilidade de outros seres imateriais, como anjos
e demonios, executarem milagres, e uma vez assumida essa possibilidade, como distinguir uma intervengao milagrosa demoniaca
de uma divina (BURNS, 1981; MILLER, 2023).
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O critério da necessidade pode ser observado no trecho final dessa citagio, no momento em que
Locke afirma que, para os pagaos, os milagres nao eram necessarios para estabelecer a necessidade de um
determinado culto ou de uma determinada doutrina.

Em sintese, o argumento de Locke consiste em afirmar que os milagres s6 podem ser estabelecidos se
consideramos a existéncia de uma religiao verdadeira, com exclusdo de todas as outras. De acordo com o
filésofo, apenas trés religioes no mundo possuem essa pretensao, a saber, as trés religioes monoteistas: o
judaismo, o islamismo e o cristianismo. Para ele, nessas religioes, existiram apenas trés pessoas que professaram
falar em nome de um Deus tinico: Moises, Jesus e Maomé. Desses trés, segundo Locke, Maomé nao produziu
nenhum milagre para atestar sua revelagio, e os milagres de Moisés e Jesus se confirmavam mutuamente.

Aqui, podemos observar um dos principais meios utilizados por Locke para tratar do uso dos milagres enquanto
evidéncia darevelagao divina, e que consiste em minimizar ao maximo a frequéncia desses eventos sobrenaturais
realizados com esse prop6sito. Em ultima instancia, para ele, deveriamos nos restringir a andlise dos milagres de
Moisés e de Jesus, rejeitando as outras alegacoes de realizagao de prodigios desse tipo. Soma-se aisso a restri¢do
que Locke faz na Razoabilidade do Cristianismo, ao defender um minimalismo de crenga: os milagres realizados
por Jesus no Novo Testamento somente serviram para atestar que ele era o Messias e que a fé nessa afirmagao
e o arrependimento dos pecados eram os tinicos meios necessdrios para alcangar a salvagao da alma.

Em relagao a segunda estratégia, a saber, a determinagao dos critérios para distinguir um milagre divino
de um milagre realizado por outro ser imaterial, cabe dizer o seguinte: Locke é um dos autores que nao nega
a possibilidade de que seres espirituais ndo divinos realizem fendmenos sobrenaturais. Para ele, a forma
de distinguir intervengdes diabdlicas de intervengoes divinas no curso da natureza estd na manifestagao
de um poder superior (LOCKE, 2010, p. 96). Efetivamente, Locke acreditava que, dada a sua bondade,
Deus jamais permitiria que um milagre nao executado por ele prevalecesse para os espectadores. O caso
analisado por Locke consiste nos milagres operados pelos egipcios diante de Moisés, e que recebem em
resposta um milagre maior, operado pelo altimo.

O critério da manifestagdo de um poder superior cumpre também outra fung¢ao na filosofia de Locke.
ara ele, a comparagao do grau de poderes diferentes é uma tarefa acessivel para pessoas incultas e que nao
Paraele, d de poderes diferent taref: 1 It
possuem tempo de se dedicar a um estudo religioso mais aprofundado. Sabe-se que Locke demonstrou uma
preocupagdo no Ensaio em relagao ao alto nivel de exigéncia necessario para se conduzir o entendimento de
orma adequada. Dessa forma, os milagres parecem ter um cardter mais democratico para o juizo popular:
f d da. Dessa f , 1 t t d t lar:®

Qual é a extensdo do poder de agentes naturais ou seres criados, mesmo os homens de grande capacidade nao
podem descobrir, mas que ele nao é igual a onipoténcia de Deus é 6bvio para o entendimento de todos; de forma
que o poder superior é um guia ficil e seguro da revelagao divina, atestado pelos milagres que sdo levados a cabo
como credenciais para uma missao provinda de Deus. (LOCKE, 2010, p. 98)

6. Conclusao

Como conclusao, recapitulemos brevemente o percurso realizado até aqui. Haviamos perguntado em
que sentido o uso dos milagres como uma evidéncia da revelagao divina poderia ser considerado racional
e em que sentido ele difere das alega¢des do entusiasta. Vimos que a concepgao de ciéncia dos empiristas
moderados, em geral, e de Locke, em particular, nao excluia a prioria possibilidade da existéncia de milagres.

Além disso, ao distinguir os dominios da razao e da fé, Locke sustenta que a razao deve ser nosso ultimo
guia em todo. Isso significa que a revelagdo jamais pode contrariar aquilo que a razao demonstra como certo
(isto é, 0 conhecimento evidente), embora ela possa prevalecer contra o que a razio considera como provével.

*Marko (2023) desenvolve um estudo sobre como os milagres encaixam-se na filosofia de Locke como um todo.
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Nesse ultimo caso, o papel da atividade racional é avaliar se a revelagao tem origem divina. Diferentemente das
alegagoes do entusiasta, que nao estao sujeitas ao escrutinio do observador, mas cuja validade pode ser negada,
porque levam ou a um vicio de circularidade ou a uma contradigao, os milagres tém um cardter ptiblico. Locke
nao acredita que a determinagao da ocorréncia de um milagre seja uma matéria passivel de demonstragao, pois
ela depende da opinido que o espectador tem de que as operagdes correntes da natureza foram alteradas por
uma intervengao divina. Apesar disso, a determinagao de que um milagre aconteceu fica sempre a cargo dos
juizos do espectador e deve ser feita considerando o contexto do milagre. Para Locke, os milagres s6 fazem
sentido em religioes monoteistas e s6 se justificam para fundamentar matérias imprescindiveis a salvagao,
como para atestar a vinda do Messias, no caso do cristianismo. Nesse sentido, de modo geral, as alegagoes
de milagres que extrapolam aqueles pretensamente realizados por Jesus e pelos apdstolos para justificar sua
missao, provavelmente devem ser descartados, anao ser que essas alegacdes estejam acompanhadas por sinais
exteriores mais fortes e numerosos do que os realizados por eles e que também sejam acompanhados pelos
outros elementos contextuais que corroboram na validagao de seus milagres.
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