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RESUMO
Trata-se, neste artigo, de examinar as Lettres sur la religion essentielle d ’'homme, de Marie
Huber, a fim de se compreender alguns aspectos da relagao entre religiao e politica segqundo

Jean-Jacques Rousseau, notadamente, no Emilio e no Contrato social.
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Marie Huber (1695-1753) foi uma
tedloga genebrina em cuja obra se encon-
tram algumas pistas para compreendermos
a religidao natural de J.-J. Rousseau. Os escri-
tos dessa autora apresentam uma critica “ao
mesmo tempo social e teolégica” (Pitassi,
2006, p. 613), sendo o mais comentado den-
tre eles as Lettres sur la religion essentielle a
I'homme, distinguée de ce qui n'en est que
I'accessoire (1738-39). Pierre-Maurice Mas-
son (1916, t. I, p. 209) lembra que a relagao
entre a religidao natural do vigario saboiano
e areligido essencial de Marie Huber foi no-
tada ja no século XVIII por Jacob Vernet, o
qual se referia a Rousseau nos seguintes
termos: “todo o fundo de seu sistema religi-
oso [...] é tirado das Cartas sobre a religiGo
essencial ao homem" (cf. nota nas Letires
critiques d'un voyageur anglais, 3% ed., 1766,
t. I, p. 225-226). Exageros a parte quanto ao
paralelismo entre esses dois pensadores, o
fato é que héa diversos pontos doutrinarios
em comum e, no entanto, a bibliografia so-
bre a recepcgao das ideias de Marie Huber
por Rousseau permanece escassa.!

Como se sabe, a ideia de religiao es-
sencial é cara a Rousseau. Na época em
que redigia a Dedicatéria do segundo Dis-
curso, o genebrino se refere a sua filosofia
moral em termos de um “essencial da re-
ligiao”: no livro VIII das Confissées, Jean-
Jacques conta que, enquanto conviveu com
os enciclopedistas em Paris, o estudo da
filosofia ndo enfraquecera sua {é, mas, ao
contrério, a depurara. Para ele, as interpre-
tacoes que os philosophes faziam de Jesus
eram “baixas e tolas”, conclusao a qual
havia chegado apés ter se aplicado na
leitura da Biblia e, sobretudo, dos Evangel-
hos. O resultado é algo como um protétipo
daquilo que, na ProfissGo de fé, seria de-
nominado religido natural:

Em uma palavra, a filosofia, ligando-me
ao essencial da religido, havia me liber-
tado do amontoado de formulazinhas
com as quais os homens a ofuscaram.
Julgando que para um homem razoéavel
nao havia duas maneiras de ser cristao,
julguei também que tudo que é forma e
disciplina era, em cada pais, da algada
das leis. Desse principio tao sensato, tao
social, tdo pacifico, e que trouxe sobre
mim tantas perseguicdes cruéis, seguia-se
que, querendo ser cidadéo, eu deveria ser
protestante, e voltar ao culto estabelecido
em meu pais. (O.C. 1, p. 392) 2

Esta passagem se refere a uma es-
séncia comum aos credos religiosos, nem
totalmente contraria ao cristianismo, nem
filoséfica no sentido estrito do termo e, ao
mesmo tempo, enraizada num culto na-
cional simples. Ea partir dessa concepcéao
de “essencial da religidao” que o pensador
genebrino pode criticar, no Emilio e no
Contrato social, os excessos de formali-
dade da moral crista, bem como a intol-
erancia das seitas que se excluem umas as
outras no mundo. E isso, convém ressaltar,
sem ter que deixar de se dizer cristao. Ora,
se notarmos que esses temas da critica as
religides histéricas e da tolerancia associa-
dos a um “essencial da religiao” ja
aparecem - ainda que de forma menos in-
cisiva — nas Lettres sur la religion essen-
tielle, seremos forcados a concordar com
G. Metzger (1887, p. 114), para quem Rous-
seau é “discipulo” de Marie Huber, ou com
E. Léonard (1964, p. 120), que se refere a
Marie Huber como “mae espiritual” de
Rousseau.

Os aspectos comuns entre a religiao
essencial de Huber e a religidao natural de
Rousseau sao bem conhecidos apés os tra-
balhos de Metzger, Ritter e Masson. Em
primeiro lugar, Rousseau adota, nas pega-

! Os trabalhos dignos de nota sao: a tese de Gustave Metzger (1887), o artigo de Eugene Ritter (1907) e os livros de

P-M. Masson (1914 e 1916).

2 As citagées de Rousseau remetem o leitor as Oeuvres Complétes de Jean-Jacques Rousseau (O.C.), indicando-se o
volume da colegao e a pagina. As traducdes brasileiras utilizadas sao aquelas listadas na bibliografia.
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das de Huber, a “boa-{é” como critério
legitimo para decidir sobre questdes que
ultrapassam a razao.® Ressaltam-se ainda
na lista de similitudes a interpretagcao dos
dogmas do Evangelho, mais voltada para a
pratica do que para a especulacao, e a ati-
tude de suspensao do juizo perante a diver-
sidade de revelagbes com vistas ao esta-
belecimento da paz entre os homens (cf.
Masson, 1916, t. I, p. 209-211, 256-257). A
diferenca, segundo Metzger (1887, p. 117),
estaria na sensibilidade: diferentemente
de Huber, Rousseau tratava os problemas
de moral como “affaire de sentiment”. Juizo
que, como sabemos, é endossado por Mas-
son (1916, t. II, p. 92), para quem a Profis-
sdo de fé nao passaria de um “manual de
conhecimento sentimental”. Contudo, sem
menosprezar o que ja foi discutido sobre o
assunto, gostariamos de apresentar aqui
algumas passagens das Lettres sur la reli-
gion essentielle que, muito embora nao
tenham sido objeto de andlise nas referén-
cias consultadas, parecem-nos muito im-
portantes para compreendermos nao ape-
nas a religido natural do vigéario, mas tam-
bém, de modo mais geral, a relacao entre
religido e politica no pensamento de Rous-
seau. Comecemos por situar nossa analise
no contexto das Lettres.

Marie Huber defende uma concepgao
de religiao essencial baseada no principio
de que Deus é suficiente a si mesmo. Con-
tudo, por nao querer afastar-se totalmente
de alguns dogmas fundamentais do cris-
tianismo - criacao, pecado, salvacao, vida
futura -, ela nao aceita a ideia de um Deus
desinteressado pelo destino dos homens,
como pregavam os deistas, que também

partiam do principio do Deus suficiente a si
mesmo (o caso tipico contemporaneo de
Rousseau era Voltaire). Para Huber, “Deus se
interessa, pois, pela felicidade dos seres
que criou.” (HUBER, 1739, t. [, p. 8). Por isso,
em suas Lettres, ela procura mostrar que o
principio em questdao nao implica na ima-
gem trdgica do homem abandonado pela
divindade tal como os deistas pintavam,
mas, ao contrario, numa concepcao provi-
dencialista, ou, de modo mais geral, teista,
com um destino feliz reservado aos crentes.
Ou seja, Huber defende que sua religiao es-
sencial ndo sé6 é estranha as doutrinas deis-
tas, como ainda se aproxima, num certo
sentido, das religides reveladas.

O que temos entao nas Lettres é uma
dupla pressuposicao: de um lado, uma
providéncia divina que assegura ao homem
uma justica na vida futura, com o castigo
dos maus e a recompensa dos bons; e, de
outro lado, uma aproximacao entre as ver-
dades universais da religido essencial e as
verdades particulares de uma determinada
religido revelada, a saber, o cristianismo.
Essas duas condicbes encontram-se ligadas
pela ideia de que a religiao pode ser reduz-
ida a um credo minimo, isto é, a um con-
junto de poucos dogmas que corresponder-
iam as verdades essenciais da religidao acei-
tdveis a todo homem razoavel. Huber
refere-se a essa esséncia da religiao como
“principios gerais” ou “principios de ver-
dade” (HUBER, 1739, t.1, p. 20 e 65), os quais
serviriam de base nao apenas para o dis-
cernimento das verdades teolégicas, mas
também das verdades politicas, que con-
duziriam os homens a préatica da justica e a
instituicao de boas leis para a sociedade. No

3 O vigério saboiano diz: “se me engano, é de boa-f¢" (O.C. IV, p. 566). Como observa Masson (1914, p. 41), nas Lettres
sur la religion essentielle a boa-fé adquire estatuto de principio de bem moral: “principio de retidao e de boa-té que
constitui a alma da religido essencial; principio que faz aquiescer a toda verdade reconhecida enquanto tal, bem como
a toda recompensa, sem depender da aprovagédo ou da desaprovagdo dos homens; enfim, principio que elimina toda va
curiosidade, toda especulacéo inutil, que faz com que se limite a conhecer o que é sua tarefa e a cumpri-la da melhor
forma.” (Huber, 1739, t. [V p. 122-123). Num interessante artigo, Yves Krumenacker (2002) percorre a obra inteira de Huber
para mostrar a evolucdo do conceito de “consciéncia”’, e o ponto que nos chama a atencdo é que, quando se refere as
Letires sur la religion essentielle, explica que ali a “boa-f¢” é um andlogo da consciéncia. Faltou dizer que é essa mesma
analogia que Rousseau faz na ProfissGo de fé do vigdrio saboiano, pois nesse escrito, "boa-{é” e “consciéncia” dizem
respeito a atitude “conforme a ordem da natureza” de nao negar o que é evidente, como na passagem em que critica o
pirronismo: “Como se pode ser cético por sistema e de boa-{é? Nao sou capaz de compreendé-lo (O.C. IV, p. 567).
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entanto, para se ter acesso a essas verdades
gerais, seria preciso partir de conhecimen-
tos compativeis com os limites da razao hu-
mana. Por isso, em matéria de verdades de
religidao, Huber explica que o conhecimento
deve necessariamente comecar com as rev-
elacoes histéricas. Nesse sentido, as ver-
dades reveladas do judaismo, por exemplo,
seriam manifestagcbes particulares, his-
toricamente situadas, das verdades gerais
da religido essencial. Huber afirma que:

[...] a religido revelada tira todas as suas
provas da religido natural;, que esta é a
alma e o principio daquela; que areligido
revelada € apenas o meio que deve servir
para desenvolver a religido natural e, por
assim dizer, para desenterréd-la no homem
que asepulta. E a primeira religido que foi
dada aos homens: Abel, Noé, Enoque nao

tiveram outra. (HUBER, 1739, .1, p. 65-66).

Como sabemos, a esperanca pela
justica na vida futura e a aceitagao de cren-
cas particulares aparecem em Rousseau
tanto na Profissao de fé do vigdrio saboiano
quanto no Contrato social. Sdo os susten-
taculos do credo minimoque permitem ao
nosso autor, seja no caso da religiao natu-
ral ou no da religido civil, ndo apenas fun-
damentar sua defesa em favor da toleran-
cia e, por conseguinte, da uniao entre os
homens, como também articular a relagcao
entre o registro do universal e o do particu-
lar em matéria de crencas e conduta. O ex-
emplo mais evidente encontra-se na Profis-
sdo de fé: apds expor as verdades da re-
ligido natural, que culminam na exortagao
a atitude de duvida respeitosa, modéstia e
circunspecgao diante de todos os credos, o
vigdrio recomenda que seu jovem ouvinte
retorne a religiao de seus pais, ou seja, a
um culto nacional.

Ora, tal concessao aos dogmas e a
tradicao no Emilio pode ser compreendida
se ponderarmos que, para Rousseau, o que
existe de fato ndao é o homem em geral, mas
o cidadao de uma determinada péatria, com
seus costumes e leis particulares, o que em
termos religiosos se traduz por um “profis-
sao de fé civil”, sequndo a expressao utili-
zada por Jean-Jacques na carta Voltaire so-
bre a Providéncia (O.C. IV, p. 1074). E exata-

mente pela constatacdo dessa necessidade
de amarrar o universal ao particular a partir
de uma certa antropologia é que devemos
ter em vista a passagem da Profissao de fé
na qual o vigario reconhece que a com-
preensao da religiao natural nao dispensa a
revelagao:

Se a religido natural é insuficiente, é pela
obscuridade que ela deixa nas grandes
verdades que ensina; cabe a revelacao
ensinar-nos essas verdades de uma
maneira sensivel ao espirito do homem,
colocé-las ao seu alcance, fazer com
que ele as conceba para nelas acreditar.

(O.C. IV p. 614).

Lembremos ainda que o vigario pre-
fere “enganar-se a nao crer em nada” (O.C.
IV, p. 358), e que, do ponto de vista da ordem
civil, a incredulidade é mais perigosa do
que a crenca equivocada. Pois, muito emb-
ora o fanatismo seja “funesto em seus efei-
tos imediatos”, quando comparado ao ate-
ismo ele “é-o muito menos em suas conse-
quéncias”, podendo ser visto como “uma
paixdao grande e forte” que pode tornar o
homem virtuoso, ao passo que

airreligido, e em geral o espirito racioci-
nador e filoséfico, prende avida, efemina,
avilta as almas, concentra todas as pai-
xbes na baixeza do interesse particular,
na abjecéao do eu humano, e assim sabota
secretamente os verdadeiros fundamen-

tos de toda sociedade. (O.C. IV, p. 633).

Dai a impossibilidade de se descartar
em absoluto as religides reveladas em Rous-
seau. Sem a revelacao, as verdades sub-
limes da religido permaneceriam inaces-
siveis, pois os homens simples nao sao ca-
pazes de entender objetos tdao nobres. As
verdades gerais, por serem muito elevadas,
sao dificeis de serem apreendidas pelo
vulgo, o que leva o legislador do Contrato a
recorrer as palavras dos deuses: “ha mil ti-
pos de ideias impossiveis de serem traduzi-
das na lingua do povo” (O.C. III, p. 383). A
preocupacao com a linguagem acessivel da
religidao aparece de modo muito claro nas
Lettres sur la religion essentielle. Basta ob-
servarmos que Marie Huber pressupde que
“a religiao essencial ao homem deve estar
ao alcance dos idiotas” (Huber, 1739, t. I,
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p. 145), e que seus objetos devem ser “ver-
dades sensiveis por sua evidéncia” que im-
pressionem até “os homens mais estupi-
dos.” (Id., ibid., t. III, p. 311-312). Lembre-
mos que, no livro III do Emilio (O.C. 1V,
p. 430), hd& um progresso da capacidade
cognitiva do homem, que deve partir dos
“objetos sensiveis” até chegar, sequndo a
marcha da natureza, aos “objetos intelec-
tuais”. Trata-se do mesmo movimento que
encontramos nas Lettres, onde a autora es-
tabelece que, num primeiro momento, as
verdades associadas aos principios por ela
expostos devem ser apresentadas como
“objetos sensiveis”, chegando até mesmo a
falar, na nota dessa passagem, em “sen-
sagoes espirituais”, comparando-as as sen-
sagoes “corporais” ligadas ao tato e a visao
(HUBER, 1739, t. I, p. 18). A preferéncia é
pelos objetos fisicos, dado que sua evidén-
cia é manifesta e indubitavel, nao per-
mitindo espago para especulacdo nem
equivoco. Mas isso apenas como um
primeiro passo, pois o conhecimento em
Huber, longe de ser materialista, visa o
mundo espiritual. Assim, explica a tedloga
(Id., Ibid., t. I, p. 21), a medida que as “facul-
dades espirituais” se desenvolvem, os
primeiros objetos podem ser gradualmente
substituidos por “objetos mais nobres”, ou
seja, mais abstratos, como numa espécie de
dialética platénica.

Polémicas a parte quanto ao plato-
nismo de Huber, queremos aqui apenas ob-
servar que o entrelacamento entre politica e
religido na ideia de credo minimo em Rous-
seau encontra um modelo na religido essen-
cial de Marie Huber. E mais notavel ainda é
o modo como Huber opera a passagem do
universal (as verdades gerais da religiao es-
sencial) ao particular (as verdades histéricas
das religides reveladas): aproximando re-
ligido essencial e religides histéricas por
uma base comum, a saber, os principios de
justica, que fundamentariam néo apenas a
moral religiosa, mas, de modo mais geral, a
prépria sociedade civil. Dai que, nas Lettres
sur la religion essentielle a '’homme, nao se
trata de negar o cristianismo, mas de re-
duzir seus dogmas a alguns “caracteres de
verdade” (HUBER, 1739, t. I, p. 65). Para Ma-

rie Huber, o que a religiao tem de essencial
limita-se a trés artigos: “um Deus, uma
Providéncia, um outro mundo” (Id., Ibid., t.
III, p. 304). Importante notar que esse credo
minimo é util ndo apenas em matéria de {é,
mas também de politica, uma vez que, na
opinido da tedloga genebrina, a “tarefa” da
religido é “tornar os homens gente de bem,
ou seja, torna-los retos, equanimes, ben-
fazejos, sinceros ou verdadeiros, tanto em
seus discursos quanto em sua conduta” (Id.,
Ibid., t. I, p. 151).

Assim, o corpo doutrinal da religiao
essencial ao homem de Marie Huber repre-
senta nao apenas um coédigo moral religi-
oso, mas, de modo geral, um programa
politico-pedagdgico visando o espirito de
tolerdncia e a sociabilidade necesséarios a
todo Estado. Trata-se, em suma, do princi-
pio de que a conduta é determinada pela
relacdo que o homem estabelece com os ob-
jetos de sua crenca. E nesse sentido que in-
terpretamos a afirmacao de Huber de que
“essa mesma relacao é a uma sé vez a base
da religido essencial ao homem e da socie-
dade civil”, até mesmo porque tal relacao
diz respeito aos “principios gerais que con-
stituem a base das boas leis” (Id., Ibid., t. I,
p. 20). Isso, todavia, ndo significa que, para
a autora, o fundamento da sociedade seja a
religido. Na verdade, o que esta em jogo nao
é um corpo de dogmas nem uma determi-
nada doutrina, mas tao-somente a sociabili-
dade, ou ainda, um acordo firmado por
“consentimento unanime” (Id., Ibid., t. I,
p. 19, nota) para o estabelecimento de re-
gras de justica. O que Huber vislumbra é
uma “convencao” que torne possivel a unido
dos homens, tanto do ponto de vista da re-
ligido quanto do ponto de vista da politica,
que alids, em suas proprias palavras, “tém
no fundo apenas uma mesma base” (Id,
Ibid., t. I, p. 21).

Evidentemente, isso sé é concebivel
gragas a nocao de credo minimo, que se
constitui enquanto um corpo de principios
gerais — ou essenciais — compativel com a
“capacidade natural que os homens tém
para discernir o justo do injusto” (Id., Ibid., t.
I, p. 20). Dentro desse esquema, o consenso
se d& pelo fato de haver uma espécie de
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sentimento inato de justica (como a con-
sciéncia moral na Profissdo de fé), o que
permite aos homens entrarem em acordo
quanto as regras minimas de justica e, por
conseguinte, quanto as leis fundamentais.
Como se vé, a discussao acerca do credo
minimo para a vida coletiva remete a politica,
o que faz muito sentido no texto de Rous-
seau, sobretudo quando se pensa nos dog-
mas da religido civil. Pois, se por um lado
eles dizem respeito aos temas da metafisica,
como alma, vontade, liberdade, Deus etc.,
por outro eles nos remetem diretamente as
questdes tratadas no Contrato social, como
justica, direito, dever, ordem social etc. Em
suma, o entrelacamento entre politica e re-
ligido nas Lettres sur la religion essentielle se
verifica num conjunto de algumas verdades
que, para além de qualquer tipo de revelacao
religiosa, dariam aos homens a “certeza” de
que a religido serve de apoio a manutencao
da sociedade. Donde conclui que, “se essa
certeza nao existisse, ndo somente a religiao
seria apenas um vao fantasma, mas a prépria
sociedade nao teria mais fundamento sé-
lido” (Id., Ibid., t. I, p. 20).

Huber defende que a esséncia da re-
ligido é um fundamento sélido para a socie-
dade. Nao se trata de um “vao fantasma”,
visto que a sociedade nao poderia possuir
fundamento que assegurasse maior adesao.
Dado o seu carater concreto (pois é preciso
ver e tocar), diriamos até — correndo o risco de
cometer um grave anacronismo — que se trata
de um fundamento material da sociedade.
Afinal, a tedloga insiste na ideia de que o es-
sencial da religido diz respeito as coisas prati-
cas da vida, que podem ser vistas e tocadas,
e nao as especulacoes. Para ela, é mais facil
chegar a um consenso a partir daquilo que
podemos experimentar materialmente do
que com base em ideias abstratas. Uma pas-
sagem significativa nesse ponto é a seguinte:

Se os homens agissem consequentemente
quanto as coisas da vida, por aquilo que
veem e tocam, pelo que sédo vivamente
interessados, concluo, a partir do que eu
disse, que se eles pudessem tomar a reli-
gido por aquilo que ela tem de indubité-
vel e pelo que os interessasse fortemente,
eles nao seriam menos consequentes em

relacdo a religido quanto o sdo para com

as coisas da vida. (Id., Ibid , t. [, p. 22)

E por esse motivo que a experiéncia
adquire importancia tdao grande na religiao
essencial de Huber: se o sentimento e a ex-
periéncia nao pudessem servir de base a re-
ligido essencial ao homem, as coisas espirit-
uais seriam infinitamente mais dificeis de
serem conhecidas do que as coisas materi-
ais, de modo que “a parte mais nobre de seu
ser se encontraria reduzida a flutuar na in-
certeza, a se nutrir de especulagdes ocas,
sem nunca chegar ao indubitavel, que sé
pode ser um efeito da experiéncia” (Id., Ibid.,
t. I, p. 23). Nao por acaso, Huber afirma que
“todos os conhecimentos sélidos tém a ex-
periéncia por base” (Id., Ibid., t. I, p. 39). A
analogia com o Emilio é quase imediata:
trata-se da via dos conhecimentos obtidos
por meio dos sentidos: a “educacao das coi-
sas” (O.C. IV, p. 247). Em particular, na Profis-
sd@o de fé, o "bom padre” (como Rousseau o
designa o vigario saboiano) se desinteressa
por conhecimentos que nao levam “a nada
de util para a pratica” (O.C. IV, p. 570). E
mesmo que seja forcado a suspender seu
juizo acerca das questdes sobre as quais nao
consegue decidir, o ceticismo resultante nao
é nocivo (como o de Montaigne, por exem-
plo) porque nao fere o essencial da prética:

Eis o ceticismo involuntério em que per-
maneci. Esse ceticismo, no entanto, nao
me é nem um pouco Penoso, porque
nédo se estende aos pontos essenciais
da prética, e estou convencido sobre
os principios de todos os meus deveres.
(O.C. N p. 627).

Mas além da experiéncia, had ainda o
sentimento na base da religido essencial.
Com efeito, em Rousseau encontra-se uma
base semelhante no caso da religiao natu-
ral: “O culto essencial é o do coragao” (O.C.
IV, p. 627). E, de fato, essa religiao essencial
do coracao pregada pelo vigario diz respeito
a uma ética do sentimento, que correspon-
deria na Profissdo de fé aquilo que Rous-
seau denomina consciéncia:

um principio inato de justica e de virtude
a partir do qual, apesar de nossas pré-
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prias méximas, julgamos nossas acoes e
as de outrem como boas ou més. (O.C.

IV p. 598).

Em particular, essa dimensao do sen-
timento se mostra presente de maneira
marcante no Contrato. Logo no inicio do
capitulo sobre a religiao civil, Rousseau ex-
plica que, na instituicdo da teocracia, foi
preciso “uma longa alteracdao de sentimen-
tos e ideias para que se resolvesse tomar
por mestre um semelhante. (O.C. III, p. 460),
ou seja, uma mudanga na opiniao publica.*
No uso que Rousseau faz do sentimento e
dos juizos pautados pela opinido comum,
encontramos os mediadores para o estabel-
ecimento da relacao entre religido e politica.
Néao por acaso, os pontos fundamentais da
“profissao de fé puramente civil” (que é a re-
ligido essencial do cidadao) expressam nao
propriamente dogmas de religido, mas
“sentimentos de sociabilidade” (O.C. III, p.
468). E é precisamente a partir desses senti-
mentos de sociabilidade, espécie de “tribu-
nal de censura” (como no Contrato), que
Rousseau concebe o estabelecimento de
convencgoes praticas entre os homens. Sao
verdades inequivocas, que, por serem sim-
ples e evidentes, podem ser aceitas por
unanimidade, o que Marie Huber ja havia
afirmado em suas Lettres:

O consentimento unanime dos homens
sobre os objetos sensiveis constitui a base
de toda convencdo. Eles ndo colocam
em duvida que um campo gue veem
ndo seja um campo, ou que o dinheiro
que deles contamos nao seja dinheiro.
Da mesma forma, a religido essencial ao
homem deve ser fundada sobre verdades
ndo equivocas, sobre verdades de uma
natureza tao simples e tdo evidente que,
diante delas, todos os homens sejam
obrigados a agquiescer unanimemente.

(HUBER, 1739, t. I, p. 19, nota).

As verdades sao “inequivocas” e “indu-
bitdveis” porque remetem as “coisas da
vida”, que sdo reconhecidas como “simples”

e “evidentes”, ndo por meio da especulacao,
mas do sentimento. Nao se trata de deliberar
com base em raciocinios refinados ou em
compéndios de filosofia moral, mas de tomar
por guia a voz da consciéncia, que em Rous-
seau é 0 mesmo que seguir o sentimento in-
terior que reconhece a ordem da natureza:
"Dizem que a consciéncia é obra dos precon-
ceitos; no entanto, sei por minha experiéncia
que ela se obstina em seguir a ordem da na-
tureza contra todas as leis dos homens. (O.C.
IV, p. 566). Por isso, nao é gratuita a expressao
"capacidade natural de discernir o justo do
injusto” em Huber. Assim como em Rousseau
a ética essencial diz respeito a essa dimensao
préatica que nasce da relagdo do homem con-
sigo mesmo e com os outros homens, dimen-
sdo esta em que a incerteza nao tem vez, pois
trata-se de uma instancia na qual a boa-fé é o
crivo para se determinar o justo e o injusto,
independentemente do raciocinio:

Basta consultar-me sobre o que gquero
fazer; tudo o que sinto estar bem esta
bem, tudo o que sinto estar mal est4 mal.
O melhor de todos os casuistas é a cons-
ciéncia, e sé quando regateamos com
ela recorremos as sutilezas do raciocinio.
(O.C. N p. 594).

A linguagem adquire, portanto, um
estatuto de grande importancia nessa ética
essencial, uma vez que é preciso dizer o
sentimento, assim como dizer o bem: im-
porta que o essencial seja expresso a fim de
que o fundamento da sociedade se torne ob-
jetivo e, assim, permita o consentimento un-
anime dos homens, que, alids, também é
uma expressdo do essencial para a vida em
sociedade, exatamente como a instituicao
das leis, que, segundo as palavras de Rous-
seau no Contrato, é uma “declaracao da
vontade geral.” (O.C. III, p. 430). A seguinte
passagem das Lettres ilustra bem esse
ponto, referindo-se a um homem razoavel:

Ele examina mais de perto essa espécie
de linguagem. Ele ouve homens que

4 De acordo com a Encyclopédie, no verbete “Avis”, era possivel tomar “sentiment” e “opinion” como sinénimos, uma vez
que todos esses termos designavam um “juizo do espirito”, observando-se apenas que o sentimento “marca um pouco
a deliberagao que precede [o juizo]” e que a opinido “tem relagdo com uma formalidade particular de adjudicacéo e

supde incerteza. (Encyclopédie, t. 1, p. 879).
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dizem de uma parte a outra: eis o que
¢é falso, eis o que é injusto. Desejando
esclarecer-se, ele acha que o que en-
tendem pela palavra falso consiste em
negar o que é, ou em afirmar o que ndo é,
fazendo isso conscientemente. Acha que
o que chamam injusto consiste em tirar de
outrem aquilo que reconhecidamente lhe
pertence, ou em nao cumprir ¢ que pro-
metemos. (HUBER, 1739, t. 1, p. 31-32).

No exame das Lettres de Marie Huber,
o que identificamos sao duas linhas de forca
que sustentam a tese da religidao essencial:
uma delas afirmando a necessidade do con-
hecimento empirico das coisas, e a outra
com a proposta de um fundamento retérico
da ética. Em ultima instadncia, trata-se de
um discurso voltado para a formacao do ci-
dadao. E eis que nos deparamos com outro
ponto capital tanto para Huber quanto para
Rousseau: a educagdo. Lembremos que,
quando compara a religido natural (ou es-
sencial) as religioes reveladas, Huber esta-
belece uma analogia que ndao nos parece
gratuita: “A religido revelada deve ser para
os homens o que a educacao é para as cri-
ancas” (HUBER, 1739, t. I, p. 62). Contudo,
neste ponto em particular, observamos uma
diferenca radical entre a autora das Lettres e
o autor do Emilio. Enquanto Huber parece
reduzir a formacao do cidaddao a um doutri-
namento, Rousseau, com base em uma
outra concepgao antropolégica, opta por um
ensino indireto, que, sequndo nossa leitura,
valorizaria mais a liberdade humana do que
faz a tedloga genebrina, dando assim um
outro sentido a ideia mesma de educacgao.

Na pedagogia de Rousseau, tudo se
passa como na imagem do vigdrio que fin-
gia ter necessidade de ler determinadas
passagens de livros e mandava o jovem dis-
cipulo copia-las, de tal maneira que “in-
struia-o indiretamente por esses livros”
(O.C.1V, p. 562). A educacao, segundo Rous-
seau, nao se limita a sala de aula, mas acon-
tece a todo momento da vida:

[...] a verdadeira educagéao consiste me-
nos em preceitos do que em exercicios.
Comecamos a nos instruir quando come-
camos a viver; nossa educagao comega
junto conosco; nosso primeiro preceptor
é a nossa ama-de-leite (O.C. [V, p. 252).

Na verdade, ela é essencial ao Estado,
se recordarmos que, no Discurso sobre a
economia politica, Rousseau se refere a ed-
ucagao publica como uma das “maéaximas
fundamentais do governo popular ou
legitimo” (O. C. III, p. 260-261). E, assim
como no Emilio, a educagao proposta por
Rousseau no verbete da Encyclopédie deve-
ria acontecer, ndo em uma sala de aula, mas
nas relagoes afetivas da crianca:

Se as criangas sdo educadas em comum
no seio da igualdade, se sdo imbuidas das
leis do Estado e das méximas da vontade
geral, se sdo instruidas a respeitd-las
acima de todas as coisas, se sdo cercadas
de exemplos e de objetos que sem cessar
lhes falam da mé&e terna que as alimenta,
do amor que tem por elas, dos bens ines-
timaveis que dela recebem e do retorno
que lhe devem, nao duvidemos de que
aprenderao assim a gostar uns dos outros
como irmaocs, a nunca querer a nao ser o
que a sociedade quer, a substituir o estéril
e inutil balbuciar dos sofistas por acées
de homens e de cidadaos e a se tornar
um dia os defensores e os pais da péatria
da qual foram filhas durante tanto tempo.

(O.C. 1IL p. 261).

Parece-nos entdao que, em relacdao a
Marie Huber, a diferenca nao estaria tanto
no fato de Rousseau reduzir a moral a um
“affaire de sentiment”, como criticou Metzger,
mas muito mais na forma de educar os sen-
timentos. Trata-se de dar as razdes do
coracao reto, buscando uma conciliagao,
como havia aprendido com o padre Lamy no
periodo das Charmettes, entre a ciéncia e a
boa conduta. Nesse sentido, nao haveria en-
tao, da parte de Rousseau, um reducionismo
da moral ao sentimento, e sim uma ampli-
acao, haja vista a ligacao profunda que
Rousseau estabeleceu entre sua antropolo-
gia e os sentimentos de sociabilidade ex-
pressos no credo civil que, certamente in-
spirado pela tedloga de Genebra, ele
chamava de “o essencial da religiao”.
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