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EDITORIAL

Religidao e humor: sob o signo da ambivaléncia
Religion and humor: under the sign of ambivalence

Alfredo Teixeira*
Alex Villas Boas**

Na linguagem corrente, humor diz respeito a qualquer mensagem, verbal ou nao
verbal, que provoca o riso, estratégia de comunicagao muito amplificada pelos diferentes
ecossistemas comunicativos. Do riso como interdito ao riso de si (pds-moderno), as
modalidades sao multiplas. No mundo cléssico, a semantica do humor aproxima-se das
préticas da sdtira, da ironia e do sarcasmo. A modernidade acrescentou-lhe o nonsens.
Do riso dos deuses homéricos as modernas caricaturas do divino, o mapa do humor
¢ muito complexo. As tdticas do humor desestabilizam as fronteiras do sagrado — in-
cluindo o sagrado civico. A histéria das tradi¢oes religiosas inclui uma certa vigilincia
sobre estas fronteiras. A parédia do “outro” foi muitas vezes um instrumento de domi-
nagio ou, inversamente, uma tdtica contra-hegemdnica: discursos, performances, ritos,
imagens, etc. Mas ¢é necessdrio ndo esquecer que o humor também foi um veiculo de
transmissao de mensagens religiosas, reunindo em vias de confluéncia profetas, sibios e
misticos (Schweizer; Molokotos-Liederman; Amin, 2022). No contexto das multiplas
modernidades, os cendrios diversificaram-se (Spoliar, 2022; Saroglou, 2003): 0 humor
¢ utilizado para desconstruir a categoria da religiao; para comentar o intervalo entre a
ortodoxia e a praxis; para criticar prdticas e representagdes religiosas; para introduzir
margens de autocritica no interior do préprio campo religioso; mas também como
medium da mensagem religiosa, no plano de uma retérica da sedugio. As fronteiras
s20, assim, muito porosas. Religido e humor relacionam-se, pois, sob o signo da ambi-
valéncia (Prieto; Altungy, 2021; Gaybels; Herck, 2011; Capps, 2006; Saroglou, 2002).

As querelas sobre a ofensa e a liberdade de expressio apresentam-se como um dos
territérios privilegiados de observagio deste problema. Em particular, as politicas da
imagem e as guerras culturais em torno da “blasfémia” visual acompanham as contin-
géncias do exercicio de humor nas sociedades complexas.

O processo de instituigao da imagem e a constru¢do de teorias religiosas acerca do
poder de representar, com os seus limites e interditos, tornou-se um dos terrenos mais
eloquentes para a observacio das tensoes religido/humor em diferentes geografias. Em
2005 € 20006, a cena publica internacional foi surpreendida com os efeitos de um conflito
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contagioso em torno de representagoes satiricas do profeta Muhammad, publicadas na
imprensa dinamarquesa e logo reproduzidas noutras geografias (Beespflug, 2006, pp.
11-24). As imagens satiricas resultavam de um concurso lan¢ado em agosto de 2005
pelo jornal Jyllands-Posten. Em setembro de 2005, o jornal publicou os doze desenhos
satiricos, mas a rece¢do publica deu particular aten¢io aquele que apresentava o Profeta
com uma bomba no turbante. As primeiras manifestagdes de reptdio, em Copenhaga,
nao se fizeram esperar. Os desenhos foram publicados no A/ Fajr, jornal do Cairo, num
contexto de repulsa, fator decisivo para a internacionalizagio do acontecimento no
mundo mugulmano. Ainda em outubro de 2005, os embaixadores de paises mucul-
manos em Copenhaga, assinaram uma declaragio conjunta de repidio. Em dezembro
do mesmo ano, os Ministros dos Negdcios Estrangeiros da Liga Arabe, reunidos no
Cairo, condenaram aquilo que, na sua perspetiva, era uma ofensa deliberada, visando
os crentes mugulmanos. A partir de janeiro de 20006, outros jornais, numa geografia
diversificada, publicaram os desenhos. Alguns jornais como o France-Soir publicaram
integralmente o conjunto dos desenhos “em nome da liberdade de expressao”. Em fe-
vereiro de 2000, o espago medidtico estava saturado de discussoes acerca de um dilema:
liberdade de expressao (que para alguns inclui o direito & “blastémia”) versus o respeito
pela identidade do outro.

Tenha-se em conta que as diversas texturas culturais do religioso apresentam uma
grande diversidade de atitudes face as representa¢oes de natureza iconica (Belting,
2014, pp. 181-238; Beespflug, 2006, pp. 26-37; Gimaret, 1997; Goody, 1997). Em
termos gerais, podemos dizer que mundos diferentes, como o Egipto e a Grécia antigas
ou a América pré-colombiana, apresentam muitos testemunhos de iconofilia. Por con-
traste, recorde-se que os chamados monoteismos abradmicos apresentaram, de forma
preponderante, uma tendéncia para a interdigao da representagio de Deus, mas com
uma relevante excegao, o cristianismo, com amplas consequéncias no mundo marcado
pelas mundividéncias cristas. A histéria de uma mesma tradicao religiosa nao é sequer
homogénea quanto ao estatuto da representacio imagética. O hinduismo conheceu,
durante o periodo védico, uma fase preponderantemente anicdnica e, recorde-se, o
budismo desconheceu qualquer representacao de Buda antes do século I a.C.

O antropdlogo do Direito, Pierre Legendre, sublinhou, nos seus estudos, a cen-
tralidade da imagem na constitui¢ao dos campos simbélicos do politico e do religioso.
Resume em trés regides seménticas o sentido de imago, nos processos de totemizagao

social (Legendre 1994; 1999).

a. Na primeira regiao, é necessario recuar a infincia do humano e tomar em con-
sideragao a fung¢ao do brinquedo enquanto objeto transicional — neste sentido,
a imagem d4 figura a separagao, ¢ incarnagio do objeto separador.

b. Numa segunda regiao, imago diz respeito aos antepassados — exemplo acaba-
do, a mdscara mortudria. Em Roma, passeava-se em procissao a imagem do
defunto, em contexto de homenagem finebre. As ritualidades politicas nao
dispensam o culto dos antepassados fundadores, do qual faz parte a mise en
scéne das imagens do rei, do libertador, do revoluciondrio, etc. Dos funerais
reais as ceriménias na Praca Vermelha na ex-URSS, deparamo-nos sempre
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com o problema do poder como imagem ou da imagem como presenga do
que é imortal no poder.

c. A terceira regiao semintica de imago apresenta-se sob o signo do paradoxo: a
imagem do que nio pode ser visto ou representado, mas deve ser encenado. Este
é, segundo Legendre, o territério das grandes querelas, onde a humanidade se
divide em clas inconcilidveis. As disputas cristoldgicas do Cristianismo antigo
constituem um exemplo claro, terreno de tensoes teoldgicas que terao uma ampla
posteridade (Belting, 2011). A pergunta essencial dizia respeito a necessidade de
se estabelecer se Jesus Cristo seria uma aparéncia na sua humanidade. A resposta
tinha consequéncias importantes no que concerne a interpretagao da morte de
Jesus. Entre os evangelhos ndo canénicos, encontramos um texto, apelidado de
Pseudo-Evangelho de Barnabé, que procura dar sustento ao pressuposto funda-
mental de que Deus nao pode morrer. Por isso, Jesus ¢ substituido na cruz por
um duplo, Judas. A iconografia do crucificado tornou-se o testemunho mais
eloquente da teologia realista. Nesse contexto, ao emblema abstrato da cruz,
vai preferir-se a teatralizagao do corpo de Jesus cravado na cruz, tendéncia que
a Reforma remodelard.

Neste desdobramento hermenéutico, imago remete para o substrato da atividade
simbdlica humana enquanto capacidade de “substituir”. A imagem ¢é presencga de algo
na sua auséncia, tal como a palavra, e por isso deve ser compreendida no terreno da
instituigao das relacoes de significado (Stoichita, 2011, pp. 69-130). Compreende-se
assim que ela seja o cerne de muitas montagens normativas. Nas trajetérias da mo-
dernidade europeia, uma parte importante deste trabalho institucional-normativo foi
transferido para o Estado. Mas mudanga de 6rbita da constru¢io do social nao implica a
obsolescéncia do sagrado, ja que este é a figura nuclear do problema do Terceiro (Zzers)
separado. Se no monoteismo religioso, o ser divino se reveste das fungdes do Terceiro
(Tiers), o que acontece nas sociedades secularizadas e nas formas politicas laicizadas?
Para Legendre, o Estado moderno foi construido, precisamente, sobre os alicerces do
conceito romano-candnico de religio (Legendre, 1999, pp. 304-309).

Os recursos fundamentais de encenagio do poder permanecem, mas num contex-
to de dissipagdo social e de pluralidade de significacoes, pluralidade favorecida pelo
desenvolvimento do espaco comunicativo publico. E este contexto que conduz os
criticos de Legendre a afirmar que nas sociedades secularizadas se desvaneceu a fungao
do Terceiro (7Ziers). A sua antropologia do Direito recusa a ideia da subsisténcia de
uma sociedade moderna dual, sem a intervencao, portanto, do Terceiro (77ers) — a
mudanca de “cena” nao implica a negagao sem resto da figura da Referéncia trans-
cendente (77ers) em relagio As transagoes entre os individuos e grupos. A dissipagio
e pluralidade referidas correspondem novas formas de instituir a imagem (Legendre,
1994). A omnipresenca da fotografia e do filme nas sociedades hodiernas estd ao
servico dos novos dogmas dos espagos da produc¢io e do consumo. “Limage cest
le dogme” (“A imagem ¢é o dogma”) — o fluxo continuo de imagens, préprio destas
sociedades, aponta para aquilo que ¢ inevitdvel acreditar e remete-nos para o mito
de Narciso (Legendre, 1999, p. 311): Quem ¢ o outro na imagem? O mesmo efeito
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de espelho se joga na constituicdo da esfera publica, cendrio dos novos modelos de
configuragio do sujeito.

Nas sociedades que fazem esta experiéncia histérica, a esfera da significagdo e das
préticas religiosas, ao relativizar-se, deixa de poder instituir-se como centro organizador
da percegdo dos limites. Fica, assim, reduzida a possibilidade de identifica¢io social do
“blasfemo” ou da “blasfémia”, uma vez que as operagoes que permitiam a identificacio
religiosa das fronteiras tltimas — aquelas que ninguém pode ultrapassar — nao tém cd-
tedra. Nio ¢ por acaso que as atuais tensoes entre a liberdade de expressio e o direito
dos grupos religiosos a verem respeitado o seu patriménio acabam por se transferir para
esfera da argumentacio ética e axioldgica, onde, apesar das lutas ideoldgicas, se podem
construir alguns consensos.

A profunda alteragao dos quadros sociais da experiéncia religiosa, a diminui¢io
da capacidade inclusiva das institui¢oes e o peso ideolégico das profecias do “fim da
religiao” podem levar a conclusio fécil de que com a erosao de determinadas formas
histéricas de religido desaparecem as fungées simbélicas que nelas se condensavam. E
necessirio permanecer atento as deslocagoes do sagrado, uma vez que as religioes histé-
ricas viram diminuido o poder de fixar o sentido desse sagrado. Nas condi¢oes atuais,
o artefacto humoristico surge com frequéncia em diferentes registos de “parédia” do
religioso, uma vez que os mitemas religiosos ficaram ao alcance de formas diversas de
colonizagio sem a protegdo das antigas autoridades (Doisy, 2000).

Esta transformacio no plano da linguagem, inscreve-se no terreno vasto daquilo
que Michel de Certeau designou de fragmentagio do cristianismo enquanto corpo
social — a desagregacao social do “cristianismo objetivo”. Certeau lia assim o fim
da articulagdo estrutural entre a experiéncia pessoal do crente e a experiéncia social
da comunidade através da Igreja-institui¢ao enquanto “corpo de sentido” (Certeau,
1974, pp. 9-13). A consequéncia seria a ampla disseminagio do religioso, contexto
em que as convicgdes amolecem, perdem os seus contornos, acabando por se achar
na linguagem comum sob a forma de um exotismo mental. Retomando alguns dos
tépicos fundamentais da sua antropologia do crer, dir-se-ia que as convicgdes se
acumulam naquela regido em que “se diz” aquilo que jd “nio se faz”, regido onde
se teatralizam os recursos que jd se nao conseguem pensar, e onde se mesclam ne-
cessidades vdrias, ainda irredutiveis, mas desprovidas de representacoes crediveis
(Certeau, 1987, p. 183). Este é o contexto em que a elaboragio simbdlica do sagrado
se pode emancipar dos objetos convencionalmente reconhecidos como religiosos, e
estes mesmos podem ser matéria para novas recomposi¢des, num regime de parddia
simbélica em que os mitemas e os ritemas nao podem ser jd explicados pela 16gica
do credo que os organizava, ou pelas priticas reguladas que os atualizavam (Certeau,
1974, pp. 9-31).

O problema da interpretagio do artefacto humoristico como ofensa religiosa, estd
marcado, nos contornos da sua publicitagdo, pelas consequéncias dos processos de
reafirmacio dos fatores étnicos e religiosos. Por via da sua extraordindria capacidade
de emblematizagao (totemizagio), os fatores religioso e étnico-religioso tornam-se a
bandeira de identidades musculadas, que se autocompreendem sob a ameaca do “outro”
refor¢ando uma hipersensibilidade as linguagens humoristicas. O refor¢o musculado dos
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fatores étnico-religiosos ¢, nestas situagdes, uma estratégia de protecao face 4 ameaca,
real ou imaginada, do “outro” (Ricceur, 2000).

O dossié reunido neste niimero da REVER-Revista de Estudos da Religiao per-
mite o esbogo de uma cartografia dos enredos que relacionam, de forma ambivalente,
religiao e humor — no pluriverso das linguagens, em diferentes cronologias, cruzando
geografias distintas.
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