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Em 1909, Wechssler publica o primeiro volume do estudo Das Kulturproblem
des Minnesangs, dedicado a relagdo entre a lirica trovadoresca e o Cristianismo. Ai
arrola alguns pontos de contacto entre a poesia trovadoresca e a escolastica, que
deixou nela uma série de marcas, como as praticas intelectuais da disputatio e da
questio, que se manifestam no partimen; o comentario, que se reconhece nas razos;'
a tendéncia a construcdo de um sistema, expresso na concep¢ao da ciéncia do
amor; o gosto pelo acolhimento de concepg¢des contraditérias do amor e da vida
num mesmo poema; e, finalmente, o selo escolastico imposto ao préprio estilo
trovadoresco: Wechssler observa que os poetas falam nos seus poemas amorosos
mais como professores e pensadores do que como individuos amadores,
expressando-se regra geral apenas em ponderacdes e sentencas gerais, das quais
partem para expor a sua propria situacdo. Assim, conclui Wechssler, muitas can¢des
de amor sdo mais uma exposicdo erudita do que um testemunho pessoal, mais
«ciéncia» do que «vida», pensando e escrevendo o erudito poeta amoroso muitas
cangdes na forma da légica escolar dominante? (Wechssler 1966: 398-405).

Rodrigues Lapa, examinando por sua vez a tese das origens do lirismo
trovadoresco segundo os médio-latinistas, resume a proposta de Wechssler, sem
contudo aprofunda-la. Lapa estd mais interessado, na verdade, nas relacdes musicais
e poéticas que se podem estabelecer entre formas litirgicas, como as seqiiéncias, e
a poesia profana; no caso da peninsula Ibérica, embora reconhecendo o papel de
Santiago de Compostela como o foco mais intenso da cultura hispano-crista na
Idade Média, nega que a sua influéncia tenha sido exclusiva na génese do lirismo.
Nas suas palavras, «a influéncia do canto liturgico, das salmodias e ndo tanto a dos
hinos de Santiago, é que provocaram o nosso lirismo arcaico, imprimindo-lhe um
selo inconfundivel» (Lapa 1929: 148-9).

Fora do ambito da lirica trovadoresca, por aplicar-se a outro campo artistico, €
imperioso, porém, mencionar o sugestivo estudo de Erwin Panofsky, Gothic
Architecture and Scholasticism, conferéncia pronunciada na Universidade de
Princeton em 1948 e publicada como volume em 1951 (Panofsky 1974). Panofsky
V&, entre a arquitetura gotica e a escoldstica, uma conexdo mais concreta do que um
simples paralelismo e mais geral do que as influéncias que os conselheiros eruditos
exercem sobre os artistas. Trata-se, diz ele, de uma relacdo de causa e efeito que,
ao contrdrio das influéncias individuais, se instaura por difusao e ndo por contacto
direto: por aquilo que Panofsky chama entdo de «hdbito mental» —habitus,*no

1. Wechssler cita mesmo o comentério que se inclui na biografia de Guilhem de la Tor: «mas quan
volia dire sas cansos, el fazia plus lonc sermon de la razon, que era la cansos» (Wechssler 1966: 403).

2. «So wurde manches Minnelied mehr eine gelehrte Auseinandersetzung als ein personliches
Bekenntnis, mehr Lehre als Leben. [...] Und hier kénnen wir hinzuftigen, dass der gelehrte Frauensénger
viele Lieder in den Formen der herrschenden Schullogik dachte und schrieb» (Wechssler 1966: 398, 405)

3. Pierre Bourdieu, no «Postface» ao livro, elucida o conceito de habitus, por analogia com a gramatica
gerativa de Chomsky, como «systeme de schemes intériorisés qui permettent d’engendrer toutes les
pensées, les perceptions et les actions caractéristiques d'une culture, et celles-la seulement. Ce que M.
Erwin Panofsky s'efforce de dégager de ces discours concrets et particuliers que sont les cathédrales
gothiques ou les sommes théologiques, c’est peut-étre, en derniére analyse, cette ‘forme intérieure’, pour
parler le langage de Wilhelm von Humboldt, c’est-a-dire le modus operandi, capable d'engendrer aussi
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légica de finais do século xu e primeira metade do xu1. Esses exemplos comparecem,
quando se discute, nesses tratados, uma questdo fundamental para a teoria terminista
—os conceitos de significatio, appellatio e, finalmente, de suppositio, conforme a
evolucdo que sofreram ao longo dessas décadas. Assim, se tomarmos o tratado
Summe Metenses, constante do Ms. 11.412 da Biblioteca Nacional de Paris, e editado
por De Rijk (De Rijk 1967: 449-490), de data nédo posterior a 1220, segundo o seu
editor, podemos ler, no capitulo 11, De appellationibus (De Rijk 1967: 1, 1, 458):

Sciendum tamen quod appellatio termini est suppositio eius pro iis
qui sunt. Unde appellata dicuntur presentia supposita; suppositio est
tum pro existente tum pro non-existente. Et ex hoc patet differentia
inter appellationem et suppositionem, quia terminus communis per se
positus supponit pro omnibus illis qui sunt vel qui erunt vel qui fuerunt
participantes formam communem a qua imponitur. Unde bene dicitur:
‘homo est’, ‘homo fuit’, 'homo erit’. Non autem terminus appellat nisi
pro eo qui vere est.

O mesmo exemplo aparece em outros manuais.® Podemos tomar ainda como
termo de comparacdo as Summulae Logicales, de Pedro Hispano,” que expde, em
linguagem clara e inteligivel, as doutrinas l6gicas em vigor em Paris na primeira
metade do século xu. Assim, no livro vi, que trata da suposicdo, Pedro Hispano
distingue entre suposi¢do natural e acidental e esclarece (De Rijk 1967: 1, 1, 572):

Suppositio naturalis est acceptio termini communis pro omnibus
de quibus aptus natus est predicari, ut homo’ per se sumptus de natura
sua habet suppositionem pro omnibus hominibus qui sunt et qui fuerunt
et qui erunt. Accidentalis suppositio est acceptio termini communis
pro omnibus pro quibus exigit adiunctum, ut ‘homo est’; iste terminus
‘homo’ supponit hic pro praesentibus. Cum autem dicitur: ‘homo fuit’
supponit pro praeteritis. Cum vero dicitur: ‘homo erit’, supponit pro
futuris. Et ita habet diversas suppositiones secundum diversitatem
eorum quae ei adiunguntur.

O conceito de suposicao natural, por oposi¢do a suposicao acidental, ¢ um ponto
bastante controverso (De Rijk 1969; Coxito 1989; Libera 1980), que deu origem a
duas teorias distintas da referéncia, conhecidas como a doutrina parisiense e a
oxfordiana. Em Paris, predominou o entendimento de que a suppositio é uma

6. Cf. De Rijk: 1967, 495-9, 528, 573.

7. A identificacao de Pedro Hispano, autor do Tractatus, depois conhecido como Summulae Logicales,
com Pedro Juliano, o futuro Papa Jodo xxi, tem sido contestada hd ja algum tempo. Cf. Santos 1994: 38;
Longeway 1998: 324-5; Meirinhos 1996: 51-76; D'Ors 1997: 21-71. No entanto, quer o Tractatus seja obra
do futuro Joao XXI quer de um outro frade, terd sido também escrito na primeira metade do século xi
e representa o estado dos estudos l6gicos em Paris nas primeiras décadas do século: «No hay duda de
que nuestro Pedro Hispano no hizo otra cosa sino presentar en una clara e inteligible exposicién la
doctrina légica entonces corriente, por el estilo de los pequenos manuales in usum auditorum» (De Rijk
1969: 225).
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nossos 6 versos possam ser lidos dentro de um contexto fortemente permeado
pelas praticas da questio e da disputatio, em que participassem, entre outros, Nuno
Fernandes e um trovador vizinho, freqiientador dos mesmos ambientes senhoriais,
Pai Soares de Taveirés. Com efeito, entre os incipits arrolados por Tavani (1967),
que poderiamos aproximar do nosso verso 5 (Quantos oge no mundo son) (Oliveira
1994: 395), figura o da cantiga de Pai Soares «Quantos aqui d’Espanna son» (115,
10), na qual se desenvolve o mozdobre com os tempos dos verbos «perder o dor-
mir», «dormir», relacionando-os ao presente do desejo; também nesta cantiga de
Pai Soares constitui-se uma classe tinica a parte, para o poeta, e oposta a de «quantos
aqui d’'Espanna son», porque estes perdem o sono por estarem fora da sua terra,
enquanto o poeta ja perdera o sono ali mesmo, por coita de amor. Nuno Fernandes,
porém, levard o tema do «eu versus os demais» as suas ultimas conseqiiéncias.
Nisso, contrapde-se ainda a uma outra cantiga do mesmo Pai Soares, na qual este,
confinando o seu caso amoroso aos limites estabelecidos, dentro de quatro estrofes,
por um «como» inicial e um «assi» final («Como morreu quen nunca ben / ouve...
ay, mia sennor, assi moir'eul»), dissolve a sua individualidade enquanto amador
no magma constituido por todos aqueles que fazem do itinerdrio amoroso da
fin’amor um ritual de inicia¢do, destinado a possibilitar a sua entrada num circulo
de elite, exclusivo e prestigioso (Pulega 1995: 228).

Naturalmente, o didlogo entre essas duas cantigas coloca-se como uma hipétese,
que encontra apoio, para além da semelhanca tematica, no fato de terem ambos os
trovadores pertencido ao mesmo grupo social e geografico. Ndo podemos dizer, no
entanto, que a cantiga de Nuno Fernandes seja uma resposta a de Pai Soares, nem
sequer o reverso. Inscrevem-se ambas as cantigas, porém, num universo em que
possiveis configuracdes do par «eu x os outros» se organizam discursivamente a
partir de esquemas conceptuais e praticas intelectuais fortemente codificados e
impositivos. Por essa mesma razdo, fica claro que Nuno Fernandes, muito embora
assuma um radicalismo hiperbélico nesses versos, ndo pode ser visto como um
romantico avant la lettre, opondo o seu coragdo ao mundo. Ao reconhecer, nos dois
ultimos versos, que a amada tem, apesar de tudo, o poder de recusar o seu amor,
por mais que este atinja o limite absoluto da exclusdo frente aos demais, o trovador
reconduz finalmente o universo as fronteiras ja anteriormente dadas e aceitas.
Digamos, entdo, que ele visita os limites extremos do papel do amante e da amada,
sem contudo conseguir rompé-los; pelo contrdrio, 0 modelo da fin‘amor sai refor¢ado
da prova a que foi submetido.

Através do emprego poético de uma férmula tdo fortemente impregnada pela
légica terminista para expressar, levando-o ao extremo, o dominio do amor, realiza
no nivel formal o enlace conciliador dos dois campos —conceptual e afetivo—,
mimetizando o esforco que se exercia, no discurso filoséfico e teolégico, para bus-
car a unidade da verdade entre fé e razao.

YARA FRATESCHI VIEIRA
Unicamp. Brasil
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