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UM MUCULMANO
DESCONHECIDO, René
GUENON...

O estudo sobre a gnose "tradicionalista" de Jean Borella, publicado no Boletim n2 9, mostrou que
esse tipo de doutrina nao era, de modo algum, obra de um pensador isolado. O autor de "A
Caridade Profanada" assemelha-se, antes, a parte visivel de um iceberg cuja parte imersa, os
alicerces — por mais surpreendentes que parecam a primeira vista —, ndo sao tao misteriosos
assim.

Quem deseja realmente conhecer os fundamentos e as implicacdes desta "escola nova" ndo esta
tao desamparado quanto se poderia crer; dedicamos hoje um primeiro artigo aquele que foi o seu
iniciador na Franca, pois nada melhor do que acompanhar os diversos estdgios de sua formacao
para compreender os aspectos conhecidos e desconhecidos desta familia do neoespiritualismo. Eis
o plano:

"As etapas de sua vida - A formacao livresca - O périplo pelas seitas europeias - Sua posicao em
relacdo a Maconaria - As iniciacdes orientais - A obra escrita de René GUENON - Estratégia e téatica
guenonianas."

AS ETAPAS DE SUA VIDA

René Guénon, nascido em Blois em 15 de novembro de 1886, foi batizado com os nomes de René
Jean-Marie Joseph. Seus pais eram originarios de Blois, onde seu pai trabalhava como arquiteto. De
saude delicada, René teve uma frequéncia escolar intermitente: foi, no entanto, um aluno
brilhante, conquistando uma mencao honrosa em fisica no Concours Général, bem como um
prémio de uma Sociedade Cientifica de Blois; cursou depois a classe de Mateméatica Elementar em
Blois e, em 1904, partiu para Paris para preparar uma licenciatura em Matematica no "Colégio
Rollin".

Eis que, dois anos mais tarde, ou seja, em 1906, ele renuncia a continuacdao dos estudos
universitarios; a partir de entdo, orientar-se-a para o ensino privado e tornar-se-a professor de
escola livre. Por que essa reviravolta? Razdes de salude ou atracao por estudos extrauniversitarios?

E provavelmente esta segunda explicacdo a correta, pois é a partir dessa época que Guénon
comeca a frequentar os meios intelectuais apaixonados pelo que se chama de "conhecimento
secreto", isto é: os neoespiritualistas, os tedsofos, os ocultistas, os espiritas, os orientalistas, etc.



Até sua partida de Blois, René Guénon havia circulado sobretudo em um meio "catdlico". Seus
bidografos nao relatam nenhuma hostilidade manifesta do jovem a esse ambiente e a essa
influéncia "bem-pensante". Notam, contudo, por volta dos 14-15 anos, uma altercacao com um de
seus professores: apds uma longa discussao de varias horas, o jovem René acamou-se com febre
alta, e seu pai teve de muda-lo de escola. Mas, no conjunto, ndo se encontra uma revolta contra
sua religiao materna até sua chegada a Paris.

Essa auséncia de hostilidade, essa falta de combatividade, ele conservara sempre, e ela constituird
inclusive um dos pontos essenciais de sua doutrina. Ele ndo atacard o catolicismo violentamente;
conserva-lo-a em bloco, mediante reservas e ajustes: contentar-se-a em engloba-lo em um sistema
mais vasto, do qual o catolicismo serd apenas um caso particular. Sua grande férmula tatica:
sobrepor-se sem opor-se.

Em Paris, René Guénon habitava um apartamento situado na rua St-Louis en I'lle, n2 51, em um
belo edificio estilo Luis XV de passado histérico, que fora ocupado pelo arcebispado de Paris por
volta de 1840 e para onde Dom Affre, morto nas barricadas de 1848, fora levado. Guénon manteria
esse domicilio por bastante tempo, mesmo apds sua partida da Franca.

Apds abandonar os estudos universitarios, nos quais, alids, nao parece ter tido muito éxito,
assumira postos de professor em diversas instituicoes livres, lecionando ora matematica e fisica,
ora filosofia. Sem nunca ter sido verdadeiramente pobre, também nao levou uma "vida luxuosa";
era de temperamento estudioso e solitario, e essa vida modesta Ihe convinha bem.

Essa vida solitdria nao era, contudo, isenta de iniciativas e de contatos pessoais. Mas, sobretudo,
enquanto se beneficiava de seus primeiros contatos diretos com os mestres contemporaneos da
ciéncia esotérica, ele se nutria de livros.

Em 1912, Guénon casa-se com uma jovem de Blois, Berthe Loury, originaria de Chinon; o
matriménio ocorreu perto de Chinon, na propriedade da esposa, com uma dispensa de proclamas
concedida pelo arcebispo de Tours em 11 de julho de 1912. E legitimo perguntar-se se o noivo
ainda era catdlico naquele momento, pois o0 ano de 1912 é também o de sua iniciacao sufista
(esoterismo muculmano); o que parece certo é que ele jamais revelou a esposa seu pertencimento
ao Isla.

O jovem casal passou a residir em Paris, na lle Saint-Louis, enquanto Guénon continuava no
magistério. Quando sobreveio a guerra de 1914, ele, que havia sido dispensado no conselho de
revisao em 1906, foi mantido nessa situacao e nao foi mobilizado; permaneceu, portanto, no
ensino livre, onde ocupou sucessivamente diversos cargos.

Em 1915-1916, foi substituto no Colégio de Saint-Germain-en-Laye; no ano seguinte, 1917, esteve
em Blois como professor de Filosofia; depois, em 1918, foi enviado para Sétif, na Argélia, e, ao final
da guerra, regressou a Blois. E, finalmente, retornou a Paris, reencontrando a fle Saint-Louis: é 13
gue comecara a redigir seus primeiros livros, pois até entao havia escrito apenas artigos.

Estamos em 1921. No plano mundial, na Rdssia, é a NEP (Nova Politica Econbmica) que impedira a
debacle dos comunistas e atraird os capitais americanos. Na China, € o momento das primeiras
revoltas comunistas em Cantdo e, alids, a China estd em pleno Kuomintang, portanto, em pleno



modernismo. O congresso comunista de Baku acaba de decidir pela extensao da Revolucao
proletaria aos impérios coloniais.

E em Paris, René Guénon, "muculmano desconhecido", lanca tranquilamente seu primeiro livro,
intitulado: "Introducdo Geral ao Estudo das Doutrinas Hinduistas", enquanto todo um publico —
composto em parte por ocultistas e em parte por tradicionalistas, reaciondrios, antimodernistas e
contemplativos — comeca a ser seduzido por sua atitude, sua oscilacao e seu vertigo. Entre 1921,
1922 e 1923, Guénon publica as trés obras que constituem a fase preliminar preparatéria de sua
manobra doutrinaria.

Pode-se notar que 1921 é o auge da Liga das Nacdes em Genebra, época em que a Alemanha
emprega sua diplomacia para adiar o pagamento das reparacdoes de guerra. 1922 é o ano do
primeiro tratado germano-soviético de Rapallo, e também o ano do assassinato do ministro alemao
Walter Rathenau por nacionalistas alemaes. E 1923 é o ano da ocupacao do Ruhr pelas tropas
francesas.

De 1924 a 1929, Guénon foi professor de Filosofia no "Cours Saint Louis", onde também deu licoes
particulares de outras matérias. Era a instituicao onde sua sobrinha estudava.

Em 1928, perdeu sua esposa Berthe Loury e, alguns meses depois, sua tia, Mme. Duru, que por
muito tempo compartilhara a vida do casal; sua sobrinha, de quem ele jd nao podia cuidar, foi
confiada a outras pessoas. Finalmente, no ano seguinte, ele deixou de lecionar e voltou-se para
outro modo de subsisténcia.

Pois naquela época, em meados de 1929, René Guénon fez um encontro importante para seu
futuro: no escritério da Livraria Chacornac, no Quai Saint-Michel em Paris, conheceu uma certa
Madame DINA, americana e vilva de um engenheiro egipcio. Madame DINA morava em Bar-sur-
Aube no inverno e em Cruseilles, na Alta Saboia, durante o verao.

Em setembro de 1929, Guénon e Madame DINA partiram para visitar a Alsacia por dois meses;
depois, foram descansar em Cruseilles. Foi durante essa viagem que se decidiu o seguinte arranjo:
Mme. DINA compraria dos editores parisienses os diversos livros de Guénon para reedita-los
posteriormente em uma nova editora, que publicaria também os livros seguintes que Guénon
pretendia escrever.

Buscaram primeiro em Grenoble uma casa editorial apta a operar essa concertacao. Finalmente,
Mme. DINA cogitou a criacdo de uma livraria e de uma colecao de tendéncia "Tradicionalista".
Depois, ambos embarcaram para o Egito a fim de |4 recopiar textos do esoterismo sufista
destinados a essa livraria e colecao.

Guénon dizia aos amigos de Paris que partiria por cerca de trés meses, mas, decorridos esses trés
meses, Mme. DINA voltou sozinha a Paris, enquanto Guénon continuava a trabalhar no Egito. Essa
separacao pods fim ao projeto da livraria e da editora. Finalmente, apés ter adiado més a més sua
viagem de retorno a Franca, renunciou a ela por completo: ele nunca voltaria. Instalou-se no Cairo
sob o nome de XEIQUE ABDEL WAHED YAHIA. Islamizou-se completamente e acabou por falar o
arabe sem sotaque. Obteria a nacionalidade egipcia em 1947.



Continuou, todavia, a escrever em francés para editores parisienses e a enviar artigos para a
revista "O Véu de [sis", que se tornou, a partir de 1933, "Estudos Tradicionais".

Guénon conservou seu apartamento na fle Saint-Louis até 1935, e amigos enviaram-lhe ent&o seus
livros em caixotes para o Cairo. No Egito, hospedou-se primeiro em um hotel, depois alugou um
apartamento na casa de um confeiteiro, situada perto da Universidade islamica de Al-Azhar. Em
julho de 1934, casou-se com uma jovem muculmana egipcia e foi morar na casa de seu sogro; mas
a chegada de seus caixotes de livros vindos de Paris obrigou-o a mudar-se e instalar-se em outra
casa em companhia de sua esposa, de seu sogro e de sua cunhada, onde permaneceu até 1937,
data em que seu sogro faleceu. Foi a ocasiao para uma nova partida e uma instalacao definitiva
fora do Cairo, em um suburbio calmo a oeste da cidade.

Foi nessa casa nos arredores do Cairo que Guénon morreu, por sua vez, em 7 de janeiro de 1951,
aos sessenta e cinco anos de idade.

A FORMACAO LIVRESCA

Nomearemos apenas 0s seus quatro principais inspiradores: Mestre ECKHART (ldade Média), Saint-
Yves d’ALVEYDRE (Restauracéo), Fabre d’OLIVET (Restauracéo) e Eliphas LEVI (Segundo Império).

MESTRE ECKHART — Tedlogo e filésofo alemao da segunda metade do século Xlll. AlIma fervente
e exaltada, erigiu suas ideias em um verdadeiro sistema mistico. Um capitulo geral dos
Dominicanos o suspendeu de suas funcdes de prior da provincia da Alemanha. Seu sistema é um
PANTEISMO MISTICO repleto de uma intensa religiosidade natural. Para ele, hd apenas um Unico
SER: DEUS. As outras criaturas nao sao verdadeiramente "seres"; sao apenas vas sombras.

Para existirem de fato, as criaturas finitas devem despojar-se de suas formas contingentes e
"entrar" em Deus, tornando-se Deus.

Até aqui, tudo corre mais ou menos bem, a parte um incontestavel exagero quanto a vaidade da
existéncia dos seres criados; pois, afinal, se sua existéncia é precaria e transitéria e se exige ser
confirmada apdés uma prova, a existéncia dessas criaturas possui, ainda assim, um primeiro grau
de realidade: elas foram tiradas do nada, portanto jd nao sao mais o nada, nao sao apenas "vas
sombras".

O que comprometera tudo definitivamente é que o sistema de Mestre ECKHART é, ao mesmo
tempo, panteista. E necessario, portanto, que essas vas sombras que s&o as criaturas finitas, para
se divinizarem, percam-se no GRANDE TODO que é DEUS. Percebe-se imediatamente o parentesco
deste sistema com a metafisica das religides da india.

René Guénon ficou extremamente impressionado com o sistema de Mestre ECKHART porgue este
era expresso por meio de uma terminologia perfeitamente crista. Ora, sua formacao familiar fora
crista. Ele continuava a frequentar alguns eclesiasticos. Em nenhum momento de sua carreira (e
sobretudo nao em seu inicio) manifestou a ideia de romper com sua religiao materna.
Simplesmente, buscard engloba-la em uma sintese mais vasta, no meio da qual ela pudesse
conservar sua homogeneidade.



O orientalista cujos livros exerceram influéncia sobre René Guénon foi FABRE D’OLIVET (1767-
1825). Trata-se de um autor dramatico, romancista e, sobretudo, linguista. O dicionario biografico
observa que Fabre d’OLIVET mistura certa extravagancia mistica aos seus desenvolvimentos sobre
os hieréglifos, sobre as linguas orientais e sobre as alegorias biblicas.

Uma de suas principais obras intitula-se: "Do Estado Social do Homem", na qual fala em submeter
a sociedade humana a uma soberania teocratica. Esta é precisamente uma das ideias que veremos
retornar em René Guénon. Notaremos, com efeito, uma tendéncia guenoniana a HEGEMONIA
SACERDOTAL; Guénon sempre dard a supremacia a AUTORIDADE ESPIRITUAL sobre o poder
temporal. Esta nocdo, cuja primeira ideia obteve em Fabre d’OLIVET, ele a reencontrard no
Bramanismo.

SAINT-YVES D’ALVEYDRE — é o terceiro inspirador. Suas obras eram muito lidas na época da
juventude de R. Guénon, que se impregnou da substancia contida em: "A Misso da India", "O
Arquebmetro", "A Missdo dos JUDEUS", "A Missdo dos Operarios", "A Missdo dos Reis" e "A Missdo
dos Franceses", onde, com uma riqueza e flexibilidade de expressao extraordinarias, Saint-Yves
d’Alveydre propde e até projeta uma reorganizacao geral das religiées na face da Terra.

Ele retoma a ideia muito antiga, e muito macdnica, de uma super-religido esotérica (isto é,
reservada a uma elite) e complementada, para a massa do povo, por um sincretismo mais ou
menos uniformizado conforme as possibilidades locais.

Esta super-religiao seria, naturalmente, a continuacao da vasta e imemorial Tradicao Universal,
gue se transmite de era em era de maneira esotérica como o micélio de um cogumelo. Temos aqui
0s principais elementos do que vird a ser a doutrina guenoniana e, sobretudo, sua distincao entre
Esoterismo e Exoterismo. Apenas que Saint-Yves os exp0e com o aparato arqueolégico de seu
tempo e apds contatos com o Oriente que foram primordialmente livrescos.

O quarto inspirador livresco de Guénon foi ELIPHAS LEVI, cujo nome real era Alphonse Louis
CONSTANT, conhecido como Padre CONSTANT, embora n&o tenha recebido o sacerdécio. Eliphas
LEVI influenciou R. Guénon através de dois de seus livros: "A Chave dos Grandes Mistérios" e "
Dogma e Ritual de Alta Magia", publicado em 1861; essas obras ainda estavam em voga em 1906,
gquando Guénon procedia a reuniao de seus materiais.

Suas obras desenvolvem, também elas, designando-a sob o nome de FILOSOFIA OCULTA, a "nocao
da UNIDADE ESSENCIAL DE TODAS AS RELIGIOES". Essa ideia n&o era nova, mas ha algumas
décadas havia cedido lugar, nos circulos intelectuais que gravitam em torno da Maconaria, as
NOCOES RACIONALISTAS que excluem qualquer ideia de religido. J& ndo se falava tanto da
UNIDADE DAS RELIGIOES porque ja ndo se sentia necessidade de religido.

ELIPHAS LEVI foi um daqueles que inverteram a tendéncia e voltaram a dar énfase ao
espiritualismo. Eis um texto extraido de "Dogma e Ritual de Alta Magia":



"Através do véu de todas as alegorias hierdrquicas e misteriosas espalhadas nos
antigos dogmas, através das trevas e das provas bizarras de todas as antigas
instituicées, sob o selo de todas as escrituras, nas ruinas de Ninive e de Tebas,
sob as pedras roidas dos antigos templos e sobre a face enegrecida das esfinges
da Assiria ou do Egito, nas pinturas monstruosas ou maravilhosas que traduzem
as crencas da India e nas péginas sagradas dos Vedas, nos emblemas estranhos
de nossos velhos livros de alquimia, nas cerimdénias de recep¢ado praticadas por
todas as sociedades misteriosas... reencontram-se os tracos de uma doutrina
em toda parte a mesma e em toda parte cuidadosamente escondida. A
FILOSOFIA OCULTA parece ter sido a ama ou a madrinha de todas as religiées, a
alavanca secreta de todas as forcas intelectuais, a chave de todas as
obscuridades divinas e a rainha absoluta de todas as eras em que era
exclusivamente reservada a educacdo dos sacerdotes e dos reis".

Resumamos os pensadores que trouxeram a René Guénon seus primeiros materiais:

MESTRE ECKHART, que o influencia por seu panteismo mistico e seu método de
meditacao para atingir o Deus Imanente.

SAINT-YVES D’ALVEYDRE, que |he traz a ideia de super-religiao esotérica e de
vinculagao ao Oriente.

FABRE D’OLIVET, com sua ideia de Soberania teocratica e Supremacia sacerdotal.
ELIPHAS LEVI, com sua ideia de Filosofia Oculta e de UNIDADE essencial das religides.

Um dos bidgrafos de Guénon, Jean Robin, em uma obra que faz parte de nossas fontes, "René
Guénon, Testemunha da Tradicdo", coloca, porém, em duvida a influéncia que tais leituras
puderam ter na formacao de Guénon. Ele sustenta ao longo de seu livro a ideia da Missdo
Providencial, missao nao-humana de Guénon. Em tal hipdtese, as leituras feitas por Guénon teriam
tido apenas o efeito de manté-lo a par do estado atual da questao, mas ndo de lhe ter ensinado,
positivamente, o que quer que fosse.

O PERIPLO PELAS SEITAS EUROPEIAS

Embora fosse muito inclinado ao trabalho solitdrio — e ja vimos quais foram as suas quatro
principais fontes de inspiracao livresca —, René Guénon nao desdenhava os contatos pessoais. A
partir de 1907, ele estabeleceu iniumeros contatos com organizacdes que o fariam percorrer um
périplo muito instrutivo.

Certo dia, recebeu em seu apartamento parisiense na fle Saint-Louis a visita de dois cavalheiros
que vinham vé-lo em nome de um "grupo" bastante restrito chamado: ESCOLA HERMETICA.
Tratava-se de um grupo dirigido pelo Doutor Philippe Encausse, dito Papus, que o fundara em
1888. Em 1907, o movimento ja funcionava, portanto, ha cerca de vinte anos. Os dois cavalheiros
eram os Srs. PHANEG e BARLET, sendo o principal deles Phaneg, com quem Guénon permaneceria
ligado por um longo periodo.



Esta Escola Hermética era um grupo de estudos esotéricos que assumira a forma de uma "Pequena
Universidade Livre", com sede na rua Séguier, n? 13, em Paris, onde as aulas eram ministradas por
Papus, Barlet, Phaneg e Yvon Leloup (dito Sédir), este ultimo ocupando-se sobretudo do sentido
oculto das Escrituras.

Mas, acima de tudo, esta Escola Hermética era a "antessala" de uma ordem mais discreta que se
autodenominava "ORDEM MARTINISTA" e que se dizia sucessora regular da ORDEM dos ELEITOS
COHENS, fundada no século XVIII por Martinez de Pasqually. René Guénon nao tardou a ingressar
nesta Ordem Martinista, onde recebeu o primeiro, o segundo e o terceiro graus, tornando-se assim
"SUPERIOR DESCONHECIDOQO".

Neste embalo, Guénon, que era tdo avido por conhecer quanto apto a assimilar, fez-se receber
ainda em duas lojas maconicas que ele sabia manterem relacbées de amizade com a Ordem
Martinista de Papus. Estas duas lojas eram: 1) a "Loja Simbdlica" Humanidad, do Rito Nacional
Espanhol; 2) o "Capitulo e Templo INRI", do rito original Swedenborguiano. Foi neste capitulo
swedenborguiano que ele recebeu o Cordao Negro de "Cavaleiro Kadosh" (sendo que a palavra
Kadosh significa Santo).

Na mesma época, comecou a colaborar com a revista Le Voile d'Isis ("O Véu de isis"). Aos poucos,
assumiu uma importancia crescente em sua redacao e permaneceu-lhe extremamente fiel: pode-
se dizer, inclusive, que foi ele quem fixou sua linha doutrindria, continuando a enviar artigos
mesmo quando residia no Egito. Foi esta revista que mudou de nome em 1933 para tornar-se
Etudes Traditionnelles ("Estudos Tradicionais").

Ora, foi precisamente esta revista, Le Voile d'Isis, a encarregada, em 1908, da parte administrativa
do "Congresso Macobnico e Espiritualista" organizado em Paris, na Salle des Sociétés Savantes.
René Guénon foi naturalmente designado como "Secretario do Congresso" e assento na Mesa
Diretora. Foi assim que ele foi visto no estrado, condecorado com seu Cordao de seda negra de
Cavaleiro Kadosh.

Contudo, este Congresso foi para Guénon a ocasiao de uma reviravolta importante — digamos
mesmo, determinante —, apdés um evento imprevisto. Certos conferencistas sustentaram, a
respeito da "IDENTIDADE ESPIRITUAL" (um ponto da mistica iniciatica particularmente delicado e
importante), raciocinios que o desagradaram profundamente. Embora ndo se conhecam os
detalhes da querela, sabe-se que ele deixou o Congresso muito descontente e comecou, a partir de
entdo, a manifestar seu desacordo quanto & ORIENTACAO RACIONALISTA DA MACONARIA ATUAL.

Este desacordo permaneceu, desde entao, como um dos elementos fundamentais da Doutrina e da
Estratégia Guenonianas. A bifurcacdo "para-maconica" de Guénon, que constataremos a sequir,
data daquele dia.

Foi nesse Congresso de 1908 que Guénon conheceu outro personagem importante do mundo
esotérico: FABRE DES ESSARTS — que ndo deve ser confundido com Fabre d'Olivet —, muito mais
conhecido pelo pseudénimo de SYNESIUS. Ele era patriarca da Igreja Gndstica.

Guénon pediu, evidentemente, ao Patriarca Synesius para ser admitido nesta Igreja, o que foi feito;
no ano seguinte, em 1909, tornou-se inclusive bispo gnéstico sob o nome de Palingenius (do grego-



latino Palin-genius, nascido de novo, ou renascido). Seria sob este pseudoénimo de Palingenius que
ele escreveria, entre 1909 e 1912, um grande nUmero de artigos na revista La Gnose.

---000---

Resumindo a situacao, constatamos que entre 1906 e 1909 — ou seja, entre os seus vinte e vinte e
trés anos —, Guénon avancou a passos de gigante na carreira macoOnica e esotérica: ouvinte na
Escola Hermética de Papus, membro da Ordem Martinista com o grau de Superior Desconhecido,
afiliado a loja Humanidad, membro do Capitulo swedenborguiano INRI com o grau de Cavaleiro
KADOSH, redator da revista Le Voile d'Isis, bispo gndstico sob o pseuddénimo de Palingenius e
redator da revista La Gnose.

Resta saber se ele se sentia a vontade nesses diferentes agrupamentos; a resposta seria que ele
estava apenas parcialmente satisfeito, pelas seguintes razdes: ele constatava que todas as
doutrinas que pretendia expor eram tao dessemelhantes que se tornava impossivel coordena-las
para formar um edificio Unico e estavel, conforme a ambicao comum de todos esses meios.

Sua primeira critica era, portanto, esta: apresentavam-lhe doutrinas espiritualistas divergentes e
inaptas para constituir um corpo doutrindrio coerente. Mas ele lhes fazia também uma segunda
critica, muito mais grave e profunda, e foi nela que residiu, sem duvida, o golpe de mestre que lhe
permitiu tornar-se o verdadeiro guia da subversao espiritualista moderna nesta segunda metade
do século XX.

Ele Ihes dizia:

44 "E o espirito cientifico que vocés aplicam aos fenémenos espirituais. Vocés séo
observadores de fenbmenos e aplicam a eles o método experimental".

Certamente, ele notara em seus amigos da Escola Hermética, da Ordem Martinista, etc., a
preocupacdao em devolver o primado as "forcas do Espirito", o desejo de romper com o
racionalismo da época anticlerical. Mas notava também que esse espiritualismo ainda era
experimental, cientifico, empirico, "fenoménico": esses senhores buscavam "poderes". Ora, ele
tinha a intuicdo de que esta ciéncia das "forcas espirituais", que é de ordem religiosa, ndo deve
partir de baixo para elevar-se depois, por inducao, até as leis.

Ele tinha a intuicdo de que existe uma antiqiissima ciéncia espiritual, rica em postulados a priori,
uma Tradicdo arcaica, imutdvel e infalivel, que fora esquecida e que precisava ser restaurada.

Pode-se dizer que a reacao de Guénon diante do espiritualismo praticado naquele momento na
Franca marca a entrada em cena de uma mentalidade e de habitos de espirito novos e
autenticamente originais.

Eis, portanto, René Guénon em divergéncia e discussdo com as organizacdes das quais fazia parte
e, em particular, com a figura majestosa e pitoresca de Papus. Ele julgou chegado o momento de
reagrupar ao seu redor as individualidades suficientemente livres de espirito para compreender



sua nova posicao — simultaneamente espiritualista, tradicional, metafisica, contemplativa e
intuitiva.

----000---

Para fazer essa escolha de individualidades, ele iria beber principalmente no pessoal da Escola
Hermética e da Ordem Martinista. O projeto estava em preparacdao quando, no inicio de 1908,
varios dos personagens interessantes e ja sondados encontraram-se reunidos em um quarto de
hotel na rua des Canettes, n? 17, perto de Saint-Sulpice, para discuti-lo. Ocorre que, estando
reunidos e cogitando, receberam certas "Comunicacbes em Escrita Direta"; isto é, um deles
comecou a escrever em escrita automatica sob o impulso de uma "Entidade". E esta Entidade, que
assim se manifestava, ordenou aos presentes que fundassem uma nova ordem, a Ordem do
Templo, designando nominalmente René Guénon como seu chefe e mestre. E preciso notar,
detalhe importante, que Guénon nao estava presente nesta reuniao.

A reacao de Guénon diante dessa proposta, que lhe foi imediatamente relatada, é perfeitamente
caracteristica do seu modo de agir e até da sua doutrina em formacao. Ele recebeu a proposta com
duvida, mas nao soube precisar se suspeitava que os presentes tivessem sido vitimas de seu
subconsciente e de seu metapsiquismo, ou se a entidade pertencia ao que ele chamaria mais tarde
de "Forcas Intermediarias".

Fato é que ele se recusou a obedecer a sugestdo da Entidade da rua des Canettes e nao quis
assumir a chefia dessa Ordem em formacao nas condicdes propostas. Na realidade, a "Ordem do
Templo" teve apenas uma existéncia efémera, suficientemente longa, porém, para indispor
Guénon com Papus, que ficou muito descontente por ver seus adeptos serem aliciados; seguiu-se
uma verdadeira ruptura entre Guénon e a maioria das organizacdes que ele frequentara até entao.

Apenas a revista Le Voile d'Isis foi excecao a essa ruptura geral, e foi gracas aos artigos que nela
passou a escrever regularmente que Guénon conseguiu reunir em torno de si uma equipe de fiéis
— dever-se-ia dizer mesmo, de discipulos —, o que nao é pouco para um homem de 24 anos.

Pouco depois deste episédio, que foi simultaneamente uma crise e uma experiéncia, Guénon
aderiu a uma terceira loja, a loja Thébah, vinculada a Grande Loja de Franca. Sem duvida, ele
precisava dessa nova experiéncia, pois sua opinido sobre a Maconaria ainda nao estava
definitivamente formada; foi ali, na loja Thébah, que seu julgamento sobre o verdadeiro valor
iniciatico da Maconaria assumiria sua forma final. Foi nessa loja que ele proferiu, em 1913, uma
conferéncia sobre o tema: "O Ensino Inicidtico", cuja substancia retomaria depois em vdrios
ndmeros da revista Le Voile d'Isis.

Durante a guerra de 14-18, a loja Thébah foi posta em "adormecimento" e, quando foi reativada
apdés a guerra, Guénon, absorvido pela redacao de seus livros, ja nao a frequentava, embora
mantivesse relacdes pessoais com seus membros.

A ideia de reunir ao seu redor uma equipe de amigos fiéis e colaboradores sempre o perseguia; o
ensaio infrutifero da "Ordem do Templo", que alids mereceria ser analisado, nao o desencorajou. E
ele deu um novo passo com a fundacao da revista La Gnose, érgao oficial da Igreja Gndstica
Universal.



Esta revista circulou de 1909 a 1912, e René Guénon foi, de longe, seu principal redator; foi ali que
ele sistematizou, sob a forma de artigos avulsos, alguns dos elementos de sua futura doutrina —
pois, até aquela data, ele ainda ndo publicara nenhum livro (o primeiro sairia apenas em 1921).

Nao se pode terminar este panorama das revistas com as quais Guénon colaborava na época sem
falar da mais curiosa delas, a revista La France anti-maconnique, dirigida por Clarin de la Rive.
Sim! Guénon-Palingenius — muculmano, membro de trés lojas, bispo da Igreja Gnéstica, ex-
membro da Escola Hermética, redator do Voile d'Isis, de La Gnose e outras — colaborava com a
Franca Antimacénica, e sob um pseuddnimo que deveria ter chamado a atencao, visto que
assinava como "O Esfinge" (Le Sphinx)!

De julho de 1913 a julho de 1914, ele publicou ali uma série de artigos sobre a Maconaria, nos
quais desenvolvia seus temas habituais.

Quem era esse Clarin de la Rive? Ele foi um daqueles que pressionaram Léo Taxil a fazer suas
famosas confissdes. Quando se observa a orientacao de sua revista supostamente antimacoénica,
tem-se o direito de perguntar que interesses ele realmente defendia.

SUA POSICAO EM RELACAO A MACONARIA

Esta aventura nos reconduz a nova posicao de Guénon em relacao a Maconaria, pois, se ele pode
enganar tantos naquela época e posteriormente, foi porque seu pensamento era suficientemente
original para ser mal compreendido — cada qual lendo, através de seus préprios filtros, o gque
desejava encontrar, a comecar por certos antimacons.

Antes de nos voltarmos as influéncias orientais que acabaram por se impor a Guénon,
examinaremos sua opiniao sobre a Maconaria tal como a encontramos formulada em um artigo da
revista Etudes Traditionnelles (novo nome da revista Le Voile d’Isis apds 1935). Nesse artigo,
publicado muito depois da guerra de 14-18, em junho de 1937, Guénon desenvolve as linhas
mestras de sua conferéncia de 1913 na loja Thébah.

Esta opiniao pode ser resumida em duas proposicoes:

1. Ele estima que a Maconaria transmite uma iniciacao auténtica quanto a regularidade da
"cadeia" da qual possui a sucessao.

2. Mas estima também que a Maconaria foi o palco de uma degenerescéncia na ordem
doutrinaria. Tal degenerescéncia coincidiu com a transformacao da Maconaria
OPERATIVA — isto é, aquela que reunia os verdadeiros arquitetos de oficio na Idade
Média — em Maconaria ESPECULATIVA — ou seja, aquela que passou a reunir ndao mais
arquitetos, mas idedlogos.

Ao final desse periodo de transformacado, que se inicia com o Humanismo e termina em 1717 com
as "Constituicbes de Anderson", a Maconaria havia adotado a FILOSOFIA MODERNA e
abandonado, se n&o a letra, ao menos o espirito da TRADICAO.

Nao obstante, René Guénon considera que a incompreensdao metafisica dos "macons especulativos
modernos" ndo altera o valor préprio dos Ritos dos quais a Maconaria ainda é DEPOSITARIA. Ele



afirma que a Filiacdo Inicidtica n&do foi interrompida e que, por conseguinte, a INICIACAO
MACONICA ainda é valida e transmite autenticamente a INFLUENCIA ESPIRITUAL almejada.

Acabamos de dizer que a degeneracao doutrindria da Maconaria ocorreu durante o periodo
transcorrido entre o Renascimento e as Constituicoes de Anderson. Esta é, ao menos, a primeira
opinido de Guénon, expressa em sua famosa conferéncia na loja Thébah em 1913 e publicada em
1937.

Tal opiniao ja revelava nele uma inclinacao mental pré-humanista, anti-humanista e, para dizer
tudo, medieval e contemplativa. Ora, essa inclinacao pré-humanista ele a acentuou ainda mais,
muito tempo depois, em seu livro Apercus sur l'Initiation ("Consideracdes sobre a Iniciacao"),
publicado em 1945, ao declarar que, em sua visao, a degenerescéncia doutrinaria — isto é, a perda
do esoterismo tradicional — remontava a uma data mais remota: o século XIV, época em que os
auténticos Rosa-Cruzes teriam deixado a Europa, desgostosos com o racionalismo invasor, para se
refugiarem no Oriente.

Esta afirmacao de Guénon, que nao se apoia em nenhuma prova, é interessante por denotar uma
estrutura de espirito fundamentalmente pré-humanista, mostrando que o autor nao hesitava em
vislumbrar uma reestruturacao bdasica do pensamento ocidental e em preconizar o reatamento
com a mentalidade da Idade Média.

O episédio da loja Thébah foi, portanto, uma experiéncia complementar e decisiva. Ele rompe com
a mentalidade de PROGRESSO para se voltar a uma religiosidade de estilo nitidamente retrégrado
e contemplativo.

Naturalmente, ao manifestar suas desilusbes e criticas apds suas "experiéncias maconicas",
Guénon atraiu algumas animosidades pessoais. No entanto, a Maconaria jamais |he demonstrou
uma hostilidade sistematica, e essa auséncia de hostilidade é compreensivel quando se percebe
gue Guénon mantinha, apesar de suas criticas "doutrindrias", o essencial: a saber, a regularidade e
a autenticidade da transmissao iniciatica.

Diante desta constatacao, pode-se perguntar, como faz um de seus biégrafos, Jean Robin, o que
Guénon viera fazer nas Lojas: viera para instruir-se ou para inspecionar?

Jean Robin, um dos mais entusiastas discipulos de Guénon, levanta a questdao e a responde
afirmando que Guénon frequentara as Sociedades Inicidticas Europeias para inspeciona-las e
sondar nelas a regularidade e a autenticidade inicidtica. Acrescenta que, ao agir assim, Guénon
cumpria uma "Funcao" — mais do que isso, uma "Missdo", e até uma missdao de origem
providencial, movido que era pela Divindade.

AS INICIACOES ORIENTAIS

Além dos contatos que estabelecia nos meios ocultistas e macgbnicos, René Guénon comecou, com
uma discricao surpreendente, a informar-se sobre as "Doutrinas Orientais".

Em um primeiro momento, contatou ORIENTALISTAS EUROPEUS e, em seguida, ORIENTAIS
AUTENTICOS.



Entre os ORIENTALISTAS EUROPEUS, os dois principais foram: Léon CHAMPRENAUD e Albert de
POUVOURVILLE.

Léon CHAMPRENAUD (1870-1925) - Conferencista na Escola Hermética de Papus quando
Guénon o conheceu, era também redator de uma revista intitulada L'Initiation e, por fim,
secretario-adjunto da Ordem Martinista. Mas o fato mais importante é que Champrenaud afastou-
se progressivamente do ocultismo de Papus, que lhe parecia seguir por um beco sem saida, e
voltou-se para as DOUTRINAS ORIENTAIS. Champrenaud escreveu entao a obra Matgioi e as
Sociedades Chinesas, seqguida de um resumo sobre a Metafisica Taoista. Contudo, foi finalmente
para o Isla que ele se dirigiu, acabando por ingressar nessa religiao sob o nome de ABDUL-HAQQ,
nome que significa: Servo da Verdade.

Albert de POUVOURVILLE (1862-1939) - Oficial e depois administrador no Tonquim. De bela
presenca e comportamento autoritario, deixou o Tonquim para ir a China meridional, onde passou
a frequentar dois iniciados chineses: Tong-Sang N'Guyen e Duc-Luat, personagens importantes do
Taoismo. Tanto que recebeu a iniciacao taoista sob o nome de MATGIOI, nome que significa "Olho
do Dia". De volta a Franca, Albert de Pouvourville ingressou no movimento ocultista, onde
conheceu Champrenaud. Escreveu entdo, sob o nome de Matgioi, duas obras: A Via Metafisica e A
Via Racional, que causaram a mais profunda impressao em René Guénon (dai as constantes
reminiscéncias encontradas em seus préprios livros).

Durante sua formacao, Guénon encontrava-se, portanto, em relacbes permanentes com o
muculmano Abdul-Hagq (Léon Champrenaud) e o taoista Matgioi (Albert de Pouvourville).

Mas Champrenaud e Pouvourville eram ainda apenas ORIENTALISTAS EUROPEUS. A curiosidade de
Guénon s6 foi satisfeita quando ele tomou contato com ORIENTAIS de fato. Todos os bidgrafos sao
categoricos quanto a realidade desses contatos orientais, mas tornam-se muito misteriosos quando
se trata de fornecer detalhes.

O gque é certo é que Guénon aprendeu sanscrito e arabe com orientais residentes em Paris, assim
como foi instruido nas trés religioes — hinduista, taoista e islamica — por "Mestres" dos paises
correspondentes que praticavam efetivamente essas religides, mas que viviam em Paris.

Para o Hinduismo, ele teve um ou varios mestres hindus e recebeu deles uma iniciacao elevada.
Foi inclusive essa iniciacdao (segundo Paul Chacornac) que deixou nele os vestigios mais profundos
e que determinou o PLANO de todo o seu sistema, de toda a sua construcao doutrinaria.

Para o Taoismo, j& bem instruido por Matgioi (Pouvourville) no plano teérico, Guénon recebeu
também o ensino pratico de um mestre chinés residente em Paris; teria havido ali também uma
nova iniciacao? Seus biégrafos nao sao muito claros sobre esse ponto.

Para o Isla, mais exatamente para o Sufismo, que é o esoterismo islamico, a iniciacdao de Guénon é
mais curiosa, pois foi realizada por um pintor sueco, ele préprio tornado muculmano apés um
périplo incomum que vale a pena ser relatado.

O pintor John Gustaf AGELII era filho de um veterinario sueco; tendo terminado seus estudos
secundarios em Estocolmo, passou a pintar paisagens suecas, expondo em Paris em 1890 e



conquistando certa notoriedade sob o pseuddénimo de lvan Aguéli. Frequentava sobretudo a
"Sociedade Teosdfica", meios anarquistas e a poetisa socialista Marie Huot; foi entdo preso por ter
dado asilo a uma anarquista procurada pela policia e passou alguns meses na prisao: aproveitou o
tempo para trabalhar e, gracas a um incrivel dom para linguas, aprendeu hebreu, arabe e malaio;
leu igualmente a Biblia, Fabre d'Olivet e Swedenborg.

Ao ser libertado, partiu para o Egito, onde realizou esbocos; depois, retornou a Paris e matriculou-
se na "Escola de Linguas Orientais" para aperfeicoar seus conhecimentos. Em 1897, tornou-se
muculmano; teria sido em Paris ou na Suécia? Nao se sabe. Seus bidgrafos confessam nao
conseguir esclarecer o mistério. Sua nova religido ndao o impediu de estudar o Budismo e de ir a
india e ao Ceildo. Apds alguns meses, voltou a Franca e, em Paris, conheceu um médico italiano,
Enrico Insabato, animado pelo desejo de aproximar o Oriente e o Ocidente; ambos partiram para o
Egito para trabalhar na realizacao desse vasto projeto.

Foi durante essa segunda viagem ao Egito que Aguéli conheceu e frequentou uma alta
personalidade do Isla, versada tanto na ordem Exotérica quanto na Esotérica, o Sheikh ELISH. E
esse grande personagem iniciou Aguéli, que jd era muculmano, no SUFISMO, tornando-o inclusive
seu representante para a Europa sob o nome de ABDUL-Hadi.

Foi, portanto, na qualidade de muculmano sufista que Abdul-Hadi retornou a Franca: apds passar
por Marselha e Genebra, chegou a Paris, onde conheceu Guénon e sua revista La Gnose. Estamos
em 1910. Imediatamente comecou uma estreita colaboracdao, e Aguéli passou a escrever na
revista.

Tal é o personagem que dard, em 1912, a iniciacao sufista a René Guénon: ele Ihe transmite a "
Baraka" da parte de seu mestre, o Sheikh Elish do Egito, e Guénon torna-se assim o Sheikh ABDEL
WAHED YAHIA.

Muito mais do que seu iniciador Abdul-Hadi (Aguéli), Guénon levou a sério seu islamismo e, mesmo
vivendo em Paris, fez dele, conforme a expressao de seus biégrafos, "Sua Via Pessoal": o Isla foi,
portanto, a religiao exotérica que ele decidiu praticar preferencialmente a todas as que conhecera
anteriormente, nomeadamente o catolicismo.

Pode-se estranhar essa escolha, sobretudo quando se conhece o prestigio de que o hinduismo
gozava aos seus olhos; como explica-la? Talvez por consideracdes concretas: de fato, a pratica
externa da observancia hinduista é materialmente complicada e normalmente subordinada ao
pertencimento a uma casta, na qual sé se entra pelo nascimento, o que ndo era o caso de Guénon.
Mas talvez ele tivesse outras razoes mais profundas, ligadas a natureza particular do esoterismo
islamico...

Em suma, eis Guénon muculmano em 1912, e é nessa religiao que ele morrerd no Cairo em 1951.
Notemos, de passagem, que este ano é também o de seu casamento em Blois com Berthe Loury —
um casamento catélico, como vimos. Guénon ja era muculmano em 11 de julho de 1912? Ndo o
sabemos e, no fundo, isso pouco importa, pois um més antes ou depois sua escolha ja estava feita
in pectore. O que é certo é que ele jamais revelou sua nova religiao a esposa, o que é
verdadeiramente o apice do esoterismo e demonstra um dom muito apurado para a camuflagem.



Eis, portanto, Guénon casado e de posse de sua bagagem doutrinaria. Realizou em pouco tempo,
apenas cinco ou seis anos, um vasto périplo através das Sociedades de Pensamento e das
Congregacdes iniciaticas, das quais p6de avaliar a Regularidade inicidtica e a Degenerescéncia
doutrinaria.

Teria sido ele inicialmente impulsionado a operar tal inspecao? Provavelmente nao, mas o que
parece certo é que, ao fim do périplo, ele foi cooptado por hinduistas orientais "conscientes e
organizados"; a partir de entao, é o hinduismo que dominara seu espirito, e sao todos os habitos
mentais do hinduismo que ele repercutird em seu ensino.

Qual é exatamente o estatuto dessa simbiose, quais sao os termos do contrato entre Guénon, os
hinduistas e o hinduismo? Até hoje é impossivel saber; mas o mais importante para nés — e isso é
certo — é saber que, desde aquele momento, por volta de 1910, Guénon assume o papel nao
apenas de um agente de ligacao entre Oriente e Ocidente, mas, sobretudo, o de agente de uma
verdadeira penetracao do Ocidente pelo Oriente: essa certeza transparece a cada instante e em
cada linha de suas diversas obras.

A OBRA ESCRITA DE RENE GUENON

Esta obra divide-se em varios periodos que marcam uma evolucao no pensamento e na producao
de Guénon: exp6-la-emos aqui em ordem cronoldgica.

O primeiro periodo é o dos Artigos publicados em diversas revistas, como Le Voile d'Isis (que se
tornou Etudes Traditionnelles) e La Gnose, estendendo-se de 1907 a 1914. Ali se encontra a base
que seria utilizada mais tarde, seja pelo préoprio Guénon, seja em suas obras postumas.

O periodo parisiense compreende os anos de 1921 a 1929:

e 1921 - "Introducao Geral ao Estudo das Doutrinas Hinduistas": ja citado por nés
diversas vezes, este livro expressa a base do sistema.

e 1922 - "O Teosofismo": histéria de uma falsa religido, sublinha as fraquezas da primeira
grande empreitada de penetracdo oriental, nascida em 1875 no meio inglés hinduizante:
a "Sociedade Teoséfica" de Madame Blavatsky.

e 1923 - "O Erro Espirita": livro alentado e com farta documentacao. O autor faz o
julgamento do Espiritismo com uma argumentacao muito préxima a que um catdlico
poderia ter: os espiritas entram em contato com INFLUENCIAS ERRANTES — nés diriamos
"os demonios". Contudo, a diferenca das expressdes é significativa.

Ndo se deve esquecer que estes dois livros, O Teosofismo e O Erro Espirita, contribuiram
poderosamente para fazer Guénon passar por um homem de ordem, um antisubversivo, um
tradicionalista, um nacionalista: era o inicio de um longo equivoco, cuidadosamente mantido por
todos aqueles que tém interesse em nos fazer tomar o falso pelo verdadeiro.

e 1924 - "Oriente e Ocidente": Estuda as condicdoes de uma aproximacao possivel e
inevitavel entre o Oriente e o Ocidente. Para isso, o Ocidente deve abandonar as
ideologias do século XVI, de onde vieram todos os males: racionalismo, tecnicidade,
Revolucdo. Mais ainda, deve abandonar o "preconceito classico" greco-latino e essa



mentalidade do legionario e do jurista romanos que tudo esclerosou. Deve, ao contrério,
reencontrar as tradicdes profundas subjacentes ao Cristianismo e incluidas no Hinduismo;
€ necessario que o Ocidente recupere "os principios de uma metafisica" auténtica, ainda
preservada no Oriente.

1925 - "O Homem e seu Devir segundo o Vedanta": E o desenvolvimento da
Introducao e de Oriente e Ocidente.

1926 - "O Esoterismo de Dante": Guénon nao € o Unico nem o primeiro a escrever
sobre o tema, pois ja existira um "Dante Herético". Guénon nao diz que Dante é herético;
ao contrario, para ele é essencial destacar que o Esoterismo se sobrepde a Religiao sem a
ela se opor. Ele também elogia Dante por ser gibelino, isto é, partiddrio do Imperador
contra o Papa. Desenvolvera tudo isso em breve em Autoridade Espiritual e Poder
Temporal.

1927 - "O Rei do Mundo" (reeditado em 1950): trata da famosa questao de AGARTHA,
"Centro Espiritual" onde residiria o REl DO MUNDO. Guénon nao é o primeiro a falar
dessas nocdes: Saint-Yves d'Alveydre em A Missgo da india, assim como Ossendowski em
Bestas, Homens e Deuses, ja haviam tratado do tema. Guénon fala disso em termos
gerais e um tanto vagos: teoria dos "Centros Espirituais"”, dos "Centros Maiores", Agartha,
Tibete. Parece, no entanto, que esta divulgacao causou um desentendimento entre
Guénon e seus informantes hindus, interrompendo suas relagdes.

1927 - "A Crise do Mundo Moderno": retoma os temas de Oriente e Ocidente. Expoe
primeiro a teoria hindu dos "Ciclos Césmicos" e estima que nossa época pode ser
identificada como o "ultimo periodo do ciclo KALI-YUGA" (Era Sombria); estamos, portanto,
no fim de um dos grandes ciclos que regem o desenvolvimento da humanidade. Em
seqguida, analisa as caracteristicas da Civilizacao Moderna: prioridade da acao sobre o
conhecimento, "erro profano" que laiciza a Ciéncia e a desvia para a Técnica. Indica, por
fim, o remédio para este mal: constituir uma ELITE OCIDENTAL que tenha reencontrado o
sentido profundo da Tradicao. Nao se trataria de orientalizar o Ocidente, mas de provocar
o "despertar espontaneo de suas possibilidades latentes". Como se vé&, os termos
escolhidos sao genéricos o suficiente para permitir varias interpretacdes e, assim,
enganar aqueles que devem ser enganados. Pois Guénon acrescenta que a Igreja Catélica
€ uma das Organizacdes Tradicionais que subsiste no Ocidente e que bastaria devolver a
doutrina da Igreja o sentido profundo e oculto que ela contém em si mesma, mas que
negligenciou desde o século XVI. Este trabalho de aprofundamento permitiria a Igreja
retomar consciéncia de sua unidade com "as outras formas tradicionais". Nao é preciso
ser um grande mestre para ver despontar no horizonte o Ecumenismo — nao por
sincretismo, mas por pluralidade. No entanto, este livro, A Crise do Mundo Moderno,
terminou de consagrar Guénon como um dos mestres de pensamento da Reacao
Nacional: nao se buscou nada além da critica ao mundo moderno, e viu-se Léon Daudet,
Jacques Bainville e Gonzague Truc elogid-lo nos circulos da Action Francaise. Contudo,
deveriam ter percebido a armadilha destinada a nos desviar para a Tradicao paga, sob o
pretexto de nos fazer reencontrar um suposto alicerce profundo da tradicao crista. Os
Unicos a nao serem ludibriados foram o jornal Gringoire e, sobretudo, a Revue
Internationale des Sociétés Secretes (RISS), com Charles Nicoullaud.

1929 - "Autoridade Espiritual e Poder Temporal": Inspirado pela condenacao da
Action Francaise por Roma em 20 de dezembro de 1926, este livro forma um conjunto
com as obras anteriores. A tese da obra é que, no Ocidente e na Igreja, essas duas



poténcias estdao separadas, enquanto no Oriente a tendéncia é a sacralizacao do
Temporal.

No inicio de 1930, René Guénon instalou-se no Cairo para ndao mais retornar a Europa, e sua
islamizacao p6de ser revelada abertamente. No entanto, a série de livros que produz entdo nao
trata do Isld, mas do esoterismo cristdo e do hinduismo:

e 1931 - "O Simbolismo da Cruz": composto no Cairo, mas editado na Franca, é, na
verdade, o desenvolvimento de um artigo publicado em 1911 na revista La Gnose. A obra
é dedicada na primeira pagina: "A memdria venerada de ES-SHEIKH ABDER RAHMAN
ELISH EL-KEBIR (o servo do Deus Grande), a quem se deve a ideia inicial deste livro. Cairo
1329-1349 H.". Eis, portanto, o "Simbolismo da Cruz" colocado sob a égide do Crescente
— ora, crescente pode ser interpretado como: Sem Cruz... O simbolismo catdlico da Cruz é
cladssico e claro em toda parte: o braco vertical significa a paternidade divina de N.S.J.C.
do alto para baixo, do céu para a terra, enquanto o braco horizontal representa a
fraternidade humana de N.S.J.C.; a juncao, o cruzamento, sendo a uniao hipostatica. Além
disso, a parte visivel da cruz é a Igreja e reproduz a forma do corpo fisico de N.S.].C. — é a
sua sombra projetada, o Corpo Mistico —, enquanto a parte oculta que estd na terra é a
Igreja dos nao batizados que serao salvos pelo "batismo de desejo".

e 1932 - "Os Estados Multiplos do Ser": este livro forma um conjunto com outros dois
publicados anteriormente: O Homem e seu Devir segundo o Vedanta e O Simbolismo da
Cruz. Guénon nos explica que a Tradicao Hindu a qual se refere incessantemente, e
sempre com muita imprecisdao, é formulada por quatro coletaneas fundamentais, os
Vedas, cuja origem seria supra-individual e nao humana.

e 1945 - "O Reinado da Quantidade e os Sinais dos Tempos": é a continuacao de A
Crise do Mundo Moderno, caracterizado por uma critica a civilizacao técnica. Esta obra
confirmou Guénon em sua posicao de doutrinador da Reacao.

e 1945 - "Consideracoes sobre a Iniciacao": onde expde os meios de passar do
conhecimento teérico e livresco para o que ele chama de REALIZACAO ESPIRITUAL. Diz
que A INICIACAO é a transmissdo de uma influéncia espiritual. O iniciado encontrar-se-ia,
assim, em um estado edénico; depois, poderia elevar-se aos estados superiores do Ser e
chegar a um estado chamado indistintamente de Libertacdo ou Identidade Suprema.
Reitera sua afirmacao de que a Maconaria é a Unica organizacao ocidental que possui
uma origem TRADICIONAL auténtica, mas nao se deve esquecer que ele diz o mesmo da
Igreja Catdlica.

e 1945 - "Os Principios do Calculo Infinitesimal": um tema que Ihe era caro hd muito
tempo e no qual retoma a distincao entre o Infinito e o Indefinido.

e 1946 - "A Grande Triade" é o seu ultimo livro: nele refere-se a Tradicao Chinesa, por
reminiscéncia do Taoismo no qual foi iniciado. A Grande Triade (Céu, Homem, Terra) é
uma cosmologia ternaria. E também o nome de uma grande sociedade secreta chinesa,
compardavel a Maconaria na Europa.

A esta lista devem ser acrescentadas duas obras péstumas:

e 1952 - "Iniciacdo e Realizacdo Espiritual": que resume artigos publicados na Etudes
Traditionnelles e é a continuacdo de Consideracbes sobre a Iniciagdo.



e 1954 - "Consideracoes sobre o Esoterismo Cristao": também uma coletanea de
artigos da mesma revista, constituindo a continuacao de O Esoterismo de Dante.

ESTRATEGIA E TATICA GUENONIANAS

Entre 1910 e 1920, Guénon amadureceu lentamente seu pensamento e tornou-se um verdadeiro
chefe de escola.

Ele realizou uma répida inspecdo das "congregacdes inicidticas" e distinguiu a Iniciacdo regular —
com a qual aceita colaborar mediante fortes reservas no plano doutrindrio — das Pseudo e das
Contrainiciacoes.

Entrou em contato com orientais, converteu-se ao Isla e instruiu-se nos esoterismos hindus e
chineses.

Por outro lado, limpou o terreno de duas ideologias de tipo orientalista que dificultavam a
propagacao do Orientalismo Auténtico.

Em seguida, instruiu seus discipulos, e restaria-nos estudar sua doutrina tal como ela ressalta de
suas numerosas obras. Mas, antes disso, convém tomar contato com a estratégia e a tdtica
guenonianas, pois isso é indispensavel para compreender bem o desenvolvimento da doutrina.

Esta estratégia e esta tatica depreendem-se de duas fontes: os livros e os fatos. Cada fonte possui
seus préprios limites e interesse: sem coincidirem exatamente, elas se sobrepdem em grande
parte, de modo que, ao conjugd-las, consegue-se ver com clareza suficiente as intencdes
guenonianas.

---000---

ESTRATEGIA

A ESTRATEGIA guenoniana é amplamente desenvolvida em sua primeira grande obra, "Introducgo
Geral ao Estudo das Doutrinas Hinduistas", publicada em 1921.

Nesta obra, Guénon preconiza a formacdao de uma ELITE OCIDENTAL que se instruiria nas
disciplinas da TRADICAO ORIENTAL. Com que objetivo?

Com o objetivo de preparar o RETORNO DO OCIDENTE AO ORIENTE, retorno que nao poderda deixar
de ocorrer um dia. Em que condicdes se pode imaginar que esse retorno do Ocidente ao Oriente
aconteca? Guénon propde trés hipéteses:

12 Hipodtese: Colapso do Ocidente por excesso de materialismo. Ele diz que houve, ao longo
da Histdria, civilizacdes brilhantes que desapareceram. A hipétese de um colapso nao seria,
portanto, de se descartar. Ele vé a Barbarie instalando-se no Ocidente, mas ndo diz por qual
mecanismo — se por excesso de autoridade ou por anarquia. Nesta hipotese, o Mal nao teria mais
cura.



22 Hipotese: Os orientais invadem o Ocidente para salva-lo da decadéncia. Hipdtese
singular no plano histérico e politico, dificil de imaginar, mas que deve ser admitida em teoria para
acompanhar o autor. Nesta hipdtese, Guénon pensa em amortecer o Choque psicoldégico que
representaria essa invasao do Ocidente por orientais e, para isso, vislumbra e preconiza, desde ja e
por precaucao, a constituicdo de um Nucleo Intelectual, de uma Elite espiritual, "imprimindo uma
direcao que nao teria, alias, necessidade alguma de ser consciente para a massa" (Introducao ao
Estudo das Doutrinas Hinduistas).

Sera, portanto, uma ELITE ESOTERICA, oculta, entregue a uma acdo ENCOBERTA, discreta e
secreta, com o objetivo de fazer os ocidentais aceitarem a Hegemonia Espiritual das Congregacoes
iniciaticas orientais quando chegar o momento da invasao.

32 Hipdtese: O Ocidente organiza espontaneamente seu retorno a Tradicao Oriental,
retorno que é fatal. Neste caso, também é necessaria uma Elite Espiritual, um ndcleo intelectual,
para preparar, promover e facilitar essa Orientalizacao do Ocidente.

Oucamos como o préprio Guénon vé a questao:

44 "A Idade Média oferece-nos o exemplo de um desenvolvimento tradicional
propriamente ocidental. Se existe uma Tradicdo Ocidental, é ali que ela se
encontra; essa Tradicdo era entdo concebida sob o modo religioso, mas nao
vemos que o Ocidente esteja apto a recebé-la de outra forma, hoje menos do
que nunca. Bastaria que apenas alguns espiritos tivessem consciéncia da
UNIDADE ESSENCIAL de todas as Doutrinas Tradicionais em seu Principio". (
Introducéo as Doutrinas Hinduistas - p. 338).

Em termos claros, isso significa: uma Elite que retome o CRISTIANISMO MEDIEVAL e o triture até
fazé-lo exprimir sua quintesséncia simbdlica, esotérica, metafisica e oriental. Pois nao se trata,
para Guénon, de lancar-se em uma Restauracao religiosa pura e simples; com efeito:

44 "E de METAFISICA que se trata essencialmente. Para a ELITE de que falamos, a
Tradicao nao foi concebida no modo especificamente religioso. O que deve
desempenhar o papel principal é a compreensao das questées de principio. E
essa compreensao implica a assimilacao dos modos essenciais do pensamento
oriental; aquilo de que se trata ja pode ser pressentido pelo pouco que dissemos
a respeito da Realizacdo Metafisica. Mas indicamos, ao mesmo tempo, as razées
pelas quais ndo nos era possivel insistir mais. E aqui que se deve sempre
recordar que, sequndo a férmula extremo-oriental, '‘aquele que sabe DEZ deve
ensinar apenas NOVE"". (Introducdo as Doutrinas Hinduistas - p. 342).

Tal serd, portanto, na hipétese de o Ocidente decidir organizar espontaneamente seu Retorno a
Tradicao Oriental, o Trabalho da Elite guenoniana.



Convém, enfim, perguntar-se por que Guénon busca aproximar assim o Oriente e o Ocidente? Ele
préprio nos da duas razdes: primeiro, para o beneficio reciproco do Oriente e do Ocidente; mas
também "por certas outras razées que ndo nos é possivel abordar e que se prendem sobretudo ao
sentido profundo dessas leis ciclicas cuja existéncia nos limitamos a mencionar". (Introducdo as
Doutrinas Hinduistas - p. 341).

Em sua obra "Introducdo Geral ao Estudo das Doutrinas Hinduistas", Guénon nos informa assim
sobre sua estratégia doutrindria; sua obra doutrinaria é ditada pela ideia de realizar a simbiose
"Oriente-Ocidente", mas, naturalmente, em proveito de uma DIRECAO ORIENTAL que se impde por
duas razoes: primeiro, devido a superioridade dos métodos orientais de meditacao, nomeadamente
a superioridade da Via Metafisica sobre a Via Mistica; segundo, devido a maior fidelidade do
Oriente a "Grande Tradicao Primordial".

---000---

TATICA

A TATICA — os meandros do pensamento e da acdo para realizar a ideia estratégica — é menos
evidente a primeira vista, mas apenas a primeira vista: para quem certa pratica tornou
familiarizado com a histéria guenoniana, a linha seguida é, ao contrario, muito segura; e, se nao é
simples, é complexa como a vida; no entanto, sua direcao é Unica e firme.

Para além dos livros, que inventariamos em capitulo anterior, € na acao guenoniana que
buscaremos, doravante, essa direcao.

Previamente, seria necessario estabelecer um dos pontos mais controversos: o da inspiracao de
René Guénon. Trata-se de uma tarefa dificil, sobre a qual os préprios discipulos discordam.

Duas teses confrontam-se:

e Ou Guénon foi formado por iniciadores orientais que lhe ensinaram tudo e, nesse caso,
sua obra teria sido apenas uma transmissao adaptada;

e Ou, por meio de um trabalho pessoal ferrenho, ele realizou uma compilacao magistral que
tentou impor ao espirito de seus contemporaneos como uma doutrina simultaneamente
antiga e original.
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O exame desta questdo, por si sd, exigiria um boletim inteiro, e é cedo demais para que nos
empenhemos nele — o que nao significa, de modo algum, que nao tenhamos uma opiniao sobre o
assunto.

Fato é que o desenvolvimento da acao guenoniana manifesta uma evolucao evidente, uma
evolucao "em dentes de serra", com avancos e recuos. Simples aparéncia ou realidade? Nao nos
cabe decidir aqui, e nos ateremos apenas a "manifestacao".

Esta constatacdo de evolucao nao é, alias, uma critica estéril; ela sublinha o pragmatismo que
permitia a Guénon privar com 0s meios mais diversos, inclusive os mais opostos. Naturalmente,
para ter éxito, era necessaria certa dose de duplicidade, mas todo esoterista dela é, por definicao,



amplamente provido: com efeito, o relativismo inerente ao esoterismo reduz todas as posicdes a
unidade e fundamenta, de certa forma, essa duplicidade para uso externo.

Para simplificar as coisas, podemos distinguir algumas etapas, mais ou menos cronoldgicas, nesta
evolugao:

1. A primeira etapa é a de seus anos de formacao, grosso modo até a guerra de 1914, onde o
vemos misturar-se aos meios ocultistas situados na fronteira da Maconaria e, depois, entrar em
loja. Pode-se dizer que ele percorre todo o leque subversivo, do espiritualismo ao racionalismo, nao
hesitando sequer em tornar-se bispo gnéstico.

Neste estdgio, ja se distinguem seu olhar critico e suas hesitacdes sobre a melhor via, a mais
eficaz: quando seus amigos, seus primeiros discipulos, quiseram fundar uma nova "Ordem do
Templo" que supostamente faria a sintese de todas as correntes, ele ndao se mostra muito
empolgado, sentindo bem que tal iniciativa apenas somaria mais um grupo a multiddo de todos os
gue surgiram nos ultimos trinta anos.

Sem duvida — e sobre este ponto seria interessante ter seu testemunho direto —, ele
compreendeu muito radpido que esse meio ocultista era, por natureza, um mundo marginal gue
jamais poderia propagar-se como uma mancha de éleo no grande publico, tanto mais que, naquela
época, ha 70 anos, a descristianizacao nao era tao visivel quanto em nossos dias.

2. A segunda etapa: ele entra entdo em relacao com o meio catdlico e, ndo um qualquer, mas o
dos jovens intelectuais do Instituto Catdlico de Paris, com Maritain — aquele do primeiro periodo,
antes de sua adesao a Revolucao: meio do renascimento filoséfico e, mais amplamente, do
renascimento doutrinario.

Compreende-se que Guénon, com suas teses de critica ao mundo moderno e de referéncia
constante a Tradicdo, tenha podido iludir pessoas que ignoravam tudo sobre suas fontes, a ponto
de alguns desses jovens intelectuais catdlicos terem tido muita dificuldade em se defender delas;
pode-se mesmo perguntar se alguns jamais se libertaram... mas sobre isso falaremos mais tarde.

3. A terceira etapa, que se sobrepde cronologicamente a anterior, é a das relacdes de Guénon
com o0s meios antimacbnicos. Questdo dificil de tratar ao dirigir-se a leitores que ndo sao
necessariamente esclarecidos sobre tais matérias.

Basta dizer que Guénon soube jogar muito habilmente com a dupla face macoénica, racionalista e
espiritualista, e que, em suas relagcdes com os antimacons da época, buscou constantemente
"confundir as aguas", apoiando-se nas divisdes de seus interlocutores — divisdes ligadas a pessoas
e, mais profundamente ainda, a doutrinas.

Pois, entre os antimacons daquele tempo, a oposicao era nitida entre os que faziam uma critica
puramente racionalista e politica da Maconaria — e que, por isso, tornavam-se cegos para a sua
realidade profunda — e aqueles que, possuindo uma visao muito mais ampla, sabiam distinguir as
diversas faces da Seita e uni-las em uma mesma sintese critica.



La também faltou pouco para que Guénon ndo conseguisse passar por um antimacom verdadeiro,
e parece que apenas a guerra de 1914 o impediu de tornar-se diretor da revista "La France
Antimaconnique"! Mas as analises impiedosas da RISS (de Dom JOUIN) foram suficientes para abrir
os olhos daqueles que assim o quiseram; que alguns possam ter sido enganados é outra questao.

4. Afastado dos meios intelectuais catdlicos, "queimado" junto aos antimacons verdadeiros,
Guénon voltara seus esforcos também para outra direcao: a de um certo misticismo cristao.

Por mais escandalosa que possa parecer, nao se deve estranhar essa manobra, pois a mistica, por
natureza, presta-se a tais desvios; é, alids, por esta razdo que a Igreja, mae previdente e
experiente, sempre foi tao prudente — digamos mesmo, desconfiada — em relacao as
manifestacdes misticas.

Com efeito, desenvolveu-se entre as duas guerras, sempre no ambito do renascimento catélico,
toda uma pesquisa mistica centrada no tema do Sagrado Coracao e muito voltada ao simbolismo.
Foi o que permitiu a Guénon infiltrar-se nela a ponto de poder publicar inUmeros artigos nas
revistas dessa corrente. A Hierarquia teve, inclusive, de intervir para por fim a essas iniciativas
muito contestaveis.

5. Quando, em 1930, Guénon decide partir para o Egito e, finalmente, 1d permanecer, ele ja
percorreu todas as possibilidades de difusao de seu pensamento e percebeu que, fora do circulo de
seus discipulos diretos, nao conseguiu penetrar eficazmente.

Ainda que permanecendo aberto a outras vias eventuais, decide-se entdao a tomar uma via mais
direta — a sua prépria hd vinte anos: a do orientalismo pratico. Dizemos bem "pratico", pois no
plano tedrico isso ja fora realizado ha muito tempo.

E interessante notar que n&o é para as misticas extremo-orientais que ele se volta e orienta seus
discipulos, como se poderia pensar, ja que ensinava publicamente o Vedanta e as doutrinas
hindus; a via mistica recomendada é o Isld — ele préprio jad era muculmano hd vinte anos e partia
para estabelecer-se em um pais muculmano no qual deveria fundir-se.

Um de seus discipulos, Frithjof Schuon, um jovem alsaciano de 25 anos, partiu para a Argélia para
ser iniciado em uma confraria mistica muculmana; depois, retornou no fim de 1933 e passou a
iniciar, por sua vez e por delegacao, cerca de uma centena de outros guenonianos, fundando filiais
em diversas cidades da Franca e da Suica. Segundo sua prépria admissao, Guénon via nesta
direcao a melhor férmula, mas pretendia nao fechar outras vias.

Foi assim que outro de seus discipulos, Marcel Clavelle (Jean Reyor), dedicou-se antes a investigar
a linha do Esoterismo Cristao, tentando inclusive vivificar uma hipotética "Fraternidade do
Paraclito"; o que nao o impedia de ser iniciado também no Isla esotérico, talvez sem crer muito
nisso.

Por outro lado, os vinculos macbénicos nao foram rompidos e, no quadro do renascimento
espiritualista da Maconaria do pds-guerra, uma loja especial, "A Grande Triade" — agrupando
unicamente guenonianos —, foi criada em 1947 no ambito da Grande Loja de Franca, com a
béncao especial do préprio Guénon; essa organizacao ainda estd em atividade atualmente...



Esta diversidade, da qual demos apenas uma palida imagem, mostra que, apds a partida do Mestre
para o Proximo Oriente, os discipulos exploraram em paralelo diversas vias, entre as quais nao
faltavam numerosas pontes.

Como interpretar esse pluralismo? De duas formas complementares:

e Esta multiplicidade de formas permite satisfazer temperamentos diferentes, assegurando
ao mesmo tempo a unidade de fundo, trate-se do Isla mistico, do Cristianismo esotérico
ou do Simbolismo macénico. E certo, por exemplo, que um bom nidmero dos primeiros
iniciados de Schuon nao suportaram o Isla por muito tempo e passaram para outras vias
esotéricas.

e Este pluralismo permite, sobretudo, "trabalhar" meios diversos, inclusive opostos,
podendo cada um penetrar onde seus outros irmaos em guenonismo nao poderiam fazé-
lo. Foi assim que Jean Reyor pbde levar ao meio clerical suas pesquisas sobre o
esoterismo cristdo — démarche que reencontramos hoje com o Padre Stéphane e Jean
Borella...

De fato, é certo que Guénon e seus discipulos depois dele jamais renunciaram a sua triplice
empreitada: orientalizar o Ocidente, revivificar a Maconaria e perverter o Cristianismo pelo interior
sob a aparéncia de espiritualismo — tudo isso em nome e sob a capa da luta contra o materialismo
e o racionalismo.

Como ndao ver que, ha alguns anos, sob a influéncia de numerosos fatores e gracas a multiplas
cumplicidades eclesiasticas, eles percorreram muito caminho nesta direcdo? E o que nos restara
examinar nos préximos nameros.

J.V./P.R.



UMA CARTA DO SENHOR
BORELLA

O senhor Borella nao gostou do artigo publicado no boletim n® 9, que analisava a gnose
"tradicionalista" que ele se esforca para introduzir nos meios catdlicos tradicionais. Ele enviou,
portanto, uma carta retificativa e exige que a publiquemos.

Pior para ele; ei-la.

Seria dificil sonhar com um texto melhor, mais revelador do incbmodo sentido por esse mestre da
nova gnose ao ser pego em flagrante; e é sem o menor desprazer que o entregamos aos NOSSOS
leitores, fazendo-lhes apenas uma recomendacao: a de relerem em sua totalidade o artigo
incriminado. A comparacao ndo deixard de instrui-los tanto sobre o fundo quanto sobre o método.
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De resto, é evidente que um Unico artigo ndo seria capaz de esgotar a matéria da neognose
contemporanea, seja aquela destinada aos catélicos tradicionais ou as diversas variantes voltadas
a outros meios. Teremos, pois, a oportunidade de retornar a este tema com frequéncia nos
préoximos boletins, como fazemos hoje a propdsito de René Guénon: o "esoterismo cristao" é um
assunto importante e urgente demais neste fim de século XX para que o abandonemos tao
rapido...

---00000---

Sob a assinatura de J. V., foi publicado no n? 9 de vossa publicagao um artigo intitulado: "A gnose

'tradicionalista' do professor Borella". Esse artigo exige de minha parte uma série de observacoes,

gue vos agradeceria levar ao conhecimento de vossos leitores em um préximo ndmero de vosso
Boletim, conforme vos obriga a lei de 29 de julho de 1881, artigo 13.

Ndo é minha intencao defender-me das acusacdes que julgaram por bem lancar contra mim: sua
extravagancia deveria bastar para ridiculariza-las. Além disso, nao tenho de me justificar: expus o
que entendia por "gnose", tanto em meu livro A Caridade Profanada (Ed. du Cédre, pp. 387-389)
guanto em meu artigo: Gnose crista e gnose anticrista (La Pensée catholique, n® 193, julho-agosto
de 1981, e Vu de Haut, Ed. Fideliter). Esses textos sao claros. Posso apenas remeter o leitor a eles.

Tampouco poderia, por falta de tempo e de interesse, discutir todas as questdes levantadas por J.
V. ao longo de suas 22 paginas. Discussdao va, alids, pois as opinides ali expressas sao
essencialmente de ordem passional.

Gostaria apenas de chamar a atencao de vossos leitores para alguns pontos.


https://biblioteca.acaorestauracionista.com.br/books/cadernos-barruel-9-1982/page/a-gnose-tradicionalista-do-professor-borella
https://biblioteca.acaorestauracionista.com.br/books/cadernos-barruel-9-1982/page/a-gnose-tradicionalista-do-professor-borella

1° — Nao "escolhi" as Editions du Cedre e La Pensée catholique para difundir meu "pensamento"
junto a "clientela" que eu desejaria "influenciar" com vistas a cumprir um "plano oculto" que sé
existe na imaginacao de J. V. Enviei meu manuscrito a mais de 14 editores, da Gallimard a Seuil,
passando pela Cerf e alguns senhores de menor importancia. Apés 4 anos de tentativas
infrutiferas, encontrou-se finalmente um editor generoso e corajoso o suficiente para aceitar
publicar um livro tao pouco comercial. A isso limitam-se os "apoios" (p. 23) que J. V. me credita. E
todas as alusdes (que ele prodigaliza) a uma manobra concertada de minha parte nao passam de
um mau folhetim. Acrescento que nao tenho relacao com nenhuma "maconaria" e que represento
apenas a mim mesmo.

2° — Na p. 6, a propésito do prefacio que redigi para os escritos do padre Henri Stéphane, J. V. faz-
me dizer o contrdrio do que efetivamente expus. Eu teria afirmado que o padre Stéphane praticara
uma "outra via" (que nao a catdlica). Mas nada escrevi de tal género. Basta ler a frase que precede
a citada por J. V. para compreender que a via da qual o padre Stéphane se afastou é precisamente
a do comparatismo religioso (horizontal), que vé na obra guenoniana uma espécie de super-religiao
normativa. Atribui esse esforco do estrito guenonismo ao fato de o padre Stéphane ser, antes de
tudo, um padre catélico: assim, o que é mais "vertical" que o comparatismo é o aprofundamento
da doutrina catdlica.

Quanto a questao "Guénon" em geral, direi apenas isto: Sao Tomas de Aquino, para elaborar a
doutrina sagrada, apoiou-se quase unicamente em um filésofo pagao que negava o Deus-
Providéncia, a criacao do mundo e a imortalidade da alma (entre outras coisas). Nao vejo por que,
mutatis mutandis, eu ndo poderia por vezes me referir, com reservas e criticas, a um autor que
afirma essas trés verdades (e algumas outras que sao perfeitamente catélicas), mas que jamais foi
meu mestre.

3° — A maneira como J. V. compreende os textos é quase sempre muito surpreendente. Assim,
jamais escrevi nem pensei que Deus fosse parte do mundo espiritual (p. 12); sendo Deus para
além de todos os mundos (e presente em cada um deles). Mas ha algo ainda pior.

Ignorando — evidentemente — que o termo Hypertheos ("Sobre-Deus" ou "Mais-do-que-Deus") é
de origem dionisiana (Nomes Divinos 648 D), ele vé ali uma denominacao prépria do gnosticismo
"stefano-guenoniano" (pp. 9, 10, 15, etc.), designando um Principio superior ao Deus Cristdo.
Propbde-se entao (p. 15) a explicar a seguinte frase de A Caridade Profanada (p. 364): "Eis o
Trisagio eterno que sobe em direcdo a Tearquia sobre-essencial", e escreve candidamente: "O
Trisagio é evidentemente o 'Trés vezes Santo' (...) isto é, a Trindade. Ora, eis que esta Trindade,
ndo se bastando mais a si mesma, sobe em direcao a algo mais do que ela. E para onde ela sobe?
Para a 'Tearquia sobre-essencial'. (...) Tal é o Absoluto metafisico do professor Borella, que nao
esta contido em Deus, que esta situado 'além de Deus'".

Mas se J. V. tivesse aberto um simples diciondrio, teria aprendido que Trisdgio designa nao a
Trindade, mas o canto do Sanctus, que a corte celeste canta em uma liturgia propriamente divina,
e que sobe em direcao a Tearquia sobre-essencial, isto é, o Deus Unico em Trés Pessoas, como
mostra o contexto ("Eis a Terra e o Céu convidados a celebrar o esplendor do Pai... Eis a imensidao
dos homens e das coisas (...) em torno do Cordeiro mistico (...) Eis o Trisagio eterno que sobe...").



Quanto a "Tearquia sobre-essencial", é igualmente uma expressao de Sao Dionisio Areopagita,
conforme a notavel transcricao que M. de Gandillac propés do sintagma grego, hyperousios
Thearchia (por ex. Hier. Cél. 140 C). E uma das expressdes favoritas do corpus dionisiano, que o
mesmo sabio explica assim: "Principio mesmo da Deidade" (Obras Completas, p. 372). Ela esforca-

se por designar Deus no que Ele tem de mais transcendente, 14 onde Ele é "Mais do que Deus", ou
seja: para além de tudo o que pensamos e conhecemos ordinariamente quando falamos de "Deus".

Agora, é ortodoxo distinguir entre a Esséncia divina una e a trindade das Pessoas (embora nao seja
justamente o caso da passagem visada por J. V.)? Evidentemente sim. Nao apenas Sao Tomas de
Aquino escreveu primeiro um tratado De Deo uno e depois um tratado De Deo trino, mas o IV
Concilio de Latrdo (1215) declara: "A natureza divina sozinha é o principio de todas as coisas; fora
dela ndo ha nada mais. Esta Realidade ndo engendra, ndo é engendrada, ndo procede; mas é o Pai
quem engendra, o Filho quem é engendrado e o Espirito Santo quem procede". (Dumeige, 224).

4° — Nao podendo apontar aqui todas as confusdes ou as imprecisdes de J. V., chego, para
terminar, a questao essencial da gnose. Admito que nao se possa pronunciar esse termo sem que
funcione um reflexo de rejeicao; admito que se lamente — em Uultima analise — o emprego dessa
palavra devido as confusdes que pode gerar, e que me julguem imprudente; mas ndo poderia ir
além, nem me reconhecer nas intencdes tenebrosas que me sao atribuidas. Se eu quisesse
enganar meus leitores sobre "a mercadoria" (para manter o tom de J. V., que neles vé apenas uma
"clientela"), teria comecado por esconder a bandeira.

Dito isso, recordarei alguns fatos:

e Contrariamente ao que diz J. V. (p. 20), existem em grego outros termos além de gnosis
para dizer "ciéncia" ou "conhecimento". Esse é, de fato, seu argumento maior, pelo qual
explica que esse termo se encontra tanto no Novo Testamento quanto nos Padres gregos.
Mas isso é falso. Um simples olhar em um dicionario ou concordancia mostra que nao é
assim. Gnosis designa primeiramente o conhecimento no sentido mais amplo e emprega-
se guase sempre com um complemento: o conhecimento de... Distingue-se entao de
episteme, que significa sempre: "ciéncia". E o caso, frequentemente, em Platdo e
Aristételes, que empregam também gnome, techne, nous, sophia, sunesis, phronesis,
logos, dianoia, mathema, mathesis, etc. A gnosis, no sentido absoluto do termo, o
"conhecimento" (por exceléncia), raramente se encontra fora da Septuaginta, que utilizou
esse termo para designar a adesdo de todo o ser ao verdadeiro Deus. E por isso que no
N.T. existe apenas um Unico emprego profano desse termo em 26 ocorréncias (1 Pe lll, 7).
Mas ali se encontram também, ao lado do verbo gignoské (221 vezes), os verbos oida
(326 vezes) ou epistamai (14 vezes).

e Contrariamente ao que afirma J. V., os Padres gregos dispunham, portanto, de outros
termos além de gnosis para designar o conhecimento. Em Clemente de Alexandria, que
nao ignora episteme (Il Str, 4, 13, 3), pode-se inclusive estimar que o emprego da palavra
"gnose" ou o de "gndstico" para designar o cristdao perfeito "sao coisas bastante novas"
(Méhat, Etudes sur les Stromates de Clément d’Alexandrie, Seuil, p. 419). Quanto a
Origenes, somente no Contra Celso, ele emprega de forma quase equivalente dogmata,
didaskalia, episteme, sophia, logos, theologia, ao lado de gnosis, e apesar da existéncia
de um gnosticismo herético, o que leva uma eminente patréloga a dizer que "Os cristdos



ndo temeram empregar o mesmo vocabuldrio que os gndsticos" (M. Harl, Origéne et la
fonction révélatrice du Verbe Incarné, Seuil, p. 80). Seria isso também para aplicar o
principio magdnico cuja existéncia J. V. nos revela na p. 24?

e Enfim, contrariamente a assercao geral de J. V., a gnose nao foi de modo algum rejeitada
pelo cristianismo latim — refiro-me a gnose verdadeira, aquela que consiste no
conhecimento sobrenatural de Deus em Jesus Cristo. Tanto quanto sei, nao existe
nenhuma condenacao desse termo nas definicbes magisteriais da fé catdlica. O "
Denzinger" contém apenas uma mencdo aos Gnostici a propdsito de uma heresia dos
Priscilianistas relativa a terminologia trinitdria. Refletindo-se sobre isso, é algo
surpreendente. Uma boa testemunha do respeito que nossa religiao concede a esse termo
€ o mui ortodoxo Dicionario de Teologia Catdlica (Vacant-Mangenot), pouco suspeito de
liberalismo e que dedica, sem a menor critica, um excelente artigo a palavra gnose, a
qual distingue cuidadosamente de gnosticismo. Remeto igualmente ao estudo
aprofundado do P. Camelot sobre a Gnose crista (ortodoxa) no Diciondrio de
Espiritualidade, no artigo "Gnose e Gnosticismo", sem falar da magistral obra de Dom J.
Dupont, Gnosis. O conhecimento religioso nas epistolas de Sdo Paulo, ou dos artigos do P.
Bouyer sobre essa questao. Tratar-se-ia também de macons disfarcados?

E preciso concluir. Creio, com S&o Clemente de Alexandria, que a gnose foi, primeiramente, uma
tradicao secreta: "A Tiago, o Justo, a Jodo e a Pedro, apds a ressurreicdo, o Senhor deu a gnose;
estes a deram aos outros apdstolos; os outros apdstolos a deram aos setenta, dos quais um era
Barnabé" (Hypot. fg. 13).

Mas creio também que essa doutrina suprema, para a qual muitos sdo chamados, mas que poucos
apreendem, esta contida no Credo ou Simbolo da Fé, que, ainda na época de Santo Ambrdsio, so
podia ser transmitido oralmente, ao abrigo dos profanos. Por isso posso dizer, com Bossuet: "Ndo
vejo que se deva entender outra sutileza, nem, sob o nome de gnose, outro mistério sendo o
grande mistério do cristianismo, bem conhecido pela fé, bem entendido pelos perfeitos, devido ao
dom da inteligéncia, sinceramente praticado e transformado em habito". (Tradicao dos novos
misticos, cap. lll, secao ).

Eis que ha quase um século os "integristas", isto é, os cristdos integrais, suspeitam e denunciam
um modernismo e um gnosticismo ocultos em toda parte. Isso evidentemente da um certo
tempero a existéncia, e até um simulacro de justificativa. Diante dos resultados, tem-se o legitimo
direito de perguntar se o método é eficaz. A obsessao por infiltracdes macobnicas (ou outras) — que
nao nego — sO pode alegrar nossos adversarios. Enquanto os cristaos fiéis gastam seu tempo
excomungando-se reciprocamente, Sata, de rosto descoberto, age como soberano nos escritérios
episcopais e destréi a religido catélica.

No mais, como disse nosso Mestre: "A drvore sera julgada pelos seus frutos".
Queira aceitar, Senhor, a expressao de minhas melhores saudacoes.

Jean BORELLA

[1] ou melhor: gignoské






BREVE CRONOLOGIA
CARTESIANA

Para conhecer uma doutrina é, certamente, importante examinar o encadeamento das ideias, mas
€ ndo menos necessario acompanhar a vida daqueles que a elaboraram. Apds o estudo publicado
no n? 9, eis em um breve quadro cronoldgico a vida de Descartes, bem como algumas datas post-
mortem.

31 de maio de 1596 - Nascimento de René, em La Haye, na Touraine; filho de Joachim Descartes,
conselheiro no Parlamento da Bretanha e de origem poitequina.

13 de maio de 1597 - Morte de Jeanne Brochard, mae de René.
1597/1606 - René é criado pela avé materna.

1606/1614 - Estudos no colégio jesuita de La Fleche, cujo superior, o Padre Charlet, € um de seus
parentes; René gozard ali de um regime de favor devido a sua saude fragil.

1614/1616 - Licenciatura em Direito na Universidade de Poitiers.
1617 - Atividades mundanas e esportivas sobre as quais se tem poucas informacdes.

Primavera de 1618 - Parte para Breda, na Holanda, e presta servico no exército protestante de
Mauricio de Nassau, principe de Orange.

Abril de 1619 - Partida da Holanda para a Dinamarca e a Alemanha. Na Suabia, liga-se a um
grupo de sabios Rosa-cruzes. Engaja-se no exército catdlico do Duque da Baviera.

10-11 de novembro - Encerrado em seu quarto, Descartes recebe, em uma série de trés sonhos,
uma iluminacao gnéstica classica.

1620/1622 - Rescinde seu compromisso militar e parte para uma série de viagens misteriosas
pela Hungria, Silésia, Polénia e Pomerania.

Marco de 1622 - Retorna a Franca para uma estada de um ano e meio. Vende bens de familia e
aplica suas liquidez em bancos holandeses. Seria sua fortuna suficiente para |he assegurar o
conforto de que nunca deixou de desfrutar, ou teria se beneficiado de outras fontes de renda? Nao
se sabe.

1623/1625 - Viagem a ltalia.



1625/1628 - Retorno a Franca. Durante sua estada em Paris em 1627/28, penetra na intimidade
dos sabios da época: astrbnomos, matematicos, engenheiros e Opticos. Liga-se igualmente ao
Padre Gibieuf, do Oratorio e braco direito do Cardeal de Bérulle, e sobretudo ao Padre Mersenne,
da Ordem dos Minimos, que viria a ser seu mais intimo amigo e confidente.

1628 - Redacdo em latim das Regras para a Direcdo do Espirito, que s6 seriam publicadas em
1701.

Novembro de 1628 - A reputacao de Descartes como filésofo comecava a se espalhar quando ele
fez um encontro decisivo: o do Cardeal de Bérulle, fundador do Oratério. Em uma reunido na casa
do Nuncio Bagno, em novembro de 1628, um homem exp0s suas ideias sobre a reforma da
filosofia com muita arrogancia; sendo Descartes o Unico a nao parecer impressionado, Bérulle
pediu-lhe que se explicasse. Descartes logo demonstrou que a filosofia daguele homem "nao valia
mais que a escolastica" e que, por outro lado, era possivel estabelecer na filosofia principios mais
claros e mais certos. Bérulle, muito impressionado, convidou Descartes para visita-lo: apés um
dialogo profundo, o cardeal instou-o a executar seu projeto, impondo-lhe até uma obrigacao de
consciéncia de dedicar a isso os dons que Deus lhe dera. E Descartes resolveu seguir um conselho
que se ajustava tdao perfeitamente aos seus planos; pouco depois, partia para a Holanda, onde
permaneceria vinte anos, até sua morte.

Outono de 1628 - Partida para a Holanda, onde ficara por mais de vinte anos, mudando de
residéncia com frequéncia: 1629 Franeker, 1630 Amsterda, 1632 Deventer, 1633 Amsterda, 1635
Utrecht, 1636 Leyde, 1637 Santpoort, 1640 Leyde, 1641 Endegeest e, finalmente, 1644 Egmond,
onde permaneceu até 1649.

1633 - Ao saber que Galileu acabara de ser condenado em junho de 1633, Descartes desiste de
publicar seu Tratado do Mundo, escrito em francés e que s6 apareceria em 1664, assim como seu
Tratado do Homem.

1635 - Nascimento de Francine, filha natural de Descartes com uma serva que estava a seu
servico.

Junho de 1637 - Publicacao em Leyde do Discurso do Método, sem nome de autor, acompanhado
de trés ensaios cientificos. Descartes teve de sustentar vivas polémicas sobre suas teorias fisicas e
metafisicas com professores de Louvain e de outros lugares, nomeadamente Fermat e Roberval.

Novembro de 1639 - Marco de 1640 - Uma vez livre dessas polémicas, Descartes pensou em
apresentar sob forma definitiva o pequeno tratado de metafisica esbocado em 1629. Redigiu-o
durante o inverno de 1639/40 em Santpoort. Submeteu-o depois a diversos tedlogos,
nomeadamente Caterus, cbnego de Haarlem e, por intermédio de Mersenne, aos doutores da
Sorbona, de quem gostaria de obter aprovacao. Mersenne transmitiu o livro aos filésofos mais
proeminentes da época; assim, Descartes recebeu, junto com as objecdes de Caterus, as de
Hobbes, de Antoine Arnauld, de Gassendi e de um grupo de tedlogos que se reuniam na casa de
Mersenne.

Junho de 1640 - Morte de Francine, filha natural de Descartes.



Outubro de 1640 - Morte de Joachim, seu pai.

Janeiro de 1641 - Em uma carta de janeiro de 1641 sobre seu livro, Descartes explica-se muito
claramente: "Provei mui expressamente que Deus é criador de todas as coisas... Estas sdo as
coisas as quais desejo que se preste mais atencdo. Mas penso ter colocado ali muitas outras
coisas, e dir-vos-ei entre nés que estas seis meditacées contém todos os fundamentos da minha
fisica. Mas ndo se deve dizer, por favor, pois aqueles que favorecem Aristételes talvez fizessem
mais dificuldade em aprova-las; e espero que aqueles que as lerem se acostumem insensivelmente
aos meus principios e lhes reconhecam a verdade antes de perceberem que eles destroem os de
Aristdteles".

Agosto de 1641 - No entanto, a Sorbona ainda tardava em enviar sua aprovacao, apesar das
gestdes incessantes dos padres do Oratério, entre os quais Descartes escolhera seu Diretor de
consciéncia. Em agosto de 1641, ele decidiu publicar suas Meditacdes, precedidas de uma carta ao
reitor e aos doutores da Sorbona (publicacdo em latim em Paris). A edicdo em francés, cuja
traducao se deve ao duque de Luynes, apareceu apenas em 1647.

1641 - O Padre Bourdin, SJ, professor no colégio de Clermont em Paris, ataca a fisica e a
metafisica de Descartes; este queixa-se em uma carta ao Pe. Dinet, seu antigo professor que se
tornara Provincial da Companhia na Franca.

Dezembro de 1641 - Voetius, professor na Universidade de Utrecht, que combatia Descartes ha
varios anos, acusa-o publicamente de ateismo.

Marco de 1642 - A Universidade de Utrecht condena a nova filosofia (a de Descartes, embora ele
nao seja expressamente nomeado).

Maio de 1643 - Pela intervencdo do embaixador do Rei da Franca, a polémica se acalma.
1644 - Primeira viagem da Holanda a Franca.

Julho de 1644 - Publicacao em Amsterda, em latim, e na auséncia de Descartes, dos Principios da
Filosofia. A traducao francesa, feita pelo Padre Picot, apareceu em Paris em 1647.

Junho de 1645 - A Universidade de Utrecht acaba por proibir qualquer pessoa de publicar a favor
ou contra Descartes.

Inverno de 1645/1646 - Redacao do Tratado das Paixbées da Alma, a pedido da princesa
Elizabeth.

Abril de 1647 - Descartes é acusado de pelagianismo por Regius, em Leyde. O embaixador da
Franca intervém novamente em favor de Descartes.

Agosto de 1647 - A Universidade de Leyde proibe que se fale a favor ou contra Descartes.

Verao de 1647 - Reconciliacdo, apds desavenca, com Hobbes e Gassendi.



Outono de 1647 - 22 viagem da Holanda a Franca, durante a qual o Rei da Franca |he concede
uma pensao de 3000 libras e lhe propbe muitas outras vantagens caso viesse a se estabelecer na
Franca.

Setembro de 1648 - A Universidade de Leyde nomeia um cartesiano como professor para uma
catedra vaga. Morte do Padre Mersenne, amigo de juventude de Descartes, que o conhecera no
colégio de La Fleche (embora houvesse 8 anos de diferenca entre eles) e de quem se tornara
intimo por volta de 1622. Durante a estada de Descartes na Holanda, ele foi seu correspondente e
informador oficial. Redacao do Tratado do Homem, que seria publicado apenas em 1664.

1648 - 32 e Ultima viagem da Holanda a Franca, coincidindo com o inicio da Fronda: decide
retornar a Egmond e "ali deter-se até que o céu da Franca esteja mais sereno".

Fevereiro de 1649 - A rainha Cristina da Suécia convida Descartes para visita-la.
Setembro de 1649 - Descartes parte para Estocolmo, onde se instala.
Novembro de 1649 - Publicacdo em Paris, em francés, do Tratado das Paixbes da Alma.

11 de fevereiro de 1650 - Morte de Descartes em Estocolmo.

Algumas datas... post-mortem

1661 - O célebre Pe. de la Chaise, SJ, ensina a filosofia de Descartes no colégio da Trindade, em
Lyon.

1663 - As obras de Descartes sao postas no Index por Roma "donec corrigatur".
1664 - Primeiras publicacdes do Tratado do Mundo e do Tratado do Homem.

1665 - Artigo do Pe. Channerelle, S): "A doutrina cartesiana difere da doutrina aristotélica como a
poesia da realidade, como a imaginacédo da inteligéncia."

1674 - O Pe. Lamy ensina Descartes em Angers. Artigo do Pe. de Valois, S): "Os sentimentos de
Descartes opostos aos da Igreja e conformes aos de Calvino".

1690 - O Pe. Gabriel, SJ, constata que quase todas as obras de Filosofia escritas naquele momento
sao de inspiracao cartesiana.

1696/1697 - A 142 Congregacao Geral da Companhia de Jesus, reunida em Roma, publica 30
proposicdes proscritas, contra Leibniz e Descartes.

1706 - O Padre André, SJ, no colégio de La Fleche, ensina Descartes e Malebranche — e seu curso
é tao apreciado que se espalha rapidamente pelos principais colégios da Companhia.

1706 - O Journal de Trévoux, dos Padres Jesuitas, expde a influéncia perniciosa da nova filosofia na
formacdo religiosa dos jovens: a Inteligéncia é negligenciada e o ensino da religido baseia-se



apenas na vontade.

1715 - A maioria dos professores da Companhia de Jesus ensina Descartes.

1730/1731 - A 162 Congregacao Geral da Companhia renova as mesmas adverténcias de 1697.
1732 - O Padre Geral, S), proscreve 10 proposicoes extraidas de Descartes.

Muitas outras datas e fatos seriam, sem dulvida, interessantes de assinalar; limitemo-nos a
sublinhar dois pontos:

1. Descartes estava muito consciente da heterodoxia de sua doutrina, bem como da
duplicidade de que fazia prova para imp6-la, e nao temia testemunhar isso junto a alguns
de seus correspondentes.

2. As Ordens religiosas intelectuais ndo resistiram a penetracao subversiva: os Oratorianos
cederam de imediato ja no primeiro terco do século XVII e tornaram-se cumplices ativos
de Descartes. Os Jesuitas resistiram um pouco melhor e, se uma parte da Companhia foi
contaminada desde meados do século XVII, outra parte permaneceu llcida contra o novo
Idealismo. Infelizmente, no século XVIIl, a Companhia passou para o inimigo na Franca, e
restou apenas Roma para protestar... sem ser obedecida!



"OS ESSENIOS ERAM
EBIONITAS?"

Uma tese subversiva ja antiga pretende que o Cristianismo tenha surgido de uma seita judaica
anterior ao préprio Cristo em pelo menos um século: a seita dos Essénios.

A descoberta dos manuscritos do Mar Morto foi a oportunidade para alguns rejuvenescerem essa
hipétese por meio de um pseudo-aparato de provas histéricas e exegéticas.

Um primeiro artigo, publicado no n? 8, mostrou a vacuidade dessa tentativa, apresentando os
Essénios nao como precursores, mas antes como discipulos de Cristo. Este segundo artigo relne os
elementos que podem ser apresentados em apoio a essa identificacao.

Esforcamo-nos por pesquisar e agrupar os indicios que permitem identificar os Essénios descritos
por Josefo e Filo com a Comunidade Judaico-Cristd dos Ebionitas (os "Pobres" de Jerusalém), a qual
poderiam, entdo, ser atribuidos os Manuscritos de Qumran. Pois é preciso manter esta verdade
muito simples: os testemunhos ja expostos por esses autores apenas descrevem uma "comunidade
de Santos e de Pobres" que vivia por volta de meados do século | depois de Jesus Cristo. Eles ndo
afirmam nada além disso.

PRECISOES SOBRE A ASCIA:

Vimos que o machado era o simbolo de Cristo. E preciso precisar ainda o seguinte: a ascia
(machadinha), como simbolo funerario, foi encontrada em varios exemplares na catacumba crista
mais antiga, a de Sao Sebastidao, onde se acredita terem sido sepultados, ao menos
provisoriamente, os corpos de Sao Pedro e Sao Paulo. Encontrou-se nessa catacumba um hipogeu
dos Innocentii, no qual varios timulos judaico-cristdos portam o signo da ascia.

O simbolismo do machado deve sua origem ao Milagre do Machado. Diz-se, no livro dos Reis, que
guando Elias foi arrebatado ao céu e lancou seu manto sobre Eliseu, os filhos dos profetas pediram
a este Ultimo que construisse um edificio no local exato de seu arrebatamento. Eles partiram com
machados para cortar lenha as margens do Jorddao. Um deles deixou cair seu machado, que foi
levado pela correnteza. Eliseu lancou seu cajado que, a maneira de um ima, trouxe a ferramenta

de volta a margem. Assim, o discipulo perdeu o instrumento de sua salvacdo, e este lhe foi
devolvido pela madeira da cruz — aqui representada pelo cajado do profeta.

Quando Joao Batista comecou a pregar, estabeleceu-se no local presumido do vau que o profeta
Elias havia atravessado antes de ser arrebatado em um carro de fogo. Por isso |lhe perguntaram: "
Es tu Elias?". Ele respondeu: "Ngo". Mas quando a mesma pergunta foi feita a Jesus por seus
discipulos, ele respondeu: "Se quereis compreender, ele é o Elias que devia voltar. Quem tem



ouvidos para ouvir, ouca". E por isso que Jodo Batista se estabelecera as margens do rio, diante de
Jericé.

Nos primeiros séculos da Igreja, esse lugar foi um centro de peregrinacdes. As multiddoes vinham
venerar o local onde Jesus fora batizado. Ali ergueram-se santuarios e mosteiros. Um deles,
chamado Kasr-el-Yahud (castelo dos judeus), era chamado pelos cristaos de "Convento de Sao Joao
Batista". Restam apenas ruinas. Os peregrinos iam banhar-se no vau do Jordao para renovar seu
batismo, provavelmente em Betabara (lugar da passagem), onde Joao batizava. Um relato de
peregrinacao, a "Peregrinatio Aetheriae", conta que, no século VI, mostrava-se aos viajantes o
lugar onde Elias fora arrebatado ao céu e onde os filhos dos profetas perderam seus machados.

Essa cena foi reproduzida em um painel da porta de madeira esculpida de Santa Sabina, em Roma.
Um dos jovens que perdeu seu machado lanca-se ao chao apavorado, cobrindo o rosto, préximo a
Elias arrebatado em seu carro de fogo. Assim, o simbolo do machado era cristdao e permitia
associar a memoria de Elias a de Sao Jodo Batista.

Por fim, diz-se no "Documento de Damasco", encontrado em Qumran, para "imprimir uma marca
na testa daqueles que suspiram e gemem". Essa passagem é tirada de Ezequiel, onde se especifica
gue essa marca tem a forma do Tau grego. Ora, nos timulos com ascia, imprimia-se no frontispicio
essa marca: a ascia possuindo a forma de um tau mindsculo (t). Ela é encontrada, inclusive, nos
dois sentidos, como nestes exemplos em certos timulos: D 7~ e M X\

O que permite precisar ainda mais que se tratava de fato do signo do tau é gue alguns tumulos
"dedicados sob a ascia" portam o T (tau) mailsculo grego. Eis um ponto interessante. Para ser
salvo, era necessario que a marca na testa (frontispicio) fosse manifesta, de onde se vé que a
formula simbdlica fora tomada ao pé da letra.

SAO TIAGO, CHAMADO "O JUSTO", E A DISCIPLINA DO ARCANO.

Nos manuscritos de Qumran, o Mestre da Justica, o Sacerdote impio e 0 Homem da Mentira nunca
sao designados por seus nomes préprios, mas sempre por essas perifrases. No entanto, o conjunto
do texto apresenta personagens que realmente existiram, enumerando seus feitos e gestos. Trata-
se de textos histéricos e ndao de um ensinamento figurado ou alegérico. Esse procedimento &,

portanto, intencional. O objetivo é nao revelar a identidade real desses personagens fora da
comunidade.

Flavio Josefo nos diz que os essénios nunca nomeavam seu legislador: "Depois do nome de Deus, o
do Legislador é entre eles particularmente venerado;, quem o blasfema é punido com a morte".
Durante a guerra contra os romanos, em 70 d.C., eles nao o revelaram nem mesmo sob tortura. O
que Josefo diz dos essénios aplica-se perfeitamente aos discipulos do Mestre da Justica, que nunca
escreveram seu nome proéprio, indicando — se houvesse necessidade — que o consideravam
divino. Filo, ao falar dos essénios, diz: "Nosso Legislador"; ele se considera, portanto, membro da
Comunidade. Mas o que é digno de nota é que nem um nem outro revelaram seu nome: o segredo
foi bem guardado.



Se aproximarmos esse fato das afirmacdes de Flavio Josefo, segundo as quais os nedfitos essénios
eram mantidos afastados da refeicao sagrada e s6 podiam participar dela apdés dois anos de
noviciado e um juramento solene de nao revelar o sentido oculto da cerimdénia, vemos que essa
comunidade praticava a "disciplina do arcano", prépria das primeiras comunidades cristas. Esta
nunca foi uma regra explicita, mas um uso constante. Tratava-se, sobretudo, de evitar qualquer
profanacao dos Santos Mistérios. Se a refeicao dos essénios fosse apenas uma reuniao de oracao
ou uma refeicao conventual, questiona-se a razao de ser de tais juramentos solenes de nunca
revelar ao exterior o que ali se passava.

Sao Tiago Menor, "irmao do Senhor", era o bispo da comunidade crista de Jerusalém. Era, portanto,
também o chefe da comunidade dos "Pobres", os "Ebionitas". Apds o assassinato de Santo Estévao,
os cristdos fugiram de Jerusalém. Passados os primeiros terrores, eles retornaram. Tiago, chamado
"o Justo", pregava no Templo. Atraia multiddes por suas invectivas contra os ricos. Ele e sua
comunidade eram objeto de grande respeito por parte dos judeus de Jerusalém. J&4 nao eram
chamados com desprezo de "nazarenos", mas com respeito de "santos" ou "justos".

Por isso, a autoridade do Sinédrio ndo ousava tocar neles. Anano, o filho de Anas, tornado Sumo
Sacerdote por sua vez, s6 faria Sao Tiago perecer aproveitando-se de uma auséncia fortuita do
procénsul romano, e seu crime provocaria tais protestos que ele seria deposto.

Os judeus-cristaos reuniam-se a noite no Cenaculo, mas nao participavam do culto do Templo. A
porta dita dos Essénios (Bab-Eschaium) abria-se para a estrada de Hebron e para os Montes de
Judd. Ora, Flavio Josefo nos diz que 0s essénios permaneciam entre Jerusalém, Hebron e Engaddi,
na montanha desértica onde, posteriormente, foram construidos mosteiros cristdos, como o de Mar
Saba. Plinio, o Velho, diz que eles permaneciam acima de Engaddi — e nao ao norte —, portanto,
nessas montanhas.

Sao Tiago deixou uma Epistola na qual se encontram férmulas qumranianas: o elogio da pobreza
voluntéria, a obrigacdo da pratica das obras sem as quais a fé é va, o dever de escrutar a lei
incessantemente. Alguns exegetas pretenderam que essa carta era puramente judaica e que a
dupla mencdo a Jesus era uma interpolacao crista...!'! Nao é verossimil que esses piedosos
ebionitas, ocupados durante dias e noites a escrutar as Escrituras, nao tivessem deixado alguns
textos de suas oracdes e meditacoes.

Mas, como se disse, ndo se encontrariam nos manuscritos do Mar Morto féormulas especificamente
cristas que permitissem afirmar com seguranca tratar-se de escritos ebionitas. A isso, pode-se dar
duas respostas:

a) Colocamo-nos na perspectiva de judeus piedosos, discipulos de Jesus, que devem consagrar sua
vida a oracao e a meditacao. Nao existia entao para eles uma cristologia, uma teologia ou uma
liturgia especificamente cristas. Para preencher as longas horas dedicadas a Deus, viam-se na
necessidade de compor eles préprios os textos. Onde encontrar o fundo literario de suas férmulas,
senao no Antigo Testamento? Eles aplicarao a Jesus, aos diferentes episédios de Sua vida e ao Seu
ensinamento tudo o que puderem encontrar de concordante na Escritura. Escrutar a Lei e os
Profetas nao era buscar, até nos menores detalhes, as aplicacdes que poderiam ser feitas a Jesus
Cristo?



E o que se vé nos Manuscritos de Qumran?

Nada mais do que essa aplicacao das Escrituras ao Mestre da Justica; as vezes chegando ao
contrassenso por uma preocupacao excessiva em aderir ao pé da letra, como se vé no "Midrash de
Habacuque".

b) Estamos tao certos de que esses documentos nao contém férmulas especificamente cristas? Em
particular, os métodos de traducao podem ocultar essas férmulas. Quando se decide, de uma vez
por todas, que existiram essénios um século antes de Cristo, que o Mestre da Justica era um judeu
perseguido na época macabeia (por exemplo, Onias Ill) e que esses manuscritos eram seus
manuais, torna-se tentador eliminar, na traducao, todo um vocabuldrio que |hes pudesse dar um
aspecto cristdao; ao menos se se quisesse evitar a "alucinacao de uma espantosa reencarnacao" de
que falava o Sr. DUPONT-SOMMER.

Ao contrario, seria muito facil dar, desses manuscritos, uma traducao que buscasse
sistematicamente as férmulas consagradas pelo uso cristao:

O Ungido de Deus: o Cristo; os filhos de Sadoque: os discipulos do Justo; "ele foi arrebatado de
nosso meio" poderia muito bem aplicar-se a Ascensdo. "Ele ndo era profeta, mas interpretava
todos os profetas" — nao é o que se diz de Jesus ao dirigir-se aos discipulos de Emaus? "Tudo isso
ele deu a conhecer por seu ungido, por seu Espirito Santo": Por Cristo e pelo Espirito Santo?

Eis um texto particularmente interessante: "E quando se reunem e a mesa é posta para beber o
vinho, que ninguém estenda a mao para partir o pao antes do Sacerdote, pois é ele quem deve
abencoar o inicio do pdo e do vinho e ser o primeiro a pér a mado no pdo. Em seqguida, o Ungido de
Israel estendera sua méo para o pao (?)... e toda a Assembleia, cada um segundo sua dignidade..."
(O Ungido de Israel? E o Mestre da Justica. Ele foi "arrebatado de nosso meio"; como poderia estar
presente no centro da comunidade em cada refeigao?)

Poder-se-ia assim encontrar uma multiddo de outras traducdes de sabor totalmente cristdo. E
guem nos provara que tal nao era a verdadeira intencao dos redatores desses textos?

Dai se vé que o préoprio método da Traducado é arrastado pela hipétese de partida e a reforca no
ponto de chegada: chama-se a isso um circulo vicioso.

OS JUDEUS CARAITAS

As consideracdes que nos parecem mais decisivas sdo extraidas de um exame muito particular
sobre a Histéria dos judeus caraitas.

Por volta dos anos 800 a 840 d.C., revelam-nos diversos autores drabes, surgiu uma seita judaica
dita dos "Maghariya", assim chamados porque seus livros foram encontrados em uma gruta perto
de Jericé. Entre esses livros, estava o do "Alexandrino", o livro de YDN e uma multiddo de outros.
Os "Magharitas" eram, portanto, a "gente da Gruta".

Alguns anos mais tarde, surge a comunidade dos Caraitas, que se concentra sobretudo em
Jerusalém por volta de 840-850. Ora, esta nova seita judaica é, de forma quase indistinguivel,



aquela que herdou a biblioteca da Gruta. Reencontram-se nos textos caraitas, e até em sua
liturgia, todas as formulas de Qumran.

Eles sao os "Pobres de Javé", sao "escrutadores da lei" dia e noite, sao o "pequeno resto" que nao
"tropecou"”, "respeitam os preceitos", sao os "humildes" e os "piedosos" a quem a Salvacdo serd
reservada. Assim é dito na Regra da Comunidade de Qumran: "Vigiardo juntos um terco de todas
as noites do ano para ler o livro, estudar o direito e orar juntos".

Mais ainda: em suas oracdes, os Caraitas aguardam o retorno do "Mestre da Justica" (lemoré
sedeq) "que reconduzird o coracdo dos pais aos seus filhos, que abolird a Mishna, o Talmud e a
Halaca e ensinara os seus caminhos para que sigamos as suas veredas". Eles mesmos se chamam
de "Sadukim" (os Justos) e "gente do Livro" (Caraitas).

Eles foram alvo de perseguicbes por parte dos rabinos talmudistas, que os tratavam como
heréticos e como "Saduceus" — férmulas que pretendiam ser injuriosas, mas que provavelmente
eram irbnicas. Esses judeus caraitas gozavam da protecao da autoridade muculmana e
escapavam, assim, das perseguicdes dos Rabinos. Eis um fato notavel.

A literatura caraita é emprestada quase textualmente dos manuscritos do Mar Morto.

Aproximemos os fatos: no ano 800, o patriarca TIMOTEO soube que judeus piedosos haviam
encontrado uma biblioteca em uma gruta, contendo muitos livros do Antigo Testamento, mais de
200 salmos de Davi, etc. Ele soube por seu correspondente que os textos do Antigo Testamento
haviam sido "adaptados" e que neles se encontravam alusdes a vida do Cristo, o "Nazareno", que
ndo existem nas Biblias cldssicas judaicas nem nas cristas.

Ora, esses livros "revistos e corrigidos" para serem adaptados as circunstancias da vida de Jesus
inspiraram os Caraitas. Foi em uma sinagoga caraita do Cairo que se encontrou um exemplar do
"Documento Sadocita", dito "de Damasco", recopiado por eles durante a Idade Média. O mesmo
documento sadocita foi reencontrado em Qumran. Tratava-se, portanto, dos livros de uma mesma
comunidade, da qual uma parte fora descoberta por volta do ano 800 e outra parte fora descoberta
em 1947 em uma gruta vizinha.

Se aproximarmos desses textos o "Deuteronémio de Shapira", que também fora "revisto e
corrigido" em funcao do Cristo, torna-se muito dificil negar que esta comunidade fosse judaico-
crista.

Por fim, um ponto mais especifico nos conduzird aos limites da certeza. Reencontram-se entre os
Caraitas, professados a respeito do Mestre da Justica, os mesmos erros que os judeus-cristaos
cometiam sobre o Cristo e contra os quais os Apdstolos lutariam com energia: a natureza angélica
do Verbo e a espera de um Messias duplo.

Entre as obras da Gruta, encontradas no ano 800, estava o "livro do Alexandrino", livro famoso e
conhecido, o mais importante da gruta. Trata-se, muito provavelmente, de Filo de Alexandria. Por
qué? Os Caraitas afirmam que o Criador criou apenas um anjo, e que foi esse anjo quem criou todo
0 universo, enviou os profetas e realizou os milagres. Ora, Filo afirma que o Logos foi o primeiro
anjo (o protos angelos).



Foi em Filo que os Caraitas encontraram o seu anjo criador, juntamente com as outras férmulas
gumranianas. Além disso, para eles, o Mestre da Justica é "Elias"; eles também aguardam, como
em Qumran, dois Messias: um de Aarao e um de Israel; um rei e um sacerdote. "Mostra-nos o Teu

Ungido e Elias, o Teu profeta". "O Sumo Sacerdote no trono sacerdotal, o Messias no Trono Real".

Eis dois erros que se espalharam na comunidade judaico-cristd e contra os quais os apdstolos
lutariam.

Sao Jodao, em seu prélogo do quarto Evangelho, explica claramente que o Verbo (O Logos) nao é
um anjo criado, mas o préprio Deus. Ele estava no principio, e nao entre Deus e a criacao. Ele é o
unigénito, e nao um ser criado. Por que esse prélogo insistente, senao porgue, no interior da
comunidade crista, havia se espalhado esse erro imputavel a Filo?

Na Epistola aos Hebreus, o autor explica aos seus destinatdrios que ndo se deve esperar dois
Messias, um Rei e um Sacerdote, visto que Jesus é simultaneamente Rei e Sacerdote segundo a
ordem de Melquisedeque. Esta epistola dirige-se com benevoléncia a judeus piedosos que estdo no
erro e os convida com mansidao a retornar a comunidade: "Ndo vos deixeis extraviar... Rogo-vos,
acolhei estas exortacédes...".

Esta epistola especifica igualmente que Jesus ndo é um anjo: "A qual dos Anjos, de fato, disse Deus
algum dia: 'Tu és meu filho, hoje eu te gerei'?". "Pois nao foi a anjos que Ele sujeitou o mundo

vindouro... etc.".

Estes dois textos dirigem-se a Cristdos que conhecem o Cristo Jesus, mas gue se deixam arrastar
por erros sobre a Sua natureza (Anjo? Deus? Rei? Sacerdote?). Se vemos esses mesmos erros
espalhados na Biblioteca de Qumran, como se pode afirmar que a Comunidade a qual ela pertence
nao seja crista? Visto que é precisamente as afirmagdes contidas em seus manuscritos que os
Apdstolos respondem com tamanha insisténcia e suplica.

O COMENTARIO DE HABACUQUE E A RUINA DE JERUSALEM

Vimos que os discipulos do Mestre da Justica escrutinavam as Escrituras noite e dia para nelas
reencontrar a histéria de seu fundador. Sabemos também por Josefo que eles se recusavam a
nomear seu "legislador" porque o "consideravam divino", segundo o costume de todos os judeus
piedosos.

Reencontramos dois comentarios ou "Midrash": o de Habacuque e extratos do de Miqueias. O
primeiro narra a apostasia de Israel: Deus colocou em Israel um sacerdote para interpretar os
profetas e anunciar o que acontecerd ao Seu povo; mas este s6 compreenderd apés os eventos.
Por isso, o autor ira descrevé-los com precisao: uma invasao dos Kittim, hdbeis na arte de sitiar
cidades, mais poderosos que reis e principes, gue dominam todos os povos, que prestam culto as
suas armas e sacrificam as suas insignias, que recolhem o espélio e fazem perecer pela espada
todos os vencidos.

O comentério apresenta a histéria do Sacerdote impio: ele acumulou riquezas, abandonou a Deus e
traiu Seus mandamentos, perseguiu o Mestre da Justica e seus discipulos, e planejou exterminar
"Os Pobres". No dia da expiacao, o Mestre da Justica manifestou-se a ele para traga-lo. O sacerdote



impio sofreu entdo vingancas em seu corpo de carne, foi entregue aos seus adversarios, sofreu
ferimentos até o seu exterminio, apds ter realizado obras de abominacao no Templo de Deus em
Jerusalém e de té-lo maculado. Enfim, as riquezas que ali estavam acumuladas foram entregues as
maos dos Kittim.

O Sr. DUPONT-SOMMER demonstrou de maneira decisiva que os Kittim sao os romanos. Ele se
apoia essencialmente no culto prestado as insignias, acompanhado de um sacrificio. Ora, esse
culto é atestado com certeza nas legides romanas da época imperial, talvez também na época
republicana, mas os testemunhos invocados pelo Sr. DUPONT-SOMMER nao sao decisivos. Esse
culto é, por outro lado, totalmente desconhecido entre outros povos.

O relato da invasao dos Kittim s6 pode aplicar-se aos romanos. Ele exclui a hipétese da
perseguicao dos Seléucidas, em particular de Antioco Epifanio, e, portanto, também a hipétese de
um Mestre da Justica que tivesse vivido na época macabeia, como, por exemplo, Onias Ill.

Resta examinar as duas conquistas romanas da Palestina: a de Pompeu em 63 a.C. e a de
Vespasiano e Tito em 70 d.C. O Sr. DUPONT-SOMMER e muitos outros especialistas na questao
defendem a tomada de Jerusalém em 63 por Pompeu, porgue ela se adapta melhor a ideia de uma
seita essénia anterior ao Cristianismo.

Em 63 a.C., Pompeu, chamado a Palestina pelos dois irmaos rivais Aristébulo e Hircano enquanto
estava na Siria, sitiou Jerusalém, apoderou-se da cidade quase sem resisténcia, mas teve de tomar
o Templo, onde os partidarios se refugiaram; houve entre 6.000 e 12.000 judeus massacrados no
recinto, segundo estimativas um tanto fantasiosas e provavelmente exageradas. Depois, Pompeu
mandou purificar o Templo, confirmou Hircano Il nas funcdes de sumo sacerdote, respeitou o culto
judeu, manteve as instituicdes religiosas e judicidrias e concedeu aos judeus residentes nas
principais cidades do Império Romano privilégios politicos e religiosos que foram mantidos por
César.

M. A. MICHEL, em seu livro sobre "O Mestre da Justica", observa a inverossimilhnanca de um
panfleto antirromano em uma época em que os judeus sé tinham a elogiar a atitude tao
benevolente dos romanos para com eles. Quanto a histéria de um sacerdote impio morto, ndo se
faz mencao a isso.

Bem diferente foi a grande expedicao militar empreendida por Vespasiano e Tito em 70 d.C. para
destruir definitivamente a resisténcia judaica. Ali se verdo realizados quase todos os eventos
descritos no Comentério de Habacuque.

A campanha durou trés anos, de 67 a 70. Consistiu primeiro na tomada das fortalezas ocupadas
pelos Zelotes, na Galileia e na Judeia. O Comentario insiste muito na tomada das cidades da Judeia
e na destreza notdvel dos Kittim na arte dos cercos. Depois, Vespasiano, proclamado imperador,
retornou a Roma. Seu filho Tito, permanecendo a frente das legides, agiu com moderacao e ficou
varios meses acampado diante da cidade santa, sem intervir, esperando que as faccbes se
dilacerassem dentro dos muros ou que 0s evacuassem.

Foi entdo que os eventos se precipitaram. Os notaveis da cidade escolheram Anano, filho de Anas
(o Sumo Sacerdote que condenara Jesus a morte), como chefe temporal da cidade para dirigir as



operacoes de resisténcia contra os romanos. Foi ele quem, sendo sumo sacerdote em 62, mandara
precipitar Tiago, chamado o Justo, do alto do Templo. E verdade que S&o Tiago se mostrara muito
duro com os ricos saduceus, de quem ele era o chefe incontestado: "Vossas riquezas estao
podres... VOSSO ouro e vossa prata estdo enferrujados... Vivestes em delicias sobre a terra... estais
cevados como vitimas para o sacrificio. Condenastes, matastes o justo que ndo vos resistia..."

Conhecem-se diversas imprecacdes contra as familias dos sumos sacerdotes daquela época,
preservadas no Talmud: "Que peste é a familia de Anano! Ai de seus silvos de viboras!... Que peste
é a familia de Ismael! etc... Eles sdo sumos sacerdotes, seus filhos sao tesoureiros... etc...!". Tais
violéncias verbais sé podiam exacerbar a célera e o édio dos Ultimos sumos sacerdotes contra uma
seita considerada herética, que se recusava a participar do culto do Templo. Vé-se ainda por ai que
Sao Tiago atribui ao filho o crime do pai, a morte do Justo, pela qual responsabiliza a casta
sacerdotal como um todo.

Anano, tornado novamente Sumo Sacerdote e responsavel pela cidade, chocou-se muito rapido
com a desconfianca e depois com a hostilidade declarada dos Zelotes — desconfianca talvez
justificada, pois ele se mostrava prudente e teria preferido uma capitulacao negociada com os
romanos, que a propunham. Os Zelotes, senhores do Templo, organizaram o saque da cidade.
Anano, com as tropas judaicas que permaneceram fiéis, partiu ao assalto do Templo, travando ali
combates durissimos: os corpos dos mortos acumulavam-se nos patios, uma verdadeira macula
para o Templo. Mas Anano teve de renunciar a sua empreitada e esconder-se para evitar a morte.
Acabaram por encontrd-lo, degolaram-no, desnudaram-no e lancaram-no aos caes e aos abutres,
sem sepultura: um ultraje inaudito em Israel.

Terminemos esta expedicdao com a ruina do Templo. Tito queria salvar o monumento; mas no
momento em que penetrou no Santo dos Santos, um soldado da comitiva, "daimonié hormé tini
chrémenos" (movido por um certo impulso divino), conforme especifica Josefo, lancou um ticao
inflamado e todo o edificio consumiu-se em um imenso braseiro. Depois, os oficiais romanos
reuniram as insignias de todas as legides e ofereceram-lhes um sacrificio no patio: "a abominacao
da desolacao". Era o sinal pelo qual se reconheceria que Deus ou o0 Seu anjo haviam abandonado
definitivamente o Templo. Um anjo, diz Josefo, guardava o Templo e o abandonou durante sua
destruicao por Tito. "Quando Deus abandonou o povo", diz a Didascalia, "deixou o seu templo

deserto, rasgou o véu, retirou dele o Seu Espirito Santo e o derramou sobre os que creram entre os
gentios...".

Assim, um exame atento do manuscrito de Habacuque mostra realizado na campanha de Tito todo
o essencial desta profecia escrita apds o evento: Deus abandona Israel e seu Templo; as fortalezas
nao podem resistir aos "construtores de muralhas" e é ridiculo construi-las contra os Kittim; o
Sumo Sacerdote é morto e esse é o castigo pelo seu crime, visto que perseguiu o Mestre Justo e
seus discipulos; seu corpo é exposto as feras de rapina. O Templo é destruido, seu tesouro é
repartido entre os soldados romanos vencedores, reservando Tito os objetos do culto para a

cerimonia do triunfo em Roma. O Templo foi maculado por um sacrificio sacrilego as insignias.

Sao detalhes concretos e precisos que certamente impressionaram a imaginacao dos cristaos,
testemunhas de tais catdstrofes. Eles viram nisso o cumprimento da profecia de Jesus sobre
Jerusalém. O Documento de Damasco acrescenta: "Desde o dia em que foi arrebatado o Mestre da



Comunidade (Ascensdo?) até o desaparecimento de todos os homens de guerra que marcharam
com o homem da mentira, transcorreram cerca de quarenta anos". Sem duvida este numero é
simbdlico, mas era interessante poder verificar precisamente a data desse arrebatamento do Justo,
ou seja, por volta do ano 30 d.C., e essa coincidéncia podia passar por um sinal preciso, como o0s
gue os judeus piedosos buscavam para consolidar sua fé.

Um outro detalhe curioso merece ser mencionado. Ele exercitou a sagacidade dos exegetas: "O
sacerdote impio perseguiu o Mestre da Justica para traga-lo no impeto de sua furia e, ao fim do
tempo do repouso, manifestou-se a eles para traga-los... etc...". Trata-se de uma teofania ou nao?
Josefo relata um fato digno de nota. Quando Sao Tiago foi morto, viu-se aparecer em Jerusalém um
homem chamado Jesus, filho de Ananias, que comecou a vociferar imprecacdes contra Jerusalém.
Foi levado ao procurador romano, que o mandou acoitar e libertar como louco. Mas, novamente
livre, nao cessou de gritar suas ameacas contra a cidade até durante o cerco de Tito, no qual foi
atingido por uma flecha. Era a resposta de um "iluminado" querendo manifestar por seus gritos
que a vinganca de Deus se exerceria sobre a Cidade pela morte do Justo.

Visto que o Comentario de Habacuque diz respeito aos romanos, ndao é preciso ser um grande
mestre para perceber, a luz desses eventos, que ele se aplica mais adequadamente a tomada de
Jerusalém por Tito do que a tomada da Cidade por Pompeu e, portanto, que o manuscrito é
posterior a 70 d.C.

Esta destruicao de Jerusalém, atribuida pelos habitantes de Qumran a vinganca de Deus para fazer
os judeus — e principalmente o Sumo Sacerdote — expiarem a perseguicao exercida contra o
Mestre da Justica, é aplicada pelos cristdos ao castigo de um povo que rejeitou seu Messias. Eis
mais um ponto importante que pode ser levado em conta para a identificacao Jesus Cristo / Mestre
da Justica.

OS CEMITERIOS CRISTAOS E A CENSURA ECLESIASTICA NOS
PRIMEIROS SECULOS DA IGREJA.

O sitio de Qumran é o local de um cemitério, e ndo de um mosteiro. Pergunta-se como tal hipétese
— a do mosteiro — pdde resistir a algumas objecdes fundamentais: a ideia de uma congregacao
religiosa com um mosteiro central ou "casa-mae" e sucursais ou "priorados" é medieval; ela é
desconhecida na antiguidade crista e entre os judeus. Da mesma forma, os manuscritos
descobertos nas grutas apresentam uma seita distribuida em pequenas comunidades, por grupos

de ao menos uma dezena de pessoas; eles ignoram a existéncia de monges vivendo em cavernas.

A disposicdo dos tumulos, regularmente alinhados, e do edificio a eles anexo reproduz fielmente a
dos cemitérios cristaos a céu aberto, tais como existiam nos primeiros séculos da Igreja.

Os judeus enterravam seus mortos em tumulos cavados no solo ou em rochas preparadas com
varias camaras para os membros de uma mesma familia. Eles ndo possuiam vastas necrépoles
onde os homens eram dispostos em uma ordem uniforme.

A ideia da tumba era, antes da revelacao crista, a de uma morada dos mortos onde eles deveriam
continuar uma vida que a imaginacao representava, aproximadamente, como um prolongamento



mais feliz da vida anterior.

A revelacao cristd, ao insistir na ressurreicao dos corpos, modificara a concepcao que se tinha da
tumba. Esta j& ndo é o lugar de uma permanéncia definitiva, mas apenas de uma espera provisdria
pela ressurreicdao: os mortos, diz Sao Paulo, sao "agueles que dormem", e Santo Agostinho
acrescenta "que eles devem um dia ser devolvidos a vida".

Por isso, os fiéis devem deitar o morto na posicao de sono, sem objetos funerarios, que se
tornaram inuteis. Todos sao iguais nesta morada: é um dormitério, um "dormitorium", em grego "
koimeterion" (cemitério). Os cristdos foram os primeiros a alinhar com tamanha regularidade
imensas superficies de tumulos, as "areae", ou as catacumbas, quando nao podiam enterrar a céu
aberto. Eles adjuntavam as "cellae", edificios e salas para o alojamento dos coveiros, os "fossores",
dedicados a manutencao dos tumulos e ao sepultamento dos mortos, formando como que
corporacoOes religiosas, frequentemente representados nas primeiras tumbas cristdas com trajes
eclesidsticos.

Nao se considerou a hipétese de que este cemitério pudesse ser judaico-cristao, por exemplo, o
dos "ebionitas"— aqueles entre os cristdos de Jerusalém que haviam praticado a pobreza
voluntdria em uma vida de comunidade, tal como descrita no "Manual de Disciplina". Por qué?

Resta, enfim, o problema da origem desses manuscritos. A primeira hipétese enunciada foi a de
uma "genizah", um depdsito de manuscritos antigos, relegados ali por terem sido declarados
"impuros" e, portanto, inutilizaveis pela autoridade rabinica. Era a hipétese mais razoavel, pois
correspondia a fatos conhecidos e devidamente constatados. Del Medico sustentou-a com
pertinéncia.

Por que foi abandonada? Substituiram-na rapidamente pela tese de uma biblioteca essénia
enterrada em 70 d.C. para escapar da destruicdo pelos romanos, com a intencdao de recupera-la
apo6s a tormenta.

Esta tese choca-se com inverossimilhancas enormes. A conquista romana durou trés anos, de 67 a
70. Quando os romanos se apoderaram de Jerusalém, ainda nao haviam ocupado as margens do
Mar Morto, pois haviam construido uma contravalacdo em direcao ao Leste para se protegerem de
ataques judeus vindos daquela regiao. Os membros da seita de Qumran tiveram tempo de sobra
para transportar seus manuscritos para além do Jorddao. Além disso, pergunta-se por que nao
teriam vindo recuperar documentos tao preciosos apdés a tormenta e o retorno da calma na
Palestina. Teriam sido exterminados pelos romanos? No entanto, os defensores da tese sustentam
gque os essénios continuaram a se desenvolver, e em lugar algum se escreveu que a seita fora
massacrada em 70.

Mas ha uma terceira hipétese possivel e de modo algum imaginaria, pois foi verificada em outros
lugares. Os manuscritos gndésticos coptas de Nag Hammadi foram fechados em uma jarra e
depositados no timulo de um antigo cemitério cristao abandonado.

Quis-se ver nesse fato a ideia de uma biblioteca depositada por seitas gndsticas para ser
preservada e recuperada mais tarde. Depois, a inverossimilhanca da coisa apareceu apés uma
série de observacOes perfeitamente pertinentes (cardter heteréclito dos manuscritos, auséncia de



rituais da seita, desaparecimento dos gndésticos na época do depdsito, presenca dos monges de
Sao Pacémio nos arredores imediatos), e chegou-se a conclusao de que 0s manuscritos haviam
sido recolhidos, triados, postos de lado e enterrados para serem subtraidos a leitura dos fiéis.

E exatamente este o sentido da palavra "apdcrifo": uma obra que deve ser retirada, posta de lado (
apd) para ser escondida (kryptein). Sabemos que, ao longo dos séculos Il e Ill, os monges cristaos
ortodoxos do Egito ocuparam-se em recolher os manuais heréticos para destrui-los, seja pelo fogo,
seja enterrando-os em local inacessivel, protegido pelo carater invioldvel dos cemitérios.

Ocorre que as mesmas observacoes podem ser feitas a respeito de Qumran.

a) Os manuscritos foram depositados em grutas cavadas no préprio cemitério (gruta 4, por
exemplo), e depois em buracos inacessiveis nos arredores imediatos do cemitério. Nao se
encontrou um Unico manuscrito nas ruinas do edificio que deveria servir de alojamento para os "
fossores" encarregados da manutencao do cemitério.

b) Os manuscritos também apresentam um carater heteréclito: extratos do Antigo Testamento,
escritos apécrifos variados, manuais de direito (Manual de Disciplina) ou de regras religiosas, e até
escritos de Filo, como os encontrados pelos caraitas no século IX, etc.

c) Deve-se notar, a partir do século lll, a presenca de um mosteiro cristdao nos montes de Juda,
distante cerca de dez quildmetros do cemitério de Qumran (distancia muito semelhante a que
separa as ruinas da basilica de Sao Pacomio do antigo cemitério onde foram descobertos os
gndsticos): o mosteiro de "Mar Saba". Beduinos trouxeram alguns fragmentos de manuscritos
retirados dos escombros de um mosteiro préximo, Khirbet Mird, entre os quais foram encontrados

extratos dos evangelhos.

E preciso também acrescentar uma precisdo sobre os apdcrifos do Antigo Testamento: Livro dos
Jubileus, Livro de Enoque, Testamentos dos 12 Patriarcas, Salmos de Salomao, Hodayots diversos,
etc. Eles nao eram reconhecidos pelas autoridades rabinicas.

Foram conhecidos inicialmente por versdes siriacas, arménias, coptas e etiopes utilizadas nas
igrejas cristas locais, em uma época em que estas ndao seguiam rigorosamente um "canone" de
livros reconhecidos como inspirados. Os fragmentos de Qumran sao os seus textos mais antigos
conhecidos. Alguns apresentam carateristicas nitidamente cristas, como os Testamentos dos 12
Patriarcas e o Livro de Enoque.

Seria inverossimil conceber que monges cristaos tivessem reunido velhos manuscritos declarados
apocrifos pelas autoridades religiosas durante os primeiros séculos da Igreja e os tivessem
depositado nessas grutas a medida que os encontravam, mantendo em segredo o local do depésito
para nao dar aos heréticos curiosos a ideia de ir busca-los? Uma contraprova poderia ser feita:
nunca se encontrou em Qumran o menor extrato de uma obra candnica do Novo Testamento; por
outro lado, foram encontrados em Khirbet Mird — ndo em um cemitério, mas nas ruinas de um
edificio monastico vizinho.

CONCLUSOES



Podemos resumir nosso estudo desta forma:

1 — Certezas: a) Os poucos textos conhecidos sobre os essénios aplicam-se a uma comunidade
gue vivia no século | d.C. Nada permite afirmar a existéncia de um essenismo antes do
Cristianismo. O depdsito dos manuscritos ocorreu no século | d.C. ou nos séculos seguintes, mas
nao antes.

b) A existéncia de um essenismo é totalmente ignorada por todas as Escrituras do Antigo e do
Novo Testamento, pelos textos rabinicos, pelos Padres da Igreja e pelos historiadores eclesidsticos
até o século IV, sendo Sao Jer6bnimo o primeiro a menciona-los; a ponto de o Sr. DEL MEDICO ter
escrito uma obra muito documentada sobre o "Mito dos Essénios".

c) Todas as tentativas feitas para identificar o Mestre da Justica resultaram em fracasso. Este
homem permanece desconhecido e ndo se encontra o menor indicio sério que possa nos dar um
modelo semelhante ao personagem entre os judeus piedosos da época macabeia.

2 — Hipodteses inverossimeis e puramente gratuitas: a) Um mosteiro em Qumran com
priorados pelo pais ou monges eremitas em cavernas. b) Uma biblioteca escondida para ser
recuperada.

3 — Uma convergéncia notavel de indicios permitindo sustentar a hipdétese de que a
maioria desses manuscritos sao judaico-cristaos, escritos pelos "ebionitas", os "pobres"
da Comunidade de Jerusalém.

a) Notamos que o machado era o simbolo de Cristo entre os judaico-cristaos, na Igreja primitiva e
particularmente em Santo Ireneu. Ora, distribuia-se uma machadinha a cada nedéfito essénio.

b) Encontram-se espalhados nos manuscritos de Qumran dois erros: a natureza angélica do Verbo
e a espera de um Messias duplo. Ora, esses erros eram professados pelos judaico-cristaos, visto
gue foi contra eles que se levantaram a Epistola aos Hebreus e o Prélogo de Sao Joao.

c) Por fim, os manuscritos de Qumran apresentam a ruina do povo judeu e a invasao dos KITTIM,
bem como todos os infortunios ocorridos com o sacerdote impio "e os ultimos sacerdotes", como
um castigo divino por terem perseguido o Mestre da Justica e seus discipulos. Ora, é exatamente
isso que afirma a Igreja cristd, mas ela aplica esse castigo a recusa em reconhecer Jesus como o
Messias anunciado.

Nota 1.

Em seu estudo sobre as origens cristas, o Padre DANIELOU apresenta assim os ebionitas: "Judeu-
cristdos observantes (isto é, fiéis a lei de Moisés), mas que praticavam, além disso, banhos diarios
de purificacdo, usavam para a Eucaristia pdes azimos e agua, rejeitavam o uso do vinho,
professavam uma doutrina dualista e viam no Cristo o verdadeiro profeta assimilado a um Arcanjo.



Estamos aqui na presenca de judeu-cristdos, mas que procedem de um judaismo préximo ao dos
sadoquitas". DANIELOU especifica que nao havia nada de gnéstico neles.

Ora, todos os detalhes relatados aqui podem perfeitamente ser aplicados aos manuscritos
descobertos em Qumran. Trata-se, portanto, de uma comunidade crista, "Os Pobres", vivendo
segundo uma regra de carater monastico. O "Manual de Disciplina" apresenta-nos tal regra.

Posteriormente, os ebionitas passaram a ser considerados heréticos. Eis o que nos diz Sao
Jerdnimo: "A heresia de Corinto e de Ebion, que criam no Cristo, e que s6é foram anatematizados
pelos pais por terem misturado ao Evangelho do Cristo as ceriménias legais e que, embora
professassem a doutrina nova, obstinavam-se em guardar os antigos ritos (os da lei de Moisés).
Que direi dos ebionitas que se pretendem cristdos? Eles se perpetuaram até hoje em todas as
sinagogas do Oriente, seita de mineus (termo que significa heréticos para os rabinos) que os
proprios fariseus condenam, conhecidos sob o nome de nazarenos; creem no mesmo Cristo que
nds, Filho de Deus, nascido da Virgem Maria, que sofreu sob Péncio Pilatos, que ressuscitou; mas,
querendo ser simultaneamente cristaos e judeus, ndo sao nem judeus nem cristdos".

E, portanto, falso continuar tratando os ebionitas como heréticos, visto que, segundo a definicio
atual desta palavra, eles ndao cometem erros quanto a fé. Distinguem-se apenas pelas praticas
mosaicas.

Em outro lugar, Sao Jerébnimo conta que teve a oportunidade de ler o Evangelho deles, dito "dos
Hebreus" ou "dos Nazarenos": "Mihi quoque a Nazareis qui in Berae urbe Syriae hoc volumine
utuntur, describendi facultas fuit". (Também tive a oportunidade de transcrever este volume dos
nazarenos gque usam esta obra na cidade de Bereia, na Siria...). "No Evangelho de que se servem
0S nazarenos e ebionitas, que transcrevemos recentemente da lingua hebraica para o grego e que
é chamado por muitos de o auténtico de Mateus... que se encontra na biblioteca de Cesareia". Sao
Jerbnimo recomenda a sua leitura e nao encontrou nele erros.

Sao Jeronimo relata ainda que "é tradicao dos judeus (dos ebionitas) que o Cristo vira no meio da
noite. Sera como no Egito, quando foi celebrada a primeira Pascoa, que o anjo exterminador
apareceu, que o Senhor passou pelas moradas de Israel e que as portas foram consagradas pelo
sangue do Cordeiro. Dai veio, creio eu, uma tradicdo apostdlica que proibe dispensar o povo antes
da meia-noite, na véspera da Pascoa, porque se espera o Cristo até esta hora...".

Eis um conjunto notavel de coincidéncias:

O Padre DANIELOU especifica que as primeiras comunidades cristas esperavam em um futuro
proximo o retorno do Messias e que, entre elas, o género literdrio mais praticado era o do
Apocalipse. O nosso povo de Qumran vive na expectativa permanente do retorno do Mestre da
Justica e, na comunidade caraita, espera-se também o retorno do mestre da justica identificado por
eles como Elias (com alguma incerteza); para os judeu-cristaos, trata-se de Jesus Cristo!!!

Nota 2. A propdésito dos Testamentos dos 12 patriarcas.

Em 1953, M. de Monge publicou um estudo para demonstrar que os "Testamentos dos 12
Patriarcas", dos quais possuiamos textos gregos e siriacos, eram um escrito cristdo que utilizava



fontes judaicas. Algumas expressdes sao notdveis: "Quando Deus visitar a terra, Ele mesmo vindo
como um homem entre os homens, salvara Israel e todas as Nacbes, Deus portando figura de
homem...". Mas em 31 de marco de 1953, M. Harding declarou que foram encontrados fragmentos
desses Testamentos, uma versao aramaica do Testamento de Levi, com pontos de contato com os
fragmentos que possuimos. Em consequéncia disso, M. de Monge modificou sua conclusao e
decidiu que, uma vez que fragmentos desses Testamentos haviam sido encontrados em Qumran,
eles nao poderiam ser cristaos. Ele poderia, com a mesma razao, ter tirado outra conclusao: a de
gue os documentos encontrados |4 sao, de fato, judeu-cristdos. Ndo o fez para se conformar a tese
dominante: a dos essénios pré-cristaos.

Assim, encontram-se incoeréncias: uns afirmam que esses "Testamentos dos 12 Patriarcas" nao
sao cristdaos e que se encontraram fragmentos em Qumran; outros, como o Padre DANIELOU,
afirmam, ao contrério, que sao manifestamente cristdos, mas que nao se encontraram extratos em
Qumran. Uma solucao facilitadora permanece possivel: a das interpolacdes cristdas em um texto
pré-cristdo; solucao dificil de justificar, na medida em que esses Testamentos eram muito lidos nas
primeiras comunidades cristas e na medida em que nunca se encontraram fragmentos aramaicos
deles, exceto em Qumran. Ora, o fato de este caso ser Unico deveria ter aproximado os achados do
Mar Morto das outras descobertas de manuscritos paleocristaos.

Costuma-se distinguir entre Apdcrifos do Antigo Testamento e do Novo Testamento. Esta distincao
baseia-se no conteldo dos relatos, pondo em cena ora personagens da Biblia, ora os do Evangelho;
mas é uma distincdo puramente interna, que ndo prejulga nem a data de composicao, nem os seus
autores. Ora, é digno de consideracdo que essas obras apdcrifas nao pertencam a literatura judaica
ou rabinica anterior ao Cristianismo, nem a literatura rabinica posterior a queda de Jerusalém. Os
extratos que encontramos aqui e ali sao todos de origem paleocrista, em geral recolhidos em
comunidades cristas siriacas, arménias, coptas ou etiopes. A hipdétese de escritos judeus aos quais
os cristaos teriam acrescentado passagens interpoladas — por exemplo, para ilustrar o
ensinamento da Igreja aplicando esses textos a Jesus Cristo — é plausivel, mas ndo necessaria; e
nao se considerou a hipétese muito mais simples de uma comunidade judeu-crista que expressava
em aramaico ou em hebraico uma fé religiosa, ainda impregnada de Mosaismo, mas ja crista. Nela,
a mistura das duas inspiracdbes nos parece heteréclita e, por isso, é muito facil apontar
disparidades ou oposicdes, a0 menos aparentes, que nos chocam hoje porque temos atrds de nés
vinte séculos de cultura propriamente crista; mas estas deviam fatalmente ocorrer em judeus
ainda nao completamente despojados das praticas e do espirito do Mosaismo, como foram os
judeu-cristaos.



O IMPACTO POLITICO DA
LUTA ANTIMACONICA ANTES
DE 1940

Em 28 de dezembro de 1935, na Camara dos Deputados da Terceira Republica, a ordem do dia
previa a discussdo do projeto de lei sobre "Grupos de combate e milicias privadas", que visava, na
verdade, a dissolucao das ligas nacionais que haviam desempenhado certo papel nos eventos de
fevereiro de 1934.

Durante a discussao dos paragrafos, uma emenda foi apresentada por deputados da direita. Essa
emenda visava a Maconaria e exigia sua dissolucao; os autores da emenda assimilavam a
Maconaria a uma liga de atividade secreta e perigosa — o que nao deixava de ser uma forma de
humor negro, voltando o procedimento em curso contra o seu préprio autor.

"Ao lado dos meios de acdo que quereis proibir aos agrupamentos em nome da ordem publica e da
seguranca do Estado", sustentou o Sr. René Dommange, um dos autores da emenda, "existe outro
meio de acdo ndo menos perigoso, ndo menos temivel para a ordem publica. Esse meio de acdo é
o carater oculto e clandestino com que se envolvem certas sociedades secretas, nomeadamente as
formacées e as lojas dependentes das obediéncias macbnicas."

Para apoiar essa afirmacao, os oradores da direita enumeraram uma série de anomalias e
privilégios de que as lojas desfrutavam. E o caso, lembrou o Sr. Dommange, das publicacdes
maconicas nao estarem sujeitas ao depdsito legal: encontra-se, ao todo, na Biblioteca Nacional,
apenas um relatério do Congresso das Lojas do Oeste de 1925 e outro da regiao parisiense de
1909.

O doutor Cousin incriminou o carater rigoroso do segredo macoénico, segundo o regulamento do
Grande Oriente; trata-se de um comportamento perigoso para o Estado. Nao fora, com efeito, o
"irmao" Gaston Vidal quem dissera em 1927: "Pode-se tornar deputado, ou até ministro, sem
deixar, no exercicio de seu mandato e de suas funcées, de ser, antes de tudo e acima de tudo,
macom"?

O Sr. Dommange e seus amigos nao obtiveram satisfacao, e a Maconaria nao foi suprimida. A
emenda que apresentaram obteve apenas 91 votos de um total de 461 votantes. A maior parte da
direita, aquela que chamaremos de '"liberal", absteve-se: julgava que a iniciativa nao era
"oportuna" e, pressentindo j4 a chegada ao poder da futura "Frente Popular", temia represdélias
contra as associacodes religiosas.



Este lembrete histérico tem apenas o objetivo de confirmar o papel importante dos "precursores
esquecidos". Certamente, seu trabalho muitas vezes ingrato e suas campanhas sem grande
repercussao — exceto durante os grandes escandalos macbénicos — nao levaram a nenhum
resultado concreto antes de 1940; contudo, sua acao alertou a opiniao publica e dela restou algo,
visto que o0 novo regime viria a assumir suas conclusoes.

O papel dos "precursores" havia terminado; a acao antimaconica passaria, doravante, a situar-se
no plano politico, no ambiente da Ocupacao e das exigéncias do ocupante, sem negligenciar a
influéncia determinante dos macons e filomacons infiltrados em grande numero no novo Estado.

Um livro recente e muito documentado sobre os homens e os fatos traca as etapas desta situacao
nova e, no minimo, ambigua. VICHY ET LES FRANCS-MACONS, de Dominique Rossignol (1), expode
detalhadamente, com documentos comprobatérios, como foi realizada a luta contra as sociedades
secretas sob o regime de Vichy.

Apds uma fase prévia de informacao, colhida nos arquivos das Lojas, a repressao exerceu-se, com
muito atraso e, portanto, ineficacia, entre maio de 1941 e junho de 1942, por meio da publicacao
dos nomes dos antigos dignitadrios das sociedades secretas e da proibicdo de exercerem funcoes
publicas, em virtude da lei de 11 de agosto de 1941.

Seguiu-se um periodo de confusao, no qual se enfrentaram os antimacons e Pierre Laval, que freou
0 quanto pode as iniciativas destes. Essa confusdao durou até a Libertacdo, que veria as diversas
obediéncias macdnicas renascerem de suas cinzas ainda quentes.
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Na lista de publicistas e escritores antimacons da primeira metade do século, um nome foi
esquecido: o de Paul Nourisson, cuja obra merece ser recordada.

NOURISSON, Paul (nascido em Paris em 22 de julho de 1858, falecido em Dorat em 30 de maio
de 1940) — De origem auvergnata, Paul Nourisson deixou a meméria de um advogado de renome
e de um jurista que foi autoridade em sua época em matéria social.

Dedicou sua vida a lutar pelas trés causas que considerava essenciais: a defesa das liberdades
religiosas, a afirmacao do papel social tradicional da Igreja e a luta contra a Maconaria.

Paul Nourisson discernira muito cedo a maleficéncia da seita e denunciou incansavelmente sua
acdo como um historiador experiente; sua polémica era cortés, mas solidamente argumentada.
Deixou inumeros estudos, artigos de revistas e folhetos, mas sobretudo trés obras essenciais:

O Clube dos Jacobinos sob a Terceira Republica (1900), Os Jacobinos no Poder (1904) e Um Século
de Politica Macénica (1929).

F. M. d’A.

(1) Editions Lattés - PARIS






INTRODUCAO HISTORICA AO
ESTUDO DO ECUMENISMO -
4

NASCIMENTO E DESENVOLVIMENTO DO ECUMENISMO NO MEIO
PROTESTANTE

O nascimento do ecumenismo é um fenémeno desconcertante para quem o estudo familiarizou
minimamente com o ambiente das seitas protestantes em sua origem: esse ambiente, feito de
conviccao, exclusivismo e um certo fanatismo, era ldgico, deve-se convir, pois motivado por uma
pretensa inspiracao divina, sempre mais ou menos subjacente e, muitas vezes, enfaticamente
afirmada.

Por outro lado, nao se pode senao surpreender-se a0 ver esses grupos que nao cessaram, ao longo
dos séculos — do XVI aos nossos dias —, de se dividir ao infinito como a explosao de fogos de
artificio, orientarem-se em algumas décadas para uma conciliacdo e um entendimento capazes de
resultar em uma estrutura institucional, comum e estavel.

Ao final do nosso Ultimo artigo, esbocamos algumas reflexdes sobre os fatores que puderam
influenciar a evolucao protestante nesse sentido; convém retoma-las aqui e completa-las.
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O primeiro fator é, sem duvida, o liberalismo doutrinario que atingiu todos os meios cristaos
durante o século XVIIl e que se imp6s amplamente no século XIX. Vimos no estudo anterior,
publicado no n? 9, que as grandes seitas foram atravessadas e, por isso, divididas pelo relativismo
doutrindrio. Uma primeira reacdo consistiu na criacdo de novas seitas mais seguras de si mesmas,
mas outra reacao foi, ao contrario, a tendéncia a conciliacao, pois os motivos de divisao nos quais
se havia deixado de crer, ou ao menos de valorizar, pareciam doravante irrisérios.

O segundo fator é bastante préximo do primeiro, apesar de motivacdes diferentes: os avancos da
descristianizacdo e do ateismo tornaram evidentes os inconvenientes da dispersao e da
fragmentacao, e os espiritos religiosos viram-se inclinados a considerar mais o patriménio comum
das seitas do que suas diferencas.

Um terceiro fator também desempenhou um papel em certo nimero de casos: uma vez aplacado
o ardor da dispersao inicial, muitos protestantes, especialmente entre os anglicanos, tornaram-se



mais sensiveis ao que haviam perdido — primeiro ao se afastarem da lIgreja, depois ao se
separarem uns dos outros.

Esse sentimento revelou-se sobretudo em dois campos bastante distintos: a liturgia e a acao social.

O primeiro ponto tem o que surpreender a primeira vista, pois a rejeicdo do ritualismo catdlico fora
um dos elementos determinantes da Reforma; mas a experiéncia nao cessara de mostrar que
ressecamento resultava dessa religido "sem forma", e muitos espiritos sentiam-se tentados por um
certo retorno a uma expressao religiosa mais estruturada: o exemplo do que se chamou de "anglo-
catolicismo" e do movimento de Oxford é a melhor ilustracao.

Contudo, nado se deve generalizar demais essa tendéncia nem maximizar sua importancia, pois ela
nao é a de todos os participantes do Movimento Ecuménico, longe disso; além do mais, ela é
fortemente repelida por essa importante por¢cao do mundo protestante que recusa o ecumenismo,
como veremos mais adiante.

O segundo ponto, a acao social, resulta da conjuncao de elementos diversos; a evolucao politica e
social ao longo do século XIX ressaltou o descompromisso protestante no momento em que a
Igreja, ao contrdrio, fazia-se ouvir fortemente nesse campo pela voz de seus pontifices: uma
preocupacao crescente de intervencao manifestou-se entdo nos meios protestantes, preocupacao
cuja ambiguidade devemos desde ja notar, com, por um lado, a vontade de nao deixar a religidao
alheia a vida social, mas também a contribuicdo e a confirmacao dos funestos principios do
Liberalismo... e de seu irmao-inimigo, o Socialismo.

Essa ambiguidade, que se desenvolveu com o tempo, acabou por desembocar em tensdes cruciais
no interior do Movimento Ecuménico quando um progressismo extremo, ou mesmo um
"filossocialismo", afirmaram-se ao longo dos anos.

O quarto fator, ao qual jéd aludimos e que provavelmente desempenhou o papel principal do
ponto de vista pratico, é o problema missionario. Assim que essas seitas inumeraveis sairam de
seu berco europeu e norte-americano para enviar missionarios aos outros continentes nos séculos
XVIIl e XIX, chocaram-se com graves problemas que sé eram solucionaveis pela cooperacao: é
assim que, pouco a pouco e as vezes contra a prépria vontade, iniciou-se um processo de
colaboracao e aproximacao cujas etapas podem ser acompanhadas ao longo dos séculos XIX e XX
em varios niveis:

e quer sejam fusdoes em escala nacional: como a fusdao imposta pelo Estado na Prussia
entre luteranos e reformados, ou a formacdo pelos calvinistas franceses da Igreja
Reformada da Franca, ou no Canadd o nascimento da Igreja Unida do Canada,
reagrupando metodistas, congregacionalistas e presbiterianos. Na india, a fusdo em 1908
dos presbiterianos e dos congregacionalistas levou ao nascimento da Igreja Unida da india
Meridional; depois, negociacdes iniciadas em 1919 reuniram em torno desta, em 1947,
multiplas seitas indianas — Igreja Anglicana, Igreja Metodista, Igreja Siriaca, grupos
calvinistas —, dando origem a uma importante Igreja Unida do Sul da india de estrutura
episcopal; esta ultima fusao nao deixou de causar certa inquietacao, nomeadamente no
seio da Comunhao Anglicana, onde esse casamento forcado "entre a carpa e o coelho"



[combinacdo de elementos incompativeis] pareceu carecer um pouco de bases teoldgicas.

e quer sejam Federacoes intereclesiais, como a Federacao Protestante da Franca,
reunindo luteranos, calvinistas e alguns outros (sem que haja fusao), ou o Conselho
Federal de Igrejas Americanas.

e quer seja, no plano internacional, as Unidoes confessionais: Alianca Presbiteriana,
Alianca Luterana Mundial, Sinodo Reformado Mundial (calvinista), Confederacao Mundial
de Igrejas Batistas.

e por fim, ainda no plano internacional, organizacoes de vocacao mundial e
interconfessional: como a Alianca Evangélica criada em Londres em 1846, a Alianca
Universal das Unides Cristds de Jovens em Paris em 1855 (a célebre e influente YMCA), a
Alianca Mundial das Unides Cristas de Mocas em Londres em 1894, e a Federacao
Universal de Associacbes Cristas de Estudantes em Genebra em 1895. Seria necessario
acrescentar a essa lista o movimento escoteiro, surgido nos primeiros anos do século XX e
gue foi de imediato internacional, mas suas origens reais inclinam-nos a deixa-lo de lado.

PRIMEIROS PASSOS ECUMENICOS NO SECULO XX

Esta tendéncia culminou no inicio do século XX com a reuniao, em 1910, em Edimburgo, da
primeira conferéncia missiondria mundial das igrejas protestantes, sob a iniciativa de John R. Mott,
na qual se costuma reconhecer o inicio formal do movimento ecuménico.

Pouco depois, em 1914, no préprio dia da declaracao de guerra, fundava-se em Constanca a
Alianca Universal para a Amizade Internacional por intermédio das Igrejas, cujo nome revela
suficientemente a intencao politica.

A guerra de 14-18 evidentemente nao permitiu grandes progressos, mas os vinculos persistiram e
resultaram em multiplas iniciativas logo ao fim do conflito. A multiplicidade e a variedade sao,
alids, os tracos dominantes desta primeira fase, que duraria até as vésperas da Segunda Guerra
Mundial, quando se veria o esboco de uma organizacao unitaria: o futuro Conselho Mundial de
Igrejas (C.M.1.) [No original, Conseil Ecuménique des Eglises].

O arcebispo luterano de Uppsala, na Suécia, Nathan Séderblom, lancou a ideia de uma conferéncia
internacional, e uma primeira reunido preparatdria ocorreu em Paris em 1919. Quase ao mesmo
tempo, o0s bispos anglicanos reunidos em Londres (como fazem a cada dez anos) lancaram um "
Appeal to Christian People" (Apelo ao Povo Cristao), ao qual o Patriarca ortodoxo de Constantinopla
deu uma resposta entusiasta em 1920.

Em 1921, reuniu-se outro Conselho Missionario Internacional e, em 1923, realizava-se a
Conferéncia de Murren sobre os problemas sociais.

Recordemos igualmente que, na mesma época, ocorriam os Didlogos de Malines entre certos
anglicanos e certos catdlicos, dos quais voltaremos a falar quando abordarmos o Ecumenismo no
meio catélico.

Todos esses esforcos resultaram, enfim, na Conferéncia de Estocolmo em 1925, onde, pela
primeira vez desde a Reforma, viu-se esse amdlgama de seitas, racas e linguas que espantou e



deslumbrou os préprios participantes, muitos dos quais se desconheciam até entdo. A Assembleia
ocupou-se sobretudo das relacdes entre o Evangelho e os problemas sociais e politicos, nomeando,
antes de se separar, um comité de continuidade; o movimento assim formado tomou o nome de
"Cristianismo Pratico", em inglés "Life and Work" [Vida e Trabalho], cujos pilares eram o arcebispo
luterano sueco Sdéderblom, o bispo anglicano de Cantuéria, Bell, e o calvinista francés Wilfred
Monod.

Por outro lado, apds a | Conferéncia Internacional de Missdes em Edimburgo, em 1910, o problema
das divisbes doutrindrias entre as Seitas-mdes foi vivamente denunciado pelas suas filiais
orientais, e um bispo episcopaliano dos EUA, Charles Brent, decidiu dedicar-se ao problema
teolégico; sua decisao foi retomada e ampliada pouco depois pela Reunidao Geral da Igreja
Episcopaliana dos EUA, mas nada de estruturado pode ser feito devido a guerra de 14-18.

Todavia, ja em 1919, uma delegacdao americana veio a EUROPA para relancar o projeto, e uma
reuniao preliminar foi organizada em 1920, em Genebra. Finalmente, foi em 1927 que se abriu a
Conferéncia de Lausanne, reunindo 500 delegados de quase todas as seitas do mundo, sob a
direcao do episcopaliano Brent, assistido por um congregacionalista, um luterano sueco
(S6derblom), um ortodoxo grego, um calvinista francés e um luterano alemao.

Apés trabalhos um tanto ambiciosos abrangendo todos os temas — sacramentos, ministérios,
confissoes de fé —, um apelo a uniao foi enviado a todos os cristaos; em seguida, estabeleceu-se
um comité de continuidade que deu origem ao movimento "Fé e Constituicdo", em inglés "Faith
and Order" [Fé e Ordem].

Os dois movimentos continuaram sua existéncia em paralelo por cerca de dez anos, com Géticas
bastante diferentes decorrentes logicamente de seus objetos: mais pragmatico de um lado, mais
doutrindrio de outro. No entanto, a ideia de uma cooperacdao, ou mesmo de uma uniao entre os
diferentes movimentos, ganhava terreno e, de 8 a 10 de julho de 1937, realizou-se perto de
Londres uma reunido das sete principais organizacdes que ja citamos.

Pouco depois, o "Life and Work" reuniu-se em Oxford, de 12 a 25 de julho de 1937, e o "Faith and
Order" em Edimburgo, também de 2 a 18 de agosto; em seguida, cada uma das duas organizacdes
designou sete membros para um comité dito "dos 14", cujos trabalhos resultaram no ano seguinte,
na primavera de 1938, na reunidao em Utrecht de 70 representantes de diversas igrejas
protestantes.

Um "Comité provisério" de 36 membros foi designado e organizou uma segunda reunido plenéria
em Saint-Germain-en-Laye em janeiro de 1939: o Conselho Ecuménico estava prestes a ser criado,
indmeros projetos foram elaborados e um Secretario-Geral foi nomeado, Visser 't Hooft, baseado
em Genebra, com dois adjuntos em Londres e Nova York; a primeira Assembleia Geral deveria
ocorrer em agosto de 1941.

Paralelamente a essa atividade, as outras organizacdes continuavam as suas; nomeadamente o
Conselho Internacional de Missdes, cuja reuniao de Edimburgo em 1910 fora o ponto de partida,
realizou vérias grandes conferéncias: em Jerusalém em 1928 e, sobretudo, em Madras (india) em
1938, onde as "Jovens Igrejas", oriundas das Seitas europeias e em pleno crescimento, fizeram-se



ouvir com muita forca contra a divisao. Em agosto de 1939, a Federacao Mundial de Estudantes
Cristaos [protestantes] reuniu-se em Amsterda.

O ECUMENISMO PROTESTANTE DESDE A GUERRA DE 39-45

Evidentemente, em agosto de 1941, as preocupacdes e possibilidades eram outras, e a reuniao
prevista ndo poéde ocorrer. No entanto, o embrido da estrutura estabelecida em 1939 funcionou
durante toda a guerra, especialmente na Suica, desenvolvendo uma atividade sobretudo politica.

Logo apds o fim da guerra, em outubro de 1945, os encontros foram retomados, nomeadamente
com o novo Conselho da Igreja Evangélica alema, e em fevereiro de 1946 o Comité Provisério pode
reunir-se novamente em Genebra, 0 que nao ocorria desde 1939.

Em poucos meses, as estruturas embriondrias consolidaram-se rapidamente: no verdo de 1946, em
Cambridge, surgia uma Comissao de Assuntos Internacionais, enquanto em abril de 1947, nos EUA,
avancava-se na aproximacao com o Conselho Internacional de Missdées.

Além disso, novas adesbes de grupos protestantes vieram inflar o contingente até entdao modesto
— cerca de cinquenta em 1945 — e contatos estreitos foram reatados com os Ortodoxos orientais.

Uma nova reuniao mundial era agora possivel: ela ocorreu em Amsterda, de 22 de agosto a 4 de
setembro de 1948. Foi em 23 de agosto de 1948, durante a sessao de abertura, que o francés Marc
Boegner proclamou o nascimento oficial do Conselho Mundial de Igrejas (C.M.l.) [No original,
Conseil Ecuménique des Eglises]. Trezentos e cinquenta delegados (270 eclesidsticos e 80 leigos)
representavam 147 igrejas e 44 paises, além de uma multidao de suplentes, conselheiros diversos,
convidados e observadores — totalizando quase seiscentos participantes.

Foram organizados quatro servicos religiosos distintos: pelos calvinistas holandeses, pelos
anglicanos, pelos ortodoxos e pelos luteranos; enquanto a cada manha o servico de oragao era
dirigido por um representante de uma seita diferente: Igreja do Japao, Metodista dos EUA, Luterana
hdngara, Congregacionalista australiana, calvinista da Igreja Reformada da Franca em Madagascar,
Quaker americano, Metodista africano e Batista inglés.

O Comité Provisério foi declarado dissolvido, enquanto quatro grandes comités de estudo dividiam
a tarefa que lhes fora preparada ha dois anos pela comissao do Departamento de Estudos. Ao lado
das questbes de organizacao e de doutrina — onde se ressaltou a oposicao interna a Reforma
entre uma concepcao "evangélica" e outra "catolicizante" —, os problemas sociais e politicos
assumiram grande importancia. O liberalismo e o idealismo social foram proclamados, tal como o
eram na mesma época pelos progressistas catélicos, e viu-se inclusive um delegado tchecoslovaco
fazer a apologia do marxismo como "portador do dinamismo social da Igreja e gracas ao qual os
homens se tornavam adultos"... o bordao é conhecido.

As diversas estruturas estabelecidas em Amsterdd — Secretariado, Comités, Comissdes —
trabalharam durante os anos seguintes, dando um grande impulso ao ecumenismo protestante. Em
1951, o Comité Central reuniu-se para preparar a préxima assembleia, auxiliado por seis
comissoes: Fé e Constituicdo, Evangelizacdao, Questdes Sociais, Assuntos Internacionais, Relacoes
entre Grupos Humanos e Assuntos dos Leigos.



A segunda Assembleia Mundial do C.M.l. ocorreu em Evanston, no lllinois (EUA), de 15 a 31 de
agosto de 1954, reunindo mais de 1.000 delegados de 163 igrejas e 48 paises. Em 1952, o
movimento "Fé e Constituicao" realizara sua conferéncia universal em Lund, na Suécia, enquanto o
Conselho Internacional de Missdes reuniu-se mais uma vez em 1958 em Acra, no Gana.

A terceira Assembleia do C.M.l. deveria ter ocorrido em 1960, mas foi adiada por um ano devido a
uma questao dificil: a fusao do C.M.l. com o Conselho Internacional de Missdes, que estava em
projeto hd muito tempo sem conseqguir se realizar. Finalmente, a reunidao ocorreu em NOVA DELHI
em 1961, e a fusao prevista tornou-se efetiva; nessa ocasiao, entraram também para o C.M.l. as
Igrejas Ortodoxas da Russia, Roménia, Bulgaria e Pol6nia.

Em 1968, em Uppsala, na Suécia, realizou-se a 42 Assembleia Geral do C.M.l.,, e em novembro de
1975, em Nairdbi, ocorreu a 52 Assembleia Geral.

Apds este rapido exame do desenvolvimento das estruturas ecuménicas, convém considerar os
problemas enfrentados por essas organizacées, 0s quais podem ser agrupados sob trés titulos: o
antiecumenismo protestante, os problemas teoldgicos e o caso particular das relacbes entre
protestantes e ortodoxos.

O ANTIECUMENISMO PROTESTANTE

Frente ao CMI (Conselho Mundial de Igrejas), crentes evangélicos que nao desejavam dele
participar estabeleceram outras organizacdes: como a Unido Evangélica Mundial, apadrinhada pela
Associacao Nacional de Evangélicos Americanos e pela Alianga Evangélica Britanica.

Mas foi sobretudo o Conselho Internacional de Igrejas Cristas, ou I.C.C.C., que foi a ponta de lanca
da oposicao ao CMI. O ICCC foi fundado em 1948, em Amsterda, no mesmo ano do CMI, reunindo
entdo 63 Igrejas de 26 paises, nomeadamente da Africa e da América Latina.

Este conselho baseia-se em uma vigorosa afirmacao da primazia da Biblia e na recusa da
aproximagao com os catélicos e os ortodoxos; alids, mesmo entre protestantes, a aproximacao
operada pelo ICCC nao deve tender a uma unidade visivel das Igrejas envolvidas, mas apenas a
uma unidade espiritual. O perigo totalitario de uma "superigreja" é vivamente denunciado, tanto
mais que as influéncias marxistas nas Igrejas e no seio do CMI sao ressaltadas.

O ICCC organiza um congresso mundial a cada quatro anos; o de 1965, em Genebra, reuniu mais
de 1.000 delegados vindos de 53 paises, e o de 1975, em Nairdbi, no Quénia, congregou 5.000
participantes, representando 230 Igrejas ou Unides de Igrejas. O presidente é um pastor
presbiteriano americano, Carl Mclintire, e o Secretario-geral, um pastor holandés, J. C. Maris.

Na Franca, esta corrente de oposicao parece bastante fraca; as grandes confissdes protestantes

francesas pertencem todas ao Conselho Ecuménico, e o antiecumenismo é defendido apenas por
grupos "evangélicos" extremistas.

OS PROBLEMAS TEOLOGICOS



Esta contestacao externa nao protegeu o CMI das contradicées internas; a bem dizer, sente-se
frequentemente a tentacao de perguntar quais principios teoldégicos comuns podem reunir seus
membros, seja sobre a natureza do ecumenismo e do Conselho que o encarna, ou, mais
profundamente ainda, sobre a natureza das Igrejas e da Igreja.

Quem é Cristao?

Aqui reside a dificuldade principal, imposta pela delicada questao do critério de pertencimento ao
CMI. De fato, quem pode postular ao CMI? Apds longas discussdes, estabeleceu-se em Evanston
gue, para pertencer ao Conselho Ecuménico, um grupo deveria crer em "Jesus, Deus e Salvador".
Mas, como a exegese desta formula dava lugar a muitos desacordos, especialmente a respeito da
palavra Deus, o Conselho acabou por se proibir de verificar o que cada Igreja entende sob estas
palavras: os Unitarios, por exemplo, rejeitam as trés pessoas da Trindade, e quantos
modernizantes, como o bispo anglicano Robinson, tomam esta férmula apenas em um sentido
simbdlico.

Se se aceita lancar um véu de pudor sobre o ponto de saber quem é cristao e quem ndo é — e, de
fato, o CMI pretende ser muito discreto a este respeito —, resta a dificil questao da eclesiologia
subjacente. Ora, como vimos nos estudos anteriores, as concepcdes nesta matéria sao, elas
também, mui diversas; pode ser interessante relembrar o leque que vai dos Ortodoxos aos
Quakers.

O que é uma Igreja?

Os Ortodoxos possuem uma posicao muito semelhante a dos Catélicos. Para eles, s6 existe uma
Igreja: a sua, a Ortodoxa, prolongamento e continuacao da Igreja primitiva, com exclusao das
diversas confissdes cristas histéricas. Sobre esta base que é mantida firmemente, ao menos em
carater externo, vé-se com dificuldade o lugar da Ortodoxia no seio do CMI; mas, de fato, esse
lugar é antigo e importante, mesmo tendo dado lugar a varias crises.

A posicao anglicana é mais flexivel e légica: a Igreja Anglicana nao se considera como
constituindo toda a Igreja, mas como uma comunhao no seio da Igreja universal, ao lado de outras
comunhodes, entre as quais deve reinar uma certa unidade doutrinaria minima.

A perspectiva luterana da Confissdo de Augsburgo afirma que a Igreja é a comunidade de crentes
onde o Evangelho é fielmente pregado e os sacramentos corretamente administrados.

Para os calvinistas, geralmente chamados de Reformados, a Igreja existe onde a Palavra de Deus
é puramente pregada e o0s sacramentos administrados segundo a instituicao de Cristo; mas as
Igrejas de confissOes outras que ndao a Reformada podem igualmente gozar do privilégio de
pertencer a Igreja de Cristo.

A Igreja Metodista contenta-se em reivindicar seu lugar no seio da Igreja, sem pretender ser ela
prépria a Igreja e, evidentemente, sem excluir nenhuma outra Igreja particular.

Para os congregacionalistas, a Igreja é, por natureza, formada pelo conjunto das congregacdes
locais; o problema é, portanto, resolvido a priori, sendo o ideal que todas as congregacdes estejam



em comunhao umas com as outras.

Os Batistas estdo um pouco a parte, visto que geralmente sao oriundos das outras seitas por um
movimento de Despertar, mas reivindicam também seu pertencimento a Igreja de Jesus Cristo.

Os Quakers, sem clero, sem liturgia, sem sacramentos, nunca buscaram formar um corpo eclesial,
mas consideram-se, nao obstante, como parte da Igreja universal de Cristo.

A questao das Ordens

O caso dos Quakers nos conduz ao problema da estrutura interna dos grupos membros do CMI,
pois ali também reina uma consideravel diversidade entre concepcdes dificilmente compativeis
entre si: o principal ponto que reteremos aqui é o das ordens sacras.

Para os Ortodoxos, o episcopado e o presbiterado provém dos Apéstolos e a Igreja é fortemente
hierarquica. Entre os Anglicanos, a aparéncia é semelhante, mas, devido a influéncia da Reforma,
a realidade é diferente: encontram-se oficialmente visées mui variadas no clero anglicano, ao
ponto de Roma ter concluido, hd um século, pela invalidade das ordens anglicanas; de sorte que
nao ha mais nem padre nem bispo entre eles (exceto os que se fizeram reordenar mais ou menos
clandestinamente desde entao).

Entre os Luteranos, ha geralmente a manutencao do Episcopado, posta de lado qualguer questao
de validade; enquanto entre os Calvinistas, a tendéncia geral é, ao contrario, para a supressao da
hierarquia. A clivagem, ao menos aparente, passa por este nivel: entre os luteranos, que mantém
um certo sacerddcio e uma certa liturgia préxima da liturgia catélico-modernista do Vaticano Il, e
os calvinistas, que eliminaram qualquer semelhanca com o catolicismo.

Mas esta observacao deve ser atenuada pelo fato de que nao existe uma "lgreja Luterana" ou uma
"Igreja Calvinista" Unicas, mas apenas Federagdes, Aliancas e Unides que, como o nome indica, sao
agrupamentos de pessoas parcialmente diferentes.

Para além dos calvinistas, chega-se enfim a imensa coorte dos grupos evangélicos, cujo ponto
comum é a recusa de toda hierarquia, de todo poder de ordem, de toda liturgia e, digamos, de
toda aparéncia de Igreja.

A Presenca do Cristo

De fato, estas diferencas radicais causaram muitas dificuldades durante as reunides ecumenistas,
levando a distincdao entre os servicos liturgicos — celebrados separadamente por grandes grupos
— e as reunides de oracao, que eram comuns.

Pois impunha-se entao, com grande acuidade, o problema da intercomunhao, que é, no fundo, o
principal critério pratico da proximidade entre duas Igrejas, visto que a intercomunhdo pressupde
uma opiniao comum quanto a natureza da "comunhao" e da presenca do Cristo: como conciliar a
presenca real permanente dos Ortodoxos com a presenca '"real" tempordria dos Luteranos, a
presenca simbdlica dos Calvinistas e a auséncia de qualquer presenca, ou mesmo de qualquer
comunhao, nos grupos evangélicos extremistas?



O Reino de Deus

Neste ponto, igualmente, a onda liberal do século XIX conduziu a uma poderosa corrente de
humanizacao na teologia protestante na virada do século XIX para o XX: o cristianismo viu-se
reduzido ora a uma simples filosofia religiosa, ora a uma vaga coloracao espiritualista da ordem
social.

Em Estocolmo, um grande nimero de tedlogos desta corrente, dita do "Evangelho Social" (Social
Gospel) — americanos em sua maioria —, desenvolveu uma concepcao muito secularista da
transformacao crista da sociedade: a diferenca entre Deus e o homem tende entao a desaparecer,
e o Reino de Deus é interpretado como uma civilizacao terrestre melhorada.

Muitos tedlogos europeus criticaram nitidamente esta tendéncia, nomeadamente entre os
Luteranos, que permaneciam fiéis aos principios de Lutero, segundo os quais a separacao entre os
dois reinos € muito marcada.

A esta primeira divisao nao tardaria a somar-se aquela que separava os defensores do Liberalismo
dos do Socialismo, sendo estes Ultimos, alids, dificeis de catalogar devido as suas inUmeras
variedades, do progressista moderado ao filomarxista declarado. Vimos que esta tendéncia proé-
marxista de certos elementos do CMI era um dos fatores que repelia muitos protestantes, e isso
nao deve nos espantar sobremaneira: basta pensar na origem de muitos reformados da Europa
Central vindos de além da "cortina de ferro" e, sobretudo, na presenca dos Ortodoxos Russos
delegados por seus mestres do Kremlin.

Esta presenca ortodoxa, em seus diversos ramos — a qual os promotores do ecumenismo davam
muita importancia por varias razées —, foi fonte de iniumeras complicacdes, e foi necessaria uma
vontade de principio muito forte para que ela pudesse ser mantida. E o que examinaremos mais
adiante.

As divisOes politicas foram inicialmente mascaradas, com a "cruzada pela democracia" mobilizando
todas as energias entre 1939 e 1945, mas o equivoco dissipou-se pouco a pouco a medida que a
Guerra Fria se desenvolvia. As divergéncias manifestaram-se de forma muito concreta quando o
Conselho Ecuménico empreendeu o financiamento de movimentos anticolonialistas na Africa e na
Asia; alguns membros do CMI recusaram-se a participar do financiamento, o que se revelou dificil
devido a imbricacao das financas. Esse mesmo problema foi reencontrado ha alguns anos no
Comité Catdlico contra a Fome e pelo Desenvolvimento (CCFD), onde fundos coletados para fins
humanitarios serviram a objetivos politicos e militares subversivos.

Esta questdao do Reino de Deus situa-se no cruzamento de doutrinas e tendéncias, no ponto de
interseccdo do cristianismo pratico e dos problemas dogmaticos. Compreende-se, portanto,
facilmente, que nao tenha sido possivel usar de subterfligios neste dominio — isto &, invocar a
liberdade prépria aos assuntos temporais ou adiar para mais tarde um acordo sobre principios
teoldgicos sem consequéncia imediata.

E légico, pois, que seja neste nivel que se encontre uma das principais divisdes entre os
protagonistas do ecumenismo, visto que nao se trata de um desses pontos que se possa colocar



provisoriamente entre parénteses, mas sim da atitude fundamental que orienta todo o pensamento
e toda a acao de cada um.

A PRESENCA ORTODOXA E SEUS PROBLEMAS

7

A atitude ortodoxa em relacao ao protestantismo sempre foi ambigua, e isso é natural; por um
lado, a Ortodoxia nao podia senao olhar com bons olhos essa revolta de metade da catolicidade
ocidental contra Roma, visto que enfraquecia o catolicismo e justificava a posteriori sua prépria
atitude; mas, por outro lado, os Ortodoxos sempre foram hostis as teologias protestantes, salvo
alguns convertidos.

Apenas o anglicanismo — e ainda assim sob a condicao de ser visto a distancia — podia causar
alguma ilusao.

Durante séculos, a ignorancia foi quase reciproca, mas a hospitalidade ortodoxa despertou no
século XIX, quando as missdes protestantes se espalharam pelo mundo, avancando sobre as terras
da Ortodoxia; e, durante os primeiros passos do ecumenismo, as desconfiancas ortodoxas foram
dificeis de vencer, com a acusacao de proselitismo sempre surgindo como obstaculo.

Por conta disso, embora o Patriarca de Constantinopla tenha dado uma resposta entusiasta as
investidas anglicanas em 1920, a colaboracao real revelou-se posteriormente cheia de incertezas
e, embora se encontrassem ortodoxos nos trabalhos ecuménicos, durante muito tempo nao houve
representantes da Ortodoxia como tal. Pode-se, alids, perguntar como isso teria sido possivel,
dadas as divergéncias entre os préprios Ortodoxos e, sobretudo, em razao da natureza da
Ortodoxia e de sua situacao no mundo atual.

Os dois grandes ramos sao a Igreja Grega e o Patriarcado de Constantinopla, por um lado, e a
Igreja Russa, por outro.

Os russos foram evidentemente muito atraidos pela tribuna ecuménica, que lhes permitiu sair de
seu isolamento e fazer ouvir em toda parte, sob uma camuflagem admiravel, a voz dos senhores
do Kremlin: o que nao deixou de causar alguns transtornos no seio do Conselho Ecuménico!

Os gregos sempre foram mais zelosos: frequentemente, nas grandes assembleias ecuménicas,
impuseram restricbes as discussdes entre protestantes e, nos relatérios finais, quase sempre
conseguiram que se fizesse mencao as suas reservas.

A primeira dessas reservas incidia sobre a nocao de Igreja; compartilhando neste ponto a
concepcao catélica, os Ortodoxos encontravam-se em duplo desacordo: por um lado, rejeitavam a
nocao vaga de Igreja adotada pela maioria das seitas protestantes; por outro, sustentavam
firmemente que a Ortodoxia é a Unica e verdadeira Igreja.

Suas outras reservas diziam respeito ao dogma da Trindade — visto que vérias seitas sdao Unitarias
e rejeitam a Trindade —, a Presenca Real eucaristica — que é apenas simbdlica, em graus diversos,
entre os protestantes —, a Teologia Mariana e a autoridade da Tradicao e dos Concilios.



O primeiro Congresso de Teologia Ortodoxa, realizado em Atenas em 1936 e que reuniu 0s seis
centros teolégicos universitarios ortodoxos, saudou o0 movimento ecuménico nascente e expressou
o desejo de dele participar. Em contrapartida, dez anos mais tarde, a Conferéncia dos chefes das
Igrejas ortodoxas autocéfalas, ocorrida em Moscou em 1948, criticou vivamente as primeiras
realizacbes ecuménicas, devido a sua dogmatica truncada e ao seu interesse primordial pelas
questodes temporais.

Essa diferenca de atitude mostra como vai longe "do dito ao feito" e da peticdo de principios gerais
a sua aplicacdo concreta. Ela sublinha igualmente o peso que exercia o fato do controle marxista
sobre a maior parte da Ortodoxia na Russia e na Europa Central.

Entre 1920 e 1940, as Igrejas Ortodoxas eram representadas nos diversos movimentos ecuménicos
por eclesidsticos, bispos e tedlogos leigos — gregos, iugoslavos, bullgaros —, presentes a titulo
individual.

Apds a guerra, as Igrejas Ortodoxas submetidas a Moscou permaneceram fora do movimento
ecuménico, de modo que em Amsterda, em 1948, apenas as Igrejas de obediéncia grega estavam
representadas por duas delegacdes: a do Patriarcado de Constantinopla e a da Igreja Grega de
Atenas, a primeira incluindo alguns membros da emigracao russa.

Depois de 1948, a posicao das Igrejas Ortodoxas no CMI tornou-se dificil; em 1952, na conferéncia
universal de "Fé e Constituicdo" em Lund, houve apenas nove delegados ortodoxos e, em 1954, em
Evanston, na segunda Assembleia Geral do CMI, entre 550 delegados, contavam-se 29 Ortodoxos;
em todas as ocasides, as delegacdes Ortodoxas fizeram declaracdes separadas sobre as posicoes
doutrindrias para expressar suas reservas em relacao as afirmacoes protestantes.

Entre os fatores que destravaram a situacao, um elemento determinante foi a Declaracao de
Toronto [1950], garantindo que o CMI jamais imporia aos seus membros uma concepc¢ao particular
de Igreja e de Unidade, e que o CMI admitia como membros igrejas que nao se reconheciam como
tais entre si, que era o caso dos Ortodoxos. Por outro lado, a acao pessoal do patriarca Atenagoras,
que nomeou um representante permanente do patriarcado junto ao CMI em Genebra e escolheu
para esse posto um fervoroso ecumenista, o bispo lakovos, também desempenhou um grande
papel na difusao do Ecumenismo nos meios da Ortodoxia.

As relacdes com a Igreja Russa

Apds Amsterda em 1948, as relacdes com a Igreja Ortodoxa russa eram inexistentes, e o primeiro
passo ocorreu apenas em 1952 com a viagem do pastor Niemdller, convidado pelo patriarca Aléxis
de Moscou. Em 1954, o secretdario-geral do CMI [Conselho Mundial de Igrejas], Visser 't Hooft, e o
bispo Bell viajaram a Hungria: 18 receberam uma mensagem do Metropolita Nicolau, chefe do
departamento estrangeiro do Patriarcado de Moscou, expressando o desejo de receber
informacdes sobre as atividades do CMI.

Alguns meses mais tarde, em 1954, a Assembleia de Evanston redigiu um apelo aos povos,
governos e igrejas sobre a situacao internacional e decidiu envia-lo a todas as Igrejas, mesmo
aquelas que nao eram membros do CMI. Em seguida, realizou-se uma diligéncia em outubro de



1954 junto ao bispo Boris, representante do patriarcado moscovita em Berlim.

Em 1955-56, houve um constante intercambio de cartas e emissarios diversos entre os quadros do
CMI e o patriarcado, mas a crise de Suez interrompeu o movimento, que sé foi retomado em 1958
quando, de 6 a 9 de agosto, duas delegacdes — russa e do CMI — se encontraram em Utrecht.

A partir de entao, observadores russos passaram a assistir as reunides do CMI: o arcipreste
Borovoy foi observador na reuniao do Comité Central em Rodes, em 1959, a primeira reuniao deste
género realizada em solo ortodoxo. Em dezembro de 1959, Visser 't Hooft foi a RUssia com uma
delegacao do CMI e pode conferenciar longamente com os responsaveis da Igreja Ortodoxa, bem
como com dirigentes batistas russos.

Finalmente, em 1961, as Igrejas Ortodoxas da Russia, Roménia, Bulgdria e Polénia entraram para o
CMI, sequidas em 1962 pela Igreja da Gedrgia e pela da Arménia; do mesmo modo, puderam aderir
ao CMI as igrejas luteranas da Leténia e da Esténia e as igrejas batistas russas. Em 1964, o CMI
realizou sua primeira reuniao na Rdssia, em Odessa, e em 1965 acolheu em seu seio a Igreja
Ortodoxa da Sérvia.

PARA CONCLUIR

O balanco do desenvolvimento ecuménico é dos mais ambiguos e pode apresentar-se sob cores
muito diferentes, conforme seu autor seja um otimista ou um pessimista.

E certo que, hd setenta anos, as relacdes entre os grupos protestantes e os ortodoxos
multiplicaram-se consideravelmente; entre os protestantes, muitos lacos se estreitaram entre
grupos vizinhos, resultando em fusdes ou federacdes; um nlmero vastissimo de reunides, mais ou
menos especializadas, foi realizado nos quatro cantos do mundo e, praticamente, todos os
problemas teoldgicos foram levantados em algum momento. Mas poder-se-ia dizer, por isso, que o
Ecumenismo tenha realmente avancado em direcdo ao seu objetivo? E, alids, esse objetivo foi
sequer definido de forma univoca? Certamente nao, e este simples fato resume e explica toda a
situacao. Trés atitudes separam os meios ecuménicos sobre esta questao prévia, fundamental e
jamais resolvida:

1. Os Ortodoxos devem, antes de tudo, ser postos a parte, pois possuem sobre este ponto
uma posicao catolicizante: para eles, consequentemente, as reunides ecuménicas tém
apenas um papel informativo e destinam-se a eliminar mal-entendidos; o fim do
Ecumenismo seria marcado pela entrada de todos os protestantes no seio da Ortodoxia. E
dificil conceber que estes Ultimos possam compartilhar de tal opinidao, nem amanha, nem
hoje!

2. Entre os Protestantes mesmos, quantas opinides existem? Mesmo sem falar do ICCC,
oposto a todo ecumenismo, vé-se claramente que as seitas se dividem em duas
concepcoes divergentes, inconcilidveis e ndo conciliadas sessenta anos apds os primeiros
debates — concepcdes em estreita relacdao com a ideia que fazem da Igreja Universal.
Encontram-se, de um lado, aquelas que desejam, de fato, a constituicao de uma sorte de
confederacao, estdvel mas frouxa, onde cada seita manteria sua personalidade enquanto
comunicaria livremente e em pé de igualdade com as outras: uma espécie de ONU



religiosa, mais preocupada com o social e o politico do que com a religido.

3. De outro lado situam-se aquelas que afirmam colocar em primeiro lugar a Igreja Universal
fundada por Jesus Cristo, da qual as seitas atuais seriam os pedacos esparsos: um longo
trabalho de explicacbes, reformas e acordos parciais as conduziria a um estado futuro e
ideal onde, apagadas todas as diferencas, elas reformariam a Igreja Universal Unica,
como se colassem os cacos de uma porcelana quebrada.

A primeira concepcao pressuporia que todos os protestantes fossem modernistas a maneira de
Robinson, o que ndao é verdade — e isso é para o crédito deles. A segunda concepcao é
evidentemente utdpica e, paradoxalmente, torna-se ainda mais utépica pois, gracas aos esforcos
de um século de ecumenismo, os desacordos menores foram apagados e as grandes confissdes se
soldaram: de uma poeira de seitas passamos a algumas grandes entidades, cada vez mais seguras
de seus principios, e todos os desejos de entendimento nao podem transformar luteranos em
calvinistas, nem estes em metodistas.

Chegou-se, assim, a uma situacao estagnada — logicamente estagnada do nosso ponto de vista —,
e tal que era previsivel ha muito tempo que ocorreria. O exemplo do Anglicanismo, que é por si s
um pequeno resumo de todo o Protestantismo, é instrutivo a esse respeito. Em um préximo artigo,
examinaremos outra vertente da empreitada ecuménica: do Movimento de Oxford aos Didlogos de
Malines.



O ESPIRITUALISMO
SUBVERSIVO: COLOQUIO DE
24/25/26 DE AGOSTO DE
1982

Quando a Sociedade Augustin Barruel foi criada, ha cinco anos, a Subversao espiritualista fazia
parte do programa geral que ela tracara para os anos futuros; mas pensdvamos em dedicar nossos
trabalhos primeiramente ao aspecto racionalista da Revolucdo e fazer o inventdrio dos resultados
consideraveis adquiridos por nossos predecessores: queriamos, sobretudo, estabelecer uma
sintese mais explicativa, ligando melhor os diversos fatores entre si, e que fosse livre daqueles
receios e daqueles respeitos humanos deslocados que frequentemente tolheram muitos analistas.
(1).

A Subversao espiritualista, cuja importancia nos tempos antigos e modernos conheciamos e que
haviamos planejado abordar mais tarde, parecia-nos provir de meios marginais €, na maioria das
vezes, nao catolicos.

Ora, ha trés anos tornou-se certo que a situacao atual é diferente: gracas a formas novas, diversas
e por vezes aparentemente opostas — e muito sutis em todos os casos —, a Subversao
espiritualista interessa-se pelos meios tradicionalmente opostos a Revolucdao e até mesmo pelos
meios catdlicos auténticos.

E doravante visivel, a olho nu, que suas empreitadas estdo prestes a triunfar e que, gracas a
cumplicidades, nomeadamente eclesiasticas, os "Tedlogos neogndsticos" ensinam abertamente
entre os catdlicos tradicionais.

Nessas condicdes, nao era mais possivel limitar-nos ao nicho escolhido e, queimando etapas,
compreendemos que era preciso fazer rapidamente um balanco sobre o Espiritualismo subversivo,
suas origens, suas raizes remotas e préximas, e sobre suas formas modernas e contemporaneas. O
trabalho assim empreendido resultou em um Coléquio que, no més de agosto de 1982, reuniu
cerca de cinquenta pessoas durante trés dias.

Segundo nossos principios e nosso costume, nao se tratava de lancar anatemas, nem,
inversamente, de ser "acolhedor", mas, através dos textos dos préprios autores em questao,
compreender o pensamento subversivo em seus temas fundamentais compreender o pensamento



subversivo em seus temas fundamentais e em suas facetas multiplas e diversas. Estas Ultimas nao
sao as menos importantes para o nosso propdsito, pois é geralmente por meio de uma ou outra
gue a Subversao espiritualista consegue seduzir certos catélicos, como o faz atualmente diante de
nossos olhos.

Os temas evocados durante esses trés dias formam, evidentemente, um todo, mas neles se pode
discernir, se nao trés partes distintas, ao menos uma progressao: o primeiro dia foi dedicado ao
paganismo; o segundo, as etapas da penetracao subversiva no meio cristdao ao longo das eras; o
terceiro dia foi reservado ao caso particular daquele que foi o iniciador da maioria dos esoteristas
"cristaos" atuais e que permanece, ainda hoje, como o grande ancestral e, por vezes, o mestre:
René Guénon.

Os estudos realizados nesta ocasiao aparecerao gradualmente no Boletim da Sociedade, mas os
numeros anteriores ja publicaram quase uma dezena de artigos que relembraremos brevemente:

No n? 1 (reeditado no n? 6), A propdsito da Contra-Igreja e das dificuldades postas pelo seu estudo.
No n? 2, O urgente problema da Tradicao (que sera reproduzido em breve). No n? 3, A Gnose,
tumor no seio da Igreja e O Périplo agostiniano e suas consequéncias intelectuais. No n® 4, As
Condicbes gerais do poder e da religido demoniacos. No n? 5, A Gnose de ontem a hoje. No n? 6, A
Gnose hoje. Nos n®s 7 e 8, Contribuicdo para o Estudo do Hermetismo.

O recente n2 9 publicou um primeiro artigo sobre "A Gnose tradicional do Professor Borella"; este
n2 10 contém um primeiro estudo sobre "René Guénon, muculmano desconhecido", e outros se
sequirao, 0s quais nao é possivel enumerar aqui.

Essa passagem da forma racionalista para a forma espiritualista da Revolucao constitui um grande
motivo de espanto e, por que escondé-lo, de incompreensao para a quase totalidade dos catélicos.
Essa dificuldade situa-se em dois niveis: primeiramente, as reacbes neoespiritualistas sao ou
subestimadas, ou consideradas como realmente antirrevoluciondrias; em seguida, quando esse
neoespiritualismo é finalmente tomado pelo que de fato € — um novo avatar da Revolucdao —,
alguns nao conseguem compreender como ele pode enganar mentes catdlicas, por desconhecerem
0s pontos de apoio que essas doutrinas encontram nessas mentes.

E por isso que a explicacdo desta situacdo ndo deve ser buscada em nosso ambiente imediato,
mas sim nos séculos passados e até mesmo nas origens dos tempos, dai o programa escolhido
para este verao: um programa vasto, excessivo a primeira vista, mas cujo carater sindptico era
indispensavel para nao correr o risco de falsear as perspectivas.

A crise contemporanea resume-se em um retorno da espiritualidade paga e em sua infusao no
Cristianismo em nome da luta contra o racionalismo e o materialismo. Era necessario, portanto,
como fizemos no primeiro dia, partir da Queda original e das duas TradicOes espirituais que dela
resultaram, para entdao examinar o estado dos diversos paganismos, pré e pds-cristdos, sem
esquecer o Isla, naturalmente.

No segundo dia, foi necessario estudar as primeiras penetracdes dessas doutrinas espirituais pagas
no seio do Cristianismo — nao na doutrina catdlica reconhecida e ensinada pela Igreja, mas entre
0s membros da Cristandade desde a Idade Média e sobretudo, é claro, a partir da Renascenca.



O periodo posterior a 1789 — o "estUpido século XIX", segundo a impudente férmula de Léon
Daudet — é conhecido como sendo o do racionalismo e do Progresso, mas esquece-se com
demasiada facilidade que ele foi também o do Romantismo, da descoberta do Oriente e do
Ocultismo; por isso, duas comunicacoes foram dedicadas a esse aspecto.

A

A penetracdo oriental no Ocidente conduz-nos a terceira etapa: a do renascimento gnéstico
contemporaneo, que se manifesta em todas as direcbes e que nao se deve, de modo algum,
restringir a alguns exercicios mais ou menos folcléricos.

Este renascimento gnéstico conheceu sua primeira grande eflorescéncia entre 1880 e 1940, apds
cinguenta anos de preparacao romantica, e René Guénon foi o seu maior exemplo ha sessenta
anos; mas, hd cerca de trinta anos, ele se desenvolveu extraordinariamente a partir de uma base
cientifica e universitaria: é, alids, este Ultimo traco que lhe confere peso junto a um publico
habituado a uma universidade racionalista e que se sente feliz ao descobrir aliados onde antes sé
via adversarios. Funesto erro que explica muitas cumplicidades imperdoaveis!

Um dos grandes perigos desta ofensiva gndstica reside na multiplicidade de suas formas e em sua
aparente oposicao; mas essa extensao fornece-nos igualmente os meios para compreender do que
se trata: os tempos da "desocultagcao" chegaram a tal ponto que estamos submersos em
informacdes que sublinham e explicitam minuciosamente a unidade profunda das formas
gnosticas, "A Unidade Transcendente das Religides", segundo a expressao de Frithjof Schuon (2).

Desta forma, aquele que age de boa-fé pode perceber por si mesmo a realidade: gracas aos textos
dos préprios gnésticos contemporaneos e pela comparacdo desses textos, ele pode acessar o velho
fundo panteista (3) comum a todas as variantes gndsticas, e detecta-lo mesmo sob aparéncias que
Ihe agradam — tanto mais quanto foram expressamente concebidas para seduzi-lo.

Todos esses problemas que preencheram os trés dias de agosto de 1982 interessaram vivamente
os participantes e fizeram-nos perceber que dominio imenso estava sendo apenas tangenciado.
Cada um compreendeu melhor como a ignorancia dessas questdes pela maioria dos catodlicos era o
melhor trunfo dos gndsticos em suas empreitadas, sendo a ignorancia atual mais grave que a dos
séculos passados devido a inacdao do magistério da Igreja — inacao, para nao dizer cumplicidade.

Um trabalho considerdvel resta a ser realizado, para o qual sdo necessarios importantes meios
materiais, financeiros e humanos: contamos com nossos leitores e todos 0s Nossos amigos para
ajudar-nos a encontra-los; eles participardo, assim, realmente desta tarefa salutar e indispensavel,
para a qual nao hd concorréncia e que deve despertar a vocacao de todo catdlico consciente do
gue estd em jogo: a Fé Catdlica.

Eis, resumidamente, os temas do Coléquio de agosto de 1982:

e As duas TradicOes espirituais

e Os paganismos pré-cristaos

e A evolucao do paganismo a partir do Cristianismo
e O Judaismo - O Isla

e As primeiras investidas medievais

e A expansao na Renascenca



Do quietismo a Teosofia

O século XIX e os equivocos da reacao romantica
O Ocultismo nos séculos XIX e XX

A penetracao oriental e o renascimento gndstico
O Guenonismo, sua histéria

O Guenonismo, sua doutrina

Estratégia e tatica guenonianas

"O esoterismo cristao"

(1) O Padre Emmanuel Barbier (1851-1925), sob cujo patrocinio haviamos colocado inicialmente o
nosso trabalho, é um exemplo perfeito desta situacao. Jesuita eminente, tendo descoberto a
Subversdo no ambito de seu ministério docente, teve de deixar a Companhia de Jesus para poder
denunciar a Revolucao. Tornado padre secular, respeitado por seus estudos, honrado com uma
béncao especial de Pio X, teve, no entanto, a tristeza de ver uma de suas obras posta no index sob
o mesmo Pontifice: ele cometera a "imprudéncia" de querer detalhar Os Progressos do Liberalismo
sob o Pontificado de Ledao Xlll. Esta obra, embora salutar, rendeu-lhe muitos aborrecimentos e
conseguiu fazé-lo passar por suspeito; compreende-se que ele quase ndo tenha tido sucessores e
gue suas proéprias cinzas ainda estejam um tanto quentes.

(2) Frithjof Schuon: alsaciano, guenoniano e muculmano. Apds residir por muito tempo na Suica,
exerce atualmente seus talentos nos meios catélicos dos Estados Unidos.

(3) A maioria dos gnésticos, especialmente os que grassam entre os catdlicos, erica-se diante da
palavra "panteismo", e compreende-se o0 porqué: eles nao gostam de ser desmascarados e sabem
gue esta palavra é a Unica, suficientemente clara e precisa, que pode despertar suas eventuais
vitimas e afasta-las deles. Empenham-se, portanto, em grandes esforcos para "evitar o assunto" e
seu génio inventivo permitiu-lhes encontrar todo tipo de expressdes, sendo a Ultima delas o
"Teonomismo". Esta palavra confirma que, segundo um método familiar ao Demdnio, os gnésticos
exaltam tanto mais o Deus Unico quanto mais desejam suprimir o Deus verdadeiro, o da Trindade e
da Encarnacao.



