GNOSE E BUDISMO

Nas fontes do budismo

A histéria religiosa da Asia Central e da india se apresenta, para nés, ocidentais, com uma dupla
dificuldade. Com efeito, as populacdes desses paises nao tém histéria, nem cronologia, nem anais,
a ndo ser por algumas crénicas de familias principescas na india, de cardter mais ou menos

lendario. Os povos da india viveram & margem de nossa civilizacdo ocidental. E, portanto, muito
dificil situar seus monumentos, seus escritos e suas lendas em relacdo a nés.

A tentacao, bastante natural, de arquedlogos e historiadores foi a de criar do zero uma cronologia
e estruturas histéricas para neles inserir suas descobertas e tentar confrontd-las com a histéria do
nosso Ocidente. Ao fazerem isso, foram muitas vezes levados a modificar seus juizos e suas
observagdes sobre os achados que haviam conseguido reunir para que se enquadrassem em suas
cronologias; e quando a tarefa se mostrava dificil, tiveram grande relutancia em rever suas
estruturas. Ora, as descobertas arqueoldgicas e paleogréaficas mais recentes, em particular as do
inicio do nosso século, deveriam ter provocado um questionamento dessas construcdes em parte
arbitrarias, mas os historiadores continuaram a tomar como referéncia seus predecessores, ainda
que por vezes assinalando dudvidas e pontos de interrogacao aqui ou ali. Nas paginas a seqguir, nao
pretendemos revelar novos documentos, nem fatos incertos ou discutiveis. Contentar-nos-emos
em reunir, sob uma nova ordem, uma grande quantidade de descobertas recentes, ja bem
conhecidas, a0 menos para os especialistas da Asia. Esforcar-nos-emos por rejeitar as cronologias
consagradas nos manuais classicos, a fim de fazer surgir aspectos novos e inesperados aos quais
os olhares ndao estavam habituados. Entao veremos desenhar-se diante de nés um quadro inédito
das origens do budismo.

Uma segunda dificuldade deverd ser superada. Pelo fato de a Asia Central nos parecer misteriosa,
distante e desconhecida, certos indianistas quiseram fazer dela o berco de todas as civilizacdes, o
ponto de partida de todas as religides, a morada da divindade primitiva, aguela que teria iniciado
NOSsSOS primeiros pais em uma revelagcao misteriosa da qual se originaram todas as formas
religiosas espalhadas pelo mundo. E este o sentido e o contelido de toda uma literatura indianista
que atualmente atravanca as prateleiras das livrarias.

Ora, o exame dos fatos mostra com evidéncia que n&o é nada disso. A Asia Central e a india foram
civilizadas pelo Ocidente. Esse movimento colonizador partiu do Oeste e se espalhou, ao longo dos
séculos, pela Asia.

Antes das expedicdes de Alexandre, os persas de Dario haviam invadido e colonizado o vale do
Indo, onde estabeleceram uma satrapia do Grande Rei. Os monumentos da india remetem aos da
Babil6nia e da Pérsia. Na esteira dos persas, os gregos de Alexandre estabeleceram reinos gregos
no Punjab e, durante véarios séculos, esses gregos desenvolveram em toda a Asia Central uma
civilizacao helénica, a dos reinos da Bactria e da Sogdiana, que deixaram nos manuscritos hindus a



lembranca dos Yavanas e, nos monumentos da india, a marca da influéncia grega e romana. O
conde Goblet d’Alviella demonstrou essa obra civilizadora em seu livro: «O que a india deve a
Grécia»; o que equivale a dizer: todo o essencial de sua civilizacao, da escultura e da pintura até a
literatura e mesmo a arte dramatica.

A partir do inicio da era crista, a invasao dos citas e dos partas — os Palavas dos manuscritos da
india — provocou uma reviravolta nas influéncias ocidentais. Esses partas e citas vieram do sul da
Russia; conquistaram os reinos da india, mas preservaram e respeitaram sua civilizacdo. Eles a
difundiram na Asia Central. A partir do século Il ou Ill de nossa era, constituiram uma ponte entre a
india e os paises recém-convertidos ao cristianismo. Veremos que esses reinos citas estdo na
origem da expansdo do budismo pela Asia. Assistimos, portanto, a um movimento civilizador vindo
do Ocidente que se espalha pela Asia. De fato, se por um lado constatamos, ao longo dos séculos,
movimentos migratérios de populacdes vindas do norte da Asia em direcdo ao sul e & Europa, por
outro lado constatamos também que esses povos, ao emigrarem, saqueiam e destroem tudo em
sua passagem, mas, uma vez estabilizados e fixados a terra, sofrem uma influéncia civilizadora de
origem ocidental — grega, latina e crista. E isso é fundamental para compreender a origem e a
expansao do budismo.

Pretender que o budismo estd na origem das religides da Asia ocidental é construir uma hipétese
sobre o vazio. Se 0s persas, 0s gregos M 0s citas ocuparam durante séculos o noroeste do
Hindustdo, se comunidades cristds se estabeleceram na india e na Asia Central, a Europa, por sua
vez, jamais sofreu uma invasdo indiana, nem conheceu uma igreja budica. Os monumentos da
india testemunham uma influéncia persa e grega; em contrapartida, nenhum monumento da Asia
Menor ou do Egito lembra o estilo dos hindus. Nao encontramos nenhuma mencao a um culto
budico em toda a literatura antiga — latina, grega ou oriental — anterior ao século Il de nossa era,
em uma época em que 0s contatos entre esses paises eram numerosos. A primeira mengao a um
Botta, a quem os hindus prestam um culto divino, encontra-se nos «Stromata» de Clemente de
Alexandria, cuja redagao remonta talvez ao final do século Il de nossa era.

7

Afirmar a existéncia de um Buda que teria vivido no século V ou VI antes de Cristo é construir
sobre o vazio. Nao existe o menor indicio de prova para tal assercdo. Max Mdller, em seu livro
sobre a india, escreve: «Passei a vida inteira buscando os meios pelos quais o budismo teria agido
sobre o cristianismo. Esses meios, eu nao os encontrei».

O culto a Buda aparece pela primeira vez no reino cita da Bactria, na provincia de Gandara, situada
no vale de Peshawar, regidao que atualmente faz parte do Paquistdao. A arte budica de Gandara
desenvolveu-se ao longo dos primeiros séculos da era crista sob os soberanos Cuchana,
descendentes dos citas.

O primeiro Buda se apresenta na forma de um mestre a ensinar seus discipulos. Ele se posta de pé,
com a mao direita levantada. Seu rosto é classico, com nariz e sobrancelhas retilineos, cabelos
cacheados. E um filésofo, vestido com uma toga, que circula rodeado por seus discipulos. Quando
sua cabeca estd aureolada, ele tem toda a aparéncia de um Apolo grego. Nesses primeiros
monumentos budicos, o clima apagou todas as pinturas murais. Restam-nos apenas as esculturas
talhadas no xisto cinzento da regidao. Essa escola de Gandara é chamada de a primeira arte bddica
indiana. Mas ndao nos enganemos: é uma arte essencialmente grega ou romana. O Buda nao se



apresenta ali, de modo algum, com as formas espessas, retorcidas e caricatas que encontraremos
mais tarde nos templos da india.

As tentativas de datacao dessas esculturas sao bastante decepcionantes. Segundo o0s
especialistas, elas se escalonam entre o século lll a.C. e o século VI de nossa era. Tentemos
restringir esse leque.

Emile Male, o célebre historiador da arte religiosa do Ocidente, demonstrou que as mais antigas
basilicas cristdas da Galia foram concebidas por artistas cristaos, eles préprios inspirados pelos
monumentos cristdos da Siria, tanto no que diz respeito a arquitetura quanto a escultura e aos
motivos decorativos. Ele entao colocou lado a lado os baixos-relevos de Gandara e os sarcéfagos
cristaos das catacumbas, especialmente os das oficinas de Arles, na Provenca. Constatou
parentescos de inspiracdo muito préximos, quase idénticos. De ambos os lados, Jesus Cristo e o
Buda sdo apresentados como personagens com vestes cldssicas, alinhados paralelamente em
nichos separados por pequenas colunas ou por troncos de arbustos encimados por folhagens. Eles
estao de pé, com a mao levantada, rodeados por seus discipulos, que parecem, com seus gestos,
dar assentimento ao ensinamento do mestre. Emile Male concluiu que os mesmos artistas
trabalharam para as duas igrejas e que suas oficinas de escultura estavam instaladas em
Antioquia, na Siria. Encontrou-se até mesmo, em um baixo-relevo de Gandara representando o
nascimento de Buda, uma imagem inegavel do Bom Pastor, esculpida no painel de um pilar
corintio. No pedestal de uma estatua de Buda encontrada em Haxnagar, notou-se uma data: o ano
274 de uma era desconhecida. Se se tratar da era de Gondofares, estamos em 214 d.C.; se for a
era dos Sakyas, isto é, dos citas (Sakya é seu nome em sanscrito), em 352 d.C. Estamos, portanto,
no final do século Il ou inicio do século IV de nossa era. Ora, sabemos que o apdéstolo Sdo Tomé
esteve com o rei indiano Gondofares no decorrer do século | d.C. Era um rei parta que reinava
sobre uma parte de Gandara. Seu sobrinho Abdegares o sucedeu por volta do ano 70 d.C. Esses
reis indo-citas e partas receberam, portanto, o cristianismo muito cedo, e uma inspiracao
iconografica comum as duas religides é perfeitamente verossimil, corroborada, alids, pelas datas
que acabamos de precisar. O culto a Buda surgiu pela primeira vez no século Ill de nossa era, e
nao antes.

Afirmar, como o fizeram varios historiadores, que esse culto a Buda foi precedido por uma longa
época em gque o budismo se encontrava latente e como que «adormecido» é afirmar o que primeiro
se deveria provar. Transferiu-se para um passado distante e incontroldvel um culto simbdlico a
Buda — representado pela veneracao da pegada de seus pés, da roda, da arvore ou de alguns
caracteres sanscritos —, sem ver que essas supersticoes populares nao poderiam preceder o culto
ao Santo, mas sim complementar, muito tempo depois, um culto e uma liturgia ja instalados e
florescentes.

Viajantes e missiondrios cristdaos notaram, ao longo dos séculos, os numerosos elementos que as
comunidades budistas tomaram emprestado do cristianismo. Deram explicacbes que parecem
plausiveis e sdao provavelmente verdadeiras, ao menos em parte. Alguns destacaram a
justaposicdo, na Asia Central, de comunidades nestorianas e mosteiros budicos, o que poderia
explicar esses empréstimos. Outros evocaram a influéncia de missionarios cristaos na Idade Média
e no século XVI. Tudo isso é possivel, mas ndo é certo.



Contudo, as descobertas arqueoldgicas e paleograficas do final do século passado e do inicio deste
revelam uma influéncia muito mais consideravel e provavelmente decisiva na prépria formacao do
budismo: a dos maniqueus.

Em vez de inventar um Buda mitico que teria vivido varios séculos antes da era cristd, os
historiadores deveriam ter observado primeiro os Budas verdadeiros que existiram, que
conhecemos, pois eles mesmos se deram esse titulo de «Buda», que significa «lluminado». E o que
resta a ser demonstrado.

O buda de luz, Mani

O maniqueismo se apresentou como uma «Religidao da Luz», uma «Igreja da Justica». A Igreja é a
comunidade dos Eleitos, dos Justos, dos Veridicos. Ela compreende os «Ouvintes», aqueles gque
aprendem a Verdade — catecumenos, portanto —, ajoelhados diante dos Eleitos, dignitarios que
desfrutam da iniciacao completa, para receber a imposicao das maos como sinal de perdao de
seus pecados.

O fundador dessa igreja é um certo Esciciano (o Cita), que teria vivido, segundo se diz, no tempo
dos apdstolos. Ele teria pregado uma gnose crista na Palestina. Seu discipulo, Terenbinto, redigiu
quatro livros contendo seu ensinamento: os Mistérios, os Capitulos, o Evangelho e o Tesouro. Apés
a morte de seu mestre, Terenbinto foi para a Babilénia, declarou chamar-se «Buda», ter nascido de
uma virgem e ter sido alimentado pelos anjos nas montanhas.

Mas o mestre que deu seu nome a essa lgreja gndstica é Mani (216-277), que os latinos e os
gregos chamaram de Maniqueu. Mais do que um pensador e um fundador de religiao, ele foi um
notavel organizador e construtor de Igrejas e comunidades que se espalharam por todo o Oriente e
até a Asia Central. Seu ensinamento é simplesmente a Gnose de Marcido e de Basilides. Nao é
original. Apenas insiste, com particular énfase, em um duplo principio do mundo — a existéncia de
um deus bom e de um deus mau em eterno conflito — e na reencarnacao das almas.

Ele se deu o nome de «Mani», que em sanscrito significa «gema, pedra preciosa». Em um hino
maniqueista, o «Cantico da Pérola», extraido dos Atos de Tomé, ele é saudado com o titulo de
«Filho de Rei». Nesse hino, nos é contado que o criador depositou no corpo de Adao uma pérola
preciosa que, passando de corpo em corpo, deu nascimento a Jesus no seio de Maria. Ele mesmo,
Mani, se diz filho de uma vilva, portanto, concebido pela obra do Espirito Santo (os macons, que
sao os auténticos herdeiros dos maniqueus, ainda hoje se chamam, entre si, de os Filhos da Vilva).
Ele, portanto, também saiu da Pérola, essa pedra preciosa da qual tomou o nome. Instalado na
Babil6nia, como seu mestre Terenbinto, ele explica a seus discipulos: «Depois que a Igreja da
Carne foi elevada as alturas, entao foi inaugurado meu apostolado, sobre o qual me interrogastes.
Desde entao, o Paraclito foi enviado, o Espirito da Verdade, que veio a vés nesta Ultima geracao,
conforme o que Jesus havia dito: “Na hora em que eu partir, eu vos enviarei o Paraclito, e quando o
Paraclito vier, ele instruirda o mundo e vos falard sobre a Justica.”» Em seguida, ele conta que,
durante o reinado do rei Artaxes, rei sassanida que reinou no século lll de nossa era sobre a Pérsia,
«0 Paraclito vivo desceu até ele, conversou com ele e Ihe revelou os mistérios ocultos». Apds
enumera-los, ele conclui: «Assim me foi revelado pelo Paraclito tudo o que aconteceu e tudo o que
acontecerd, tudo o que o olho vé, tudo o que o ouvido ouve, tudo o que a inteligéncia compreende.



Por ele aprendi a conhecer tudo (é a Gnose), por ele vi o todo (é o panteismo), tornei-me com ele
um sé corpo n um sé espirito». Trata-se, portanto, de uma identificacao total com o Espirito divino.
O maniqueismo é, de fato, como toda gnose, uma heresia que se desenvolveu sobre o tronco
cristdo como um tumor parasita. Com efeito, Mani se diz discipulo fiel de Jesus. Suas cartas
comecam com a férmula: «Manichaeus apostolus Jesu Christi». Ele comp0s hinos em honra de
Jesus. Seus discipulos compuseram outros em sua honra: oracées a Mani, hinos em honra de seu

martirio, salmos para a festa de Bema em honra de sua morte, etc.

Lé-se no inicio de seus «Kephalaia» (ou Capitulos): «O lluminador (o Buda) diz a seus discipulos: No
fim dos anos do rei Artaxes, parti para pregar. Fui em um navio ao pais dos indianos. Preguei-lhes a
esperanca da vida e escolhi |d uma boa elite. No ano em que o rei Artaxes morreu e seu filho Sapor
se tornou rei, ele me mandou chamar e eu fui em um navio do pais dos indianos para o pais dos
persas, e do pais dos persas, venho para o pais da Babil6nia...».

Na introducdo de seu livro dos «Kephalaia», Mani insiste em seus trés precursores: Jesus, Zarades
(sem duavida Zoroastro?) e Buda. Sao, diz ele, seus trés irmaos, intérpretes da mesma sabedoria.
«Todos os apdstolos, meus irmaos que vieram antes de mim, nao escreveram sua sabedoria, como
eu a escrevi. Eles He a representaram em pinturas, como eu a pintei. Minha religiao, desde sua
origem, supera as religides anteriores». Nota-se a progressao dessa confissao. Jesus nao se
distingue de Zarades, nem de Buda; no entanto, é sempre nomeado primeiro, de modo que os
outros parecem ser seus discipulos. Eles nao deram um ensinamento original, distinto do seu. Mani
assinala bem a identidade de seus ensinamentos. Sao os mestres da Igreja gndstica que ele nao
fundou, mas que difundiu na Asia. Ndo se encontram em seu ensinamento caracteristicas
particulares que poderiam vir de um budismo ensinado antes dele, tal como nos aparece hoje nos
livros sanscritos.

«No ensinamento original de Mani», escreve Burkitt, «nao vejo nenhum traco seguro que nos faca
reconhecer o budismo como elemento constitutivo. Buda é mencionado por Mani com respeito,
como ele menciona Platdo e Hermes Trismegisto». Ele &, portanto, um elo em uma corrente de
mestres gndsticos sucessivos. Alfaric afirma que Mani nao conheceu o Buda, mas somente a gnose
de seu tempo.

Quando a Igreja crista, grega ou nestoriana, aceitava o retorno de maniqueus convertidos, ela lhes
impunha uma férmula de abjuracédo pela qual rejeitavam o ensinamento de Esciciano, de Zarades,
de Buda e de Mani. Esses quatro personagens eram, portanto, considerados os chefes sucessivos
de uma mesma religido. Fica evidente, portanto, que o Buda de quem Mani fala nao é outro sendao
seu predecessor, Terenbinto.

A terceira homilia dos maniqueus nos narra a Paixdo de Mani. E uma decalcacdo sistemética da
Paixdo de Cristo e dos relatos de martires cristaos. Ignora-se a data de sua morte. Ele é preso pelo
rei sassanida, jogado na prisdao, onde morre de esgotamento apds algum tempo. Em seguida,
ocorre a Ascensao: Mani rejeita seu corpo e sobe com a rapidez de uma flecha ou de um
relampago até a esfera lunar, de onde velard por sua Igreja. Como na morte de Jesus, ocorrem
fendbmenos sobrenaturais: o céu escurece, a terra treme, uma grande voz se faz ouvir, os homens
se perturbam e caem com o rosto no chao. O boato de sua morte se espalha pela cidade, os
discipulos se reinem a porta da prisao e se lamentam. Trés santas mulheres vém beijar o rosto do



morto e fogem, por medo do rei.

Nao se trata de uma crucificacdo, embora a palavra seja empregada: «crucificacao ou dargirdéh».
Mas é preciso compreender bem o sentido dessa palavra para os gndsticos. A cruz, para os
gndsticos, é o stauros, o limite que se deve transpor para abandonar seu corpo de podridao e
retornar ao Pleroma, o Grande Todo divino.

O primeiro sucessor de Mani é Mar Sisin, que os gregos chamaram de Sisinio. Outras homilias nos
narram sua consagracao por Mani aprisionado, seu martirio, sua «crucificacdo». Ele também se
nomeou «o Buda», o lluminado; seu nome foi juntado aos dos outros primeiros discipulos de Mani
na celebracao do Bema, que € o aniversario de sua morte: sao eles Tomé (provavelmente o autor
do evangelho gnéstico dito de Tomé), Addas ou Addo, em latim Adimante, e Hermas. Segundo
Fausto de Milevo, «depois do bem-aventurado padre Maniqueu, Adimante é o Unico a quem se
deve seguir», e é Santo Agostinho quem menciona uma obra deste ultimo, contra a qual teve de
compor um tratado. Lembremos que todos os sucessores de Mani se intitularam «Buda», isto é,
«lluminados».

Este longo desenvolvimento sobre a vida de Mani, o Buda, destina-se a evidenciar, no relato da
vida do Buda tal como a conhecemos hoje, os empréstimos considerdveis, as retomadas quase
textuais de textos maniqueistas ou cristdos, aos quais se acrescentarao, ao longo dos séculos,
lendas bastante numerosas para desfigurar a fonte primeira. Tentemos restabelecer o essencial.

O Buda também é chamado de «Sakia-muni», 0 monge da casta dos Sakias, portanto dos Citas, o
mestre vindo do Ocidente para ensinar os povos da india. Ele vem de uma linhagem real, como
Mani, que se diz «Filho dos Reis». Ele é concebido por sua mae, Maya Devi, esposa do rei
Sudodana, que soube em sonho que conceberia seu filho sem o concurso de seu esposo. Ele é,
portanto, filho de uma virgem. Sua mae da a luz apoiada em uma acdécia, cujos galhos se inclinam
para cobri-la, episédio que se reencontra nos Evangelhos apdcrifos. Ele sai do flanco direito de sua
mae, «belo, brilhante, puro como uma gema (Mani) posta sobre uma fina musselina de Benares».
Em seu nascimento, uma estrela se levanta no oeste. Todos esses fatos sao emprestados do
Evangelho da Infancia e do Protoevangelho de Tiago, que sao de origem gnédstica. Notemos que o
titulo de Mani é aplicado varias vezes nas invocacdes que Ihe sao dirigidas pelos monges budistas.

Um ancidao renomado por sua sabedoria, o rico Asita, vem, como Simeao, saudar a crianca e
predizer seu alto destino, derramando lagrimas por nao viver o suficiente para testemunha-lo.
Buda recebe a revelacao de sua missao sob a famosa ficus religiosa, a figueira que desempenha
um papel tao importante nos Evangelhos. Em seguida, Buda jejua por quarenta e nove dias. Ele
sofre a tentacao de Mara, o maligno, que |he propde o império do mundo e depois o incita a entrar
no Nirvana. O Buda resiste e pde em fuga as legides do Principe das trevas. Ele passa por uma
transfiguracao na qual seu corpo resplandece de luz. Varios de seus relatos sao inegavelmente
emprestados dos Evangelhos, por exemplo, o do filho prédigo, o do cego de nascenca, o da mulher
de casta inferior encontrada na fonte. Em seguida, ele faz uma entrada solene em sua cidade
natal, Kapilavastu, cuja destruicdo préxima ele prediz. Seus discipulos se agrupam ao seu redor.
Um traidor, Devadatta, se infiltra em suas fileiras. No momento de sua morte, o sol escurece, um
meteoro cai, a tempestade eclode, o solo treme e um vento de terror passa sobre a terra.



Eis um relato que «apresenta um problema», como se costuma dizer. Como atribuir as cenas mais
importantes da vida de Buda a um personagem que teria vivido varios séculos antes da era crista?
O fato é tao inverossimil que parece propriamente impossivel. Lembremos mais uma vez que essa
hipétese é construida sobre o vazio e ndo se baseia em nenhuma prova.

A

Mas um exame mais atento das ruinas soterradas da Asia Central nos fard assistir a lenta
transformacdo das comunidades maniqueistas em mosteiros budistas.

Na Rota da Seda

O budismo nasceu no século Il de nossa era nos reinos greco-citas e partas da Bactria, no noroeste
da india. S&0 Tomé havia evangelizado essa regido. Mani ensinou ali sua doutrina gnéstica e, a
partir desse mesmo século lll, o budismo se espalha por toda a Asia Central ao longo das duas
rotas da seda que ligam essa regidao a China: uma contornando o norte do deserto central e do
deserto de Gobi, e a outra margeando ao sul a cordilheira do Himalaia e o Tibete.

O que é preciso notar, antes de tudo, é que as cidades-etapa que marcam essas duas rotas contém
mosteiros construidos desde essa época. O estilo, os ornamentos, os baixos-relevos e as pinturas
desses edificios foram encontrados no século XIX em meio as ruinas. Neles, nota-se a marca de
uma arte iraniana, que sofreu a influéncia grega e romana. Os artistas vieram da Siria. O Buda
conserva ali as caracteristicas da arte de Gandara.

Em Miran, ao sul de Lob Nor, um antigo santudrio budico nos revelou afrescos dignos de Pompeia.
Temos a surpresa de descobrir ali um Buda acompanhado de seus monges, de personagens
imberbes usando o barrete frigio, de génios alados e de quadrigas. O nome do pintor é Tita. O
estilo é romano e siriaco: «Deve-se concluir disso», diz Victor Goloubov, «que o pintor é um artista
formado em alguma oficina de Antioquia ou da Bactria?».

Os apéstolos do budismo que penetram na China sdao partas ou ainda indo-citas, de cultura
iraniana e grega, vindos do Afeganistdao. A primeira comunidade buldica instalada em Lo-Yang
(Honan-Fu), a capital do Império Chinés, foi fundada por um parta.

Descobertas ainda mais sensacionais nos mostrardo, em um grande nimero de mosteiros budicos
da Asia Central, as provas de sua origem maniqueista.

O Sr. Von le Coq, por volta dos anos 1900, percorreu a rota da seda ao norte do deserto, na regiao
de Turfan. Essa terra era ocupada nos séculos VIl e VIII por um povo misto de elementos citas,
iranianos e turcos: os uigures. Sua capital, Chotcho, hoje chamada Kao-Tchang ou Karakhoja, foi
visitada pelo Sr. Von le Coq, que ia de surpresa em surpresa. Ele encontrou ali uma alta piramide
de trés andares, com seis nichos que outrora abrigavam Budas pintados e dourados. Um deles
jazia mais adiante, decapitado. Von le Cog notou ali as mesmas caracteristicas que haviamos
encontrado nos monumentos de Gandara. Mais adiante, em direcao ao centro da cidade, uma
imensa construcdo composta por trés salas retangulares, cercadas por uma série de comodos
menores e abobadados. Na parede da sala setentrional, apdés derrubarem uma parede mais
recente, surgiu um afresco majestoso: um sumo sacerdote de pé, revestido com os paramentos
sacerdotais, cercado por seu clero, todo vestido de branco. Cada personagem trazia seu home no
peito, em caracteres uigures, mas 0s nomes eram iranianos. O maior deles era Mani, o profeta



supremo. «No edificio com cUpula da parte sul, fizemos uma descoberta horrivel», escreve Von le
Coq. Os mesmos personagens, em suas vestes brancas, em tamanho natural, ndo mais de pé, em
bela ordem processional, mas deitados, amontoados em uma desordem espantosa: um amontoado
de uma centena de cadaveres mumificados. Toda a comunidade de monges budistas, surpreendida
por uma morte violenta, um massacre generalizado que se abateu sobre eles. Von le Coq atribui
esse massacre as perseguicoes religiosas provocadas pelas autoridades chinesas.

Enfim, mais adiante, fora das muralhas da cidade, uma pequena igreja nestoriana contendo
vestigios de pinturas murais bizantinas, representando um sacerdote e outros personagens
carregando ramos. Dentro da cidade, todos os escritos buldicos estavam rasgados em pequenos
pedacos, que poderiam ser recolhidos com uma pa. Nessa regiao, ele encontrou outro santuario
que continha uma biblioteca de manuscritos maniqueistas, irremediavelmente danificados pelas
aguas lamacentas do sistema de irrigacao e, na entrada dessa biblioteca, o cadaver de um monge
budista assassinado, ainda envolto em seu manto branco manchado de sangue. Von le Coq
declarou, no fim de sua vida, que essa fora a descoberta mais sensacional que fizera em toda a sua
carreira de pesquisador.

Continuemos esta exploracao; ela ainda nos reserva surpresas extraordindrias. Ao longo da rota sul
da seda, encontra-se a cidade chinesa de Dunhuang, em Gansu. E a «Cidade dos mil Budas». Ela
contém um mosteiro buddico muito bem conservado, com salas pintadas e esculpidas na rocha. Em
uma delas, dois pesquisadores, Sir Aurel Stein e o Sr. Pelliot, um francés, conseguiram que lhes
abrissem um armario emparedado, no qual encontraram milhares de manuscritos antigos que o
bom monge era totalmente incapaz de decifrar. Eles conseguiram comprar dele vérios lotes
importantes. Que surpresa! Em meio aos manuscritos budicos, encontraram um grande nimero de
manuscritos maniqueus.

Primeiramente, um Catecismo da religido do Buda de Luz, Mani, traduzido do iraniano para o
chinés em 731, por ordem imperial. Nele, aprende-se que o «Buda de Luz, Mani» nasceu no oitavo
dia de uma segunda lua no reino de Su-Lin, que para os chineses designa a Asia ocidental —
portanto, a Siria ou a Babildnia, segundo a traducdo do Sr. Pelliot. Outro fragmento desse mesmo
catecismo, chamado fragmento Stein, é reproduzido em compilacdes chinesas do século XVIII,
onde o Buda é chamado de Mani. Em seguida, decifraram manuscritos em pélavi, em sogdiano, em
turco antigo, em uigur e em chinés, nos quais se pregava a religiao «da luz, dos Dois Prismas e dos
Trés Movimentos». Uma coletanea de hinos e oracdes com suas notacdes musicais, 0 que nos
lembra que os maniqueus, segundo Santo Agostinho, gostavam muito de musica. Um formulério de
confissao reconstituido fragmento por fragmento, gracas as descobertas do Sr. Radloff, idéntico ao
que é praticado pelos budistas. Uma regra da comunidade que nos informa quais condicdes deve
preencher aquele que quer entrar para as ordens, como deve ser disposto o templo, etc. Um
fragmento de um evangelho apdcrifo. Outro fragmento da vida de Buda. Um Livro Sagrado
incompleto de uma religiao da Pérsia, publicado em Pequim e também encontrado em Dunhuang.
E um tratado maniqueista datado de cerca de 900. Uma coletdnea de trechos selecionados,
emprestados das diversas obras do préprio Mani, que, sentado no meio de seus fiéis,
supostamente responde as perguntas que |lhe faz seu discipulo preferido, Addo ou Addas.

Diante de uma tao prodigiosa descoberta de manuscritos maniqueus em grande nimero em varios
mosteiros bldicos da Asia Central, os historiadores ndo compreenderam que o ensinamento desses



manuscritos era idéntico ao dos budistas, que o Buda cujas licdes seguiam era o préprio Mani.
Porque é preciso entender que os discipulos do Buda Mani jamais se chamaram de maniqueus.

Esse é o termo que lhes foi aplicado pelos historiadores gregos e latinos. Eles eram apenas os
Filhos da Luz, os discipulos do «Buda», o «Luminoso».

Esses historiadores, incomodados pela certeza que tinham da existéncia de um budismo anterior
ao cristianismo, tentaram vincular esses documentos maniqueus a religiao de Buda através da
ideia de um empréstimo. Os maniqueus, dizem eles, praticaram um sincretismo sistematico.
Outros dizem que o budismo parece ter coexistido com o maniqueismo entre os uigures. Henri-
Charles Puech, em seu livro sobre os maniqueus, nos diz que eles exploram uma aproximacao a
fim de aplicar a Mani os textos budicos, supostamente anteriores. Ele especifica que, no
«Catecismo chinés», dito fragmento Stein, do qual falamos, entrelacam-se taoismo, budismo e
maniqueismo. De fato, esse catecismo chinés da como precursores de Mani, Lao-Tsé e Buda. No
fragmento de Turfan, encontrou-se a sucessao dos ancestrais de Mani e de Buda: «Lista dos
profetas da Humanidade: Sem, Set, Enos, Nicoteu, Enoque, Jesus». «O apdéstolo de Luz, que vem
cada vez em seu tempo, reveste-se da Igreja de carne da Humanidade e se torna chefe no seio da
Igreja de Justica. Ele é a emanac&o do Nous-Luz, pai de todos os apdstolos». E j& a ideia gndstica
dos Grandes Iniciados.

«Mistura, sincretismo, coexisténcia»? Ainda seria preciso explicar o porqué desse encontro entre
esses dois sistemas religiosos, o porqué da identidade dos personagens: monges budistas ou
maniqueus? Buda ou Mani? Quem emprestou do outro? Quando lemos, por exemplo, os
empréstimos feitos ao cristianismo na biografia de Buda, somos obrigados a pensar que um
precedeu o outro. Se quiséssemos até mesmo examinar as coisas mais de perto, veriamos que o
budismo fez uma triagem em seus empréstimos e perceberiamos que ele rejeitou do cristianismo
0s mesmos elementos que ja haviam sido rejeitados pelos gndsticos maniqueus: o culto da Cruz, a
nocdo do Sacrificio, os sacramentos, etc., e que os empréstimos que Ihe chegaram foram copiados
de Evangelhos apdcrifos e gndsticos...

Em conclusdo, parece que o budismo da Asia Central ndo veio da india, mas da Pérsia e dos reinos
citas, o que sugere que o budismo penetrou tardiamente na india e que sé pdéde se manter ali
muito provisoriamente, pois la se chocou com a hostilidade declarada dos bramanes. Voltaremos a
este ponto.

De Mani a Buda

Mani possuia amplos conhecimentos em pintura e escultura, gracas aos quais adquiriu grande
celebridade na Asia. Ele percorreu o Hindustdo e o Turquestdo. Certo dia, tendo descoberto no
deserto uma montanha que se comunicava, através de uma vasta caverna, com uma planicie
aprazivel e que nao tinha outra saida, depositou ali secretamente provisdes para um ano.
Anunciou, entdo, a seus discipulos que subiria ao céu, de onde desceria apés um ano completo
para |lhes trazer as ordens de Deus, e que |hes apareceria perto da caverna, cuja localizacao lhes
indicou. Retirou-se, portanto, para |4 e viveu sozinho durante um ano, ocupado unicamente em
pintar e gravar figuras extraordinarias numa prancha chamada ertankimany. Na época combinada,
ele retornou as proximidades da caverna, onde seus discipulos o aguardavam. Mostrou-lhes as
pranchas que havia reunido em um volume e afirmou-lhes que aquele grande livro vinha do céu.



Todo o Turquestdo abracou sua religiao da luz. As comunidades maniqueistas se espalharam pelos
reinos da Asia Central, sob a protecdo dos reis partas e citas. Elas estabeleceram «lgrejas-
mosteiros», sob a direcdo dos sucessores de Mani: os Budas, os Saravan, os Imas, chefes supremos
da Igreja. Ele mesmo, Mani, apds sua «Crucificacdo», subiu até a «Coluna de Luz», depois a Lua e
ao Sol, para chegar a «Terra do Repouso e da Alegria», o «Nirvana», o «Reino Eterno da Luz», que
€ sua patria reencontrada. Ele é «O Selo dos Profetas» e «O Apdstolo da Ultima geracdao». Todas
essas expressoes se encontram nos manuscritos descobertos em Turfan.

Ao longo de seus estudos sobre o maniqueismo, Henri-Charles Puech aproximou-se pouco a pouco
das conclusdes que expusemos. Ele havia notado, por exemplo, que o templo budico de Bezeklik,
situado perto de Turfan, era «incontestavelmente maniqueu». Poderia té-lo afirmado de todos os
outros templos da Asia Central.

Durante seus estudos sobre as liturgias maniqueistas, Puech também notou progressivamente
suas relagdes com os ritos budicos. Ele as vinculou ao ensinamento de Mani.

De fato, sabemos que os gndsticos, e portanto os maniqueus, ensinam que o Cosmos é animado
por um principio universal, a Alma do Mundo ou Luz Divina; que essa alma luminosa percorre o
conjunto dos seres que constituem o Mundo e da vida as plantas e aos animais. Cada ser vivo
contém, aprisionada em si, uma particula luminosa da Alma universal. Cada um deles &, portanto,
sensivel a dor e ao prazer. Colher uma fruta, cortar um legume, podar uma arvore, degolar um
animal sao verdadeiros assassinatos. A agricultura e a pecuaria sao criminosas. Da mesma forma,
0 casamento e a geracdao sao condenados, pois resultam no aprisionamento de particulas
luminosas, as melhores porcdes da divindade universal, em corpos que as mantém cativas. Essa
ideia extravagante, mas légica em seu absurdo, &, juntamente com a reencarnacao, comum aos
gndsticos, aos maniqueus e aos budistas, seus sucessores e herdeiros.

A partir dai, deve-se compreender a atitude do monge budista, agachado no chao, com sua tigela
de comida na mao.

Os «eleitos», 0s «puros», os «Cataros» fazem sua refeicao em comum, uma vez por dia. Antes de
comer, retiram-se e dirigem aos alimentos esta oracao: «Nao fui eu quem vos colheu, nem quem
VOS MOeu; Nnao vos amassei, nem vos cozinhei. Assim, sou inocente de todos os males que
sofrestes». Eles permanecem de pé ou sentados, com sua tigela de comida, um vaso sagrado, na
mao. Em seguida, segundo um cerimonial bem regulado, comecam a comer. Eles pretendem que,
durante a digestdo, a alma divina aprisionada na matéria se liberta e voa de seu estbmago para
subir ao céu e se reunir a sua fonte. Assim, creem tirar das trevas da matéria o Deus-Luz
prisioneiro. Sua manducacdo é um ato sagrado. Depois, concedem o perddo ao catecumeno
caridoso que se disp0s a lhes preparar sua parca refeicdo. A esmola alimentar &, de fato, uma
oferenda santa.

Henri-Charles Puech também comparou o manual de confissdo dos monges budistas com os
manuscritos descobertos na Asia Central. Concluiu que eles eram «decalcados sobre o mesmo
modelo». Os «eleitos» maniqueus confessavam seus pecados diante de seus irmaos reunidos todas
as segundas-feiras. Os monges budistas o fazem a cada quinze dias, segundo o mesmo formulario,
com a recitagcao do Patimokkha. Na verdade, as faltas dos monges se reduzem todas a recusa da



Luz e do Conhecimento (da Gnose!).

Enfim, a posicao agachada do monge se explica pelo desejo de tomar a posicao da crianca no seio
de sua mae. Trata-se de se recolher em si mesmo para se preparar para o retorno a terra original,
ao Utero primitivo de onde sairam todos os seres, de modo a apressar a morte que libertara a alma
luminosa encerrada na matéria do corpo.

Compreendemos bem, assim, que os principais ritos da liturgia budica sé adquirem um sentido
inteligivel se nos referirmos ao ensinamento de Mani[1].

O budismo tibetano

Segundo empréstimo ao cristianismo[2]. O padre Huc, durante sua viagem pela Tartaria, Tibete e
China, ndao foi pequena a sua surpresa ao encontrar, no culto dos lamas, o baculo, a mitra, a
dalmatica, a capa, o flagelo, a béncao dada estendendo a mao sobre a cabeca dos fiéis, um oficio
com dois coros, com sermao, salmodia, litanias, genuflexées, o culto das reliquias, o uso de agua
benta, os exorcismos, o rosario, a sineta, 0s sinos, o incensario, altares decorados com flores e
imagens — por exemplo, uma mulher usando uma coroa na cabeca e uma crianca nos bracos,
chegando até a pisar num dragao. Ele reconheceu igualmente uma descricdo figurada de um
verdadeiro purgatério, onde os demoénios atormentam os defuntos em circulos que lembram o
Inferno de Dante (mais uma fonte para Dante! Depois de lbn Arabi, os budistas!), e procissées
dentro e fora dos templos. Os monges passam por um noviciado e depois recebem uma ordenacao;
fazem voto de obediéncia, castidade e pobreza. Praticam a confissdo, raspam a cabeca e vivem em
mosteiros sob a direcdo de superiores. Existem também conventos de mulheres. A frente da Igreja
encontra-se um papa, o Dalai-Lama, assistido por cardeais, os Chou-touktous.

O padre Huc nos explica que essas adaptacdes foram feitas diretamente a partir da Igreja Romana,
como resultado das relacdes estabelecidas no século XlIl entre o Império Mongol e os cristdos do
Ocidente. O autor desses empréstimos teria sido Tsong-Khapa, que talvez tenha sido até mesmo o
verdadeiro fundador do lamaismo.

A semelhanca entre os ritos cristaos e budistas foi assinalada nessa época, no século Xlll, por Joao
de Ruysbroeck, que visitou os estados do Grao-Ca. Ele estabeleceu nitidamente a diferenca entre
0S sarracenos, 0s nestorianos e os iddlatras, isto é, os budistas. Ao entrar num templo budico dos
uigures, ele exclama: «Quando entrei em seu templo, pareceu-me ver padres francos!».

O culto de Krishna

Terceiro empréstimo ao cristianismo: o culto de Krishna.

O budismo também penetrou profundamente na india durante a alta Idade Média. Ora, Buda
condenava as castas.

Ele proclamava a igualdade de todos os homens; acolhia igualmente o principe e o paria: «O
bramane, 6 discipulo, nasceu de uma mulher, assim como o chandala, o ultimo dos humanos, a
quem ele fecha as portas da salvacao».



Os bramanes opuseram-se inicialmente ao budismo invasor com o culto sensual e alegre de Vixnu,
j& muito difundido, e o tornaram ainda mais popular ao identificar o deus com o famoso herdéi das
grandes guerras, Krishna. No Rigveda, Krishna significa «negro» e designa os demoénios, inimigos
de Indra (o Zeus indiano). Depois, Krishna foi representado como o heréi das grandes guerras para
novamente simbolizar e popularizar a religiao dos bramanes, ameagada pela invasao do budismo.
Com essa escolha, os bramanes tentaram ganhar para sua casta a casta dos Kshatriyas, os
guerreiros e os reis. Mais tarde, para trazer de volta os budistas, admitiram Buda no panteao hindu
como um ultimo avatar de Vixnu.

Em seguida, enviaram seus sabios ao Ocidente para estudar a doutrina cristd, como assinala o
Mahabharata. Esse conhecimento do cristianismo |hes forneceu novas concepcdes religiosas que
lhes pareceram boas para deter os progressos do budismo e do cristianismo. Utilizando a
semelhanca dos nomes Krishna e Cristo, compuseram o Bhagavad-Gita. Esse mito de Krishna
desenvolveu-se plenamente durante a Idade Média, a partir do século Xlll e até o século XVIII de
nossa era. Os Puranas sdo os livros religiosos que descrevem as cerimdnias e os ritos das festas
destinadas a celebrar o nascimento de Krishna. Neles, mostra-se Krishna nascendo, carregado no
seio de sua mae, numa cabana de pastores, cercado por eles; depois, a viagem de Nanda e de sua
esposa a Mathura para pagar o tributo, a presenca de bois e outros animais domésticos na cabana
do nascimento, a cura da corcunda Koubja, que havia derramado perfume sobre a cabeca de
Krishna; em seguida, acrescentam-se alguns episédios emprestados da fuga de Belém, do
massacre dos Inocentes, dos milagres da infancia, uma tentacao, uma transfiguracao.

Os bramanes, ao introduzirem esse culto de Krishna, popularizaram a teoria das reencarnacoes
divinas. Krishna é o deus supremo que se encarna de era em era, «cada vez que a religido periclita
e que a impetuosidade triunfa». Apds seu ensinamento, ele perece de morte violenta, abandonado
pelos seus.

Ele coloca acima da ciéncia e do ascetismo a bhakti, o amor. Mas seu ensinamento é falseado em
um sentido panteista pelo Bhagavad-Gita. Jesus Cristo havia dito: «Eu sou o Caminho, a Verdade e
a Vida». Krishna traduz: «Eu sou a vida de todos os seres (portanto, a Alma universal do Mundo), o
suporte do mundo, seu caminho, seu reflgio».

Jesus Cristo havia dito: «Eu sou o alfa e o 6mega». Krishna traduz: «Eu sou o comeco, o meio e o
fim das coisas, a imortalidade e a morte» (férmula panteista). Jesus Cristo havia dito: «Eu sei de
onde venho e para onde vou. Mas vés nao sabeis nem de onde venho nem para onde vou». Krishna
traduz: «Passei por muitos nascimentos (metempsicose), tu também. Eu os conheco todos, tu nao
0s conheces».

Krishna ensina o respeito as castas e a absorcao final na Divindade! Vé-se, com isso, que os
bramanes, ao rejeitarem o budismo, conservaram-lhe o essencial: o panteismo e a reencarnacao, a
absorcao final no Nada, o Nirvana.

J& no século passado, os especialistas da india haviam aproximado os monumentos da india e a
iconografia cristd. Haviam constatado os numerosos empréstimos feitos pela india ao Ocidente
cristdo. O grande indianista Albrecht Weber havia notado em sua histéria da literatura sanscrita:
«O culto de Krishna como Deus se completou sob uma influéncia cristd». Angelo de Gubernatis,



indianista italiano, escrevia também: «Na mitologia bramanica, ¢ uma das mais belas
transformacdes da divindade, para a qual pode ter contribuido o conhecimento de Cristo chegado
até a india e que me parece, como a Weber, ter fornecido a Krishna, com uma parte de sua
doutrina, diferentes episddios de sua vida»[3]. Como se vé, os verdadeiros eruditos vao buscar a
imitacdo na india. E a india que copiou o Evangelho, e ndo o contrério. Krishna é uma invencao
moderna, devida a preocupacao que os bramanes tiveram de recuperar Buda e Jesus Cristo para se
manterem senhores das castas baixas, atraidas pelo ensinamento dos missionarios.

Enfim, pretendeu-se recentemente que os hindus conheciam a Trindade. Ora, essa concepcao é
tardia entre os bramanes; ela remonta apenas aos Puranas, escritos durante a Idade Média, e
«imitados do dogma cristao desfigurado», como diz com exatidao Angelo De Gubernatis. Eles
admitiram Vixnu e Shiva em um grupo supremo, no qual introduziram seu Brahma. Ensinaram a
seus discipulos que esses trés nomes designam apenas formas ou maneiras de ser da divindade.
Empregaram a palavra Trimurti, «tripla forma». E um vocébulo recente, moderno, destinado a dar
uma cor erudita e ocidental a seu ensinamento.

Um mundo sentado a sombra da morte

Por toda a exposicdo precedente, vemos claramente que a Asia recebeu sua inspiracao religiosa do
cristianismo, mas de um cristianismo desfigurado pela Gnose maniqueista.

René Grousset, por exemplo, em seu Balanco da Histdria, tem toda a razao em mostrar as
numerosas e sugestivas interferéncias entre a arte religiosa da india e a de nossa ldade Média
crista. Ele nos transcreve palavras atribuidas a Buda que parecem inspiradas nos Evangelhos:
«Fazer um pouco de bem vale mais que realizar obras dificeis. Se quiséssemos compreender o
fruto das esmolas, nao comeriamos nosso Ultimo bocado de comida sem ter dado uma parte dele.
O homem perfeito ndo é nada, se nao se derrama em beneficios sobre as criaturas, se nao consola
os abandonados. Minha doutrina é uma doutrina de misericérdia, e é por isso que os felizes do
mundo a acham dificil. Hd um sacrificio mais facil que o leite, o azeite e 0 mel: é a esmola. Em vez
de imolar os animais, deixai-os ir...».

Mas nao podemos seguir René Grousset quando ele nos explica que essas palavras sao
«antecipadamente evangélicas» e que marcam «uma posicao de espera, em pressentimento da
caridade crista». Se podemos afirmar que o Buda, o lluminado, nao é outro senao Mani, é bem
evidente que seu ensinamento é inspirado em parte pelos Evangelhos.

O chamado de Jesus Cristo foi ouvido até o fundo da China. Lé-se na Histdria Universal de Cantu
gue o proéprio Conflcio disse a um ministro do imperador da China: «Soube que nos paises do
Ocidente nascera um homem santo que, sem exercer nenhum cargo de governo, impedird a
discérdia; sem falar, atraird uma confianca universal, sem operar reviravoltas, produzird um
oceano de acdes. Ninguém pode dizer seu nome, mas ouvi dizer que este serd o verdadeiro santo».
Em conformidade com essa crenca e sessenta e cinco anos apdés o nascimento de Cristo, o
imperador Ming-Ti, impressionado com as palavras de Conflcio, enviou dois grandes de seu
império ao Ocidente, com a ordem de nao retornarem antes de terem encontrado o Santo que o
céu havia revelado e de terem aprendido a lei que ele ensinava. Infelizmente, os enviados,
amedrontados com os perigos e as fadigas da viagem, pararam na india, instruiram-se sobre a



religiao budica e de |d trouxeram a estatua de seu fundador sob o nome de Fé. Foi assim que o
budismo se introduziu na China.

Assim, e se podemos conceder alguma verdade a esta lenda, o ensinamento de Buda substituiu o
de Jesus Cristo em toda a Asia. Ora, o Buda ensinava uma gnose dualista e panteista. Um
missiondrio do século passado, o padre Leboucq, resume assim o ensinamento oral de Confucio:

«12) Deus é o ser dos seres, o principio universal; o tronco de tudo o que existe. E a grande Alma
do Universo. Ele preside a harmonia do mundo.

«29) A alma humana e suas faculdades intelectuais sao uma emanacao da grande alma, da alma
universal.

«392) A morte é uma separacao, uma decomposicdao das duas substancias que o Ser dos seres uniu
no homem. A substancia material retorna a massa dos seres fisicos. A substancia espiritual sobe
até o Grande Ser e a ele se redne.»

Encontram-se as mesmas férmulas panteistas nos escritos de Lao-Tsé, e isso é o taoismo. O Tao,
isto é, o Caminho, é uma espécie de poder impessoal, indefinivel, indiferente e vazio, que esta
espalhado por toda parte e que é considerado «como o principio imanente da espontaneidade
universal», como nos diz Marcel Granet em seu livro sobre o Pensamento Chinés. O homem deve
se unir a esse poder para possuir ao mesmo tempo o saber e o poder, e gozar de uma longa vida.
Ele o alcancard mergulhando na Natureza, fugindo das amarras sociais, desviando-se das estéreis
agitacdes do mundo, evitando todo apego aos seres e as coisas e, enfim e sobretudo, recorrendo
ao éxtase que um «treinamento criterioso» Ihe proporciona e que «é o Unico capaz de conservar
intacta nele a esséncia da vida». Esse éxtase lhe vale, «xnuma luz difusa que é a da aurora, a visao
de uma independéncia solitaria». «Ele entra naquilo que nao é nem o viver nem o morrers,
«deixando cair corpo e membros, banindo a audicdo e a visao, separando-se de toda aparéncia
corporal e eliminando toda ciéncia», «ele se une aquilo que penetra tudo e da continuidade ao
universo». Ele adere ao Tao. E a unido mistica com um infinito imanente. Reconhece-se nesta
doutrina, ao mesmo tempo, a Gnose dos primeiros séculos, a ioga e o nirvana dos budistas.

Um doutor budista, Bodhidharma, ensinou na China durante dez anos, por volta do ano 535 de
nossa era. Em 1050, apareceu na China, sob a assinatura de um monge budista, O Fundamento da
Religiao, que desenvolvia o pensamento corrente no budismo chinés de que Buda, Lao-Tsé e
Confucio pregaram uma s6 e mesma doutrina. Colocavam-se entdao nos templos budicos as
estatuas de Conflcio e de Lao-Tsé ao lado da de Buda: Lao-Tsé a sua esquerda, que € o lugar de
honra na China, e Conflcio a sua direita. Em seguida, o budismo chinés penetrou no Tibete, onde
se tornou o lamaismo; espalhou-se pela Mongdlia, depois pelo norte da China, pela Coreia e de |a
para o Japao. Gracas a Shinto, ele se transformou e se adaptou «a afirmacdao do mundo». Shinto é
como o Lutero do budismo. Ele nega a utilidade das obras para obter a salvacao, rejeita as
peregrinacdes, a peniténcia, o jejum, o celibato dos sacerdotes, dos monges e das monjas. Os
missionarios jesuitas que penetraram no Japdo em meados do século XVI notaram imediatamente
0 parentesco espiritual do shintoismo com a heresia luterana.

Essa invasdo da Gnose budica foi uma catdstrofe para a Asia. O ciclo das transmigracdes — nascer,
sofrer, renascer para eternamente sofrer e mergulhar no nada — foi como uma tunica de Nesso



imposta ao mundo asiatico. René Grousset tem razdo em mostrar seu cardter suicida. Ele resulta
no desaparecimento da personalidade numa vacuidade total, na evanescéncia do Nirvana. A
pratica da loga, 0 «Jugo», implica uma «fusdo» com o principio supremo, com a alma césmica. E
um ascetismo despersonalizante, que provoca uma série de abusos sociais e as praticas da mais
absurda magia.

A metempsicose nada tem a ver com a fé num Deus caridoso e salvador. E antes um instrumento
de terror. Ela faz pesar sobre milhdes de seres a terrivel fatalidade com a qual entenebreceu o
mundo antigo. No curso da reencarnacdo, a salvacdo é apenas aparente, porque, ao final, ndo ha
mais nada: nem homem, nem amor, apenas um oceano sem margens. A reabsorcao final no
Grande-Todo-Pleroma, no Nirvana — que é sua traducdao em sanscrito —, é o triunfo do Nada sobre
o Ser. Nao valia a pena comecar o jogo do mundo e do homem se era para se aniquilar e
recomecar incessantemente a mesma danca em circulo. Era inutil criar o ser se era para leva-lo ao
«nao-ser». S6 o demonio para se interessar por essas coisas!

A penetracdo gndstica na Asia, em sua forma budica, ndo encontrou uma resisténcia enérgica e
sustentada por parte dos espiritos sensatos. As vezes, no entanto, notam-se reacdes inteligentes e
cheias de bom senso contra essa despersonalizacdo dos individuos. O pranteado letrado
confuciano Fou-Yi tinha horror ao budismo. Em 626 de nossa era, ele entregou ao imperador Li-
Yuan um memorial no qual enumerava suas queixas: «A doutrina de Buda», escreve ele, «esta
repleta de extravagancias e absurdos. A fidelidade dos suditos a seu principe e a piedade filial sao
deveres que esta seita nao reconhece. Seus discipulos passam a vida na ociosidade, sem se dar a
nenhum trabalho. Se usam um traje diferente do nosso, é para se livrarem de toda preocupacao.
Por meio de suas fantasias, eles fazem os simplérios correrem atrds de uma felicidade quimérica e
Ihes inspiram desprezo por nossas leis e pelas sabias instrucdes dos antigos... Esta seita»,
acrescenta ele, «conta hoje com mais de cem mil monges e outras tantas monjas que vivem no
celibato. Seria do interesse do Estado obrigd-los a se casarem uns com os outros... Atualmente,
essa gente é um fardo para a sociedade; por sua ociosidade, vivem as custas dela. Ao torna-los
membros dessa mesma sociedade, nés os fariamos concorrer para o bem geral, e eles deixariam
de retirar do Estado bracos que devem servir a sua defesa». Eis uma diatribe severa e em parte
justificada. Se deixarmos de lado as preocupacdes politicas que animam Fou-Yi, percebemos que
as criticas fundamentais que ele dirige aos budistas sao idénticas as que os inquisidores fariam, no
Ocidente, alguns séculos mais tarde, aos Albigenses. Com efeito, os Albigenses eram os herdeiros
dos maniqueus, como os budistas no Oriente. Reprovava-se-lhes a recusa do juramento, a recusa
da vida e da procriacao, o desejo de evadir-se do mundo para se juntar ao Pleroma. De ambos os
lados, principios idénticos provocaram atitudes perante a vida e praticas similares, diferenciadas
apenas pelas circunstancias e contingéncias préprias de cada um desses dois mundos.

Enfim, é interessante estudar a retomada do contato entre o Ocidente cristao e o Oriente budista
no século XVI, com a chegada dos missionarios catélicos a Asia. Esse encontro provocou duas
reacdes importantes. Primeiro, um grande espanto diante de praticas religiosas que pareciam
decalcadas da liturgia cristd. Depois, uma evangelizacdo dificil e audaciosa, quando esses
missionarios, sobretudo os jesuitas, compreenderam a perversidade intrinseca das doutrinas.

Sao Francisco Xavier esperava em Singapura um barco para evangelizar o Japao. Havia batizado
um japonés chamado Anjiro com o nome de Paulo. Este lhe explicou que em seu pais ja se



praticava a religiao crista. Havia monges celibatarios, vivendo em conventos, jejuando
frequentemente e rezando a noite. Falavam entre si uma lingua desconhecida do povo,
acreditavam em um Deus Unico, obedeciam a um padre e levavam uma vida edificante. Ensinavam
o inferno, o purgatério e o céu, e veneravam numerosos santos, pedindo-lhes que intercedessem
junto ao Deus Unico e todo-poderoso, como fazem os cristaos. Francisco Xavier escreve: «Segundo
a comunicacao que me fez Paulo, a China, o Japao e a Tartaria obedecem a uma lei religiosa
comum que se ensina numa cidade chamada Chynopin-quo. Paulo ndo entende a lingua em que
estd redigida essa lei religiosa: é, diz ele, uma lingua que, como o latim entre nds, serve apenas
para a redacdo dos livros sagrados». Ele ndo p6de me dar outros esclarecimentos sobre o
conteldo desses livros. Tratava-se do budismo, e essa lingua era o sanscrito. Francisco Xavier
concluiu que esses paises haviam, sem duvida, sido evangelizados num passado distante e se
perguntou se a fé dos japoneses nao seria uma espécie de cristianismo alterado por tradicdes
pagas. A conselho de Anjiro, ele designou Deus pelo nome conhecido no Japao de «Dainichi», que
quer dizer «criador de todas as coisas». Os monges, satisfeitos, declararam que o Deus dos
«Barbaros do Sul» nao era outro sendao seu préprio Deus e que o cristianismo era uma seita
budista!!! «Entre vds e nds», diziam a Xavier, «sé ha a diferenca da lingua; nossa fé é a mesma».
Acolheram esse «irmdo estrangeiro» da maneira mais amavel, convidaram-no a seus conventos,
onde lhe fizeram recepcdes solenes. Alguns monges passaram ao cristianismo e foram batizados
por Xavier.

Perigosa ilusao: as semelhancas do culto e da liturgia escondiam a oposicao fundamental que
sempre existird entre a verdadeira fé crista e sua contrafacdo satanica, a Gnose panteista. Foi o
que bem compreendeu outro jesuita, o padre de Nobili (1577-1650), que, no século sequinte, se
esforcou para reconquistar os brdmanes da india ao cristianismo. Para isso, ele mesmo se
apresentou como bramane, adotando seu traje e seus modos de vida, estudando seus livros e
decifrando o sanscrito.

O padre de Nobili, religioso romano formado pela escoldstica mais tradicional, nos conta como
entrou em contato com os primeiros bramanes que vieram visita-lo e nos apresenta o admiravel
didlogo que travou com eles. Sua primeira conquista «foi um homem distinto por sua nobreza e
seus talentos, j& promovido ao grau de guru (sacerdote hindu)... Disputei com ele durante vinte
dias, quatro ou cinco horas por dia».

O padre de Nobili expde para seus superiores romanos as diferentes etapas de seu diadlogo:

«No primeiro dia, a conversa girou em torno de dois pontos: a multidao de deuses e a criacao.
Convenci facilmente meu doutor da unidade de Deus com os argumentos tirados da perfeicao e da
independéncia absoluta da natureza divina. Quanto a criagcdo, tive mais dificuldade. Os eruditos
deste pais, partindo do principio de que nada se faz do nada, admitem trés coisas eternas: padi,
paju, pasam (sanscrito: pati, pashu, pasham). Padi é Deus, paju é a matéria da qual Deus produziu
as almas, pasam é a matéria da qual ele formou os corpos. Opus-lhe os argumentos ordinarios da
filosofia para provar que se paju nao fosse criado, seria Deus; depois, mostrei que se padi nao
podia criar ou tirar do nada, nao era todo-poderoso e que, por conseguinte, nao era Deus, pois sua
acao, semelhante a das causas segundas, se limitava a modificar as formas. Desenvolvi este
argumento com aplicacdes e comparacdes, e ele ficou convencido.



«No segundo dia, falamos da transmigracao das almas. Ele se apoiava fortemente na variedade
das condicbes dos homens, que s6 pode ser explicada, dizia ele, admitindo-se méritos e deméritos
anteriores a vida presente. Dizia, com os platonicos, que a alma nao é a forma do corpo, mas que
se encontra nele encerrada como o passaro numa gaiola ou o pinto na casca do ovo. Respondi:

e que 0 corpo e a alma constituem um composto que é o homem, que vive, se modifica,
opera, de modo que suas acdes nao sao nem do corpo sozinho, nem da alma sozinha,
enquanto o passaro e a gaiola nao tém entre si nenhuma relagdo natural (quando um
homem habita uma casa, a casa cresce com ele?);

e que, tendo o pecado uma malicia infinita, a diferenca das condicdes e as misérias
passageiras da vida nao podem, por si mesmas, ser a expiacao do pecado;

e que as diferencas entre os homens — ricos ou pobres, bramanes ou parias, alegres ou
tristes, felizes ou infelizes — provém das causas segundas, cuja acao Deus nao é obrigado
a suspender; que ele quer nos mostrar com isso o quao despreziveis sao as grandezas, as
riquezas e os prazeres deste mundo, em comparagao com 0s que nos reserva no outro e
qgque merecemos pelo bom uso dos bens e pela paciéncia nos males.

«Acrescentei que, em toda sociedade bem regulada, é necessaria uma subordinacdo; se todos
fossem reis, seriam fantasmas de reis, sem suditos, generais sem soldados. No corpo humano, se
todos os membros fossem a cabeca, que Monstro! Enfim, conclui com um argumento ad hominem:
vés dizeis que Deus tirou o primeiro bramane de sua cabeca, o primeiro rajd de seus ombros, o
primeiro paria de seus pés, etc. Ora, o primeiro bramane, o primeiro raja, o primeiro paria nao
podiam ter nenhum mérito ou demérito anterior a sua primeira producao, logo, etc. Omito todas as
outras discussoes, cujo relato demasiado longo vos fatigaria. Apds vinte dias de disputa, o guru se
deu por vencido, instruiu-se plenamente nas verdades da religiao, recebeu o batismo e tomou o
nome de Alberto. Essa primeira conversao trouxe muitas outras...».

Este didlogo é muito interessante. Quando a inteligéncia humana nao esta ligada ao real pelo bom
senso, quando nao estd mais, ou ainda nao esta, aperfeicoada e consolidada pela revelacao crista,
ela pende, como que por uma deficiéncia natural — que, no entanto, chamamos de satanica —,
para o panteismo. Com efeito, quando se trata de apreender o sentido ultimo da natureza, do
mundo, das coisas que nos rodeiam e de nosso lugar dentro deste mundo, nosso espirito nao tem
muitas solucdes alternativas fora da Verdade. E por isso que todas as heresias se assemelham, e
seu ponto em comum é a Gnose panteista.

O padre de Nobili ndo teve dificuldade em reencontrar na india, na boca de um brdmane, todos os
erros que seus estudos de escolastica o haviam ensinado a refutar nos hereges do Ocidente: a
ideia de um deus demiurgo e fabricante, tirando as formas dos seres de uma matéria preexistente
— ¢é a tese de nossos modernos evolucionistas; a ideia de uma alma divina aprisionada numa
carapaca, a gaiola do passaro ou a casca do pinto — é ainda o que ensinam hoje nossos esoteristas
que se dizem cristdos; a ideia de que o nascimento é a expiacao de uma falta anterior no mundo
divino — é a base da crenca na transmigracdo das almas. O padre de Nobili reencontrou na india a
filosofia de Platdo. Ele mesmo o diz. Mas se ele soubesse que Mani citava entre as fontes de seu
ensinamento Platdo e Hermes Trismegisto, e que ele era o verdadeiro Buda, nao teria ficado nem
um pouco espantado de reencontrar Platao através da doutrina dos budistas.



Enfim, o padre de Nobili, no decorrer de suas pesquisas sobre as origens da religiao hindu, notou a
vaga lembranca de uma revelacao crista submersa sob as elucubracdes dos bramanes: «Uma coisa
gque me ajuda muito a fazer conversoes», escreve ele, «é o conhecimento que tenho de seus livros
mais secretos. Neles, encontro constatado que se possuia antigamente neste pais quatro leis ou
vedas, que trés dessas leis sao as que os bramanes ainda ensinam hoje, e que a quarta era uma lei
toda espiritual, em virtude da qual se podia obter a salvacao da alma. Ora, acrescentavam eles,
essa quarta lei se confundiu em parte com as trés primeiras, mas a maior parte se perdeu
inteiramente, e jamais se encontrou um homem tao sdbio e tdo santo para reencontra-la.
Asseguram, ademais, e isto estd igualmente escrito nos mesmos livros, que nenhuma dessas trés
leis restantes pode dar a salvacao, e dai alguns concluem que nao ha salvacao a esperar; outros
inferem que nao ha vida futura».

Uma gnose de ida e volta

A Maconaria, como dissemos, é a «congregacao militante da Gnose». Ela reivindica Mani como seu
grande ancestral. Conservou simbolos maniqueistas. Os irmaos chamam-se entre si de «Filhos da
Vilva». A acéacia é outro simbolo macdnico; ora, ela desempenha um papel importante na vida de
Mani e de Buda. O padre Augustin Barruel desenvolveu este ponto em suas Memdrias para servir a
histéria do Jacobinismo. Por isso, ndo insistiremos nisso. Mas era muito tentador reatualizar a
Gnose em nosso mundo ocidental por meio de empréstimos dos ensinamentos religiosos da Asia. E
0 que chamamos de «o hinduismo ocidentalizado»[4].

Por um instinto muito seguro, os macons reconheceram bem, ao longo de seus estudos sobre o
budismo, o bramanismo e os temas do pensamento oriental, seus préprios principios. Que étima
oportunidade para nos servi-los novamente, com o atrativo de formas exéticas e bizarras que
deveriam torna-los mais venerdveis! Desde o inicio do século passado, as modas orientais
invadiram o Ocidente. Notemos as etapas desta nova conquista, que, na verdade, ndo passa de um
retorno a Gnose eterna.

Ela foi lancada, no inicio do século XIX, pelos macons iluminados que se convertem ao catolicismo,
segundo dizem; na verdade, a Gnose oriental. Eles estdo na origem do romantismo francés, como
mostramos em um estudo anterior[5].

Goerres, um antigo jacobino fanatico, converte-se a nova fé. De acordo com a ciéncia, diz ele, os
germanos se tornarao os bramanes e os salvadores da Europa. Goerres busca em todos os povos
da Antiguidade os vestigios de uma revelacdo primitiva e os encontra na Asia. Ele publica, em
1809, uma Histdria dos mitos do mundo asiatico. Anuncia o nascimento de uma religido germanica,
mistura de ciéncia moderna, catolicismo e protestantismo. Seu amigo, Arnim, escreve a Clemens
Brentano, o verdadeiro autor das visdes de Ana Catarina Emmerich: «Que milagre que Goerres,
vindo de tao longe, tenha se convertido tao rapidamente!». Mas trata-se de uma conversao a um
germanismo indo-europeu. J& se vislumbram nele os primeiros elementos do que mais tarde seria o
nazismo. Goerres estd impregnado de platonismo e panteismo; ele segue Jacob Boehme, Novalis e
Friedrich Schlegel, que sonham em fundar uma religiao universal que compreenda e complete
todas as outras.



Outro semeador de ideias orientais na Franca é o bardo d’Eckstein, um judeu sueco convertido ao
catolicismo. Mas é preciso ver que catolicismo! Ele havia recebido uma formacao ocultista com o
dugue Pedro de Oldemburgo, irmao da antiga rainha da Suécia, que lhe ensinou a Cabala, a
necromancia e a arte de conjurar os espiritos. Em seguida, aderiu aos grupos dos lluminados de
Weishaupt, ainda muito ativos mesmo apds o fracasso da Revolucao Francesa, e depois aos jovens
terroristas do «Tugendbund». Ele se propde a ensinar a Franca. Para isso, a imitacao de seu amigo
Goerres, que havia fundado na Alemanha um jornal, o Katholik, ele também funda na Franca Le
Catholique. «Esta coletanea», escrevia em 1827 o Globe, um jornal liberal, «<¢ como um canal
aberto da Alemanha para a Franca. Pode nos trazer ideias, visdes, questdes, materiais dos quais,
com o espirito que nos é proéprio, saberemos tirar proveito. A Alemanha é uma mina que nao
conhecemos o suficiente, da qual nao tiramos o bastante. Ela encerra tesouros de erudicao e

ciéncia que devemos nos esforcar para explorar».

Seu amigo, Goerres, exclama com deleite: «E, portanto, o mais auténtico espirito alemao que se
encontra transplantado na Franca. O “Catholique” é oriundo das escolas alemas, fez seus estudos
com o0s mestres alemaes, assimilou suas caracteristicas, e € com a mentalidade deles que trata os
assuntos de que se ocupa... E de se espantar que uma cabeca tdo completamente organizada a
maneira alema tenha conseguido tao perfeitamente pensar em alemao e, ao mesmo tempo, se
expressar em francés». Eckstein se gloria de estar unido a Friedrich Schlegel por uma comunidade
de doutrina: «Sua amizade me procurou desde a minha juventude», especifica ele, «e ele nunca se
queixou de que eu tivesse pilhado suas obras!».

Ora, que pensamento alemdo é este que o bardo d’Eckstein transcreve para o francés? E o
budismo. O bardo é chamado de Sanscrito. Ele fala de Buda sem parar nos saldes do Faubourg
Saint-Germain. Demonstra com prolixidade que houve dois Budas. Explica como o dogma da
Trindade ja& se encontra na Trimdrti indiana. Cita o Ramayana, o Mahabharata, os Upanixades, a
vaca Sabala e o rei Vixuamitra. Acabam por chamé-lo de barao Buda. Encontra-se em seu
ensinamento férmulas de sincretismo religioso, de neoplatonismo, mas tudo isso envolto em um
molho budista. Ele emprega metaforas emprestadas dos cantos dos Vedas. Com seus amigos
Goerres, Arnim e Friedrich Schlegel, ele constitui o «bando indo-cristao». Estamos aqui nas origens
do romantismo. E, portanto, perfeitamente natural que os grandes escritores desta escola estejam
impregnados de budismo: Lamennais, Lamartine, Victor Hugo, como mostramos em nosso estudo
sobre o romantismo.

Na Alemanha, Fichte, Hegel e Schelling ensinam o panteismo indiano. Emerson e Carlyle
compreendem o culto dos herdis no sentido dos budistas e dos adoradores de Vixnu. Hartmann
adora o inconsciente. Seus dois livros sobre A Consciéncia Religiosa da Humanidade e A Religido do
Espirito lembram o Mahayana. Nietzsche cré no super-homem, isto é, no Buda. Todo o inicio de seu
Zaratustra parece inspirado nos Pitakas. Richard Wagner é convertido ao budismo pela leitura do
conde de Gobineau, como ja explicamos em um estudo anterior. Os orientais, diz-nos Gobineau,
sao sobretudo curiosos sobre Spinoza e Hegel. «<Compreendemo-los sem dificuldade», dizia-lhe um
filésofo persa. «Esses dois espiritos sdo espiritos asidticos, e suas teorias tocam por todos os
pontos as doutrinas conhecidas e apreciadas no pais do sol».

Schopenhauer mostrou a filiacdo da filosofia kantiana com o pensamento asiatico. Ele mesmo
empresta da filosofia de Buda a doutrina do querer-viver, a moral do ascetismo e da piedade: «Se



eu quisesse tomar minha filosofia como medida da Verdade», escreve ele, «eu deveria colocar o
budismo acima de todas as religides. Em todo caso, alegro-me em constatar um acordo tao
profundo entre minha doutrina e uma religiao que, na terra, tem a maioria a seu favor, pois conta
com o maior numero de adeptos». Ele se indigna ao ver que os missionarios europeus querem
converter os bramanes. «Nossas religides», diz ele, «<ndo pegam nem pegardo na india. A
sabedoria humana nao se deixara desviar de seu curso por uma aventura ocorrida na Galileia. Nao,
mas a sabedoria indiana refluira sobre a Europa e transformara de alto a baixo nosso saber e nosso
pensamento»[6]. Eis uma predicdao que se realiza hoje sob nossos olhos.

A moda do bergsonismo também foi um retorno as metafisicas orientais. Por seu devir absoluto,
por seu ela vital, por seu intuicionismo, por seu desprezo pela razao, por seu mobilismo
permanente, o bergsonismo nos parece uma atitude espiritual digna da dos iogues hindus. Quando
Rabindranath Tagore veio a Franca e lhe falaram da filosofia bergsoniana, ele respondeu com
soberba que a india j& havia passado por isso hd muito tempo. De fato, na época de Carlos Magno,
um pensador budista, Cankara, ja havia ensinado o monismo espiritualista e panteista em Mysore,
sob 0 nome de Vedanta. O préprio Bergson reconheceu essa inspiracao budista de sua filosofia.

As doutrinas dos tedsofos penetraram na Rudssia, importadas da Alemanha e da Suécia. Catarina Il
havia reagido severamente contra essa invasao de iluminismo. Mas Alexandre I, o amigo da louca
Madame de Kridener, lancou a moda mistica na sociedade intelectual de Sao Petersburgo. Seu
ministro, Speranski, recomendava a seu amigo Zier «a contemplacao mistica fixando um ponto, de
preferéncia o umbigo». J& a moda da loga!

Tolstéi é um profeta da Asia. Ele quer renovar a face da terra, instaurar aqui na terra o reino de
Deus sem Deus, ou seja, dos homens. Por seu pessimismo, por sua indiferenca a todo progresso,
por sua doutrina da renlncia, negadora da personalidade, por sua caridade, isto €, sem Deus, este
estranho cristdo se assemelha mais a um Buda. A Russia, diz ele, deve desempenhar o papel de
mediadora entre o Oriente e o Ocidente.

Protestantes, tedsofos, ocultistas, devotos de Annie Besant apoiam as iniciativas de penetracao
asiatica no Ocidente. P6de-se ver nos muros de Nova York e das grandes cidades americanas
enormes cartazes representando Gandhi agachado como um Buda sobre o globo terrestre e
ostentando a legenda: «The great man in the World».

Mais recentemente, Romain Rolland lancou na Franca a moda de Gandhi. Ele quis fazer dele o
«Santo», o «Messias» de sua religiao hinduista. Apresenta-o como «um novo Sao Francisco de
Assis», sua mae como «uma Santa Isabel». V& nele «o homem que inaugurou na politica humana o
mais poderoso movimento em dois mil anos». E o compara ao préprio Cristo. Ora, Gandhi se
declara admirador de Tolstéi, de Ruskin. Sua formacao intelectual é toda ocidental. Suas ideias
estao impregnadas do esoterismo ocultista do Ocidente.

Na origem desta invasao budista ou hinduista, é preciso apontar como causa as velhas heresias
gndsticas. Falsos profetas hindus, tedsofos, professores de histéria religiosa, fildsofos alemaes,
todos formados no seio das lojas macobnicas, renovaram o interesse por suas elucubracoes,
revestindo-as com uma bela roupagem exética, toda realcada com os mitos da india ou da China,
com acentos cheios de mistério e poesia. Eles renovaram o poder de seducao de seus erros ao



transportarem os velhos textos sagrados da Asia para sua linguagem. Mas o sucesso de seu
empreendimento sé pdde ser tao total porque o pensamento oriental ja estava pleno dessa Gnose
primitiva que havia germinado na Asia, semeada pelos maniqueus através da rota da seda.

Como diz Chesterton: «H& na Asia um grande demdnio que tenta fundir tudo no mesmo cadinho e
gue se apresenta todo banhado num imenso charco». Nosso Ocidente é hoje esse cadinho. A
conquista esta concluida. Praticamos a ioga, o Zen, a meditacdo do umbigo. Em breve, a «Nova
Era» nos fard vibrar em unissono com os falsos profetas da Asia, e esse serd o maior triunfo da
Gnose eterna e satanica.

1. Um religioso romano, o Pe. Giorgi, amigo do papa Bento XIV, publicou em 1762 uma
«enorme compilacdo» sob o titulo de Alphabetum thibetanum. Ele se correspondia com
religiosos capuchinhos em missao no Tibete. Gracas as informacdes de seus confrades,
ele descreve o budismo como uma contrafacao do cristianismo, devida a acdo perversa
dos maniqueus. O Pe. de Lubac, que cita esta obra, acrescenta: «uma ideia fixa que
falseia sua exposicao. A obra mal é lida e o conhecimento do budismo nao tem muito a
sofrer com esse insucesso». Essa «ideia fixa» era, no entanto, a verdade, como as
descobertas recentes demonstraram. Verifica-se mais uma vez que ndao é bom para um
autor emitir uma explicacao nova e inesperada quando as ideias da moda se encontram
em contradicao com ela...

2. NT. Ao mesmo tempo que usa de ironia ao utilizar “ao” no lugar de “do”, Couvert usa o
que a histéria oficial costuma afirmar. Na continuacao do texto o autor mostra ao leitor
gue a realidade dos fatos prova que o termo é “do” e de forma alguma “ao”. O autor
também adotara essa abordagem em trechos posteriores.

3. Angelo De Gubernatis, Encyclopedia indiana.

4. Cf. Augustin Barruel, Memdrias para servir a histéria do Jacobinismo, reedicao Chiré, t. I,
pp. 481-489.

5. Cf. A Gnose contra a fé, cap. IV: «Gnose e romantismo».

6. Arthur SCHOPENHAUER, O Mundo como Vontade e como Representacéao.
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