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A MIRAGEM COSMICA E O RETORNO A TERRA-MAE

A Terra-Mae é a mais antiga divindade conhecida dos etnélogos. Dispensa o alimento e a vida aos
homens; habita o fundo da terra e das dguas. E uma divindade cténica, isto &, subterrénea e
infernal. E a Mae da Totalidade, do conjunto do Cosmos; deu a luz as grandes serpentes e 0s
monstruosos répteis. Seu culto esta sempre associado ao da Serpente. Encontraram-se nos
tumulos de Ur, na Caldeia, estatuetas femininas, com cabeca de serpente, que amamentavam um
bebé. A deusa é muitas vezes representada em meio a serpentes enroladas e entrelacadas.
Diodoro da Sicilia a chama Reia ou Istar e a representa cercada de serpentes de prata de grossura
enorme.

O papel da serpente na mitologia greco-latina é consideravel. Basta percorrer um manual classico
de mitologia para se convencer. Sai-se dessa leitura submerso pelo grande serpentino. O papel da
serpente é bem conhecido nos ritos de iniciacao dos mistérios de Eléusis. O culto de Delfos foi
primeiro um culto da Terra-Mae, ao qual estava associado o culto de Piton, o familiar de Gaia, a
"Mae". A Pitia, sacudindo-se sobre seu tripé, proferia seus oraculos em nome da Serpente. Foi
assim que toda a Grécia esteve enfeiticada durante séculos por esse réptil satanico.

Encontra-se esse culto em toda parte. Na india, é o "Naga", a serpente, "personificacdo das
energias profundas da Terra", Deus do torrao natal, desse solo misterioso e profundo de onde
subiu até os homens.

A Igreja, ao cristianizar o Ocidente, lutou com energia perseverante contra esse culto demoniaco e
serpentino. Levou séculos para livrar dele nossos paises latinos. Ora, eis que ha mais de um século
uma nova geracao de escritores se esforca por reintroduzir esse culto em nossa literatura. Trata-se
ao mesmo tempo de ressuscitar os antigos deuses celestes e de pér novamente em honra os
grandes temas gndésticos da Alma Universal do Mundo, do Retorno a Terra, matriz originaria, e da
reabsorcao de todos os seres no Grande Todo divino.

Eis, por exemplo, uma carta de Taine, dirigida em 16 de novembro de 1851 a Prévost-Paradol:

"O homem que, percorrendo as leis do espirito e da matéria, percebe que todas elas se reduzem a
uma lei Unica, que é a de que o ser tende a existir, que vé essa necessidade interior, como uma
alma universal, organizar as estrelas, impelir o sangue do animal em suas veias, levar o espirito a
contemplacao do infinito, que vé o mundo sair vivo e magnifico de um Unico e eterno principio,
sente uma alegria e uma admiracao maiores que o devoto ajoelhado diante de um homem
engrandecido..."



A vida é produto da alma universal, é idéntica no homem, no animal, na planta; o sangue, a seiva,
a forca atrativa das esferas constituem uma sé e mesma animacao; tudo se sustenta no cosmos.
Taine tirou toda a sua filosofia desse principio panteista.

Emile Zola n&o diz outra coisa. Em seu romance "A Obra", expde seu pensamento pela boca de
Sandoz, que apresenta a seu amigo Claude o plano desse belo trabalho:

"Ah! como seria belo se se desse a existéncia inteira a uma obra em que se procurasse por as
coisas, os bichos, os homens, a arca imensa! E nao na ordem dos manuais de filosofia, segundo a
hierarquia imbecil com que nosso orgulho se embala; mas em plena corrente da vida universal; um
mundo em que seriamos apenas um acidente, em que o cao que passa e até a pedra dos caminhos
nos completariam, nos explicariam; e por fim o grande todo, sem alto nem baixo, nem sujo nem
limpo, tal como funciona..."

Mais tarde, Sandoz — alias Zola — encontrou a ideia geral da sintese buscada:

"Ah! Boa Terra! Toma-me, tu que és a Mae comum, a Unica fonte da vida! Tu, a Eterna, a Imortal,
onde circula a Alma do Mundo, essa seiva espalhada até nas pedras e que faz das arvores nossos
grandes irmaos iméveis! Sim, quero perder-me em Ti; é Tu que sinto ai, sob meus membros,
abracando-me e inflamando-me, és Tu sé que estards em minha obra como a forca primeira, o
meio e o fim, a arca imensa onde todas as coisas se animam com o sopro de todos os seres!"

Convém notar igualmente que as férmulas literdrias e as figuras poéticas nao sao indiferentes em
si a expressao desse pensamento gnéstico. A escolha das metaforas, a busca das expressdes
figuradas nao sao fruto de um jogo intelectual entregue aos acasos da imaginacdo. Ha, no uso
desses procedimentos literarios, uma intencao profunda, direcées de pensamento sugeridas sem
serem explicitadas, que permitem impregnar insensivelmente os espiritos, sem despertar, no curso
da leitura, as reacdes de uma consciéncia crista reta. Foi assim que muitos desses escritores, cujo
ensinamento gnéstico vamos expor, chegaram a desviar seus leitores da verdadeira fé.

Por exemplo, a utilizacao dos elementos naturais no jogo das metaforas nao é inocente. O poeta
compraz-se, por exemplo, em comparar a alma ao ar, ao sopro vivificante, a essa formidavel
poténcia do vento que permanece invisivel. Trata-se do [pneuma] dos gnésticos. O homem quer-se
passaro, capaz de sulcar os ares, de escapar a gravidade, de sair de seus limites, de sua prisdo, de
vibrar a luz pura do céu. Faltam-lhe, pois, as asas. Podeis ter certeza de que se trata de um apelo
ao suicidio.

A comparacdo sugere uma passagem a identificacao: "Sou esse passaro no céu, sou
verdadeiramente essa natureza na qual quero mergulhar". H& ai verdadeiramente uma assimilacao
geral de todas as substancias umas nas outras. Trata-se de operar uma metamorfose grandiosa, de
reencontrar a unidade magica de todas as coisas. Essa musica de imagens, de sensacoes e de
impressdes maravilhosas tem por fim operar a dissolucao de toda atividade racional e criar um
universo que apreende todas as coisas na unidade de uma musica das esferas, no Grande Todo
Divino.

Neste texto evocador, Baudelaire nos mostra com que fervor se da essa dissolucdo das almas nas
coisas:



"Acontece por vezes que a personalidade desaparece e que a objetividade, que é prépria dos
poetas panteistas, se desenvolve em vés tao anormalmente que a contemplacao dos objetos
exteriores vos faz esquecer a prépria existéncia e que vos confundis logo com eles. Vosso olho se
fixa numa arvore harmoniosa curvada pelo vento; em alguns segundos, o0 que nao seria no cérebro
de um poeta sendo uma comparacao muito natural tornar-se-a no vosso uma realidade. Emprestais
primeiro a arvore vossas paixdes, vosso desejo ou vossa melancolia, seus gemidos tornam-se os
v0ssos e logo sois a arvore."

"A matéria inorganica", escreve Nietzsche, "é o seio materno. Ser libertado da vida é voltar a ser
verdadeiro, é completar-se. Aquele que compreendesse isso consideraria uma festa retornar a
poeira insensivel".

O CULTO DA TERRA E DOS MORTOS SEGUNDO MAURICE BARRES

Eis outro gnéstico que enganou muito bem seu mundo! Quis ser o cantor da energia nacional. Foi
por um tempo o mestre de pensamento da Franca nacionalista e crista, o herdeiro da "Tradicao",
da Ordem, da disciplina social. Infelizmente! Sua influéncia profunda e prolongada sobre seus
leitores exerceu-se numa direcao totalmente outra, a de um panteismo césmico, como vamos
demonstrar.

Barres ligara-se, desde a juventude, a um ocultista bem conhecido, Stanislas de Guaita. "Viviamos
em quarto como estudantes. Guaita vinha tirar-me da cama. Tinhamos nossos poetas. Liamo-los
em voz alta", conta-nos ele. Ambos se fartavam na leitura dos romanticos, em meio a fumaca dos
cigarros. Ocupavam-se de espiritualismo, de necromancia. Foi por ocasiao de uma sessao desse
género que Barres conheceu uma amiga de Vintras.

Por um momento, Barres deixou-se atrair pelo pensamento de Lamennais. Assim como Sainte-
Beuve erguera sua monumental histéria de "Port-Royal" contra o dogmatismo intransigente de
Roma, também ele acariciou a ideia de apresentar o dominio de La Chénaie como um lugar
elevado do espirito. Mas foi seu encontro com Renan que o desligou definitivamente da fé crista.
Renan inculcou-lhe a ideia de que todos os cultos sao apenas manifestacdes variadas de uma
mesma e eterna aspiracao ao divino. Semeou nele uma mistica teldrica, da terra profunda: culto
das florestas, das fontes e das pedras, fé na Natureza e em suas influéncias magicas, sentimento
profundo da divindade da Natureza, concepcao panteica do Mundo. A partir desse momento,
Barres ja nao nomeia Deus, mas o divino, conceito neutro aplicavel a tudo.

"Os mortos", escreve em 1909, em seus "Cadernos”, "associam-se aos vivos, sentimento
inexplicavel e fundamental, o passado e o presente unem-se num mesmo sentimento do divino. E
aqui que se cumpre e se propde o velho mistério da regeneracao. O homem natural despoja-se
para deixar aparecer, desabrochar, alcar voo o0 homem espiritual. E aqui que a matéria bruta passa
ao estado de obra de arte. Aqui repousam, velam forcas que modelam a alma".

E, portanto, na matéria bruta que jaz a forca criadora das almas. O espirito, aos olhos de Barrés, é
uma forca misteriosa, esparsa no Universo, captada somente por uma intuicao divinizante e
incapaz de manifestar-se através de nossa inteligéncia natural, "pobre coisinha a superficie de nés
mesmos", diz ele. "Nossa alma e o universo em nada se distinguem um do outro. Esses dois termos
s6 significam uma mesma coisa, a soma das emocoes possiveis".



Em seu célebre romance "A Colina Inspirada", Barres exaltou uma seita gnédstica, a do heresiarca
Vintras. Como Mani, como Joaquim de Fiore, Vintras repartiu em trés épocas a duracao total da
histéria do mundo: a era do Pai, atravessada pelos séculos de Fé e de Temor; a era do Filho,
marcada pela graca e pela esperanca; a era do Pardclito, toda impregnada de caridade, a sua, a de
Vintras. Essa colina de Sion-Vaudémont é "um dos teatros misteriosos da acao divina e uma das
antigas moradas do espirito". Foi dela que se ergueram, através da bruma, os deuses antigos.
Barres escuta as vozes que sobem da terra e sopram sobre os outeiros. Reconhece nelas "a efigie
dos deuses autéctones", isto é, saidos da profundeza do subsolo.

"Hé& lugares onde sopra o espirito", esse espirito da Colina que anima fortemente Léopold Baillard,
o mestre da comunidade. Para Barres, Léopold € um mistico da terra. Apresenta-o como defensor
da "Tradicao", guardido da alma do pais, do solo natal e dos mortos, diante dos inimigos, os
"soldados de Roma", isto é, os Oblatos, o bispo de Nancy, esses invasores vindos para suplantar os
cultos ancestrais, célticos, das florestas, das fontes e das pedras. Ndo se pode ser mais panteista e
mais anticristao...

Mas eis que, desde 1907, Maurice Barres refletiu. Toma medo. Vé o individuo sublevado contra a
ordem social. Toma a defesa da "ordem hierdrquica", da "disciplina", da "razao", da prépria
"ortodoxia". Seus "Cadernos" dao testemunho. Que conversao! De repente a natureza exata desse
sopro divino |he aparece. "Essa colina", escreve, "esse centro da Lorena, onde estavam
estabelecidos os Baillard, formava desde toda a eternidade uma acrépole nacional e religiosa, um
lugar santo, um lugar todo saturado de poténcias misticas... Sobre a Santa Colina conspurcada, foi
uma ressurreicao das forcas de outrora. Os dragdes do paganismo, vencidos no alto lugar pelo
glorioso apdstolo de Toul, Sao Gerardo, reapareceram... Sobre a alta colina, em torno do velho
santuario, foi, durante alguns meses, uma prodigiosa ciranda que s6 se pode comparar a certas
festas pagas na estacao das vindimas. Toda a Lorena olhava com estupor a danca satanica
conduzida 14 em cima, nas brumas do inverno, pelos trés padres e por religiosas desgrenhadas".

Credes Barrés convertido, queimando o que havia adorado e exaltado? Pois ndo... Eis que cai em
sua prépria armadilha: "Minha razao condena", explica, "o que meu coracao as vezes nao pode
deixar de amar. Ao longo dos séculos, os génios revoltados nao tém direito a nossa inteira
veneracao; mas como seriamos equitativos se, depois de condena-los, nos recusassemos a sentir,
a amar as altas partes de seu ser". Seu coracao acompanha com afetuosa solicitude os combates
de Léopold, seu herdi, até "a tristeza do vencido, comparavel a uma pena de amor".

A seducao da serpente é singularmente poderosa sobre um espirito que continua a venerar e a
adorar em segredo o que sua razao lhe ensina como uma manifestacao do Grande Revoltado. Mas
o fundo de seu pensamento nao variou. Mesmo em seu apelo em favor da "Grande miséria das
Igrejas da Franca", continua a exaltar essa "Terra encerrada numa rede divina, da qual eu nao
gostaria de romper nenhuma das inUmeras malhas; é a hora de completar a reconciliacao dos
deuses vencidos e dos santos... Todo o divino em socorro!!!" Decididamente, Barreés permaneceu
incorrigivel, "um dos exemplos mais grandiosos e mais terriveis de génio maldito", concluiu André
Thérive. Compreende-se por que hoje a Nova Direita neopaga se esforca por repor em honra sua
obra em nossa pobre Franca descristianizada...

O TRISMEGISTO SEGUNDO BAUDELAIRE



O poeta teve o cuidado de nos prevenir:

"Leitor pacato e bucdlico, Sébrio e ingénuo homem de bem, Joga fora este livro saturnino, Orgiaco
e melancélico. Se ndo estudaste tua retérica Com Sata, o astuto decano, Joga fora! Nada
entenderds, Ou me julgaras histérico."

A retérica de Sata?... A "Gnose", é claro! Baudelaire a estudou na Revelacao de Hermes
Trismegisto, gracas a complacéncia de seu amigo Louis Ménard. Este Ultimo acreditava na
transmigracéo das almas, que vagavam apds a morte de astro em astro. Foi seu discipulo na Ecole
Normale. Com seu amigo comum Leconte de Lisle, praticavam o panteismo. Um dia, foram a
floresta de Meudon. Cada um se instalou numa arvore para a noite: "O Panteismo, tu me inundas!"
De manha, voltaram, enregelados e gripados...

Louis Ménard publicara o "Poimandres" de Hermes Trismegisto, precedido de uma Introducdo:
"Estudo sobre a Origem dos livros herméticos", na qual afirmava que a doutrina hermética se
encontra nos pagaos Plotino, Apuleio, Macrébio, em Origenes e outros doutores da Igreja. "Ha
assim, em cada século", diz ele, "uma soma de ideias comuns a todas as seitas, mesmo rivais e
inimigas..."

O Sr. Paul Arnold encontrou a verdadeira fonte das "Flores do Mal" numa obra do século XVI,
publicada em Bordéus em 1579, sob o titulo "Pimandro de Mercurio Trismegisto, da filosofia crista,
conhecimento do verbo divino e exceléncia das obras de Deus, traduzido do exemplar grego, com
colaboracao de amplissimos comentarios, por Francois, Senhor de Foix... bispo de Aire...", obra
dedicada a Margarida da Franca, rainha de Navarra. O autor, bispo catdlico, considera a revelacao
de Hermes ou Mercurio Trismegisto como texto revelado, puramente catélico. Interpreta essa
revelacdo, palavra por palavra, por um comentdrio seguido dos mais pitorescos. Mostra a alma
humana aprisionada num corpo oriundo, por emanacodes e degradacdes sucessivas, do principio
divino e entregue ao poder de deménios destruidores.

O homem, diz ele, nao tem nenhum poder de escapar a lei do universo: "Verdadeiramente um
homem ndo é sabio de empreender, por qualquer forca ou poder de Deus que lhe seja comunicado,
romper a necessidade e a acao que o astro ou o fado exerce em sua pessoa. Devemos resolver-
nos, tanto quanto possivel, a suportar e combater... E que, reinando a vida e a imperfeicdo na
matéria, ndo pode ser que o0 que se encontra nessa matéria ndo apresente sua principal natureza,
que é o mal... A terra é a verdadeira patria do Mal."

Francois de Foix nos explica que "o Verbo de Deus, saido de Deus, 'indo para baixo', produziu
'caindo para baixo' as criaturas de formas. A alma é cativa dos demoénios. O 'homem' permanece
errante em trevas, sofrendo as dependéncias da morte"... pois estd ligado a matéria "que por sua
natureza é cheia de toda malicia e imperfeicao". A matéria... "produz e brota imperfeicdes e vicios
como flores e frutos procedentes dela". E eis o titulo das "Flores do Mal". Seu autor lembra com
frequéncia a equacao natureza-Mal, natureza-Ruido, Natureza-Sata.

O homem, salvo pelo conhecimento (a Gnose!), concebe desde entao sua verdadeira natureza
como imortal e contemplativa, como unida a Deus. Tat, ensinado por Mercurio-Hermes, exclama
entdo: "O meu Pai, figuro-me (concebo) n3o pela vista dos olhos, mas pela eficacia das virtudes
inteligiveis? Estou no céu, na terra, na dgua, nos animais, no ventre, antes do ventre, tudo em toda



parte."

Depois Mercurio-Hermes entoa o Hino a Gnose: "O Santo Conhecimento (O Santa Gnose!), pelo
qual devo recobrar a entrada de minha ventura e felicidade e por teu meio entrar na verdadeira
comunhdo de meu deus e soberano bem, sendo iluminado por Ti em todas as minhas acdes e
operacoes, 6 Luz inteligivel que és esse Santo Conhecimento dando claridade a todos os meus
pensamentos e cogitacdes, que sem Ti seriam obscuros e trevas... a fim de que eu participe de
vossa fonte eterna, 6 vida e Luz, de vés a nds passou a béncao." Gracas a Gnose, a alma foi
regenerada e restaurada pela intervencao dos "demonios vingadores".

Pode-se dizer que a obra de Baudelaire nao é senao um comentario poético da Revelacao de
Hermes. Oucamo-lo.

Segundo a Gnose, o0 mundo é o resultado de uma degradacao do ser divino na matéria, uma queda
catastréfica, um pecado original césmico. Baudelaire traduz, em prosa: "A Teologia - O que é a
gueda? - Se é a unidade tornada dualidade, é Deus que caiu. - Em outros termos, a criacao nao
seria queda de Deus?" (em "Meu coracao a nu"). Em verso, o mundo é

"Uma ldeia, uma Forma, um Ser, Partido do azul e caido Num Estige lodoso e plumbeo Onde
nenhum olho do Céu penetra."

Nossa alma, centelha divina, foi encerrada num corpo, como num tumulo. Os gndsticos jogaram
com as palavras soma-corpo e sema-timulo. Baudelaire copia por sua vez, fielmente, no soneto "O
mau monge", primitivamente intitulado "O tumulo vivo":

"Minha alma é um tumulo que, mau cenobita, Desde a eternidade percorro e habito; Nada
embeleza as paredes deste claustro odioso."

Tudo na natureza humana é mau: "E preciso sempre", escreve, "voltar a Sade, isto é, ao homem
natural, para explicar o mal". - "O homem é naturalmente depravado". - O crime, de que o animal
humano haurira o gosto no ventre da mae, é originalmente natural... e é essa infalivel natureza
que criou o parricidio e a antropofagia... "Natureza infalivel, pois s6 pode engendrar o mal, por uma
fatalidade necessaria; o que é o tema repetido das 'Flores do Mal'".

Baudelaire estd impregnado da doutrina gnéstica da metempsicose. Nascemos com um passado,
vidas anteriores, com uma espécie de ficha criminal pré-natal, carregada do peso das faltas
acumuladas no curso das encarnacodes precedentes. Atroz fatalidade, contra a qual o homem nao
tem nenhum recurso. E, portanto, prisioneiro de uma nova encarnacao sofrida; é "um navio preso
no Polo", diz o poeta de "O Irremediavel". Compreende-se, pois, que se considere "condenado
desde 0 comeco e que sua vida o seja para sempre" (numa carta de 4 de dezembro de 1854).

Como sair desse ciclo infernal?, pergunta-se o poeta:

"- Certamente, eu sairei, quanto a mim, satisfeito De um mundo onde a acao nao é irma do sonho;
Possa eu usar a espada e perecer pela espada. Sao Pedro renegou Jesus... Fez bem."



Dois meios, portanto: o sonho e o suicidio. Este mundo nao é senao um "odsis de horror num
deserto de tédio". E preciso prosseguir um périplo através dos ciclos da existéncia, das trevas até o
mergulho no nada:

"Esses viajantes, para os quais estd aberto O império familiar das trevas futuras... Vem! Oh! vem
viajar nos sonhos, Além do possivel, além do conhecido! ...alma de sonhos obscuros, Que o céu
sufoca entre suas quatro paredes."

Nossa alma esta exilada neste mundo hostil; é a Estrangeira. Em marcha! Partamos "para qualquer
lugar, contanto que seja fora deste mundo". Baudelaire prefere ao real "os monstros de sua
fantasia". Exalta a imaginacao, que é "a rainha do verdadeiro", explica; é "a mais cientifica das
faculdades, porque somente ela compreende a analogia universal, ou o que uma religido mistica
chama a correspondéncia" (numa carta a Alphonse Toussenel de 21 de janeiro de 1856). "A
imaginacdo é uma faculdade quase divina que percebe antes de tudo, a margem dos métodos
filoséficos, as relacdes intimas e secretas das coisas, as correspondéncias e as analogias" (em suas
notas sobre Edgar Poe).

Qual é, pois, essa religido mistica que ensina as analogias e as correspondéncias entre o
macrocosmo e o microcosmo? E a revelacdo de Hermes Trismegisto, é o ensinamento da Cabala e
da Gnose.

Sata é um poderoso sedutor. Depois de semear o desespero na alma do iniciado, apresenta-lhe sua
estranha Beleza, como isca para lancar a vitima no abismo. Descreve-lhe seu dominio com os
atrativos do Céu. O poeta parece hesitar entre um e outro, mas, de fato, ja estd decidido a
mergulhar no abismo.

"Derrama-nos teu veneno para que nos reconforte! Queremos, tanto esse fogo nos queima o
cérebro, Mergulhar no fundo do abismo, Inferno ou Céu, que importa? No fundo do desconhecido
para encontrar o novo!"

"Quer venhas do Céu ou do Inferno, que importa, 6 Beleza! De Sata ou de Deus, que importa? Anjo
ou Sereia, Que importa, se tornas... O Universo menos hediondo e os instantes menos pesados?"

A repeticao do "Que importa" é significativa. A tentagdo satanica consiste em criar uma incerteza
no espirito do iniciado, em apresentar-lhe o céu e a Beleza sob uma luz sombria e tenebrosa, plena
de mistérios e de sonho, de modo a provocar nele uma indiferenca cansada que prepara a futura
capitulacao da alma. Em "O Amor da Mentira", Baudelaire precisa:

"Mas nao basta que sejas a aparéncia Para alegrar um coracao que foge da verdade? Que importa
tua tolice ou tua indiferenca? Mascara ou cenario, salve! Eu adoro a Beleza."

Por fim, o iniciado esta possuido e pode exclamar:
"N&o ha uma fibra em todo o meu corpo trémulo Que n&o grite: O meu caro Belzebu, eu te adoro."

S6 resta lancar-se no nada. A partir do momento em que o poeta esta decidido a morte, as
expressdes de seu apelo ao suicidio sdao inumeras. Citemos algumas:



"O vermes, negros companheiros sem ouvidos e sem olhos, Vede vir a vds um morto livre e
alegre..." E a morte que consola, ai de nds! e que faz viver! E o pértico aberto sobre lugares
desconhecidos! E que a morte, pairando como um sol novo Fara desabrochar as flores de seu
cérebro...! Enfim! O Morte, vem, capitdo, é tempo, levantemos a ancora. Este pais me entedia; 6
Morte, aparelhemos!...

Até no suicidio o iniciado possuido cré encontrar o contrario da morte. Associa a morte a vida, a um
portico para céus desconhecidos, a um sol novo, a liberdade e a alegria. A confusao é total. Sata, o
Trismegisto, tirou dessas "Flores do Mal" de corolas venenosas um perfume magico e funebre e
depois, com um sopro poderoso, empurrou a alma do poeta para as profundezas cténicas onde
reina a Serpente.

BERGSON, "FLOR DE GNOSE"

Numa manha de abril de 1922, o Sr. Firmin Nicolardot entrava por acaso numa livraria de usados
em Nice. Sua pequena exploracao ia chegar ao fim quando notou um folheto de filosofia intitulado
"O Universo, sua forca e sua vida", de um certo A. Laggrond, publicado em 1884. Na introducao,
um engenheiro, Edouard Pellis, dizia apresentar nele as reflexdes de um amigo oculto sob o
pseudénimo de Laggrond, amigo que encontrara "primeiro na Boémia, depois pelos caminhos do
Egito".

De volta para casa, o Sr. Nicolardot comecou a leitura e, de repente: "Mas isto é Bergson!... Parece
gue o estou ouvindo ainda!" Com efeito, reencontrava, ao longo das paginas, as mesmas ideias,
guase as mesmas expressoes, ja bem conhecidas do célebre filésofo.

O que dizia o livrinho? "Nosso corpo", escreve Laggrond, "é a porcao do Universo encarregada de
liberar as forcas que sdo as Unicas que podem atingir nosso principio de sensibilidade..." Depois de
ter agido sobre a alma, a forca pode, portanto, voltar ao mundo material, idéntica em sua
guantidade... Mas necessariamente modificada em alguma coisa... Existe, pois, uma forca Unica
que age sobre as coisas e sobre o corpo humano, passando de um ser a outro, animacao universal.
Reconheceu-se a Grande Alma Universal do Mundo.

"Minha razao", escreve ainda Laggrond, "nao sou eu, € um de meus érgaos, aquele que
encarreguei de desempenhar minhas funcdes intelectuais", ideia bem bergsoniana, a qual opde
"esse ser invisivel que se afirma no fundo do organismo humano e que diz: eu". Seu verdadeiro
nome é o espirito, o [nous] dos gregos. E o "verdadeiro centro do Homem?", pelo qual "se liga ao
eterno e ao infinito". Tema ja bem conhecido dos pitagéricos e dos gndsticos.

O autor prossegue: "Se nosso principio de sensibilidade é imortal, podemos ja ter vivido uma
infinidade de existéncias, e outro infinito nos espera... As lembrancas que podemos ter delas
limitam-se a nossa colecao de quadros cerebrais. A metempsicose ndo é de modo algum uma ideia
incompativel com o estado atual da ciéncia..." O autor alude a reminiscéncia platonica e as
reencarnacdes. Rejeita com horror a ideia da "ressurreicao de nosso corpo material e terrestre".

"Nao se deve considerar nossa inteligéncia como a parte espiritual e imortal de nosso individuo.
Todo raciocinio mergulha sua Ultima raiz na pura sensibilidade". E o conhecido desprezo dos
gnésticos pelo uso natural de nossa razao.



O Sr. Nicolardot, no curso de sua leitura, tivera o cuidado de anotar as similitudes de pensamento,
as identidades de expressao entre esta pequena obra e a obra bem conhecida de Bergson.
Dispusera em duas colunas as férmulas similares ou idénticas. Concluira que esta pequena obra
era o primeiro livro de Bergson, publicado sob pseudénimo aos 24 anos.

Mas eis que pesquisas posteriores o levaram a Lausanne, na Suica, onde soube que Laggrond era
um dos pseudonimos de um pastor vaudois, Auguste Glardon, escritor fecundo, editado na Suica,
que morrera em 1922. Esse Auguste Glardon fizera vérias estadias na Asia, nas indias. Percorrera
também o Egito em busca de sua antiga religido e estudara o budismo com seu amigo engenheiro,
Edouard Pellis. Além disso, era macom entusiasta, muito antirromano.

Nicolardot retomou entao sua investigacao em novas bases, mas nao conseguia desprender o
espirito da ideia de que Bergson fora inspirado em sua juventude por Glardon. Fez-lhe a pergunta.
Bergson declarou nunca ter ouvido falar de Laggrond. Ora, os dois nomes, Laggrond e Bergson,
encontravam-se na época, por volta de 1886, na "Revue de philosophie", e os empréstimos de
Bergson ao livrinho sobre "O Universo" sao numerosos e incontestaveis.

O Sr. Nicolardot completou seu estudo mostrando as grandes afinidades do Bergsonismo com a
Gnose oriental e o Budismo. O préprio Bergson reconheceu em "As Duas Fontes" essa inspiracao.
Refere-se a Buda, a Plotino, a Jesus Cristo. Sabemos que "As Enéadas" de Plotino foram um de seus
livros de cabeceira.

Alids, basta enumerar as principais afirmacdes de Bergson ao longo de toda a sua obra para
reconhecer-lhe o carater fundamentalmente gndstico. Nas citacdes que se seguem, sublinhamos
os termos diretamente tomados as obras dos ocultistas.

Todo o desenvolvimento do mundo é o resultado de uma queda: "A natureza tende a um fim
Gltimo, compde-se de uma série de quedas, é um imenso desmoronamento". Sabe-se que Bergson
admirava na obra de Lucrécio essa queda incessante dos 4tomos e os "grandes desmoronamentos
de universos. A génese do mundo é assimilada por Bergson a uma espécie de degradacao da
divindade: "Imaginemos, pois, um recipiente cheio de vapor a alta tensao... Assim, de um imenso
reservatério de vida devem lancar-se sem cessar jatos, cada um dos quais, ao recair, € um
mundo".

"Vejo em toda a evolucao da vida em nosso planeta uma travessia da matéria pela consciéncia
criadora, um esforco para libertar, a forca de engenhosidade e de invencao, algo que permanece
aprisionado no animal e que se desprende definitivamente no homem". Pensa-se imediatamente
na alma encerrada no tumulo de seu corpo.

"Somente a matéria que o fluxo da vida arrasta consigo e em cujos intersticios se insere pode
dividi-lo em individualidades distintas. A corrente passa, pois, atravessando as geracdées humanas,
subdividindo-se em individuos. Assim se criam sem cessar almas que, no entanto, em certo
sentido, preexistiam. Nao sao outra coisa senao os regatos em que se reparte o grande rio da vida,
correndo através do corpo da humanidade".

"Nosso ser", diz ainda Bergson, "formou-se no Oceano da vida" por uma espécie "de solidificacao
local".



"A filosofia ndo pode ser senao um esforco para fundir-se de novo no Todo; a inteligéncia,
reabsorvendo-se em seu principio, revivera as avessas sua prépria génese". Anotaram-se de
passagem as formulas gndésticas: a queda, a degradacao da divindade, o aprisionamento das
almas, sua preexisténcia, a fusao e a reabsorcao no Grande Todo. Poderiamos assim continuar por
muito tempo as citacdes de Bergson que apresentam um sabor gnéstico nitidamente
caracterizado. Um dos objetos de "A Evolucao Criadora" é mostrar "que o Todo é da mesma
natureza que o eu e que se o0 apreende por um aprofundamento cada vez mais completo de si
mesmo", declara o boletim da Sociedade Francesa de Filosofia de 25 de novembro de 1909.

O Sr. Nicolardot encontrou assim uma fonte pouco conhecida do pensamento de Bergson, que o
liga, através do Hinduismo e do Budismo, a Gnose primitiva e, mais precisamente, a Cabala. "A
mais audaciosa tentativa de niilismo intelectual", no dizer de Maritain. Acrescentariamos "de
Nirvana".

A CABALA SEGUNDO SIMONE WEIL

Antes de expor o pensamento de Simone Weil, queremos reproduzir este protesto indignado do
Conego Moeller:

"O entusiasmo dos meios cristaos pelos escritos de Simone Weil é uma manifestacdo caracteristica
do desnorteio dos espiritos no pensamento catdlico deste século. Estamos obcecados por
'‘concordismos' faceis, ja o disse a propdsito de Huxley. Tentamos batizar in extremis tudo o que,
de longe ou de perto, se assemelha ao cristianismo, porque nao nos damos ao trabalho de
conhecer a mensagem crista auténtica. Dir-se-ia que é necessario que verdades cristds nos sejam
propostas por pensadores nao cristaos para que tomemos consciéncia das riquezas que possuimos
desde sempre, mas que haviamos esquecido. Temos méa consciéncia, envergonhamo-nos de nossa
fé.

Simone Weil passa por cristd aos olhos de muitos. Quase ninguém viu que era maniqueia. E, pois,
possivel, em nosso século XX, difundir ideias heréticas que estao nos antipodas dos pontos mais
essenciais de nossa fé, sem que ninguém franza o sobrolho. Contanto que ndo se empreguem as
formulas que todo cristdo sabe serem heréticas, podem-se desenvolver teorias que ndo sé ficam
aquém da Revelacdo, mas a negam, e pode-se ficar tranquilo; serd preciso muito tempo antes que
alguém se levante para protestar."

Fazemos nosso esse protesto e pensamos que poderia aplicar-se a muitos outros escritores
indevidamente considerados cristaos. Citemos Lanza del Vasto, Marcel Légaut e outros ainda vivos,
gue sao atualmente os best-sellers da edicao religiosa...

O primeiro livro de Simone Weil, "A Gravidade e a Graca", entrou na literatura como um "classico
cristdo", gracas a complacéncia de Gustave Thibon, que teve o cuidado de eliminar do manuscrito
toda a tralha gnéstica que o atulhava para inflectir seu pensamento numa direcao aparentemente
crista, sem ver que o préprio titulo da obra é herético.

Para compreender o pensamento de Simone Weil, é preciso reportar-se a Cabala judaica, tal como
é exposta no livro do "Zohar", isto é, "O Esplendor". Haviamos escrito em "A Gnose contra a Fé", p.
46: "O Grande Todo Pleroma de nossos Gnésticos chama-se entre eles (os cabalistas) o En-Sof, isto



é, 0 'ndo limitado', grande Ser imutavel, eterno, infinito, que encerra em si todas as formas. Para
explicar o aparecimento do mundo visivel e a multiplicidade dos seres que povoam o0 universo, 0s
cabalistas recorrem a nocao de emanacao e de contracdao. O Grande Todo primitivo, espécie de
caos, contrai-se para deixar um vazio no interior do qual vao aparecer as formas determinadas e
multiplas das criaturas, que sao o reflexo aparente do En-Sof."

Essa ideia de contracao do mundo divino é digna das elucubracdes e ratiocinacdes de rabinos. Em
si, é intangivel. Eis como Simone Weil traduz a coisa para os profanos:

"A criacdo é abandono. Ao criar o que é outro que ele, Deus o abandonou necessariamente... Deus
abdicou ao dar-nos a existéncia".
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Esvaziou-se de sua divindade, de sua substancia em favor de uma criacao que é "gravidade". A
criatura é, portanto, "um pecado"; o bem esta "fora do mundo", pois 0 mundo é abandonado ao
mal; a criatura é "ndo-ser", "ficcao de Deus", "brincadeira de Deus", "escraviddo". O préprio Deus é
o inimigo da criatura viva. "lahweh, sob um aspecto ao menos, é o diabo" — ousa dizer —, sob o

aspecto de criador, naturalmente.

Acrescenta: "Se perdoarmos a Deus seu crime contra nds, que é o de nos ter feito criaturas finitas,
Ele nos perdoard nosso crime contra Ele, que é o de sermos criaturas finitas. Deus me criou como

um nao-ser que tem ar de existir, a fim de que, renunciando por amor a essa existéncia aparente,

a plenitude do ser me aniquile".

A criacao é, pois, no pensamento de Simone Weil, um erro catastréfico de Deus; deve desaparecer.
O homem, objeto da maldicdo divina, deve divinizar-se mergulhando na matéria césmica e
absorvendo-se no Grande Todo, o En-Sof. "Um pensamento humano pode habitar a carne", diz ela,
"mas, se um pensamento habita a matéria inerte, s6 pode ser um pensamento divino. Eis por que,
se um homem é transformado em ser perfeito e seu pensamento substituido pelo pensamento
divino, sua carne, sob as espécies da carne viva, tornou-se em certo sentido cadaver". A ascese
consiste em fazer da carne um cadaver, isto ¢, uma matéria inerte, a fim de que o pensamento
humano possa identificar-se com o de Deus e habitar um mundo nao vivo. Compreendemos que se
trata de um apelo ao suicidio. Todo esse sistema é uma blasfémia contra Deus. E isso se intitula:
"Intuicbes pré-cristas".

Teria sido preciso dizer anticristas e satanicas.

S6 o demoénio pode inspirar ao homem uma atracao por perfeicao sobre-humana para melhor fazé-
lo cair mais baixo que a besta, no ciclo dos mitos, no inferno da necessidade, no aniquilamento de
sua personalidade e na identificacdo com a matéria inerte.

Como todos os gndsticos, Simone Weil recita o Pai-Nosso. Quando pronuncia: "Venha a nés o vosso
reino", pensa: "que a criacao desapareca", pois, diz ela, "a criacao e o pecado original nao sao
sendo dois aspectos, diferentes para nés, de um Unico ato de abdicacdo de Deus".

A encarnacao de Cristo nao é senao um dos numerosos "avatares" do divino; a alma de Cristo é a
alma do mundo. A morte na Cruz realiza precisamente essa destruicao da carne, que se torna
"Carne" inerte. Cristo nao ressuscitou, pois sua carne, tornada matéria inerte, constitui a



substancia da terra césmica. Sempre em "Intuicées pré-cristas".

A atitude de Simone Weil a respeito do amor humano estd em continuidade com sua visao gnéstica
do mundo. "A energia sexual", diz ela, "nao é destinada a um uso natural, mas ao amor de Deus...
O desejo carnal € uma corrupgao, uma degradacao do amor de Deus". Mais adiante: "Sexualidade.
Ha& um mecanismo em nosso corpo que, quando se desencadeia, nos faz ver o bem nas coisas
deste mundo. E preciso deixa-lo enferrujar até que seja destruido". Com efeito, para que participar
da criacao pelo uso natural da sexualidade, ja que este mundo é uma maldicao e que nosso maior
desejo deve ser evadir-se dele? "Minha existéncia é um diminuicao da Gléria de Deus", diz ela.
"Deus ma da para que eu deseje perdé-la".

Tudo isso dispensa comentarios. Se o leitor teve o cuidado de estudar nossos capitulos anteriores,
reconheceu logo, através das formulas de Simone Weil, os temas classicos da Gnose marcionita e
maniqueia, revista e agravada pela Cabala.

NOTA | SOBRE A LITURGIA NOVA

Em 1941, Simone Weil publicara um estudo sobre a missao sagrada do homem do campo. Queria
transformar "a prépria vida cotidiana em metéafora de significacao divina". O trigo dara a farinha a
transformar em pao para tornar-se o corpo de Cristo; a videira dara o vinho para tornar-se o
sangue de Cristo. "O sacerdote", diz ela, "tem o privilégio de fazer surgir sobre o altar a carne e o
sangue de Cristo, mas o camponés tem um privilégio ndo menos sublime. Sua carne e seu sangue,
sacrificados no curso de interminarias horas de trabalho, passando através do trigo ou da uva,
tornam-se eles préprios a carne e o sangue de Cristo". Assim, o labor do camponés participou da
vida césmica. "Seria preciso encontrar", acrescenta Simone Weil, "e definir para cada aspecto da
vida social seu laco especifico com Cristo. Esse laco deveria ser a inspiracdo de cada agrupamento
da Acdo Catdlica".

Compreendemos bem que o verdadeiro sacrificio é o fruto do trabalho humano, que é da mesma
esséncia que a pessoa de Cristo. Uma vez que a matéria inerte é de esséncia divina, como Simone
Weil repete com frequéncia, é do seio do cosmos que pode surgir essa forca divina capaz de
transcender a matéria e de infundir-lhe, sob a forma de trigo ou de videira, uma poténcia
divinatéria. O sangue e a carne do homem passam a terra, depois a planta, e tornam-se sangue e
carne de Cristo. H4 aqui uma assimilacdo geral de todas as substancias umas nas outras, todas
oriundas da Terra-Mae divinizada.

Disse-se que Paulo VI bem gostaria de canonizar Simone Weil. E, com efeito, muito perturbador
encontrar no novo ofertério uma féormula que lembra estranhamente o ensinamento de Simone
Weil: "Este pao, fruto da terra e do trabalho dos homens... este vinho, fruto da videira e do trabalho
dos homens, nés vo-los apresentamos, eles se tornarao o pao da vida, o vinho do reino eterno..."
Como poderiam tornar-se divinos por si mesmos, se ndao possuem ja em si mesmos essa divindade
inscrita na matéria inerte?

No verdadeiro ofertério, o sacerdote oferece a Deus "uma vitima santa e imaculada", o préprio
Jesus Cristo, e nao frutos da terra e do trabalho dos homens. Na consagracao, nao se produz uma
"evolucao do pao e do vinho que atualizam uma substancia divina ja contida em poténcia na terra
e no corpo do trabalhador", como diz Simone Weil, mas uma transubstanciacdo, isto é, o corpo e o



sangue de Cristo "substituem-se" ao pao e ao vinho que desapareceram, nao deixando no altar
senao suas aparéncias. Nem os frutos da terra nem o trabalho dos homens possuem em si mesmos
a capacidade de tornar-se divinos.

NOTAS SOBRE GUSTAVE THIBON

Haviamos acompanhado, em seu tempo, com simpatia e até admiracao, a obra de Gustave Thibon,
sobretudo: "Retorno ao Real", "O que Deus uniu", "Nosso olhar que falta a luz". Infelizmente!
Thibon deixou-se enfeiticar por Simone Weil e caiu em seu rastro na Gnose maniqueia, sobretudo
em suas duas ultimas obras: "A ignorancia estrelada" e "O véu e a mascara". Ele préprio reconhece
essa inspiracao: "O maniqueismo sempre foi minha tentacao". Quando se sabe, resiste-se, rejeita-
se a inspiracao satanica. Pois bem, nao! As férmulas gndsticas sao inUmeras nessas duas obras
citadas.
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O homem, diz ele, é "um Deus mutilado e conspurcado, uma centelha de eternidade que sufoca a
cinza dos dias". Expressao retomada varias vezes. O homem é "um ser que, caido da eternidade,
s6 pode atingir seu fim subindo de volta a seu principio". "Se sofremos por estar separados de
Deus, é porque no fundo de nés mesmos nunca o deixamos, como o exilado que leva consigo a
alma do pais natal. A ideia platonica de reminiscéncia testemunha essa presenca no amago da
auséncia". E necessario lembrar que o homem foi criado na terra e colocado num paraiso terrestre
e nao celeste? O homem nao possui nenhuma reminiscéncia de um mundo divino do qual teria sido
precipitado. Isso é a tese dos gnésticos e, portanto, de Sata.

Mais adiante, Thibon rejeita "a concepcao aristotélica do composto substancial em proveito da
teoria platbnica da alma prisioneira do corpo". Também ai a seducao de Platao desempenhou seu
papel nefasto, como sempre.

Por fim, duas afirmacdes blasfematdrias: "A criacao pela qual Deus saiu de si mesmo e se apagou
atras de sua obra". Em referéncia a Léon Bloy, Thibon acrescenta: "E preciso consolar Deus de
qué? De ter-se separado de si mesmo ao criar-nos. E de nés que espera o fim de seu exilio". Ndo é
"uma admirdvel intuicao" de Léon Bloy, é o ensinamento corrente de todos os gndsticos, desde
sempre. E ainda: "Mal ouso evocar essa loucura: a criacao concebida como um suicidio divino por
amor. Deus, que, ao tirar o universo do nada, cava o timulo em que vai deitar-se, inerte e gelado,
e correndo a aventura de ser despertado da morte pela fidelidade de sua criatura". E uma loucura,
evidentemente, Sr. Thibon! Mas o senhor a evocou. E, pois, o fundo de seu pensamento, mas é
uma blasfémia.

"Saber do fundo da alma que Deus, primeiro autor do mal, é também a suprema vitima dele".
Como pode um cristao falar assim de Deus?

Sobre o amor: "Beatriz, Tristao e Isolda devem desvanecer-se na plenitude de seu amor e nao
amortecé-lo estabilizando-o pelo casamento. Saber isso e nao sucumbir a tentacao do
Maniqueismo". Mas, Sr. Thibon, o senhor ja sucumbiu a tentacao. Essa concepcao do amor-suicidio
e estéril é bem conhecida no pensamento gndstico. Parece-nos que o senhor ensinara outrora
exatamente o contrario em "O que Deus uniu". Entdo? Que concluir?

A GNOSE DE TEILHARD DE CHARDIN



N3do é nossa intencao retomar aqui o estudo do pensamento do célebre jesuita. A coisa ja foi feita
com mao de mestre. Queremos apenas mostrar a filiacao gndstica desse pensamento. Teilhard foi
ao mesmo tempo um iluminado e um iniciado, muito cedo, desde a juventude. Claude Cuénot
declara que sua obra é fruto de uma iluminagao: "Muitos relampagos ja sulcaram o céu mental de
Teilhard, o Ultimo em data sendo o Meio Divino..." O padre de Lubac, por seu lado, fala da "intuicdo
primeira que uma reflexao incessante nao consegue esgotar", cuja forca ativa vem "de uma
primeira centelha que tudo iluminou".

O préprio Teilhard confessa sua iniciacao gnéstica em sua "Missa sobre o Mundo": "Sob o despertar
de iniciacao terrivel e doce de que me fizestes sucessivamente transpor os circulos, cheguei a nao
poder mais ver nem respirar fora do meio em que tudo é um".

Sua égeria, sua iniciadora na Gnose foi a Sra. Maryse Choisy, diretora-fundadora da revista
"Psyché", membro do "Droit Humain". Foi ela quem lhe fez "transpor os circulos" da iniciacdo
maconica.

Pouco antes de morrer, ele ainda Ihe escrevia: "Cara amiga, que é feito de vocé? E em que pé esta
sua 'evolucao'? Faca-me saber, faco questao, porque, apesar da distancia e da auséncia,
continuamos a ter necessidade um do outro; ha ai uma forca preciosa que nao devemos deixar
dissipar-se".

Em sua Ultima carta a Maryse Choisy, precisa: "Sinto-me cada vez mais preocupado (isto &,
apaixonadamente interessado) pela busca do Deus (nao somente cristdo, mas transcristao)
tornado necessario pelas exigéncias crescentes de nossa adoracao".

Toda a tralha gndstica que atulha as milhares de paginas de nosso jesuita é tirada dos grandes
escritores ocultistas e esotéricos: Schuré, Weiss, Benson.

"A embriaguez do panteismo pagdo, desvia-la-ei para um uso cristao, reconhecendo a acao
criadora e formadora de Deus em todas as caricias e em todos os choques... A alta paixao da luta
por saber, por dominar, por organizar, desencaded-la-ei sobre os objetos naturais, mas com a
segunda intencao e o fim Ultimo de prosseguir a obra humana... O amor ingénuo ou inquisidor da
Terra-Mae, diviniza-lo-ei, pensando que, desse todo misterioso que é a matéria, algo deve passar,
pela ressurreicao, ao mundo dos céus... E assim, sem ruptura, levado pela gradacao natural do
material, do vivo, do social, reencontro, no termo de meus desejos, o Cristo césmico (se ouso
dizer), aquele que ata no centro consciente de sua pessoa e de sua obra todo movimento dos
atomos, das células, das almas..."

A iniciacdo gnéstica do P. Teilhard remonta a sua juventude. Seu espirito j& era prisioneiro do culto
da Terra-Mae, de um evolucionismo delirante, de uma identificacao da alma de Cristo com a
matéria e os 4tomos. E preciso reconhecer aqui o sopro poderoso e devastador do espirito das
trevas, que exalta as paixdes mais baixas, as da ambicao e da dominacao.

Por fim, numa carta a Maryse Choisy, escrita de Nova York alguns dias antes de sua morte, em 10
de abril de 1955, o Padre Teilhard lhe dirige suas reflexdes apds a leitura de um texto de Jung, a
quem chama seu "ilustre Mestre"...



Escreve a irma, Sra. Teilhard-Chambon: "Li também Schuré, que é evidentemente muito ténico
para o espirito. Faz sentir e pensar na ordem das realidades que nos interessam a ambos... Alegria
de encontrar um espirito extremamente simpatico ao meu — excitacao espiritual ao entrar em
contato com uma alma apaixonada pelo mundo — prazer de ver gue meus ensaios de solucao
convém, em suma, perfeitamente as visdes dos 'Grandes Iniciados', sem alterar o dogma... Da
leitura dessas paginas, tenho consciéncia de ter tirado até aqui sobretudo um acréscimo veemente
de minha convic¢cao na necessidade, para a Igreja, de apresentar o dogma de maneira mais real,
mais universal, mais cosmogonica, ouso dizer".

Sentimento, paixdo, excitagdo, veeméncia: todos esses termos mostram bem a alma enfeiticada
por uma atracao satanica e uma tomada de posse demoniaca que retiram toda possibilidade de
recorrer ao bom senso natural para rejeitar semelhantes futilidades.

Alids, esse pensamento gnéstico assombrava o espirito do Padre Teilhard desde a juventude.
Testemunha-o esta carta de 15 de marco de 1916 ao Padre Fontoynont:

"A propdsito da Assuncao, Jung sustentaria a tese de que, na mistica catélica, a ascensao da
mariologia seria obra das mulheres, que fazem questao de ver-se bem 'representadas' na estrutura
do Reino dos céus. Mas minha conviccdo, ao contrdrio, é que essa ascensdo tao notavel do
mariano ao lado do cristico é principalmente obra dos homens, dos homens votados ao celibato
sobretudo. Os grandes devotos da Virgem foram homens: Sao Bernardo, Sao Francisco de Sales,
Sao Luis Gonzaga, Sao Joao Berchmans etc. Ao passo gue os grandes devotos do Cristo-homem —
nao digo do Cristo césmico — foram mulheres, Santa Teresa etc. O fundo e o interesse da questao
mariana, do 'fato mariano', é, a meu ver, trair uma irresistivel necessidade crista de 'feminizar,
ainda que por uma atmosfera ou envoltério externo, um Deus, lahweh, horrivelmente
masculinizado, o que é simplesmente uma das faces presentes da sobredescoberta de Deus: Deus
a0 mesmo tempo 'cosmizado' e 'feminizado' em reacdo contra um certo 'paternalismo neolitico',
demasiadas vezes apresentado como a esséncia definitiva do Evangelho. Que pensa o senhor?
Bom animo para sua bela tarefa".

Eis, sob uma linguagem complicada e rebuscada, a evocacdo da "Sofia" dos gnésticos; um Deus
feminizado é a forma feminina do Grande Todo Divino. Pela sobredescoberta de Deus, atingimos
um Hiperteos, uma divindade-Sabedoria que contém e encerra todos os seres do Universo, do
Cosmos.

Tudo isso mostra bem a formacdo macénica do Padre Teilhard por intermédio de Maryse Choisy. E,
pois, perfeitamente I6gico encontrar na revista macgdnica "Symbolisme" de abril/junho de 1962 esta
afirmacao significativa: "Ndo creio que os teélogos reconhecam facilmente o P. Teilhard como um
dos seus. Mas é certo que os macons, conhecendo bem sua arte, o saGdam como seu irmao em
espirito e verdade".

Infelizmente! quantos tedlogos o reconheceram como um dos seus, apesar do que diz a revista
macgonica. Era preciso que o mundo eclesiastico estivesse singularmente maconizado até os cumes
da hierarquia para ter reconhecido e magnificado a obra de um "Irmao".

Para terminar e reencontrar os principios que dirigiram nossas pesquisas neste capitulo, pensamos
dever citar esta pagina inédita do célebre jesuita:



"... Fazer surgir, das profundezas juvenis, magmaticas de seu ser, uma forca ainda informe, mas
poderosa, de aspiracao e de esperanca ilimitadas. Mugido das vagas sociais... todos os ruidos
discordantes que sobem neste momento da massa humana, ressoando na medida de uma nota
fundamental Unica... Somente nele, por bruscos afluxos, em dose macica, de uma seiva nova, é o
espirito religioso que borbulha e se transforma..."

Compreendemos bem que esse "Espirito" religioso, que borbulha ao surgir das profundezas
magmaticas, com mugidos, vagas e ruidos discordantes, nao é outro senao a Serpente gerada pela
Terra-Mae, saida desse mundo subterraneo e infernal, desse solo misterioso e profundo de onde
subiu para atrair por sua vez os homens e fazé-los mergulhar nesse "espelho césmico", por uma
queda no "Nada", no "Nirvana".

CONCLUSAO

Constatamos que Sata aperfeicoou sua estratégia desde as origens da Gnose. Outrora, propunha
aos homens livra-los de seu corpo, carapaca inutil e ganga terrestre, para liberta-los, soltar sua
alma e permitir-lhe voar para o mundo da Luz.

Hoje, ao contrario, atrai o homem inteiro, corpo e alma, para as profundezas cténicas de seu
mundo subterraneo. Explica aos homens que sua alma nao é outra coisa que um movimento de
atomos, um mugido de vagas, um amontoado de células, matéria inerte; que tudo isso deve voltar
a sua fonte originaria, magmatica, ao COSMOS, o mundo de que ele, a Serpente, é o senhor
soberano. E o que os Gnésticos de todos os tempos chamaram o Retorno & Unidade Primordial.
Nada mais de libertacao, de voo no azul, mas uma atroz sujeicdo a matéria. Chamamos essa
atracao para baixo uma "Miragem césmica".

Limitamo-nos a expor o pensamento de cinco escritores contemporaneos que gozam, em Nosso
mundo paganizado, de imenso prestigio. Poderiamos também ter citado uma multidao de outros
autores de hoje que continuam a difundir esse pensamento gndstico e trabalham com
encarnicamento diabdlico para perder as almas. Para qué? Aqueles que se deram ao trabalho de
seguir nossos estudos com toda a atencao necessaria nao terao dificuldade em reencontrar os
temas aqui abordados em suas préximas leituras e serao por si mesmos capazes de reconhecer-
Ihes a malfeitoria. Dom Marcel LEFEBVRE, na época em que era Superior dos Padres do Espirito
Santo, escrevera ao Sr. Alain Tilloy para Ihe dizer sua concordancia de fundo a respeito de seu
estudo sobre Teilhard de Chardin:

"Caro Senhor Tilloy, Sua obra é uma tese que mostra as afinidades dessa doutrina de Teilhard de
Chardin com ideologias antigas que se perpetuam ao longo de toda a histéria. A aproximacao que
o senhor faz é impressionante e faz compreender melhor o perigo das obras de Teilhard de
Chardin... Sem ter podido, como o senhor, estudar esses estreitos lacos com a Gnose e os autores
gndsticos, eu chegava a mesma conclusao que o senhor quanto a contradicao profunda, radical, do
pensamento de Teilhard com o de Nosso Senhor..."
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