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"O CASO DOS ESSENIOS"

Os meios empregados na luta anticrista sao diversos e, por vezes, aparentemente opostos: é assim
gue a critica racional, que grassava desde o Renascimento e sobretudo desde o século XVII,
somou-se, no século XIX, uma nova forma de critica oriunda da influéncia das religides
comparadas, nascida naquela época.

Nesta ética, o Cristianismo viu-se acusado ora de ser uma religido diferente das outras e contréria
a religiosidade natural do homem, ora, inversamente, de ser uma simples cépia de formas
preexistentes: esta foi, entre outras, a tese de Renan — uma tese sem fundamentos, carente de
provas.

Ora, precisamente a descoberta, em 1947, em Qumran, as margens do Mar Morto, de uma massa
de documentos datando do primeiro século depois de Jesus Cristo, p6de dar a entender que essas
provas haviam sido finalmente fornecidas. Toda uma escola de historiadores e exegetas
encarregou-se, entao, de fazer crer que o caso estava encerrado, embora os textos mostrem com
evidéncia que ndo é nada disso.

Erro escusavel... ou manobra de ma-fé sobre um fundo de desonestidade intelectual, assim se
apresenta "o caso dos essénios", que sera tratado em dois artigos sucessivos deste boletim.

Quando se comecou a publicar e comentar os primeiros manuscritos do Mar Morto, multiplas
hipéteses foram propostas. Uma Unica foi, enfim, aceita e imposta a todos: a biblioteca essénia
escondida em 70 d.C., no momento da tomada de Jerusalém por Tito; reforcava-se assim a
afirmacao de Renan em sua "Histéria do Povo de Israel".

O Sr. DUPONT-SOMMER remete explicitamente a ela em seus "Apercus préliminaires" (Esbocos
Preliminares). Ele escreve:

44 "/3 eminentes historiadores haviam reconhecido no Essenismo um antegosto do
Cristianismo; esta férmula é de Renan, assim como esta outra: o Cristianismo é
um Essenismo que obteve largo sucesso... O velho mestre hesitava em afirmar
entre o Essenismo e o Cristianismo um intercambio direto... Tudo na antiga
alianca judaica anuncia e prepara a nova Alianca crista... O Mestre galileu
aparece, sob muitos aspectos, como uma espantosa reencarnacao do Mestre da
Justica. Como ele, pregou, etc...". "Todas essas semelhancas constituem um
conjunto quase alucinante..."

e segue esta afirmacao peremptdria de uma hipétese sem fundamento:



"Onde quer que a semelhanca convide a pensar em um empréstimo, o
empréstimo foi feito pelo Cristianismo".

Eis 0 que estd claro. A escolha desta hipdtese essénia destina-se perfeitamente a confirmar Renan
e a destruir a originalidade do Cristianismo.

Alguns religiosos manifestaram, entdo, preocupacdes legitimas, embora timidas: "afirmacées
massivas", declara o Pe. BONSIRVEN; "assercbées desconcertantes", diz o Pe. DANIELOU, que
acrescenta: "consideracées um tanto revolucionarias que se tem o prazer de ver atenuadas em seu
novo livro".

De fato, em seus "Nouveaux Apercus" (Novos Esbocos), o Sr. DUPONT-SOMMER mostra-se mais
prudente na expressao de seu pensamento. Sem dudvida; mas o pensamento permanece 0 mesmo,
e é bem verdade que, se a tese do Mestre da Justica for mantida, o Cristo parecerd sempre essa
"espantosa reencarnacao" de que se fala.

Pode-se atenuar a expressao de um pensamento sem modificar a impressdo que restard no
espirito ao exame da hipétese mantida.

Segundo a tese oficial, tal como exposta por DUPONT-SOMMER, teria existido, entre o inicio do
século | a.C. e a queda de Jerusalém em 70 d.C., uma comunidade judaica, dita dos Essénios,
comunidade monastica com sua casa-mde em Qumran e seus "priorados" dispersos na Palestina
ou em outros lugares, praticando um culto nao sangrento, recusando o culto do Templo em
Jerusalém, perseguida pelo Sumo Sacerdote e pelos judeus ortodoxos, fundada no inicio do século |
a.C. por um judeu piedoso, chamado "Mestre da Justica", e depois dispersada pelos romanos no
momento da tomada de Jerusalém em 70, tendo tido tempo, antes desta dispersao, de esconder
sua biblioteca em grutas.

Eis a tese. Ora, ela realmente faz os manuscritos descobertos em Qumran dizerem toda uma
histéria que eles ndao contém.

Diante desta tese, coloquemos os textos. Isso se resume a pouca coisa: um texto de Filo de
Alexandria, dois textos de Flavio Josefo e uma compilacdo de Plinio, o Velho. E tudo quanto aos
Essénios. Somam-se 0s manuscritos do Deserto de Judd e uma letra do patriarca Timéteo do século
VII.

a) Filo de Alexandria: Sabemos pouco sobre sua vida. Ele participou de uma delegacao judaica
enviada ao imperador Caligula para defender a comunidade judaica. Os membros da comunidade
que ele apresenta chamam-se entre si "os Santos". Ele achou conveniente, diz ele, traduzir para o
grego "EdbaAot" ou "Edvvol", de onde vem a expressao "os Essénios". Descreve com simpatia seus
costumes e enumera suas virtudes. Ele os conhece apenas por ouvir dizer; seu testemunho é de
segunda mao. Nao fala de mosteiro, nem de monges vivendo em grutas, nem de Mestre da Justica.
Descreve uma comunidade existente em seu tempo, por volta de meados do século | d.C. E ponto
final. E pouco. Deve-se reter o nome que ddo a si mesmos: "Os Santos".



b) O testemunho de Flavio Josefo é infinitamente mais preciso. Ele ndo apenas ouviu falar da
comunidade, mas po0s-se a escola de um essénio, Banus; foi um neédfito durante um ano.
Conheceu-os, portanto, de perto. Sua experiéncia da comunidade é mais precisa. No entanto,
nunca foi admitido a refeicao ritual e deixou Banus. O que ele nos ensina? Da-se ao nedfito que
pede adesdo a comunidade uma machadinha (voltaremos a este ponto), um cinto e uma veste de
linho branco. Esta veste é reservada para a cerimoénia da refeicao, "w¢ lenac", diz ele, como uma
tunica sagrada que é retirada ao sair. Trata-se, portanto, de uma ceriménia liturgica e ndo de uma
refeicdo conventual, como se pretende dizer. Os neéfitos ndo sao admitidos nela e, antes de
participarem plenamente da vida da comunidade, devem prestar um juramento de manter em
segredo os ritos da cerimonia. Os nedfitos, diz ele, sdao impedidos de se aproximarem dos "objetos
do culto" (6 6ovAwv); em caso algum recebem o alimento com os antigos. Antes de participar da
refeicdo comum, devem jurar venerar a Deus, nunca odiar nem o injusto nem o adversario, mas
rezar por eles, assistir todos os crentes, etc. O préprio Josefo ndo prestou este juramento e
descreve de forma vaga uma ceriménia sagrada da qual ndo participou.

c) Os manuscritos do Deserto de Juda: Se aceitarmos a tese de que sdao 0s manuais da
Comunidade descrita por Filo e Flavio Josefo, eles nos dao informacdes de primeira ordem, que nao
estao em contradicao com as anteriores, mas que as completam muito felizmente.

Aprendemos por eles que os membros da Comunidade chamam-se sempre "Santos" ou "homens
de Santidade", mas também os "Eleitos", os "pobres" (Ebionim) — a expressao encontra-se tanto
no comentario de Habacuc quanto nos outros manuscritos — e sobretudo os "filhos do Justo" (hene
sedec). Eles sao os discipulos de um Mestre justo (more sedec) em quem devem ter fé e cuja

palavra devem escutar se quiserem obter o perddao de seus pecados e, portanto, a salvacao. Este
Mestre justo é também o Ungido de Deus; nao é profeta, mas "interpreta" (?) todos os profetas.
Sabemos também que foi perseguido pelo Sumo Sacerdote, que queria mata-lo, que foi retirado do
meio de seus discipulos, etc. A descricao da cerimbnia da refeicdo corresponde a de Flavio Josefo,
quase palavra por palavra.

d) O texto de Plinio, o Velho, é uma compilacdo qualguer que apenas especifica a localizacao
de uma comunidade essénia ao norte de Engaddi. Mas é preciso colocar este texto em seu devido
lugar: as outras fontes nao falam de um mosteiro e de fiéis, mas de pequenas comunidades
dispersas por toda a Palestina e outros lugares, em grande nimero. (1)

e) A localizacao de Khirbet Qumran compreende um cemitério de cerca de mil timulos e um
conjunto de edificios de dimensdes relativamente modestas. E dificil ver ali a disposicdo de um
mosteiro cujos monges teriam vivido nas grutas da encosta vizinha. Del Medico, Serrouya e outros
defendem a ideia de que essas grutas eram "genizoth" (depdsitos), onde se colocavam
manuscritos sagrados com rasuras ou tornados impuros por uma série de defeitos. Sabemos que
esses manuscritos foram depositados no decorrer do século | d.C., em jarras comuns, da forma
daquelas que eram de uso corrente naquela época, segundo o Pe. de Vaux, corrigindo uma
primeira afirmacdo errénea na qual afirmava que o depdsito era anterior em um século. (2)

Como se explica, entao, que, a partir de tais documentos, se tenha chegado a esta tese oficial, tal
como é apresentada hoje pela maioria dos autores que se debrucaram sobre o problema? Para
aceita-la, é preciso colocar entre parénteses e manter na sombra as questdes mais fundamentais.



Sao estas questdes que tentaremos elucidar. Em seguida, esforcar-nos-emos para atrair a atencao
dos pesquisadores para alguns pontos interessantes que permaneceram até agora na obscuridade.

1° Tudo o que sabemos desta "seita" (?) aplica-se a uma comunidade existente por volta de
meados do primeiro século depois de Jesus Cristo, e nada mais. Nada, absolutamente nada, nas
informacdes que possuimos, permite supor a existéncia de essénios fundados um século antes de
Jesus Cristo por um Mestre da Justica que teria vivido na época macabeia.

O Padre Michel escreveu uma obra volumosa sobre o "Mestre da Justica". Ele parte, portanto, a sua
procura. As informacdes que ele nos fornece sao totalmente incapazes de nos apresentar o "mora
sedec" de que tratam os manuscritos. Apds eliminar varias hipéteses, ele retém a de Onias lll,
sumo sacerdote expulso por um usurpador e assassinado. Ele supde que este personagem estaria
na origem dos "essédis" ou "assideus" (0s piedosos); mas esta suposicdo permanece muito incerta
e ele nao conhece vinculos necessarios entre o homem e a seita.

Ora, sabemos que os assideus foram judeus piedosos que abandonaram Jerusalém para
permanecerem fiéis a lei de Moisés no momento em que os seléucidas queriam impor ali seus
cultos pagaos; sabemos que Matatias e os Macabeus surgiram do meio desses judeus piedosos;
sabemos que eles sao os precursores dos fariseus, estritos observadores da lei. Sobre Onias lll, nao
sabemos muita coisa. Tudo isso é singularmente inadequado a questao posta. Um espirito exigente
nao pode se satisfazer com consideracdes tao hesitantes.

2° Ha entre os manuscritos de Qumran e os relatos de Filo e de Josefo uma diferenca consideravel:

Filo e Josefo descrevem os "essénios" como uma seita judaica entre outras, entre os fariseus e os
saduceus. Ora, 0os manuscritos nos apresentam algo totalmente diferente. Os fariseus e o0s
saduceus sao judeus fiéis a lei de Moisés, membros do Povo de Israel, participando plenamente da
vida da comunidade e distinguindo-se do comum do povo por pretensdes intelectuais, por énfases
dadas a certos caracteres da religiao judaica — uns mais estritos na observacao da lei, outros mais
liberais —, mas vivendo juntos e constituindo um unico povo, o Povo de Israel.

Os membros da Comunidade de Qumran constituem um povo a parte, completamente separado de
Israel, recusando o culto do Templo, a autoridade do Sumo Sacerdote, bem como a do Sinédrio,
recusando o contato com os outros judeus declarados 'infiéis", vivendo em comunidades
separadas do resto do povo, frequentemente longe dos grandes centros.

Eles assinaram uma "Nova Alianca", portanto uma alianca distinta da de Moisés; vivem "na terra de
Damasco", ou seja, no exilio, por vezes "no deserto", isto &, longe do povo judeu. Dispdem de suas
préprias leis, seus juizes, seus tribunais. Eis o que Filo ndo podia saber e o que Josefo pressente.

Nao se notou o suficiente, de fato, que o povo judeu vive sob um regime teocratico, que a
autoridade politica e judicidria é exercida pela autoridade religiosa, e que o ocupante romano
respeitou essa autoridade e recusou-se a substitui-la. Nao se compreendeu que uma Comunidade
judaica, ao recusar a autoridade religiosa, privava-se ao mesmo tempo de toda organizacao social,
judicidria e politica, escapando, portanto, a todo direito publico. Era-lhe necesséario, entao,
reconstituir um cédigo de leis, tribunais, sancdes, etc. Enfim, organizar-se politicamente. Ora, é
isso que o "Manual de Disciplina" nos apresenta: disse-se que esses "secciondrios" (?) eram estritos



observadores da lei de Moisés, rigidos cumpridores das observancias legais, etc. No entanto, a
verdade é bem outra: em termos de respeito a lei mosaica, eles agem com liberdade; rejeitam os
sacrificios de sangue, o culto do templo, utilizam seu préprio calendario litdrgico, praticam o
celibato em larga escala e a comunidade de bens. Tudo isso os obrigava a redigir novas leis
adaptadas ao seu novo modo de vida, a constituir uma nova autoridade politica e judiciaria,
distinta da autoridade religiosa, a dos "mebeqger" ou "vigilantes", ao lado da dos "sacerdotes".

E esta nova estrutura social, provocada pelas necessidades de uma dissidéncia religiosa, deu
origem a um fenébmeno bem observado por Flavio Josefo. O membro da comunidade, rejeitado por
uma excomunhao, encontra-se completamente isolado, privado de qualquer direito. "O rejeitado
(amoAnyuévog) caminha para uma morte espantosa". Evidentemente, ele nao pode recorrer a
ninguém para reclamar seu direito, certamente ndo a antiga autoridade judaica, que o considera
um renegado e gue ele préprio rejeitou. Nem, tampouco, a autoridade romana, que se recusava a
intervir. Veja-se a resposta do proconsul Galiao a Sao Paulo: "Se se tratasse de uma injustica ou de
um grave crime, eu vos ouviria; mas se é um litigio doutrindrio sobre palavras e sobre vossa lei,
isso é convosco; eu me recuso a julgar esta matéria". Da mesma forma, o tribuno Lisias ao
governador Félix: "Quis saber exatamente do que o acusavam (Sdo Paulo) e o fiz comparecer
diante do Grande Conselho (= o Sinédrio). Descobri que o incriminavam por questées relativas a lei
deles, mas sem nenhuma acusacao que merecesse a morte ou a prisao".

E necesséario, portanto, encontrar nos textos da época, além desses, a existéncia de tal
comunidade, judaica por suas origens, mas constituindo um Povo novo. Ninguém apresentou tais
textos.

3° Nao se notou suficientemente — alids, rejeitou-se com desdém — esta objecdo que me parece
consideravel:

A existéncia dos essénios é passada sob um siléncio total pelos Evangelhos, pelos Atos dos
Apéstolos, pelas Epistolas, enfim, por todo o Novo Testamento. Mais ainda, ndo ha qualquer
mencao a eles entre todos os escritores eclesiasticos durante os primeiros séculos da vida da
Igreja. O primeiro Padre da Igreja que os menciona é Sao Jerdbnimo, que apresenta os Terapeutas
de Filo como monges cristdos, e depois 0os essénios como uma seita herética. Ora, estas sao
mencdes muito tardias e distantes demais dos acontecimentos narrados para serem
absolutamente seqguras.

Quanto ao siléncio da primeira geracao crista, ele é propriamente inconcebivel. Como assim? Teria
existido, ao lado dos primeiros discipulos de Cristo, outros judeus piedosos, empregando quase a
mesma linguagem, ensinando a mesma doutrina, utilizando até "expressdes idénticas" — como
aquelas que o Padre Daniélou enumerou e explicou longamente — e eles nada teriam sabido
disso? Nao teria havido entre uns e outros controvérsias, pedidos de explicacao, como houve entre
os discipulos de Cristo e os de Jodo Batista? "Mestre, dizeis que... Mas o 'Mestre da Justica' diz
que... ou disse que... Sois v6s um novo profeta?... Sois o Mestre da Justica que voltou entre nés?
etc." Apds a morte de Cristo, os apdstolos deveriam alertar os outros fiéis contra seitas cujo ensino
era muito préximo ao seu, mas que poderia conter, aos seus olhos, erros dos quais era preciso
preveni-los. No entanto, eles nunca o fizeram. Mais ainda: quando judeus pediam o batismo,
deveriam manifestar que rejeitavam os erros dos fariseus e dos saduceus, mas nao se falava dos



essénios.

Este siléncio total dos textos cristdos encontra uma explicacao muito simples, se admitirmos que
estes "essénios", estes "Santos", estes "Pobres" de Deus, estes "Filhos do Justo", sao eles préprios
os primeiros cristdos. E a Unica explicacdo verdadeiramente adequada a dificuldade. Ela a resolve
perfeitamente. Veja-se, alids, a sua prépria linguagem: Jesus Cristo é o "Justo". Sdo Pedro o diz no
templo: "Vds negastes o Santo e o Justo". Santo Estévao: "Eles mataram aqueles que prediziam a
vinda do Justo, a quem v@s, agora, traistes e assassinastes". Os fiéis do Justo sao os "Santos".
Ananias responde ao Senhor: "Senhor, ouvi de muita gente todo o mal que este homem (= Saulo)
fez aos Santos de Jerusalém"; e voltando-se para Saulo: "O Deus de nossos pais te predestinou a
conhecer a sua vontade, a ver o Justo...". Sado Pedro, em Lida, desce também a casa dos "Santos";
e nas Epistolas de Sao Paulo, os "Santos" designam habitualmente os fiéis da comunidade de
Jerusalém, que fizeram voto de pobreza — sdo também os "pobres" (ebionim) — e para os quais é
necessario fazer coletas nas outras igrejas.

Se se recusa esta identificacao, sera preciso explicar adequadamente o siléncio de todo o "Novo
Testamento" sobre os essénios.

4° |. L. Teicher defendeu a identificacdo entre Essénios e Ebionitas. Esta solucdo nao foi aceita pela
maioria dos estudiosos. Existem, contudo, fatos no minimo perturbadores.

a) A descoberta, em 1878, de um manuscrito do Deuteronémio por um antiquario de Jerusalém, W.
Shapira, em outra gruta situada na margem oriental do Mar Morto. Na época, esse manuscrito foi
declarado falso. No entanto, Teicher péde constatar que sua escrita é inteiramente semelhante a
dos fragmentos de Qumran.

Melhor ainda! O texto desse Deuterondmio contém acréscimos e omissdes; nele encontram-se
frases inspiradas nos Evangelhos. Isso sé pode ser obra de um judeu-cristdo. Esta descoberta
corrobora a carta do Patriarca Timéteo: "Eles encontraram os livros do Antigo Testamento e outros
livros em escrita hebraica. E como aquele que falava comigo era um conhecedor da Escritura e um
douto, interroguei-o sobre varias passagens que, no Novo Testamento, sdo dadas como tiradas do
Antigo, mas que ndo se encontram em lugar algum no Antigo, nem entre nds, cristdos, nem entre
0s judeus". Ele me disse: "Eles existem e estdo nos livros |1a encontrados"... "Entao, escrevi sobre
isso ao nobre Gabriel e também ao Metropolita de Damasco para que examinassem esses livros e
vissem se em algum lugar nos Profetas se encontra o texto: 'Ele os chamou de Nazarenos...' Este
hebreu me disse: 'Encontramos nesses livros mais de duzentos salmos de Davi'. Escrevi, pois, a
eles a esse respeito..."

A histéria do manuscrito Shapira lanca dudvidas sobre a tese de uma biblioteca essénia enterrada
para escapar ao massacre e ao saque dos romanos em 70. Assim sendo, existiam documentos
semelhantes aos de Qumran, encontrados em outras grutas, além do Mar Morto, na Pereia ou nos
Montes de Moabe. Ora, sabemos que apdés a morte de Santo Estévdo, os judeus-cristaos,
apavorados pelos primérdios de um massacre geral, fugiram para essas regides, perseguidos,
alids, pelos homens do Sinédrio. Essas grutas poderiam muito bem ser locais de reflgio
momentaneo durante as perseguicdes do Sinédrio. Ali eles depositavam seus textos sagrados. Nao
€ necessario, portanto, imaginar uma estada habitual em locais tdo indspitos, muito menos uma



pratica religiosa resultante de um voto ou de uma regra monastica (que desconhecemos).

b) Santo Epifanio declara em certo ponto que os "Essénios", antes de portarem esse nome,
chamavam-se "Nazarenos". Dai se vé que eram judeus-cristaos. Mas Santo Epifanio quer fazer
deles uma seita herética. E aqui que se deve precisar um ponto no qual o Padre Daniélou insistiu: a
mesma comunidade pbéde portar simultanea ou sucessivamente vdrias denominacdes. Por outro
lado, é facil para um heresiologista classificar os heréticos e colocar neles etiquetas. Nos primeiros
tempos da Igreja, era mais dificil discernir bem o sentido de tal ou qual expressao tirada do
ensinamento de Cristo, e divergéncias podiam aparecer sem que, por isso, se fosse infiel a esse
ensinamento.

c) Entre os salmos de acao de gracas descobertos em Qumran, encontram-se férmulas
propriamente cristas: "Tu conheces meus pensamentos e em minhas anglstias me consolaste. E,
pois, pelo perddo que me tornarei solicito e me apiedarei daquele que pecou primeiro... Pois Tu,
melhor que meu pai, me conheceste e desde o seio de minha mae me protegeste... Até a velhice,
Tu, prové ao meu sustento. Pois meu pai ndo me conheceu e minha mae me abandonou a Ti. Pois
Tu és o Pai para todos os... e Te regozijas com eles. Como um misericordioso para com uma
crianca e como um nutridor para com aquele que segura no colo, Tu das o alimento a todas as
criaturas". Recontram-se aqui os pedidos do "Pai Nosso". O Padre Carmignac observava que a
expressao "Nosso Pai" é propriamente crista quando se dirige a Deus. Os judeus da Antiga Alianca
aplicavam-na a Abraao e nao podiam conhecer a filiacao adotiva ensinada por Jesus.

d) Sob a traducao dada por Carmignac, encontram-se notas curiosas a respeito da expressao
ebionim", que retorna varias vezes no texto; uma nota assinala que existiam também "ebionitas"
na primeira comunidade cristd. E dizer muito pouco e rejeitar apressadamente uma identidade
possivel.

A respeito da expressao "fé no Mestre da Justica", a nota declara que ndo se deve atribuir a essa
palavra o sentido da teologia catélica, porque sabemos, por outro lado, que o Mestre da Justica ndo
é Jesus Cristo. Perdao! Por outro lado, nada sabemos de preciso, e a identificacao Jesus-Mestre da
Justica é uma hipétese possivel entre outras.

e) Costuma-se estabelecer um paralelo entre o ensinamento de Jesus e o do Mestre da Justica para
manifestar suas diferencas substanciais, apds notar a identidade de certas férmulas. Ora, esse jogo
parece-me vao. De fato, se conhecemos bem o ensinamento de Jesus, ignoramos quase tudo sobre
o do Mestre da Justica, visto que nao estd exposto metodicamente em lugar algum e que seria
preciso ter estudado o livro do Hegou para conhecé-lo. Parece muito mais sensato atribuir uma
importancia extrema a precisdo ou a identidade das expressées do que comparar a substancia de
um ensinamento que nos escapa em grande parte ou cujas interpretacdes podem variar
consideravelmente de um para outro.

As oposicOes apontadas entre Jesus e o Mestre da Justica parecem-me muito artificiais e pouco
seguras. "Jesus era galileu", diz o Sr. DUPONT-SOMMER, "o Mestre da Justica era judeu". Como ele
sabe disso? "Jesus era de linhagem real (‘filho de Davi'), o Mestre da Justica era sacerdote". Sem
duvida; mas é justamente essa a dificuldade com que se depararam os ebionitas judeus-cristaos, e
foi necessaria a Epistola aos Hebreus para explicar-lhes que Jesus, ja rei enquanto Filho de Davi,



era também sacerdote segundo a ordem de Melquisedeque (o rei justo).

"O ensinamento de Jesus era oral, o Mestre da Justica compés Hinos e Comentarios". Afirmacao
gratuita: em lugar algum se diz nos textos de Qumran que o Mestre da Justica tenha deixado um
ensinamento escrito.

As oposicdes observadas pelo Padre DANIELOU sdao mais sérias:

a) Cristo rompia com as observancias legais, ensinava a pureza interior do coracdo e ndo apenas a
submissdo a regra. Os discipulos do Mestre da Justica sdo muito estritos quanto as observancias. E
verdade: mas essa era também a atitude dos ebionitas, que interpretaram o ensinamento de Jesus
num sentido rigorista e por vezes se viram em oposicao aos pagaos-cristdos: dai a querela sobre as
observancias mosaicas no primeiro concilio de Jerusalém.

b) Jesus buscava o contato com os pobres, os pecadores, os publicanos, pelos quais demonstrava
uma preferéncia constante, sem desprezar, alids, os justos que o cercavam. Os discipulos do
Mestre da Justica tém um horror profundo pelo contato com homens impuros, pecadores. Retiram-
se para um meio integro, protegido contra o mundo exterior corrompido. Interpretam a pureza de
maneira muito concreta, através de banhos e ritos purificadores. E também verdade; mas
encontramos a mesma atitude entre os ebionitas e os judeus-cristaos da primeira igreja de
Jerusalém: veja-se a indignacao deles quando souberam que Simao Pedro fora jantar na casa de
um gentio, comera carne proibida, etc., e os prodigios de diplomacia que o Chefe da Igreja teve de
utilizar para evitar uma ruptura no interior da Igreja. Seria preciso precisar também gque uma
Comunidade ascética (tanto os ebionitas quanto o povo de Qumran) é, por vocacao propria,
dedicada ao afastamento do mundo, a solidao na oracao, e que um "manual de disciplina" &, por
definicao, um conjunto de regras a serem observadas.

c) Nao se poderia dizer que o Mestre da Justica é Jesus Cristo visto pelos ebionitas, com
deformacdes préprias a vida ascética e a mentalidade rigorista de judeus que permaneceram fiéis
a lei de Moisés?

5° O problema da Ascia:

Sabemos que a Igreja de Lyon foi fundada diretamente por discipulos de Sao Joao Evangelista,
vindos da Asia Menor, em particular de Esmirna. E, portanto, uma Igreja apostélica, ndo ligada
diretamente a Roma nem a evangelizacao de Sao Paulo, mas sim a uma comunidade judaico-
crista. J& sabemos que se encontra na obra de Sdo Jodo Evangelista uma multidao de férmulas
tipicamente qumranianas, como demonstrou o Padre Daniélou. Seria curioso encontrar nos usos

culturais lioneses alguns vestigios de tal origem. Vejamos.

Flavio Josefo explica que se dava ao neéfito uma machadinha (diminutivo de ascia, de onde vem
hache em francés), um cinto e uma veste de linho branco. Mais adiante, em uma passagem um
pouco complicada, ele declara gque o essénio devia cavar o solo com uma picareta para ali enterrar
seus excrementos, e que essa picareta nao era outra senao a machadinha; sem perceber que um
machado nao é uma picareta e que é improéprio para cavar o solo. O fato é que este detalhe nao
pode ter sido inventado, pois é afirmado com tal precisdo por um homem que o observou
pessoalmente, sem compreender o seu significado. Sabemos que ele permaneceu apenas um ano



entre os essénios, e que eram necessarios dois anos — como ele nos diz e como afirmam os
manuscritos de Qumran — para ser verdadeiramente iniciado e admitido na comunidade.

Ora, precisamente na Igreja de Lyon, difundiu-se ao longo do segundo século depois de Jesus Cristo
0 uso das estelas funerdrias com a "ascia", a machadinha em questdo. O Sr. Carcopino dedicou a
este simbolo cristdo um estudo muito aprofundado: o uso da ascia é propriamente lionés.
Encontram-se algumas em Roma, em tdmulos comprovadamente cristaos, um certo nimero na
Galia, mas em grande abundancia em Lyon. A propésito deste simbolo cristdo, o Sr. Carcopino cita
dois textos: Sao Lucas, em seu Evangelho, cita estas palavras de Sao Joao Batista, interpelando
com vigor os judeus que o seguiam: "Eis que o machado ja esta posto a raiz das drvores". Assim
sendo, aquele que deve vir cortara a arvore que nao produz bons frutos. Vés, judeus, acreditais
que estais salvos pela filiacao de Abrado; doravante, sera preciso fazer peniténcia, receber o
batismo. Nao podereis mais vos vangloriar de vosso nascimento. Este machado é Jesus, o Messias,

que deve vir.

Da mesma forma, os essénios, embora permanecessem fiéis as prescricoes da lei mosaica (e nem
sempre), declaravam que era necessaria uma Nova Alianca e um novo juramento, uma nova
iniciacao, para obter a salvacao. Portanto, a filiacao de Abrado nao bastava mais.

Santo Ireneu, em seu "Adversus haereses", explica, citando o texto de Sao Lucas, que o Verbo de
Deus assemelha-se a ascia, que a ascia se assemelha mais a cruz do que o arado e gque, de resto,
tal como o arado, a ascia mostrava o ferro unido a madeira do Verbo, de sorte que, semelhante a
ela, o Verbo de Deus "emundavit silvestrem terram", limpou a terra selvagem.

Eis 0 que é claro: a ascia é um simbolo da cruz. Carcopino publica a foto de uma estela onde se vé
o falecido, esculpido de corpo inteiro, segurando sua ascia sobre o peito como uma cruz.

Ora, Carcopino pretende que o uso da ascia nos tumulos tenha sido retomado dos pagdos. Ele
fornece para isso dois exemplos que nao sao decisivos. A primeira estela com ascia conhecida é a
de um soldado, Cornélio, na lliria, morto por volta dos anos 40 ou 50 d.C. Carcopino sustenta que o
Evangelho ainda ndo havia penetrado naquela provincia nessa data, porque Sao Paulo ainda nao
havia passado por 14. Além do fato de que os soldados das legides da lliria vinham da Asia Menor, é
perfeitamente possivel que uma evangelizacao judaico-cristd tenha precedido Sdo Paulo em suas
viagens. Sabemos, por outro lado, que o centurido Cornélio havia se convertido com toda a sua "
gens" e seus clientes.

O outro exemplo que ele fornece, com fotos de apoio, € um tumulo neopitagérico de Ravena, do
século Il da nossa era. Ele sustenta que a ascia seja um simbolo pitagdrico; mas nao diz de que
simbolo se trata e ndo considera que uma cristd possa ter passado ao pitagorismo conservando
alguns motivos decorativos cujo significado teria perdido.

A parte esses dois casos, a ascia é atestada como simbolo do Cristo, e os tUmulos com ascia sdo
certamente cristaos, como Carcopino demonstrou. Eles se multiplicaram na regidao de Lyon em
pleno periodo de perseguicao. Encontram-se em Roma, em tumulos judeus ou judaico-cristdos. Nao
s&0 encontrados na Asia Menor, nem no Oriente, mas apenas no Ocidente, onde os falecidos
portam nomes em geral orientais, gregos ou semitas. E, portanto, um simbolo do Cristo, ao qual



permaneceram ligadas comunidades cristas do Oriente, transplantadas, pelo acaso das
circunstancias, para o Ocidente.

Mais ainda! Foram encontrados no manuscrito de Isaias e no do Comentario de Habacuc, a
margem do texto, diversos sinais, em particular cruzes, especialmente diante das passagens
propriamente messianicas.

Teicher pretendia que fossem "X" gregos, iniciais do Cristo, o que parece improvavel para homens
tao apegados a um culto especificamente hebreu; outros quiseram ver ali uma cruz, o que é ainda
mais improvavel numa época em que o préprio culto cristdo nao a utilizava. Mas nao se pensou na
ascia. O sinal é tracado rapidamente; as duas barras nao sao nem retas, nem iguais. Ao examinar
de perto certas pranchas do manuscrito de Isaias publicadas por Burrows, encontra-se varias vezes
um sinal que se aproxima mais da ascia do que da cruz (prancha V da edicao de 1950).

Em conclusao, vé-se aqui uma singular convergéncia de sinais: o machado distribuido ao jovem
neéfito essénio; o texto de Sao Lucas, atribuido a Sdo Jodo Batista, sobre o machado como sinal do
Cristo; os tumulos com ascia numa comunidade crista de origem oriental; os sinais inscritos a
margem de varios manuscritos de Qumran...

6° Jesus, o Essénio?

Poder-se-ia pensar que esta tese de um essenismo pré-cristdo tivesse surgido, como que
naturalmente, de um exame objetivo dos manuscritos do Deserto de Juda. Pois bem: nada disso!
Esta tese é defendida ha mais de um século; primeiro esbocada por Voltaire, desenvolvida por
Renan, encontrou sua expressdo acabada em "Os Grandes Iniciados", de Edouard Schuré. (3) Ela
foi rejeitada, com justica, por todos os historiadores e exegetas sérios, como uma lenda
romanceada sem qualquer base solida. Estava, portanto, enterrada, quando a descoberta de
Qumran pareceu uma oportunidade maravilhosa para ressuscitd-la com todo o aparato da
erudicao.

Edouard Schuré coloca a questdo-chave, aquela que ndo pode, de modo algum, ficar sem resposta:
"Por que o siléncio guardado por Cristo e pelos seus sobre esta seita? Por que ele, que ataca com
uma liberdade sem igual todos os partidos religiosos de seu tempo, nunca nomeia os essénios? Por
que os apdstolos e os evangelistas também ndo falam deles?"

Eis ai, nao é verdade, uma questao temivel, a qual os tedricos de um essenismo pré-cristao nao
sabem o que responder. Eis a resposta de Edouard Schuré: "Evidentemente porque consideram os
essénios como sendo dos seus, que estado ligados a eles pelo juramento dos Mistérios, e que a seita
se fundiu com a dos cristaos".

E, para apoiar seus ditos, ele acrescenta que José e Maria eram essénios que escondiam seu voto
de celibato sob o casamento — instituicao imposta pela lei de Moisés —; que 0s essénios eram
compostos por monges celibatadrios e por sectarios casados constituindo uma "Ordem Terceira";
que Jesus retirou-se ao "deserto", ou seja, a Engaddi, onde recebeu o0 ensinamento dos Mestres da
seita; que ele se submeteu a cerimoénia de iniciacdo em uma gruta acima do Mar Morto, pelas maos
do chefe da ordem, o "Ancido" (obviamente Schuré nao conhecia nem Qumran, nem o Mestre da
Justica; detinha-se no relato de Plinio, o Velho) com todo um aparato romantico ou wagneriano. Sua



"retirada ao deserto" consistiria em uma estada em uma gruta em "ninho de aguia", com "varios
rolos dos profetas, figos secos, um fio de agua e aromaticos fortificantes".

Essas consideracdes e outras foram prejudicadas pelas descobertas dos manuscritos, e 0 exame
destes Ultimos foi empreendido a luz da teoria; o que comprometeu consideravelmente a
objetividade do cientista. Por mais que se empregassem férmulas dubitativas e o modo
condicional, afirmou-se categoricamente a existéncia desse Ancido, o Mestre da Justica, do
mosteiro ao norte de Engaddi (portanto, em Qumran), da "Ordem Terceira" dispersa na Palestina,
da "retirada ao deserto" (portanto, em Qumran), etc.

Ora, esta tese nao se sustenta. Ela acumula as inverossimilhancas e as dificuldades mais
insolUveis. Jesus teria recebido um ensinamento secreto, uma iniciacao de uma seita preexistente
e teria se contentado em apenas "adaptd-la" a multidao de pessoas simples que o cercavam na
Palestina. Disse-se: "Jesus, um essénio que obteve sucesso", "o Cristianismo, um essenismo
popularizado, etc.". Percebe-se, alids, a intencao: retirar de Cristo a originalidade de seu
ensinamento, a autoridade divina de suas afirmacoes ("... eu, porém, vos digo"), reduzir a
fundacao de sua Igreja a simples restauracao de uma Igreja anterior, a difusao de uma
"religiao universal" transmitida por uma tradicao esotérica, ou seja, a apenas mais uma
féormula de comunidade religiosa entre outras.

Mas, para gue Jesus e seus discipulos pudessem ter guardado segredo sobre essa origem essénia
de seu ensinamento, seria necessario que a prépria seita essénia fosse secreta. Caso contrario,
Jesus seria confrontado pelas perguntas de um ou outro de seus ouvintes: "Mas isso que o senhor
nos diz, nds ja ouvimos!!! Um Mestre da Justica ja o ensinara outrora... etc."

Ele teria sido confrontado ainda mais pelas acusacdes do Sumo Sacerdote e do Sinédrio durante
seu processo: "Nao sabes — teriam dito eles — que ja condenamos a morte o Mestre da Justica por
ter dado, como tu, um ensinamento nao conforme ao de Moisés?... De onde tiras tua doutrina? Ela
ja foi julgada por nds e rejeitada... Aqueles que a escutaram foram excluidos do reino de Israel, etc.

Ora, esta tese é incompativel com o que os documentos conhecidos dizem sobre os essénios: era
uma comunidade numerosa, reputada inclusive fora da Palestina por sua santidade e pratica das
virtudes... Mas também os mesmos documentos falam de uma comunidade existente no século |
depois de Jesus Cristo, e ndo antes dele. Sua assimilacao a Igreja judaico-crista de Jerusalém é uma
tese possivel: creio nela como provavel, e nada mais. Ela deixa um certo numero de dificuldades
sem solucao. Mas uma pesquisa nesta direcao poderia, talvez, encontrar varias dessas solucoes
esperadas.

Por exemplo: em vez de dizer que Jesus se '"retirou ao deserto", ou seja, a Qumran, entre os
essénios, poder-se-ia, com igual ou maior verossimilhanca, dizer o seguinte: os discipulos de Jesus,
apoés sua fuga de Jerusalém e sua dispersdao, buscaram os locais de estada de Cristo para ali
estabelecer um centro de peregrinacao, um cemitério, um retiro para a oracao ou meditacao, a
imitacao de seu mestre, etc.



Eis em que direcdo seria necessario buscar: ndo o que Jesus teria tomado emprestado de uma
seita essénia, mas o que esta comunidade pdbde reter, conservar e, talvez, deformar do
ensinamento do "Mestre". E o que abordaremos em um préximo artigo.

(1) E curioso notar os esforcos desesperados empreendidos pelo Sr. DUPONT-SOMMER para
traduzir a expressao "acima de Engaddi" por "ao norte de Engaddi". Ele quer, assim, fazer coincidir
a estada dos essénios com a localizacdo de Qumran. Sendo que os textos sobre as comunidades
essénias as apresentam como dispersas na Palestina e, sobretudo, nos Montes de Juda entre
Jerusalém, Hebron e Engaddi, onde foram encontradas inUmeras grutas de solitadrios e onde se
instalaram posteriormente os monges cristaos de "Mar Saba". A necessidade de expor uma tese
prematura resulta, assim, em falsear a traducao de um texto sem real necessidade.

(2) "Eu me enganei ao atribuir as jarras dos manuscritos a época pré-romana. Elas sdo um bom
século mais tardias. Enganei-me também ao dizer que essas jarras haviam sido fabricadas
especialmente para o depdsito dos manuscritos: elas eram um modelo comum da olaria doméstica.
Por fim, os fragmentos de marmita, de jarra e de lampadas encontrados na gruta sdo da mesma
época que as jarras. Isso ndo prejulga a data dos manuscritos, que podem ser mais antigos, mas é
decisivo para a data do depdsito: ele foi feito no decorrer do primeiro século de nossa era." (Pe. de
Vaux). Eis um belo exemplo de humilde franqueza.

(3) Em 1889 [0 original diz 1927, possivelmente um erro de data da fonte], Edouard Schuré
publicou uma obra que causou sensacado: "Os Grandes Iniciados — esboco da histéria secreta das
religides: Rama, Krishna, Hermes, Moisés, Orfeu, Pitdgoras, Platdo, Jesus", na qual explicava que
uma Revelacéo secreta teria sido transmitida desde a india até Jesus Cristo, e onde reencontramos
todas as teses classicas da Gnose, sendo Jesus Cristo o Ultimo e o maior dos Iniciados. Ao fazé-lo,
difundia para o grande publico as teorias teoséficas e antroposéficas em voga ha muito tempo nos
circulos de iniciados.



O PADRE PROYART, EMULO E
CONTEMPORANEOQO DE
BARRUEL

Numerosos autores praticamente nunca sao lidos, seu nome é apenas vagamente conhecido, sua
obra é ignorada ou desdenhada. Para outros, a conspiracao do siléncio estendeu-se até mesmo ao
seu nome. Mesmo entre aqueles que acreditam ter se emancipado da onipoténcia dos meios de
comunicacao de massa, quem ja ouviu falar do Padre PROYART?

Trata-se de um padre, contemporaneo do Padre BARRUEL, que também estudou as causas da
penetracao da subversao no cristianismo; e a Sociedade Augustin BARRUEL nao poderia, sem faltar
a sua vocacao, deixar de prestar homenagem a este eclesiastico, historiador competente e
judicioso. Ao cumprir esta tarefa, ela ndo apenas reparard um esquecimento injusto, mas porad em
luz um ensinamento que em nada perdeu sua atualidade.

Sobre sua vida, podemos dizer apenas o que sabemos, isto é, pouca coisa; por outro lado,
tentaremos resumir e condensar o essencial de seu pensamento.

000

Liévrain-Bonaventure PROYART nasceu por volta de 1743, em Artois; apds estudos no semindrio
Saint-Louis, em Paris, foi ordenado padre e resolveu consagrar-se ao ensino: exerceu-o primeiro,
durante muito tempo, no colégio Louis-le-Grand, e depois foi encarregado de organizar o colégio de
Puy que, segundo o Diciondrio de Michaud, tornou-se sob sua direcao uma das escolas mais
présperas do reino.

Ap0ds ter escrito algumas obras — uma histéria de Loango, Kakongo e outros reinos da Africa; uma
vida do Delfim, pai de Luis XVI; uma histéria de Estanislau, rei da Pol6nia, duque da Lorena e de
Bar; uma vida de Maria Leczinska, rainha da Franca, para cuja impressao encontrou multiplas
dificuldades por parte da censura —, foi designado para a catedral de Arras.

Retornava assim a sua terra natal, mas |4 permaneceu pouco tempo. Tendo-se recusado a prestar
o juramento exigido de todo padre pela Revolucao, teve de emigrar para os Paises Baixos e foi em
seguida acolhido na Francbénia pelo principe de Hohenlohe-Bartenstein, que o nomeou seu
conselheiro eclesiastico e o encarregou da distribuicao de auxilios aos soldados franceses
prisioneiros.



Em 1800, publicou em Londres "Louis XVI détroné avant d'étre roi" (Luis XVI destronado antes de
ser rei), cuja edicao original continha 532 paginas. O Padre PROYART voltou a Franca apés a
Concordata e estabeleceu-se em Saint-Germain, mas sé conseguira obter seu retorno sob a
condicao de fazer cortes em seu livro. Foi entdo, e dessa forma, que apareceu em Paris a edicao de

1803.

Escreveu em seguida "Louis XVI et ses vertus aux prises avec la perversité de son siecle" (Luis XVI
e suas virtudes em luta com a perversidade de seu século) e, embora tivesse tomado a precaucao
de enviar o primeiro exemplar ao Imperador, a obra foi apreendida pela policia em 17 de fevereiro
de 1808, ao mesmo tempo que o livro anterior, apesar das supressdes efetuadas.

O Padre PROYART, encarcerado em Bicétre, careceu de tudo durante um inverno rigoroso e foi
acometido por uma "hidropisia de peito". Seus amigos obtiveram, a custa de muitos esforcos, que
ele fosse transferido para o seminario de Arras para receber cuidados. Foi conduzido a Arras sob a
guarda de um gendarme, mas, como a carruagem sé chegou a noite, foi deixado na casa de uma
parenta. Morreu ali alguns dias depois, em 22 de marco de 1808.

000

Suas obras completas foram publicadas em Paris sob a Restauracao, em 1822. Ele teria escrito
também uma histéria de Robespierre que permaneceu inédita.

E de sua principal obra, "Luis XVI destronado antes de ser rei", que tentaremos destacar as
grandes linhas. A leitura é um tanto dificil devido a auséncia de capitulos, mas acreditamos na
justeza quase absoluta de um pensamento que nos parece sem falhas. Mencionemos também o
aviso do editor Méquignon, filho mais velho [1], datado de 1819: "Proyart estabeleceu fatos do
mais alto interesse e que fora necessario omitir na edicdo de 1803, o que nao impediu que ela
fosse apreendida pela policia de Bonaparte em 17 de fevereiro de 1808".

Apresentamos aqui, enumeradas sob a forma de principios, algumas ideias gerais que extraimos
ao longo da leitura da obra. Naturalmente, esta enumeracao nao figura desta forma no livro, e s6 a
adotamos para facilitar a compreensao.

000
12 principio

Todo poder vem de Deus e Lhe pertence como um dominio inaliendvel. Nenhuma criatura pode,
sem impiedade, arrogar-se autoridade sobre outras criaturas a nao ser na ordem e na dependéncia
do Criador.

Violada esta ordem eterna, eis a causa primeira e o motor determinante das revolucdes e da

instabilidade dos impérios. No abismo imenso de tantos erros diversos, um contribuiu mais que
outros para destronar Luis XVI: o sofisma que coloca na multiddo a fonte de toda soberania.

22 principio



Ndo qualificar as causas das desgracas como acaso ou fatalidade. O Padre PROYART vé nas
subversdes e revolucdes castigos desejados pela Providéncia:

44 "Vemos a cdlera do céu caminhar sobre a Franca e, na prdépria natureza do
flagelo com que a aflige, pressagiar-lhe outros flagelos ainda reservados para
outros tempos. Contudo, Deus demora a punir, ora dispondo ao Seu redor os
instrumentos de Sua vinganca, ora fazendo brilhar ao longe os reldampagos de
Sua ira; e foi necessario um século inteiro de prevaricacées para arrancar-Lhe o
raio e determinar, enfim, a catastrofe que deveria envolver todo um grande
povo maduro para o castigo".

Esta ideia da permissao da Providéncia, causa primeira das desgracas, aproxima-se do
ensinamento de Santo Afonso de Ligério em "A Conduta Admiravel da Providéncia" e antecipa
Joseph de Maistre, que escrevera no segundo coléquio de Sdo Petersburgo:

44 "Sendo todo mal um castigo, segue-se que nenhum mal poderia ser considerado
como necessario; e ndo sendo nenhum mal necessario, seque-se que todo mal
pode ser prevenido, ou pela supressao do crime que o teria tornado necessario,
ou pela oracdo, que tem a forca de prevenir o castigo ou de mitiga-lo".

De Maistre escreveu, por outro lado, um opusculo sobre os atrasos da justica divina.

Ignoramos se Joseph de Maistre teve conhecimento dos escritos do Padre PROYART ou se estamos
apenas diante de dois pensamentos que se encontram em virtude de sua légica interna.

32 principio

Os tao aclamados direitos da humanidade e da razao nao podem passar de direitos quiméricos se
nao forem garantidos pela Divindade: o Padre PROYART denuncia, assim, a hipocrisia dos direitos
do homem.

49 principio

Uma religido que tem consciéncia de sua origem celeste ndo pode se prestar a acomodacdes com
as invencdes humanas. Se o erro pode transigir com o erro, e a mentira acolher a mentira, esta
religiao — sempre incorruptivel — deve perpetuar-se una e imutdvel sobre a terra, tal como Deus a
estabeleceu.

De todos os meios empregados pela perfidia filoséfica para irritar e multiplicar os inimigos da
religido de nossos pais, nenhum obteve mais éxito do que a acusacao de intolerancia. Esta palavra,
constantemente sob a pena e na boca dos impios, possuia uma espécie de virtude magica. Pois
nao se viu — ou, ao menos, fingiu-se ndao ver — que transformar a intolerancia do catolicismo em



crime era contestar a religido verdadeira o seu mais glorioso titulo; era censurar ao Unico astro
estabelecido para dispensar a luz o seu horror invencivel pelas trevas.

Vé-se que o Padre PROYART, embora nao utilize a palavra liberalismo, afirma categoricamente que
apenas a religidao catdlica possui direitos.

592 principio

O ateismo é o objetivo supremo daqueles que preconizam a liberdade. O Padre PROYART insiste
nesta frase de Diderot: "O ateismo é o unico sistema que pode conduzir o homem a liberdade".
Disso resulta que é em vao que os catdlicos reivindicam para sua religiao apenas a liberdade sem
qualquer privilégio. Eles acreditam, assim, conciliar-se com os adversarios da religiao. Trata-se de
um erro capital: € de um regime politico ateu, e ndao de um regime politico neutro, que os
adversarios esperam o que chamam de liberdade.

No século seguinte, LAMENNAIS, MONTALEMBERT e os fandaticos da liberdade nada terao
inventado; apenas repetirdao os borddes dos filésofos do século XVIIl. O Padre PROYART os refutou
antecipadamente, ao mostrar que nem por isso eles seriam aceitos pelos subversivos.

62 principio

E por motivos religiosos e por consciéncia que um catdlico é inabaldvel em sua fidelidade ao
governo regular de seu pais. O conhecido axioma: "E melhor obedecer a Deus do que aos homens",
gue fez milhares de martires, ndo fez um Unico conspirador, nem um Unico rebelde.

72 principio

Toda concessdo no plano doutrinario é inutil. Assim que se coloca o dedo na engrenagem das
concessodes, vai-se até o fim. Se o Padre PROYART se levantou com vigor contra a dissolucao dos
Jesuitas, nao foi apenas para justificar essa ordem religiosa em si, mas porque haviam rompido
uma barragem. Com efeito, o golpe que atingiu os Jesuitas foi mortal para todas as ordens
monasticas. A proscricao dos Jesuitas foi decidida no Conselho dos Conspiradores como preliminar
indispensavel para se chegar a subversao dos impérios e dos altares catélicos.

O comportamento que consiste em adular o adversario para atrair sua benevoléncia nunca
conduziu sendo a decepcdes. Podemos citar outros exemplos do século XVIII além dos Jesuitas: por
trés vezes, Dom de la POYBE, bispo de Poitiers, deu 24 horas ao pregador Luis Maria GRIGNION de
MONTFORT para deixar sua diocese. Nao que Dom de la POYBE fosse partidario do erro; de modo
algum. Mas ele tinha de lidar com pessoas que desejava poupar. Aqueles a quem chamam de
pessoas sensatas, inimigos do erro, querem que se o trate com polidez e consideracao. Eles
sempre acham que os partidarios da verdade a defendem com aspereza excessiva.

82 principio

A subversdao deve-se muito menos a imbecilidade do século XVIII do que a sua corrupcao. O
objetivo da subversdo é: 12 atacar o Estado; 22 atacar a Religido. E o que o Padre PROYART chama



de "subversao dos altares".

Para encontrar as primeiras fontes que comecaram a cavar o abismo, é preciso remontar aos
ultimos anos do reinado de Luis, o Grande (Luis XIV). Por essa datacdao, o Padre PROYART
aproxima-se de Joseph de MAISTRE, que escreveria no "Ensaio sobre os principios geradores das
Constituicées politicas":

44 "Embora sempre tenha havido impios, jamais houvera antes do século XVIIl e no
seio do cristianismo uma insurreicdo contra Deus. Jamais, sobretudo, vira-se
uma conjuracdo sacrilega de todos os talentos. Ndo foi, portanto, sendo na
primeira metade do século XVIIl que a impiedade tornou-se realmente uma
poténcia".

O Padre PROYART explica extensamente que a subversdao manifestou-se através da filosofia e da
Maconaria. Aqui cessa o paralelo com Joseph de MAISTRE que, como se sabe, foi recebido macom
na Loja dos 3 Morcegos, ligada a Grande Loja da Inglaterra. Isso ocorre, sem duvida, porque Joseph
de MAISTRE e o Padre PROYART nao consideravam a Maconaria sob o mesmo angulo. O Padre
PROYART considerava sobretudo a incredulidade, enquanto Joseph de MAISTRE considerava o
iluminismo que, segundo ele, poderia ser Util em certos paises precisamente contra a
incredulidade.

Eis 0 essencial do que o Padre PROYART nos diz sobre a Maconaria:

44 "Era sobre a alegoria do templo de Salomdo — construido por ordem de Deus,
destruido depois pelos assirios e, em seguida, restabelecido por CIRO — que os
macons disfarcavam seu plano de conjuracao. Eles convencionaram entender
pelo templo de Saloméao a liberdade e a igualdade natural que o homem
recebeu de Deus; pelos assirios, as duas poténcias do sacerddcio e do império,
que supostamente estabeleceram sua dominacdo sobre as ruinas da igualdade e
da liberdade dos outros homens. E em decorréncia dessa alegoria que se
autodenominam macons e se cercam em sua loja de diversos instrumentos em
uso na alvenaria. Embora todo macom seja chamado a vingar os direitos do
homem pela destruicdo dos assirios, essa vocacdo é, todavia, um enigma cujo
verdadeiro significado ndo deve ser revelado pelos chefes sendo aos irmaos
julgados dignos de ouvi-lo. Eles sao persuadidos de que, a primeira indiscricdo
sobre o grande segredo, os punhais vingadores atingiriam suas cabecas perjuras
com a prontidao de um raio, em qualquer lugar que estivessem.

Para melhor se habituarem a golpear um traidor ou a combater os assirios, o
macom julgado digno dos altos graus so os atingia apds ter se distinguido por
sua intrepidez. Eles terminavam por apunhalar figuras humanas representando
o0 Papa, o rei da Franca e o Grao-Mestre de Malta. O 'irmao' FOUCHET, bispo




constitucional do Calvados, prestava juramento nas maos de seus irmaos e
amigos de Caen: 'Juro um 6édio implacavel ao trono e ao sacerddcio e consinto,
se violar este juramento, que mil punhais sejam mergulhados em meu peito

perjuro™.

A propésito da Maconaria, o Padre PROYART elogiou o Padre BARRUEL:

44 "As memdrias sobre o Jacobinismo sdo uma obra a ser consultada por qualquer
pessoa que queira ter uma ideia justa dos meijos astuciosos, das artimanhas
deliberadas e das combinacées que o filosofismo macbnico empregava para
escapar a todo tipo de vigilancia".

Se o Padre PROYART faz o mal remontar aos ultimos anos do reinado de Luis, o Grande, ele
distingue bem como esse mal foi, de certa forma, favorecido e oficializado. O poder temporal € o
poder espiritual podem muito, tanto para o bem quanto para o mal. Os dois grandes responsaveis
por essa oficializacao foram, segundo o Padre PROYART: o ministro CHOISEUL, pelo poder
temporal, e o cardeal GANGANELLI, tornado o Papa Clemente XIV, pelo poder espiritual.

44 "Foi sob o ministério de CHOISEUL, em 1760, que a seita se transformou em
uma corporacdo imponente, a qual era tdo honroso pertencer que os principes
de sangue ndo desdenhavam de tornar-se seus protetores e grao-mestres. Os
nomes do Padre principe de CLERMONT e do principe de CONTI ndo deixavam
de consagrar, por assim dizer, a Maconaria e dar-lhe sua maior voga entre nos.

Ela logo se recrutou na corte entre a nobreza e a alta financa, a ponto de suas
lojas ndo serem mais suficientes para a pressa dos prosélitos; surgiram novas
em todos os bairros da capital e, por imitacao, em todas as cidades do reino;
via-se um grande numero de magistrados macons, uma multiddo de macons
literatos, advogados, negociantes e até monges macons. Mas a epidemia ndo
fez em parte alguma progressos tao rapidos quanto nos exércitos. Havia lojas
em todas as guarnicées, quase todo o Corpo de Engenharia era macom e muitos
de seus membros eram iniciados no grande segredo".

Um livro publicado em 1981, de Pierre ORDONI, "O poder militar na Franca desde Carlos VII",
corrobora a observacao do Padre PROYART. Para este autor contemporaneo, os oficiais de origem
estrangeira a servico de Luis XV introduziram os ritos maconicos em torno dos acampamentos: "A
Maconaria infiltrou-se no exército; em menos de vinte anos, fara dele o instrumento de seu poder".

O Padre PROYART continua dizendo: "Foi sob o ministério de CHOISEUL que a Maconaria se
confundiu de tal modo com a filosofia da época que ndo parecia mais formar com ela sendo uma
Unica e mesma seita".



A segunda etapa da oficializacao da subversao foi a ascensao ao trono de Sao Pedro do cardeal
GANGANELLI. O reinado de seu predecessor, Clemente Xlll, o piedoso REZZONICO, fora cruelmente
agitado. Este pontifice unia a uma docura inalteravel uma firmeza de alma que foi, durante dez
anos, o desespero do filosofismo em meio aos seus triunfos. Para se vingar dele, a seita causou-lhe
dissabores. Ele fizera a apologia completa dos Jesuitas na Bula Apostolicum. REZZONICO morreu
com as armas na mao contra o filosofismo e combateu pelos reis contra os ministros dos reis.

Com sua morte, motivo de triunfo para a incredulidade, os sofistas e os sectdrios — que apenas
Roma ainda detinha na rapidez das conquistas — apressaram-se em concentrar suas manobras na
escolha do pontifice de que precisavam para levar ao Ultimo ponto de maturacao seu projeto tao
avancado de subversao universal e, sobretudo, o projeto de destruicao absoluta dos Jesuitas.

Mal o Conclave fora formado, percebeu-se que o filosofismo lancara o pensamento da discérdia na
augusta assembleia. Ela dividiu-se em duas partes: uma que queria conservar o0s Jesuitas
ameacados e outra que queria consumar sua destruicao.

Durante os debates vivos e prolongados causados por pretensdes inconcilidveis, os ministros
envolvidos concertam-se para produzir, em nome de seus senhores, listas de exclusao que
atingem os candidatos mais recomendaveis e, particularmente, agueles que gozavam da confianca
de REZZONICO. Essas proscricdes escandalosas chegam ao ponto de reduzir os cardeais elegiveis
a um numero muito pequeno de sujeitos. A maioria do Conclave queixa-se, reclama contra a
opressao e o abuso gritante. Foi entao que, munido das instru¢cdes de CHOISEUL, um homem
habilidoso em manejar os espiritos, o cardeal de BERNIS, apresenta-se como pacificador, faz belos
discursos, e o resultado foi a eleicdo de GANGANELLI. Os ministros das principais poténcias,
especialmente MONINO, o da Espanha, fizeram da inteira destruicdo dos Jesuitas uma condicdo
tacita da eleicao. Vé-se o quanto os quadros das diversas monarquias haviam passado para a
subversao. Isso merecera um estudo no futuro.

GANGANELLI quis primeiro despistar; dizia aos cardeais bem-intencionados:

44 "Ndo posso condenar uma Ordem célebre sem ter razbes que me justifiquem
aos olhos de Deus e da posteridade". — "Ndo posso censurar nem executar um
Instituto louvado e confirmado por dezenove de meus predecessores, € menos
ainda posso fazé-lo visto que foi confirmado pelo santo Concilio de TRENTO e
que, segundo as maximas francesas, o Concilio Geral esta acima do Papa".

"O futuro Papa nao deve pensar mais em destruir os Jesuitas do que em demolir
a clpula de Sao Pedro".

Depois, veio o dia 21 de julho de 1773. Nessa data, GANGANELLI condenou os Jesuitas e suprimiu
sua Sociedade. Foi apenas em 6 de agosto seguinte que ele exigiu uma comissao para informar
sobre fatos imputados aos Jesuitas. Qualificou como "extorquida" a Bula Apostolicum de seu
predecessor. Proibiu a todos os fiéis nao apenas ousarem criticar, mas — o que é inacreditavel —
ousarem aprovar sua operacao contra os Jesuitas, ou sequer ousarem abrir a boca sobre o assunto.



"Ne audiant vel etiam loqui de hujusmodi suppressione, deque ejus causis et motivis" (Que nao
oucam nem falem de tal supressao, nem de suas causas e motivos). Nao se tinha o direito de falar,
nem bem, nem mal.

Os Jesuitas de Roma haviam sido autorizados a continuar a vida comum com seu Geral. De
repente, durante uma noite, uma tropa armada dirigiu-se a sua casa e cercou-a por todos os lados.
Ao primeiro pedido, as portas sao abertas e, instantaneamente, o edificio é inundado por uma
multidao de militares. O guia dos espoliadores fez com que lhe entregassem o tesouro, quebrou os
relicarios e jogou em cestos os depdsitos que continham.

Que nao se espante que a espoliacao dos Jesuitas, embora emanada de um Papa, tenha sido
acolhida com tanto entusiasmo pelos sofistas e sectarios. Os refugiados holandeses celebraram a
queda dos Jesuitas com uma festa publica; jansenistas mandaram cunhar uma medalha em honra
de GANGANELLI.

O Padre PROYART observa que nenhum pontificado foi mais poupado, e até mais celebrado, pelos
sofistas do que o de GANGANELLI, e essa predisposicao pelo destruidor dos Jesuitas € comum aos
ingleses e aos protestantes da Alemanha e da Holanda. O Padre PROYART sabe disso por ter vivido
entre eles. O autor de "Luis XVI destronado antes de ser rei" estende-se longamente sobre as
circunstancias que precederam a morte de CLEMENTE XIV. Ele nos conta que, tendo o Papa se
levantado contra os profetas do infortunio, uma camponesa de Valentano, Bernardina RENZI,
censurou-lhe pelo seu Breve contra os Jesuitas e anunciou sua morte para o equindcio de setembro
de 1774; ele publicaria a Bula do JUBILEU de 1775, mas nao o veria. Clemente XIV mandou prendé-
la no Mosteiro de MONTEFIASCONE, mas ele morreu subitamente em 22 de setembro de 1774,
conforme a previsao. As profecias de infortinio podem ser verdadeiras ou falsas, mas sao sempre
condicionais e ndo se poderia condena-las como tais. O Papa recebera os Ultimos sacramentos —
diz-se inclusive que Santo Afonso viera em bilocacdo a sua cabeceira —, mas ele nao retratou o
escandalo da destruicdo dos Jesuitas, nem o escandalo ainda mais revoltante de sua perseveranca
em deixar atormentar em uma prisdo os membros mais veneraveis dessa Ordem.

Tentamos resumir em oito principios o pensamento do Padre PROYART tal como ele o expds em
sua obra principal. Ao insistir longamente no caso de CHOISEUL e de CLEMENTE XIV, nao
gostariamos de deixar a impressao de que este padre foi um panfletdrio ou um detrator. Se ele
teve a clarividéncia de denunciar os perigos e aqueles que arrastavam seu pais e a Igreja para as
catastrofes, nao soube menos distribuir elogios quando era necessario.

Ja dissemos o que pensava do Padre BARRUEL; a isso acrescentamos o nome de duas pessoas que
ele louvou abundantemente: um leigo e um eclesiastico. O leigo é Luis, delfim, filho de Luis XV e
pai de Luis XVI, morto prematuramente em 20 de dezembro de 1765, de quem o Padre PROYART
escreveu a vida e de quem pensava ser provavelmente o mais sabio dos principes de seu século.

Esta aprovacao calorosa nada tem de espantoso se soubermos que a ideia essencial do Padre
PROYART é que a ordem eterna violada é a causa primeira e o motor determinante das revolugdes
e da instabilidade dos reinos. Desse principio, o delfim, pai de Luis XVI, estava tdao penetrado que
quis que um tratado completo o gravasse na memédria de seus filhos: "Os Deveres do Principe
lembrados a um sé principe". A histéria do mundo ensinara ao delfim que o maior perigo para os



governos e o maior responsavel pelos grandes castigos era a injustica das nacdes para com Deus.

Sobre o eclesiastico louvado pelo Padre PROYART, infelizmente nada sabemos, salvo que vivia ao
tempo de CHOISEUL: trata-se do Padre de CAVEYRAC. Um Unico de seus escritos, citado pelo Padre
PROYART, basta para nos fazer compreender o grau de clarividéncia de seu autor, se lembrarmos
que data de cerca de 1760. O Padre de CAVEYRAC escreveu:

44 "Sim, a revolucdo de que falo ja estd muito avancada; uma torrente de escritos
incendeia o reino e ndo se lhe opbée nenhuma barreira. O inimigo ja esta as
nossas portas e ninguém percebe; ele tem inteligéncias [espibes/cumplicidade]
dentro da praca e todos adormecem. Qual serd vossa surpresa, pontifices e
magistrados, quando, ao vosso despertar, encontrardes a revolucao feita?".

[1] N.T.: nome comercial/distintivo do editor.



CONTRIBUICAO PARA O
ESTUDO DO HERMETISMO -
2

A melhor maneira de resumir nosso artigo anterior, publicado no Boletim n? 7, é enumerar seus
nove paragrafos: O Secretario dos Deuses — Os Hermetica helénicos — Os Manuscritos de Nag
Hammadi — Os Hermetica gnésticos — As Compilacbes atuais — A Mistica hermética — A
Inteligéncia soberana do Poimandres — O Titulo de Trimegisto — O Mosaico doutrinario dos
Escritos herméticos.

Haviamos chegado, portanto, a uma primeira conclusao: a de que os escritos herméticos
apresentam uma falta quase total de unidade doutrinaria, e isso segundo a opinidao dos
hermetdélogos contemporaneos mais autorizados.

Entretanto, deve-se notar de imediato que, se essa falta de unidade doutrinaria nos salta aos
olhos, a nds cristdos, é porgue a Igreja sempre nos habituou a uma doutrina cujo um dos
caracteres principais é a unidade, ou seja, a homogeneidade. Unidade adquirida de pronto, visto

gue Sao Paulo ja escrevia: "Um sé Senhor, uma sé Fé, um sé Batismo".

As inteligéncias pagas eram indubitavelmente menos exigentes que as nossas em matéria de
l6gica religiosa. Pois a religido de entdo era feita de elementos de procedéncias diversas (alguns
tradicionais e mui antigos, outros filoséficos e recentes, outros misticos). Elementos dispares que
nenhuma autoridade religiosa jamais havia clarificado, ordenado ou hierarquizado.

Veremos de quais elementos se compde o amalgama doutrindrio hermético. Nao sera dificil, alias,
data-los a medida que os encontrarmos.

7 A

A componente mais antiga é, sem duvida, a do POLITEISMO, que remonta & época dos génios
protetores das cidades. Este politeismo subsistird até nos hermetica gnésticos que datam dos
primeiros séculos cristaos.

Em seguida, vem a nocdo PANTEISTA, de cuja origem os filésofos, construtores de sistemas, n&o
sao estranhos. Veremos também aparecer a contribuicdo judaica com a concepcdao de um PAl
CRIADOR, que o hermetismo, ao menos o da terceira geracao, incontestavelmente conheceu. E
nao nos surpreenderemos ao encontrar, por fim, A GNOSE, com seus tateios concernentes ao "
Logos", ao "demiurgo", e também suas consideracdes cosmolégicas que comecam a se inserir no
raciocinio teoldgico, anunciando assim e iniciando o hermetismo da Idade Média.



Ndo se deve buscar nos tratados herméticos, que nao passam de fragmentos esparsos, uma
teodiceia coerente. Eles constituem, antes, dissertacdes sobre a religiao, em um estilo, alias, muito
lirico, 0 que nao contribui para lhes conferir uma clareza particular. Sao dissertacbes em sentidos
diversos, redigidas por pessoas que buscam. Elas nos espantam, a nés que gozamos, sem ter
plena consciéncia disso, da prodigiosa clareza do dogma definido.

Para facilitar a exposicao, comecaremos pela nocao hermética do "Pai Criador", embora nao seja a
mais antiga. Pois € uma nocdao em torno da qual os outros elementos se organizam mais
comodamente.

O PAI CRIADOR DOS HERMETISTAS

Causa certa surpresa encontrar uma verdadeira devocao ao "Pai Criador" em um conjunto de
escritos onde o panteismo sera destilado até suas extremas consequéncias metafisicas. E, no
entanto, essa devocao esta ali incontestavelmente presente.

Eis, primeiro, uma proposicao nitidamente CRIACIONISTA gue se encontra no livro VII do Asclépio: "
Havia DEUS e havia HYLE: é assim que os gregos chamavam a matéria ou substancia do mundo. —
O espirito estava com o mundo, mas ndo da mesma maneira que com Deus. — Estas coisas de que
se compbe o mundo NAO SAO DEUS. Por isso ndo existiam antes de seu nascimento".

No tratado V do "Corpus Hermeticum", intitulado "O Deus invisivel e muito aparente", pode-se ler a
seguinte passagem:

44 "Da antes a Deus o nome que melhor lhe convém, chama-o O PAI de todas as
coisas, pois ele é o Unico e sua fungdo propria é ser Pai. E, se queres que eu use
uma expressdo ousada, sua esséncia é engendrar e criar".

O tratado XIV do mesmo Corpus é um dialogo entre Hermes, o mestre, e Asclépio, o discipulo. Nele
podem-se ler as duas passagens seguintes:

44 "As criaturas sdo visiveis, mas ele é invisivel. E preciso concebé-lo pela
inteligéncia. Compreendé-lo é ama-lo. Quem o admira chega a beatitude pelo
conhecimento de seu VERDADEIRO PAI. Pois ndo ha nada melhor que um Pai".

"Posto que todos os seres visiveis vieram a ser, sua propria existéncia supée um
Criador que os fez, e que é anterior a natureza criada. Ele é o principio e é
invisivel; se criou, foi justamente para ser visto através da criacao. Feliz aquele
que aprende, por esta visdo, a conhecé-lo como Pai. — Como nomear o autor do
mundo? Ele é, ao mesmo tempo, Deus, Criador e Pai". (Tratado XIV do Corpus
Hermeticum).




As guatro passagens que acabamos de citar ndo sao as Unicas que convergem nesse mesmo
sentido. Poderiam ser exibidas muitas outras. Os escritores herméticos (visto que sao
incontestavelmente vérios, como vimos) deram, portanto, hospitalidade a essa nocao
essencialmente hebraica e crista de "Pai Criador".

7

Ao menos, ela figura nos hermetica verbalmente. Mas ndo é explorada com total légica. Esta
mergulhada em uma religiosidade panteista que se expressa com um lirismo por vezes poderoso e
com uma poesia sempre caracteristica. E com frequéncia esse lirismo e essa poesia, muito
reconheciveis, que permitiram distinguir os hermetica de outros fragmentos antigos e declara-los,
precisamente, herméticos.

E verossimil que a nocdo de "Pai Criador" figure no hermetismo apenas sob o efeito do prestigio
inconsciente, mas incontestdvel, que a Religidao de Israel, primeiro, e depois a Religido Crista
exerceram sobre ele durante seu longo periodo de elaboracdo. Os escritores herméticos,
acolhedores e nao polémicos, nao deixariam de lado uma nocdo tdo geralmente aceita e tao
dinamica. Incorporaram-na as suas coletaneas de hinos.

Veremos mais adiante que os Padres da Igreja ficaram muito impressionados com essas
proposicdes teistas e criacionistas esparsas no mosaico doutrinario de Hermes Trimegisto. Mas
veremos também que a "criacao", assim admitida verbalmente nessas passagens, nao passa, na
realidade, de uma "emanacao".

AGENNETOS — O INENGENDRADO

A teologia hermética, como acabamos de nos convencer, reline elementos muito diversos: os
deuses do politeismo antigo, o "deus-universo" dos filésofos, o Deus Criador dos judeus, o "Verbo
de Deus" dos cristaos — todos esses deuses nela convivem e coabitam.

Ha ali um amdlgama no qual a religiosidade natural do homem encontrou matéria, nao o negamos,
para reflexdes, para uma piedade e até para um misticismo muito intenso.

Os hermetistas antigos meditaram profundamente sobre a vida interior da divindade. E o fizeram
ndo apenas pela via filoséfica, de ordem racional e nocional, mas também, como vimos, pela via da
mistica natural. Nao esquecamos que a maioria dos tratados herméticos se apresenta como fruto
de uma inspiracao do além.

Os desenvolvimentos sobre a vida interior da divindade sao bastante frequentes nos hermetica. Eis
a formula mais comum: distinguem-se em Deus trés graus concéntricos quando se caminha da
interioridade mais intima em direcao a exteriorizacao.

No centro, reside o AGENNETOS, ou seja, 0 inengendrado. E a esséncia divina primordial, aquela
gue ndo apenas nao é engendrada por ninguém, mas que nem sequer se engendra a Si mesma.

Do agennetos ndo-engendrado, é preciso distinguir outra parte da substancia divina, mais
exatamente uma segunda "fase" divina: o AUTO-GENNETOS. E a parte de Deus que se engendrou
a si mesma.



Afastemo-nos ainda um grau em direcao ao concreto:

44 "Aquilo que tem o poder de engendrar contém em germe tudo o que pode
nascer, pois é facil para aquilo que nasceu espontaneamente (auto-gennetos)
fazer nascer, em sequida, o que produz tudo" (em "Discurso de Iniciacao").

Esta nova fase divina, a qual o auto-gennetos da origem, porta o nome de GENNETOS, isto é, o
engendrado. Este terd, por sua vez, o poder de produzir tudo, conforme especificam as ultimas
palavras deste mesmo "discurso de iniciacao":

44 "A Natureza (matéria e espirito reunidos) possui em si mesma o poder de
concepcéo e de producao. Ela é, portanto, sem intervencao exterior, principio de
criacao".

O "gennetos" é, pois, um engendrado-engendrante. E seu poder de engendrar é aguele mesmo
que se encontra na Natureza.

Assim se decompode e se organiza a vida interior da divindade segundo o misticismo hermético: no
centro, o inengendrado; depois, o auto-engendrado; por fim, o engendrado. Tem-se a impressao
invencivel de que ha ali uma cépia, uma imitacao da teologia trinitaria crista. Mas uma imitacao
que é, ao mesmo tempo, uma deformacao. Esse tipo de trindade é o lugar de um processo de
degradacao que vai da unidade em direcao a multiplicidade e, portanto, também da espiritualidade
em direcdo a materialidade. E, ja4, um processo de tipo emanatista.

O SEGUNDO DEUS

O "gennetos", aquele que é engendrado e que engendra por sua vez, vamos reencontra-lo em
outros discursos ou didlogos herméticos sob outras formas e com outros nomes. Os homens
sempre estiveram muito preocupados com as modalidades da passagem do Criador a criatura.

O papel de intermedidrio entre Deus e o universo que o politeismo confiava a uma pluralidade de
espiritos poderosos e de deuses secundarios foi, aos poucos, sendo reservado a um Unico € mesmo
personagem, ao qual se deu ora 0 nome de LOGOS, ora o0 de DEMIURGO. Chamavam-no "logos",
palavra que significa "verbo" ou "palavra", quando se queria dar preeminéncia as relacbes desse
personagem com o Deus supremo, do qual ele era a voz, isto é, a exteriorizacdo. E chamavam-no
"demiurgo", palavra que quer dizer "artesao", quando se considerava sobretudo o seu papel de
organizador da "materia prima" e de arquiteto do universo.

O Trimegisto, ou mais exatamente seus "secretarios" péstumos que viveram no periodo gndstico,
recolheram essas nocdes de logos e de demiurgo de que falavam os filésofos, os misticos e os
cristaos. Esse grande intermediario assume, nos tratados herméticos, a dimensao e até o nome de
um SEGUNDO DEUS. Uma passagem do Asclépio latim fala do "Segundo Deus" em termos



nitidamente inspirados no Cristianismo:

44 "O Senhor, autor de todas as coisas, a quem chamamos Deus, cria um Segundo
Deus visivel e sensivel. Tendo, pois, criado este ser Unico, que ocupa o primeiro
lugar entre as criaturas e o segundo lugar depois dele, Deus o achou belo e o
amou como a seu proprio filho". (Em "Asclépio" — livro IV — Fragmento
intitulado: "Discurso de Iniciacao").

Um outro fragmento, intitulado "Da Regeneracdo e da Regra do Siléncio", contém uma passagem
analoga:

44 "Meu filho", diz Hermes, "envia ao Deus-Pai o sacrificio que lhe convém; mas
acrescenta: PELO VERBO".

Tais expressdes nao sao raras nos hermetica, sobretudo naqueles da terceira geracao.

A doutrina de Ario contém uma nocdo analoga a do "Segundo Deus". Para ele, existe ndo apenas
um unico "Verbo de Deus", mas dois. H4, portanto, dois Verbos, dos quais um se encarnou, mas o
outro permanece "apud Deum" (segundo a expressdo do prélogo de S&o Jo&o). E precisamente
essa doutrina dos dois Verbos, de aparéncia bastante hermética, reconhecamos, que Santo
Atanésio critica vitoriosamente em seu "Primeiro Serm&o contra Ario".

Outros escritos herméticos vao mais longe e admitem a necessaria encarnacao do "Segundo
Deus". Todavia, sendo seu lirismo arrastado para longe das realidades, cantam Hérus, o filho de
Osiris e Isis, como sendo o "Segundo Deus" encarnado. Desviam, assim, para os deuses do
politeismo a ideia da encarnacao do Verbo que, no entanto, extrairam do cristianismo circundante.
E ndo apenas a desviaram, mas a generalizaram no tempo, pois Hérus ndo é a Unica encarnacao
do "Segundo Deus"; ha outras. Reencontramos, portanto, no Hermetismo, a ideia de AVATAR, que
é familiar nas religides orientais.

A OGDOADE

Até agora, examinamos no Hermetismo sobretudo a sua teogonia, isto é, o conjunto de suas
concepcoes relativas a divindade. No entanto, ele também comporta uma COSMOGONIA que talvez
seja ainda mais importante conhecer, pois é ela que esta na origem da alquimia. Quando, apés o
longo declinio que Ihe foi imposto pela vitéria espiritual e intelectual dos grandes Doutores da
Igreja, o hermetismo renasce por volta do fim da Idade Média, ele o devera sobretudo a sua
cosmogonia, pois é nela que os novos adeptos herméticos fundarao sua mistica naturalista. Por
isso, é interessante compreender bem como o Trimegisto representa a construcao do universo.

A doutrina de Hermes conta com SETE PLANETAS, que enumera geralmente na chamada ordem
caldeia, a saber: a Lua, Mercurio, Vénus, o Sol, Marte, Jupiter e Saturno. Vé-se imediatamente que



os astros assim enumerados nao correspondem ao nosso atual sistema planetario.

Estes sete planetas herméticos sdao governados por sete espiritos que receberam o nome de
OUSIARCOS. Mas esses sete ousiarcos ndo governam apenas os sete planetas do céu fisico. Eles
governam também sete esferas espirituais, ditas "planetérias", que sao sete céus concéntricos.

O gue significa a palavra "ousiarco"? "Ousia", em grego, quer dizer: esséncia, ser, substancia... E,
consequentemente, "ousiarco" significa "aguele que governa a substancia", ou dito de outro modo:
"principio de substancia". Se ainda ndao sao a substancia material, os ousiarcos a contém, ao
menos, em germe. Eles sdo o seu principio.

Os sete céus concéntricos, cujo centro é a Terra, formam um conjunto ao qual se dara o nome de

HEBDOMADA. A hebdémada nada mais é, na linguagem hermética, do que o universo material
governado por seus sete ousiarcos (ou principios de substancia).

A alma contemplativa paga, que conduz sua meditacao segundo o método hermético, elevar-se-a
primeiro até os confins da hebdémada material, isto &, até os limites do universo fisico. Ela chegara
mesmo a ultrapassar esses limites e, sendo ela prépria espiritual, penetrard em uma oitava esfera
— esta ja ndo planetdria — que se chama OGDOADE.

E na esfera da ogdoade que a alma hermética comecard a ouvir os cantos dos anjos e das almas. A
esfera ogdoddica também é chamada de ESFERA DAS FIXAS, precisamente por ser habitada por
poténcias espirituais que tém uma natureza fixa e "imperturbavel", e que nao estao sujeitas ao
crescimento e ao decréscimo como os habitantes da hebdémada.

A "esfera das fixas" traduz, no estilo hermético, a ideia cristda original de FIRMAMENTO. O
firmamento dos cristaos é aquilo que permanece firme, acima do mundo que é precario,
visto que deve desaparecer um dia.

No sistema hermético, que se reencontra em muitos gnésticos, acima da ogdoade — onde
desembocam as almas contemplativas quando atingem o apice de seu estado mistico — encontra-
se ainda uma nona esfera celeste que envolve todas as outras. Este nono circulo é a ENEADA, que
é a residéncia do Deus supremo. O termo "enéada" é frequentemente sinénimo de Deus. Como tal,
ela é a sede de uma vida divina muito complexa e que, sobretudo, nao é descrita da mesma forma
nos diversos tratados. A enéada hermética é, portanto, uma nocdo de ordem teoldgica. E o nono
céu.

Nao se deve confundi-la com AS ENEADAS, que designam as obras completas de Plotino. Os
tratados escritos por esse filésofo foram reunidos por seu discipulo, Porfirio, em uma colecdo que
0S agrupa em conjuntos de nove. Cada grupo chama-se uma enéada, ou seja, uma "novena". A
colecao inteira conta com cinquenta e quatro tratados. Sdo as famosas "Enéadas" de Plotino.

O PANTEISMO HERMETICO

Se pusemos em evidéncia as passagens criacionistas ou simplesmente teistas das doutrinas de
Hermes, é porque os Padres da Igreja também as notaram e delas se serviram, com uma intencao
proselitista, para mostrar que o paganismo continha alguns bons elementos de religiosidade



natural aptos a colocar os pagaos no caminho da conversao. Mas os trés paragrafos precedentes
acabam de nos fazer compreender que, nestas doutrinas, a distincao nao é clara entre Deus e o
Universo. A passagem ocorre sem solucao de continuidade entre a hebdémada, a ogdoade e a
enéada, isto &, entre o cosmos e a divindade.

Esta compenetracao reciproca entre Deus e o universo é objeto de numerosos desenvolvimentos
panteistas, uns didaticos, outros poéticos. Nao é possivel citar todos. Reproduziremos apenas
alguns espécimes desses textos onde se expressa a ideia de que o Criador € um s6é com a criatura.

a4 "Ndo pode existir Criador sem criacao, nem criacdao sem Criador. Cada um deles
ndo pode mais abstrair-se do outro do que de si mesmo. Cada um deles perderia
sua prépria natureza se fosse separado do outro. Se, portanto, se reconhece a
existéncia dos dois termos, um criado, o outro criando, A UNIAO DELES E
INDISSOLUVEL." (No Tratado XIV do "Corpus").

Sabemos que os Doutores da Igreja primitiva rejeitaram esta ideia da necessidade da criacao. O
Magistério sempre ensinou que Deus, embora possuindo o poder criador, nao estava
obrigado a usa-lo. Ele nao foi submetido a nenhuma necessidade que se lhe impusesse.
Criou o mundo por um ato livre, nao por obrigacao, mas por bondade e para Sua gldria.

Ao contrario, Hermes, cuja teologia nao é tao penetrante, visto que nao se beneficia da inspiracao
divina, ensina que "nao pode existir Criador sem criacao". Posto que um laco de necessidade une
os dois "termos", esses dois termos sao um sé:

44 "Deus néo pode ser movido por qualquer impulso, pois tudo ests nele e ELE SO
E TUDO." (Capitulo XI do Asclépio).

"DEUS E, AO MESMO TEMPO, CRIADOR E CRIACAO. Se se separasse de sua obra,
tudo desmoronaria, tudo pereceria fatalmente, pois a vida seria retirada. Mas se
tudo é vivo, e se a vida é uma, Deus é, portanto, um. E se tudo é vivo, no Céu e
na Terra; se em tudo ha uma vida unica que é Deus, tudo vem, portanto, de
Deus". (No Tratado Xl do "Corpus", sob o titulo: "A Inteligéncia a Hermes").

"Tudo o que existe estd em Deus, produzido por ele. E ndo digo apenas que ele
contém tudo, mas que verdadeiramente ELE E TUDO." (No Tratado intitulado
"Do Pensamento e da Sensacao").

"Tudo o que se faz e se diz na Terra tem sua fonte nas alturas, de onde as
esséncias nos sdo dispensadas com medida e equilibrio; e ndo ha nada que ndo
venha do alto e que para la ndo retorne. A MUl SANTA NATUREZA colocou nos
animais uma marca evidente dessas relacées". (Em um fragmento sem titulo
relatado por Louis Ménard no Livro llI).




"As energias sdo partes de Deus. Energia material na matéria, energia corporal
nos corpos, energia essencial na esséncia. Todo este conjunto é Deus. E NO
UNIVERSO NAO HA NADA QUE NAO SEJA DEUS." (No Tratado Xll intitulado: "A
Inteligéncia comum").

Nao hd duvida de que o panteismo forma a espinha dorsal da teologia de Hermes. Compreende-se,
portanto, que a contemplacao do universo nao se distinga da contemplacao de Deus. Teogonia e
cosmogonia se compenetram. O lirismo poético dos hermetica é o ponto de partida de todo um
sistema de meditacao mistica. O discipulo de Hermes, ao contemplar "a mui santa natureza",
contemplara a Deus.

OS TRINTA E SEIS DECANOS

Pois Hermes foi, de fato, um verdadeiro professor de espiritualidade. Uma real piedade mistura-se
ao seu lirismo panteista. Para qual divindade, entdo, orienta-se a piedade hermética? Para uma
divindade que se confunde com o cosmos. Mas é também um cosmos no qual o homem
reconhecerd suas préprias energias interiores. Observemos um pouco mais de perto esta
cosmologia; ela nos fard compreender o mecanismo da mistica hermética.

OS QUATRO ELEMENTOQOS sao dotados de um poder semimaterial e semiespiritual. Uma férmula de
conjuracao que figura em um dos manuscritos herméticos encontrados ha alguns anos em Nag
Hammadi, no Alto Egito, mostra-nos que eficdcia magica era atribuida aos "quatro elementos":

44 "Conjuro quem quer que leia este livro santo, pelo CEU e pela TERRA e pela
AGUA e pelo FOGO e pelos sete ousiarcas e pelo espirito demiurgo... que
respeite o que disse Hermes. Sobre aqueles que transgredirem esta formula, a
cdlera de cada um dos deuses acima nomeados caira".

Os divulgadores do segredo e os transgressores da lei hermética seriam assim punidos ndo apenas
pelo espirito demiurgo e pelos ousiarcas guardides dos sete planetas, mas pelos QUATRO
ELEMENTOS, os quais sao sagrados e temiveis. E sao sagrados e temiveis porque sao divinos. A
divindade dos quatro elementos constitutivos do universo nos é ainda sugerida por uma passagem
do Asclépio:

"Este conjunto que constitui o mundo é formado por quatro elementos: o fogo, a agua, a terra e o
ar. Um sé mundo, uma sé alma, um sé Deus". (No Asclépio, livro Il).

Uma discussao surgiu um dia, escreve o "cantor" hermético, entre o Deus soberano e os quatro
elementos:



Esta passagem mostra-nos, primeiramente, o seguinte: para o filé6sofo hermético, os quatro
elementos sao energias semimateriais e semiespirituais, pois possuem, na criacdo, um ministério,

"E Deus, preenchendo o universo com sua voz santa: ide, disse ele, aos quatro
elementos, ndo recuseis a minha criacdo o vosso ministério. Enviar-vos-ei um
efluvio de mim mesmo, um ser puro, que inspecionara todos os atos, que sera o
juiz temivel dos vivos. A justica soberana estender-se-a até sob a terra e cada
homem recebera assim a recompensa merecida. Assim falou o Deus soberano, e
0s quatro elementos puseram um fim as suas queixas e cada um deles retomou
suas funcées e seu império". (No fragmento intitulado "O Livro Sagrado").

uma funcao e um império; nao sao inertes.

Esta mesma passagem, que é visivelmente posterior ao inicio da era crista, mostra-nos
também o prestigio que a pessoa de Nosso Senhor exercia sobre o escritor hermético;
um "eflivio de mim mesmo" que vem julgar os vivos e os mortos é, evidentemente, o

Verbo encarnado, mas um Verbo que é introduzido em uma construcao panteista.

Os quatro elementos, os sete planetas e seus ousiarcas nao sao as Unicas energias constitutivas da
hebdébmada hermética. H&d muitas outras, entre as quais as mais frequentemente citadas sao os

TRINTA E SEIS DECANOS:

44 "Existe um corpo que envolve tudo; deves imagina-lo sob a forma esférica, pois

tal é a forma do universo. Sob o circulo deste corpo (isto é, no interior da esfera
universal) estao colocados os trinta e seis Decanos, entre os circulos do universo
e o0 zodiaco, no limite de um e de outro.

Os Decanos sustentam o zodiaco; servem-lhe de marcos e sao arrastados com
os planetas. Imaginemos os Decanos como os guardiées dos sete circulos e do
circulo universal, ou antes, de tudo o que compbée o mundo; eles mantém tudo e
guardam a ordem geral do conjunto".

Qual é a natureza desses Decanos? O escritor hermético responde a esta questao:

44 "Chamam-nos geralmente de demoénios; mas os demédnios ndo sdo uma classe

particular; sao as energias desses trinta e seis deuses".

A acao dessas trinta e seis energias divinas sobre os homens é grande:



"entre os acontecimentos gerais que dependem de sua influéncia, citarei", diz o
escritor hermético, "as revolucées dos reinos, as revoltas das cidades, as fomes,
as pestes, o fluxo e o refluxo do mar, os terremotos".

O contemplativo discipulo de Hermes que eleva sua alma em direcdao a divindade, eleva-a ao
mesmo tempo em direcao a SANTA NATUREZA, pois nao hé distincdao fundamental entre Deus e o
cosmos. Comecamos a compreender que os livros herméticos ndo sao apenas tratados de teologia
panteista, mas também tratados de MISTICA NATURALISTA.

OS DOZE ALGOZES

Suas faculdades contemplativas sao tais que o homem nao pode coloca-las em pratica se antes
ndo silenciar seu psiquismo sensorial, sensitivo e, com maior razdo, o sensual. E um dado primitivo
da psicologia humana que nada pode mudar. A contemplacdo é um fendmeno espiritual que pde
em movimento a parte mais incorpérea do espirito. Ndo ha contemplacdo, mesmo naturalista, sem
um treinamento ascético prévio.

Os escritores herméticos, como todos os misticos do paganismo, conheciam muito bem a
necessidade desse "alivio" e dessa depuracdo do espirito. O tratado XlIl do Corpus Hermeticum,
que tem por titulo "Da Regeneracdo e da Regra do Siléncio", é particularmente explicito ao
descrever a ASCESE HERMETICA.

DOZE ALGOZES estao ali, a espreita, assaltando a alma que deseja levar uma vida mistica. Esses
doze algozes nada mais sao do gue os sete pecados capitais que encontramos na moral crista; e se
Hermes conta doze, é porque desdobra os principais, talvez para mostrar seu grande zelo ascético.

Os doze vicios herméticos sdao chamados de algozes porgue matam o espirito; impedem-no de
elevar-se. Mortos os algozes, o espirito alca voo em direcao as zonas aéreas e igneas da SANTA
NATUREZA, em direcdo a essas energias ao mesmo tempo fisicas e espirituais que formam o
complexo "hebdémada". Aliviado, o contemplativo podera penetrar na "ogdoade", onde ouvird o
canto dos anjos. Depois, pode esperar elevar-se até a "enéada", ou nono céu, que é a morada do
Deus supremo e que, sendo sua morada, identifica-se com Ele, pois tudo se encadeia.

A REENCARNACAO E A APOTEOSE

A coletanea de escritos herméticos que o grego Estobeu mandou organizar para o ensino de seu
filho contém um fragmento intitulado: "Da Encarnacdo e da Reencarnacdo". E ali que a ideia de
reencarnacao é desenvolvida com mais abundancia. No entanto, ela é encontrada em todo o
conjunto dos hermetica ("Livro Sagrado", "Discurso de Iniciacdao", "A Chave"). De resto, esta longe
de ser uma exclusividade deles; € uma nocao muito difundida. No Ocidente, Pitdgoras foi um dos
primeiros a expressa-la sob o nome de "metempsicose", que significa: mudanca de animacao (de
meta: mudanca, e empsukosis: animacao).

A Igreja nao admitiu esta nocao de reencarnacao entre os seus dogmas definidos. Mas
nao precisou atingi-la com uma condenacao formal, de tal modo ela é incompativel com



o JUiZO PARTICULAR da alma logo apés a morte, juizo que determina sua sorte eterna.
Segundo a doutrina tradicional, Deus nao criou todas as almas ao mesmo tempo. Ele
cria uma alma apenas quando ha um corpo a ser animado. Cada alma anima apenas um
corpo e aparece apenas uma vez na terra. No fim do mundo, cada alma reintegrara seu
corpo, que ressuscitara sob uma forma dita "gloriosa".

Tal nao é, de modo algum, a doutrina hermética, sequndo a qual Deus criou, desde o principio e de
uma sé vez, todas as almas destinadas a serem encarnadas. Elas viveram primeiramente no gozo
da visao beatifica. Constituiam, assim, uma grande reserva de almas na qual estavam
hierarquizadas em cerca de sessenta graus, sendo as almas destinadas ao comando as mais
préoximas de Deus e, portanto, as mais elevadas na hierarquia.

Em seguida, sua INCORPORACAO lhes foi anunciada. Elas soltaram, entdo, gritos de desespero ao
se verem condenadas a viver em corpos materiais e mortais apés terem conhecido a visdao de
Deus.

Apds uma primeira encarnacao, a alma, se se comportou mal, retorna ao lugar de espera de onde
desceu e se coloca em reserva para uma nova vida na terra em outro corpo.

Se a alma ¢ julgada digna, viverd eternamente, mas sem reaver um corpo, pois 0S COrpos nao
serao ressuscitados.

Quanto a alma ma:

44 "Ela ndo prova a imortalidade. Retorna atras e desce em direcdo aos répteis. Tal
é a punicdo da alma ma". (Em "A Chave").

O Hermetismo, quando renascer ao fim da Idade Média, veiculard novamente, entre outros erros,
esta nocdo de reencarnacdo, que nos retornard também pelas fontes pitagéricas. E uma ideia
extremamente tenaz e que ainda perturba muitas almas cristas.

Os escritores herméticos interessaram-se muito pelas ALMAS dos REIS, as quais atribuem uma
origem particular. Vimos que as almas destinadas ao comando ocupam o posto mais elevado na
hierarquia das almas a espera de encarnacao. O '"Livro Sagrado" fornece-nos alguns
esclarecimentos:

44 "Pois sdo os proprios deuses", diz ele, "que engendram os reis que convém a
raca terrestre. O Rei é o Ultimo dos deuses e o primeiro dos homens. Enquanto
estd na terra, ndo goza de uma divindade verdadeira, mas tem algo que o
distingue dos homens e o aproxima de Deus. A alma que é enviada a ele vem de
uma regido superior aquela de onde partem as almas dos outros homens". (No
"Livro Sagrado").




Quanto aquelas que ja viveram sem reproches na terra, a reencarnacao em um corpo real lhes é
concedida como uma ultima preparacao para a APOTEOSE, ou seja, para a divinizacao.

O hermetismo, portanto, recolheu e retransmitiu esta antiquissima nocao da apoteose. Entre os
deuses mais antigos do politeismo cldssico figuram os fundadores das cidades e os homens
notaveis dos "tempos fabulosos", aos quais se atribuiram, apds a morte, as honras divinas. Pratica
que, longe de cair em desuso, manteve-se até muito tarde, visto que se procedia a apoteose dos
Imperadores romanos mesmo apds o inicio do cristianismo.

Ha nisso, estimam a maioria dos hermetdélogos, uma particularidade do hermetismo que o
distingue das doutrinas orientais. Pensam que esta tendéncia a apoteose do poder real, a
divinizacao do poder temporal, é prépria do paganismo ocidental e o opde ao do Oriente.
Reencontraremos esta mesma tendéncia nos representantes do hermetismo contemporaneo e, em
particular, em Julius EVOLA.

Assinalamos esta opiniao como sendo geralmente aceita. Mas nao estamos muito certos de que ela
corresponda a uma verdadeira divergéncia entre o hermetismo ocidental e seus andlogos orientais.

AS CONFRARIAS HERMETICAS

Sabemos que o0s escritos herméticos se apresentam como tendo sido "inspirados" e como
constituindo revelacbes divinas. No entanto, é preciso precisar que as MODALIDADES desta
inspiracao sdo diversas. Pode tratar-se simplesmente do exercicio de um pensamento
intensamente absorvido na "divindade" e que toma seus acessos de ENTUSIASMO (visto ser esta a
palavra empregada — en-theos) por inspiracdes divinas. E pode tratar-se também deste
CONHECIMENTO que é comunicado por revelacdes mais explicitas e sentidas como vindas de
personagens do além.

Sejam quais forem essas modalidades, devemos agora nos perguntar se tais revelacdes ocorriam
no seio de comunidades de adeptos organizadas para esse fim, ou se eram recebidas livre e
espontaneamente por individualidades independentes.

Em um artigo ja antigo, publicado na "Revue archéologique" em 1922 (n? 3) e intitulado "O Tumulo
de Lambindi e o Hermetismo Africano", Carcopino admite a existéncia de verdadeiras
COMUNIDADES HERMETICAS. Os documentos aos quais ele se refere datam do século Il d.C.
Pertencem, portanto, aos hermetistas da terceira geracao, isto é, do periodo gndstico, durante os
trés primeiros séculos da era crista.

Pode-se admitir, de fato, que nessa época tardia existisse uma COMUNIDADE do POIMANDRES
(Comunidade do "Pastor de Homens"). Falou-se muito disso e encontram-se, nao 0 negamos, nos
hermetica, certos sintomas de confraria, como por exemplo o segredo:

44 "Pois um sermao sobre as matérias mais santas da religido seria profanado por
um AUDITORIO MUITO NUMEROSO; é uma impiedade entregar ao conhecimento



da multiddao um tratado plenamente preenchido pela majestade divina".

"Quanto a vds, guardai estes divinos mistérios no segredo de vossos coracées e
cobri-os de siléncio". (Em "Discurso de Iniciacao").

"O mundo nutre o corpo; o espirito nutre as almas; o pensamento, dom celeste
que é o feliz privilégio da humanidade, nutre a inteligéncia. Mas apenas um
PEQUENO NUMERO possui uma inteligéncia capaz de receber tal beneficio.
Prossigamos, pois, este ensinamento, ainda que devesse aproveitar apenas a
esse pequeno numero, e aprendamos por que apenas ao homem Deus deu uma
parte de sua inteligéncia e de sua ciéncia". (Em "Discurso de Iniciacao").

"Hermes diz a seu filho Tat: aprende comigo a celebrar o siléncio da virtude,
sem revelar A NINGUEM a regeneracdo que te transmiti". (Em "Da Regeneracado
e da Regra do Siléncio").

Mas deve-se reconhecer que tal segredo dirige-se sobretudo a boa vontade do leitor. Certamente,
vimos mais acima uma féormula de conjuracao que profere ameacas magicas contra aqueles que
abusassem dos conhecimentos contidos nas revelacdes herméticas. E a divulgacao intempestiva
estd, evidentemente, incluida nesses abusos. Mas nunca se vé que o respeito ao segredo seja
confiado a uma organizacdo ou a uma confraria que seria sua guardia e responsavel. De fato, os
hermetica circularam livremente.

O mesmo ocorre com outro sintoma de confraria: o da ILUMINACAO. A aquisicdo da iluminac&o
nunca é subordinada a um rito preciso. E apenas esperada do beneplacito dos deuses e da
perseveranca do adepto. Jean-Pierre MAHE, em seu "Hermés en Haute-Egypte" (Québec, 1978),
discerne no discipulo hermético dois graus de iluminacao:

a4 "A iluminacdo ocorre em dois tempos. Primeiro, o pai e o filho recebem a visita
das Poténcias, o que provoca neles um primeiro éxtase. Eles tém, entédo, a visao
de toda a Ogdoade, onde as almas e os anjos cantam um hino silencioso.
Todavia, como o filho é incapaz de fazer siléncio em si mesmo, ndo compreende
as palavras deste hino silencioso.

Ele precisara, portanto, de uma segunda iluminacao. Ouvira, entdo, as palavras
do hino e compreendera que esta na presenca da Enéada". (Em J. P. Mahé,
paginas 43-44).

Quanto ao terceiro sintoma de confraria, que é a INICIACAO, reencontramo-lo também nos escritos
de Hermes, mas segundo um ritualismo verdadeiramente rude, que deixa lugar a muita liberdade
pessoal e que nao supde um real arregimentacao.



"Instruidos por Hermes sobre os lacos simpaticos que o Criador estabeleceu
entre o céu e a terra, Osiris e [sis instituiram as representacées religiosas dos
mistérios celestes. Criaram a INICIACAO PROFETICA, para que o profeta que vai
elevar suas maos aos deuses fosse instruido sobre todas as coisas, para que a
filosofia e a magia servissem de alimento a alma e a medicina curasse os
sofrimentos do corpo". (No fragmento intitulado "O Livro Sagrado").

Se, portanto, existiram confrarias herméticas, isso sé pode ter sido no curso dos trés ou quatro
primeiros séculos cristdos. E verossimil que ndo as tenha havido durante o periodo anterior, ou
seja, o periodo que chamamos de helenistico. Além disso, elas certamente nao assumiram
nenhuma organizacao estrita, nem em matéria de segredo, nem para aceder a iluminacdo, nem
para receber a iniciacao. E sob esse aspecto da organizacdao, nao se pode deixar de estabelecer
uma comparacdo com OS MISTERIOS ORFICOS.

Os dois fundadores, Orfeu e Hermes, sao bastante semelhantes, sendo ambos tipos de profetas
divinizados apds a morte. Mas seus discipulos evoluiram de modo diferente. Os discipulos de Orfeu
criaram organizacbes fortemente estruturadas, com graus, cerimOnias, lugares sagrados e
assembleias periédicas. (O mesmo ocorreu com os "Mistérios de Eléusis").

Enquanto isso, os discipulos de Hermes contentavam-se em fazer circular entre si escritos misticos
e em compor outros no mesmo estilo, mas sem que houvesse, entre os adeptos do mesmo mestre,
um verdadeiro PACTO DE FRATERNIDADE. O hermetismo sempre se dirigiu a espiritos
independentes.

E quando reaparecer, apés seu sono medieval, serd novamente sob a mesma forma livre e
individual. Compreende-se muito bem o porqué. Uma organizacao fortemente estruturada, como a
do orfismo, teria atraido a atencao e as reacdes de uma Sociedade crista bem aparelhada para se
defender. Ao passo que os "ditos de Hermes" (modernizados, cristianizados e alambicados para a
circunstancia) puderam retomar sua circulacao entre os espiritos inquietos, rebeldes a disciplina.

A OPINIAO DOS PADRES DA IGREJA

O Divino Mestre preparara a Sinagoga dos judeus para receber o Messias, a quem fizera anunciar
pelos Profetas. Nessa aceitacao deveria resumir-se toda a histéria do Antigo Testamento. Mas Ele
também, embora de maneira diferente, preparara o povo dos Gentios para sua nova vocacao, isto
é, para a recepcao do Evangelho.

Primeiro, fizera deles um POVO RELIGIOSO. E Sao Paulo notou-o imediatamente quando chegou a
Atenas:

44 "Atenienses", disse-lhes, "em tudo vos vejo eminentemente religiosos. Pois,
passando e observando os objetos de vosso culto, encontrei até um altar com
esta inscricdo: Ao deus desconhecido. O que vds adorais sem conhecer é o que



eu vos anuncio. O Deus que fez o mundo e tudo o que nele existe... E nele, com
efeito, que temos a vida, o movimento e o ser, como o disseram também alguns
de vossos poetas". (Atos XVII, 22-28).

Deus também preparara os Gentios enviando-lhes ndo profetas, mas FILOSOFOS que, eles
também, ensinavam a existéncia necessaria de um Deus supremo que fosse a "causa primeira" do
Universo.

E a essa dupla preparacao, religiosa e filoséfica, que se chamou posteriormente de PREPARACAO
EVANGELICA dos Gentios.

Os primeiros pregadores cristaos nutriam, portanto, em relagao a filosofia paga, essa mesma
PRESUNCAO FAVORAVEL de que S&o Paulo lhes dera o exemplo. — Mas essa presuncao
favoravel estava longe de ser cega:

44 "Enquanto Paulo esperava Silas e Timdteo em Atenas, sentia em sua alma UMA
VIVA INDIGNACAO diante do espetdculo da cidade repleta de idolos". (Atos
XVII, 16).

Pois bem! Os Padres da Igreja refletirdo precisamente os mesmos sentimentos de Sao Paulo em
relacdo ao paganismo: primeiro, uma viva indignacao diante de seus falsos deuses, mas também
uma presuncao favoravel em relacao a religiosidade aguda de seus filésofos e poetas.

Ora, Hermes é justamente um desses filésofos-poetas. Ele passa por tal; invocam-no quase ao nivel
de Platao. Oucamos, por exemplo, Sao Cipriano:

44 "Hermes Trimegisto fala de um Deus Unico e o considera como incompreensivel
e impenetravel". (Serm&o sobre a Vaidade dos Idolos).

Sao Cipriano evidentemente nao invoca Hermes para se perfilar atrds de toda a sua filosofia (alias,
vimos que ela era eminentemente compdsita), mas para utilizar o aval de um filésofo estimado.
Seu argumento é facil de compreender:

44 "Resta a vids, pagdos, pouco caminho a percorrer para aceitar o Deus do
Evangelho, visto que Hermes e todos os vossos Sabios ensinam um Deus Unico,
incompreensivel e impenetravel, que ja é, em grande parte, o dos Profetas".

Nao podemos, nos limites deste artigo, fazer o levantamento completo das passagens que os
Padres dedicaram a Hermes. Eles utilizam sua notoriedade, mas nao subscrevem toda a sua



doutrina (deveria-se dizer, até, todas as suas doutrinas). Tratam-no em pé de igualdade com Platao
e Pitdgoras. Apds Sdo Cipriano, um segundo exemplo nos bastara: o de LACTANCIO.

44 "Deus", escreve Lactancio, "é, portanto, o principio Unico, a Unica origem de
todas as coisas, conforme o compreendeu PLATAO, conforme o ensinou em seu
Timeu, onde proclama a majestade deste Deus fora da inteligéncia e acima da
palavra humana. E também o testemunho de HERMES, que Cicero nos diz ter
sido colocado no nivel dos deuses pelos egipcios e apelidado de Trimegisto...
muito tempo antes de Platdo, antes de PITAGORAS e dos Sete Sé&bios".
(Lactancio, no Sermao "Da Cdlera de Deus").

Se os Padres, ocasionalmente, invocam Hermes como invocam todos os filésofos que ensinaram a
unidade, a soberania e a necessidade de Deus, fazem-no sem proferir a menor alusao ao resto da
doutrina hermética. Parecem nao ter desconfiado de tudo o que os hermetica contém de nocivo
em matéria de panteismo.

Sem que se explique muito bem o porqué, acontece que o hermetismo, como doutrina, ndao deu
lugar a polémicas.

Ha, entretanto, um sébio cristao do século Xl que discerniu muito bem os erros e perigos dos
escritos de Hermes, animado que estava por essa "viva indignacao" que ja sentia Sao Paulo em
Atenas: é o bizantino PSELOS, do qual transcrevemos um trecho de seu "Didlogo sobre a operacdo
dos deménios". Ele fala de Hermes:

44 "Este FEITICEIRO", diz ele, "parece ter conhecido muito bem a Sagrada
Escritura; é dali que partiu para expor a criacao do mundo. Ndo temeu, por
vezes, copiar as proprias expressées de Moisés, como na frase: 'Deus disse:
Crescei e multiplicai', que manifestamente tomou emprestada do relato
mosaico. Mas, em vez de conservar a simplicidade e a clareza verdadeiramente
divinas da Escritura, lanca-se no pathos enfatico habitual aos Sabios do
helenismo, em alegorias, divagacbées e monstruosidades, e afasta-se do bom
caminho quando nao é dele desviado por 'Poimandres'".

"Com efeito, ndo é dificil ver quem era o Poimandres dos gregos; é aquele que,
entre nés, chamamos de Principe do Mundo, ou algum dos seus. Pois, diz Basilio,
o diabo é ladrdo, ELE SAQUEIA NOSSAS TRADICOES, n&o para desviar os
seus da impiedade, mas para colorir e embelezar sua falsa piedade com
palavras e pensamentos verdadeiros, e torna-la assim verossimil e aceitavel
para a multiddo". (Pselos, em "Didlogo sobre a Operacdao dos Deménios").




J. V.



PRECURSORES ESQUECIDOS

CINQUENTA ANOS DE LUTA ANTIMACONICA: 1890-1940

O inicio do presente século, no plano da luta antimacoénica, caracteriza-se primeiramente por um
numero crescente de militantes de valor desigual (publicistas, escritores, politicos), pela criacao de
organismos de defesa religiosa e pela publicacao de revistas especializadas e obras de divulgacao.

Em seguida, constituem-se ligas, comités e unides, com a intencao de lutar no terreno politico e
patridtico contra o perigo que a Maconaria representa para o pais.

Todas essas iniciativas possuem um carater comum: buscam informacdes sérias e documentacao
concreta. A acdo necessaria ndo pode se alimentar de boatos vagos. E preciso encontrar textos e
documentos, e os melhores sdo aqueles que emanam das préprias lojas. E necesséario busca-los 13,
pois as lojas sao discretas e nao depositam suas publicacdes sequer na Biblioteca Nacional.

Além disso, a interpretacdo dos textos nao deve ser feita de forma apressada. Ela exige o
conhecimento do "clima" interno das lojas para uma andlise auténtica.

Dai a necessidade de utilizar "informantes" e "transfugas", sem os quais nao haveria informacao
possivel. Foi preciso recorrer a métodos quase policiais. Quando, por acaso, um macom desgostoso
deixa sua loja batendo a porta, € um "prato cheio", especialmente se ele publica o relato de sua
experiéncia.

Antes de enumerar os organismos dos quais pudemos encontrar o rastro, é importante observar
que esses agrupamentos se entendiam muito mal entre si; tinham ciimes uns dos outros,
excomungavam-se e até suspeitavam reciprocamente de pertencerem a seita que diziam
combater.

Este mundo das ligas é instavel e complexo. Sua acao, que poderia ter sido de grande eficacia,
permaneceu dispersa e em parte estéril porque a unido nao aconteceu. Monsenhor JOUIN viu o
perigo dessa dispersdo de esforcos e propds, pouco antes da Primeira Guerra Mundial, estabelecer
entre todos esses movimentos um vinculo afetivo sob a forma de uma federacao que respeitasse a
autonomia interna de cada um. Foi um fracasso total.

As LIGAS

Eis a nomenclatura dos agrupamentos que pudemos identificar. Alguns se transformaram ao longo
de sua existéncia ou se fundiram com outros. Todos desapareceram hoje.

e Comité Antimaconico de Paris, criado em 1897, transformado em 1904 em
"Associacao Antimaconica de Franca" (dirigente: ). Tourmentin; 6rgao: La Franc-
Maconnerie démasquée).



e Conselho Antimaconico de Franca (Abel Clarin de la Rive; érgdo: La France chrétienne
antimaconnique, 1887-1911).

e Liga Francesa Antimacoénica (Flavien Brenier e Comandante Cuignet).

e Liga "Le Franc catholique" (Monsenhor JOUIN, 1913).

e A Unidao Francesa Antimaconica, tornada A Liga de Defesa Nacional contra a
Maconaria (Copin-Albancelli e Louis Dasté; 6rgdos: La Bastille, 1902, e A Bas les Tyrans,
1901).

e Comité Antimaconico (General de Castelnau, 1924).

e A Uniao Antimaconica de Franca (Doutor Cousin, 1935).

e Comité de Estudos das Questdes Maconicas (faltam informacoes).

e O Reerguimento Francés (Le Redressement francais) (Lucien Romier).

e Escritério Antimaconico Internacional "A Ordem" (de Cardonne e Padre Duperron,
1925).

e Liga Nacional Antimaconica (Armand de Puységur, 1934).

e Federacao Joana d'Arc (Liga feminina do Comandante Driant).

ESCRITORES E JORNALISTAS

A lista que publicamos abaixo, por ordem alfabética, ndo é "exaustiva". Sua elaboracao exigiu
pesquisas frequentemente dificeis e, por vezes, infrutiferas. Ela apresenta, todavia, um conjunto
bastante coerente que poderemos completar a medida que novas informacdes cheguem até nés.

BARBIER (Emmanuel) (1851-1925)

Em nosso primeiro nimero, publicamos sobre o homem e sua obra uma nota detalhada a qual
recomendamos recorrer. Em nosso nimero 4, relembramos suas lutas.

Se Emmanuel BARBIER também figura nesta lista, é por ser o autor de Infiltragbes Macdbnicas na
Igreja (1910). Este livro prova, utilizando-se de inimeros exemplos:

1. "que a Maconaria formou o infernal designio de corromper insensivelmente os membros
da Igreja, inclusive os do Clero e da hierarquia, inoculando-lhes, sob formas especiosas e
aparentemente inofensivas, os falsos principios com os quais promete convulsionar o
mundo cristao;

2. que os dogmas sociais sobre os quais muitos catdlicos e padres fundam hoje a renovacao
do cristianismo possuem uma férmula idéntica aquela que a Maconaria pretendia fazé-los
aceitar, e que os procedimentos de que se servem para determinar e arrastar a Igreja a
esta transformacdo sao identicamente aqueles cujo emprego a maconaria havia
determinado”.

BERGERON (Emile)

Professor no Colégio Chaptal, em Paris, militou por volta de 1920 em diversos partidos de
emancipacao democratica, combatendo simultaneamente o comunismo e a Maconaria. Criou em
1924 o jornal Le Réveil francais ("O Despertar Francés"), que durou cinco anos e orientou-se cada
vez mais para a luta antimaconica. Muito combativo, Emile BERGERON pretendia que seu trabalho



resultasse em uma acao politica de envergadura, que, na realidade, permaneceu modesta. No
campo da informacao, o Le Réveil francais nao trazia nada de muito novo, mas era um bom jornal
de divulgacao e propaganda.

BESSONIES (Gabriel de) (1859-1913) — Pseudb6nimo: Gabriel
SOULACROIX

Padre da diocese de Paris, inicialmente professor no Pequeno Seminario de Notre-Dame des
Champs e depois capeldao de N.-D. des Victoires, dirigiu primeiro a revista criada por Dom FAVA, La
Franc-Maconnerie démasquée ("A Maconaria Desmascarada").

Enganado por Léo Taxil, o Padre de BESSONIES tornou-se mais circunspecto posteriormente.
Desempenhou um papel importante no "Caso das Fichas" (Affaire des Fiches). Antigo professor de
Bidegain, converteu-o e o levou a entregar a Liga da Pétria Francesa as fichas de informacdes que
o Gabinete do General André recolhia sobre os oficiais da ativa, com o intuito de expurgar o
Exército de seus elementos clericais ou antirrepublicanos. Essa divulgacdo teve uma repercussao
imensa.

BIDEGAIN (Jean)

Secretdrio-geral adjunto do Grande Oriente de Franca, falecido em 1926. Relataremos em um
proximo artigo o que foi exatamente esse "Caso das Fichas", em cuja origem se encontra a
"traicao" de Bidegain. Mencionamos hoje o seu nome apenas para relembrar que ele é autor de
guatro livros interessantes que nos fazem vivenciar, por dentro, a existéncia cotidiana do Conselho
da Ordem do Grande Oriente e assistir as suas assembleias. E este o objeto essencial do primeiro
desses livros, Le Grand Orient de France, ses doctrines et ses actes (1905).

Visages et Visages maconniques (1906) é, sobretudo, uma coletanea de documentos anexados ao
dossié da luta antimacdnica. Encontra-se ali um pouco de tudo: o relato da evolucdo espiritual do
autor; um estudo sobre a politica maconica no inicio do século e seu anticlericalismo; a lista das
sociedades que a seita criou e aquelas nas quais se infiltrou...

Magistrature et Justice maconniques (1907) apresenta, através de varios casos, a situacdo dos
juizes macons e sua imparcialidade.

Por fim, Une Conspiration sous la Troisieme République — La Vérité sur I'Affaire des Fiches (1910).
Este livro, diz-nos o autor, foi escrito "com a mais religiosa preocupacao pela verdade". E aqueles
que se garantem fiadores dessa verdade acrescentam que ele relata "com a mais escrupulosa
exatidao" a histéria da "traicao" de Bidegain.

BORD (Gustave)

E o autor de um estudo muito objetivo, La Franc-Maconnerie en France des origines & 1815 (1908).
Ele definiu seu método da seguinte forma:



"Combato resolutamente, mas lealmente, o espirito macénico, que acredito ser
instrutivo para todas as organizacées sociais; por isso, lamento todos os ataques
exagerados, excessivos e inexatos, pois, no fim das contas, sdo injustos,
desastrados e impotentes".

Este "antimaconismo cientifico" nao foi do agrado dos publicistas que permaneciam presos ao
antimaconismo fantasmagérico; isso rendeu a Gustave BORD sérias inimizades e o desencorajou
de prosseguir com sua obra. Apenas um volume (dos trés previstos) foi publicado. E uma pena,
pois a obra é de mao de mestre.

BOULIN (Paul) (1875-1933)

Padre da diocese de Troyes — Pseudonimos: (Roger DUGUET, Pierre COLMET, |. de RECALDE).
Membro do Sodalitium Pianum ("La Sapiniere"). Paroco rural em Aube e em Oise, professor,
secretario-geral do L'Univers (1908), colaborador da L'Actualité catholique (1921), redator-chefe da
Revue Internationale de Sociétés secretes fundada por Dom JOUIN e especialmente encarregado
de sua secao ocultista (1921/1929).

Apds um desentendimento com Dom JOUIN, o Padre BOULIN retirou-se para sua diocese de origem
em Moussy (Aube). Sua atividade nao diminuiu. Publicou os Cahiers antijudéo-maconniques (6
nimeros lancados) e dois livros curiosos que sdo, na verdade, romances a chave: L'Elue du Dragon
("A Eleita do Dragao", 1932) e La Cravate blanche ("A Gravata Branca", 1933).

O primeiro utiliza as memérias de Clotilde Bersone, uma satanista aparentemente arrependida.
Mostra que, desde o inicio da Terceira Republica, o poder na Franca estd nas maos de uma
poténcia oculta. Seria desejavel que uma critica rigorosa dessas memdrias estabelecesse primeiro
sua autenticidade e, depois, o grau de credibilidade que se lhes pode atribuir. Nunca é demais
desconfiar.

O segundo evoca o "Espirito Novo" em seus primérdios, ou seja, o inicio da distensdo entre a Igreja
e a Maconaria por volta de 1930.

O Padre BOULIN era apreciado de formas diversas. Seus amigos gabavam sua cordialidade, seu
desinteresse e sua prestatividade. Por outro lado, uma parte do mundo eclesiastico o via com
suspeita. Deve-se dizer que suas posicbes eram por vezes tendenciosas e suas polémicas
excessivas e injustas.

Foi preciso esperar que Emile Poulat, em seu livro Intégrisme et Catholicisme libéral, esclarecesse
os fatos para que se pudesse, hoje, formar uma opinidao mais matizada sobre um polemista de
grande saber e talento.

BRENIER (Flavien)

Pseud6nimos: SALLUSTE, TESTIS, GATEBOIS, BRENIER de SAINT-CHRISTO.



Inicialmente colaborador de Copin-Albancelli, separou-se dele por ser partidario de uma Associacado
secreta, enquanto C.A. s6 admitia a luta as claras.

Muito erudito e extraordinariamente bem informado sobre questdes politicas, BRENIER possuia,
acima de tudo, o gosto pela intriga e pela acao oculta.

Sua obra é negativa. Sua acao exerceu-se principalmente contra seus companheiros de luta.
Terminou sua carreira com uma campanha nos jornais de Francois COTY contra Dom JOUIN e seus
colaboradores.

CAVALIER (Auguste)

Autor de Les Rouges Chrétiens ("Os Vermelhos Cristaos"), liderou uma vigorosa campanha antes
da dltima guerra contra os democratas-cristdos em seu jornal L'Intérét francais ("O Interesse
Francés"), expondo o conluio que afirmava existir entre eles e a Maconaria.

COCHIN (Augustin)

Nascido em Paris, em 1876; morto pela Franca em 8 de julho de 1916, no Calvario de Hardecourt
(Somme).

Um historiador de grande valor, a quem uma morte prematura impediu de concluir uma obra que,
a julgar pelos escritos pdéstumos que nos restam, deveria projetar uma luz decisiva sobre as
origens da Revolucao Francesa.

Diversas coletaneas nos revelam a génese de seu pensamento: As Sociedades de Pensamento e a
Democracia (1921); A Revolucédo e o Livre-Pensamento (1924); As Sociedades de Pensamento e a
Revolucdo na Bretanha (1925).

O mérito de Augustin Cochin é ter encontrado uma explicacao coerente e légica para os fatos
revoluciondrios, e suas pesquisas levaram a uma conclusao essencial: a negacdao do movimento
espontaneo.

Tudo foi preparado e organizado por agrupamentos particulares, as "Sociedades de Pensamento”,
entre as quais a Maconaria ocupou o seu lugar.

Teremos a oportunidade de retornar a estes estudos de importancia capital.

Sobre o homem, seu método e suas ideias, existe o livro de Antoine de Meaux, Augustin COCHIN e
a Génese da Revolugdo (Paris, Plon, 1928), que também contém parte de sua correspondéncia. O
conjunto é muito instrutivo.

COPIN-ALBANCELLI (Paul, Joseph COPIN, dito)

Nascido em Vervins, em 1851; morto em Saint-Cloud, em 1932. Ingressou na Maconaria em 1884.
Antigo Grau 18 (Rosa-Cruz). Deixou o Grande Oriente em 1890, quando se deu conta do
antipatriotismo das lojas.



"Uma circunstancia", escreveu ele, "permitiu-me vislumbrar que um mundo existia por tras do
mundo macébnico, ainda mais secreto que este, insuspeitado por ele, tal como pelo mundo profano

Desde entao, seus trabalhos foram dedicados a dificil busca por essa poténcia oculta.

Apods ter incriminado uma "Conjuracao Judaica contra o Mundo Cristao" (titulo de uma de suas
obras), ele modificou seu julgamento e designou os alemaes como os verdadeiros inspiradores da
Maconaria (A Guerra Oculta, 1925).

Copin-Albancelli foi um doutrinador de base, muito ouvido e cuja influéncia se exerceu até sobre
mestres como Maurras ou Dom Jouin.

Com seu colaborador Louis Dasté (André Baron), publicou a revista A Bas les Tyrans (1900),
tornada mais tarde La Bastille antimaconnique, e animou diversos agrupamentos antimaconicos
gue conheceram uma hora de celebridade e certa eficacia, apesar das desavencas, desconfiancas
e cisdes de militantes frequentemente rivais.

COSTON (Henri)

Nascido em Paris, em 1910. Pseud6nimos: St. Charles, St. Pastour, Virebeau. Estreou muito jovem
na luta antimacbénica com a publicacdo de uma revista, La Contre-Révolution (1928); retomou em
seguida o titulo de La Libre Parole (1930-1939); dirigiu as "Nouvelles Editions Nationales" (extintas
em 1935) e publicou livros e folhetos de divulgacao que conheceram certo sucesso por serem
amplamente documentados e de leitura facil. Citem-se: Os Mistérios da Maconaria, Macons
Célebres, A Maconaria sob a Terceira Republica, A Maconaria no Parlamento... Todos esses estudos
foram retomados e condensados em uma obra mestra recentemente reeditada: A Republica do
Grande Oriente.

O Sr. COSTON prossegue em sua revista Lectures francaises suas pesquisas sobre a maconaria.

DELAHAYE (Eugene)

Nascido em 1881. Redator no Nouvelliste de Bretagne (Rennes), diretor-fundador do La Province,
semanario de luta pelas ideias tradicionais, DELAHAYE publicou um livro muito vivido sobre a
Maconaria no oeste da Franca: Uma Reportagem nas Lojas Macénicas (1928). E também autor de
um folheto muito difundido em seu tempo: A Maconaria e suas Obras (1925).

Eugene DELAHAYE, hoje muito esquecido, é o tipo cldssico do jornalista regional talentoso,
corajoso, fiel as suas ideias contra tudo e todos, e desinteressado. A época de 1900 a 1940
conheceu um certo nimero deles; infelizmente, todos esquecidos.

DELASSUS (Monsenhor Henri)

Diretor da Semaine religieuse de Cambrai, publicou numerosos estudos sobre a democracia
maconica, cujos erros denunciava. E, sobretudo, o autor de uma obra importante, A Conjuracdo
Anticristd, surgida antes de 1914 e refundida em 1919 sob o novo titulo Os Porqués da Guerra



Mundial, com o subtitulo: "O Templo Macbnico querendo elevar-se sobre as ruinas da Igreja
Catodlica". Este subtitulo define exatamente as motivacdes da acao maconica que o autor denuncia
entre muitas outras empresas destruidoras da Cristandade. Sao trés tomos repletos de nomes e
fatos. Um verdadeiro trabalho de beneditino, infelizmente esquecido.

DUNET (Amédeée)

Ex-macom do Rito Escocés. Ex-Grau 33, ex-Veneravel, ex-Grande Secretario-Geral da Grande Loja
de Franca, deixou a Maconaria em 1933 e colaborou no Jour de Fabry e na R.I.S.S. de Dom Jouin. E
autor de um livro muito documentado surgido em 1934: Os Escédndalos Macénicos da Previdéncia
Social. Este livro, de fato, ultrapassa o interesse inicial do titulo e relata também a experiéncia
pessoal do autor no seio das Lojas.

Deve-se também a Amédée DUNET um folheto: A Maconaria — O que ela é — O que ela deveria ser
— Ainiciacao (1935).

DUPERRON (Padre Louis)

Pseudb6nimo: G. la Breche — Padre da diocese de Paris, diretor dos Cahiers de I'Ordre (12 nimero
em 25 de maio de 1927), publicacao que desapareceu por falta de recursos antes da ultima guerra.

Suas informacdes sao pouco seguras por serem insuficientemente criticas. As listas de macons
publicadas pela revista sdo, por vezes, errbneas. Certas personagens denunciadas como tal, sem o
serem, reagiram com vigor.

Devido a ataques imponderados, os Cahiers de I'Ordre foram objeto de uma repreensao do
Conselho de Vigilancia da diocese de Paris. Devem ser utilizados com cautela.

FAY (Bernard)

Nascido em Paris, em 1893, professor no College de France, publicou uma obra que é autoridade
no assunto: La Franc-Maconnerie et la Révolution intellectuelle du XVille siecle (1935). Dirigiria
mais tarde os Documents maconniques.

FESCH (Paul) (1858-1910)

Padre da diocese de Beauvais, jornalista, fundador do La Croix de I'Oise, colaborou no La Cocarde e
no Le Monde (o do Padre Naudet). E autor de La Franc-Maconnerie contre I'Armée (1905), obra
muito documentada sobre as origens e o desenrolar do "Caso das Fichas" (Affaire des Fiches).

O Padre FESCH havia iniciado uma Bibliografia da Maconaria e das Sociedades Secretas, cuja

publicacdo foi retomada por Joseph Denais. Apenas dois fasciculos foram publicados, sendo a
impressao da continuacao deste trabalho interrompida pela guerra de 1914.

JOUIN (Monsenhor Ernest)



Nascido em Angers, em 1844, morto em Paris, em 1932. Inicialmente novico dominicano, depois
vigadrio em sua diocese de origem antes de ser incardinado na diocese de Paris. O Padre Jouin
ocupou varios postos (Joinville-le-Pont, Saint Médard) antes de se tornar paroco de Saint-Augustin.
Em todos esses cargos, manifestou um zelo apostélico intenso e multiforme: fundacao de
patronatos, criacao de casas de servas dos pobres, renovacao do ensino do Catecismo, ensaio
dramatico com um Mistério da Natividade que obteve grande sucesso...

O Padre JOUIN compreendeu muito cedo que todos os seus esforcos corriam o risco de ser vaos se
permitisse que a Maconaria destruisse tudo o que ele laboriosamente edificava. Ele cruzara com a
Maconaria em seu caminho e medira sua nocividade. Decidiu, entdao, mostra-la tal como era para
melhor combaté-la. Esta foi a origem da Revue internationale des Sociétés secretes (R.1.S.S.) que,
de 1912 a 1939, publicou numerosos artigos de valor sobre a Seita. Um suplemento ocultista
destinava-se mais particularmente aos especialistas. A R.1.S.S. era considerada por todos, amigos
ou adversarios, como a mais séria das publicacdes antimacdnicas. Era plagiada, mas evitava-se
cuidadosamente dar a referéncia.

Acrescentemos que, sob o titulo Le Péril judéo-maconnique, Monsenhor JOUIN concebera uma obra
em 14 tomos, dos quais apenas 7 viram a luz do dia.

Monsenhor JOUIN fundara a Liga Franco-Catdlica e tentara, sem sucesso, federar a acao de
diferentes agrupamentos similares.

MARQUES-RIVIERE (Jean)

Pseudbnimo: Vérax. Orientalista, membro da Sociedade Asiatica e, nesta qualidade, autor de varios
livros conceituados: Vers Bénarés, la Ville sainte, A I'Ombre des Monastéres thibétains, Le

Bouddhisme au Thibet, Le Yoga tantrique et thibétain, onde desenvolve sua experiéncia com a
espiritualidade do Extremo Oriente. (1)

Mestre da Grande Loja de Franca, Marques-Riviere buscara na Maconaria o rastro das tradicdes
orientais, pensando que ela fosse o ultimo refligio da espiritualidade e da mistica no Ocidente.

"Minha experiéncia pessoal", confessa ele em La Trahison spirituelle de la F.M. (1931), "mostrou-
me que esta associacdo ndo passa de um ninho de intrigas politicas, um foco de carreirismo, de
baixa espionagem e de pequena 'grosseria'.

Deste modo, sua obra serd dedicada a "desmistificacdo" da seita. Colocando-se resolutamente no
plano interno, que conhece bem, estuda as Constituicbes, os regulamentos, os rituais, a
organizacao secreta; mostra também, por ocasido da guerra civil na Espanha, Comment la F.M. fait
une révolution et établit sa dictature dans un pays (1937).

Colaborador do La France catholique, criador da revista Les Documents nouveaux (1933/1936) —
gue trouxe uma massa de informacdes de primeira linha retomadas em L'Organisation secrete de
la F.M. (1935) e Les Grands Secrets de la F.M. (1936) —, Marques-Riviere, pela seguranca de sua
informacao e pela precisao com que a utiliza, permanece, para o periodo de 1930-1940, o melhor
guia e a melhor referéncia. Teremos oportunidade de retomar seus livros, pois permanecem
validos.



MICHEL (A. G.)

E autor de dois livros muito documentados: La Dictature de la Franc-Maconnerie ("A Ditadura da
Maconaria", 1924) e La France sous ['étreinte maconnique ("A Franca sob o Jugo Mac6nico", 1937),
publicados sob o patrocinio da Federacao Nacional Catdlica.

Compostos essencialmente de citacdes das Assembleias (Convents) do Grande Oriente e da
Grande Loja de Franca, além de outros textos macoénicos, esses livros estabelecem de forma
irrefutavel que o regime macoénico apresenta um triplo carater: é ditatorial, hipdcrita e corruptor.

NICOUILLAUD (Charles)

Secretdrio de Dom JOUIN na R./.S.S., publicou sob o pseudénimo de FOMALHAUT diversas obras
tratando de ocultismo.

E autor de L'Initiation maconnique ("A Iniciacdo Macdnica", 1914). De leitura facil e bem informada,
este estudo de base parte das iniciacdes antigas, dos Mistérios de Isis, para chegar as sociedades
secretas de hoje, que mantiveram os métodos de recepcao de adeptos da antiguidade, porém de
forma menos severa e menos séria. O autor passa em revista, em seguida, os modos de iniciacao
préprios aos diferentes graus macoénicos.

OLLIVIER (Georges)

Colaborador da Revue internationale des Sociétés secrétes, autor de varias obras: La Franc-
Maconnerie a-t-elle étouffé le 6 Février? ("A Maconaria sufocou o 6 de Fevereiro?"), Le Féminisme
et la F.M. ("O Feminismo e a Maconaria"), entre outras.

Interessou-se especialmente pela infiltracao mago6nica nos meios profissionais em seu livro muito
documentado, Les Fraternelles maconniques ("As Fraternais Macbnicas", 1936).

Essa infiltracdo discreta e perseverante das lojas exerce-se tanto no seio da policia, entre os
jornalistas e entre os viajantes e representantes comerciais, quanto no corpo médico e entre os
artistas.

PONCINS (Léon de)

Nascido em Civens (Loire), em 3 de novembro de 1897; morto em Toulon, em 1975. Produtor rural,
especializou-se no estudo dos movimentos revolucionarios contemporaneos e mostrou a influéncia
das Sociedades Secretas nas grandes convulsdes politicas e sociais.

Seu primeiro livro, Les Forces secrétes de la Révolution ("As Forcas Secretas da Revolugao", 1928),
foi seguido por cerca de quinze outros que expdem os diferentes aspectos dessa subversao. La
Franc-Maconnerie puissance occulte (1932), La Franc-Maconnerie d'apres ses documents secrets
(1934) e Christianisme et Franc-Maconnerie (1969), sao trés obras compostas a partir de citacdes
de autores maconicos e documentos auténticos, cuja argumentacao serena se impoe.



O Sr. de PONCINS dirigiu, antes da guerra (1937-1939), uma revista internacional, Contre-
Révolution, cujos artigos mantém hoje todo o seu valor.

SANTO (Joseph) (1869-1944)

Ver nosso artigo publicado no nUmero 6 do Boletim BARRUEL.

SWITKOW (N.)

Ex-coronel russo emigrado na Franca. Apds ter publicado La Franc-Maconnerie dans I'Emigration
russe, organizou em cinco volumes, por volta de 1936, a nomenclatura dos macons franceses
conhecidos. Devem-se a ele a Lista dos Macons do G.O. (2 volumes), a Lista dos Membros da
Grande Loja de Franca (2 volumes) e A Macgonaria Feminina — Lista dos Membros do Direito
Humano (1 volume).

TALMEYR (Maurice) (1850-1931)

De seu verdadeiro nome, Maurice COSTE. Brilhante jornalista, um dos melhores cronistas
judicidrios da "Bela Epoca". Na segunda parte de sua vida, dedicou-se a defesa das mais nobres
causas patridticas ou religiosas.

Além de coletaneas de reportagens e memodrias que ndo envelheceram, escreveu dois pequenos
livros que anunciam a futura posicao de Augustin Cochin sobre a nao espontaneidade dos
movimentos "populares" guiados por uma poténcia oculta. Sao eles: Comment on fabrique
I'Opinion ("Como se fabrica a Opinidao", 1905) e La Franc-Maconnerie et la Révolution francaise
(1909).

TOURMENTIN (1850-1931)

Pseudbnimo de um padre que alguns dizem ser o Padre J. de VILLEMON, outros (e é o nome sob o
qual figuram suas obras na Biblioteca Nacional), o Padre Henry Joseph.

Lutador corajoso e eficaz, animou desde o inicio o Comité Antimagdnico de Paris, do qual assumiu a
lideranca em 1904. Dirigiu o La Franc-Maconnerie démasquée de 1901 até seu desaparecimento
em 1924. Publicou em 1908 um Repertdrio Ma¢bnico contendo os nomes de 30.000 magons (o
primeiro do género) e popularizou os conhecimentos magbnicos por meio de seu Catecismo
Antimacénico, que obteve grande sucesso. A obra de Tourmentin reflete uma preocupacao real
com a pesquisa e a objetividade.

Sabe-se hoje que ele tinha entre seus informantes um Veneravel de Loja!

VALLERY-RADOT (Robert)

Nascido em Avallon, em 1886. Primeiro poeta de grande sensibilidade religiosa, depois romancier,
e enfim autor de ensaios conceituados que expressam um cristianismo profundo.



Escreveu, em particular, Le Drame spirituel de I'Histoire contemporaine ("O Drama Espiritual da
Histéria Contemporanea") em 4 volumes. Dois sao dedicados a Maconaria: La Dictature de la
Franc-Maconnerie (1934) e La Franc-Maconnerie vous parle (1941).

VIGNEAU (Albert)

Antigo mestre da Grande Loja de Franca. Deixou a Maconaria em 12 de marco de 1934 e relatou
em sua obra aneddtica suas memérias de macom, La Loge magonnique ("A Loja Macobnica", 1935).
Essas anedotas reconstituem o "clima" das lojas do rito escocés da época.

A esta nomenclatura conviria acrescentar todos os artigos publicados antes de 1914 e
especialmente no tempo do Combismo (era de Emile Combes) na imprensa catélica. Nem todos
tém o mesmo alcance, mas todos permitem reconstituir o "clima" da época. Os jornais diarios
regionais, os mandamentos episcopais, as "Croix" de provincia e os semanarios catélicos sao
particularmente preciosos porque evocam, nao mais no campo das ideias puras, mas na realidade
concreta e no plano local, os fatos da tirania macoOnica e a reacdao da opiniao catélica. O
levantamento desta imprensa — verdadeiro trabalho de tita — poderia ser objeto de uma tese
original e certamente interessante. Quem a empreendera?

Nos artigos que se seguirao, nosso objetivo serd mais modesto. Propomo-nos, para o periodo de
referéncia, a iluminar de perto certos episddios da luta antimacbnica: o "Caso das Fichas", a
conversao controversa de Jules Doinel (Stanislas Kotska), o renovador da Gnose, e a contribuicao
excepcional de Augustin Cochin para o estudo das Sociedades de Pensamento...

Matéria ndo falta.

F. M. d'A.

z

(1) O caso de Marques-Riviere é complexo e nao deve ser avaliado apressadamente pois, por
muitos aspectos, recorda o de René Guénon. Ambos eram adeptos das doutrinas orientais e assim
permaneceram.

Se ambos, embora com diferencas, "tiveram sua crise" contra a Maconaria e 0S organismos
adjacentes, ndo se deve perder de vista em que condicbes isso ocorreu: a Maconaria estava entao
em plena fase racionalista e politica, até mesmo "politiqueira e conspiratdria", e os elementos que
queriam reconduzi-la ao espiritualismo anticristdo (gndstico) tinham muita dificuldade em ser
ouvidos.

O tempo em que o "tradicional" Guénon pbde enganar os cristaos tradicionalistas de entdo foi
bastante curto, e o "duas vezes nascido" partiu para o Egito para fundir-se no Isla, ao qual aderira
clandestinamente por volta de 1910.

Marqués-Riviéere, por outro lado, teve uma longa e interessante atividade antimacénica que o levou
a publicar inumeras obras. Mas ele também acabou por retornar ao Oriente e, ha muitos anos, é
monge budista na ilha de Ceilao.






INTRODUCAO HISTORICA AO
ESTUDO DO ECUMENISMO -
2

Este artigo, como muitos outros neste Boletim, nao deve ser lido isoladamente: faz parte de um
conjunto, como indica o algarismo "2" junto ao titulo, e s6 tem interesse se for estudado na
sequéncia do artigo "1", publicado no Boletim n2 7, que apresentava o plano geral.

Este panorama das multiplas seitas protestantes nao podera, alids, ser realizado em um Unico
artigo, sendo distribuido por dois sumarios sucessivos.

O LEQUE DAS SEITAS PROTESTANTES DA REFORMA A REVOLUCAO

44 "As seitas protestantes sdo as mil portas abertas para sair do cristianismo" -
Edgar Quinet

Uma piada eclesiastica afirma que Deus, embora onisciente, ignora trés coisas, sendo a mais
incognoscivel o numero de congregacoes religiosas femininas! (1). Na mesma linha, poder-se-ia
sentir a tentacao de acrescentar um quarto exemplo a essas eventuais "ignorancias divinas": a
variedade das seitas protestantes, quase inumeraveis e desenhando todo o leque de posicdes
doutrinarias.

Gostariamos de tentar, no estudo abaixo, pintar os tracos principais dessa colecao, cientes de que
a infinidade de detalhes nos escaparia inevitavelmente em poucas paginas; o essencial é evocar as
linhas mestras, podendo cada um preencher por si mesmo as lacunas sem risco de erro, pois,
nesta matéria, quase tudo o que é possivel foi realizado em um momento ou outro.

Se é classico situar o inicio da Reforma em 31 de outubro de 1517, dia em que o monge
agostiniano Martinho LUTERO afixou suas 95 teses na porta da capela do castelo de Wittenberg,
também nado resta ddvida para ninguém de que esse ato de revolta foi, tanto um ponto de partida
gquanto um ponto de chegada: o apice da evolucao pessoal de LUTERO e da evolucao de um certo
nimero de homens ao seu redor, em seu meio e em seu tempo; e também a realizacdo de
inUmeros esbocos feitos nos séculos anteriores.

E por isso que nos parece justificado incluir em nosso leque n3o apenas os prolongamentos da
Reforma do século XVII ao XX, mas também as preliminares da ldade Média: o quadro serd, assim,



mais fiel e evocativo.

O primeiro exemplo de comunidades onde se podem encontrar certos tracos que seriam mais
tarde os dos grupos reformados situa-se na Asia Menor, entre as atuais Arménia e Iraque, no
século IV. Uma multiddao de pequenas seitas autbnomas, embora ligadas entre si, recusando
qgualquer vinculo com a Igreja oficial, mais ou menos montanistas (2), mais ou menos maniqueistas
(3), aceitavam apenas convertidos adultos e enfatizavam a pobreza, enquanto missionarios
itinerantes asseguravam a ligacao entre elas: sao as seitas paulicianas.

Inimigos das imagens por definicdo e acima de tudo, os paulicianos foram alvo do Império
Bizantino durante a querela iconoclasta no século VII; depois, a chegada do Isla no século VIII
concluiu sua dispersao. Devido a migracdes mais ou menos voluntdrias ou forcadas, muitos de
seus elementos estabeleceram-se na regiao de Constantinopla e, depois, na Europa, na Tracia e na
Bulgaria: tomaram entdao o nome de bogomilos (amigos de Deus) ou bulgaros, ou até mesmo
bougres; continuaram, naturalmente, a ser perseguidos por Bizancio e, depois, pelo Isla tornado
europeu, o que provocou seu desaparecimento, ao menos aparente, por volta do século XV.

Foram missionarios desses grupos que espalharam o catarismo no norte da Itdlia e no sul da
Franca no século XlI: a tendéncia gnéstica e maniqueista apareceu entdo em plena luz, resultando
na distincao entre Perfeitos e simples fiéis, o que nos afasta, apesar de tudo, da concepcdo
protestante.

No século seguinte, o Xll, a multiddo de grupos que surgem no norte da Franca sob a influéncia de
pessoas como Arnaldo de Bréscia, Pedro de Bruys e Henrique de Lausanne também sdo marcados
pelo pensamento gnostico, e desembocam mais frequentemente em Libertinismo religioso do que
no ascetismo.

Nos valdenses, por outro lado, discipulos de Pedro Valdo, ou "pobres de Lyon", encontra-se tudo o
gue constituird a estrutura do pensamento reformado, sem tracos de gnosticismo: primazia da
Escritura sem a Tradicao, recusa da Missa e da Presenca Real, do purgatério e do culto as imagens
e aos santos, do juramento e do servico militar. Excomungados em 1184 e expulsos, espalharam-
se por toda a Europa e retiraram-se finalmente para os altos vales dos Alpes.

No norte da Europa, surgiram tendéncias comparaveis que conseguiram, no entanto, manter-se no
seio da Igreja: sao os beguindrios na Flandres, os Amigos de Deus na Alsacia e na Suica, e os
Irmaos da Vida Comum na Holanda. Apenas o teélogo mais proeminente dessa corrente, o
dominicano chamado pelo nome revelador de "Mestre Eckhart", ndo pode evitar ser condenado,
enquanto a maioria de seus discipulos passou pelas malhas da rede e espalhou seu pensamento no
seio da Igreja sob uma forma atenuada.

Na Inglaterra, foi Wycliffe, padre secular e universitario (1324-1384), quem langou o movimento
antirromano e anticatélico, denunciando a doutrina da Transubstanciacao, dos méritos e das obras.
Seus discipulos, sob o0 nome de lollards, apesar de inUmeras condenacdes, continuaram sua obra e
mantiveram a Inglaterra em um espirito de pré-reforma.

Na Boémia, em Praga, Jan Hus (1369-1415) introduziu as ideias de Wycliffe que conhecera em
Oxford; seguiram-se distlrbios e depois uma verdadeira guerra civil, mergulhando o pais em fogo e



sangue durante anos. Tendo a ortodoxia catdlica finalmente vencido, o nucleo dos irredutiveis
formou o grupo chamado de "unidade dos irmaos" ou "irmaos moravios", que reencontraremos
mais tarde no emaranhado das seitas protestantes.

Nao fazendo aqui a histéria das origens da Reforma, mas buscando apenas identificar os grupos
preexistentes, passaremos sem nos deter sobre o vasto problema do humanismo e da influéncia
judaica, abordando diretamente as primeiras etapas da Reforma.

oo0o00

Alguns historiadores propuseram o emprego da palavra "Reforma" no plural, pois o habito do
singular que prevaleceu — e gue expressa, alids, um fundo unitario muito real — apresenta o
inconveniente de mascarar uma diversidade igualmente certa, que se deve tanto aos principios
guanto as origens, tanto de pessoas quanto de lugares.

Ao contrario do que se poderia imaginar, a diversidade nao se desenvolveu apenas com o tempo e
com a incompreensao de herdeiros infiéis: as divergéncias estavam, pelo contrario, incluidas nas
proprias fontes da Reforma, que surge como uma explosao disparando em todas as direcdoes ao
mesmo tempo.

LUTERO E CARLSTADT

O primeiro exemplo é quase anterior a prépria Reforma. Trés anos e meio apés a afixacdao das 95
teses em Wittenberg — anos de confrontos, debates, coléquios e polémicas —, Lutero é finalmente
banido do Império por Carlos V, gracas ao Edito de Worms em maio de 1521. Seu amigo e protetor,
o Eleitor Frederico da Sax6nia, mandou sequestra-lo e o escondeu em seu castelo de Wartburg,
onde ele passou dez meses trabalhando em seguranca.

Enquanto isso, em Wittenberg, o movimento da Reforma desenvolvia-se... sem Lutero. A lideranga
havia escapado de Melancton — discipulo fiel, mas um intelectual jovem e timido — e fora ocupada
por Carlstadt, enérgico e radical. Em poucos meses, este introduziu reformas determinantes: em
outubro de 1521, deu a comunhao sob as duas espécies; no Natal de 1521, iniciou a missa alema;
em janeiro de 1522, esvaziou as igrejas de todas as suas imagens e editou um regulamento
despojando o culto de todos os seus elementos catélicos. De uma forma mais geral, influenciado
por dois amigos teceldes de Zwickau, Carlstadt inclinava-se entao para o "iluminismo espiritual":
tendia a seguir os "movimentos interiores do Espirito" em vez da "autoridade da Biblia" e, em
fevereiro de 1522, reivindicava para o povo cristdao o direito de se autogovernar.

A reforma luterana assumia assim um aspecto curioso logo em seu nascimento; por isso, Lutero
pouco hesitou e, apesar do risco de cair nas maos do Imperador, deixou seu retiro e voltou a
Wittenberg em marco de 1522. Através de uma série de sermdes muito firmes, retomou o controle
sobre os habitantes da cidade e restabeleceu prontamente o culto em latim, os paramentos
litrgicos e a comunhdo sob uma Unica espécie; foi somente em 1526 que ele, por sua vez,
comecou a introduzir novamente modificacdes no culto.

LUTERO E ZUINGLIO



A segunda divergéncia, certamente uma das mais fundamentais, op6s a reforma alema e a
reforma suica na questao da Eucaristia.

Tedlogo e paroco de Glaris, Zuinglio foi se voltando gradualmente para a Reforma entre 1515 e
1520 e, em 1522, casou-se com a vilva de um rico zuriquense; em agosto de 1522, publicou uma
obra refutando o mandamento episcopal que tendia a reagir contra as primeiras desordens
reformistas e afirmou reconhecer apenas a autoridade da Escritura.

Em janeiro de 1523, o conselho municipal convocou uma disputa teoldgica: nesta ocasido, Zuinglio
redigiu suas 67 teses, que foram adotadas pelo referido Conselho, bem como o programa pratico
que delas decorreu — isto apesar da oposicao do bispo de Zurique. Em seguida, Zuinglio
acrescentou seu comentario as 67 teses, no qual foi até o fim de seu pensamento: empreendeu
entdo a reforma da liturgia zuriquense, suprimindo o latim e atribuindo um papel de simples
memorial a Eucaristia, da qual negava qualquer carater sacrificial. Posteriormente, ele retornou
varias vezes a esta questao em diversas obras, em 1526 e 1527.

Essas visdes eram igualmente compartilhadas pelo reformador de Basileia, Escolampéadio; pelo de
Estrasburgo, Martinho Bucero; e por muitos outros, mas nao por Lutero e seus amigos: a Reforma
encontrava-se, assim, dividida e, portanto, enfraquecida, cinco anos apés o impacto de Wittenberg.

Apods a segunda Dieta de Espira, Carlos V, que tinha entao as maos livres na Europa, tornou-se
novamente um perigo para os principes protestantes minoritarios: desejoso de unir as forcas
reformadas, o conde Filipe de Hesse promoveu em 1529, em Marburgo, um encontro entre os
tedlogos protestantes da Alemanha e da Suica.

As duas teses confrontaram-se duramente e tornaram-se inconcilidveis: enquanto Lutero, embora
negasse a transubstanciacao catélica, afirmava que Cristo estava presente na Ceia, Zuinglio nao se
contentava em negar a transubstanciacao, mas afirmava ainda que as palavras da instituicao, "Isto
€ 0 meu corpo", deveriam ser compreendidas apenas de forma simbdlica. Um texto foi finalmente
assinado detalhando os pontos de acordo e, sobretudo, de desacordo.

ZWINGLIO E OS ANABATISTAS

A terceira divergéncia, a primeira vista talvez menos importante, foi na realidade muito grave e
bastante complexa de expressar, pois comporta muitos graus e matizes; tomamos aqui o caso de
Zurigue, mas houve muitos outros.

Ja em 1523, formou-se entre os reformados de Zurique um foco de oposicao gue reunia pessoas
gue achavam que os Reformadores nao iam nem suficientemente rdpido, nem suficientemente
longe. Esses radicais censuravam Zuinglio, especialmente, por vincular as reformas religiosas as
decisbes do poder temporal — ora o poder dos principes, ora o poder dos conselhos das cidades
livres, como em Zurigue —, enquanto eles préprios questionavam a autoridade do Conselho:
recusando qualquer juramento, bem como o uso de armas, reivindicavam o direito de nomear seus
préprios pastores e rejeitavam o batismo de criancas (dai o nome de anabatistas, pois batizavam
novamente os adultos).



Zuinglio respondeu primeiro com escritos sobre o Estado cristdo e sobre o batismo de criancas,
depois com disputas publicas; como a onda contestatéria aumentava, o Conselho temeu e mandou
prender os lideres anabatistas e, finalmente, considerando que um deles, Manz (Mauz), culpado
pela dgua (do batismo), deveria perecer pela dgua, mandou afoga-lo no lago. O movimento batista
extinguiu-se entdo em Zurique, mas estendeu-se pela Alemanha, Austria e Mordvia.

OS ANABATISTAS

E preciso ter consciéncia de que, sob esta etiqueta comum, escondem-se de fato tendéncias
bastante diversas e redes humanas que nao parecem mais ligadas a um territério determinado,
mas que se federam individualmente em torno de um homem de talento, um lider mais ou menos
carismatico.

O primeiro grupo a praticar a separacao entre Igreja e Estado foi constituido em 21 de janeiro de
1525, em Zurique, entre os discipulos (dissidentes) de Zuinglio, tendo como lideres Conrad Grebel
e Felix Manz; nao aceitando como membros senao adultos, cristaos que professavam e praticavam
a nao conformidade com o mundo, o0 movimento chamado dos "lrmaos de Zurigue" foi perseguido
pelo Estado zuriquense devido ao seu radicalismo, mas estendeu-se rapidamente a outras cidades
e, em 1527, uma confissao de fé chamada de "Schleitheim" definiu suas posicdes doutrinarias.

Outro ramo foi fundado por Gaspar de Schwenkfeld; conselheiro do duque da Silésia (oeste da
atual Polonia), ele adotou as ideias de Lutero em 1519 e comecou a pregar nesse sentido. Em
1525, foi a Wittenberg ver Lutero, mas nao tardou a afastar-se dele e, em 1527, estabeleceu sua
propria concepcao de Igreja na linha anabatista, o que resultou em perseguicdo por parte dos
luteranos. Em 1529, foi para Estrasburgo, onde suas concepc¢des o aproximaram de Bucero, mas,
em 1534, rompeu com este e retomou suas peregrinacbes no Leste e no Sul da Alemanha,
constituindo comunidades cujos membros se reuniam para rezar e cantar, lendo e comentando a
Biblia, sem praticar um culto que lembrasse a Missa catélica ou mesmo a Ceia protestante.

Para ele, nao apenas o batismo de criancas estava excluido, mas o batismo de adultos também
nao tinha muita importancia e, sem ser suprimido, possuia apenas um valor simbdlico e facultativo.

Seus discipulos multiplicaram-se a partir de 1540, nomeadamente em W(rttemberg, onde uma
comunidade prospera foi criada nas terras de Justingen, cujo senhor se aliara a seita. Por volta de
1544, encontram-se comunidades na Suabia e nos Grisdes. Apds a morte de Schwenkfeld, em
1561, em Ulm, seus discipulos foram atacados tanto pela Igreja Catdlica quanto pelos luteranos,
resultando em uma situacao dificil; mais tarde, Zinzendorf acolheu-os em suas terras e uma grande
parte da comunidade partiu para os EUA, na Pensilvania.
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Mas o mais célebre desses lideres anabatistas é, sem duvida, Menno Simons; nascido em
Witmarsum, na Frisia, em 1496, e ordenado padre catélico em 1524, em Utrecht. Deixou a Igreja
em 1536, casou-se e juntou-se ao movimento anabatista, do qual se tornou um dos principais
animadores; exerceu um ministério muito conturbado na Frisia, na Holanda e no noroeste da
Alemanha; depois, expulso dessas regides, dirigiu-se para Holstein e para o Baltico, falecendo em
31 de janeiro de 1565.



Ele rejeitava o batismo das criancas de crentes — que era o sinal da Alianca da Graca segundo a
doutrina reformada — e ensinava que o batismo sé pode ser dado a crentes adultos e decididos a
levar uma vida de discipulos de Cristo; nao admitia, portanto, em seu grupo senao cristdos
professos. Por fim, enfatizava que o principio do amor fraterno e da nao violéncia deve ser aplicado
em todas as circunstancias da vida.

Essas concepcbes foram rapidamente consideradas perigosas pelos outros reformados, que nao
aceitavam o principio de uma separacao entre Igreja e Estado, e foi somente muito mais tarde que
as Igrejas de tradicao calvinista retomariam este ponto de vista.

Por outro lado, Menno Simons nao tinha pontos em comum com os teocratas milenaristas, os
antitrinitarios e os agitadores sociais que frequentemente sdo designados sob a etiqueta global de
anabatistas, como os de Munster.

Menno Simons pode, assim, ser considerado um dos principais doutores das seitas que hoje portam
o0 nome de igrejas menonitas e, de forma mais geral, das igrejas batistas espalhadas sobretudo nos
paises anglo-saxdes, embora nem todos os seus herdeiros espirituais tenham mantido suas
posicdes nao violentas.

A ORGANIZACAO REFORMADA

Acabamos de abordar um problema de multiplos aspectos que nao deixara de dividir infinitamente
os reformados ao longo dos séculos e em todos os paises, de modo que convém nos determos um
pouco nele e examind-lo em seu conjunto, tal como se apresenta por volta de 1530.

Este problema da organizacao a ser dada as comunidades reformadas nao envolve apenas
dificuldades praticas, mas também, e primordialmente, graves questdes tedricas: de um lado, as
relacbes entre o Espiritual e o Temporal, entre a Igreja e o Estado; de outro, o critério de
recrutamento dos fiéis, que seriam ou todos os batizados — bons, mediocres e maus — ou apenas
os "convertidos".

Nao era, certamente, uma questdao nova: Deus sabe o quanto a Igreja a conhecera, mas, até entao,
0 peso da instituicdo a orientara no sentido da unidade, enquanto no ambito da Reforma, e sob o
efeito da tempestade doutrindria, é praticamente sempre a multiplicidade que prevalecera.

Tanto quanto os pontos de teologia pura, temos aqui um dos principais fatores de fragmentacao da
Reforma: no fundo, ndo ha razao para separar verdadeiramente as questdes de organizacao dos
aspectos doutrinarios, pois trata-se, de fato, das diversas facetas de um Unico problema.

Retomemo-lo aqui em seu nascimento, antes de vé-lo se desenvolver e se singularizar nos séculos
seguintes.

A palavra "Reforma" constitui, alids, a primeira ambiguidade que deve ser desfeita, pois faz crer
em um movimento que teria desejado reformar a Igreja, isto é, despoja-la de suas escérias para
devolvé-la a si mesma, o que, de fato, foi realizado cem vezes em uma multiddo de concilios. Ora,
o projeto da Reforma era bastante diferente: como escreveu o historiador Lucien FEBVRE a
propdésito de Guilherme Farel, "o que ele censurava no padre nao era o viver mal, mas o crer mal".



O verdadeiro objetivo era, portanto, implodir a instituicao eclesial para transformar os meios de
salvacao e, finalmente, operar uma mutacao na Fé.

A partir desta base comum — e Unica comum —, as opinides dos Reformadores divergiram;
opinides tedricas e praticas, ambas profundamente imbricadas pela natureza das coisas e, por
vezes, mais do que os préprios reformadores teriam desejado.

J& vimos a posicdo de Zuinglio em Zurique; examinemos a de Lutero na Alemanha. Desde o inicio,
como mencionamos acima, Lutero enfrentou uma tentativa de superacao radical e o controle das
operacdes quase lhe escapou. Pouco depois, teve de tomar partido diante da revolta dos cavaleiros
e, depois, da revolta dos camponeses, ainda mais dramatica. Por conviccao e por necessidade (as
circunstancias mal |lhe deixavam escolha), Lutero tomou o partido dos Principes e avalizou os
massacres de camponeses: viu-se entdo ligado aos Principes de maneira definitiva e, com ele, a
causa da Reforma germanica.

No rescaldo da guerra dos camponeses, em 1526, os Principes unidos na Liga de Torgau
empreenderam a organizacao da difusdao da Reforma. Em outubro de 1526, o Principe Filipe de
Hesse, auxiliado pelo tedélogo e ex-franciscano Francois Lambert, elaborou um projeto de
constituicdo que previa a criacdao de comunidades de crentes dotadas de um regime sinodal: em
cada local, a autoridade seria detida pela assembleia dos fiéis presidida pelo pastor, sendo a
ligacao assegurada regionalmente por um sinodo anual.

Lutero foi hostil a este projeto e fez adotar, em seu lugar, o sistema das "inspecdes": cada Principe
designava uma comissdo de tedlogos que inspecionaria as comunidades e examinaria a fé e os
costumes dos pastores. Nas cidades livres, foi o Conselho que nomeou esta comissao; assim, a
autoridade civil via-se investida, ao menos indiretamente, da autoridade espiritual, traco que se
reforcaria nas regides luteranas.

Vejamos agora a situacao em Estrasburgo, cidade livre situada na confluéncia da Franca, da Suica
e da Alemanha.

O reformador de Estrasburgo, o ex-dominicano Martinho Bucero (1491-1551), fora inicialmente um
discipulo de Lutero; mas, influenciado pelo ex-beneditino Escolampadio, reformador de Basileia,
elaborou aos poucos uma eclesiologia diferente, defendendo uma igreja dos redimidos e nao mais
uma igreja da multidao; sua concepcao era, portanto, préxima a dos anabatistas.

Mas os excessos (notadamente sociais) de certos anabatistas e a oposicao tanto do Conselho da
Cidade quanto da maioria dos pastores fizeram fracassar os esforcos de Bucero, que desejava
"uma segunda reforma" para reunir a "comunhdo dos santos" no meio dos fiéis, ou seja, segundo
sua expressao, constituir uma "ecclesiola in ecclesia".

Uma tentativa foi feita nesse sentido por volta de 1525, mas diante das hostilidades do Conselho
de Estrasburgo contra ele, Bucero retirou-se em 1549 [o texto original diz 1526, provavelmente
erro histérico da fonte] e seus discipulos foram entao dispersos.

O caso de Bucero é particularmente interessante por nos mostrar um homem no cruzamento das
tendéncias que dividiam os reformados desde aquele momento. Comecou sendo luterano, depois



foi atraido por Zuinglio; afastando-se ainda de Lutero e mesmo de Zuinglio, inclinou-se para uma
igreja de professantes, aproximando-se assim dos anabatistas: mas recusava-se a levar a formula
até o fim como eles, buscando apenas reunir uma rede de convertidos no seio da igreja de fiéis
comuns, permanecendo sob o controle do poder civil.

De fato, os poucos principios bdsicos subjacentes a todas essas situacdes concretas tdo
complicadas sao muito simples e podem ser reduzidos a trés: a natureza da Igreja, o Batismo e a
Eucaristia; e foram as circunstancias, frequentemente politicas, bem como o carater dos homens,
gue conduziram ao imbréglio que é a histéria da Reforma.

O ultimo quadro desta visao nos é fornecido pela concepcao calvinista. Nascido em 1509, Calvino
nao pertence a primeira geracao dos reformados, e sua acao determinante em Genebra situou-se
apés 1540; ele pode, portanto, conhecer as diversas solucdes empregadas antes dele, bem como
seus inconvenientes, tanto mais que peregrinou por diversos lugares apds sua partida da Franca:
Basileia, Genebra (em sua primeira fase) e Estrasburgo, onde cuidou dos refugiados franceses.

Ao retornar a Genebra, instaurou a ditadura que é conhecida por todos; aboliu o episcopado e,
mais ainda que Lutero, diminuiu a distancia que separava o clero dos fiéis. Do ponto de vista da
estrutura, sua solucao é original: uma comissdo, trés quartos leiga e um quarto eclesidstica, o
Consistério, dirige a igreja e Ihe assegura independéncia em relacdo a sociedade civil; mas, ao
contrario da concepcao dos anabatistas, o Estado deve protecao a Igreja e nao deve tolerar grupo
religioso rival: deve banir os catdlicos e os heréticos e, se o Estado ndo cumprir seu papel religioso,

sao os notaveis e, sobretudo, a aristocracia que devem agir pelas armas, se necessario.

A EXPANSAO DAS REFORMAS

A partir desta breve andlise, compreende-se melhor a forma assumida pela expansao da Reforma
nas diversas regides da Europa.

Nos paises germanicos e monarquicos, instalou-se o luteranismo, frequentemente imposto pelo
Principe: assim, na Prussia, o Grao-Mestre da Ordem dos Cavaleiros Teutdnicos secularizou-se e
passou para o protestantismo com todo o seu territério; 0 mesmo ocorreu na Livénia, com a Ordem
dos Cavaleiros Porta-Espada.

O mesmo fenbmeno produziu-se na Suécia com o Rei Gustavo Vasa e, na Dinamarca, com o Rei
Cristiano 111

Nas cidades livres da Suica e da Alsacia, ao contrario, impo6s-se desde logo a férmula zuingliana e,
depois, a calvinista.

Na Franca, os primeiros protestantes eram de tendéncia luterana e é provavel que, se o Rei tivesse
aderido a Reforma — como todo um partido, incluindo sua irma, o incitava —, o luteranismo teria
dominado; mas o rei permaneceu catoélico por diversas razoes, entre elas a Concordata de 1516, e
a Reforma desenvolveu-se na Franca contra o Estado e adotou o calvinismo: contava com dois mil
centros em 1559,



Na Escdcia, John KNOX, exilado e convertido ao calvinismo em Genebra, ao retornar ao seu pais,
converteu a nobreza e, em 1560, instalou um calvinismo de Estado, o que é um caso um tanto
particular.

Um elemento que complica muito as coisas é o fato de que, especialmente apdés a morte dos
grandes fundadores — Zuinglio, Lutero —, os grupos protestantes evoluiram incessantemente:
assim, na Suica alema, os zuinglianos passaram ao calvinismo; o mesmo ocorreu com o Hesse e o
Palatinado que, de luteranos, tornaram-se calvinistas, enquanto as outras regides da Alemanha
permaneceram luteranas. Na Hungria, a influéncia do Isla, politicamente dominante e hostil ao
culto das imagens, permitiu um desenvolvimento do calvinismo mais rapido que o do luteranismo.
Na Polbnia, a situacao também foi muito mesclada: os luteranos recrutavam na populacao sob
influéncia germanica, e o calvinismo entre aqueles que rejeitavam essa influéncia, sem esquecer o
papel determinante da aristocracia nem a contribuicao dos Irmaos Tchecos vizinhos.

Chegou-se assim, no espaco de um século, em cada pais, a um formidavel emaranhado de seitas,
mais ou menos préximas e fortemente opostas.

Essas divisdes e a fragmentacdao da doutrina e da pratica cristds que delas resultou provocaram
um grande empobrecimento da fé nas massas europeias, seguindo-se uma forte descristianizacao
a partir da segunda metade do século XVII.

Numerosas reacoes tentaram enfrenta-la no século XVIII, fosse o pietismo nos paises germanicos
ou o metodismo nos paises anglo-saxdes. Mas, ao mesmo tempo, a ldgica prépria do
protestantismo produzia seus frutos extremos: o deismo na Inglaterra, o racionalismo na Alemanha
e o filosofismo na Franca.

Assim, o fim do século XVIII e o inicio do XIX sdo marcados pelo racionalismo e pela indiferenca.

A tormenta revolucionaria, dpice da manobra racionalista, provocaria tal abalo nas populacdes
europeias que um despertar religioso — por sinal, bastante ambiguo — marcaria o século XIX, em
paralelo com o movimento romantico.

Impossibilitados de fazer um balanco detalhado para cada nacao, deter-nos-emos um pouco no
caso exemplar da Inglaterra, que evoluiu ao longo de um extenso periodo e frequentemente
chegou aos extremos.

A REFORMA NA INGLATERRA

O terreno anticatélico fora preparado de longa data, tanto pela acao de Wycliffe e dos Lollardos
(ainda denunciados em 1523 pelo bispo de Londres) quanto pelo humanismo universitario
(traducao do Novo Testamento por Tyndale, em 1525).

A ruptura instaurada em 1531 por Henrique VIl por razdes de conveniéncia pessoal aparentemente
nada mudou na hostilidade do Rei em relacao aos protestantes, mas, nas profundezas, a nova
hierarquia nacional estava infestada de luteranos; e o principe herdeiro, educado por protestantes,
recorreu a eles assim que se tornou Eduardo VI.



A nova tendéncia era calvinista, mas mesclada ao luteranismo com a manutencdo do episcopado e
da liturgia: o que nao nos surpreende, pois ja observamos que geralmente é assim quando a
Reforma ocorre de cima para baixo — pelo Poder e nao pelo povo.

Muito rapidamente criaram-se grupos independentes da nova igreja nacional; em 1555, ja se
assinalavam numerosas "congregacdes" fundadas apenas na Escritura e, em 1585, assembleias
batistas, que batizavam unicamente adultos. Robert Browne foi um dos principais animadores
desses grupos, aos quais deu seu nome, e dois propagandistas, difusores de seus livros, foram
enforcados em 1583.

Ao final de seu reinado, Elizabeth deixou de aprisionar os opositores da igreja anglicana,
contentando-se em exila-los, de modo que muitos desses anabatistas refugiaram-se na Holanda,
onde fundaram uma seita importante em 1596. Posteriormente, Jaime | retomou as perseguicdes
para uniformizar e consolidar o anglicanismo, e a emigracao continuou com forca no inicio do
século XVII.

Mas na prépria Holanda as tendéncias eram multiplas e as congregacdes independentes estavam
perpetuamente dilaceradas; jd no fim do século XVII, a querela arminiana dividira os calvinistas
entre os predestinacionistas estritos e os discipulos de Jacé Arminio, para quem a teoria de Calvino
parecia desumana.

Por volta de 1610, o grupo de Amsterda dividiu-se quanto a questao do batismo de adultos; uma
parte fixou-se em Leyde, outra estabeleceu-se em Londres, em 1612, e, finalmente, uma terceira
parte emigrou em companhia do grupo inglés do Mayflower, em 1620, para a América, onde
fundaria um grupo muito rigorista e intolerante — um entre a multidao de grupos americanos.

A fragmentagao do anglicanismo estava em pleno curso e, em 1641, um relatério ao Parlamento
inglés ja mencionava 80 espécies diferentes de "sectarios".

Durante a revolucao inglesa, por volta de 1650, os puritanos antirrealistas e rigidamente
calvinistas tentaram impor o regime presbiteriano tanto contra a hierarquia anglicana quanto
contra as seitas; mas, finalmente, o exército de Cromwell, onde os sectarios abundavam,
consequiu estabelecer a republica e também a liberdade religiosa para todos, exceto para os
catélicos.

Apods 1653, os Independentes multiplicaram-se prodigiosamente, e entre eles os batistas; enquanto
John Fox, insatisfeito com anglicanos, puritanos e até mesmo com os independentes (batistas ou
nao), fundava o movimento Quaker, que atingiu o apice do despojamento: nenhuma direcao, nem
eclesidstica nem leiga, nenhum culto, nenhuma cerimbnia, nem mesmo reunido de oracao —
apenas uma meditacao silenciosa.

Todavia, surge aqui um novo elemento que nao tardaria a desaparecer: os Quakers sao
"tremedores" (trembleurs); a mistica manifesta-se, doravante, por um transe fisico.

A América do Norte, col6nia inglesa, viu chegar em diversas ocasides os transfugas da metrépole,
representantes das multiplas confissées cristas; apenas no Leste dos futuros Estados Unidos, Unica
regido entao povoada por europeus, era possivel encontrar:



e Catdlicos: na Fldrida espanhola e no Canadé francés e, a partir de 1632, em Maryland,
onde Lord Baltimore fundou uma col6nia com catdlicos ingleses emigrados;

e Anglicanos: notadamente na Virginia;

o Reformados calvinistas: no Nordeste, tendo a Nova Amsterda (atualmente Nova York)
sido fundada em 1614 por holandeses;

e Independentes: perseguidos na Inglaterra, refugiados e infelizes na Holanda, partiram
em 1620 a bordo do Mayflower para se estabelecer na América; ali fundaram uma
congregacao puritana, muito rigorista e intolerante;

e Batistas: quando um pastor anglicano emigrado da Inglaterra, Roger Williams, uniu-se
aos Independentes, nao poéde concordar com eles e partiu para fundar outra col6nia em
1639, a de Rhode Island, onde uma total liberdade religiosa era garantida aos adeptos de
qualquer religiao; esta foi a primeira igreja batista dos Estados Unidos;

e Por volta do fim do século XVII, William Penn comprou um vasto territério dos indigenas;
ali fundou a cidade de Filadélfia, capital do Estado da Pensilvania, onde organizou uma
comunidade segundo os principios quakers.

Com a morte de Cromwell em 1658, o Rei Carlos Il restabeleceu o anglicanismo como reacao
contra os dissidentes e puritanos: uma onda de irreligiao submergiu entao a Inglaterra por volta de
1670. Jaime Il tentou, em seguida, reintroduzir o catolicismo em 1685, mas foi deposto, e seu
sucessor Guilherme lll de Orange concedeu ampla tolerancia a todos os grupos religiosos (exceto
aos catdlicos) assim que assumiu o trono, em 1689, o que fora, alids, um dos motivos de sua
ascensao.

A série de ataques dos deistas comecou pouco depois, traduzindo a evolucao das mentalidades. O
primeiro, John LOCKE (1632-1704), publicou em 1695 "O Cristianismo Razoavel", defendendo uma
religido natural, negando a Trindade e os milagres, rejeitando a Biblia e acusando a Igreja primitiva
de ter deformado a verdade. Ele foi seqguido e imitado por Lord SHAFTESBURY (1671-1713), que
defendia uma moral independente da Revelacao; por BOLINGBROKE (1678-1751), fortemente
elogiado por Voltaire; e por Matthew Tindale (1656-1733), autor de "O Cristianismo tdao antigo
quanto a Criacao".

O fruto de tudo isso foi uma extensao incrivel do mundanismo e da incredulidade, que atingiram
um apice europeu.

OS DESPERTARES NOS SECULOS XVII E XVIII

A doutrina da justificacdo apenas pela fé, por um lado, e os ataques dos deistas ingleses, dos
racionalistas alemaes e dos filésofos franceses, por outro, causaram devastacdes considerdveis nos
meios protestantes europeus, nos quais toda questao de doutrina ruiu.

As consequéncias religiosas e morais foram tais entre as populacdes que muitos protestantes
sentiram a necessidade de uma reagao, e um poderoso movimento ocorreu primeiro na Alemanha
e depois na Inglaterra, a partir de alguns homens fervorosos: sao os "Despertares" (Réveils).

Entre os precursores, evocaremos rapidamente um homem que atuou na Franca, na Suica e,
sobretudo, na Holanda: Jean de LABADIE (1610-1674). Aluno dos Jesuitas, foi ordenado padre em



1635, mas uma longa e grave enfermidade o levou a deixar a Companhia, a qual j& estava
parcialmente ligado.

Ensinou por algum tempo em Bordeaux, depois em Paris e Amiens. Como sua doutrina pareceu
curiosa, teve de voltar a esconder-se em diversos castelos de amigos e protetores na Guiana; ali
conheceu muitas familias reformadas e aderiu a Reforma em 1650, mas, percebendo rapidamente
a fraqueza da disciplina e da espiritualidade dos Reformados, chegou a ideia de reformar nao mais
apenas a Igreja Romana, mas a prépria Reforma.

Atuou sucessivamente em Montauban, em Orange e depois em Genebra, em 1659, onde chegou
no momento em que a morte de Calvino causara um relaxamento inevitavel apds tal ditadura.

A

Chegou finalmente a Holanda em 1661, convidado pelos responsaveis da Universidade de
Franecker, cidadela da espiritualidade protestante nos Paises Baixos. Muito rapidamente, tornou-se
evidente que suas concepcdes diferiam grandemente das de seus anfitribes e que suas
eclesiologias eram inconciliaveis.

A igreja reformada holandesa adotara, como os calvinistas, o sistema presbiteriano, no qual
sinodos se reuniam duas vezes ao ano e para os quais cada comunidade enviava dois delegados
gue, ao retornar, transmitiam as decisdes sinodais; além disso, as funcdes e a formacdo dos
pastores eram consideradas muito importantes e ocorriam sob a direcao dos sinodos.

Labadie, ao contrario, inclinava-se para o sistema dos Independentes, praticado especialmente na
Inglaterra, no qual nenhuma funcao pastoral é reconhecida como instituida por Deus; para eles, a
Igreja € uma congregacao de crentes cuja fé é a Unica base de reunido e ensino.

Alguns pensavam até que a Igreja, por ter falhado totalmente em sua missao, ndo existia mais no
mundo e que a Unica coisa a fazer, consequentemente, era esperar o retorno de Cristo.

Tal pregacao, mesmo mitigada, provocou muito cedo uma oposicao das autoridades religiosas
protestantes e, durante o Sinodo de Amsterda em 1667, Labadie foi intimado a assinar a confissao
de fé Valona, o que ele se recusou a fazer, inaugurando assim uma carreira de sectario cujos
sucessos e fracassos alternaram-se durante os sete anos que lhe restavam de vida: foram anos
extremamente intensos aos quais dedicaremos outro artigo mais tarde, pois a experiéncia de Jean
de Labadie nos parece tao tipica da posicao desses "espirituais" do século XVII face a igreja
reformada estruturada que vale a pena estuda-la por si mesma.

O primeiro movimento de despertar ocorreu em pleno século XVIl e teve como iniciador o alsaciano
Spener (1635-1705), que exerceu seu ministério em diversas cidades da Alemanha e fundou os "
Collegia pietatis" em Frankfurt e depois em Halle, por volta de 1670. Pregava uma piedade que
viesse do coracao, fundada na experiéncia do arrependimento e do perdao, dai o nome de "
Pietismo" dado ao movimento.

Por meio de leituras biblicas, pregacdes e meditacdes frequentes, Spener queria estabelecer, no
seio das grandes seitas protestantes, pequenas comunidades fervorosas que fossem fermentos de
renovacao. Segundo a formula buceriana da "ecclesiola in ecclesia", convidava seus convertidos a
nao deixar sua confissdo de origem e a organizar-se nela em conventiculos.



Seu discipulo Francke (1668-1727) imitou-o em Leipzig, organizando inUmeras escolas e orfanatos
— uma caracteristica do movimento pietista — e fundou uma sociedade para a difusao da Biblia,
bem como uma sociedade missionaria, que talvez seja a primeira empresa missiondria protestante.

Enfrentaram inicialmente a hostilidade dos protestantes ortodoxos, e Spener teve de refugiar-se na
Prissia. Contudo, o pietismo conheceu uma extensao considerdvel, embora dificilmente
quantificavel, pois, devido a sua prépria férmula, diversos meios foram atingidos: notadamente a
Universidade de Halle tornou-se o centro do movimento, onde muitos quadros foram formados
antes de se espalharem pela Europa.

O Pietismo realizou um certo aquecimento da fé, ao mesmo tempo que desenvolveu a tendéncia a
uma piedade triste (imagem que dele restou nos dias de hoje), enfatizando sobretudo o coracao e
nao a doutrina: por conta disso, alimentou a indiferenca em relacdo as doutrinas e nao constituiu
uma barreira contra a invasao do racionalismo.

Afastou-se em inUmeros pontos da fé protestante original, opondo notadamente a fé justificadora a
ideia de conformidade progressiva a Cristo e dando um papel muito grande ao sentimento,
sendo o dogma fortemente diminuido. A porta estava, assim, aberta para numerosas
derivacOes e, de fato, o pietismo deu origem a uma multiddao de seitas aberrantes, negando a
Igreja, os sacramentos, o matrimoénio, inclusive a Biblia e todo dogma cristdo, chegando até a
negacao da fé em Deus. Algumas mergulharam no milenarismo, enquanto em outras os fiéis
tinham a garantia de atingir em um instante a justificacao e a perfeicao.

Entre os prolongamentos normais do movimento pietista, o principal é o do Conde de Zinzendorf
(1700-1760). Antigo aluno do colégio pietista de Halle, Zinzendorf acolheu em suas terras um
grupo de irmaos moravios expulsos de seus lares; proclamou-se bispo deles e fundou uma
comunidade original: oficialmente luterana, mas dando grande importancia aos leigos no culto,
especialmente através de corais que a tornaram célebre.

O movimento moravio espalhou-se rapidamente, ora infiltrando-se no interior da Igreja
estabelecida, como na Saxo6nia, ora fundando comunidades novas e independentes, como na
Prdssia e na Inglaterra.

Uma tendéncia comparavel desenvolveu-se na Inglaterra um pouco mais tarde que na Alemanha,
cerca de cinguenta anos depois.

O primeiro artifice foi o pastor Jonathan Edwards (1703-1758), nomeado em 1727 para uma
paréquia frivola e relaxada; em 1734, comecou a pregar o julgamento de Deus e a graca soberana:
algumas pessoas converteram-se, depois um grande numero, durante reunides onde as
pessoas soltavam gritos de terror e depois de alegria, chegando a desmaiar. Esse
movimento prolongou-se por varios anos e estendeu-se por toda a Nova Inglaterra, com a
colaboracao de Whitefield.

Mas é com Wesley que o movimento inglés atingiria seu apice. John Wesley (1703-1791),
estudante em Oxford, fundou com alguns amigos um grupo religioso que se esforcava para atingir
a salvacao por diversos meios ascéticos e misticos, dai o rétulo "metodista" que Ihe foi dado.



Depois, Wesley partiu para a Gedrgia para evangelizar os negros; desencorajado, voltou a
Inglaterra e frequentou as reunides dos irmaos moravios de Londres.

Ali conheceu Whitefield e converteu-se em 1738; entao, auxiliado por seu irmao Charles,
comecou a pregar ao ar livre; os trés reuniram multidoes de milhares de pessoas que acabavam
por cair ao chao e implorar a salvacao aos gritos. Em seguida, os convertidos, sem deixar suas
igrejas de origem, reuniam-se durante a semana para encontros de edificacao mutua.

Wesley percorreu assim a Inglaterra durante cinquenta anos, pregando cerca de 40.000 sermoes,
em meio a muitos excessos e dificuldades, fosse com seus amigos ou com o clero; separou-se de
Whitefield que, calvinista rigido, dava grande importancia a predestinacdo e que fundou
posteriormente igrejas metodistas calvinistas no Pais de Gales.

Aos poucos, as sociedades metodistas tornaram-se cada vez mais autbnomas em relacao a Igreja
anglicana estabelecida e, em 1784, o préprio Wesley organizou na América uma igreja episcopal
independente, enquanto na Inglaterra a Conferéncia das Sociedades Metodistas adotava uma
constituicao legal. Apés a morte de Wesley, a evolugao acentuou-se e o metodismo tornou-se uma
igreja totalmente independente do Anglicanismo.

Cindiu-se depois em numerosos grupos autdonomos: wesleyanos, metodistas livres, metodistas
episcopais, sem contar inUmeras pequenas seitas dissidentes das quais algumas rejeitavam o
matrimoénio e outras, os "Tremedores" (Tremblotants), eram célebres por suas dancas religiosas.

No fundo, o metodismo assemelha-se ao pietismo pelo apelo a religiao do coracdo: como este,
constituiu uma reacao a aridez racionalista, mas, como este também, foi uma barreira fragil. E
somos forcados a constatar que, com esses dois elementos — indiferenca doutrinaria e
sentimentalismo religioso —, reinem-se as bases do que serd, mais tarde, o Modernismo.

O ILUMINISMO E AS SEITAS MISTICAS

A desilusdo em relacao a Reforma em seus diversos ramos, o desinteresse pelas querelas
doutrinarias entre cristdaos e um certo renascimento da mistica sao os trés principais elementos
gue caracterizam a segunda metade do século XVIII no que diz respeito ao nosso tema.

Esse clima explica o sucesso crescente, sobretudo entre a aristocracia, da maconaria espiritualista,
que se manifestou em uma infinidade de correntes, organizacdes e mestres com um gosto
pronunciado pelo mistério.

Ndo é possivel revisa-los todos aqui — uma simples enumeracdo ocuparia um artigo que, alias,
faremos um dia —, mas tentaremos dar alguns exemplos dos tipos principais.

Antes, devemos lembrar que essa efervescéncia nao surgiu do nada; pelo contrério, foi preparada
por inlUmeros elementos surgidos desde o século XVII: o Jansenismo, que estabeleceu uma critica
feroz contra a hierarquia, e sobretudo o Quietismo de Mme. Guyon, de Fénelon e de uma multidao
de epigonos.



Esse Quietismo é, por si sd, o ressurgimento de muitas correntes: sem remontar a fonte, que é
certamente a india e o Isla sufista, citemos os Hesicastas ortodoxos, os Irmaos do Livre Espirito e
os Beghardos do século Xlll, no meio catélico; enfim, no século XVII, numerosos grupos na lItalia e
na Espanha, cujo representante célebre é Molinos.

O Quietismo pregava uma religido interior, despojada das praticas externas, onde a alma se
abandona a Deus, acabando por se unir a Ele, por se fundir nEle "como o rio no mar".

Mme. Guyon causou devastacdes ndo apenas no meio catdlico, gracas as suas relacbes na alta
aristocracia, mas também nos meios oriundos do protestantismo, nomeadamente entre os Pietistas
alemaes.

O terceiro elemento que deve ser citado é a influéncia de Jacob Boehme, o sapateiro de Gorlitz,
gque completa as tendéncias contemplativas com o aspecto visiondrio e magico.

Os dois principais mestres neste final do século XVIIl sao Swedenborg e Martinez de Pasqually, dos
quais se originariam a maioria das seitas importantes.

Emmanuel SWEDENBORG (1688-1772), sueco, filho de um bispo luterano, era muito versado nas
ciéncias naturais e pertencia a multiplas academias. A partir de 1736, foi submetido a uma série de
sonhos simbdlicos e pavorosos; finalmente, em 1745, Cristo lhe apareceu. Desde entao, suas
alucinacdes formaram um corpo coerente (se assim se pode dizer!) e, como um novo Maomé,
fundou uma religiao nova, atacando tanto catélicos quanto protestantes e negando a Trindade
divina. Em 1757, ele teria assistido ao julgamento universal dos anjos e demoénios: doravante,
deveria constituir a Nova Jerusalém sobre as ruinas das antigas igrejas.

O gue mais apaixona seus discipulos sdao suas visdes extremamente numerosas e detalhadas, das
quais decorrem uma doutrina emanatista e uma espiritualidade quietista. E, apesar de
inverossimilhancas gigantescas, a seita espalhou-se por toda a Europa entre a melhor sociedade.

Em Estocolmo, os diversos grupos de discipulos formaram, em 1787, a Sociedade Exegética e
Filantrépica, enquanto em 1787, igualmente, surgiu em Moscou uma Sociedade dos Filhos da Nova
Jerusalém; em Londres, os grupos swedenborgianos que existiam desde pelo menos 1783 abriram
um templo.

Ainda em Londres, entre a colbnia francesa, Chastanier, convertido em 1766, criou em 1783 o
Journal Novi-Jérusalémite. Na prépria Franca, foi o marqués de Thomé gquem iniciou a pregacao em
1773: pouco a pouco, grupos foram fundados em diversos lugares, inclusive durante a Revolucao,
como em Rouen, em 1791.

O caso do Martinismo é um pouco mais complicado, pois é preciso distinguir duas etapas
diferentes: a primeira, unitédria, durante a vida do mestre, falecido em 1774; e a segunda, apdés sua
morte, onde os diversos ramos das principais cidades evoluiram livremente em torno de mestres
como Saint-Martin e Willermoz.

Vindo de onde nao se sabe — seria judeu ou catélico? Portugués ou de Grenoble? Formado por
quem nao se sabe —, Martinez de Pasqually conseguiu rapidamente implantar ramos de sua ordem



macobnica, o rito dos Eleitos Cohens: em 1754 em Montpellier, em 1760 em Bordeaux (cujo
arcebispo, principe de Rohan, era seu protetor), depois em Paris e Lyon. Faleceu de uma febre
maligna em 1774, em Santo Domingo: rapidamente, seus discipulos se dispersaram e sua ordem
extinguiu-se, mas sua doutrina, ao contrario, sobreviveu e difundiu-se amplamente, ainda que ao
preco das deformacdes que seus continuadores lhe impuseram.

Martinez prometia aos seus fiéis torna-los tao sabios quanto ele nas coisas sobrenaturais, torna-los
profetas e, por meio de uma liturgia especial, a teurgia, coloca-los em contato com o além; muitas
descricdes fazem pensar irresistivelmente no ioga e no tantrismo tibetano, nos quais Martinez
certamente se inspirara.

A partir de 1780, proliferaram na Europa uma multidao de seitas misticas de diversos tipos,
algumas mais contemplativas e quietistas, outras mais voltadas para os prodigios e a magia, a
meio caminho entre a missa negra e a alquimia.

Todos esses grupos combatem-se e disputam influéncia, tentando impor sua hegemonia, seja por
multiplas afiliacdes ou em grandes reunidées como o convento de Wilhelmsbad.

Encontramo-nos aqui no ponto extremo da destruicao do cristianismo operada pelas seitas
heterodoxas, onde a mistica desviada une igualmente catdlicos e protestantes que buscavam no
iluminismo aquele "suplemento de alma" que sua ortodoxia perdida ja nao lhes assegurava.

Nao é muito surpreendente que nesse meio — misto, no minimo, e até um pouco mais que isso —
tenha germinado o grande sonho da unidao das seitas cristas, no qual Joseph de Maistre
pensava encontrar a verdadeira finalidade da Maconaria.

O triunfo politico da Maconaria racionalista varreria essas ilusdes, enquanto o protestantismo
continuaria sua fragmentacdo através da proliferacao de seitas ao longo do século XIX, como
veremos em um préximo artigo.

O Catolicismo, por sua vez, péde recompor-se apds o expurgo revoluciondrio e dar a impressao de
poder superar a prova, mas o peso da Revolucao sobre o Temporal e sobre o Espiritual foi tal
durante o século XIX que os fatores de decomposicao prevaleceram novamente; doravante, e ja ha
bastante tempo, o ecumenismo estd em voga entre os catélicos: veremos isso mais tarde.

(1) A primeira dessas ignorancias [de Deus] seria: "O que pensa um Jesuita", e a segunda: "O que
vai dizer um Capuchinho quando sobe ao pulpito". Para tranquilizar as almas sensiveis,
esclarecamos que esta "piada" nos foi contada ha dez anos por um veneravel religioso capuchinho,
Cujo riso ainda ressoa em nossos ouvidos.

(2) MONTANO, nascido por volta de 150, na Frigia, destacou-se em 172 por éxtases e oraculos
atribuidos ao Espirito Santo: a nova revelacdo visava completar a doutrina cristéd para obter um
cristianismo mais puro. Na pratica, o montanismo privilegiava a inspiracao profética do Paraclito e
tendia ao desaparecimento da hierarquia, ao mesmo tempo em que anunciava a Parusia préxima e



pregava, em vista desta, uma moral extremamente rigorosa; acabava, assim, por distinguir os
verdadeiros fiéis, os "pneumaticos", dos simples catélicos, chamados "psiquicos".

A seita fez rapidos progressos na Asia Menor e depois no Ocidente, onde foi encontrada em Roma e
na Galia (em Lyon), em 177. Na Africa, Tertuliano passou para o montanismo em 213, e foi apenas
no final do século IV que Santo Agostinho pdde reintegrar os ultimos tertulianistas. No Oriente,
diversos tedlogos e, posteriormente, Concilios condenaram a heresia montanista, cujas estruturas
s6 desapareceram no século VI.

(3) MANI (214-277), nascido perto de Ctesifonte (préximo a Bagdd, no atual Iraque), de uma familia
de magos; converteu-se ao cristianismo, mas, por volta de 240, na sequéncia de revelacoes,
apresentou-se como o reformador da antiga religiao zoroastriana; obrigado a exilar-se, partiu para
a india, onde entrou em contato com o Budismo e, ao retornar a Pérsia para ensinar sua doutrina,
foi perseguido e morto pelo Rei por volta de 277.

Seu principio essencial é o da separacao dos dois reinos: o reino de Deus, da luz e da alma, e o
reino de Sata, das trevas e da matéria. Para o homem, a salvacdo consiste em libertar a luz das
trevas e a alma da matéria; para alcanca-lo, deve seguir os ensinamentos dos verdadeiros
profetas: Zoroastro, Buda, Jesus e Mani, o Paréaclito. Disso decorre uma moral de um ascetismo
muito severo, de tal forma que apenas os perfeitos, os eleitos, podem pratica-la, e nao os simples
fiéis.

O maniqueismo espalhou-se por todo o Oriente e Extremo Oriente — Pérsia, Tibete, india e China
— e por toda a Bacia Mediterranea, da Siria e Palestina a Espanha, passando pelo Norte da Africa,
visto que se sabe que Santo Agostinho foi maniqueista de 374 a 384, entre os seus vinte e trinta
anos. Embora tenha sido perseguido desde 290 pelos imperadores romanos e, depois, pela
hierarquia eclesidstica, o maniqueismo nunca desapareceu totalmente; apenas ocultou-se,
penetrou em quase todos os lugares, nomeadamente no Isla esotérico, e ressurgiu na Europa no
século XI.



FINANCAS

As tarifas postais aumentaram novamente este verao, passando, no nosso caso, de 4,30 F para
5,10 F — o que representa um aumento de pouco mais de 100% nos Ultimos trés anos.

O valor da assinatura, que desejamos manter em um patamar modesto para nao sobrecarregar
ninguém, nao cobre, portanto, as despesas; apenas a venda avulsa permite fechar o orcamento.

Disso decorrem varias consequéncias.

VENDA AVULSA

E necessario que os grupos que realizam essa venda continuem seus esforcos e que outros, que
ainda nao o fazem, finalmente comecem.

Uma nova e interessante forma de difusdo surgiu hd alguns meses: cinco livrarias, em Nantes,
Bordéus, Paris, Lyon e Marselha, possuem agora um depdsito regular de varios exemplares do
Boletim.

Seria de grande utilidade que nossos amigos nos ajudassem a encontrar outras livrarias em
diferentes cidades, ressaltando que essa consignacao nao custard rigorosamente nada ao livreiro
e, ao contrario, lhe rendera algum lucro, desde que nossa publicacdo seja exposta em um lugar de
destaque.

FUNDO DE APOIO

Além disso, o desenvolvimento do nosso trabalho gera outros gastos: a compra de documentacao
(todos sabem que os livros custam caro, e precisamos de muitos), a organizacao do Coléquio de
agosto de 1981 e do previsto para 1982 e, finalmente, viagens que se tornaram necessarias para
estabelecer contatos.

Todas essas despesas tiveram que ser custeadas pelos recursos pessoais dos membros da
Sociedade, pois as magras reservas do fundo de apoio ja foram consumidas pela impressao e
difusao do Boletim.

E desejavel, portanto, que, retomando um bom hébito do nosso inicio, alguns de nossos amigos
pensem em alimentar o fundo de lancamento e apoio mencionado na contracapa. Nenhuma
doacao, por menor que seja, sera recusada...!

UM PRESENTE PARA SEUS AMIGOS

Outra forma de nos ajudar consiste em presentear seus amigos com uma assinatura anual: trinta
francos nao é nenhuma fortuna, mas por essa peguena quantia vocé dara um presente



duplamente (til e, talvez, prestard um grande servico a algum deles.

Para isso, utilize o formulario especial anexo a este Boletim.



