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Prefacio

A presente coletinea de artigos e textos de Antoénio de Macedo relne um pouco das varias
facetas de sua obra académica, ensaistica e mistica, servindo de introducdo a mesma. Compfe-se de
artigos dispersos em diferentes sitios da Internet; materiais inéditos apresentados em coléquios e
encontros académicos; excertos de livros publicados; entrevistas concedidas, nos ultimos anos etc.
Tudo complementado por ilustracdes, apéndices e adendos.

Antonio de Macedo, nascido em 1931, em Portugal (onde reside ainda), é cineasta, esteta,
ensaista, romancista, professor de Esoterologia Biblica (Universidade Nova de Lisboa), membro da
Rosicrucian Fellowship e (como ele mesmo prefere) “alquimistico”. Em todas essas areas e especialidades
tem se destacado, obtendo reconhecimento internacional, todavia, por limites de espaco, e coerente com
a proposta da presente antologia, vamos nos ater apenas ao Anténio de Macedo esoterdlogo e esoterista.

O que é Esoterologia? Significa “estudo do Esoterismo”, e por tal hoje se entende a disciplina
académica surgida ha alguns decénios em universidades importantes tais como Sorbonne (Franca),
Estadual de Michigan (EUA), Amsterdam e Utrecht (Holanda), Londres (EUA), Turim (Italia),
Novakchott (Mauriténia) e outras, acompanhando uma reaproximacao entre o mundo dos esoteristas, de
um lado, e o0 mundo académico, do outro, apés uma “déblacé” de certo positivismo...Reaproximacgdo esta
fundada em sutis distingdes metodoldgicas e ontoldgicas (Cf. “O que é Esoterismo”, A. de Macedo, nesta
coleténea).

E dentro deste quadro esbogcado, A. de Macedo se destaca outrossim como
especialista/professor de uma sub-disciplina, baseada numa abordagem transdisciplinar combinando
hermenéutica, filologia, teodicéia, sociologia da religido etc.: a Esoterologia Biblica, ie, “estudo do
Esoterismo da Biblia”; e diante de possiveis objec6es vindas de outros estudiosos biblicos, ou mesmo
autoridades religiosas, A. de Macedo trata de esclarecer: “Que os préprios textos da Biblia contém
material esotérico, é um dado observacional indiscutivel, além do facto, também indiscutivel, de terem
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sido objeto de interpretacdes esotéricas, quer por parte da tradicdo judaica, quer da tradicéo crista
desde os seus primérdios” (In: “O Esoterismo da Biblia”. Lisboa: Esquilo, 2002, p.19).

Enquanto no mundo civilizado atual a Esoterologia obtém forca, credibilidade e espago (por
exemplo, em Portugal, nosso irmédo de lagos histérico-culturais, além de A. de Macedo, nesta area ainda
sdo notaveis J. M. Anes e J.A. Mourao, também da Universidade Nova de Lisboa), no Brasil em contraste
desconhecemos em absoluto qualquer iniciativa institucional - por motivos cuja analise foge ao escopo
deste Prefacio- , sendo escassa a bibliografia especializada, mal existindo traducdes de obras basicas (a
nao ser: “O Esoterismo: uma antologia”, P. Riffard, Mandarim; e “O Esoterismo”, A. Faivre, Papirus). Por
semelhante razdo, outrossim o contato do leitor virtual de aguém-mar com a obra de A. de Macedo
implica em certo sentido acessar o que ha de mais ousado, inovador e sério na area académico-esotérica
pelo mundo afora, ndo sem contar com a feliz coincidéncia idiomatica, ie, a tardia “flor do Lacio”...

Mas ndo s6 académico: Antonio de Macedo é mistico rosacruzista, membro da Fraternidade
Rosacruz, fundada no inicio do séc. XX, nos EUA, pelo ocultista dinamarqués Carl Louis Von Grasshof que
ao emigrar para a América adotou o pseuddnimo de Max Heindel (Cf. “Max Heindel em busca do Templo
Ignoto”, “Max Heindel: uma cronologia”, “Origem da oragdo rosacruz”, “Prayer and the new Panacea”), se
inserindo merecidamente numa linhagem de pensadores fecundos e versateis engendrados por este
movimento, a titulo de exemplo, Manly P. Hall e Corinne Heline (Cf. “Corinne Heline”, “Corinne Heline:
uma vida em imagens”, “Meu tributo a Max Heindel”).

Destarte, seja revolvendo a tradi¢do rosacruz (Cf. “Alquimia espiritual dos rosacruzes”, “A
cosmologia dos rosacruzes”), herdeira do hermetismo e da alquimia, ou seja esquadrinhando os multiplos
aspectos (esotéricos, teoldgicos, historicos) do paleocristianismo (Cf. “Logos e Lithos”, “Paulo: o
iniciado”, “O uso do Pergaminho e o Pecado original”, “Inquisicdo e Tradigcdo esotérica”, “As diferentes
concepcgdes sobre o Jesus histérico”, “Entrevista: Esoterologia Biblica”), por sua vez tributério das
tradicdes judaica (Cf. “A Misteriosa escrita de Jesus”, “A ressurreicdo corporal judaica”) e helénica, A.
de Macedo demonstra conhecer os fundamentos do Esoterismo do Ocidente, transitando de modo livre
pelas varios autores, escolas e correntes, de antanho e de hoje. Além do mais, é-lhe possivel ainda falar
de problemas intrinsecos da histéria oculta de Portugal (Cf. “Magia Aurea: o eneagrama sagrado”), da
questdo premente da iniciacdo feminina e do feminino universal (Cf. “Eu e o Pai somos Um”, “Iniciacdo
feminina: astroldgica, magica, alquimico-hermética ou cabalistica?”), ou filosofar sobre as relagdes entre
estética, ética e gnose (Cf. “Graal Branco, Graal Negro”, “Regresso ao Pai de Amor”, “O péassaro azul da
felicidade”), sem deixar de apresentar um lado mais intimista e desenvolto (Cf. “Entrevista a Estela
Guedes”).

E isso é apenas uma tentativa indbil de nossa parte em resumir o presente material por temas
centrais, entretanto, a bem da verdade, ndo ha como fazé-lo, pois todos os textos e artigos se
complementam na forma e no conteldo, na amplitude e na profundidade, refletindo a unidade deste rico,
colorido e fascinante moisaco que é a obra de Antdnio de Macedo.

Sao Paulo, 17 de outubro de 2007.

Daniel R. Placido*
com a colaboracédo de Alexandre David *

Daniel R. Placido, nascido em 1983, em S&o Paulo, Brasil, € livreiro e pesquisador de Esoterismo.
Alexandre David é designer digital e webmaster do site da Fraternidade Rosacruz no Rio de Janeiro.




A Alquimia Espiritual dos Rosacruzes e Qutros Ensaios
Antologia
Artigos, Ensaios e Excertos de Obras Esotéricas Publicadas
Antonio de Macedo

Index

Pag

Prefacio 02

Sobre o Autor e Sua Obra 05

[ O que é o Esoterismo? 08

1 Logos e Lithos: A Palavra Criadora e a Pedra Angular 15

11 Graal Branco, Graal Negro 25

v Paulo, O Iniciado 36

\Y Magia Aurea: O Eneagrama Sagrado 48

VI Os Solsticios e os Equinécios 59

il A Alguimia Espiritual dos Rosacruzes 66

VIII A Cosmologia dos Rosacruzes 80

IX Eu e o Pai Somos Um: O Eterno Feminino na Nova Religiosidade 94
X Iniciacdo Feminina: Astrolégica, Magica, Alquimico-hermética ou cabalistica? 112
Xl A Misteriosa Escrita de Jesus 156
Xl O Uso do Pergaminho e o Pecado Original 159
X111 A ressurreicdo corporal judaica 183
XIV Regresso ao Pai de Amor 188
XV O Passaro Azul da Felicidade 196
XVI Max Heindel: Em Busca do Templo Ignoto 203
XVII Max Heindel — Cronologia , Segundo Ger Westenberg 211
XVIII Corinne Heline 227
Corinne Heline: Uma vida em imagens 234
Meu Tributo a Max Heindel por Corinne Heline 237
XIX Prayer and The New Panacea 241
XX Origem da Oracdo Rosacruz 248
XXI Inquisicdo e Tradicdo Esotérica 252
XXI1 As diferentes concepcdes sobre o "Jesus Historico 270
XX Esoterologia Biblica: Entrevista concedida & Daniel Placido em abril de 2007 276
XIV Os Reinos Magicos estdo agui mesmo: Entrevista concedida a Estela Guedes. 291
XV Amor ou Caridade 297
XVI Apelo as Novas Geracoes 300
XVII Resenha de livros publicados 308

“O Primeiro Estagio do Grande Trabalho”, mais conhecido como o “Laboratério do Alquimista” da obra Amphitheatrum

Sapientiae Aeternae de Heinrich Khunrath (1560-1605)

4




Sobre o Autor e sua Obra

Antonio de Macedo
Oleo sobre tela, Macarlo

«A inclinacdo para o maravilhoso, inata a todos os homens em geral, o meu particular
apreco pelas impossibilidades, a inquietagcdo do meu cepticismo habitual, o meu desprezo
pelo que sabemos e o meu respeito pelo que ignoramos — eis as motivac¢fes que me levaram
a viajar pelos espacos imaginarios.»

Barédo de Gleichen (Séc. XVIII)

SOBRE O AUTOR E SUA OBRA

Antonio de Macedo nasceu, em Lisboa, em 5 de Julho de 1931. No inicio da sua carreira, e durante
alguns anos, exerceu a profissdo de arquitecto que abandonou em 1964 para se dedicar ao cinema, a literatura,
a pesquisa de musicas de vanguarda. Especializou-se na investigacdo das religifes comparadas, das tradigdes
esotéricas, de historia da filosofia e da estética audio-visual, da literatura fantastica e da ficgéo cientifica,
temas que tem abordado em inimeros col 6quios e conferéncias, e em diversas publicacles.

Inclui na sua extensa filmografia dezenas de documentarios e programas televisivos, bem como
filmes de longa-metragem entre as quais se destacam Domingo a Tarde (1965), Nojo aos Cées (1970), A
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Promessa (1972), O Principio da Sabedoria (1975), As Horas de Maria (1976), Os Abismos da Meia-Noite
(1982), Os Emissarios de Khalém(1987), A Maldicdo de Marialva (1989), Cha Forte com Limé&o (1993), etc.

Entre os seus livros contam-se, no ensaismo, A Evolucdo Estética do Cinema (1959-1960), Da
Esséncia da Libertacdo (1961), Instrucdes Inicidticas (1999) e Laboratério Mégico (2002), e, na ficcdo, O
Limite de Rudzky (1992), Contos do Androthélys (1993), Sulphira & Lucyphur (1995), A Sonata de Cristal
(1996), Erotosofia (1998) e O Cipreste Apaixonado (2000).

Tem leccionado em diversas instituigdes de ensino desde 1970: no IADE, na Universidade Lusofona,
na Universidade Moderna e na Universidade Nova de Lisboa, regendo cadeiras como Teoria e Prética do
Cinema, Andlise de Imagem, Arte Narrativa e Esoterismo Biblico.

Foi um dos promotores dos «Encontros Internacionais de Ficgdo Cientifica & Fantéstico de Cascais», que se
iniciaram em 1996, e de cuja Comissdo Coordenadora tem feito parte.

Obrasde Anténio de M acedo

1. Principais filmes:

1962 — VERAO COINCIDENTE, curta-metragem

1963 — NICOTIANA, curta-metragem

1965 — DOMINGO A TARDE, longa-metragem

1967 — SETE BALAS PARA SELMA, longa-metragem

1969 — ALMADA -NEGREIROS VIV O HOUJE, curta-metragem
1970 — NOJO AOS CAES, longa-metragem

1972 — A PROMESSA, longa-metragem

1975 — O PRINCIPIO DA SABEDORIA, longa-metragem
1975 - FATIMA STORY, telefilme

1976 — ASHORAS DE MARIA, longa-metragem

1976 — O OUTRO TEATRO, telefilme

1978 — O PRINCIPE COM ORELHAS DE BURRO, longa-metragem
1983 — OS ABISMOS DA MEIA-NOITE, longa-metragem
1987 — OS EMISSARIOS DE KHALOM, longa-metragem
1988 — FERNANDO LANHAS - OS 7 ROSTOS, tdlefilme
1989 — A MALDICAO DE MARIALVA, longa-metragem
1992 - O ALTAR DOSHOLOCAUSTOS, érie-TV

1993 — CHA FORTE COM LIMAO, longa-metragem

1996 — SANTO ANTONIO DE TODO O MUNDO, telefilme

2.Ensaio:
A EVOLpQAO ESTETICA DO CINEMA, vol. 11959, val. 2 1960
DA ESSENCIA DA LIBERTACAO, 1961, 2.2ed. 2002
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ANTONIQ DEMACEDD

Uaboratorio Magico

INSTRUCOESINICIATICAS, 1999, 2.2ed. 2000, Ed. HUGIN

LABORATORIO MAGICO, 2002, Ed. HUGIN

BE ANTONIO DE Mﬁm"ﬁ

I‘ﬂ»ES’C)"[*ERlbMO
DA BIBLIA

ANTONIO DE MACEDO

O NEOPROFETISMO
E A NOVA GNOSE

HOSACRLLE

O NEOPROFETISMO E A NOVA GNOSE, 2003, Ed. HUGIN
ESOTERISMO DA BIBLIA, 2006, Ed. ESQUILO

3. Teatro:

A POMBA, 1983

A NOVA ILUSAO, 1984

O OSSO DE MAFOMA, 1989

4. Ficgao:

O LIMITE DE RUDZKY, contos 1992
CONTOS DO ANDROTHELY S, romance 1993
SULPHIRA & LUCYPHUR, romance 1995

A SONATA DE CRISTAL, romance 1996
EROTOSOFIA, romance 1998

O CIPRESTE APAIXONADO, romance 2000




O que é o Esoterismo?

[

L
L)
¢

Antonio de Macedo
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O substantivo «esoterismo» é de formacdo relativamente recente, por
comparacdo com o adjectivo «esotérico», de origem grega, donde deriva.

O adjectivo eksoterikos, -€, -on («exterior, destinado aos leigos, popular,
exotérico») ja existia em grego classico, ao passo que o adjectivo esoterikos, -, -on
(«no interior, na intimidade, esotérico») surgiu na época helenistica sob o Império
romano. Diversos autores os utilizaram. Veremos dentro em pouco alguns
exemplos.

Tém a sua origem, respectivamente, em eisd ou esdé (como preposicado
significa «dentro de», como advérbio significa «dentro»), e eksd (como prep. significa
«fora de», como adv. significa «fora»). Destas particulas gramaticais (preposicao,
advérbio) os gregos derivaram comparativos e superlativos, tal como no caso dos
adjectivos. Em regra, o sufixo grego para o comparativo é -teros, e para o
superlativo é -tatos. Por exemplo, o adjectivo kouphos, «leve», tem como comparativo
kouphoteros, «mais leve», e como superlativo kouphotatos, «levissimo». Do mesmo
modo, do adv./prep. esd6 obtém-se o comp. esoteros, «mais interior», e 0 sup.
esoOtatos, «<muito interior, interno, intimo».

O adjectivo esoterikos deriva, portanto, do comparativo esoteros. Certos
autores, porém, talvez mais imaginosos, propdem outra etimologia, baseada no
verbo tér0 que significa «observar, espiar; guardar, conservar». Assim, es0 + térd
significaria qualquer coisa como «espiar por dentro e guardar no interior».

Platdo (427-347 a. C.) no seu dialogo Alcibiades (aprox. 390 a. C.) utiliza a
expressao ta es6 no sentido de «as coisas interiores», e no dialogo Teeteto (aprox.
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360 a. C.) utiliza ta eks6 com o significado de «as coisas exteriores». Por sua vez
Aristoteles (384-322 a. C.) utiliza o adjectivo ekséterikos na sua Etica a Nicomaco (I,
13), cerca do ano 350 a. C., para qualificar o que ele chama os «discursos
exotéricos», ou seja, as suas obras de juventude, de facil acesso a um publico mais
geral.

O primeiro testemunho do adjectivo esoterikos encontramo-lo em Luciano de
Samosata (aprox. 120-180 d. C.) na sua obra satirica O Leildo das Vidas, § 26
(também chamado O Leildo das Escolas Filoso6ficas), composta cerca do ano 166 d.
C.

Mais tarde, os adjectivos eksoterikos e esoterikos passaram a ser aplicados,
por engano, aos ensinamentos de Aristoteles por Clemente de Alexandria (aprox.
150-215 d. C.) na sua obra Stromateis, composta cerca do ano 208 d. C.: «As
pessoas da escola de Aristételes diziam que, entre as suas obras, algumas sao
esotéricas e outras destinadas ao publico ou exotéricas» (Stromateis, Livro V, cap. 9,
58). Clemente supunha que Aristoteles era um iniciado, e portanto seriam
«esotéricos» 0s ensinamentos que facultava no seu Liceu a discipulos ja instruidos.
Na verdade era apenas um ensino oral e Aristoteles qualificava-o como
«ensinamento acroamatico», que quer dizer «transmitido oralmente», nada tendo de
esotérico no sentido iniciatico do termo.

O tedlogo alexandrino Origenes (aprox. 185-254 d. C. ), discipulo de
Clemente, j& usa ambos os adjectivos em conotacdo com o «oculto», ou melhor, o
«iniciatico»; contestando as criticas do anti-cristdo Celso, diz Origenes: «Chamar
oculta a nossa doutrina é totalmente absurdo. E de resto, que haja certos pontos,
nela, para além do exotérico e que portanto ndo chegam aos ouvidos do vulgo, nao é
coisa exclusiva do Cristianismo, pois também entre os filésofos era corrente haver
umas doutrinas exotéricas, e outras esotéricas. Assim, havia individuos que de
Pitagoras s6 sabiam “o que ele disse” por intermédio de terceiros; ao passo que
outros eram secretamente iniciados em doutrinas que nado deviam chegar a ouvidos

profanos e ainda nao purificados» (Contra Celsum, Livro I, 7).

O termo «esotérico» comecou a ser usado como substantivo a partir de
Jamblico (aprox. 240-330 d. C.), filésofo e mistico neoplaténico que se refere aos
discipulos da escola pitagorica nos seguintes termos: «Estes, se tivessem sido
julgados dignos de participar nos ensinamentos gragas ao seu modo de vida e a sua
civilidade, ap6s um siléncio de cinco anos, tornavam-se dai em diante esotéricos,
eram ouvintes de Pitadgoras, usavam vestes de linho e tinham direito a vé-lo» (Vita
Pythagorica, cap. 17, 72).

O conceito de «esoterismo» € de criacdo muito mais recente. Johann Gottfried
Herder (1744-1803), que se op6s ao racionalismo lluminista da sua época, foi o
primeiro autor a utilizar a expressao esoterische Wissenschaften («ciéncias
esotéricas»), referencidvel no tomo XV das suas Samtliche Werke, e o substantivo
I’ésotérisme surgiu pela primeira vez na obra Histoire critique du gnosticisme et de
ses influences (1828), de Jacques Matter. Na sequéncia, deve-se ao ocultista e
cabalista Eliphas Lévi (1810-1875) a vulgarizacdo dos termos «esoterismo» e
«ocultismo» (este Gltimo na sua acep¢do moderna e mais lata de corpus de «ciéncias
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ocultas», diferente da Occulta Philosophia, ou Magia, de Agrippa, por exemplo). A
partir de entdo o termo adquiriu uma voga crescente, sobretudo depois que Helena
P. Blsvatsky, A. P. Sinnett, Annie Besant, C. W. Leadbeater, etc., da corrente
teosofista da Sociedade Teosofica popularizaram o conceito, desde o ultimo quartel
do século xix e ao longo dos inicios do século xX.

Paralelamente, certos autores comecaram a encarar o estudo do esoterismo
de um ponto de vista mais académico, ndo se considerando, eles mesmos,
«esotéricos», mas investigadores quer da historia quer das ideias de determinadas
correntes espirituais, misticas ou ocultas. Entre estes contam-se por exemplo, nos
finais do século xiX, George R. S. Mead e Arthur Edward Waite, cujos trabalhos,
apesar de tudo, ainda se encontram a meio-caminho entre o «discurso esotérico» e a
pesquisa universitaria. No primeiro quartel do século xx, Max Heindel (1865-1919)
estabeleceu a distingdo técnica entre «o oculto» e «0 mistico», e, embora inserido
numa especifica corrente esotérica, deu forma consistente, nas suas obras, quer a
vertente mistica quer a vertente oculta do esoterismo. Por sua vez Rudolf Steiner
(1861-1925), igualmente inserido numa corrente esotérica bem definida, abordou o
esoterismo segundo um duplo enquadramento, ocultista e cientifico. René Guénon
(1886-1951) trabalhou o esoterismo, genericamente, segundo uma perspectiva mais
filosofica do que histoérico-critica, tendo o cuidado de distinguir entre o esoterismo
cristdo, o islamico e o veédico; todavia, o grande impulso para o estudo do
esoterismo de um ponto de vista de investigacdo académica surgiu a partir de 1928,
com a tese de Auguste Viatte sobre o lluminismo, seguindo-se-lhe as pesquisas e 0s
trabalhos de Will-Erich Peuckert sobre a pansofia e o rosacrucianismo, de Lynn
Thorndike sobre a histéria da magia, da Prof.2 Frances A. Yates sobre o lluminismo
rosacruz e o esoterismo renascentista, etc., devendo-se a esta ultima o principal
estimulo para uma pesquisa universitaria, rigorosa, incidindo sobre o «territorio
esotérico», 0 que fez alterar o respectivo panorama investigacional a partir dos anos
60 e 70 do século xx. O prof. Antoine Faivre, mais recentemente, chama a atencéo
para os estudos de Ernest Lee Tuveson sobre o hermetismo na literatura anglo-
saxoOnica dos séculos Xxvill e XIX, e de Massimo Introvigne sobre os movimentos

«magicos» dos séculos XIx e XX, sobretudo pelo facto de proporem abordagens novas,
interdisciplinares.

Actualmente, é ja bastante vasto o leque de autores que estudam o
esoterismo em ambiente de investigacdo académica, tendo-se tornado consensual a
designacdo de «esoterdlogos» para alguns desses investigadores, 0 que pressupde
uma ciéncia da Esoterologia que esta a ter acolhimento nos curricula de algumas
Universidades. Nem todos coincidem, porém, nas suas posicfes e definicbes do
campo investigacional do «esoterismo», podendo de certo modo, e sem tentar uma
conciliacao entre os diferentes autores, dizer-se que existem varios «esoterismosy.

Por amor a brevidade, limitar-me-ei a salientar alguns esoter6logos
contemporaneos cujos trabalhos sdo de capital relevancia para a owmpreensdo do
«objecto tematico» do esoterismo:

Prof. Antoine Faivre — Director de Estudos da Ecole Pratique des Hautes Etudes -
Section Sciences Religieuses (Sorbonne, Franca);
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Dr. Wouter J. Hanegraaff — Professor de Histéria da Filosofia Hermética e
Correntes Relacionadas - Faculdade de Humanidades da Universidade de
Amesterddo (Holanda) e orientador de pesquisas sobre Histéria das Correntes
Esotéricas - Departamento de Ciéncia das Religibes da Universidade de Utrecht
(Holanda);

Prof. Pierre A. Riffard — Investigador de Metodologia de Esoterismo e professor
Catedratico na Université de Novakchott (Mauritania);

Prof. Massimo Introvigne — Historiador das Correntes Esotéricas Contemporaneas
e Director do Centro Studi sulle Nuove Religioni, Turim (ltalia);

Prof. Roland Edighoffer — Professor emérito na Université de Paris Ill (Sorbonne
Nouvelle, Franca);

Prof. José Manuel Anes — Grao-Mestre da GLRP/LP (Maconaria Regular de
Portugal) e professor de Histéria das Correntes Esotéricas no Instituto de Sociologia
e Etnologia das Religides da Universidade Nova de Lisboa (Portugal).

Em termos muito simplificados podemos dizer que duas grandes tendéncias
gerais se perfilam entre estes autores: uma, poder-se-a designa-la por
«universalismo pro-esotérico», e outra, por «estruturacao historico-critica». O prof.
Wouter J. Hanegraaff ainda considera uma terceira tendéncia a que chama «formas
de anti-esoterismo», que, por ndo serem indispensaveis neste breve resumo, me
abstenho de considerar aqui.

Na linha do «universalismo pro-esotérico» incluem-se os trabalhos e a
actividade universitaria de professores como Pierre A. Riffard e José M. Anes, por
exemplo. Segundo Riffard, o esoterismo tanto existe no Ocidente como no Oriente,
desde a pré-historia até aos nossos dias, e tem a ver com o0 mistério da existéncia
tal como é percebido pelos seres humanos; além disso, Riffard critica certos
investigadores académicos que procuram estudar o esoterismo «de fora», como se
pudesse existir um «fendmeno cultural esotérico» independentemente do esoterismo
em si. Segundo Riffard, a esséncia do esoterismo é, ela mesma, «esotérica»; na sua
monumental obra de perto de 400 paginas, L’ésotérisme, Riffard interroga-se: «Pode
alguém ser um esoterdlogo sem ser, ao mesmo tempo, um esotérico?» De acordo
com este ponto de vista, elabora uma descricdo do esoterismo segundo as oito
invariaveis que, em sua 6ptica, o caracterizam:

) A impessoalidade do autor;
A oposicao esotérico/exotérico;

Analogias e correspondéncias;

)
)
)
) A importancia dos numeros;
) As ciéncias ocultas;

)

)
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Uma posicao totalmente diferente € assumida pelos profs. Antoine Faivre e
Wouter J. Hanegraaff, por exemplo, defensores da linha «historico-critica». Segundo
Faivre ndo se deve falar em «esoterismo» mas em «esoterismos», ou melhor, em
«correntes esotéricas e misticas», uma vez que ele considera que ndo ha um
esoterismo em si, mas apenas correntes, autores, textos, etc. Para que o esoterismo
constitua uma especialidade académica reconhecida pela comunidade cientifica,
Antoine Faivre define-o do seguinte modo, de acordo com a Direccédo de Estudos da
«Section des Sciences Religieuses» (Sorbonne), que ele mesmo integra com outros
docentes: um corpus de textos que constituem a expressdo dum certo namero de
correntes espirituais, na histéria Ocidental moderna e contemporanea, ligadas
entre si por um «ar de familia», bem como uma «forma de pensamento» que subjaz a
essas correntes. Considerado de forma extensiva, esse corpus estende-se da
Antiguidade tardia até hoje; considerado de forma limitativa, abarca um periodo
gue vai do Renascimento até a época contemporéanea.

Isto implica que, ao contrario das teses «universalistas», ficam excluidos do
conceito de esoterismo alguns significados que Antoine Faivre enumera de modo a
deixar bem claro o que, de acordo com 0 seu critério, 0 esoterismo «ndo é»: (a) Um
termo genérico, mais ou menos vago, que serve para os editores e livreiros
classificarem colecgcbes de livros ou rotularem prateleiras, e onde cabem o
paranormal, as ciéncias ocultas, as tradi¢cdes sapienciais exoticas, etc.; (b) Um
termo que evoca a ideia de ensinamentos secretos e uma «disciplina do arcanov,
com diferenciacdo entre iniciados e profanos; (c) Um termo aplicavel a um certo
numero de processos mais experienciais que racionais, e que se aproxima da ideia
de Gnose no sentido universal, propondo-se atingir, mediante certas técnicas
experienciais, o «Centro do Ser» (Deus, o Homem, a Natureza, etc.), ndo se
excluindo, desta concepcdo, uma atitude filosofica que advoga a «unidade
transcendente» de todas as religides e tradicdes.

Em contrapartida, aquela «forma de pensamento» que Faivre considera como
prépria do conceito de esoterismo distinguir-se-ia por seis caracteristicas ou
componentes fundamentais, das quais quatro sao «intrinsecas», no sentido em que
a sua presenca simultanea é uma condicdo necessaria e suficiente para que um
discurso seja identificado como esotérico, e duas sao «secundarias» ou
«extrinsecas», e cuja presenca pode ou nao coexistir ao lado das outras quatro. Sao
elas:

(1) A ideia de correspondéncia (<O que é em cima é como 0 que € em baixov,
segundo a Tabua da Esmeralda )

(2) A Natureza viva (o0 Cosmos nao é apenas complexo, plural, hierarquizado, etc.:
é sobretudo uma Grande Entidade Césmica viva);

(3) Imaginacao e mediadores (a imaginacao é a faculdade superior de penetrar nos
cédigos que se ocultam nos mediadores, 0s quais, por sua vez, sdo os rituais, as
imagens do Tarot, as mandalas, etc., etc., simbolos carregados de polissemia cuja
decifracdo cognitiva permite o acesso ao mundus imaginalis definido por Henri
Corbin);

(4) A experiéncia da transmutacdo (percurso espiritual simbolizado
alguimicamente por trés graus: nigredo, ou obra em negro, morte, decapitacéo;
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albedo, ou obra elevada ao branco; e rubedo, ou obra elevada ao vermelho, pedra
filosofal);

(5) A pratica da concordancia (pratica que visa descobrir os denominadores
comuns a duas ou mais tradi¢des aparentemente distintas, na expectativa de que,
mediante esse estudo comparativo, se alcance o «fildo escondido» que levaria a
«Tradicdo primordial», da qual todas as tradi¢cdes e/ou religides concretas seriam
apenas os «galhos» visiveis da grande «arvore» perene e oculta);

(6) A transmissédo (conjunto de «canais de filiacdo» pelos quais se processa a
continuidade de mestre a discipulo, ou de iniciacdo no interior duma sociedade, no
pressuposto de que ninguém se pode iniciar sozinho e que o «<segundo nascimento»
passa obrigatoriamente por esta disciplina).

Outros autores simplificam a questdo considerando que o0 esoterismo se
constituiu no Ocidente como disciplina autbnoma, a pouco e pouco, a partir de
finais da ldade Média, porque a teologia e a ciéncia absorveram certos temas que o
integravam, eliminando outros que, por serem mais inquietantes ou pertencerem ao
imaginario mais perturbador, acabaram, com essa expulsdo ou mesmo perseguicao,
por integrar as correntes esotéricas ocidentais, sobretudo a partir do Renascimento.
No Oriente , pelo contrario, a teologia contém os temas esotéricos e por conseguinte
0 esoterismo nao precisa de se constituir como disciplina aparte. Segundo este
ponto de vista, pode-se falar em esoterismo associado as varias escolas e
tendéncias que se desenvolveram no Ocidente na linha dos ensinamentos de
Marsilio Ficino (1433-1499), de Pico della Mirandola (1463-1494) e de Johannes
Reuchlin (1455-1522), esoterismo esse que floresceu, sobretudo, na Europa e nos
séculos xvi e Xxvil. A sua principal caracteristica € a rejeicdo da linguagem
comunicativa como expressdo da verdade, e a pretenséo de que € nas camadas nao-
semanticas da linguagem que se oculta a antiga Sabedoria. Em extensdo a este
conceito, ndo se pode ignorar a importancia do pensamento judaico e dos textos
hebreus na Europa, cujo torat hasod (conhecimento esotérico) constituiu um corpo
especifico de tradi¢des secretas na cultura judaica, no centro do qual, e a partir do
século xill, se encontra a Cabala, que teve uma influéncia de indiscutivel relevo no
esoterismo cristéo.
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A Palavra e a Pedra

Logos e Lithos

A Palavra Criadora e a Pedra Angular

A Pedra Filosofal , JAKnaap

Conferéncia proferida no Il Coléquio Internacional "Discursos e Praticas
Alquimicas", organizado pelo Instituto Sdo Tomas de Aquino (ISTA) e pelo Centro
Interdisciplinar de Ciéncia, Tecnologia e Sociedade da Universid ade de Lisboa
(CICTSUL), no Instituto Rocha Cabral, Lisboa, em Junho 2001

por Anténio de Macedo

Quando, pela Alquimia Espiritual, nos tornarmos como Cristo, o
Senhor da Vida, seremos imortais, libertar-nos-emos do nosso pai
Samael e da nossa mée Eva e a morte nao mais tera poder sobre nés.

Max HEINDEL, Freemasonry and Catholicism, 1919

Li na primeira versdo programéatica deste coléquio que o tema da «Palavra
Perdida», sobre o qual gostaria de alinhar aqui alguns alvitres, deveria ser tratado,
de preferéncia, segundo uma Optica especifica, nomeadamente literaria e
apontando para bibliotecas e colec¢des de textos esotéricos. Vou fazé-lo tendo em
vista, sempre gque possivel, uma das mais antigas e reputadas colecc¢des literarias

de textos esotéricos: a Biblia.
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Isto podera parecer insolito porque a Biblia é um livro sagrado — ou melhor,
uma coleccéo de livros sagrados —, pelo menos para a nossa civilizagéo ocidental,
mas independentemente do facto de menos de um terco da populacédo do planeta
Terra assim a considerar, ndo deixa de ser verdade que a Biblia contém e inclui
uma vasta amostragem de textos e géneros literarios, como por exemplo crénicas,
listas de provérbios, conselhos e apotegmas, além de hinos, poemas, biografias,
codigos juridicos, canticos, cartas, profecias, salmos, evangelhos, textos
apocalipticos, etc. Por outro lado, afirmar que uma tao extraordinaria coleccéo de
textos inclui também textos esotéricos (ou que muitos dos atras citados o séo, a
uma sétima leitura...) ndo deve surpreender-nos, pois na verdade uma vasta
maioria desses textos, na Biblia, sdo Rituais de Iniciacdo de vetustas Escolas de
Mistérios, ou pelo menos fragmentos de antigas Instrucdes Iniciaticas...

Mas nao pretendo alongar-me agora sobre este desvio, que daria para outro
coloquio, e entro ja na matéria que hoje aqui nos reune.

Antes de falarmos em palavras e em pedras, perdidas ou achadas,
comecemos pelos pensamentos, que estdo na origem de tudo.

Diz-nos a antiga sabedoria que se pensarmos sempre com rectidao, agiremos
sempre com rectidéao.

Quem tenha pensamentos de amor para com o0s seus semelhantes, ou
pensamentos de ajuda espiritual, mental ou fisica, ndo podera té-los sem deixar
de exprimir na préatica esses pensamentos. Se cultivarmos tais pensamentos em
breve veremos o Sol radiar a nossa volta, e descobriremos que as pessoas virao ter
CONNOSCO com 0 mesmo espirito e as mesmas ondas que lhes enviamos, de acordo
com o ditado: «Da ao mundo o melhor de ti mesmo, e 0 que o mundo tem de
melhor ser-te-a retribuido», ou, segundo uma outra visdo menos optimista: «Sorri
e 0 mundo sorri contigo, chora e o mundo volta-te as costas».

Felizmente, como observa Max Heindel (1865-1919) no seu livro Teachings of
an Initiate (7.2 ed. 1987), «0s bons pensamentos sdo mais poderosos gue 0s maus
porgue estdo em harmonia com o rumo da evolucgéo, e dia virh em que seremos
capazes de controla-los positivamente para ajudar a estabelecer no mundo uma
paz estavel e duradouran.

Tal como sucede com 0s pensamentos, 0 mesmo ou mais ainda se aplica as
palavras:

«Antes de falar sou senhor das palavras, mas depois que as pronuncio torno-
me escravo delas».

A palavra € em si mesma um poder.

A ideia de «palavra de poder» € muito antiga e encontramo-la em diversas
tradicbes, a comecar pela classica egipcia: o papiro de Nesi-Amsu — talvez 3.000
anos antes de Cristo — relata uma histéria da Criacdo em que, antes que o
mundo e tudo quanto nele se contém comecasse a existir, existia apenas o deus
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Neb-er-tcher («<Senhor de Todas as Coisas») — pois nem 0s outros deuses existiam
—, e no momento apropriado Neb-er-tcher proferiu as seguintes palavras
criativas:

«Configurei a minha boca e pronunciei 0 meu préprio nome como uma
Palavra de Poder e expandi-me em quanto evolucdo de Khepera [“Criador dos
Deuses”] e desenvolvi-me a partir da matéria primeva que produzira multidées de
evolucdes desde o principio dos tempos».

Para além dos conteudos, o poder vibratério da palavra é muito forte e bom
seria se tivéessemos disposicado e tempo para pesar e medir cada palavra antes de a
soltarmos por ares e ventos, sabe-se |4 com que fastos ou nefastos resultados —
como recomendava Cervantes num colorido dialogo entre D. Quixote e Sancho
Panca por entre andancas cavaleirescas, citando um provérbio antigo: «Antes de
falares, pensa sete vezes». O que, ndo sendo facil na pratica, pelo menos
acautelaria humanamente os tremendos e muitas vezes incontrolaveis poderes
desse divino dom.

Pela boca do profeta Isaias, declara Jahvé:

Tal como a chuva e a neve caem do céu

e para la nao voltam sem ter regado a terra,
fertilizando-a e fazendo-a germinar

para dar o gréo a semeadura e o0 pao a
comer,

assim é com a Palavra que sai da minha
boca:

nao me regressara sem ter produzido efeito,
sem ter executado a minha vontade

e cumprido aquilo para que foi enviada. —
Isaias 55, 10-11.

Sendo essa uma Palavra de vida, é, consequentemente, uma Palavra que cura
— muitos a consideram uma Palavra perdida porque os homens nao acertam
maneira de a (re)encontrar, e na incansavel busca desse tesouro, ou da solucao
desse enigma, se tém consumido durante séculos o0s mais diversos
esquadrinhadores do oculto, afadigando-se infelizmente numa busca va porque se
extraviam por descaminhos em vez de buscarem a Palavra de Vida, com
reveréncia e pureza de alma, na verdadeira Fonte:

Clamaram a Jahvé na sua tribulacéao;
Ele salvou-os da aflicdo em que se
encontravam.

Ele enviou a Sua Palavra e curou-
0s,

E salvou a vida deles da morte. —
Salmo 106 [107], 19-20.
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Em grego, «palavra» diz-se logos — que Jeronimo traduziu na Vulgata Latina
por verbum —, e a Palavra enviada por Jahvé €, evidentemente, o Cristo-Logos que
foi enviado para nos curar e nos salvar da morte : tal Palavra portanto nunca
esteve perdida, pelo contrario, basta estudarmos os Evangelhos com reveréncia e
maravilhado amor, e pratica-los, para a conhecermos e dela nos beneficiarmos —
se, por Nosso sincero e assiduo esforco, de tanto nos revelarmos dignos.

A divina Palavra é poderosa, sem dulvida, basta a simples vibracdo do fiat lux
para criar universos:

No principio era a Palavra [gr. logos],
e a Palavra estava junto de Deus,
ela estava, no principio, com Deus;

tudo foi feito por ela,
e sem ela nada do que foi feito se fez. —
Jodo 1, 1-3.

Mas a palavra humana — reflexo da divina — nao deixa de ter um poder
consideravel, também, a sua prépria escala:

Alguma vez o leitor se deteve a considerar o maravilhoso poder da palavra
humana? Voando até nds nas insinuantes tonalidades do amor [carnal], pode
desviar-nos dos caminhos da rectiddo e precipitar-nos na ignominia ou arruinar-
nos a vida com pungentes dores e remorsos, ou pode impulsionar-nos as mais
nobres aspiracdes para alcancarmos honra e gléria, aqui ou no além. De acordo
com a inflexdo da voz, uma palavra pode infundir terror no coracdo mais
intrépido, ou fazer com que uma timida criancinha se deixe embalar num sono
tranquilo. A palavra dum agitador pode aticar as paixdes duma multidao e impeli-
la a accdes sangrentas, como na Revolucdo Francesa, em que, sob o mandato
ditatorial duns quantos, a populaca matou e exilou a capricho, ou, inversamente,
as doces palavras duma cancao familiar podem reatar os lacos numa familia
desavinda.

As palavras justas sédo verdadeiras e, por conseguinte, livres; nunca estao
limitadas ou acorrentadas pelo espaco ou pelo tempo; chegam aos mais
longinquos recantos da terra, e, mesmo quando os labios que primeiro as
pronunciaram ja se desfizeram ha muito no pé dos sepulcros, outras vozes
espalhardao com o mesmo entusiasmo a mesma mensagem de amor e vida, como
por exemplo o mistico poema Come unto me, cantado em inUmeras linguas e que
tanto conforto tem proporcionado aos coracfes doloridos. Palavras de paz
alcancaram vitorias onde a guerra teria significado uma derrota, e nenhum talento
€ mais desejavel do que o de saber dizer a palavra certa no momento oportuno.
(MAX HEINDEL,, The Rosicrucian Mysteries, 1911).

A palavra, mesmo a aparentemente rudimentar e fruste palavra humana, tem
uma forca magica, € dotada de energia, positiva ou negativa: a boa palavra pode
curar, erguer o animo, inspirar, fortalecer, confortar, orientar, dissuadir do mal,
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persuadir ao bem, reconciliar, perdoar, fazer compreender, iluminar... Estas sao
auténticas palavras de sabedoria e amor, substancia de oracdo, que abencoam
nao s6 aqueles a quem se dirigem, mas o préprio que as pronuncia.

«Como macéas de ouro em bandeja de prata é a palavra dita a seu tempo»
(Provérbios 25, 11).

Ja a palavra falsa, negativa, injuriosa e desagregante acaba por falhar —
ainda que muito estrago faca durante algum tempo — porque néo é substancia de
oracao, nao tem existéncia em Deus.

Tudo quanto o ser humano investe no mundo repercute no lado invisivel da
vida, ficando depositado naquilo a que as doutrinas Rosacruzes chamam o «Banco
Cosmicor. E de suma importancia o que se «envia la para cima», em pensamentos,
palavras e actos, pelo menos por trés ordens de razdes:

a) O que projectamos e emitimos acaba por nos retornar acrescidamente,
como ja observava o sabio arabe: «Senhor, fazei que as minhas palavras sejam de
mel, porque sei que terei de engoli-las de volta». Do mesmo nos adverte o velho
provérbio chinés: «<O passado € um tigre gue nos ataca pelas costas quando menos
0 esperamos». Também lemos na Biblia: «<A desgraca ndo deixard a casa daquele
gue retribui com o mal o bem que recebeu» (Provérbios 17, 13), ou, pelo prisma
oposto: «Quem faz o bem ao pobre empresta a Jahvé, que lhe restituira com juros»
(Provérbios 19, 17);

b) Os nossos pensamentos, palavras, emocofes, gestos, intencdes, propositos
ou obras — incluso criacfes artisticas — que lancamos ao mundo e cuja esséncia
«enviamos la para cima» contribuem para melhorar ou piorar a qualidade
vibratoria, branca ou negra, da atmosfera psiconoética do planeta, influenciando
outras pessoas (para além dos directos destinatarios) que, sem se darem conta,
dela se impregnam podendo ser impelidos a este ou aquele acto, para o bem ou
para o mal;

c) Finalmente, sdo esses mesmos pensamentos, palavras, gestos, obras que
vao construir o nosso futuro lar nos reinos invisiveis, apds a morte.

Trata-se dum auténtico investimento no Banco Cosmico. Nada se perde do
gue pensamos, dizemos ou fazemos. O poeta e ensaista Coleridge (1772-1834)
afirmava: «Todos 0s pensamentos sao, em si proprios, impereciveis».

Ora bem. Ja falamos de pensamentos, palavras e actos; passemos finalmente
a «pedrav.

No seu Curso de Cristianismo Esotérico, vol. Il, Licdo 41, o instrutor
rosacruciano Edmundo Teixeira (1922-1994) da-nos o0 seguinte simbolismo
alquimico:

Pedra e o fundamento espiritual. Moisés, com a vara do poder, feriu a ROCHA
e dela tirou a Agua da Verdade e da Vivéncia para orientar o seu povo, ou seja,
para dessedenta-lo no deserto da esterilidade interna. Reclinando a cabeca sobre
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uma PEDRA, Jacob alcanca o entendimento espiritual e vé uma escada que vai
até aos céus, ou seja, vislumbra o esquema da Evolucdo. Na qualidade de Rei de
Israel, David vé-se a frente de um exército mais numeroso chefiado pelo gigante
Golias: €, simbolicamente, a personalidade (David) a defrontar os desafios da
existéncia, aparentemente insuperaveis (Golias). Mas consegue vencer os Filisteus,
os Filhos das trevas, que sao 0s «eus» Viciosos, 0S N0ssos Unicos inimigos, quando
atira com a funda uma PEDRA a testa do gigante. Golias é prostrado por terra e 0s
adversarios de David ficam desmoralizados, ou seja, a ilusdo do mal é diluida. Por
fim — mas nao por ualtimo! — Cristo edifica a sua Igreja sobre a ROCHA
personificada por Pedro.

Esta associacdo de «pedra» e de «Pedro» € uma antiga tradicdo crista que nem
sempre tem sido examinada com a devida atencdo. Debrucemo-nos um pouco
mais sobre esta curiosa matéria. Aparentemente, aquele trocadilho ancestral
(pedra/Pedro) estaria na origem da Igreja, e os seus partidarios insistem que tal
foi ensinado por Jesus e se encontra nos Evangelhos.

Nao é totalmente verdade!

Se lermos os Evangelhos duma ponta a outra veremos que a palavra «lgreja,
no sentido que hoje lhe damos, nem sequer neles é mencionada excepto por
aproximacao e apenas trés vezes em dois versiculos no Evangelho de Mateus (Mt
16, 18 e Mt 18, 17), pois a palavra grega original, usada por Mateus, ekklésia,
significa simplesmente «assembleia de convocados», neste caso a comunidade dos
seguidores da doutrina de Jesus, ou a sua reunido num local, geralmente em
casas particulares onde se liam as cartas e as mensagens dos apéstolos. Sabemo-
lo pelo testemunho doutros textos do Novo Testamento, jA que os Evangelhos a
esse respeito sdo omissos. Veja-se por exemplo a epistola aos Romanos (16, 5)
onde Paulo cita o agrupamento (ekklésia) que se reunia na residéncia dum casal
de tecelbes, Aquila e Priscila, ou a epistola a Filémon (1, 2) onde o0 mesmo Paulo
sauda a ekklésia que se reunia em casa do dito Filémon; num dos casos, como
lemos na epistola de Tiago (2, 2), essa congregacdo cristd é designada por
«sinagoga». Nada disto tem a ver, portanto, com a imponente Igreja catdlica em
guanto instituicao formal estruturada e oficializada sobretudo a partir do século
V.

As Biblias correntes costumam traduzir do seguinte modo o primeiro passo
acima invocado de Mateus, em que Jesus diz a Simao Barjona: «Tu és Pedro, e
sobre esta pedra edificarei a minha Igreja» (Mateus 16, 18).

Na verdade a versdo devera ser: «Tu és um rochedo [gr. petros], e sobre
esta/essa rocha [gr. epi tauté té petra] edificarei a minha comunidade [gr.
ekklésia]», e nesta forma original, mais simples (mas talvez mais misteriosa) do
que a versao corriqueira, decorrente de posteriores formulacdes dogmaticas da
Patristica, sobretudo latina, e dos concilios, dificilmente descortinamos a
fundacao do papado tal como a Igreja pretende. Vejamos porque[1].
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Agquela frase pode ter eventualmente dois significados, dependendo do
sentido que se atribuir ao adjectivo demonstrativo tauté (dativo de auté, «esta» ou
«essar). Comecemos por esclarecer que em portugués, os pronomes e os adjectivos
demonstrativos «este», «esse», «<aquele» se correlacionam com 0s pronomes pessoais
(maior ou menor grau de proximidade):

eu tenho este livro;
tu tens esse livro;
ele tem aquele livro.

Outras linguas, como o grego ou o inglés, por exemplo, s6 apresentam duas
formas distanciais:

Grego Inglés
o(tos = este, esse this = este, esse
ekelnos = aquele that = aquele

Ou seja, epi tauté té petra pode traduzir-se «sobre essa rocha (pedra)» ou
«<sobre esta rocha (pedra)». Teremos entdo duas possiveis interpretacdes
divergentes:

A) «<Tu és um rochedo, e sobre essa rocha[2], ou sobre essa pedra, edificarei a
minha comunidade» — que poderd querer dizer, sem grande esforco e
«modernizando» um tanto o sentido, algo como: «Tu, Simé&o, és um penedo, um
auténtico calhau, mas como os humanos durante muitas geracfes ainda seréo tao
calhaus como tu, nado terei outro remédio sendo edificar a minha futura
comunidade sobre essa pedra, que Eu sei que me vai negar trés vezes (na verdade,
ao longo dos séculos, a Igreja de Roma saida de ti negar-Me-a muitas vezes mais
do que trés, com fausto, sede de poder, um papado e uma corte de cardeais
atulhados em insultuosas riquezas, inquisi¢cdes, intolerancia, infraternidade,
cupidez, perversao, torturas varias, 0dios, guerras, repressoes, tiranias, enfim, um
auténtico rol de tudo quanto é mais contrario ao que Eu preguei)[3]; mas apesar
disso, ainda é essa a maneira menos ma e mais segura de transmitir
exotericamente a Boa Nova a geracbes e geracbes de grandes massas
ignorantes»[4].

B) «Tu és um rochedo, e sobre esta rocha edificarei a minha comunidade» —
seguindo o0 mesmo raciocinio, pode-se interpretar assim: «Tu, Simdo, és um
penedo, um auténtico calhau, ainda por cima me vais negar trés vezes, e como tal
nao podes servir de alicerce a uma futura comunidade que siga verdadeiramente
0s Meus ensinamentos mais puros, ou melhor, esotéricos, logo, sobre esta rocha,
ou seja, sobre Mim mesmo, a pedra angular que 0s maus construtores rejeitaram,
€ que vou edificar a minha futura comunidade, baseada no Amor, na Verdade e na
Vida — e quem melhor do que o Meu Discipulo Muito Amado, Jodo, podera servir
de facho e guia, o discipulo capaz de receber e transmitir o Evangelho do Amor,
cujos mais finos ensinamentos 0os empedernidos como tu, Simao, hdo-de perseguir
e tentar eliminar ao longo dos séculos?»
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Ambas estas alternativas sao verdadeiras, exotérica e esotericamente, e
correspondem aos factos da Historia.

A segunda alternativa, por exemplo, é defendida por alguns sérios exegetas
gue consideram que «esta pedra» sobre a qual Jesus construira a Sua ekklésia € o
proprio Jesus, segundo Ele mesmo o diz mais adiante: «Nunca lestes nas
Escrituras: A pedra que os construtores rejeitaram tornou-se pedra angular; isto
aconteceu por obra do Senhor, e é admiravel aos nossos olhos?» (Mateus 21, 42)[5].
O préprio Siméo (Pedro) o confirma, ja depois da Ressurreicdo e Ascensao de
Cristo, no discurso que proferiu no Sinédrio: «[Jesus Cristo, o Nazoreu] é a pedra
rejeitada por vos outros, construtores, que se tornou pedra angular» (Actos 4, 11),
e Paulo enuncia claramente que Cristo é a «pedra espiritual» (1 Corintios 10, 4).
Dai a capital importancia, para o aspirante a Senda do Espirito, de «<imitar Cristo»
para que Cristo nasca e se forme nele: «<E vés mesmos, como pedras vivas [gr. lithoi
zéntes], entrai na construcao dum edificio espiritual, para um sacerdocio santo» (1
Pedro 2, 5).

Mais ainda: em continuacao daquela frase dita a Simao Barjona, Jesus
acrescenta: «Dar-te-ei as chaves do Reino dos céus, e o que ligares na terra sera
ligado nos céus, e o que desligares na terra sera desligado nos céus» (Mateus 16,
19), o que deu azo a estranha doutrina de que Deus obedece ao papa[6].

Mas a verdade é que Jesus ndo limita apenas a Simao (Pedro) a faculdade de
se lhe repercutir «<no céu» o0 que atar ou desatar «na terra», pois alguns dias mais
tarde, falando aos Seus discipulos em Cafarnadm, repetiu, desta vez para todos:
«Em verdade vos digo, o que ligardes na terra sera ligado nos céus, e 0 que
desligardes na terra sera desligado nos céus» (Mateus 18, 18).

E um ensinamento importante, este de Jesus aos Seus discipulos: tudo
gquanto se ata ou desata ca em baixo, tudo quanto se tece ou destece — e nédo so
pelas maos de Pedro, ou do papa! —, projecta-se para o alto e tem um efeito
analogo nos reinos supra-sensiveis e por conseguinte no Banco Cdsmico, além de
gque vai construindo — ou desfazendo — a nossa futura morada «nos céusy.

O rochedo, ou a pedra, da personalidade material ndo-redimida é simbolizada
pela fase historica da Lei, que foi dada a Moisés em tadbuas de pedra, sendo
portanto inferior, em mistério, a «pedra angular» ou «pedra espiritual». a do
segredo cristico. Tal fase — a da personalidade — s0 tera acesso ao Reino dos
Céus a partir da superior individualidade espiritual, ou seja, a partir do <homem
interno» de Paulo (2 Corintios 4, 16), ou do «Cristo em formacdo» no ser humano
(Galatas 4, 18-19). Mesmo interpretando, como o faz a Igreja, que «sobre essa
pedra» se refere a Pedro (simbolo da persona mundana) e ndo ao préprio Jesus,
continua a fazer sentido que Cristo tenha descido até nés porque sabia que é
neste mundo onde a pedra da personalidade impera que a Sua comunidade tem
de ser erigida, em sofrimento, para o combate evolutivo indispenséavel até que nos
seja possivel atingir a «perfeicdo do Pai». Por isso ao dizer: «sobre essa pedra
construirei a minha comunidade» estaria a referir-se, neste caso, a pedra
personalistica que O «negou trés vezes», tal como a mesma Igreja o tem negado
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tantas através dos séculos, e provavelmente negara, antes que a divina
compreenséao unifigue todos os homens e mulheres em puro AMOR universal.

Por seu turno, a redencdo que se alcanca através da individualidade
espiritual é a auténtica chave do Reino dos Céus, que sabemos encontrar-se no
NOSSO SER pela revelacdo que Jesus nos faz por intermédio do mistico Evangelho
de Lucas: «Olhai que o Reino de Deus esta dentro de vés» (Lucas 17, 21). E o
diamante oculto no interior da pedra bruta — a Sétima Morada da alma, de Santa
Teresa de Jesus, a mais intima e a mais divina[7] —: o diamante s6 brilhara em
todo o seu esplendor apos se aplicar a pétrea crosta, onde se oculta, o esmeril
para desbasta-la, o esmeril que faz a «pedra» chiar com a violéncia do desgaste, ou
seja, gemer com as dores e com o sofrimento de andar (andarmos!) no mundo e no
aprendizado da vida, até que, pelo exercicio da Gnosis e pela graca da Sophia
sejamos dignos de alcancar a redencdo e a paz, «a paz de Deus que excede todo o
entendimento», como nos ensina Paulo (Filipenses 4, 7) e nos confirma um dos
seus discipulos:

«... a fim de conhecerem o mistério de Deus, isto €, Cristo, no qual estao
escondidos todos os tesouros da sabedoria [gr. sophia] e do conhecimento [gr.
gnosis)» (Colossenses 2, 3)[8].Antdnio de Macedo.

[1] O outro passo onde a Igreja costuma fundamentar o primado de Pedro como
«pastor» maximo da Igreja é Jodo 21, 15-17, em que Jesus diz a Pedro, ou melhor,
a Simao filho de Jodo, por trés vezes: «<Apascenta as minhas ovelhas». Convém
referir todavia que esta tripla injuncdo vem na consequéncia de Jesus lhe ter
perguntado, também por trés vezes: «Tu amas-me?» — remetendo para o triplo
amor divino ja expresso no Deuteronomio (6,5) e repetido em Mateus (22, 37):
amar com todo o entendimento (natureza mental), com todo o coracdo (natureza
emocional), com todas as forcas (natureza fisico-etérica). Com isto, o autor deste
Evangelho espiritualiza a rocha da personalidade, que Pedro simboliza,
purificando-a e elevando-a pelo amor. E uma instrucéo iniciatica, e ndo um acto
de fundacéao institucional duma organizagcdo como a Igreja. Por outro lado, este
ultimo capitulo de Jodo, 21, foi acrescentado posteriormente, e embora sérios
exegetas acreditem, pela critica interna, que seja do mesmo autor do restante
Evangelho, ou dalgum discipulo bom conhecedor do seu estilo, ndo é de excluir
que o acrescento tenha sido redigido quando a Igreja ja havia institucionalizado o
«primado papal» de Pedro, que assim se veria reforcado com este pequeno
episoédio.

[2] As palavras gregas petros e petra traduzem um original aramaico kepha, que
significa rocha, rochedo. Cf.: «<Tu és Simao, filho de Jo&o, e te chamaras Kepha»
(Jodo 1, 42). — Alguns exegetas entendem que este «Kepha», aqui, nao significa
«pedra», mas seria uma adaptacdo do aramaico qayyepha (Caifas) correspondente
a um titulo, qualquer coisa como <inquiridor/prognosticador», e que nos
Evangelhos € considerado como nome do sumo sacerdote que presidiu ao
julgamento de Jesus. Os meus modestos recursos nao me permitem tomar partido
nestas querelas de eruditos...
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[3] O episédio em que Pedro nega Jesus trés vezes, declarando que nao é Seu
discipulo nem tem nada a ver com Ele, apés Jesus ter sido preso no Gethsemani,
vem relatado nos quatro Evangelhos: Mateus 26, 69-75; Marcos 14, 66-72; Lucas
22, 54-62; Jodo 18, 15-18.24-27.

[4] E a confirmacdo de Pedro como «pescador de homens» (Lucas 5, 10), pese
embora as suas imperfeicoes: pois ndo somos todos imperfeitos, antes que
possamos alcancar a «perfeicdo do Pai»? Esta esperanca é-nos repetida no passo
do Evangelho de Jodo onde se refere a pesca milagrosa de Pedro apds a
Ressurreicdo de Cristo: Simao Pedro subiu a barca e puxou a rede, e trouxe-a
cheia com 153 peixes (Jodo 21, 11). Por sua vez o Apocalipse informa-nos que séo
144 mil os eleitos de Deus assinalados, e que serdo salvos das catastrofes que
sobrevirdo quando for aberto o Sexto Selo (Apocalipse 7, 34). Tanto 153 como
144.000 se resolvem cabalisticamente em 9 (1+5+3=9 e 1+4+4=9), e 9 é o nUmero
de Adao, ou da humanidade: as trés letras hebraicas que formam a palavra
«Adao», aleph, daleth e mem tém os valores numéricos 1, 4 e 40, respectivamente,
0 que soma: 1+4+40=45, que por sua vez se resolve em: 4+5=9. Admitindo que o
que se dissimulava nos sistemas numéricos hebraico e grego se tornou
transparente quando o homem foi iluminado com o sistema decimal, eis uma
antiga e oculta mensagem enderecada (por que nao?) a idade moderna, e que nos
afirma: Deus gquer que TODOS sejam salvos.

[5] Inspira-se no Salmo 117 [118], 23-24:

A pedra que os construtores rejeitaram
Tornou-se pedra angular;

Isto foi obra de Jahveé,

E os nossos olhos maravilham-se.

[6] O episddio da alegorica paragem do Sol e da Lua, a mando de Josué, tal como é
narrada no Antigo Testamento, pode kvar apressadamente a concluir que Deus
«obedece» ao papa tal como entdo «obedeceu» a Josué e parou o Sol: «<N&do houve,
nem antes nem depois, um dia como aquele, em que Jahvé tenha obedecido a
voz dum ser humano, porque Jahvé combatia por Israel» (Josué 10, 14). — No
entanto, o facto de a Biblia dizer «<nem antes nem depois» parece anular
explicitamente aquela papal pretenséo.

[7] Cf. SANTA TERESA DE JESUS, «Moradas ou Castelo Interior» (1577), in Obras
Completas, Edicdes Carmelo, Aveiro 1978.

[8] O estudo atento da carta ao Colossenses e da carta aos Efésios, inseridas no
corpus paulino do Novo Testamento, levou os especialistas a concluirem gue sao
textos compositos, eventualmente de Paulo na sua origem, mas com importantes
acrescentos e desenvolvimentos (redigidos por um ou varios discipulos
«paulinistas») que sé se justificam em face de situacdes e concepcles surgidas ja
no século 11 d. C.
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Graal Branco, Graal Negro

Parsifal. J.A.Knaap *

Da Obra " Instrucdes I niciaticas"

por Anténio de Macedo

Ha pouco mais de meia dudzia de anos tive oportunidade de assistir a uma
manifestacado artistica ocorrida em Lisboa que envolveu os mais heterodoxos meios
e se espalhou por cerca de trinta locais diferentes, entre eles varias casas
particulares que amavelmente se ofereceram e colaboraram, disponibilizando uma
ou duas dependéncias para determinadas «instalacfes» e performances. Foi uma
iniciativa de gente jovem e muito entusiasta, cheia de ideias e de imaginagéo, e 0s
«objectos expostos» como que floresciam numa interminavel diversidade, tanto se
podia ver um par de manequins sentados num sofa, iluminados e vestidos (ou
despidos) de certa maneira, e em intencional atitude, como presenciar pequenas

25




encenacfes com musica, luzes e som, como abrir a porta da despensa e deparar
com uma colorida e desconcertante surpresa, como ainda tudo quanto a inventiva
da arte p6és-modernista nos permita fantasiar.

Um casal de jovens, meu amigo, que fazia parte do grupo criativo, insistiu em que
no final duma das apresentacdes eu participasse num pequeno coléquio com
alguns elementos do grupo, que, conhecendo-me na qualidade de realizador de
filmes, estavam curiosos por ouvir a minha opinido. A conversa resultou assaz
instrutiva, devo dizé-lo, talvez mais para mim do que para eles. Tornou-se-me
muito claro desde o inicio que a preocupacao daqueles rapazes e raparigas nao era
meramente lddica, tinham uma consciéncia muito aguda da fecundidade e da
versatilidade do mundo em que viviam, e desejavam naturalmente ndo apenas
reproduzi-lo ou critica-lo, mas sobretudo participar da criacdo desse mundo, em
geral, e se possivel agir sobre ela.

Foi um diadlogo muito animado, primaveril e cativante, e em dado momento
alguém do grupo se interrogou para que serviria, afinal, aquilo que estavam a
fazer, e 0 que lucraria o mundo com isso. A discussdo animou-se mais ainda,
parecia um debate, contei algumas histérias da minha experiéncia pessoal de
cineasta, que vinham ao caso, e a interrogacdo deslocou-se um pouco ao longo do
seu eixo de interesse, digamos: orientou-se no sentido de reinquirir até que ponto
deve ou nao o artista esforcar-se por corresponder as expectativas do mundo?
Propus-lhes que reflectissem, como que em jogo, huma pequena histéria que me
acontecera em meados dos anos 70.

Antes, porém, cabe recordar que em Maio de 1968 o festival de cinema de
Cannes, na mesma onda de contestacdo que por esse més famoso abalara a
Franca, fora violentamente contestado pelos entdo jovens realizadores da «nouvelle
vague», Truffaut, Chabrol, Godard, Malle, Rohmer..., por entenderem que o festival
por de mais se havia enfeudado as majors americanas (como entédo se apelidavam
as grandes produtoras-distribuidoras de Hollywood: a Metro, a Warner, a
Paramount...) e por isso atendia menos aos valores artisticos e culturais da
«sétima arte» do que aos economicos; o festival foi interrompido e nasceu um
festival paralelo, também em Cannes e também em Maio, que a partir do ano
seguinte passou a recuperar os filmes de qualidade que a «seleccao oficial» de
Cannes rejeitava: a «Quinzaine des Reéalisateurs». O «délégué-général» da
«Quinzaine», Pierre-Henri Deleau, que se manteve denodada e heroicamente no
cargo durante quase trinta anos e que revelou nomes tdo emblematicos como Jim
Jarmusch, Sean Penn ou Michael Haneke, veio por diversas vezes a Portugal
visionar filmes para a hipotese de os seleccionar para a «Quinzaine» — e diga-se de
passagem e honra lhe seja feita, mais de uma boa duzia de filmes portugueses
seleccionou e exibiu ao longo desses trinta anos.

Pois em meados dos anos 70, como comecei por referir, Pierre-Henri Deleau veio a
Portugal, uma das tais vezes, para visionamentos, e um dos filmes que viu, no
Instituto Portugués de Cinema, era meu — néo digo qual porque a incognita deve
fazer parte do jogo!
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Eu estava presente com ele na sala, e no final da projeccado Deleau virou-se para
mim e disse simplesmente:

— Vous étes un poete mystique.

E né&o quis o filme. Mais: nunca seleccionou nenhum filme meu, dai por diante.
Bom, e descontando a ironia, isto leva a deduzir que os «poetas misticos» ndo se
enquadram provavelmente nas expectativas do mundo, ou pelo menos do <mundo»
da cultura e da critica que Deleau representava, e aqui voltamos, agora com uma
outra oOptica, a interrogacdo inicial: quando o artista cria algo que nao existia
antes — musica, pintura, romance, filme, poesia, escultura... — para que precisa o
mundo desse novo objecto?

Ha vérias respostas para isto e as mais inteligentes ja foram dadas — desde
Aristételes; e ndo merece a pena cair na tentacao de descobrir enfim a verdadeira
— ou apenas a enésima? — chave do mistério da obra de arte. Pois que de
mistério, na verdade, se trata! Apesar do mundo se encontrar atulhado de
objectos, desde pedras e arvores e vacas a casas e automoéveis, desde a alegria
duma jovemm mae até um poér do sol, desde a inveja dum parente até uma
montanha, desde a guerra israelo-arabe, as ondas do mar e as emissfes de radio
até um assassinio... mesmo assim, ainda ha quem sinta necessidade de
atravancar o mundo com ainda mais objectos, que vislumbrou na imaginacéao e
nao resistiu a concretizar em formas fisicas — seja um bailado, uma estatua, ou
um soneto. Se pensarmos bem, € uma grande responsabilidade! Sendo vejamos.

Apesar da infinita multiddo de objectos que povoam o0 mundo, podemos
facilmente classifica-los em dois grandes grupos e coloca-los em uma de duas
prateleiras: ndo preciso de fazer um grande esforco intelectual para perceber que
um insulto do meu vizinho, uma guerra ou um atropelamento ndao podem ficar na
mesma prateleira onde coloco um pensamento de gratiddo, um riso feliz de crianca
ou o desabrochar duma rosa num jardim, em plena Primavera. (A Etica, a
Psicologia e a Estética por vezes indestringcam-se!)[1] Mais: a respectiva qualidade
vibratéria é antagdnica, e se for o espirito do homem — e nado apenas um
fendbmeno natural — a provocar certos actos, essa qualidade vibratéria tem muita
forca e tinge intensa e correspondentemente a «psicosfera» e a «noosfera» (as
atmosferas globais das emocdes e dos pensamentos) que rodeiam o planeta[2]. Se
deito uma gota de vinagre num copo de agua, é gquanto basta para que a agua
mude de qualidade e se torne, ainda que imperceptivelmente, acidulada; se lhe
deito uma gota de mel, a agua muda de qualidade, também, mas amacia-se. Como
nos adverte uma maxima da Unity School of Christianity: «<Tudo o que fazemos vai
tecendo os efeitos futuros no lado invisivel da vidav.

Ao nos encontrarmos envolvidos nessa atmosfera psiconoética para cujo continuo
incremento contribuimos, ndo podemos deixar de receber dela, reciprocamente, a
respectiva impregnacdo com as nossas antenas psiquicas e mentais. Por isso ja
dizia o sabio arabe: «Senhor, fazei que as minhas palavras sejam de mel, porque
sei que terei de engoli-las de volta». Depende de cada um de nds emitir vinagre ou
mel. Basta um simples pensamento de 6dio ou um simples gesto de carinhosa
ajuda a alguém que precisa. Infelizmente, o mundo materializado e materializante
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de hoje ignora o terrivel alcance da invisivel e formidavel batalha sem tréguas que
se trava nesse plano suprafisico:

A batalha entre as forcas do bem e as forcas do mal é travada com uma
intensidade que ninguém pode entender — a menos que esteja directamente
envolvido nela. Os Irmaos Maiores da Ordem Rosacruz e doutras Ordens similares
que, podemos dizé-lo, na sua totalidade representam o Santo Graal, vivem e
subsistem pelo amor e pela esséncia do servi¢o inegoista que no mundo praticam
aqueles que buscam viver uma vida espiritualmente norteada, e que os Irmaos
Maiores ajuntam e enceleiram como as abelhas ajuntam o mel. Com isto acresce o
brilhno do Santo Graal, que por sua vez irradia a sua luminosa influéncia, assim
fortalecida, sobre os espiritualmente receptivos, imbuindo-os de maior zelo e maior
entusiasmo no bem fazer e no bem combater. Do mesmo modo, as forcas do Graal
Negro vicejam e prosperam pelo 6dio, pela perfidia, pela crueldade e por todas as
accOes demoniacas da longa lista do mal. Tanto as forcas do Graal Branco como
as do Graal Negro requerem alimento, umas de bondade, outras de maldade, para
prosseguirem a sua existéncia e ganharem poderes para a sua luta. Se 0 néao
obtiverem, debilitam-se e perecem. De onde a batalha sem quartel que ndo cessam
de travar[3].

Por outro lado, ndo é apenas sobre o ser humano que os influxos conjuntos da
psicosfera e da noosfera se fazem sentir. Em resposta a uma consulta que lhe foi
dirigida por um leitor, sobre a causa das perturbacfes por que estd a passar o
mundo e a frequéncia dos desastres naturais, cada vez mais repetidos e assiduos
nos ultimos tempos, a cientista rosacruciana Elsa M. Glover, doutorada em Fisica
e professora universitaria na Califérnia, escreveu o seguinte:

As correntes de energia em torno da Terra sao influenciadas pelo estado mental e
emocional das populagdes que a habitam. Quando as pessoas se encontram em
estados de grande agitacdo, quando colectivamente desenvolvem pensamentos ou
sentimentos de 6dio, ansiedade e medo, geram-se «nuvens» mentais e emocionais
gue se condensam em «nuvens» etéricas, as quais por sua vez perturbam as
correntes de energia que controlam o estado do tempo e a estabilidade do interior
do planeta. Dai resultarem tempestades violentas, excesso de chuvas ou secas,
tremores de terra, erupc¢des vulcanicas. Em devido tempo, no futuro, as pessoas
aprenderdo a harmonizar as suas accfes com as accdes dos seus semelhantes.
Entado todas essas perturbacdes hdo-de passar, a alegoria do ledo que se deita ao
lado do carneiro sera real, e a Nova Jerusaléem — a Cidade da Paz —, sera
estabelecida na Terra[4].

Talvez se entenda agora, mais claramente, o sentido da pergunta que se fazia

acima: quando o artista cria algo que ndo existia antes — mausica, pintura,
romance, filme, poesia, escultura... — para que precisa 0 mundo desse novo
objecto?

A responsabilidade é tremenda, sem dudvida: o artista criou algo que nao existia
antes — e a inevitavel pergunta sera: em qual das duas prateleiras o vai colocar?
Para qual das duas forcas, do Graal Branco ou do Graal Negro, vai contribuir?
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O que vemos nos nossos dias ndo € encorajante, sem duvida, basta reler o que
com muita relutancia descrevi, ainda que resumidamente, na segunda parte do
capitulo anterior. Um filme, um livro, uma musica, uma pintura, catalogavel na
prateleira negra, ndo é sO0 nocivo pela maligna influéncia que exerce no
consumidor imediato, mas sobretudo pelas terriveis doses vibracionais com que
perpetuamente alimenta a psicosfera e a noosfera que nos rodeiam e que
respiramos tdo naturalmente como respiramos oxigénio misturado com diéxido de
carbono. Trata-se de verdadeira magia negra, que, embora ignorando-se como tal,
nao € por isso menos poderosa e eficaz. O objecto, uma vez criado, altera as
relacdes de equilibrio existentes gerando novas tensdes; forma um arquétipo que se
mantém a vibrar, e, se a for¢ca da sua criacdo encontrar a ressonancia apropriada,
pode ficar a vibrar eternamente. Nao surpreende, pois, que certas criagbes do
espirito, boas ou mas (ndo conto com as indiferentes, supondo que as haja),
sobrevivam aos seus criadores com uma vitalidade que estes, em vida, lhes
invejariam: D. Quixote continua activo em milhentas revivescéncias sempre
actuais com uma energia e um dinamismo inesgotaveis, muito mais do que um tal
Cervantes hoje reduzido a p6 e que morreu desgracado e hidropico em Madrid,
duma vez por todas, em 1616. Qualquer um sabe quem é Pindéquio, Tarzan,
Dracula ou o libertino Don Juan; poucos saberdo quem foi Carlo Collodi, Edgar
Rice Burroughs, Bram Stoker ou Tirso de Molina.

Como observa Max Heindel «0s pensamentos séao coisas» e, felizmente, «0s bons
pensamentos sdo mais poderosos que 0s maus porque estdao em harmonia com o
rumo da evolucéo»[5], o0 que nos permite ser razoavelmente optimistas quanto ao
colorido moral da Idade Vindoura.

Alertemos, entanto, para o seguinte, antes que o supra dito dé azo a descabidas
interpretacdes. Nado curamos aqui de primario, ou mal entendido, maniqueismo,
pois ndo se trata de dois principios opostos, o principio do Bem e o principio do
Mal: o0 mal nunca pode ser um principio porque nao é coetaneo, na Arché, com
Deus. Lendo o primeiro capitulo do Génesis observamos que a medida que Deus ia
criando os diversos entes, a luz, a terra, o Sol e a Lua, as plantas, os animais, etc.,
ha uma frase que se repete, como um refrado: Et vidit Deus quod esset bonum («E
Deus viu que era bomy). No final da Criacéo, «Deus [ELOHIM] contemplou toda a
sua obra, e viu que tudo era muito bom» (Gen 1, 31)[6]. Ou seja: o mal é posterior a
Criacao. As doutrinas Rosacruzes ensinam-nos que o mal veio ao mundo atraves
dos Espiritos Luciferos:

O primeiro livro do Antigo Testamento inicia-se com o0 relato de como o ser
humano foi desencaminhado e induzido em erro pela falsa luz dos Espiritos
Luciferos[7], a qual deu origem a todo o sofrimento e a todos os males que existem
no mundo. O ultimo livro[8]encerra-se com a promessa de que o Sol de Justica se
levantard com a salvacdo e a cura nas suas asas. E no Novo Testamento
descobrimos que o Sol de Justica, a verdadeira luz [9], vira salvar o mundo, e o

primeiro facto que sobre Ele se atesta é que nasceu duma concepcgao
imaculada[10].

Esta promessa de redencdo, que nos veio pelo Logos Salvador, cumpre-se no
Adepto ao longo das quatro Iniciacbes Maiores, que referiremos na terceira parte
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deste livro, e que constituem dadivas sem preco que o Cristo ofereceu a
humanidade:

A excepcéo de raros, como por exemplo os Discipulos no dia de Pentecostes, estas
Verdades sem preco sao desconhecidas e negligenciadas por todos — se bem que
devessem fazer parte integrante da religido crista. Tais verdades iniciaticas nao
podem ser comunicadas ao homem até que prove ser digno de as receber, 0 que
ainda nao aconteceu. Limitamo-nos a falar dos ensinamentos de Cristo, mas nao
os vivemos. Enquanto permanecermos na Lei Antiga, «olho por olho, dente por
dente», quer como individuos, quer como nacfes, e enguanto Nndo conseguirmos
levar a pratica a Regra de Ouro: «Faz aos outros o que guerias que te fizessem a
ti»[11], ndo estamos na verdade a viver os elevados preceitos dos ensinamentos de
Cristo Jesus[12].

Sera necessario insistir em que este estado de coisas, dois mil anos apo6s ter vindo
a Luz ao mundo, se deve em larga medida a preponderancia que o0 igneo e
marciano corpo das emocdes e das paixdes retaliativas (corpo de desejos)[13]
continua a ter na humanidade, que o alimenta apesar dos sofrimentos que em
todos, sem excepcdo, provoca? E que impregna a mente, tingindo tantas vezes a
gualidade dos nossos pensamentos e raciocinios? A propensdo vingativa no ser
humano, com frequéncia mascarada sob a nobre imagem ética e juridica de
«justica», € uma ténica permanente, e bem o ilustra, de forma desataviada e
exemplar, uma pequena histéria que o conhecido realizador polaco Krzysztof
Zanussi (n. 1939) contou numa conferéncia que proferiu em 1993, durante um
workshop de escrita de guido cinematografico inserido no programa europeu
«Sources»[14]. Referiu Zanussi que um dos guides que escreveu, neste caso para o
produtor Monahan Golan, se passava em Israel onde se encontrava o protagonista,
um americano cuja esposa ficara nos Estados Unidos, tendo ele saido de viagem
em plena crise conjugal. Numa dada cena, 0 americano conversa com um amigo
num café em Jerusalém, e decide fazer um telefonema para a Ameérica. No guiao
de Zanussi a decisdo de fazer o telefonema a esposa era um ponto crucial, e o
protagonista hesita antes de o fazer, mas por fim decide-se, e vai. A conversa néo é
facil, em vez de se amenizarem zangam-se ainda mais, gritam e insultam-se ao
telefone. Nesse momento explode uma bomba dentro do café e de subito torna-se
irrelevante a querela com a esposa, ele salva-se porque a cabine telefénica se
situava num canto afastado, e 0 amigo morre juntamente com outras pessoas.

Para Zanussi esta situacdo era fundamental para desengatilhar a pergunta:
porqué?, que mais nao constituia alids do que o ponto de partida para uma
reflexdo filosofica sobre outros tantos porqués: «Por que tomei a decisao de ir fazer
o telefonema? E porqué neste preciso instante e ndo noutra altura? E por que vim
a este café? E o meu amigo, que perdeu a vida por minha causa — porqué?, pois
se nao fosse eu, talvez estivesse noutro sitio? Que légica se oculta por tras de tudo
isto? Havera um Criador que assim o desejou? Ou foi apenas obra do cego acaso?»

Quando Zanussi apresentou o guido do filme ao coprodutor americano, este
recusou-o com uma observacao liminar:
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— Se 0 protagonista fosse europeu talvez se perdesse em cogitacdes dessas, a que
ninguém sabe responder, mas um americano s6 teria um pensamento: correr

atras do bastardo que pb6s a bomba, apanha-lo e mata-lo, pois é assim que as
plateias americanas gostam que as coisas se resolvam.

Bom, Zanussi contou esta histéria como pretexto para reflectir sobre a riqueza
interior de certos povos em confronto com a frivolidade de outros, mas no fundo
estava a querer mostrar que os filmes da velha Europa tém condi¢des para ser
mais profundos e dramaticos que os esteredtipos dos filmes americanos. Eu
atrevo-me a ir um pouco mais longe — ou, melhor, ndo tdo longe, digamos que me
gquedarei rudimentarmente por uma comezinha constatagao: nao creio que se trate
aqui de esteredtipo ou duma férmula para engodar plateias, penso que neste tipo
de coisas os americanos, talvez mais desinibidos e mais pragmaticos do que os
velhos europeus, ndo perdem tempo com reflexdes pseudofilosoficas e dao
expressao imediatista aquilo que todo o ser humano sente de modo primario: o
herdi da fita tem de se «ingar» e 0 mau tem de ser «castigado», e de preferéncia
sofrendo tanto ou mais do que fez sofrer aos bons.

E vivemos nos ha dois mil anos no ocidental mundo impregnado de religido crista,
em que a antiga lei de talido ja devia ter cedido o lugar, hd muito, & nova lei do
perdao e da gracal

A Lei deve ceder lugar ao Amor, e as ragas e nacles separadas devem unir-se
numa Fraternidade Universal, tendo Cristo como Irmao Maior.

A Religidao Cristd nao teve ainda o tempo necessario para realizar esse grande
objectivo. Até agora o homem esta sob influéncia do dominante Espirito de
Raca[l5], e os ideais do Cristianismo ainda sdo demasiado elevados para ele. O
intelecto pode ver nesses ideais algumas belezas e facilmente admite que devemos
amar 0S Nnossos inimigos, mas as paixdes do corpo de desejos permanecem
demasiado fortes. Sendo a lei do Espirito de Raca «olho por olho», o sentimento
afirma: hei-de ajustar contas. O coragao suspira por amor, mas 0 corpo de desejos
anseia por vinganca. O intelecto vé, em abstracto, a beleza de amar 0os nossos
inimigos, mas, Nos casos concretos, alia-se aos sentimentos vingativos do corpo de
desejos com a desculpa de fazer justica, porque «o organismo social deve ser

protegido»[16].

E no entanto, por entre os livros do AT onde abundam exemplos de justica
vingativa e talionica, a antiga sabedoria, despontando aqui e ali, ja avisava que se
nao deve devolver o mal com o mal, alguns vislumbres deste luminoso e profético
olhar sobre o cristico porvir se encontram ja nos velhos livros, seja-nos exemplo o
seguinte: «<Nao digas: Tratarei o meu vizinho como ele me tratou, pagarei a cada
um segundo os seus actos» (Prov 24, 29). Este é um aforismo do livro dos
Provérbios do AT, e pertence a uma coleccdo intitulada «Ditos dos Sabios»,
profundamente inspirada num velho texto egipcio em trinta capitulos,
Ensinamentos de Amenemophis, que remonta ao ano 1000 a. C., ou mesmo antes.
O anonimo autor hebraico que o tomou por modelo refere-se aos «trinta ditados»
como fonte de inspiracdo para a sua antologia. Um pouco mais recentes, e
atribuiveis ao tempo do rei Salomédo com razoavel seguranca, sdo 0s seguintes:
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«Nao digas: Devolverei o mal, mas pde a tua esperanca em YHVH, e Ele te salvara»
(Prov 20, 22), e: «A desgraca ndo deixard a casa daquele que retribui com mal o
bem que recebeu» (Prov 17, 13). Este ultimo aforismo contém uma séria
adverténcia sobre os perigos duma realidade que a magia conhece sob o nome de
«choque de retorno»: 0 acto que se lanca com este ou aquele intuito, mais tarde ou
mais cedo volta a origem se nao forem tomadas certas precaucoes:

GARSEANO — ... Quando lancas pedras ao ar, Zulayia, que te cai em cima da
cabeca?

ZULAYIA — Pedras.
GARSEANO — E quando, Zulayia, lancas rosas ao ar, que te cai em cima da cabeca?
ZULAYIA — Rosas.

GARSEANO — Como Vvés, conheces perfeitamente a Regra de Ouro que Jesus
relembrou aos homens: Faz aos outros o que desejas que te facam a ti. E uma lei
universal: os teus pensamentos, as tuas palavras, as tuas emocgdes, 0s teus
gestos, uma vez expedidos, regressardo um dia e completardo em ti o destino, bom
ou mau, a que foram despachados[17].

Bastante tempo depois daqueles venerandos livros, egipcios e hebraicos, terem
sido escritos, um grande iluminado que viveu na terra 500 anos antes de Cristo,
Buda, luz da Asia, disse o seguinte: «<O 6dio nunca se consegue vencer com o 6dio;
0 6dio vence-se com o amor[18]. Por sua vez o Cristo, luz do Mundo, enunciou o
mesmo mais completa e expressivamente: <Amai 0s vossos inimigos, fazei bem aos
que vos odeiam, abencgoai os que vos amaldicoam e rezai pelos que vos maltratam»
(Lc 6, 27-28).

Paulo, profundo conhecedor dos mistérios, nao foi menos explicito: «<N&o torneis a
ninguém mal por mal; procurai fazer o bem diante dos olhos de todos os homens»
(Rm 12, 17); «<Nao te deixes vencer pelo mal; vence antes o mal com o bem» (Rm
12, 21); e: «Olhai, que ninguém retribua o mal com o mal, mas procurai sempre 0
bem uns dos outros, e de todos» (1 Tes 5, 15). Paulo sabia que os sentimentos de
vinganca sdo o melhor combustivel que ha para alimentar a chama marciana do
Graal Negro[19]. Porque, ndo o esquecamos, sendo Paulo um iluminado da
tradicdo iniciatica crista, podia intitular-se um «construtor», ou um magom mistico,
ou melhor ainda: um «sébio arquitecto», da mesma linhagem de José e de Jesus,
«carpinteiros» — neste caso especiais: ainda que artifices, todos eles, Paulo, José e
Jesus ja irradiam a lux mystica da cristica Ordem de Melquisedec. O carpinteiro,
que em grego se diz tektbn — o que constréi em madeira —, € um precursor do
architektbn — o que constréi em pedra —, e ambas as artes, no seu conjunto,
formam uma «arte sagrada» muito antiga que implica conhecimentos ocultos,
transmissiveis de boca a ouvido, gracas a misteriosa funcado protectora, fisica e
espiritual, do recinto (edificio profano ou templo) de madeira ou de pedra, ou de
ambos, que o artifice, sabia e reverentemente, edifica: «<Segundo a graca de Deus
que me foi dada, eu, qual sabio arquitecto [gr. sophos architektdn, lat. sapiens
architectus], assentei o alicerce, e outro sobreedifica» (1 Cor 3, 10).
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Dai o cuidado de Paulo em destrincar entre a «justica» e a retribuicdo vindicativa,

ou «ingancga», uma vez que estes conceitos, mesmo em tempos neotestamentarios,
muitas vezes se confundiam como praticamente em todo o AT. Diz Paulo: «N&o
facais justica [gr. ekdikountes, lat. vindicantes] por vés mesmos, carissimos, mas
dai antes lugar a ira de Deus, porgque esta escrito: A Mim compete a justica [gr.
ekdikésis, lat. vindicta], Eu retribuirei, diz o Senhor» (Rm 12, 19). O verbo grego
ekdikazbd tanto significa «julgar» e «punir» como «ingar», e o verbo ekdike6 significa
«perseguir em justican.

No versiculo seguinte, Paulo explica como se ha-de fazer: «Pelo contrario, se o teu
inimigo tem fome da-lhe de comer, £ tem sede da-lhe de beber, pois fazendo
assim, amontoardas carvdes em brasa sobre a sua cabeca» (Rm 12, 20).

Este passo inspira-se no Livro dos Provérbios, e pertence a uma colecgao
adicional que é um suplemento aos «Ditos dos Sabios», que ja vimos derivarem
duma antiga tradicdo egipcia: «Tem o teu inimigo fome? Da-lhe de comer. Tem
sede? D&-lhe de beber. Assim amontoaras brasas ardentes sobre a sua cabeca, e
YHVH te recompensara» (Prov 25, 21-22). As praticas magicas egipcias eram
universalmente reconhecidas na Antiguidade: «Os livros religiosos do antigo Egipto
ensinam-nos que se acreditava ser quase ilimitado o poder do sacerdote ou do
homem que conhecesse eximiamente as operacfes da magia»[20]—, e ha quem
pense que aquela maxima nao é mais do que uma poderosa formula magica, que
consiste em deixar que o adversario acumule a Nnosso respeito as suas mas accgoes:
se nao retaliarmos, desequilibramos a misteriosa balanca do destino, e mais tarde
ou mais cedo o choque de retorno fara cair sobre o nosso inimigo tudo quanto ele
acumulou contra no6s[21]. Nao parece ser esta, todavia, a finalidade e a intencao
do Iniciado Paulo, recomendar aos seus discipulos uma receita magica que nao
estaria de acordo, alids, com o que temos vindo a descobrir da sua ascensao
espiritual. A Igreja catolica ndo andara muito longe da verdade quando interpreta
aquela recomendagcdo como uma «metafora», explicando que assim tornaremos a
hostilidade do nosso inimigo intoleravel para ele proprio, ou, segundo uma outra
perspectiva, que este proceder cristdo, cheio de caridade, levara o inimigo pagao a
reconsiderar e a arrepender-se. No entanto, apesar da boa vontade desta
interpretacdo, ndo parece muito provavel, suspeito eu, que tal seja 0 método mais
persuasivo para regenerar o pagao ou o incréu. Eu diria antes que Paulo, a quem
no Terceiro Céu foram transmitidas «palavras inexprimiveis»[22], pretende criar
condi¢cOes para que 0 NOSso «inimigo» seja queimado pelos «carvoes em brasa», ou
pelo fogo, da consciéncia, esse fogo divino que ninguém acende e queima mais que
as leis da terra ao pedir severas contas pelo erros cometidos; além disso, Paulo
pretende sobretudo que nao se alimente o Graal Negro nem com um simples
pensamento retaliativo, por isso as suas preocupacdes e as suas instrucdes vao
todas no sentido de nos abrir a visdo e a consciéncia a graca inspiradora que nos
levara sempre, em cada instante, em cada pensamento, em cada gesto, em cada
palavra, a agir na verdadeira Luz e no verdadeiro Amor[23], que fardo resplandecer
o fulgor crescente — assim o desejamos e esperamos — do Graal Branco ou, de
plena justeza, do Santo Graal.
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[1] Com boa vontade, posso condescender uma terceira prateleira, a dos objectos
neutros ou indiferentes — se bem que em rigor, em rigor, nada ha que seja
absoluta e totalmente indiferente.

[2] Os termos «noosfera» e «<noogénese» foram inventados e propostos pelo jesuita
PIERRE TEILHARD DE CHARDIN (1881-1955), filosofo e paleontélogo, no seu livro Le
Phénomene humain (1938-1940). O conceito de noosfera de Chardin, também
adoptado por Vladimir Vernadsky e Edouard Le Roy, refere-se ao plano do intelecto,
ou do pensamento conceptual, e do seu crescimento evolutivo, opondo-se a biosfera
(mundo vivo) e a geosfera (mundo inerte). E pois um conceito metafisico que n&o
coincide exactamente com o significado corrente em filosofia oculta, e que designa,
tal como utilizo no texto, o plano real de matéria mental que envolve e permeia a
Terra, e que se situa uma oitava vibratéria «acima» do mundo emocional ou astral
da psicosfera.

[3] MAX HEINDEL,, Gleanings of a Mystic (ed. cit.), pp. 104-105.
[4] In Rays from the Rose Cross, vol. 78, n.° 6, June 1986, p. 244.
[5] MAX HEINDEL, Teachings of an Initiate, 7.2 ed. Oceanside 1987, p. 95.

[6] Sobre o plural ELOHIM, v. infra, p. 230.

[7] Os Espiritos Luciferos, também chamados «serpentes» na Biblia e em diversas
mitologias, sdo degenerados da onda de vida angélica que imbuiram o serpentino
cordao espinhal e o cérebro da humanidade infante (Eva e Ad&do) com a luz do
conhecimento intelectual e a utilizacdo do sexo como livre fruicdo independente da
sagrada missdo procriadora. Por isso se diz que o mundo é o reino de Lucifer. —
Para a destringa entre Lucifer, Satanas, Diabo, etc., v. infra pp. 310-311.

[8] O ultimo livro do AT é o do profeta Malaquias, e aqui Max Heindel alude ao
seguinte passo: «Mas, sobre vOs que respeitais 0 meu nome, levantar-se-a o Sol de
Justica Jou: de Justeza] que traz a salvacdo nas suas asas jpu: nos seus raios].
Saireis e saltareis, livres como o0s bezerros ao sairem do estabulo» (Mal 3, 20, ou,
segundo a numeragao da Vulgata: Mal 4, 2).

[9] Refere-se ao seguinte passo do Evangelho de Joao: «E era a luz verdadeira, a que
ilumina todo o homem vindo ao mundo» (Jo 1, 9).

[10] MAX HEINDEL, Occult Principles of Health and Healing, 8.2 ed. Oceanside, 1984,
pp. 55-56.

[11] Cristo formulou a Regra de Ouro da seguinte maneira: «Assim, pois, tudo
guanto quiserdes que os homens [gr. anthrdpoi] vos facam, fazei-o também a eles,
porque esta é a lei e os profetas» (Mt 7, 12).

[12] CORINNE HELINE, The Blessed Virgin Mary (ed. cit.), p. 124.
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[13] Na terminologia Rosacruciana, o corpo de desejos, ou corpo emocional, € um
dos componentes da personalidade: cf. p. 116 (nota 155).

[14] KRzYSZTOF ZANUSSI, Sources of Inspiration Lecture — 1, Amsterdao, 30 de Maio
de 1993.

[15] Espiritos de Raca sdo arcanjos que compenetram e inspiram os individuos e a
atmosfera animica duma tribu, duma nacgdo, dum povo; a Biblia chama-lhes
«principes», que combatem entre si e arrastam os respectivos povos nesse combate.
Por exemplo, segundo o livro de Daniel do AT, o arcanjo Miguel é o «principe» de
Israel, pronto a combater os inimigos da nacédo judaica: «<Entéo ele disse: Sabes por
gue vim a ti? Preciso de regressar para combater o Principe da Pérsia, e, quando o
tiver vencido, sera a vez do Principe de Javan» (Dan 10, 20). O Principe da Pérsia é
0 arcanjo protector desta nacdo, com quem Miguel ter4d de combater nos reinos
invisiveis, tal como o Principe de Javan é o arcanjo da Grécia, que sera adversaria
dos judeus apoés a queda dos persas.

[16] MAX HEINDEL,, The Rosicrucian Cosmo-Conception (ed. cit.), pp. 384-385.
[17] ANTONIO DE MACEDO, O Osso de Mafoma, Lisboa 1989, pp. 32-33.

[18] Citado em: ANNIE BESANT, An Autobiography (Londres 1893), trad. port.
Gervasio de Figueiredo: Autobiografia, Sado Paulo s/d, p. 204.

[19] Este ensinamento foi sabiamente preservado pelos continuadores de Paulo,
como o demonstra por exemplo a primeira epistola dita de Pedro, no NT, escrita por
um cristdo anonimo do tempo do imperador Trajano (53-117 d. C.), e bom
conhecedor da teologia e da terminologia paulinas: «<Enfim, sede todos concordes,
compassivos, misericordiosos, humildes, ndo devolvendo mal por mal nem afronta
por afronta: pelo contrario, abencoai, pois para isto fostes chamados, para serdes
herdeiros da béncdo» — 1 Ped 3, 8-9.

[20] Sir E. A. WALLIS BUDGE, Egyptian Magic (Londres 1899), trad. port. Octavio
Mendes Cajado: A Magia Egipcia, Sado Paulo 1983, p. 10.

[21] ROBERT AMBELAIN, Jésus ou le Mortel Secret das Templiers, Paris 1970, p. 271.
— Conforme ja fiz notar em notas anteriores (v. supra., p. 74, nota 89, e p. 96, nota
109), apesar da sua inegavel erudicdo e dos seus profundos conhecimentos, as
especulacbes de R. Ambelain carecem, na esmagadora maioria de casos, de
fundamento sélido, e escurentam mais do que esclarecem.

[22] V. supra, p. 117.

[23] E este o profundo sentido oculto da recomendacdo de Paulo: «Orai sem cessar»
(1 Tes 5, 17).
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V.

Paulo, O Iniciado

S. Paulo ,Rembrandt van Rijn (1606-1669)

Da Obra "Instrucoes Iniciéticas"

por Antonio de Macedo

Esta mistica insercdo num veio comum tradicional tem levado certos estudiosos a
pensar que os Mistérios cristdos se inspiraram formalmente nos mistérios do

mundo antigo:

A acrescentar as tradicGes do AT e respectiva liturgia sinagogal, as tradicfes dos
cultos mistéricos helenisticos também foram absorvidas e reinterpretadas segundo
formulas cristas. Assim, dentre as tradicdes tomadas das religides mistéricas
contam-se por exemplo: a disciplina arcana com a distingdo entre os \erdadeiros
mystai (os iniciados nos segredos da fé cristd) a quem era permitido participar no
servico esotérico (isto é, a Eucaristia), e os catecumenos; a introducdo de hinos
cantados cuja forma dependia do estilo melédico dos hinos mistéricos (além dos
Salmos judeus); a manutencdo do antigo gesto de maos erguidas durante a
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epiclese sacramental que invoca a infusdo do Espirito Santo no péo e no vinho no
momento da consagracao; e muitos outros[1].

Chegado a este patamar peco licenca para fazer uma pausa. Talvez nédo seja ma
ideia, depois de tantas vezes ter falado em «mistério» e «mistérios», determo-nos
um pouco para tentar descobrir o que se esconde por tras de tais palavras, e digo
bem, palavras, e ndo apenas uma palavra s6 usada umas vezes no plural, outras
no singular.

Mais do que um idedlogo do saudosismo e um filésofo da estética e da simbdlica,
Afonso Botelho (1919-1996) questiona-se com fequéncia, Nos seus escritos, acerca
das origens e dos arquétipos, e deixa-nos uma primeira observacado, limpida e
motivadora, sobre a distin¢do singular-plural a que acabo de me referir:

O essencial do mistério cristdo, para além da separacdo intransponivel da
natureza dos dois mundos, estad na oferta cativante de uma via para a transpor.
[...] Inversa é a configuracdo do mistério ou dos mistérios gregos.
Verdadeiramente, sé existern mistérios e ndo mistério na Grécia, sO existem actos
de um ritual secreto praticados pelos mystai. O mistério como caminho entre dois
mundos naturalmente incomunicaveis sé depois da Encarnacdo do Homem-Deus,
sO depois de Cristo, se completa[2].

Recuando no tempo, e incorrendo embora no pecado de aqui repetir enxutamente
0 que vem em diversos livros e dicionarios, comecarei por esclarecer ao leitor
menos lidado nestas porfias que a palavra mistério tem a sua origem primeira na
raiz mu-, ou my- (em grego mu), donde derivam dois verbos: mued , que significa
«iniciar», «sagrar», «instruir», e mud, que significa «fechar a boca ou os olhosy,
«guardar siléncio». Da mesma raiz deriva o latim mutus, «<mudo», e 0 grego muthos
ou mythos, o que nos ensina que o siléncio se associa ao mito, tal como silenciosa
deverda ser a Iniciacdo menor, muésis, que se completa pela Iniciacdo maior, teleté,
sendo que esta ultima deriva do verbo teled, que significa simultaneamente
«concluir» e «iniciar», ou seja, «iniciar nos mais altos Mistérios», ou nos Mistérios de
plenitude ou de perfeicdo. O mais alto grau de Iniciacdo também se chamava
epopteia, ja notaremos adiante porqué.

Avancando um pouco mais no mesmo terreno, observamos assim que 0s
mistérios (ta mystéria) sdo por conseguinte a teoria de ritos (ta drbmena, «actos»)
gue conduzem iniciaticamente do siléncio a perfeicéo, e isto tanto no Egipto antigo
como na Pérsia ou na Grécia. O iniciado tem acesso, por secretos cultos, a regides
— ou melhor: a niveis de ser — inexprimiveis ou inefaveis, o que em grego se dizia
arrhéta[3], que por sua prépria natureza indiziel se tornam naturalmente
incomunicaveis, ndo por qualquer imposicdo ou obrigacdo externa de «manter
segredo»[4], mas porgue o iniciado ao atingir o cerne do sagrado atinge o «inefavely,
e faltam-lhe meios de expressdo adequados para comunicar ao mundo profano o
que, na linguagem e segundo a razdo desse mundo, seria incompreensivel, e
sobretudo porque a Iniciacdo ndo é uma cerimoénia externa, mas, nunca sera de
mais repeti-lo, uma experiéncia interna[5].
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Em todos os mistérios da Antiguidade (Isiacos, Mitriacos, Orficos, Eleusinos, etc.)
vigorava a lei dos trés graus, que remonta aos tempos miticamente Atlantes e do
seu simbolo sacerdotal, o enigmatico Tabernaculo no Deserto, configurado no
Templo de Saloméo pela confraria de «construtores de Templos» regulada por
Hiram[6], simbolo que se prolonga pelos Collegia Fabrorum romanos e medievais e
teve 0 seu apogeu na Ordem de Construtores e Arquitectos (Ordem Macgonica), que
foi a escola dos construtores de templos géticos contemporaneos dos Templarios.
Esses trés graus eram, para 0os mistérios antigos: postulante (o ex6, «o de fora»),
nedfito ou misto (mystés, plural mystai), e epopta Epoptés, plural epoptai). Ou
seja, mediante o rito que lhe proporciona o arrebatamento ao mundo sensivel
(ekstasis), 0 postulante torna-se um neoéfito ou antes um misto, ou aquele que
ainda tem os olhos fechados, para se converter finalmente em epopta — da raiz
ops, «olho» —, ou aquele que vé as coisas tais quais sao[7]. Do mesmo modo se
distinguem os graus dos Iniciadores: o dos mystai sera o0 mystagogos, para a
Iniciacdo menor (muésis), enquanto o dos epoptai € o telestés, para a Iniciacao
maior (teleté, ou epopteia como dissemos acima).

Desde relativamente cedo se comecou a observar nas primitivas comunidades
cristds uma graduacao igualmente tripartida, tanto nas fases eclesiais atinentes
ao culto externo como na fase interna, mais elevada e menos visivel. Na fase
externa encontramos as seguintes gradacfes, se assim se podem chamar: o
catecumeno (katéchoumenos), o baptizado ou nedfito (neophytos — 1 Tim 3, 6), e 0
presbitero (presbyteros) ou bispo (episkopos, equipolente a epoptés). Os presbiteros
podiam transmitir dons espirituais (charismata) por imposicdo das méaos (meta
epitheseds ton cheirén), conforme lemos no epistolario do NT (1 Tim 4, 14; 2 Tim 1,
6). O catecumeno era o0 equivalente a postulante, recebia instrucéo religiosa
durante trés anos a fim de se preparar para o baptismo e podia assistir a certos
ritos do culto. Por sua vez, o presbitero ou bispo (parece que inicialmente ambas
as palavras designavam a mesma funcdo) contava com um grau intermédio, o
diacono, para o auxiliar sacerdotalmente no seu ministério —, se bem que a
palavra diakonos, entdo, assumisse por vezes o sentido mais amplo de «servidor»
(lat. minister) que se poderia aplicar aos sacerdotes, ou ao ministério sagrado,
duma forma geral.

Esta, portanto, a fase formal — externa. Por sua vez os Mistérios cristdos
constituem a fase oculta — mais elevada e interna. Dela trataremos, um pouco
mais detalhadamente, na segunda e na terceira partes deste livro.

Que sempre existiu um esoterismo cristdo é indiscutivel, embora a Igreja catdlica
se esforce por desmenti-lo, sobrevalorizando o lado exotérico da catequese e da
liturgia[8]. Nao ha que negar a legitimidade do formalismo exotérico da religido
crista, pelo contréario: se bem que as bases iniciais sejam, tudo no-lo atesta,
esotéricas, a formulacdo exotérica da doutrina torna-se indispensavel para que a
chama da respectiva linhagem tradicional ndo se extinga no mundo — paradoxo
que, sendo impossivel de se tornear, acarreta consigo um pesado 6nus, pois essa
formulacéo exotérica acaba por se constituir, praticamente, na sua Unica «erdade
oficial».
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Certas confusfes séo perniciosas e devemos a todo o custo area-las e esclarecé-
las: sem duavida que falar-se em «Cristianismo esotérico», ndo sendo, em rigor, um
erro, pode induzir em erro[9], porque o Cristianismo em si nao é exclusivamente
esotérico, é uma religido dada por Cristo para a salvacao de todos e comunicavel a
todos. O que nao significa, porém, que nao exista um «esoterismo cristaon,
acessivel apenas aos que gqueiram aprofundar os mistérios do Reino de Deus,
como refere Origenes no seu livro Contra Celsum[10]. O préprio Jesus fazia a
distingdo entre o que podia transmitir as multiddes e o0 que reservava aos
discipulos, a quem dizia: «A vO0s deu-se-vos a conhecer os mistérios do Reino dos
Céus, mas a eles néao lhes foi dado» (Mt 13, 11). No passo paralelo do Evangelho de
Marcos, Jesus define claramente quem sao aqueles a quem tal nao é dado: «Aos de
fora [gr. tois exd] tudo se Ihes d&a em parébolas, a fim de que olhando, olhem e ndo
vejam, e ouvindo, oicam e ndo entendam, ndo suceda que se convertam e se
libertem» (Mc 4, 11-12). «Os de fora» (‘oi exd), sdo os profanos ou ainda s
postulantes, isto €, os que ficam «fora do Templo» e a quem, portanto, apenas se
Ihes podem ministrar instrucdes exotéricas. Paulo dizia o0 mesmo por outras
palavras: «E eu, irmaos, ndo pude falar-vos como a espirituais, mas como a
carnais, como a meninos em Cristo. Leite vos dei a beber, ndo comida sodlida, pois
ainda nao éreis capazes» (1 Cor 3, 1-2).

Alguns mais radicais, como René Guénon, vao mais longe e pensam que as
verdadeiras origens do Cristianismo — e sobre as quais o NT, na forma como
chegou até noés, é esclarecedor sem ser claro — teriam sido de facto esotéricas
(mas ndo na linha de Annie Besant, cuidado!), e que a divulgacédo generalizada
constituiria um fenébmeno posterior:

Sera provavelmente impossivel determinar o momento preciso em que O
Cristianismo se transformou numa religido no sentido proprio do termo bem como
numa forma tradicional destinada a toda a gente, sem distin¢cdo. Seja porém como
for tratava-se dum facto consumado na época de Constantino e do Concilio de
Niceia, de tal sorte que este ndo fez mais do que «sanciona-lo», por assim dizer,
inaugurando a era das formulagdes «dogmaticas» destinadas a constituir uma
apresentacao puramente exotérica da doutrina.

[...] E pois evidente que a natureza do Cristianismo original, sendo essencialmente
esotérica e iniciatica, devia permanecer completamente ignorada por parte
daqueles que passaram a ser admitidos no Cristianismo agora exotérico; por
conseguinte, tudo quanto pudesse evidenciar ou sequer sugerir o que tinha sido
realmente o Cristianismo nas suas origens deveria ser recoberto, aos olhos
daqueles, por um véu impenetravel[11].

Sobre a existéncia de Mistérios cristaos testificam-nos alguns autores antigos, de
forma mais ou menos translicida dentro dos limites em que era possivel falar-se
de tais matérias. Costumam ser muito invocados, a este respeito, dois tedlogos de
inspiracao platonica da Escola de Alexandria, dos séculos 1i e 1lI, preocupados com
0s mistérios alegoricos contidos na esséncia do Cristianismo e que ndo excluem
uma interpretacdo esotérica das Sagradas Escrituras. Refiro-me a Clemente de
Alexandria (aprox. 150-216) e ao seu discipulo Origenes (185-254).
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Uma das obras mais conhecidas do primeiro, Stromateis («<Miscelaneas»), €
particularmente importante pelo testemunho que nos oferece da existéncia de
Mistérios associados ao Cristianismo primitivo, e a um ensinamento secreto; por
exemplo:

O Senhor nao nos impediu de fazer o bem por causa das leis do sdbado; Ele
concordou que os que sdo capazes de compreender[12] partilhassem dos mistérios
de Deus e da sua santa luz [13]. Além disso nao revelou ao homem vulgar o que
nao era para ele; revelou-o, sim, a alguns poucos, a quem sabia que tal revelacéo
Ihes seria apropriada, e capazes de aceitar os mistérios e de se coadunar com eles.
As coisas secretas, tal como o proprio Deus, nédo se devem confiar por escrito, mas
sim exprimirem-se pelo Logos [ou: por palavra]. E se alguém nos contrapde citando
a Escritura: «<Nada ha encoberto que se nédo descubra, nem nada escondido que se
nao dé a conhecer» (Mt 10, 26)[14], responder-lhe-emos que nesta frase [Jesus]
predisse que os segredos ocultos serao revelados aos que escutam em segredo, e
que tudo o que é velado, como a verdade, sera descoberto aos que sédo capazes de
receber as tradicbes sob um véu, e o que é incompreensivel a maioria sera claro
para a minoria.

[...] Os mistérios séo transmitidos misteriosamente, de boca a ouvido, ou melhor,
Nnao nas vozes do que fala e do que escuta, mas nas suas mentes. Deus concedeu
a Igreja que uns sejam «apoéstolos, outros profetas, outros evangelistas, outros
pastores e instrutores, para aperfeicoamento dos santos na obra do seu
ministério, e para edificacdo do corpo de Cristo» (Ef 4, 11-12).

Estou bem consciente da pobreza desta minha compilagcdo de notas comparada
com a graca do Espirito que me considerou digno de o escutar. Mas a0 menos sera
como que uma imagem, que lembrara o arquétipo original aquele que tiver sido
tocado pelo tirso[15]. «Da ao sabio, e tornar-se-a mais sabio ainda», diz a Escritura
(Prov 9, 9), e <ao que tem, dar-se-lhe-a e tera em abundéancia» (Mt 13, 12). Ha aqui
uma promessa, ndo de dar uma plena interpretacdo dos segredos — longe disso —
, mas de oferecer um vislumbre para quando nos esquecemos, ou para evitar que
isso aconteca[16].

Vejamos um outro elucidativo passo do mesmo livro de Clemente Alexandrino:

Uma vez que a nossa tradicdo nao é recebida em comum nem aberta a todos, e
muito menos quando nos damos conta da magnificéncia do Logos, segue-se que
temos de manter secreta «a sabedoria de Deus em mistério, a oculta»[17], ensinada
pelo Filho de Deus. O proprio profeta Isaias precisou de ter a lingua purificada
pelo fogo para poder revelar a sua visdo[18]. N6s também precisamos de ser
purificados tanto de ouvido como de lingua, se nos propomos partilhar da verdade.
SO de pensé-lo, tolhe-se-me a méo para o escrever, e, observando as palavras da
Escritura, cuidarei de n&o lancar as pérolas aos porcos, ndo aconteca que as
pisem aos pés e, acometendo-nos, nos despedacem[l19]. E dificil apresentar
argumentos puros e lucidos, a respeito da verdadeira luz[20], a pessoas que Sao
como cevados na sua falta de educacédo. Quase nada ha que pareca mais ridiculo
aos homens vulgares do que estes discursos, nem mais maravilhoso e diinamente
inspirado para os que sejam de nobre natureza. «<Mas o homem vivente ndo capta
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as coisas do Espirito de Deus, pois sdo loucura para ele»[21]; os sapientes nao
anunciam em publico o que discutem em concilio. «<O que vos digo as escuras,
dizei-o a luz do dia, e 0 que escutais ao ouvido, proclamai-o de cima dos terracos»,
diz o Senhor (Mt 10, 27). Ele quer dizer que recebamos as tradi¢cdes secretas do
conhecimento revelado, interpretadas com a maxima elevagéo, e, uma vez que as
ouvimos murmuradas aos nossos ouvidos, que as transmitamos a quem delas seja
digno, e ndo que as espalhemos sem reserva a qualquer um, quando Ele, para
estes, o fez em parabolas[22].

Quanto a Origenes, um dos maiores eruditos da Patristica grega e profundo
conhecedor dos mistérios pagaos, é autor dalgumas obras monumentais — e
essenciais — de que se destacam os Hexapla, por exemplo, primeiro intento de se
estabelecer um texto critico do AT a partir de seis versdes correntes gregas e
hebraicas, que cotejou em seis colunas paralelas e cuja organizagao lhe consumiu
praticamente a vida inteira, além do denso tratado Peri archdon (<Acerca dos
principios»), que a lgeja considera discutivel e que o ascético Rufino de Aquileia
(345-410) traduziu com o titulo De principiis adulterando-o e eliminando
intencionalmente as passagens e as formulas mais «suspeitas». Entretanto, e para
0 que ora nos importa, basta que nos abeiremos do seu elucidativo tratado Contra
Celsum, escrito provavelmente no ano 248 em refutagéo do livro Discurso veridico,
ataque demolidor que o filésofo Celso, igualmente neoplaténico como Origenes
mas ferozmente anticristdo, desfere contra o Cristianismo. Naquele, Origenes
revela algumas coisas:

E nada digo por ora do estudo cuidadoso de tudo quanto esta escrito no
Evangelho. Cada ponto contém muitas razdes dificeis de entender, ndo s6 para o
vulgo, mas incluso para algumas pessoas inteligentes. Tal, a densa exposicdo das
pardbolas que Jesus fazia aos de fora[23], guardando a explicacdo delas para os
gue tinham ultrapassado a audicdo exotérica e se aproximavam privadamente
d’Ele, em casa. Celso admirar-se-ia se conseguisse compreender o motivo que ha
para se chamar a uns «de fora», e a outros «de casa». E quem, sendo capaz de
contemplar os varios passos de Jesus, ndo se maravilhara de vé-lo ora subir a
montanha para proferir este discurso ou para realizar aquelas outras accdes ou
transfigurar-se, ora para, em baixo, curar os enfermos, incapazes de subir aonde o
seguiam os seus discipulos? Nao é porém este o momento de explicar quanto de
verdadeiramente veneravel e divino contém os Evangelhos ou o sentido que Paulo
tem de Cristo, isto é, da Sabedoria e do Logos de Deus[24]. Baste o que se disse,
para contrapor a essa galhofa, indigna dum filésofo, de Celso, que ousa comparar
os intimos mistérios da Igreja de Deus «com 0s gatos, macacos, crocodilos, bodes e
cées dos egipcios»[25].

Realcemos, de passagem, a antiga e classica distincdo esotérica que Origenes faz
entre «subir a montanha» (o caminho da Iniciacdo!), e o que se pode claramente
fazer «<na planicie» aos «enfermos», isto é, aos incapazes de atingir, enquanto nao
«curados e purificados», a sublimacéo dos Mistérios. Noutro passo do mesmo livro,
Origenes aponta sem ambiguidades algumas chaves dos Mistérios com que
podemos deparar nas Escrituras judaico-cristas:
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Se alguém deseja iniciar-se numa ciéncia misteriosa sobre o acesso das almas ao
divino, ndo pelo que nos oferece a mais obscura seita citada por Celso, mas por
livros originariamente judeus, lidos nas sinagogas, e que sao aceites pelos
cristaos, e por outros exclusivamente cristaos, leia as visoes do profeta Ezequiel no
final da sua profecia[26]; ou leia também, no Apocalipse de Jodo, a descricdo da
Cidade de Deus, a Jerusalém Celeste, bem como a descricdo dos seus
fundamentos e das suas portas[27]. E se € capaz de entender por simbolos a
senda assinalada aos que se hdo-de encaminhar para o divino, leia o livro de
Moisés que tem por titulo NiUmeros e procure quem o introduza nos mistérios que
se encontram ocultos nos acampamentos dos filhos de Israel; averigue de que
natureza eram 0s acampamentos ordenados as bandas do Oriente, que sdo os
primeiros; de que natureza eram o0s orientados para Sul e Sudoeste, 0s que
estavam junto ao mar e os que, por fim, se ordenavam a Norte[28]. Nestas
passagens acharé decerto ideias ndo despiciendas, e ndo, como imagina Celso,
ideias que pedem ouvintes néscios e escravos. Compreenderd de quem nelas se
fala bem como a natureza dos nameros ai indicados e que convém a cada tribo.
Expor aqui cada um destes pontos parece-nos inoportuno[29].

Finalmente, Origenes ndo pode ser mais limpido quando afirma:

E de mais, que haja pontos além do exotérico que ndo chegam aos ouvidos do
vulgo ndo é coisa exclusiva do Cristianismo, mas também corrente entre os
filosofos, que tinham doutrinas exotéricas, e também outras esotéricas. Assim, de
Pitagoras havia quem apenas ouvisse dizer: «Ele disse-0»; outros porém eram
secretamente iniciados em doutrinas que nao deviam chegar aos ouvidos profanos
e ndo purificados. E quanto aos mistérios que se praticam em toda a Grécia e nas
terras barbaras, embora sejam ocultos, ndo os ataca Celso; por isso em vao tenta

desacreditar o que h& de oculto no Cristianismo e que nédo pode entender[30].

A necessidade da reformulacdo exotérica que vimos acima levou a Igreja a
proceder a uma espécie de movimento translacional quanto ao sentido da palavra
mistério, e aqui voltamos a tal distincdo a que aludimos entre «mistério» e
«mistérios» que a Igreja oficialmente adoptou e ensina: por um lado os mistérios
enguanto grandes acontecimentos histéoricos da vida de Jesus ou da Virgem
Maria, por exemplo os mistérios da Cruz ou os mistérios do Roséario; por outro, no
mistério singularizado como por exemplo o mistério da Encarnacdo de Cristo, o
mistério da Santissima Trindade, o0 mistério da Eucaristia ou da
Transubstanciagdo, o mistério Pascal, o mistério da Ressurreicdo. A palavra
«mistério» ocorre 28 vezes no NT, 21 das quais nos textos paulinos, e em nenhum
caso para exprimir o que acabamos de enumerar e que a lIgreja oficializou: com o
decorrer do tempo, o duplo significado de verdade divina e de rito sacro que o
termo «mistério» abrangia acabou por se repartir por duas palavras, mysterium e
sacramentum, ficando a primeira a designar as verdades ocultas do Cristianismo e
a segunda os ritos ou as realidades sagradas. O que nao exclui o poder que a
Igreja detém para estabelecer, pelo mysterium, uma ponte real com o divino, poder
gue Cristo transmitiu aos apoéstolos e que, por sucesséo apostélica, € transmitido
por sua vez ao longo dos séculos a todo o sacerdote regularmente ordenado[31].
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E tempo entretanto de regressarmos a Paulo, que, confirmando quanto mais
acima se disse sobre o originario esoterismo cristdo, mui lisamente declara: «Se o
nosso Evangelho estd porém velado, estd velado para os que se encontram no
caminho da destruicéo, para aqueles incrédulos cujos pensamentos o deus deste
século [gr. aidbnos] cegou, para que neles ndo brilhasse a iluminacdo do Evangelho
da gléria de Cristo, o qual é imagem [gr. eikén] de Deus» (2 Cor 4, 3-4). E
importante por em relevo que foi 0 mesmo Paulo quem formulou, na sua primeira
carta aos Corintios e em duas frases fundamentais e fundamentantes, que as
Escrituras cristds nos ddo dois Evangelhos, um exotérico e relacionado com a
personalidade mundana: «Resolvi ndo saber coisa alguma, entre vds, senao Jesus
Cristo, e este crucificado» (1 Cor 2, 2), e outro esotérico e relacionado com a
individualidade espiritual: «N&o sabeis que sois templo de Deus?» (1 Cor 3, 16).
Destes «dois Evangelhos» foi o primeiro, como ja fizemos notar, que a Igreja
catolica trouxe a luz da ribalta, e manteve, com o caracter que conhecemos e que
tem sido a permanente tonica da sua doutrina crista[32].

Incio, bispo de Antioquia martirizado em Roma no ano 107 ou 108, foi Padre
Apostolico (vir apostolicus), isto é, conheceu e conviveu pessoalmente com alguns
apostolos, afirma-o Jodo Crisostomo: «lnacio, em primeiro lugar, conviveu
nobremente com os Apodstolos e das presencas deles se gozava como fontes do
Espirito. Ora pois, que muito € que quem com eles convivia e com eles a todas as
horas lidava, e participava dos seus publicos e secretos pensamentos, fosse
finalmente tido por digno de téo alta dignidade?»[33].

Inacio, na sua juventude, decerto teria conhecido Paulo (além de Joao, e talvez
outros), pois sendo Antiogquia a sua patria, e tendo sido de Antioquia que irradiou
para o mundo mediterranico a mensagem de Paulo, os seus caminhos, com toda a
probabilidade, ter-se-iam cruzado. O testemunho de Inacio, portanto, convém
considerar-se com especial atencdo, nomeadamente — e para 0 caso que nos
importa — o0 seguinte passo duma carta que enderecou a comunidade crista de
Efeso, onde a recordacéo de Paulo permanecia muito vivida:

«Sois passagem para os que se elevam a Deus, iniciados com Paulo nos mesmos
mistérios [gr. Paulou summusai]» (Carta aos Efésios XII, 2).

Agquelas palavras gregas, Paulou symmysai, também se podem traduzir por
«companheiros de iniciagdo de Paulo». Ou seja, os Mistérios cristdos eram um
facto, e uma das provas mais evidentes da-nos o préprio Paulo, quando afirma de
Si:

Sei de um homem, em Cristo, que h& catorze anos — ignoro se no corpo, ou fora
dele, Deus o sabe — foi arrebatado até ao Terceiro Céu. E sei desse homem — se
no corpo ou fora dele, ndo sei, Deus 0 sabe — que foi arrebatado ao Paraiso e
ouviu palavras inexprimiveis [gr. arrhéta rhémata, lat. arcana verba] que néo é
permitido a um homem divulgar». — 2 Cor 12, 2-4.

Este texto surpreendente de Paulo revela um facto em que muitos cristaos
certamente nunca pensaram, e da sobretudo conta, com muita forca, do que é o
segredo iniciatico, as tais «palavras inexprimiveis» que o Iniciado recebe e ndo pode
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repetir no mundo profano. Recordemos que a expressdo que Paulo usa para o
inexprimivel e incomunicavel — arrhéta —, é a mesma que é utilizada nos
mistérios antigos exactamente com o mesmo significado[34]. Ndo deixa de ser
sintomatico que Jerénimo, conhecedor dos primitivos Mistérios cristaos, tenha
traduzido, na sua Vulgata Latina, aqueles dois vocabulos gregos, arrhéta rhémata
(«palavras impronunciaveis ou inefaveis»), por arcana verba, expressao muito mais
forte, pois significa «palavras ocultas ou secretas».

A critica positivista, ignorando o alcance iniciatico deste texto, assume perante ele
uma de duas atitudes: ou opina que se trata apenas dum ancestral tema mitico
(as esferas do céu!) que permaneceu no NT a par doutros como por exemplo a
batalha celestial entre anjos e demoénios (Ap 12, 7-9); ou limita-se a constatar que
Paulo mentiu, porquanto, a fazer fé no Evangelho de Jodo, «<ninguém subiu ao Céu
a nao ser Aquele que desceu do Céu, o Filho do homem» (Jo 3, 13).

Pois nem uma coisa nem outra: por esta revelacdo ficamos a saber que Paulo era
um Iniciado com o grau equivalente a 5.2 Iniciagdo menor da Ordem Rosacruz:
esta é a Iniciacao que da acesso ao Mundo do Pensamento Abstracto, ou Terceiro
Céu, na terminologia iniciatica cristad e Rosacruciana[35]. E tal como nas doutrinas
Rosacruzes, Paulo admite deidades ou Hierarquias a que chama «deuses»,
inferiores ao Deus unico e a Ele submetidos: «Porque, se had aqueles que séo
chamados deuses, tanto no céu como na terra, havendo assim muitos deuses e
muitos senhores, para nés porém nao ha sendo um Deus, o Pai, de quem
procedem todas as coisas» (1 Cor 8, 5-6).

Muito exemplos se poderiam colher dos textos de Paulo; remato com o seguinte
passo da primeira carta aos Corintios, que bem merece leitura atenta e
profundada, e que ja vimos, atras, ter sido objecto de misterioso exame tanto de
Clemente de Alexandria como de Origenes:

Entre os perfeitos [gr. en tois teleiois] porém, falamos sabedoria; ndo a sabedoria
deste século nem a dos chefes deste século condenados a perecer; mas falamos a
sabedoria de Deus em mistério, a oculta, que Deus predestinou antes dos séculos
para gloria nossa; que nenhum dos chefes deste século conheceu; pois se a
tivessem conhecido, nunca teriam crucificado o Senhor da gléria. Mas como esta
escrito:

O que olho n&o viu nem ouvido ouviu,
Nem subiu ao coracdo do homem,
Essas coisas preparou Deus aos que o amam [Is 64, 3].

A noés no-lo revelou Deus por meio do Espirito; porque o Espirito tudo penetra,
mesmo as profundezas de Deus. Quem pois conhece dos homens as coisas
proprias do homem, a néo ser o espirito do homem que nele se encontra? Assim
também as coisas de Deus ninguém as conhece a ndo ser o Espirito de Deus. Noés
porém nao captamos o espirito do mundo mas o Espirito que vem de Deus, para
que conhecamos as coisas que Deus graciosamente nos deu, as quais falamos néao
com aprendidas palavras de sabedoria humana, mas com aprendidas do Espirito,
agregando o espiritual ao espiritual. Mas o homem vivente [gr. psychikos
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anthrépos, lat. animalis homo] ndo capta as coisas do Espirito de Deus, pois sao
loucura para ele, nem é capaz de entendé-las pois sé espiritualmente é possivel
examina-las. Em contrapartida o homem espiritual [gr. pneumatikos, lat. spiritalis]
ajuiza todas as coisas, mas ninguém € capaz de ajuiza-lo. Quem pois conheceu o
pensamento do Senhor, para que o instrua? N6s porém temos o pensamento [gr.
nodn, lat. sensum] de Cristo. — 1 Cor 2, 6-16.

Os «perfeitos» a que se refere Paulo séo os Iniciados (teleioi) dos Mistérios Maiores,
0os mesmos «perfeitos» que Origenes invoca num outro texto seu que também a
este se reporta e que s6 o entenderd quem disso for capaz, como ele proprio
adverte:

Platdo pbe em terceiro lugar a imagem; nds porém, aplicando o nome de
imagem a outra coisa, diremos mais claramente que a impressdo das chagas que
depois do Logos se da na alma, é o Cristo que mora em cada um, e vem do Cristo
Logos. Ora bem, a sabedoria, que é Cristo e mora nos perfeitos [gr. en tois teleioig]
de entre nos, corresponde ao quarto elemento platdnico, que é a ciéncia, entenda-o
quem disso for capaz[36].

Nos livros candnicos do NT n&o se da conta de como Paulo terminou os seus dias.
O que se sabe, ou julga saber, é-nos transmitido pelos apdécrifos, nomeadamente
os Acta Pauli, que incluem o Martyrium Pauli, e os fragmentos que nos restam dos
Actos de Pedro e Paulo: teria sido levado para Roma e decapitado no ano 67 nas
Aguae Salviae, na localidade que hoje se chama Tre Fontane. A descricdo da sua
morte no Martyrium Pauli inspirou, ao longo dos tempos, tanto a arte como a
liturgia: «Paulo entdo p6s-se de pé e olhou para leste, ergueu as maos ao céu e
orou demoradamente. Nas suas oracdes falava em hebraico com os Padres; depois,
sem proferir palavra, ofereceu o pescoco ao verdugo. E quando este lhe cortou a
cabeca, salpicou leite sobre a tunica do soldado»[37].

Os poetas, no entanto, tém uma visao diferente. Tal como Elias, tal como Enoch, o
trespasse de Paulo, o Iniciado, ndo podia acrisolar-se em cadinho de terrestre
cruz, mas apenas em luminoso raio de celestial mistério: «Paulo ndo podia morrer,
como Pedro. Desapareceu nas alturas donde recebera a inspiragcdo. O seu amor a
Jesus Cristo alcancou a Eternidade e todos os atributos de Deus. Paulo é imortal
em Jesus Cristo. Ndo morreu, desapareceu. Aparecer € ganhar forma no espaco, e
duracdo no tempo. Desaparecer é ficar invisivel, simplesmente»[38].

[1] ERNST WILHELM BENZ, «Christian Doctrine», in Macropaedia (ed. cit.), vol. 16, p. 293.

[2] AFONSO BOTELHO, Ensaios de Estética Portuguesa, Lisboa 1989, p. 69.

[3] KARL KERENYI, Die antike Religion (1952), trad. esp. por M2 P. Lorenzo e M. L.
Rodriguez: La Religion Antigua, Madrid 1972, pp. 166-167.

[4] RENE GUENON, Apergus sur I'Initiation (ed. cit.), p. 89.

[5] Max HEINDEL, The Rosicrucian Philosophy in Questions and Answers, vol. 2, Oceanside
1947, p. 227.
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[6] V. supra, pp. 63-64.

[7] FERMIN VALE AMESTI, Le Retour d’Henoch ou la Magonnerie qui Revient, Paris 1993, p.
73. — V. infra, p. 303, os niveis de acesso aos mundos supra-sensiveis por parte dos
Irmé&os leigos e dos Adeptos dos Mistérios Rosacruzes.

[8] Cf. ANTOINE FAIVRE, Acces de I'ésotérisme occidental, reed. revista, Paris 1996, vol. I,
todo o capitulo intitulado «Les débuts de I'ésotérisme chrétien», pp. 65 a 72.

[9] RENE GUENON, Apercus sur I'Esoterisme Chrétien, reed. Paris 1988, pp. 109-110. —
Nesta ambiguidade incorre ANNIE BESANT (1847-1933) no titulo do seu livro Esoteric
Christianity (Londres 1901), cuja traducédo € precisamente «Cristianismo esotérico». Devo
salientar, todavia, que se trata dum livro muito bem construido e muito bem informado, e
com um bom conhecimento das fontes. Pena é que para além do duvidoso ponto de vista
assumido no titulo, a autora, que é uma investigadora competente e minuciosa, cometa
alguns erros graves, por exemplo em todo o capitulo sobre o «Cristo historico», onde
reproduz a fantasiosa lenda de que Jesus teria nascido no ano 105 a. C., além duma
catadupa de factos «histéricos» que muito deixam a desejar.

[10] V. citacgdo supra, p. 32.

[11] RENE GUENON, Apercus sur I'Esoterisme Chrétien (ed. cit.), pp. 28-29.

[12] Refere-se ao passo do Evangelho de Mateus (Mt 16, 512) em que Jesus advertiu os
discipulos que se acautelassem do fermento dos fariseus e saduceus; muitos dos
discipulos tomaram-no a letra e pensaram que aludia ao pdo. Jesus chamou-os <homens
de pouca fé» e explicou-lhes que néo se referia ao pao, mas a doutrina.

[13] Aqui Clemente estabelece uma comparacao com os Mistérios de Eléusis, dedicados a
Deméter, a terra-méae, e a Perséfone ou Koré («donzela»), a vegetacao sua filha. Quando o
iniciado nestes Mistérios recebia a revelacao, era envolvido por uma luz resplandecente.
[14] Este versiculo de Mateus € apresentado como chave para o entendimento da obra De
occulta philosophia (1530-1533), de Agrippa von Nettesheim (1486-1535), que o coloca em
epigrafe no frontispicio da sua obra sob a seguinte forma: «Nihil est apertum quod non
reveletur et occultum quod non sciatur. Matthaei. X».

[15] O tirso era uma vara transportada nos Mistérios Dionisiacos, encimada por uma
pinha e engrinaldada de hera, e utilizada para comunicar o éxtase. «<Aquele que foi tocado
pelo tirso» é, naturalmente, o iniciado a quem se lhe abriu a janela para o mundo supra-
sensivel: <A glandula pineal (o “terceiro olho”), com a sua forma cénica no topo da coluna
espinhal, € representada pelo tirso, essa misteriosa vara dos Mistérios Dionisiacos
composta por uma pinha de pinheiro fixada numa haste de funcho; a finalidade da
Iniciacdo Dionisiaca seria despertar aquela faculdade, tornando o iniciado consciente da
grande mente césmica de que o seu intelecto € uma parte» — JOSCELYN GODWIN, Mystery
Religions in the Ancient World, Londres 1981, pp. 133-134.

[16] CLEMENTE DE ALEXANDRIA, Stromateis, I, 1, 13-14.

[17] Refere-se a um texto fundamental de Paulo (1 Cor 2, 4-16), que transcrevemos mais
adiante: v. infra pp. 118-119.

[18] Refere-se a um texto de Isaias onde se descreve, simbolicamente, um momento
preciso duma certa fase do percurso iniciatico: Is 6, 1-8.

[19] Refere-se ao conhecido passo do Sermé&o da Montanha: Mt 7, 6.

[20] Refere-se ao seguinte passo do Evangelho de Joé&o: «Era a luz verdadeira, a que
ilumina todo o homem vindo a este mundo» (Jo 1, 9).

[21] Ver nota 140.

[22] CLEMENTE DE ALEXANDRIA, Stromateis, I, 12, 55-56.

[23] Refere-se ao passo do Evangelho de Marcos citado mais acima: Mc 4, 11.

[24] Ver nota 140.

[25] ORIGENES, Contra Celsum, I1l, 21.

[26] Ver Ez 48, 30-35.

[27] Ver o capitulo 21 do Apocalipse, no NT.

[28] Ver o capitulo 2 do livro dos Nameros, no AT.
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[29] ORIGENES, Contra Celsum, VI, 23.

[30] ORIGENES, Contra Celsum, I, 7.

[31] V. infra pp. 241-242.

[32] WiLLIAM KINGSLAND, The Esoteric Basis of Christianity, Londres 1895, p. 156. — Os
conceitos de «individualidade» e de «personalidade» tém um determinado significado
guando integrados num contexto doutrinario mistico ou ocultista, e outro muito diferente
guando encarados de um ponto ck vista da psicologia e da psico- sociologia. No primeiro
caso a tonica € posta na espiritualidade, e no segundo na materialidade. Assim, de um
ponto de vista quer oculto quer mistico, a individualidade é o Eu superior, a triade
espiritual do ser humano considerada como uma unidade, conglobando os trés aspectos
espirituais que nas doutrinas Rosacruzes se chamam Espirito Divino, Espirito de Vida e
Espirito Humano, e que sdo como que projecc¢des tri-unitarias, respectivamente, do Pai,
do Filho e do Espirito Santo no mesmo individuo e que constituem a sua real esséncia. E,
naturalmente altruista, e a sua nota-chave € o dar. A personalidade € o Eu inferior, e é
constituida pelo conjunto do corpo vital ou etérico, do corpo astral ou de desejos, sede dos
sentimentos e emocgdes, e da mente, além do corpo fisico, sendo este conjunto a parte
evanescente, mortal, que o Espirito imortal usa para se exprimir. E, naturalmente egoista,
e a sua nota-chave é o receber. — Por outro lado, e segundo uma abordagem psicolégica e
psico-socioldgica, constatamos que as defini¢cdes de «personalidade» e de «individualidade»
variam consoante as escolas e respectivas teorias, mas duma forma geral a énfase é posta
na «personalidade», que traduz a globalidade do individuo, o seu caracter, atitudes,
opiniées, em suma, 0 seu comportamento perante si préprio, perante o ambiente e
perante o grupo social onde se insere. Por sua vez a «individualidade» psicologista afirma-
se, grosso modo, pela valorizacéo da liberdade e do ego, caracterizando-se por um egoismo
natural e um sistema de valores centrado em si proprio e no pequeno circulo familiar e de
amizades do individuo em causa. — Esclareca-se desde ja que usarei estes dois termos,
sempre, nas acepcdes tanto misticas como ocultistas que descrevi em primeiro lugar. Por
outro lado, o ego da teoria psicanalitica (0 ponto central da personalidade psicologista,
capaz de percepgfes e que actua perante o mundo externo, fisico e social), ndo deve
confundir-se com o «Ego» das doutrinas misticas e ocultas, que equivale ao triplo-Espirito
do «Eu superior».

[33] Citado em: DANIEL Ruiz BUENO, Padres Apostolicos: Edicion Bilingie Completa, 5.2 ed.
Madrid 1985, p. 383.

[34] V. supra, p. 108.

[35] Max HEINDEL, The Rosicrucian Cosmo-Conception (ed. cit.), p. 528.

[36] ORIGENES, Contra Celsum, VI, 9.

[37] Citado em: JOHANNES QUASTEN, Patrologia, vol. I (ed. cit.), p. 138.

[38] TEIXEIRA DE PASCOAES, Sao Paulo (1934), 3.2 ed. Lisboa 1984, p. 247.
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Magia Aurea:

O ENEAGRAMA SAGRADO

Conferéncia proferida no IV Coléquio Internacional "Discursos e Praticas
Alquimicas", organizado pelo Instituto Sdo Tomas de Aquino (ISTA) e pelo
Centro Interdisciplinar de Ciéncia, Tecnologia e Sociedade da Universidadede
Lisboa (CICTSUL), no Convento dos Cardaes, Lisboa, em Setembro de 2002.

Anténio de Macedo

Summary

The enneagram is a nine pointed star which was drawn for the first time by
Pythagoras, who about 525 B.C. founded a mysterious Brotherhood, holding that
the deepest reality is mathematical in nature, that certain symbols have a
mystical significance and that all Brothers of the Order should observe strict
secrecy.
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The enneagram is a sort of Hermetic compound summing up the virtues of the
triple triangle: the Occult triangle of Fire (Sulphur), the Occult triangle of Water
(Salt), and the Mystic triangle of Trinity (Quicksilver, or Mercury).

It is also the "square of Adam": 3 x 3 = 9 (the Nine Lesser Mysteries).

The Quest of the Holy Enneagram has always been the Everlasting Crusade of Portugal: the Water-
Ocean as Destiny (5th Empire), the Fire-Paraclete as Inspiration (Holy Spirit), and the Sebastianist
Fortunate Island as Aspiration (Mercury) - the Gold of the whole being the result of a global
Hermetic operation: Magia Aurea.

...Tendo observado todas estas coisas, conheceremos o superior e o inferior
de Hermes, a cadeia de ouro de Homero, o anel de Platdo, e convencer-nos-
emos que uma coisa se transmuta noutra e, pela vicissitude das coisas, se
torna na mesma, ou muito semelhante a que tinha sido anteriormente. Nao
é dificil de concluir — pois tudo foi uma sé e Unica matéria da qual tudo se
originou — que é absolutamente imprescindivel que uma coisa se mude por
retrogradacdo na mesma, uma vez que a agua € 0 seu primeiro principio.
Aplicai agora esta regra a tudo quanto vai
seguir-se neste tratado; sera um avanco nao
pequeno, para a nossa Arte.

Aurea Catena Homeri (1723), I, 5.

Comecemos por anotar que a agua é o elemento
director de Portugal: a fazer fé num dos mais
conhecidos hordscopos que Fernando Pessoa
erigiu sobre a fundacao da nacionalidade
portuguesa, o signo Solar do nosso pais é o
signo aquoreo Peixes, regido por Neptuno. (Acresce que o0 respectivo signo
Ascendente é Caranguejo, também ele signo de agua).

Neptuno, divindade oceéanica, tutelou, por sua voz grega (Poseidon), a capital da
antiga Atlantida, segundo se diz: Poseidonis, que ocupava o circulo interior desse
continente perdido. Ai, o deus padroeiro fez jorrar de sob o solo duas fontes de
agua: uma quente e outra fria, enriqueceu a terra com abundancia de vegetacao e
plantas nutritivas, e engendrou e criou cinco geracdes de filhos homens, e gémeos
— 0s primeiros clones! —, e estes principes e seus descendentes habitaram a
Atlantida durante tempos imemoriais, viajando para outras ilhas e terras que
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povoaram, até as colunas de Hércules (Hespéria), até ao Egipto e até a Tirrénia
(Platéo, Critias, 113-114). Sendo a Hespéria, ou Hispania, a terra onde floresceram
os Lusitanos (entre outros), teremos de concluir que ainda pertencemos a estirpe
dos Atlantes ou — horribile dictu! — descendemos dos clones de Poseidon...

Na celebrada tragédia Frei Luis de Sousa (1844) de Almeida Garrett, D. Jodo de
Portugal simboliza o pais que Ihe compde 0 home, e tem como signo Ascendente o
mesmo signo do Sol de Portugal, podendo apropriadamente dizer-se, na esteira
dum conhecido poeta, pintor e astrélogo contemporaneo: «A agua tem origem
celeste e destino terrestre, por oposicdo ao fogo, que tem origem terrestre e
destino celeste. [...] Peixes designa o oceano e analogicamente o infinito, o éxtase
mistico, o inconsciente colectivo. E o signo Ascendente de D. Jo&o de Portugal, a
agua benta que ilumina a epopeia lusa, a hipnose visionaria do cruzado. E
também a premonicdo da catastrofe diluviana, o refluxo sebéastico da iluséo
ultramarina» (Cardoso 1978, 13-14).

simbolo da agua simbolo do fogo

Parece pois indiscutivel que a agua é um dos elementos ? e dos mais significativos
? que entram na composicao do Mistério de Portugal. O seu tridangulo alquimico V
sera por conseguinte o primeiro que iremos guardar, pondo-o de reserva até nos
fazer falta, daqui a pouco. Entretanto, e para melhor arrecadacdo do que vai
seguir-se, ousemos levantar desde ja uma pontinha do véu, e decifremos que o V
Império se encontra associado alquimicamente a oceanica agua: a decifracdo de
tal enigma torna-se visivel e palpavel ndo s6 pela anélise histérica mas também
pela maneira como tradicionalmente se grafa esse sintagma, quando referido ao
Mistério de Portugal. Reparai que quase nunca se escreve «5.° Império» e nem
sempre «Quinto Império» ? mas de preferéncia «vV Império». Porqué o V? Porque,
naturalmente, basta completad-lo com a coberta, ou com a superna planura do
Paraiso Celeste, para obtermos o simbolo alquimico da 4gua : V (*).

Por sua vez o fogo tdo-pouco esta ausente desse Mistério: fogo é Espirito, e o
sopro do Espirito Santo, ou Paracleto, bafejando a iluminacdo dos nossos
monarcas Dinis e Isabel, Fiéis-do-Amor — ou Infiéis-de-Roma, se aderirmos ao
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argumento de Sampaio Bruno (Bruno 1960, 142-143) —, fé-los concretizar o
tridAngulo do fogo ? associado as heterodoxas Festas do Império e do Espirito
Santo (Culto Paraclético). Eis um segundo tridngulo que nos importa guardar,
também: ?, pondo-o ao lado do anterior, até descobrirmos o que fazer com ambos.

A Agua e o Fogo entrelacam-se, portanto, na vocacio do Portugal Des-Encoberto:
de acordo com a perennis Tradicdo Mistérica, o Livro de Daniel, do Antigo
Testamento, onde o P. Antdénio Vieira bebeu a inspiracdo do V Império, € um
Manual da Iniciacédo do Fogo, iniciacdo que se relaciona alquimicamente com a
Calcinacdo, a Transmutacdo e a Sublimacdo — os Quatro Impérios (Assiria,
Babilonia, Pérsia e Roma, ou Assiria, Pérsia, Grécia e Roma: Daniel 2, 27-45e 7,
1-27). Logo, o Quinto sera o da Nova Ordem Cristica, cujo Umbral, iniciaticamente
de Agua V, é guardado pelo Ledo, da Hierarquia do signo do mesmo nome (Le&o :
Fogo ?), tal como Cristo enunciou: «Quem n&o nascer da Agua e do Espirito [Fogo]
nao pode entrar no Reino de Deus» (Jodo 3, 5), ou seja, no Reino da Nova Ordem
de Cristo.

Finalmente passemos ao terceiro e ultimo tridangulo, a que eu chamaria o
tridAngulo mercurial do Sebastianismo.

«O Sebastianismo é sempre inseparavel dos Descobrimentos: como segundo acto
dum drama ou ritual nacional.

D.Sebastido

«Porque, ap6s o descobrimento do caminho para as indias, como aquelas que em
si detinham o prestigio do centro, este posteriormente ter-se-ia deslocado e
encarnado na llha do Encoberto. Ela sera desde entdo, miticamente, como o
umbigo do mundo, a realidade suprema e supremamente desejada. A que flutua
nas aguas primordiais — tal outro l6tus sagrado de onde nasce Brama.
Receptaculo de vida.
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«Porque aqui, para a alma portuguesa, sera acaso a realidade da ilha, a que em si
detém todo o valor e funcado e prestigio do centro, tal como foi a rosa para o
Ocidente e o I6tus para o Oriente: sera ela a flor secreta. A que no seu interior, no
mais profundo das suas pétalas, concebe, encobre e protege o Salvador do mundo.
Ela, a Rosa Mistica» (Costa 1978, 140-141).

Trés triangulos — e uma llha Encoberta como centro!

Ora bem, ja temos pois os trés triangulos da Tradicdo Hermesista de Portugal, que
fomos guardando a medida que os alinhavamos — e s6 nos resta agora descobrir o
que fazer com eles.

Se tracarmos um circulo com trés tridngulos equilateros inscritos, e
equidistantes angularmente entre si, obteremos o0 eneagrama, estrela de nove
pontas cujo angulo ao centro é de 40 graus. Ja vimos como podemos associar o V
do V Império a um tridngulo, o da agua, ou do oceano vocacdo de Portugal...
Levando mais longe a similitude do simbolismo geométrico, constatamos que 0s
trés triangulos eneagramaticos do Portugal Des-Encoberto — do V Império, do
Culto Paraclético e do Sebastianismo — sao equipolentes aos trés V's da frase
secreta com que Cristo Jesus inaugurou os Mistérios Cristaos: «Ego sum Via, et
Veritas, et Vitar» (Jodo 14, 6). Eis o segredo do «Triplo V»!

Uma antiga lenda informa-nos que a construcdo geomeétrica da estrela de nove
pontas, ou eneagrama, utilizando apenas o compasso e a régua, foi conseguida
pela primeira vez por Pitagoras, que, segundo reza a tradicdo, fundou por volta do
ano 525 a. C. uma misteriosa Irmandade fundamentada em uns quantos
principios cardeais, de que destacamos: 1. A realidade ultima do universo € de
natureza matematica; 2. Certos simbolos detém um poder arcano que lhes advém
do seu significado mistico; 3. Todos os Irmaos da Ordem estdo obrigados a
observar o mais rigoroso segredo.

No eneagrama deparamos com o 9 (numero de vértices estelares) associado ao 40
(nimero de graus do angulo ao centro). Carlos Calvet descobriu o tracado
geométrico que, a partir das medidas da Grande Piramide de Khéops, permite
obter a trisseccdo do angulo de 120 graus (120 : 3 = 40) que por sua vez da o lado
do eneagono (Calvet 2001, 139-143).

Sao aqueles, igualmente, numeros simbdlicos da Nau Graalica de Portugal — ou
do Porto do Graal. Mas antes que por ai avancemos, recuemos um pouco:

Uma vetusta memodria Rosacruciana exumada e revelada por Rudolf Steiner
(1861-1925) e por Max Heindel (1865-1919) ensina-nos que os quatro Evangelhos,
mais do que quatro «biografias» histéricas de Jesus, sdo sobretudo Rituais de
Iniciacdo de quatro diferentes Escolas de Mistérios. Os trés sindpticos (Mateus,
Marcos e Lucas) sdo rituais de Mistérios Menores; o Evangelho do Amor (Jo&o) é
um ritual dos Mistérios Maiores. Os primeiros compdem-se de nove graus
correspondentes as nove Iniciagdbes Menores, equipolentes aos nove passos
capitulares do ministério de trés anos de Cristo Jesus na Terra:
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1. Baptismo; 2. Tentacdo; 3. Transfiguracdo; 4. Ultima Ceia e Lavapés; 5. Agonia
no Horto; 6. Flagelacdo e Coroa de Espinhos; 7. Crucificacdo e Estigmas; 8. Morte
e Ressurreicao; 9. Ascensao.

O 9.° grau da Iniciacéo Cristica, Ascenséao, ocorreu 40 dias depois do 8.°, segundo
lemos nos Actos dos Apodstolos (1, 3). O 8 (octégono) e 0 9 (enedgono) sdo numeros
vinculados ao Mistério Templario, que por sua vez se associa ao 40 no Mistério da
Fundacdo de Portugal, 1140, e da sua Restauracdo, 1640. O <«Auto» do
Templarismo fundador é bem conhecido:

O Rosacrucianismo Templario do Conde D. Henrique, de D. Teresa e do filho de
ambos, D. Afonso Henriques (c. 1109-1185) é inquestionavelmente atestado pelas
assinaturas destes ultimos onde se evidencia a Cruz sobreposta a Rosa Mistica
(assinaturas reproduzidas em Daehnhardt 2000, extratexto entre 96-97). Também
€ inequivoca a declaracdo do primeiro rei portugués, dirigida aos «Soldados do
Templo de Salomé&o», em documento autdgrafo datado de 1129, no qual confirma a
doacédo do Castelo de Soure aos Templarios por sua mae, rainha D. Teresa: «... e
pelo cordial amor que vos tenho, em vossa irmandade e em todas vossas boas
obras sou irméo» — atribuindo-se, portanto, a Irmandade Templaria na dupla
vertente iniciatica e temporal (Alves 2001, 56).

Ressalvemos entretanto uma dudvida que pode surgir nos espiritos mais atentos e
esquadrinhadores: o Conde D. Henrique morreu em 1112, e a histéria oficial
consagra a data de 1118 para a fundacédo da Ordem do Templo; logo, como me
atrevi a incorrer na anacronia de incluir o pai de Afonso Henriques no

53




Templarismo referido acima? O frade franciscano capucho Joaquim de Santa Rosa
Viterbo (1744-1822) ajuda-nos a vislumbrar a resposta: investigando antigos
documentos na Torre do Tombo, encontrou uma inquiricdo sobre os Usos,
Costumes e Jurisdicdes dos Templarios mandada levantar por D. Dinis com grande
exigéncia de rigor, e onde se lé: «... tendo o Conde D. Henrique guerra com 0sS
Mouros, os freires tempreiros vieram a ele, e pediram-lhe por Mercé, que os
admitisse no seu servico, e que lhes desse com que se pudessem sustentar, e fazer
guerra aos inimigos do nome Cristao» (Viterbo 2000, 19).

Parece, pois, que ja havia Templarios antes da data consagrada para a sua oficial
fundacéao...

«A Ordem nasce, ao que parece, em 1118, mas este nascimento permanece envolto
nas brumas da obscuridade e do mistério [...] Somente dez anos mais tarde a
Histdria nos deixa tracos documentais marcantes: o texto da Regra Latina anexo
ao processo-verbal do concilio de Troyes (1128) e o texto De laude novae militiae»
(Hapel 1991, 9). No entanto, a ideia ja vinha de tras: segundo Jacques de Vitry,
cronista do século Xlll, quando os iniciadores da futura Ordem do Templo,
Hugues de Payens e Geoffroy de Saint-Omer, chegaram a Constantinopla por volta
do ano 1100, receberam do Patriarca Teocletes, 67.° sucessor do Apostolo Jodo, a
«missao de fundar um instituto militar religioso» em sintonia com «os conegos do
Santo Sepulcro, depositarios dos conhecimentos secretos dos essénios, de quem
eram descendentes directos...» (Loucao 1999, 105-108).

Hugues e Geoffroy agregaram a si mais sete, e os cavaleiros fundadores foram
portanto nove, como é sabido e como devia ser — neles se integrando, ao que
parece, um portugalense —, e, antes de iniciarem o0 seu ministério, 0s nove
permaneceram em Jerusalém, em voto iniciatico, durante nove anos. Fazendo as
contas, ndo é descabido presumir que a fundacédo secreta da Ordem do Templo
possa ter ocorrido, eventualmente, em 1109 ou 1110...

Afonso Henriques, ao estabelecer o design rectangular do novo pais, estava ja a
preparar a semente de uma futura «Unidade de Poder», um dos principios
Templarios, aliada a «<Unidade do Amor», ou da fraternidade universal, expressa
veladamente pelos ritos poéticos da Ordem dos Trovadores: «O seu fito era a
criacdo de uma confederacdo de estados, de povos livres organizados em nobreza
popular, com base num IDEAL comum. E a ideia do V IMPERIO» (Louc&do 1999,
128). Essa ideia foi prosseguida pela Ordem de Cristo, continuadora da Ordem do
Templo, por isso se diz que Portugal deu novos mundos ao mundo: os Cavaleiros
do Amor (Cabaleiros, de Cabala), ou Cavaleiros de Amar, transmutados em
Cavaleiros do Mar (signo Solar Peixes, regente Neptuno), sdo, nem mais nem
menos, 0s mesmos Cavaleiros do Espirito (Culto Paraclético — signo iniciatico
Sagitéario, do Fogo) que vao construir o V Império da Histéria do Futuro.

Desenhando um rectangulo em que Portugal caiba por inteiro, e tomando como
unidade a distancia que vai de Tomar (zona magica desde recuados tempos) até ao
lado Oeste do rectangulo, verificamos que o «rectangulo de Portugal» mede
exactamente trés unidades por seis. A sua superficie iguala 18 unidades (3 x 6), 0
mesmo numero de unidades do seu perimetro: 3+6+3+6 = 18. Este nUmero, 18,
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resolve-se em 9 (1+8), 0 que mais uma vez associa indissoluvelmente a sacralidade
do eneagrama a sacralidade do design de Portugal (Calvet 2001, 25 segs., et
passim).

O «Projecto Aureo Portugués» é uma alquimia que religa o Culto do Espirito Santo
(Culto Paraclético), o V Império e o Sebastianismo; na verdade é mais do que uma
alquimia, é uma QUIMICA POETICA, uma auténtica operacdo de Magia Aurea
(Anes 1996, 153 segs.).

O eneagrama é pois o0 simbolo apropriado para sumarizar as virtudes do triplo
tridngulo: o tridngulo oculto do Enxofre — o Fogo Paraclético da Inspiragcédo —; o
triangulo oculto do Azougue — o Mercurio sebéastico da Aspiracdo —; e o triangulo
oculto do Sal — a agua oceanica coligadora do V Império, ou do Destino: «O mar
salgado, quanto do teu sal / Sédo lagrimas de Portugal!» (Pessoa 1986, 1159).
Tanto vale dizer que a gesta da portugalidade esculpe no mundo uma estrutura
historica, espacio-temporal, gue substancia as Leis Herméticas:

A Purificacdo da Alma [Sal — cristalizacdo — cobre], com a amorosa ajuda da
Piedade e do Amor divinos [Mercuario — dissolucdo — prata], cumpre-se pelo
Sacrificio no Altar do Mundo [Enxofre — combustdo — ouro].

A Obra Magna que irrompe do nevoeiro, ou a luz que sai de dentro das trevas, nao
€ apenas uma operacdo hermética de transmutacdo: nesta simbologia e nesta
préaxis desvendamos uma arcana ars de real TRANSUBSTANCIACAO, como auge
dos quatro grande grupos miticos de Portugal — ou luso-mitologemas —
pesquisados e classificados por Gilbert Durand: o «Fundador vindo de fora», a
«Nostalgia do impossivel», o «<Salvador oculto» e a «Transmutacdo dos actos», sendo
este ultimo, precisamente, em quanto remate e sintese, exemplificado pela
transubstanciacdo de rosas em ouro, e de ouro em rosas (ou de pao em rosas),
pela discipula do alquimista Arnaldo de Vilanova, rainha Santa Isabel, iniciadora
do Culto Paraclético (Durand 1986, 11 segs.), com o incentivo e a dynamis dos
Spirituali e dos Fiéis-do-Amor.

Depois disto — que nos reservam a Histéria do Futuro e a Chave dos Profetas,
para além do que delas ja decifrou (mas logo voltou a velar e a selar) o P. Anténio
Vieira?

Que llha Afortunada, do «<morto que hoje é vivo», testemunhara a transfiguracéo
do pais Desejado em pais, enfim, Des-Encoberto?

Portugal é — e tem sido — um pais por enquanto oculto...

Poqué o estranho e esfingico siléncio que pesa sobre os mais significativos e
fecundos factos mistéricos da portugalidade? Lima de Freitas alinha alguns
exemplos (quase se diriam escandalosos): René Guénon, que tanto escreveu sobre
as correntes esotéricas, dedicou um livro inteiro ao Rei do Mundo sem nunca
mencionar os cavaleiros de Cristo e a demanda do Preste Joao; Julius Evola
consagrou varias paginas ao Preste Jodo na sua obra O Mistério do Graal e ndo
profere uma Unica palavra sobre a demanda da cavalaria portuguesa; Mircea
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Eliade (que inclusivamente viveu em Lisboa durante algum tempo), ao escrever
sobre os mitos principais aborda o tema da demanda do Graal e esquece por
completo a demanda do Preste Jo&o; desenvolve o mito do Imperador desaparecido
que voltara um dia e nem toca em D. Sebastido; aborda os movimentos
milenaristas da Idade Média e nem sequer cita o mitologema do V Império...
(Freitas 1986, 119-123).

Que intencionalidade se esconde por tras deste siléncio ? «Tudo se passa como se
Portugal fosse invisivel, escapando permanentemente a atencdo dos pensadores e
pesquisadores europeus. Mais do que o fruto de um acaso ou a consequéncia de
circunstancias politicas recentes, queremos ver em tudo isso um sinal» (Freitas
1986, 123). Todavia, pior que o siléncio que paira sobre o0s mistérios da
portugalidade é o corrosivo expediente do sarcasmo, a que recorre um Umberto
Eco quando se refere, por exemplo, a «um texto curioso sobre Cristovao Colombo
[que] analisa a sua assinatura e descobre nela inclusivamente uma referéncia as
piramides». Prossegue, jocoso, afirmando que a intencdo de Colombo «era
reconstruir o Templo de Jerusalém, dado que era grdo-mestre dos Templarios no
exilio. Como era notoriamente um judeu portugués e portanto especialista de
Cabala, é com evocacOes talismanicas que acalmou as tempestades e dominou o
escorbuto» (Eco 1990, 238)(1) .

Mergulhado Portugal neste Caos Adverso, que pergunta espera o Ser da gesta
portuguesa perante a acumulacao de respostas que nos inundam e ndo sabemos
interpretar — ou nem sequer, tantas vezes, reconhecer? Entre as chrysopeias do
nosso rei D. Afonso V e a passarola voadora do P. Bartolomeu de Gusmaéao, o
misterioso engenho mito-luso conduz-nos, ndo raro, as mais irritantes perguntas
sem resposta — ou respostas sem pergunta...

Finalizemos com a referéncia a um facto desconcertante: teremos sido pioneiros
no fabrico de rob6s animatronics ? A Gazeta em Que Se Relatam as Novas Todas
Que Houve nesta Corte, mensario que iniciou o jornalismo regular portugués e
cujo primeiro numero saiu em Novembro de 1641, da conta da seguinte noticia no
seu numero de Janeiro de 1642 (pode ser consultado na seccdo de «Reservados»
da Biblioteca Nacional de Portugal, em Lisboa):

«Véspera de Reis presentou Anténio Pessoa Campo ao principe, que Deus guarde,
um cavalo feito por ele, com tal artificio que ndo somente no aspecto engana a
guem o vé, mas também nas accdes: relincha, endireita as orelhas, obedece ao
freio, escarva, bate, da com as maos nas silhas, p6e a anca no chao, atira coices,
d& corcovos, faz chagas e curvetas; salta, galopa, toma a andadura, trota, corre,
passeia, volta a uma e outra méo, e faz tudo quanto a natureza ensinou a um
ginete. A cor é endrina, a sela estardiota de veludo verde bordada de oiro com
pedras preciosas». [O texto é tal e qual, s6 actualizei a ortografia].

Pena que o noticiante ndo tenha acrescentado mais pormenores. Onde é que 0
principe D. Teoddsio o terd guardado, a tdo extraordinario artefacto? Quem se tera
apropriado dele, quando o principe morreu prematuramente aos 19 anos?

Que outros mistérios nos reservara o Mistério de Portugal?
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(1) E muito possivel que Umberto Eco tenha tido conhecimento do livro de
Mascarenhas Barreto O Portugués Cristévdo Colombo Agente Secreto do Rei Dom
Jodo Il, publicado em 1988 mas cujo original ficou concluido em Abril de 1987. A
traducéao inglesa do livro, com o titulo The Portuguese Columbus: Secret Agent of
King John Il, editada pela Macmillan, saiu a lume em 1992, em pleno ano das
comemoracdes sevilhanas da chegada de Colombo as Américas. Nessas
comemoracdes, sobremaneira instrumentalizadas, a Espanha e a Italia
conluiaram-se oficialmente na mentira do Colombo genovés ao servi¢co devotado de
Espanha. O Primeiro-Ministro Cavaco Silva e o Presidente da Republica Mario
Soares alinharam impatriotica e despudoradamente nos festejos internacionais
dessa fraude histérica. A edicdo inglesa esgotou-se rapidamente e algo impediu,
até hoje, que fosse reeditada. Um critico norte-americano de Brooklin explica
porqué: «It is obvious that the so-called professional historian community is not
going to like what Barreto explains with extraordinary detail because they would
only be acknowledging their own ignorance. There is a multibillion dollar industry
living under the myth of a Genoese Columbus and offering false documents to
prove it. There are books based on those false documents written by people with
“a name” in the historian community begging the public to perpetuate the lie
because in all honesty, they can’t sleep at night with their hard pillow filled with
corrupted cash. To date no historian has successfully challenged Mr. Barreto’s
arguments. Why? | tell you why. Because Mr. Barreto is most probably right and
all those Samuel Morisons out there will die first before they admit to it!» (Book
News, June 2000) — Na sequéncia das suas investigacdes, Mascarenhas Barreto
publicou um denso complemento em 2 volumes intitulado «Colombo» Portugués:
Provas Documentais (1997), com uma esmagadora quantidade de documentacao
historica, irrefutavel, em abono da sua tese.
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VI.

Os Solsticios e os Equinodcios

A Virgem Celeste com o Deus Sol em seus bragos, J. Augustus Knapp

Antonio de Macedo

«A redencédo da Terra, 0 seu estatuto e a sua funcdo no futuro fazem parte da
Obra [alquimica] que compete ao 9.° grau dos Mistérios Menores [9.2 Iniciacao
Menor]. Este grau é celebrado nas noites de Solsticio de Inverno e de Solsticio de
Verao [meia-noite], pois este ritual ndo pode ser realizado em nenhum outro tempo.
Os solsticios marcam o momento em que a vibracao terrestre € mais elevada, e em
gue os Raios Cosmicos da Vida Cristica estdo a entrar profundamente (Solsticio de
Inverno) ou a sair definitivamente (Solsticio de Verao)» (Corinne Heline, New Age
Bible Interpretation, vol. V, 5th ed. revised, New Age Press, 1984,. pp. 87-88).

Esta tradicdo esotérica € confirmada pelos antigos rituais dos Mistérios
pagaos, que os Novos Mistérios Cristdos vieram substituir e elevar de grau
vibratério. Os historiadores costumam invocar um velho almanaque romano
chamado Cronografo, do ano 354 d. C., da autoria de Philocalus (autor incerto),
também conhecido como Calendario Philocaliano , e que cita o0 ano 336 como o
primeiro em que a Igreja festejou a celebracdo do Natal em 25 de Dezembro. Na
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Igreja arménia o dia 25 de Dezembro nunca foi aceite para data do Natal,
mantendo-se a antiga tradicdo Iniciatica de celebrar o dia 6 de Janeiro (Dia de
Reis), considerado o «12.° Dia sagrado» da tradicao mistérica cristd. De acordo
com a autora rosacruciana Corinne Heline, o periodo de 12 dias que decorre apos
a festividade solsticial do Natal, entre o dia 26 de Dezembro e o dia 6 de Janeiro é
um periodo de profundo significado esotérico e constitui o «coracao espiritual» do
ano que vai seguir-se: é o lugar-tempo mais sagrado de cada ano que entra,
designa-se por «Os Doze Dias Sagrados» e esta sob a influéncia directa das Doze
Hierargias Zodiacais, que projectam sobre o planeta Terra, sucessivamente e
durante cada um desses 12 dias, um modelo de perfeicdo tal como o mundo sera
gquando a obra conjugada das Doze Hierarquias por fim se completar (Corinne
Heline, New Age Bible Interpretation, vol. VII: «Mystery of the Christos», 6h
printing., New Age Press, 1988,. pp. 8-19).

Segundo alguns historiadores, estaria na associacado de Cristo com o «Sol
de Justica» a escolha do Solsticio de Inverno para celebrar o «<nascimento do Sol
invencivel», Natalis Solis Invicti, um ritual pagado (Saturnalia) que festejava, com
ritos de alegria e troca de prendas, desde o dia 17 de Dezembro e até ao dia 25, o
momento em que o0 Sol «cresce», ou renasce, apos o dia ter atingido a sua duracao
mais curta (21-22 de Dezembro). Com efeito, nessa data o Sol atinge a sua
declinacdo-Sul méaxima, cerca de 23° 26’, estacionando nela durante trés dias e
retomando o «caminho do Norte» a partir do dia 24 ou 25.

A data de 25 de Dezembro era igualmente o data do nascimento do deus
Mithra, dos Mistérios Iranianos. Mithra era designado por «Sol de Justica» — ou
melhor. «Sol de Justeza» —, provavelmente por alguma influéncia do antigo Egipto.
Reza uma antiga lenda que Moisés foi instruido e iniciado na grande Escola de
Mistérios de Helidpolis, a cidade sagrada perto de Ménfis a que os Egipcios
chamavam On ou Annu. Ndo surpreende, portanto, que o simbolo solar de R4, o
Esplendor Alado, se tenha mantido na tradicdo hebraica e nas areas afins do Médio
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Oriente, como nos testemunha o profeta Malaquias, ao afirmar que «o Sol de
Justeza se erguerd com a salvacdo nas suas asas [ou: nos seus raios]» (Malaquias
3, 20 [4, 2)).

Assim, o percurso solar ao longo do ano marca o0s «passos iniciaticos» do
percurso de Cristo e, a0 mesmo tempo, marca os pontos flcrais da liturgia ao
longo do ano, em referéncia as «provas» ciclicas por que tem de passar todo o ser
humano na sua via evolutiva :

Quando o Sol em 21 de Dezembro entra em Capricérnio (signo regido por
Saturno, dai os Saturnalia), os poderes das trevas de certo modo tomam conta do
«Dador da Vida», mas da-se o renascimento apos os trés dias de «paragem» (ol-
stitium = sol + sistere, suster, parar), ou seja, o dia 25 marca o termo do «ciclo
solsticial». A partir do dia 26 de Dezembro inicia-se um segundo ciclo de especial
significado iniciatico: entre o dia 26 de Dezembro (1.° Dia Sagrado) e o dia 6 de
janeiro (12.° Dia Sagrado) ocorria a preparacao ritual dos catecimenos que eram
baptizados no Dia de Reis (Primeira Iniciacdo). Estes «Doze Dias Sagrados», que
acompanham a fase inicial do renascimento do «Sol Invencivel», eram como que um
resumo do ano zodiacal seguinte, e, tal como ja se referiu, estavam sob a proteccéo
das Hierarquias Celestes que tradicionalmente regem os 12 Signos do Zodiaco.

Aproveitemos para mencionar, antes de prosseguirmos, a razao
cosmografica por que fica o Sol «parado» aparentemente, durante trés dias por
ocasiao dos Solsticios. Tem a ver com as declinacdes, e ndo com as longitudes
celestes.

S =il
W +r - D
F__ ___J e :'llr-\---l..__
g ey,
; -
-ll-"-.__
3 Ay &
- Tag 55500 Lans i
N - '
S L
i e
-IIT 5 -H |!| . B .I.___
L e — L
:"‘ :"':- TR e
a J'+ L=

'.__ v

.

s

Representagdo gréfica dos equindcios como pontos de intersecgdo entre a ecliptica e o equador celeste e 0s solsticios
como pontos maximos de declinagdo norte e sul .
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Representacdo grafica do aparente caminho serpentino do sol, da lua e dos planetas. Os equindcios podem ser
visualizados como interseccdes da ecliptica com o equador celeste enquanto 0s solsticios sdo vistos como pontos maximos de
declinacdo norte e sul.

Se consultarmos as Efemérides planetarias verificaremos gque de uma
forma geral e com pequenas variagcbes de ano para ano, o Sol atinge a sua
declinacdo-Norte, maxima (cerca de 23° 26'-Norte) no més de Junho entre os dias
20-24, e a sua declinacédo-Sul, maxima (cerca de 23° 26'-Sul) no més de Dezembro
entre os dias 20-24. Como sabemos, a Astrologia funciona em projeccéo
geocéntrica, e a declinacdo da-nos a maior ou menor angulacdo que o astro
considerado faz com o Equador, tal como visto da Terra. Assim, a medida que os
dias se vao aproximando de Junho, a declinacdo do Sol vai aumentando: passa de
0° em 21-22 de Marcgo até atingir um maximo de 23° 26' em 20-21 de Junho: entéo
parece que fica «parado» cerca de trés dias nos 23° 26' (dai o verbo sistere, que
compd®e «solsticio»), uma vez que estamos a vé-lo em projeccao geocéntrica contra o
fundo da Esfera Celeste, e a partir do dia 24-25 volta «para tras» e os dias comegam
a diminuir. Em Agosto, por exemplo, ja esta nos 17° e depois decresce para 16°,
15°, etc, até que chega novamente aos 0° ou seja, 0 momento em gue «cruza» 0
Equador para passar do norte para o sul. Nesta «descida», os 0° ocorrem por volta
de 22-23 de Setembro, e neste caso o dia é igual a noite (Equindcio). Em Dezembro
ocorre 0 mesmo fendbmeno mas em sentido inverso: quando chegamos ao dia 21 o
Sol atinge a declinacdo-Sul maxima, e fica cerca de trés dias «parado» nos 23° 26',
até que depois comeca a «subir» e os dias vao aumentando a pouco e pouco. Ou
seja, no momento do Solsticio atinge-se 0 maximo de «nocturnidade», que dura (em
projeccao aparente) trés dias, iniciando-se o renascimento da Luz a partir de 24-25
de Dezembro.

Em seguida o Sol passa por Aquario, ou Aguadeiro (chuvas; saturnino mas
também uranico). Quando chega a Peixes (regido por Jupiter), por altura
sensivelmente do Carnaval, é o <adeus a carne» (caro, carnis, vale!), a Quaresma, o
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jejum, a alimentacdo a peixe: € um periodo jupiteriano, ou jovial, mas também
neptuniano ou de elevacao espiritual, pois, segundo a Astrologia classica Neptuno,
regente do dgno Peixes, € o planeta da Divindade, da consciéncia césmica, das
influéncias de entidades suprafisicas; é a oitava superior de Mercurio e 0 seu raio
espiritual é o Azoth (termo técnico designativo do 4.° principio alquimico, o Espirito
Todo-Abrangente), e representa todos o0s Seres Superiores que ajudam a

humanidade desde os planos invisiveis.

A passagem do Sol por Carneiro (regido por Marte) simboliza o cordeiro
Pascal, marcial, morte na cruz, o ferro da lanca de Longinus, € o momento do
Equindcio da Primavera (21-22 de Marco: declinacdo de 0° quando o Sol cruza o
Equador celeste de Sul para Norte, voltando a alumiar os céus setentrionais,
dando-se assim a passagem para Touro (regido por Vénus), simbolo do amor e da
subida ao Reino dos Céus, ou regresso a «Casa do Pai». Toda esta «liturgia» culmina
em pleno no Ritual do Solsticio de Verédo (21-22 de Junho), que ja era celebrado nos
antigos Mistérios como festa das messes e das colheitas, e cujo exemplo literario
mais conhecido é o classico de Shakespeare, A Midsummer Night’'s Dream, um
grande festival esotérico das fadas e dos silfos, em que intervém o rei das fadas,
Oberon, e a rainha das fadas, Titania. A liturgia cristd associa este tempo ao festejo
de S. Joao o Baptista, o Precursor (24 de Junho), que antecede e anuncia o
Solsticio seguinte, o de Inverno, ou o Natal do Cristo: dai as palavras de Joao o
Baptista: «Fui enviado adiante d'Ele» (Jodo 3, 28) e «Ele ha-de crescer, e eu
diminuir» (Jodo 3, 30).

Por sua vez a P4scoa cristd acabou por ficar definida, pela Igreja, de acordo
com a data adoptada pelas primitivas comunidades iniciaticas cristas, e que
envolve uma relacédo Soli-Lunar: celebra-se no primeiro Domingo apds a primeira
Lua cheia apds o Equindcio da Primavera. Esta relacdo, de um ponto de vista
esotérico, era importante para simbolizar o significado cosmico desse evento: o Sol
e a Lua sao igualmente indispensaveis, pois nao se trata apenas dum festival solar.
O Sol tem de «cruzar» o Equador (Crucificacdo), como o faz no Equindécio Vernal,
mas a sua luz tem de se reflectir na terra através da Lua cheia, antes que a
Ressurreicado (iniciatica) possa ocorrer. Isto significa que a humanidade ainda néo
atingiu o grau de evolugao suficiente para receber em pleno a «Religido do Sol», do
Cristo-Logos (Cristo Cosmico), ou seja, da «lrmandade Universal», e que ainda
precisa das Leis dadas pelas Religibes Lunares, diversificadas consoante as racas,
nacoes, etc.

Outras comunidades, que haviam perdido o simbolismo oculto deste facto,
adoptaram outras datas, como por exemplo o regresso a «verdadeira» Pascoa
histérica ou Pascoa judaica, Pesach, no dia 14 do més de Nisan[l]. Isto gerou
controvérsias que chegaram a durar até ao século VIII. A Igreja Ortodoxa oriental
adoptou uma data diferente da das Igrejas ocidentais, de modo que a Péascoa
ortodoxa pode umas vezes coincidir com a Pascoa catolica e protestante e outras
vez ocorrer uma e até guatro ou cinco semanas depois.

NovALls, Heinrich d’Ofterdingen, trad. Luiza Neto Jorge, Tertulia do Livro,
Torres Vedras, s/d., p. 11.
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Antes de concluir, talvez valha a pena reflectir um pouco sobre alguma
duvidas que podem assaltar as pessoas que vivem no hemisfério sul do planeta
Terra, sobre se os influxos ensinados por Max Heindel para o hemisfério norte
também se lhes aplicam, ou ndo, e em que medida. Aparentemente, o hemisfério
sul do planeta Terra ndo é «contemplado» nas alegorias associadas ao
Rosacrucismo e a Astrologia — e ndo s6: o Hermetismo e a Cabala também estao
vocacionados, praticamente, para os céus do hemisfério norte.

Dois aspectos tém de ser considerados: o aspecto diacrénico, ou o que se
passou historicamente, e 0 aspecto sincrénico, ou 0 que se passa na actualidade.

(1) Historicamente: — Os diversos esoterismos que surgiram e se
desenvolveram ao longo da historia, assentam nos seguintes «corpos disciplinares»:
Astrologia, Alquimia (Hermetismo), Magia e Cabala. O Sol e a Lua, os sete planetas
e as 12 signos zodiacais constituem, naturalmente, uma antiquissima matriz sobre
a qual se construiu todo um sistema vital para os seres humanos, atendendo a
importancia que tinha (e ainda tem!) o conhecimento das estagdes, das chuvas, dos
degelos, dos calores estivais, dos eclipses, das hibernacdes, etc. etc., enfim, todos
os fendmenos que se repetem ao longo do ano e que afectam o «calendério», que
importa conhecer para controlar a continuidade de vida, quer vegetal quer animal.
Ora as grandes civilizacbes da histéria da humanidade desenvolveram-se no
hemisfério norte: China, India, Japao, Pérsia, Suméria, Assiria, Babildnia, Egipto,
Frigia, Grécia, Roma, Islao, etc., e até, além-Atlantico, os Maias, 0os Quichés, os
Aztecas, etc. (A Unica excepcdo € o império Inca, a sul do equador, destruido no
século XVI pelos Espanhdis).

As Astrologias daqueles povos eram naturalmente muito semelhantes, e
acabaram por ser unificadas, de certo modo, depois das conquistas de Alexandre
Magno (menos, claro, as do continente americano que ainda nao era conhecido...),
passando para o Ocidente por obra do famoso livro de Ptolomeu intitulado
Tetrabiblos (séc. Il d.C.). Nao surpreende, portanto, que tenha surgido toda uma
ritualizacdo dos fen6menos celestes associada a religido e ao esoterismo: o Natal /
Solsticio de Inverno, Pascoa / Equindcio de Primavera, etc, bem como os festivais
de fertilidade, das sementeiras, das colheitas, etc. associados aos fendmenos
celestes, soli-lunares, zodiacais, etc. A associacao do Cristo ao «Sol de Glériav,
ainda hoje corrente na lIgreja catdlica, como vimos atras, continua a ser um
testemunho disso, para além de muitas outras ocorréncias que se encontram tanto
nas religiées de Mistérios como nos actuais esoterismos — rosacrucistas ou outros.

(2) Actualmente: — Antes da saga dos Descobrimentos (séculos XV e XVI),
as regibes do hemisfério sul, constituidas por pouco mais do que uma parte da
América do Sul, a metade inferior da Africa, e a Oceania, eram habitadas por povos
proto-historicos com pouco ou nenhum impacto civilizacional nas nossas culturas.
Com a «colonizacao» dessas regides pelos povos do Norte, os mitos civilizacionais
destes povos foram naturalmente implantados no Sul, incluindo os ritos e as
festividades associados nao s6 a religido, mas também aos mitos e aos ciclos
astroldgicos correlativos. Entretanto, as regides do Sul que de inicio eram apenas
«extensdes» civilizacionais do Norte, foram assumindo progressivamente uma
grande importancia, com as sucessivas independéncias e autonomizacao cultural
de paises como a Argentina, o Brasil, o Chile, a Africa do Sul, Angola, Mogambique,
Australia, etc. etc. — Como as estacfes se apresentam invertidas em ambos o0s
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hemisférios — quando no Norte é Verdo no Sul € Inverno, quando no Norte é
Primavera no Sul é Outono — cria-se uma situacao relativamente estranha nesses
novos paises do Sul, que naturalmente importaram os «mitos» do Norte donde
provieram, mantendo as datas, mas com aspectos contrarios: o Natal, por exemplo,

é igualmente festejado no Norte e no Sul na mesma data, mas as estacdes sao
diferentes.

Ha no entanto uma coisa que se mantém idéntica no Norte e no Sul,
independentemente da inversdo das estacdes: ¢ a DISTANCIA, maior ou menor, a
que o Sol se encontra da Terra. A Terra percorre uma elipse em torno do Sol, ao
longo do ano, e ndo uma circunferéncia perfeita, e o Sol ocupa um dos focos dessa
elipse. Por altura do Solsticio de Dezembro, o foco em que o Sol se encontra esta
mais PROXIMO da Terra, fazendo portanto com que a Terra seja permeada mais
fortemente pela aura do Sol Espiritual, com o correlativo aumento do Fogo Sagrado
inspirador de crescimento animico nos seres humanos. Inversamente, no Solsticio
de Junho, a Terra estda no maximo AFASTAMENTO do Sol, o que provoca uma
diminuicdo de espiritualidade com o correlativa intensificacdo e pujanca de
vitalidade fisica. Portanto, é perfeitamente natural que a partir do Equindécio de
Setembro, quando a espiritualidade aurica do Sol comeca a aproximar-se e a
vitalidade fisica comeca a esbater-se, as pessoas sintam, tanto no hemisfério norte
como no hemisfério sul, um certo afrouxamento do ponto de vista fisico, e, em
contrapartida, uma maior propensao para o recolhimento interno, para a introvisao
e atraccao pelo estudo dos mais profundos mistérios da vida.

Em resumo, tanto no Norte como no Sul, ainda que as estacfes sejam

opostas, os influxos quer fisicos quer espirituais, decorrentes da distancial focal da
Terra ao Sol, sdo idénticos.

- =

O Grande Homem do Zohar, J. gust Knapp
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VII.

A Alguimia Espiritual dos Rosacruzes

TRANSMUTACAO MENTAL, TRANSMUTACAO CORDIAL E A
THEMIS AUREA

Conferéncia proferida no Il Coloquio Internacional "Discursos e Praticas
Alquimicas", organizado pelo Centro Interdisciplinar de Ciéncia, Tecnologia e
Sociedade da Universidade de Lisboa (CICTSUL), na Biblioteca D. Dinis, Odivelas,
em Junho de 2000.

Antonio de Macedo

Summary

The Rosicrucian Alchemy is essentially spiritual, although some Rosicrucians have
dedicated themselves to the Practice of the Art. This lecture makes an approach to the
book Themis Aurea (1618), by the Count Michael Maier, where we can find important
informations on the “Verum Inventum”.

Maier makes the firm statement that the Brothers of R.C. actually exist to advance

inspired Arts and Sciences, including Alchemy. He was a scholar very prized by Rudolph
Il, Emperor and King of Hungary, and King of Bohemia, who was an amateur alchemist,
too.
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Maier was also a practical chemist and associated with many researches in this field.
Emperor Rudolph Il ennobled Maier with the title Pfalzgraf (Count Palatine), and
appointed him Private Secretary to His Royal Person.

Quando, pela Alquimia Espiritual, nos tornarmos como Cristo, 0
Senhor da Vida, seremos imortais, libertar-nos-emos do nosso pai
Samael e da nossa mae Eva e a morte ndo mais tera poder sobre nés.

MAX HEINDEL, Freemasonry and Catholicism, 1919

Crucifixo Rosacruz,
Reproducéo de uma aquarela do Sec. VIII,
de um pintor desconhecido, por J.A.Knapp

O poeta-esoterista Fernando Pessoa (1888-1935) e o pintor-esoterista Lima
de Freitas (1927-1998) celebraram, cada um a sua maneira, uma personagem
misteriosa que a lenda — talvez mesmo a historia — conhece pelo simbdlico
hierénimo de Christian Rosenkreuz.

Como se tornou publico o conhecimento dessa enigmatica personagem?

Em 1614, 1615 e 1616 foram publicados na Alemanha, por esta ordem, trés
tratados ou manifestos que desencadearam o movimento Rosacruciano — ou o
[luminismo Rosacruz, como também tem sido chamado: Fama Fraternitatis (<Ecos
da Fraternidade, ou da Confraria»), Confessio Fraternitatis («Confissdo da
Fraternidade») e Chymische Hochzeit Christiani Rosencreuz Anno 1459 («NuUpcias
Quimicas de Christian Rosenkreuz no ano de 1459»).

Publicados anonimamente na Alemanha, os dois primeiros em Kassel e o
ultimo em Estrasburgo, a sua autoria tem sido atribuida a Johann Valentin
Andreae (1586-1654), pastor protestante originario da Suabia e influente figura da
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ortodoxia luterana dos principios do século xvii, e um dos homems mais sabios do
seu tempo.
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O movimento — que ja seria antigo, segundo a lenda, mas que secretamente
se ocultava em circulos iniciaticos — cresceu como uma onda avassaladora e
despertou inumeras intui¢cfes e introvisbes. Fernando Pessoa, que comecei por
mencionar, muita coisa rosacruciana escreveu, sobretudo nos seus ultimos
tempos de vida; destaco, para 0 que ora nos importa, os trés sonetos
subordinados ao titulo comum No tumulo de Christian Rosenkreuz, onde Pessoa
assinala, no terceto final do terceiro soneto, a casual descoberta que os Irméos da
Fraternidade Rosacruz fizeram do tumulo do «Fr. C. R. C.» (Frater Christianus
Rosae Crucis), conforme € descrita no primeiro manifesto rosicrucista publicado
em Kassel, Fama Fraternitatis:

«...Contudo ainda néo tinhamos visto os despojos mortais do nosso Pai, téo
escrupuloso e tdo sabio. Por isso, deslocamos o altar e levantamos uma espessa
placa de cobre. Vimos entdo um belo e glorioso corpo, ainda intacto e incorrupto,
absolutamente conforme ao retrato que o representava revestido de todos os seus
ornamentos e aderecos. Segurava na mao um pequeno livro de pergaminho, com
letras de ouro, chamado T., depois da Biblia 0 nosso tesouro mais precioso, que
convém néo submeter imprudentemente a censura do mundo».1

O investigador e esoterista Sédir revela-nos que o Livro T. escondido no
tumulo de Rosenkreuz era o Tarot.2

1Bernard Gorceix, A Biblia dos Rosacruzes; p. 93.

2 Sédir, Histoire et doctrines des Rose-Croix; p. 177.
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Diz o referido terceto de Pessoa:

Calmo na falsa morte a nés exposto,
O Livro ocluso contra o peito posto,
Nosso Pai Roseacruz conhece e cala.

Abrindo o Tumulo do Pai C.R.C., J. Agustus Knapp

Por sua vez Lima de Freitas, «<iluminador da Palavra Poética»x — como lhe
chamou um admirador —, num acrilico sobre tela que compés em 1985 intitulado
Calmo na falsa morte, aponta-nos interessantes pistas e da-nos uma variante: em
vez de trajar «todos o0s seus ornamentos e aderecos», o Christian Rosenkreuz
retratado, tal como o Ecce homo portugués do século Xxv, veste uma tunica branca
e tem os olhos oclusos, em mistica contemplacéo interior. E mistica porque, no
lugar da auréola, o Rosenkreuz de Lima de Freitas apresenta um cristal poliédrico,
simbolo da Pedra Filosofal branca, a alma de diamante do Iniciado mistico
(purificagcdo pela Agua) — em contraste com a Pedra Filosofal vermelha, a alma de
rubi do Iniciado oculto (purificacao pelo Fogo), tal como se pode encontrar por
exemplo num Ecce homo goético que Afonso Botelho descobriu num museu de
Colonia.3

3 Afonso Botelho, Ensaios de Estética Portuguesa; p. 54. — Antonio de Macedo, Instrucdes
Iniciaticas pp. 306-310 e pp. 315-316.

69




Calmo na falsa morte, acrilico sobre tela [1985], Lima Freitas

Num livro que publicou em francés, em 1993, Lima de Freitas relata como
foi levado a introduzir num quadro de sua autoria o fascinio desse mistério
icosaédrico da Aurea Magia Philosophalis : «...O leitor tera, talvez, a generosidade
de desculpar o pintor que sou. Num impulso provocado pela sedutora
sincronicidade (para usar um termo criado por Jung e Pauli) decidi, nesse dia de
Agosto de 1985, introduzir a imagem do cristal icosaédrico impossivel no quadro a
gue dei o titulo de Preste Jodo (no qual trabalhava nesse momento), cristal que se
me afigurou, nesse instante, um emblema perfeito do ser paraclético — esse Anjo
cujas asas pertencem, uma, pura e luminosa, ao mundo transcendente, e a outra,
escura e avermelhada, ao mundo dos homens. Pretendia representar Aquele que
transmuta o mundo e cria uma nova Terra e um novo Céu [...], isto é, o “Enviado”

que, oriundo dum mundo que ndo podemos conceber, aparece no nosso a fim de
anunciar aquele e torna-lo presente a nés».4

O pintor romeno Victor Brauner (1903-1966), considerado surrealista pelos
criticos de arte convencionais mas que na verdade € mais um esotérico que um
surrealista, no seu quadro A Pedra Filosofal (1940) também sentiu necessidade de
utilizar, tal como Lima de Freitas, a imagem poliédrica da Pedra Filosofal sob a
forma dum icosaedro diamantino. Por curiosidade, aqui se reproduz a famosa
representacao do icosaedro de Leonardo da Vinci:

4 Limade Freitas, 515: O Lugar do Espelho—Arte e Numerologia; pp. 353-354.
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Icosaedro de Leonardo da Vinci

No segundo manifesto rosacruciano Confessio Fraternitatis, diz-se, no seu
capitulo VI, que Christian Rosencreuz (ou Rosenkreuz, conforme a grafia alema
actual) nasceu em 1378 e viveu 106 anos, ou seja, morreu em 1484. Entretanto
ele ja mandara edificar para si o tumulo onde permaneceria, ignoto, durante 120
anos — Hoc universi compendium vivus mihi sepulchrum feci : «<kEm vida fiz para
mim, como tumulo, esta sumula do universo» —, e, com efeito, o seu tumulo s6 foi
casualmente descoberto, por seus discipulos, em 1604.

Este ano de 1604 tem um especial significado simbdlico: foi nesse ano que
eclodiu uma supernova que levou o astronomo Johannes Kepler (1571-1630) a
calcular, a partir de aturadas observacgfes desse fendmeno, a «erdadeira data» do
nascimento de Jesus, ao mesmo tempo que julgava vislumbrar as razbes que
teriam levado Deus a fazer com que o Seu Filho nascesse na transi¢cédo da Era do
Carneiro [Cordeiro] para a de Peixes; a autoridade de Kepler e a crenca que votava
a teoria das «grandes conjuncdes astroldgicas» — entdo em grande voga e que
pareciam acumular provas que a confirmavam —, fundamentaram a esperanca no
advento duma nova ordem de coisas, a qual os Rosacruzes vinham abrir — assim
parecia — um caminho conducente as mais transcendentais possibilidades.5
Ndo nos alonguemos, porém, sobre as convulsas condi¢des socio-politicas e
religiosas que a Europa entdo atravessava, reflexo da luterana Reforma e da
catdlica Contra-Reforma, incluindo a subsequente Guerra dos 30 Anos (1618-
1648), condic¢bes que justificavam as expectativas, bem como a «revolugéo», que o
movimento rosicrucista suscitou e desencadeou. Concentremo-nos apenas em
algumas pistas que aqueles manifestos fornecem, e numa interessante sequela
gue de ai adveio: um livro de Michael Maier.

No frontispicio do primeiro lé-se a seguinte dedicatoria: «NoOs, Irméaos da
Fraternidade da Rosacruz, oferecemos a nossa saudacg&do, 0 N0SSO amor e as
nossas oracdes a todos os que lerem a nossa Fama com inspiracéo crista». Nele se
conta a histéria do Fr. R. C. — Frater Rosencreuz[1], ou Irmédo Rosacruz —, um
«<homem iluminado» que viajou por muitos paises, incluso no Oriente, onde
aprendeu a Magia e a Cabala com os Mestres. Ao regressar a Alemanha decidiu

5 Antonio de Macedo, op. cit., pp. 54-60.
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empreender a reforma que haveria de corrigir as imperfei¢cdes do mundo, e fundou
a misteriosa Ordem Rosacruz juntamente com alguns outros Irmaos.

O segundo, Confessio, € um breviario em catorze capitulos contendo «a mais
Secreta Filosofia»; completa o anterior e de certa maneira vem justifica-lo,
defendendo-o das vozes e acusacdes de que os misteriosos Irméaos da Rosacruz ja
comecavam a ser alvo, pois nao faltava quem os suspeitasse «de heresia, de ardis
e de culposas maquinacdes contra a autoridade civil» (cap. I). Aqui se esclarece
que Christian Rosenkreuz nasceu em 1378 e viveu 106 anos (cap. VI), e que as
suas investigacdes e pesquisas «suplantam tudo o que, desde os primeiros dias do
mundo, a inteligencia humana inventou, produziu, melhorou, propagou e
perpetuou até a época actual, tanto por intermédio da revelacdo e da iluminacgao
divinas quanto gracas aos oficios dos anjos e dos espiritos» (cap. IV); ja o papa, em
contrapartida, € considerado, pelo luterano autor do texto, um «sedutor romano
gue transborda de blasfémias contra Deus e contra o Cristo» (cap. XI).

Finalmente o terceiro, NUpcias Quimicas, € um fantastico romance alegorico,
dividido em sete Dias, ou sete Jornadas, tal como o Génesis, e conta o0 modo como
Christian Rosenkreuz foi convidado a ir a um maravilhoso castelo, ou palacio,
repleto de prodigios para assistir ao Casamento Alquimico do rei e da rainha, ou
melhor, do Noivo e da Noiva, interessando-nos este terceiro livro, particularmente,
pelas 6bvias conotacbes herméticas que comporta.

Estes trés manifestos obtiveram um sucesso consideravel e deram origem a
inUmeras controvérsias e a imensas obras de inspiracdo rosacruciana, de que se
destacam autores tdao marcantes como Michael Maier na Alemanha ou Robert
Fludd e Elias Ashmole na Inglaterra, além de Theophilus Schweighardt,
Gotthardus Arthusius, Julius Sperber, Henricus Madathanus, Gabriel Naudé,
Thomas Vaughan, etc.

Sobre o primeiro destes autores atras citados, Michael Maier, me irei deter
um pouco mais, chamando entretanto a atencédo para a importancia de certos
precursores, como o misterioso fildsofo e alquimista isabelino John Dee, autor da
Nnao menos misteriosa Monas Hieroglyphica (1564), que influenciou o conceituado
fildsofo hermético Heinrich Khunrath, de Hamburgo, autor do Amphitheatrum
Sapientiae Aeternae (1609), que por sua vez tera influenciado, e ndo pouco, o
primeiro manifesto rosacrucisno, a Fama Fraternitatis. A filosofia alquimica esta
sempre presente em todos estes autores; com efeito, o surto rosacruciano deu-se
em plena florescéncia hermética do Renascimento e do Barroco, portanto néo é de
surpreender o pendor alquimico das principais obras rosacrucianas; ou melhor:
uma das mais elevadas aspiracdes dos Irmé&os da Rosacruz seria o renovo da Arte
alquimica, ja entdo degradada pelos «assopradores», como claramente se diz num
dos paragrafos iniciais da Fama, em referéncia a «época feliz em que vivemos»
(inicio do século xvi): «Deus [...] favoreceu o nascimento de espiritos altamente
esclarecidos que tiveram por missdo restabelecer nos seus direitos a Arte, em
parte maculada e imperfeita».
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Este permanente renovo da <«Arte» (alquimica, entenda-se), e 0 seu
desenvolvimento, sobretudo espiritual e simbdélico, foram uma constante dentro do
Rosacrucianismo, desde entdo até aos nossos dias.

O préprio Isaac Newton (1642-1727), um dos maiores génios da matematica,
ndo foi insensivel ao fascinio da Alquimia, como é sabido; além de possuir
exemplares dos mais notoérios tratados alquimicos, tanto do seu tempo como
anteriores, que hoje fazem parte do espdlio existente na Biblioteca da
Universidade de Yale, deu-se ao trabalho de fazer muitas cépias manuscritas de
obras alquimistas. Uma dessas obras, que ele possuia na sua coleccédo, era
precisamente a Themis Aurea de Michael Maier, & qual faz referéncias e tece
comentarios numa das suas muitas notas manuscritas sobre a filosofia hermética,
conservadas na dita Biblioteca.

MICHAEL MAIER (1568-1622)

MICHAEL MAIER (1568-1622), um dos grandes eruditos da sua época, nasceu
em Rindsberg, Holstein, e foi doutor em medicina, filosofo e alquimista. Embora
nunca tivesse afirmado pertencer a misteriosa Fraternidade Rosacruciana, foi um
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dos seus mais acérrimos apologetas, possuindo informacdes sobre os Irmaos da
Rosacruz — claramente transmitidas nos seus livros — que deixam supor um
conhecimento directo do «circulo interno» da Ordem. Viveu alguns anos em Praga,
onde foi médico do imperador Rudolfo Il que Ihe concedeu o titulo nobiliarquico de
Pfalzgraf — Conde palatino — e o nomeou Secretario Privado Real. Os estudiosos
de Maier, apds exame atento dos seus escritos, observam que ele nunca afirmou
objectivamente ter fabricado ouro; tdo-pouco o afirmaram, de si proprios, Heinrich
Khunrath e outros Rosacrucianos. Os tratados destes autores apontam para uma
Alguimia altamente simbdlica e espiritual, sem dudvida, mais do que para uma
Espagiria operativa. Neles detectamos, velada ou desveladamente, quer 0s nove
estagios da transmutacao involutiva-evolutiva do triplice corpo do ser humano, da
triplice alma e do triplice espirito, quer 0os nove passos ou nove graus da Iniciacéo
dos Mistérios menores da Escola de Mistérios Rosacruzes, equipolentes aos nove
passos fulcrais do ministério de trés anos de Cristo Jesus na Terra:

1. Baptismo; 2. Tentacdo; 3. Transfiguracdo; 4. Ultima Ceia e Lavapés; 5.
Agonia no Horto; 6. Flagelacdo e Coroa de Espinhos; 7. Crucificacdo e Estigmas;
8. Morte e Ressurreicao; 9. Ascensao.

A principal obra alquimica de Maier é o famoso tratado Atalanta Fugiens, hoc
est Emblemata Nova de Secretis Naturae Chymica (1617), que € ... um livro de
emblemas e notaveis gravuras, com comentarios filoséficos.

Atalanta[2], logo no frontispicio, é submetida a tentacdo de abandonar a
corrida em busca da verdade espiritual, moral e cientifica, dando uma licao de
perseveranca e de pureza de intencdes ao alquimista espiritual.

Maier ensina subtilmente uma filosofia mistica, religiosa e alquimica, por
meio dos simbolos e dos emblemas do seu livro, cada um dos quais apresenta um
modo de expressao poeético, pictérico e musical (FRANCES A. YATES, The Rosicrucian
Enlightenment, Londres 1972).

Nesse livro se desvenda o significado de varios mitos da Antiguidade
classica, mitos esses que, segundo Maier e outros alquimistas rosacrucianos,
teriam um fundo quimico oculto: por exemplo, o conhecido enigma de Edipo —
gual € o animal com quatro pernas de manha, duas ao meio-dia e trés ao fim da
tarde, e uma sO0 voz —, ndo tem como resposta «0 homem», mas sim a «pedra

74




filosofal». Numa das gravuras da Atatlanta Fugiens vé-se em primeiro plano um
grupo de trés seres: um bebé gatinhando com um rectangulo na testa, ou seja, o
principio da forca quadréatica fundamental da «pedra» (nigredo), um adulto com
uma meia-lua, também na testa, formada por duas linhas com duas pontas,
figurando a pedra lunar branca (albedo), e um velho encurvado com um triangulo
na testa e apoiando-se a uma bengala — o tridngulo do corpo-alma-espirito, ou
seja, a pedra filosofal solar, dotada do poder de tingir e curar (rubedo).

Fundamentalmente, tal como j& enunciava Paracelso, 0s hermetistas
rosacrucianos defendiam a tese de que a Alquimia, mais do que tentar a
transmutacéo dos metais, deveria antes contribuir para a erradicacao das doencas
e a mitigacao das dores fisicas (panaceia universal).

Paracelso

Synesius, um alguimista bizantino do século 1v, foi um verdadeiro precursor:
ja definia a Alquimia como uma operacdo mental, independente da ciéncia da
mateéria, cujo objectivo deveria ser a transmutacao espiritual e a salvacao do ser
humano, afirmando, em consequéncia, que a constituicdo do elixir (xérion, «o pd»)
€ menos importante do que as incantacbes que acompanham a sua producéo.
Esta teoria deu origem a uma nova escola que minimizou a pesquisa
experimental, passando a buscar, no interior do ser humano, os segredos e os fins
ultimos da filosofia alquimica.

Assim, o Fogo alquimico, ou melhor, o Fogo Solar, sendo um principio
césmico e um elemento basico da Criacdo, € na verdade um principio espiritual, e
portanto um dos principios herméticos fundamentais do Rosacrucianismo. O

teésofo e investigador Franz Hartmann (1838-1912) define o Fogo alquimico
rosacruciano da seguinte maneira:

O Fogo é uma actividade interna cujas manifestacdes externas sao calor
e luz. Esta actividade difere em caracter consoante o plano em que se
manifesta. No plano espiritual representa o Amor ou o Odio; no plano astral,
o Desejo e a Paix&o; no plano fisico, a Combustdo. O Fogo é o elemento
purificador, que no limite se identifica com a esséncia da Vida.
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E porém no livro Themis Aurea, hoc est de legibus Fraternitatis R. C.,
publicado em Frankfurt, em latim, em 1618[3] — apenas dois anos apos a
publicacdo das Nupcias Quimicas de Christian Rosenkreuz — que Michael Maier
investiga sobretudo as grandes leis[4] que regem a transmutacdo espiritual,
enunciadas sob a forma de seis sinais de adesao, ou «compromissos», a que se
obrigavam as Irméos da Rosacruz. «Antes de mais nada — observa Maier na
Themis — € mais do que razoavel supor que qualquer sociedade, para ser boa,
devera ser governada por leis boas [...] Por outro lado, é importante que alguma
coisa se diga acerca do seu numero, seis, que muito de perfeicdo contém em si»
(Cap. Il). Com efeito, o numero seis associa-se de imediato ao hexahemeron
biblico, os seis dias da criagcdo, o numero mediador entre o Principio e a sua
Manifestacdo, além de simbolizar, em quanto hexagrama, a misteriosa sintese do
fogo [?] e da agua [N]. Estes dois triangulos, entrecruzados, formam o conhecido
signo — ou selo — de Salomao, uma estrela de seis pontas que inclui, além do
fogo e da agua, o ar (triangulo do fogo ? truncado pela base do tridangulo da agua),
e a terra (triangulo da agua N truncado pela base do tridngulo do fogo). O todo é
uma verdadeira suma do pensamento hermético, representando o conjunto dos
elementos do Universo.

Maier reproduz textualmente aquelas seis leis, tal como vém listadas no
primeiro manifesto Rosacruz de 1614, a Fama Fraternitatis:

1. Curar os doentes ou cuidar deles gratuitamente;

2. Nao usar habito proprio a Fraternidade, mas sim e apenas os trajes locais;
3. Apresentar-se todos os anos no dia C. na morada do Sanctus Spiritus, ou
comunicar o motivo da auséncia;

4. Designar um digno sucessor em previsao de morte; 5. As letras R. C. serédo o
seu selo, insignia e sigla;

6. A Fraternidade deve permanecer oculta durante um século.

E interessante notar que a primeira, ou seja, a cura dos enfermos
gratuitamente («De graca recebestes, de graca dai» — Mateus 10, 8) adquire tanto
relevo no espirito de Maier, que este lhe dedica nada menos de nove capitulos de
comentarios na Themis Aurea (capitulos IV a Xll), ao passo que as restantes
merecem apenas um capitulo cada uma.

Assim como os Dez Mandamentos da Antiga Alianca foram sumarizados em
dois pelo Cristo do Novo Testamento (<Amaras ao teu Deus com todo o teu
coracao, alma e mente [...], e amaras ao teu préximo como a ti mesmo» — Mateus
22, 37-39), também aquelas seis antigas leis foram sumarizadas em duas pela
Nova Escola de Mistérios Rosacruzes: «Curar os enfermos e pregar o Reino de
Deus», tal como Cristo ordenou aos Seus apostolos.

O alquimista rosacruciano dispde do Oratério e do Laboratério, no seu
Templo do Espirito, para levar a cabo as operacfes de transmutacao. Por isso se
diz, na lei n.° 3, que deve apresentar-se todos os anos no dia C. na morada do
Sanctus Spiritus; ou seja: no dia do seu Cristo interno, ou do seu intimo Natal [5],
deve estar perfeitamente consciente do seu verdadeiro estar no templo do Espirito
Santo, que é o seu proprio corpo mortificado, acrisolado, e por fim purificado e
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transfigurado (<Nao sabeis que 0 vosso corpo é o templo do Espirito Santo, que esta
em vos?» — 1 Corintios 6, 19).

“O Primeiro Estagio do Grande Trabalho”, mais conhecido como o “Laboratério do Alquimista” da obra Amphitheatrum
Sapientiae Aeternae de Heinrich Khunrath (1560-1605)

Do lado do Oratorio deve ter a biblioteca, isto é, a teoria e 0 alimento mental,
a oracao oculta, ou a palavra de razao: — o nodUs e o logos; do lado do Laboratério
deve ter os instrumentos da pratica, o alambique, as retortas, os cadinhos, que €
como quem diz, as obras do coracdo e do servico desinteressado, inegoista e
amoroso, ou cordial. E é nesta dupla vertente, mental e cordial, que a
transmutacédo alquimica do ser humano, no seu todo, se deve processar.

Como referi ha pouco, essa transmutacdo abrange os nove estagios do
percurso involutivo-evolutivo do triplice corpo do ser humano, da triplice alma e
do triplice espirito. No mundo moderno, cava-se uma distancia abissal entre a
mente e o coracdo: a mente prepondera, altamente evoluida pela ciéncia, e s6 se
satisfaz com explicacbes materialmente demonstraveis, ao passo que 0 coragao
nem sempre encontra meios para manifestar o seu poder: as suas intuicdes sao
muitas vezes inseguras e erram ao aventurar-se nos mistérios do ser, que a mente
esquadrinha de forma tdo redutora quéo aparentemente sélida e exacta.

Tanto vale dizer que a «pedra filosofal» do Conhecimento e da Verdade sera
alcancada quando a mente e o0 coracdo se unirem harmoniosamente,
aperfeicoando-se e cooperando mutuamente até que o ser humano atinja a mais
elevada Gnosis e a mais elevada Sophia, isto é, até que esteja em condicdes de
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viver a Vida Religiosa em plenitude. Esta operacdo € descrita pelo rosacruciano
MAX HEINDEL (1865-1919) no seu livro classico The Rosicrucian Cosmo-Conception
[6]:, e a énfase que Michael Maier coloca, na Themis Aurea, na eficacia alquimica
das energias «curativas» trabalhadas discreta mas sabiamente «no oculto»[7],
ensina-nos que a «panaceia»[8], mais do que um balsamo fisico, ainda que envolto
numa teia de simbolismos, € um Mistério sagrado que o Adepto deverd saber
buscar no mais completo despojamento de si:

Embora os Irmaos [da Rosacruz] possuam as medicinas mais eficazes
do mundo, néo se vangloriam disso, antes 0 escondem; talvez os seus poés
contenham cinabrio ou alguma outra matéria ligeirisima, mas produzem
seguramente mais efeito do que se pode imaginar. Possuem a Phalaia bem
como a Asa de Basilio, o Nepenthes que afasta as magoas e pesares de
Homero e do Trimegisto, o unguento de ouro, a fonte de Japiter Hammon,
gue é quente de noite, fria ao meio-dia, e tépida ao nascer e ao pér do Sol.
Desdenham lucros e proveitos e ndo sdo seduzidos por altos cargos nem
por honrarias; nem desejam de nenhum modo evidenciar-se |[...];
submetem-se tranquilamente a proteccao divina, ndo se exibem nem se

escondem, mas exercem a sua actividade em siléncio (MICHAEL MAIER,
Themis Aurea, cap. VI).

Com efeito,

... € pela Alquimia Espiritual que construiremos o templo do Espirito e
conguistaremos o p6 donde viemos, qualificando-nos como verdadeiros
Mestres Macgons preparados para trabalhar em esferas mais elevadas (MAX
HEINDEL, Occult Principles of Health and Healing, Oceanside 1938).

A Fenix e a Pedra Filosofal, J. Augustus Knapp

Em suma, ha-de ser dentro de ndés proprios que teremos de descobrir,
desbravar e percorrer o Caminho da Salvagcao, e ndo apenas nesta ou naquela
pratica, neste ou naquele ritual, neste ou naquele livro por muito sublime e
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englobante que seja, ainda que se trate do livro dos livros, porque a letra s6 brilha
para quem ja preparou os olhos capazes de suportar o brilho da Luz «que ja existe
e que € tao bela».

Como dizia Florentinus de Valentia: «O livro que contém todos os outros esta
em ti, e em todos os homensy.

NOTAS

[1] A grafia actual é «Rosenkreuz», com ke ndo com c.

[2] Segundo a lenda, a virgem Atalanta era muito veloz a correr e, por fidelidade a deusa

Artemis, decidira casar-se apenas com o homem que conseguisse vencé-la na corrida,
jurando que mataria os pretendentes a quem vencesse, 0 que foi o caso de muitos. Gracas
ao ardil de lhe ir lancando a frente uns frutos de ouro que trouxera do Jardim das
Hespérides, Hipomenes venceu-a porque ela se atrasava a apanha-los. Atalanta
submeteu-se ao prometido, e aceitou casar com Hipémenes.

[3] Existe uma edicdo moderna da Philosophical Research Society, Los Angeles 1976 que
reproduz, em fac-simile integral, a primeira traducéo editada em lingua inglesa: MICHAEL
MAIER, Themis Aurea — Laws of the Fraternity of the Rosie Crosse, N. Brooke, Cornhill
1656 (tradutor anénimo).

[4] Segundo HESsioODO (Teogonia, v. 135 e vv. 901-906), Témis, filha de Urano e de Gaia, é a
deusa das Leis Eternas, sendo, por sua vez, mae das Horas, da Boa-Lei (Eunomia), da
Justica, da Paz e das trés Moiras.

[5] O «nascimento do Cristo interno» € a aspiragdo maior do cristdo mistico. Os primitivos
cristdos saudavam-se: «Que o Cristo nas¢ca em til». E o equivalente, de certo modo, ao
saméadhi do Hinduismo ou o satori do Budismo Zen.

[6] Cf. Max HEINDEL, The Rosicrucian Cosmo-Conception (1909), The Rosicrucian
Fellowship, 282 edicdo Oceanside 1977: «<Alchemy and Soul-Growthy», pp. 421-425.

[7] «Tu porém quando rezares, entra no teu quarto, e, de porta fechada, reza a teu Pai que
esta no oculto; e o teu Pai, que vé no oculto, te correspondera» (Mateus 6, 6).

[8] Este termo deriva do nome da deusa da cura universal por meio de plantas, Panaceia,
filha de Asclépios, o deus da Medicina.
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VIII.

A Cosmologia dos Rosacruzes

Comunicacao apresentada no Coloquio Internacional A Criacao,
promovido pelo Instituto Sdo Tomas de Aquino (ISTA) em Abril de 2001,
Lisboa

por Anténio de Macedo

Devo comecar por dizer que o uso da palavra Cosmologia no titulo desta minha
comunicacgéao é, a primeira vista, um tanto provocatorio, porque o0 associo a uma doutrina
«oculta» quando normalmente se deve associar a ciéncia, e o termo que se costuma
utilizar associado ao Rosacrucianismo é Cosmogonia.

Bom, aqui teria de fazer um breve desvio para explicar a diferenca entre o «<mistico»
e 0 «oculto»: o primeiro relaciona-se com a fé, a devocdo e 0 coragdo — é um
enquadramento cordial, ao passo que 0 segundo se relaciona com a razéo, o intelecto e a
mente — é um enquadramento mental. Dai o facto de se poder falar em «ciéncias ocultas»,
enquanto dificilmente se poderia compreender uma expressao como «ciéncias misticas»!
Assim, ndo sera excessivo, segundo esta Optica, falar de Cosmologia a respeito da «ciéncia
oculta» que é a Filosofia Rosacruz...

80




Mesmo assim, considero indispensavel um paréntesis, neste ponto, uma vez que
certos autores se insurgem contra a associacdo do termo «ciéncia» a vocabulos inerentes a
«campos» como a Astrologia, a Magia, a Alguimia ou, genericamente, ao Ocultismo.
Realmente, se nos ativermos ao significado que a palavra «ciéncia» passou a ter sobretudo
apés as obras classicas de Henri Poincaré La Science et I’'Hipothése (1906) e Science et
Méthode (1908), bem como os trabalhos sobre teoria e filosofia da ciéncia de Karl Popper
(1902-1994), o método cientifico ndo se compadece com uma expressao como por exemplo
«Ciéncia dos Magos», corrente em philosophia occulta. Com efeito, Popper considera como
«pseudo-ciéncias» a Astrologia, a Alquimia, a Metafisica, o Historicismo marxista e até a
Psicandlise freudiana, porque nao se encaixam no seu critério de «falsificabilidade». A
ciéncia académica, portanto, descarta tudo quando néo se reduza aos seguintes vectores:
(1) a observacgéo e a experimentacdo veiculadas atraves dos cinco sentidos ou de artefactos
tecnoldgicos que os prolonguem e/ou amplifiquem, e (2) a razdo que organiza os dados
observaveis em teorias coerentes, de preferéncia segundo o modelo matematico.

Bom, mas né&o sejamos demasiado reducionistas! A mesma palavra pode ter, sem
escandalo, acepcoes diferentes consoante o «territorio» onde se contextualiza. Por exemplo
o termo «plataforma» adquire significados radicalmente distintos consoante o situamos no
«territério» ferroviario, no informatico, ou no da construgéo civil. O mesmo se passa com a
ciéncia. O importante é usar expressfes compdésitas que indiguem sem ambiguidades qual
o territério onde a respectiva «ciéncia» se insere: por exemplo, se usarmos esse termo
aplicado a Fisica, a Quimica ou a Astronomia nao temos dudvidas quanto ao seu
significado; do mesmo modo, quando dizemos «Ciéncia dos Magos» ou classificamos a
Astrologia ou a Alquimia como «Ciéncias Sagradas», estamos claramente noutro territorio,
aquele em que scientia significa um conhecimento ou um saber antigos, organizados mas
Nao necessariamente matematizantes, sejam secretos (esotéricos) ou divulgaveis
(exotéricos), e do mesmo passo as duvidas desaparecem e deixa de haver contradi¢cdo ou
sequer confuséao.

Ora bem: apds este rapido esclarecimento, retomemos o fio a nossa meada.
Comecarei por referir que a ciéncia, no sentido académico, tem ao longo dos tempos
entendido de forma ligeiramente diferente o significado de ambos aqueles ramos do saber
cientifico: Cosmogonia e Cosmologia:

e Fase 1 (antes dos anos 70 do século xx):

Cosmogonia: Ramo da Astronomia que estuda a formagao do Sol e a origem e evolugao
dos restantes corpos do sistema solar;

Cosmologia: Ramo do Astronomia que estuda o nascimento, a estrutura e a evolucédo do
Universo, No seu conjunto.

e Fase 2 (depois dos anos 70 do século xx):

Cosmogonia: Ramo da Astronomia que estuda o comportamento evolucionario do
Universo, bem como a origem das suas caracteristicas, incluindo o sistema solar;

Cosmologia: Campo de estudos interdisciplinares em que se associam varias ciéncias
naturais, nomeadamente a Astronomia, a Fisica, a Astrofisica, a Paleontologia, etc. num
esforco conjunto para compreender o Universo como um todo unificado.
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A titulo de curiosidade, e entre paréntesis, refira-se uma terceira ciéncia «césmica»
gue eu ainda estudei nos meus longinquos tempos liceais, a Cosmografia, uma palavra
hoje caida em desuso mas que teve a sua voga antigamente: é uma espécie de descricao
elementar da esfera celeste e dos corpos e circulos que a integram (o equador celeste, a
ecliptica, etc.), de um ponto de vista geocéntrico. A Astrologia, por exemplo, tal como a
navegacado maritima e a navegacao aérea, fazem mais apelo a antiga Cosmografia do que a
Astronomia propriamente dita. Um dos mais veneraveis e conhecidos tratados de
Cosmografia, por exemplo, foi o famoso Tratado da Esfera, do inglés Jodo Sacrobosco
(século xin).

Em geral, pelo menos em certos circulos, insiste-se na tendéncia de associar a
Cosmogonia a especulacdo mitico-religiosa sobre a origem do Universo, de um ponto de
vista quer mistico, quer oculto, quer teddgico, ao passo que a Cosmologia fica mais sob a
alcada da ciéncia académica, ou das varias ciéncias implicadas, que se debrucam sobre
esse estudo, embora «ignorando», de certo modo, o problema da origem — ou do t=0 (o
ponto zero em que 0 tempo comecou) — , para se concentrarem no estudo do que
aconteceu depois do big bang. Na verdade, especular sobre o que aconteceu antes det =
0 néao terd muito sentido, porque «antes» implica o conceito de tempo, e onde nao ha
tempo néo pode haver antes nem depois...

Numa outra conferéncia deste Colégio ja se falou aqui da génese mitica do
Cosmos entre os gregos; por exemplo, nos versos 115 a 125 da Teogonia, o velho Hesiodo
(sécs. vi-vii a. C.) pede as Musas que lhe contem o que existiu antes de tudo, dos
deuses, dos astros, do céu, da terra, etc. <Em primeiro lugar — diz Hesiodo — existiu,
realmente, o Caos». Seguiu-se-lhe Gaia, «a de amplos seios», e «do Caos nascerem Erebo e
a negra Noite». Como «fruto dos amores destes dois, nasceram Eter e Hemera [Dia]». —

Portanto a Noite é anterior ao Dia, ou seja: as trevas antecederam a luz, ou ainda: a LUZ
saiu das trevas.

Os Orficos tinham uma Cosmologia idéntica: tudo comecara nas trevas, fosse a
Noite, fosse o Tartaro — terrivel, negra e profundissima regido que fica tdo distante do
Hades como o Hades fica do Céu.

O Caos, portanto, é a profundidade total, o abismo, o Informe primordial, anterior a
Criacao, quando um certo tipo de «ordem» ainda nao havia sido imposta aos elementos do
mundo. O Caos, portanto, seria o equivalente a um estado de entropia zero. (Como
sabemos, a medida que o Universo avanca no tempo, a entropia aumenta, ou seja, ha
cada vez menos energia disponivel para se converter em trabalho mecéanico).

Atée que ponto podemos identificar a Criacdo com a «explosao» inicial, ou a
Singularidade do momento inicial, como uma descarga de energia concentrada, € um

assunto que tem provocado diversas posturas e concomitantes discussdes fisico-
filosoficas. Trata-se duma relacdo ordem-desordem, e vice-versa.
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THE ANCIENT OF DAYS
( Hustration by William Blake for his poetic work "Europe”, 1794) ;

Relief etching with watercolor, 23.3 x 16.8 cm; British Museum, London

Segundo o Génesis, e com imagens alegdricas que os estudiosos dizem ter sido
extraidas da mitologia babilénica, Deus criou o0 mundo a partir do caos, da escuridao,
do abismo: os dois primeiros versiculos biblicos dizem que Deus criou o céu e a terra, e
que a terra era um vazio informe — o tohu vabohu do texto hebraico.

No Livro da Sabedoria, livro biblico que a tradicdo hebraica rejeita mas que a

tradicéo catolica considera como candnico, Ié-se que a méao todo-poderosa de Deus «criou
0 mundo a partir de matéria informe» (Sabedoria 11, 17).

Fora do mundo hebraico, a ideia de ndo-criagao existia quer no pensamento grego,
como 0 vemos por exemplo expresso em Epicuro (sécs. 1v-1I a. C.), quer também, mas
mais tarde, entre os Romanos, por exemplo na filosofia poética de Lucrécio (séc. | a. C.).
Estes e outros autores deram origem ao aforismo ex nihilo nihil fit («do nada, nada se
faz») que resume a referida posicéo e foi tirado do poeta latino estéico Pérsio (séc. 1 d. C.),
de um verso das suas Satiras (lll, 24), e significa que nada foi criado, pois tudo o que

existe, existe desde sempre, desde toda a eternidade (parece a teoria do «estado
estacionario», de Fred Hoyle!)

Talvez devida a essa influéncia grega, a Unica aluséo biblica a uma criacdo ex nihilo
encontra-se num livro escrito por volta do séc. 11 a. C., 0o 2.° livro dos Macabeus, numa
frase que a mée dos sete heroéis Macabeus profere para animar os filhos, martirizados pelo
tirano Antioco IV: «iImploro-te, meu filho, olha para a terra e para o céu e tudo o que ha
neles, e de como Deus os fez a partir do nada, e de como os humanos vieram a
existéncia da mesma maneira» (2 Macabeus 7, 28).

A ideia crista de que Deus teria realmente criado o mundo a partir «de nada» — a
famosa creatio ex nihilo —, contrariando o que diz o Génesis e 0 livro da Sabedoria,
estabeleceu-se e progrediu sobretudo no século 11 d. C., e surgiu de uma mescla de varias
formulactes filosoficas. Dois dos promulgadores dessa ideia, que mais preponderancia
tiveram na respectiva divulgacao, foram, por um lado o gnostico Basilides, e por outro o
apologeta Justino Martir, ambos do século I1.
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Na sequéncia, e prosseguindo na negacéo da ideia dum Caos primordial donde foi
criado o Cosmos (antiga ideia biblica e — ja veremos — também Rosacruciana), Santo
Agostinho (354-430) aceitou e teorizou a doutrina da creatio ex nihilo, e fé-lo,
curiosamente, para combater as concepg¢des do Neoplatonismo — segundo as quais o
mundo, no seu proprio Ser, é continuo com a Realidade ultima e Divina, o Uno, e que do

Uno emanam graus descendentes, sucessivos e cada vez mais atenuados de Ser,
constituindo os diversos niveis do Universo.

Agostinho, a fim de desmontar esta concepgdo emanatista, sustentou que o
Universo € um reino criado, trazido por Deus a existéncia a partir de nada (ex nihilo). Ele
defende esta ideia nomeadamente no seu livro De natura boni, onde tenta demonstrar que
0 mal é a privacdo do bem, todas as coisas criadas por Deus s&o boas por esséncia, e que
o nihil do qual Deus criou o Cosmos ndo € qualquer espécie de matéria ou caos
preexistente, mas que a expressao ex nihilo, «<do nada», significa apenas «nao de algo».

Esta ideia do «out of nothing» encontramo-la, curiosamente, em certas cosmologias
actuais, como as que sao perfilhadas por dois cientistas agnoésticos de Oxford, Peter
Atkins e Richard Dawkins.

Este ultimo, que é um excelente vulgarizador cientifico, «demonstra» nos seus
muito citados livros The Selfish Gene (1976) e The Blind Watchmaker (1987), que a
existéncia dum intelligent designer para a Criacdo e evolucédo do universo é uma falsidade:
admitir que existe uma divindade como causa inicial da evolugdo é uma falacia porque faz
depender o nosso nivel de complexidade duma complexidade ainda mais complexa e que
nao pode ser explicada — claro, ndo pode ser explicada em termos de ciéncia materialista
e positivista... Por sua vez o Prof. Peter Atkins, no seu livro Creation Revisited (1994),
afirma que «a Singularidade do big bang, que os cientistas geralmente acreditam ter

marcado o inicio do nosso Universo, pode ter emergido espontaneamente ‘out of
nothingness’.

A ciéncia propde-nos diferentes teorias cosmolégicas, como por exemplo a do
cientista Andrej Linde, que é a da da inflagdo cadtica, com muitos universos dentro uns
dos outros; a de Stephen Hawking, uma Cosmologia quantica intemporal, que nao
necessita dum estado inicial, ou seja, um universo sem fronteiras; a de Roger Penrose,
gue é assimétrica relativamente ao tempo, assimetria essa que ele considera inerente a
propria natureza do tempo no Universo... etc.

Seja como for, qualquer das teorias cientificas concorda que inicialmente as
particulas de energia resultantes do «arranque» eram praticamente fotdes — Luz! O que
parece concordar com o0 Génesis biblico... antes de ter criado as «fontes de luz», ou seja, 0
Sol, a Lua e as estrelas, a Divindade Criadora pronunciou uma palavra — logo no
«primeiro dia»! — e a luz surgiu. O Sol, a Lua e as estrelas s6 foram criados no «quarto
dia». A ciéncia agnéstica, porém, ndo pode admitir um Criador do Universo devido as
armadilhas «exotéricas» em que essa posi¢ao se enreda: com efeito, levando o raciocénio
ao extremo légico, os cientistas positivistas ou neo-positivistas ndo tém outro remédio
sendo contrapor a inevitavel pergunta: — E quem criou o Criador? A esta questdo a Biblia
dad uma curiosa resposta. Se articularmos a primeira epistola de Joéo: «Deus € luz» (1
Jodo 1, 5), com o primeiro capitulo do Génesis: «Deus disse: faca-se a luz, e a luz fez-se»
(Genesis 1, 3), concluiremos, matematicamente, que Deus se fez a Si mesmo, ou seja,

Deus € AQUILO que permite a auto-irrupcédo de Singularidades — entre as quais o0 big
bang !
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Apesar do que comecei por dizer ha pouco sobre o que é uma «ciéncia oculta», na
verdade a concepcao cosmoldgica do Universo, dentro da Philo-Sophia Rosacruz, nao é
tanto «cientifica» no sentido popperiano do termo, ou no sentido hard como hoje se
costuma dizer, mas sobretudo «Theo-Ldégica», no sentido lato.

Alids a concepgédo cosmoldgica rosacruciana aproxima-se, de certo modo, da
moderna Teologia do Processo, defendida por filosofos e te6logos como A. N. Whitehead,
J. B. Cobb, D. R. Griffin, Ch. Hartshorne, etc. que criaram e divulgaram o termo Process
Theology. Esta teologia perfilha a doutrina do panenteismo [gr. pan + en + theos],
caminho intermédio entre a negacdo da liberdade individual e da criatividade (que
caracteriza muitas das variedades do panteismo, como por exemplo o de Heraclito,
Anaxagoras, Platdo, Plotino, ou das religides orientais como o Hinduismo e o Budismo) e o
remoto distanciamento do divino (qQue caracteriza o teismo classico, como o das Igrejas
ocidentais institucionalizadas, a Catdlica romana, as denominacdes protestantes e as
Ortodoxas grega e russa).

O panenteismo comecou a ter uma elaboracao sisteméatica no séc. xix com Fichte,
Schelling e Hegel, e sobretudo no séc. xx com a «Filosofia do Processo» do filosofo e
matematico inglés Alfred N. Whitehead (1861-1947). O «te6logo do processo» Charles
Hartshorne (A Natural Theology For Our Time, Open Court, La Salle 1967) fez uma analise
teoldgica completa do panenteismo, baseado na analogia de um organismo (Deus) que
compreende células individuais e semi-autbnomas (todos os constituintes conhecidos e
desconhecidos da realidade). Uma boa descricdo deste sistema encontra-se em John B.
Cobb & David R. Griffin (Process Theology: An Introductory Exposition, Westminster Press,
Philadelphia 1976).

Segundo esta 6ptica, o problema do mal, de dificil solu¢cdo no teismo classico, é
ultrapassado uma vez que Deus e o ser humano evoluem em inter-accéo, sendo o mal
apenas uma fase de caréncia transitoria: «Sereis, pois, perfeitos, como o vosso Pai celestial
é perfeito» (Mateus 5, 48). Recomendo a consulta do estudo de Marjorie Suchoki The End
of Evil: Process Eschatology in Historical Context (Suny Press, Albany 1988).

Com vimos, a perspectiva pan-en-teista que os filosofos e tedlogos «do Processo»
defendem constitui uma posicado intermédia entre teismo — Deus transcendente ao
mundo — e panteismo — Deus totalmente imanente ao mundo. Deus e o mundo
cooperam: Deus atrai o mundo para a novidade e para uma maior complexidade,
harmonia e ordem, ao mesmo tempo que € influenciado por experiéncias com o mundo.
Ha liberdade em todas as entidades: Deus tenta persuadir mas néao obriga.

Ou seja, a Teologia do Processo rejeita a creatio ex nihilo e defende que a accdo de
Deus no mundo néo se exerce por intervencdes pontuais, mais ou menos miraculosas,
mas opera como creatio continua, como actividade perene que sustenta a criatura sem
cessar, promovendo-a continuamente. Assim, a transcendéncia divina ndo é um remoto
distanciamento, mas antes uma presenca intima, fundante e sempre activa, que inclui o
«todo» em si mesma sem o absorver nem se deixar absorver por ele.

Esta ideia de «um Deus que evolui» € uma ideia comum a diversas correntes
esotéricas, ao mesmo tempo que se adapta perfeitamente a ideia de um Deus pedagogo,
gue vai exercendo «catequese» Nos sucessivos estagios da evolu¢cdo humana, revelando os
mistérios a medida que o ser humano vai sendo capaz de os apreender.

Encontramos uma interessante formulacdo desta ideia num dos trés sonetos
iniciaticos que Fernando Pessoa dedicou a «Christian Rosenkreuz»:
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Fernando Pessoa

... Deus é o Homem de outro Deus maior;
Adao Supremo, também teve Queda;
também, como foi nosso Criador,
foi criado, e a Verdade Ihe morreu...
De além o Abismo, Sprito Seu, Lha veda;
aquém nao a ha no Mundo, Corpo Seu.
... Deus é o Homem de outro Deus maior;
Adao Supremo, também teve Queda;
também, como foi nosso Criador,
foi criado, e a Verdade lhe morreu...
De além o Abismo, Sprito Seu, Lha veda;
aquém néo a ha no Mundo, Corpo Seu.

Segundo o tedlogo galego Andrés Torres Queiruga a Teologia do Processo
caracterizar-se-ia do seguinte modo:

« ... a acgao de Deus néo se reduz a um mero impulso inicial que cessa uma
vez realizado e que, quando muito, reaparece em intervencdes pontuais
[“intervencionismo teoldgico”]. Pelo contrario, a sua ac¢ao opera como creatio
continua, como actividade perene que sustenta a criatura sem cessar e
continuamente a promove. E nesta direccdo que se orienta a Teologia do
Processo, de grande vitalidade no actual pensamento anglo-saxoénico. Trata-
se duma visdo panenteista (tudo em Deus), segundo a qual a transcendéncia
divina n&o consiste num apartamento/separacdo do mundo, mas numa
presenca intima, fundante e sempre activa, presenca essa que inclui tudo em
si mesma sem absorver esse tudo nem se deixar absorver por ele» (Fin del
Cristianismo Premoderno, Editorial Sal Terrae, Santander 2000, pp. 206-
207).

Ou seja, ha liberdade em todas as entidades: Deus influencia e tenta persuadir (dai a
Revelacdo), mas Deus néo coage (tal como os Mestres Rosacruzes ndo coagem: ensinam o
discipulo a julgar-se a si mesmo e dao-lhe total liberdade e correlata responsabilidade). A
Teologia do Processo rejeita a creatio ex nihilo, e, pelo contrario, afirma uma doutrina de
criacdo a partir do caos (Cobb & Griffin 1976, 65).
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O fundador de The Rosicrucian Fellowship, Max Heindel (1865-1919), iniciado
rosacruciano que afirma ter estado em contacto directo com os Fratres Seniores (Irmaos
Maiores) da misteriosa Ordem Rosacruz, e ter recebido deles as suas Iniciacoes,
praticamente ndo usa as palavras Cosmogonia ou Cosmologia excepto uma vez, cada
uma delas, a propoésito do «mito da criacdo» nos textos islandeses da Edda (Ancient and
Modern Initiation, The Rosicrucian Fellowship, Oceanside 1931, p. 79). Em contrapartida
prefere Cosmogénese, que contrapde a Antropogénese, na sua obra fundamental, The
Rosicrucian Cosmo-Conception, de 1909.

Neste seu livro, Heindel elucida-nos alguns pontos interessantes desta
Cosmogénese. Por exemplo, sobre o Caos:

«O Caos nao é um estado que, tendo existido no passado, tenha desaparecido
completamente. Continua a nossa volta, mesmo agora. Nao poderia haver
progresso se as formas velhas, que ja prestaram toda a sua utilidade, néo se
dissolvessem constantemente no Caos, e se este ndo desse origem, também
continuamente, a novas formas. A obra da evolugéo cessaria e a estagnacao
impediria toda a possibilidade de desenvolvimento» The Rosicrucian Cosmo-
Conception, The Rosicrucian Fellowship, reed. Oceanside 1977, p. 249).

Noutro lugar do mesmo livro esclarece a impossibilidade de um vazio absoluto,
mesmo primordial:

«Para os Rosacruzes, tal como para qualquer outra escola de ocultismo, ndo
existe nada semelhante ao vacuo ou “vazio de espago”. Para eles o espaco €
Espirito em forma atenuada ao passo que a matéria € espaco ou Espirito
cristalizado. A manifestacdo do Espirito € dual: o que vemos como Forma € a
manifestacdo negativa ou poélo negativo do Espirito, cristalizado e inerte. O
polo positivo do Espirito manifesta-se como Vida, que galvaniza a Forma
negativa e a leva a accao; porém, tanto a Vida como a Forma tém a sua origem
no Espirito, no Espaco, no Caos!» (ibidem, pp. 247-248).

De acordo com a Cosmogénese rosacruciana ha que distinguir entre o SER
SUPREMO e o Ser a que as religibes chamam DEUS, numa visdo majestosa e amplissima
evidenciada na citacdo de Fernando Pessoa que vimos atras:
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“Deus é o Homem doutro Deus maior:
Adao Supremo, também teve Queda;
Também como foi nosso Criador,
Foi criado e a Verdade Ilhe morreu...”
- Fernando Pessoa
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Os respectivos atributos assim se repartem triunitariamente, em correlagéo «vertical»:
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081,3,7 E10 ASPECTOS DE DEUS E DO HOMEM

Diagrama, RelagOes entre o Macrocosmos e o Microcosmos. Max Heindel, "Conceito Rosacruz do Cosmos".

SER SUPREMO:

- PODER (Pai)
- VERBO (Filho)

e MOVIMENTO (Espirito Santo)

DEUS:
e Vontade (? Pai)
e Sabedoria | Amor (? Filho)

e Actividade (? Espirito Santo)

O 1.° aspecto do Ser Supremo concebe ou imagina o Universo antes do comeco da
Manifestacéo activa, incluindo os bilhdes de mundos e sistemas e as grandes Hierarquias
gue habitam nos Seis Planos C6smicos de existéncia.
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O 2.° aspecto manifesta-se como forca de atraccao e coesdo (Qque da origem ao Amor de
DEUS), é o Verbo Criador — Palavra criativa —, e modela a Substancia-Raiz césmica, tal
como os sons modelam formas. (Os cientistas chamam-lhe substancia cdésmica
primordial, de temperatura elevadissima nas primeiras frac¢fes de segundo apds o big
bang).

Entretanto, o 3.° aspecto (Movimento) ja havia despertado a Substancia-Raiz do seu
estado natural de inércia (a «ordem» caética, ou estado «de simplicidade e equilibrio» como
dizem os cientistas) a fim de a dotar de todos os graus diferentes de vibracdo que vao
permitir que o Verbo os modele.

Essa Substancia-Raiz é uma expressao do pélo negativo do Espirito Universal Absoluto, ao
passo que a expressdo da energia positiva € o Grande Ser Criador a quem chamamos
Deus, e de quem fazemos parte: «Nele vivemos, nos movemos e somos» (Actos 17, 28).

Toda a matéria que conhecemos resulta da accdo mutua desses dois poélos, e é espaco
cristalizado, emanado do pdélo negativo dessa Substancia Espiritual Primordial.

A palavra hebraica elohim, que as Biblias correntes traduzem por «Deus», na verdade € um
plural, «deuses», e nessa forma plural aparece mais de 2.000 vezes na Biblia hebraica, a
comecar pelo primeiro capitulo do Génesis: «No principio Elohim criou o céu e a terra»
(Génesis 1, 1). A forma singular, eloah, também se encontra no Antigo Testamento: sé no
livro de Job, por exemplo, aparece cerca de 40 vezes. Excluida a fragil explicacdo do plural
majestatico, que de facto em hebraico néo existe, e reconhecendo que a Biblia hebraica
enfatiza a unicidade de Deus (“shema Yisra’el, Adonay elohénu, Adonay ekhad”: «Escuta,
Israel, Jahvé é o nosso Deus, Jahvé é um sO» — Deuteronémio 6, 4), as doutrinas
Rosacruzes ensinam-nos que os Elohim correspondem as Seis Hierarquias Criadoras
gue trabalharam na nossa evolugéo a fim de trazerem o homem até ao ponto de adquirir
uma forma fisica por meio da qual o Espirito interno pudesse funcionar (Heindel 1977,
325-326).

Na verdade Jahvé é o chefe dessas Hierarquias, e ndo exactamente o Ser Supremo com
gue redactores tardios o confundiram. Nao podemos esquecer que a maior parte dos livros
do Antigo Testamento biblico, tais como os conhecemos hoje, resultaram de uma tradicéo
oral que vem de longinquos ancestrais e que foi por fim passada a escrito por sucessivas
geracOes de descendentes, com as deformacdes, «correccoes» e reformulacdes inevitaveis.

Uma prova de que Jahvé é um Superior, ou um Chefe pouco acessivel, e que os humanos
tinham um contacto mais imediato — eventualmente mais amigavel — com os Elohim,
encontramo-lo na seguinte situacéo relatada no Génesis: Jacob empreendeu uma longa
viagem até Haran, para arranjar esposa, e fez o seguinte voto: «Se eu regressar em paz [a
salvo] a casa do meu pai, Jahvé sera para mim como os Elohim» (Génesis 28, 21). Isto
parece significar que se as coisas Ihe correrem bem, ele vera no distante «chefe» Jahvé um
ser téo fraterno e convivial como os Elohim, pois a forma como a frase esta construida néo
deixa davidas de que se esta a referir a entidades distintas.
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202

_AS DOZE GRANDES HIERARQUIAS CRIADORAS

SIGNO ] NOME ESTADO
ZODIACAL
1— Aries ............. | Sem nome Diz-se que a primeira e segunda

2 —Taurus ..........

Sem nome

Ordens passaram além da compre-
ensaode qualquerindividuona Ter-
ra. Sabe-se que prestaram alpum au-
xilio ao principio da nossa evolugio.

Astrés seguintes Ordens trabalharam livre evoluntariamente
para ajudar o homem, durante os trés periodos que precede-
ram ao Periodo Terreatre. Passarmm também a libertagio.

3 —Gemini.......... | Serafins No periodo Lunar despertaram no
homem em formagio o germe do
Espirito Humano — o Ego.
4 — Cancer .......... CQuerubins MNo Pericdo Solar despertaram o
germe do Espirito da Vida.
b—Leo . Senhores da No Periodo deSuturnodespertaram
Chama o germe do Espirito Divino e deram
o germe do Corpa Densa,
Asseguintes sete Hierarquias eriadoras estaoematividade no
Periodo Terrestre.
6 —Virgo ....ccccooe. | Senhores da No Periodo Solar deram o germe do
Sabedoria Corpo Vital,

T—Libra ...

Senhores da In-
dividualidade

Mo Periodo Lunarderam o germedo

Corpo de Desejos.

B — Scorpius........

Senhores da Forma

Tém o especial encargo da evolugio
humana no Periodo Terrestre.

O —Sagittarius ... | Senhores da A humanidade do Periodo de
Mente Saturno
10—Capricornus . | Arcanjos A humanidade do Periodo Solar.
11 —Aquarius ..... | Anjos A humanidade do Periodo Lunar.
12 — Pisces .......... | Espiritos S0 a humanidade do atual.
Virginais Periodo Terrestre.
DIAGREAMA 9

As Doze Grandes Hierarquias segundo Max Heindel
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Finalmente — mas nao por ultimo! — o Divino Plano evolutivo realiza-se em sete
Grandes Periodos de Manifestacdo, que tém as suas correspondéncias ritualisticas nos
dias da semana:

Os Sete Periodos e os Sete Dias da Cria¢do, Max Heindel, Conceito Rosacruz do Cosmos
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A Inselughio tras o Espirito &
mantina pela sua cristalizagio

EM oorpKe.

A Epigenesa, a atrvidade cridom orginal do
Espirito, & & alavanca & a Mente & o ponto de apoio,

sobre o qual a Invelugio torma-se Evolugsdo,

A Evolugao liberta o Espirito
da maténa pela espiritualizagio
dioss corpos & sua comversio em almas.

Actualmente, encontramo-nos no inicio da Metade Mercurial do Periodo Terrestre.
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Esclareca-se que aquelas designacaoes nao se referem aos astros que conhecemos,
Saturno, Lua, Sol etc., mas sdo designagdes ocultistas de estados diferentes e evolutivos
do nosso globo terrestre, ao longo de tempos inimaginaveis, com a duracgédo de bilides e
bilides de anos, cuja correspondéncia macrocronica se reflecte, microcronicamente, no
mistério dos sete dias da semana.

E caso para se dizer: o Ser Supremo, ou Deus Altissimo, ou o Absoluto, ou a
Grande Inteligéncia Coésmica... é algo que transcende de tal modo a nossa relativissima
pequenez que ndo temos imaginagdo e muito menos palavras que nos déem uma imagem
sequer aproximada de tdo maravilhosa vastidao.

Vastiddao que nao € apenas um incompreensivel vazio, mas um infinito
RESERVATORIO DE AMOR.

Assim sendo, por aqui me fico e mais nao digo porque mais nao sei.

wa

&7 DIAGRAMA 15

OS SETE DIAS DA CRIACAO E
AS QUATRO GRANDES INICIACOES

A HUMANIDADE COMUM SEGUE O CAMINHO ESPIRAL
O INICIADO VAI PELO CAMINHO RETO E ESTREITO QUE CONDUZ

PERIODO DE SATURNO I PERIODO DE VULCANO

A Semans
(Compreendendo todos os dias)
BRANCO
iIncluindo todas as cores)

(Sdbado)
VIOLETA

8
PERIODO DE VENUS
iSexta-feira)
VERMELHO

2
PERIODO SOLAR
{]_Jomingn]
iNDIGO

3
PERIODO LUNAR
(Segunda-fuira)
AZUL

]
PERIODO DE JOPITER
(Quinta-feira)
LARANJA

d
PERIODO
Metade Mercurial
(Quarta-feirn)
AMARELO

4
——— TERRESTRE
Metade Marciana
(Ter¢a-faira)
VERDE

I

p

O CAMINHO DA INICIACAO

NAO HAVIA INICIAQAO ALGUMA ANTES DO FINAL DA METADE
MARCIANA DO PERIODO TERRESTRE. 0S MISTERIOS MENORES
ABRANGEM A EVOLUCAO HUMANA NA METADE
MERCURIAL DO PERIODO TERRESTRE.

O Caduceu de Mercurio, Os Sete Periodos e as Quatro Grandes Iniciaces,
Max Heindel, Conceito Rosacruz do Cosmos
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IX.

Eu e o Pali Somos Um:

O Eterno Feminino na Nova Religiosidade

The Winged Self,
New Age Bible & Philosophy Center

Trabalho apresentado no V COLOQUIO INTERNACIONAL DE DISCURSOS

E PRATICAS ALQUIMICAS promovido pelo TRIPLOV e o INSTITUTO
S.TOMAS DE AQUINO.

Antonio de Macedo

| — Entreabrir o portal...

Num certo Inverno, em Jerusalém, durante a festa judaica da
Reconsagracdo do Templo, passeava-se Jesus diante do pértico de Salomao
guando os judeus, aproximando-se, lhe perguntaram: «Até quando nos manténs
em suspenso? Se és o Cristo (o Messias), diz-nos abertamente». Jesus respondeu-
Ihes: «Ja vos disse, e ndo me acreditastesy.

Este episodio vem relatado no capitulo 10 do Evangelho de Jodo, Ritual de
Mistérios Maiores, onde se da conta do pequeno discurso — mas substancial e
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iluminante — que Jesus proferiu em continuidade, até que chegou a famosa frase:
«Eu e o Pai somos um» (Jodo 10, 30). Os judeus, escandalizados, pegaram em
pedras para apedreja-lo, ao que Ele contrapds: «Fiz muitas obras boas a vosso
favor; por qual delas me apedrejais?» Replicaram eles: «<Nao te apedrejamos pelas
tuas boas obras, mas porque, sendo homem, te fazes Deus». O episddio prossegue
com a resposta de Jesus e a conclusdo da Sua prédica, mas, para 0 que Nnos
importa apurar, quedemo-nos por aqui.

Duas notas se salientam: primeiro, o nivel iniciatico da «instrugcéo» de Jesus
nao foi apreendido pelos ouvintes, que somente captaram o significado fisico, ou
literal; e segundo, a frase «<Eu e o Pai somos ump, central no conjunto da prédica,
contém a chave que nos permite entreabrir o Portal da Nova Religiosidade, se
soubermos atinar com o Espirito que vivifica o sentido da frase.

Il — As trés «leituras»

Penetrar no sentido dum texto pressupfde um certo tipo de «interpretagcao»
desse texto, ou, mais simplesmente — um certo tipo de «leitura». Tratando-se
neste caso dum texto biblico, eu diria, duma forma breve e simplificada, que
podemos considerar trés «leituras» possiveis da Biblia:

— Laica;
— Teoldgica,;
— Esotérica.

Esta classificacdo simplificada corre o risco de parecer demasiadamente
redutora, por isso me apresso a esclarecer que:

a) Incluo na «leitura laica» toda e qualquer leitura que considere os textos
biblicos apenas pelo seu lado textual-documental — e de preferéncia partindo dum
principio racional-agnoéstico, de que pode servir de exemplo mais 6bvio o divertido
Dictionnaire Philosophique (1764), do iluminista Voltaire. Essa leitura, duma forma
genérica e sobretudo nos tempos mais recentes, serve-se de toda uma
aparelhagem de analise e de critica de textos idéntica a que se pode aplicar a
qualquer texto profano, antigo ou moderno, sem levar excessivamente em conta —
ou mesmo nada — o lado «espiritual» dos conteddos;

b) Designo por «leitura teolégica» a que se opera na crenca de que 0s textos
biblicos sdo a «palavra de Deus», e socorre-se de técnicas interpretacionais quer da
tradicéo religiosa judaica (para o Antigo Testamento), quer da tradi¢cdo das Igrejas
cristds (a Catdlica romana, as Protestantes e as Ortodoxas, para o Antigo
Testamento e o Novo Testamento), sem excluir, mais modernamente, oS mesmos
instrumentos hermenéuticos, exegéticos, semiodticos, etc. da «leitura laica», embora
adaptando-os ao pressuposto de um «conteudo revelacional» de origem divina;
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c) Finalmente a «leitura esotérica». Que se podera entender por uma «leitura
esotérica da Biblia»? Provavelmente havera mais do que uma, tal como se deduz
do facto de haver diversos «esoterismos». No entanto, procurando simplificar mais
uma vez, embora correndo o risco duma certa imprecisdo, podemos dizer, em
primeira aproximacgao, que uma «leitura esotérica» da Biblia tem de partir dumas
quantas «regras do jogo» — por exemplo, convencionar que o ser humano nao
esgota a sua totalidade no corpo fisico, mas tem uma parte espiritual que € a sua
verdadeira esséncia consciente, eterna, e que subsiste nos mundos invisiveis apos
a morte; que existe um Deus, ou uma Grande Inteligéncia Césmica, com quem 0
espirito do ser humano pode relacionar-se, harmonizar-se e até identificar-se; que
a sucessao dos tempos quer historicos quer iniciaticos é coordenada por um plano
geral do Espirito; que a Natureza e a Escritura se correlacionam ndo sé como uma
grande rede alegorica, susceptivel de hermenéutica, mas também como geradoras
de simbolos que tornam «transparente» uma realidade que fica além de qualquer
expressao ou comunicacao; etc. Por outro lado, admite que o texto examinado nao
esgota a totalidade dos seus significados numa «leitura literal», mas contém
significados «ocultos» (sejam simbodlicos ou iniciaticos) que carecem de ser
devidamente descodificados.

111 — Natural e sobrenatural

Em resumo: o teoldgico faz apelo ao «sobrenatural», ao passo que o esotérico
considera que o chamado «sobrenatural» se inclui no «natural», isto €, o
«sobrenatural» ndo é mais do que uma expressdo (infeliz?) das Igrejas para
caucionar, exotericamente, o inexplicavel em termos fisico-racionais. A Suma
Teologica (1265-1273) de Toméas de Aquino é a expressido acabada desse
mentalismo: no fundo, ao pretender captar Deus nos limites da razdo humana,
relega para a esfera do «mistérionr — no sentido eclesiastico do termo, e ndo no
sentido iniciatico, mystérion, como deveria ser — tudo aquilo que Deus é e decide
para além do que a razdo humana lhe é possivel escrutinar e entender.

Assim, o «pecado original» cometido por Eva e Adédo e que se perpetua na
sua descendéncia, o «plano de salvacéo» decidido por Deus ao longo da histéria da
humanidade, o nascimento virginal de Jesus por obra e graca do Espirito Santo, a
identificacdo de Jesus com Deus, as «Trés Pessoas» distintas da Santissima
Trindade em uma sé natureza, a ressurreicao corporal de Cristo e Sua ascensao
corporal ao céu, a «ressurreicdo dos mortos» no ultimo dia, etc. sdo processos que
correspondem a factos esotericamente expliciveis em termos «naturais» — a
matéria € espirito cristalizado! — e nao ocorréncias «miraculosas» e
«sobrenaturais» deliberadas por um Deus caprichoso que transgride, quando
assim o entende, as imutaveis leis universais que Ele mesmo criou, com a
agravante de ndo querer que os humanos entendam «certas coisas» com a sa razao
que o mesmo Deus lhes deu.

Retornando ao exemplo donde partimos, vejamos aonde nos conduziria a
tripla leitura da frase de Cristo Jesus «Eu e o Pai somos ump.
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IV — Triplice Deus, triplice Espirito

1. Leitura laica — Parte do conhecimento critico de que a lingua falada na
Palestina e na Siria no tempo de Jesus era 0 aramaico, lingua semitica
estreitamente aparentada com o hebraico, o siriaco e o fenicio. Lingua popular por
exceléncia durante varios séculos, manteve -se durante a ocupag¢ao romana porque
a poténcia ocupante nao conseguiu, nessa area do Médio Oriente, popularizar o
latim, somente falado pelos soldados e funcionarios romanos e pelos judeus
ligados a corte do Procurador da Roma imperial. Por sua vez o grego, muito
espalhado no império, era sobretudo falado e entendido pelas classes cultas, pelos
vigjantes, pelos homens de negécios e pelos mercadores. Os textos do Novo
Testamento — Evangelhos, Actos, Epistolas, Apocalipse — chegaram até nos
redigidos em grego; as eventuais versdes primitivas, aramaicas — se é que as
houve! — perderam-se. Compreende-se a preferéncia pelo grego, a lingua franca
da época, tal como o inglés, hoje, na Internet: maior facilidade de divulgacédo. Ora
acontece que os especialistas conseguem detectar, nos textos gregos desse tempo,
certas construcdes idiomaticas tipicas do aramaico que lhe estaria subjacente —
os chamados «aramaismos» —, como por exemplo: «Corta a tua mao direita»
(Mateus 5, 30), que significa apenas «deixa de roubar»; ou «Permite-me que va
enterrar o meu pai» (Mateus 8, 21), que significa «Deixa-me ir tomar conta do meu
velho pai até que morra»; ou ainda «Quem né&o tiver espada, venda o seu manto e
compre uma» (Lucas 22, 36) que significa <H4A um perigo iminente». Do mesmo
modo, a frase «<Eu e o Pai somos um» (Jodo 10, 30) é um vulgar aramaismo em que
apenas se afirma uma concordancia de pontos de vista entre duas pessoas, ou
seja: Eu e o Pai estamos de acordo. Nao se pode deduzir daqui que Jesus se
identifica com Deus como Segunda Pessoa da Trindade. Pode muito bem ser
apenas um simples humano que concorda e se identifica com as prescri¢cdes e 0s
mandamentos divinos.

2. Leitura teoldgica — Os tedlogos, pelo contrario, véem nesta frase uma
clara afirmacdo da identidade absoluta entre a «substancia» do Pai e a
«substancia» do Filho, ou seja, a confirmacdo de que Jesus de Nazaré € igual a
Deus. Trazem em abono desta interpretacdo outros passos da Biblia em que os
feitos e os ditos de Jesus se equiparam a actuacfes que, no Antigo Testamento,
sao atribuiveis a Jahvé. Por exemplo: Jahvé da o pdo (ou mana) como alimento
(Exodo 16, 8.15; Deuteronomio 8, 3), e Jesus da o verdadeiro p&o da vida (Jo&o 6,
11.32-35.51); Jahvé, por intermédio de Moisés, faz brotar agua da rocha (Exodo
17, 6), e Jesus d& a «agua viva» que leva a «ida eterna» (Jodo 4, 10-14); Jahvé da
mandamentos (Exodo 31, 18; 34, 28; Deuteronémio 4, 13; 5, 22; 10, 4), e Jesus da
um «mandamento novo» (Jodo 13, 34); etc. Ou seja: ao conceder dons e dadivas
gue no Antigo Testamento sdo exclusivos de Jahvé — pao, agua, mandamentos,
vida eterna, etc. —, Jesus parece estar a atribuir-se a mesma condicdo divina do
préprio Deus.

3. Leitura esotérica — Toma em consideracao duas vertentes: uma externa
e outra interna. Do ponto de vista externo leva em conta as eventuais deturpacotes
gue os textos escrituristicos sofreram nas sucessivas cépias que chegaram até
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Nnos, e ndo desdenha os estudos que tém sido feitos com o fim de descortinar o
texto-base anterior as alteracfes introduzidas; do ponto de vista interno articula
os conteudos doutros passos da Escritura com o conhecimento e a sabedoria
(Gnosis e Sophia) transmitidos pela tradicao iniciatica e pelas correntes esotéricas
do Ocidente heleno-judaico-cristdo. Segundo esta perspectiva, se conjugarmos a
frase «<Eu e o0 Pai somos um» com um outro dito de Jesus no mesmo Evangelho de
Jodo, mas desta vez no Serméo da Ceia, onde Jesus afirma: «O Pai é maior do que
eu» (Jodao 14, 28), constatamos que ambas as frases, longe de se contradizerem, se
esclarecem mutuamente a luz duma leitura esotérica, ndo-sobrenatural. A dltima
afirmacao, feita para Iniciados, assevera a inequivoca diferenca entre Jesus e
Deus, mas, ao mesmo tempo, ao conjugar-se com a frase anterior da real
identidade ou melhor, unuidade, de Cristo e do Pai, alumia-nos com a seguinte
«leitura»: Jesus, nao sendo idéntico a Deus-Pai, mas conhecendo-O por contacto
directo pela infuséo Cristica que recebeu no Baptismo (Cristo-Jesus tornou-se o
unico ser com um leque de veiculos fisico-animico-espirituais que vao desde o
mundo material até ao Mundo de Deus), tem autoridade e conhecimento para
afirmar que «0 Eu» — o0 Eu Superior, o eterno Espirito de todo o ser humano — é
«uno com o Pai», ou seja, idéntico a esséncia divina: o triplice Espirito dos seres
humanos, que é uma criacdo perfeita, é uma réplica do triplice aspecto da
Divindade: Pai, Filho e Espirito Santo. O que é confirmado por Paulo, o Iniciado:
«Nao sabeis que sois templo de Deus, e o Espirito de Deus habita em vos?» (1
Corintios 3, 16).

V — Corrupcdes «ortodoxas» da Escritura

Esclareca-se que esta tradicdo esotérica ndo é tdo fantasiosa como pode
parecer & primeira vista. E um facto bem conhecido dos especialistas modernos,
conhecedores da enorme quantidade de documentos escrituristicos existentes,
desde os mais antigos papiros manuscritos até a profusdo de copias e versdes em
diferentes linguas antigas, que a Escritura — e, neste caso concreto, o Novo
Testamento — sofreu adulteracdes e corrupcgdes introduzidas pelos copistas duma
certa faccdo das comunidades jesuanicas para se conformar a Cristologia do que
se convencionou chamar a «ortodoxia» que finalmente deu origem a Igreja de
Roma. A maior parte das passagens do Novo Testamento em que parece afirmar-se
gue Jesus de Nazaré é Deus, foi obra de «ajeitamentos teolégicos», tal como as
passagens que de inicio inequivocamente explicitavam que Jesus, nascido
naturalmente de José e de Maria, s6 se tornou «especial» no momento do
Baptismo.

Esta ultima distincdo € importante. Ha provas documentais, desde muito
cedo, de que certas comunidades cristads do primeiro e do segundo séculos sabiam
que Jesus nao se identificava com Deus (por exemplo, Theodotus, os Ebionitas,
Cerinthus, etc.), mas que o Espirito Divino — o Espirito Santo — o havia infundido
no momento do Baptismo com uma qualidade elevadissima que o tornou «Filho de
Deus», «Salvador do Mundo», em suma: «Cristo». Em contrapartida, as
comunidades pré-ortodoxas e ortodoxas defenderam por razbes mais politicas e de
forca, que religiosas, que Jesus sempre foi «<Deus» desde o Seu nascimento, e até
antes, procedendo os seus copistas as alteracBes apropriadas dos textos para
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fazerem vingar essa Cristologia. (Anote-se que uso aqui o termo «ortodoxia» nao no
sentido de rectiddo de contetdos, mas no de dominancia da faccdo que «venceu»
as polémicas dos trés primeiro séculos e se tornou na Igreja de Roma).

Vejamos o seguinte exemplo flagrante. O texto do Evangelho de Lucas, na
versao oficial da Igreja, refere o Baptismo de Jesus do seguinte modo: apds ter sido
Jesus baptizado no Jordao, por Jodo o Baptista, e estando em oracao, abriu-se o
céu e desceu o Espirito Santo sob a forma duma pomba e ouviu-se uma voz do
céu: «Tu és o meu filho amado; em ti me agradei» (segundo o texto da Vulgata
Latina oficializado pelo Concilio de Trento: «Tu es filius meus dilectus, in te
complacui mihi» — Lucas 3, 22). Os especialistas laicos, porém, estudando as
variantes do texto grego que chegaram até nés, concluiram que a versdo primitiva,
original, seria: «<Tu és meu filho, hoje te dei a luz [gr. sémeron gegennéka se]». Ou
seja, a versao oficial, adulterada, escamoteia que Jesus se tornou «Filho de Deus»
apenas no momento do Baptismo, e por conseguinte nao havia nascido «divino». O
tempo verbal gegennéka é o perfeito do verbo gennad, gerar, parir, dar a luz, e
aquela frase remete para o Salmo 2, que contém a formula consagratoria com que
os reis de Israel eram «ungidos» por Jahvé: «Ungi o meu rei na montanha sagrada
de Sido [...] Tu és meu filho, hoje te engendrei» (Salmo 2, 6-7). O «ungido» era dito
em hebraico mashiah (transliterado Messias), e traduz-se em grego pelo adjectivo
christos (do verbo chrid, ungir).

Portanto, na versdo original, Jesus sO se tornou «Cristo» quando, no
Baptismo, recebeu a infusdo do divino Espirito Santo. O que é confirmado em
outros lugares do Novo Testamento, que também sofreram alguns «retoques»: um
deles é o trecho no qual se refere «como, depois do baptismo que Jodo pregou,
Deus ungiu [gr. echrisen] Jesus de Nazaré com Espirito Santo e poder» (Actos 10,
37-38), o que Lhe permitiu espalhar o bem, fazer curas e expulsar deménios. A
forma echrisen é o tempo aoristo do mesmo verbo chrid, ungir, que deu origem a

christos, como vimos atras.

Ja agora vejamos mais um outro caso, em dois passos paralelos de Marcos e
Mateus que tém causado engulhos a ortodoxia dogmatica. O Evangelho de
Mateus, durante o Cristianismo primitivo, teve uma divulgacdo muitissimo maior
gue o de Marcos, uma vez que este era acentuadamente iniciatico e de circulacéo
mais restrita. Nao surpreende portanto que os escribas pré-ortodoxos e ortodoxos
se tivessem empenhado em «corrigir» o de Mateus, mais do que o de Marcos, nas
passagens onde os «hereges» pudessem ir buscar argumentos para apoiar a ideia
de que Jesus de Nazaré nao era Deus. A proposito do «fim dos tempos», lemos em
Mateus: «Quanto aquele dia e hora ninguém sabe, nem os anjos dos céus, nem o
Filho [gr. oude ‘o ‘Uios], mas apenas o Pai» (Mateus 24, 36). Ora, se o proprio Filho
nao sabe, é porque nado é divino nem esta dentro dos segredos do Pai... A
expressao nem o Filho [gr. oude ‘o ‘Uios] acha-se suprimida em muitos dos
manuscritos existentes, sobretudo os da tradicdo bizantina, e foi essa verséao
«expurgada» que Jerénimo utilizou para a sua traducédo em latim (Vulgata Latina),
texto oficial da Igreja catélica: «De die autem ille et hora nemo scit, neque angeli
caelorum, nisi solus Pater». Pelas razbes apontadas o passo paralelo de Marcos
(13, 32), praticamente idéntico, ndo foi tdo expurgado pelos copistas ortodoxos —
Marcos foi de longe o Evangelho menos copiado e divulgado, logo menos
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susceptivel de causar «danos» —, e Jeronimo traduziu o versiculo tal e qual,
incluindo a expressdo melindrosa «neque Filius» («<nem o Filho»), que os tedlogos
mainstream reinterpretam de forma curiosa, para néo dizer sofistica: «Jesus,
engquanto homem, sabia tudo o que era necessario para realizar a Sua missao
messianica; isso nao inclui, porém, que conhecesse todos os planos de Deus» (Frei
Alcindo Costa, formado pelo Instituto Biblico de Roma, em nota ao Novo
Testamento, Difusora Biblica, p. 51 n.).

Com efeito, ja as primitivas comunidades iniciaticas cristas tinham realcado
o facto de que Jesus s6 comecou a fazer «milagres» depois do Baptismo, ou seja, a
partir do momento em que foi infundido pelo Espirito Santo e se tornou «Cristo-
Jesusy.

VI — Em Agua e em Espirito

Esta infusdo do Espirito Santo é fulcral para se compreender como o
Baptismo «em Espirito Santo», indispensavel para além do simples Baptismo em
Agua, é determinante na Nova Religiosidade, que se distingue sobretudo — ainda
que nado sO6 — por duas caracteristicas fundamentais: uma espiritualidade
individual positiva, que contacta imediatamente o Divino prescindindo dos
«funcionarios de Deus» como intermediarios institucionalizados, e o papel
transcendental da Eterna Complementaridade Feminina da Divindade. O caracter
unitivo dos dois Baptismos (Agua e Espirito, ou Agua e Fogo: o Espirito Santo
revelou-se como linguas de Fogo no Pentecostes: Actos 2, 3-4), € atestado em
alguns passos do Novo Testamento. Por exemplo, Jodo o Baptista diz aos seus
seguidores: «Eu baptizo-vos em Agua, para o arrependimento [gr. metanoia,
mudanca de mente]; aquele que ha-de vir depois de mim [...] baptizar-vos-a em
Espirito Santo e em Fogo» (Mateus 3, 11). Jesus confirma-o por outras palavras,
nas «instrucgdes iniciaticas» que, uma noite e em segredo, transmitiu ao candidato
aos Novos Mistérios Cristdos, o velho Nicodemos. Entre essas «instrucdes»
destaca-se a seguinte: <Em verdade, em verdade te digo, quem n&o nascer de Agua
e de Espirito ndo pode entrar no Reino de Deus» (Jodo 3, 5).

A Agua e o Espirito [Santo] associam-se assim num dos simbolismos do
pélo Feminino da Divindade.

VIl — A Tripla Deusa: tradicdo helénica

Duas tradicbes concorrem para a instauracdo e aceitacdo da dupla polaridade
masculina/feminina do Ser Supremo: a helénica e a judaica, devedoras por sua
vez das influéncias babilonica e egipcia. Esta ultima, desde os mais remotos
testemunhos papiraceos que nos chegaram, refere a existéncia duma Tripla Deusa
complementar do grande deus Nu, o deus do céu, o fecundador, o aspersor das
aguas celestes.

Essa Tripla Deusa é a manifestagdo do triplo aspecto feminino: Neith, virgem
cacadora e tecedeira, como mais tarde Artemis (virgem cacadora) e Atena (virgem
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guerreira e tecedeira) entre os Gregos; Nut, o principio feminino de Nu, a massa
aquosa donde se formaram os deuses e ao mesmo tempo a deusa dos céus por
onde veleja o barco do deus-Sol; e finalmente Isis, esposa e mae. Este triplo
principio feminino, Neith/Nut/isis, consolidou-se nas tradi¢cées do Médio Oriente
desde tempos imemoriais até ser destronado pelo patriarcalismo tardio de Amon-
R&, Zeus-Dyews e Jahveé.

O ramo helénico e o ramo judaico «resolveram» de modos diferentes o
problema da recuperacdo da divinal polaridade feminina apds a «masculinizacéo
dos céusy».

O pantedo feminino grego absorveu, sobretudo a partir da Frigia, da Siria e
da Babilénia, o lado simultaneamente «terreno» e «lunar/aquoso» da «Grande
Deusa Mae» e da «divina Virgem». Hesiodo, na sua Teogonia, associa a Tripla
Deusa as trés geracgdes de deuses: Gaia (com Ouranos) deu origem a primeira
geracdo de deuses; Nyx (com Erebos) deu origem a segunda geracdo de deuses;
Tethys (com Okeanos) deu origem a terceira geracao de deuses. Por fim esse «triplo
Eterno Feminino» conglobou-se, nos Mistérios, em deusas como Cibele, cujo nome
se associa a Montanha Sagrada (a que estabelece a ligacdo da terra e do céu),
Deméter, a deusa maternal da terra, dos cereais e das colheitas, ou ainda da sua
filha Perséfone, a jovem deusa renovadamente virgem que faz irromper a
luxuriante vegetacao e passa seis meses de cada ano (durante a estacdo invernosa)
no mundo subterraneo do Hades.

E um culto acentuadamente cténico (do gr. chthén, chthénos, terra, solo,
regido) com efeitos préaticos no mundo visivel, desde oraculos a curas, em que a
feminina Agua, associada a feminina Terra, também desempenha o seu papel.
Assim, no santuario de Delfos, a Pitia e 0s sacerdotes gque a assessoravam
banhavam-se primeiro na Fonte Castalia, em seguida ela bebia agua da Fonte
Sagrada de Cassotis e sO depois entrava no templo. Um vez la dentro descia a uma
cela na cave (o elemento cténico: o mergulhar no seio da Terra-Mae), sentava-se
numa tripode e mascava folhas de loureiro. Os sacerdotes entdo interpretavam as
suas palavras, em geral ininteligiveis, como uma mensagem divina. Acreditava-se
gue estes oraculos detinham «poderes ctonicos», ou seja, poderes que emanavam
das préprias energias telUricas. No templo de Asclépio, em Epidauro, os doentes
adormeciam em contacto com a terra, a fim de serem curados durante os sonhos,
e no santuario de Trofénio, em Lebadeia, os consulentes adormeciam num buraco
escavado no chdo para obterem respostas as suas perguntas ou alivio aos seus
males.

VIl — A Tripla Deusa: tradicédo judaica

Portanto, a tripla polaridade feminina da divindade, no ramo helénico e
areas afins, mediterranicas, onde abundam nascentes e fontes, correlaciona-se
com a Terra e com o elemento Agua; por sua vez no ramo judaico, cuja historia se
processou nas calidas e secas regifes do Médio Oriente — e povos limitrofes —, o
polo feminino da divindade tende a correlacionar-se com o Céu e com o elemento
Ar.
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1. Ru’ah — A primeira manifestacdo da divina polaridade feminina, judaica,
esta nas implicacdoes envolvidas na propria palavra «espirito» que em hebraico,
ru’ah, € do género feminino. Ru’ah também se pode traduzir por sopro, vento
(elemento Ar), e a primeira vez que aparece na Biblia hebraica é logo no principio:

«Ve ru’ah-Elohim merahephet al pnei-hamainw» (Génesis 1, 2).

Ru’ah-Elohim pode traduzir-se por «Espirito de Deus» (ou dos Elohim) ou por
«Sopro de Deus» (ou dos Elohim); a traducdo corrente deste versiculo costuma ser:
«E o Espirito de Deus planava sobre as aguas» («<Et Spiritus Dei ferebatur super
acquas», segundo a Vulgata Latina), mas também se pode traduzir: <E o vento dos
Elohim deslizava (ou: agitava-se) sobre a face das aguas».

Vento ou espirito, o elemento Ar e o género feminino estédo indissoluvelmente
ligados a Divindade da tradicdo hebraica no seu aspecto ru’ah. Essa vertente
especificamente divina € acentuada na expressdo composita Ru’ah ha-Kodesh, «o
Espirito Santo», como vemos por exemplo em lIsaias: «Mas revoltaram-se,
ofenderam o Espirito Santo [hebr. Ru’ah ha-Kodesh] [de Jahvé]; desde entao
tornou-se inimigo deles e fez-lhes guerra» (Isaias 63, 10). E o feminino Espirito de
inspiracéo e profecia, como lemos num tratado talmudico: «Quando os ultimos dos
profetas, Ageu, Zacarias e Malaquias morreram, o Espirito Santo [hebr. Ru’ah ha-
Kodesh] ausentou-se de Israel» (Yoma 9b). Embora o rigido monoteismo judaico
sempre visse com desconfiangca — e mesmo rejeitasse — a acepgédo da Ru’ah ha-
Kodesh como uma «hipostase» ou uma entidade separada de Deus, essa tendéncia
individuante porém, na literatura talmudica e rabinica, pés-biblica, manifestou-se
em varios tratados, como por exemplo quando a Ru’ah ha-Kodesh se exprime por
palavras (Pesahim 117a), ou actua como conselheira de defesa em nome de Israel
(Leviticus Rabbah 6, 1), ou ainda quando abandona Israel para regressar a Deus
(Ecclesiastes Rabbah 12, 7).

J& agora esclareca-se, parenteticamente, que em teoria das religides o termo
«hipostase» designa a personificacdo duma propriedade ou dum aspecto da
Divindade suprema; em Teologia crista a «hipdstase» é a «pessoa» por oposicao a
«esséncia», por isso se diz que Deus tem trés hipoéstases distintas (Pai, Filho e
Espirito Santo) e uma s6 Natureza; em Teologia judaica o termo «hipdstase»
designa a individuacao das propriedades e formas operativas de Jahvé, de modo
que o Deus inacessivel possa manifestar-se aos humanos duma forma sensivel,
enquanto Ele permanece invisivel e inalcancavel nos céus.

2. Shekhinah — Essa manifestacdo do inacessivel em forma sensivel é a
Shekhinah, a segunda polaridade feminina de Deus, a que estabelece a ligacao
entre o puro mundo Espiritual-Divinal e o mundo material, sendo portanto a que
mais directamente se manifesta aos humanos. Esta palavra vem duma raiz
hebraica que significa «habitar», «permanecer», «estar presente», portanto a
Shekhinah é o que a literatura rabinica designa por «imanéncia numinosa» de
Deus no mundo, ou seja, é a «Divina Presengca» em termos espacio-temporais. Por
exemplo, quando Moisés diz aos Israelitas «Jahvé vosso Deus é o Unico atras de
guem deveis caminhar» (Deuteronémio 13, 5), lemos o0 seguinte comentario num
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tratado talmudico: «Como é possivel para um homem caminhar atras da
Shekhinah? [...] Antes se deve entender que devemos seguir [imitar] as virtudes do
Santissimo, abencoado seja» (Sotah 14a), ou ainda: «N&o podeis ver a minha face,
disse Jahvé, porque nenhum humano me pode ver e sobreviver» (Exodo 33, 20),
que o Targum aramaico interpreta do seguinte modo: «Nao podeis ver a face da
minha Shekhinah...». Esta «presenca» irradiante assimila-se a luz, como se fosse
um ser de luz criado por Deus. Por isso se diz que quando os profetas tinham a
visdo de Deus, na realidade o que viam né&o era Deus, mas a sua Shekhinah.

Num certo numero de tratados talmudicos (por exemplo Pesahim, Shabbat,
Sukkah, Sotah, Sanhedrin, etc.) as duas entidades femininas Ru’ah ha-Kodesh e
Shekhinah, apesar de conceptualmente distintas, sdo frequentemente tomadas
como sinénimos. No primeiro tratado cabalistico conhecido, o Sepher ha-Bahir
[«kLivro do Resplendor»], da segunda metade do século XII mas incorporando
materiais misticos e ocultos muito mais antigos, o seu anénimo autor classifica
pela primeira vez as «10 emanac0fes divinas», que a Cabala judaica deu depois a
conhecer, amplamente, sob o nome de Sephiroth. No Sepher ha-Bahir a Shekhinah
identifica-se com a ultima Sephirah, a décima, Malkhuth, «0 Reino» ou «a Realeza»,
e é descrita como a «Filha», ou a «Princesa», o divino principio feminino no mundo.
Certos cabalistas consideram que as quatro letras do tetragrama sagrado, YHVH
(yod-he-vau-he), tém as seguintes conotacdes:

Yod - corresponde ao Pai
He - corresponde a Méae
Vau - corresponde ao Filho
He - corresponde a Filha.

Ou seja, a letra he, nas suas duas posi¢des no tetragrama sagrado, redne
em si o duplo aspecto Maternal/Filial (ou Maternal/Virginal) do Principio
Feminino da Divindade, o0 mesmo que na tradicdo grega era representado pela
Deusa Mae Deméter e por sua Filha Perséfone.

3. Hochmah — Finalmente, o terceiro aspecto feminino da Divindade é
Hochmah, «Sabedoria», também considerada um reflexo da Luz Eterna. A Hochmah
€ uma entidade de primordial importancia no pensamento teoldgico e filosoéfico
judaico, e, no Livro dos Provérbios, onde intervém nao poucas vezes, € apresentada
como a primeira das criacfes de Jahvé, e a Sua favorita (Provérbios 8, 22). Todo o
capitulo 28 do Livro de Job é um «Hino de Louvor a Sabedoria», considerada
superior ao ouro, ao coral, as mais finas pérolas. Na Cabala judaica, pertence ao
Triangulo Superior da Arvore Sefirdtica (Suprema Transcendéncia da Divindade); é
inseparavel de Deus mas actua no mundo quase como uma personalidade
distinta, prefigurando, de certo modo, o conceito neotestamentario da relagéo
entre o «Filho» (Cristo-Jesus) e o «Pai».

IX — A Tripla Deusa: tradicao crista

A saudosa Natélia Correia, com a exuberéncia que lhe era peculiar, e como
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boa acoriana e simultaneamente sacerdotisa do ancestral-renovado culto
feminino, ndo poucas vezes dissertou — pelo menos no «Botequim», tanto quanto
me recordo, e lhe ouvi —, sobre a transcendéncia Paraclética do Espirito de
Verdade de Deus, que ela insistia em designar por Espirita Santa!

Est4 certo: a Espirita Santa é a POMBA — que em hebraico se diz yonah e
que a tradicdo hermética, fazendo tabua rasa das rigorosas pesquisas etimolégico-
cientificas da Linguistica, considera relacionada com a yin chinesa (principio
feminino, complementar do principio masculino yang) e a yoni indiana (orgao
sexual feminino, complementar do 6rgao sexual masculino linga). Trata-se duma
«Cabala fonética» de que Fulcanelli foi um dos principais impulsionadores, e que,
ndo obstante a sua rejeicdo por parte da linguistica histérica, revela e torna
«transparentes» 0s mais subtis e inesperados aspectos do REAL.

Vimos como a tradicdo helénica associava o p6lo feminino da Divindade a
Terra e ao elemento Agua, e como a tradicao judaica associava o poélo feminino da
Divindade ao Céu e ao elemento Ar.

Por sua vez atradicao cristd, epitome e sequéncia das duas, congloba no
polo feminino da Divindade os elementos Ar e Agua, juntamente com o Céu e a
Terra, do seguinte modo:

e Pomba — Espirito Santo/Inspiracdo Paraclética: Ar (Mente Superior), e
Ceéu;

. Virgem-Mae — Associagdo complementar e indissolUvel entre o Pai Celestial
e a Méae Terrenal: Céu, e Terra;

= Sophia — Agua (Coracio, Desejos Sublimados), e Terra.

1. Pomba — O primeiro aspecto — POMBA — surge pela primeira vez, no
Novo Testamento, no exacto momento do Baptismo de Jesus, e simboliza o divino
Espirito Santo, que Jodo designa por «Paracletor». O simbolismo da pomba
associado ao principio feminino da Divindade ja vem de longe, e perdurou: tanto o
encontramos na antiga Mesopotamia e na Asia Menor, em que o Principio
Feminino visivel e invisivel, substancia e esséncia, era reverenciado nos templos
sob a forma duma pomba, tal como continua a figurar, muito mais tarde, como
por exemplo num tratado gnéstico do século Il d. C., Pistis Sophia, onde vemos
logo nas primeiras linhas do capitulo 1 que «o Mistério anterior a todos os
Mistérios é o Pai sob a forma duma Pomba». Lemos no capitulo 8 do Génesis como
Noé enviou um corvo (simbolo da negra natureza de desejos) e uma pomba
(simbolo do luminoso «corpo animico») para saber se as terras ja tinham secado
apos o dilavio. O corvo limitou-se a voar para ca e para la até que as aguas
secaram, mas a pomba, a segunda tentativa, trouxe um raminho de oliveira
(Génesis 8, 6-11). A oliveira, de tradicdo sagrada muito antiga — a oliveira e o
azeite, atributos da deusa Atena, foram as suas dadivas sagradas a Atica —,
associa-se ao ministério de Cristo e ao balsamo da cura pelo espirito. Um dos
motivos decorativos das colunas da catedral de S. Pedro, em Roma, € uma pomba
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com um raminho de oliveira: — o Espirito Santo com uma oferta de regeneracéao
e cura. Este Espirito — ru’ah —, manifestacdo do po6lo feminino da Divindade,
conduz-nos ao segundo aspecto aludido acima:

2. Virgem/Mae — Esse segundo aspecto — VIRGEM/MAE —, recuperado
desde muito cedo pela Igreja na sua Teologia Marianica, € uma ténica recorrente
num curioso manuscrito que o estudioso Edmond Bordeaux Székely diz ter
encontrado nos Arquivos secretos do Vaticano e que traduziu do original aramaico
para francés (1928). A respectiva edicdo policopiada deu origem a versao inglesa
que foi publicada em 1937, em Londres, com o titulo The Essene Gospel of Peace.
A ideia de Virgem/Mae surge nesse apocrifo naturalmente associada a Terra,
alternadamente Virgem e Mae, e embora o texto — que € um longo discurso de
Jesus em resposta a algumas questdes que lhe sdo apresentadas pelo discipulos
— néao deixe de se referir, com frequéncia, ao «Heavenly Father» (Pai Celestial),
insiste muito mais na reveréncia, amor, fidelidade e veneracdo que se deve a
«Earthly Mother» (Mae Terrenal), que nos doou amorosamente tudo de quanto o
Nosso corpo é feito e tudo o que possui. Em dado passo diz Jesus:

«O vosso Pai Celestial é amor.
A vossa Mae Terrenal é amor.
O Filho do Homem é amor.

E pelo amor que o Pai Celestial e a M&e Terrenal e o Filho do Homem se
tornam um. Porque o espirito do Filho do Homem foi criado do espirito do Pai
Celestial, e 0 seu corpo, do corpo da Méae Terrenal.Tornai-vos, pois, perfeitos, como
sao perfeitos o espirito do vosso Pai Celestial e o corpo da vossa Mae Terrenal».

Registe-se a relevancia atribuida ao AMOR que «torna UM» n&o s6 o Pai e o
Filho (<kEu e o Pai somos um»!) mas também a Mae.

Ndo é sO neste Evangelho essénio que o pdélo feminino da Divindade se
identifica com a Mae, incluso a propria Mae mistérica de Jesus: outros
manuscritos antigos também o atestam. Por exemplo, ha um curioso indicio
transmitido pelo Evangelho dito dos Hebreus, usado por algumas comunidades
iniciaticas cristds como os Nazarenos e 0s Ebionitas, e do qual s6 restam
fragmentos que nos foram conservados em citacOes feitas pelos Padres da Igreja.
Supde-se que tenha tido a sua origem nos principios do século Il d. C. Segundo o
testemunho de Jerénimo (Dial. adversus pelagianos, Ill, 2) teria sido originalmente
escrito em aramaico, e nele se afirma que o Espirito Santo, além de ser feminino —
ru’ah em hebraico é feminino —, é, ainda por cima, a Mae de Jesus!

«H& pouco a minha mae, o Espirito Santo [gr. ‘agion pneuma] tomou-me por
um dos cabelos e levou-me ao monte sublime do Tabor...» (E um paralelo de
Mateus 4, 1 e vem citado no Comentario ao Evangelho de Jodo, de Origenes: In lo.
2, 6).
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Ou, noutra versdo, que nos foi transmitida por Jerénimo no seu Il
Comentéario sobre Miquéias (Comm. Il in Mich. 7, 6):

«Ha pouco tomou-me a minha mae, o Espirito Santo [lat. Sanctus Spiritug],
por um dos meus cabelos...».

Jeronimo surpreende-se, pois a ser assim, «a alma, que é esposa do Verbo,
tem por sogra o Espirito Santo»! (<kEt animam, quae sponsa sermonis est, habere
socrum Sanctum Spiritum, qui apud Hebraeos genere dicitur feminino, ru’ah» —
id., ibid.).

No Evangelho da Paz dos Essénios esta ru’ah corresponde ao Espirito da
Terra, perfeita e imaculada por todo o Amor que tem para doar.

No final do Livro Primeiro de The Essene Gospel of Peace, Jesus ensina duas
oragdes: uma, muito semelhante ao «Pai Nosso» que conhecemos, em veneragao ao
Pai Celestial; e outra em veneracdo a Mae Terrenal e que é a seguinte:

«M&e nossa que estas na Terra, santificado seja o teu nome. Venha a ndés o
teu reino e faca-se em nos a tua vontade, tal como em ti se faz. Tal como envias os
teus anjos diariamente, envia-no-los a nés também. Perdoa os nossos pecados, tal
como expiamos 0s pecados que cometemos contra ti. Nao nos deixes cair na doenca,
mas liberta-nos de todo o mal, porque teus séo a Terra, o corpo e a saude. Amens.

Eis-nos perante o mistério do Eterno Feminino corporizado na Terra
Lucida, a Terra de Luz que um dia o ser humano reconstruirad (redescobrird),
redimido em Cristo, mediante o vinculo de fé na sagrada e rresistivel unido do
Cristo e da Sophia.

Daqui passamos naturalmente ao terceiro aspecto referido acima:

3. Sophia — O terceiro aspecto do polo feminino da Divindade na tradicao
mistérica cristd — SOPHIA — surge ndo s6 na continuidade do Antigo Testamento,
sobretudo no Livro dos Provérbios e no Livro de Job, como vimos acima a
proposito da Hochmah («Sabedoria»), mas também num livro veterotestamentario
gue a tradicdo judaica considera apocrifo e que a tradicdo da Igreja aceitou como
«deuterocandnico», redigido em grego cerca do ano 50 a. C.: o Livro da Sabedoria.
Neste livro a Sabedoria personificada (Sophia) é tida como o agente da actividade
divina no mundo, participando de certo modo da prépria natureza divina. O livro
foi composto como se 0 seu autor tivesse sido Saloméo, que em dado paso diz:

«Rezei, e o entendimento foi-me dado; supliquei, e o Espirito da Sabedoria
veio até mim. [...] Amei-a mais do que a saude ou a beleza, preferi-a a propria luz,
porque o seu resplendor nunca fenece. Em sua companhia todos os bens vieram até
mim, e as suas maos trouxeram-me incalculaveis riquezas.De todas estas coisas me
alegrei, porque foi a Sabedoria que as trouxe; mas eu ignorava ainda que ela fosse
sua Mae» (Sabedoria 7, 7.10-12).
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No tratado gnostico a que fiz referéncia acima, Pistis Sophia, e que se supde ter
sido composto no século Il d. C., Jesus ressuscitado faz revelacbes aos Seus
discipulos sobre a queda e a redencdo duma das emanac¢des da Divindade, a
Sophia (ou Pistis Sophia : «Fé-Sabedoria»). Aqui a principal preocupacédo é saber
gquem finalmente sera salvo. Os que se salvarem devem renunciar ao mundo e
seguir a ética pura do amor e da compaixao, a fim de se identificarem com Jesus e
se transformarem em raios da Luz Divina.

No Judaismo — sobretudo intertestamentario — abundaram especulacdes
filosofico-teologicas sobre a Sabedoria celestial (Hochmah, Sophia) uma entidade
celeste ao lado de Deus que se apresenta a humanidade ndo sé6 como mediadora
da obra de criacdo mas também como mediadora do conhecimento de Deus.
Ireneu Lugdunense, ou de Lido, apologeta e feroz anti-herético que floresceu na
segunda metade do século Il, resume o0 ponto de vista duma seita gnostica do seu
tempo observando que o homem-Jesus, nascido duma Virgem e o mais sabio,
mais puro e mais justo de todos os seres humanos, foi escolhido para que, no
momento do Baptismo, nele descesse o Espirito Cristico (o Cristo, o Ungido)
acompanhado pela Sophia («<Sabedoria»), dando origem a Jesus-Cristo que a partir
desse momento passou a fazer milagres, a curar, etc. (Adversus Haereses, I, 30,
12-13).

No Novo Testamento, essa «Sabedoria de Deus» (TheoU Sophia) é-nos apresentada
por Paulo do seguinte modo: «Sabedoria [gr. Sophia], com efeito, falamos entre os
iniciados [gr. teleiois]; ndo a sabedoria deste dclo [gr. aibn] nem dos principes
deste ciclo condenados a perecer. Mas falamos antes da Sabedoria de Deus em
mistério [gr. TheoO Sophia en mystérid], a oculta, que Deus predestinou antes dos
ciclos para gloria nossa» (1 Corintios 2, 6-7). A associacdo do principio feminino —
Sophia — ao Mistério da Iniciacdo é aqui acentuado por Paulo: quando ele usa o
termo «mistério» ndo o faz no sentido eclesiastico e distanciador que a Igreja
cunhou mais tarde, como por exemplo o «<mistério» da Transubstanciacdo, mas no
sentido de «mistérios iniciaticos» como era corrente no tempo de Paulo.

Por fim, a propria Igreja de Roma acabou por identificar a Virgem Maria, <Méae de
Deus», com a figura da Divina Sabedoria (Sophia), e, tal como na Cristologia
mainstream se descreve Jesus como uma «hipdstase» do Pai (um ente da mesma
substancia), também na Teologia marioldgica acabou por prevalecer o conceito de
que Maria tem a Sophia como sua «hipostase».

X — O polo feminino da nova religiosidade

A partir do momento em que Cristo nos ensinou que o Eu-Superior — 0 eterno
Espirito de todo o ser humano — é uno com o Pai, ou seja, idéntico a esséncia divina
(«Eu e o Pai somos um» — Joao 10, 30) abriu varias portas das quais destaco
duas, para finalizar:

a) E possivel a comunicagdo directa — ou melhor, comunhdo — do Espirito de
cada homem e de cada mulher com o Grande Espirito de Deus, de cuja Luz somos
centelhas, e, por conseguinte, com O QUAL somos UM, tornando-se pois
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desnecessarios quaisquer agentes intermédios (sacerdotes, liturgias fechadas) que
concorram para promover essa comunhao;

b) A bipolaridade masculino/feminino € um fenédmeno terrenal e transitorio porque
EM CRISTO todos somo UM com o Pai, ou Grande Espirito Universal, e portanto a
Grande Deusa Virgem-Mée esta também em nés, naturalmente, além do Pai —
seja ela designada por Isis, Deméter, Shekhinah ou Sophia... O que nos é
confirmado pelo Iniciado Paulo: «Porque todos sois filhos de Deus, em Cristo
Jesus, por meio da fé. Pois quantos fostes baptizados em [nome de] Cristo, de
Cristo fostes revestidos. Ja ndo ha judeu nem grego, ndo ha escravo nem livre,
ndo ha macho nem fémea: pois todos vés sois UM em Cristo Jesus» (Galatas 3,
26-28).

Vemos assim como diversas correntes — sirio-babilénica, egipcia, judaica,
helénica, cristd... —, prolongando-se pelos esoterismos medievais, renascentistas e
contemporaneos, confluem para desaguar na neo-religiosidade actual, cujo realce
do Eterno Feminino ndo é uma novidade nem um arranque dos «movimentos de
libertacdo» da mulher dos séculos XIX e XX, mas um ponto de chegada e uma
suimula do que 0s nossos ancestrais ja sabiam, e que o racionalismo patriarcante
dos séculos intermédios obnubilou temporariamente.

A Nova Espiritualidade que emergiu mais visivelmente a partir sobretudo do
Romantismo — talvez como insurreigcdo-resposta ao racionalismo lluminista dos
séculos XVII e XVIII — diversificou-se por varios tipos de movimentos, nos quais é
possivel detectar alguns elementos comuns, apesar da sua diversificacao:
druidismos recuperados a partir do século XVIII, ocultismos dos séculos XIX e XX,
paganismos odinicos, seitas pentecostais, religiosidade da «New Age»,
neopaganismo.... Alguns desses pontos comuns séo, por exemplo, a indiferenca
perante as religides institucionalizadas e os seus «funcionarios», as liturgias
abertas (praticadas em locais que vao desde garagens a bosques), o
experimentalismo mistico directo, além de um duplo sentido holistico
(Cosmos/Ser Humano, mulher/homem) que recorre com frequéncia a expressao
hermética <matrimonio alquimico», ou «bodas quimicas», seja entre as polaridades
masculina e feminina, seja entre o Espirito e a Alma, seja entre a Cosmogénese e a
Antropogénese.

Mais modernamente assiste-se a uma transicao entre as ideias um tanto vagas da
«New Age» para as praticas e os rituais concretos do neopaganismo, como por
exemplo na Wicca [do gaélico Wicca Craeft = Witchcraft = Feiticaria], que podemos
rotular como um paganismo mais «anguardista» e de bases mais latas, cujas
preocupacdes ecoldgicas (ja presentes na «New Age») se traduzem numa «batalha
pela Terra» em que os valores femininos se corporizam na figura duma Grande
Deusa e na Santidade da Terra, devidamente acompanhadas por um Deus-
Natureza de masculinidade imaculada.

Portanto, levando a concluséo légica a simbiose perfeita que nos é revelada pela

frase «<Eu e 0 Pai somos um», as nossas mais sagradas invocacoes, mediadas por
nosso Cristo Interno, deverdo naturalmente abranger, em paralelo, ndo s6 o Pai do

108




Céu, mas igualmente, como nos ensinam os rituais de um recente Manual de Magia,
a Grande Méae, Senhora da Arte, e a Grande Mée, Senhora da Luz!

A Virgem Celeste com o Deus Sol em seus bragos, JAKnapp

CHORUS MYSTICUS:

Tudo o que morre e passa
E simbolo somente;

O que se nao atinge,

Aqui temos presente;

O mesmo indescritivel

Se realiza aqui;

O feminino eterno
Atrai-nos para si.

(Goethe, Fausto)
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Iniciacao Feminina:
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ISIS, J.Augustus Knapp

ASTROLOGICA, MAGICA, ALQUIMICO-HERMETICA
OU CABALISTICA?

por Antonio de Macedo

J'ai toujours été étonné qu’'on laissat les femmes entrer dans les églises. Quelle

conversation peuvent-elles avoir avec Dieu?? L’éternelle Vénus (caprice, hystérie, fantaisie)
est une des formes séduisantes du diable.

CHARLESBAUDELAIRE, Mon coeur misanu : journal intime (1868)

Eis uma coisa que tem feito correr muita tinta, coisa estranha essa, a da

«iniciagdo feminina». Pois aqui me preparo para fazer correr mais alguma... Alias o

tema deste coléquio sobre «Discursos e Praticas Alquimicas» — coléquio que desde

1999 se vem realizando e afirmando, e sempre inovador e com intervencdes de
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elevada qualidade —, bem se prestava a tais lucubracdes, pois o tema deste ano é
precisamente «Alquimias do Feminino»[1] Ndo podia ser mais provocatério nem
mais apelativol Claro que nao foi por acaso que fiz anteceder estas
despretenciosas cogitacbes com um sintomatico texto de Baudelaire, cuja unica
desculpa — se é que pode ser-lhe concedida — foi té-lo desovado em pleno século
XIX, quando a Igreja conseguia pensar mais mal das mulheres do que hoje (e a
sociedade laica ndo lhe ficava muito atras...); a verdade é que duma forma ou
doutra parece que as relagbes da mulher com o sagrado — seja este devocional,
seja iniciatico — nunca foram |4 muito bem compreendidas pelos que se dedicam a
investigar estas profundas coisas.

Deixo para outros mais sociélogos, mais antropologos, mais etnélogos, mais
politélogos, mais poetas e mais competentes do que eu a discussao sexo/género
gue tal tematica se arrisca entusiastica e desvirtuosamente a aticar. Limitar-me-ei
a atrever-me com o meu modesto arado a lavrar uns sulcozitos num terreno onde
me sinto mais familiarizado: o da Esoterologia. Assim sendo, vamos por partes.
Antes de mais, tratemos de bisbilhotar um pouco de histéria das Ordens
iniciaticas, continuando a esgravatar com determinacdo e paciéncia até

chegarmos, eventualmente — oxald tenhamos sorte, sabenca e inspiracdo das
musas! —, a algum apuramento final.
1. Os Mistérios antigos

% '|l .

CERIMONIA DE INICIACAO NOS MISTERIO ELEUSIANOS

Representa¢do alegorica de J.A.Knapp

[1] Esta verséao foi aprovada como texto oficial da Biblia, pela Igreja catdlica, durante o
Concilio de Trento (1545-1563), e teve a sua primeira expressao publica, depois de
oficializada, em 1502 sob o pontificado de Clemente VIIl, dai que também seja designada
por Vulgata Claementina.
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Comecemos por uma trivialidade que toda a gente conhece mas vale sempre a
pena relembrar: a palavra mistério tem origem na raiz mu-, ou my-, donde
derivam dois verbos gregos: mye6, que significa «iniciar nos Mistérios», «sagrar»,
«instruir», e myo, que significa «fechar a boca ou os olhos», «guardar siléncio». Uma
curiosidade menos conhecida é que da mesma raiz derivam o termo latino mutus,
«mudoy, e 0 termo grego muthos ou mythos, e isto, em minha humilde opini&do, néo
deixa de ser iluminante: revela-nos que o siléncio se associa ao mito, tal como
silenciosa devera ser a Iniciacdo Menor, myeésis, que se completa pela Iniciacao
Maior, teleté, sendo que esta Ultima deriva do verbo tele6, que significa
simultaneamente «concluir» e «iniciar», que € como quem diz, «iniciar nos mais
altos Mistérios», ou nos Mistérios de plenitude ou de perfeicdo (Guénon 1986, 123-
125). (Complete-se: — 0 mito, ou o arquetipico mistério do siléncio, perde esse
mistério quando se vulgariza ao nivel da fabula, ou da mera comunicacao verbal:
fabula [lat. fabula] deriva do verbo latino fari, fatu, «falar»).

Hermes sobre Typhon, JAKnaap.

Hermes,como a personificacdo da Sabedoria Universal esta aqui representado com o pé

sobre o dorso de Typhon, o dragdo da ignorancia e da perversdo. Para os Iniciados Egipcios,
vencer o dragdo devorador das almas era se libertar da necessidade de renascer.

De acordo com este fio condutor, os mistérios (gr. ta mystéria) sdo a teoria
de ritos (gr. ta drébmena, «actos») que conduzem iniciaticamente do siléncio a
perfeicdo, e isto tanto no antigo Egipto como na Pérsia, na Siria, na Frigia, na
Fenicia, na Grécia... em suma, estamos a referir-nos de uma forma geral aos
chamados «Mistérios Antigos», que segundo 0s autores que 0S mencionam
(Herddoto, Porfirio, Jamblico, Apuleio, Plutarco, Cicero, Arndébio, Heliodoro,
Luciano, Rufino, etc.) comportariam sete graus iniciadticos. J4 os Mistérios

114




cristdos, mais elevados espiritualmente, tém nove graus iniciaticos, ou nove
Iniciacbes Menores, embora se mantenha a ideia de perfeicdo associada as Altas
Iniciagcdes como podemos observar nas epistolas de Paulo. Quando este apdstolo
menciona os teleioi, esta a fazer uma referéncia esotérica aos Altos Iniciados nos
Mistérios cristdos, e ndo apenas aos «perfeitos» em religido exotérica crista,
conforme se poderia supor ao ler as traducdes eclesiasticas das Biblias correntes.
Veja-se por exemplo o seguinte texto paulino: «Entre os Iniciados [gr. en tois
teleiois] porém, falamos sabedoria [gr. sophia]; ndo a sabedoria deste éon [gr. aifn]
nem a dos chefes deste éon condenados a perecer; mas falamos a sabedoria de
Deus [gr. TheolO sophia] em mistério, a oculta, que Deus predestinou antes dos
éons para nossa gléria [gr. doxa, «opinido», «juizo», «gléria», k<manifestacéo»], (e) que
nenhum dos chefes deste éon conheceu; pois se a tivessem conhecido, nunca
teriam crucificado o Senhor da gléria» (1 Corintios 2, 6-8).

PITAGORAS

Em certas circunstancias, a antiga Iniciacdo numa dada Escola de Mistérios
podia ser preparatdria para outra mais elevada, como tera sido o caso de Pitagoras
gue antes de se iniciar nos Mistérios Egipcios comegou por ser iniciado nos
Mistérios Fenicios: «...Velejou para Sidon, sua patria natural, convencido que dai
mais facilmente passaria para o Egipto. Ai conversou com os profetas que eram
descendentes de Mochus [Moisés] o fisidlogo, e com outros, e também com os
Hierofantes Fenicios. Foi do mesmo modo iniciado em todos os Mistérios de
Byblos e de Tyro, e nas sagradas operacdes que se realizam em muitas partes da
Siria» (Jamblico, Vita pythagorica, Ill). J& agora aproveitemos para esclarecer que o
termo physiologos, atribuido a Moisés, significa «estudioso da natureza e dos
mistérios naturais».
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J.A.Knapp

De uma forma geral, na Antiguidade, as iniciacbes mistéricas eram
concedidas sectorialmente — ou a certas castas, ou a um ou outro dos dois sexos;
por exemplo as mulheres eram excluidas nos Mistérios Essénios ou nos Mistérios
de Mithra, tal como eram excluidos os homens na Ordem das Sacerdotisas de
Inanna (Sumeéria), nas Thesmophorias de Deméter (Atenas) ou na Ordem das
Vestais (Roma). Por muito estranho que pareca e por muito que irrite os actuais
defensores da «igualdade dos sexos» (vade retro! — vive la petite différence!), isto
tinha razdo de ser e estava certo, e ja veremos mais abaixo porqué. (Eu
compreendo que os tais defensores da «igualdade dos sexos» se exprimem mal e
quereriam dizer igualdade de oportunidades e direitos, humanos, sociais,
politicos, intelectuais, profissionais, etc. etc. e ndo igualdade tout court, Deus nos
livre desta, teriamos de ser todos hermafroditas como os caracdis...)
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2. A origem das Ordens

e A e e ¥ 4 .
ABRAXAS, UM PANTEAO GNOSTICO
Representa os sete poderes criativos ou anjos planetarios reconhecidos pelos antigos, J.A.Knapp

Uma Ordem inicidtica ndo é propriamente um clube, em que a exclusdo
masculina ou feminina possa ser decretada por sexismo primario ou por velho
costume obsoleto, como ocorre por exemplo nos clubes exclusivamente
masculinos ou exclusivamente femininos de certas universidades americanas, ja
para nao falar nos clubes ingleses «s6 para homens» ou nas reunides de vendas de
tupperware «s6 para mulheres»... Numa Ordem iniciatica, desde que tenha sido
instituida e mantida por «tradicdo regular», a transmisséo e infusdo de certo nivel
de conhecimentos e do correlativo despertar de faculdades ocultas, ou seja, a
Iniciacdo, implica, antes de mais, a quadrupla purificacdo através dos elementos
(provas da terra, &gua, ar e fogo) a fim de se alcancar a plenitude do conhecimento
(Gnose) e correlativa iluminacéo espiritual; por outro lado, s6 pode ser realizada
de acordo com linhas vibracionais bem definidas, sob pena de essa transmissao
ser nula ou ter efeitos nefastos sobre o incauto que a tal pratica se exponha sem
estar devidamente qualificado.

No caso especifico das Iniciacfes sectorizadas, quer femininas, quer
masculinas, nas antigas Ordens (ou em Ordens que tenham trazido até a
actualidade alguma forma de regular transmissao iniciatica), a Iniciacdo regular
opera-se de acordo com as estruturas esotéricas que qualificam, em maior ou
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menor grau, uma operacgao oculta ou iniciatica em quanto tal, isto é, tomando os
seguintes corpos disciplinares (ou pelo menos algum deles) como «grelhas de
referéncia»: Astrologia, Magia, Alguimia-Hermetismo e Cabala. Com efeito, todo
e qualquer discurso esotérico, bem como toda e qualquer operacdo esotérica,
assentara as suas premissas, as suas inferéncias e 0s seus segredos em um ou
varios dos quatro corpos disciplinares acabados de referir (cf. Macedo 2006, 71;
83-91). Além disso, tera de haver uma razdo de «compatibilidade» que confira
legitimidade mistica ou oculta a tais Iniciagdes sectorizadas, como veremos,
justificando do mesmo passo o porqué de a um ser humano de um dado sexo nao
convirem esotericamente as vibracodes ritualisticas apropriadas a Iniciacdo do sexo
oposto.

.

MAGO EVOCANDO ELEMENTAIS
J.A.Knapp

Certos autores, mais pessimistas, afirmam que a origem das Ordens se perde
na noite dos tempos. Em parte € verdade, mas também é verdade que existem
textos legitimos e assaz respeitaveis que nos podem proporcionar pistas preciosas.
Um deles é nada mais, nada menos, do que a propria Biblia! Podemos, assim,
afirmar com razoavel seguranca que a primeira vez que surge 0 conceito de
«Ordem» é no livro dos Salmos, ainda que 0 seja numa perspectiva messianica
(segundo a hermenéutica cristd): «Jahvé jurou e nao se arrependera: Tu és

sacerdote para sempre, segundo a Ordem de Melquisedec» (Salmo 109 [110], 4).
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Esta expressao: «segundo a Ordem de Melquisedec», em hebraico ‘al-
diberathoi MakEki-tsedeq, € vertida em grego, na Septuaginta, como kata tén taxin
Melchisedek, em que a palavra «ordem» é dada por taxis, -e6s, termo que significa
precisamente «ordem», «ordenacdo hierarquizada», «enfileiracdo», etc. E um termo
simultaneamente juridico, militar, religioso e organizacional: taxis deriva do verbo
pés-homérico tassd, etagén, taktos, que significa «enfileirar», «atribuir um lugar»,
«pOr por ordem» — como um exército num campo de batalha. O equivalente latino,
ordo, ordinis, ndo se afasta muito desta acepcdo, com significados técnicos
congéneres, tanto na linguagem militar, como por exemplo centurio primi ordines,
como na linguagem religiosa, por exemplo: ordines sacerdotum et levitarum
(Vulgata).

Qual a importancia, para 0 nosso caso, da primordial «Ordem de
Melquisedec»?

3. A Ordem de Melquisedec e as formas iniciaticas originarias

Na epistola aos Hebreus do Novo Testamento estabelece-se uma analogia
entre Melquisedec, rei de Salem, e Cristo, sumo sacerdote da Ordem de
Melquisedec (Hebreus 5, 6; 5, 10; 6, 20; 7, 11; 7, 17). O nome Melquisedec é
formado por duas palavras hebraicas, maleki tsedeq, que significam «rei de
justica», ou «0 meu rei € justica». Por sua vez Salem significa «paz»; portanto, a
Ordem de Melquisedec é a Ordem da Justica e da Paz, e como Melquisedec era
simultaneamente rei e sacerdote, eis-nos perante uma época recuadissima em
que ainda se nao havia criado a fractura entre o poder real (associado ao Fogo) e o
poder sacerdotal (associado a Agua). Veremos mais adiante que ambos esses
poderes, real e sacerdotal, sdo sagrados, em oposicdo aos poderes e actos
profanos. Conforme nos relata o livro do Génesis, Melquisedec é a primeira figura
biblica dos tempos patriarcais a fazer um sacrificio ndo sangrento, de pé&o e
vinho, em antecipacéo tipoldgica da Eucaristia Cristica e ao arrepio do antigo
costume dos sacrificios de carne e sangue comuns a diversas formas de religido:

«Melquisedec, rei de Salem e sacerdote do Deus Altissimo [hebr. EI-Elyon],
mandou trazer pao e vinho, e abencoou Abrao dizendo: Bendito seja Abrao pelo
Deus Altissimo que criou o0 céu e a terra! Bendito seja o Deus Altissimo que
entregou os teus inimigos nas tuas maos! E Abrédo deu-lhe o dizimo de tudo»
(Génesis 14, 18-20).

Registe-se, entre parénteses, que nesta época o famoso patriarca ainda se
chamava Abréao, que quer dizer «pai elevado». S6 depois de Jahvé ter multiplicado
a sua descendéncia passou a chamar-se Abrado, que significa «pai duma
multid&o».

Por outro lado, o derramamento sacrificial do vinho em vez do derramamento
sacrificial do sangue é altamente significativo do ponto de vista alquimico: a tal
unido ancestral de Agua e Fogo, ou seja, do poder sacerdotal e do poder real,
fracturada em determinado momento historico e novamente reinstaurada com o
advento de Cristo, Rei e Sacerdote, é-nos dada precisamente pelo alcodlico vinho,
sintese alquimica de agua e fogo, tal como o Sangue, sede do Espirito, é uma
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esséncia relacionada com o Fogo. Relembremos a afirmacéo de Jodo o Baptista
referindo-se a Jesus: «Eu baptizo-vos com Agua [...], mas aquele que vem depois
de mim [...] baptizar-vos-a com o Fogo do Espirito Santo» (Mateus 3, 11).

Durante todo o longo, lento e penoso periodo da separacdo dos dois poderes,
ou das duas linhagens, a linhagem real e a linhagem sacerdotal, as Iniciacfes
assumiram — ou tiveram de assumir — determinadas formas e determinados
padrdes, de acordo com as épocas e as tradi¢cbes esotéricas ou para-esotéricas
onde se inserem e onde operam.

Podemos assim distinguir:

I. Formas de Iniciacéo proto-patriarcal (ver: Heindel 199519):
— Iniciacao real ou cainita,;

— Iniciacéo sacerdotal ou sethiana.

Il. Formas de Iniciacéo pré-crista (ver: Magnien 1938):

— Iniciagéo holokléros;

— Iniciagao sacerdotal;

— Iniciacao hierofantica, ou real.

I1l. Formas de Iniciagdo proto-esotérica (ver: Tourniac 1993):
— Iniciacao de oficio;

— Iniciacao cavaleiresca;

— Iniciacao sacerdotal.

IV. Formas de Iniciagdo crista esotérica (ver: Heline 19886; Macedo 200032):
— Mistérios Menores (Marcos, Mateus, Lucas);

— Mistérios Maiores (Joao).

Algumas das subdivisdes destas formas iniciaticas foram interrompidas em
dado momento histoérico e extinguiram-se, outras, raras, tém conseguido manter-
se até hoje; outras, ainda, mantém-se na aparéncia mas ja perderam o Fogo
espiritual original: um fio tradicional, uma vez seccionado, nao se pode reatar, tal
como um fio telefénico, uma vez cortado, deixa de transmitir mensagens ainda
que se lhe dé um nd. Se alguém descobrir os antigos rituais de uma tradicao
iniciatica perdida e decidir recomecar a aplica-los, de nada servirad: o Fogo vem de
cima, nao de baixo. Se ndo houver uma nova Onda de Luz trazida pelos Mestres —
ou pelos Superiores Incognitos, no dizer de Fernando Pessoa —, bem podem os
oficiantes recitar as formulas e executar os gestos rituais que néo fardo mais do
que lidar com cascas vazias — e a transmissao nao passa.
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EVOLUCAO DOS REGENTES HUMANOS E SUPERHUMANOS SEGUNDO MAX HEINDEL

(1) A Primeira Era, quando cada ser humano era uma unidade criadora completa, macho-
fémea, bissexual e regida por um Hierarca, Melquisedeque, que exercia o duplo cargo de
Rei e Sacerdote.

(2) A Segunda Era, quando a divisdo da raca em homens e mulheres, e a divis&o de governo
em Estado e Igreja, causaram guerras e lutas. O Estado abraga a causa da Paternidade e
do Homem e eleva o ideal masculino das Artes, Oficios e Industria, encarnado em Hiram
Abiff. A Igreja abraca a causa da Maternidade e da Mulher e mantém erguido o ideal
feminino do amor e do lar, encarnado na Madona e seu filho. S&o os interesses
conflitantes entre o homem e a mulher, o lar e o trabalho, a Igreja e o Estado, que causam
as lutas econdmicas, a guerra e as disputas com as quais a humanidade é atormentada e
faz com que todos desejemos e oremos pelo reino da paz.

(3) A Terceira Era, quando um Cristo divino que, como Melquisedeque, exercera o cargo
duplo de Rei e Sacerdote e reinara sobre uma humanidade purificada e glorificada que se
elevou do amor-sexo ao amor-alma.

EVOLLCLD 500 REGENTES HUMANCS E JUPER HUMANDS

FPOCL LENTIRICA EFOGCAS ATLANTE E ARIA MOVA GALILEIA I
A HisADADT HLTMLANTOALNE, DIVIIEsL - ABCRICE PO SR .
Fd DeOAS SEIOS H
ERA MSSENUA DA ; enoniredo 3 PALOYEA
MASCLIUINAFERMTNTNA pomE - i PALAVEL, Fais de
i AL, SER DA COMPLETA. = - CARNE
i LA FEAT R Plte o b
Tiheal W aeacuine

DIAGRAMA REPRESENTANDO A EVOLUCAO DOS REGENTES HUMANOS E SUPERHUMANOS SEGUNDO MAX HEINDEL,
Freemasonry and Catholicism
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4. O estabelecimento das Ordens e os mitos fundadores

No que concerne especificamente a Iniciacdo feminina, as Ordens que
conferem a Iniciagdo real ou cainita e a Iniciagcédo sacerdotal ou sethiana assumem
especial relevancia: uma delas (da linha cainita), na sua vertente especificamente
masculina, tem subsistido até hoje (referimo-nos a Ordem Maconica), ao passo
que a respectiva contraparte feminina (a Ordem de Arachne) viu-se obliterada
num dado momento histérico, tendo sido interrompida a sua transmisséao
iniciatica regular. Por outro lado, e de modo semelhante, a Iniciacdo da linha
sethiana na sua vertente feminina, que existiu nas comunidades cristas de tipo
gnostico, foi igualmente obliterada mas por obra da hierarquia eclesiastica proto-
ortodoxa e ortodoxa, masculina, que transformou a Iniciacdo sacerdotal em
Ordenacdo sacerdotal, sendo esta ultima arbitrariamente vedada as mulheres e
inscrita, com esta restricdo, no canone da Igreja catdlica desde 0s seus inicios ateé
hoje (Macedo 20002, 233-245).

Para melhor entendimento, recuemos até a instauracéo do mito primordial.

_.;._g_:%

ADAO EEVA
Albrecht Durer (Nuremberga, 21 de maio de 1471 — Nuremberga, 6 de abril de 1528)

De acordo com o mito biblico relatado no Génesis, Addo e Eva viviam em
inocéncia no paraiso (Eden), até que a «Serpente» convenceu Eva a comer os frutos
da Arvore do Conhecimento do Bem e do Mal; por sua vez, Eva deu a comer esses
frutos a Adao, os olhos de ambos abriram-se e perderam a inocéncia (Génesis 3,
1-13). Com esse conhecimento, Eva e Adao entregaram-se a pratica das relacdes
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sexuais e Eva concebeu Caim (Génesis 4, 1). Desta lenda existe uma outra
variante, extrabiblica, que remonta a tradicdo targumica (Targum Pseudo-
Jonathan Genesis 4, 1) e refere que o primogénito de Eva, Caim, nao era filho de
Adao mas de um Anjo caido, Samael. Segundo esta variante, os Elohim criaram
primeiro Eva, e um deles, Samael, rebelou-se contra Jahvé, e a ele se juntaram
outros Elohim rebeldes (Luciferos). Samael uniu-se a Eva em contravencao ao que
estaria programado para a espécie humana por Jahvé, grao-chefe de todos os
Elohim, e dessa unido nasceu Caim, que seria portanto de estirpe semidivina (pai
divino, made humana), dotado com as respectivas capacidades: inteligéncia,
inventividade, pericia criativa, herdadas de seu pai Samael — embaixador Lucifero
de Marte na Terra (Heindel 19732, 298-299; Heindel 199510, 71-75).

Anotemos desde logo que, tanto no mito biblico, como no mito extrabiblico,
Caim é sempre o primogénito, e nasce, quer num caso, quer no outro, em
consequéncia da intervencdo mais ou menos directa de um Espirito Lucifero,
marciano, designado por «Serpente» por ter despertado o Fogo Serpentino da
kundalini, transmitindo aos seres humanos o conhecimento da reproducao sexual
bem como o conhecimento do progresso e desenvolvimento intelectual.

Antes porém de irmos mais adiante convém esclarecer alguns pontos sobre
0S quais a opinido dos esoterologos diverge da opinido institucionalizada das
Igrejas. A palavra hebraica elohim, que as Biblias correntes traduzem por «Deus»,
na verdade é um plural, «deuses», e nessa forma plural aparece mais de duas mil
vezes na Biblia hebraica, a comecar pelo primeiro capitulo do Génesis: «No
principio Elohim criou o céu e a terra» (Génesis 1, 1). A forma singular, eloah,
também se encontra no Antigo Testamento: s6 no livro de Job, por exemplo,
aparece cerca de 40 vezes. Excluida a fragil explicacdo do plural majestatico, que
de facto em hebraico ndo existe, certos autores interrogam-se acerca do real
significado de nao poucas passagens biblicas, como por exemplo 0 seguinte
versiculo: «<Elohim criou o ser humano [hebr. ha-adam] a imagem de si proprio, a
imagem de Elohim o criou, macho e fémea os criou» (Génesis 1, 27). Eis uma
expressiva sentenca que tem continuado a desencadear as mais controversas
especulacdes: o Deus plural Elohim seria androgino? Ou: nao se trataria antes
dum arcaico pantedo de deuses e deusas, machos e fémeas, aos quais a criatura
humana se assemelharia?...

Um certo namero de historiadores (cf. Frymer-Kensky 1992; Paul 2000; etc.)
admite que os israelitas, a semelhanca de outros povos que os antecederam no
Médio Oriente como 0s sumeérios, os acadios, 0s ugaritas, 0s egipcios, comecaram
por ser politeistas, em seguida tornaram-se henoteistas (devo¢do a um deus
maximo exclusivo, o deus tribal Jahvé, aceitando embora a existéncia doutros
deuses menores), até que finalmente so fixaram no monoteismo conforme nos
testemunham textos tardios como o Deuterondmio, em que o deus tribal Jahvé
acabou por eliminar todos os outros deuses tornando-se Unico e universal:
«Escuta, Israel, Jahvé é o nosso Deus, Jahvé é um sé» (Deuteronémio 6, 4)

As mais divulgadas correntes esotéricas neo-ocultistas (Blavatsky, Heindel,
Steiner, Aivanhov, etc.), inspirando-se em autores de theosophia perennis dos
séculos XVII e XVIII, e anteriores, sugerem que os Elohim correspondem as seis
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Hierarquias Criadoras que trabalharam na evolucdo do ser humano a fim de
trazerem o homem até ao ponto de adquirir uma forma fisica por meio da qual o
Espirito interno pudesse funcionar. Assim, Jahvé seria o chefe dessas
Hierarquias, e ndo exactamente o Ser Supremo com que redactores tardios o
confundiram. N&o podemos esquecer que os livros do Antigo Testamento biblico
tais como os conhecemos hoje, sobretudo os mais primitivos, resultaram de uma
longa e arcaica tradicdo oral que foi por fim passada a escrito por sucessivas
geracOfes de redactores e escribas, com as correcgbes, reformulagfes e
deformacdes inevitaveis.

5. As duas linhagens: a do Fogo e a da Agua

A ARVORE YGGDRASIL E AS DUAS LINHAGENS
J.A.Knnap

Ora, continuando a descricdo do mito primordial que vinhamos relatando, o
Espirito Lucifero Samael ao ir contra as determinacdes de Jahvé e ao ter dotado os
seres humanos com o Fogo do Conhecimento (compare-se com 0 mito grego de
Prometeu!), incorreu na ira deste chefe hierarquico e foi obrigado por Jahvé a
afastar-se de Eva antes do nascimento do seu filho Caim, que ficou assim
conhecido como filho da vilva. Em seguida, Jahveé criou Ad&o para com ela se unir
(o nome Eva vem duma palavra hebraica, hawah, que significa «<dadora da vidav).
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As correntes esotéricas que aras referimos, e outras da mesma vertente neo-
ocultista, pormenorizam e enfatizam o facto de os Espiritos Luciferos (associados
alquimicamente ao Fogo e astrologicamente ao planeta Marte) terem desvendado
aos seres humanos o conhecimento da reproducéao fisica (sexo) e da reproducao
intelectual (voz, palavra de razdo); Caim, de estirpe marcial e luciferina, cujo nome
deriva duma raiz hebraica primitiva que significa «<metaldrgico», deu naturalmente
origem a uma descendéncia de artifices e de inventores — homo faber —, como se
& no capitulo 4 do primeiro livro biblico (Génesis 4, 17-24).

A Morte de Abel, gravura de Gustave Doré, (1832-1883)

Por sua vez o segundo filho de Eva, Abel, este sim de Adao, acabou por ser
morto por Caim, e a razdo desta morte insere-se numa légica historico-
civilizacional: Abel era pastor, e Caim agricultor. A pastoricia primitiva, por forca
da transumancia a que € obrigada em busca de novos pastos, indicia um estagio
anterior de evolucdo da humanidade em relacéo a agricultura, produto de técnicas
de manipulacdo genética das plantas e do cuidado e amanho das terras que
permitem ao homem fixar-se e crescer colectivamente, estabelecendo-se em
nucleos urbanos. A morte de Abel por Caim nao foi um mitolégico fratricidio, mas
um facto comum a histéria das civilizagbes: Caim ndo matou o seu irmao Abel,
matou o «modo primitivo de viver», o homo faber acaba por «matar» o outro
homem, o que se mantém regressivo no estagio de pastoricia.

Continuando o mito, ficamos a saber que, para substituir Abel, Adao e Eva
geraram Seth, o qual por sua vez gerou Enosh dando origem a linhagem do homo
pius — a classe devocional e sacerdotal —, tal como se diz na Biblia: «Foi entéo
que os homens comecaram a invocar Jahvé pelo seu nome» (Génesis 4, 26).
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Genealogia de Ad&o até Davi segundo a Biblia

Adao até Sem Addo  Sete Enos Quenan Mahalalel Jarede Enogue Matusalém Lameque Noé Se

Arpagggge 81 ﬂfw SLIé- M PLWQE R_Eﬂ Serugue Naor Te_l'é. Abrado Isaac JacO

Juda até Davi Judd  Perez Ezron Aram Aminadabe Naasom Salmon  Boaz Obed Jessé Davi

Ficam assim bem estabelecidas as duas grandes linhagens:

(1) A do homo faber que trabalha o fogo: — Dele derivam o aparelho de
Estado e os reis, os artifices, a industria, descendentes de Caim e associados ao
Lucifero planeta Marte, deus do ferro, do fogo e da guerra. A respectiva
Organizacao Iniciatica, expressao interna do sagrado real, é o conjunto polar de
duas Ordens: a Ordem Macoénica (ROC, ou Real Ordem dos Construtores) e a
Ordem de Arachne (ROT, ou Real Ordem das Tecedeiras) (Macedo 20002, 211-
218);

(2) A do homo pius submetido a agua benta: — Dele derivam os clérigos, 0s
devotos, os sacerdotes, descendentes de Seth e associados a humida Lua, planeta
da alma, da fecundacédo, das emocfes. A respectiva Organizacdo Sacramental,
expressao interna do sagrado sacerdotal, é a Igreja (Heindel 199510, 20-22).

6. As Ordens sagradas primordiais: cainita e sethiana

Acabamos de ver, segundo 0 que ensinam as mais comuns correntes
esotéricas de tradicdo judaico-cristd e/ou hermesista neo-alexandrina, as origens
das formas primordiais de Iniciacdo, a Iniciagdo real ou cainita (de Caim) e a
Iniciacdo sacerdotal ou sethiana (de Seth). Convém deixar bem claro desde o
inicio, e tal como ja se esbocou mais atras, que 0s respectivos poderes
hierofanticos, o poder real e o poder sacerdotal, sdo sagrados, em oposi¢cdo aos
poderes e actos profanos. J4 agora, e para acréscimo de esclarecimento,
anotemos que o0 termo «sagrado», que deriva do participio latino sacratus,
«consagrado», tem a sua origem inicial no verbo latino secedere, que significa
«retirar-se», «apartar-se», «afastar-se», o que implica desde logo a ideia de alguma
forma de nudcleo iniciatico, reservado e restrito, e da correlativa disciplina do
segredo (disciplina arcani), no templo, no palacio ou no laboratério — no que se
opde ao que € permissivel em campo aberto e aos que apenas podem ficar fora do
templo, ou seja, os profanos (latim: pro fanum, «diante do templo»), ndo Ihes sendo
permitido o acesso-ingresso no respectivo recinto reservado.
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Nunca serad de mais repetir e acentuar que tanto o sagrado real como o
sagrado sacerdotal, opondo-se embora ao mundo profano por serem campos
sagrados, sdo-no todavia segundo modelos que tém seguido percursos divergentes
ao longo duma extensa fase da Historia, sendo mesmo conflituosos, como
podemos observar por exemplo em todas as lutas que durante séculos opuseram,
no Ocidente, o papado aos reis e imperadores. (A confirmar a sacralidade da
linhagem real, e ndo apenas da eclesiastica e devocional, observemos o facto néao
inocente de os imperadores germéanicos que se opuseram ao papado na ldade
Média considerarem o seu império como Sacro Império Romano).

A Iniciacado sethiana, ou Iniciagcdo sacerdotal, manteve-se como Iniciagao
regular através de diversas tradicbes antigas (mesopotamica, persa, judaica,
grega, etc.) até ao momento da exoterizacdo progressiva da tradicdo cristd com a
preponderancia crescente das comunidades cristds proto-ortodoxas e ortodoxas
gue deram origem a Grande Igreja de Roma reconhecida e tolerada oficialmente
por Constantino em 313 d.C., e imposta como religido uUnica de todo o Império
Romano, com proibicdo total do paganismo (e mesmo do cristianismo gndstico
e/ou esotérico) pelo imperador Teodosio em 391 d.C. No caso da tradicao cristd, a
Iniciacdo sacerdotal manteve-se nas comunidades de tipo esotérico (gnésticas, etc.)
enquanto duraram, apesar das implacaveis perseguicdes que sofreram por parte
da Igreja romana conforme se pode coligir de relatos historicos coevos e dos textos
gnosticos que chegaram até nos, bem como da interpretacao critica que deles se
pode fazer (Hoeller 2002, 81-92). Com a exoterizagdo progressiva da linha
eclesiastico-ortodoxa do cristianismo, a Iniciacado sacerdotal desapareceu para
dar lugar a Ordenacéao sacerdotal, e o sacerddcio deixou de ser mysterium para se
tornar sacramentum, validamente conferido apenas aos baptizados do sexo
masculino de acordo com o direito candnico da Igreja catdlica romana («Sacram
ordinationem valide recipit solus vir baptizatus», canone 1024 do Codex iuris
canonici [«Codigo do Direito Candnico»], versao reformada do Codex de 1917, e
promulgada em 25 de Janeiro de 1983 por Joao Paulo II).

Concentremo-nos, agora, na Iniciagcdo cainita — originadora das Escolas de
Mistérios e respectivas Iniciacfes ocultas—, uma vez que a Iniciacdo sethiana,
prépria da classe devocional e sacerdotal, ndo da origem a Escolas de Mistérios
devido a sua vertente exclusivamente mistica. De acordo com o esoterista Oswald
Wirth (1860-1943), o ocultista desenvolve a sua individualidade através da
exaltacdo do Enxofre e a sua Iniciacdo € masculina ou dérica (Marte), ao passo
gue o mistico conforma a sua personalidade aos principios da Iniciacdo feminina
ou joénica (Mercuario segundo Wirth, Lua segundo Heindel), sendo que o ideal
maximo a alcancar consiste na superior harmonizacdo de ambos os principios, a
que Wirth chama o Teurgo e as correntes Rosacruzes o Adepto, em que se concilia
a elevada actividade intelectual do ocultista com a elevada passividade cordial do
mistico (Wirth 1975, cap. VI) (Para se complementarem mais detalhes sobre a
diferenca entre Iniciacdo oculta e Iniciacdo mistica, ver: Macedo 2006, 37; Macedo
20002, 268-276).

Porqué a necessidade de duas Ordens contrapolares, uma masculina e outra
feminina, a ROC (Real Ordem dos Construtores) e a ROT (Real Ordem das
Tecedeiras) para a transmissao iniciatica de determinados saberes — neste caso,
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concretamente, os saberes e 0os segredos dos oficios reais atinentes a proteccao
magica, astrologica, alquimico-hermética e cabalistica do corpo-templo do ser
humano?

Para além de outras artes e oficios respeitantes a outras tantas formas de
proteccdo, como a medicina, a filosofia ou a arte de bem navegar, sempre se
prestou, desde o inicio, uma especial atencdo aos oficios que protegem
directamente o corpo-templo do ser humano das &revas exteriores», protecgao
essa realizada sob duas formas complementares, a construcdo protectiva com
minerais e a tessitura protectiva com tecidos organicos.

Vejamos a origem desta dupla tradicao esotérica.

7. AROC e a ROT

Uma antiga tradicdo hindu descreve-nos a existéncia duma Grande Muralha
circular que envolve o0 mundo, protegendo-o contra as influéncias maléficas ou
nefastas de origem «negra». Essa Grande Muralha é uma imensa montanha em
forma de anel chamada Lok&loka — a montanha é o simbolo de uni&o entre o céu
e a terra—, e separa o cosmo (oka) das «trevas exteriores» @loka), e no centro
desse vastissimo circulo protector ergue-se o monte Meru, simbolo axial do centro
do mundo. Reza ainda a lenda que nos finais da lIdade do Ferro Kali-Yuga) — a
nossa época — a Grande Muralha comecara a abrir «<rachas» através das quais se
infiltrardo progressivamente as forgas destrutivas das «trevas exteriores», que 0
mesmo é dizer, as influéncias satanicas e o reino do Anticristo (Guénon 1989,
163-166). O cosmo, portanto, € o lugar da luz — a palavra sanscritica loka, que
significa propriamente «lugar», tem a mesma raiz que o termo latino lux, lucis,
«luz» —, e as trevas exteriores que o acometem g@loka) ndo sdo mais do que os
invisiveis reinos infernais e purgatoriais a que os alquimistas da ldade Média e do
Renascimento chamavam «mundo astral inferior». A conhecida expressao «trevas
exteriores onde havera choro e ranger de dentes» ocorre trés vezes na Biblia, e
apenas no Evangelho de Mateus: no relato da cura do servo do centuriao (Mateus

8, 5-13) e em duas parébolas sobre o Reino dos Céus (Mateus 22, 1-14; 25, 14-
30).

De acordo com o preceito hermético quod est superius ut quod est inferius —
como é em cima, assim € em baixo —, o mito da Grande Muralha circular que
protege o Macrocosmo das influéncias malignas tem a sua contraparte
microcosmica na «muralha» que o ser humano traca e erige na terra para se
proteger, sendo que esta muralha é dupla, e executada em dois tipos de materiais,
uns inertes, outros organicos:

— Em primeiro lugar: a muralha «de fora», feita basicamente a partir dos

reinos minerais (pedra, tijolo, etc.) e é o edificio (templo, palacio, laboratério, casa,
etc.);

128




— Em segundo lugar: a muralha «de dentro», feita a partir dos reinos vivos ou
organicos (fios de origem vegetal: linho ou algodéo, e fios de origem animal: Ia ou
seda), e € a veste que se usa junto ao corpo ou a tapecaria que, no interior da
casa, reforca a magia defensiva desta.

Temos assim que a primeira é da competéncia iniciatica da Ordem Macoénica,
ou Real Ordem dos Construtores (ROC), e a segunda compete a Ordem de
Arachne, ou Real Ordem das Tecedeiras (ROT).

Ambas as Ordens vao beber os seus principios na mesma Geometria Sagrada
que confere o conhecimento dos tracados eficazes que tanto defendem o ser
humano das intempéries fisicas como das invisiveis energias negativas,
conhecimento transmitido de boca a ouvido, de mestre a discipulo — ou de mestra
a discipula.

A casa, de pedra bruta talhada em «pedra polida», ou melhor, em «pedra
cuUbica», constitui a primeira linha de defesa contra as «trevas exteriores», ao passo
que a veste, tecida de delicados fios organicos, constitui a segunda barreira, mais
fina mas ndo menos eficaz, aderente ao templo de Deus que € o corpo, no dizer de
Paulo: «<N&o sabeis que sois templo de Deus, e o0 espirito de Deus habita em vos?»
(1 Corintios 3, 16).

O que é valido para a geometria arquitecténica da casa, € valido para o
tecido. A urdidura dos seus fios, quer seja cruzando-se (cruz), quer entretecendo-
se em espirais (labirinto), quer noutras formas, representa uma barreira e uma
defesa, ndo s6 contra os inimigos fisicos (calor, frio, humidade, animais, etc.),
como sobretudo contra as influéncias psiquicas hostis: se os ritos secretos forem
correctamente realizados, aquelas urdiduras serdao dotadas com um real valor de
proteccdo, e isto duplamente, ndo s6é impedindo que penetrem as influéncias
maléficas do exterior, mas também que saiam e se dispersem as benéficas
provindas do interior (Guénon 1962, 375).

E esta, pois — segundo as mais antigas tradicées esotéricas do Ocidente —, a
origem das Ordens iniciaticas que repercutem nos niveis somatico e psiquico do
ser humano, e que exigem iniciacfes diferenciadas segundo 0s sexos e as castas,
em contraste com a Superior Iniciacdo Crista, de caracter noético e pneumatico,
segundo a qual «ja nao ha judeu nem grego, ndo ha escravo nem livre, ndo ha
varao nem mulher, pois todos vos sois um em Cristo Jesus» (Galatas 3, 28).
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TF L -
O Tabernéaculo no Deserto, J.A.Knapp

O ser humano, como lemos nas epistolas de Paulo (1 Tessalonicenses 5, 23),
€ um composito de corpo (sbma), alma (psyché) e espirito (pneuma). Ora, as
Iniciacbes da Antiga Alianca apenas repercutiam no corpo e na alma; em
contrapartida, a Iniciacdo dos novos Mistérios Cristaos, mais elevada que as
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anteriores (Iniciacdo espiritual), deixou de ser sectorizada e abriu-se para ambos
0S Sexos e para todas as castas e racas, e isso foi possivel gracas a Dispensacéao
Cristica acessivel a todos — os tais «todos», como diz Paulo, que sdo «um em
Cristo Jesus» —: no momento em que Jesus expirou na cruz, «o veu do Templo
rasgou-se ao meio, de alto a baixo» (Mateus 27, 51; Marcos 15, 38; Lucas 23, 45),
abrindo-se simbolicamente a passagem entre o Lugar Santo onde era queimado o
incenso do servico, e 0 sacratissimo Santo dos Santos (Sanctum Sanctorum) onde
se guardava a Arca da Alianca, pois era esse véu, descrito no livro do Exodo, que
separava e isolava aqueles dois compartimentos do santuario. Com essa abertura
para a divina espiritualidade presencial (Shekhinah) residente na Arca da

Alianca, a Iniciagdo cristd elevou-se espiritualmente em relacdo as antigas
Iniciacoes:

— Elevou-se do corpo e alma (sbma e psyché) para a mente superior e
espirito (nods e pneuma).

e 'i!jc-rlg l.!'.hln- £
@lie Holy oF Ffolivs

o

O LUGAR SANTO E O SANTO DOS SANTOS
Max Heindel

O intelecto superior (nods) e o espirito (pneuma) sdo idénticos tanto para o
homem como para a mulher, mas os respectivos corpos céma) sdo polarmente
diferentes, tais como as respectivas almas (psyché); assim, a ROC, ou Ordem dos
Arquitectos-Macons trabalhadores da pedra bruta (mineral), sé podia ser
integrada por homens, de corpo fisico positivo e corpo animico (psiquico)
negativo, aptos a trabalhar iniciaticamente os pesados e inertes minerais, ao
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passo que a ROT, ou Ordem das Tecedeiras, sO podia ser integrada por mulheres,
de corpo fisico negativo e corpo animico (psiquico) positivo, aptos a subtileza
do trabalho iniciatico com o fio vegetal ou animal.

Esta € a principal razdo, sendo a Unica, por que a Iniciagdo Magonica nao
convém as mulheres, visto repercutir de forma polarmente oposta sobre os seus
veiculos somatico e animico; devido a uma deformada compreensdo do que € a
Ordem Macgo6nica — decaida em simples «<Maconaria» que em certas Obediéncias,
hoje, pouco mais é do que um clube em vez de uma Ordem iniciatica —, as
mulheres indignam-se com a sua exclusdo desse «clube», e tém exigido — e
conseguido — obter ingresso quer em Lojas macgénicas com adopcdo feminina,
quer em Lojas mistas, quer em Lojas especificamente femininas, esquecendo que a
sua constituicdo somatico-animica, ou somatico-psiquica, torna inudteis senao
mesmo perniciosas tais iniciagfes, uma vez que a sua linha iniciatica é autra.
(Uma interessante excepcao a este condicionamento podera estar na Carbonaria
Florestal, como tentaremos indagar mais adiante).

Compreendemos os problemas que isto levanta se atendermos ao facto de a
Ordem Macoébnica, sucedanea especulativa da ROC, se ter mantido até hoje sob as
diversas formas que tém assumido as Obediéncias magonicas, mais ou menos
regulares; mas, mesmo em casos de regularidade duvidosa, pode-se dizer que a
transmisséao iniciatica dos segredos protectores da ROC nao sofreu interrupcdes,
ao passo que da ROT né&o subsistem actualmente vestigios comprovaveis dos
quais se possua um conhecimento inquestionavel e fidedigno.

Trata-se, sem duvida, de um grave problema que a Iniciagdo feminina
protectiva contra as «trevas exteriores», da competéncia da ROT, enfrenta nos dias
de hoje — a ROT foi interrompida num dado momento histérico, foi
misteriosamente eliminada do tablado iniciatico e o seu fio tradicional perdeu-se,
perdendo as mulheres do mesmo passo a sua especifica Iniciacdo de oficio
protectivo. E, jA o dissemos, um fio tradicional uma vez quebrado n&o se pode
reatar.

Tentemos examinar e compreender como é que isso aconteceu.
8. A deusa-padroeira das Tecedeiras

Ha quem pretenda que vestigios da antiga ROT, em tempos relativamente
recentes, se poderiam descobrir neste ou naquele lugar, neste ou naquele grupo,
como lemos por exemplo em René Guénon sobre uma corporacdo feminina de
épinglieres (alfineteiras), no século XVIIl, em Franca, que se teria vinculado em
compagnonnage (Guénon 11-1992, 24-nota) ou em J. Leite de Vasconcelos ao
referir, em livro publicado em 1913, que «no Alto-Minho as tecedeiras invocam
como sua advogada a Senhora da Enderenca, e em Tras-os-Montes a Senhora das
Dores»: estas Senhoras seriam o substituto cristdo da deusa Minerva, padroeira do
fiar e do tecer (Vasconcelos 111-1913, 572-nota 3).
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Paraquia de Alba de Tormes, Salamanca

A referéncia a Minerva neste contexto lusitano é-nos testemunhada por S.
Martinho de Dume, ou de Braga (518-579 d.C.), na sua obra De Correctione
Rusticorum, um sermé&o que Martinho escreveu para combater as supersticoes
rasticas da Galécia (Galiza e actual Minho) e que se nos revela precioso pelas
informacdes que aduz sobre costumes e usos ancestrais da regido. Ai diz
Martinho, no § 16 do seu texto, que «voltaram ao culto diabdlico» os que acreditam
em adivinhacgdes e agouros, festejam os idolos, proferem palavras magicas, etc. —
e as tecedeiras que imploram a Minerva: <Mulieres in tela sua Minervam nominare
et Veneris diem in nuptias observare et quo die in via exeatur adtendere, quid est
aliud nisi cultura diaboli?» (Que as mulheres invoquem Minerva para urdir as
suas telas, observem nas nupcias o dia de Vénus, e atendam ao dia em que se faz
a viagem, que outra coisa é senao o culto do diabo?)

MINERVA
Deusa da sabedoria, das artes e da guerra, era filha de Jupiter. Correspondente a grega Atena.
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E por que é que as tecedeiras invocavam Minerva?

Trata-se duma tradicdo muito antiga ja citada nos textos hebraicos do Antigo
Testamento biblico, os quais dao testemunho de tradi¢cdes ainda mais antigas,
talvez de origem egipcia e ugaritica, que teriam passado para a tradicdo hebraica e
posteriormente para Grécia e Roma.

O Templo de Saloméao foi decretado como unico local de veneracdo a Jahvé,
em todo o reino de Jud4, pelo rei Josias (século VIl a.C.). Depois de ter descoberto
no Templo o Livro da Lei (que aparentemente desconhecia), Josias reformou o
culto a fim de evitar as calamidades previstas pela profetisa Huldah (2 Reis 22, 1-
20). Em consequéncia dessa descoberta do Livro da Lei, Josias mandou expulsar
do Templo as Tecedeiras Sagradas, devotadas a deusa-Mae Asherah. A mais
antiga representacdo da deusa Asherah, esculpida numa caixa de marfim, foi
encontrada nas escavacdes da antiga cidade de Ugarit (actual Ras Shamra), na
Siria, e data do século XIV ou Xlll a.C. Deusa semita de grande antiguidade, 0 seu
nome completo significa «Agquela-Que-Se-Passeia-No-Mar». De acordo com textos
escritos em caracteres cuneiformes ugariticos, em tabuinhas de barro, o esposo de
Asherah era o deus EI (deus do céu, e depois Baal, «<Senhor»), e foram progenitores
de 70 deuses. A deusa da fertilidade e da regeneracdo Asherah é citada no Antigo
Testamento biblico (1 Reis 15, 13; 2 Cronicas 15, 16), e tem sido equiparada a
deusa-padroeira das Tecedeiras Sagradas egipcias, hebraicas, cananitas, sirias,
gregas e latinas, devotas de Neith-Asherah-Manevrah-Athena-Minerva...

Homero, na Odisseia, ao referir-se a Athena, deusa guerreira e sapiencial, diz
em repetidos passos que era «habil em primorosos lavores», referindo-se a arte de
tecer em que a deusa era eximia e que tutelava. Athena — a quem 0s romanos
chamavam Minerva — identificava-se, segundo Platdo (Timeu, 20d), com a deusa
Neith, uma das mais antigas da Libia e do Egipto, também guerreira e tecedeira,
misteriosa associacdo que une na mesma tessitura as estratégias rituais da
sabedoria, do amor, do combate e da defesa do fragil corpo contra o assalto das
energias negativas das «trevas exteriores», conforme ja tivemos ocasido de realcar
no capitulo anterior.
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No Livro dos Mortos dos egipcios a deusa Neith — cujo nome significa «a que
existe», ou a eterna — é invocada como a «Senhora de Sais» (Livro dos Mortos XLII,
7; CLXIIl, 13), cidade que se tornou célebre pelos tecidos de linho que ai se
fabricavam e onde a deusa tinha um oraculo e um templo admiravel pela sua
grandiosidade e riqueza, que fora mandado edificar pelo rei Ahmose | do Egipto,
fundador da 18.2 dinastia. Um dos seus santuérios era uma escola iniciatica de
sacerdotisas-tecedeiras, ou bordadoras, chamada Hait Monkhitu («Casa dos
Panos»), e ai se urdiam e bordavam as vestes para adorno dos deuses e dos
mortos.

Reza uma antiga tradicdo que os saitas, orgulhosos da importancia e beleza
dos seus tecidos e urdumes, expunham em especiais festas a estatua da deusa na
figura duma mulher com uma lancadeira de tear na mao direita, e davam a esta
imagem o apelativo de Manevrah, que significaria «oficio de tecelagem» — donde
teria derivado o nome de Minerva.

9. A Ordem de Arachne

Arachne
Artista desconhecido ( atribuido a Susan Seddon Boulet [1941-1997])

135




Chegados aqui, e com os dados de que dispomos, talvez nos encontremos
neste momento um pouco mais habilitados para levantar uma pontinha do véu do
mistério que recobre o desaparecimento da Iniciacdo feminina protectiva, ou seja,
o da Real Ordem das Tecedeiras (ROT).

Dizia-se que a primordial Iniciacdo da ROT fora bebida nos Mistérios Orficos,
pois a filha de Cibele-Deméter, Perséfone, era a Koré, ou a jovem vegetacao filha
da Terra-Mae, toda ela tecida a semelhanca do vasto peplum, ou colorido manto
recamado, que € o0 céu, sendo este como que a vestimenta dos deuses uranicos:
Koré seria portanto a divina tecedeira iniciadora da ROT (Dujols 1991, 89). Tal
como a doméstica Penélope, em contrapartida, teria dado origem ao oficio profano
— das mulheres que ficam em casa. Mas de Penélope falaremos mais tarde.

Na desafortunada auséncia de documentos historicos, poderemos sempre —
nao sem risco, embora — tentar descodificar a verdade oculta que se encontra
arcanamente camuflada nos mitos.

Um desses mitos, e dos mais instrutivos, referente ao corte oculto que sofreu
a Iniciacao feminina € o de Arachne, que vem referido em alguns autores antigos,
como Virgilio, Ovidio, Sérvio, Plinio... O autor que mais o pormenoriza é Ovidio (43
a.C.-17 d.C.) na sua obra-prima Metamorfoses, um longo poema em quinze livros
onde encontramos esse mito bastante desenvolvido e repleto de sugestivas pistas.

A esfinge de Gizé,com a piramide de Qdéf?éﬁ ao fundo.

As Metamorfoses sdo um poema épico Unico no seu género, uma exaustiva
antologia cronolégica de episodios mitolégicos e lendarios em que o tema
recorrente e obsessivo é o da metamorfose, ou da transformacéo, ou melhor ainda:
da transmutacdo — o que nos revela o cariz alquimico de toda a obra. Na enorme
coleccado de histérias narradas nem sempre € 6bvia, todavia, a transmutacédo do
chumbo em ouro, pelo contrario, quase sempre parece cair-se na regressao —
como se fosse possivel reverter do ouro ao chumbo! Na verdade, as fabulas das
Metamorfoses em que seres humanos prevaricam e séo castigados (provados),
sendo transformados em monstros, em plantas, em animais, ou mesmo em
minerais, Nndo estdo a historiar uma regressdo, mas a propor um simbolo que tera
de ser entendido num contexto probatorio — a «prova da Esfinge» —, e portanto
iniciatico, uma vez que a Esfinge resume a prova dos quatro elementos, ou das
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quatro naturezas. o corpo de touro (Terra), as asas de aguia (Agua), o rosto
humano (Ar) e as garras de ledo (Fogo) sdo mais do que claros indices da occulta
philosophia hermética velada/desvelada nos mitos do poema.

Esfinge grega
Museu do Templo de Apolo, Delfos

O mito de Arachne, no caso que nos ocupa, relata-nos um determinado
drama historico: o drama duma tradicdo perdida. E as circunstancias dessa
perda, dissimuladas sob a cifra e o simbolo, sdo-nos descritas precisamente nos
142 versos do livro VI daquela obra de Ovidio que a esse mito se referem.

Quem era Arachne? Comecemos pela sua ascendéncia. Natural de Cdlofon,
cidade da Jdénia, na Asia Menor, 0 seu pai Ildmon tingia las com purpura da
Fécida:

Phocaico bibulas tingebat murice lanas (Ovidio 1961, VI, 9).

Era ele pois um tintureiro, modo velado de desvelar que se tratava dum
espagirista, cuja arte Fulcanelli nos pormenoriza no seu livro As Mansdes
Filosofais: a Espagiria é a contraparte manipulatéria da Alquimia, inspirando-se
nos altos principios herméticos desta ultima mas descendo aos secretos labores
sobre a matéria que permitem obter surpreendentes efeitos praticos. As
transmutacdes que a Alquimia contempla na sua filosofia espiritual materializam-
se na arte espagirica, que tanto ajuda ao vidreiro como ao metallrgico, ao
tintureiro, ao esmaltador ou ao que pretende obter ouro. Arachne, filha dum
espagirista, era pois uma iniciada na arte de tecedeira em que se tornara
incomparavel. A sua fama ia tao longe que as ninfas das montanhas e dos rios da
Frigia e da Lidia saiam das grutas onde habitavam para vir admirar os seus
trabalhos, e era tao perfeita a tecer que se dizia ter sido ensinada por Palas —
nome ritual da deusa Athena, outras vezes também chamada, redundantemente,
Palas Athena.
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Arachne, tdo habil a tecer como orgulhosa, detestava que a considerassem
discipula de Athena, pois entendia que os segredos da sua arte de ninguém os
aprendera e sO a ela mesma os devia, e um dia ousou desafiar a propria deusa:
«Que venha competir comigo, disse, a tudo me submeterei se for vencidal» (Ovidio
1961, VI, 25).

Athena tentou dissuadi-la, mas Arachne, ousada e insubmissa, persistiu, e
por fim a deusa, irritada, aceitou disputar com ela a prova de quem haveria de
tecer a melhor tapecaria. Passemos por alto a extraordinaria descricdo que Ovidio
faz dos trabalhos de ambas, e realcemos apenas que a tapecaria de Arachne
ilustrou em expressivas imagens o assédio sexual de deuses machos as pobres
mortais desprevenidas, a algumas ninfas e até a divindades, como por exemplo
Jupiter disfarcando-se de touro para raptar a jovem Europa, de cisne para cativar
Leda, de satiro para violar Antiope, de serpente para penetrar Prosérpina, de ouro
para seduzir Danae, de fogo para fascinar Egina, ou Neptuno disfarcado de touro
para possuir a virgem Arne, filha de Eolo, de carneiro para conquistar Bisaltis, de
rio para sujeitar Ifimédia, mulher de Aleus, de cavalo para seduzir a deusa Ceres,
de golfinho para violar Melanto filha de Proteu, que gostava de cavalgar
golfinhos... e varios outros, como Apolo, Baco, Saturno...
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O trabalho de Arachne era tao perfeito que a deusa ndo suportou a afronta da
terrivel acusacédo, que ultrapassou os limites da impiedade: era o grito da Iniciada
gue nao tolera o ultraje a sua esséncia de ser humano e sobretudo de mulher: os
deuses machos tém o sexo feminino em tdo baixa conta que entendem ser a
melhor maneira de conquista-lo o disfarcarem-se de animais ou de minerais!

A deusa Athena em coélera despedacou a tapecaria de Arachne onde os
divinos e nefandos crimes se exibiam, e bateu-lhe no rosto, trés ou quatro vezes,
com a lancadeira que tinha nas maos. Arachne desesperada correu a enforcar-se
mas, Nno momento em que se suspendeu, Athena impediu-a de morrer — e
transformou-a em aranha, supensa do fio.

Vestigios da tradi¢do Arachne entre os Navajos,
descendentes dos Atlantes

E nitido, neste mythos, o contorno duma tradic&o iniciatica que se perdeu. A
arte de fiar e de tecer, possuida pela deusa mas cujos segredos eficazes Arachne
herdara e aprimorara a partir duma longinqua tradicdo (o pai era um espagirista,
mas ela era uma alquimistal), remonta aos tempos pré-atlantes, e o corte, au a
suspenséao, que o mito relata pela queda no estatismo animal desvenda-nos que a
Real Ordem das Tecedeiras (ROT) teve o seu fim nesse ponto conflituoso do
certame entre Arachne e Athena. A aranha, ao contrario da evolutiva humanidade,
€ incapaz de melhorar a sua teia, ou o seu bordado, tal como as abelhas que
Virgilio nos descreve no livro IV das Gedrgicas mostram tanta habilidade técnica a
fazer o mel como passados mais de dois mil anos as abelhas de hoje, que néo
acrescentaram nada ao que as suas ancestrais ja sabiam.
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10. A decaida de Penélope

PENELOPE
Representada como uma estatua no Vaticano

Para melhor inteleccdo do que se disse no capitulo anterior, acrescente-se
uma breve referéncia a uma outra tecedeira — Penélope.

A lenda de Penélope, a fidelissima esposa de Ulisses, é bem conhecida.
Muitos autores antigos a glosaram mas foi Homero quem pela primeira vez a
narrou, na Odisseia. Durante os vinte anos em que Ulisses esteve ausente devido
a Guerra de Tréia e as aventuras que lhe sucederam no regresso e retardaram a
sua volta ao lar, Penélope sempre resistiu a quebrar os votos matrimoniais.
Rodeada de pretendentes que a consideravam viuva, fez saber que escolheria um
novo marido apenas quando terminasse uma certa teia que se propés tecer — a
mortalha do sogro dela, Laertes, ja muito idoso e ndo muito distante dos ultimos
dias de vida. Penélope ordenou as servas que levantassem um grande tear na sala
e pbs-se a tecer o funéreo manto; durante o dia, trabalhava no tecido; de noite,
porém, as escondidas, desmanchava quanto urdira a luz do dia. Deste modo
conseguiu enganar os pretendentes durante trés anos, até que foi descoberta —
mas Ulisses chegou a tempo e trucidou os pretendentes com requintes de
crueldade... (Homero 2003, IlI, 85-128; XIX, 104-250; XXII, 1-501).
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Odysse_Js and Peneloe by Francesco Primaticcio (1563)

Ao contrario de Arachne, mulher forte da mesma raca das Amazonas que
venceram as Goérgonas, conquistaram os Atlantes, cercaram Atenas e invadiram o
Egipto, até serem vencidas por Teseu (advento do patriarcado), Penélope é a
submissa, a que aceita o destino, e a sua teia € a do subterfagio para permanecer
enclausurada no lar, fiel ao homem e a ele submetida. Tao submetida ao homem
gue obedece ao proprio filho, Telémaco, «para agradar aos deuses». A arte de
Penélope nao foi, assim, coarctada por nenhuma deusa em célera, mas tao-pouco
se insere numa auténtica tradicdo iniciatica: € apenas a arte e 0 mester de quem
aprendeu dos homens e ndo dos Mistérios, é a arte das tecedeiras e bordadoras
populares, domésticas, que se limitam a transmitir antigos simbolismos e
segredos de oficio de maes para filhas mas que ignoram os verdadeiros tracados
de Geometria Sagrada, capazes de proteger o templo-corpo do ser humano das
fatais arremetidas das «trevas exteriores».

11. Um fio tradicional alternativo?

Dissemos mais atras que a ROT foi interrompida num dado momento
histérico, o seu fio tradicional regular perdeu-se e as mulheres perderam em
consequéncia a sua especifica e feminina Iniciacé&o de oficio protectivo.

Ora bem, talvez na verdade nao tenha sido totalmente quebrado, esse fio
tradicional, tendo-se misteriosa e ocultamente transmitido através das
curandeiras, ou meédicas, mulheres que lidam eficazmente com os tecidos
organicos, outra forma de tecedeiras, e dessa Ordem oculta h& vestigios ao longo
dos tempos, dos quais um dos mais ilustrativos — e impressionantes... — € o da
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perseguicdo que foi movida as curandeiras pelos homens ciosos da «sua» (deles)
arte médica, e correlatas prerrogativas patriarcais, perseguicdo que muito
contribuiu para a famosa caca as bruxas nos séculos XIV a XVII.

Ainda ndo ha muito tempo, historicamente falando, a profissdao de médico s6
podia ser desempenhada por homens, e por homens de barba! De facto, no século
XIX e no inicio do século XX um jovem médico tinha de esperar que lhe crescesse
uma barba de severo porte antes que pudesse ser considerado respeitavel e lhe
fosse concedido acesso as alcovas de senhoras doentes sem escandalo dos
respectivos pais, irmaos ou maridos. Bom, este truque das barbas nao era de todo
inocente e ndo tinha apenas a ver com o0 pudor das damas que aos médicos
recorriam, era um truque manhoso do «género masculino» para impedir que as
mulheres ingressassem na profissdo médica, pois dificilmente poderiam ter barba
a menos que fossem alguma rara curiosidade de circo.

A verdade é que as mulheres, portadoras de vida no seu seio matrio, sempre
manifestaram desde remotas idades uma tendéncia natural para ser médicas, ou
Nno minimo curandeiras, pela sua arte de lidar eficazmente com tecidos vivos:

«As mulheres sempre praticaram a arte de curar. Elas foram as meédicas e
anatomistas néo licenciadas da historia ocidental. Faziam os abortos, eram
enfermeiras e aconselhadoras. Eram farmacéuticas, cultivando ervas medicinais e
trocando entre si os segredos do seu uso. Eram parteiras, viajando de casa em
casa e de aldeia em aldeia. Durante séculos as mulheres foram médicas sem grau
académico, excluidas dos livros e das instituicbes de ensino, e passavam as suas
experiéncias de vizinha para vizinha e de mae para filha. Eram chamadas
“mulheres de virtude” pelo povo, bruxas ou charlatdas pelas autoridades. A
medicina faz parte da heranca historica das mulheres» (Ehrenreich & English
1973, 2).

Longe nos levaria o fascinante (e aterrador...) percurso que fez com que 0s
homens se assenhoreassem dum excelso labor tradicionalmente desempenhado
por «mulheres de virtude», travando uma luta sem quartel contra elas, com
fogueiras e tudo, até ao imperialismo das barbas do século XIX. Limitemo-nos a
alinhar alguns marcos historicos de referéncia.
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A deusa Gula,
que por vezes assumia outras designagdes:
Nintinugga, Ninisinna, Baba...

Na fase historica mais antiga da Mesopotamia, mais concretamente na
primitiva Suméria, os médicos que praticavam meétodos de «cura naturaly
invocavam a deusa Gula que por vezes assumia outras designacdes: Nintinugga,
Ninisinna, Baba... Alids, as actividades basicas mais importantes para a
subsisténcia da vida civilizada estavam a cargo de deusas: 0 uso e tecelagem de
vestuario, a alimentacdo com trigo e o fabrico e fermentacédo da cerveja, e 0 seu
consumo. Assim, a la representada pela deusa Lahar, € tecida e transformada em
veste pela deusa Uttu; a deusa Nisba tinha a seu cargo o crescimento e a ceifa das
searas; a fermentacédo da cerveja era a divina obra da deusa Ninkasi. Quanto a
arte médica, a deusa que dela se encarregava era como dissemos Gula, a mais
invocada porque conhecia as plantas, sendo por isso a grande médica do povo, e
tanto ela como as suas congéneres eram por vezes referidas nos textos
cuneiformes como «ressuscitadoras de mortos» (Frymer-Kensky 1992, 32-39).

Atente-se na seguinte particularidade, quase se poderia dizer alquimica, da
importancia da transmutacao associada a primordial funcédo hierofantica da divina
Iniciacdo feminina: «Cozinhar os graos de trigo, fermentar cerveja e tecer roupas e
vestimentas, s&o actividades que partilham um atributo essencial: sao
transformacgdes. Linho e 1a& transformam-se em vestuario; grdos de -cereais,
indigestos, transformam-se em pao e cerveja. Assim, substancias naturais que
nao sao imediatamente benéficas para a humanidade transformam-se em
produtos culturais preciosos para o bem-estar humano. Esta criagao de alimento
e vestuario “civilizados” a partir de elementos naturais é a transformacéo basica
da “natureza” em “cultura”, e, como tal, sempre foi uma ocupacdo arquetipica
feminina» (Frymer-Kensky 1992, 35).
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Com o decorrer do tempo as competéncias tradicionalmente atribuidas a
deusas foram sendo transferidas para deuses machos, e usurpadas por estes: na
transicdo do segundo para o primeiro milénio a.C., na Mesopotamia, a tradicéo
magica de cura concentrou-se finalmente no deus Marduk, depois de ter passado
entretanto para o filho de Gula, Damu, que de inicio era uma filha. O mesmo
sucedeu com outras funcdes que ficaram sob a tutelagem dos deuses machos An,
Enlil, Enki, Ea...

ASCLERIO, DELS DA MEDICINA
COM O BASTAD E A SERPENTE

A historiadora Tikva Frymer-Kensky (1943-2006), professora de Biblia
hebraica e historia do judaismo na Universidade de Chicago, e especialista em
assiriologia e sumerologia, pormenoriza com uma fascinante soma de dados o
desenrolar historico que paraleliza a sociedade civil mesopotamica e 0 universo
dos deuses: o «eclipse das deusas», como lhe chama Frymer-Kensky (Frymer-
Kensky 1992, 70-80), reflecte uma transicdo semelhante nas sociedades antigas,
na relacdo de primazias entre funcdes tradicionalmente femininas que a pouco e
pouco se tornaram tradicionalmente masculinas, na onda de mudangas
sociolégicas que abriram caminho para o que tem vindo a ser chamado
«patriarcalismo». Ainda que ndo sejam bem conhecidas todas as razdes para este
progressivo declinio das fungdes sociais das mulheres — e seu reflexo nos céus,
ou nas «deusas» —, tal declinio da visibilidade feminina ndo é plausivel que possa
ser atribuido apenas a causas étnicas, como ja se tem tentado, mas talvez tivesse
sido, eventualmente, funcdo da mudanca do regime das cidades-Estado para o
regime das muito mais vastas nacgdes-Estado, com todas as mutacdes e
reconversdes desencadeadas sobre 0s respectivos sistemas sociais e econdémicos.
Uma tal transicdo é sobretudo sensivel a partir do periodo babilénico antigo
(aprox. 1600 a.C.), em contraste com a preponderancia feminina, que ja vinha
desde h& mais de 3000 anos a.C.
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12. Das tradicdes mesopotamica e judaica a modernidade ocidental

Tendo Israel em parte sofrido ndo s6 a influéncia egipcia (mito de Moisés
iniciado no Egipto conforme nos testemunha o livro dos Actos dos Apdéstolos 7, 22:
«Moiseés foi instruido em toda a sabedoria [gr. sophia] dos egipcios, e era poderoso
nas suas palavras e nas suas obras»), como também a dos povos mesopotamicos
(sumérios, acadios, assirios...) nao surpreende que tenha herdado muito da sua
cultura e dos seus tiques socio-religiosos, tal como nao surpreende, igualmente,
que o deus tribal Jahvé dos hebreus, na transicdo do henoteismo para o
monoteismo, tenha conglobado em si as tais competéncias sucessivas de deusas e
deuses, como ja vinha sucedendo na area do Médio Oriente onde se insere a
histéria hebraica. Dai resultou o dominio e o poder que a Biblia hebraica atribui a
Jahvé sobre o corpo humano, dominio que se exerce através do poder de cura e de
procriacao, além de todos os outros poderes que primitivamente pertenciam a um
pantedo de deusas e deuses (Frymer-Kensky 1992, 95).

MOISES, DE MICHELANGELO

Ao observar atentamente a estatua, pode-se verificar que Moisés possui um par de chifres acima os seus olhos, nascendo

por baixo dos seus cabelos. Uma explicagdo para o sucedido podera ser a tradugdo errada de karan em vez de keren que significa
raios (de luz) em vez de cornos, feita por S&o Jerénimo para o latim.

No Ocidente, e por obra da tradicdo religiosa-cultural judaico-cristd, este
patriarcalismo despédtico do todo-poderoso Jahvé teve os seus reflexos sobre o
comportamento da Igreja e das instituicdes de poder em relacdo ao conflito que
comecou a opor, as «<mulheres de virtude» conhecedoras dos mistérios dos tecidos
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organicos, os homens que se assenhorearam do poder eclesiastico e do poder
universitario: <kEnquanto as bruxas exerciam as suas praticas curativas entre o
povo, as classes dominantes cultivavam a sua propria estirpe de curandeiros
seculares: os médicos formados pelas universidades. No século que precedeu o
inicio da “caca as bruxas” — o século XIIl — a medicina europeia estabeleceu-se
firmemente como ciéncia secular e como profissdo. A profissdo médica, entdo,
empenhou-se activamente na eliminacdo das mulheres curandeiras — por
exemplo, impedindo-lhes 0 acesso as universidades — muito antes que tivesse
inicio a caca as bruxas» (Ehrenreich & English 1973, 14).
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Malleus Maleficarum em uma edi¢éo de 1669, Lyon.

A partir do século XV, mais concretamente a partir de 1486 quando foi pela
primeira vez publicado o terrivel Malleus maleficarum [«<Martelo das bruxas»], da
autoria dos frades dominicanos Heinrich Kramer e Jacob Sprenger, onde se
preconizam com esmeros de sadismo as torturas a que se devem submeter as
bruxas para obriga-las a confessar, com extensas listagens de todos os artificios
gue o diabo utiliza e as técnicas para detecta-los, e onde se diz: «Ninguém causa
mais dano a Igreja catolica do que as parteiras» —, a partir do século XV,
diziamos, intensificou-se por toda a Europa a vaga persecutoria dos chamados
bruxos e bruxas, que se iniciara no século anterior. Sob os auspicios desse
medonho livro, sancionado pela bula Summis desiderantes affectibus do papa
Inocéncio VIII, durante trés séculos foram entregues a tortura e queimados cerca
de 200.000 seres humanos, dos quais 85 por cento eram mulheres.
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PERSEGUICAO AS BRUXAS
Bruxa, em sénscrito, quer dizer “mulher sabia” ou sabedoria feminina, ou seja, deusa, mulher magica, mulher = bruxa.

As universidades médicas, controladas pela Igreja e pelas classes
dominantes, utilizavam métodos que muito deviam a astrologia e a magia, embora
recobrissem tais préaticas pouco empiricas com a capa da santidade catdlica,
pensando-se que as encantacdes e o0s rituais semi-religiosos seriam altamente
eficazes; o médico de Eduardo Il de Inglaterra, por exemplo, que tinha um
bacharelato em teologia e um doutoramente em Medicina, por Oxford, receitava,
para as dores de dentes, que se escrevesse a seguinte frase na mandibula do
paciente: «<Em nome do Pai, e do Filho, e do Espirito Santo, Amen», ou ent&o que
se espetasse uma agulha numa lagarta passando-a depois pelo dente. «Era este 0
estado da ciéncia médica ao tempo em que as bruxas-curandeiras eram
perseguidas como praticantes de magia. Havia bruxas com extensos
conhecimentos dos ossos e dos musculos, de ervas e de drogas, ao passo que 0S
médicos conformavam o0s seus prognosticos a astrologia e os alquimistas se
esforcavam por transformar o chumbo em ouro. Tao grande era o conhecimento
das bruxas que Paracelso, considerado o “pai da medicina moderna”, queimou o
seu tratado farmacéutico, confessando que “tudo quanto sabia, tinha-o aprendido
das feiticeiras™ (Ehrenreich & English 1973, 16).

PARACELSO
desenvolvendo o Experimento de Palengenesis ,J.A.Knapp
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Por conseguinte, a Igreja e as universidades médicas ndo podiam tolerar que
as curandeiras obtivessem resultados positivos com as suas praticas e 0s seus
conhecimentos, sobretudo porque o povo confiava mais nelas do que nas virtudes
da fé, como nota Jules Michelet (1798-1874): <Aos domingos, depois da missa, 0s
doentes vinham em magotes clamando por auxilio, e tudo quanto obtinham eram
palavras: “Vés pecastes, e Deus aflige-vos. Rendei-lhe gracas: sofrereis muito
menos tormentos na vida futura. Suportar, sofrer, morrer. Nao dispfe a Igreja de
oracOes pelos mortos?”» (La sorciere, 1862).

«Quem eram, pois, as bruxas e quais 0s “crimes” que cometiam e que
suscitavam uma repressao tao viciosa por parte das classes superiores? Decerto
que durante os séculos de caca as bruxas, a acusacdo de “feiticaria” englobava
uma multiddo de pecados que iam da subversao politica e da heresia religiosa até
a obscenidade e a blasfémia. Mas trés acusacdes centrais emergem repetidamente
na histéria da feiticaria europeia. Primeiro, as bruxas eram acusadas de todos os
crimes sexuais possiveis contra os homens — ou seja, e muito simplesmente,
eram “acusadas” de sexualidade feminina. Segundo, eram acusadas de estarem
organizadas. Terceiro, eram acusadas de terem poderes magicos que afectavam a
saude — quer para prejudicar, quer para curar. Com muita frequéncia eram
acusadas especificamente de possuir pericia e capacidades médicas e obstetricias»
(Ehrenreich & English 1973, 9).

Ou seja, no fundo as bruxas eram incriminadas pela mais fantastica de todas
as acusacoOes: eram nao s6 culpadas de matar e envenenar, de crimes sexuais e de
conspiracdo — mas sobretudo de ajudar as pessoas e de as curatr.

e i a - o

"Maceth and anquo meeting the witches on the heath”
de Théodore Chassériau
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13. E se a ROT afinal ndo desapareceu?

Nos anos 60 e 70 do século XX, o numero de médicos homens nos E.U.A.
ainda atingia a impressionante cifra de 93 por cento da totalidade da classe
medica. Nos ultimos anos esta tendéncia tem vindo a alterar-se com a crescente
participacdo das mulheres em todos os sectores da actividade humana, mas
sobretudo no exercicio da missdao médica de que estavam arredadas ha séculos,
como vimos. Na Europa, e mais acentuadamente na segunda metade do século
XX, é cada vez maior o ingresso das mulheres nas escolas superiores de medicina,
a ponto de tal preponderadncia assustar 0s responsaveis masculinos por tais
instituicdes, como ocorreu por exemplo em 2004, em Portugal, em que o
presidente do Conselho Directivo do Instituto de Ciéncias Biomédicas Abel Salazar
e o Bastonario da Ordem dos Médicos manifestaram em publico a sua
preocupacdo pela «elevada participacdo de mulheres nos cursos de medicinan.
Transcreva-se uma esclarecedora noticia que de tal da conta, resumidamente:

«Entre tudo, a polémica das quotas de homens nos cursos de Medicina
dominou as atencdes de estudantes, associacfes feministas, ordens de Médicos e
sindicatos. Tudo comecgou quando Anténio Sousa Pereira, médico e presidente do
Conselho Directivo do Instituto de Ciéncias Biomédicas Abel Salazar, no Porto,
defendeu, em declaracbes ao Publico (02/06/2004), a criacdo de quotas para 0s
homens nas faculdades de Medicina, como forma de promover um maior equilibrio
de sexos na profissdo. ?A Comissao para os Direitos das Mulheres mostrou-se
indignada com a ideia. Manuela Ferreira Leite, ministra das Financas, também. A
ministra da Ciéncia e Ensino Superior, Graga Carvalho, considerou-a
“completamente impensavel”, justificando que o critério de escolha dos alunos € o
desempenho. Recorde-se que no ano lectivo de 2003704, mais 1500 mulheres do
que homens frequentaram os cursos de medicina, o que faz prever um
aumento do numero de médicas» (Andreia Lobo, in A Pagina da Educacéao, ano
13, n.° 136, Julho 2004, p. 24).

Com efeito, este aumento de mulheres na profissdo médica é cada vez mais
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sensivel, o que significa no fundo que elas estdo finalmente e recuperar a
ancestral missdo que sempre e tradicionalmente Ilhes competiu: a capacidade
iniciatica de lidar eficazmente com tecidos organicos. Em Portugal, e de acordo com
dados fornecidos pelo Instituto Nacional de Estatistica actualizados em 2007, as
mulheres representavam 56,82 por cento dos médicos de medicina geral e familiar
inscritos na respectiva Ordem, e os homens 43,18 por cento. Compare-se com as
percentagens citadas mais atras referentes aos E.U.A., e nos anos 60 e 70...

Sera esta uma forma de tecer mais eficaz e duradoura do que a simples
Iniciacdo feminina protectiva da antiga ROT? Serdo estes, agora, 0S Novos e mais
verdadeiros tracados de Geometria Sagrada capazes de proteger o templo-corpo do
ser humano das fatais arremetidas das «trevas exteriores»?

A indissoluvel associacdo da «Eva» com a antiga palavra hebraica hawabh,
«dadora de vida», ndo € apenas uma associacdo poética — € um facto iniciatico a
que elas ndo podem fugir, ainda que o ignorem. Medite-se no seguinte dado: de
acordo com estatisticas de &mbito mundial, a taxa de suicidios femininos é inferior
a um terco dos suicidios masculinos. Se o0 homem ao nivel do sbma e da psyché
estd mais cingido a thanatos do que a mulher, como sugere — ndo me atrevo a
dizer comprova... — esta ultima estatistica, temos de pressupor que o caminho
iniciatico das mulheres parece continuar a ser, pelo menos ao nivel do sébma e da
psyché, diferente do dos homens, uma vez que a via sagrada da ROT é sensivel a
vibracdes ritualisticas diferentes das da via sagrada da ROC. Dai que a Iniciacéo
Maconica, procedente da ROC, e conforme ja salientamos em um capitulo
anterior, ndo convenha as mulheres cujo relacionamento protectivo em relacdo a
vida é dotado de frequéncias vibratérias mais subtis do que o relacionamento
protectivo da competéncia masculina.

Mas tal ndo as deve perturbar nem propiciar um certo tipo de reaccdes
«feministas» que no fundo mais derivam do foro mundano do que do foro regular-
tradicionista, como por exemplo pretenderem iniciar-se em sociedades cuja
gualificacdo ritual-vibratéria estd adequada a polaridade somatico-psiquica
masculina.

(J4 agora esclareca-se, entre parénteses, que a disposicdo canodnica que
impede as mulheres de acederem a ordenacdo sacerdotal, na Igreja, é de outra
ordem, e configura um impedimento arbitrario e errébneo, ao contrario da nao
conveniéncia de se submeterem a Iniciacdo macoénica: tratando-se de um
sacramento cristdo, cujos Mistérios repercutem na mente superior e no espirito, e
n&o apenas no corpo fisico e no corpo animico, as mulheres sdo tdo aptas a recebé-
lo como os homens, ndo havendo portanto nenhuma razao esotérica que justifique
a interdicdo, por parte da Igreja, de as mulheres exercerem o0 ministério
sacerdotal. A menos que se aceite a tese dos gnoésticos do século Il d.C., que os
eclesiasticos ndo tinham atingido o nivel pneumatico, espiritual ou cristico, e
ainda se encontravam no nivel psiquico; assim sendo, a iniciacdo sacerdotal
eclesiastica teria de ser sectorizada, ou s6 para homens, ou s6 para mulheres.
Mas isto ficara para outro artigo).
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14. Tradicionismo de oficio — um rito viavel?

Dissemos mais atras que uma possivel excepcdo a condicionante referida
guanto a Iniciacdo feminina na Maconaria poderia talvez encontrar-se na
Carbonaria Florestal, sociedade para-maconica como Ihe chamou Oliveira
Marques. Os meus parcos conhecimentos da Carbonéaria ndo me permitem
alongar-me, o que vou alvitrar limitar-se-a a breves interroga¢cdes e conjecturas,
inspiradas nos textos de Maria Estela Guedes sobre esta tematica no site do
TriploV, nomeadamente o seu excelente artigo «<Maconaria Florestal Carbonaria»
para o Dicionario Histérico das Ordens e Instituicdes Afins em Portugal. Sem entrar
pelos incertos e ingratos meandros das «origens» — historicas... miticas... — dessa
sociedade secreta cuja matéria prima é a madeira (carbono), tenha ela uma
milenar origem druida como pretendem alguns, ou tenha surgido no século XI
com o conde Teobaldo de Brie que se tornou eremita e foi viver para uma floresta
onde aprendeu os segredos de oficio dos carvoeiros («carbonérios», de carbono), ou
tenha surgido apenas no século XVIII ou mesmo XIX, o certo é que a sua
identificacdo com um material como a madeira a torna de algum modo «parente»
da Macgonaria, que trabalha a pedra, pois ambos os materiais, pedra e madeira,
sao igualmente utilizados na construcédo da tal «muralha externa» (templo, palacio,
casa...) que protege o ser humano da agressiva investida das «trevas exterioresn.

Soltando asas a imaginacdo especulativa, que deducdes poderemos
aventurar?

_ CRUCIFIXO ALQUIMIQO ROSACRUZ
REPRODUCAO DE UMA AQUARELA DO SEC. XVIIl, AUTOR DESCONHECIDO

151




Comecemos por referir que a palavra «<madeira» vem do latim materia, que
por sua vez deriva de mater, <mae». 0s antigos entendiam que a arvore era a mae
do precioso material (lat. materies) de construcdo, e que o seu tronco € verdadeira
mae dos seus multiplos rebentos — folhas, flores, frutos. Eis uma componente
misteriosamente feminina, e ndo menos misteriosamente alquimica (materia
prima), a qual a Carbonaria nao pode deixar de estar associada! Sera curioso
notar que o Evangelho de Marcos, o0 mais antigo dos quatro canonicos, ao referir-
se ao oficio de Jesus chama-lhe tekton: «<N&o é este o tektdn, o filho de Maria e
irmao de Tiago, de José, de Judas e de Simao?» (Marcos 6, 3). Geralmente, tekton
costuma traduzir-se por «carpinteiro», mas a verdade é que esta palavra tinha
entdo um significado mais abrangente, de operario qualificado da construcéo civil,
podia ser carpinteiro, pedreiro, ou até arquitecto. Ou seja, Jesus poderia trabalhar
tanto a pedra como a madeira, poderia ser tanto um macon como um
carbonario... E aqui chegamos ao ponto aonde eu pretendia chegar. Tratando-se a
madeira de um material organico, ao contrario da pedra, pode ser lidado
iniciaticamente por mulheres, de corpo fisico negativo e corpo animico positivo, na
linha das curandeiras-meédicas e das tecedeiras.

A FENIX E A PEDRA FILOSOFAL, J.A.Knapp

Por isso me atrevi a presumir, la mais para tras, que mesmo numa situacao
tradicionista incerta e de conjectural irregularidade, a iniciacdo de mulheres na
Carbonaria talvez néo seja tdo antinatural como a sua «iniciacdo» na Magonaria da
Pedra... Sera assim? Deixo para outros mais sabedores do que eu a busca e o
privilégio de encontrarem a verdadeira resposta.
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15. Concluséao provisoria

__" -~..a.',‘?_:_:“ . -
GRUPO DE RELIGIOES MUNDIAIS, J.A.Knapp

Uma vez fechado este brevissimo paréntese carbonario, rematemos com uma
ultima observacdo. Penso que ndo sera por acaso que as mulheres sejam mais
sensiveis as diferentes formas de espiritualidade do que os homens, o que revela e
confirma precisamente a vocacional admisséo iniciatica das mulheres na superior
Ordem do Caminho, da Verdade e da Vida, ou seja, tanto no seu nivel basico
protectivo da ROT, como no mais alto nivel da Iniciacdo nos Mistérios Cristaos,
inaugurados por Cristo Jesus quando ressuscitou Lazaro (1.2 Iniciacdo Maior) e
quando proferiu a frase fundadora «Eu sou o Caminho, e a Verdade, e a Vida»
(Joao 14, 6) no iniciatico Sermao da Ceia.

E por isso que as novas Iniciacbes nos Mistérios Cristdos, posteriores &
marcante evento do rasgar do véu do Templo, ndo sdo sectorizadas, sendo téo
adequadamente femininas como masculinas, e abrangem a totalidade dos campos
que qualificam um discurso esotérico ou um acto esotérico em quanto tais, ou
seja: sdo simultaneamente astroldgicas, magicas, alquimico-herméticas e
cabalisticas.
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Xl.

A Misteriosa Escrita de Jesus

Cristo Jesus diante da Mulher Adultera e seus oponentes, Rembrandt

por Antonio de Macedo

“Os escribas e os fariseus trouxeram uma mulher que fora apanhada em
adultério. Puseram-na no meio da multidao e disseram a Jesus: «Mestre,
esta mulher foi surpreendida em pleno adultério. Moisés, na Lei, ordena que
tais mulheres sejam apedrejadas. Tu que dizes?» Diziam isto a fim de po-lo
a prova, e poderem acusa-lo. Jesus, porém, inclinando-se, escrevia na terra
com o dedo. Como eles insistissem, ergueu-se e disse-lhes: «Quem de vos for
irrepreensivel, que lhe atire a primeira pedra»r. E inclinando-se de novo
escrevia na terra.”

Joao 8, 3-8.
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Este famoso episddio da mulher adultera (dos quatro Evangelhos
candnicos s6 o de Jodo é que o refere) tem inspirado, ao longo dos séculos,
distintas sendo mesmo contraditérias reflexbes aos mais variados exegetas.
Para além de todo o simbolismo envolvido na pequena narrativa (matrimonio-
adultério; individualidade-personalidade; o poder de julgar; o livre-arbitrio; a
rigidez da Lei na Antiga Dispensacéo versus a Nova Dispensacgao e o Redentor
do pecado do mundo; a nao-reincidéncia no mal como condicao indispensavel
para a superacdo interna; etc.) — uma pergunta comezinha acode-nos
imediatamente ao espirito: QUE PALAVRAS OU FRASES ESCREVEU JESUS
NA TERRA?

A Biblia ndo o diz. (Ou talvez diga, de forma oculta, mas o véu da
minha ignorancia nao me permite decifra-lo). Na incapacidade de recorrer a
clarividéncia positiva, com investigacao directa nos «arquivos» da Memodria da
Natureza, auscultemos alguns dos que se debrucaram sobre o assunto.
Comecemos por Jeronimo, doutor da Igreja do século 1v, autor da traducéao
latina da Biblia conhecida como Vulgata Latina [1]. Jerénimo, a quem o
instrutor rosacruciano Edmundo Teixeira (1922-1994) — meu grande
inspirador — chama «imaginoso» no seu magnifico Curso de Cristianismo
Esotérico, pretende adivinhar que Jesus escrevia na areia os pecados daqueles
que se aproximavam para ler, o que, naturalmente, os afugentava (cf.
Patrologia Latina, vol. 23, 1863, col. 553). Veremos dentro em pouco que 0
erudito Jerénimo talvez ndo estivesse a ser tdo imaginoso quanto isso.

Mais recentemente, um estudioso muito conhecido, Robert Ambelain,
Grao-Mestre de véarias Obediéncias Maconicas, perfilha a tese bizarra de que
Jesus estaria a utilizar um processo magico divinatorio, envolvendo
provavelmente um ritual de purificacdo. No seu livro Jésus ou le mortel secret
des Templiers (Editions Robert Laffont, Paris 1970), Ambelain diz que o gesto
de Jesus corresponderia a uma interrogacdo Geomantica (pag. 190). Em todo
o Médio Oriente, desde ha muito e ainda em tempos actuais, certos adivinhos
obtém respostas por meio dum ritual chamado Darb el-Remel — a «arte da
areia» —, onde se tracam 16 figuras oraculares com o dedo, no chao arenoso.
Também se pode tratar dum «desligamento» psiquico de caracter especial,
purificatério: tracam-se na areia ou na terra certos diagramas magicos, faz-se
passar o paciente por cima e logo este se encontra liberto, pois o0 «espirito
mau», obsessor, ndo pode resistir a passagem sobre os caracteres sagrados.

O defeito desta hipdtese é 6bvio. Jesus NAO era um «magico»: Jesus
era o Vaso do Cristo.

Todas as Suas palavras e accdes estavam impregnadas pela
refulgéncia cristica que ndo se coadunava com técnicas operacionais de baixa
magia. Os Seus «milagres» (a que o Iniciado Jo&do, no Quarto Evangelho,
prefere chamar «sinais») simplesmente denotavam um avancadissimo e
profundissimo conhecimento das chamadas «leis da Natureza», que 0s seres
humanos penosamente vao desbravando, ao longo dos séculos, abrindo
caminho de descoberta em descoberta, qual delas a mais estonteante, por
meio de aturadas investigacdes cientificas, de observacoes, de experiéncias —
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ou seja, através de um trabalho persistente e metodologico de deducéao, de
inducao e de «tentativa e erro». Nao esquecamos, por exemplo, que a energia
nuclear sempre existiu, mas s6 nas recentes décadas foi concedido ao homem
0 ensejo de a conhecer e dela se utilizar!

A autora Corinne Heline (1882-1975), discipula directa de Max
Heindel e iniciada nos Mistérios Rosacruzes, avanca uma explicacdo que néao
anda muito longe das intui¢cfes de Jerénimo.

Na sua obra New Age Bible Interpretation, C. Heline conta o seguinte
(vol. V, 1935, Il Parte, pag. 125):

«O Professor Caspar Rene Gregory da Universidade de Leipzig, apés
exaustivas comparacfes entre velhos textos evangélicos e outras escrituras

cristds primitivas, revelou que, segundo descobrira no Monte Athos (Grécia), as
misteriosas frases escritas pelo Mestre seriam:

1. Eldar assassinou o seu amigo Modor no deserto;

2. Hiram expulsou a viuva de Buvan da prépria casa dela;

3. Meoman, com o seu poder, seduziu e subjugou a mulher de Arved.

Os trés fariseus nomeados haviam sido os mais acérrimos em arrastar
a mulher addultera a presenca do Cristo. Retiraram-se um a um, a medida que o
respectivo nome ia sendo escrito por Ele».

Eis 0 que nos diz Corinne Heline. Eu, como nao sei ler na Meméria da

Natureza, por aqui me fico. Se algum leitor tiver outras informacdfes, desde ja
encarecidamente Ihe rogamos que nos ilumine.
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XIl.

O Uso do Pergaminho e o Pecado Original

Antonio de Macedo

| —Introducéo

Para noés, cristdos, os 27 livros do Novo Testamento constituem o
fundamento e a chave da nossa Escritura Sagrada. Durante o primeiro
século, no tempo em que Jesus exerceu 0 Seu ministério — e mesmo
bastante depois —, 0 papiro era o material de escrita mais correntemente
utilizado em todo o Médio Oriente, Egipto, Asia Menor, etc. A partir dos
séculos 11-lv comecou a generalizar-se 0 uso do pergaminho. Que
alteracdes € que esta mudanca acarretou?

Oucamos o0 que nos dizem dois especialistas neotestamentarios
altamente reputados a nivel internacional, Kurt Aland e Barbara Aland:

«Um manuscrito [em pergaminho] que contivesse um conjunto de
escritos do Novo Testamento em formato meédio, com cerca de 200-250
folios de aproximadamente 25x19cm, exigia, pelo menos, as peles de
cinquenta a sessenta carneiros ou caprinos» (Aland & Aland 1989, 77).

Ou seja, cada exemplar—- e um s6- do Novo Testamento, em
pergaminho, exigia o sacrificio sangrento de um rebanho completo de
animais... As copias circulavam as centenas - uma auténtica matanca
acougueira, que durou séculos. Que significado podemos extrair desta
constatacao aterradora?
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Il —Cristo ea Escriturajudaica
Recapitulemos um pouco a histdria da transmissdo neotestamentaria.

No tempo de Cristo ainda nao havia Novo Testamento, como facilmente
se compreende: quando Ele faz referéncia a Escritura, trata-se
evidentemente da Escritura judaica, que o0s cristdos mais tarde
comecaram a designar por «Antigo Testamento» a fim de a distinguir da
nova Escritura, exclusivamente cristd, que alids s6 comecou a ganhar
forma como um todo autoritativo bastante tarde: por exemplo o corpus
dos quatro Evangelhos s6 ficou estabelecido nos finais do século 1i,
embora o corpus paulino (as epistolas de Paulo, das quais sete ndo séao
auténticas) tivesse sido reconhecido mais cedo; as chamadas «Epistolas
Catoélicas» (a deTiago, as duas de Pedro, as trés de Jodo e a de Judas) s6
foram reconhecidas no seu conjunto no século 1v, e o Apocalipse
permaneceu num limbo duvidoso durante varios séculos (Aland & Aland
1989, 167).

A Escritura judaica é constituida por trés grupos de livros: a Torah (a
«Lei», que compreendia os cinco livros do Pentateuco: Génesis, Exodo,
Levitico, NUmeros e Deuteronémio), os Nevi’'im (os «Profetas», ou «Livros
Proféticos», como p. ex. Isaias, Ezequiel, Daniel, etc.) e os Khetuvim (os
«Escritos», como p. ex. 0os Salmos, o Cantico dos Canticos, o Eclesiastes,
etc.).

Eram estes venerandos textos — sobretudo os dois primeiros, «a Lei e 0s
Profetas» —, que Jesus lia no Templo e nas sinagogas, e comentava, para
ensinar os Seus ouvintes, como vemos por exemplo em Lucas 4, 15-22 e
noutros passos do Novo Testamento6[1].

[Il —Interpretacédo oculta da Escritura

Quando, apos a morte e a ressurreicao de Cristo, os dois discipulos que
se dirigiam a Emaus O encontraram na estrada e ndao O reconheceram,
foram comentando com o «desconhecido», durante o caminho, a morte de
«Jesus de Nazaré», referindo-se-Lhe como «um profeta poderoso em obra
e em palavrar. Nesse episodio se relata como Jesus, em vida,
«interpretava as Escrituras» (Lucas 24, 27), e como «abria [0 sentido] das

6[1] H& um passo no Evangelho de Jodo que parece dar a entender que Jesus era um iletrado, ao referir
que Jesus, ensinando no Templo, suscitou a admiracdo dos judeus que se interrogavam: «Como é que
este sabe de letras (gr. grammata oiden), sem té-las aprendido?» (Jodo 7, 14-15). O instrutor rosacruciano
Edmundo Teixeira (1922-1994), no seu Curso de Cristianismo Esotérico (vol. 3, licdo n.° 51) esclarece:
«Os de Jerusalém (hierosolimitanos) tinham a certeza que Jesus ndo havia cursado a Escola Rabinica,
para assim conhecer as Escrituras. Acontece que os fariseus representavam o ensino predominante,
externo e publico, mas os Essénios, além do preparo exotérico, tinham a sabedoria esotérica, que a sua
tradicdo conservava em manuscritos secretos». Ora, Jesus fora educado pelos Essénios, conforme lemos
no Conceito Rosacruz do Cosmos : «Jesus foi educado pelos Essénios e alcangou um elevado grau de
desenvolvimento espiritual durante os trinta anos em que usou o seu corpo» (Heindel 1998, 299).
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Escrituras» (Lucas 24, 32). Ou seja, Jesus em diversas ocasides tomou
como ponto de partida, para as Suas prédicas, a «hermenéutica» que
fazia desta ou daquela passagem das Escrituras judaicas, o0 que
equivalia de certo modo a actividade do me-turgem-an, com a diferenca
de que este era um «leitor-intérprete» profissional, que, no Templo e nas
sinagogas, traduzia para aramaico, e interpretava em voz alta, o texto
hebraico lido pelo sacerdote durante as respectivas liturgias.

Convém recordar que a partir do século vi a. C., e coincidindo com as
décadas do «exilio na Babilénia», 0 aramaico substituiu a pouco e pouco
o hebraico entre os judeus, na Inguagem falada e no uso corrente. O
povo deixara de falar e entender o hebraico, que ficou apenas como
lingua sagrada da Escritura. Dai a necessidade do intérprete: durante a
liturgia os textos sagrados eram lidos em hebraico, e ao lado encontrava-
se o tal me-turgem-an que traduzia em voz alta para aramaico e
interpretava o respectivo texto. Esta actividade chamava-se targum,
palavra aramaica que significa «traducédo» ou «interpretacdo»; o me-
turgem-an («leitor-intérprete», palavra que tem a mesma raiz de targum)
nao se limitava a traduzir e a dar uma interpretacdo mais ou menos
moral ou mesmo alegorica: o targum visava também e sobretudo
explicitar o sentido oculto da Escritura.

Embora os targums escritos comecassem a aparecer gradualmente
durante os primeiros séculos da era crista (periodo talmudico), s6 o
targum oral fazia autoridade. O reconhecimento oficial do «Targum»
escrito ocorreu apenas a partir do século v d. C.

IV — A transmissdo oral, de Mestre a discipulo

Portanto, a tradicdo oral estava muito enraizada, e isto ocorria ndo sd nas Escolas
sacerdotais mas também, e sobretudo, nas Escolas mistéricas. a transmissdo de boca a
ouvido, ou de mestre a discipulo, era a regra; em certos casos era mesmo rigorosamente
vedada qualquer passagem a escrito dos ensinamentos que o Mestre proferia.

Durante os trés anos do ministério de Cristo e durante cerca de vinte
anos apos a Sua morte e ressurreicdo essa regra manteve-se: nao ha
noticia de Cristo ter deixado algum texto doutrinario, e nem sequer lhe
foi atribuido nenhum por algum discipulo mais zeloso, como era normal
acontecer em diversas escolas misticas ou filoséficas desse tempo, em
gue falsos apografos circulavam em nome do mestre ou do fundador sem
gue ninguém se chocasse com isso - era uma maneira de conferir
autoridade ao escrito e ao mesmo tempo de prestar homenagem ao
mestre ou fundador. Como alias aconteceu, por exemplo, com a Escola
de Paulo: das 14 epistolas que compdem o corpus paulino do Novo
Testamento, sete sdo auténticas, mas as outras sete foram redigidas por
discipulos mais ou menos tardios, o que néo obstou a que a sua autoria
fosse atribuida a Paulo.
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Isto significa que até bastante tarde se respeitou o conhecimento de que
o Ensinamento de Jesus era destinado a transmissdo oral, o que é
caracteristico duma Escola iniciatica, portanto se aparecesse qualquer
escrito «assinado» por Jesus, seria repudiado como espurio para nao
dizer blasfemo. Os primeiros escritos cristdos que chegaram até ndés, as
epistolas de Paulo, apenas comecaram a circular a partir do ano 50 d.
C., e mesmo esses textos nado sao «tratados doutrinarios» no sentido
técnico do termo, mas meras cartas que Paulo ia enderecando as
diferentes comunidades cristds com reflexbes sobre a sua experiéncia
pessoal (e a sua interpretacdo) a respeito do Mistério Cristico, na
sequéncia da Iniciagdo mistérica a que fora submetido - a famosa
«conversédo na estrada de Damasco».

S6 na segunda metade do século primeiro é que as Escolas de Mistérios
Cristdos sentiram necessidade de fixar por escrito um certo conjunto de
alegorizag0es ritualisticas, tomando como base «0s actos e os ditos» de
Jesus — a chamada «literatura evangélica» que surgiu por essa altura.
Dai o facto de Max Heindel (1865-1919) e Rudolf Steiner (1861-1925)
referirem que os quatro Evangelhos canoénicos sao Rituais de Iniciacao
de quatro diferentes Escolas de Mistérios.

V —Primeirafase doslivros de papiro: 0s «rolos»

Como se disse ha pouco, o papiro era o0 material de escrita
preferencialmente utilizado nessa época e na vasta area geogréafica
abrangida pelo Império Romano.

Os manuscritos cristaos de que temos noticia, do primeiro e do segundo
séculos, redigidos em grego e dos quais- ou dalguns dos quais -
chegaram fragmentos até nés, sdo escritos em papiro.

A planta do papiro era abundantemente cultivada no delta do Nilo, mas
também em outras regides do Médio Oriente. E uma planta herbéacea
aquatica cujos caules, encorpados e de seccdo rudemente triangular,
chegam a ter uma grossura de 6 cm e podem alcancar uma altura de
cerca de 5 a 6 metros. Os caules, depois de divididos em secc¢des, eram
cortados longitudinalmente, com instrumentos afiados, para produzir
tiras que se colocavam lado a lado a fim de formar uma finissima
camada de «papel» com as fibras correndo paralelamente. Sobre essa
camada colocava-se outra, cujas fibras ficavam a formar angulo recto
com as da primeira, e ambas eram humedecidas e pressionadas com um
peso de modo que a «cola» da prépria seiva unia as duas finissimas
folhas, que, depois de secas ao sol, formavam uma Unica e resistente
folha de «papel».

Os livros resultantes, caligrafados pelos escribas, ou copistas, tinham a
forma de rolos, com uma altura variavel (25-30 cm) e um comprimento
gue podia atingir os 9 metros. O nome deriva dos dois suportes
cilindricos de madeira, em forma de rolo, em cada extremidade da
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extensa folha, o que permitia enrolar e desenrolar num sentido ou
noutro. Depois do livro pronto e enrolado, era facilmente transportavel.

Toda a literatura da época, inclusivamente a literatura judaica vulgar,
era escrita sobre papiro, excepto a Escritura sagrada dos judeus, redigida
em hebraico, que a tradicdo exigia que fosse escrita sobre pele de vitelo...
(Aland & Aland 1989, 75 e 102). A quem deseje informar-se sobre o
retrocesso que isto significa (sacrificio do novilho, ou bezerro), convida-
se a leitura atenta dos seguintes trechos do Conceito Rosacruz do
Cosmos : cap. Xl - «<kEm Direccao a Biblia» (Heindel 1998, 246-253), e
cap. XIV - «<Analise Oculta do Génesis» - «Jahvé e a Sua Missao» (Heindel
1998, 263-265).

Os 96 manuscritos papiraceos dos escritos do Novo Testamento que
chegaram até nés sdo na esmagadora maioria fragmentarios, ou, se
algum deles abrange algum dos livros neotestamentarios do principio ao
fim, n&o deixa de apresentar lacunas em diversos pontos. Somente o
papiro classificado como p’2, do século 111 ou 1v, contém por inteiro as
duas epistolas de Pedro e a epistola de Judas.

Destes 96 papiros o mais antigo € o fragmento p®2, com duas passagens
do capitulo 18 do Evangelho de Jodo, e que 0s especialistas calculam
que pode ser datado entre o ano 100 e 0 ano 125, ou seja, trata-se duma
copia valiosa, muito préxima do original, que se sup®de ter sido escrito
nos anos 90 do primeiro século (Ehrman & Holmes 2001, 3-18).

VI — Segunda fase dos livros de papir o: os «codices»

Uma novidade da literatura cristd é que todos estes manuscritos
papiraceos (excepto quatro) ndo pertencem a rolos, mas sim a codices,
incluindo o fragmento mais antigo, o tal do ano 100-125. Que quer isto
dizer? Vimos que o «rolo» era o formato usual do livro desse tempo; o0s
cristdos introduziram a novidade de cortar as folhas de papiro em
cadernos de félios rectangulares, encadernando-os em formato de livro
protegido por duas capas, tal como os livros de hoje. Além disso
introduziram também o héabito de escrever dos dois lados da mesma
folha, ao contrario do que sucedia com os «rolos». E a estes livros de
papiro que se da o nome de «cddices» (Aland & Aland 1989, 75-76).

Durante o primeiro e o segundo século os textos cristdos — incluso a
literatura gnoéstica de que temos magnificos exemplares nos coédices
achados em Nag Hammadi - eram exclusivamente escritos em papiro,
um elemento vegetal. Esta fase coincide sensivelmente com a fase
esotérica em que as comunidades jesuanicas, ainda proximas das
Doutrinas e dos Actos do Mestre, transmitiam um ensinamento iniciatico.
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VIl — A «exoterizacdo» dos Ensinamentos Cristicos

A pouco e pouco, porém, foi-se dando aquilo a que um certo namero de
especialistas biblicos laicos convencionou chamar a «corrupcao
ortodoxa», ou seja, certas comunidades adulteraram os Ensinamentos
num sentido exotérico, a fim de os impor em oposicdo vantajosa aos
«mitos» do paganismo, dando origem a Cristologia perfilhada pela
Grande Igreja (por exemplo Jesus de Nazaré igual a Deus, nascimento
virginal de Jesus por obra do Espirito Santo, ressurrei¢cdo de Cristo «em
corpo», etc.). Essa Cristologia acabaria por se impor definitivamente no
século 1Iv com o apoio de Constantino, tomando conta do poder global
religioso e destruindo com uma ferocidade sanguinaria tudo quando
fosse esotérico, mistérico e/ou iniciatico, sob o anatema geral de
«heresias» (Ehrman 1996, passim).

Esta terrivel fase cresceu sensivelmente paralela com a grande expansao
do uso do pergaminho.

Consideremos o seguinte quadro:

MANUSCRITOS GREGOS DO NOVO TESTAMENTO

(Descobertos até 2001, e devidamente classificados e catalogados)

Dat Em Em
a papi perg
apr ro amin
OX. ho
Séc 2 -
ulo
I
Ano 4 -
200
Séc 29 3
L
Séc 22 16
N\
Séc 10 44
.V
Séc 11 61
. VI
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Séc 13 33
VIl
Séc 5 33
VIl
Séc - 70
IX
Séc - 146
. X
Séc - 441
. X1
Séc - 588
Xl
Etc

Este quadro poderia prolongar-se até ao século xvi, com a definitva
auséncia do papiro e a crescente quantidade de manuscritos em
pergaminho, dataveis até esse seculo, que foram sendo descobertos e
catalogados. Com a invencdo da imprensa no século Xv e 0 uso
generalizado do papel, o pergaminho caiu em desuso. O papel, que havia
sido descoberto pelos chineses no século 1 d. C., espalhou-se no mundo
ocidental através dos arabes e comecou a ganhar popularidade
sobretudo a partir do século XIl, embora se conheca pelo menos um
manuscrito do Novo Testamento, em papel, do século IX.

Actualmente os especialistas ja conseguiram catalogar cerca de 5.400
manuscritos de textos do Novo Testamento, em papiro, pergaminho e
papel: destes 5.400, cerca de 1.300 sao em papel.

VIl — O papiro e o pergaminho: primeiras conclusoes

Associando estas informacdes com o exame do quadro anterior (e no
gue diz respeito apenas ao Novo Testamento), podemos extrair, para ja,
as seguintes conclusoes:

(1) - O papiro, que foi o grande material de escrita nos primeiros
séculos do Cristianismo, deixou de se usar definitivamente no século viii;

(2)- O pergaminho, que comecou a ser usado, ainda que
esporadicamente, no século 111, impbs-se definitivamente a partir do
século 1v, destronando o papiro em poucos séculos e duma forma
irreversivel;

165




(3) - O papiro, extraido do reino vegetal, serviu de veiculo transmissor
dos textos sagrados (mistéricos) durante os dois ou trés séculos iniciais
do Cristianismo, quando preponderavam ainda as comunidades cristas
iniciaticas; por sua vez o papel, igualmente extraido do casto reino
vegetal, passou a ser utilizado a partir do arranque dos grandes
movimentos espirituais, o templarismo esotérico, os franciscanos
Spirituali, a theosophia de Jacob Bohme e correntes derivadas, o
Rosacrucismo do Renascimento - e até aos nossos dias, em que 0
«esoterismo cristao» ganha cada vez mais forga e expansionismo;

(4) - Quando a dogmatologia exotérica da Grande Igreja se impds, a
partir do século 1v e durante toda a Alta Idade Média (<Dark Ages»:
séculos v a xi1), prosseguindo com as perseguicoes da Igreja aos Cataros,
a criacdo da Inquisicdo no século xiil e todos os criminosos desmandos
da Historia eclesiastica, incluindo a ambicdo papal de exercer dominio e
poderio sobre principes e imperadores, dando origem a guerras que
ensanguentaram a Europa durante varios séculos, até a Reforma (século
XV), 0 material utilizado para a propagacao exotérica do Novo Testamento
foi o0 pergaminho, extraido das peles de animais (como por exemplo o
bode) caracterizados por um corpo de desejos de vibracdes baixas e
grosseiras.

(5) - Entre os séculos 1V e XViI, por conseguinte, em que a intolerancia
religiosa da Igreja se exteriorizou através de violentas polémicas,
aniquilacdes, guerras, cruzadas sanguinarias, inquisicdes e campanhas
anti-<heréticas» de diversa indole, o derramamento de sangue humano
resultante dessa conduta foi acompanhado, paralelamente, pelo
derramamento de sangue animal com a finalidade de se multiplicarem
cépias em pergaminho das Escrituras cristas.

IX — A preparacao do pergaminho

A efusdo de sangue animal que a obtencao do pergaminho exige, e, mais
ainda, para servir a transmissdao dum texto sagrado, constitui uma
perversiva contradicdo com o0 que preceituam o0s Ensinamentos
Esotéricos de quase todas, sendo mesmo de todas, as Escolas e
correntes Iniciaticas, ocidentais ou orientais, que recusam praticar a
magia negra associada ao derramamento do sangue nos seus ritos.

Reza a lenda (pelo menos tal como nos foi transmitida por Plinio o Velho)
gue o pergaminho foi inventado no tempo de Eumenes Il (século 11 a. C.),
rei de Pérgamo, a mais importante cidade da Asia Menor, onde
floresceram artistas e eruditos e se tornou célebre pela sua biblioteca,
com mais de 200 mil volumes, sO rivalizada pela de Alexandria, no
Egipto. Segundo a tradicéo, o rei Ptolomeu V do Egipto determinou um
embargo a exportacdo de papiro com receio que a biblioteca de Pérgamo
viesse a ultrapassar a «sua» biblioteca de Alexandria. Para obviar esse
impedimento o rei Eumenes de Pérgamo determinou que se criasse e
passasse a utilizar o pergaminho. (A palavra «pergaminho» deriva do
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adjectivo latino pergamenus, -a, -um, que significa «oriundo de
Pérgamo»). Esta € a tradicdo que desde sempre tem circulado, embora se
saiba que o pergaminho ja era utilizado, em diversas regides, bastante
tempo antes. Provavelmente a origem da lenda residira no facto de os
pergaminhos de Pérgamo terem a reputacdo de ser muito finos e de
grande qualidade.

Os animais mais correntemente usados para a obtencao do pergaminho
eram as ovelhas, os carneiros, as cabras e 0s bodes, embora também se
aproveitasse o vitelo ou o novilho com esse fim. Ora, estes séao
precisamente os tipicos animais sacrificiais dos tempos jeovisticos...

Como se fazia a preparacdo do pergaminho? A pele do animal tem dois
lados: o lado do pélo e o lado sangrento donde foi retirada a carne. Tanto
o pélo como a carne eram raspados com uma solucao caustica de cal,
sendo a pele, depois, cortada a medida das dimensdes desejadas, polida
e alisada com cré e pedra-pomes, a fim de ficar pronta para utilizacéo.
Mesmo depois deste preparo, a diferenca entre o lado do pélo e o lado da
carne criava dificuldades ao ordenamento de manuscritos em
pergaminho, porque um dos lados ficava sempre mais escuro e o outro
mais claro.

X — 0O sacrificio animal

Esfolar um animal para uma utilizacdo profana é chocante, mas enfim,
uma grande parte da humanidade ainda necessita do uso de carne, mas
fazé-lo para uma utilizacdo sagrada, depois da oblacédo de Cristo «<uma
vez por todas» (cf. Hebreus 9, 23-28), ndo é sO chocante, € uma
abominacao que fere a sensibilidade de quem quer que se encontre num
nivel de espiritualidade mais consciente, por pouco elevado que ainda
seja. No seu livro Cartas aos Estudantes (Carta n.° 90, Maio de 1918), o
iniciado rosacruciano Max Heindel diz o seguinte:

«Decerto que pensar no sofrimento que se causa aos pobres animais, nos
comboios a caminho do matadouro, e a agonia que precede o instante
em que é desferido o golpe que ceifara as suas vidas e o ferro lhes
cortard a garganta, induzirA quem quer que aspire a vida superior a
sentir compaixao por essas pobres criaturas sem fala que nao podem
defender-se. [...] Infelizmente, a complexidade da nossa civilizacao
obriga-nos a usar couro em muitas coisas porque ainda nao existem
substitutos adequados no mercado, por exemplo em sapatos, cintos,
etc.7[2] Seja porém como for, deveriamos fazer todos os possiveis para

7[2] Apesar de alguns inconvenientes ecoldgicos que a evolu¢do da tecnologia sem ddvida
acabara por resolver, os diversos tipos de plasticos — materiais sintéticos constituidos por
macromoléculas poliméricas, formados a partir de celulose, caseina, petrdleo, etc. — sdo ja um
indicio de que a actual civilizacdo deu um passo importante no sentido de substituir as peles e 0s
0ssos dos animais num variadissimo leque de fins (botdes, correias, estofos, vestuario, etc. etc.).

167




evitar o uso de qualquer material que provenha do corpo dum animal e
gue exija a sua morte» (Heindel 1975, 222).

Assim sendo, como se devem entender os sacrificios sangrentos exigidos
por Jahvé, no Antigo Testamento biblico, como lemos por exemplo nas
prescricfes sacrificiais do Génesis ou do Levitico?

Tecnicamente, esses sacrificios devem ser entendidos segundo dois
niveis de interpretacdo: pedagdgico e iniciatico.

XI — O significado pedagogico da «cerimonia sacrificial»

@@@hﬂmﬂﬂﬂ fir fhe ﬁﬁhlﬁwnm -
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O Tabernéculo no Deserto in Iniciacdo Antiga e Moderna, Max Heindel

De um ponto de vista pedagogico, é importante compreender que 0S
textos da Biblia se referem na esmagadora maioria dos casos a
realidades simbdlicas e parabdlicas, e ndo se limitam a relatar eventos
histdricos a maneira grega de um Herédoto, por exemplo, embora este
tenha servido de modelo para certos textos judaicos, tardios, de caracter
historico-descritivo. A humanidade mencionada nos livros mais antigos
da Biblia reporta-se as Epocas Polar, Hiperbérea, Lemurica e Atlante,
numa fase em que a humanidade infante necessitava de aprender
determinado numero de licées para fins evolutivos.

Enquanto o ser humano nao atingiu um certo grau de desenvolvimento,
nao tinha a nocdo de que a sua natureza espiritual eterna era
independente da sua natureza fisica, e superior a esta. Para ele o fisico
era tudo; por isso se diz na Biblia, nos livros referentes ao chamado
«periodo patriarcal», que as recompensas e 0s castigos de Jahvé tinham
de ser concedidos em vida, porque os judeus dos tempos patriarcais nao
possuiam nenhuma nocdo de imortalidade. Uma vez que o sacrificio é

168




fundamental para o progresso espiritual, é evidente que a vida que deve
ser sacrificada é a que se centra na natureza animal; mas como o
homem entdo pensava que essa natureza inferior era a sua Unica
realidade, ndo se Ihe podia exigir que a sacrificasse porque isso equivalia
a sua aniquilagdo. Assim, a Lei desses tempos exigia-lhe que sacrificasse
as suas posses ou riquezas materiais, que consistiam quase sempre em
gado e animais, em expiacdo vicaria do seus pecados. Os animais
sacrificados no Altar dos Holocaustos (Tabernaculo no Deserto)
simbolizam portanto a natureza carnal do ser humano que tem de ser
consumida, com o sal da dor, no fogo da aflicdo e do remorso. A dor é a
grande mestra: € ela que limpa os desejos inferiores e prepara o Corpo
de Desejos para a vida superior. Ou seja: a purificacao é a finalidade
pedagdgica (e oculta) dos sacrificios no Altar dos Holocaustos (cf. Heline
1-1990, 280-281).

XIlI — O significado iniciatico da «ceriménia sacrificial»

O nivel iniciatico, por sua vez, complementa e ilumina o nivel
pedagoégico. Quando Abrao8[3] perguntou a Jahvé como poderia saber
gue iria possuir, de facto, a terra que lhe estava destinada, Jahvé
ordenou-lhe que fizesse um sacrificio: «<Toma uma novilha de trés anos,
uma cabra de trés anos, um cordeiro de trés anos, uma rola e um
pombinho» (Génesis 15, 9).

A iniciada rosacruciana Corinne Heline (1882-1975) ajuda-nos a
compreender o contexto iniciatico na sua obra-mestra New Age Bible
Interpretation : Abrdo cumpriu o que Jahvé lhe ordenara, mas nao se
tratou de nenhuma cerimoénia sacrificial sangrenta, pois todo o episédio
descrito ocorre num nivel suprafisico (Heline 1990, 88-89). C. Heline
recorda-nos que as verdades espirituais mais profundas nunca séao
passadas a escrito, mas sim transmitidas oralmente, de mestre a
discipulo, e sempre de acordo com o grau de entendimento que o
discipulo esta apto a apreender. E por isso que o relato escrito,
necessariamente fragmentario, de certas «experiéncias animicas» resulta
obscuro e enigmatico para quem nao tenha atingido o nivel de
consciéncia e de desenvolvimento de alma que Ihe permita a confirmacéao
através do «conhecimento directo» ou «em primeira mao» — tal como
ensina Max Heindel no Capitulo XVII do Conceito Rosacruz do Cosmos.

Com efeito, a agonia e a morte dum ser vivo que acompanham o
sacrificio animal ndo contribuem em nada para formar as asas que a
alma desenvolve na sua elevacdo aos niveis superiores, tal como lemos

83] Este famoso patriarca, filho do patriarca pés-diluviano Terah (Génesis 11, 27), comegou por
se chamar Abrdo (hebr. Avram). Mais tarde (Génesis, capitulo 17), num episddio de alto
significado esotérico que atesta bem a importancia do «poder vibratorio dos nomes», Deus mudou
0 nome de Abréo para Abrado (hebr. Avraham), na sequéncia da Alianca que fez com ele e da
promessa de que seria «pai de muitas nagdes».
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noutro passo da Biblia: <Amor fiel € o que me agrada, nao sacrificios;
gnose de Deus, nao holocaustos» (Oseias 6, 6). Este preceito da
Escritura judaica é parafraseado por Jesus quando os fariseus O
criticaram por se encontrar em casa, a comer, acompanhado de
publicanos e notérios pecadores: «lde e aprendei o que significa:
Compaixao quero e ndo o sacrificio; pois ndo vim a chamar os justos,

mas sim os que erram» (Mateus 9, 13).

A epistola aos Hebreus ceclara peremptoriamente: «Porque é impossivel
gue o sangue de touros e de bodes tire os pecados [no original: “apague
os erros”’]» (Hebreus 10, 4).

A chave astrologica da-nos, desde logo, um primeiro acesso ao sentido
iniciatico da acima referida ordenacdo de Jahvé: — a novilha é o simbolo
do signo do Touro, e o seu sacrificio significa a renincia dos desejos
sexuais e dum amor meramente egoista e personalizado; a cabra € o
simbolo do Capricornio e significa o sacrificio da ambicdo e do poder
mundanos; o cordeiro € o simbolo do signo Carneiro e representa a
ressurreicdo dos poderes vitais mediante a castidade e a transmutacao;
finalmente a rola e o pombinho sdo simbolos do signo Balanca, e
referem-se as experiéncias subtis que péem a prova a capacidade de
discernimento neste estagio de realizacdo espiritual (Heline 1-1990,
ibid.).

X1l — O «sacrificio» e 0 «pecado original»

Vemos por estes exemplos extraidos da Escritura que coexistem aqui duas componentes

entrelacadas: a necessidade de sublimacdo dos desejos sexuais (sacrificio da natureza
animal do ser humano) e a necessidade de se acabar algum dia com a matanca dos
animais, nossos «irmaos menores» (aboli¢do do sacrificio vicario e/ou utilitario dos seres
vivos do reino animal).

Ambos estes items- ou cada um deles de per si-, na sua fase
primordial (e transgressiva), constituem o que tem sido chamado o
«pecado original». Em qualquer dos casos, a consequéncia do «pecado
original» foi, para o ser humano, uma situacgéo de declinio e ruina que se
convencionou designar por «Queda», e que se pode definir como a
passagem dum estado de beatifica harmonizacédo interna/externa para
um estado de consciéncia da dor e da morte.

Este conceito de «pecado original» pode ser apreendido segundo trés
modelos de cognicao:

— Modelo teoldgico-exotérico;
— Modelo esotérico;

— Modelo laico.
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XIV - Acepcéo teoldgico-exotérica do «pecado original»

Para os tedlogos cristdos, o «pecado original» tem justificacdo na Biblia, e
constitui a condicdo moralmente degradada em que cada pessoa se
encontra ao nascer, por pertencer a uma espeécie «geneticamente»
pecadora. Este pecado «genético»r é uma consequéncia herdada do
primeiro pecado humano, o de Addo. Ndo h& acordo entre os tedlogos
guanto a interpretacdo da narrativa biblica sobre a «desobediéncia» de
Adao, ao comer o fruto proibido do «conhecimento do bem e do maly,
mas, duma forma geral, concordam que o «pecado original» deriva do
facto de cada ser humano néo vir ao mundo como individuo isolado,
mas como um membro duma raca que herdou, no seu conjunto, as boas

e as mas caracteristicas da sua historia passada.

No entanto, em todo o Antigo Testamento n&o se fala em «transmissao
hereditaria» duma condic¢ao inicial pecaminosa; apenas ha referéncia, no
Génesis, as consequéncias naturais daquele acto: a mulher passara a
parir em dores e 0 homem domina-la-a (predominio do patriarcalismo), e
o homem por sua vez tirard da terra o seu sustento com trabalhos
penosos e suor do rosto, e a terra produzir-lhe-4 espinhos e abrolhos
(Génesis 3, 16-19).

No Novo Testamento téo-pouco ha referéncia a uma condicdo
pecaminosa hereditaria; o eminente tedlogo jesuita Karl Rahner (1904-
1984), um dos mais conceituados tedlogos do século XX, acentua
categoricamente que nao se encontra em nenhum dos Evangelhos a
ideia de que o estado actual da humanidade seja devido ao «primeiro
pecado». Ja no século xviil o lluminista Voltaire dizia o mesmo, com a
veia satirica que o caracteriza: <Em suma, 0s judeus conheceram o
pecado original tanto quanto conheceram as ceriménias chinesas; e,
embora os tedlogos costumem encontrar tudo o0 que querem na
Escritura, ou totidem verbis, ou totidem litteris, podemos garantir que
um tedlogo razoavel jamais encontrara ai esse mistério surpreendente»
(Voltaire 1964, 310-311).

Os tedlogos mais renitentes e conservadores, porém, nao deixam de citar
uma passagem — de interpretacao, alias, dificil — da epistola de Paulo aos
Romanos (5, 12-19), em que se estabelece um paralelismo entre Adéo e
Jesus Cristo: pela desobediéncia de Adao entrou a morte no mundo e
muitos foram constituidos pecadores; pela obediéncia e pela justica de
Cristo muitos serdo constituidos justos. Para a Igreja catélica, s6 no
Concilio de Trento e durante o primeiro periodo de trabalhos do Concilio
(1545-1547) é que ficaram definidas a natureza e as consequéncias do
«pecado original».

O ritual do Baptismo, que no Cristianismo primitivo, esotérico, era uma
Iniciacdo mistérica de alto significado, passou a ser, com a exoterizacao
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da Igreja e da sua tradicdo dogmatica, um acto purificatério para
«remissao dos pecados», e as criancas tinham de ser baptizadas a fim de
ficarem limpas do «pecado original» que haviam herdado do
transgressivo Adao.

Portanto, de um ponto de vista estritamente exotérico, o «pecado
original» seria um acto de desobediéncia que a primitiva humanidade
(Ad&o e Eva) teria cometido ao infringir uma ordenacdo divina. Essa
desobediéncia, instigada pela «serpente» e praticada em primeiro lugar
por Eva, que em seguida desencaminhou Adao, explica-se, sgundo a
exegese rabinica, pelo facto de o nome de Eva [hebr. hawah, «vida,
Génesis 3, 20] se poder associar ao termo aramaico hewya, «serpente»,
donde resulta a interpretacdo de que a serpente foi a ruina de Eva e Eva
por sua vez foi a «serpente» de Addo. Certos autores admitem que este
mito possa ter alguma conexdo com uma serpente-divindade fenicia,
chamada hwt.

XV — Acepcao esotérica do «pecado original»

De um ponto de vista esotérico — pelo menos segundo as correntes neo-
ocultistas perfilhadas por H. P. Blavatsky, Rudolf Steiner, Max Heindel,
Corinne Heline, Francisco Marques Rodrigues, Edmundo Teixeira, etc. —
0 pecado original foi uma transgressdo cometida pela humanidade nos
seus primordios, transgressao essa relacionada com a propagacao da
espécie.

Cingindo-nos ao Conceito Rosacruz do Cosmos, de Max Heindel,
podemos resumir a evolucao da Terra ao longo da «Quarta Revolucéo» do
«Periodo Terrestre», em que nos encontramos presentemente — e de
acordo com a terminologia técnica adoptada -, como um percurso
pautado pelas seguintes grandes Epocas: 1.2 - Polar; 2.2 Hiperbérea; 3.2
Lemdrica; 4.2 Atlante; 5.2 - Ariana (actual); 6.2 - Nova Galileia ou Reino
de Deus.

Max Heindel refere ainda uma 7.2 Epoca, a Gltima, mas néo lhe atribui
nenhum nome (Heindel 1998, 218).

Somente nos finais da 3.2 Epoca (Lemurica) € que surgiu a primeira
Raca verdadeiramente humana- a chamada Raca Lemurica; na Epoca
Atlante houve sete Racas, e na Epoca Ariana sucederam-se, até agora,
cinco Ragas (pertencemos, cronologicamente, a 5.2 Raca), faltando ainda
cumprir-se duas até ao final da Epoca. Na proxima 6.2 Epoca, Nova
Galileia, havera apenas uma Raca, que sera a ultima (Heindel 1998,
218-219; 241).

Nos tempos Lemuricos a propagacdo da espécie e 0s nascimentos eram
realizados sob a direccdo dos Anjos, 0s quais por sua vez eram guiados
por Jahvé, o regente da Lua. A funcdo procriadora exercia-se em
determinadas alturas do ano, quando as linhas de forca entre os
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planetas formavam o angulo apropriado. Como a forca criadora néao
encontrava nenhum obstaculo, o parto realizava-se sem dor. Os futos da
Arvore do Conhecimento do Bem e do Mal (Génesis 2, 16-17) fizeram
com gue o0 espirito se tornasse consciente da carne (Génesis 3, 6-7), 0s
homens e as mulheres «conheceram-se» e comegaram a praticar a
fecundacéo independentemente das forcas solares e lunares
apropriadas, abusaram da funcao sexual para gratificar os sentidos, e 0s
seus descendentes continuaram a mesma pratica. Donde resultou a dor
gue passou a acompanhar o processo de gestacdo e nascimento, bem
como as enfermidades e outros sofrimentos (Heindel 1998, 223 e 227).

A «serpente» do Génesis simboliza os Espiritos Luciferos pertencentes a
onda de vida dos Anjos, do Periodo Lunar (anterior ao actual Periodo
Terrestre), e eram o0s «atrasados» dessa onda de vida Angélica.
Necessitavam dum cérebro humano para aquisicdo de conhecimento, e
penetraram na coluna espinal e no cérebro das mulheres, mais aptas a
receber essa influéncia devido a sua inata capacidade imaginativa
(Heindel 1998, 283). Assim, os Luciferos despertaram a consciéncia
pictérica dos seres humanos para o fogo serpentino da kundalini : foram
os instigadores da actividade mental e do concomitante egoismo, e
inculcaram o conhecimento de que para vencer a morte bastaria que o0s
humanos se entregassem a actividade sexual desenfreada a fim de criar
e multiplicar novos seres.

A «Queda» resultante deste facto, traduzida em dor e morte, tera de ser
redimida com o sacrificio da natureza animal do ser humano, como ja se
assinalou mais atras; o respectivo simbolismo biblico, como também ja
se assinalou, é a expiacao através da carne queimada pelo fogo e pelo sal
no Altar dos Holocaustos. Esta «carne queimada», segundo Max Heindel,
€ um simbolo espiritual da accdo do fogo da consciéncia, que faz de nés
um «sacrificio vivo» no altar do nosso Templo Interno, o fogo da
consciéncia desperta que nos aflige e queima ao adquirirmos a plena e
sincera percep¢ao dos N0OSsoS erros.

XVI — Acepcdo laica do «pecado original» (1)

Os antropdlogos, os sociblogos, os psicologos, os historiadores e o0s
etndlogos tém examinado e estudado sob diversos angulos o facto de o
mito do «pecado original» ndo ser exclusivo do Cristianismo, mas
encontrar-se dissemimado através dos tempos nas mais diferentes
geografias e culturas.

Neste ponto, naturalmente, as posi¢cdes dos estudiosos extremam-se: 0s
mais radicais, como por exemplo os neo-darwinistas ateus, negam pura
e simplesmente o conceito, como por exemplo o evolucionista G. Richard
Bozart: «Qualquer estudante liceal conhece o suficiente sobre a evolugéo
para saber que em nenhuma parte da teoria evolucionaria das nossas
origens aparece um Addo ou uma Eva ou um Eden ou um fruto proibido.
A evolugéao significa o desenvolvimento duma forma para a seguinte, a
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fim de defrontar os desafios sempre em mudanca duma natureza sempre
em mudanca, e poder vencé-los. Nao h4 nem houve nenhuma queda a
partir dum estado prévio de sublime perfeicdo» (G. Richard Bozart, «The
Meaning of Evolution», in American Atheist Magazine, September 1979,
p. 30).

Curiosamente, o cristdo heterodoxo Celestius, do século v, discipulo de
Pelagio, assume pela primeira vez uma posicdo que costuma ser
invocada por modernos agnésticos para ridicularizar a ideia dum pecado
original, posicdo essa que lhe valeu ser excomungado nada menos de
trés vezes: uma pelo bispo Aurélio no Concilio de Cartago em 412, outra
pelo papa Inocéncio | em 417 e uma terceira pelo papa Celestino | no
Concilio de Efeso, em 431. Celestius rejeitou a ideia dum pecado
original, afirmando: «Adao teria de morrer, em qualquer caso, quer
tivesse pecado quer nao. O pecado de Adao apenas recaiu sobre ele, e
nao sobre toda a raca humana». Consequentemente, também rejeitou a
remissao dos pecados pelo Baptismo.

XVI1 — Acepcao laica do «pecado original» (2)

No entanto, como se disse ha pouco, 0 mito de que um acontecimento
terrivel, antiquissimo, se tornou fautor da infelicidade humana, tem sido
encontrado sob variadas formas em diversas mitologias e religides. Um
dos mais antigos desses mitos é o do divino Zagreu, filho de Zeus e de
Perséfone, considerado o «primeiro Didnysos». Instigados pela deusa
Hera, esposa de Zeus e ciumenta de Perséfone, os Titans raptaram o
divino Zagreu, que se metamorfoseara em touro para lhes escapar,
despedacaram-no e comeram-no, em parte cru, em parte cozinhado. Um
mito semelhante foi encontrado no Egipto, na Fenicia e na Frigia.

Os Mistérios Orficos ritualizaram este mito através duma dramatologia
gue incide na «culpa» e na «purificacdo», e respectivo ciclo de
reencarnacdes, consequéncia do «pecado original» da humanidade
descendente dos Titans, assassinos (e devoradores) de Zagreu, ou do
touro em que se transformara (Rego 1989, 45-46).

Aqui associam-se dois «crimes» primevos:

(1) a matanca de um deus ancestral e (2) o inicio da alimentagao

carnivora, perpetrada duma forma dual: (1) canibalistica (0 deus é
antropomorfo), e (2) utilizando a carne dum mamifero (bovino).
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Sigmund Freud
Pai da Psicanalise e autor de Totem e Tabu

A analise duma situacao arcaica deste tipo, e seus efeitos subsequentes,
foi exposta pela primeira vez por Freud no seu livro Totem e Tabu (1912),
e desenvolvida por ele posteriormente (cf. Freud 1990, passim), bem
como por outros investigadores da mesma linha. Segundo Freud, o
arcaico sistema patriarcal teve o seu fim durante uma rebelido dos filhos
gue se aliaram contra o pai, simultaneamente tiranico, temido e
venerado, dominaram-no e devoraram-no. A partir dai a familia
organizou-se de acordo com o sistema matriarcal, e, em lugar do pai, foi
erigido um totem com a figura de um determinado animal
representativo, considerado como antecessor colectivo e ao mesmo
tempo como génio tutelar. Uma vez por ano a comunidade masculina
reunia-se num banquete e o animal representado no totem era
despedacado e comido em comum. Ninguém podia abster-se deste
banquete, que representava a repeticdo solene do parricidio, origem dos
ulteriores tabus e prescricbes religiosas que tinham por finalidade
redimir, ou pelo menos minorar, as consequéncias nefastas desse acto.
Muitos autores admitem a correspondéncia entre o «banquete totémico»
e a «comunhéo crista» (Freud 1990, 122-132 e 194-196).

XVI111 — Acepcao laica do «pecado original» (3)

Outros autores, embora ndo desprezando o significado da morte do pai,
elevado a dignidade de um deus e criando nos seus descendentes uma
«crise neurética» de culpa permanentemente redimida e reactivada,
preferem considerar a tradicdo de um inicio histérico em que o ser
humano comecou a devorar animais, seus semelhantes na escala dos
seres vivos. Um dos primeiros a expor esta teoria foi o investigador,
mitologo e filésofo da histéria comparada das religides José Teixeira Rego
(1881-1934), no seu livro Nova Teoria do Sacrificio (1918). Baseando-se
em estudos ja entdo disponiveis nos inicios do século XX, Teixeira Rego
refere: «A Pré-Histéria da-nos o homem cacador, pescador, ao passo que
0os antropodides sao frugivoros, e, factos notaveis, o homem conserva o
aparelho digestivo dum frugivoro, nas suas tradi¢cfes refere-se a um
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passado de frugivoro, tem uma repugnancia instintiva pela carne crua,
e, finalmente, grande parte das suas doencas sdo devidas as toxinas dos
alimentos animais. Ainda hoje, apesar das inevitaveis modificacdes que
longos séculos de omnivorismo produziram, existe a possibilidade no
homem duma alimentacdo exclusivmente frugivora, tantos e tantos
séculos foram frugivoros os nossos antepassados antropdides!» (Rego
1989, 26-27).

Descontemos o facto de no tempo de Teixeira Rego se utilizar o termo
«antropodide» num sentido evolucionaro que hoje ndo tem, embora se
perceba a que espécie de «pré-homem» o autor se quer referir:
actualmente a ciéncia admite que os antropdides e o ser humano
tiveram uma remota origem comum - 0 que coincide com a posicao
defendida no Conceito Rosacruz do Cosmos por Max Heindel -, sendo
mais correcto afirmar-se que os actuais antropdides descendem duma
antiquissima linhagem humana degenerada. Seja como for, a mudanca
de regime, de vegetariano para carnivoro, acarretou diversas alteracoes,
como a necessidade de cacar a presa, o desenvolvimento do cérebro, e
consequentes rudimentos de civilizacdo mercé do aperfeicoamento
mental, com o0s correlativos excessos sexuais e quebra da natural
periodicidade — as funcfes sexuais passaram a exercer-se em todo o
tempo -, seguindo-se-lhes a fabricacdo de nstrumentos e a guerra com
todos os seus horrores. Foi a origem do bem e do mal (Rego, ibid.).

Entre as modificacfes causadas pelo uso da carne como novo alimento,
ocorreram algumas referidas em varios mitos: a queda do pélo e as
dificuldades e dores do parto, além da proliferacdo de enfermidades
(Rego, ibid.). Teixeira Rego e outros autores opinam portanto que a
«Queda» se deveu a introducdo do alimento animal, derivando dessa
causa perturbadora o principal factor da infelicidade humana. O poema
iniciatico Metamorfoses, de Ovidio (43 a. C.-17 d. C.), refere esse factor
Nos seguintes termos:

«Havia um homem [o Iniciado Pitagoras], nativo de Samos, que fugira de
Samos e dos senhores da ilha por detestar a tirania, preferindo viver
voluntariamente no exilio. Com a sua mente espiritual aproximou-se dos
deuses, embora muito distantes nas regides do céu, e percebeu com os
olhos do intelecto o que a natureza negava aos olhares do homem
comum. [...] Foi o primeiro a denunciar o costume de servir carne de
animais a mesa, e também o primeiro a pronunciar, com a sua boca
sabia, estas palavras: “Abstende-vos, mortais, de contaminar oS vossos
corpos com alimentos impios! Tendes os cereais e as frutas que inclinam
0S ramos com 0 seu peso, e 0s abundantes cachos de uvas nas vinhas, e
as verduras saborosas, e nem o leite nem o mel perfumado vos estao
vedados. A terra generosa proporciona-vos um sem-fim de fecundos
alimentos pacificos, e oferece-vos banquetes sem necessidade de
matanca nem de sangue. SO 0s animais é que saciam a fome com carne,
e nem sequer todos. [...] Ah, que grande crime é introduzir visceras nas
préprias visceras, e engordar o corpo insaciavel enchendo-o com outro
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corpo, e que um ser vivo viva da morte doutro ser vivo. [...] Mas um
primeiro instigador funesto, ndo sei quem, sentiu inveja da comida dos
lebes e sepultou no seu ventre avido alimentos corporeos, abrindo o
caminho para o crime”» (Ovidio, Metamorfoses, livro XV).

E interessante verificar, ao mesmo tempo, em variados mitos de diversas
civilizacbes, como aparecem interligados o factor alimentar carnivoro e a
desregracao sexual: esse binbmio que compde o «pecado original» surge-
nos por exemplo na epopeia de Gilgamesh bem como noutros textos da
literatura cuneiforme, além de, com mais ou menos variantes, em contos
populares do antigo Egipto, em lendas do México pré-colombiano, nas
tradigbes maias-quichés, na india, na China, etc.

XIX —A carneeovinho

De acordo com a Biblia, a humanidade era vegetariana antes da
expulsao do paraiso terrestre: «Eis que vos dou toda a erva que da
sementes sobre a terra, e todas as arvores frutiferas que contém
semente; isto vos servira de alimento» (Génesis 1, 29).

Ainda segundo a Biblia, a alimentacdo carnivora comecou depois do
Dilavio: quando Noé e sua familia, e todos os animais que estavam na
arca, aportaram a terra apés a retirada das aguas, Deus disse a Noé e
aos seus flhos:

«Sede fecundos, multiplicai-vos e enchei a terra. Sede o terror e 0 medo
de todos os animais na terra e de todas as aves nos ceus; e tudo o que se
move na terra e de todo o peixe Nno mar; estdao entregues nas vossas
maos. Tudo o que vive e se move servira para vosso alimento; dou-vos
tudo isto, tal como vos dei a folhagem das plantas» (Génesis 9, 1-3).

Na sequéncia deste relato, surge-nos um bisneto de Noé, Nimrod, do
qual se diz que «foi o primeiro homem possante sobre a terra; era um
poderoso cacador aos olhos de Jahvé, dai o adéagio: “Como Nimrod,
poderoso cacador aos olhos de Jahvé”» (Génesis 10, 8-9).

Max Heindel explica-nos que a alimentacdo carnivora dos seres
humanos e o aparecimento do «cagador» Nimrod estdo mal colocados na
Biblia (Heindel 1977, 22), e que a correcta sequéncia dos
acontecimentos - em funcdo das Epocas citadas no cap. XV deste
artigo — devera ser a seguinte (Heindel 1985, 218-225):

- 1 Epoca Polar - Humanidade semelhante aos minerais—- Figura
simbolica: Adao, formado de «barroy;

— 2 Epoca Hiperbérea — O Corpo Denso da humanidade foi revestido com

o Cospo Etérico ou Vital, e os seres humanos tornaram-se semelhantes
as plantas - Figura simbdlica: Caim, cultivador de cereais;
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- 3 Epoca Lemuarica—- O Corpo de Desejos foi acrescentado a
humanidade, que se tornou semelhante ao animal — Figura simbdlica:
Abel, pastor que ndo matava os animais para deles se alimentar, mas
gue se utilizava do leite;

— 4 Epoca Atlante — A Mente foi acrescentada ao ser humano para que
finalmente se estabelecesse o0 elo entre o Espirito e o Corpo - Figura
simbdlica: Nimrod, «poderoso cacador», uma vez que se tornara
necessario introduzir a carne na alimentacdo humana: Nimrod simboliza
os reis atlantes anteriores ao Dilavio;

- 5 Epoca Ariana (actual) - Tempo em que o ser humano teve de atingir o
ponto mais baixo da materialidade, indispensavel para conquistar e
dominar a matéria — Figura simbdlica: Noé, que introduziu a cultura da
vinha e o uso do vinho — Este novo alimento, juntamente com a carne,
provocou o transitorio obscurecimento das verdades espirituais,
permitindo a humanidade alcancar o maximo da sua evolucao
material.

A partir de uma determinada etapa desta 5.2 Epoca, e depois de ter
«batido no fundo», comecara para o ser humano a evolucéao espiritual
com a substituicdo do egoismo pelo amor e pelo altruismo, ao mesmo
tempo que a carne e o vinho serdo abolidos da dieta alimentar por ja
terem cumprido a sua funcéo, tornando-se altamente perniciosa e
negativa, desse ponto em diante, a insisténcia no seu uso.

XX —Voltando ao «sacrificio»...

Em funcdo de tudo quanto se disse até agora, que significado
poderemos atribuir a recaida na especial forma de sacrificio animal
correspondente ao uso do pergaminho para a transmissao exotérica dos
textos sagrados cristaos, entre os séculos IV e Xvi?

Lancando um olhar sobre a histéria da civilizacdo ocidental, ha a
tendéncia para se considerar que o maximo da materialidade foi atingido
nos séculos XIX e XX com o racionalismo materialista e historicista de
Karl Marx, o positivismo comteano, a revolucdo industrial, o capitalismo
liberal e neo-liberal, e revolucéao cientifica e tecnoldgica...

Mas h& que distinguir entre o materialismo filosofico e o materialismo
espiritual, pese embora a aparente contradicdo de termos neste ultimo
caso. O primeiro é uma atitude do intelecto que afecta sobretudo o
comportamento mundano, tedrico-pratico, do ser humano, ao passo que
o ultimo é uma atitude que rebaixa ao nivel da carne o que é exclusivo
do espirito — como por exemplo dogmatizar a virgindade carnal da Virgem
Mae, a ressurreicao carnal de Cristo, a transubstanciacdo em carne e
sangue auténticos, de Cristo, na hostia consagrada, a ressurreicdo da
carne no final dos tempos... E um retrocesso & meméria dos antigos
tempos do canibalismo e dos sacrificios sangrentos.
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O materialismo filoséfico que se desenvolveu nos séculos XIX e XX e que,
de certo modo, continuara por algum tempo, é como um adubo
fertilizador duma espiritualidade nova — alids cada vez mais evidente e
preponderante —, e mais apta a desvendar e a trazer a Luz o verdadeiro
Deus Interno de cada homem e de cada mulher, uma espiritualidade
mais responsavel, mais consciente e mais propicia a elevar as nossas
almas até as luminosas «asas do Sol de Justezav.

Por outro lado, na chamada «ldade das Trevas» e nos séculos que se lhe
seguiram até a invencdo da imprensa - que fez aumentar em flecha o
uso do papel, abolindo por fim o uso do pergaminho -, o derramamento
de sangue sacrificial de carneiros e bodes para que nas suas peles se
inscrevessem textos sagrados correspondeu a uma fase de
obscurecimento, ou de materialismo espiritual, em que a Igreja procurou,
pela hipocatastase da carne, difundir o que ndo podia realizar pelo
espirito tal como se exemplificou atras.

Parafraseando Max Heindel bem como o conhecido passo dos Actos dos
Apostolos: a Igreja desses negros tempos ja nao podia dizer, como Pedro,
«N&0 POSSUO ouro nem prata», nem ao paralitico «levanta-te e caminha.

No entanto, esta fase transitoria, terrivel, de retrocesso simboélico ao
«bode expiatdrio» (Levitico 16, 26) que era enviado ao deserto, para a
divindade maléfica Azazel, levando sobre si todos os pecados e
iniquidades do povo9[4], foi necessaria a fim de preparar e dar origem,
por violenta reaccéo, ao surto cientifico e ao lluminismo dos séculos xvii
e XV, indispensaveis - com todos 0S Sseus perigos e riscos — para a
conquista da matéria e renovada emergéncia do espirito. Estes perigos e
riscos sao precisamente o fermento que fara com que os seres humanos
possam enfim tomar plena consciéncia do que é ser senhor da recta
consciéncia (intelectual, moral e emocional), e ascender, pela liberdade
do Espirito, a Nova Era de Luz que se avizinha.

XXI — Concluséo
Pode-se ser tentado a contra-argumentar com a 6bvia constatacao de

gue o maximo de materialismo e de irreligiosidade, atingidos nos séculos
XIX e XX, coincidiu com a total generalizacdo do papel, do «casto» reino

9[4] No Médio Oriente antigo os demdnios eram deuses menores, seres supraterrenos inferiores,
actuando sobre as pessoas para o bem ou para o mal. Segundo o Antigo Testamento biblico, os
demoénios nada podiam contra os que estavam sob a protecgdo de Jahvé (Salmo 91 [90], 56), mas
actuavam sobr e os que se encontravam longe de Deus — por exemplo no deserto (I saias 13, 21; 34, 14;
50, 39). E o caso de Azazel, deménio do deserto referido no Levitico (16, 8-10.20-26). Supdem os
mitélogos que devia tratar -se, inicialmente, de um deménio local, que para ser exorcizado exigia o
sacrificio dum bode. Mais tar de aparece associado ao rito da Festa da Expiacéo (L evitico, cap. 16), e
0 «bode expiatorio» (caper emissarius, segundo a Vulgata Latina) levava para o deserto os pecados de
Israel.
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vegetal, e que o carniceiro pergaminho ja deixara de ser usado pelo
menos ha trés ou quatro séculos.

Sem duavida; no entanto, o tema deste artigo ndo tem a ver com o0s textos
profanos, mas apenas, no caso que nos ocupa, com a transmisséo dos
textos sagrados e, mais especificamente, com a transmissao do Novo
Testamento — o grande polo atractor da Escritura Sagrada Crista.

O materialismo positivista e neo-positivista dos séculos XIX e XX é uma
fase de «prova» que a humanidade profana tem de atravessar — e saber
vencer— a fim de evoluir espiritualmente. Em contrapartida, foi
precisamente nos séculos XIX e XX, de triunfante «racionalidade
instrumental», que a literatura esotérica se multiplicou de forma nunca
vista — «racionalidade aberta» —, tal como se multiplicaram as edi¢des da
Biblia em papel e em tradu¢des num ndmero cada vez maior de linguas -

Este facto - traducdo do especial texto sagrado que € a Biblia em
milhares de linguas - cria uma aura de entrelacamento entre as
diversissimas linguas sob a forma de um elo, ou de um «pensamento
cordial comum»: o0 do Reino de Deus anunciado por Cristo. Curioso e
misterioso estratagema mistico, que nos permite abrir as portas duma
Nova Era vencedora da maldicao de Babel !

Esta proliferacdo de edicfes e traducdes da Biblia, nada casual, coincide
com as novas hermenéuticas de caracter esotérico que, a par duma
Esoterologia aprofundada, obtiveram finalmente aceitacdo académica
com inclusdo nos programas curriculares de diversas e prestigiosas
universidades.

Po fim, mas ndo por ultimo, ndo deixemos de ponderar o facto
assinalavel de ser cada vez mais acentuada a tendéncia para a
alimentacdo vegetariana, sobretudo entre as geracdes mais jovens, com
a eliminacdo gradual do consumo de carne. Os restaurantes
vegetarianos proliferam, bem como os «pratos vegetarianos» em muitos
restaurantes convencionais, além de que proliferam igualmente as
industrias que produzem, manufacturam e transformam alimentos
vegetarianos - sinal seguro de que ha cada vez mais procura por parte
dos consumidores, ou seja: por parte do publico em geral.

O proximo passo a dar sera a gradual abolicio do &lcool na
alimentacdo - que também ja comeca a ser preterido, em nao raros
casos, por certas camadas da juventude.

Acompanhemos pois, atentamente, as mudancas vindouras, que
incidirdo sem duvida na forma como as Escrituras Sagradas vao passar
a ser comunicadas e transmitidas.

Gravadas primeiramente em pedra (mineral), depois em papiro (vegetal),
seguidamente em pergaminho (animal - ponto mais baixo), a sua
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transmissdo reascendeu ao vegetal (papel), e... 0 proximo passo sera a
reutilizacdo do reino mineral (revolucdo jA em curso), através do silicio
dos computadores e dos CDs, ou, melhor ainda, das ondas etéricas da
Internet e do ciberespaco e do que vier a seguir...

Grandes transmutagbes se avizinham. Saibamos estar preparados,
espiritualmente, para elas.

Antonio de Macedo
Agosto de 2003
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A ressurreicao corporal judaica

Da Obra "Laboratorio Magico"

por Antonio de Macedo

Independentemente da catequese divina, vertical, na qual insistimos, também
é verdade que se verificaram e verificam influéncias horizontais, a historia assim o
atesta (ambas se complementam em direccdo a um mesmo Alto Designio!), e por
isso ndo tem nada de singular o facto de certas crencgas egipcias terem passado
para os Hebreus, como vimos, embora com um faseamento histérico diferente e
até com significativas modificacdes de conteudo.

No hebraismo primitivo, a que poderiamos chamar periodo patriarcal, e durante
bastantes séculos da histéria judaica, o destino post-mortem praticamente nao
existia (cf. supra, pp. 100-102), de modo que a justica de Jahvé, para poder ser
aceite e reconhecida, tinha de se exercer, com seus prémios e castigos, enquanto
0s seres humanos viviam neste mundo como nos testemunha, por exemplo, uma
das seccdes mais antigas do livro de Job, redigida provavelmente antes do século
VIl a. C. mas que teria fixado uma tradicdo oral remontando aos séculos XlI ou
XIll a. C. Nesse trecho se estabelece um confronto entre a arvore, que mesmo
cortada pode reverdecer, e 0 homem para o qual tudo termina com a morte:

H& sempre esperan¢a para uma arvore:
mesmo caida, pode recomegar a viver...
Mas um ser humano? Morre, e morto permanece,
solta o ultimo suspiro, e para onde vai?...
Um ser humano, uma vez caido, nunca mais se reergue,
0s céus desaparecerdo e ele ndo despertara...
Acaso podem os mortos voltar a vida?
-Job 14,7.10.12.14.

Como é que na mentalidade hebreia surgiu e se desenvolveu a fé numa vida
apos a morte e numa justica retributiva ultraterrena ?

Sugerem alguns historiadores que esta crenca se formou durante a helenizacao
do Médio Oriente e se consolidou sobretudo a partir do século Il a. C. com as
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perseguicdes religiosas praticadas pelo seléucida Antioco 1V, o Epifano (215-164 a.
C.), monarca do reino helenistico da Siria. Depois de ter invadido e ocupado o
Egipto, Antioco virou os seus apetites para Israel que tentou igualmente absorver,
e desta musculada tentativa da sua ambicdo e dos seus exeércitos resultou um
extenso rol de destruicbes e pilhagens bem como a chacina dos Judeus mais
ortodoxos que se lhe opunham, sobretudo os Hasidim . Antioco assolou Jerusalém
e decretou a pena de morte para quem prestasse culto a Jahvé; ergueu no Templo
da cidade um altar a Zeus Olimpico e ordenou que se fizessem sacrificios diante
dum idolo a sua propria imagem. Judas Macabeu, chefe da oposicdo judaica a
ocupacao sirio-helénica, pbs-se a frente dos Hasidim e empenhou-se numa guerra
sem quartel contra o invasor.

A tradicional teodiceia judaica, patente nos mais antigos livros da Biblia, em
que as penalidades e as recompensas sobrevinham por deliberacdo e intervencéo
divinas durante a vida terrena, sofreu um vigoroso abando com estas perseguicoes
de Antioco e das suas tropas. Com efeito, aguele conceito de uma divina justica
actuando regularmente e directamente no mundo fisico revelou-se incapaz de dar
conta do que se passava e de consolar as piedosas vitimas: nesses conturbados
tempos eram precisamente os bons e 0s justos que padeciam 0s mais duros
castigos, enquanto os apostatas floresciam e prosperavam!

Os textos do Antigo Testamento vao-nos testemunhando como estes e outros
factos histéricos igualmente escandalosos para os Israelitas (o exilio babil6nico,
por exemplo, no século VI a. C.) foram induzindo no animo dos perseguidos a ideia
dum futuro prémio para os bons, que sacrificaram a vida pela causa de lIsrael, e
dum futuro castigo para os impios perseguidores. No primitivo hebraismo, tal
como nos testemunha por exemplo o Génesis, 0 ser humano era uma "unidade de
forca vital", porque o seu corpo de carne (basar) ndo s6 tinha um alento vital
(nephesh) - por \ezes apressadamente identificado com a "alma" - mas também
um sopro espiritual (ruach) provindo de Deus. Alias, o Prof. Sid Z. Leiman,
catedratico de Historia e Literatura Judaicas na Universidade de Brooklyn, chama
a atencdo para um pormenor significativo: o ser humano nao possuia um
nephesh, diz ele, mas era um nephesh, e cita o Génesis: "...Wayehi ha-adam le-
nephesh hayya" (... e o0 homem tornou-se um ser vivente") (Génesis 2, 7). Na
pratica, e nesses antiquissimos tempos, nephesh e ruach quase se indistinguiam,
e ndo podiam ter uma existéncia separada, fora do corpo; por conseguinte, com a
morte, todo o conjunto se dissolvia e apenas uma vaga sombra permanecia no
sheol. Foi s6 a partir do momento em que os Hebreus sentiram a tal necessidade
dum futuro prémio ou castigo, sobretudo a partir do século Il a. C., como vimos,
gue o termo nephesh comecgou a ser encarado como uma entidade psiquica com
existéncia independente do corpo.

Porém, ja nesse tempo e mais ainda posteriormente, as diferentes escolas
judaicas nao se entendiam nem se coadunavam quanto ao que deveria acontecer

ap0s a morte, havendo mesmo sérias rivalidades, nalgumas delas, quanto a

validez de se irem buscar as velhas ideias egipcias de ressurreicdo e concomitante
retorno dos corpos...

Vejamos um caso tipico registado por Flavio Josefo no Bellum Judaicum,
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respeitante as disputas doutrinais do seu tempo (primeiro século da era crista)
sobre a morte e a vida apés a morte, por exemplo entre os saduceus e os fariseus.
Estes ultimos, que expressavam as ideias duma classe média mais liberal,
seguiam a Lei escrita de Moisés - a Torah - mas complementavam-na com a
tradicdo oral e admitiam, por exemplo, a ressurreicdo dos mortos e até, em certos
casos, a reencarnacao das almas em varios corpos sucessivos (cf. Epifanio de
Salamina, Panarion I, 16); em contrapartida os saduceus, que se reclamavam da
linhagem de Sadoq, sumo-sacerdote de Saloméo (1 Reis 2, 35) e contemporaneo do
célebre Iniciado Nathan da Irmandade dos Profetas, recusavam seguir outra Lei
que néo fosse a Torah (os cinco primeiros livros do Antigo Testamento, ou
Pentateuco) e negavam a imortalidade da alma, a ressurreicdo dos corpos apoés a
morte e a existéncia de espiritos angélicos. Por sua vez a comunidade essénia,
cujos fundamentos iniciaticos esbocei e resumi na terceira parte deste livro, no
bloco "Dialogo entre Cristo e Buda", ndo deixou textos exotéricos, explicitos, sobre
essa matéria: "A bem-aventuranca dos eleitos tal como vem descrita na Regra da
Comunidade ou no Documento de Damasco esta muito mais proxima da
"imortalidade da alma" do que da "ressurreicdo da carne" [...] S&0 surpreendentes
a ambiguidade e a imprecisao, para nédo dizer a falta de provas, na literatura da
seita de Qumran sobre a ressurreicao, individual ou geral” .

A ideia de uma futura "ressurreicdo dos corpos"” constituiu, no Judaismo, uma
novidade teoldgica que comecou a tomar forma sobretudo a partir do século Il a.
C., como nos testemunham alguns textos biblicos dessa época: Daniel 12, 2-3,
Isaias 26, 9 ou o 2.° livro dos Macabeus (cf. supra, pp. 105-106). Certos
estudiosos admitem que esta ideia pode ter tido origem, também, na antiga
religido Iraniana em que a Grande Batalha Césmica, dualistica, entre a vida e a
morte, acabara por ser ganha pela vida através da ressurreicdo dos mortos. Por
outro lado a influéncia grega, na época helenistica, ajudou a transformar a
sombras do sheol em verdadeiras "almas", com uma existéncia imortal & margem e
independentemente do corpo .

Alias, certos passos do 2.° livro dos Macabeus deixam alguma duvida se se
tratara do conceito de "ressurreicdo dos mortos", ou, antes, de alguma forma de
"reencarnacgao”, isto é, de renascimento num novo corpo, naturalmente humano e
por isso semelhante ao actual: no capitulo 7, que narra o martirio dos sete irmaos
Macabeus as maos do tirano Antioco IV, deparamos com as seguintes frases:

"Impio brutal, podes arrebatar-nos a vida presente, mas o Rei do mundo
reerguer-nos-a a fim de vivermos de novo para sempre, visto qgue morremos pelas
suas leis" (2 Macabeus 7, 9).

"O céu deu-me estes membros; por amor as suas leis ndo me preocupo com
eles; e dele espero recebé-los de novo" (7, 11).

"A nossa € a melhor escolha, encontrar a morte pelas méaos dos homens,
confiando na promessa de Deus que seremos reerguidos por ele; ao passo que
para ti n&do havera ressurgimento para uma nova vida" (7, 14).
Por sua vez a mae dos herdis encoraja os filhos a sofrerem varonilmente o
maurtirio, dizendo-lhes:
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"N&o sei como aparecestes no meu ventre; nao fui eu quem vos dotou de respiro e
de vida, nem formei os vossos membros. Mas o Criador do mundo que fez os
homens e ordenou a origem de todas as coisas, restituir-vos-a, na sua
misericordia, 0 VOSSO respiro e a vossa vida, visto que por amor das suas leis néo
VOS preocupais convosco" (7, 22-23).

A ambiguidade deste conceito reflecte-se mais adiante quando a mae afirma que
Deus criou o0 mundo ex nihilo , contrariando a tradicdo judaica, do Génesis, bem
como as concepc¢des do nascente Judaismo helenistico, antecipando de certo modo
0 gnosticismo de Basilides (meados do século Il d. C.):

"Imploro-te, meu filho, olha para a terra e para o céu e tudo o que ha neles, e de
como Deus os fez a partir do nada, e de como os humanos vieram a existéncia da
mesma maneira" (7, 28).

Alguns teodlogos - como por exemplo o professor Willem B. Drees da
Universidade de Groningen, Holanda (cf. Beyond the Big Bang, 1990) - admitem
que este versiculo acusa uma nitida influéncia grega no contexto judaico do século
Il a. C. Essa influéncia das ideias gregas sobre o conjunto das concepc¢des judaicas
do mundo e da morte podera igualmente observar-se na maneira de conceber a
doutrina da reencarnacdo, ou preexisténcia das almas com sucessivos
renascimentos, como parece confirmar o livro biblico da Sabedoria, escrito no séc.
| a. C. por um judeu culto da diaspora e que naturalmente reflecte as ideias do
seu autor. Nele podemos ler:

"Recebi por lote uma alma excelente, ou antes, por ser bom, entrei num corpo
sem defeito" (Sabedoria 8, 19-20).

"Porque um corpo corruptivel pesa sobre a alma, e essa tenda de barro
sobrecarrega o espirito com os seus cuidados” (Sabedoria 9, 15)

Os te6logos mais conservadores tentam demonstrar que estes passos nao se
referem a nenhuma forma de reencarnacionismo, e que a escatologia do livro da
Sabedoria pode ser explicada por categorias exclusivamente judaicas sem recorrer
as (6bvias) influéncias helenisticas que nele existem. Os exegetas laicos contra-
argumentam que o0s tedlogos bem podem considerar que nao se trata de
preexisténcia das almas, mas o que os tedlogos consideram ndo anula o que |4
estda por mais que se empenham em demonstrar o indemonstravel, isto é, a néo
influéncia grega sobre o Judaismo intertestamentario. O problema reside em que o
livro da Sabedoria, considerado apdcrifo pelo caAnone judaico (e luterano) foi aceite
como canodnico pela Igreja catolica no Concilio de Trento (1545-1563) ao mesmo
nivel dos restantes livros inspirados da Biblia - e este € um ponto absolutamente
indisputéavel para um tedlogo catdélico. Dai os malabarismos retoricos e dialécticos
a gque a teologia catdlica mainstream se vé obrigada a recorrer, a fim de analisar,
reler e reinterpretar agueles textos e subjacentes conceitos até fazé-los encaixar no
corpus dos dogmas da Igreja - nomeadamente, neste caso, o dogma da
ressurreicdo da carne.
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Para o Judaismo farisaico a crenca na ressurrei¢cdo dos corpos é um artigo de fé
da Mishnah:

Todos os Israelitas terdo a sua parte no mundo vindouro [...] E n&o terdo parte
no mundo vindouro aqueles que dizem que nao ha ressurreicdo dos mortos
prescrita na Lei, e os que dizem que a Lei ndo é do Céu, e 0s epicuristas.
(Sanhedrin X, 1),

Ja vimos que os saduceus rejeitavam a ressurreicdo dos mortos por ndo a
encontrarem na Lei de Moisés (Torah), discordancia que deu origem a muitas
discussbes e controvérsias: na literatura rabinica, talmudica e midrashica
podemos deparar com inUmeras opinides diferentes sobre o destino da alma apos
a morte, a redencao messianica, a ressurreicdo dos mortos, o mundo vindouro...
como por exemplo se os mortos se recordam ou ndo do mundo que deixaram, com
que corpo é que o0s ressuscitados (se é que ressuscitam!) irdo eternizar-se,
sobretudo os que em vida tiveram corpos malformados e doentes, ou se esses
corpos se tornarao perfeitos, ou ainda se aparecerdao nus ou vestidos, etc. Um dos
textos midrashicos chega ao ponto de afirmar: "A Unica diferenca entre 0s vivos e
0s mortos é o poder da fala" (Pesikta Rabbati XllI, 46). Acerca daqueles de entre 0s
fariseus que acreditavam na reencarnacao, diz-nos Flavio Josefo: "... Concebem a
alma como imperecivel, mas s6 as almas dos bons passam para outro corpo,
enquanto as dos maus sofrem um castigo eterno".

O filésofo judeu Filon de Alexandria, contemporaneo de Jesus, argumentava
gue o0 corpo € uma coisa morta e um "conspirador contra a alma", e que a doutrina
da ressurreicao é secundaria a da imortalidade da alma, e que no fundo o conceito
de ressurreicdo nao passa de uma maneira figurada de representar a verdadeira
imortalidade espiritual. Modernamente, certas versdes actuais do Judaismo
negam a crenca na ressurreicdo a favor da doutrina da simples imortalidade, ou
seja, afirmam que a ressurreicdo nao deve ser tomada literalmente mas
simbolicamente.

Enfim, ndo vale a pena adiantar muito mais para se perceber que ja no tempo
de Cristo vigoravam as concepc¢des mais dispares e até opostas sobre os mistérios
da vida, da morte e do além. Como os ensinamentos de Jesus sobre tais mistérios
tém sido diversamente interpretados ao longo dos séculos - e ainda hoje -, importa
ver um pouco mais de perto como é que esses ensinamentos ficaram registrados e
que precaucdes exigem para a sua plausivel decifracéo.

XIV.
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Regresso ao Pai de Amor

“O Retorno do filho prédigo”,
Rembrandt van Rijn (1606-1669)

DaObra "Instrucoes Iniciéticas’

por Antonio de Macedo

Eis-nos chegados ao termo (provisorio) do nosso peregrinar, quais cavaleiros-
monges errando por vales e cerros, prados e matagais, em busca da silenciosa
vereda que nos levara ao Monte Abiegno. Muito ficou por inquirir, nem sera
preciso dizé-lo, por exemplo o estimulador confronto entre ressurreicdo e
reencarnacao, ou o que se deve entender por fogo eterno do inferno, ou o enigma
do Santo Sudério, ou ainda o iluminante segredo dos Dois Sermdes de Cristo
Jesus, 0 Sermao da Montanha e o Serméo da Ceia... mas estas e tantas outras
coisas talvez facam parte de um outro livro, enfim, se a Deus prouver e o alento
nao me faltar.

Escrevo isto nos finais do século xx que é o mesmo que dizer, nos finais do
segundo milénio, perturbante fronteira, ou trincheira, duma interminével guerra
entre o passado e o futuro, entre a tentacdo do balanco do que herdamos e o
temerario impulso de profetizar as visfes que desejamos... Que € um século, ou
um milénio, perante a imensiddo da consciéncia, e falo agora de toda a
consciéncia, quer humana quer macrocosmica, mistério final e tdo transcendente
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gque nenhuma ciéncia até hoje soube definir? Tal como canta o Salmista: «Porque
mil anos, Senhor, sdo para ti como o dia de ontem que ja passou» (Sl 89 [90], 4),
ou como diz a segunda epistola atribuida ao apéstolo Pedro: «Um dia para o
Senhor é como mil anos, e mil anos como um dia» (2 Ped 3, 8).

Mas por que havemos de surpreender-nos? Cristo ndo disse «0s sois deuses»? E
Paulo ndo repete que somos o Templo do Espirito de Deus? E que «n’Ele vivemos,
Nnos movemos e somos» (Act 17, 28)? E se Cristo estd em nds — «... Cristo em Vvés,
a esperanca da gloria...» (Col 1, 28) —, pois tal ndo é um glorioso aval que nos
credibiliza divinos? Porqué entdo a recusa de Deus por parte dalguns de nés, os
ateus, por exemplo, que é o0 mesmo que se rejeitarem no que tém de mais
essencial e mais sagrado, e de mais livre, ou, no extremo oposto, o temor a Deus,
ou mesmo terror, e correlativo servilismo para com Aquele que antes de mais nada
€ um Pai de Amor e um Pai misericordioso?

«Porque nao recebestes espirito de escravidao para cair de novo no temor, antes
recebestes um espirito de adopcéo filial, com o qual chamamos: Abba (Paizinho). E
0 proprio Espirito que atesta, em unisono com 0 nosso espirito, que somos filhos
de Deus» (Rm 8, 15-16).

Falei na recusa de Deus, que € a posicdo normal dos descrentes: ndo s0 nao
acreditam que Deus exista mas vao mais longe, talvez em muitos casos nem se
déem conta disso: recusam-no, porque sentem que um Deus que se ndo mostra
claramente, que alimenta tantas incertezas em tanta gente ao logo de tantos
séculos, ndo pode ser um Deus de bondade. Se fosse verdadeiramente bondoso,
aparecia-nos! Com efeito, raciocinam os ateus, se Deus existe, entdo por que se
nao mostra em toda a sua esplendorosa Omnipoténcia, envolto numa parafernalia
de trovbes, relampagos e outros efeitos especiais, acabando duma vez por todas
com a descrenca dos que descréem? Tal como se queixa o «pagao» Alberto Caeiro:

Nao acredito em Deus porgue nunca o Vi.
Se ele quisesse que eu acreditasse nele,
Sem duavida que viria falar comigo

E entraria pela minha porta dentro
Dizendo-me, Aqui estou![1]

Bem, Deus nunca faria isto, nunca entraria pela porta dentro de ninguém sem
pedir licenca, porque Ele respeita a nossa liberdade, incluso a liberdade de nao
acreditarmos n’Ele: «Eis que estou a porta, e bato: se alguém ouvir a minha voz e
abrir a porta, entrarei e cearei com ele e ele comigo» (Ap 3, 20).

O tedlogo Francois Brune conta a este proposito uma bonita historia, variante de
«la Belle et la Béte», que peco licenca para aqui contar também[2].

Vivia nas brenhas dum certo pais medieval uma rapariga feia e com muito mau
feitio, muito agressiva e de maus costumes, que morava numa choca imunda e de
gquem todos se afastavam. Por uma estranha aberracédo do destino, o belo principe,
filho Unico e bem-amado do poderoso rei daquele pais, pretendido pelas mais
formosas princesas dos reinos vizinhos, passou pelas tais brenhas, viu a
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desgracada e apaixonou-se perdidamente. Apaixonou-se a tal ponto, com um amor
tdo louco e abrasador, que ndo conseguia dormir noite e dia. Pensou consigo
mesmo:

— Como hei-de fazer para lhe conquistar o coracéo? Se lhe apareco numa
espléndida carruagem dourada, com 0s meus pagens e lacaios, vestido de brocado
e ouro, e deponho a coroa e 0 meu coracao a seus pés, decerto que ela, s6 para
apanhar a coroa e tudo quanto Ilhe possa oferecer, aceitara desposar-me, mas...
amar-me-a deveras?, por mim e nao pelas minhas riquezas?

E o principe renunciou ao seu projecto.

Um dia a pobre rapariga, varrendo a porta da choca, viu aproximar-se um
mendigo coberto de andrajos, tdo miseravel e feio que ela se assustou, e, fazendo
jus a agressividade e ao mau feitio que tinha, escorracou-o a vassourada. No dia
seguinte o mendigo voltou, mantendo-se a distancia, discreto e humilde. Passou a
vir todos os dias, retirando-se sempre gque pressentia que a estava a importunar.

Um dia aproximou-se tanto que ela péde olha-lo de perto, e viu que tinha uns
olhos meigos e bonitos. Dia apds dia foi deixando que se aproximasse mais, e
acabou por fazer uma descoberta estranha: ele era um mendigo, sim, mas um
mendigo de amor. Bem podia ela escorraca-lo, que ele sempre vinha e ali ficava —
sem pedir nada. E entdo a desgracada rapariga comecou a adivinhar o grande
amor com que era amada, e a desejar ser capaz, no seu coracdo, dum amor assim
tdo grande... mas o mendigo era tdo pobre, e tdo feio! A pouco e pouco foi
vencendo a repugnéancia que ele lhe inspirava, ser amada daquela maneira
comecou a torna-la feliz, duma felicidade indizivel, e um dia descobriu que o
amava também, pelo amor do seu amor! E aceitou-o.

Estad-se mesmo a ver o final da histéria: o0 mendigo, entdo, deixa cair os andrajos e
nao é outro sendo o tal principe esbelto e formoso, quebra-se o feitico e a
desgracada e suja rapariga transforma-se na mais bela princesa de todo o reino...

No fundo, fora ela que se salvara a si mesma com o milagre do amor, mas, para
gue isso pudesse acontecer, foi preciso que o principe — Deus? — nao comecasse
por lhe aparecer em toda a gloria, e se mantivesse discreto, para que a
Humanidade, também — agressiva e de maus costumes? —, acabe por revelar a
luminosa beleza do latente amor que encerra em si, ansioso por florir, e que se
obstina em ignorar e recalcar.

N&o € o rastejar de escravo prostrado a Seus pés que Deus pretende. Talvez néo
seja essa a concepcao de divindade que tém ou tiveram outros povos, ou certas
seitas cristds, mas o Deus que Cristo nos revelou quer outra coisa, deseja-nos
filhos bem-amados, nao serventes:

Ah, mas o Deus cristdo € um Deus bem estranho. Nao esta interessado na nossa
obediéncia, nem se satisfaz com ela. Quem criou centenas de milhdes de galaxias
nao tem necessidade dumas miriades de larvas subservientes. Nao: a exigéncia de
Deus, ou antes a sua expectativa, vai muito mais longe: Ele quer ser AMADO![3]
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Mas, ai de nos!, o Ocidente cristdo ainda n&o sabe ser verdadeiramente cristico! E
a mistica cristd do Amor é tao bela, e tdo admiravel! Quanto a isto, temos de
reconhecer, o Oriente ainda ndo perdeu de todo uma visao iluminada que o0 N0sso
Ocidente profano, embrenhado em materialismo, se tem esforcado por suprimir e
deslembrar. Se aqui no Ocidente alguém for por ai dizendo «Eu sou Deus» pegam
nele e metem-no no manicomio. Se no Oriente hinduista, por exemplo, alguém for
pelas ruas exclamando «Eu sou Deus!» felicitam-no porque foi iluminado e
descobriu a sua verdadeira identificac&o.

E essa natureza, a mais intima, é a esséncia do Amor. «N6és amamos, porque Ele
Nnos amou primeiro» (1 Jo 4, 19).

Num arrebatamento espiritual, Santa Teresa de Jesus ouviu 0 seguinte, sem ver
quem o dizia: «... Todo o dano que vem ao mundo é de ndo se conhecerem as
verdades da Escritura com clara verdade, da qual néo ficard um til por cumprir».
Conheceu Santa Teresa que era a mesma Verdade quem tal dizia, e estranhou-se,
pois sempre lhe parecera que todos os fiéis criam e sabiam isso. Tornou-lhe porém
a Voz: «Filha minha, quéo poucos Me amam com \erdade! Se Me amassem, nao
Ihes encobriria Eu os meus segredos. Sabes o que é amar-Me com verdade? E
compreender que tudo quanto Me nao € agradavel a Mim — é mentira»[4].

«Se Me amassem, néao lhes encobriria Eu os meus segredos...» O verdadeiro AMOR A
DEeus é uma Iniciacdo, e por sabé-lo, € que Jesus nado podia revelar os segredos
aos homens comuns, incapazes de tanto Amor, e revelava-os a parte aos
discipulos. «Deus é amor, e quem permanece no amor permanece em Deus, e
Deus permanece nele» (1 Jo 4, 16). A Igreja, com a sua obstinacdo em se agarrar a
letra, esquecendo a conhecida adverténcia de Paulo, muitas vezes materializou as
maravilhosas verdades esotéricas e iniciaticas que os Evangelhos contém — e que
felizmente as Escolas de Mistérios preservam, e nos ensinam e desvendam —,
transformou em coisa fisica 0 que € mistico e cosmico — por exemplo, o fogo do
inferno —, e permitiu que em nome dum Deus implacavel e imperdoador se
dessem largas a tanta crueldade e intolerancia ao longo dos séculos, até culminar,
por previsivel reaccdo, no lamentavel materialismo filosofico e cientifico em que
estrebuchamos hoje em dia.

E no entanto... se lermos com atencéao a parabola do trigo e do joio, por exemplo,
relatada no Evangelho de Mateus (Mt 13, 24-30; 36-43), uma das tais cujo
simbolismo Jesus explicou a parte aos Seus discipulos, notaremos o cuidado que
0 Senhor do Reino dos Céus pés em observar o «tempo de espera»[5]: quando os
servos do dono do campo queriam arrancar o0 joio que crescera misturado com o
trigo, o senhor respondeu-lhes: «Ndo, ndo suceda que ao apanhardes o joio,
arranqueis juntamente o trigo. Deixai crescer ambos até a ceifa, e na altura da
ceifa direi aos ceifeiros: Apanhai primeiro o joio e atai-o em feixes para ser
gueimado, porém o trigo recolhei-o no meu celeiro» (Mt 13, 29-30). Deus néo
extermina ninguém por ser «joio», e muito menos prematuramente, ao contrario do
gue fizeram certos fanaticos tantas vezes ao longo da histdria, como nos da conta
0 tragico episédio da tomada de Béziers em 1209, durante a cruzada contra os
albigenses promovida por Inocéncio lll: o cisterciense alemé&o Cesario, cronista da
abadia de Heisterbach e que escreveu quinze anos depois, relata que tendo o
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exército perguntado ao legado papal, Arnaud Amaury, como se havia de fazer para
distinguir, na multiddo dos vencidos, entre os bons e os maus, aquele respondeu:
«Matai-os a todos, Deus reconhecera os seus». E assim se fez.

A evolucdo € um plano divino a longo prazo; um homem-joio pode tornar-se em
homem-trigo pela espiritual Alqguimia da transmutacdo do mal em bem, que ja
sabemos ser uma lei divina: o Amor ¢é a lei de coalizdo universal — e se o0 Espirito
em nos habita como nos afirmam as Escrituras, seremos perfeitos como 0 nosso
Pai celestial é perfeito. O homem-joio, ao ser queimado pelo fogo da consciéncia,
que € 0 que mais queima, no cadinho (crucibulum) da provacdo, acabara por
revelar o ouro que na escoria se esconde, a escoria que ele transitoriamente é.

Até os escribas conheciam que a lei do Amor é a primordial! Lemos no Evangelho
de Marcos que um escriba, ouvindo Jesus falar e expor a Sua doutrina, disse-lhe:
«Muito bem, Mestre, com verdade disseste que Ele é Unico e ndo h& outro fora
d’Ele, e ama-lo com todo o coracédo e com toda a inteligéncia e com toda a forca, e
amar ao préximo como a si mesmo, vale mais que todos os holocaustos e todos os
sacrificios» (Mc 12, 32-33). Ja o profeta Oseias, no AT, o dizia:

Porgue o amor fiel é o que me agrada, néo os sacrificios;
E o conhecimento de Deus, nao os holocaustos. — Os 6, 6.

Versiculo que Jesus cita e resume ao responder aos que o criticavam por conviver
com publicanos e pecadores: «<N&o sdo os saudaveis que precisam de médico, mas
os doentes. Ide e aprendei o que significa: Misericordia quero, ndo o sacrificio.
Porque ndo vim chamar os justos, mas os pecadores [gr. ‘amartblous, «0s que
erramy, «os culpados»]» (Mt 9, 12-13).

Este Pai misericordioso que Jesus nos veio revelar, ansioso pelo nosso amor, é
perfeitamente caracterizado na parabola do Filho prodigo, que nos é contada
iniciaticamente no Evangelho de Lucas (Lc 15, 11-32), que ja sabemos pertencer a
uma Escola de Mistérios mistica e devocional. Esta parabola é uma chave, e
contém diversas instrucdes relevantes. Por exemplo: dos dois filhos, um fica em
casa e outro parte a aventura para uma terra longinqua, delapidando os seus
bens. Tal como o Abel e o Caim do Génesis: Abel quedou-se estatico na pastoricia,
e, naturalmente, ndo evoluiu e acabou por ser morto, ao passo que Caim se
aventurou na agricultura e na pesquisa de novas combinacdes de sementes, sendo
progenitor de artifices e criando uma civilizacdo férrea e marcial que, se por um
lado permite conquistar a matéria e evoluir, por outro corre o grave risco de
sucumbir ao peso da mesma matéria, e, se ndo se arrepende, isto é, se nao faz a
metanoia, ou a transmutacdo mental e espiritual, ndo tera outro remédio senao
passar pelas piores privacoes e ter de comer «as alfarrobas que os porcos comiam»
(Lc 15, 16), tal como o filho prédigo no pais distante e rigoroso aonde se
aventurou. E evidente que a comida dos porcos, ou a satisfacdo grosseira dos
vicios materiais, ndo alimenta o verdadeiro homem espiritual, cuja natural

aspiracao é regressar a «Casa do Paiv.
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Os Padres Gregos ja haviam notado ha muito tempo que o grande texto
correspondente ao Génesis, nos Evangelhos, era a parabola do Filho prédigo a que
eles alias preferem chamar, ndo sem razao, «parabola do Pai misericordioso». Ora o
que lhes tinha chamado a atencdo é que a narrativa se pode aplicar tanto ao
conjunto da humanidade como a cada um de nds, como também a cada um dos
NOSSOoS erros[6].

«Caindo em si» (Lc 15, 17), ou «entrando em si mesmo» como nos diz o texto
original (gr. eis ‘eauton elthdn), o filho prodigo reconhece o erro e descobre o seu
verdadeiro e luminoso ser, que ndo € o Eu personalistico egoista e vicioso, e
arrepende-se; o arrependimento diz-se em grego metanoia, que significa cmudanca
de mente». Quando chega ao lar o Pai recebe-o de bragos abertos, em vez de o
punir: recebe-o amorosamente — mas atencao!, tal s6 foi possivel depois do filho
ter feito a metanoia, abrindo a porta da alma e convidando, iluminado, Deus a
entrar, como nos ensina o versiculo do Apocalipse citado atras: «Eis que estou a
porta, e bato: se alguém ouvir a minha voz e abrir a porta, entrarei e cearei com
ele e ele comigon.

Recordemos a admiravel oracdo do Pai Nosso, que Jesus nos ensinou Nno Sermao
da Montanha: entre outras coisas, ai encontramos: «Liberta-nos das nossas
dividas [gr. opheilémata], tal como libertamos os que nos devem» (Mt 6, 12). A
Igreja catdlica, para tornar o conceito mais acessivel ao homem comum,
desmetaforizou a expressao «liberta-nos das nossas dividas » em «perdoa-nos as
nossas ofensas», 0 que, neste caso, vem a dar ao mesmo e talvez com mais clareza;
alids no Evangelho de Lucas, onde a mesma oracao € registada, ndo se fala em
«dividas», mas em «erros» (gr. tas ‘amartias) — ou «pecados» no sentido teoldgico de
desvios a Lei. Na sequéncia, Jesus adverte: «Porque se perdoardes aos homens [gr.
tois anthrdpois] os seus maus passos [gr. paraptomata, «faltas», desvios»], também
0 vosso Pai celeste vos perdoara. Mas se ndo perdoardes aos homens o0s seus
maus passos, também o vosso Pai ndo vos perdoara os vossos» (Mt 6, 14-15).
Cerca de 180 ou 190 anos antes de Cristo, jA um hebreu chamado Ben Sirach
advertia o mesmo num livro que a tradicdo catolica incluiu no AT:

Perdoa ao teu préoximo as ofensas que recebeste,
E quando rezares, os teus pecados ser-te-ao perdoados. — Sir 28, 2.

Isto parece em contradicdo com o que temos vindo a dizer, acerca dum Deus-Pai
todo-Amor e todo-Misericordioso... Afinal, este Pai celeste é um ser vingativo, pois
se ndo perdoarmos aos outros procede connosco da mesma maneira: — Ah sim?
nao perdoaste? entdo também nao te perdoo! — Ja sabemos que néo é assim. A
instrucao iniciatica é clara: se ndo perdoarmos a quem nos ofendeu, «fechamos a
porta», e o Pai, que respeita a nossa LIBERDADE, por muito que o Seu divino
coracado sangre, nada pode fazer: aguarda que facamos a metanoia, e que
despertemos para a compreensdo da nossa real natureza, divina, a fim de
abrirmos as portas e as janelas da mente e do coragédo para que a Sua luz nos
inunde e o nosso verdadeiro Eu se revele, e, iluminados e abencoados, nos
elevemos natural e amorosamente até a compreensdao de que Ele estd sempre
presente, e nunca nos abandona — nés é que O abandonamos... Alexis Carrel

193




recomendava: «Reza, ndo para que Deus se lembre de ti, mas para que tu te
lembres d’Elel»

A dor de Deus, de se ver remoto de nos por nossa culpa, é infinitamente maior do
gque a nossa dor de nos encontrarmos apartados d’Ele, e tal se deve a nossa
obstinada clausura num eu personalistico e egoista que na verdade ndo somos
Nnos, e que, quando nos advier o despertar espiritual, sera queimado, ou purgado,
por um fogo de consciéncia que gqueima dolorosamente, até que deixemos de
recusar Deus e 0 Seu amor: meditemos no que diz Santa Clara, contemporanea e
amiga pessoal de S. Francisco de Assis:

«O fogo do inferno é a luz divina tal como é sentida pelos que a recusam.»

Seguindo o exemplo de Paulo e de Jodo que nos ensinam a miraculosa forca da
graca perdoadora, sabemos que essa energia perdoadora é o melhor alimento do
Santo Graal, e que devemos eliminar do nosso intimo todas as tentacles
retaliativas e vingativas que sO irdo proporcionar energias acrescidas ao Graal
Negro. Mas nao nos iludamos, ndo se trata de perdoar de qualquer maneira
permitindo que o mal alastre na confianca da impunidade: o perddo ndo exime o
ofensor de ter consciéncia do prejuizo que causou e de ser compelido a restituicao:
por exemplo prestando servigco a quem prejudicou, para redimir o mal que fez e
repor o equilibrio das acc¢des e contra-accdes do universo. O ofendido pode bem
perdoar, e assim se desliga, mas o ofensor é que néo fica perdoado a menos que
ele proprio cumpra trés condicdes: 1 — Sincero arrependimento; 2 — Restituicao;
e 3 — Reforma, ou firme propésito de mudar a vida, abandonando o culto da
personalidade para se submeter a luz do Eu superior e deixar de continuar a
transgredir as leis espirituais.

Trata-se, no fundo, de aprender a bem rezar, compreendendo a licdo do Pai Nosso
e tendo a clara consciéncia de que ndo devo rezar para mudar as pessoas e as
coisas, ou pior, para mudar a vontade de Deus, mas para me saber amoldar a Sua
— mudando-me a mim mesmo, com a graca divina, e tudo o que pedir, com fé, me
sera concedido.

Bom, eis-nos chegados ao fim do que por ora tenho para vos dizer, mas nao
gostaria de me despedir do herodico leitor que calorosamente me acompanhou
nesta viagem sem lhe dar um resumo de tudo quanto tentei alinhavar, melhor ou
pior, ai de mim, com a ajuda e a complacéncia de Deus e para algum amparo de
quem busca, resumo que € uma das mais luzentes paginas de Philo-Sophia
portuguesa:

A Alegria é a unidade concreta dum Universo: sociedade pronta e patente; €, pode
dizer-se, a realidade do Ser planificada.

A Dor é a nova direccdo da Unidade, quebrada em mil destrocos, fragmentada e
dispersa, buscando para além.
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A Graca €, antes da Dor, o sorriso da Alegria; é, depois da Dor, a Unidade
reconquistada boiando sobre os destrocos, que, por ela, tomam um novo sentido
de Alegria, um lacido corpo de drama, um valor de revelo e exaltacao.

A Alegria atinge-se, € a nossa realidade imediata e é também a nossa conquista.

A Graca é, no individuo, a presenca dum infinito de qualidade, que tudo abrange e
excede.

A Alegria € a vitoria, em cada ser, do sentido de concreto universalismo sobre o
abstracto individualismo.

A Graca € o proprio Universo que € presente, por dentro e em espirito, em cada
parcela — atomo, mundo ou criatura.

A Alegria canta, a Dor procura e atende, a Graca é [7].

Concluo, enfim, com algumas recomendacdes que ja tém sido reproduzidas de
varias maneiras por diversos autores, antes de mim, mas que nunca € de mais
relembrar:

Se nas tuas oracdes pedires uma laranja e Deus te der um limdo, nao
desesperes: faz uma limonada.

- Acautela a tua vida terrena como se fosses viver muitos anos; acautela a tua vida
espiritual como se fosses morrer esta noite.

Esforca-te como se tudo dependesse de ti; reza como se uudo dependesse de
Deus.

- Agradece a Deus todos os dias mesmo que nao saibas porqué; Ele sabe.

[1] FERNANDO PESSOA, «O Guardador de Rebanhos», V, in Obra Poética e em Prosa (ed. cit.), vol. I, p. 747.

[2] Relatada em: FRANGOIS BRUNE, Pour que I’'homme devienne Dieu (ed. cit.), pp. 118-119 e em: Christ et karma (ed.
cit.), pp. 180-181.

[3] FRANCOIS BRUNE, Christ et karma (ed. cit.), p. 179.

[4] SANTA TERESADE JESUS, «Livro da Vidax», XL, 1, in Obras Completas (ed. cit.), pp. 376-377.

[5] V. supra, p. 339, a propdsito do simbolismo do nimero 40.

[6] FRANGOIS BRUNE, Christ et karma (ed. cit.), p. 170.

[7] LEONARDO COIMBRA, «A Alegria, a Dor e a Graga» (ed. cit.), pp. 184-185.
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O Passaro Azul da Felicidade

Da Obra "Laboratorio Magico"

Anténio de Macedo

Apoés este primeiro exercicio de descontraccéao e relaxe, proponho-vos um pequeno
intervalo para meditarmos sobre a felicidade.

Muito se tem dito e escrito sobre tal coisa, lembro-me por exemplo dum livro que
me impressionou vivamente na minha juventude, A Conquista da Felicidade, de
Bertrand Russell. Nele o autor reflecte sobre um certo niumero de fardos que
oprimem os homens e as mulheres e os impedem de ser felizes, como a inveja, 0
egoismo, o espirito de competicdo, o sentimento de culpa, as opressdes sociais, e
outros, e apresenta um conjunto de prescricées e conselhos para se adqurir — ou
readquirir — o gosto de viver. Indignado contra as imposicdes da ética burguesa
dos tempos em que escreveu, Russell ndo se esquece de nos alertar contra a
concepcao ortodoxa do pecado que leva a fazer as escondidas o que se proibe as
claras, nomeadamente no que concerne a sexualidade, com todo o rol de
culpabilidade, dor e desacertos provocados por uma moral hipdécrita, egocéntrica e
castrante, e desajustada no seu confronto com os instintos mais livres e as
aspiracdes mais secretas e quica mais legitimas do homem e da mulher dignos de
si proprios. (Bom, hoje descambamos no extremo oposto, 0 excesso de
«puritanismo vitoriano» do século Xxix e da primeira metade do século xx deu lugar
ao actual permissivismo do «vale tudo e a vista de todos», em matéria de sexo. Nao
penso que seja uma melhoria nem uma libertacéo no verdadeiro sentido: basta ver
o0 monstruoso cortejo de disfuncées emocionais e psiquicas de toda a ordem que
avassalam e atormentam os paises ditos mais avancados. O ideal é saber
encontrar e praticar a interseccao entre a responsabilidade e a gnose da verdadeira

sacralidade do amor).
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No entanto, por muito crucial que este aspecto seja e muito pese, ndo € por ai que
vai 0 gato as filhdés, como se costuma dizer; ha missionarios que preferem ir
iluminar almas para terras longinquas, no entanto mesmo ao pé da nossa porta
estdo o enfermo, o abandonado, o melancodlico e todos os que sofrem duma
maneira ou doutra.

Onde o amor pelo nosso proximo? Onde o desapego de si? Onde o olhar
compassivo e transbordante de calor fraterno ao longo da mao estendida para
ajudar?

Na fase infantil, o ser humano estende a méao, de facto, mas é para receber e a sua
palavra predilecta é «da-me!», e a maior alegria que se pode proporcionar a crianca
€ a chegada do Natal ou do dia dos seus anos para receber presentes. Na fase
verdadeiramente adulta, e autoconsciente, a corrente inverte-se e a maior alegria
dum espirito elevado é ofertar — por isso se diz que a maneira mais segura, mais
rapida e mais radiante de ser feliz é pensar menos em si e fazer mais pelos outros.

O pior é gue os adultos, em sua esmagadora maioria, permanecem teimosamente
apegados a fase infantil, por isso ndo admira que sejam infelizes: o egoismo
prolongado para além da infancia é fonte de extrema inseguranca, o discernimento
falha, o medo sobrepde-se a0 amor e 0 interesse proprio ao bem alheio. O
desajuste é total porque quem assim se descaminhou vé-se de subito rodeado de
inimigos, ou pelo menos de competidores, e por isso 0 poeta brasileiro Vicente de
Carvalho bem podia dizer, com lapidar desencanto:

A ielicidade estii onde a pomos,

mas nunca a pomos onde nos estamos.

A felicidade ndo € um fim em si, € uma consequéncia: ndo estamos neste mundo
para alcanca-la a todo o custo, mas para aprender, e o caminho que conduz a
perfeita alegria — a tal «perfeita alegria» cantada pelo Poverello — comeca quando
aprendemos a dar o estrito valor, e ndo mais do que esse, as posses materiais,
compreendendo que a prosperidade n&o se equaciona apenas com uma grande
conta bancaria ou uma boa marca de automovel, mas consiste antes de mais nada
em ter a consciéncia do Cristo Interno permitindo que esse Divino Amor se
difunda e se irradie através de nés, ou seja, em saber que dispomos de todos os
meios, sobretudo espirituais, para usufruir os dons da natureza e sermos capazes
de partilha-los.

No Servico de Templo da Fraternidade Rosacruz reza-se uma oracdo muito bonita
que o diz duma forma singela, e da qual me permito transcrever algumas estrofes:

Nao mais luz, Senhor, Vos peco,

Mas olhos para ver a existente,

Nem canc¢fes mais doces; mas, se 0 merego,
Ouvidos para ouvir o som presente.

Nem mais forgas, mas apenas como usar
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O divino poder que j& possuo;
Nem mais amor, mas o dom de transformar
Num gesto de caricia um esgar de amuo.

Nem mais alegria, Senhor, mas sim sentir
No meu intimo a sua calida presenca,
Para poder aos demais distribuir

Quanto tenho de coragem e bem-querencga.

Nao mais dadivas, amado Deus, Vos peco,
Mas apenas o saber e a inspiracao

De espalhar a minha volta com sucesso
As que tenho a transbordar do coracéo...

A sabedoria popular ensina-nos coisas muito sérias e quase sempre de um modo
simples e expressivo, as vezes aparentemente banal, como acontece com a
generalidade dos contos tradicionais; estou-me a recordar de um desses contos,
intitulado, se a memodria ndo me atraicoa, A camisa do homem feliz, e onde se
descreve o drama dum principe que vivia rodeado de riquezas e de fausto e duma
corte que rastejava a seus pés para lhe realizar todos os desejos, mesmo 0s mais
extravagantes, e no entanto era o homem mais infeliz do mundo. Nada o satisfazia,
nem vastos dominios, nem tesouros, nem conquistas, nem belas princesas, tudo o
enfastiava e arrastava-se pelos saldes e pelos jardins do seu palacio com um
sofrimento mortal e um tédio infinito na alma. Vieram os mais conceituados
medicos dos confins do reino mas nada do que receitaram resultou; por fim,
alguém lhe indicou um velho sabio e feiticeiro que vivia escondido numa gruta
gquase inacessivel numa montanha distante, conhecedor das artes secretas e capaz
dos maiores prodigios.

O velho sabio ouviu-lhe as queixas com atencéo e disse:

— O mal de Vossa Alteza tem cura. Nao precisa de tomar nenhum desses
medicamentos que lhe foram receitados; para se curar, bastar-lhe-a vestir a
camisa dum homem feliz.

O principe mandou convocar 0s seus subditos, desde a fidalguia aos rurais,
passando por burgueses, comerciantes, marinheiros, para descobrir um que lhe
pudesse fornecer a ambicionada camisa, e constatou, perplexo, que por muito feliz
que um ou outro aparentasse ser, no fundo havia uma ambicdo insatisfeita, ou
uma inveja, ou uma contrariedade, ou uns ciimes ocultos, ou um rancor contra
um inimigo real ou imaginario, ou uma vergonha inconfessavel, ou algum medo
disto ou daquilo...

Em desespero e quase a desistir, o principe, cavalgando um dia numa cacada,
perdeu-se numas brenhas perto da fronteira do seu reino e foi parar a cabana
dum lenhador. Convencido de que tinha deparado com o ultimo homem que lhe
faltava investigar, perguntou-lhe se era feliz. O lenhador respondeu que sim,
abrindo-se num sorriso cordial e franco, e explicou-lhe: ndo trabalhava a pensar
em si mas no bem-estar das pessoas a quem fornecia a lenha, a natureza dava-lhe
tudo quanto precisava, os animaizinhos da floresta eram os seus amigos fiéis, nao
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invejava ninguém e tocava musica numa flauta quando acabava o trabalho ao fim
do dia. O principe, exultante, pediu-lhe a camisa, propondo-se pagar-lhe por ela a
quantia que ele exigisse. O lenhador abriu ainda mais o sorriso radioso e
confessou:

— N&o tenho camisal!

Entdo o principe compreendeu a clara finalidade da sua demanda: demonstrar-lhe
gue a maioria das pessoas é tao infeliz como ele, e por motivos tao interesseiros
quando nao apenas tao futeis e inconsistentes, e que afinal ndo é preciso ter
camisa, ou 0 que quer que ela represente, para se ser feliz.

Por vezes a busca da felicidade assume a forma romantica duma busca do
inatingivel, como por exemplo a procura da misteriosa «flor azul» em que se
empenhavam os poetas do Romantismo alemao, inspirados no jovem Heinrich,
também ele poeta, protagonista do romance Heinrich von Ofterdingen, de Novalis
(1772-1801), publicado postumamente em 1802. A Flor Azul constitui a imagem
central das visdes desse jovem poeta, das suas aspiracdes e dos seus anseios, pois
sO ela podera torna-lo feliz ao libertar a sua amada Mathilde do encantamento,
fazendo-a ressuscitar... mas tal ndo é facil e a questa € longa e perde-se por
sinuosos e fantasticos itinerarios. Apenas num sonho consegue vé-la pela primeira
vez: «A sua volta, um sem ndmero de flores ostentava seus variegados tons, e um
perfume dos mais deliciosos enchia de fragrancias o ar. Ele, todavia, s6 tinha
olhos para a Flor Azul, e longo tempo ficou a contempla-la, tomado de uma
indescritivel ternura.

A associacdo da felicidade a impossibilidade, e a associacdo da impossibilidade a
cor azul, seja na Flor Azul dos Romanticos aleméaes ou na Rosa Azul dos antigos
Hermetistas — ou no Passaro Azul dos mitos orientais —, fez com que a cor azul,
que é a cor do céu, se tornasse simbolo duma distancia mitica que esconde a
verdadeira e concreta felicidade que afinal se encontra tdo a nossa beira... Deus
esta em ndés, mais perto que 0S NOSSOS pés e MAaos, mais perto que a nossa
respiracao...

Gostaria de vos resumir uma curiosa historia escrita pelo poeta mistico James
Dillet Freeman, que nos fala destas coisas e se intitula, precisamente, O Passaro
Azul da Felicidade. Poeta, escritor e conferencista, autor de inumeras obras
traduzidas em varias linguas, jubilado em 1999 por ocasido do seu 87.°
aniversario — nasceu em Wilmington, Delaware, EUA, em 1912 —, Freeman faz
parte do quadro permanente da Unity School of Christianity desde 1933, e a ele se
devem dois poemas-oracfes que neste momento se encontram depositados na
Lua, uma distincdo de que mais nenhum outro autor se pode enaltecer! A sua
Prayer for Protection, composta em 1941, foi levada para a Lua na Apollo 11, em
Julho de 1969, pelo astronauta Edwin E. Aldrin Jr., que a transportou consigo
durante o seu historico passeio lunar:

A luz de Deus circunda-me;
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O amor de Deus envolve-me;

O poder de Deus protege-me;

A presenca de Deus vela por mim;
Onde quer que eu esteja, Deus esta!

O seu outro poema-oracao | Am There (1947) foi deixado na Lua, em microfilme,
pelo astronauta James B. Irwin em 1971, durante o voo da Apollo 15.

A tal histéria escrita por Freeman, a que aludi, comeca por nos apresentar o
protagonista, um homem igual a tantos outros como qualquer um de ndés, que ia
arrastando uma vida nem feliz nem infeliz; um dia viu anunciada uma conferéncia
sobre o Passaro Azul da Felicidade, que seria proferida no anfiteatro da Biblioteca
local por um filésofo de renome. Foi ouvi-la e ficou preso as palavras do orador,
que falava como quem tinha real experiéncia do que dizia e que repetia de vez em
quando, durante a conferéncia: «Quem encontrar o Passaro Azul da Felicidade,
sera realmente feliz!»

Tao impressionado ficou que sentiu despertar em si um sentimento desconhecido,
e 0 anseio por algo indefinivel em que nunca pensara apresentou-se-lhe como uma
verdade evidente. Descobriu entdao o maior e mais profundo desejo da sua vida:
encontrar o Passaro Azul da Felicidade. Tratou de se informar, meteu-se na
Biblioteca e leu artigos e livros, estudou tratados, e, ca fora, prestava a maior
atencdo aos passaros que voavam nos parques, nas alamedas, e em torno das
arvores do seu quintal. Havia-os de todas as cores e feitios, mas nenhum se
ajustava a descricdo que ouvira ao conferencista. O homem entristeceu-se e 0s
amigos procuravam consola-lo, dizendo:

— Nao desanimes! Talvez seja azul cobalto ou, quem sabe, um azul forte, mais
escuro!

O homem compreendeu a boa intengéo dos amigos mas nao se conformou. Para se
distrair comecou a construir uma gaiola belissima, ricamente ornamentada, onde
viveria o seu Passaro Azul, perto de si e tratado com todo o carinho. Um dia, na
Biblioteca, e em conversa com um jovem estudante, este informou-o:

— Jé& vi passaros iguais a esse, num bosque da montanha.

O estudante saiu a rua com o homem e indicou-lhe um ponto na serra que se via
ao longe, muitos quilometros além dos limites da cidade.

O homem, num alvoroco, foi buscar a carrinha e encheu-a com materiais de
acampamento, ferramentas e viveres, e partiu para a montanha. La em cima
construiu uma barraca e disp0s-se a encetar uma pesquisa meticulosa. Ao fim de
sete dias de buscas aturadas descobriu finalmente uma clareira onde esvoacavam,
alegres, muitos passaros azuis, tal e qual como o conferencista descrevera. O seu
contentamento ndo teve limites, e, ao ver que eram mansos e amigaveis
aproximou-se e tentou agarra-los, mas fugiam mal o viam perto de mais. Entéo
voltou ao acampamento e preparou umas armadilhas que dispds na clareira,
ficando a espera.
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Ao cabo de varias tentativas conseguiu apanhar um deles, o mais belo de todos.
Segurou-o com todo o cuidado e regressou a cidade, e, assim que chegou a casa,
meteu o Péssaro Azul na espléndida gaiola. A gaiola era maravilhosa mas o
passaro parecia infeliz, e ndo tocou em nenhum dos alimentos que o homem lhe
pés, nem mesmo 0s mais apetitosos. Ao fim de trés dias, receando que aave
morresse de fome, o homem, embora pesaroso, soltou-a.

Mas o Passaro Azul nao regressou de imediato a montanha. Estaria fraco? Nao,
agora mostrava-se feliz, no galho mais alto da arvore mais frondosa do quintal. E
comecou a cantar, emitindo um misterioso pio, suave e continuo: tuit... tuit...
tuit...

Aquele piar, ou aquele canto, desencadeou ressonancias enfeiticantes na alma do
homem, o canto nao era repetitivo nem uniforme, modulava-se magicamente, e o
homem sentiu uma necessidade intima e desgarradora de saber o que aqueles
sons significavam...

De subito — seria alucinacdo? — comecou a entender o que o Passaro dizia:

— Queres possuir a felicidade? Teras de aprender que a felicidade héa-de ser livre,
para que a possuas. Agora que me conheces, ja te pertenco para sempre.

O homem ainda pensou que o Passaro Azul iria regressar a gaiola de livre vontade,
mas em vez disso pds-se a voar a volta dele, cantando:

— Quando quiseres encontrar-me, liberta o teu coracdo de pesos inuteis, relaxa-
te, aquieta o espirito e vai ter comigo a clareira da montanha. Estaremos juntos
todos os dias. Mas é preciso que me arranjes um cantinho no teu coracdo, onde
me alimentards de amor. Entdo, ouvir-me-as de novo, entoando o Céantico da
Felicidade!

O Passaro Azul foi-se embora mas alguma wmisa ficou. Algo que néo era visivel
nem exterior ficou para sempre na alma do homem. A sua vida mudou e todos
notaram a milagrosa transformacdo que nele se operara. Cantava enquanto
trabalhava, e muitas pessoas eram atraidas porque ele tinha sempre algo para
dar. Todos se sentiam bem na sua presenca, e nas horas de folga calava-se e
recolhia-se em siléncio. Descobriram que era nesses momentos que ele visitava a
clareira e se reabastecia de fé, de luz e de alegria.

Um dia os amigos perguntaram-lhe:

— Que significa aquela gaiola vazia la fora, com um letreiro: «<Aqui mora o Passaro
Azul da Felicidade»?

O homem respondeu, sorrindo:

— E preciso ter a gaiola vazia para o encontrar e para possui-lo verdadeiramente.
S0 se pode possui-lo em liberdade, porque ele pertence a todos!
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Os amigos ponderaram:

— Temos a certeza que o0 encontraste, porgue o vemos em ti!
Ao que ele replicou:

— Se quiserem, posso ajudar-vos a encontra-lo, também...

A histéria acaba sem dizer se eles tinham um coracdo bastante espacoso e sem
grades, onde pudesse voar livremente o Passaro Azul da Felicidade.

XVI.
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MAX HEINDEL: Em Busca do Templo Ignoto

Carl Louis Fredrik von Grasshof
(MAX HEINDEL)
[1865-1919]

Da Obra "Instrucdes Iniciaticas"

por Antonio de Macedo

Max Heindel (1865-1919), um investigador e mistico dinamarqués
emigrado para a Escécia e mais tarde para os Estados Unidos da América, tinha
perfeita consciéncia desse sério escolho. Filho de pai alemé&o e méae dinamarquesa,
nasceu em Aarhus, Dinamarca, em 23 de Julho de 1865 e o seu nome de
baptismo era Carl Louis Fredrik von Grasshoff. Aos 16 anos partiu para Glasgow,
na Escécia, onde estudou engenharia; viajou pelo mundo na qualidade de
engenheiro chefe dum vapor comercial e entre os anos de 1895 e 1901 foi
engenheiro consultivo na cidade de Nova York. Em 1903 mudou-se para Los
Angeles e pbéde dar largas aos estudos e investigacdes que o fascinavam, de
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metafisica e gnose espiritual. Adoptou o pseudénimo de Max Heindel e quando
decidiu viajar de regresso a Europa, em 1907, para tentar descobrir os misteriosos
Irm&os da Rosacruz, ja tinha concluido que néo servia de nada ler dezenas ou
mesmo centenas de livros e estudar todos os rituais iniciaticos se quisesse atingir
a iluminacéo.

Helena Petrovna Blavatsky
(1831-1891)

Comecara por se deixar cativar pelos ensinamentos de Helena Petrovna
Blavatsky (1831-1891), e durante dois anos - 1904 e 1905 -, chegou a ser vice-
presidente da Loja de Los Angeles da Sociedade Teosofica. Depressa porém se deu
conta do confuso sincretismo das doutrinas «teosoéfica»(64) e da inextricavel
mistura de tradi¢cfes que propugnam, como se Judaismo, Cristianismo, Budismo e
Hinduismo se pudessem harmonizar rasteiramente na «base da Montanha»,
Insatisfeito com esta améalgama, Max Heindel pressentiu que o caminho do
ocidente (a Via, a Verdade e a Vida») estaria tracado a partir do Alto da Montanha
Sagrada na linhagem da Sabedoria Crista, quer mistica quer iniciatica, e nao
numa mescla de tradi¢des; abandonou a Sociedade Teosofica e empenhou-se
numa nova busca.

Teve conhecimento que na Alemanha se evidenciava entdo um instrutor
cujas conferéncias e cujos ensinamentos pareciam coincidir com a senda que
aspirava percorrer: tratava-se de Rudolf Steiner (1861-1925), cientista, escritor e
mais tarde fundador do movimento espiritual e filos6fico conhecido por
Antroposofia(65). Também Rudolf Steiner fora atraido pelas doutrinas de Madame
Blavatsky, que ao contrario do que propalam os seus muitos detractores, e apesar
da notoria falta de sistematizacdo dos seus escritos - de que sobressaem Isis
Unveiled (1877) e The Secret Doctrine (1888) -, vislumbrou verdades e conotacdes
tradicionais com assinalavel arglcia e desenvolveu pontos de vista audaciosos -
comprovaveis em muitos casos pelo seu copioso conhecimento das fontes - que
justificam a consideravel influéncia que exerceu na sua época e bastante depois.

Muito erros espalhou, sem duavida, e as verdades que enuncia
apresentam-se, por vezes, «disformes pelas turvacdes duma alma agitada de
paixdes diversas, de tal sorte que essas verdades assim reflectidas criam o efeito
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duma paisagem maravilhosa num espelho convexo», conforme observou Edouard
Schuré na sua introducdo a edicao francesa de Das Christenthum als mystische
Thatsache de Rudolf Steiner(66), mas nao é totalmente correcto dizer-se, como faz
Umberto Eco pela boca duma personagem de O Péndulo de Foucault, que Madame
Blavatsky se limitou a repetir, sob a falaz roupagem de coisa oculta,
conhecimentos e pseudoconhecimentos que andavam por ai ao alcance de
qualquer um(67).

Steiner contactou em 1897 uma filial da Sociedade teoséfica, mas tal
como Max Heindel, ndo prosseguiu essa via ao reconhecer que a senda da
Sabedoria Ocidental ndo estaria em doutrinas budistas ou hinduistas, mas sim na
tradicdo Cristd. Entretanto conseguira chegar ao alcance dos Mestres da
Rosacruz, cujos ensinamentos absorveu preparando-se para empreender a magna
tarefa de constituir uma Escola de Ocultismo a fim de ser transmitida, aos eleitos,
a Iniciacado Rosacruciana.

Rudolf Steiner (1861-1925)

Nota do Editor: Dr. Rudolf Steiner, grande filésofo espiritualista e fundador da Sociedade Antroposdfica, a quem Max Heindel dedicou
a primeira edicéo de sua obra “ The Rosicrucian Cosmo-Conception” pois 0s ensinamentos recebidos através de um dos Hierofantes
da Ordem Rosacruz confirmavam a linha de pensamento compartilhada por este grande escritor e conferencista, o que nos leva a
inferir que ambos os autores receberam graus de iniciagdo na mesma Ordem.

E é em Berlim que Max Heindel o encontra, no Outono de 1907, na
sequéncia da viagem que empreendera, desde a América, arrastado pela sua ansia
de conhecimento mistico e pela fama internacional de que ja desfrutavam nessa
época os cursos de Rudolf Steiner. Max Heindel frequentou esses cursos e teve
varias entrevista com Steiner mas logo se deu conta de que 0s ensinamentos deste
nao acrescentavam nada ao que ja sabia. Entre a desilusdo e uma inequivoca
admiracdo pela personalidade e pelos conhecimentos daquele instrutor, Max
Heindel decidiu-se pelo regresso a América, e foi entdo que, ainda em Berlim e
quando se aprestava a partiu, recebeu inesperadamente a visita de um doze
Irmaos (Fratres Seniores) da Ordem Rosacruz, um dos Hierofantes dos Mistérios,
que se prontificou a transmitir-lhe os ensinamentos desde que se comprometesse
e manté-los em segredo.
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Durante anos Max Heindel buscara incansavelmente e suplicara aos
céus que lhe fosse concedido algo que lhe permitisse mitigar a sede de luz
espiritual que o mundo tanto anseia. Sabendo por experiéncia propria o que €
sofrer devido a ansia de conhecimento, foi incapaz de satisfazer o pedido do Irmé&o
Maior, e recusou aceitar o que quer que fosse que ndo pudesse partilhar com os
seus irmaos no mundo, que sabia tdo animicamente famintos como ele.

O Mestre abandonou-o.

Podeis imaginar o que sente um homem que durante tanto tempo esteve
privado de alimento, e repentinamente aparece alguém a oferecer-lhe uma cédea
de pao, e logo se retira sem Ihe permitir que a prove?

[..]

No meio do seu desespero e da frustracdo de ter perdido tempo e
dinheiro numa viagem inutil, apareceu-lhe o Mestre de novo ao fim de cerca de um
meés, e disse-lhe que tinha passado a prova do egoismo: se tivesse aceite a oferta
de guardar os conhecimentos sem os partilhar, ele, o Mestre, néo teria regressado”

Disse-lhe também que houvera um primeiro candidato escolhido pelos
Irmaos Maiores que recebera instruces durante varios anos mas que falhara a
prova em 1905, e que sendo ele, Max Heindel, o segundo candidato em vista, os
Mestres se haviam servido do primeiro - que nao era outro sendo o proprio Steiner
- cOmMo isco para o atrair a Alemanha.

Apés varias entrevistas, o Frater Senior deu-lhe as instrucdes
necessarias para encontrar o Templo da Rosacruz nas imediacdes duma aldeia
chamada Kirchberg, que nesse tempo se situava em territério alemao, perto da
fronteira com a Boémia. Max Heindel esteve durante mais de um més, no Templo,
em comunicacdo directa com o0s Mestres por quem foi iniciado, ficando
encarregado de disseminar no Ocidente os respectivos Ensinamentos da Nova Era
Crista.

Quando entrou pela primeira vez no Templo da Irmandade Rosacruz,
Max Heindel surpreendeu-se: na sua imaginacao havia figurado esse centro como
uma imponente e magnifica estrutura, e o que viu era exactamente o oposto. Foi
convidado a entrar no que parecia ser a casa rural, modesta embora espacosa, de
um cavalheiro da provincia, residéncia que ninguém associaria a sede mundial de
um tao antigo quao poderoso grémio de misticos. Centenas de homens e mulheres,
levados pela curiosidade, tém percorrido a Alemanha na esperanca de encontrar
esse edificio e passam por ele sem o ver, porque, tal como Max Heindel, imaginam-
no como um Templo grandioso de pedra e materiais nobres. E Heindel s6 o
descobriu quando os seus olhos se abriram para vislumbrar o Templo espiritual a
interpenetrar e a envolver a estrutura fisica(69).
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THE ROSICRUCIAN
COSMO-CONCEPTION

. i

Ao regressar aos Estados Unidos Max Heindel redigiu e publicou em
1909, em Chicago, um volumoso tratado sob inspiracdo directa dos Irmaos
Maiores, The Rosicrucian Cosmo-Conception(70), e mais tarde fundou em
Oceanside, na Califérnia, uma Escola preparatéria, The Rosicrucian Fellowship a
gual, convém deixar bem explicito desde ja, ndo é a Escola de Mistérios
Rosacruzes, é apenas uma escola no mundo visivel que prepara todo aquele que
aceite percorrer os progressivos e ordenados passos que o hdo-de conduzir aquela
elevada Escola de Mistérios. E interessante notar que Rudolf Steiner publicou em
Leipzig, em 1910, um dos seus livros mais importantes, Die Geheimwissenschaft
im Umriss (<A Ciéncia Secreta em Esboco»), com desenvolvimentos doutrinarios e
passagens inteiras que parecem extraidos para nao dizer copiados de The
Rosicrucian Cosmo-Conception, publicado como vimos no ano anterior.
Pessoalmente nao creio que tenha havido plagio, incluso de Max Heindel que
poderia ter aproveitado os apontamentos dos cursos e das conferéncias de Steiner
a gque assistira em Berlim: e n&o creio que isso tenha acontecido néo s6 atendendo
a estatura moral, espiritual e intelectual dos dois homens, como também ao que
sobressai do conjunto das respectivas obras. Por muito estranho que pareca esta é
também a opinido, ainda que relutante, do avinagrado René Guénon(71) que tinha
um odio vesgo contra tudo o que lhe cheirasse a "teosofismo" - termo que utiliza
para o distinguir da auténtica teosofia tradicional e Ihe serve de rétulo a um
estendal de concepcbes e doutrinas de que discorda e vdo de Madame Blavatsky a
Alice Bailey, passando pelos ditos de Heindel e Steiner. Se Guénon reconhece que
nenhum deles plagiou, podemos estar seguros de que assim foi. A Udnica
explicacdo plausivel, portanto, e que sO6 pode ser a verdadeira, € que tendo tido
ambos 0s mesmos Mestres Rosacrucianos, as suas obras e respectivos
ensinamentos hdo de apresentar determinadas semelhancas, mas ao passo que
Max Heindel se manteve fiel a tradicao Crista e Rosacruz, Steiner a breve trecho se
desviou introduzindo no seu sistema elementos espurios.

Lendo e estudando The Rosicrucian Cosmo-Conception e outros livros
que Max Heindel escreveu, como Letters to Students, The Rosicrucian Mysteries,
Gleanings of a Mystic, Web of Destiny, Mysteries of the Great Operas, Teachings of
an Initiate, etc, dei-me conta duma sensacao nova, muito forte e muito real, depois
de tanto tempo andar errante a procura da Fonte ou de quem quer que dela
directamente tivesse haurido: eis-me pela primeira vez em contacto - admiravel,

ardente e afectuoso contacto! - com alguém que «tinha la estado».
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O que Max Heindel descrevia possuia o incontestavel cunho da
sinceridade, era a expressdo apaixonada e genuina de quem fora admitido aos
Mistérios e subira os luminosos degraus, as observa¢des eram auténticas, plenas,
nada de palavreado vazio e inane, era a voz revelada e reveladora dum
surpreendente rol de «reportagens» vividas e cheias de emoc¢do mistica... - ndo a
maneira do filésofo-visionario Emanuel Swedenborg (1688-1772), que descreve
miudamente as suas exploracfes pelas inUmeras moradas invisiveis e pelos
graduais planos dos céus e dos infernos por onde o seu espirito andou (teria
andado?), com a clinica frieza do médico legista a dissecar corpos peca a peca -,
mas a maneira quase duma crianca a relatar em tom candido e facil, sem
surpresas e com aceitacdo, uma deslumbrante, diadfana, experiéncia nova. N&o
deixa de ser elucidativo o primeiro paragrafo, na primeira pagina, com que abre
The Rosicrucian Cosmo-Conception:

O fundador da Religido Crista proferiu uma maxima oculta quando
disse: «<Em verdade vos digo, quem n&o receber o Reino de Deus como uma
criancinha nele nao entrara» (Mc 10, 15). Todos os ocultistas reconhecem a
imensa importancia deste ensinamento de Cristo e esforcam-se por vivé-lo dia a
dia.

Sobretudo é quase comovente senti-lo ansioso, a ele Max Heindel, por
partilhar, com quem esteja disposto ao esforco ascensional, o segredo dos
caminhos que se hao-de sofrer e seguir e que se revelam afinal tao claramente
tracados nas Escrituras cristas. Aceitei o convite, embora - ai de mim! - a lonjura
do horizonte e a vastidao da esfera sejam tao de mais para a minha pequenez.

Mas toda a jornada comeca sempre por um primeiro dia, infante, de

-
» .é

escola.

Templo de Cura em Mount Ecclesia,
Sede Mundial da The Rosicrucian Fellowship,
Associacdo Internacional de Misticos Cristdos estabelecida em 1909, na Califérnia, por Max Heindel.

E por falar em escola, volto um pouco atrds para frisar que aquela

Escola preparatéria - The Rosicrucian Fellowship, conforme citei -, fundada por

Max Heindel por inspiracdo dos Irmaos Maiores, representa um arranque

inteiramente novo na obra da Ordem Rosacruz (73) , e é dirigida invisivelmente

pelos mesmos Irmaos Maiores da Ordem sob a direc¢céo de Christian Rosenkreuz,

ou do Gréao-Mestre incognito que adoptou este nome simbdlico, sendo assim a
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referida Escola como que uma «reencarnacao», no mundo visivel, da antiga Ordem
Rosacruz instituida por Rosenkreuz. Trata-se portanto duma ressurgéncia
decidida a partir dos Planos Superiores: por outras palavras, apareceu mediante
renascimento num local inteiramente novo, a fim de transmitir os Ensinamentos
da Sabedoria Ocidental as populacées do Ocidente. Ndo pretende descender em
linha recta ou obliqua - tal como outras sociedades se arrogam - de quaisquer
lojas rosacrucianas anteriores, existentes na Ameérica, na Inglaterra, em Franca,
no Egipto ou em outros locais, por muitos antigas que sejam - e quanto mais
antigas e extintas pior, como vimos. The Rosicrucian Fellowship esta em
permanente ligacdo directa com o Templo etérico da Ordem Rosacruz em virtude
de ser o canal ou instrumento autorizado da Ordem para a Era actual (74).

«Tanto Helena P. Blavatsky como Max Heindel ofereceram as suas vidas em
servico as necessidade espirituais da raca. Cada um deixou como legado as
geracdes vindouras uma literatura metafisica que sobrevivera &s vicissidades dos
temposy.

- Manly P. Hall (33.° Rito Escocés)

Notas:

(64) Os termos «teosofia» e «teostfico» devem com legitimidade aplicar-se a uma corrente espiritual que
abrange século de existéncia e conta com nomes tdo diferentes e tdo profundos como Meister Eckehart,
Nicolau de Cusa, Paracelso, Giordano Bruno, Jacob Bohme, Johann Georg Gichtel, Swedenborg, Eckartsusen,
Friedrich Schelling, entre outros, além dos mais conceituados autores do lluminismo Rosacruz a que me referi
mais atras. A expressdo «teosofia» (sabedoria de Deus) foi usada pela primeira vez no século Il por Ammonio
Saccas de Alexandria, mestre de Origenes, que a foi buscar a Paulo: «Nos prégamos um crucificado; para 0s
judeus, escandalo; para 0s gentios, esculticia; mas para os que foram chamados, tanto judeus como gregos,
fortaleza de Deus e sabedoria de Deus [gr. Theou sophian]» (1Cor 1, 24), e também: «Sabedoria, sim, falamos
entre os perfeitos; ndo sabedoria deste mundo nem dos chefes deste mundo, condenado a perecer, mas
sabedoria de Deus [gr. theou sophian] em mistério, a oculta, que Deus predestinou dos séculos para gloria
nossa»(1Cor. 2, 7). - A sociedade que Helena P. Blavatsky fundou em Nova York em 1875 comegou por ser
uma sociedade espirita, e 0 nome The Theosophical Society foi-lhe dado pelo seu tesoureiro, Henry J. Newton,
que na verdade ignorava o real significado daquela palavra. Registe-se, como curiosidade, que a Igreja catdlica
condenou a Sociedade Teosotfica em 1919.

(65) E possivel que Steiner se tenha inspirado no titulo duma obra do Rosacruciano Eugenius Philalethes,
pseuddnimo de Thomas Vaughan: Anthroposophia Magia, Oxford 1650.

(66) Edouard Schuré, «Introduction» apud Rudolf Steiner, Le Mystére chrétien et les Mystéres antiques (Das
Christenthum als mystische Thatsache, Berlim 1902), trad. e introd. de E. Schuré, Paris 1908, pp. 28-29.

(67) O lama Kazi Dawa Samdup (1868-1923), mestre tibetano que atingira um elevado grau de conhecimentos
e que 1919 traduziu para inglés com colabora¢do com Prof. W.Y.Evans-Wentz o Bardo Thodol («Livro dos
Mortos Tibetano»), considerava que a despeito das criticas que Ihe eram dirigidas, H.P.Blavatsky teria
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incontestavelmente recebido um ensino lamaico superior, tal como ela dirigidas, H. P. Blavatsky teria
incontestavelmente recebido um ensino lamaico superior, tal como ela prendia (cf. a introducdo de Evans-
Wentz a The Tibetan Book of the Dead, nota de rodapé na p. vi). - Fernando Pessoa j& suspeito 0 mesmo
escreveu: «Os caminhos do simbolismo, sobretudo desde que se entra na estrada mistica ou interpretativa,
sdo cheios de ilusdes, de devaneios e de fraudes. [...] E fora de divida que Madame Blatsky era um espirito
confuso e fraudoso; mas também é fora de dlvida que recebera uma mensagem e uma missdo de Superiores
Incognitos» (Yvette K. Centeno, Fernando Pessoa e a Filosofia Hermética - Fragmentos do espdlio, Lishoa
1985. pp. 51-52).

(68) Augusta Foss Heindel, Memoirs about Max Heindel and The Rosicrucian Fellowship, Oceanside 1997.

(69) Augusta Foss Heindel, op.cit., p.7. - Gostaria de salientar que a Autora utiliza a expressao Templo
espiritual no sentido anagdgico ou transcedental, referindo-se ao contetdo; quando & matéria, o Templo €
etérico. Sabe-se que esse templo, invisivel aos olhares profanos, se situa a 50° de Lat-Norte e 13° de Long-
Este, ou seja, na actual republica Checa, alguns a Nordeste de Marianske Lazne (antiga Marienbad) e a
Sueste de Karlovy Vary.

(70) Existe em portugués com o titulo: Conceito Rosacruz do Cosmo.

(71) René Guénon, Le Théosophisme: Histoire d'une Pseudo-Religion (1921), nova ed. aumentada Paris 1986,
p. 221.

(72) Além do Conceito Rosacruz do Cosmo, os livros mencionados estdo traduzidos em portugués com os
titulos: Cartas aos Estudantes, Os Mistérios Rosacruzes, Colectaneas de um Mistico, A Teia do Destino,
Mistérios das Grandes Operas, Ensinamentos de um Iniciado, etc.

(73) Cf. «Rosicrucian Societies in America», in Rays from the Rose Cross, vol. 88, n.° 4, July/August 1996.

(74) Max Heindel, The Rosicrucian Cosmo-Conception or Mystic Christianity (1909), reed. Oceanside 1977, pp.
530-532.

Bibliografia: Antonio de Macedo, Instruces Iniciaticas. Editores Hugin, Lisboa, 1999.
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Max Heindel

CRONOLOGIA
Segundo Ger Westenberg

1865

23 deJulho - Nasce Carl LouisFredrik Von Grasshoff em Aarhus, Dinamarca.

Aar hug,'a segunda maior cidade -da_Di-n'am.arca,
onde nasceu Carl LouisFredrik Von Grasshoff
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Mapa Astrologico de Carl Louis

15 de Outubro - Batizado na Catedral Luterana em Aarhus.

' \ i
X ﬁln"“;;

Interior da Catedral Luterana de Aarhus,
onde foi batizado em 15 de outubro de 1865
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1867
20 de Julho - Nasce LouisJdulius August, irméo de Carl.
1869
8deAbril - Morte do pai de Carl naexplosdo de uma caldeira.
1872
6 de Novembro - Mudanca para Copenhagen.

Copenhagen, onde cresceu e passou sua infancia e adolescéncia

1872

26 de Novembro - Nasce Anna Emilie, sua irmé por parte de mée.
1873
Acidente a0 saltar sobre um canal.
Cercade 1884

Muda-se para Glasgow, Escocia, onde estuda engenharia mecanica e trabalha como
mestre em uma tabacaria .

: i fi ﬁ-:‘#.!#"t‘ul-....r!-ni.'h
Glasgow, a maior cidade da Escocia
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1885

15 de dezembro - Carl casa-se com Catherine Dorothy Luetjens Wallace, nascida em
dejaneiro de 1869 - mudam-se para Liverpool.

Liverpool, Inglaterra

Liverpool Moonlight, 1887, pinturaadleo de Atkinson Grimshaw

1886
15dejunho - A Sra Grasshoff , suaméae, casa-se com Fritz Nicolg] Povelsen.

5 denovembro - Nasce suaprimeirafilha, Wilhelmina; Carl torna-se oficial da
Marinha Mercante.
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Carl Grasshoff, aos 21 anos, com suaprimeira osa Cathy,
esuafilha Wilhelmina

1888

Nov. 6 - Nasce sua segunda filha, Louise.

+ dezembro. - Mudamse para Copenhagen, onde alcanca sucesso econémico se
associando a seu irmdo em uma empresa de importacdo/exportaco.

Copenhagen, Dinamarca
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1889

5 de novembro - Nasce sua terceira filha Nellie.

1891

15 de Janeiro - Nasce seu filho Frank.

Cercade 1896

O casal seseparae Carl emigrasozinho paraos E.U.A. mudando seu nome
para M ax Heindel; seus filhos ficam sob a guarda da Sra. Grasshoof ; trabalha como
engenheiro numa cervejaria em Somerville préximo de Boston, MA.

— A

De pé, suairma Anna Emilie e seu irméao L ouis Julius August.
Sentada, sua mée Anna Sorine Withen Grasshoff

Cercade 1897

Heindel casa-se com uma mulher dinamarqueza chamada Mrs. Petersen que tinha
quatro filhos.
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1898

7 de setembro - Os quatro filhos de Heindel vigiam para os E.U.A. paraviverem com
de.

Great Lake Steamer, sua Gltima viagem maritima

Cercade 1899

Heindel se divorcia, mudando com seus quatro filhos para Roxbury, um suburbio ao
sul de Boston, MA.

=
r

ndel trab
engenheiro numafabrica de cerveja

1903

Heindel vai para Los Angeles, CA. em busca de emprego.

Dez. - Assiste um ciclo de conferéncias teosoficas ministradas por Charles
Leadbeater em Los Angeles, CA.
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Charles L eadbeater

Associa-se a Sociedade Teosodfica ; torna-se vegetariano; estabelece amizade com
Augusta Foss nascidaem 27 Jan. de 1865 em Mansfield OH.

Max Heindel , Augusta Foss e amigos

1904/5

Vice-presidente da Sociedade Teosofica em Los Angeles.
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CJinaraj aasa,
ex-presidente internacional da Sociedade Teosofica

1905

Verdo - Adoece seriamente devido a transtornos cardiacos, sua amiga Dra. Alma von
Brandis, vigja para a Europa. Primeira experiéncia de translocacdo . Heindel renunciaa
vice-presidenciada Sociedade Teosofica apis sua recuperacao .

1906

Abril - Ciclo de Conferéncias independente ao Norte dos E.U.A., sobre Cristianismo
Mistico e Astrologia.

1907

Outono - AlmaVon Brandise Heindel viggam paraa Alemanha paraouvirem
Steiner. ApGs uma breve estada em Copenhagen para visitar sua mée e filhos, usando
seu nome de batismo tem acesso ao ciclo de Conferencias e algumas entrevistas pessoais
com o grande mestre antroposofista, entdo responsavel pela secdo alema da Sociedade
Teosofica

Rudolf Steiner
Grande escritor ocultista e fundador da Sociedade Antroposofica
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1908
Abril - Separa-se de Alma Von Brandis;

Abril/Maio - Heindel é aprovado no teste a que forasubmetido por um dos Irméos
Maiores da Ordem Rosa Cruz
Primeiralniciagdo. Escreve o Conceito Rosacruz do Cosmos.

“f;—:ll. -l}r g a -'-t'r..tg

1908

Verdo - Retornaa America, New York ;
reescreve 0 manuscrito do Conceito Rosacruz do Cosmos.

Setembro - Heinddl se estabelece em Buffalo, NY, e conclui o manuscrito do
Conceito Rosacruz do Cosmos.

Novembro - Fundacdo do primeiro Centro Rosacruz em Buffalo, NY.

1909

Verdo - Por meios proprios vigja para Seattle, WA onde ministra um novo ciclo de
conferéncias.

8 de Agosto - Aclamado por entusiastas e simpatizantes fundaa Fraternidade
Rosacruz as 3:00 h. datarde.

Heindel e William M. Patterson viajam para Chicago para providenciarem aimpressao
do Conceito Rosacruz do Cosmos e do Ciclo de Conferencias Cristianismo Rosacruz .
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Novembro- Vigapara Yakima, WA, ministra conferencias e funda um novo Centro
Rosacruz.

THE ROSICRUCIAN
COSMO-CONCEPTION

Sax Helmdel

Capa do Conceito Rosacruz do Cosmos, desenhada por Max Heindel,
Representando a unido da mente e do coragdo no Caminho Rosacruz

1910

Publicacdo de Astrologia Cientifica e Simplificada.

Vigapara Portland;
ministra novo ciclo de conferencias e funda um novo Centro.

Fev. - VigaparaLos Angeles; visita Augusta Foss.
Fev. 27 - Funda o Centro Rosacruz de Los Angeles.

Abril - Heindel adoece; segundainiciacdo em 9 de abril .
Escreve Filosofia Rosacruz em Perguntas e Respostas (1).

10 de Agosto - Terceiro Casamento, com Augusta Foss.
Escreve Os Mistérios Rosacruzes.
Novembro

- Estabelece a Sede Central numa pequena residencia em Ocean Park.
- Max Heindel adoece seriamente; terceirainiciagao.
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Pequena residéncia de Max e Augusta em Ocean Park

1911

Fevereiro- Plangiacom Mr. Patterson comprar um terreno para aresidéncia
permanente da Sede Central .

3 deMaio- Compraquarenta acres de terraem Oceanside as 3.30 h. datarde.

28 de Outubro - Lancamento da pedra fundamental as 12.40 h. datarde e fixagdo da
Cruz de Rosas dedicada a Christian Rosenkreutz.

Max anud Apuasta Heindel, flanking the cross, were dmong
the twelve attending the groundbreaking ceremony.

30 de Outubro - Inicio da construcéo da primeira edificacéo.
1912

Primavera- Implantacdo de um sistema de irrigag@o proprio.
Probacionistas de Seattle, WA, confeccionam em metal um emblema luminoso para o
lado externo e transportam-no para a Sede Central através de trem.

Dezembro - A Fraternidade Rosacruz ( The Rosicrucian Fellowship ) adquire
personalidade juridica.

1913
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25 de Maio - Primeira reuni&o de probacionistas.

3 deJunho - Mudancada cor da Cruz de Rosas dedicada ao Fundador da Antiga
Irmandade Rosacruz, Christian Rosenkreutz, de preto para branco.

Founders Cross

YW made a large eross of Hee sare stvle as our ernbile,

ciried con the three spper
| ild Fetrers, rthe initdals: C. R, O These represeni.l. ihe
e o onr grealr Flead, and designare couwre embiler oy the Christian

----- Letters to Students

4 dejunho de 1913 - Inicio da Primeira Escola de Verdo.
Junho - Inicio da publicacéo do Boletim Ecos de Mt. Ecclesia
8deagosto- Lancamento da pedra fundamental para o Sanitarium.

27 de novembro - Inicio daconstrucdo da Pro-Ecclesia; concluida em 24 de
dezembro.

Pro-Ecclesia

1913

Dezembro - Construcéo da mais importante via na Sede Central , Ecclesia Drive; doagéo
de 78 palmeiras. Aquizicdo de um pequeno 6rgdo de segunda méo para a Pro- Ecclesia

223




24 de dezembro de 1913 - Cerimonia de consagracdo da Pro Ecclesia.

1914

12 deabril -  Primeiro Servigo de Pascoa em Mount Ecclesia.
23 dejunho Primeiro Servico de Cura.

26 de novembro - Consagracdo da Cafeteria, e confeccdo da pedra fundamental da
Ecclesia ou Templo de Cura. Instalagdo de gerador de luz préprio.

1915

Julho Pagamento final dasterras de Mt. Ecclesia.

Verdo - Construcéo da vivenda de Max Heindel e esposa. Revisdo e ampliacéo de
Messagem das Estrelas e Astrologia Cientifica Simplificada, publicada em 1916.

1916

13 de mar¢o - Falescimento da mée de Max Heindel.

Maio - Publicacdo da revista Rays from the Rose Cross.

1917

Marco - Max Heindel recebe a visita da poeta Ella Wheeler Wilcox em Mt. Ecclesia.
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CAE ks ARG

Ella Wheder Wilcox

13 de Marco - Inicio da construcdo do novo Prédio Administrativo , concluidaem
Junho.

Maio - Construgdo da vivenda Ecclesia .

Primeiras edificacGes de Mount Ecclesia

July 15 Sr.eSra. Heindel de férias calculam as Ephemerides e Tabuas de Casas

1918

Maio - Planos parainstalar uma oficina de encardenacao.

1919

Janeiro 6 - Transicdo de Max Heindel devido aum infarto de miocardio as 8:25 da
noite. Sucedido pela Sra. Heindel na conducéo da obra.
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Carl Louis Fredrik Von Grasshoff
[MAX HEINDEL (1865-1919) ]
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XVII.
Corinne Heline

por Anténio de Macedo

Corinné*a 33 ans

Corinne Heline (1882 - 1975)

Uma luminosa «teia do destino» desde muito cedo se teceu na vida da
rosacruciana Corinne Heline, autora de 28 volumes de obras esotéricas.

Antes de prosseguir o alinhavo do breve esboco biografico que compilei de
diversas fontes, sobre esta autora, cumpre-me esclarecer dois pontos que ao
leitor de formacdo Rosacruciana podem parecer de problematica aceitacdo. Sao

eles:

(1) A utilizagao, por Corinne Heline, do termo «New Age» — Nova Era —,
termo que se divulgou a partir dos anos 70 do século xx como veiculo de um
conjunto heteréclito de ideologias mais ou menos «esotéricas», sendo que
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algumas, inclusivamente, se contrariam entre si e em que se mistura um pouco
de tudo, desde o tantrismo hindu a iniciacdo egipcia, passando por técnicas
meditacionais de realizacdo pessoal, etc. [NOTA: Nao tenho nada contra o
tantrismo, a iniciacdo egipcia ou as diversas formas de meditacdo; acho apenas
que se ndo devem misturar — cada coisa em seu Raio];

(2) A intensa devocdo de Corinne Heline a Virgem Maria, em aparente
contradicdo com a doutrina expendida por Max Heindel nas suas obras, em
geral, e em especial em A Maconaria e o Catolicismo.

Quanto ao primeiro ponto, basta esclarecer que a «New Age» citada nas
obras de Max Heindel, Theodore Heline e Corinne Heline no primeiro quartel do
século xx, ao contrario da «New Age» de segunda vaga dos anos 70, néo se refere
apenas a iminente Era do Aquario, embora estes trés pioneiros a ela fagam
frequente mencado. No espirito da Filosofia Rosacruciana a verdadeira Nova Era é
a Sexta Epoca, ou Nova Galileia, também designada, ocultamente, por «Reino
de Deus»[1] e «<Nova Jerusalém». Actualmente encontramo-nos na Quinta Epoca,
Ariana. Ougcamos Max Heindel:

«Nas primeiras duas Epocas [Polar e Hiperbdrea] o ser humano evolucionou
um corpo e vitalizou-o ; na Terceira Epoca, Lemurica, desenvolveu o desejo ; na
Quarta Epoca, Atlante, produziu a asticia; e na Epoca actual, Ariana,
incrementou a raz&do. Na Nova Galileia a humanidade tera corpos mais finos e
etéreos do que actualmente, a Terra sera transparente, e 0S corpos serdo mais
facilmente responsivos aos impulsos espirituais. [...] A Nova Galileia sera
formada por Eter Luminoso permeado de luz solar, nela ndo havera noite e sera
uma terra de Paz (Yeru-Shalem) onde se realizara a Irmandade Universal de
todos os seres, unidos pelo Amor» (The Rosicrucian Christianity Lectures, Lecture
14: «Lucifer: Tempter or Benefactor?», p. 240).

No Conceito Rosacruz do Cosmos, Max Heindel acrescenta: «Os cristaos
esotéricos e os estudantes de todas as escolas ocultas estdo esforcando-se por
atingir o grau mais elevado, que sera alcancado, genericamente, na Sexta Epoca,
ou Nova Galileia, quando a unificante Religido Crista abrir os coracdes dos seres
humanos, tal como o ®u entendimento estd sendo aberto agora» (Cap. XII -
Evolucédo da Terra), e também: «<Na Nova Galileia, que é a vindoura Sexta Epoca,
o Amor tornar-se-a inegoista e a Razao aprovara os seus ditames. A Irmandade
Universal realizar-se-4 porque cada um trabalhard para o bem de todos, e as
propensdes egocéntricas serdao coisa do passado» (Cap. Xl - Em Direcgdo a
Biblia).

E a Nova Jerusalém descrita no Apocalipse:

«E vi um novo céu e uma nova terra, pois o primeiro céu e a primeira terra
haviam desaparecido; e o mar ja néo existia. E vi a cidade santa, a Nova
Jerusalém, que descia do céu, de junto de Deus, ornamentada como uma noiva
que se ataviou para o0 seu esposo» (Apocalipse 21, 1-2).

Esta Nova Jerusalém, construida no Primeiro Céu (regido superior do
Mundo do Desejo, ou do Mundo Astral como lhe chamava Paracelso) pelos
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cristdos devotos, tornar-se-a visivel durante a Sexta Epoca ou Nova Galileia,
estando por conseguinte muitissimo distanciada, no futuro, da Era do Aquario.
Por isso Max Heindel tanto insiste no servico amoroso e desinteressado aos
demais: «O servigo constroi o corpo animico [soul body], o glorioso Trajo de
NuUpcias sem o qual ninguém pode entrar no Reino de Deus, designado
ocultamente como «Nova Galileia», e ndo importa o grau de consciéncia que o
candidato tenha ou n&o do percurso, desde que cumpra o seu dever. Além do
mais, como o luminoso corpo animico se desenvolve por dentro e em torno da
propria pessoa, a sua luz ensinar-lhe-a os Mistérios sem necessidade de livros, e
quem tenha sido assim instruido por Deus conhece mais do que tudo quanto
esteja contido em todos os livros do mundo» (Max Heindel, Gleanings of a Mystic,
pp. 135-136).

Uma vez que a Nova ldade, ou Nova Galileia, se cumprira nos tempos
apocalipticos como «Nova Jerusalémp», tal significa que ocorrera entdo o Segundo
Advento, do Cristo Glorioso — tempos esses em que «seremos arrebatados as
nuvens ao encontro do Senhor, nos ares», tal como nos diz o Iniciado Paulo na
sua primeira epistola aos Tessalonicenses (4, 17), significando «nos ares», aqui,
«em corpo etérico», ou melhor, no subtil «corpo animico» formado pelos dois
éteres superiores: Luminoso e Reflector; entdo, cantaremos ao Senhor (Cristo)
«um Cantico novo, dizendo: Digno és de tomar o livro e de Ihe abrir o selos, pois
foste degolado e com o teu sangue resgataste para Deus gente de toda a tribo,
lingua, povo e nacédo; fizeste deles reis e sacerdotes para o nosso Deus»
(Apocalipse 5, 9-10).

Trata-se duma profecia, sem duvida, mas sobretudo duma promessa, em
que a condicdo conjunta de rei e sacerdote se verificara como recompensa
desejavel para essa vindoura Nova Era — «New Age» —, de santidade e de paz.

E esta condicdo conjunta, de rei e sacerdote, que nos vai esclarecer em seguida
o0 segundo ponto referido acima, acerca da (aparentemente) contraditoria
devocao da rosacruciana Corinne Heline a Virgem Maria.

No seu livro A Maconaria e o Catolicismo, Max Heindel pée em paralelo as
duas grandes linhagens da espécie humana, segundo uma interessante lenda
maconica que diverge nalguns pontos da tradicional génese biblica: antes de
conhecer Adao, Eva conheceu o anjo luciferino Samael, e dele teve Caim. Como
entretanto Samael se revoltou contra Jahvé, foi expulso por este, e o filho de
ambos, Caim, foi chamado «o filho da Viava». Jahvé criou Adao, que se uniu a
Eva e nasceu Abel. Mas Abel foi morto por Caim e Adao e Eva tiveram um novo
filho, Seth, para substituir Abel.

O anjo Samael representa as forcas marcianas de Lucifer, que fizeram a
sua morada no planeta Marte, sdo as «Hierarquias do Fogo» e deram origem a
Ordem Magcoénica e a «luz interna», aprisionada, que permite ver e conhecer. E a
linhagem do intelecto, ou «linhagem mental» (Ocultismo — Escolas de
Mistérios). Caim e seus descendentes sdo 0s seus representantes humanos.

Por sua vez o anjo Gabriel, anunciador dos nascimentos, representa as
Hierarquias Lunares presididas por Jahvé, ou seja, as «Hierarquias da Agua»
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gue deram origem a Igreja catélica e a «fé devocional», e se opdem a Gnose; é a
linhagem do coracéo, ou «linhagem cordial» (Misticismo — Igrejas). Seth e seus
descendentes sao os seus representantes humanos.

Desde tempos imemoriais que existe antagonismo entre ambas as
linhagens:

(a) A do homo faber que trabalha o fogo: — o0 aparelho de Estado e os reis,
os artifices, a industria, descendentes de Caim e associados ao luciferino
planeta Marte, deus do ferro, do fogo e da guerra, cuja Organizacao Iniciatica, a
Ordem Macgébnica, tem como ideal Hiram Abiff, descendente de Caim e
construtor do Templo de Salom&o, modelo da «linhagem mental, também
chamada «linhagem realy;

(b) A do homo pius submetido a 4gua benta: — os clérigos, os devotos, o0s
sacerdotes, descendentes de Seth e associados a humida Lua, planeta da alma,
da fecundacdo, das emocgdes, cuja Organizacdo Sacramental é algreja; o seu
ideal feminino é a Virgem Maria, modelo da «inhagem cordial», também
chamada «linhagem sacerdotal».

Houve porém um tempo, recuadissimo, em que aquele antagonismo nao
existia, simbolizado pelo mito de Melquisedec, misteriosa personagem biblica
que, sendo Rei e Sacerdote (unido das duas linhagens) fez um sacrificio de péo
e vinho (Génesis 14, 18-20), prefigurando a vindoura Dispensacao Cristica, que
eliminou os sacrificios de carne e sangue.

A desunidao deu-se na quarta Idade, onde comeca o terceiro capitulo do
Génesis, e tem-se mantido até aos nossos dias — e manter-se-a ainda por toda a
Epoca Ariana.

A ldade Vindoura, ou Nova Galileia, promovera a re-unido em Cristo,
também Ele Rei e Sacerdote, «proclamado por Deus Sumo Sacerdote segundo a
Ordem de Melquisedec» (Hebreus 5, 10). Esta Ordem de Melquisedec, regida por
Cristo, Rei e Sacerdote, justo e santo, reinara portanto na Sexta Epoca, a Nova
Jerusalém do Apocalipse, em que todos os seres se reunirdo em perfeito AMOR.

Por conseguinte, ambas as vias sdo indispensaveis, na fase actual, para se
chegar a uma desejavel, ainda que futura, plena convergéncia, e para que 0s
seres humanos atinjam a perfeicdo de sentir com a mente e pensar com 0
coracao.

Esta assim explicada a perplexidade de certos estudiosos de Max Heindel
gue encontram, nos seus escritos, ora desenvolvimentos misticos (cordiais), ora
desenvolvimentos ocultos (mentais); é que Heindel ja se encontrava num grau de
avanco em que a convergéncia comecava a fazer-se sentir de forma marcante, ao
longo de ambas as linhas. O mesmo sucede com Corinne Heline: sendo uma
Iniciada numa Escola de Mistérios (Ocultismo), 0 seu avanco exige igualmente o
desenvolvimento devocional feminino. Assim, a sua devocédo a Virgem Maria, ou
a Divina Méae, é a indispensavel via cordial (mistica) paralela e complementar a
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via mental (oculta), sendo esta proporcionada nao sO pelo intelectualismo
imperante na nossa Epoca (razdo cientifica e filoséfica) mas também pelas
Escolas de Mistérios, como por exemplo a actual Escola de Mistérios
Rosacruzes.
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Evolucdo dos Regentes Humanos e Super humanos. Max Helndel Magonarla e CatoI|C|smo

ApOs esta ressalva prévia, esbocemos em breves linhas o percurso
espiritual de Corinne Heline.

Desde menina, ja evidenciava uma mente brilhante e inquisitiva, a par
duma consciéncia muito avancada; passava horas a visitar e a contemplar uma
belissima escultura da Virgem Maria na igreja catdlica que ficava do outro lado
da rua onde se situava a Escola Dominical Metodista, onde estudava. Mais
tarde, lembrar-se-ia que foi este primeiro e inspirador contacto com a Divina
Mae que haveria de constituir uma presenca permanente, amorosa e protectora,
para tudo quanto veio a escrever. Toda a sua dedicacdo, ao longo da vida,
centrar-se-ia na Virgem Divina.

Corinne teve a consciéncia da sua missao desde a mais tenra idade. Tinha
ela quatro anos e costumava reclinar a cabecita sobre a Biblia aberta, que a méae
lia, e explicava: «<Ha uma coisa maravilhosa e muito bonita neste Santo Livro, e
um dia hei-se saber o que é». Era ela uma alma que devido a sua preparacao
anterior, pode facilmente imprimir na mente consciente, desde a infancia, a
importancia do trabalho que Ihe estava cometido na presente encarnacao.

Na adolescéncia, descobriu o fascinio da literatura oculta na vasta
biblioteca particular duma vizinha que a recebia carinhosamente, e que se
interessava por Teosofia e Rosacrucianismo. Leitora avida da Biblia, Corinne
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verificou que a podia entender melhor com o auxilio dos livros de filosofia oculta
que a vizinha lhe emprestava. Os livros sobre reencarnacao, sobretudo,
desvendaram-lhe um novo mundo, dando-lhe resposta a muitas questdes. Um
dia a vizinha ofereceu-lhe um exemplar do Conceito Rosacruz do Cosmo, de Max
Heindel, e toda a sua vida mudou a partir de entédo.

Corinne nascera em Atlanta, na Geodrgia, em 13 de Agosto de 1882, no seio
duma familia abastada. A mde morreu-lhe quando ela tinha 16 anos, deixando-
Ihe uma confortavel heranca que Corinne mais tarde utilizou para editar livros.
A jovem sofreu profundamente com a morte da mée, até que uma noite a mae
Ihe apareceu dizendo que se encontrava feliz nos Mundos Superiores, e lhe
pediu que deixasse de chorar e procurasse alegrar o pai, minorando-lhe o
desgosto. Disse-lhe mais, que fosse a um velho bau onde estava guardado o
dinheiro do Natal, e que comprasse uma Biblia nova. Foi esta Biblia que Corinne
usou durante todo o tempo que levou a escrever a sua monumental obra New
Age Bible Interpretation.

Ap6s a morte da mae, Corinne mudou-se para a Califérnia onde foi
discipula durante cinco anos de Max Heindel, que a encorajou e auxiliou no seu
desenvolvimento espiritual, tendo-lhe pedido, antes de morrer em 1919, que nao
deixasse de levar por diante o trabalho de divulgar certos aspectos dos
ensinamentos Rosacruzes.

Foi cerca de trés anos apés a morte de Max Heindel, na véspera do Natal de
1922, que Corinne teve a subita inspiracdo mistica de que era chegado o
momento de dar inicio ao trabalho que lhe estava superiormente destinado, ou
seja, interpretar a Biblia a luz da Tradic&do esotérica. Foi a seguinte, a visao que
teve: viu-se presente na Ultima Ceia, onde decorriam duas celebracées: uma,
com Jesus e 0s Seus discipulos, numa sala; e outra, numa sala s6 com
mulheres, onde Maria sentada a cabeceira da mesa dava instrucdes para o
futuro disseminar da Doutrina. Corinne ficou muito chocada quando Maria a
encarregou de escrever uma interpretacdo da Biblia, e escusou-se: «Porqué eu?
Nao tenho qualificacbes». Mas Maria aproximou-se dela, beijou-a numa face e
disse: «<Ajudar-te-ei».

Foi uma tarefa monumental aquela a que Corinne se dedicou nesta
encarnacao, e pela qual geracdes de estudantes lhe ficardo eternamente em
divida. As suas obras constituem uma exposicdo exaustiva do plano de evolucéao
e de Iniciacéo para as Eras de Peixes e de Aguario, tal como vem apresentado na
Biblia.

Logo ap6és a morte de Max Heindel, Corinne entabulou uma relagéo
duradoura com Theodore Heline, actor shakespeariano, escritor e editor da
revista esotérica Rays from the Rose Cross. Mais tarde ele tornou-se editor e
fundador duma outra revista esotérica, New Age Interpreter, tendo fundado
igualmente uma casa editorial, a New Age Press. Corinne e Theodore viajaram
largamente pelos Estados Unidos, dando conferéncias que esgotavam lotacoes,
nomeadamente no Santuéario do Centro New Age de Filosofia e Estudos Biblicos,
de Santa Mdnica, onde foram ordenados ministerialmente. Foi nessa época que
casaram, tendo Theodore por fim abandonado a sua carreira de escritor e
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conferencista para se dedicar a apoiar Corinne e divulgar a obra dela por todo o
mundo. Tal como Corinne e Max Heindel, ele foi um pioneiro da Era do Aquario,
nao se poupando a esforgcos para utilizar as suas experiéncias de vida numa
tarefa tdo exaltante como desafiadora.

Apos a morte do pai de Corinne, o casal Heline comprou uma casa numa
colina da Califérnia, a qual chamaram Madonna Crest («Outeiro de Nossa
Senhora»), em homenagem a Virgem Maria. Era um local muito aprazivel, um
santuario de paz e tranquilidade, rodeado por um belo jardim cheio de arvores e
flores. Foi ai que ela escreveu a maior parte da sua magnifica obra, e onde dava
conferéncias e cursos, sempre muito concorridos.

Para além dos sete volumes de New Age Bible Interpretation, Corinne Heline
escreveu muitos e inspirados livros, como por exemplo Magic Gardens e Star
Gates, onde faz referéncia as quatro Sagradas Celebracbes Sasonais — 0s
Solsticios e Equinécios —, que eram sempre celebrados em Madonna Crest com
rituais apropriados. Tanto nestes como em outros livros que escreveu, Corinne
sempre procurou ajudar os investigadores espirituais a manifestarem no plano
fisico os Templos de Musica e de Cura que formardo parte da nova expansao de
consciéncia de Aquario, e respectivos métodos naturais de cura. Corinne tinha a
capacidade de visitar estes antigos Templos fazendo uso da sua clarividéncia e
da sua consciéncia expandida, que Ihe permitiam aceder aos mundos invisiveis
donde trazia os principios espirituais com que enriquecia o0s seus livros.

Concluiu os sete volumes de New Age Bible Interpretation em 1954, quando
ja contava 72 anos. Theodore Heline transitou subitamente aos Mundos
Superiores em 1971; Corinne poucos anos lhe sobreviveu, tendo transitado em
1975 com a bonita idade de 93 anos. O servico funebre foi celebrado pelo
reverendo Gene Sand, amigo do casal e que ensinou durante mais de 50 anos no
Centro New Age de Santa Monica. O servico foi muito belo, segundo relatam
testemunhas, e 0s possuidores de visao espiritual puderam contemplar um
maravilhoso agrupamento que veio dar as boas-vindas a Corinne, entre os quais
Max Heindel e outros que se haviam devotado a participar na construcdo do
ciclo que agora se encerra. Actualmente, Corinne continua a sua obra nos
planos superiores como discipula Maior da Hierarquia, para beneficio de todos
0s estudantes e aspirantes que desejam ser instrumentos conscientes no
alvorecer da Nova Era.

1] O Evangelho de Mateus, inserido em ambiente judaico em gque o0 nome de
Deus, por reveréncia, se evitava pronunciar, emprega preferencialmente «Reino
dos Céus», ao contrario dos restantes evangelistas, dos Actos dos Apdstolos, das
epistolas de Paulo, etc. onde a férmula «Reino de Deus» é utilizada sem
restricoes. Ambos o0s sintagmas se podem usar indiferentemente, porque
significam o mesmo.
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Corinne Heline

Corinne Heline (1882-1975)

Uma vida em imagens

» prvw e Cartne, i S
Seu Pai David Smith

Corinne com suaméae

Corinneaos3anos

Corinneaos 13 anos
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Corinneaos17 anos

Corinneaos21 anos

Corinneaos33 anos
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. A Madonna Crest avee |

."_I-"'*ll. on chat Behe

Corinne e seu esposo, Theodore Heline
Corinnee Theodore

Corinne e Theodor e nas bodas de ntpciasde Sarah e Craig
Stewart

CorinneeTheodor e na missdo de San Jean Capistrano
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ANEXO:

MEU TRIBUTO A MAX HEINDEL
por Corinne Heline

Carl Louis F. Von Grasshoff

(Max Heindel )
(1865-1919)

Queridos amigos, meu coragdo estd muito feliz por poder estar aqui com vocés nesta ocasido e
prestar minha pequena homenagem a nosso amado Max Heindel. Gostaria de contar-1hes sobre o dia
em que conheci este homem extraordinario e, para fazer isso, terel que falar rapidamente sobre a
minha vida pessoal. Espero que me perdoem por iSso.

Talvez vocés saibam, pela minha maneira de falar, que nasci e fui criada no
Sul. Eu era filha Unica e os meus primeiros anos foram cheios de dedicacéo por
minha adorada mae. Ela foi sempre para mim como uma linda fada. No entanto,
ela era fragil e os dias de minha infancia eram envoltos em medo de que algum
dia eu poderia perdé-la. Assim, decidi, naquela época que se ela morresse eu iria
com ela.

Como podem ver, eu nao sabia nada sobre o Renascimento e a Lei de
Consequéncia. Nasci procurando a Luz e respostas para perguntas que nem
sequer sabia formular. Nao compreendia exatamente o que estava buscando.
Consequentemente, ndo tinha idéia onde acha-las. E, como todos sabem, o Sul é
profundamente ortodoxo e conservador, mas uma coisa eu sabia: que em algum
lugar devia haver uma resposta mais adequada para os problemas da vida e da
morte do que a ortodoxia dava e estava determinada a encontra-la.

Enquanto isso, minha mae ficava cada vez mais fraca e eu estava sempre cheia

de medo de perdé-la. Alguns meses antes de sua doenca fatal, uma amiga me
telefonou e disse ter encontrado um livro novo que ela estava certa de que era
exatamente o que eu estava procurando. Naguela mesma tarde eu fui a sua casa
e vocés podem adivinhar que o livro era o "Conceito Rosacruz do Cosmo".
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Quando vi a Cruz de Rosas e li que nés tinhamos que transmutar as rosas
vermelhas em uma rosa branca, eu soube que finalmente tinha encontrado o
gue queria. Naquela noite, antes de dormir, meu pedido j& estava no correio a
caminho de Oceanside. Contei os dias até o inestimavel livro chegar e, assim
que ele chegou, o médico disse que minha mae tinha que se submeter a uma
operacdo muito séria. Entdo, este livro passou a ser meu companheiro
inseparavel. Dormia com ele debaixo do travesseiro, pois, embora pareca
estranho, ele era o Unico consolo que o mundo poderia me dar. Depois da
operacdo, o médico disse que nao havia esperanca e que ela s6 teria alguns
meses de vida.

Eu continuava apegada ao meu abencoado livro. Entdo, de repente, tive um
pensamento novo e estranho. Sera que eu devia me matar e ir com minha mée
como tinha planejado ou deveria ir para Oceanside e dedicar minha vida ao
trabalho de Max Heindel? A segunda parte da pergunta era a resposta. Estava
decidida e, dez dias depois que minha mae me deixou, eu estava em um trem, 0
Conceito debaixo do braco, a caminho da Califérnia para encontrar Max
Heindel. Ele parecia ser o Unico balsamo para minha dor que o mundo poderia
me dar.

Oh! Quem dera que eu pudesse descrevé-lo realmente no primeiro dia em que o
vi agui em Mt.Ecclesia! Ele veio encontrar-se comigo com as maos estendidas e
sua face iluminada pela ternura, simpatia e compaixdo. E, notem bem, eu nao
tinha tido nenhum contato pessoal com ele. Conhecia-o s através de seu livro e
vocés podem imaginar minha enorme surpresa quando ele segurou minhas
maos nas suas e disse carinhosamente: "Minha filha, eu estive com vocé dia e
noite durante a provacao pela qual vocé acabou de passar. Eu sabia que quando
terminasse, vocé viria. Agora vocé pertence ao meu trabalho".

Aquele, queridos amigos, foi um dia muito significativo em minha vida. Foi o dia
em gque me dediquei completamente a vida espiritual e a Filosofia Rosacruz. Por
cinco anos maravilhosos tive o privilégio de conhecer aquele homem sébio, de
estudar e ser treinada sob sua direcédo e supervisdo. Sempre considerei aqueles
cinco anos como sendo 0s mais bonitos e mais espiritualmente frutiferos de toda
a minha vida. Queria ser capaz de descrever aquele homem maravilhoso como o
conheci. Quando penso em suas admiraveis caracteristicas, talvez a qualidade
que mais profundamente apreciei foi sua extraordinaria humildade. Enquanto
ele estava avido em ajudar onde quer que fosse possivel, estava sempre firme
mantendo no seu interior a personalidade de Max Heindel. Enquanto eu
estudava sua completa dedicacdo a vida simples, muitas vezes pensava has

-

palavras de nosso Senhor Cristo: "Eu n&o sou nada. E o Pai que tudo faz".

Eu penso, queridos amigos, que Max Heindel demonstrou a mais perfeita
combinacao do ser mistico e pratico que ja conheci. Ele era simples e humilde.
Os servicos domésticos mais simples ele fazia com a maior dignidade e
satisfacdo. Ele descia ao curral e ordenhava a vaca se necessario fosse, pois
como sabem, naquele tempo nos tivemos um curral e uma vaquinha aqui em
Mt. Ecclesia. Ele tirava mel das abelhas, pois nés tivemos abelhas também. Ele
subia nos postes telefonicos e consertava um fio partido; ele plantava arvores,
cavava o jardim e colhia vegetais; ele fazia as coisas mais simples com a mesma
dedicacdo e entusiasmo com que ia ao escritério,a sala de aula ou de
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conferéncia para expandir sua grande sabedoria ou talvez encontrar o Mestre
que o guiou neste grande trabalho.

Nas noites de sabado, era costume manter uma sessao de perguntas e
respostas na biblioteca. Havia uma mesa que se estendia por todo o
comprimento da sala e os estudantes se reuniam em volta com o Sr. Heindel, de
pé, para responder as perguntas. Cada estudante podia fazer uma pergunta e
tinha de ser por escrito. Entdo, o Sr. Heindel recolhia as perguntas e respondia
uma a uma. Observando-o cuidadosamente, eu descobri que ele, intuitivamente,
sabia a quem cada pergunta pertencia e sempre se dirigia aquele de quem a
pergunta tinha vindo. Nas muitas vezes que assisti a essas memoraveis
sessbes, ele nunca se enganou em identificar a pessoa que tinha feito a
pergunta. Era sempre cuidadoso e meticuloso e nunca deixava uma pergunta
sem ter certeza de que aquele que perguntara estivesse completamente satisfeito
com a resposta.

Foi numa destas maravilhosas reunides esclarecedoras que eu adquiri meu
primeiro entendimento do importante lugar que a cor e a musica iriam ocupar
na preparacdo do mundo para a proxima Nova Era. Max Heindel anunciava que
dedicaria uma hora para perguntas e respostas nestas reunides. Entretanto,
constantemente, essa hora era estendida para duas ou duas e meia e até trés
horas. Eram momentos tao estimulantes que o tempo parecia voar nas asas do
encantamento.

Queridos amigos, quisera ser capaz de dizer-lhes tudo o que Mt. Ecclesia
significava para Max Heindel quando o conheci. Como ele amava este lugar! Ele
sabia o grandioso destino que estava guardado para o trabalho que ele
fundamentou. Naquela época, havia um banco colocado perto da Cruz de Rosas
iluminada que ficava no jardim. Ali ele se sentava cada noite, por alguns
minutos ou talvez uma hora antes de se recolher, orando ou meditando,
irradiando amor e bencaos sobre esta terra sagrada e sobre todos aqueles que
viviam aqui servindo a Obra fielmente.

Quisera descrever para vocés como seu semblante amigo se iluminava quando
ele, com profunda reveréncia e devocéao, olhava a iluminada Cruz de Rosas que
tanto significava para ele. Nunca se cansava de nos falar das coisas
maravilhosas guardadas em Mt. Ecclesia. Ele falava constantemente da
Panacéia, a formula da qual os Irmaos Maiores da Rosa Cruz sdo guardides e
cujos discipulos capacitados terdo a permissdo de usar na cura e consolo de
multiddes que chegarédo de todas as partes do mundo para esta capela sagrada.

Ele nos falava de seu sonho de um belo teatro grego que seria, em sua visao
construido no canyon abaixo da Capela e no qual seriam apresentadas pecas
com mensagens espirituais e verdades ocultas tais como os grandes dramas de
Shakespeare e outros classicos inspirados. Ele também via um tempo em que
Mt. Ecclesia teria sua espléndida orquestra composta de estudantes regulares e
que apresentaria no teatro obras dos grandes mestres compositores,
particularmente Beethoven e Wagner, os quais reconhecia como elevados
Iniciados na musica. Ele também dizia que haveria aulas de introducédo musical.
Max Heindel gostava de falar dos Irm&os Maiores e de como eles, em seus
estudos sobre a Memodria da Natureza, tinham sido capazes de observar através
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das eras e ver as condi¢cdes do mundo de hoje. Foi por esta razdo que eles deram
a Filosofia Rosacruz ao mundo.

Queridos amigos, a alma do mundo de hoje esta doente, cheia de sofrimento,
busca e questionamento. Nao ha resposta para estas perguntas. O que o0 mundo
estd verdadeiramente procurando € uma ciéncia mais espiritualizada e uma
religido mais cientifica. A Filosofia Rosacruz tem a resposta para estas duas
questdes. A Filosofia é a continuacdo do trabalho que nosso Mestre, Cristo,
trouxe para a Terra e deu para os Doze Imortais. Ela contém o inestimavel
presente que Cristo nos trouxe, isto é, as Iniciacbes Cristds que contém o
verdadeiro sentido da religido da Era de Aquario que se aproxima. Max Heindel
entendeu tudo isto muito bem. Ele sabia do grande destino que esta reservado
para a sua obra. Desta forma, nunca permitiu que o desapontamento ou as

dificuldades o detivessem. Ele sempre manteve seus olhos fixos nas estrelas.

Queridos amigos, € um grande privilégio sermos guardides deste grande
trabalho e deste consagrado lugar, que foi escolhido pelos Grandes Seres como
um local de treinamento para aqueles que puderem passar pelos testes
rigorosos que os tornardo capazes de ser incluidos entre os pioneiros da Nova
Era que se aproxima.

Assim, meus amigos, sigamos todos os passos de Max Heindel. Unamo-nos em
paz, harmonia e amor para que possamos fazer nossa parte no desempenho da
missao para a qual nosso amado lider se dedicou e sacrificou durante toda sua
vida. Fixemos nossos olhos na direcao das estrelas como ele fez. Vamos encarar
este mundo com uma nova luz, um novo poder e uma nova esperanga, porque
s6 assim seremos fiéis a nossa busca e veremos o glorioso destino deste grande
trabalho ser alcancado. E verdadeiramente a religifo que serda o coracio e a
pedra angular da nova Ildade de Aquario. Que Deus abencoe cada um e todos no
caminho da busca da Eterna Luz.

Este artigo, publicado na revista "Rays from the Rose Cross'", em Jul/Ago. 1997, €
baseado na palestra realizada em Mt. Ecclesia em 23 de julho de 1965, na comemoracao
do centenario do nascimento de Max Heindel. A oradora, Corinne Heline, competente
aluna de Max Heindel e prolifica escritora de assuntos misticos e ocultistas. Sua obra
mais conhecida € "New Age Bible Interpretation™, uma colecao de sete volumes da qual o
sétimo é "The Mystery of the Christos".
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XVIIL.
Prayer and The New Panacea

The Invisible HeIer, painted by Mary Hanscom, 1937*

Lecture from “5th Rosicrucian International Meeting The Spiritual Panacea for the 21st Century”, August ,
2001, Fatima (Portugal). — Issued in Rays From the Rose Cross, vol. 94, # 6, Nov.-Dec. 2002, pp. 54-57,
Oceanside (CA).

by
Antonio de M acedo

How can we consider prayer, real and heartfelt prayer, as a new Panacea within
reach of everybody in order to accomplish healing, or at least release, to the bodily,
emotional and mental suffering of so many people all over the world?

We know the definition of Panacea given by the Ancients:
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The Greek word panakeia means “universal medicine” (from pan “everything” and
akeomai “to heal”, “to cure”). It was the name of the goddess who did general
healing through plants—Panacea, sister of Hygieia and daughter of Asclepius.

Asclepius, son of Apollo, was the god of healing and of the science of Medicine. The
Great Initiate Chiron, associated with the constellation of Sagittarius, was his
Teacher, but Zeus, the king of the gods, afraid that Asclepius might render all men
immortal, slew him with a thunderbolt.

During the seventeenth century, there was a burst of interest aroused by the first
public manifestation of the Rosicrucian Order. A Rosicrucian Initiate named
Michael Maier (1568-1622), one of the outstanding scholars of his time, wrote in
his book Themis Aurea (1618):

“The Rosicrucian Brethren have not one Medicine for a great man, another for the
poor, but equally respect both; frequent in visiting, comforters in affliction, and
relievers of the poor; their labour is their reward, their pains to them gain”.

The Brethren form a true Panacea by drawing healing energies possessing occult
properties from a Cosmic Field. It is more than a physical balm or an intricate web
of symbolism; it is a Sacred Mystery, says Michael Maier, that the mystic devotee
or the occult candidate ought to find in the “secret place” of his/her inner self.
This reminds us of the enigmatic power of occult prayer:

“When you pray, go to your private room, shut yourself in, and so pray to your
Father who is in that secret place, and your Father who sees all that is done in
secret will reward you” (Matthew 6:6).

According to Mark (11:24), Jesus said that everything we ask and pray for, we
must believe that we have it already, and it will be ours. Certain scholars thought
that this statement was improbable, perhaps resulting from an error of the
copyists, and tried to correct the aorist tense (“we have it already”) into something
less definite, as, for instance, “we will have it”.

But they didn’'t understand at least two things:

e First, that every blessing that God designs for us is already ours from all
eternity, if only we are conscious thereof and summon the requisite faith;

e Second, that the efficacy of prayer is a predictable consequence: strong prayer is
an invocation of White Magic uttered by a being made in the likeness and image of
God, a being whose body is the shrine of the Divine Spirit: Man.

With this splendid and powerful force generated by the engine of prayer, a
spiritual Panacea can be created that is within reach of every man and woman
who is purified through living the Life. In other words, it is within reach of
everyone reformed by a strenuous imitation of Christ and by an untiring endeavor
to practice the ideals of Christian Rosenkreuz.
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We have some idea of the nature of the Rosicrucian Panacea described by Max
Heindel. On the memorable night of the 9th of April 1910, when the New Moon
was in Aries, his Teacher appeared in his room and requested that he go to the
etheric Temple in Germany while a guard was left to watch over Heindel’'s gravely
weakened physical body. There he was shown certain extraordinary things that he
reports in his books, namely in Teachings of an Initiate and Occult Principles of
Health & Healing. One of those things was a substance with which the Universal
Spirit could be readily combined. Potentiated by the collective thought/prayer of
the Brothers, who ranged themselves in a certain pattern and prepared the room
with harmonious music, the substance began to glow with a spiritual essence. The
resulting Spiritual Panacea thus formed by the Elder Brothers used later used
with instantaneous success.

Heindel firmly states that the use of this Panacea should be entrusted only to
specially prepared Disciples.

We may well ask:
How many specially prepared Disciples exist all around the world?

We know that there are no limits to the Power of the Divine Force. As a little seed
can give rise to an immense tree, so can a few Disciples, gathered in deep and
mighty spirituality, do prodigious work in the Vineyard of the Lord.

Notwithstanding, as modest aspirants to whole knowledge and whole health, we
can add to this Universal Healing Power with our contribution. We can do our part
to help form the new Panacea.

Already, at the 6.30 PM weekly Healing Service, when the Moon enters one of the
four cardinal signs in the Zodiac, we direct our thoughts of divine love and healing
to the white Rose. In this way we contribute to the healing work conducted by the
Elder Brothers of the Rosicrucian Order. But we can do much more, spiritually, to
help the sufferers.

We can pray, and pray correctly.

In his book The Web of Destiny Max Heindel writes that “the subject of prayer is
well worth the attention and study of all who aspire to spirituality”. He calls prayer
a magic invocation, not a magic formula !

This is serious, indeed!

The dangerous error of the low magicians is that they use the powerful instrument
of prayer to violate another person’s free will or to gain prominence or material
advantages. This is a wicked and wrong use of the Great Cosmic Power. This is
profanation. This is Black Magic.

Remember the maxim: “I don’t pray to change God’s will but to know how to
adjust and align myself to it”.
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In the Bible we find three beautiful sets of statements bearing on the meaning and
value of prayer:

1. — The human being is Divine:

“[In God] we live, and move, and have our being” (Acts 17:28);
“The Father and | are one” (John 10:30);

“God is love” (1 John 4:8.16);

“God is light” (1 John 1:5).

2. — We get what we ask for:

“And if you have faith, everything you ask for in prayer, you will receive” (Matthew
21:22);

“If you remain in me and my words remain in you, you may ask for whatever you
please and you will get it” (John 15:7).

3. — God knows what we need:

“Thus, before they call | shall answer, before they stop speaking | shall have
heard” (Isaiah 65:24);

“Your Father knows what you need before you ask him” (Matthew 6:8);
“Let anyone who is thirsty come to me” (John 7:37).

If this is true, if God knows everything that we need, why should we pray to Him
for ot? Obviously not to inform Him about what He already knows!

Correct prayer is a powerful source of good energy—for ourselves, for worldwide
humanity, for all creation. Good vibrations are indeed the ultimate reality in the
Universe, part of the Power of God. What, then, is the real usefulness of prayer?

If you go to the spring of the Water of Life with a small glass, you may fill the small
glass; if you go to the spring of the Water of Life with a large barrel, you can fill the
large barrel.

Prayer will draw down power proportionate to the intensity and focus with which it
is generated. It opens the mystic channels through which will generously flow the
always-extant gifts and blessings of our Father in Heaven.

An effective prayer for adopting a state of mind attuned to the all-pervading Mercy
of God is the so-called Jesus prayer:

Lord Jesus Christ, Son of God, have mercy on me.
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This is a mental invocation, commonly used in Eastern Christianity, considered
highly efficacious when repeated continuously. It is contained in the words of the
penitent publican, contrasted with self-praising words of the “righteous” Pharisee:
“God, be merciful to me, a sinner”(Luke 18:13).

To pray for anyone who is in an unfavourable or hurtful condition is to shed
Divine Light upon her or him; this is indeed a true Spiritual Panacea of great
power.

Some may counter that ripe destiny is unavoidable, and to pray for persons under
such a strong karmic influence is unreasonable, even a waste of time. Not at all!
Undoubtedly, our prayer cannot remove the consequence that people must
experience as a result of their past deeds; however, by surrounding them in vital
waves of love and harmony, by means of our prayer they will be better able to meet
any challenge with renewed strength and energy.

Two main ingredients compose the Panacea: faith and forgiveness.
When Christ cured a woman suffering from a chronic haemorrhage He said:
“My daughter, your faith has saved you; go in peace” (Luke 8:48).

The relationship between forgiveness and healing is clearly shown in Christ's
response to the censorious scribes after He cured the paralytic in Capernaum:

“Why do you have these thoughts in your hearts? Which of these is easier: to say
to the paralytic, Your sins are forgiven, or to say, Get up, pick up your stretcher
and walk?” (Mark 2:9).

A correct and efficacious prayer demands not only faith, but also and especially a
forgiving heart because, as it is said, “forgiveness is the highest expression of
love”. Before praying, we must forgive the offenses we have received from others,
but above all we must learn to forgive ourself.

We can practice the Spiritual Panacea of Prayer alone or collectively. Max Heindel
alerts us to the occult reasons which make collective prayer inadvisable under
certain conditions.

In The Web of Destiny the author states that collective prayer, if it is be efficacious,
must be governed by scientific conditions.

The horoscopic influences of the participant worshipers must be reciprocally
harmonious. The rising sign—the Ascendant—is of crucial importance. We know
that astrologically there are four elements: Fire, Air, Earth and Water. Collective
prayer will be more effective if the Ascendants of the participants are of to the
same elemental triplicity.

For optimum results, not only should the praying group have Ascendants
belonging to the same element, say, for instance, to the signs Aries, Leo and
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Sagittarius (triplicity of Fire). It would also be useful to investigate the reciprocal
positions of each planet in the respective horoscopes.

But let us start moderately.

Let’'s begin our collective praying practice with members whose Ascendants belong
to the same triplicity. This is only a first step, but it is also the essential one.

A workshop may be proposed, very simple, indeed, but also, | believe, remarkably
fruitful:

1 — Like-minded and properly informed persons who meet in a group and care to
participate are invited to write on a piece of paper the zodiacal sign of their
Ascendants.

2 — Four groups are formed according to the triplicities of the respective rising
sign: Fire, Air, Earth and Water.

3 — Each group may work with the healing miracles of Christ reported in the
Gospels, according to the following criteria:

(@) From the Synoptics (Matthew, Mark and Luke—Rituals of Lesser Mysteries and
associated with the elements of Air, Fire, and Earth, respectively), take and read
the following episodes: i—Cure of the centurion’s servant (Matthew 8:5-13); ii—The
daughter of the Syro-Phoenician woman (Mark 7:24:30); iii—The blind man of
Jericho (Luke 18:35-43). Try to find the esoteric meaning.

(b) From the Gospel of John (Ritual of Greater Mysteries and associated with
astrological Water) pay special attention to the following “sign miracles”: i—The
healing of the official’'s son (John 4:46-54); ii—The cure of the lame at Bethesda
(John 5:1-9); iii—Healing of the man born blind (John 9:1-7); iv—The resurrection
of Lazarus (John 11:1-44). Also, try to determine the esoteric meaning.

4 — Compare and discuss the results obtained by each one of the four groups,
paying special attention to the different interpretations imputable to the different
views influenced by the respective triplicities.

|
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(*) In this symbolical representation of an Invisible Helper, painted by Mary Hanscom in
1937, the artist portrays the etheric or soul body, such as ( according to the Rosicrucian
Teachings) a daytime visible helper functions in at night while the physical ody is
recuperating from the day's activity. Actually, to etheric vision, the Invisible Helper
appears clothed in garments worn during the day.
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The face of the Invisible Helper was inspired by an experience the artist had when she was
nine years old. A countenance haloed in flood of fight apperead to her, and made such a
vivid impression that it remained in her consciousness.

The Invisible Helper's hands, open and extended, are symbolic of service.

The new crescent moon signifies a time when the aspirant can best advance into Invisible
Helpership.

The birds are placed in the picture to show that the Invisible Helper functions on the etheric
level of the Earth plane.

The cherubs are indicative of unborn Egos , and thus symbolize the doctrine of Rebirth.
Some of the faces were modeled on baby pictures of the secretaries in the Healing
Department of The Rosicrucian Fellowship at time the painting was created.

As stated in the Rosicrucian Fellowship Temple Healing Service, "the white rose is
symbolical of the heart of the Invisible Helper".

This painting is in The Healing Department of The Rosicrucian Fellowship at Mt. Ecclesia,
Ocianside, California, USA.

From Rays from the Rose Cross- A Christian Esoteric Magazine established by Max Heindel in June, 1913.

Printed and published by The Rosicrucian Fellowship 2222 Mission Avenue, Oceanside, California 92054 U.S.A.
Telephone:(760)757-6600 Fax  (760) 721-3806 E-mail:  rosfshp@rosicrucianfellowship.org  Internet:
http://www.rosicrucianfellowship.org

"When a person is intensely in earnest in supplication to a higher power, his aura seems to form itself into a
funnel shaped form which resembles the lower part of the water spout. This leaps up into space a great
distance and, being attuned to the Christ vibration of the interplanetary world of Life Spirit, it draws thence a
divine power which enters the man or company of men, and ensouls the thought form which they have
created. Thus the object for which they have united will be accomplished.

But let this be borne thoroughly in mind, that the process of praying or concentrating is not a cold intellectual
process. There must be an amount of feeling adequate to accomplish the desired object, and unless this
intensity of feeling is present, the object will not be realized. This is the secret of all the miraculous prayers
which have been recorded: the person who prayed for something was always intensely in earnest; his whole
being went into the desire for this or that thing for which he prayed, and thus lifted himself up into the very
realms of the divine and brought down the response from the Father. "

- From the Rosicrucian Fellowship Temple Healing Service
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XIX.

Origem da Oracao Rosacruz

Por Antonio de Macedo

Na conferéncia sobre «The Mystery of the Holy Grail», publicada em folheto em
1909 e incluida no livro The Rosicrucian Christianity Lectures, editado
postumamente em 1939, Max Heindel ao referir-se a eficacia da verdadeira oracao
previne-nos contra as oragdes de caracter egoista, palavrosas e sem um verdadeiro
amor pelo nosso proximo, que frustram a finalidade que uma oracéao deve servir. A
oracdo genuinamente eficaz, pelo contrario, deve estar em perfeita harmonia com a
Natureza de Deus, que € Amor. Em seguida conta como encontrara uma oracao
em forma de poema na revista London Lightalguns anos antes*, e intitulou-a:

AN IDEAL PRAYER
(Uma Prece lIdeal)

tendo-a conservado, desde entdo, como um tesouro inestimavel. E, no texto dessa
conferéncia, Max Heindel acrescenta:

«Este € o tipo de oracao que eleva e enobrece, e quanto mais se cultivarem e
mantiverem estas sublimes aspiracfes tanto mais se elevam os dois éteres
superiores do corpo vital. Por isso as Igrejas dizem orai sem cessar, € Nnisso
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estao de acordo com os ensinamentos ocultos pois dessa maneira actua-se
sobre o corpo vital pela repeticdo constante de aspiracoes elevadas. Antes
de podermos seguir a Senda Oculta é absolutamente necessario que se
afrouxem os lacos que prendem os dois éteres superiores aos dois éteres
inferiores, pois a condicao para podermos funcionar sem perigo fora do
corpo denso, € que saiamos envolvidos naqueles, deixando o corpo denso ao
cuidado destes».

Esta oracao foi adoptada por The Rosicrucian Fellowship para ser lida entre a
conferéncia e o Hino de Encerramento, no Servico do Templo. O original inglés
consta de seis quadras, em versos rimados, o que perfaz um total de 24 versos.
Sabemos que 24 € um numero cheio de significado, e a musicalidade da poesia
pode acordar ressonancias especiais nas subtis regides do 2.° e 3.° Céus. Como as
traducgbes portuguesas que se conhecem sao em prosa, fica prejudicado um
componente importante, melddico e espiritual, ainda que os conceitos do contetudo
estejam correctamente traduzidos. O texto original, da professora, poetisa e
pacifista americana Florence May Holbrook (1860-1932), é o seguinte:

Florence May Holbrook
(1860-1932)

A Prayer

Not more of Light | ask, O God,

But eyes to see what is;

Not sweeter songs, but ears to hear
The present melodies.

Not more of strength, but how to use
The power that | possess;

Not more of love, but skill to turn

A frown to a caress.

Not more of joy, but how to feel
Its kindling presence near,
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To give to others all | have
Of courage and of cheer.

No other gifts, dear God, | ask,

But only sense to see

How best those precious gifts to use
Thou hast bestowed on me.

Give me all fears to dominate,
All holy joys to know;

To be the friend | wish to be,
To speak the truth | know.

To love the pure, to seek the good,
To lift with all my might

All souls to dwell in harmony,

In freedom's perfect light.

O Centro Rosacruz Max Heindel (Benavente, Portugal) empreendeu a grata tarefa
de apresentar uma nova traducao, que, respeitando o conteudo, ao mesmo tempo
procurasse preservar a musicalidade dos 24 versos rimados do original:

ORACAO ROSACRUZ

Nao mais Luz, Senhor, Vos peco,

Mas olhos para ver a existente,

Nem canc¢des mais doces; mas, se 0 mereco,
Ouvidos para ouvir o0 Som presente.

Nem mais for¢gas, mas apenas como usar

O divino poder que ja possuo;

Nem mais amor, mas o dom de transformar
Num gesto de caricia um esgar de amuo.

Nem mais alegria, Senhor, mas sim sentir
No meu intimo a sua calida presenca,
Para poder aos demais distribuir

Quanto tenho de coragem e bem-querenca.

Nao mais dadivas, amado Deus, Vos peco,
Mas apenas o saber e a inspiracao

De espalhar a minha volta com sucesso
As que tenho a transbordar do coracao.

Infundi-me todos os temores para que os domine,
E todas as santas alegrias, para as conhecer,
A fim de ser o amigo certo que desejo ser,
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E para que a chama da Verdade eu dissemine;

Sendo capaz de a pureza amar, e a bondade,
Para elevar com toda a alma e energia

Até a luz da mais perfeita liberdade

As demais almas, num empireo de harmonia.

* Nota do Editor:

Em 1884, Max Heindel, entdo Carl Louis F. Von Grasshooff viajou para Glasgow .
Nesta cidade ele conheceu sua primeira esposa, Catherine Dorothy Wallace que
trabalhava com litografia. Ela era natural de Glasgow, nascida em 4 de janeiro de
1869 e filha do fabricante de boilers James Barr e Mary Anne Wallace. Carl tinha
apenas vinte anos quando se casou com esta jovemn de dezesseis anos, em 15 de
dezembro de 1885.

O casal deixou Glasgow e fixaram residéncia em Liverpool. Foi nesta época que
Carl comprou uma coépia do periddico "London Light" e leu pela primeira vez o
poema "A Prayer" de Florence May Holbrook (1860-1932), que provocou uma
profunda impresséao sobre ele que jamais a esqueceu.
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| - Hermetismo e Hermesismo

Hermes sobre Typhon, JAKnaap.

Hermes,como a personificacéo da Sabedoria Universal estd aqui representado com o pé sobre o dorso
de Typhon, o dragdo daignorancia e da perversao. Para os | niciados Egipcios, vencer o dragéo
devorador dasalmas era selibertar da necessidade de renascer.

Permitam-me que comece este breve trabalho com uma citagdo: «E infundada a
muito generalizada suposicdo de que a filosofia hermética nao teve cultores em
Portugal. De facto, nem a alegada ortodoxia dos nacionais nem a vigilancia
intensa desenvolvida pelo Santo Oficio lograram impedi-la de medrar" (Gandra
1994, 13).

Se atribuirmos a expressao «filosofia hermética» o sentido mais abrangente de
«hermesismo», tal como propde o professor catedratico Antoine Faivre, da
Sorbonne, obteremos um quadro do que se passaria na generalidade:«<No espirito
duma sugestao de Frances A. Yates propus que, ao lado do termo "hermetismo”,
que serve para designar o corpus dos Hermetica com suas gloses e exegeses, bem
como o conjunto mais vasto de doutrinas, crencas e préaticas cuja natureza se
precisou no Renascimento, se empregasse também o termo "hermesismo" para
designar a atitude de espirito que preside a este conjunto, e que nao se restringe a
tradicéo hermética alexandrina mas inclui a Cabala
crista, o rosacrucismo, a teosofia, o paracelsismo e, dum modo geral, a maior
parte das formas de que se reveste o0 moderno esoterismo ocidental» (Faivre 1-
1996, 48). Ou seja, aquela assercédo de que a Inquisi¢cdo portuguesa nao impediu,
nos séculos XVI, XVII e XVIII, a proliferacdo da «filosofia hermética» entre nos,
aplicar-se-a, portanto, ndo s6 a Algquimia mas também a um vasto leque de
secretae artes como a Cabala, a Astrologia, a Philo-Sophia Rosacruz, a Magia
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operativa agrippina, além dos arcana flumina como as lendas do Graal ou a
tradicdo mistérica da «lgreja de Jodo» oposta a «lgreja de Pedro», ou de Roma.

A propria Astrologia - complemento indispensavel, em quanto Ciéncia Sagrada ,
do Rosacrucismo -, condenada pela Igreja desde os inicios do Cristianismo, nunca
deixou de se desenvolver e espalhar durante toda a Idade Média e o
Renascimento, fora e dentro de Portugal: essa difusdo seria devida em grande
parte, pensam alguns historiadores, aos estudiosos judeus que viviam em terras
cristds e consideravam a Astrologia como um ramo necessario aos seus estudos
cabalisticos e talmudicos. Imperadores e papas foram adeptos da Astrologia, como
os imperadores Carlos 1V e Carlos V, e os papas Sixto 1V, Julio I, Ledo X e Paulo
I1l. Durante a vigéncia destes governantes, a Astrologia era o grande regulador da
vida oficial. E bem conhecido o caso do nosso rei D. Afonso V, que teria sido autor
de dois tratados de Astrologia: em 1621 o editor Thomas Harper publicou em
Londres Five Treatises of the Philosophers Stone , ai se dizendo que o autor de
dois deles era «Alphonso, King of Portugal» (Gandra 2003, 120). Com a criacdo em
1513 da cadeira de Astrologia na Universidade de Lisboa, institucionalizou-se o
seu ensino, e apesar de as Ordenacbes do Reino (titulo IlI, livro 5) imporem
penalidades aos que se dedicassem a adivinhacdo do futuro, ressalvavam porém
os astrdélogos (Gandra 2001, 3).

Il -Tradicdo hermesista lusa

Como se trata aqui de «Des-Colonizacao» (1) - e real¢co a maroteira do hifen entre o
«Des», e a «Colonizacao», que pde a imaginacao a galope sobre sequelas contrarias
a contrarias sequelas -, deveria falar dos diversos paises luso6fonos que foram
antigamente parte do «Império Portugués», mas, por razées de economia de espaco
- embora nado s6... - limitar-me-ei a breves apontamentos sobre o Brasil e Goa,
territérios onde a Inquisicdo portuguesa esteve particularmente activa, além de,
naturalmente, um apanhado sobre 0 que se passou ou tem vindo a passar, quanto
a essa matéria, no nosso luso rectangulo europeu.

O que pode surpreender a primeira vista, nos autores portugueses dos séculos
XVI a XVIIl, é a escassez de referéncias a corrente rosacrucista que se difundiu
pela Europa na sequéncia de um certo «paracelsismo» quinhentista e - sobretudo
duma maneira mais publica - logo apés a divulgacdo dos famosos manifestos de
1614 e 1615 ( Fama Fraternitatis e Confessio Fraternitatis ), bem como do
«romance alquimico» de 1616 As Nupcias Quimicas de Christian Rosenkreuz ,
atribuido a Johann Valentin Andreae. Bom, veremos mais abaixo como o século
XVII portugués, por exemplo, e respectiva Inquisi¢cdo, sobretudo filipina até 1640,
estiveram mais ocupados com o bandarrismo, o profetismo e o V Império do Padre
Anténio Vieira - além do Sebastianismo -, do que com o especifico hermesismo
rosacrucista europeu que ficava iinplicito nas «heresias» protestantes.

Mesmo antes de se ter encerrado o Contra-Reformista Concilio de Trento em 1563
e da publicacdo do Index Librorum Prohibitorum do papa Paulo IV, em 1559, o
Inquisidor-Geral Infante D. Henrique - o «velho cardeal que trairia o povo
portugués», no dizer de Agostinho da Silva (Silva 1988, 124) -.ja havia promulgado
em Portugal um Catalogo de Livros Proibidos , em 1547, seguido de um novo
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indice expurgatorio intitulado Este he o Rol dos Livros Defesos por o Cardeal
Iffante Inquisidor Geral nestes Reynos de Portugal , impresso em 1551.
Sucederam-se-lhes outros indices e catalogos de livros proibidos em 1559, 1561,
1564, 1581, 1597 e 1624. Este de 1624, intitulado Index Auctorum damnatae
memoriae, tum etiam Librorum qui vel simpliciter vel ad expurgationem usque
prohibentur, vel denique iam expurgati permittuntur é um volume de grande
formato com 1048 paginas, e foi o ultimo a ser impresso em Portugal, antes do
pombalino catalogo da Real Mesa Censorea, de 1768. Consolemo-nos com a
duvidosa gléria de ter sido um portugués, o dominicano Fr. Francisco Foreiro
(1523-1581), o especialista encarregado por Paulo 1V, no dltimo ano do seu
pontificado (1559), para a elaboracao (entre outras tarefas) dum novo Index
Librorum Prohibitorum de acordo com as doutrinas conciliares, atendendo
sobretudo aos grandes conhecimentos do tedlogo portugués na redaccéo do indice
de livros proibidos. Francisco Foreiro compds um prefacio doutrinario ao novo
Index (que seria publicado em 1564, ja sob o pontificado de Pio IV) onde apresenta
e desenvolve as famosas «dez regras» de exame e censura de livros que passaram a
constituir legislacdo permanente da Igreja (Gomes 1993, 74-75).

Acrescente-se, parenteticamente, que a influéncia perniciosa de Francisco Foreiro
transcendeu largamente o ambito religioso para se projectar na formagao duma
mentalidade socio-cultural: «<A Censura inquisitorial, baseada nos preceitos de
Francisco Foreiro, tem sido mais julgada segundo o critério politico - cerceamento
do direito de liberdade de expresséao - do que segundo o critério cientifico. [...] Ora,
0 que na verdade Francisco Foreiro inventa, mas enquadrada numa
preceitualidade proibitéria, € a epistemologia da critica literaria de garantia
cientifica. No seu discurso ao Concilio, o que ele apresenta € um tratado sumario
da arte de ler, de entender, e de ajuizar sobre o livro. [. ..] O método critico de
Francisco Foreiro originard uma tradicdo de critica literario-doutrinal, como essa
gue incarna nas chamadas censuras da Inquisicdo. O censor apresenta a obra,
descreve a sua composicdo, analisa as suas ideias, comenta a sua qualidade,
avalia do seu valor e rectitude e, por fim, exara o juizo. Nos temos prestado nula
atencao a este teor cientifico, esmagados que estamos pelo preconceito derivado
da paix&o. Todavia, ha lugar para suscitarmos esta duvida: - qual o contributo da
censura inquisitorial para o surgimento da critica literaria?» (Gomes 1993, 77-78).

A resposta a esta pergunta do fecundo investigador e pensador Pinharanda Gomes
é, desgracadamente, 6bvia: mais de 200 anos de pareceres censoéreos apostos aos
livros, segundo as normas de Foreiro, geraram em Portugal um «tipo» de critica
literaria (e mais tarde cinematografica...) que segue a mesma metodologia sem se
dar conta dessa «heranca genética», e aproveita sobretudo os seus defeitos, com
umas pinceladas de (mau) estruturalismo a partir dos anos 60 do século XX,
esquecendo-lhe as eventuais virtudes. Basta comparar as criticas literarias (e
cinematogréficas) que se fazem por ca, com as criticas muito mais correctamente
territorializadas, mais epistémicas e empaticas que podemos ler no periodismo de
paises que nao sofreram a influéncia do luso dominicano.

Retomando o fio a nossa meada, anotemos que um bom ndmero de autores se tem
debrucado sobre o curioso facto de a tradicdo hermesista portuguesa - com
Foreiro ou sem Foreiro... - possuir caracteristicas bem proprias que a distinguem
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das correntes contemporaneas europeias. Basta consultar as obras, os estudos ou
os rasgos de luz, ainda que por vezes extremados e assaz dispares nas suas
manifestagbes, de Sampaio Bruno, Almada-Negreiros, Fernando Pessoa, Teixeira
de Pascoaes, Antonio Telmo, Natalia Correia, Anténio Quadros, Afonso Botelho,
Antonio Barz Teixeira, Dalila Pereira da Costa, José Manuel Anes, Manuel J.
Gandra, Lima de Freitas, Anténio Candido Franco, Yvette K. Centeno, Pinharanda
Gomes, Gilbert Durand, Rainer Daehnhardt, Pedro Teixeira da Mota, Paulo
Alexandre Loucéo, S. Franclim..., entre outros exemplos possiveis.

Comunicacdo apresentada no XVII Congresso Internacional Des-
Colonizacdo e Polémicas promovido pela Sociedade Portuguesa de Estudos
do Século XVIII e por CGD-Culturgest, Lisboa, em Maio de 2002

111 - INQUISICAO E REAL MESA CENSOREA

Tive 0 cuidado e a paciéncia de consultar os catalogos e os indices de «livros
defesos» que se publicaram em Portugal nos séculos XVI, XVII e XVIII e pareceu-
me possivel chegar a algumas conclusdes interessantes.

A mais imediata, em traco grosso e antes de esmiucarmos um pouco, € que ha
duas fases bem distintas na preocupacdo global dos censores e na genérica
actividade inquisitorial: a primeira, durante os séculos XVI e XVII, prende-se
sobretudo (além de supersticbes, imoralidades e bruxarias varias) com as
«<heresias» judaica e protestante - como se o judaismo fosse uma heresia do
cristianismo, quando é precisamente o0 oposto...-, € a segunda incide em larga
medida, ja no século XVIII (e igualmente para além de supersti¢cbes, imoralidades
e bruxarias varias), sobre os escritos e os autores do lluminismo. Até 1768 a
censura em Portugal esteve quase s6 nas maos de membros da Igreja catélica:
dependia do Tribunal do Santo Oficio, a quem competia a elaboracdo e a
publicacdo dos «indices expurgatérios», mas nado exclusivamente: na pratica, os
livros tinham de passar por trés entidades e exigiam seis aprovacles
indispensaveis: duas do Santo Oficio, duas do Ordinario e duas do Desembargo do
Paco (Marques 1963, 8).

Por outro lado, constatei que autores interessantes para a corrente teosofica e
rosacrucista europeia como Mestre Johannes Eckhart, Trithemius, Marsilio
Ficino, Jacob Bohme, Basilio Valentino, Bernardo Trevisano, George Ripley,
Nicolas Flamel, Pico della Mirandola, John Dee, Simon Studion, Robert Fludd,
Elias Ashmole, Athanasius Kircher, Henrique Khunrath, J. Valentin Andreae,
Michael Maier, Valentin Weigel... ndo constam desses indices - e Paracelso soO
aparece no de 1624. Desconhecimento? Atraso? Desinteresse em Portugal? Em
contrapartida, neles nédo faltam os nomes e as obras, por exemplo, de Guilherme
d'Occam, Joaquim de Fiore, Ramon Llull, Arnaldo de Vilanova, Maquiavel,
Cornélio Agrippi, Jodo Reuchlino, Paulus Riccius, Dante (De Monarchia), Ariosto,
Juda Abravenel ou Ledo Hebreu (Dialoghi d'’Amore), Erasmo, Guilherme Postel,
Jeronimo Cardano, além de, claro, Jodo Huss, Lutero, Calvino, Melanchthon e
TODAS as edic6es da Biblia em lingua vulgar - a Igreja s6 deixava circular a Biblia
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em latim, por considerar perigoso que o povinho a lesse numa lingua acessivel e
comecasse a tirar as suas proéprias conclusoes!

Dois autores pouco citados mas fundamentais para a tradicdo esotérica ocidental,
e que se diz terem influenciado as introvisdes mistico-ocultas de Shakespeare,
foram Horapollon e Andreas Alciatus. O livro Hieroglyphica, do primeiro, cujo
manuscrito foi descoberto em 1422 em Florencga, suscitou um grande interesse
entre os humanistas, empenhados em decifrar os simbolos misticos de que a obra
esta repleta, e teve larga divulgacédo... A Inquisicdo ignorou-o. O segundo compds
um livro ainda mais estranho e misterioso, Emblematum Liber, com 212 emblemas
enigmaticos e proféticos e publicado pela primeira vez em 1531. Apenas no indice
de 1624 se Ihe faz uma breve referéncia, ndo para o proibir mas para expurgar
alguns dos emblemas, poucos e pouco significativos... Ignorancia dos
Inquisidores?

A partir de 1768 e por obra da mao férrea e totalitaria do Marqués de Pombal, a
funcao de proibir livros passou da Inquisicdo (6rgao da Igreja) para a recém-criada
Real Mesa Censorea (6rgédo do Estado) - ou seja, 0 Marqués percebeu rapidamente
que os livros sdo mais perigosos que as pessoas, e, como ja se tinha livrado dos
Tavoras em 1759 e do que eles representavam, nao se importou que a Inquisi¢ao
continuasse a queimar gente, porque a partir de entdo quem se encarregaria de
«queimar» os livros suspeitos seria ele. Alias esta partilha de poderes entre
instituicdes, inquisitoria e régia, nao foi dificil de estabelecer: o Inquisidor-Geral -
cardeal Paulo de Carvalho - era irmdo do Marqués de Pombal... E la vém, no
«Catalogo de livros defesos neste Reino» da Real Mesa CenslOrea, 0S nomes e as
obras de Espinosa, Tomas Morus, Rabelais, Hobbes, La Mettrie, Voltaire, Diderot,
Hume, Rousseau, Condorcet, John Locke, Goethe... e até La Fontaine!, nao
faltando os Exercicios de Santo Inacio de Loyola - como seria de prever, com a
raiva que o Marqués tinha aos jesuitas... (Marques 1963,118 segs.).

Apesar das medidas rigorosas de proibicdo, os livros interditos continuavam a
entrar em Portugal, trazidos por viajantes ou mesmo de contrabando, e por
conseguinte eram lidos e conhecidos pelos que se dedicavam ao estudo de
matérias consideradas «heréticas» ou «perigosas» (Sa 1983, 17). Um dos exemplos
mais significativos € o de Frei Vicente Nogueira (1586-1654) , em cuja livraria, que
foi confiscada pela Inquisicdo, se encontravam o0s autores e o0s textos mais
importantes do hermesismo e; em geral, da occulta philosophia (Centeno 1995,
31). Estas praticas .«ilicitas» prolongaram-se até aos fins do século XVIII, e as
proprias listas oficiais de «Livros defesos» eram utilizadas pelos intelectuais e por
numerosos estudantes para fazerem encomendas! Os livros podiam ser
encomendados secretamente pelos livreiros estabelecidos a fim de servirem
clientes de confianga, incluso com falsos titulos e encadernacfes enganosas, ou
através dalgum diplomata estrangeiro residente em Portugal (Ramos 1974, 8-13).

IV - As queimas de livros

A pratica de destruir livros perigosos ou apenas incbmodos é muito antiga e foi
partilhada por diversas civilizacdes e culturas. E bem conhecido o caso do
imperador pagao Diocleciano, de Roma, que se autoproclamou dominus et deus e
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mandou queimar todos os livros egipcios de Alquimia, nos finais do século I1l. No
mundo cristdo, a primeira noticia de uma queima de «livros proibidos» é-nos dada
pelos Actos dos Apdstolos, escritos provavelmente ja no primeiro quartel do século
Il por um bom conhecedor das técnicas da historiografia grega e que muitos
estudiosos actuais nédo acreditam ter sido o mesmo Lucas do terceiro Evangelho.
Ai se descreve como por forca da pregacdo de Paulo, e ap6s um ataque muito
agressivo de espiritos malignos, os habitantes de Efeso, judeus e gregos, que se
dedicavam a magia, assustaram-se, converteram-se e trouxeram uma enorme
guantidade de livros malditos que queimaram em publico: «O valor dos livros foi
calculado em 50 mil moedas de prata» (Actos 19, 13-19).

O sinal de partida estava dado. Durante a Antiguidade e na Idade Média foram
condenadas varias doutrinas heréticas e os livros que as continham, tanto pelos
papas como pelos concilios. Os livros reprovados ndo deviam ser lidos nem
possuidos pelos cristdos: deviam ser queimados ou entregues a autoridade
eclesiastica, e a partir do século XIV estas proibicées foram suplementadas com a
pena de excomunhéo (Pereira 1976, 11-12). Apenas para nos cingirmos ao século
XVI, registemos que a producdo literaria de mais de dois mil autores foi
inteiramente ou parcialmente condenada! (De Bujanda 1995, 15). O Rol dos Livros
Defesos publicado pela Inquisicdo portuguesa em 1561 é o mais volumoso de
todos quantos apareceram no seéculo XVI na cristandade, s6 suplantado no século
seguinte pelo de 1624. Para que néao restassem duvidas aos prevaricadores, o Rol
de 1561 é precedido duma carta do Inquisidor-Geral, cardeal D. Henrique, de 21
de Marco desse ano, onde se I€é, entre outros paragrafos, o seguinte:
«Primeiramente mandamos sob pena de excomunhao latae sententiae (cuja
absolvicdo reservamos a nés ou aos Inquisidores ou a quem para iSSO nossas
vezes tiver) a quaisquer pessoas de qualquer qualidade ou preeminéncia que seja:
que ndo tragam nem facam trazer, nem recebam, nem comprem, nem vendam,
nem tenham, nem leiam livro algum dos contidos neste catalogo, nem outros
quaisquer em gue souberem que estdo erros contra nossa santa fé» [Ortografia
actualizada] (De Bujanda 1995, 55-56 e 593).

V - O amanhecer da Historia do Futuro

O século XVII desempenhou uma funcédo capital em termos de paralelismo-
antagonismo entre o que se passava em Portugal e no resto da Europa. O
antipapismo alastrava pela Europa, quer sob a forma das diversas ramificacdes
protestantes, quer sob a capa de sociedades secretas como a misteriosa Ordem
Rosacruz; todos esses movimentos e correlativos abalos psicossociais e agitagcoes
politico-religiosas culminaram na terrivel Guerra dos Trinta Anos (1618-1648),
que subverteu sociedades e redesenhou fronteiras. Durante o mesmo periodo, em
Portugal e no Brasil preponderava o gigantesco Padre Anténio Vieira (1608-1697) e
0 seu discurso inflamado e profético - além de que nos batiamos na nossa propria
«guerra dos trinta anos» (no curioso dizer de Lima de Freitas) para sacudir o
ocupante espanhol de seis decénios que nao quis largar este torrdo com facilidade.
Essa guerra ao longo das nossas fronteiras com a Espanha, conhecida como
Guerra da Restauracao, prolongou-se de 1640 até 1668, e foi sendo travada ao
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mesmo tempo que combatiamos vitoriosamente os holandeses no Brasil sem falar
noutras lutas em Africa e no Oriente.

«Um grande movimento dos espiritos acompanhava essas batalhas, essas
tragédias e essas esperancas: velhos profetismos de origem joaquimita e
templéria, alimentados pelas correntes franciscanas e pelo milenarismo
paraclético - refiro-me ao culto do Espirito Santo, que ganhou um vigor sem
paralelo na patria portuguesa - que conduziriam a fendmenos extraordinarios.
Citaremos as profecias do sapateiro Bandarra e a forca imensa e magnética do
verbo de Anténio Vieira da Companhia de Jesus - o "imperador da lingua
portuguesa”, como o0 cognominou Fernando Pessoa -, autor genial de sermodes
prodigiosos e das paginas sem paralelo da incompleta Histéria do Futuro e da
Clavis Prophetarum; lembraremos também a atmosfera febril de escritos
anoénimos, de milagres e prodigios, de visfes e profecias que reinou nessa época.
[...] Viu-se assim emergir quase ao mesmo tempo, como que surdindo de uma
mesma nascente, o mito de Christian Rosenkreuz na Alemanha e, em Portugal, a
memoéria da lenda velha de dois séculos do Beato Amadeu, segurando, no seu
tamulo, o livro contendo uma "histéria do futuro”, palpitante de mistérios, que
seriam "brevemente" revelados segundo a vontade de Deus» (Freitas 1998, 183).

O Beato Amadeu era um fidalgo de nome Jodo de Meneses da Silva (1431-1482)
que acabou por professar na Ordem dos Irm&os Menores (Franciscanos) em 1454,
depois de se ter convertido a uma vida de religiosidade e peniténcia em que
adoptara o nomen mysticum de «Amadeus» - equivalente a Theo-Philos. Apds a
morte foram-lhe atribuidos diversos milagres, que contabilizaram para a sua
beatificacdo, para além das muitas virtudes que demonstrara durante a vida.
Escreveu um livro profético, Raptus et Revelationes: Apocalypsis Nova, que foi
incluido no Catalogo dos Livros que se prohibem nestes Regnos e Senhorios de
Portugal, segunda parte do Index Librorum Prohibitorum impresso em Lisboa em
1581, e onde o0 nome do Beato Amadeu figura como «<Amadeus Lusitanus». Existe
uma efigie do Beato Amadeu (reproduzida em Freitas 1998, 180) com um «livro
ocluso» debaixo do bracgo direito - tal como, mais tarde, Christian Rosenkreuz -,
livro esse, de mistérios e profecias, que sé deveria ser aberto «<em tempo oportuno».

No famoso poliptico do século XV atribuido a Nuno Gongalves, conhecido como
Tabuas de S. Vicente de Fora e existente no Museu Nacional de Arte Antiga, em
Lisboa, reencontramos o tema do «livro ocluso»: no painel central da direita, a que
Anténio Quadros chama «Painel da Missdo das Ordens de Cristo e de Aviz»
(Quadros 11-1987, 173 segs.), o Hierofante tem o «livro ocluso» debaixo do braco,
além de empunhar a vara simbdlica da Iniciacdo: é o tempo passado e presente
dos mistérios por abrir; no painel central da esquerda, «Painel da Alianca no
Espirito Santo» (Quadros ibidem) o Hierofante ja apresenta o livro aberto, o
Evangelho de Jodo, onde Jesus anuncia a vinda futura e desveladora do Paracleto
(Joado 14, 16.26; 15, 26; 16, 7) - a verdadeira Historia do Futuro de que se haveria
de encarregar Anténio Vieira. Nao deixa de saltar a vista, para quem contemple os
painéis no seu conjunto, tal como se encontram agora, a organizacdo hermética
dos trés grandes grupos humanos que os integram, num total de 60 personagens:
0 grupo de pessoas de negro («obra em negro» ou nigredo), o grupo de branco («obra
em branco» ou albedo) e o grupo de vermelho («obra em rubro», ou rubedo).
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Destaca-se, neste ultimo, a majestosa figura do Hierofante, totalmente vestida de
vermelho em suas duas aparicles, que Lima de Freitas identifica com il Messo di
Dio, o que vira como «Consolador», ou Paracleto (Freitas 2003, 303-312): com
efeito, o vermelho é a cor simbdlica do Espirito Santo, tal como o azul é a do Pai
e 0 amarelo-dourado a do Filho.

VI - As duas progénies

O profetismo-hermesismo assumiu em Portugal um cariz préprio, como ja se
referiu, detectavel em duas linhas convergentes:

1 - O Rosacrucismo Templario de D. Teresa e de seu filho D. Afonso Henriques (c.
1109-1185), atestado pelas assinaturas destes ultimos ond

e é visivel a sobreposicdo da Cruz a Rosa Mistica (assinaturas reproduzidas em
Daehnhardt 2000, extratexto entre 96-97), bem como a inequivoca declaracdo do
primeiro rei portugués, em documento autografo onde confirma a doagdo do
Castelo de Soure aos Templarios por sua mae, rainha D. Teresa, e em que lhes
declara que «em vossa irmandade e em todas vossas boas obras sou irméo»,
atribuindo-se, portanto, a Irmandade Templaria na dupla vertente iniciatica e
temporal (Alves 2001, 56) ;

2 - Os ideais trinitarios do abade calabrés Joaquim de Fiore (1145-1202) e do
médico e alquimista cataldo Arnaldo de Vilanova (1240-1313), mestre da rainha D.
Isabel de Aragao, mulher de D. Dinis, ideais esses que deram origem, através dos
franciscanos Spirituali (condenados pelo papa Jo&o XXIl) e por mao daqueles dois
monarcas portugueses, a institucionalizacdo das festas e do Culto do Espirito
Santo, além de que D. Dinis era um «Fiel do Amor» pertencente a heterodoxa
Ordem dos Trovadores.

VIl - Roma e Anti-Roma

Comecemos por espreitar os primeiros versos duma cancédo de Dante inserida no
seu enigmaético livro Vida Nova (Dante 1984, 39):

Damas que sabeis do Amor,

convosco vou falar da minha Amada,

nao para acabar o seu louvor,

mas para aliviar o fogo que em mim arde.

Nos tempos do florentino Dante (1265-1321) duas facc¢des rivais, os Guelfos e os
Gibelinos, confrontavam-se em continuas guerras civis pelo controlo das cidades
italianas. A designacao «Gibelino» deriva de Waiblingen, nome dum importante
castelo da familia Hohenstaufen a que pertenceram alguns dos Imperadores do
Sacro Império Romano (Germanico) que combateram os papas como por exemplo
Frederico Barba Roxa (1122-1190) e Frederico 1l (1194-1250). Por sua vez «Guelfo»
deriva do apelido aleméo Welf, nome da familia que apoiava o papa e aspirava
ascender ao trono Imperial.
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Ou seja, os Gibelinos, sobretudo em Italia, eram as familias nobres partidarias do
Imperador que se opunham as ambicdes do papado; os Guelfos eram as familias
nobres que apoiavam o0 papado sob o aspecto politico-militar. Dante, que
comecara por ser um Guelfo moderado, ainda chegou a combater como cavaleiro
contra os Gibelinos, mas a partir de 1300, reconhecendo os erros, a intolerancia e
o inevangélico fausto da Igreja de Roma, e a crescente ambicao papal, mudou de
campo e acabou por se opor frontalmente ao papa.

Estas guerras s6 viriam a terminar nos finais do século XIV. Dante engrossou,
assim, as fileiras do «Infiéis de ROMAv», ou seja dos «Fiéis do AMOR», como explica
Sampaio Bruno ao referir que o descerrar dos mistérios trovadorescos provém da
decifracdo duma palavra:

«Da mesma que em portugués e em espanhol, na lingua latina: amor. Vocabulo
que, em exacto e perfeito anagrama inverso, resulta Roma. De modo que os fiéis-
do-Amor séo os fiéis, ndo do amor, mas do contrario de Roma. Os fiéis-do-Amor
sao os infieis-de-Roma. Como os fiéis-de-Roma sdo os infiéis do Amor, os
contrarios ao Amor, os inimigos do Amor. Exemplo formidavel: a besta-fera, o
monstro horrendo do Santo Oficio da Inquisicéo, essa "esfinge humana" do pastor,
fiel-do-Amor, Ferndo Alvares do Oriente. Em suma: Amor n&o é amor; Amor é
Anti-Roma» (Bruno 1960, 142-143).

Ponderemos no inesperado facto de um respeitavel namero de poetas e cavaleiros
da Idade Média e do Renascimento se travarem de amores na Semana Santa, de
preferéncia a quinta-feira ou a sexta-feira de Paix&o, e na igreja, durante o oficio
divino: os exemplos abundam, e podemos citar, entre os mais notérios, 0s
trovadores Ausias March e Luis Martelli, além de Dante, Boccaccio, Petrarca,
Camades, o bolonhés Onesto. ..

Que poetas e cavaleiros eram estes?

VIl - Os Cavaleiros do Amor

O mesmo Sampaio Bruno, acima citado, elucida-nos a contrario através duma
referéncia que faz a um livro sobre Camdes, publicado em 1872, da autoria do
general reformado e ensaista Francisco Evaristo Leoni:

«Petrarca apaixonou-se por Laura na igreja, uma sexta-feira santa; Dante por
Beatriz, no mesmo lugar onde se entoavam os louvores divinos; e Boccaccio refere
gue Panfilio se enamorou de Fiammetta num templo, durante a missa; o0 que € o
mesmo que dizer que ele proprio se apaixonou por uma filha de Roberto, rei de
Napoles, na indicada ocasido. Como a moda pegasse, 0 bolonhés messire Onesto
tomou amores numa igreja uma quinta-feira de endoencgas (1) e Fizenzoula no dia
de Todos os Santos; Guilherme de Nevers cativa-se na igreja pela filha do conde de
Nemours; Ausias March, de Valéncia, por Teresa de Momboy numa sexta-feira de
paixao, etc. etc.» (Bruno 1960, 66).
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Bruno insurge-se contra a suposicao de Leoni de que se trata duma «moda».
Afirma-o claramente, um pouco mais adiante: é uma questao gravissima e em
extremo séria e ndo se trata de imitacao literaria. O que se passa, diz Bruno, € que
o Amor nao é exactamente amor, e a Amada, a que faz referéncia Dante nos versos
da Vida Nova que acima transcrevi, ndo é exactamente uma dama.

Podemos encontrar um principio de decifracdo no famoso soneto de Camdes onde
0 poeta relata um dos tais amores entabulados durante a missa:

O culto divinal se celebrava

No templo donde toda a criatura
Louva o Feitor divino que a feitura
Com seu sagrado sangue restaurava.
[. ..]

Deixei-me cativar; mas hoje, vendo,
Senhora, que por vosso me queria,
Do tempo que fui livre me arrependo.

Camdes nado usa a palavra «igreja», mas «templo», e um outro autor da mesma
linhagem, Manuel Faria e Sousa (1590-1649), que escreveu quase toda a sua obra
em castelhano, da geracao seguinte a de Camdes e, como este, também Iniciado
na misteriosa Ordem interna dos Alumbrados a que pertenceu Jorge de
Montemor, ou Montemayor (cujos livros Obras de Amores Profanos, Obras de
Devocion e Diana foram proibidos pelo indice de 1581), diz num dos seus sonetos:

El culto celestial se celebrava

Del mayor Viernes en la Iglezia pia,
Quando por Laura Franco se encendia,
y Liso por Natércia se inflamava.
Belardo por Luzinda, quando alzava
El Cielo a si la candida Maria:

Ariosto, Alcido, rindense aquel dia
Que la Belleza flores consultava...

E mais adiante, remata com a seguinte convicgao:

Con reparo tan nuevo, determino
Creer que no es humano Amor, que espera,
Para poder herir, tiempo divino.

Nao é decerto Amor humano aquele que € acendido num «Templo», ou numa
«Ecclesia», em «tempo divino»... Camdes semeou diversas pistas nos seus versos,
como neste exemplo da sua lirica:

Quando vim da materna sepultura

De novo ao mundo, logo me fizeram
Estrelas infelizes obrigado...
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Os criticos literarios pretendem ver na «materna sepultura» uma alusdo a morte
da mae do poeta no momento do seu nascimento, mas ao ter acrescentado «de
novo ao mundo» anula essa interpretacdo: segundo a Tradicdo Oculta do
Ocidente, o atero materno é onde o espirito ingressa, apés a morte no mundo
Espiritual, para poder reencarnar no mundo material, ainda por cima, no caso de
Camades, num dia nefasto, marcado por «estrelas infelizes» - e bem sabemos que o
conhecimento da Astrologia, em quanto Ciéncia Sagrada, sempre esteve associado
a esta Tradicdo Oculta (Monteiro 1985, 107). Tradicdo a que nao é estranho o
predominio de um «platonismo mistico» que coloriu o Renascimento, tao diferente
do Gotico, que o precedeu, como do Barroco, que se lhe seguiu. Comecou a
difundir-se no século XV a partir sobretudo das obras de «teologia hermética» e de
Astrologia de Marsilio Ficino (1433-1499) e das suas traducdes de Platdo e dos
neoplatonicos; na primeira metade do século XVI, a influéncia de Ficino ja
dominava os meios artisticos da Italia e da Peninsula Ibérica. Segundo este ideal,
conhecer ndo é mais do que recordar o que vimos no perfeito mundo dos
arquétipos e das ideias, antes de vir de novo ao mundo: a verdade nao esta nas
aparéncias enganosas dos sentidos, mas na depuracdo do que é moral ou
fisicamente feio para melhor se reatingir a perfeita realidade das ideias (Baez
1955, XIlI, XVII).

Complementaremos a compreensdo do que se passava hessa época Se Nnos
lembrarmos que a tradicdo cavaleiresca, muito forte nos séculos Xl a XlV,
supunha um misterioso elo entre o que Ramon Llull (proibido pelos indices de
1561 e 1581) chama a Ordem de Cavalaria - tal como a descreve num pequeno
tratado que tem precisamente por titulo Llibre de I'Orde de Cavalleria - e a Ordem
dos Trovadores.

Note-se que Ramon Llull nao se refere a «ordens» de cavalaria, esta ou aquela em
especial, mas a ORDEM DE CAVALARIA, e no capitulo IV do seu tratado vai
mesmo mais longe pois refere-se inequivocamente ao «sacramento da cavalaria»
(sagrament de cavalleria), o que pressupde uma hieropoiésis do conceito (LIull
1987, 67). O nosso rei D. Duarte, autor do livro cifrado e alegérico Livro da
Ensinanca de Bem Cavalgar Toda Sela, € um bom exemplo desta Gnose espiritual
que vem de longe: a Demanda da Sabedoria equaciona-se com a «cavalaria» em
quanto arte «cavaleira», ou «cabaleira» (de Cabala).

IX - A Ordem dos Trovadores

O mesmo ocorre com a ORDEM DOS TROVADORES, uma Ordem Iniciatica com
seus ritos e sua linguagem secreta, a argética, que os estudiosos superficiais de
literatura imaginam n&o ser mais do que um artificio literario onde abundam
repetitivas referéncias ao «<KAmor cortés», a «<Senhora», a «<formosa Dama Fulana ou
Sicrana», historicamente identificavel. A realidade era outra. As «Leis do Amory,

estritas e severas, comportavam graus de Iniciagcdo com seus ritos, chaves e
limites:
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«O primeiro grau é o de feignaire, hesitante, ou melhor: aspirante; o segundo é o
de pregaire, postulante; o terceiro é o de entendeire, auditor; e o quarto € o de
drutz, amigo ou iniciado. Este ultimo grau era atingido quando, tendo chegado
ao 3° grau, entendeire, o fiel auditor era finalmente brindado com o AMOR DA
SENHORA, mediante um beijo que ela Ihe dava: o osculum fraternitatis. Depois
disto ele tornava-se um drutz, um iniciado, um amigo, um verdadeiro Fiel do
Amor, servente incondicional da Domina Lux, Senhora-Luz - e a partir de entdo
ele passava a ter o direito de baptiza-la» (Aroux 1854, 461-462).

Compreendemos agora por que estes Fiéis do Amor, ou Cavaleiros do Amor,
fieis do Quarto Evangelho, o Evangelho de Jodo o Illuminado, encontravam
sempre a sua Amada na verdadeira Ecclesia de Cristo - o Templo: o Corpo do
Espirito - durante os Oficios mais sagrados da Cristandade: o Tempo da Paixao.

Registe-se, parenteticamente, que em Portugal, a Ordem dos Cavaleiros de Cristo,
criada pelo drutz D. Dinis, ou Ordo Militum Christi, sucessora da Ordem dos
Cavaleiros do Templo, ou Ordo Militum Templi, alicercou a sua famosa «Gnose
Nautica» na Gaia Ciéncia destes Cavaleiros do Amor, ou Cavaleiros de Amar, ou
ainda, e em sua continuidade, Cavaleiros do Mar, que nas caravelas
portuguesas deram novos mundos ao mundo...

Quem era afinal a Amada? Quem eram verdadeiramente a Beatriz de Dante, ou a
Catarina de Camoes, ou a Luzinda, ou a Laura, ou a Fiammetta?

Beatriz € a Beatificatrix, ou Beatrix, «aguela que torna feliz», ou que proporciona a
verdadeira felicidade, ou seja, a beatitude, e Catarina é, naturalmente, a Cétara,
isto €, a Pura, numa clara alusdo a uma das mais importantes «beatitudes» (ou
«Bem-aventurancas»): «Felizes os de coracédo puro, porque verao a Deus» (Mateus
5, 8). E precisaremos de explicar que Luzinda vem de luz, e Laura é o nome da
folha, dedicada ao Apolo-Sol (laurus = loureiro), com que se coroavam o0s herois e
0s poetas, e Fiammetta é a pequenina chama (pequenina mas poderosa) - a
chama do puro Amor?

Esta Beatrix, ou esta Catara, ou esta Luzinda, que os Fiéis do Amor adornavam
com tais nomes aparentemente humanos para dissimular a perfeita Amada, era a
Luz da Inspiracdo Divina, a Hagia Sophia, a Santa Sabedoria, cujo Templo
assenta em sete pilares, ou sete colunas, como nos ensina o Livro dos Provérbios
(9, 1-6).

Duas linhas convergentes, dissemos atras, confluem na tradicdo mistérica e
hermesista-profetista portuguesa: o peculiar Rosacrucismo Templario e o Culto
Paraclético. Expresséao prépria aqui adquirem, apesar do sufoco inquisitorial: - o
profetismo de Gongalo Annes Bandarra, cujas Trovas vém proibidas no indice de
1581; - a luso-mistica do V Império visionada por Vieira, encarcerado pelo
Tribunal do Santo Oficio e cuja Apologia la vem proibida no catalogo pombalino
de 1768; - e 0 mitologema do Sebastianismo.
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1) D4-se o nome de «endoencas» a celebracdo eclesiastica da Paixdo de Cristo, na
guinta-feira santa, e vem do latim indulgentias.

X - Culto do Espirito Santo - Profetismo - V Império - Sebastianismo

Vieira foi beber a sua crenca apocaliptica e patriética, além de em Bandarra
(condenado a abjurar, em 1545, pelo Santo Oficio), nas profecias que eram
atribuidas a S. Frei Gil de Santarém (c. 1185-1265), cujo lendario pacto com o
diabo haveria de inspirar mais tarde a lenda do doutor alemédo Fausto (c. 1480-
1540): «Sao Frei Gil, religioso portugués da Ordem de Sdo Domingos, de cujo
espirito profético se dara noticia em seu lugar, diz assim: Lusitania, sanguine
arbata regia, diu ingemiscet; sed propitius tibi Deus; insperate ab insperato
redimeris:

"Portugal, por orfandade do sangue de seus reis, gemera por muito tempo; mas
Deus lhe sera propicio e, ndo esperadamente, sera remido por um nao esperado™»
(Vieira 1983,79). Estava langado o mito profético do Encoberto e do V Império...

As festas do Império e do Divino Espirito Santo, celebrando o Pentecostes e
encenando simbolicamente o advento da Terceira Idade do mundo de acordo com
a visao trinitaria do abade Joaquim de Fiore, terdo sido institucionalizadas pela
rainha D. Isabel e por D. Dinis, por volta de 1323, provavelmente na vila de
Alenquer. E porqué Alenquer?

«A sede da Igreja do Pai fora Jerusalém, a do Filho, Roma. A Terra Santa
vindoura [do Espirito Santo] onde situa-la? [. ..] [O]s iniciados na doutrina dos
Spirituali franciscanos identificavam-na com Alenquer. Segundo eles, essa era a
povoacdo portuguesa que maiores semelhancas tirava de Jerusalém, a qual
constitui no circulo judaico-cristdo-islamico o modelo paradigmatico da Cidade
Santa, o polo teofanico por exceléncia» (Gandra 2003, 217-218).

«A principal cerimonia da Funcdo, Folia ou Império, consistia, salvo ligeiras
variantes regionais, na coroacdo com trés coroas, uma imperial e duas reais, do
Menino Imperador assessorado por dois reis - um homem jovem e outro idoso -,
respectivamente na razao das idades do Espirito Santo, do Filho e do Pai» (Gandra
1997, 5).

O caracter fiel-do-Amor (ou infiel de Romal!) estd na Obvia contestacdo da
corrupcado e do fausto inevangélico do papado: o Menino representa a inocéncia
sem a qual ndo se entra no Reino de Deus (Marcos 10, 15), e os dois «reis»,
escolhidos entre os pobres, representam a «pobreza voluntaria» (o0 ideal do
Poverello!) que considera o fausto de Roma como um insulto a verdadeira praxis
de Jesus e a dignidade humana.

Serd bom relembrar que a rainha D. Isabel era filha de Pedro Ill de Aragao e de D.
Constanca, filha de Manfredo da Sicilia (c. 1232- 1266) que confrontou o papado
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violentamente e foi excomungado duas vezes. Este avb de Isabel, Manfredo, era
filho do Imperador Frederico Il, do Sacro Império Romano (Germanico), também
excomungado duas vezes pelo papa. Entre outros projectos politicos e de
conquista territorial, sobretudo em Italia visando os Estados Pontificios, Frederico
Il opds-se a que o ceptro imperial fosse outorgado pelo papa, continuando assim
as guerras entre o Império e o papado - ja referimos a sangrenta oposi¢cdo entre
Gibelinos e Guelfos -, guerras essas iniciadas por Frederico Barba Roxa que havia
decidido estabelecer a supremacia do Império e limitar a autoridade do papa aos
assuntos espirituais (Dieta de Besancon, 1157). Por sua vez o rei D. Dinis era neto
de D. Afonso Il, que, nas leis que fez promulgar nas Cortes de Coimbra (1211),
criou sérias limitacdes a autoridade eclesiastica, o que deu azo aos conflitos entre
a monarquia portuguesa e o papado que haviam de prolongar-se aré ao reinado de
D. Dinis. No prologo dessas leis de 1211, D. Afonso Il expende uma doutrina que
teria ido beber em mestre Julio e em mestre Vicente: «Este afirmava, na esteira
de Hoguccio, que o Imperador recebe directamente de Deus o poder sobre as
coisas temporais, dependendo da Igreja apenas naquilo que decorre do espiritual,
sublinhando ainda que, na Hispéania, o rei se assemelhava a um Imperador,
porquanto nao recebia o gladio do papa» (Gandra 2003, 115-116).

N&o surpreende portanto que Dinis e Isabel, com estes antecedentes, para além
das influéncias de Joaquim de Fiore e dos franciscanos Spirituali, tenham dado o
impulso que deram as «heréticas» Festas do Império e do Espirito Santo...

Este Império que se opBe ao papado, descobrira-o Anténio Vieira, na Biblia, como
0 Quinto que sobrepujara todos os outros. Para Vieira, «a dimensdo temporal da
criacado divina é vislumbrada na tensao entre a Queda e a Redencao, sendo aquela
referida a figura da sucessdo dos quatro impérios (Assiria, Babildénia, Pérsia e
Roma, ou Assiria, Pérsia, Grécia e Roma). Ao analisar Daniel 2, 27-45 e 7, 1-27, e
Zacarias 6, 1-15, Vieira descobre o anuncio de um Quinto Império, inscrito na
economia providencial da justica divina e tornado necessario pela
superabundancia da Gracga redentora (cf. Romanos 6, 20-21), entendida como
poder santificante e causa eficiente tendente a realizar-se, na natureza e na
histéria, pela deificacdo de todo o existente» (Borges 1995, 322).

Segundo a antiga Tradicdo Mistérica, o Livro de Daniel, onde Vieira bebeu a
inspiragdo do V Império, € um Manual da Iniciacdo do Fogo, relacionada
alquimicamente com a Calcinacéo, a Transmutacéo e a Sublimacdo - os Quatro
Impérios; logo, o Quinto sera o da Nova Ordem Cristica, cujo Umbral é guardado
pelo Ledo, simbolo da Hierarquia do igneo signo do Ledo, tal como Cristo
enunciou: «Quem n&o nascer da Agua e do Espirito [Fogo] ndo pode entrar no
Reino de Deus» Jodo 3, 5), ou seja, o Reino da Nova Ordem de Cristo (Heline 111-

1986, 464-511).

Por sua vez o Sebastianismo, tdo intimamente associado a este conjunto de
mitolusismos-profetismos, teve uma curiosa e duplice relacdo com o Santo Oficio:
enguanto durou o dominio filipino, a Inquisi¢cdo reprimiu o Sebastianismo como
coisa impia (por Obvias razdes politicas!), vejam-se por exemplo os casos dos
sebastianistas Frei Miguel dos Santos ou Frei Estévao Caveira de Sampaio, que
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foram enforcados e esquartejados, respectivamente em 1595 e 1603 (Régo 1981,
182-183); depois da Restauracdo de 1640, eram os proprios familiares do Santo
Oficio que defendiam o Sebastianismo: a um religioso de S. Jeronimo que
duvidava do futuro regresso de D. Sebastido, Ihe disse o inquisidor, ameacando-o,
em certo dia de Outubro de 1671: «V. Padre tem obrigagdo de crer que El-Rei D.
Sebastido € vivo e ha-de vir; e se assim o nao fizer, saiba que sou Familiar do
Santo Oficio e o hei-de prender e levar a Inquisi¢cdo». Muitos, incluso sacerdotes,
davam por certo que D. Sebastido, quase cem anos apds a sua «morte» (ou 0 seu
mitico «eclipse», como Enoch ou Elias...), ja tinha saido da llha Encoberta com
dois mil galebGes carregados de gente, munic¢bes e ouro, acompanhado pelo Rei
Arthur de Inglaterra mais as nove Tribos ocultas de Israel (Régo 1981, 185-186).

Xl - Brasil e Goa

Além do Livro de Daniel, Vieira descobrira também no Livro de Isaias um
acrescido apoio para a sua tese profética, nos passos onde se diz que um sinal
divino sera dado as «costas e ilhas distantes e a povos longinquos» (Isaias 49, 1,
66, 19): «<Digo primeiramente que o texto de Isaias se entende do Brasil, porque o
Brasil é a terra que direitamente esta além e da outra banda da Etiopia, como diz
o profeta: quae est trans flumina Aethiopae [Isaias 18, 1], ou como verte e comenta
Vatablo: terra quae est sita ultra Aethiopiam, quae (Aethiopia) scatet fluminibus [. ..]
E assim é na geografia destas terras, que em respeito de Jerusalém, considerado o
circulo que faz o globo terrestre, o Brasil fica imediatamente "detras da Eti6pia’»
(Vieira 1983, 148).

E um facto bem conhecido que o luso mitologema do V Império prolonga e
explicita a tradicdo pentecostal portuguesa, que, expressando-se nos festejos
populares da coroacdo do Menino Imperador do Espirito Santo e da coroacao dos
dois pobres como reis, que a Inquisicdo reprimiu, se espalhou e mantém viva
sobretudo nos Acores e no Brasil:

«...no interior do pais imenso que € o Brasil, os arquétipos culturais, levados pelos
portugueses de quinhentos e de seiscentos, afeicoados embora a terra, a
psicologia e a criatividade cultural do seu povo, persistiram com um vigor
surpreendente. Tal como os mitos do Encoberto e do Quinto Império [. ..] , a Festa
do Divino lancgou raizes na alma do povo do Brasil. E a tal ponto que, se o Brasil,
ao tornar-se independente em 1822, adoptou a forma de Império, foi devido,
mostrou Agostinho da Silva, as Festas do Império, por ser uma palavra a que o
povo estava habituado, entendendo por ela o Império do Espirito Santo» (Quadros
11-1987, 102-103).

A Histéria o testemunha: o eminente estadista brasileiro José Bonifacio de
Andrada (1763-1838), que se formara em Filosofia pela Universidade de Coimbra e
aos 26 anos ja era socio da Academia Real das Ciéncias de Lisboa, homem da
confianca de D. Pedro, néo so foi incumbido de organizar o primeiro ministério do
governo brasileiro, como se lhe deve a decisdo de que ao mais alto cargo politico
do novo pais caberia o titulo de imperador. Diversos autores confirmam que a
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relevancia das Festas do Império e do Espirito Santo, no Brasil, contribuiu
fortemente para essa decisdo, além de que o novo imperador, D. Pedro I, sO
concordou em adoptar o titulo de Imperador do Brasil desde que o acto de
aclamacao ocorresse, como ocorreu, no palacete do Campo de Santana, no Rio de
Janeiro, onde anualmente se aclamava o «Imperador» nas Festas do Divino
(Gandra 2003, 60-61).

A peculiar heterodoxia lusitana que, sob a externa aparéncia de submissédo a
Roma, nos vem do Rosacrucismo Templario da Fundacao e da linhagem joanica
dos Fiéis-do-Amor, convergentes na Ordem dos Cavaleiros de Cristo, transferiu-se
a longes terras, desde o Brasil a Goa: ndo terd sido por acaso que essa «Des-
Colonizacao» - aqui entendida em quanto accao inversa de uma «colonizacéao» fiel a
Roma - assumiu formas que rogcavam o heretismo, como nos demonstram, por
exemplo, os contactos que desde D. Jodo Il e durante um século e meio os
portugueses mantiveram activamente, em diversas embaixadas e em apoio
politico-militar, com os cristdos coptas da Etiépia - o mirifico reino do Preste Joao
(Daehnhardt 2000, 105-120).

Quando Vasco da Gama chegou a india, uma das suas primeiras preocupacdes foi
contactar os cristdos de Sao Tomé: as reliquias deste santo veneravam-se em
Meliapor, importante porto comercial da Costa do Coromandel. Rezava uma antiga
tradicdo que o apostolo Tomé, que recebera as «palavras secretas de Jesus»
segundo lemos no Evangelho que leva o seu nome - um apadcrifo rejeitado pelo
canonismo Romano -, partira para terras do Oriente onde evangelizara os partos,
os medos, os persas, acabando por se fixar na India; dizia-se mesmo que no ano
53 d. C. fundara sete igrejas na Costa do Malabar. Morreu em Meliapor,
martirizado, e nesse local se ergueu uma igreja. O cronista Joao de Barros, nas
suas Décadas da Asia, narra com brio e vivacidade o emocionante encontro dos
dois grupos de cristdos, os de Sdo Tomé e os do Almirante Vasco da Gama,
gerando-se um excelente convivio que persistiu ao longo dos reinados dos
governadores e vice-reis portugueses na india durante a primeira metade do
século XVI: as diferencas de culto ndo impediram que se dessem bem os catoélicos
de Portugal e os cristdos de Sao Tomé (Ferreira 2000, 51-52).

Os cristdos de Sdo Tomé obedeciam ao rito nestoriano da Igreja siria e
conservavam a liturgia caldaica do patriarcado da Mesopotamia. Defendiam, como
as primitivas comunidades iniciaticas cristds e os Rosacruzes, que Jesus (filho
humano de José e de Maria) e o Cristo (divino Logos) sdo duas entidades distintas,
unidas mistericamente num Alto Iniciado, o Cristo-Jesus. Em 1558 comegaram as
primeiras repressdes sobre os cristdos de Sdo Tomé, por parte do clero catélico,
com a apropriacdo abusiva dos ossos do santo que, sem autorizacdo dos seus
legitimos guardides s&o-tomenses, foram trasladados de Meliapor - local
tradicional de peregrinacdo onde se conservavam ha mais de 15 séculos - para
Goa, acabando por ser depositados, em 1560, nhuma igreja mandada edificar por
ordem da rainha espanhola D. Catarina, mulher de D. Jo&o Ill (Ferreira 2000,
122-131). O Tribunal do Santo Oficio comecou a funcionar em 1561 em Goa e logo
em Damao, Diu, Africa Oriental, Ormuz, Malaca e Macau, e os principais visados
nao eram os muculmanos ou os hindus, mas sobretudo os cristdos acusados de
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heresia, fossem eles «judaizantes» ou cristdos de Sdo Tomé - sobretudo estes
altimos, designados como «arménios nestorianos» -, havendo noticias de terem
sido queimados vivos em autos-de-fé, como por exemplo no de 1612 (Baido 1945,
275).

XI1l - Concluséao provisoria

Termino este passeio pela missdo historico-mistica de Portugal, durante os
cruciais séculos XV a XVIII, com a observacdo de Rainer Daehnhardt de que de
todos os eventuais inimigos do Tribunal do Santo Oficio, os piores ndo eram o0s
que professavam outros credos, mas os cristdos que nao se submetiam a vontade
de Roma: «A pergunta mais pertinente, que afligiu todos os monarcas Iniciados
portugueses, era a de saber se queriam construir um MUNDO PORTUGUES
CRISTAO ou CATOLICO! Ainda hoje, para a maioria da populacéo, ser cristdo ou
ser catolico é considerado o mesmo. Para os coptas, o0s cristdos sdo-tomenses e 0s
Templéarios rebaptizados em Cavaleiros de Cristo, ndo eral» (Daehnhardt 2000,
126-130).

Ainda hoje, portanto - o Mistério portugués continua.
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XXl

As diferentes concepcoOes sobre o "Jesus Historico”

IN: Antdénio de Macedo
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AS DIFERENTES CONCEPCOES SOBRE O «JESUS HISTORICO»

Resumidamente, podemos alinhar as seguintes ramificagdes actuais
quanto as restantes tendéncias desta investigacao:

* Jesus como Mito — o Cristo Celestial nao-histérico

Para além de Timothy Freke e Peter Gandy, podemos considerar
também, nesta tendéncia, os autores Earl Doherty, autor de The Jesus
Puzzle: Did Christianity begin with a mythical Christ? (1999) e Robert
M. Price. Earl Doherty sustenta que o cristianismo comegou com um
«Cristo mitico», cuja tradi¢do pode ser encontrada em textos judaicos de
especulaciio mistica como as Odes de Salomdo, a Sabedoria de Salomdo
e as obras de Filon de Alexandria. O pensamento religioso da época, in-
fluenciado pelo platonismo e por ideias soterioldgicas helenisticas, ad-
mitia com facilidade um céu de miltiplas camadas (sete céus, e por ve-
zes mais) donde tivesse descido um Salvador até as esferas mais baixas
a fim de se sacrificar pela salvagio dos seres humanos, regressando em
seguida 4 «mdo direita» do Pai Celestial. Esta € a chamada «Tradigio de
Jerusalém», que se encontra exemplificada nas sete epistolas auténticas
de Paulo.

e Jesus como mito — personagem historica de passado indefinido

Os principais autores que advogam esta posicio sdo Alvar Elle-
gaard e G A. Wells. Alvar Ellegaard no scu livro Jesus: One Hundred
Years Before Christ (1999) defende o argumento de que o cristianismo
do primeiro século se desenvolveu a partir duma matriz essénia, e que
o verdadeiro Jesus teria vivido uns cem anos antes e seria o «Mestre de
Justica» que € por diversas vezes mencionado nos manuscritos de
Qumriin. Quando os apostolos tiveram uma experiéncia mistica em que
viram o Mestre nos céus, passaram a designd-lo pelo nome de «Jesus»
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(=Yehoshuah) que em hebraico significa «salvadors, e a designagio de
«Mestre de Justica» desapareceu a partir de entio.

e Jesus como heroi helenistico

Principal autor: Gregory Riley. Sobretudo nos seus livros The River
of God: A New History of Christian Origins (2001) e One Jesus, Many
Christs: How Jesus Inspired Not One True Christianity, but Many (1997),
Riley argumenta que a vida de Jesus estd moldada pelos modelos dos an-
tigos herdis da mitologia grega, como por exemplo Heracles, em que o
herdi, tal como vemos em Hesiodo e noutros autores pagios, actuava co-
mo um intermedidrio de Zeus, com direito a ser venerado apds a morte.
Segundo Riley, Jesus, tal como os antigos herdis helenisticos, nio sé ofe-
recia ajuda mas também apresentava um modelo de vida que servia como
exemplo e ideal para os seus seguidores.

® Jesus o mdgico

Principal autor: o prof. Morton Smith, sobretudo no seu livro Jesus
the Magician: Charlatan or Son of God? (1978). O Prof. Morton Smith
(1915-1991) celebrizou-se por ter descoberto, na Primavera de 1958, um
velho manuscrito grego no mosteiro de Mar Saba, com um fragmento do
que foi entdo designado por Evangelho Secreto de Marcos, manuscrito es-
se que suscitou vivas polémicas que tém perdurado até hoje. Em Jesus the
Magician Morton Smith advoga a tese de que Jesus teria sido um magico,
um curandeiro e um exorcista, & semelhanca de Apolénio de Tyana e ou-
tros médgicos notdrios, comuns naquela época (séc. 1 AEC—séc. m EC).

* Jesus o revoluciondrio

Um dos principais representantes actuais desta posiciio € Robernt Ei-
senman, sobretudo na sua obra James the Brother of Jesus (1998), que
prosseguiu a linha de dois dos mais not6rios pioneiros desta ideia, de que
Jesus teria sido um revoluciondrio zelota. Foram estes: nos anos 30 do séc.
xX, R. Eisler, no seu livro The Messiah Jesus and John the Baptist (1931),
e nos anos 60, o conceituado historiador S.GF. Brandon, no seu livro Jesus
and the Zealots: A Study of the Political Factor in Primitive Christianity
(1967). Eisenman argumenta que o cristianismo original de Tiago consis-
tia num grupo de judeus observantes da Torah e nacionalistas, de tendéncia
insurreccionista. A fim de reconstituir o Tiago histérico, Eisenman exami-
na outras fontes diferentes dos evangelhos, como por exemplo as Recog-
nitiones pseudoclementinas, concluindo que os evangelhos sio ficgoes
pré-gentilicas e pré-romanas que deliberadamente retratam Jesus como
um pacifista e um messias espiritual, eliminando as verdadeiras razbes po-
liticas que estdo na origem do processo que conduziu a morte de Jesus.
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e Jesus sapiencial, ou mestre de sabedoria

Os principais representantes desta tendéncia sdo: John Dominic Cros-
san, Robert Funk, Burton Mack e Stephen J. Patterson. Séo sobretudo im-
portantes os tltimos livros de J.D. Crossan: Excavating Jesus: Beneath the
Stones, Behind the Texts (2001), The Birth of Christianity (1999) ¢ Who Is
Jesus? (1999). Segundo Crossan, a maionia dos «ditos de Jesus», no seu
conjunto, € especifica duma situagio existente nos anos 20 do primeiro sé-
culo na Galileia, em que os trabalhadores rurais eram explorados enquanto
os Romanos comercializavam a drea. O Jesus historico parece ter sido um
artesdo rural galileu deslocado, que, tendo ficado farto da situagdo, come-
gou a pregar uma mensagem radical: uma visdo igualitiria do Reino de
Deus presente na terra e disponivel para todos, tal como decorre das pala-
wvras de Jesus e dos seus actos, sobretudo as curas e a «comensalidade aber-
ta», em que todos sdo convidados a participar. O Jesus histdrico seria por-
tanto um mestre itinerante que poderia ser compreendido em analogia com
0s sdbios Cinicos do helenismo, e cuja mensagem revoluciondria foi vista
como subversiva pelos Romanos que por isso 0 executaram.

e Jesus como sdbio espiritual

Os principais representamies desta tendéncia sdo: Stevan Davies, Gé-
za Vermés e Marcus Borg. Este tltimo, sobretudo, ¢ um autor dos mais im-
portantes. Nos seus livros Jesus, A New Vision (1987) e Jesus in Contem-
porary Scholarship (1994), Marcus Borg argumenta que Jesus era um «cu-
randeiro» carismdtico, ou um «homem de santidade», e a0 mesmo tempo
um sédbio subversivo que ultrapassou a sabedoria convencional ensinando

. uma «sabedoria alternativa» como um «profeta social». Marcus Borg sa-
lienta sobretudo quatro aspectos: (1) A especifica experiéncia religiosa de
Jesus, independentemente dos pormenores historicos e confessionais dos
~evangelhos; (2) A ex periéncia religiosa de Jesus como uma nova experién-

cia divorciada do contexto judaico; (3) A adequagdo da experiéncia reli-
giosa de Jesus a um supra-tempo que lhe permite integrar-se nas experién-
cias espirituais actuais; (4) A descoberta nos evangelhos de uma constru-

ga0 que repercute nos impulsos latentes religiosos de qualquer povo.

* Jesus como profeta das mudanca sociais
Principais representantes: Richard A. Horsley, Hyam Maccoby e

" Gerd Theissen. Sobretudo nos livros Jesus and the Spiral of Violence: Po-

pular Jewish Resistance in Roman Palestine (1987), e Sociology and the
Jesus Movement (1989), Richard A. Horsely apresenta Jesus como um re-
voluciondrio social no mundo judaico e greco-romano do seu tempo, e es-
tuda as implicagdes sociopoliticas da visao de Jesus descobrindo nelas os
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seguintes factores preponderantes: (1) Relagoes igualitarias; (2) Coopera-
¢ilo econémica e autonomia; (3) Inclusdo de todos os grupos étnicos; (4)
Realinhamento das relagées familiares.

® Jesus como profeta apocaliptico

Principais representantes: Bart Ehrman, Paula Fredriksen, Gerd Lii-
demann, John P. Meier, E. P. Sanders. Bart Ehrman tem-se preocupado
sobretudo com a formacdo e a reconstitui¢do dos textos gregos neotesta-
mentdrios, para enquadrar criticamente o que teria sido a «mensagem de
Jesus», como p. ex. nos seus livros The Orthodox Corruption of Scripture
(1993), Lost Christianities (2003), The New Testament (2004), Misquo-
ting Jesus (2005). Gerd Liidemann, antigo luterano, expde as suas con-
cepgoes num volume de perto de 700 pdginas, Jesus After 2000 Years
(2001), e John P. Meier, te6logo catélico e professor da Catholic Univer-
sity of America, investiga minucioamente as origens, a mensagem e as
consequéncias dos ditos e actos de Jesus na sua obra monumental em 4
volumes A Marginal Jew: Rethinking the Historical Jesus (1991).

¢ Jesus o Salvador

Principais representantes: Luke Timothy Johnson, Robert H. Stein, e
sobretudo N. Thomas Wright Este tltimo autor, com vdrios livros impor-
tantes publicados, € um teélogo catdlico que vé Jesus fortemente enraiza-
do no judaismo da sua época, sendo, a0 mesmo tempo, um profeta que es-
td plenamente consciente da sua missdo messidnica, e actua como um Re-
dentor néo s6 para o seu povo como para todo 0 mundo. Segundo Wright,
Jesus vé-se a si mesmo como o profeta escatologico da nagdo, que se ofe-
receu em sacrificio para a redengdo de Israel e para o fim dos dias do exi-
lio. Ao fazé-lo, devolveu ao povo judeu a esperanga no regresso do «Deus
de Sido», providenciou a redengdo a todos os povos e cumpriu o que o pré-
prio Deus desejaria que acontecesse no final da Histdria da humanidade.

e Jesus na India

Principal representante: o professor de Histéria Fida M. Hassnain,
autor do livro A Search for the Historical Jesus (1994), que se inspirou
num pioneiro controverso, o judeu russo Nicolas Notovitch, que no séc.
XIX publicou um livro de viagens na Asia onde declarou ter encontrado,
em Cachemira, provas de que Jesus teria ido para a India ap6s a crucifi-
cagio (visto que, segundo este autor, Jesus nio morreu, e evadiu-se), onde
ficou a pregar até falecer com uma idade bastante avancada. O livro de
Notovitch intitula-se: The Unknown Life of Jesus Christ («A Vida Desco-
nhecida de Jesus Cristo»), e foi publicado em Chicago em 1894, Nesse li-
vro o autor descreve uma viagem que fez ao Oriente em 1870. Tendo che-
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gado a India em 1887, Notovitch visitou o famoso Templo Dourado de
Amritsar; e num lugar chamado Mulbek encontrou um Lama que lhe re-
latou uma tradigiio de um certo Issa (ou Jesus) que tinha chegado & India
em meados do séc. 1 e ai tinha pregado e feito curas. De investiga¢io em
investigagdo, Notovitch concluiu que Jesus conseguira sobreviver a cru-
cificacdo e fugira para a India, onde foi reverenciado e morreu idoso.

Jesus Cristo, Oleo sobre tela, Rembrandt Van Rijn (1606-1669)
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XXI1

Entrevista com o0 Professor Anténio de Macedo

Esoterologia biblica, apoécrifos, gnosticismo, hermeneutica
biblica, rosacrucianismo, iniciacao, etc.

Anténio de Macedo

Entrevista concedida a Daniel Rodrigues Placido,
em 06 de abril de 2007.

DANIEL PLACIDO - O que é a Esoterologia Biblica, afinal? Como o Senhor chegou
até a mesma? E como tem sido sua experiéncia de professor desta disciplina em
uma universidade (ndo esquecendo a pouca simpatia do meio académico tradicional

guanto ao tema “Esoterismo”)?

ANTONIO DE MACEDO - A Esoterologia é uma ciéncia histérica e etno-socioldgica
gue resultou de estudos sérios, em meios académicos, das correntes esotéricas e

misticas, consideradas como realidades histérico-socioldgicas,

independentemente da sua presumivel «verdade» ou «falsidade», interferiram e
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interferem nos respectivos contextos culturais e sociais, afectando formas e
conteudos literarios, artisticos, filoséficos, educacionais, comportamentais, etc. O
seu objecto de estudo é o esoterismo, definido como corpus de textos que constituem
a expressao dum certo numero de correntes espirituais, na historia Ocidental desde
a ldade Média até aos nossos dias, ligadas entre si por uma determinada «forma de
pensamento» (correspondéncia, mediadores, transmutacdo, transmissao, etc.) que
subjaz a essas correntes — e, de acordo com esta definicdo, a Esoterologia faz parte
dos curriculos académicos de certas universidades, como a Universidade de Paris
(Franca), as Universidades de Amesterdao e Utrecht (Holanda), a Universidade da
California (E.U.A.), etc., bem como numa sec¢do do Departamento de Sociologia da
Universidade Nova de Lisboa (Portugal). Alguns dos mais importantes esoterologos
da actualidade sao, por exemplo, os professores catedraticos Antoine Faivre
(Franca), Wouter J. Hanegraaff (Holanda), Pierre A. Riffard (Mauritania), Arthur
Versluis (E.U.A.), Roland Edighoffer (Franca), Karen-Claire Voss (E.U.A, Turquia), etc.

Especificamente, a Esoterologia biblica debruca-se sobre os aspectos referidos atras
mas respeitantes apenas aos contextos biblicos, investigando n&o s6 os contetudos
de caracter esotérico que se podem detectar na propria Biblia, mas também as
interpretacdes esotéricas que historicamente tém sido levadas a efeito sobre os
livros biblicos pelos mais diversos autores e correntes misticas e espirituais ao longo
dos séculos, até a actualidade.

Quanto a minha experiéncia como professor devo dizer que tem sido das mais
gratificantes, quer pelo empenho que eu prorio sinto, desde ha muitos anos, por uma
matéria que me é muita cara, quer pela excelente recepcao e adesao dos alunos aos
temas tratados.

DANIEL PLACIDO - Na sua obra “Esoterismo da Biblia”, o Senhor comenta em
determinada passagem sobre as distor¢bes e equivocos engendrados por livros
populares como “O Cdodigo da Vinci” (agora também filme), porquanto este tipo de
literatura amiude parte de uma interpretacdo crua e literal dos documentos
apocrifos, além de ignorar a fidelidade aos documentos histoéricos disponiveis, como
€ nitido na idéia do “casamento” de Jesus e Maria Madalena. O Senhor poderia
falar um pouco disso?

ANTONIO DE MACEDO - Os muitos leitores d’ O Codigo Da Vinci com quem tenho
contactado exprimem naturalmente as mais diversas opinifes, umas pro e outras
contra, mas notei que um grande numero deles acreditava que a investigacdo do
autor Dan Brown para o seu livro tinha sido conduzida com honestidade e
seriedade com base em documentos histoéricos, e, por outro lado, que se estaria
agora a assistir a um processo de desmistificacdo da imagem de Jesus Cristo.

Ora, na verdade o processo de «desmistificacdo» de Jesus Cristo ndo € de agora,
nem sequer apenas do passado século XX: é coisa que tem vindo a durar h& cerca
de 2.000 anos... Os primeiros foram os judeus que nos textos rabinicos e talmudicos
dos séculos Il e Il d.C. puseram a circular a histdria de que Maria atraicoara José
com um soldado romano chamado Pandira ou Panthera, e portanto Jesus seria «filho
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de Panthera» (em hebr.: Yeshuben Panthira). Dai a confusdo dos evangelistas,
diziam os judeus, que confundiram as palavras gregas huios pantherou (filho de
Pantera) com huios parthenou (filho duma virgem). Existem diversos textos do
Talmude da Babilonia, como por exemplo os tratados ‘Aboda Zara, o Talmud
Shabbat, o Sanhedrin, etc. onde se insiste nessa atribui¢do do nascimento de Jesus
ao adultério de Maria.

Por outro lado, os autores pagaos dos primeiros séculos do Cristianismo, disseram o
pior possivel de Jesus e dos cristaos, como os filosofos Celso (Discurso Verdadeiro),
Porfirio (Contra Christianos), Plotino (Enneadas Livro Il, tratado 1X), todos do séc. I,
ou ainda Juliano (Contra Galilaeos), do séc. IV. A principal acusacdo era que Jesus
seria um baixo magico e um charlatéo e que a falsa ressurreicao nao foi mais que
um embuste dos seus sequazes (para nao lhes chamar discipulos...), e portanto ou
morreu mesmo e alguém roubou o0 corpo, ou entdo nao morreu, e fingiu que
ressuscitou porque se curou das feridas (h& casos, embora raros, documentados por
historiadores greco-romanos, de crucificados que sobreviveram e curaram-se dos
ferimentos). Outros limitavam-se a acusar os cristaos de terem fabricado um Jesus
mitico a semelhanca das divindades pagas, tais como Osiris, que morreu e
ressuscitou, Dionysos, que também morreu e ressuscitou, filho da virgem Semele e
do Pai dos deuses, Zeus, ou ainda Mithra, muito venerado no mundo romano,
também filho da deusa-virgem Anaita, conhecido mito solar celebrado a 25 de
Dezembro — data que a Igreja aproveitou; etc. Ja no século Il d.C., os autores
patristicos Justino Martir (Dialogo com Tryphon, Apologia | e Apologia Il) e Ireneu de
Lido (Adversus Haereses) tiveram de combater essas «calunias.

Ao longo dos séculos o processo de denegrir e aviltar a imagem de Jesus, ou entéo
ajeita-la aos gostos e preferéncias de cada época, ndo € novo e tem passado por
diversas fases. Uma das acalmias nesse processo decorreu entre os séculos IV e
XVII devido ao forte dominio e a preponderante intolerancia da Igreja na cultura
ocidental, em que o «Jesus Filho de Deus e duma Virgem Mé&e» era simplesmente
indiscutivel. Mas as duvidas e as criticas do «Jesus histérico» reavivaram-se com o
lluminismo filoso6fico a partir do séc. XVIIl. Como vimos atras, a ideia de que Jesus
sobreviveu a crucificacdo e fingiu que ressuscitou ja é muito antiga, e ndo apenas
uma «descoberta» recente dos autores d’O Cédigo Da Vinci e doutros textos. Um dos
livros que causou mais sensacdo na sua época chama-se The Unknown Life of
Jesus Christ e foi publicado em Chicago em 1894, da autoria do judeu russo Nicolas
Notovitch. Nesse livro o autor descreve uma viagem que fez ao Oriente em 1870;
tendo chegado a india em 1887, Notovitch visitou o famoso Templo Dourado de
Amritsar; e num lugar chamado Mulbek encontrou um Lama que lhe relatou uma
tradicdo de um certo Issa (ou Jesus) que tinha chegado a india em meados do séc. |
e ai tinha pregado e feito curas. De investigacao em investigacao, Notovitch concluiu
gue Jesus conseguira sobreviver a crucificacdo e fugira para a India, onde foi
reverenciado e morreu idoso...

Jesus, de facto, tem as costas largas, pois cada época redescobre um novo Jesus,
ou uma nova faceta de Jesus, com base em auténticos ou supostos documentos, e
com base também nas correlativas especulacdes. O Prof. Philip Jenkins, catedratico
de Historia e Estudos Religiosos na Universidade de Pensilvania, no seu livro
Hidden Gospels (Oxford University Press, 2001), cuja leitura vivamente recomendo,
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descreve todas essas especulacdes ao longo dos tempos, chamando especialmente a
atencao para a descoberta de manuscritos antigos, de tipo mais ou menos gndéstico e
classificados pela ortodoxia romana como apocrifos, desde o famoso tratado Pistis
Sophia, do século I, encontrado em 1773 num alfarrabista de Londres, passando
pelos codices coptas desenterrados num primitivo cemitério cristdo, no Egipto, em
1896 (Berolinensis Gnosticus), e outros, até aos mais recentes, como a biblioteca
gnostica de Nag Hammadi (1945) ou o ainda mais recente Evangelho de Judas
(1978).

Em varios destes textos ja se abordava o aspecto da preponderancia de Maria
Madalena na vida de Jesus, como discipula predilecta e privilegiada: Pistis Sophia,
Evangelho de Maria (Madalena), Evangelho de Filipe, Evangelho de Tomé, etc. —
sendo que este ultimo também refere Salomé com um papel semelhante.

Finalmente, em 1982 foi publicado um livro que também levantou celeuma na época
(ja & vao 25 anos!), The Holy Blood and the Holy Grail (<O Santo Graal e a
Linhagem Sagrada»), de Michael Baigent, Richard Leigh e Henry Lincoln, onde os
autores «demonstram» que Jesus sobreviveu a crucificacdo, casou com Maria
Madalena, teve filhos, emigrou para Franca e a sua descendéncia deu origem a
dinastia Merovingia... com todos os plots secretos que dai derivaram, desde os
cavaleiros templarios, passando pela heresia catara, mais os bastidores do
fantasioso «Prieuré de Sion» e seus esforcos para restaurar o poder politico dos
descendentes Merovingios, depostos ha mais de 1300 anos. Ora foi precisamente
nos argumentos deste livro de quase 500 paginas que o autor d’ O Cédigo Da Vinci
se inspirou quase palavra por palavra, somente lhe entretecendo uma empolgante
intriga policial.

Mas... sera de se levar a sério?

Os «documentos historicos» utilizados pelo autor do Cédigo séo sobretudo os escritos
nao-candnicos utilizados por certas comunidades jesuanicas nos trés ou quatro
primeiros séculos do Cristianismo, e, em si, ndo sdo mais nem menos «historicos» do
gue os textos canonicos do Novo Testamento, que se compdem de quatro evangelhos
(Mateus, Marcos, Lucas, Joao), um livro de actos, varias epistolas de Paulo e outros
apoéstolos — auténticas ou falsamente atribuidas —, e um apocalipse.

Que no século | ja circulavam muitos evangelhos ou chistérias» de Jesus, e néo
apenas os quatro que ficaram na Biblia, € um facto que o préprio evangelho de
Lucas reconhece e testemunha logo nas suas primeiras linhas (Lucas 1, 1-3). Para
além do famoso e primitivo Evangelho Q, reconstituido pacientemente pelos
estudiosos biblicos apds anos e anos de trabalho, temos conhecimento de que eram
utilizados muitissimos outros, dezenas ou mais, aceites e venerados em diferentes
ekklésiai e/ou circulos iniciaticos cristdos. A maior parte deles perdeu-se, ou deles
SO restam escassos fragmentos; o conhecimento que deles temos deriva ndo s6 das
referéncias (nem sempre fidedignas) feitas pelos autores eclesiasticos da Patristica,
mas também pela descoberta de manuscritos, encontrados em velhas bibliotecas,
em alfarrabistas, em cemitérios, em terrenos escavados ou em mosteiros, sobretudo
a partir do séc. XVIII, como referi atras, e principalmente pela descoberta
arqueoldgica da preciosa biblioteca gnéstica de Nag Hammadi, ocorrida em finais de
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1945 no Alto Egipto, e que permitiu que se recuperassem 53 importantes tratados
gnosticos dos séculos Il a IV.

Seja como for, teremos sempre de levar em conta que tanto esses textos «apoécrifos»
como os evangelhos candnicos nao tinham uma preocupac¢ao historicista, mas uma
intencdo mistérica e iniciatica, ou entdo teolégica — eram na verdade rituais
iniciaticos e/ou encenacdes liturgicas que tém de ser interpretados a luz dos
principios da Esoterologia Biblica ou da Teologia e ndo da historiografia
convencional. Por isso € preciso o maior cuidado quando se pretende tomar a letra o
gue neles se contém, pois mais importante do que o sentido literal, € o sentido
espiritual, como dizia Paulo: «A letra mata, porém o espirito é que vivificar (2
Corintios 3, 6).

Vejamos um dos casos que mais especulacdes tem provocado, o da preferéncia
dada por Jesus a discipula Maria Madalena, tal como vem relatada nalguns dos
apacrifos, como os citados Pistis Sophia, o Evangelho de Filipe ou ainda o Evangelho
de Maria (Madalena), ja para nao falar nos candnicos, nos quais Maria Madalena é
sempre a primeira, ou das primeiras, a beneficiar da aparicdo do Cristo
ressuscitado.

No Evangelho de Filipe, que faz parte dos cédices encontrados em Nag Hammadi,
h& uma descricdo dos principais ritos iniciaticos da respectiva Escola de Mistérios: o
proprio autor do evangelho chama «mistérios» a esses ritos e signos simbdlicos, que
ele enumera e descreve, ainda que nem sempre de forma clara: baptismo, uncao,
eucaristia, redencao e camara nupcial («matrimoénio mistico» ou «<boda alguimica» do
Pneuma-Espirito-Superior com a Psique-Corpo Animico- Inferior).

A instrucao iniciatica era feita «de boca a boca», ou seja, por transmissao oral
secreta de Mestre a discipulo, por isso ha tantas referéncias simbolicas ao «beijo» em
guanto forma de transmissdo de conhecimento secreto nos variados textos
gnosticos, nos quais se diz, por exemplo, que «0s Iniciados engravidam mediante um
beijo, e ddo a luz» (Ev. de Filipe), ou a iniciacdo gnostica simbolizada pelo beijo na
boca que Jesus da a Tiago, revelando-lhe «coisas que os céus nao conheceram» (Il
Apoc. de Tiago), ou ainda, e de acordo com 0 mesmo principio, os «beijos na boca»
gue Jesus dava a Maria Madalena registados no evangelho de Filipe.

Por conseguinte, o «casamento» de Jesus com Maria Madalena, e o simbolismo de ela
ter «engravidado» por obra de um «beijo» do Mestre, ficando «prenhe» de Gnose, é um
facto mistico e esotérico perfeitamente enquadravel no simbolismo das correntes
gnésticas e esotéricas do cristianismo primitivo, e respectivos circulos iniciaticos
(Matrimonio Mistico do Eu superior com o Eu inferior), e ndo um evento cruamente
biolégico e historicista tal como tem dado azo a inUmeras e fantasiosas
especulacdes. Alias, os proprios gnoésticos dos séculos Il e Ill em cujos textos Dan
Brown diz ter-se inspirado, ficariam horrorizados com a blasfémia de se pensar
sequer gque o simbolismo iniciatico da Gnose pudesse ser entendido como um
casamento fisico entre o Mestre e algumas das suas discipulas...
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DANIEL PLACIDO - O esoterdlogo Pierre Riffard, alude em seu livro “O Esoterismo:
uma antologia” ao fato da Igreja Catélica nao ser contraria ao Esoterismo em si, mas
ser explicitamente contra alguns esoterismos em particular, considerados anti-
catolicos (rosacruz, maconaria, teosofia, antroposofia, etc.). Pressupondo estar
correta a assercdo riffardiana, quais fatores ajudariam a compreender a
ambiguidade desta relacéo Igreja -Esoterismo, na opinido do Senhor?

ANTONIO DE MACEDO - Antes de mais nada, convém deixar bem claro que a
generalidade dos tedlogos cristdos (catdlicos ou protestantes) consideram que a
abordagem esotérica da Biblia € uma abordagem ilegitima, e que qualquer método
ou sistema esotérico de interpretar a Escritura contraria frontalmente as proprias
formas e conteludos biblicos porque, segundo a teologia da Igreja, ndo ha nada de
secreto ou oculto nos versiculos biblicos, e muito menos nos ensinamentos de Jesus
como ele préprio afirma: «Eu falei francamente [gr. parrésiai, abertamente] ao
mundo, eu sempre ensinei na sinagoga e no templo onde concorrem todos os judeus,
e no oculto [gr. en kryptb6i] ndo falei nada» (Jodo 18, 20).

Para a teologia catdlica romana (e também protestante) a busca de significados
espirituais profundos ou esotéricos nas passagens biblicas constitui uma
hermenéutica abusiva, e por isso mesmo nao surpreende — segundo os te6logos —
gue os diversos intérpretes esotéricos apresentem contradicdes irreconciliaveis nas
suas interpretacdes de especificos versiculos biblicos, visto que nenhuma autoridade
individual, seja a dos diferentes esoteristas ou outros quaisquer intérpretes, se pode
sobrepor a autoridade da propria Escritura, tal como explicita o teélogo Ron Rhodes
no seu artigo “Esotericism and Biblical Interpretation” (Christian Research Journal,
Winter 1992, p. 28).

Tanto quanto julguei entender, o argumento de Pierre A. Riffard incide mais sobre a
forma enviesada como a Igreja em certos casos lida com as situacgdes incomodas, e
Riffard estabelece, e bem, uma distingdo entre o mistério e o0 segredo: a Igreja aceita
0 mistério, mas rejeita o segredo, tal como ele diz no seu livro: «...0 esoterismo nao é
fustigado [pela Igreja] sendo de forma indirecta [...]. Que vemos nds? O Index
librorum prohibitorum contempla a heresia, a irreligido, a supersticao, o erotismo...
mas n&o o esoterismo. Quando a Igreja condena a macgonaria, hdo condena o seu
esoterismo, uma vez que a lgreja apenas conhece uma maconaria exotérica, ela nao
condena o mistério, mas sim o segredo, como 0 segredo de qualquer associacao
clandestina» (L’ésotérisme: Qu’est-ce que I'ésotérisme? Anthologie de I’ésotérisme
occidental, p. 24). Nem pode ser de outro modo, visto que a interpretacdo verdadeira
da Escritura é uma prerrogativa e um magistério que a Igreja recebeu dos apoéstolos
(por isso a Igreja se auto-denomina apostélica) e deles ndo se pode desviar;
gualquer outra interpretacdo, nomeadamente de tipo esotérico, sera sempre
condenada pela Igreja como ilegitima. Um dos maiores tedlogos portugueses, o
professor catedratico Joaquim Carreira das Neves, dedica varios textos seus,
importantes, a este assunto, por exemplo no seu livro Jesus de Nazaré, Quem Es
Tu? (todo o capitulo: «Jesus foi um esotérico?», pp. 242-249), ou o artigo «A Biblia
como Historia frente ao Esoterismo» (na revista Didaskalia, XX, 1, 1990, pp. 167-
188), onde desenvolve claramente a posicdo da Igreja rejeitando em absoluto o
caracter esotérico dos conteudos biblicos bem como as interpretacfes esotéricas que
0s varios esoteristas tém feito deles ao longo dos séculos.
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Pese embora as objeccdes eclesiais que o0s tedlogos possam arguir contra o
Esoterismo biblico, argumentando que «a Sagrada Escritura é uma literatura
religiosa funcional», e ndo oculta ou de significados profundos, e que «Jesus nao era
um apocaliptico que falasse por enigmas» (Jesus de Nazaré, Quem Es Tu?, pp. 243 e
245), a verdade é gue tanto a Escritura judaica (Antigo Testamento) como 0s textos
do Novo Testamento contém inUmeras passagens susceptiveis de diferentes niveis
de leitura: a deitura literal», a «eitura teologica», a «eitura esotérica», etc. Como é
Obvio, estas diferentes leituras conduzem a diferentes hermenéuticas; ja as escolas
rabinicas dos antigos judeus referiam os aspectos misteriosos, secretos e esotéricos
de um certo numero de livros da Escritura, proibindo mesmo o acesso aalguns deles
(Génesis 1, Ezequiel 1 e 40-48, Cantico dos Canticos, etc.), s6 os autorizando a
adultos devidamente preparados e instruidos. Por sua vez o Targum, enquanto
interpretacao feita no Templo das leituras liturgicas da Escritura hebraica, visava
sobretudo trazer a luz o sentido oculto, ou esotérico, reconhecidamente existente na
mesma Escritura.

Na hermenéutica crista primitiva distinguiu-se o gigantesco Origenes (sé€cs. II-111): ele
considerava que a Biblia fala uma linguagem de simbolos e que € crucial desvendar
o «mistério ultimo» contido cripticamente na Escritura. Foi figura preponderante na
Escola de Alexandria, que preconizava o método alegérico para a hermenéutica
biblica, no que se opunha a Escola de Antioquia, que defendia o método histérico e
literal. Escusado sera dizer que foi esta dltima que venceu e preponderou na
chamada «Grande Igreja», oficializada e imposta para todo o império romano por
Constantino e sobretudo por Teoddésio, no século IV. Em consequéncia, as teses de
Origenes foram condenadas no Il Concilio de Constantinopla do séc. VI, que
homologou os famosos «XV Anatemas Contra Origenesy.

Antes de concluir este item, vale a pena chamar a atengcdo para o seguinte:

Dos quatro evangelhos canonicos, o de Marcos € 0 mais antigo, 0 mais préximo das
primitivas comunidades, ou ekklésiai, iniciaticas cristads e portanto o mais esoteérico
— sobretudo se considerarmos o fragmento desse evangelho descoberto pelo Prof.
Morton Smith em 1958 no mosteiro cristdo bizantino de Mar Saba, em Israel, e
divulgado em dois livros seus, em 1966 e 1973. Para além duma inequivoca
cerimoénia iniciatica crista referida nesse fragmento, o préprio evangelho de Marcos
tal como chegou até nés, nas Biblias correntes, ndo deixa lugar a davidas quanto ao
esoterismo dos ensinamentos de Jesus: Marcos insiste na ideia de que existia um
circulo iniciaticio interno (os Doze) que podia ter acesso ao conhecimento profundo,
em contraste com as multiddes (= «os de fora»: gr. ‘oi exd, ou seja, os profanos) as
guais so se poderia falar em pardbolas e comparacdes: «E dizia-lhes [aos discipulos]:
A vos, foi-vos dado [conhecer] o mistério do Reino de Deus, mas aos de fora tudo se
da em parabolas» (Marcos 4, 11); <E com muitas parabolas semelhantes lhes falava
a palavra [as multid6es], segundo podiam entender; mas privadamente [gr.
kat’idian] aos discipulos explicava tudo» (Marcos 4, 33-34). Muitos outros exemplos
se poderiam aduzir, limitar-me-ei a apresentar mais um de caracter protocabalistico
(Marcos 8, 16-21), e tem a ver com 0s humeros de paes e peixes, e 0 seu simbolismo
numerologico, a propoésito do milagre da multiplicacdo dos mesmos: o proprio Cristo
chama a atencado para esses numeros, e obriga os discipulos a repeti-los: 5, 7 e 12,
dizendo: «A vossa mente nao alcanca, nem entendeis?» (Marcos 8, 17), e perante a
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obtusidade deles surpreende-se como € possivel ndo verem o mistério oculto nessa
numerologia, e repete: <Ainda nédo entendeis?» (Marcos 8, 21).

Ora, isto vem a propoésito duma frase do evangelho de Jodo, citada mais atras,
proferida por Jesus e utilizada pela Igreja para tentar provar que Jesus néao era um
esotérico: «Eu falei francamente ao mundo, eu sempre ensinei na sinagoga e no
templo onde concorrem todos os judeus, e no oculto ndo falei nada» (Joao 18, 20).

Esta frase é dta quando Jesus é preso pelos guardas do Templo a fim de ir a
julgamento.

O evangelho de Marcos, muito anterior ao de Joao, refere a forma textual primitiva
dessa frase: «Todos os dias estava no templo convosco ensinando, e ndo me
prendestes» (Marcos 14, 49). O evangelho de Marcos tera sido redigido por volta do
ano 70 d.C., ao passo que a redaccao final de Jodo € datavel de perto do ano 100
d.C. O redactor tardio de Jo&o acrescentou «falei francamente, ou abertamente [gr.
parrésiail», e insiste que nada disse «em oculto [gr. en kryptbi]». Trata -se obviamente
dum acrescento proto-ortodoxo, de tipo eclesiastico, para acentuar o caracter «aberto»
da doutrina, em contraste com o caracter oculto das outras comunidades iniciaticas,
gnosticas ou nao-gnoésticas: a partir da segunda metade do século I, e sobretudo na
viragem do século | para o século Il, e seguintes, acentuou-se a tendéncia proto-
ortodoxa que compreendeu que a melhor maneira de expandir a doutrina era
«exoteriza-la», torna-la aberta e sem segredos e ao alcance de todos, e 0s «mistérios»
deixaram de ser iniciaticos para serem apenas verdades reveladas que ultrapassam
0s poderes e as capacidades da razdo natural — como o mistério da Imaculada
Concepcao, o mistério da Ressurreicdo, o mistério da Santissima Trindade ou o
mistério da Transubstanciacdo, mistérios esses que s6 podem ser aceites pela fé, e
nao entendidos pela gnose (conhecimento). Com isto desaparecia a exclusividade
elitista dos circulos iniciaticos e gnésticos, que implicavam preparacao, estudo,
conhecimento, iniciacdo e segredo, acessiveis apenas a uns poucos, em contraste
com a abertura a todos, mesmo os de fracas capacidades, proposta pela corrente
proto-ortodoxa, porque aquilo que os crentes nao entendessem, bastava que o
aceitassem pela fé cega.

Podemos surpreender-nos que o evangelho de Jodo, tao prezado pelas mais
variadas correntes esotéricas e ocultistas tanto antigas como actuais, esteja
inquinado com algumas passagens nitidamente anti-esotéricas, como esta e outras
gue pretendem poér em causa, por exemplo, a autoridade do misterioso evangelho de
Tomé: na famosa aparicdo aos discipulos, depois da Ressurreicdo, em Jodo 20, 19-
23, estao todos presentes menos Tomé, de modo que, quando Jesus sopra sobre
eles e diz: <Recebei o Espirito Santo», conferindo-lhes o poder de perdoar os pecados,
Tomé fica excluido dessa efusdo mistérica e pneumatica, o que obviamente tem por
fim desacreditar a autoridade do respectivo circulo iniciatico (Tomé nao recebeu a
efusdo do Espirito Santo, por isso a sua comunidade e o seu evangelho ndo séo
validos!)

A verdade é que o evangelho de Jodo, nas cOpias manuscritas mais antigas que
chegaram até nés (alids como os outros textos biblicos), ndo oferece garantias de
pureza original pois as maos de muitos escribas e copistas passaram por ele, e hoje
€ impossivel, mesmo com as mais sofisticadas técnicas de investigacao e de «critica
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textual», ter uma ideia sequer aproximada de como seria o primeiro texto autografo
donde foram feitas as sucessivas copias ao longo dos séculos.

Ja para nao falar no problema da autoria dos evangelhos que so foi atribuida nos
fins do século Il d.C. pelo apologeta proto-ortodoxo Ireneu de Lido, que no entanto
reconhecia (Adversus Haereses Ill, 11, 9) que certos grupos cristaos, que ele
gualifica como «heréticos», ndo aceitavam a autoria joanina do Quarto Evangelho.
Hoje existe um razoavel consenso entre os especialistas biblicos que o evangelho
dito de Jodo passou por varios estagios de transmissao do texto, com, pelo menos,
trés autores: (1) O autor do «evangelho dos sinais [gr. sémeia)», em que 0s sete
«milagres» registados em Joao fazem parte dum primitivo texto onde os «milagres»
sdo designados como «sinais» certificadores da fé; (2) Um «evangelista» que interpreta
0s «sinais» como indicadores de uma revelacdo do Deus-Pai invisivel, feita por
intermédio de Jesus Cristo; (3) Um «edactor» eclesiastico, final, que acrescenta a
proclamacdo do iminente fim do mundo, dos sacramentos e duma ética que coloca
0os cristdos como a elite entre os homens bons. Segundo certos biblistas, entre a
primeira e a terceira fase decorreu um lapso de tempo de, pelo menos, 50 anos, ou
seja, os ultimos redactores e copistas tiveram tempo e oportunidade para «ajeitarn o
texto a uma cristologia cada vez mais antignostica, bem como a emergéncia
crescente de Pedro como apoéstolo principal.

DANIEL PLACIDO - Ainda sobre Igreja e Esoterismo, desejo levantar uma quest&o
especifica, a qual pode se desdobrar em outros aspectos: o chamado “docetismo”
gnostico, mencionado no seu livro “Esoterismo da Biblia". Conforme pude entender
— e se estiver errado, me corrija —, esta teoria tinha duas variantes. Numa delas, o
homem Jesus recebe Cristo (Espirito césmico) no batismo do Jorddo; no momento
dramético da crucificacdo, Cristo abandona Jesus, e deixa este morrer sozinho.
Noutra verséo, Cristo na Terra apenas se valeu de um corpo “fantasma”, e por
conseguinte, sua morte na cruz foi apenas de “aparéncia”... Semelhante teoria
revela muito do dualismo gnéstico —ie, sua aversao a matéria—, e foi considerada
“herética” pela Igreja de Roma. O Senhor poderia nos explicar melhor o que era o tal
“docetismo”?

ANTONIO DE MACEDO - Antes de mais convém esclarecer que ao contrario da
opinido convencional acerca de «ortodoxia» e «heresia» no cristianismo primitivo,
opiniao essa que durante muito tempo transmitiu a falsa nocéo de que haveria um
tronco central do cristianismo («proto-ortodoxo» e mais tarde «ortodoxo), derivado dos
ensinamentos de Jesus e disseminado sem desvios pelos apostolos, do qual
divergiriam diversas tendéncias aberrantes e sectarias que por iSSO mesmo se
chamam «heresias» — a realidade histérica € bem diferente. O primeiro a desferir um
golpe demolidor nessa visdo simplista foi Walter Bauer (1877-1960), um
investigador do cristianismo primitivo de grande erudi¢céo, que em 1934 publicou
uma importante obra de referéncia, em lingua alema, intitulada (na traducéao
inglesa) Orthodoxy and Heresy in Earliest Christianity. Através do estudo dos
elementos historicos disponiveis Bauer concluiu que a corrente que veio a ser
conhecida como «ortodoxia» era apenas uma, e nem sequer a mais significativa,
dentre as inumeraveis formas de cristianismo nos primeiros séculos.
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Na realidade, dos ensinamentos e dos actos de Jesus saiu directamente um leque
de formas divergentes que deram origem a um nao pequeno numero de linhas de
espiritualidade, das quais nenhuma delas se poderia dizer que representasse uma
clara maioria de crentes face a todas as outras: tao-pouco se poderia dizer que a
chamada «ortodoxia» existisse nos séeculos Il e Il — quando muito poder-se-a falar
em «proto-ortodoxia». Alids, em muitas das regides por onde se espalhou o
cristianismo, as comunidades cristds maioritarias e dominantes eram constituidas
por elementos que perfilhavam concepgbes cristolégicas — gndésticas ou nao-
gnoésticas — que mais tarde viriam a ser consideradas como cheréticas». Por muito
estranho que isto nos pareca (entdo Jesus ndo € um so, e 0S seus ensinamentos nao
sdo os que vém na Biblia?), a verdade é que os proprios discipulos néo
compreendiam Jesus, como vemos em tantas passagens dos evangelhos, sobretudo
no de Marcos, onde se insiste que os discipulos interpretam de diferentes maneiras
os discursos e os actos do Mestre, ou nem sequer os entendem, tal como o exemplo
gue citei na resposta a pergunta anterior (Marcos 8, 16-21).

Nao surpreende, por conseguinte, que essas diferencas de interpretacdo dessem
imediatamente origem a escolas e circulos iniciaticos com diferentes concepcoes
cristologicas. Uns diziam que havia um s6 Deus, e que Cristo era a humanizacao
d’Ele na terra; outros diziam que havia dois deuses, o Deus supremo e o Demiurgo,
criador desastrado do mundo e da matéria, e que Cristo era um enviado do primeiro
para resgatar os erros do segundo; outros diziam que havia dois deuses, Deus-Pai e
Deus-Filho, porque consideravam a divindade de Jesus a parte; outros diziam que
Jesus era completamente humano e n&o divino; outros diziam que Jesus era
completamente divino e ndo humano; uns achavam que Jesus tinha vindo cumprir
as profecias judaicas, e completar a lei; outros repudiavam a lei judaica, e que
Cristo inaugurara uma nova era, a do amor, contra o rigor da lei, e rejeitavam o
Antigo Testamento na sua totalidade; uns acreditavam que Jesus nascera duma
virgem por obra do Espirito divino; outros defendiam que Jesus era um ser humano,
nascido naturalmente de José e de Maria, e escolhido por Deus para desempenhar
uma missao; etc. etc.

O professor catedratico Antonio Pifiero da Universidade Complutense de Madrid,
reputa do especialista de cristianismo primitivo, de gnosticismo e de linguas antigas,
numa conferéncia sobre este assunto que proferiu 0 ano passado em Lisboa, referiu
pelo menos doze concepcdes diferentes, algumas antagonicas, reinantes nas mais
distintas comunidades cristds primitivas e todas em pé de igualdade, ndo se
podendo dizer que uma fosse mais «werdadeira» ou mais «importante» que as outras
— 0 que importa realcar € que todas essas diferentes escolas e correntes cristas se
reclamavam de ter a sua origem nos ensinamentos deste ou daquele apostolo, como
por exemplo o gnoéstico Valentim que se dizia discipulo de Theudas que por sua vez
fora discipulo de Paulo, ou os que se diziam seguidores e discipulos de Tiago, de
Pedro, de Tomé, etc. considerando-se ao mesmo nivel de autoridade e de
apostolicidade da corrente proto-ortodoxa que mais tarde daria origem a chamada
«Grande Igreja.

E neste contexto que surgem designacdes cristoldgicas como «docetismoy,
«adopcionismo», «separacionismo», «patripassionismo», «subordinacionismo», etc.,
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designacdes que foram sendo atribuidas as diversas concepcdes cristolégicas que
resumi mais atras.

A pergunta refere dois aspectos distintos de alguns dos varios movimentos
gnosticos: um deles, o «adopcionismo», ensina que Jesus foi um ser humano
excepcional filho natural de José e de Maria, que pelas suas inUmeras virtudes
mereceu ser «adoptado» por Deus-Pai como seu Filho, tornando-se um instrumento
do divino Cristo-Logos; uma das variantes dessa doutrina diz-nos que essa
«adopcaor teria ocorrido no momento do Baptismo, com a descida da Pomba do
Espirito Santo sobre Jesus, ao passo que outra refere que essa «adopc¢cao» somente
ocorreu no momento da morte na cruz, quando o espirito se libertou, a sua missao se
cumpriu e Deus-Pai o divinizou.

O «docetismo» propriamente dito pode também apresentar diversas variantes, por
exemplo a do gnéstico Basilides ou a do gnostico Cerinthus. De acordo com o
primeiro, o Cristo-Logos sendo divino, eterno e perfeito, ndo poderia conspurcar-se
com a sua involucragdo num corpo de carne, visto que a matéria € impura e ma por
natureza. Assim, o Cristo era um «poder incorpoéreo» (lat. virtus incorporalis) e 0 seu
corpo era apenas aparencial, parecia de carne mas na verdade era algo de
fantasmatico que devido ao seu grande poder cristico podia assumir aparéncia de
solidez, comer, beber, falar as multiddes, tocar nas pessoas e ser tocado, etc. — mas
nao passava tudo de aparéncia: a palavra «docetismo» quer dizer isso mesmo, vem
do verbo grego dokein, que significa parecer ou aparecer. No momento da
crucificacdo, segundo Basilides, quem morreu foi Sim&o de Cirene que carregou a
cruz, e o Cristo foi visto pelo apostolo Pedro (Apocalipse de Pedro, Biblioteca de Nag
Hammadi) pairando sobre a cruz, em espirito e rindo com o engano dos seus
executores. Por sua vez, e de acordo com Cerinthus, o Cristo-Logos incarnou no
corpo do Jesus historico no momento do Baptismo; na crucificacdo, a Espiritual
Forca Cristica abandonou o corpo de Jesus de Nazaré, e foi este quem sofreu e
morreu, e por isso exclamou: «Por que me abandonaste?»

Em suma, tudo isto mais uma vez nos confirma as dificuldades com que depara o
estudioso do cristianismo primitivo que queira apurar da «erdade» ou da «falsidade»
de todas estas correntes, incluso a proto-ortodoxa. Por isso os investigadores
esoterdlogos procedem cautelosamente e ndo preconceituam da veracidade ou
falsidade das diversas correntes misticas e esotéricas, debrucando-se antes sobre
as condi¢cbes e circunstancias socio-historicas que levaram ao seu surgimento,
desenvolvimento e desaparicdo — ou, em alternativa, preponderancia e triunfo
historico, como por exemplo o fascinante estudo que tenta explicar por que foi que a
corrente proto-ortodoxa, organizada a pouco e pouco de forma patriarcal e
autoritaria, a semelhanca da hierarquizacdo rigorosa e implacavel do Império
romano, conseguiu finalmente vingar e ser aceite pelo imperador Constantino que,
em Roma, disponibilizou enormes recursos financeiros aos cristdos, ou melhor, a
chamada «Grande Igreja», que facilmente se imp6s, com esses meios, e reescreveu a
Histéria dando desta corrente uma visao maioritaria (Eusébio de Cesareia, Historia
Ecclesiastica, sécs. IlI-1V), e fazendo com que 0s escritos que apoiassem outras
visbes ou outras correntes de espiritualidade cristd fossem sistematicamente
destruidos.
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DANIEL PLACIDO - Se possivel, complemento a pergunta acima com outra: o
rosacruz Max Heindel, autor estimado pelo senhor, aceita a distincao entre Jesus e
Cristo, todavia, ao mesmo tempo, enfatiza a morte real e fisica do Cristo-Jesus na
cruz, no chamado “Mistério do Gélgota”; salvo engano meu, a visdo de Heindel n&o é
—de certa maneira— uma “conciliagdo” entre os pontos de vista do gnosticismo e da
teologia crista tradicional?

ANTONIO DE MACEDO - Realmente, o Rosacrucismo tem bastantes raizes
gnésticas, e quando se estudam e comparam 0s antigos movimentos gnoésticos com
0os principios do esoterismo Rosacruz, encontramos muitos pontos de contacto,
sobretudo em Max Heindel (1865-1919) que consegue uma excelente harmonizacao
entre o principio da Fé (cristianismo ortodoxo), e o principio da Gnose
( = conhecimento/intelecto espiritual, principio dos gnésticos). Em vez de opor um ao
outro, como faziam e fazem os acérrimos defensores da Igreja, por um lado, e os
ocultismos teosofistas, por outro, para os quais a Salvacéo ou esta exclusivamente
na Fé ou exclusivamente na Gnose (para estes ultimos a ignorancia [gr. agnoia] é o
pior dos pecados) — Max Heindel salienta (e quanto a mim, bem), que ambos os
principios se complementam e se harmonizam, porquanto o ideal do Homem
Superior é unir o coracao (Fé) e a mente (Gnose), em vez de ficar apenas na devocao
mistica (Fé—Igreja) ou nas iniciacbes ocultas (Gnose—Escolas de ocultismo).

Outros autores importantes, para além de Heindel, também perfilham este principio
de harmonizacao: por exemplo o hermetista suico Oswald Wirth (1860-1943),
contemporaneo de Max Heindel e discipulo do famoso ocultista Stanislas de Guaita,
explica que o ocultista desenvolve a sua individualidade através da exaltacao do
Enxofre e a sua Iniciacdo € masculina ou ddérica (Marte), ao passo que 0 mistico
conforma a sua personalidade aos principios da Iniciacdo feminina ou jonica
(Mercurio segundo Wirth, Lua segundo Heindel). O ideal maximo a alcancar consiste
portanto na superior harmonizacéo de ambos o0s principios no mesmo ser humano a
qgue Wirth chama o Teurgo e Heindel o Adepto, e no qual se concilia a elevada
actividade intelectual do ocultista com a elevada passividade cordial do mistico.
Uma explicacdo mais aprofundada e muito clara deste excelso ideal encontramo-la
no capitulo XVII da obra de referéncia Conceito Rosacruz do Cosmo de Max Heindel,
onde se descreve o percurso das correntes sexuais respectivamente no mistico, no
ocultista e no Adepto, e sua sublimacédo e transmutacéo espiritual neste ultimo.

Para a corrente Rosacruz seguida por Max Heindel, ha de facto diferenca entre
Jesus e Cristo: Jesus de Nazaré é um ser humano altamente evoluido, filho natural
de José e de Maria, que se qualificou com um intenso preparo esotérico e espiritual
para receber, no momento do Baptismo, o Espirito Cosmico do Cristo que utilizou o
seu corpo durante o ministério de trés anos, incluso na Crucificagdo, somente o
abandonando no sepulcro. Por isso o sepulcro de Cristo Jesus foi encontrado vazio:
as altissimas vibracdes do Cristo desintegraram os atomos do corpo morto de Jesus,
0 qual perdera com a morte o forte poder coesor de que necessitava para conter a
elevadissima espiritualidade vibratoria do Cristo. Foi este, e ndo Jesus, quem
apareceu em corpo espiritual «ressuscitado» aos discipulos, e ascendeu aos céus;
Jesus, nos reinos invisiveis, tem desde entao trabalhado com as Igrejas cristas,
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sendo o génio protector da obra devocional das Igrejas mediante a qual a religiao €
fomentada e o ser humano é recuperado para Deus através da senda cordial (lat.
cor, cordis, «coracao») da Devocao.

Registe-se, por curiosidade, que a imagem de Jesus impressa no Sudario de Turim e
cuja misteriosa formacao tem constituido um quebra-cabecas para os cientistas das
mais diversas especialidades, parece provir de uma radiacdo controlada emitida por
um corpo que se desintegrou em atomos irradiando particulas de alta energia, o que
justificaria, por um lado, o desaparecimento do corpo no sepulcro, e, por outro, a
relutancia da Igreja em aceitar a autenticidade do Sudario — se € auténtico, pode
ser uma prova incomoda de que o Cristo ndo ressuscitou «em corpo de carne», mas
em «corpo espiritual» ou «corpo etéricor como defendem os esoteristas...

DANIEL PLACIDO - Falando de Rosacruz e rosacrucianismo, autores como G.
Lessing (tido como rosacruciano), M. Heindel e R. Steiner concebiam o cristianismo
como um ideal de moralidade livre e superior. Mesmo R. Abellio, que n&o era a rigor
um “rosacruz”, assumia em sua autobiografia “Sol invictus”, sob a influéncia de
Steiner, uma visao do Cristo como o “portador da liberdade”, ao abalar a autoridade
paternalista da Lei antiga. Na sua visao de Rosacruz, o Senhor outrossim enxerga
esta relacao entre cristianismo rosacruz e uma ética da liberdade?

ANTONIO DE MACEDO - Sem duvida, desde que n&o se confunda uma visdo de
liberdade com uma visdo libertinaria. Alias esse ideal de liberdade, tipicamente
cristdo e revolucionario no contexto socio-histérico em que surgiu (um ambiente
impregnado, simultaneamente, de judaismo patriarcalista e autoritario, e de
paganismo greco-romano também patriarcalista e autoritario), ja € muito patente nas
cartas de Paulo — e refiro-me as sete epistolas consideradas auténticas pelos
especialistas biblicos: 1 Tessalonicenses, Galatas, 1 e 2 Corintios, Filémon,
Filipenses e Romanos, compostas entre os anos 50 e 56 d.C. — as restantes séo
pseudonimas e escritas muito posteriormente, nalguns casos para tentar «corrigir
precisamente essa visao de liberdade tipica de Paulo, visdo convivial e igualitaria
para todos os seres humanos, homens ou mulheres, senhores ou escravos, desta ou
daquela etnia ou cor de pele, e correlativa ndo sujeicdo as autoridades repressoras,
como naquele tempo a dos Romanos.

Paulo sempre aceitou, tal como Jesus, a igualdade entre discipulos e discipulas,
incluso cita o nome de mulheres diaconas e apostolas (Febe: diacona, em Romanos
16, 1; Junia: apostola, em Romanos 16, 7), em contraste com a pseudopaulina e
tardia epistola aos Efésios, por exemplo, em que se afirma que as mulheres tém de
obedecer e submeter-se aos maridos (Efésios 5, 22-24), ou uma escandalosa
interpolagéo na epistola aos Corintios, em que se proibe as mulheres de falarem nas
igrejas e que perguntem aos maridos, em casa, se querem aprender alguma coisa (1
Corintios 14, 34-35).

O cristianismo Rosacruz nao pode deixar de perfilhar essa ética superior de
liberdade e igualdade, alias magnificamente expressa pelos dois maiores Iniciados
cristaos, Paulo e Jodo: «Nao sabeis que sois templo de Deus, e o Espirito de Deus
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habita em vos?» (1 Corintios 3, 16); «<O Senhor € o Espirito, e onde esta o Espirito do
Senhor ha liberdade» (2 Corintios 3, 17); «Conhecereis a verdade, e a verdade vos
libertara» (Jodo 8, 32) — e isto é valido para homens ou mulheres, senhores ou
escravos, judeus ou gentios, como acentua Paulo sem equivocos: «...ja ndo ha judeu
nem grego, ndo ha escravo nem livre, ndo ha vardo nem mulher, pois todos vos sois
um em Cristo Jesus» (Galatas 3, 28).

DANIEL PLACIDO - Para encerrar, li recentemente um artigo do R. Amadou, escrito
em 1977, sob o influxo da contracultura dos anos 60-70; no artigo mencionado, 0
Amadou fazia uma critica radical do que considerava versGes burguesas e
autocraticas de vida e de Esoterismo, postulando em contrapartida a iniciacao
esotérica como atualizacdo da tradicdo, e como via da liberdade e efetivacdo do
potencial humano. Trazendo um pouco daquela problematica para nosso contexto
atual, e levando em conta os escritos do Senhor sobre iniciacdo e Nova Era,
pergunto: em sua viséo, o Esoterismo, e portanto a iniciagao, poderia contribuir para
nossa sociedade néo perder o sentido da vida espiritual, sem ao mesmo tempo ter
de ficar presa as formas ultrapassadas de religido e espiritualidade? Se sim, como
seria isso?

ANTONIO DE MACEDO - N#o creio que seja facil de alcancar, esse ideal, nas
sociedades laicas dos tempos que correm. Nao estou a ver o presidente Lula da
Silva, ou o presidente Hugo Chavez, ja para nao falar do presidente Putin ou do
presidente Bush, a tornarem-se altos iniciados para dirigirem os destinos dos
respectivos povos de forma esotericamente espiritual. J& houve tempo em que iSso
nao so foi possivel, como nem podia ser de outra maneira: os farads do antigo Egipto
eram reis e sacerdotes, e 0s monarcas medievais eram reis pela «graca de Deusy.

Entretanto os tempos mudaram com a evolucédo da Historia e da Humanidade. Por
muito estranho que pareca o caminho da espiritualidade progressiva alcanca-se
apenas depois de ter batido no fundo da mais espessa materialidade — tal como diz
um antigo provérbio alquimico: «Para que os ramos duma arvore alcancem o céu, é
preciso que as suas raizes mergulhem no inferno». E isso que estamos a sofrer
actualmente: o inferno da materialidade. Hoje o0s governantes (quaisquer
governantes, mesmo o simples chefe de escritério ou o chefe de familia) € um
profano que na maioria dos casos se vangloria de ser ateu ou pelo menos agnaostico,
e 0s que aparentam alguma forma de religiosidade, como os chefes de Estado de
certas nacdes catdlicas ou protestantes, no fundo apenas seguem uma religiosidade
exotérica ndo muito distante dum ritualismo meramente formal, sem a sacralidade
de um sopro autenticamente divino — tal como, por muito que nos custe reconhecé-
lo, as manifestacfes e os ritos cultuais, meramente externos, da prépria Igreja e da
maioria dos crentes. E este porém um passo indispensavel, a materialidade tem de
ser confrontada, compreendida, vencida e ultrapassada para podermos ascender,
com uma nova super-consciéncia, a verdadeira e livre espiritualidade.

Podemos interrogar-nos, de facto, se o Esoterismo e a Iniciacdo (que pressupode
adesao profunda e consciente a uma Escola de Mistérios), poderia contribuir para
gue a nossa sociedade nao perdesse o sentido da vida espiritual, tdo degradado
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pelos formalismos de certo modo ultrapassados das religiées institucionalizadas. A
isso sO poderei responder que as religidées, com todas as suas insuficiéncias, sao
todavia meios indispensaveis para que a generalidade dos seres humanos
«alcancem Deus», pois para a maioria € mais acessivel o caminho devocional da Fé,
mesmo cega e irracionalista, do que o caminho oculto da Gnose, que implica o
entendimento e a abertura a uma racionalidade superior, a Razdo do Logos. Quando
o evangelho de Joao revela, nos seus primeiros versiculos, que «No principio era o
Logos [= palavra, discurso racional] [...] e tudo foi feito por ele», revela do mesmo
passo que a racionalidade (divina!) € uma caracteristica do universo e de tudo
guanto nele existe, incluso o ser humano: o Real é Racional. Mas, claro, esta
racionalidade sublime, que nédo é rasteiramente racionalista como a da quotidiana
razao instrumental, ndo € alcancavel por quem quer, por isso a suprema Inteligéncia
ordenadora do cosmo permite que o Homem se eleve ao nivel da Divindade por duas
vias: a senda da Evolucéo e a senda da Iniciagao.

A senda da Evolucdo, a da humanidade comum, pode ser equiparada a um caminho
ascensional circundando a montanha, em subida relatvamente suave e sucessivas
voltas espiraladas até atingir o Alfa-Omega do cume. Claro que é um caminho longo
e lento, talvez de muitos milhdes de anos, e envolve todo 0 penoso percurso com
seus muitos erros, tentativas, avangos e retrocessos — dos quais um dos passos
inevitaveis €, precisamente, defrontar o desafio do materialismo e conseguir supera-
lo e vencé-lo.

Por sua vez a senda da Iniciacdo € como subir a montanha por meios alpinistas, em
gue o candidato se ica na vertical, a pique e a forca de pulso; é muito mais rapido
mas requer um esforco e um preparo muitissimo maiores, e Sao raros 0S que 0
empreendem, e muito mais raros ainda os que conseguem ir até ao fim sem desistir
a meio.

Por isso ndo desanimemos! Se falharmos a plena realizacdo da senda iniciatica,
sempre temos ao nosso dispor o caminho mais longo, mas nao menos certo, da lenta
evolugdo. Na certeza de que, quer num caso, quer no outro, o Alfa-Omega do cume é
0 mesmo e estarad sempre de bracos amorosamente abertos, aguardando a nossa
chegada ao topo e o regresso do filho prodigo a «Casa do Pai Misericordioso».

* Anténio de Macedo, nascido em 1931, é professor de Esoterologia Biblica na
Universidade Nova de Lisboa, além de soci6logo, cineasta, escritor. etc.

E-mail: ademac@netcabo.pt Livro "O Esoterismo da Biblia":http://www.esquilo.com/

* Daniel Placido, nascido em 1983, é livreiro e pesquisador do Esoterismo. E-mail:
danielrplacido@yahoo.com.br
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XX

Os Reinos Magicos estao agui mesmo

Entrevista concedida a Estela Guedes.

= ANTONIO DE MACEDO
"OS REINOS MAGICOS ESTAO AQUI MESMO"

Alquimistico, homem do Novo Cinema Portugués,
ﬁ[‘ﬁ@ﬂ@y da televis&o, da FRC, ele esta aqui mesmo, no
TriploV

ESTELA - O Antonio de Macedo € uma figura bem conhecida,
como cineasta. E também como autor de romances de ficcao
cientifica, como um dos fundadores da SIMETRIA
(http://simetria.esoterica.pt/), e organizador dos Encontros de
Ficcdo Cientifica & Fantastico de Cascais, etc.. Tem tido
intervengdes na radio e na televisdo, e além disso é professor.
Porém os nossos leitores, na maioria americanos ou residentes
nas duas Américas, no TriploV s6 o conhecem pelas suas
comunicacdes ao Coléquio Internacional Discursos e Préticas
Alguimicas, em linha nas Alquimias, e do texto do Paulo Brito e
Abreu sobre um dos seus livros esotéricos, *Laboratdrio Magico*.
Por isso, gostava que nos falasse ao menos de algumas das
suas longas metragens, marcos importantes no cinema
portugués.

ANTONIO DE MACEDO - Nem sei por onde comecar - talvez I
pelo fim! Como consequéncia de um sistema corrupto de apoios .
financeiros do Estado ao cinema portugués, vulgo "subsidios",
com uma legislacdo armadilhada para favorecer o "clube dos favoritos” do qual estou obviamente
e saudavelmente excluido, ha quase dez anos que sou sistematicamente ostracizado e impedido
de filmar... O meu ultimo filme de longa-metragem, *Cha Forte Com Limao*, de 1992-1993, é
dedicado a Karen Blixen, autora dos extraordinarios *Sete Contos Goéticos*, e na aparéncia é uma
"ghost story" victoriana (passa-se em 1870). No fundo € muito mais do que isso, claro, o macabro
e 0S espectros sdo sO "cenario", o filme vai descrevendo sucessivas etapas de geragao-
degeneracdo-regeneracao, sdo etapas iniciaticas de quem foi "ao lado de Ia" e ao voltar a este
mundo descobre que este mundo é sé esquecimento, e que a verdadeira memoéria € a memoéria
da Casa do Pai, cuja luz ofusca todas as inuteis frivolidades dos grandes-pequenos dramas
terraqueos. Antes desse tinha eu feito *A Maldicao de Marialva* (1990), cuja accao decorre pouco
antes do ano 1000 na Idade Média pré-portuguesa, no burgo de Marialva, na Beira Alta. A Dama
Maria Alva apropria-se diabolicamente dum burgo conquistado aos mouros pelo conde
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Gunefredo, a quem ela consegue fazer matar, e da o seu proprio nome a vila. Maria Alva veste
de branco, e encarna o poder das trevas. Mas nao conta com a chegada dum alquimista que vem
de longes terras, chamado Hélio e que traja sempre de negro - e encarna o poder da luz... Sera
gue o inferno um dia acabara, por ndo ter base divina em que se sustente, ndo podendo portanto
ser eterno? A aposta do alquimista Hélio, mais do que apenas vencer o mal, € conduzi-lo a
redencédo e a "reintegracao do ser". O filme *Os Emissarios de Khalém* (1987) tem uma histdria
curiosa. Em 1984 escrevi um conto, *A Noiva Vestida de Nuvens* (que mais tarde seria publicado
na colectanea *O Limite de Rudzky*), onde trabalhei a ideia duma mitica cidade, Khalém, a
"sétima cidade de refligio", que desce das galaxias como a Nova Jerusalém do Apocalipse e que
provoca transcendentais transformacfes. Esse tema pareceu-me promissor e voltei a trabalha-lo
neste filme, *Os Emissarios de Khaldm*, descobrindo-lhe novos desenvolvimentos e novas
surpresas; nao contente com isso, voltei a aprofundar o tema numa peca de teatro, *O Osso de
Mafoma*, onde a mitica cidade de Khaldm se materializa num deserto da Palestina do século X,
antes dum terrivel combate entre um exército cristdo e um exército muculmano, combate fatal
onde morrem todos e s6 um guerreiro cristdo sobrevive. Mais tarde voltei a explorar a ideia dessa
prodigiosa cidade com 240 mil anos que tanto surge no passado como no futuro, umas vezes na
Terra e outras vezes em impensaveis regides do Universo, e escrevi um romance de ficcédo
cientifica, *Sulphira & Lucyphur*, uma espécie de "space opera" onde o tema dos "emissarios de
Khalébm" ressurge e se revé em novas facetas... Quem sdo os misteriosos Emissérios de
Khaldm? Que pretendem? Por que - uma vez mais - um deles vem vestido de branco e outro de
negro? E... serdo sé dois? Bom, para ndo me alongar, passo por alto *Os Abismos da Meia-
Noite* (1983) onde exploro um tema que depois reelaborei num romance, *Erotosofia*, ou *O
Principe com Orelhas de Burro* (1979), inspirado num romance mistico-magico de José Régio,
ou *As Horas de Maria* (1976), que provocou um dos maiores escandalos em Portugal que
envolveu seriamente a Igreja catélica quando foi estreado em Lisboa em 1979, ou *A Promessa*
(1972), seleccao oficial a competicao do Festival de Cannes de 73, ou ainda o *Domingo a Tarde*
(1965), um dos inauguradores do "Novo Cinema Portugués" dos anos 60 e que recebeu o
Diploma de Mérito do Festival de Veneza desse mesmo ano de 65, para concluir no que eu
consideraria talvez o meu filme mais significativo, *O Principio da Sabedoria* (1975). Este filme -
talvez mais inciatico do que os outros! - é tdo caleidoscopico que escapa a qualquer forma de
descricdo e muito menos de classificacdo; eu diria apenas que nele perpassam dezenas de
personagens num jogo de perda-busca-encontro-perda-reencontro, num espaco fantasmagorico
constituido por um palacete enigmatico rodeado de um enorme e labirintico jardim mais
enigmatico ainda. No final todas as vivéncias se entrecruzam e tudo quanto passou é um
perpétuo refazer: o lema do filme é: "a verdade é uma mentira"...

ESTELA - O Anténio de Macedo também é um homem da televisdo. Nota muita diferenca na
televisdo para a qual realizou programas e na que se faz agora?

ANTONIO DE MACEDO - Uma diferenca abissal! Televisédo, agora, ndo faco: sé vejo, e pouco;
guando comecei a fazer filmes e programas para TV foi hos anos 60 do século XX, ainda era a
preto-&-branco e a TV era um mar sem ondas quando comparada com os alucino -psico-frenesins
dos dias de hoje. Nos anos 60 limitei-me a executar uma encomenda de dois telefilmes de 12
minutos cada, um sobre o poeta Afonso Lopes Vieira e outro sobre Ferndo Mendes Pinto, além
de mais uma série de 12 pequenos filmes semi-ficcionados sobre a prevencéo dos acidentes no
trabalho. A partir de 1974, com a liberalizacdo democratica e a abolicdo da censura, fiz dezenas e
dezenas de telefilmes documentais sobre o que se convencionou chamar, na altura, “filmes de
intervencao": documentos com uma duracdo que variava entre 0os 25, os 40 e os 50 minutos,
abordando tudo o que de escaldante se estava a passar por esse pais fora, por exemplo:
ocupacdes de terras e de fabricas pelos trabalhadores, manifestacdes sécio-politicas, expressdes
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espontaneas de teatro popular em aldeias longinquas, a independéncia das ex-coldnias, velhas
profissbes em vias de extin¢cado, cooperativas de tudo, inclusive de Opera, aparecimentos de
OVNIs em Portugal, séries sobre a proteccdo a crianca, recuperacao de deficientes, coleccbes de
bonecas, informacéo cientifica, programas sobre teatro profissional, etc. etc. - A partir dos anos
80 as encomendas da RTP foram rareando e fixei-me mais nos filmes de longa-metragem.
Quanto a TV de hoje... realmente, nao tem nada a ver com a desses saudosos e agitados
tempos. Hoje privilegiam-se os "reality shows" e os "big Brothers” numa curiosa inversdo do
"sentido" do espectaculo: os principais intérpretes e intervenientes ja ndo sao actores (excepto
em interminaveis telenovelas que estdo sempre a serrar 0 mesmo presunto), mas 0s proprios
espectadores que saltam alegremente para o "lado de dentro” do pequeno ecrd e vao expor as
suas mazelas domésticas ou exibir reais ou supostos dotes histriénicos. Perdeuse e perverteuw
se o lado "sacro" do mistério da "arte do espectaculo” para ficar apenas a vulgaridade e o super-
efémero. Ou seja, em vez do "fogo" criativo", que da calor e luz, s6 ficou a fumaca, que engasga
e cega...

ESTELA - Nos seus livros, quer de ficcdo cientifica quer iniciaticos, reparei que por vezes
aparece um fantastico fora dos quadros da imaginacdo. Eu costumo dizer que nao vale a pena ao
artista entrar em competicdo com a realidade, porque esta nos brinda com situagdes muito mais
fantasticas do que as dos romances... Serd o caso?

ANTONIO DE MACEDO - Gosto dessa, uma imaginacédo fora da imaginacdo! Tanto nos meus
flmes como nos meus romances, perambulo bastante entre a "ficcdo especulativa” e o
"fantastico” - seja o que for que se entenda por isso... desde que se espessurize em obra-acc¢ao,
como dizem os anglo-americanos: "imagination is image-in-action"! E ndo sé nas minhas obras
mais recentes: na verdade sempre naveguei nessas ondas, duma forma ou doutra, desde o
principio: por exemplo no meu filme *Domingo a Tarde* (1965), que citei ha pouco, nao resisti a
provocatoria tentacdo de incluir um pequeno "filme dentro do filme" que se opde, pelo seu
expressionismo visionario e fantastico, a crua nudez da histéria hospitalar contada no filme
propriamente dito - conferindo uma "quinta dimensé@o" a essa historia e iluminando-a com uma
outra forma de sabedoria. Concordando com o que a Estela sugere, também costumo dizer que o
fantastico - pelo menos na forma de arte que pratico - € um real mais real do que o real, porque
aprofunda as invisiveis frinchas desse mesmo real onde os sonhos e a vida se cruzam, se
fundem e se indistinguem, ou como explico a paginas tantas dum livro meu (*Instrucdes
Inicidticas*): "os reinos magicos estdo aqui mesmo, diante dos nossos olhos, umas vezes
solidamente, no vasto Império da Imaginacdo, outras sorrateiramente, por entre 0s intersticios do
chamado mundo real".
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ESTELA - A ficcao cientifica esforca-se por ter base cientifica
mesmo. Um romance em que figurasse uma dupla clone/clonado
com a mesma idade, por exemplo, corria 0 risco de ser logo
excluido, caso se apresentasse a um concurso... Isto quer dizer
gue os ficcionistas ou tém formacéo cientifica ou andam muito
bem informados sobre as novidades da Astrofisica ou da
Biologia. E isso leva a desenvolvimentos para a utopia ou contra-
utopia. Ha algum Homem Novo que a fic¢ao cientifica nos esteja
a propor?

ANTONIO DE MACEDO - Bom, o tal Homem Novo que a FC
propde é uma obsessao que ja vem da FC classica dos anos 50
do século XX. Um dos mais conhecidos é o0 romance
*Childhood's End* (1953) de Arthur C. Clarke, onde uma geracao
inteira de criancas terrestres sofre uma espécie de apoteose
metamorfica que faz com que os seus cérebros se fundam com a
"mente cosmica". Outros encaram o futuro da humanidade como:* -
uma forma de fuséo -
colectiva numa gigantesca e espantosa "colmeia mental"
humana, como por exemplo no livro *Half Past Human* (1971) de Anténio de Macedo, fazendo a
T. J. Bass. Alidas as ultimas especulacbes (e realizagcbes...) da sua refeicao vegetariana no
engenharia genética para ai apontam, ou seja, a criacao dum serConvento dos Cardaes, no
humano, quer do ponto de vista biol6gico, quer do ponto de vistaultimo coloquio "Discursos e
mental, capaz de responder eficazmente aos mais arrojadosPraticas Alquimicas"”. Lisboa,
desafios da imaginacdo, tanto nos espacos siderais como noSetembro de 2002

fundo dos oceanos,

para nao falar na sua simbiose com componentes ciberorganicos, acoplacdo a computadores ou,
inversamente, a utilizagdo em computadores de ADN humano.Ou ainda a acopla¢cdo a animais -
por exemplo dotando cdes amestrados com maos humanas, o que lhes permitiria executar
determinadas tarefas, libertando o humano dum certo tipo de empregos chatos. Um dos autores
de FC que mais tem explorado as infinitas potencialidades de seres humanos mutados por
engenharia genética - e ndo so6 - é Brian Stableford (além de escritor € cientista e geneticista), do
gual recomendo vivamente dois dos seus livros mais fascinantes sobre este inesgotavel assunto:
*The Third Millenium* (1985) e *Sexual Chemistry: Sardonic Tales of the Genetic Revolution*
(1991).

ESTELA - O Anténio de Macedo deve pertencer mais ou menos a geracao do Ernesto de Sousa.
Eu detesto entrevistas em que ao entrevistado sO se pergunta o que nao lhe diz respeito, fugindo
sempre a pessoa que esta na nossa frente, como se afinal estivesse ali s6 para dar chancela a
opinido que o entrevistador formula sobre terceiras... Acontece no entanto que o TriploV é
dedicado ao Ernesto e o Anténio de Macedo tem decerto algum testemunho importante sobre
ele...

ANTONIO DE MACEDO - Sim, fui contemporaneo do José Ernesto de Sousa apesar de ele ser
10 anos mais velho do que eu, e tornamo-nos amigos na passagem dos anos 50 para 0s anos
60, devido a uma curiosa conjuncao de factores: em 1958 fundei com dois colegas (o escultor
Carlos Gama e o escritor Manuel de Seabra) uma pequena firma editora, que ostentava o
pomposo nome de "Clube Bibliografico Editex Lda." Instalamos o escritério, com uma
empregadita mal paga, na Travessa do Fala-S6, em Lisboa, num 1° andar do numero 15, do lado
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direito. O José Ernesto morava no mesmo andar, mas do lado esquerdo! Fomos portanto vizinhos
durante cerca de trés anos, que foi o tempo que a Editex durou antes de falir ingloriamente...
como é costume nestes luso-juvenis empreendimentos em que o sonho se sobrepde a realidade.
Durante esses trés anos a Editex publicou varias coisas, entre as quais uma enxundiosa obra
minha, em fasciculos mensais, intitulada *A Evolucdo Estética do Cinema*. A saida de cada
fasciculo era acompanhada por uma sessdo cinematografica, tipo cineclube (com muitas
cautelas, em academias privadas, porque a Censura e a Pide ndo perdoavam a Cristo quanto
mais a cultura...), sessao essa gue constava de um filme classico que tivesse sido abordado no
respectivo fasciculo, com apresentacao e orientacdo dos debates por uma personalidade dessa
época ligada ao cinema ou ao cineclubismo, como por exemplo Vasco Granja, Manuel Ruas,
Baptista Bastos, Manuel de Azevedo, Henrique Espirito Santo e... indispensavelmente, Ernesto
de Sousa, que animou de maneira magistral - como so ele sabia, era um fabuloso comunicador -
uma ou duas dessas sessdes. O nosso convivio cimentou-se no cineclubismo e também durante
umas tumultuosas reunides semanais que faziamos em casa da Maria Teresa Horta com o0s
jovens inconformistas desse tempo, onde o Ernesto de Sousa, mais velho que nds, pontificava, e
onde se discutia politica, cinema, politica, arte, politica, pintura, politica, poesia... 0 que deu azo a
gue a Pide invadisse um dia a casa da Maria Teresa Horta e eu realizasse o meu primeiro filme
profissional, a curta-metragem *Verdo Coincidente* (1962-1963) inspirado num revolucionario
poema dela que saira publicado em 1961 com o mesmo titulo. Praticamente mantive mais ou
menos contacto com ele quase até ao ao fim; lembro-me sobretudo do entusiasmo que nos
empolgou, a nos jovens dessa €poca, a ideia que ele teve de realizar e produzir o filme *Dom
Roberto* (1962) financiado com leildes de quadros que pintores amigos lhe punham a disposicao
(os leildes eram na Sociedade Nacional de Belas-Artes, e sempre muito concorridos e animados),
e da criacdo duma espécie de cooperativa do espectador, em que cada cooperante teria direito a
assistir as exibicées do filme, a quando da estreia, consoante a sua participacao nas accdes da
cooperativa! Enfim, tempos...

ESTELA - As *Alguimias* sdo um dos directorios mais frequentados do TriploV. J& perguntei isto
ao José Augusto Mourdo e agora pergunto-lhe a si: como interpreta este fenémeno de atrac¢éo?

ANTONIO DE MACEDO - A ideia da Alquimia sempre exerceu um grande fascinio - o fascinio de
tudo quanto nos prometa desvendar, manipulatoriamente, os profundos arcanos da Natureza,
sobretudo se no final, para além de se levantar o Véu de Isis, ainda se perfile, como bdénus, a
mirifica ilusdo do ouro-sem-fim e da juventude eterna. De qualquer modo, penso que o interesse
actual pela Alquimia é mais sério e mais espiritual (corresponde a uma real e cada vez mais
intensa fome do espirito) do que o dos reis, imperadores e nobres da ldade Média e do
Renascimento que contratavam alquimistas e astrélogos para lhes fabricarem ouro e predizerem
as horas propicias as respectivas operacoes...

ESTELA - Sabe que tive uma grande surpresa, com o Coléquio de Alguimia, ao descobrir que o
altimo alquimista ndo foi Fulcanelli... Ha muitos alquimistas no activo, e até em Portugal... O
Anténio de Macedo € alquimista?

ANTONIO DE MACEDO - Nao, ndo sou no sentido convencional do termo. Prefiro auto-
classificar-me, mais modestamente, como "alquimistico”.

ANTONIO DE MACEDO - Bom, eu diria que ha mais do que um esoterismo, ha varios, ou, talvez
melhor, ha sucessivos graus de "desvelacao" esotérica. Um haddith do profeta Muhammad diz
gue cada versiculo do Alcordo tem um sentido esotérico, e esse sentido esotérico tem um outro,
e assim sucessivamente até sete... Uma espécie de pensar o pensar do ultrapensar do
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ultrapensar! O que me limito a fazer nos meus livros (e nas minhas aulas) sobre esoterismo
biblico é apenas descascar (enfim, tentar descascar...) a primeira camada da cebola. Depois,
guem vier a seguir que se esforce por descascar e esquadrinhar o resto, de acordo com a
controversa e obscura etimologia da palavra, segundo alguns autores: seria uma confluéncia de
dois termos gregos: "eis6" ou "es6", dentro de, e "térd", observar, espiar, guardar, conservar.
Logo, esb6+térd seria qualquer coisa como o resultado multiplicativo de duas ideias: esquadrinhar

no mais dentro da "coisa" e guardar no interior de "si-mesmo". Acha que serve?

ESTELA - Por agora, vai servindo... Olhe, eu identifico o seu modo de estar espiritual como
rosacruciano. Tenho lido autores que entendem a Fraternidade Rosa-Cruz como autonoma,
outros que a ligam a maconaria, alegando que um dos graus desta é o Cavaleiro Rosa-Cruz.
Creio que é Max Heindel quem diz, num dos seus livros, que ndo era magcon filiado, mas que o
era de coracao ou pensamento... De que modo se ligam essas duas entidades?

ANTONIO DE MACEDO - Sim, de facto Max Heindel tem um estudo muito bem feito, intitulado
*Maconaria e Catolicismo* onde descreve as duas grandes linhagens humanas: - a dos
descendentes de Caim, ou seja, os artifices, construtores, fabricantes, cientistas, homens de
Estado, etc., em suma, a chamada "linhagem real”, associada ao Fogo e ao planeta Marte, - e a
linhagem dos descendentes de Seth (terceiro filho de Eva, para "substituir" o falecido Abel), ou
seja, os devotos, os misticos, 0s elementos da Igreja, bispos, cardeais, em suma, a chamada
"linhagem sacerdotal", associada & Agua e & Lua. A primeira compreende a Ordem Maconica,
iniciatica, a dos "construtores", e a segunda comprende a Igreja, a dos devotos, ndo-iniciatica e
sacramental. Fernando Pessoa tem razdo ao distinguir cuidadosamente entre "Maconaria" e
"Ordem Macgodnica". A Ordem Macodnica € ancestral (e ndo me refiro apenas a lenda de Saloméo
e de Hiram Abiff), ao passo que a Magonaria especulativa assumiu a sua forma actual no século
XVIII, embora o sistema da "Estrita Observancia”, por exemplo, se reclame duma origem
Templaria. Por sua vez a Ordem Rosacruz, de inspiracao judaico-cristd, busca o seu ideal na
Ordem de Melquisedec, a Ordem da Justica e da Paz cujo sacrificio € ndo-sangrento e cujos
simbolos sdo o trigo/pdo e a uvalvinho. Cristo, como Sumo-Sacerdote Eterno da Ordem de
Melquisedec, veio preparar a gloriosa fusdo da linhagem real com a linhagem sacerdotal, da
mente e do coracao, da cruz e da rosa; no fundo é o ideal dos Reis Magos e da Estrela de Belém:
Reis e Sacerdotes, numa humanidade final justa e santa, unida tanto pelo lado mental como pelo
lado cordial. O facto de o 18° grau do Rito Escocés Antigo e Aceite da Maconaria ter a
designacéo de Cavaleiro Rosa-Cruz deve-se sobretudo a consideracdes historicistas e ritualistas,
impregnadas de Alquimia, mais do que a uma necessidade iniciatica. Este grau foi criado nos
finais do século XVIII e 0 seu tema € a "palavra perdida".

INDEX-ANTONIO DE MACEDO NO TRIPLOV:

http://www.triplov.com/macedo/index.htm

http://simetria.esoterica.pt/quem/q_ademac.html
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Amor ou Caridade?

Um dos mais belos textos escritos sobre o amor foi-nos transmitido pelo
Iniciado Paulo na sua primeira carta aos Corintios. E todo o capitulo treze.
Comeca assim: «Se eu falar as linguas dos seres humanos e dos anjos mas nao
tiver amor, ndo sou sendo um bronze que soa ou um cimbalo que tine», e termina
pela conhecida frase: «Agora permanecem a fé, a esperanca e o amor, esses
trés; mas o maior de todos é o amor» (1 Corintios 13, 1-13).

Nas diversas versfGes da Biblia em linguas modernas deparamos umas vezes,

nestas e noutras passagens, com a palavra «amor» e outras com «caridade».
Qual das traducdes estara mais correcta?

Os 27 textos do Novo Testamento (quatro Evangelhos, um livro de Actos dos
Apdéstolos, treze cartas ou epistolas atribuidas a Paulo, uma homilia aos Hebreus,
sete cartas atribuidas a outros apostolos, e um Apocalipse) foram todos escritos
originalmente em grego, porque o grego era a grande «lingua franca» de
comunicacdo entre as diferentes etnias e os diferentes povos da bacia
mediterranica oriental e do Médio Oriente, sobretudo a partir do século 1V AEC
apos as conquistas de Alexandre Magno, conquistas essas que decorreram entre
324 AEC e 314 AEC. A preponderancia do grego continuou a manter-se nos
tempos de Cristo e dos escritos do Novo Testamento, e até bastante depois.

O conceito «amor», em grego, pode ser expresso pelas seguintes palavras:

(1) erds, que designa o amor paixao, o desejo apaixonado, o amor ardente; (2)
philia, que designa o amor composto de amizade e desejo; (3) agapé, que designa
o amor afeicdo, o amor devocional ou fraternal.

A palavra grega que os dois grandes Iniciados do amor, Jodo e Paulo, utilizam nos
seus escritos neotestamentarios € preferencialmente agapé, devido a sua
conotacao espiritual.

A partir do século Il EC a importancia do grego como lingua «internacional»
comecou a decrescer, em toda a area mediterranica, impondo-se o latim cada vez
mais, de tal maneira que no século 111 ja circulavam diversas versdes latinas da
Biblia. Essas traducdes latinas, porém, apresentavam ndo poucas discrepancias
entre si, 0 que se tornava gravemente inoportuno para a unidade ambicionada
pela corrente ortodoxa e eclesidstica cristd que viria a tornar-se a «Grande
Igreja». Para remediar este inconveniente o papa Déamaso encarregou no ano 382
EC o seu secretario Eusebius Hieronymus (347-420 EC) — mais conhecido por S.
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Jeronimo —, de fazer uma traducdo latina aceitavel para as autoridades da
Igreja, a partir dos originais do Antigo Testamento (hebraicos) e do Novo
Testamento (gregos).

Jerdénimo, que foi um dos maiores eruditos biblicos do seu tempo, deu a traducao
por concluida ao cabo de 25 anos de trabalho, e a sua versio latina acabou por se
impor na cristandade do Ocidente, ficando conhecida como Vulgata Latina.
Quando se deparou com a delicada palavra agapé, Jeronimo hesitou em traduzi-la
pelo termo latino amor, amoris, visto que, diferentemente do grego, que tem trés
palavras diferenciadas para «amor», o latim amor, oris tanto pode designar o
amor afeicdo como o amor paixao, tanto o amor licito como o ilicito, aléem de se
achar excessivamente contaminado pelas fabulas mitologicas e conotado com o
amor pagdo — em latim, Amor era o outro nome do deus Cupido e simbolizava uma
expressao da luxudria, como na frase flagrare amore, estar inflamado de amor.
Uma outra palavra latina que Jeronimo tinha a sua disposi¢cdo era o substantivo
caritas, caritatis, que significa a «qualidade daquele que € caro, ou querido»
(caritas vem de carus, a, um, que significa precisamente «caro, querido»), e
pode designar o amor ternura ou o amor afeicéo, ou um simples afecto, tal como
vemos por exemplo na expressao caritas patriae, amor a patria (Cicero).

Traduzir agapé por amor, oris estava fora de questdo, porque na homilética
eclesiastica o amor ja era frequentemente associado a flamma amoris e ao
spiritus fornicationis, ou seja, ao amor carnal e luxurioso, nos antipodas do amor
cristdo; por autro lado, traduzir por caritas parecia insuficiente, porque, sendo
embora um termo de conotacédo afectuosa, ndo era suficientemente espiritual.

Perante este dilema, Jeronimo decidiu cunhar algo de mais expressivo, e, assim,
pegou no substantivo caritas, dis, e pincelou-o com um cheirinho do termo
grego charis, charitos, que significa «graga», «dom», «encantamento», «graca
divina», originando o curioso termo latino charitas, atis, que tanto na Vulgata
como noutros autores eclesiasticos passou a designar o sublime e excelso amor
cristdo. De facto, o termo latino charitas acabou por se impor ao longo da ldade
Média e ndo sé na linguagem mistica, pois evoluiu para as linguas modernas
originando por exemplo charité em francés e charity em inglés. Por outro lado
caritas, atis, deu em portugués «caridade». Entretanto, por evolucdo semantica,
0 termo portugués «caridade» foi perdendo a conotacdo de elevado afecto
sensivel e passou a designar uma certa comiseracdo esmoler, ou uma
piedadezinha sentimentaleira, que estd muito longe de traduzir, hoje em dia, a
nocéo de excelso e puro amor transmitido pela palavra agapé.

Por aqui se vé gque a superior nogcdo que se exprime em grego por agapé e em
latim (de Jerdnimo) por charitas, serd hoje mal traduzida por «caridade»,
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atendendo ao actual e (quase) depreciativo significado da palavra. Portanto sera
preferivel, apesar de tudo, traduzi-la por «amor».

Antes de concluir, remate-se com a seguinte curiosidade:

A Vulgata Latina, de Jerdnimo, com ulteriores correccgdes, foi autenticada pelo
Concilio de Trento (1545-1563) como versao latina oficial da Biblia, para a Igreja
catolica, assim se mantendo até ao século XX. O Decretum de Canonicis
Scripturis, emitido na 4.2 sessdo do Concilio (8 de Abril de 1546), declara que
quem ndo aceite os livros da Vulgata Latina como sacros e candnicos, seja
anatema («Si quis autem libros ipsos integros cum omnibus suis partibus, prout in
Ecclesia catholica legi consueverunt, et in Veteri Vulgata latina editione
habentur, pro sacris et canonicis non susceperit, et traditiones praedictas
sciens et prudens contempserit, anathema sit»). Ou seja, quem se atrevesse a
mexer numa so virgula, corria o risco de ir parar ao inferno...

O pior é que com o rapido desenvolvimento da critica textual e dos estudos
biblicos, levados a cabo por eruditos laicos, sobretudo a partir dos séculos
XVII11 e XIX, tornaram-se demasiado evidentes 0S erros mais grosseiros com
gue estavam inquinadas bastantes passagens da traducdo de Jerdnimo. A propria
Igreja sentiu necessidade de proceder a uma reformulagéo (leia-se: uma nova
traducéo latina) do texto candnico da Biblia, e assim, sob os auspicios de Pio XI1
comecou a ser publicada, em 1945, uma nova verséo latina, editada pelo Pontificio
Instituto Biblico, de Roma, comecando pelo Livro dos Salmos do Antigo
Testamento. Finalmente, ao cabo de 34 anos, ja havia uma nova traducéo latina
integral da Biblia que passou a ser designada por Neovulgata — s6 Ihe restava
ser oficializada pela Santa Sé para poder ultrapassar os anatemas do Concilio de
Trento! Foi o que fez Jodo Paulo 11: promulgou a Constituicdo Apostolica
Scripturarum Thesaurus, em 25 de Abril de 1979, onde se declara que a Nova
Vulgata Bibliorum Sacrorum editio passa a ser o texto latino oficial de
referéncia para os catélicos, obrigatdrio na sagrada liturgia, em substituicdo da
antiga Vulgata de Jeronimo.

Curiosamente, nas passagens onde figura a palavra grega agapé, e que Jeronimo
traduziu pelo engenhoso termo charitas, a Neovulgata substitui-o pelo termo
comum caritas, que tendo embora uma conotacdo de afecto, ndo possui nem a

forca espiritual de agapé nem a expressividade mistica de charitas.. Que
significado poderemos atribuir a este retrocesso?

- Antoénio de Macedo
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Apelo as novas geracoes

Antdnio de Macedo

O Fil6sofo Meditando , Rembrandt van Rijn (1606-1669)

A guisa de conclus&o sugiro que olhemos para o futuro, que é donde nos vem a
inspiracdo e a luz para o presente. Li uma vez algures que uma boa chave de
sucesso € sabermos que a vida acontece as pessoas que fazem planos.

De facto, fazer planos € organizar o futuro; & seleccionar com critério as
sementes do amanha.

Quando perguntaram a Didégenes por que pedia esmola a uma estétua,
respondeu: «Para ganhar pratica em ndo me darem nada»[1].

Esta atitude «cinica» pode ter a sua graca mas ndo € inofensiva: fecha todas as
portas porque no DAR é que esté a verdadeira felicidade, ndo no receber — ja o
dizia Jesus, conforme o Iniciado Paulo nos revelou.

E ndo s6 no dar; a maneira como se da (nem gque seja apenas uma boa noticia)
é talvez ainda mais importante.
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Permiti que vos conte uma histéria. No fundo, € apenas um pequeno exercicio.
Um exercicio para treinar boa disposicdo. Antes porém de a contar gostaria de
justifica-la com a seguinte nota: é muito importante que os outros se habituem a
ver-nos como portadores de boas noticias. H& individuos que se tornam pesados
porque tém um prazer simultaneamente infantil e perverso em se exibirem com
mas rovas: «Ja sabem quem morreu?» «Parece que o Governo quer aumentar os
impostos!» «Imaginem que Fulano foi atropelado esta manhéal» «Queres apostar
que esse trabalho todo vai dar em nada?» «A mulher de Cicrano fugiu com o
farmacéutico!» — ou entdo: «Hoje estou com uma dor de cabeca insuportavel!»,
género de coisa que certas pessoas adoram dizer todos os dias.

As vezes, reconheco, é impossivel ndo transmitir uma ma noticia, quando tem
mesmo de ser. De qualquer modo, se vamos ter com alguém fagcamos 0s possiveis,
primeiro, por dar énfase a alguma boa noticia e s6 depois despachemos as mas,
de preferéncia sem excessiva ostentacdo. As pessoas devem habituar-se a ver-
nos como mensageiros de boas novas e ndo como aves agoirentas.

Aprendi isto a minha custa e desde bastante novo — e finalmente aqui vai a
tal mini-historia que acima prometi. Quando tinha os meus 15 ou 16 anos, andava
no 5.° ano do liceu e dava explicac6es individuais a meninos do 1.° e do 2.° ano a
fim de ganhar uns cobres que ajudassem as minhas pequenas despesas. Como
possuia boa memdria conseguia dar explicacdes de varias disciplinas, mas a que
mais me agradava ensinar era Matematica. Ao fim de um ano de andar a puxar
por um desses meninos, dirigi-me ao liceu para lhe ver as notas finais e em
seguida fui transmiti-las ao pai e a made, que esperavam ansiosos em casa (nesse
tempo as classificacdes eram de O a 20). Desastradamente comecei pelo 8 a
Francés para ir crescendo através do Portugués, da Geografia, etc. até culminar
em gldéria no 17 a Matematica. Julgava eu que o final em beleza € que era bom,
mas logo me dei conta pela cara deles de que tinha errado. O 17 ndo produziu
efeito nenhum porque a ma impressao inicial j& se ndo desfez. Devia ter
comegado ao contrario!

Isto ensina-nos ndo sb a ser cautelosos como a compreender que cada dia que
gastamos tem de ser usado da melhor maneira, mais expressiva, mais bela e
enriguecedora, porque jamais regressa e ndao podemos emenda-lo.

Diz-nos a Daily Word, numa das suas «medita¢@es diarias», que cada dia que
se nos apresenta pela frente, novinho em folha, é para ser vivido em equilibrio,
pois foi para isso que Deus o fez, ndo obstante os desentendimentos,
obscuridades e conflitos aos quais a nossa ignorancia, impreparacédo ou falta de
fé atribuem por vezes proporgfes avassaladoras, e absurdamente exageradas em
relacdo ao nosso real potencial para desfazer tais fantasmas.

Importa, pois, sabermos gerir cada dia que vivemos de acordo com o0s
conselhos do Eclesiastes («um tempo para cada coisa»), ou seja, devemos
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reparti-lo em descanso e exercicio, em trabalho e divertimento, em aprender e
em aplicar, em soliddo e em sociabilidade, em silenciar e em ensinar...

E esta alternancia inteligente e equlibrada da sistole e da diastole dos
afazeres que torna o meu dia, e a minha vida, mais harmoniosos e mais
produtivos, tanto material como espiritualmente.

Sei-0 por experiéncia propria, sobretudo ao descobrir as insuspeitadas
vitdrias que afinal alcancei em todas as minhas batalhas perdidas.

Algumas das maiores dificuldades que tenho enfrentado na vida devem-se as
incompatibilidades inerentes ao meu proprio caracter, fenomeno alids que a
maioria das pessoas arrasta como uma grilheta e as imobiliza em auto-conflito
guando se apresenta o momento crucial de tomar a tal atitude decisiva.

No meu caso, por exemplo, percebi tardiamente que sou uma mistura de

anarco-mistico e de cavaleiro andante sedentario.
Primeiro, pareceu-me uma razoavel maneira de ir andando nas nuvens até chegar
um pouco mais longe, mas depois reconheci que essa discrepancia, ou melhor,
dissonancia, poderia ser interessante em musica poés-moderna mas na chamada
«vida real» ndo é nada facil de gerir.

Muito do que eu deveria ter feito e empreendido esfumou-se no fantastico
reino dos sonhos em pé... Hoje sinto que poderia ter realizado muito mais e ter
tido uma accéo mais eficaz — e positiva — numa porcéo de coisas que acabei por
ndo fazer porque as imaginei nas altitudes do inalcancavel.

Jovens de hoje e de amanhd' Usai e abusai diluvianamente da vossa
imaginacdo e acreditai nela, dai-lhe expressédo activa, ndo a confundais com
fantasia inoperante e ndo deixeis que outros facam o que pode e deve ser feito,
correctamente, por vés. Dou-vos mais um exemplo:

Todos sabemos que os EUA sdo um pais de histdéria recente quando
comparado com as fontes donde nos vem a ancestral sabedoria, o Egipto, a China,
a India, o Tibete, as nagbes da velha Europa.. Como é natural, a sua cultura
comecgou por ser a das populagbes (europeias ou outras) que desde os séculos XxVi
e XvIl desembarcaram no continente americano e o povoaram. Dai que 0s seus
provérbios sejam, na quase totalidade, ndo s6 os ingleses mas também de outros
povos antigos que se foram adaptando a lingua e a mentalidade dos «States».

Todavia, os bons dos americanos, que muito tiveram de lutar e esforcar-se
para construir aquele vasto e energético pais, criaram um provérbio novo — creio
gue é o unico tipicamente e originalmente americano! Reza assim:

«Se te deitas a dormir pensando que uma coisa é irrealizavel, corres o risco
de acordar com o barulho de alguém que a esteja fazendo».

Ora bem: ndo sei que melhor conselho vos possa dar. Nunca se deitem a
dormir pensando que uma coisa € irrealizavel: FACAM-NA!
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Costuma-se dizer que um instrumento musical é, em si mesmo, uma coisa
morta e silenciosa, que de subito se torna viva e arrebatadora ao ser tocada por
um musico de talento.

Se fordes artistas, ndo vos deixeis atrair e sugestionar pelo feio, como
infelizmente estd cada vez mais em voga. Buscai antes o0 Amor e a Beleza, para
gue o convivio entre as pessoas seja como um jardim de flores, e ndo como
garras afiadas como tem sido.

Isto leva-nos a ter o maior cuidado com o fascinio que certas camadas das
jovens geracdes — sobretudo urbanas e dos paises ditos «avangados» — tém
pelos «cultos satéanicos» em quanto forma de transgressao e rebeldia contra um
estado de coisas que os sufoca e ndo sabem como correctamente combaté-lo, ou
antes: dissolvé-lo e supera-lo. Ndo compreendem como utilizar a luz e optam por
servir-se das trevas como arma e contra-arma de arremesso.

Essas atitudes exteriorizam-se em manifestagbes exibicionistas entre as
quais se incluem, por exemplo, o corpse paint ou as musicas estilhacantes da
espécie black metal, ou death metal, ou heavy metal, ou power metal.. ou ainda
por meio de graffiti nas paredes das ruas, nas placas sinalizadoras, nas estacoes
do metro, com tracgos agressivos e angulos esquinados e subitos, falsas runas que
reproduzem — sem querer? misteriosa e invisivelmente incutidas? — certas
férmulas ritualisticas da Magia Negra...

Os poderes satanicos ndo sdo um exclusivo dos excessos do pos-racionalismo,
sdo de sempre — e vira a talho de foice relembrar as palavras de um inspirado
discipulo de Paulo:

«Porque ndo é nossa luta contra sangue e carne [semitismo para significar
contra os mortais], mas contra os regentes, contra as autoridades, contra os
mundanos senhores destas trevas, contra as forcas espirituais da maldade nas
regides do invisivel» (Efésios 6, 12).

Quereis observar como nas malhas do tempo se entretecem os urdumes da
Negra Magia de todos os tempos?

Vede a chamada «lei de talido», que ha 4.000 anos foi uma inovacéo
democratica — sim, democratica!, pois tanto o principe como o plebeu que
tirassem o olho a alguém recebiam ambos 0 mesmo castigo, sem distincdo de
castas — e que hoje é um despojo maligno dum sistema que Jesus veio
revolucionar e arejar. Seja as claras, seja de modo velado, a punicado retaliativa
continua a fazer parte de muitos segmentos dos cddigos penais. Se alguém usa
mal a sua liberdade, tira-se-lhe a liberdade; se alguém mata alguém, aplica-se-lhe
a pena de morte. Com a agravante de que a pena de morte, por exemplo — e era
aqui que eu queria chegar —, é um disfarcado acto de Magia Negra que usa o
derramamento do sangue para «esconjurar 0 inimigo», na ignara presuncdo de
que esse acto dissuade o futuro ou potencial criminoso.
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Puro engano! O resultado que se obtém é na verdade o oposto: como qualquer
acto de Magia Negra, salda-se por um «choque de retorno» que cai
redobradamente sobre quem o praticou ou ordenou.

De um ponto de vista esotérico, qualquer estudante do oculto sabe que a pena
de morte é uma sementeira de influenciadores do mal, pois o espirito criminoso e
mal-formado que foi obrigado a partir violentamente sem se redimir, procurara
por todos os meios, desde as baixas camadas dos reinos invisiveis, actuar de
forma maléfica sobre as mentes e as psiques frageis que ainda estdo neste
mundo, e pode fazé-lo tanto mais facilmente pois se encontra liberto das
pesadas amarras do corpo fisico, o qual apesar de tudo constitui uma barreira e
um limite para o alcance fisico do mal. E um facto reconhecido que nos paises
onde a pena de morte se aplica a criminalidade aumenta.

Infelizmente a lei judaica do «olho por olho, dente por dente» ainda
permanece muito enraizada na persona de grande parte das pessoas, mesmo das
cristds, ndo obstante terem decorrido dois milénios desde os ensinamentos de
Cristo Jesus sobre a Graca e o Perdéo.

Isto é muito Obvio nos filmes e nas séries televisivas, em que ha sempre um
«mau da fita» que comete as piores atrocidades deixando o espectador cheio de
raivas e furores contra ele, esperando que o «hero6i» no fim se vingue e «mate» 0
vildo para devido «castigo». No momento «delicioso» em que o vildo morre
finalmente as méaos justiceiras b herdi, o publico consumidor tem como que um
orgasmo personalistico, a tensdo descarrega-se e o0s espectadores ficam
aliviados e todos contentes: «O Bem triunfou sobre o Mall» — Mentira, ndo
triunfou nada, foi exactamente o contrario: com a vinganga redobrou-se a
densidade das emocoes negras, a espiral do mal fortaleceu-se e acentuou-se. E o
Antigo Testamento, insidiosamente, a ndo deixar emergir o Novo, com as
artimanhas que os mass media Ihe proporcionam. Cada vez que um espectador ou
um telespectador exulta com a «vinganca final» num filme ou num telefilme
destes, esta a regredir 2.000 anos na Senda da Evolucéo.

Felizmente ha cada vez mais pessoas a compreendé-lo e jd comecam a brotar
com firmeza e consciéncia reaccdes cristds exemplares; vou relembrar-vos um
caso frisante:

Quando as Twin Towers do World Trade Center, em Nova York, e uma parte
do edificio do Pentagono, em Washington, foram barbaramente destruidas em 11
de Setembro de 2001 pelo ataque terrorista que deixou a América e todo o
mundo em choque, a reacdo do Governo americano e das suas altas chefias
militares foi logo: retaliar.

Impressionantemente, passadas as primeiras ondas de horror e emocéo, e mal
se esbocava uma infeliz, absurda e errénea tendéncia para suscitar um cofronto
entre a Cristandade e o Isldo, o povo americano compreendeu que uma guerra de
retalicdo seria inatil e sO criaria mais vitimas inocentes. Foi entdo um
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espectaculo maravilhoso e extraordinario ver multidées nas ruas das cidades
americanas contra a guerra, exibindo cartazes a condenarem a politica de morte
dos governantes e a exigir que se distinguisse entre «justica» e «vinganca», e
ouvi-los entoar e repetir a milhares de vozes este slogan, em unisono:

Eie for eie,

Makes the world blind! [2]

Isto é verdadeiramente cristéo.

Correndo o risco de vos chocar, dir-vos-ei que estou sinceramente convicto
que a melhor forma de convivio entre os humanos é o comunismo. Mas atencgéo! O
verdadeiro comunismo ndo foi o proposto por Marx e Engels e levado a pratica
por Lenine, Staline ou Mao-Zedong.

Refiro-me ao comunismo pregado e praticado por Cristo.

Um comunismo espiritual em que todos nos, mulheres e homens, somos irmaos
por igual e filhos Bem Amados do Divino Pai; um comunismo novo como Cristo o
apregoou, o do Reino de Deus, o das comunidades (as ekklésiai do primeiro
século) conhecedoras do que autenticamente tém de comum e as une: o estimulo
do calor e da pura amizade, a vocacgao iniciatica, o espirito universal de amor de
todos por todos, sobretudo pelos carentes e pelos que sofrem, a incondicional
confianca no eterno Amor do Pai — ou no Eterno Pai de Amor.

Jesus atreveu-se, na Sua época, a dar-nos ensinamentos e exemplos para
superar e dissolver todos os focos de intolerancia, de fanatismo, de egoismo, de
sede do poder... Por isso o mataram. Consentiremos que a Sua morte tenha sido
em vao?

Se a Cruz do Calvério é o climax duma vida, que foi accdo, luta, projecto e
determinacao, [..] penso que Jesus morreu daquela maneira para que o homem
gue nele acredita mate em si aquilo que o levou a morte. Ele morreu para matar
aquilo que o matou, e aquilo que o matou foram as opressbes religiosas e
politicas, os determinismos e os mecanismos dos poderes religiosos e politicos
que serviam um status quo de interesse pessoal e institucional, de seguranca
pessoal e institucional, de autocontemplacdo e auto-suficiéncia, que ndo se
compadece com quem os perturba e os inquieta. Jesus morreu porque mexeu
profundamente e radicalmente na quest@o do poder. (J. CARREIRA DAS NEVES,
Jesus Cristo - Historia e Fé, 1989, pp. 268-269).

Jovem: se és daqueles que créem na reencarnacdo ou no renascimento em
sucessivas vidas terrenas, talvez ndo percas o teu tempo se meditares nesta
«mensagem alquimistica» que um dia alguém enviou — e que outro alguém (ou o
mesmo?) recebeu:

H& uma voz no nosso intimo que grita silenciosamente, sem descanso, ainda
gue muitas vezes a ndo queiramos ouvir:

«Tens o dever de criar um mundo melhor. Dizem-nos os livros que um mundo
melhor é um mundo mais livre de injusticas, de crueldade, de corrupcéo, de
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caréncias materiais e espirituais de toda a sorte. Que importa isso se morrerei
amanha? — replica o teu personalismo egoista. Seja qual for a idade que tenhas,
faz sempre a sementeira. Lavra terrenos. Aprende a reconhecer as ervas
daninhas. Arranca-as. Injusticas, frios, desigualdades, uivos de lobos
predadores. Lembra-te que ndo é apenas para os teus filhos e netos que semeias
e purificas. VOLTARAS A ESTA TERRA UM DIA, NO FUTURO. E sem duvida
saborearas entdo o resultado do teu esforco de hoje. Que esse esforco dé
frutos de bom alimento, e doces. Caso contrario, amarga-los-as. Cuidado, pois,
com o que modelas, agora, com as tuas ideias, as tuas vontades, as tuas paixoes,
as tuas palavras e as tuas maos. Sera esse o0 presente que ofereces ao futuro e
com ele teras de conviver — quando o futuro te for presente».

Chegados ao termo da nossa jornada, ndo quero concluir sem vos deixar mais
um exemplo — desta vez poético — de positiva esperanca. E uma histéria que nos
vem do Extremo Oriente e que o instrutor rosacruciano Edmundo Teixeira — que
tanto me apraz citar! — contava aos meditantes que o liam. Inspira-se num
episddio muito simples ocorrido com o grande poeta japonés Matsuo Bashd
(1644-1694) que se celebrizou na composicédo do haiku, forma breve de poesia de
trés versos e dezassete silabas. Um dos discipulos de Bashd compds o seguinte
haiku :

Uma libélula rubra.

Tirai-lhe as asas:

uma malagueta.

O mestre Bashd deu-lhe uma licdo de sabedoria positiva invertendo a ordem
dos versos:

Uma malagueta.

Colocai-lhe asas:

uma libélula rubra.

Edmundo Teixeira comentava: uma libélula perder as asas e reduzir-se a uma
malagueta € uma ideia negativa e pessimista, é o retrocesso do reino superior ao
inferior. Mas uma malagueta, ou uma lagarta vermelha, transformar-se em
libélula é uma libertacéo, um desabrochar e uma ascensdo ao céu infinito, que € a
meta de toda a obra divina. Também na vida encontramos pessoas com os dois
tipos de disposicdo: os que acham que tudo Ihes corre para tras e 0s que nao
recuam perante o esforco de subir, nem que seja comecando por um pequenino
degrau. E rematava: O que preferem? Descer ou subir? A vossa escolha decidira
do fracasso ou do éxito das vossas vidas...

Um autor mistico que escolhera o anonimato escreveu um dia:

«Na&o importa qual seja a minha prece: Deus ndo so6 lhe responde, como é a

prépria resposta».

Pessoalmente, sei que isto é verdade. Por um singular concerto de circunstancias,
durante os dois anos que levei a escrever este livro fui triturado por sucessivas
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vagas de tribulagbes das mais pesadas que tenho sofrido na vida. No entanto,
guando nos piores momentos me apetecia gritar, exausto: Pai por que me
abandonaste?, uma voz silenciosa mas enérgica sustinha-me e dizia-me: Espera.
E a espera nédo foi va.
S0 precisava de olhar na direccdo certa — e Deus estava la.
Aqui.

Isso posso afirmar-vos, com toda a sinceridade e com todas as forcas da
minha dor e da minha alegria:
DEUS NUNCA NOS ABANDONA.

[1]1 DIOGENES LAERCIO, Vidas de Filésofos Eminentes VI, 49.

[2] «Olho por olho,
Faz o mundo cego!»
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Livros

| nstrucdes | niciaticas

Ensaios Espirituais

Macedo, Anténio
Biblioteca Hermética, n°® 5
ISBN 972853400-0
346 péags. (22 edicéo)

Eis um livro que propde alguns sérios desafios ao leitor, alertando para os riscos e reptos
dos proximos tempos. Comela por nos convidar a empreender uma renovada e imprevista
viagem pela historia e pelo futuro da Ordem Rosacruz, e pelos mitos fundadores da Ordem
Magconica, desvendando uma leitura da Biblia em contraponto com a nova Rosacruz, e pelos
mitos fundadores da Ordem Magonica, desvendando uma leitura da Biblia em contraponto
coma nova Fisica.
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Anténio de Macedo, autor de Instrucdes Iniciéticas, livro ja publicado na coleccédo «Biblioteca
Hermética» da Hugin, apresenta-nos agora um novo e estimulante trabalho, Laboratério
Méagico, onde ndo sO continua a abordar os mistérios dos mundos visivels e invisivels, como
analisa algumas das questdes mais controversas com gue se defrontam o homem e a mulher
ansiosos por Conhecimento: Por que razéo existem a dor e o sofrimento? Sera possivel alcangar
a felicidade? O gque ha depois da morte? Havera ou ndo um inferno eterno? Ou, pelo contrario,
como afirmam hinduistas e budistas, havera reencarnacdo? Como se devera entender o
inquietante conceito de «ressurreicdo da carne»? O Santo Sudario é verdadeiro ou falso? Pode
ou ndo haver uma auténtica cura espiritual? Como deve ser lida a Biblia? Qual o papel actual
da misteriosa Ordem Rosacruz? De um modo simples e claro, nas sugestivas paginas de
Laboratério Magico dao-se algumas surpreendentes respostas acompanhadas de um certo
numero de exercicios praticos que proporcionaréo, ao leitor interessado, um caminho de
realizacdo e de harmonia espiritual, bem como uma maior capacidade para enfrentar os
desafios da vida, transformando-a num oceano de oportunidades, de compreensao, de alegria e
de Paz, «a Paz que excede todo o entendimento.
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Antonio de Macedo reline neste livro algumas conferéncias, entre elas as apresentadas ao Coloquio
Internacional “Discursos e Praticas Alquimicas’, organizado pelo Centro Interdisciplinar da Universidade
de Lisboa, Instituto S. Tomés de Aquino e TriploV, com impressdo em livro na Hugin Editores os dois
primeiros volumes. Todas as comunicagbes de Antonio de Macedo estdo em linha no site
(http://triplov.com/macedo), bem como as dos outros participantes no  coloquio
(http://triplov.com/alquimias).

O livro estrutura-se em trés capitulos, Arque-Mitos, Itinerario e Lusomitias. Com permissdo da Hugin
Editores e de Antonio de Macedo, pomos em linha o texto “Inquisicdo e tradicdo esotérica’, da terceira
parte do livro, ndo sO pelo seu intrinseco valor, como para alertar os interessados para o coloquio
“Inquisicéo Portuguesa: Tempo, Razdo e Circunstancia’, que tera lugar de 20 a 22 de Outubro de 2004 na
Faculdade de Letras de Lisboa. O coloquio € promovido pelo Instituto S8o Tomas de Aquino, pela
Faculdade de Letras da Universidade de Lisboa, pelo Centro de Estudos de Cultura e Ciéncia Brasil-
Europa e pelo Centro de Histéria da Universidade de Lisboa.

Anténio de Macedo € um alquimistico, perito em lidar com textos de um ponto de vista da filosofia
oculta. Isto é, quer o autor quer esses textos participam de uma esfera de discurso em que o conhecimento
é transmitido de forma velada, por ser secreto. Por isso, este conhecimento é em gera considerado pelas
pessoas como oposto ao cientifico. O discurso da ciéncia, quando oferece barreiras a compreensdo, ndo é
por ser secreto, sim por exigir uma aprendizagem prévia de nogdes e teorias, que implicam glossario
préprio. Tudo isto é uma ilusdo, esta visdo das diferencas ndo passa de um cliché. O discurso cientifico
ndo se opde ao esotérico nem pela auséncia de segedo nem por causa da terminologia especifica, Sim
pelo lugar de onde fala o enunciador. Seria outro cliché dizer que o enunciador cientifico fala do lugar do
Poder e o mistico do lugar do despojamento dos bens materiais. Para j, ndo existe uma ciéncia, existem
duas, pelo menos: a que estagnou no carcere do seu proprio paradigma, e a que sabe, e por saber recorre
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a0 segredo e a técnicas ndo-cientificas para o entremostrar: essas técnicas sao as do poeta e do esoterista.
N&o vejo grandes diferencas entre ede tipo oculto de ciéncia e a alquimistica de Anténio de Macedo,
savo na intencdo do que se publica e nos objectivos da investigagcdo. Do ponto de vista retérico, ou
literario, existe permeabilidade entre a arte, a ciéncia e a tradicéo esotérica.

E de segredos que trata o livro de Anténio de Macedo, entre eles os que dizem respeito aos grandes mitos
portugueses - sebastianismo, V Império, culto do Espirito Santo. O segredo existe quando € necessario
seleccionar leitores. Por exemplo, no tempo da Inquisicdo, era necessario passar mensagens nos textos de
maneira a ndo serem percebidas pelos inquisidores. Anténio de Macedo fala até de modos de esconder os
textos, dentro de livros com capas e titulos enganadores. Eu trabalho, como se sabe, com textos
cientificos cujos segredos se transmitem de forma analoga. Mas todos 0s segredos séo de Polichinelo,
como diria Paolo Fabbri. S0 segredos de Polichinelo para quem sabe. Quem sabe, 1€ claramente. Para
guem ndo sabe, 0 segredo é rea e ndo de Polichinelo. Quem ndo sabe, detecta a presenca do cddigo, mas
fata-Ihe depois chave para descodificar a mensagem. H& outras formas de passar mensagens secretas, a
mais classica do esoterismo € o simbolo. Dirdo que o seu significado estd hoje descodificado nos
dicionérios de simbolos, mas o simbolo € polivalente, ambivalente e polissemico. Por isso, face a dado
texto simbdlico, para quem tem a chave, 0 seu segredo é de Polichinelo. Quem ndo tem a chave, apenas
detecta a presenca do simbolo.

O simbolo é outro dispositivo usado no texto cientifico. Simbolos como o 3, 0 33, 0 666, o triangulo, o
duplo, a pedra e alusdes a S. Jodo, séo frequentes. E porque sdo frequentes, face a um mapa como o que
se vé abaixo (1), sabendo que representa parte da area frequentada no século XIX por naturalistas como
Rosa de Carvalho, Paulino de Oliveira e Jilio Henriques (2), é fécil verificar que esta marcado com
simbolos. 0 3 dafigura 3, o 3 das trés vales, perdado, das trés valas do Pall de Arzila, aforma do desenho
que limita o0 espaco do pall - evoca uma pedra triangular - e uma das colunas sobre que repousa a pedra,
apontada por uma linha tracejada, o Casal de S. Jodo.
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Hoje vivemos em democracia, ndo se justificam segredos como os do tempo da Inquisicdo ou mesmo do
periodo da censura anterior ao 25 de Abril. Porém os segredos permanecem, porque sdo diversas as suas
motivagdes e porque no curso dos tempos se vao perdendo as chaves dos codigos. Ha segredos por razfes
de Estado, h& segredos de ordem divina, h& segredos de oficio susceptiveis de enganar os oficiais do
mesmo oficio, que geram novos segredos para salvar as aparéncias, e estes sdo 0s que pessoa mente mais
enfrento.

Antonio de Macedo enfrenta segredos da Tradicéo, entre ele e a origem dos mitos passou muito tempo, ha
chaves perdidas. Mas ele é habil na exegese dos textos, gjuda-0 o grande conhecimento adquirido na
prética de leitura e a sua crenga. A crenga move montanhas, € uma energia interior muito poderosa. Por
iSS0 € sempre enriquecedor 1€-10, ha sempre véus que se rompem para nos deixar ver um pouco mais além
e subir mais um degrau, nessa viagem que representa a grande diferenca entre o alquimistico e o
cientifico: o espirito tende para o céu e nada limita as suas asas. O cientista, ainda que descubra a nova
maneira de chegar a Saturno sem necessidade de naves espaciais, estéa sempre limitado pelo plafond...

(2) Francisco Ferrand de Almeida, "Paul de Arzila: futura reserva da biosfera’. Cyanopica, 4 (3), 1986.
Faculdade de Ciéncias da Universidade do Porto.

(2) Vegaas cartas de Rosa de Carvalho em http://triplov.com/rosa, e a minha comunicacéo ao |V
Coléquio Internacional Discursos e Praticas Alguimicas, "Cartas de Rosa de Carvaho: Ha uma ciéncia
magonica?’, em

http://triplov.com/coloquio_4/megl.htm

DIRECTORIO DE ANTONIO DE MACEDO NO TRIPLOV
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ESOTERISMO DA BIiBLIA
Antonio de Macedo
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12 Edicao: Abril de 2006
ISBN: 972-8605-73-0

Essencial para compreender a mensagem mais
profunda e filosofica dos textos biblicos
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«Que os proprios textos da Biblia contém material esotérico, € um dado observaciond indiscutivel, além do
facto, também indiscutivel, de terem sido objecto de interpretacBes esotéricas, quer por parte datradicéo
judaica, quer datradicéo cristé desde os seus primordios.»

Anténio de Macedo
in Prembulo

Anténio de Macedo, especidista na investigacdo e estudo das religides comparadas e actual docente da
cadeira de «Introducdo ao Estudo da Esoterologia Biblica» na Universidade Nova de Lisboa, aborda neste
livro uma série de temas relacionados com o esoterismo da Biblia, com grande preocupacéo de credibilidade e
precisdo investigacional. Aqui se questionam as traducdes correntes da Biblia, confrontando-as com os textos
originais, hebraicos e gregos, revelando estranhezas surpreendentes e desvendando as alteragOes feitas
propositadamente  pelos copistas para  inflectir 0 sentido da @ mensagem  crista..
Um livro com linguagem perfeitamente acessivel ao publico em geral mas que recusa o sensacionalismo de
ocasi&o para investigar com seriedade e rigor alguns dos mistérios mais obscuros do nascimento, ascenséo e
expansdo vertiginosa do Cristianismo, desde a sua fase de uma dissidéncia margina do Judaismo, passando
pela sua posicdo super-preponderante de religido oficid do Império Romano, e até as suas inimeras
manifestagles, quer oficiais, quer marginais, Nos Nossos dias.

Paraencomendar:
http://www.esquil o.com/esoterismo.html

MARIA ESTELA GUEDES

Antonio de Macedo e 0 esoterismo

Mais um livro de Antonio de Macedo acaba de sair, Esoterismo da Biblia (Esquilo, 2006). De novo uma obra
muito cuidada e fundamentada, propria da maior autoridade portuguesa sobre o assunto, segundo creio. E
ndo, ndo se trata de um padre, como alguns julgam, atentando distraidamente na palavra "Biblia". Uma breve
navegacao pelo Google desvendar& aos internautas os segredos maiores e menores de Antonio de Macedo,
ficcionista, e um dos nossos directores de cinema mais conhecidos, entre outros heroismos curriculares.

Obra extensa, nela se desenvolvem estes principais temas: classificacdo cronolégica dos livros biblicos,
hermenéutica, mistérios e mitologemas da Biblia, e tradicionalismo esotérico cristao.

Padre, o autor? Mas justamente: se algum padre escrevesse 0 que escreve Antdnio de Macedo, seria corrido
dos quadros da Igreja, uma vez que a Inquisicdo acabou nos tempos do Marqués de Pombal. Publicasse ele
os seus livros sobre esoterismo no tempo dela e os inquisidores far-lhe-iam a cama numa crepitante fogueira.
Ele ndo é padre, é um alquimistico - ou apenas um sabio.

A Igreja cat6lica entende o cristianismo como religido revelada, sem véus, sem mistérios, portanto os textos
fundadores também estdo desprovidos de significagdes que exijam, para serem compreendidas, de
conhecimentos esotéricos. Defender que h& necessidade de iniciagdo porque existe um cristianismo
esotérico, com mistérios e textos de mensagem velada, seria uma heresia. Alids, Anténio de Macedo néo diz
que é preciso ser iniciado para compreender a Biblia, sim que existiu um cristianismo iniciatico, diverso
daquele que prega a lgreja catolica.

Seria ou é, ainda hoje, uma heresia para a Igreja, ndo sei. Nao pretendo com isto denunciar Anténio de
Macedo a nenhum Tribunal do Santo Oficio, sim contribuir para divulgar a sua obra, por merecer leitura a
revelacdo e explanagdo desse outro cristianismo, muito diferente daquele a que nos habituamos. O
conhecimento ndo ocupa lugar, é de conhecimento que falamos, ou, melhor dizendo, de outro conhecimento,
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0 que pressupde pluralidade. Temos estado demasiado habituados a supor que dadas instituicdes detém o
exclusivo do conhecimento - a universidade, detentora do conhecimento cientifico, considerado o Unico
verdadeiro; a Igreja catdlica, detentora do conhecimento cristdo, considerado o cristianismo a Unica religiao
verdadeira - e falta-nos por isso abertura de espirito para admitir que ha muitos conhecimentos, muitas vias
de acesso aele, e que todos sdo igualmente validos, uma vez que nenhum se pode arrogar a pretensédo de ser
dono da Verdade. Quando tal pretensdo se patenteia de forma fisica - ao dar corpo a repressao, a excluséo
social, a perseguicao politica - entdo estamos face a manobras oportunistas de manipulagao dos individuos,
através datransmisséo de valores que se exige eles reproduzam.

O quadro nao se cinge ao aparelho repressivo de um Estado, partido ou agremiacado, em geral parte da célula-
base, a familia. A familia € um aparelho de reproducdo de valores, no qual com dificuldade se aceita a
diferenca. Um artista numa honesta familia pouca dada a actividades intelectuais, por exemplo, tende a ser
rejeitado, porque néo reproduz o sistema de valores vigente, entendendo-se, no caso especifico, que os
valores vigentes nessa familia sédo os da pouca instrugao, e correlata falta de apeténcia pela cultura.

Existisse A Verdade, como O Livro, e poderiamos queimar ndo sé a biblioteca de Alexandria, como todas as
que existem no planeta, incluidas as virtuais, pois bastaria, para suprir as necessidades de espirito do
Homem, esse Livro, ou essa Verdade. Felizmente, ndo parece que exista tal foco de poder, capaz de tudo
destruir. O que existe é propaganda, vontade de controlo por esta ou aquela instancia, quando se apresenta
como detentora dessatal Verdade ou desse tal conhecimento UGnico, excluidor de outros.

Anténio de Macedo tem conhecimento, e por isso 0 seu poder pessoal, sobre os textos biblicos. A Biblia ndo
€ monopolio de nenhuma associagao religiosa em especial, e este livro a evidéncia manifesta as lacunas que
existem na interpretagdo catélica, excluidora do mistério e de tudo o que ele comporta, enquanto via
iniciatica.

1l

Professor Antonio de Macedo
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0 Oratorio Laboratorio dos Alquimistas
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““O Primeiro Estagio do Grande Trabalho”, mais conhecido como o “Laboratdrio do Alquimista”
da obra Amphitheatrum Sapientiae Aeternae de Heinrich Khunrath (1560-1605)
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Simbolismo Rosacruz, por Reinhard Ponty

O eENCOBERTO

QYue simbolo fecundo
VVem na aurora ansiosa?
Na Cruz Morta do Mundo

A Vida, que ¢ a Rosa.

Que simbolo divino
Traz o dia j& visto?
Na Cruz, que ¢ o Destino,
A Rosa, que ¢ o (risto.

Que simbolo final
Mostra o Sol j& desperto?
Na Cruz morta e fatal
A Rosa do €Encoberto.

- fFernando Pessoa
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Breve Histéoria do Movimento Rosacruz

A antiga Fraternidade Rosacruz consistia de seres altamente ol
espiritualizados, puros e de incomensuravel sabedoria.. Eram alquimistas |
médicos e matematicos, doze individuos do século XIV, que foram o
orientados por um ser conhecido como "Cristdo Rosa Cruz". Esses seres
trabalharam secretamente e formaram uma fraternidade conhecida como
"Ordem Rosacruz". Os conhecimentos de tal Ordem foram ministrados a
apenas alguns sabios, sendo que nada foi revelado até o ano de 1614, data
da publicacdo da Fama Fraternitatis, o primeiro manifesto Rosacruz. Essa
sociedade secreta ainda existe e ainda trabalha pela elevacdo da
humanidade. Somente aqueles que possuem um amplo desenvolvimento espiritual sdo admitidos como
membros no circulo interno do movimento Rosacruz. Tais "médicos da alma" engajados no controle interno
deste grande movimento, estdo intimamente associados a evolucao do mundo. Esses irmaos trabalham
trabalham de forma secreta, incansavel e abnegadamente pelo bem da humanidade.

Sy s e

=}

Em 1908, Max Heindel que era de origem dinamarquesa, ap6s ser testado em sinceridade de propdsitos e
desejo desinteressado em ajudar seus semelhantes, foi escolhido como o mensageiro dos Irmdos Maiores,
para transmitir os ensinamentos Rosacruzes ao Ocidente, preparando a humanidade para a futura Era de
Fraternidade Universal. Por meio de intensa auto-disciplina e devocao ao servigo ele conquistou o status de
Irmao Leigo ( Iniciado ) na exaltada Ordem Rosacruz.

Sob a direcdo dos Irmédos Maiores da Rosa Cruz, gigantes espirituais da raca humana, Max Heindel escreveu
o Conceito Rosacruz do Cosmos, um livro que marcou época se tornando uma referéncia marcante para
todos os pesquisadores da tradicao ocultista ocidental e aspirantes a espiritualidade.

Por meio de seu préprio desenvolvimento ele foi capaz de verificar por si mesmo muitos aspectos dos
ensinamentos recebidos dos Irmaos Maiores, sintetizados no Conceito Rosacruz do Cosmos, fornecendo um
conhecimento adicional mais tarde corporificado em seus numerosos livros.

Uma das condi¢des basicas na qual os Ensinamentos da Sabedoria Ocidental foram dados & Max Heindel
era que nenhum preco poderia ser estabelecido para eles. Tal condicéo foi fielmente observada por ele até o
fim de sua vida terrestre e tem sido cuidadosamente cumprida pelos dirigentes da Fraternidade Rosacruz
(The Rosicrucian Fellowship). Ainda que os livros da Fraternidade sejam vendidos a pre¢os acessiveis, que
garantam a continuidade de suas publica¢gbes, 0s cursos por correspondéncia e 0s servicos devocionais e de
cura sao inteiramente gratuitos. A Fraternidade é mantida através de doacdes voluntarias de seus
estudantes e simpatizantes, ndo havendo taxas ou mensalidades obrigatérias.

Passado um determinado tempo e estando ainda tais ensinamentos sob a sua responsabilidade, foi instruido
a retornar a América e revelar ao publico tais ensinamentos , até entdo secretos. Nessa época, a
humanidade tinha alcancado o estagio mais avangcado da religido cristd, quando os mistérios (que Cristo

menciona em Mateus 13:11 e Lucas em 8:10) tinham que ser ministrados & muitos e ndo apenas para
alguns.

Quando Max Heindel chegou a América, ele publicou esses elevados conhecimentos em seu livro "O
Conceito Rosacruz do Cosmos" que foi traduzido em diversas linguas e continua a ser editado em varias
partes do mundo. Também estabeleceu a Fraternidade Rosacruz como uma Escola Preparatéria para a
verdadeira, eterna e invisivel Ordem Rosacruz, a Escola de Mistérios do Mundo Ocidental.

Ainda que a palavra Rosacruz seja usada por varias organizacdes, a Fraternidade Rosacruz ndo tem
nenhuma conecgdo com estas.
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Principios e Finalidade

A Fraternidade Rosacruz, cuja sede mundial esta situada em Mt. Ecclesia,
Oceanside, California, foi fundada em 1909 por Max Heindel, que organizou
e dirigiu todos os seus trabalhos até 1919, data de sua partida fisica.
Sucedeu-0 sua esposa Sra. Augusta Foss Heindel, que durante trinta anos
dirigiu a Obra a frente de um Conselho Diretor.

A Fraternidade Rosacruz é uma organizacdo de misticos cristaos
compostas por homens e mulheres que estudam a Filosofia Rosacruz
segundo as diretrizes apresentadas no Conceito Rosacruz do Cosmos. Tal
Filosofia é conhecida como os Ensinamentos da Sabedoria Ocidental e
estabelece uma ponte entre a ciencia e a religido.Seus estudantes estdo
espalhados por todo o mundo; mas sua Sede Internacional esta localizada
em Oceanside, California, E.U.A.

A Fraternidade Rosacruz ndo tem conexdo com nenhuma outra
organizacdo. Foi fundada durante o verdo e outono de 1909, apds um ciclo
de conferéncias proferido por Max Heindel em Seattle. Um Centro de Estudos foi formado e a Sede da
Fraternidade se localizou temporariamente naquela cidade. Providencias foram tomadas para a publicacéo
do Conceito Rosacruz do Cosmos. Com a publicacdo deste trabalho a Fraternidade Rosacruz foi
definitivamente estabelecida.

A Fraternidade Rosacruz Max Heindel ndo € uma seita ou organizacao religiosa, mas sim uma grande
Escola de Pensamento. Sua finalidade precipua é divulgar a admiravel filosofia dos Rosacruzes, tal como
ela foi transmitida ao mundo por Max Heindel, escolhido para esse fim pelos Irm&os Maiores da Ordem
Espiritual.

Seus ensinamentos projetam luz sobre o lado cientifico e 0 aspecto espiritual dos problemas relacionados a
origem e evolucdo do homem e do Universo. Tais ensinamentos, contudo, ndo constituem um fim em si
mesmo, mas um meio para o ser humano tornar-se melhor em todos os sentidos, desenvolvendo assim o
sentimento de altruismo e do dever, para o estabelecimento da Fraternidade Universal.

O fim a que se destina a Filosofia Rosacruz € despertar a humanidade para o conhecimento das Leis
Divinas, que conduzem toda a evolucdo do homem, e, ainda:

(I) explicar as fontes ocultas da vida. O homem, conhecendo as forcas que trabalham dentro de si mesmo,
pode fazer melhor uso de suas qualidades;

(1) ensinar o objetivo da evolugéo, o que habilita 0 homem para trabalhar em harmonia com o Plano Divino
e desenvolver suas proprias possibilidades, ainda desconhecidas para grande parte da humanidade;

(111 mostrar as razdes pelas quais o Servico amoroso e desinteressado ao proximo é o caminho mais curto
€ mais seguro para a expansédo da consciéncia espiritual.

Foram publicados livros e organizados Cursos por Correspondéncia para o0s aspirantes que desejam
estudar as verdades espirituais, mas como auxilio e ndo como fim em si mesmo, pois o estudo, em si s0,
ndo basta. A teoria precisa da experiéncia, obtida mediante a pratica, para ser desenvolvida em sabedoria e
poder. E, precisamente, a Fraternidade Rosacruz destina-se a prestar a orientacdo necessaria aos
aspirantes, para se chegar a aplicacdo da Lei Espiritual na solugdo dos problemas individuais e coletivos. O
Movimento Rosacruz, publica e mundialmente iniciado pelo engenheiro Max Heindel, é fundamentalmente
uma Escola de reforma interna para a humanidade, uma Escola de desenvolvimento e expansao de
consciéncia, tratando de nossa origem espiritual e da finalidade de nossa evolucéo.

Relativo a outras sociedades Rosacruzes

“E freqliente recebermos cartas de estudantes dizendo o que esta ou aquela sociedade pregam em relagéo
a uma determinada matéria e perguntam: o que ha de verdadeiro nisso? Como conciliar essas informagdes
com nossos ensinamentos? Porque nossos ensinamentos sdo diferentes? Gostariamos de dizer, de uma
vez por todas, que € impossivel responder a tais perguntas, porque nao € politica da Fraternidade Rosacruz
discutir os ensinamentos de outras sociedades. Divulgar nossos proprios ensinamentos toma todo o nosso
tempo e se nossa literatura for bem estudada, a razdo para estes ensinamentos sera sempre encontrada.
N&o existe nenhuma afirmacéao feita pela Fraternidade Rosacruz que nao seja respaldada pela razao e pela
l6gica e estamos sempre desejosos de reiterar e de intensificar esse aspecto. Procuramos de todas as
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formas possiveis satisfazer aos estudantes, mas ndo podemos tomar ao nosso cargo, rebater ou dar
explicagbes sobre os ensinamentos que integram outras sociedades."
-MAX HEINDEL, "Ecos", Setembro de 1914

Esta nota de Max Heindel representa a nossa politica até hoje e embora saibamos que possa existir um
interesse natural em conhecer até que ponto outras organizacdes ou sociedades diferenciam-se da nossa ou
se assemelham a ela, sentimos que a explicacdo mais satisfatoria de objetivos, propdésitos, politica, etc., s6
pode ser dada pela propria organizacdo. A FRATERNIDADE ROSACRUZ nao tem nenhuma conexao com
QUALQUER outra organizacdo; seguimos o exemplo e Max Heindel e limitamos nossa informagédo e
ensinamentos ao que foi divulgado na Filosofia Rosacruz, estando certos de que, lendo as explicacdes
dadas por Max Heindel, apreciardo a nossa atitude.

Cursos por Correspondéncia

Para poder ajudar os que sentem uma necessidade imperiosa de se preparar de
| = modo inteligente e respeitoso para o desabrochar de seus poderes espirituais
interiores e latentes, a Fraternidade Rosacruz mantém trés cursos por
correspondéncia que fornecem instru¢des a estudantes de todo o mundo: Filosofia

{5’_ ~€ Rosacruz ( Preliminar e Suplementar ) , Astrologia ( Preliminar, Superior e
‘ ' Suplementar) e Ensinamentos Biblicos a Luz da Filosofia Rosacruz.

CURSO PRELIMINAR DE FILOSOFIAROSACRUZ E SUA MATERIA

Este curso esta aberto a todas as pessoas. Composto de 12 licGes, prepara o Estudante ao caminho da
espiritualidade. Recebidas as respostas das licbes, sdo estas examinadas, corrigidas e devolvidas ao
estudante com respostas impressas para sua comparagdo. Para este curso faz-se necessario o livro basico
"Conceito Rosacruz do Cosmos".

Seu estudo compreende a seguinte matéria:

[) Descricdo de como a parte invisivel do homem ( mente, vontade e emoc¢des) governa suas agbes; as
razBes de nossos erros, como corrigi-los e, ainda, a chave para o desenvolvimento de nossas faculdades
construtivas.

II) A relacdo do homem com as demais ondas de vida que evoluem no mundo fisico. Este estudo é tomado
como base para a compreenséo do sistema evolutivo.

[lI) O mecanismo do ciclo de vida : os mistérios do nascimento e da chamada morte. Ampla e sélida

explicagdo de como a Lei do Renascimento ndo s6 é possivel , como também é uma necessidade
fundamental para a existéncia do progresso e da justica no universo.

IV) Aquizicdo de poderes mais altos e modo de consegui-los, mediante a observacgdo de principios basicos
e exercicios realizados com o pleno uso de nossa consciéncia - sem nenhum tipo de susgestao,
negativismo ou processos mecanicos que jamais desenvolverdo a verdadeira espiritualidade.

CURSO SUPLEMENTAR DE FILOSOFIA ROSACRUZ

Composto de 40 licBes, sdo estas enviadas apods a conclusdo do Curso Preliminar, ocasido em que o
estudante se converte em Estudante Regular da Fraternidade Rosacruz. As licdes tém também suas
respostas devolvidas, depois de examinadas e corrigidas. Com este curso, o Estudante ainda € inscrito na
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Sede Mundial - The Rosicrucian Fellowship - de onde também passa a receber correspondéncia. Depois de
decorridos dois anos, o Estudante pode solicitar a Sede Mundial, o ingresso no Probacionismo, um caminho
gue proporciona estudos mais profundos.

CURSO DE ESTUDOS BIBLICOS A LUZ DA FILOSOFIA ROSACRUZ
Composto de 28 licbes, que serdo devolvidas ao Estudante depois de revisadas, sem respostas impressas.
CURSO DE ASTROLOGIA

Dividido em 3 partes:
Elementar , Superior e Superior Suplementar Todas as licbes também sao devolvidas ao Estudante depois
de examinadas e corrigidas.

A astrologia a que nos referimos ndo deve ser confundida com quiromancia; trata-se de uma fase da
religido mistica tdo  sublime quanto as estrelas com as quais lida. Para os misticos, as estrelas ndo séo
corpos mortos que se movem no espago em obediéncia a chamada lei natural cega, sdo encarna¢fes dos
"Sete Espiritos diante do Trono", poderosas Estrelas-Anjos que usam suas benéficas influéncias para guiar
outros seres menos elevados, incluindo a humanidade, no caminho da evolugao.

H& um lado da Lua que nunca vemos, mas essa metade escondida é um fator tdo influente na criagdo dos
fluxos e refluxos quanto sua parte visivel. Da mesma forma, ha um lado invisivel do homem que exerce
uma influéncia poderosa sobre a vida e,assim como as marés sao reguladas pelos movimentos do Sol e da
Lua, as eventualidades da existéncia também sdo medidas pelas estrelas circulantes que, por essa razao,
podem ser chamadas de "O Reldgio do Destino", e o conhecimento de sua importancia proporciona um
imenso poder; para o astrélogo competente, um horéscopo revela todos os segredos da vida.

Portanto, quando alguém fornece os dados de seu nascimento a um astrélogo; dé-lhe a chave de sua alma
e ndo havera segredo que ele ndo possa desvendar. Esses conhecimentos podem ser utilizados tanto para
0 bem como para o mal, tanto para ajudar ou para ferir, de acordo com a natureza do homem. Somente a
um amigo devera ser confiada a chave de uma alma e esta nunca devera ser entregue a alguém com
carater duvidoso, que prostituira essa ciéncia espiritual por causa de ganhos materiais.

Para um médico, a astrologia € de inestimavel valor no diagndéstico de doencas e na prescricao de um
remédio, pois revela a causa oculta de todo sofrimento de uma forma que muitas vezes deixa perplexo os
cépticos e emudece os zombadores.

A opinido de milhares de pessoas € de grande valor, mas ndo prova nada, pois milhares de pessoas podem
ter opinides diversas; as vezes, um Unico homem pode estar certo e o resto do mundo errado, como
qguando Galileu afirmou que a Terra estava em movimento.

Hoje, o mundo inteiro se converteu a opinido pela qual ele foi torturado, e afirmamos que, sendo 0 homem
um ser complexo, as curas s6 sdo bem-sucedidas na propor¢cdo em que corrigem efeitos nos planos fisico,
moral e mental do Ser. Também asseguramos que se pode obter resultados mais facilmente em
determinadas épocas, quando o0s raios dos astros estdo propicios para a cura de uma doenca m particular
ou através de tratamentos com remédios previamente preparados sob tais circunstancias favoraveis.

Se vocé for pai, o horéscopo vai ajuda-lo na identificacdo do mal latente em seu filho (a) e ensina-lo-a a
tomar as devidasprecaucdes.Mostrara também os pontos bons, para que vocé possa fazer do Espirito que
Ihe foi confiado um homem ou uma mulher melhor. Revelara fraquezas sistematicas, o que capacitara vocé
a preservar a saude de seu filho; ressaltara quais os talentos que existem e como a vida devera ser vivida
em sua plenitude. Por isso, a mensagem das progressfes estelares € tao importante que ndo podemos
ignora-las.

A fim de auxiliar os que estdo prontos a ajudar a si mesmos, mantemos um Curso de Astrologia por

Correspondéncia; mas nao se engane: ndo ensinamos quiromancia. Se é isso 0 que procura, nada temos
para vocé.
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Notas:

1. S6 depois de terminado o Curso Preliminar é que o estudante pode simultanemanete ou nao, inscrever-

se nos demais cursos.
2. Todos os cursos sao inteiramente gratuitos, visto que 0s gastos sdo cobertos pelas contribuicdes

voluntérias, conforme os ditames do coragéo e as posses de cada um, cumprindo-se, assim, a lei de DAR e
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site alternativo editado por um membro probacionsita da Rosicrucian Fellowship:
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