“A ‘arvore cosmica’ num apocalipse persa: um elo possivel entre a

cosmogonia indiana e a estatua de Daniel?”

RESUMO

Este artigo visa a tornar mais compreensivel o papel da “arvore cosmica” no texto persa
Bahman Yast. Para tal, apresento as relagdes desta arvore com outras, em diferentes contextos,
como a Soma védica. Porém, o objetivo final desta pesquisa ¢ procurar demonstrar o elo que
une a “arvore cosmica” do BY com a estatua presente em Dn 2 e o mito do “homem

primordial” indiano, descrito por Bardesanes.

ABSTRACT

This article intends to make more comprehensible the role of the “cosmic tree” in the
Persian text Bahman Yast. In order to realize this task, I present the relations between this tree
and others, in different contexts, like the Vedic Soma. However, the final purpose of this
research is to try to demonstrate the link that unites the BY’s “cosmic tree” with the statue in

Dn 2 and the myth of the Indian “primordial man”, described by Bardesanes.
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Neste artigo tentarei mostrar a relagdo da “arvore cosmica” do apocalipse persa Bahman
Yast' (também chamado de Zand-i Vohuman Yast) com o “homem primordial” da
cosmogonia indiana descrito pelo gnostico Bardesanes (155-223 d.C.). Para tal, apresentarei
simbolismos ligados a “arvore cosmica” e sua diferenca com a “arvore da vida”. Também
mostrarei a “arvore césmica” do BY como variante da idéia de “arvore tinica portadora de
todas as sementes”, além de seus aspectos cosmicos e temporais que a diferenciam das outras
arvores da mitologia iraniana.

Primeiramente € necessario ter uma melhor no¢ao do que ¢ o Bahman Yast. Este ndo ¢
originalmente um apocalipse, mas sim “uma compilagdo secundaria de material apocaliptico
de diversas origens” [HULTGZ\RD, 1998, p. 43]. De qualquer forma, este ¢ o Uinico texto que
pode ainda ser chamado de “apocalipse persa”, pois apresenta elementos, em sua narrativa, de
carater apocaliptico, como os sinais anunciando o fim do milénio de Zoroastro e outros
eventos relacionados ao fim dos tempos, além do didlogo entre Zoroastro ¢ Ahura Mazda, o
“Senhor da Sabedoria”, a visdo de quatro eras e, posteriormente, a visdo das sete idades
(ambas com forte ligacdo com o livro de Daniel). O que se tem hoje do BY ¢ apenas um
comentario produzido no periodo sassanida (221 a.C.-642 d.C.) do original avéstico (um
zand), assim, o texto € escrito em pahlavi, ou persa médio.

Mas o que realmente interessa neste artigo € a apari¢do da “arvore cosmica” no
primeiro capitulo do apocalipse persa. Em BY 1 surge uma arvore com galhos metalicos - de
ouro, prata, aco e de algo ndo especificado misturado a ferro - representando reinados persas,
alguns miticos e outros histdéricos. Um paralelo 6bvio se encontra em Daniel 2, onde o rei da
Babilonia, Nabucodonosor, sonha com uma estatua cujas partes sao compostas de ouro, prata,
bronze ¢ uma mistura de ferro e argila” - na interpretagio fornecida por Daniel, uma seqiiéncia
de reinos mundiais, mas todos histdoricos (com exce¢do do império medo, na interpretacao

tradicional).



[...] Tiveste, 0 rei, uma visdo. Era uma estatua. Enorme, extremamente brilhante, a

estatua erguia-se diante de ti, de aspecto terrivel. A cabe¢a da estdtua era de ouro fino;

de prata eram seu peito e os bragos; o ventre e as coxas eram de bronze; as pernas

eram e ferro, e os pés, parte de ferro e parte de argila [...].

Aqui, nos distanciaremos do tema dos metais e iremos nos deter na arvore.

A arvore, tal como aparece no BY, representa periodos da ‘“histéria mitica” do Irad
zoroastrico. Ahura Mazda diz a Zoroastro, nesse primeiro capitulo, que a arvore ¢ o mundo
criado por ele, Ahura Mazda. Na primeira variante do mito do apocalipse, os galhos da arvore

representam quatro idades e, apesar do aspecto cosmico ndo ser mais desenvolvido, estd

canalizado para a imagem do milénio de Zoroastro [HULTGARD, 1995, p. 110].

[...] E, a partir disto, ele viu o tronco de uma drvore onde havia quatro galhos, um de
ouro, um de prata, um de aco e um [no qual] ferro havia sido misturado. [...] Estes
quatro galhos sdo as quatro épocas que virdo. O de ouro é esta em que eu e vocé
conversamos, e o rei Wistasp aceita a religido e quebra os corpos dos déws’ [...] E o de
prata é o reinado [de] Ardaxsir, o rei Kanaida. E o de ago é o reinado [de] Husraw de
alma imortal, filho de Kawad. E o no qual ferro foi misturado é o maligno reino [dos]
deéws de cabelo partido da descendéncia de X&Sm, quando isto for o fim do décimo
seculo, 6 Spitaman Zarduxst [...].
Uma importante evidéncia que une a tradicdo de Daniel a “arvore cdsmica” ¢
apresentada na literatura para-danié¢lica qumraniana. Entre os Manuscritos do Mar Morto,
o~ . . , . . .4
4Q552-553, de composicdo em aramaico, alude-se ao tema dos quatro impérios mundiais
(como visto, também presente no livro candnico de Daniel). A novidade aqui € que a metafora
relativa aos impérios ¢ feita a partir de quatro arvores, ¢ ndo de uma estitua’. Assim, as
arvores também apresentam um certo carater cosmico - como a arvore do BY - mostrando que
os paralelos entre os dois complexos miticos sdo bastante préximos. O que antes, na mitologia
iraniana, era uma arvore representando quatro impérios por meio de seus galhos, agora se

transforma em quatro arvores, cada uma assumindo o papel de um reino. Obviamente estamos

tratando de um texto fragmentdrio, mas a idéia inicial de arvores simbolizando quatro



impérios mundiais esta presente em 4Q552-553, ja que ¢ inicialmente mencionado o nimero
de quatro reinos.

Segundo Eliade, a imagem da “arvore cosmica” faz-se presente em varios mitos para
simbolizar o cosmos e sua seqiiéncia de “nascimentos” e “mortes”, além de exprimir as idéias
de vida, juventude, imortalidade e sapiéncia. Assim, a arvore consegue exprimir tudo o que ¢
sagrado, logo “real”, para o homem religioso. A sacralidade da arvore acaba por desvendar as
estruturas mais complexas do mundo, do ponto de vista mitico [ELIADE, 1996, p. 123-126].

A “arvore césmica” ou “arvore do mundo” se confunde com a idéia da “arvore da vida”
e pode assumir diversas fungdes, conforme o complexo mitico em que esteja inserida. Bottéro
comenta que, na Mesopotamia, a “arvore césmica” estd integrada com elementos historicos:
no poema Erra 150, a descrigdo feita ¢ a de uma arvore gigante, de caracteristicas cosmicas,
ligadas a tradicao israelita [HULTGARD, 1995, p. 121]. Em Ez 31:3-8, uma espécie de cedro
do Libano também ¢ descrito como nutrido pelas dguas primordiais, sendo maior que todas as
outras arvores ¢ assumindo uma dimensao cosmica.

Em Dn 4:7b-9 também encontra-se a descricdo de uma arvore de grande altura, no
centro da Terra, que atinge o céu e tem folhagem e frutos em abudancia, notadamente

representando caracteristicas de uma “arvore da vida”

. Tanto Dn quanto Ez fazem uso de
uma mesma tradigdo mitica, com origens na “arvore cosmica”’ mesopotamica. Parpola
defende a tese de que a “arvore da vida” assiria simboliza a ordem mundial divina, mas nao s
se referindo ao macrocosmos como também ao homem como um microcosmos (0 homem
ideal criado 4 imagem de Deus)’ [PARPOLA, 1993, p. 173]. Muito desta ideologia também
circula entre os reis aqueménidas iranianos que, assim como 0s assirios, viam na “arvore da

vida” um simbolo da monarquia imperial, pois era a representagdo também do rei [EDDY,

1961, p. 26-29].
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Na India antiga as idéias de “arvore cosmica” sdo muito varidveis, suas descrigdes
textuais completas sdo bastante tardias e oferecem reinterpretacdes especulativas dos mitos na
época védica ou pré-védica. Entre tais arvores esta a arvore asvattha (citada no Atharvaveda),
que aparentemente liga-se a arvore iraniana “portadora de todas as sementes”, por sua fungao
curativa e a soma (descrita no Rigveda), planta divina com aspectos codsmicos - ¢ talvez rituais
e alucindgenos, também.

No norte da Europa, em periodos muito remotos, a arvore mitica aparece para oS povos
balticos com o nome de saules koks (“arvore do sol””), mas ndo apresenta tragos co6smicos com
clareza, ao contrario da “arvore cdsmica” escandinava que aparece nos poemas Voluspd e
Grimnismal. No Voluspa a arvore gigante se chama Yggdrasil e eleva-se majestosamente
sobre a terra com nove galhos que sdo interpretados como nove mundos (esses mundos
aparentemente relacionam-se com as nove montanhas dentro do tronco da “arvore césmica”
citadas no Bundahisn®). Nos Grimnismdl, a arvore aparece com trés raizes que se estendem
por trés lados diferentes onde mora a deusa do subterrineo Hel num dos lados, os gigantes
noutro e os homens no terceiro lado. No Grimnismal 35, em especial, a arvore mitica
simboliza o mundo em seu aspecto temporal.

Ao falar sobre os deuses indo-iranianos, Boyce real¢a o papel da “arvore de todas as
sementes”, também chamada de “arvore de toda a cura”, que cresce no mar Vourukasha.
Segundo ela, a crenga nessa arvore provavelmente estd ligada aos cultos de arvores
posteriores, onde ¢ comum a veneracao a grandes arvores com poder de cura [BOYCE, 1979,
p.- 71.

Nas colegdes de textos Videvdat’ e nos comentéarios do tipo Yast se encontram temas
miticos relacionados a idéia de uma arvore gigante. O Yast 12, dedicado a Rasnu'®, menciona
uma arvore mitica. No Videévdat, uma “arvore cosmica” é citada como enraizada no oceano

mitico, ¢ em seus frutos estdo as sementes de todas as plantas da terra; a arvore ¢ um grande



reservatorio genético da vida vegetal, configurando-se como ‘“arvore da vida” em sentido
estrito. Também no Avesta, é possivel encontrar em varias passagens alusdes a uma planta
divina misteriosa chamada Gaokarana (ou Gokarn), que na tradicdo pahlavi é uma arvore.
Tudo leva a crer que a Gaokorona ¢ a planta mitica (Soma) desta mesma tradi¢ao
[HULTGARD, 1995, p. 111-114].

No Bundahisn 1A,11, é descrita a “Planta primordial” criada por Ahura Mazda que em
seguida ¢ destruida por Angra Mainyu, o “Espirito do Mal”. Este ultimo e seus demonios
sofrem o contra-ataque das entidades primordiais, incluindo o Céu, a Terra, as Aguas ¢ a
Planta, promovendo assim a continuacdo da criagdo material. Aqui, encontramos na “Planta
primordial” a associagdo com a idéia de imortalidade, ja que a vegetacdo passa a ser protegida
pelo deus da imortalidade Amaratatat. No Bundahisn 16.D5-6 e nas Selegcoes de Zatspram

9511

3.39-40, Ahura Mazda fala da “arvore unica portadora de todas as sementes” . Essa arvore

mitica estd bem proxima da Soma e da Gaokarana, mas com outros elementos miticos.
[...] De todos estes grdos, a arvore unica portadora de numerosas sementes, portadora
de remédios, crescia no mar de Fraxvkart, no qual se encontram todas as sementes das
plantas, aquelas que provém do bovino unicamente criado. A cada ano, o pdassaro Sén
faz secar esta drvore unica e mistura os grdaos com dgua. Tistar os pega e os faz chover
sobre as regioes da terra com a dgua da chuva.Proximo desta arvore unica, o hom
branco, curandeiro e puro de toda a mancha, crescia sobre as fontes das dagua do

Ardvisiir. Quem a come se tornara imortal. O nome dessa arvore é Gokarn; como

dizemos: o hom que afasta a morte; e no momento da Renovagdo preparara a

imortalidade. Este é o chefe das plantas |...].

Na verdade, a tradigdo iraniana separa a “arvore portadora de todas as sementes” da
Soma, que sdo as duas grandes “arvores cosmicas”. A “Planta primordial”, mesmo sendo
descrita como a Soma, fenomenologicamente, apresenta diferengas com as duas grandes
arvores miticas. No entanto, Hultgard apresenta argumentos filologicos, que infelizmente nao

tenho como desenvolver aqui, para mostrar a ligagdo da “arvore céosmica” do BY com a

“4rvore portadora de todas as sementes™'? [HULTGARD, 1995, p. 117-118].



O aspecto cosmico da arvore mitica do BY a torna simbolo da criagdo do mundo, ja que
¢ uma variante da “arvore unica portadora de sementes”. Também simbolo de criacdo do
mundo € o “homem primordial” indiano descrito por Bardesanes (Bar Daisan), gnostico sirico
que viveu de 155 a 223 d.C. e teve contato com a natureza da religido indiana a partir de um
bramane. E a partir dele que se tem contato com a figura do “homem primordial” nesta

.1 . . . .
cosmogonia'®. Segundo ele, o “homem primordial” estaria de bracos estendidos (o que se
pode imaginar como em posi¢do semelhante a de uma arvore), ¢ no centro da terra. Sendo
andrégino, esse “homem primordial” corresponde ao corpo do Deus supremo (Visnu-
Narayana), assim como todos os homens do primeiro periodo do mundo, que sio
representacoes do microcosmos.

[...] Em uma caverna, situada sobre a montanha ao centro do mundo, se encontra a

estatua de um homem, cuja altura é de 10 a 12 cubitos [cerca de 5 a 6 metros]. Este

homem esta de pé, os bragos estendidos, como se estivessem crucificados. Sua metade
direita é masculina, ao passo que sua metade esquerda é feminina. Sobre o lado direito
de seu busto se encontra o sol, do lado esquerdo a lua. Abaixo dos seus bragos estdo
figurados varios seres espirituais [angeloi] e tudo o que existe no mundo: o céu, as

montanhas, o mar, os rios, o oceano, as plantas, os animais. Deus deu esta estatua a

seu filho a fim de ter um modelo no momento da criagdo do mundo |...].

No “Hino de Skambha” (Atharvaveda 5.32-34), Indra ¢ simbolizado por um tronco, o
que faz com que a conexao entre o mito do “homem primordial” e o da “arvore cosmica” do
BY seja ainda mais explicita. O corpo de Deus passa entdo a ser a propria “arvore cosmica”,
propiciadora da vida e o “homem primordial”, sendo sua copia e gerando novos homens,
acaba por ter a funcao de portador da semente da vida.

A multiplicagdo dos homens a partir do “homem primordial” esta diretamente ligada ao
esquema das quatro eras indianas, as yugas, descritas no Mahabharata. As “quatro idades do
mundo” significam os quatro periodos de vida de corpo divino, sua piora gradual e seu

envelhecimento. Sdo elas: krita, treta, dvapara e kali e representam uma degradacao

sucessiva. No primeiro periodo, krita, o dharma (“lei”’) domina o universo ¢ a vida de cada



homem dura 4000 anos, eles tém juventude eterna, os deuses e os demonios ainda nao existem
e a cor de Visnu é branca; no segundo periodo, freta, ja ha uma divisdo entre homens e
mulheres, surgem as profissdes e a propriedade individual e o dharma é reduzido em um
quarto, bem como a vida dos homens, ¢ a cor de Visnu é vermelha; no terceiro periodo,
dvapara, o dharma é diminuido em outro quarto, as moléstias ¢ a avareza atacam os homens ¢
a cor de Visnu ¢ amarela; no ultimo periodo, kali, todas as catastrofes manifestam-se ¢ a
populacdo diminui, os homens sdo pequenos e fracos, s6 resta um quarto do dharma,
propagam-se as heresias e a cor de Visnu ¢ negra [WIDENGREN, 1995, p. 24-25]. O paralelo
com a degeneracao da raga humana em O trabalho e os dias de Hesiodo ¢ evidente ¢ muitos
dos males se assemelham:

Raca de Ouro

[...] Eram do tempo de Cronos, quando no céu este reinava;
como deuses viviam, tendo despreocupado coragado,
apartados, longe de penas e misérias, nem temivel

velhice lhes pesava, sempre iguais nos pés e nas maos,
alegravam-se em festins, os males todos afastados,
morriam como por sono tomados |...].

Racga de Prata

[...] e quando cresciam e atingiam o limiar da adolescéncia
pouco tempo viviam padecendo horriveis dores

por insensatez, pois louco Excesso ndo podiam

conter em si, nem os imortais queriam servir |...].

Raca de Bronze

[...] nenhum trigo

eles comiam e de aco tinham resistente o cora¢do;

[...] E por suas proprias mdos tendo sucumbido

desceram ao umido paldcio do gélido Hades |...].

Raca dos Heréis"™

[...]Zeus Cronida fez mais justa e corajosa,

raca divina de homens e herois e sdo chamados
semideuses, gerac¢do anterior a nossa na terra sem fim |...].
Racga de Ferro

[...] Pois agora é a raga de ferro e nunca durante o dia
cessardo de labutar e penar e nem a noite de se

destruir; e arduas angustias os deuses lhes dardo |...].



Parece haver relagdo entre as yugas indianas e as quatro idades representadas por galhos
metalicos em BY 1. Em ambos as eras sdo divididas em quatro (sendo que no “apocalipse”
persa elas sdo mais ou menos ‘“historicizadas”, como vimos) e também ha uma degradagio
gradual dos tempos, idéia que pode ser relacionada ao curso do ano e a passagem das
estagdes. E evidente que o BY mostra-se mais complexo em sua estrutura, mas ¢ também
clara sua conexdo com a cosmogonia indiana relativamente nao sé as “quatro idades do
mundo”, mas também ao papel da “arvore cosmica”. E ndo so isso, as duas tradi¢des possuem
uma “arvore da vida” (asvattha e Gaokarana, ja citadas) ao centro do mundo, onde em seus
galhos se encontram seres divinos encarregados de levar sementes ou a Soma para o deus da
chuva - Indra para os indianos e Tistar para os iranianos [VIENNOT, 1954, p. 30].

A partir destas informagdes, poderiamos ver também uma conex@o entre o “homem
primordial” indiano, com seu corpo disposto como uma arvore, e a estatua daniélica? Afinal,
ambas sdo estatuas que mostram uma forte ligagdo com a “arvore cé6smica” do BY, e no caso
da tradi¢ao daniélica isso fica mais evidente ainda apds a analise do manuscrito 4Q552-553.
Ha, portanto, a possibilidade da estitua de Dn 2 estar de bragos abertos no sonho do rei
babildnico, como o homem citado por Bardesanes, mostrando ndo s6 paralelos com a arvore
do BY, que ja sdo bastante 6bvios, mas também com o mito indiano. O papel da “arvore
cosmica” ¢ um dos carros-chefe desta investigacdo, que pretende mostrar a passagem de um

complexo mitico de origem indiana pelos universos culturais iraniano e judaico, entrelagando

funcdes semelhantes nas trés tradigdes.
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! De agora em diante, 0 Bahman Yast seré abreviado para BY.

% Aqui temos uma possivel alusdo aos casamentos entre Seléucidas e Ptolomeus.

3 A defini¢do em pahlavi para déws é “inimigos demoniacos”. Mary Boyce acredita que, pelo menos na versio
original, eles deviam ser identificados com os macedonicos.

* 4Q552-553: “...[Eu vi um anjo] 2. permanecendo sobre o que ilumina (brilhava) e quatro arvores [ficaram ao
lado] dele. E as arvores levantaram-se e afastaram-se dele. E ele disse [a mim: Vocé vé€] esta figura? E eu disse:
Sim. Eu a vi e a tomei em consideracdo. E eu vi a arvore...estabelecida. E eu lhe perguntei: Qual ¢ o seu nome? E
ela me disse: Babel. E eu disse a ela: Vocé € a que reina sobre a Pérsia? E eu vi outra arvore... e eu lhe perguntei:
Qual ¢ o seu nome? [E ela me disse:... e eu lhe disse: [Vocé € a q[ue reina sobre to]dos os poderes do mar e sobre
os portos [e sobre]...? [E eu vi] a terceira arvore [e] eu disse [a ela: Qual é o seu nome e por que] a sua
aparéncia... 3. ...Deus Altissimo...”.

> Além desta distingdo, em Dn 2 o reino dos babildnicos é anterior ao persa, ao passo que em 4Q552-3 ha uma
inversdo da ordem.

% A tradugio de tal passagem em Dn 4-5 (LXX) apresenta variagdes sensiveis na descri¢io da “4rvore cosmica”,
0 que a torna uma variante independente do mito. Nessa variante, o grande tamanho da arvore ¢ fortemente
evidenciado, a amplitude dos ramos indicados por medidas ¢ sua folhagem ¢ cheia de tudo que esta abaixo do
céu. Também mostra o sol e a lua habitando a arvore e iluminando toda a terra.

7 Segundo o mesmo, a arvore estilizada com significados religiosos ja aparece em 4000 a.C. na Mesopotamia e
em 2000 a.C. ja esta difundida no Oriente Proximo.

¥ O Bundahisn mantém-se em duas recensdes: o “Grande Bundahisn” e o “Pequeno Bundahisn”, indiano. Mary
Boyce considera que esses textos podem ser em parte pré-zoroastrianos e muitos estudiosos afirmam que estes
reproduzem material perdido do avéstico Damddt Nask.

? Do avéstico Vi-Daévé-Data, “dado contra os demonios”, cole¢io de textos do Avesta que configura um codigo
eclesiastico e ndo um manual liturgico. Principal fonte da lei zoroastriana, ¢ uma enumeragdo de varias
manifestacdes a espiritos maléficos e de maneiras de confundi-los.

19 Rasnu ¢ a divindade da justica e da ordem na mitologia iraniana.

'O hom é tido como o equivalente da Soma védica.

'> Hultgard analisa as formas com que aparecem a mengdo & “4rvore cosmica” do BY e a “arvore portadora de
todas as sementes” no Bundahisn e nas Selegoes de Zatspram, pois o texto pahlavi ndo deixa claro as
semelhancas semanticas dos dois termos. Ambas as arvores tem em seu nome original o epiteto de “s6”, “lnica”
derivadas do avéstico aéva-, que também mostra a ligacdo desta “arvore Unica” com o “bovino primordial” que
também recebe o nome de “unicamente criado” (évdat ou évakdat, de prefixo derivado do aéva-).

" Tal relato de Bardesanes consta na Ecloga de Stobias (Stobias 2.2, tal como preservado em Focio, Biblioteca -
texto bizantino do séc.IX), compilador macedonico do séc. V d.C.

' Nota-se aqui um novo elemento no mito dos metais representando as “quatro idades do mundo” . A Raga dos
Herdis, além de se interpor entre os metais, também altera a sequéncia degenerecente do texto ao falar de um
periodo tranquilo antes da Raga de Ferro.
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