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Dedicatéria

Quando um(a) budista vé escrita a palavra “Dedicatdria”, independentemente de seu contexto,
é impossivel para essa pessoa nao trazer a mente alguma das férmulas de prece dedicatéria que s&o
parte de suas préaticas. De maneira breve, eu poderia simplesmente escrever “dedico todos os méritos
ao completo despertar de todos 0s seres sencientes”. Mas uma vez que temos mais espaco em branco
nesta pagina, ndo vejo motivos para ndo preenché-la com trechos inspiradores de Santideva, que do

século VIII até 2021, ndo deixaram de ser significativos:

40-41.

Que os governantes se preocupem em distribuir remédios para os
povos, e que eles sejam eficientes contra as doencas. Que as
instituicdes religiosas cuidem do seu povo, ensinando um bom
coragdo. Que os empresarios sejam dotados de mentes compassivas
para com seus empregados. Que 0s empregados sejam dotados de
mentes compassivas para com seus empregadores. Que todos se
ajudem com mentes compassivas, buscando a prosperidade mutua.
Que ninguém jamais sofra com a concorréncia entre as empresas, e
que as acdes erroneas e as doencas do trabalho excessivo
desaparecam. Que os empregados jamais sintam medo, desprezo ou

depressao.

57.

Que o Dharma, o Unico remédio eficiente contra os sofrimentos que
existem em todos os mundos, que é a origem de toda a alegria que
vale ser vivida, possa ser mantido em todos os mundos, por meio de
condicBGes materiais e respeito, e que assim possam permanecer até

que todos os seres realizem o completo despertar.

Bodhisattvacaryavatara, capitulo 10: Dedicatdria, de Santideva.



O presente trabalho foi realizado com apoio da Coordenacao de Aperfeicoamento de Pessoal
de Nivel Superior - Brasil (CAPES) - Codigo de Financiamento 001.



Agradecimentos

Agradeco a Coordenacédo de Aperfeicoamento de Pessoal de Nivel Superior, CAPES, pois sem
a bolsa taxas ndo me seria possivel este mestrado. Agradeco ao Instituto Ecuménico de Pds-
Graduacéo, IEPG, que me proveu o auxilio para cobrir as despesas em transporte e alimentacdo, bem
como a casa dos estudantes do IEPG, abrigo necessario para o pernoite de quem estuda em uma cidade
diferente de onde vive e trabalha. Esta pesquisa igualmente ndo seria possivel sem o Programa de
P6s-Graduacdo em Ciéncias da Religido da Universidade Metodista de S&o Paulo, que trabalha para
0 desenvolvimento deste ramo t&o importante das Ciéncias Humanas no Brasil com tanta
competéncia, por isso meus agradecimentos ao PPG das CdR da UMESP. Em especial, agradecgo ao
Prof. Dr. Lauri Wirth, quem primeiro me recepcionou e me direcionou ao meu futuro orientador; ao
Prof. Dr. Paulo Nogueira, que ampliou minhas perspectivas sobre a arte e a linguagem; ao Prof. Dr.
Vitor Chaves, gque me incentivou nao apenas em suas aulas, mas em detalhes importantes na banca; a
Prof?. Dra. Sandra Duarte, cujas aulas foram essenciais para a estruturacao da pesquisa; em especial
ao Prof. Dr. Helmut Renders que me orientou de maneira acolhedora, atenciosa, interessada e
eficiente. Impossivel ndo lembrar das secretarias que em muitos momentos salvam os alunos nos
detalhes, em especial Regiane Dias da Silva e Elisangela Aparecida de Castro Souza.

De fora do PPG, agradeco a Prof? Dra. Cibele Elisa Viegas Aldrovandi, da USP, que aceitou
fazer parte da minha banca e me proveu com apontamentos e bibliografia valiosos. Agrago ao Prof.
Dr. Kurt Behrendt que respondeu a uma pergunta minha e me indicou referéncias. Agradeco a
bibliotecaria Carole Atkinson da Asia Information & Reference, da Biblioteca Kroch da Cornell
University, que gentilmente me proveu com algumas paginas escaneadas de uma bibliografia
particularmente dificil de encontrar.

Agradecos aos colegas e as novas amizades que fiz na oportunidade de vivenciar as aulas
presencialmente antes de marco de 2020. Nas aulas, nos corredores, no café, conheci muitas pessoas
abertas ao dialogo, a ajuda mutua e a amizade.

Agradeco a minha familia, em especial & minha mée, que talvez ainda ndo entenda muito bem
0 que se faz em um mestrado, mas torce por mim de qualquer maneira.

Agradeco a todos amigos da samgha que — compartilhando das aventuras da pds-graduagao ou
ndo — cumpriram com sua atividade de manter o entusiasmo, em constante colaboracéo, incentivo e
com o acalmar e 0 suporte nos momentos em que parecia que nada iria para frente.

Enfim, agradeco ao meu professor, Plinio Tsai. Sem seu incentivo eu jamais pensaria em fazer
um mestrado. Sem sua dedicacdo eu jamais teria conhecido o Dharma. Se ele ndo tivesse me

chamado, eu jamais teria descido as escadas e comecgado a treinar.



Como fora dito também no Vimalakirti Nirdesa Sitra:

“De fato, Manjusri, um pequeno pardal que tenha se livrado
da membrana embrionaria do ovo, consegue apenas soltar
um pio de um filhote recém-nascido, e ainda que seja assim,
Maiijusri, um Bodhisattva envolto na membrana da
ignorancia, sem conseguir desconstruir as visdes erréneas
do egoismo, ou sem se livrar dos trés reinos-mundos, pode
também ele soltar uma pequena voz na natureza do
completo despertar para a VVerdade, que seja incondicionada

e sem obstaculos”.

Siksasamuccaya, de Santideva.



Resumo

Préticas ascéticas sio comuns em religides indianas, e Buddha Sakyamuni chegou a
praticar formas de ascetismo extremo antes de alcancar o Completo Despertar. Estatuas que
representam esse periodo de ascetismo surgiram em Gandhara, mesma regido na qual a cultura
indiana se encontrou com o helenismo, e onde se desenvolveu um dos principais ramos do
budismo: a tradicdo Mahayana. Nesta pesquisa buscaremos entender a linguagem religiosa da
imagem do Bodhisattva Ascético dentro da iconografia budista de Gandhara e relacionar os
valores religiosos e filosoficos representados por ela dentro da tradicdo Mahayana Inicial. Para
tal pretendemos responder as seguintes perguntas: Quais os significados da imagem do
Bodhisattva Ascético em seu contexto de surgimento nos primoérdios da Tradicdo Mahayana?
Quais séo as caracteristicas composicionais e 0s motivos principais das imagens dos Bodhisattvas
Ascéticos? Quais concepgdes religiosas e filosoficas da tradicdo Mahayana Inicial de Gandhara
estdo por tras da imagem do Bodhisattva Ascético? A metodologia a ser empregada sera a
iconoldgica de Erwin Panofsky, e os conceitos de Nachleben e Pathosformel de Aby Warburg,
com o auxilio do mapeamento de modalidades visuais de Gillian Rose. Este projeto é parte do
Programa de P6s-Graduacio em Ciéncias da Religifo da UMESP, da Area de Concentracio de

Linguagens da Religido e da Linha de Pesquisa de Teologias das Religides e Cultura.

Palavras-chave: 1. Bodhisattva Ascético; 2. Budismo Mahayana; 3. Gandhara;

4. Iconografia; 5. Linguagens religiosas.



Abstract

Ascetic practices are common in Indian religions, and Sakyamuni Buddha once practiced
forms of extreme asceticism before attaining Complete Enlightenment. Statues that represent
this period of asceticism emerged in Gandhara, the same region where the Indian culture and
the Hellenism met, and where one of the main branches of Buddhism developed: the Mahayana
tradition. In this research we will seek to understand the religious language of the image of the
Bodhisattva Ascetic within the Buddhist Iconography of Gandhara and relate the religious and
philosophic values represented by it within the Early Mahayana. To this end, we intend to
answer the following questions: What are the meanings of the image of the Ascetic Bodhisattva
in its context of emergence at the time of the Early Mahayana tradition? What are the
compositional characteristics and main motifs of the images of Ascetic Bodhisattvas? Which
religious and philosophic conceptions of the Early Mahayana tradition of Gandhara are behind the
image of the Ascetic Bodhisattva? The methodology will be the Iconology of Erwin Panofsky,
as well as the concepts of Nachleben and Pathosformel of Aby Warburg, with the aid of the
mapping of visual modalities by Gillian Rose. This project is part of the Post-Graduation
Program in Religious Studies at UMESP, from the Area of Concentration of Languages of

Religion within the Research Line of Theologies of Religions and Culture.

Keywords: 1. Religious Languages; 2. Iconography; 3. Gandhara; 4. Mahayana Buddhism;
5. Ascetic Bodhisattva.
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INTRODUCAO

A data em que viveu o Buddha Sakyamuni — antes Sarvarthasiddha! Gautama — ainda é
tema de pesquisas e debates, de acordo com as muitas cronologias possiveis, que variam entre
os séculos VI e 1V a.C. O principal referencial de datacdo sdo as inscri¢cbes nos pilares do
imperador indiano Asoka. Asoka, no século Ill a.C., foi o responsavel por transformar o
budismo, antes uma religido iniciatica e de pouca abrangéncia, em uma religido imperial que se
expandiu por muitos territorios na Asia com o trabalho de missionarios, e, segundo seus éditos,
alguns tendo chegado até mesmo em partes do Oriente Médio, Africa e Europa.

E certo que tais missionarios chegaram ao nordeste da antiga india, em territdrios que,
cerca de cem anos antes de Asoka, foram conquistados por Alexandre, o Grande, que la deixou
colbnias helénicas que se tornaram um reduto de cultura grega, que com o tempo se mesclou
com as muitas outras tantas culturas que la haviam. Parte desse territério conquistado era
chamado Gandhara, que cobria a regido que hoje conhecemos como o0 noroeste do Paquistdo e
nordeste do Afeganistéo.

Dessa forma, Gandhara tornou-se um ponto de encontro entre o helenismo e a tradi¢éo
budista, ocorrendo assim influéncias mutuas entre as culturas grega e budista. Esse intercambio
de culturas ficou evidente na arte do periodo, uma vez que a cultura visual budista da época
integra figuras mitoldgicas e o estilo escultural grego nas representacdes visuais budistas.

Conforme a teoria aniconica do francés Alfred Foucher, ainda muito propagada, apenas
em Gandhara ¢ que o Buddha teria sido representado antropomorficamente, e isso se deveria a
influéncia grega, mas o ceilonés Ananda Coomaraswamy questionou tal teoria, demonstrando
que as esculturas de Buddha em Mathura, na india, seriam mais antigas. Essa discussdo se deu
no século XIX. Mas no século XX, Susan e John Huntington questionaram a teoria do
aniconismo, revisaram Seus pressupostos, encontraram argumentos sem bases solidas e
demonstraram que tal teoria reflete 0 pensamento de superioridade europeia tipico do século
XIX, por considerar que as imagens figurativas do Buddha sé foram possiveis porque 0s
inidianos “foram introduzidos a uma heranga escultérica superior” (a greco-romana)?. De
qualquer modo, dentre as primeiras imagens do Buddha que sobreviveram ao tempo, estao as
de Gandhara.

Entre V a.C. e I d.C., Gandhara abrigou a mais antiga universidade budista, a de Taxila.

Calcula-se que muitos textos budistas que eram traduzidos para o chinés, o foram a partir da

1 Ou Siddhartha, ou Siddhatta. Ver glossario.
2ver ALDROVANDI, 2002.
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lingua gandhart, e que muitos textos da tradicdo Mahayana® foram compostos la. No século 1V
d.C., foi a terra natal de Vasubandhu, autor de tratados da teoria da realidade da escola
Sarvastivada e estruturador, sob orientacao de seu irmédo Asanga, da escola Yogacara, que ¢ um
dos principais sistemas filosoficos Mahayana que existem até hoje. Assim, Gandhara foi um
ponto central para o desenvolvimento das bases da tradi¢do budista Mahayana, que se estenderia
para China, Japdo, Coreia, Tibete, Mongolia, e demais paises que adotaram o sistema
Mahayana, sendo predominante nesses paises até os dias de hoje.

Mas afinal o que ¢ a tradi¢do Mahayana? Essa pergunta demandaria uma dissertacéo
inteira para ser respondida, mas podemos dizer que dentre suas principais caracteristicas esta
objetivo de atingir o estado de Completo Despertar (0 estado de um Buddha, um Completo
Desperto) de tal maneira a beneficiar todos os seres sencientes, atraves do entendimento e dos
meios habilidosos necessarios para ensinar a cada um como se libertar do sofrimento. Despertar
faz referéncia a despertar do sono da ignorancia distorciva, principal raiz dos sofrimentos. A
pessoa que fez surgir em si a mente que aspira— e em seguida se coloca a trabalho — para realizar
0 Completo Despertar € chamada Bodhisattva (do sanscrito: bodhi, despertar, e sattva, ser). Tal
mente é chamada bodhicitta (do sanscrito: citta, mente). Uma particularidade da tradicéo
Mahayana € afirmar que todos os seres possuem o potencial para realizarem o Completo
Despertar, e com isso ha a valorizacao do papel dos leigos e das mulheres, além de ser favoravel
a adaptacao dos ensinamentos as necessidades de quem ouve, de tal maneira que o sincretismo
é considerado positivo.

Dentre as muitas esculturas de Gandhara que representam Buddhas e Bodhisattvas,
destaca-se uma figura que chama a atencao pelo realismo corporal, em avangado estado de
desnutricdo. Na atualidade, tal imagem € pouco conhecida do publico geral, em contraste com
seu extremo oposto, a imagem do assim chamado “Buda Gordinho” ou “Buda Sorridente”, que
na verdade é a representacdo de um monge de contos populares chineses do século X de nome
Ch’ang-t’iing-tzu, também chamado Pu-tai, que posteriormente foi considerado como uma
emanacédo do Buddha Maitreya, e € muito popular em lojas de itens de decoragédo. Segundo as
narrativas da vida de Buddha Sakyamuni, tal imagem esquelética retrata um periodo logo
anterior a realizacdo de seu Completo Despertar, com o corpo emaciado pelo ascetismo de seis
anos que praticara antes de abandona-lo e tomar o “caminho do meio”.

As préticas de ascetismo — de origens anteriores ao budismo na india — s&o muito comuns

até hoje em muitas religides indianas. Ao deixar a vida no palécio para se tornar um renunciante

3 Ver glossario.
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religioso, Sarvarthasiddha Gautama também participou de grupos que praticavam um forte
ascetismo por seis anos, antes de abandonar esse extremo da mortificagdo — do mesmo modo
que antes havia abandonado o extremo do indulgir em prazeres sensoriais — e adentrar o
caminho do meio, pouco antes de atingir o Completo Despertar. Guardadas as devidas
proporg¢des, também ha préticas ascéticas budistas, em conjunto como a vida nas florestas.
Porém tais praticas sdo mais enfatizadas na tradicdo Theravada, predominante em paises do
sudeste asiatico, que € o outro grande ramo do budismo, ao lado do Mahayana. Dentre as teorias
de como se deu o desenvolvimento da tradicdo Mahayana, ha uma teoria que a relaciona com
um retorno a vida nas florestas, em oposi¢do a vida sedentaria de monges estabelecidos em
monastérios. Porém tal teoria apresenta problemas. Um detalhe curioso é que as imagens de
Bodhisattvas Ascéticos sdo uma peculiaridade de Gandhara, pois imagens similares que
surgiram em outras regides sao notoriamente baseadas nas gandarianas. 1sso nos faz perguntar
0 que uma imagem que aparenta exaltar o ascetismo estaria fazendo em um ambiente em que o
Mahayana estava despontando®.

Ora, uma vez que o desenvolvimento da cultura visual de Gandhara caminha ao lado do
desenvolvimento da tradicdo Mahayana, é possivel conectar suas caracteristicas visuais com as
particularidades dessa tradi¢do, que também teve grande produgdo textual na regido. Assim,
quais os significados da imagem do Bodhisattva Ascético em seu contexto de surgimento nos
primordios da Tradicdo Mahayana? Quais sdo as caracteristicas composicionais e 0s motivos
principais das imagens dos Bodhisattvas Ascéticos? Quais concepcdes religiosas e filosoficas da
tradicdo Mahayana Inicial de Gandhara estéo por tras da imagem do Bodhisattva Ascético?

Outra pergunta que podemos nos fazer é qual seria a relevancia de tentar responder a tais
perguntas nesta dissertacdo. Em termos gerais, o budismo é tratado no Brasil como uma tradicao
Unica, sem grande consideracdo de um vasto conjunto de muitas tradicdes que vieram se
desenvolvendo ao longo dos séculos, com diferentes codigos de conduta, diferentes teorias de
como funciona a realidade e diferentes ferramentais meditativos. Por outro lado, os proprios
budismos que por sua vez encontram o Brasil, muitas vezes, ignoram as bases culturais
brasileiras que devem ser compreendidas a fundo para estabelecer um dialogo construtivo.

Esse tipo de desencontro segue mais as dindmicas de um choque intercultural, ndo produz
uma mdtua compreensao e deve-se temer que seus resultados ndo sejam benéficos a longo
prazo. Isso pode levar, por exemplo, ao estabelecimento de uma ultravalorizacdo do exotico

gue clama a autenticidade e validade de determinadas praticas religiosas apenas quando

4 Utilizaremos “Mahayana Inicial” para nos referirmos ao termo de lingua inglesa “Early Mahdayana”.
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diretamente relacionadas aos paises geograficamente proximos de onde vivera o Buddha, como
se houvesse uma espécie de “centro irradiador da iluminacdo”. Nesse caso, o budismo em terras
brasilienses, ndo, ou nunca, estabeleceria raizes brasileiras. Ja o, de nosso ponto de vista,
desejavel intercambio, considerando a riqueza e diversidade da tradi¢do budista e a riqueza e
diversidade da cultura brasileira, requereria também por parte do budismo e da sociedade
brasileira um investimento de estudo.

Caso contrario, como diria Plinio Tsai, a presenca do budismo no Brasil ocorreria de
modo similar a uma espécie de espolio ou pilhagem por parte de um colonizador. E quanto as
préprias praticas de meditacdo inerentes do budismo, isso pode levar a um entendimento mais
superficial a respeito da funcdo da meditacdo, que, nesse caso, pode se tornar uma mera
ferramenta de alivio de estresse ou mais um produto do mercado do bem-estar, com acessorios,
toques de celular e aplicativos. Tudo isso sem sequer mencionar a existéncia dos treinamentos
prévios necessarios em disciplina ética e moral, bem como os estudos dos temas a serem
meditados, que demandam esforgo constante de longo prazo (TSAI, 2017b, p. 3-8). Portanto,
considerando que os estudos sobre a cultura budista ainda séo escassos no Brasil — somente ha
uma respectiva linha de pesquisa no Programa de Pds-Graduacdo em Ciéncia da Religido na
Universidade Federal de Juiz de Fora —, a nossa pesquisa quer fazer a sua contribuigcdo e
apresentar um estudo que valoriza, primeiro, uma das tradi¢cdes budistas, segundo, com foco
numa regido especifica e, terceiro, numa época distinta.

Propor uma investigacdo da cultura visual dessa vertente e sua época representa também
uma novidade. Ela se justifica pela sua visivel singularidade do padrdo visual das
representacfes de Buddha e deve assim contribuir para uma compreensdo diferenciada do
budismo no Brasil. Além disso, traz no objetivo de pesquisa escolhido mais um elemento
interessante para esse momento da relacdo entre o budismo e Brasil: ela mesma articula de
forma visivel um encontro intercultural, no caso, entre 0 mundo helenista e 0 mundo indiano.
Isso, por sua vez, pode ajudar o préprio budismo brasileiro a entender melhor a si mesmo como
em dialogo e intercadmbio cultural permanente, desde o passado até o presente. O estudo dessa
cultura visual, assim esperamos, seja entdo uma ferramenta para enriquecer a investigacdo sobre
0 budismo e beneficiar tanto os estudos brasileiros sobre o budismo como o estudo budista
sobre a sua presenca no Brasil. Isto posto, o objetivo geral desta pesquisa é entender a
linguagem religiosa do Bodhisattva Ascético dentro da iconografia budista de Gandhara e
relacionar os valores religiosos e filoséficos representados por ela dentro da tradicdo Mahayana

Inicial.
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Para tanto, buscamos compreender o surgimento das praticas ascéticas na india que foram
praticadas por Sarvarthasiddha Gautama e como praticantes de ascetismo foram representados
na Cultura Visual Budista. Em seguida buscamos identificar os motivos materiais e visuais que
compdem as figuras de Bodhisattvas Ascéticos em conjunto, seus elementos visuais e
composicionais e as narrativas e ritos a eles relacionadas. Por fim, investigamos a presenca do
ascetismo no desenvolvimento do Mahayana Inicial de Gandhara, a escola monastica que mais
estaria atrelada a praticas ascéticas, e as diferentes concepcdes sobre o ascetismo em textos
Mahayana, de maneira a entender melhor a construcdo social e religiosa destas imagens, e,
como diria Panofsky, estabelecer os “‘sintomas culturais” do Bodhisattva Ascético em sua
relacdo ou ndo com o budismo Mahayana Inicial em seu contexto. Para isso nos utilizaremos
de um estudo bibliografico e do método iconografico-iconologico de Panofsky, bem como as
no¢Oes de Nachleben (“pos-vida™) e Pathosformel (formula de pathos) de Aby Warburg, com
a orientacdo das diferentes modalidades visuais de Gillian Rose. De Gillian Rose tomaremos
0s questionamentos que distinguem sua abordagem das imagens entre trés modalidades: a
modalidade tecnoldgica (como foi feito), a modalidade composicional (género e relacéo
intertextual) e a modalidade social (para quem foi feito e por que). De Erwin Panofsky,
utilizaremos seu método triplo para interpretacdo de imagens: a descri¢cdo pré-iconogréafica
(identificacdo das formas puras), a analise iconografica (ligacdo dos motivos artisticos com
assuntos e conceitos) e a interpretacdo iconologica (principios subjacentes de uma nagédo, um
periodo, classe social, crenca religiosa ou filoséfica que se manifestam em uma obra). E com
as lentes de Aby Warburg, observaremos as imagens a partir de sua compreenso e seu uso de
dois conceitos: Nachleben, a “pds-vida” de significados e gestos criados na Antiguidade e que
ressurgem em outros tempos, e o Pathosformel, a “formula de pathos”, que é o processo de
transmissdo de imagens primordiais que condensam a memdria de um conjunto de posturas e
gestos que remetem a condicdes especiais de excitacdo psicoldgica.

Finalmente, utilizaremos os termos na lingua sanscrita com os diacriticos e em italico.
Grafaremos, também, as palavras “Buddha” e “Boddhisattva” em maiusculas e sem itélico,
seguindo a mesma ldgica de termos que sdo nomes préprios, bem como os nomes de tradi¢des
e escolas. Nas citacdes diretas, manteremos a grafia de acordo com o original do respectivo o
autor. Quanto aos termos tecnicos, desconhecidos do publico em geral, explanaremos
brevemente sobre seus significados na sua primeira ocorréncia ao longo do texto e, além disso,
colocaremos defini¢Bes mais extensas no glossario, cujo conteudo foi extraido do The Princeton

Dictionary of Buddhism.
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CAPITULO 1-0O ASCETISMO NA INDIA E OS ASCETAS
NO BUDISMO DE GANDHARA: CONTEXTOS E
CARACTERISTICAS ICONOGRAFICAS

Neste capitulo, iniciamos com apontamentos técnicos necessarios sobre a escolha do
termo Bodhisattva ao invés de Buddha, sobre o0 espaco e o0 tempo a que esta pesquisa se propde,
e 0s critérios na selecdo de imagens. Isto posto, para compreender o contexto de surgimento do
ideal ascético, investigamos o surgimento de movimentos religiosos de ascetas que faziam
oposicao ao vedantismo na india, de modo a compreender o contexto no qual Sarvarthasiddha
Gautama optara pela vida de um renunciante. Em seguida, para compreender o modo geral de
representacdo visual desse ideal ascético, observamos a presenca de representacdes de ascetas
em Gandhara e quais suas caracteristicas iconograficas. Passamos a verificar como tais
caracteristicas se apresentam e se modificam em representacdes de ascetas especificamente em
narrativas budistas. Por fim, verificamos os relevos da narrativa de um asceta em especial, que

em vidas futuras viria a se tornar Buddha Sakyamuni.

1.1. Escolha do termo: Buddha Ascético ou Bodhisattva Ascético?

Para encontrar as imagens de nossa pesquisa em uma busca na internet, é preciso utilizar
no minimo trés adjetivos diferentes nas palavras-chave: “Ascetic Buddha” (Buddha Ascético),
“Fasting Buddha™ (Buddha em Jejum) e “Emaciated Buddha” (Buddha Emaciado).

Entdo por que neste trabalho optamos por “Bodhisattva Ascético” e ndo “Buddha
Ascético”? Primeiramente, fagamos uma breve distingdo entre os termos. Em sanscrito, a
palavra bodhi se refere a despertar. Buddha é aquele ou aquela que despertou para a visao
correta por meio do conhecimento da realidade (TSAI, 2019, p. 40), de tal modo que se libertou
de todos os sofrimentos existenciais — nascimento condicionado pelas aflicGes, doencas,
envelhecimento e morte —, e ndo apenas isso, mas desenvolveu plenamente o entendimento da
realidade e a grande compaixdo com o0s meios habilidosos necessarios para ensinar todos 0s

seres sencientes a se libertarem. Bodhisattva é aquela ou aquele que desenvolveu a mente que
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se coloca em direcédo ao despertar, a bodhicitta, e que, portanto, se coloca nos treinamentos que
conduzem para o estado de Buddha, em seus estagios graduais ao longo do tempo.®

Sobre o uso do termo Bodhisattva nas narrativas da vida do Buddha e sua representacdo
visual, Juhyung Rhi faz um apontamento interessante a respeito do uso do termo no periodo
apos a Renuncia, ou seja, apds o momento em que Sarvarthasiddha deixa o palacio para se

tornar um renunciante asceta:

O periodo do Bodhisattva apds a Rentncia é o ponto mais alto em sua pratica, com a
obtengdo do estado de Buddha logo a frente. E bem possivel, como académicos
sugeriram, que a palavra Bodhisattva, “aquele cuja esséncia € bodhi” ou “aquele que
busca bodhi”, originalmente era confinada a este periodo, e gradualmente foi
estendida ao periodo antes da Renuncia e entdo ao periodo das vidas anteriores. Com
o surgimento do ideal Bodhisattva, as vidas anteriores se tornaram importantes como
um exemplo dessa prética, e a palavra muitas vezes era usada em conexdo com 0
periodo das vidas anteriores, bem como com o periodo entre a Renuncia e a
Iluminag&o. Em dois dos primeiros textos da vida do Buddha em tradugdes chinesas,
Xiuxing bengijing e Taizi ruiyingbengijing, traduzidas durante o final do segundo
século e o inicio do terceiro século d.C., respectivamente, o termo Bodhisattva € usado
até o ponto em que ele estava no Céu de Tushita e para o periodo a partir do momento
da Renuncia até a Iluminagdo, enquanto o termo “principe coroado” (taizi, rajaputra?)
¢ usado entre os dois periodos — T. 184: 461-72; T. 185: 472-78. Sou grato ao falecido
Professor Alexander Soper por me apontar isso em uma comunicacdo pessoal (RHI,
1994, p. 219, trad. nossa).®

Com isso percebemos que o uso do termo Bodhisattva sofreu modificacbes ao longo do
tempo, e que inicialmente esse termo referia-se especificamente ao periodo apos a Renuncia e
antes do Despertar. Em um artigo especifico sobre as representac6es de Siddharta praticando o
ascetismo, Juhyung Rhi deixa claro que optou pelo termo “Buddha” para evitar complicagoes
desnecessarias, uma vez que tornou-se uma convenc¢ado o uso do termo para momentos antes do

completo despertar, bem como para as imagens do periodo de jejum, mas que, estritamente

S Para mais detalhes a respeito das caracteristicas de Buddhas e Bodhisattvas, ver TSAI, Plinio Marcos. Sermao
do Grande Fundamento: Traducdo Bilingue e Comentéario. Valinhos: ATG, 2019. Para outras defini¢des, ver
glossério.

® The period of Bodhisattva after Renunciation is the highest point in his practice with the attainment of
Buddhahood just ahead. It is quite possible, as scholars have suggested, that the word Bodhisattva, “one whose
essence is bodhi” or “one who seeks bodhi”, was originally confined to this period and was gradually extended to
the period before Renunciation and then to the period of the previous lives [A.G. Kariyawasan, “Bodhisattva”,
Encyclopaedia of Buddhism 3-2 (1972): 224-25]. With the rise of the Bodhisattva ideal, the previous lives became
important as exemplary of this practice, and the word was often used in close connection with the period of the
previous lives as well as the period between Renunciation and Enlightenment. In two of the earliest texts of the
Buddha's life in the Chinese translations, Xiuxing bengijing and Taizi ruiyingbengijing, translated during the late
second and the early third centuries A.D. respectively, the term Bodhisattva is used up to the point he was in the
Tusita Heaven and for the period from the moment of Renunciation to Enlightenment, while the term "crown
prince” (taizi, rajaputra?) is used in between the two periods [T. 184: 461-72; T. 185: 472-78. | am grateful to the
late Professor Alexander Soper for pointing out this in a personal communication]. If a particular form was chosen
for representation of the Bodhisattva, it seems most plausible that the appearance of the period after Renunciation
was selected. Various symbolic features, such as those of mahapurusa, cakravartin or yaksa, as some scholars
have suggested, may have been incorporated additionally in the configuration of the Kapardin type, but it was
basically a representation of the Bodhisattva after Renunciation.
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falando, o correto seria usar o termo “Bodhisattva em Jejum” (fasting Bodhisattva), uma vez
que Siddharta enquanto praticando jejum ainda ndo é um Buddha (RHI, 2006, p. 127, n. 9).
Anos antes, Robert Brown (1997) sugeriu que a imagem representasse um jejum posterior ao

momento da iluminacao, porém Juhyung Rhi rebateu seus argumentos da seguinte forma:

Robert Brown sugeriu que os Buddhas emaciados de Gandhara na verdade
representam outro periodo de longo jejum ap6s a iluminacdo antes de receber comida
de dois mercadores. Ver Brown (1997) 106-111. No entanto, questiona-se se — e por
qual razéo - o jejum do Buddha no periodo pos-iluminagéo, que a principio parece
bastante insignificante se comparado ao jejum durante as austeridades, teria sido
apresentado de maneira téo glorificada e com tal magnitude. Ainda que em suporte a
seu argumento Brown cite uma passagem do Nidanakatha na qual o Buddha jejuou
por sete semanas apoés a iluminagdo, o periodo de jejum era meramente sete dias em
textos dataveis como anteriores o suficiente — e provavelmente mais relevantes para a
imagem em jejum de Gandhara — como 0 Taizi ruiyingbengi jing (trad., inicio do
século I11; T185, 3:479a) e o Puyaojing (a mais antiga traduco chinesa [datada do
ano 308] do Lalitavistara, T186, 3:526b; nesse conto o Buddha come logo apés a
iluminagdo e come novamente uma semana depois, aceitando a comida dada pelos
dois mercadores), e aparentemente apenas em tradi¢fes posteriores incluindo o relato
do Nidanakatha (ed. Fausbgll 1877, 77-80, cf. trad. Rhys Davids 1925, 200-205), o
periodo foi expandido para sete semanas (por exemplo, Fangguang dazhuangyanjing
[a mais recente tradugdo chinesa do Lalitavistara, datada de 683], T187, 3:601bc; a
edicdo sénscrita sobrevivente do Lalitavistara ed. Lefmann 1902, 379-381;
Fobenxingjijing, T190, 3:801% a edicdo sanscrita sobrevivente do Mahavastu, ed.
Senart 1890, Il, 272-303, cf. trad. Jones 1952, 1, 261-291). Dado que o relato do
jejum de sete semanas apds a iluminacao foi provavelmente uma elaboracéo que veio
em um estagio posterior dentre os relatos da vida do Buddha, é pouco provavel que
0s budistas de Gandhara escolheram representar o Buddha do periodo pds-iluminacgéo
em tal forma emaciada. Ainda que uma cena dos dois mercadores oferecendo comida
gravada no pedestal do Buddha em jejum [do museu] de Pexawar seja apresentado
como outra evidéncia para o argumento de Brown, o fato de que o Buddha da cena
estd em sua forma ndo-emaciada, como Brown admite, obviamente enfraquece o
argumento. A oferenda de comida ao Buddha poderia ter sido gravada em contraste
com o grande jejum do Buddha, mas ndo em uma sequéncia narrativa direta. (RHI,
2006, p. 131, trad. nossa)’

" Robert Brown has suggested that emaciated Buddhas from Gandhara actually represented another period of long
fasting after enlightenment prior to receiving food from two merchants. See Brown (1997) 106-111. However,
one wonders whether — and for what reason — the Buddha’s fasting in the post-enlightenment period, which
instantly appears quite insignificant compared to the fasting during austerities, would have been presented in such
a glorified manner and with such magnitude. Although Brown cites in support of his argument a passage from the
Nidanakatha that the Buddha fasted for seven weeks after enlightenment, the fasting period was merely seven days
in texts datable early enough — and probably more relevant to Gandharan fasting image — such as the Taizi
ruiyingbengi jing (trans., early 3rd century; T185, 3:479a) and the Puyaojing (the earlier Chinese translation [dated
308] of the Lalitavistara, T186, 3:526b; in this account the Buddha even eats right after enlightenment and eats
again a week after, taking the food presented by the two merchants), and apparently only in later traditions
including the account from the Nidanakatha (ed. Fausboll 1877, 77-80, cf. trans. Rhys Davids 1925, 200-205), it
was expanded to seven weeks (e.g., Fangguang dazhuangyanjing [the later Chinese translation of the Lalitavistara,
dated 683], T187, 3:601bc; the extant Sanskrit edition of the Lalitavistara, ed. Lefmann 1902, 379-381;
Fobenxingjijing, T190, 3:801a; the extant Sanskrit edition of the Mahavastu, ed. Senart 1890, 11, 272-303, cf.
trans. Jones 1952, 11, 261-291). Given that the account of seven weeks’ fasting after enlightenment was most
probably an elaboration that came at a late stage in the accounts of the Buddha’s life, it is hardly likely that
Gandharan Buddhists chose to represent the Buddha of the post-enlightenment period in such an emaciated form.
Although a scene of two merchants offering food carved on the pedestal of the Peshawar fasting Buddha (Figure
2) is presented as another piece of evidence for Brown’s argument, the fact that the Buddha in the scene is in a
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Neste trabalho, seguimos a opinido de Rhi de que considerar a representa¢do de Gandhara
como se referindo a um periodo pds-despertar ndo tem fundamentacéo suficiente. Além disso,
ainda que desconhecendo a informacéo trazida por Rhi — a respeito de siztras® mais antigos
falarem sobre sete dias ao invés de sete semanas debaixo da arvore Bodhi® —, Claudine Bautze-
Picron faz a seguinte observacdo a respeito do “jejum pds-iluminac¢do”, com base em seu estudo
sobre as representacOes ascéticas de Pagan (Mianmar):

Conforme visto acima, o ascetismo (pré-lluminacdo) terminou quando ele decidiu
voltar a comer e recebeu a tigela de arroz com leite de Sujata, cuidadosamente
dividindo essa comida em quarenta e nove pequenas por¢des, ou pindas. Tanto se ele
comeu toda essa comida em uma Unica refeicdo ou em quarenta e nove dias, iSso
aconteceu antes da lluminacdo. Quando jejuando durante esse periodo (pos-
lluminagdo), o Buddha preserva seu corpo saudavel conforme visto aqui na

representacdo do evento que conclui a sétima semana quando os dois mercadores
oferecem a ele a refeicéo doce (BAUTZE-PICRON, 208, p. 84, nota 12, trad. nossa).

Ou seja, nas representagdes do Bodhisattva ascetico feitas em Mianmar, encontramos a
figura do Buddha pos-despertar em aparéncia saudavel. Ana Maria Quagliotti também rebate
argumentos de Brown e é da opinido que as imagens ascéticas do museu de Lahore e do museu
de Pexauar se referem ao jejum de seis anos (2008, p. 78).

Uma vez que os estudos sobre o budismo de maneira sistematizada ainda sao incipientes
no Brasil, consideramos que ainda ndo h tal padronizacdo, portanto ndo h4 motivos para néo
adotar uma terminologia mais precisa. Por isso, utilizaremos o termo “Bodhisattva”. E uma vez
que as praticas asceticas fazem parte do conjunto de nossa analise, optamos por “ascético”, pois
as praticas ascéticas ndo envolviam apenas restricdes alimentares, e o termo “emaciado” é muito
genérico, ndo abarcando a especificidade das préaticas religiosas da época. Ocasionalmente,
quando for necessario me referir a forma como outros autores nomearam a estatua, colocarei

entre aspas “Buddha Ascético” ou “Buddha Emaciado”.

non-emaciated form, as Brown admits, obviously undermines it. The offering of food to the Buddha could have
been carved in contrast to the great fasting of the Buddha, but not in a direct narrative sequence.
8 Sitra é traduzido como “escritura”, “discurso” ou “sermdo”. Ver glossario.
% Ver “arvore bodhi” no glossario.
10 As seen above, the (pre-Enlightenment) asceticism took an end when he decided to resume eating and received
the bowl of milk-rice from Sujata, carefully dividing up this food in forty-nine small portions or pindas. Whether
he took all of this food in one meal or in forty-nine days, this happened before the Enlightenment. When fasting
during this (post-Enlightenment) period, the Buddha does preserve his healthy body as seen here in the depiction
of the event concluding the seventh week when the two merchants offer him a sweet meal.
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1.2. Aspectos geogréficos e culturais da Antiga Gandhara e Grande
Gandhara

Em primeiro lugar, busquemos nos localizar no espagco. No mapa 1 a seguir, vemos onde

era a regido de Gandhara em relagdo aos paises da Asia conforme os conhecemos na atualidade.

Mapa 1: Atual mapa politico da regido, com destaque para Gandhara.
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Fonte: sites.asiasociety.org

O nome Gandhara ja figurava em antigos textos védicos de cerca de trés mil anos,
referindo-se ao vale do Pexauar e as regides ao longo do rio Kabul, entre as montanhas Suleiman
a oeste e 0 rio Indo a leste (SALOMON, 2018). Tal posi¢do geografica a torna uma porta para
adentrar o subcontinente indiano, o0 que atraiu muitos invasores estrangeiros: ja esteve sob o
dominio de persas, gregos, citas, partos (ou partas) e cuchanas (SIDDIQUI, 2014). Nos séculos
V e VI a.C., Gandhara foi invadida pelos persas aqgueménidas Ciro e Dario, que estabeleceram
duas satrapias persas, uma em Peshawar e outra em Taxila. Entre 327 e 323 a.C., Alexandre o
Grande conquistou a Bactria e 14 deixou a influéncia grega, de tal modo que citas, partas e
cuchanos helenizados governaram Gandhara desde o século Il a.C. até o século V da era crista.
Tais invasGes levaram a uma sociedade multicultural e multiétnica, que alcancou seu apogeu
nos primeiros cinco séculos da era cristd com o império Kusana (Kushan ou Cuchana), e apos

isso passou por um prolongado periodo de declinio com a invasdo dos heftalitas no final do
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século V d.C. (SAMAD, R. 2011, p. 1-2). No inicio do século VI a.C., Gandhara era formada
por muitos vilarejos que se ocupavam da agricultura. No periodo governado pelos aqueménidas
houve o0 aumento de atividades comerciais e industriais e a construcdo de dois centros urbanos
(SAMAD, R. 2011, p. 13). Durante o império Kusana, suas conquistas na Asia Central e 0
acesso de Gandhara a rota da seda trouxe um grande crescimento econémico, que levou ao
aumento de atividades socioeconomicas e culturais na regido — em especial a filosofia nas
universidades, a producdo literaria de vasto alcance, com tradugdes que chegavam a China, e a
arte escultdrica e arquitetonica — e teve inicio o processo de urbanizagdo, com o aumento da
qualidade de vida das pessoas comuns (SAMAD, R. 2011, p. 6). No mapa 2, vemos a

localizagdo de Gandhara no império Kusana, em sua maior expansao.

Mapa 2: O império Kusana no tempo de Kaniska | (por volta de 127-150 d.C.)
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Fonte: sites.asiasociety.org

Os budistas que migraram para essa regido eram predominantemente das escolas
monasticas Sarvastivada e Mahasamgika (SAMAD, R. 2011, p. 12). Uma vez que 0s regimes
persa e helénico que governaram Gandhara sucessivamente a partir de 535 a.C. ndo estavam
inclinados a imporem suas visdes religiosas sobre o0 povo conquistado — e as pessoas locais ndo
interferiram na politica ou na administracdo do estado —, o budismo p6de se firmar
profundamente na regido (SAMAD, R. 2011, p. 11). Tal florescimento do budismo em
Gandhara ndo foi importante apenas naquela regido e época. Foi a partir desse encontro com

outras culturas, religides e filosofias — através do debate, da assimila¢do ou da refutacdo — que
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muitas escolas budistas desenvolveram e aprimoraram suas teorias da realidade, abhidharma?!
(TSAI, 2018 e 2019). Também foi a partir de Gandhara que o budismo se espalhou para o leste
asiatico através de textos, imagens e monges peregrinos tradutores que chegaram a Asia Central
e a China, bem como os indicativos de que a tradicdo Mahayana teria 1a se desenvolvido (RHI,
2003, p. 152).

Mas quando pesquisamos sobre Gandhara, é importante diferenciar entre “Antiga
Gandhara” (Ancient Gandhara) e “Grande Gandhara” (Greater Gandhara). A Antiga
Gandhara, Gandhara em si, era localizada nas ricas planicies cultivaveis da bacia do Pexauar,
no sopé dos Himalaias, atualmente noroeste do Paquistdo'?. Grande Gandhara faz referéncia a
uma esfera maior de afinidades culturais, que inclui a antiga Oddiyana (ou Udayana, atual Vale
do Suat), a antiga Nagarahara (atual Nangarhar, no Afeganistdo), a antiga Bactria (atual
Afeganistdo, Tajiquistdo e Uzbequistdo) e a Caxemira. (BEHRENDT, 2003). Abaixo, no mapa
3, vemos a regido da Antiga Gandhara.

Mapa 3: A Antiga Gandhara. Os icones de estupas indicam escavagdes de locais budistas em Gandhara.
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Fonte: ancient.eu

1 Ver glossario.
12 Pois os peregrinos chineses (como Faxiang, Xuanzang e Yijing) se referiam especificamente a essa regido do
vale do Pexauar quando utilizavam o termo “Gandhara”. Ver RHI, 2003, p. 152, nota 1.
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A maioria das estétuas selecionadas para nosso estudo foram encontradas praticamente no coragao
da Antiga Gandhara. No entanto, para abarcar a comparagdo com outras imagens, tanto de Bodhisattvas

Ascéticos quanto de outros ascetas relevantes, levaremos em conta também a Grande Gandhara.

1.3. Uma cronologia para a datagao da cultura material de Gandhara

Quanto aos referenciais de tempo, a datagdo da cultura material de Gandhara ainda ¢
objeto de estudos®®, e uma cronologia mais exata depende de definir o ano da ascenséo ao trono
do rei Kaniska I, da dinastia Kusana. Adotaremos o “sistema cronoldgico de fases relativas” de
Kurt Behrendt, que aceita a data de Kaniska como 120 d.C. apenas como um marco enquanto
ndo surgem outras evidéncias. Behrendt desconfia de métodos de datacdo mais subjetivos
(como a andlise de supostas influéncias estilisticas greco-romanas) e se baseia em formas mais
seguras de evidéncia, como a humismatica, sistemas de alvenaria e superimposicao estrutural
arquitetbnica. Ainda que tais evidéncias permitam apenas uma categoriza¢cdo muito ampla
(algumas fases duram séculos), através delas é possivel compreender de modo mais acurado a
sequéncia de desenvolvimento de certos tipos de imagens budistas em seu contexto como parte
da arquitetura, seja em relevos narrativos em torno de uma estupa ou relicario, seja em estatuas
de diferentes tamanhos que ocupavam nichos especificos em monastérios ou templos, o que
inclusive nos da pistas a respeito de como as pessoas se movimentavam nesses locais e como
as imagens eram utilizadas (BEHRENDT, 2003).

A cronologia de Behrendt tem quatro fases que tragcam o aparecimento, a popularizacéo
e 0 desaparecimento de diferentes tipos de estruturas arquitetdnicas budistas entre os séculos Il
a.C.eVIlld.C.:

Fase 1 — Cerca de 200 a.C. até cerca do meio para o final do século I d.C.: criacdo das
primeiras areas sagradas, templos e monastérios budistas ao redor de centros urbanos. Ainda
ndo se sabe se Gandhara era uma area de tradigdo provincial dependente da direcdo de
monastérios em regides mais centrais da India, ou se era um local com um desenvolvimento

independente. Nessa fase ainda ndo eram populares os relevos narrativos com imagens do

13 Sobre 0 assunto, ver RIENJANG, Wannaporn e STEWART, Peter (edicdo). Problems of Chronology in
Gandharan Art - Proceedings of the First International Workshop of the Gandhara Connections Project,
University of Oxford, 23rd-24th March, 2017. Oxford: Archaeopress and the individual authors, 2018.
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Buddha, nem suas imagens icOnicas; alguma arte budista era produzida nesse periodo, porém
muito pouco. (BEHRENDT, 2003).

Fase 2 — Cerca do meio para o final do século I d.C. até o inicio do século 111 d.C.:
periodo no qual foram estabelecidas a maior parte das areas sagradas que sobreviveram. Alguns
complexos foram expandidos com a adic¢éo de estupas, espagos para relicarios e monastérios, 0
que denota um periodo de expansdo do budismo. Nessa fase vemos tomar forma uma religido
gandariana distinta, que enfatizava a veneracao de reliquias e utilizava a biografia do Buddha
em relevos narrativos. Uma vez que tantas estruturas novas eram fabricadas, é possivel observar
diferentes inclinagbes no patronato e reconhecer interesses ideoldgicos. Fase com grande
quantidade de escultura narrativa a partir de tradi¢Oes anteriores do subcontinente indiano como
os relevos narrativos encontrados nos sitios de Barhut, Sanci e Andhra. No entanto, a pratica
gandariana de recontar longas sequéncias da vida do Buddha em multiplos painéis de relevos
para serem lidos no processo de circumambulacdo de estupas, € uma pratica da qual ndo se
encontra evidéncia em nenhuma outra parte da india. (BEHRENDT, 2003).

Fase 3 — Inicio do século I11 d.C. até o declinio do patronato em Taxila, em algum
momento no século V d.C.: este periodo de grande prosperidade traz uma mudanca na
ideologia que se reflete na preferéncia do patronato por imagens iconicas devocionais de
Buddhas e Bodhisattvas, de diferentes tamanhos, chegando ao monumental, bem como a
construcdo de nichos para abriga-las. Tais imagens demandavam novas estruturas que levaram
a modificacdo e reforma de areas sagradas, e as evidéncias arquitetodnicas desse periodo trazem
pistas de como eram as praticas nesses locais. No comeco dessa fase surgiu a préatica de colocar
pequenos nichos para imagens iconicas menores do que o tamanho real, em volta da estupa
principal de areas sagradas, e estupas menores passaram a ser enfeitadas com fileiras de
Buddhas e Bodhisattvas ao invés de relevos narrativos. (BEHRENDT, 2003). E ainda que o
xisto tenha permanecido como material principal, escultores comecaram a usar estuco, argila e
terracota, de modo a acelerar a velocidade com a qual as imagens eram produzidas, uma vez
que a demanda era maior (BEHRENDT, 2007). Foi no final dessa fase que imagens
monumentais, algumas com mais de onze metros de altura, comecaram a ser feitas
(BEHRENDT, 2003).

Fase 4 — Cerca do século V d.C. até cerca do século VIII d.C.: periodo ainda pouco
compreendido, caracterizado pela queda do patronato na bacia de Pexauar e abandono de grande
parte das areas sagradas — tal movimentacdo de pessoas colaborou para o surgimento de
imagens portateis, incluindo novos materiais como o metal (BEHRENDT, 2010, p. 303). A

datacdo de moedas encontradas em estupas indica que o budismo ainda era praticado, porém ha
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poucas evidéncias de qual tipo de pratica. Era comum a reutilizagdo e recontextualizacdo de
esculturas, que eram deslocadas de areas sem movimentacao de pessoas para areas que ainda
estavam em uso. Ainda havia algum patronato no vale do Swat, e um aumento de construcdo
intensiva no Afeganistdo e Sind, a exemplo dos Buddhas de Bamiyan, o maior com mais de 53
metros de altura. (BEHRENDT, 2003).

Em nosso estudo ndo focaremos em uma fase especifica, mas estaremos cientes de todas
elas ao longo do processo de analise das imagens, uma vez que: (1) nem todas as datacdes
documentadas estdo de acordo com o mesmo sistema, e por vezes sera necessario levar em
conta outra possivel data de acordo com o sistema de Behrendt; e (2) perpassaremos mais de
uma fase no processo de comparacao entre imagens, tanto do Bodhisattva Ascético quanto de

outros ascetas presentes em relevos narrativos.

1.4. Critérios de busca e selecdo de imagens

Para fazer uma analise dos Bodhisattvas Ascéticos em Gandhara — identificar suas
caracteristicas, 0s motivos materiais e visuais que as compdem, bem como elementos visuais e
composicionais em seu contexto, e assim por diante —, se faz necessario uma busca por imagens
similares e a delimitacdo de um conjunto pertinente ao tema.

Fizemos uma busca em trés bancos de imagens: o Huntington Archive#, o British
Museum?® e o Metropolitan Museum of New York*6. As buscas foram feitas com as seguintes
palavras-chave: Ascetic; Fasting; Emaciated; Buddha Life Scene Gandhara; Buddha Life Scene
Pakistan. Além disso, duas imagens ndo encontradas nos bancos de imagem foram extraidas
do artigo de Behrendt.

Foram selecionadas imagens representando: (A) Bodhisattvas Ascéticos como tema
principal; (B) relevos narrativos da vida do Buddha e similares que trazem a imagem do
Bodhisattva Ascético; (C) relevos narrativos de contos Jataka que envolvem algum personagem
asceta: Syama Jataka, Visvantara (Vessantara) Jataka e Dipankara Jataka; (D) relevos em que
figuram outros personagens ascetas que fazem parte da narrativa da vida do Buddha; (E)
representacOes de outros ascetas.

(A) As imagens de Bodhisattvas Ascéticos encontradas nessa busca — contando aqui
apenas imagens singulares, fora do contexto de painéis narrativos — somam treze obras. Se

fizermos uma pesquisa mais geral em mecanismos de busca na internet € possivel encontrar

14 <https://dsal.uchicago.edu/huntington/database.php>. Acesso em: 3 abr. 2020.
15 <https://www.britishmuseum.org/collection>. Acesso em: 3 abr. 2020.
16 <https://www.metmuseum.org/>. Acesso em: 3 abr. 2020.
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outros exemplares, inclusive em sites de leilio de obras de arte. No entanto, além do
contrabando de originais, também é muito comum a falsificacdo de obras de Gandhara para
venda no mercado de antiguidades. Assim, optamos por confiar nos exemplares ja reconhecidos
de diferentes museus para ndo correr o risco de fazer uma analise sobre um exemplar falso.

(B) Quanto aos relevos narrativos da vida do Buddha e similares que apresentam a
imagem do Bodhisattva Ascético, encontramos cinco obras, e ainda trés “altares portateis”
(portable shrines) para uma comparagdo neste conjunto.

(C) De relevos narrativos de contos Jataka que trazem imagens de ascetas, foram
selecionados para questdes de comparacdo dois do Syama Jataka, e trés do Visvantara ou
Vessantara Jataka. Mas — por um motivo que sera tratado mais tarde — foi feita uma busca
especifica pelo Dipankara Jataka: vinte e trés obras (vinte e dois relevos narrativos e uma
estatua maior com elementos da narrativa). Aos que se interessarem, vale verificar os relevos
do mesmo tema encontrados na india em Amaravati, datados do século Il e 111 d.C.

(D) Relevos em que figuram outros personagens ascetas que fazem parte da
narrativa da vida do Buddha: o asceta Asita, que participou da ceriménia do nome do
Bodhisattva ao nascer: cinco imagens; Irmaos Kasyapa, ascetas do rito do fogo que apés
muitos feitos abandonaram seus métodos e adotaram os ensinamentos do Buddha: onze obras.

(E) Ja as representacdes de outros ascetas somaram dezessete obras. Incluimos neste
grupo trés relevos de Mathura que datam do século 1V a VI d.C. Apesar da distancia geogréfica,
Mathura fez parte do império Kusana no seculo 11, e durante a dinastia Gupta (aproximadamente
de 111 d.C. a VI d.C.) — da qual Mathura era uma das cidades principais — boa parte da Grande
Gandhara estava sob dominio do subcontinente. Além disso, uma das principais rotas
comerciais passava de Mathura para Gandhara.

Essa verificacdo quantitativa ndo pode ser considerada precisa, tanto pela limitacdo de
acesso a certos dados, quanto pela incoeréncia de assumir a inexisténcia de algo quando pode
nédo ter sido descoberto, mas ajuda a ter uma vaga nocao da presenca e da maior ou menor
popularidade de motivos de diferentes ascetas em determinados contextos. Algumas imagens
de outros temas serdo utilizadas quando necessario para comparacdes de elementos

composicionais.
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1.5. Contexto histdrico: a ascensdo do ascetismo na India e o asceta
Sarvarthasiddha

Antes de adentrar o tema do Bodhisattva Ascético, é importante entendermos o
surgimento do ascetismo enquanto uma pratica religiosa t&o valorizada na india.

Segundo Patrick Olivelle, em seu livro “Samnyasa Upanisads” — que trata de escrituras
hindus sobre ascetismo e rendncia —, estipula-se que 0s primeiros movimentos ascéticos se
originaram por volta de seis séculos antes de Cristo!” e estdo relacionados a mudancas
socioecondmicas que ocorreram no vale do rio Ganges nesse periodo. Tratavam-se de
movimentos de oposicdo a corrente principal dos vedas, que eram os textos sagrados da religidao
indo-iraniana. Em alguns casos, tais movimentos modificavam os vedas a partir de dentro, ou
seja, ndo abandonavam completamente as crengas e ritos anteriores; em outros casos se
mostravam contrarios. Os vedas se dividiam entre os textos relativos aos ritos, e 0s textos
relativos ao conhecimento, sendo esses ultimos livros chamados de upanisads (ou upanixades).
Muitos desses movimentos de oposicdo aos vedas fizeram parte da composi¢éo de upanisads.
H& upanisads que foram compostos desde periodos mais antigos — upanisads maiores, ou
classicos —, até periodos mais modernos — wupanisads menores, muitos deles sectarios
(OLIVELLE, 1992).

Os vedas teriam chegado e se desenvolvido com a migracdo dos arianos ou indo-
iranianos®® para o subcontinente indiano por volta do segundo milénio antes de Cristo. Os
arianos inicialmente eram némades e criadores de gado, organizados em tribos que se
desenvolveram e se tornaram a chamada primeira urbanizacéo da india, chamada a Civilizagdo
do Vale do Indo, com as principais cidades de Harappa e Mohenjo Daro. Porém essa civilizacdo
desapareceu na metade do segundo milénio antes de Cristo, e foi apenas na metade do século
VI a.C. que ocorreu uma segunda urbanizacdo na india, quando os arianos se assentaram na
planicie gangética a agricultura substituiu o gado como principal atividade econémica, mas a
organizacao tribal persistiu em pequenos vilarejos. A segunda urbanizacdo € o que demarca o
inicio do periodo histérico indiano (OLIVELLE, 1992, p. 29-30). No mapa 4, abaixo, vemos a
india setentrional no periodo védico tardio.

1717 Oy seja, cerca de cem anos antes de Buddha Sakyamuni se levarmos em conta a cronologia curta, ou justamente na mesma
época do Buddha se levarmos em conta a cronologia longa.
18 O termo “ariano” ou “arya” tem sido substituido por “indo-ariano” ou “indo-iraniano” para evitar conexdes com
a apropriacdo do termo pelo nazismo.
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Mapa 4: Mapa da India védica, com a regido de “Gandhari” no topo & esquerda.

Fonte: en.wikipedia.org

Esse periodo entre os séculos V1 e V a.C. sdo os cem anos finais do periodo védico tardio.
O chamado periodo védico vai de 1500 a 500 a.C., sendo que por volta de 1100 a.C. comega 0
chamado védico tardio. E nesse Gltimo periodo que surge o bramanismo, que incorpora outros
textos sagrados derivados dos vedas e coloca grande énfase na classe sacerdotal, a dos
brahmaras (HEESTERMAN, 2005). Um ponto a ser observado sobre o pensamento védico-
bramanico € a ideia de que a divindade mais abstrata possivel, Brahman, gerou todas as coisas
a partir de si, sendo que a natureza divina emanada de cada ser senciente é chamada atman
(TSAI, 2018, p. 23).

A religido dos vedas tinha dois pilares cosmoldgicos e soterioldgicos: ritos sacrificiais e
casamento. O casamento era necessario uma vez que apenas homens casados estavam aptos a
presidirem sacrificios, assim havia a necessidade de procriacdo para a continuidade do atman
do pai, cujo filho deveria continuar os oficios sacrificiais. Além disso, havia uma correlacdo
mitoldgica entre sacrificio e criacdo (e procriacdo) nos mitos de Purusa e de Prajapati. O pano
de fundo dos vedas era uma sociedade de vilarejos agricolas, na qual ndo havia um papel
significativo para o individuo, uma vez que o sistema ético funcionava apenas no nivel de

grupos sociais, as quatro varnas: brahmana (Sacerdotes), ksatriyah (Querreiros), vaisya
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(fazendeiros, pastores, artesdos'® e, mais tarde, comerciantes), e siidra (servos ou escravos). No
entanto, por volta do século VI a.C., na segunda urbanizacdo na India, cinco elementos
principais levaram a mudanga no sistema socioecondmico: excedente de comida, aumento
populacional, comércio, estados monarquicos e, sobretudo, cidades. A capacidade militar da
varna guerreira em prover uma certa seguranca em estradas permitiu uma facilidade maior no
comeércio, o desenvolvimento da classe mercadora e a criacdo do dinheiro (as moedas mais
antigas da India datam desse periodo). Além disso, a relativa seguranca nas estradas permitiu
que religiosos mendicantes viajassem livremente por extensas regides e disseminassem novas
ideias e costumes (OLIVELLE, 1992).

Cidades e cortes de reis atrairam nobres, sacerdotes, filosofos e lideres de escolas
religiosas. A quebra das redes estritamente familiares e de parentesco na qual a vida
urbana implicou e a resultante liberdade para iniciativas individuais claramente
encorajou desafios tanto ideoldgicos quanto praticos para o bramanismo tradicional.
Os muitos movimentos religiosos que surgiram nesse periodo eram primeiramente
urbanos em natureza. (OLIVELLE, 1992, p. 31-32, trad. nossa).?°

Em seu livro sobre o Buddha histérico, Schumann classifica esses movimentos em quatro
vertentes principais, e ao longo do texto focaremos nos dois ultimos:

A variedade de grupos emancipados pode ser reduzida a quatro tipos basicos daqueles

que procuram por salvacédo: (1) os Aupanisadas, (2) os materialistas, (3) os praticantes

de auto-mortificacdo e (4) os mendicantes errantes. Gotama (Siddhartha) entrou em

contato com todos esses grupos por um periodo mais ou menos longo, e cada grupo

contribuiu de alguma forma, ainda que negativamente, a seu sistema. (SCHUMANN,
2004, p. 35, trad. nossa)?

Olivelle acrescenta que o budismo foi um desses movimentos que apareceram nesse
contexto de urbanizacdo e de consequente surgimento de uma nogéo de iniciativa individual, a
exemplo da iniciativa de comerciantes nos negocios, e jogos de poder dos aspirantes a realeza
(OLIVELLE, 1992, p. 32).

Um ponto em comum em muitos desses movimentos era a visdo de que a vida era

essencialmente sofrimento, sendo a morte apenas um interludio de um ciclo sem fim de

¥ HIRAKAWA, 1990, p. 14.

20 Cities and courts of kings attracted nobles, priests, philosophers, and leaders of religious sects. The breakdown
of the strict family and kinship networks that urban life entailed and the resultant freedom for individual initiatives
clearly encouraged both ideological and practical challenges to traditional Brahmanism. The many religious
movements that arose about this time were primarily urban in nature.

21 The variety of emancipated groups can be reduced to four basic types of seekers after salvation: (1) the
Aupanisadas, (2) the materialists, (3) the self-mortifiers, and (4) the wandering mendicants. Gotama came into
contact with all of these for a longer or shorter period, and each group contributed something, if only negatively,
to his system.
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renascimentos (samsara)??. Além dos problemas que surgem de relagdes de trabalho mais
complexas nesses centros urbanos em desenvolvimento, outra possivel raz&o para o surgimento
de instituicOes asceticas e a no¢do de que a vida é cheia de sofrimento é a relacdo entre muitas
formas de doencas infecciosas mortais e a criacao de cidades que promovem a aglomeracéo de
pessoas, as quais inicialmente falta imunidade: “Pela primeira vez na histéria indiana, a
urbanizacdo ao longo do vale do Ganges no séc. VI a.C. promoveu a populacdo a porta de
entrada para essas infecgdes.” (OLIVELLE, 1992, p. 35).23
Ainda segundo Olivelle, o desafio as velhas visbes védicas foi feito em dois niveis
interrelacionados: teoldgico e de estilo de vida. No nivel teol6gico um novo conjunto de ideias
moldou um mundo simbdlico totalmente distinto do védico, cujos principais componentes séo:
(1) samsara: a existéncia humana é sujeita ao renascimento e € um estado de prisdo e
sofrimento; (2) karma: a¢des rituais e morais determinam o processo de renascimento
e contribuem para a continuacdo do aprisionamento humano; e (3) moksa: libertagédo

do samsara é o objetivo Ultimo para o qual todos os esforcos religiosos deveriam ser
direcionados. (OLIVELLE, 1992, p. 39, trad. nossa)?

A maioria das religides indianas aceitam esses pontos como incontroversos, mas
discordam das causas do aprisionamento do ser humano e do modo de libertacdo. Dentre os
detalhes das muitas doutrinas é possivel identificar dois pontos de vista principais que por vezes
sdo rivais e por vezes elementos de ambos sdo encontrados em uma mesma tradicdo: um de que
0s problemas humanos sdo devidos a uma falta de entendimento e que a liberdade s6 pode ser
obtida por adquirir a “gnose” apropriada; e outro que localiza o problema nas acfes e/ou
intengdes humanas, e prescreve um caminho de autocontrole e ascetismo. Em ambos 0s pontos
de vista, aquelas duas atividades centrais da religido védica — oferecer sacrificios e obter
descendéncia — passam a ser consideradas obstaculos para a libertacdo; o sacrificio, longe de
ser a fonte de imortalidade, passa a ser a principal causa de prisdo no sofrimento (OLIVELLE,
1992, p. 39-40).

Quanto ao estilo de vida, a nova visdo de mundo diminuiu o significado da vida de
mantenedor de familia (do casamento e de filhos) e valorizou o celibato, pois o filho, apesar de
vir do sémen do pai, ndo é mais considerado uma continuidade do atman pai, mas um resultado

do desejo do pai, e cada pessoa é considerada completa, possuindo uma continuidade de uma

22 \/er glossario.
23 For the first time in Indian history, urbanization along the Ganges valley in the sixth century B.C.E. provided
the population threshold for such infections.

24 (1) samsara: human existence is subject to rebirth and it is a state of bondage and suffering; (2) karma: ritual
and moral actions determine the rebirth process and contribute to the continuation of human bondage; and (3)
moksa: liberation from samsara is the ultimate goal to which all religious efforts should be directed.
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vida apds a outra, sem a necessidade de ter uma familia para tal completude. O desejo humano
por ter uma prole passa a ser considerado um prolongamento da existéncia no samsara. A
pessoa procurando a libertacdo precisa superar o desejo e 0 apego, e 0 Unico modo de fazé-lo
seria através do celibato ascéetico. Somando-se a isso a mendicéncia e a vida de errante sem lar
tém-se as trés principais caracteristicas do ascetismo indiano. Assim, o detentor de familia é
substituido pelo asceta celibatario como o novo ideal religioso (OLIVELLE, 1992, p. 42-43 e
1993, p. 64-65). Nesse ponto ¢ interessante observar que na india antiga ha uma associacio
muito préxima entre 0 modo de vida e o local de residéncia, e essa nova teologia é expressa nos
upanisads cOm a oposic¢ao entre a vida nas florestas (ararya) e no vilarejo (grama), na qual a
vida nas florestas é relacionada as praticas ascéticas que levam para a libertacdo e a vida nos
vilarejos € relacionada as praticas ritualisticas sacrificiais e de vida em familia que séo
consideradas como causas para o retorno a prisdo do samsara (OLIVELLE, 1992, p. 44-45).
Cabe ressaltar que nessa oposic¢ao ha uma diferenca entre a vida no vilarejo (a vida rural,
fortemente embasada nos ritos védicos) e a vida urbana em desenvolvimento e sua elite:
A maioria das discussGes académicas sobre o contraste entre vilarejo e regido
selvagem assumem que “vilarejo” é uma forma abreviada para sociedade e
civilizacdo. Isso pode ser verdade, mas ainda assim € o vilarejo e ndo a vila ou a cidade
que é tdo contrastada. Esse ponto é significativo porque a literatura que contém esse
contraste foi provavelmente um produto urbano, e os ascetas e a ideologia ascética

que era identificada com a vida na selva teve associagdes urbanas (OLIVELLE, 1992,
p. 45, trad. nossa).?

Mas e importante ter em mente que o ascetismo ndo foi um movimento unificado, e havia
diferentes tipos de ascetas, com praticas distintas, tanto dentro quanto fora da religido
bramanica. N&o cabe aqui fazer uma analise exaustiva desses tipos, mas é interessante construir
um entendimento geral, de modo a buscar compreender o contexto religioso que levou
Sarvarthasiddha Gautama, que viria a se tornar o Buddha Sakyamuni, a praticar o ascetismo
por cerca de seis anos.

Voltemos a dois dos quatro tipos de novos movimentos religiosos listados por Schumann:
0s praticantes de auto-mortificacdo e os mendicantes errantes. Quanto aos primeiros, ele explica
que os objetivos desses ascetas nem sempre eram elevados: alguns tinham como objetivo final
0S Mesmos prazeres a que renunciavam, outros desejavam obter poderes psiquicos como voar,

andar sobre as dguas ou atravessar paredes — e muitas vezes a populacdo em geral creditava tais

%5 Most scholarly discussions of the contrast between village and wilderness assume that "village" is a shorthand
for society and civilization. That may well be true, but still it is the village and not the town or city that is so
contrasted. This point becomes significant because the literature that contains this contrast was probably an urban
product, and the ascetics and the ascetic ideology that were identified with the wilderness had urban associations.
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poderes a qualquer asceta, mesmo sem provas, e 0s admiravam —, e para outros o Unico objetivo
valido do ascetismo era a emancipacéo, seja esta entendida como a aceitagdo entre os deuses, a
unido com um deus em particular, ou o entendimento do absoluto e a absorcdo nele
(SCHUMANN, 2004, p. 41).

Os sinais externos de um asceta eram a rejeicdo de posses e familia, cabelos
desgrenhados e, frequentemente, nudez total. Ascetas viviam como eremitas sozinhos
na floresta, ou em pequenos grupos em “bosques de ascetas”, de qualquer forma, longe
de vilarejos e cidades de modo a ndo serem perturbados por mantenedores de familia
ou inflamados por suas filhas. Se um asceta praticava suas observancias
rigorosamente por um longo tempo, ele era considerado sagrado € o vilarejo préximo
se orgulhava em prové-lo com o pouco que ele necessitava. [...]
Os objetivos dos ascetas eram mais ou menos convencionais, mas ndo seus metodos.
A escala parte de exercicios de meditacdo sutis, perpassa varias praticas peculiares e
chega a formas revoltantes de auto-tortura, nas quais uma forma de vaidade
exibicionista é aparente (SCHUMANN, 2004, p. 41, trad. nossa).?

Schumann lista uma variedade dessas préaticas ascéticas extremas, e aqui citamos apenas
algumas, como imitar o comportamento de um cachorro (viver nu, latir, comer do ch&o, dormir
enrolado); jejuar longamente, por vezes até a morte; olhar fixamente para o sol mesmo até a
cegueira; cortar um membro do corpo; deixar o braco apodrecer por manté-lo esticado para
cima; manter-se fixamente em certas posturas como manter-se sempre sentado, ou sempre em
pé, ou sempre encurvado, sem nunca esticar-se; ou ainda praticar exercicios especificos de
respiragdo que levavam a transes meditativos que eram considerados uma emancipacao
temporaria (SCHUMANN, 2004, p. 42).

Mas a despeito das inimeras mortificacdes, Schumann diz que o quarto grupo, o dos
mendicantes errantes, era mais numeroso que os trés anteriores. Em fontes budistas esse grupo
seria chamado de parivrajaka em sanscrito, paribbajaka em pali, e também de sramaza (sansc.)
ou samaza (pali). Quanto ao uso dos termos, Schumann da a seguinte explicacéo:

Paribbajakas eram mendicantes errantes de origem brdmane, ndo importando se sua
pratica era ortodoxa ou ndo, enquanto o termo samana estava reservado para aqueles
de outras castas que seguiam varios sistemas heterodoxos. Ao longo de sua vida o

Buddha tentou restringir o uso do termo samana para mendicantes errantes cuja
doutrina incluia o caminho 6ctuplo (Digha Nikaya 16.5.27), em outras palavras,

% The outward signs of an ascetic were the rejection of possessions and family, wild hair, and, frequently, total
nakedness. Ascetics lodged as hermits alone in the jungle, or in small groups in 'ascetic groves', in any case far from
villages and towns in order not to be disturbed by householders or inflamed by thejr daughters. If an ascetic practised
his observances rigorously for a long time, he was regarded as holy, and the nearest village was proud to supply him
with the little he needed.

(...)

The goals of the ascetics were more or less conventional, but not their methods. The scale reaches from subtle
meditation exercises, through various peculiar practices right down to revolting forms of self-torture, in which a
form of exbibitionist vanity is apparent.
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aplicar o termo apenas a bhikkhus de sua disciplina (vinaya?”) (SCHUMANN, 2004,
p. 42-43, trad. nossa).?

No entanto, Patrick Olivelle diria que essa defini¢cdo do termo sramarna é superficial. Em
seu estudo ele mostra como o sistema de ascetismo chamado @srama surgiu como um construto
teoldgico dentro do bramanismo e s6 depois adquiriu novos usos e significados fora da religido
bramanica. Ele mostra as origens da palavra e explica que se trata de um neologismo, o que
implica que designava uma nova ideia, fendbmeno ou institui¢do. A raiz sram possui significados
relacionados a “cansaco”, “labuta” e “atividades religiosas”, no caso: sacrificio, austeridades
(tapas) e louvor. Em alguns textos, a palavra srama esta relacionada a acdo de vaguear e a
floresta, o que tem implicacdes em seus significados futuros (OLIVELLE, 1993). Sobre a
palavra sramarna, ele diz:

O termo é frequentemente usado na literatura pos-védica e em inscrigBes com
referéncia a varios tipos de ascetas. Textos candnicos budistas e jainistas usam o termo
frequentemente para designar monges budistas e jainistas. Parece que ao menos no
tempo de Asoka (metade do século I11 a.C.) sramana era usado principalmente, se nao
exclusivamente, com referéncia a ascetas ndo-braménicos. A palavra composta
sramana-brahmana € usada em inscri¢des de Asoka para indicar a classe dupla de
religiosos dignos de honras e doacdes. (...) Um exame de textos bramanicos iniciais,
muitos dos quais sdo anteriores a Asoka, no entanto, indicam que a disting&o clara ou
mesmo a oposicdo entre brahmana e sramana deve ter sido um desenvolvimento
semantico posterior possivelmente influenciado pela apropriacdo do Ultimo termo

(sramana) por escolas ndo-bramanicas, como o budismo e o jainismo (OLIVELLE,
1993, p. 11-12, trad. nossa).?®

Ao analisar a primeira ocorréncia da palavra sramana, em um verso da literatura
bramanica, Olivelle v& que o termo estd associado a outros trés: vatarasana, rsi €
ardhvamanthin. O termo vatarasana seria inicialmente um adjetivo que significa “cingido com
0 vento”, que nas ocorréncias mais antigas nos hinos védicos sdo utilizados para qualificar a
palavra muni, que na literatura védica é uma figura enigmatica cujo significado ndo esta claro:
um muni possui funcBes cosmicas de suportar céu e terra, tem cabelos longos, veste roupas

sujas, segue o0 curso do vento, possui poderes psiquicos especiais (como transe e éxtase

27 Ver glossario.
28 Paribbajakas were wandering mendicants of Brahmin origin, whether their practice was orthodox or not, while
the term samana was reserved for those of other castes who followed various heterodox ways. Towards the end of
his life the Buddha tried to narrow down the term samana to wandering mendicants whose doctrine included an
eightfold path (DN 16.5.27), in other words to apply it only to bhikkhus of his discipline (vinaya).
29 This term is used frequently in post-vedic literature and in inscriptions with reference to various types of ascetics.
Buddhist and Jain canonical texts use it frequently to designate Buddhist and Jain monks. It appears that at least
by the time of Asoka (middle of the third century B.C.E.) sramana was used principally, if not exclusively, with
reference to non-Brahmanical ascetics. The compound word sramana-brahmana is used in Asokan inscriptions to
indicate the double class of religious people worthy of honor and donations. (...) An examination of early
Brahmanical texts, several of which in all likelihood predate Asoka, however, indicates that the clear distinction
and even opposition between brahmana and sramana may have been a later semantic development possibly
influenced by the appropriation of the latter term by non-Brahmanical sects such as Buddhism and Jainism.
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religioso), comportamento ascético e de vida na selva. Na literatura posterior passa a ser um
titulo aplicado a qualquer pessoa sagrada (holy) ou asceta (OLIVELLE, 1993, p. 12-13). Em
um dos upanisads mais antigos, a palavra muni € traduzida como *“sabio silencioso”
(OLIVELLE, 1993, p. 65).
Em outros textos védicos a palavra vatarasana deixa de ser um adjetivo e passa a ser um
substantivo que denomina uma classe de rsis:
Os rsis (“videntes™) sdo considerados os pais fundadores das tradigdes bramanicas.
Eles descobriram o conhecimento contido nos vedas, bem como em todos 0s outros

ramos do conhecimento. Este titulo é uma das maiores honras que os autores de textos
bramanicos conferem a uma pessoa (OLIVELLE, 1993, p. 13, trad. nossa).

Quanto ao termo zrdhvamanthin, que € o menos claro, um dos possiveis significados €
“aquele que retém seu esperma”, 0 que indicaria que 0s vatarasana rsis praticavam algum tipo
de controle sexual, mas isso ndo implica necessariamente que eles praticavam continéncia
sexual total ou celibato (OLIVELLE, 1993, p. 14). Isso fica mais evidente nas paginas
seguintes. Olivelle explica o uso de outro termo, tapasa, ao lado de sramana. Normalmente
tapas se refere a austeridades, e tapasa pode significar tanto um comportamento amplo quanto
a categoria especifica de um eremita (OLIVELLE, 1993, p. 14-15). Em seu livro sobre o
Buddha histérico, Schumann acrescenta o seguinte aspecto sobre os tapasvin, aqueles que
praticam austeridades:

Est4 baseado na crenca de que a auto-mortificacdo (tapas como meio) produz calor
(tapas como resultado), isto €, poder magico-psiquico que pode ser armazenado e
usado para emancipa¢do. Uma pré-condicdo de sucesso € restricdo sexual absoluta. Se
0 asceta ceder ao desejo sexual, 0 tapas armazenado é perdido de uma vez
(SCHUMANN, 2004, p. 40, trad. nossa).3!

Em dharmasutras védicos, a palavra sramanaka faz referéncia ao procedimento ritual
especifico feito por eremitas para acender o fogo sagrado. Apos comentar sobre os significados
da palavra asrama — que poderia significar tanto os esforcos religiosos de ascetas, ou de uma
classe especial de detentores de familia braméanicos, quanto o local onde vivem —, Olivelle traz
mais detalhes a respeito do que seria um assama (pali), com base no canon pali budista. Os
assamas seriam a residéncia de um tipo especial de brahmanas, frequentemente chamados de
jatila, indicando que eram distinguiveis pelos cabelos emaranhados. Os assamas eram

localizados na floresta, mas ndo muito longe do vilarejo ou cidade, e neles havia tendas onde

%0 The rsis ("seers") are regarded as the founding fathers of the Brahmanical tradition. They discovered the
knowledge contained in the Veda as well as in all other branches of learning. This title is one of the highest honors
that the authors of Brahmanical texts bestow on a person.
311t is based on the belief that self-mortification (tapas as means) produces heat (tapas as result), i.e. psychic-
magic power which can be stored up and used for emancipation. A precondition of success is absolute sexual
restraint. If the ascetic yields to the sexual drive, the stored-up tapas is at once and totally lost.
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era mantido o fogo sagrado, e os jatila eram conhecidos como *“adoradores do fogo” ou
“sacerdotes do fogo”. Nédo viviam vidas solitarias ou de celibato, uma vez que ha relatos de
familias e grupos de familias vivendo em assamas. Conforme Olivelle, muitos textos budistas
notam que viver em um assama era 0 modo de vida normal dos primeiros brahmanas que se
dedicavam a “santidade” (holiness) (OLIVELLE, 1993, p. 15, 17, 20-21).

Um trecho da histéria da vida do Buddha — e que aparece em relevos de Gandhara que
veremos adiante — relata a conversao de trés irmaos sacerdotes do fogo. Olivelle traz um trecho

da versdo do Vinaya Pitaka do canone pali:

A historia da conversao dos trés irmaos Kassapa, que eram bramanes jatila vivendo
em asramas, provavelmente intenciona demonstrar a vitéria do Buddha sobre o
melhor que o bramanismo tinha a oferecer. O encontro do Buddha na companhia de
Uruvela Kassapa, 0 mais velho dos trés irméos, com o rei Bimbisara de Magadha é
instrutivo. Bimbisara se pergunta em voz alta se o Buddha havia se tornado o discipulo
de Kassapa ou vice-versa. Entdo segue-se o0 verso da pergunta de Buddha e da resposta
de Kassapa: “Qual conhecimento vocé ganhou, 6 habitante de Uruvela, que levou
VOCé, que era renomado por suas penas, a abandonar seu fogo sagrado? Eu pergunto
a vocé, Kassapa, esta questdo: como seu sacrificio de fogo se tornou deserto?”” / “E
de coisas visiveis e sons, e também sabores, prazeres e mulheres que os sacrificios
falam; porque eu entendi que qualquer coisa que pertenca a existéncia (samsara) é
sujo, entdo eu ndo me deleito mais em sacrificios e oferendas.”” Esses versos realgam
tanto a centralidade do sacrificio de fogo na vida desses homens santos braménicos
quanto a significancia atrelada a seu abandono no ascetismo budista (OLIVELLE,
1993, p. 21-22, trad. nossa).

Outra palavra relacionada a abandonar a vida de um mantenedor de familia e se tornar
um mendicante € o termo samnyasa. No entanto, tal termo ndo esta relacionado a renuncia
ascética, mas ao ato de retirar-se com o avancar da idade, de acordo com o sistema asrama, que
era permitido apenas a brahmanas, ksatriyas e vaisyas do sexo masculino. Em seu livro sobre
esse sistema, Olivelle explica que ha a formulacdo classica dos asramas, que surgiu por volta

dos primeiros séculos da era comum, que trouxe diferencas com relagdo a formulacéo original:

32 The story of the conversion of the three Kassapa brothers (Vin 1,24—38), who were jatila Brahmins living in asramas,
is probably intended to demonstrate the victory of the Buddha over the best that Brahmanism had to offer. The encounter
of the Buddha in the company of Uruvela Kassapa, the most senior of the three, with King Bimbisara of Magadha is
instructive. Bimbisara wonders aloud whether the Buddha has become Kassapa's disciple or vice versa. Then follows
the verse account of the Buddha's question and Kassapa's reply: “What knowledge have you gained, O inhabitant of
Uruvela, that has induced you, who were renowned for your penances, to forsake your sacred fire? | ask you, Kassapa,
this question: How is it that your fire sacrifice has become deserted?” / “It is visible things and sounds, and also tastes,
pleasures and woman that the sacrifices speak of; because | understood that whatever belongs to existence is filth,
therefore | took no more delight in sacrifices and offerings.”” These verses highlight both the centrality of the fire sacrifice
in the life of these Brahmanical holy men and the significance attached to its abandonment in Buddhist asceticism.
33 Even though the theology of the asramas did not take into account women or Sudras, we cannot conclude from
it that women and/or Sudras did not participate in the institutions comprehended by that system. As | pointed out
earlier, we need to keep the asrama theology and the asrama system distinct from the institutions. Clearly both
women and Sudras got married and raised families. There is plenty of evidence, moreover, to suggest that they
also became ascetics (see sections 7.1-2). Their life in those institutions, however, was not given the specific
theological evaluation and significance that come from incorporation into the asrama system. (OLIVELLE, 1993,
p. 81-82)
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Em contraste com o sistema original, a formulacéo classica considera os asramas ndo
como caminhos alternativos abertos a um homem adulto, mas como modos de vida
obrigatérios adequados para diferentes periodos da vida de um homem. A escolha,
que era um elemento central na formulagdo original, é eliminada e os asramas séo
transformados de vocagOes permanentes e perpétuas em periodos temporarios, sendo
a Unica excec¢do a rendncia, que na nova formulagdo ocupa os Gltimos dias da vida do
homem. Os modos de vida estritamente ascéticos — os do eremita e do renunciante —
sdo reformulados como institui¢Ges da velhice. Pelo menos idealmente, espera-se que
um individuo passe de um asrama para o outro de maneira ordenada e em periodos
especificos de sua vida (OLIVELLE, 1993, p. 131).3

Em um dos textos védicos ha a descricao desse procedimento de afastamento da sociedade
que pode ser feito apenas por um homem cujos filhos estejam adultos e estabelecidos em suas
atividades, e que porventura tenha netos. O bramanismo, sendo uma religido essencialmente
ritualistica, considera tal rendncia como um momento de abandono das atividades rituais
(OLIVELLE, 1993, p. 120-122). E nesse estagio final de sua vida, de acordo com o sistema dos
asramas, que o br@hmana vive como um bhiksu®®, um pedinte de esmolas (MACDONELL,
1995, p. 104).%¢ Asvagosa, 0 poeta brahmana do século | d.C. que se tornou monge budista, ao
escrever o Buddhacarita®’, deixa transparecer a viséo prevalente no periodo de escrita de sua
obra sobre qual seria o tempo apropriado para deixar a casa em dois momentos: na cena em que
Suddhodana — o pai daquele que se tornaria 0 Buddha Sakyamuni — tenta dissuadi-lo de seu
plano de renunciar, argumentando que ainda era jovem e propenso a excitagcdo dos sentidos; e
no momento em que um conselheiro e um sacerdote sdo enviados para convencer 0 jovem a
voltar para casa apés ter partido: eles dizem que ele partiu em um tempo improprio, e que
deveria partir no tempo prescrito nas escrituras (OLIVELLE, 1993, p. 121-122).

Mas no periodo de Buddha Sakyamuni, o sistema asrama em sua formulagdo original
tinha outras caracteristicas, e uma delas é que ap6s o periodo de estudos e a escolha do asrama,
ndo era possivel passar de um asrama para outro. Quem se preparava e fazia essa escolha por
um asrama era um homem jovem, apds passar por iniciacdo védica, tendo completado seus
estudos na casa de um professor (gurukula). O estudante era chamado brahmacarin, mas apos
completar o periodo de estudos, ele também poderia escolher 0 asrama de estudante como

estado permanente. Os quatro asramas sao: estudante (brahmacarya), mantenedor de familia

34 In contrast to the original system, the classical formulation considers the asramas not as alternative paths open

to an adult male but as obligatory modes of life suitable for different periods of a man's life. Choice, which was a

central element in the original formulation, is eliminated, and the asramas are transformed from permanent and

lifelong vocations to temporary periods, the only exception being renunciation, which in the new formulation

occupies the final days of a man's life. The strictly ascetical modes of life — those of the hermit and the renouncer

— are recast as institutions of old age. At least ideally, an individual is expected to pass from one asrama to the

next in an orderly manner and at specific periods in his life.

35 Ver glossario.

% Sobre o funcionamento do sistema dos asramas, ver OLIVELLE, 1993.

37 Um dos relatos sobre a vida do Buddha Sakyamuni que possivelmente foi composto para ser uma peca teatral.
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(grhastha), hermitdo (vanaprastha) e renunciante (samnydsa). Exceto pelo mantenedor de

familia, todos os outros trés asramas sdo caracterizados pelo celibato (OLIVELLE, 1993).
Assim fica claro que tais movimentos de ascetas e renunciantes brotaram de um contexto

vedico-braménico e eram mais ou menos aceitos, e estavam mais ou menos de acordo com a

corrente de pensamento principal:

A quebra com a tradicdo e a vida errante e mendicante eram as (nicas coisas que esses
ascetas tinham em comum: ideologicamente eles seguiam caminhos muito diferentes.
Alguns eram sofistas, que se especializaram em refutacdo sem propagar nenhuma
doutrina positiva por si mesmos. Outros eram Ajivikas, que como fatalistas e
deterministas mantinham a visdo de que tudo, incluindo sua propria emancipagao,
estava pré-determinado inalteravelmente. Mas a maioria desses errantes
experimentavam diversas religides, juntando-se ora a este, ora aquele guru. Talvez
tenham buscado o objetivo por um tempo com 0s aupanisadas (que seguiam 0s
upanishads), ou na préatica do ascetismo, ou mesmo tentaram algum método por si
mesmos para obter sabedoria. Seus debates com aqueles que mantinham outras visoes,
que normalmente ocorriam em bosques na borda do vilarejo ou cidade, eram a
diversdo intelectual do tempo e atrairam muitas pessoas, incluindo o filho mais velho
do raja dos Shakyas de Kapilavastu (SCHUMANN, 2004, p. 42-43, trad. nossa).®

Desse modo fica mais claro para n6s o contexto no qual o jovem Sarvartasiddha, tendo
gerado o desejo de encontrar uma solucdo para os sofrimentos existenciais do adoecimento,
envelhecimento, morte e renascimento no ciclo aprisionador de sofrimentos do samsara®,
contrariou os costumes familiares do cld dos Sakyas e partiu para uma vida de renunciante.

Schumann traz o seguinte trecho da tradicéo pali:

‘Quando eu ainda era um Bodhisatta (aquele que é compelido a budeidade), este
pensamento veio a mim: “A vida de um mantenedor de familia, este lugar de
impureza, € estreito — a vida de um samana é liberdade e ar livre. N&o € facil para um
mantenedor de familia conduzir a vida aperfeicoada, totalmente pura e perfeitamente
santa. E se eu agora cortasse meus cabelos e barba, vestisse roupas amarelas (de um
samana), e passasse da vida em familia para a vida sem um lar?” E eu, na juventude,
um jovem com cabelos pretos, nas primicias de minha juventude, no primeiro estagio
da idade viril, cortei meus cabelos e barba, ainda que meu pai e mée (adotiva) se
opusessem a isso e chorassem com os rostos cheios de lagrimas, vesti as vestes

3 The break with tradition, and the wandering, mendicant life were the only things these ascetics had in common:
ideologically they followed very different ways. Some were sophists, who specialized in refutation without
propagating any positive doctrine of their own. Some were Ajivikas, who as fatalists and determinists held the
view that everything, including their own emancipalion, was predetermined unalterably. But the majority of the
wanderers were experimenters in religion, joining now this, now that guru. Perhaps they sought the goal for a time
with the Aupanisadas or in the practice of asceticism, or else tried some method of their own for the gaining of
wisdom. Their debates with those holding other views, which were generally held in groves on the edge of a village
or town, were the intellectual amusement of the time and attracted many people, including the elder son of the
Sakiyan Raja of Kapilavatthu.
%9 Ciclo repetitivo de renascimentos desconstrolados, condicionados pela ignorancia distorciva, resultando em
repetidos sofrimentos existenciais. Ver glossario.
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amarelas e passei da vida em familia para a vida sem um lar.” [Majjhima Nikaya 26.16
= Majjhima Nikaya 36.10] (SCHUMANN, 2004, p. 45-46, trad. nossa).*

Sabe-se que Sarvarthasiddha teve ao menos dois professores do movimento de
renunciantes: Alara Kalama e Udraka Ramaputra. Conforme Schumann, Alara ndo fazia parte
de nenhuma das escolas principais de seu tempo uma vez que so é citado em fontes budistas*:,
e teria ensinado uma espécie de concentracdo meditativa que seria uma forma inicial de yoga.
Com Udraka“ ele teria aprendido outro tipo de concentracio meditativa e sobre os upanisads.
Uma de cada vez, o renunciante Sarvarthasiddha dominou as técnicas que aprendera. Primeiro
foi convidado por Alara a conduzir a escola junto com ele. Depois foi convidado por Udraka a
herdar a lideranca de sua escola, mas rejeitou ambas as propostas, pois com tais técnicas ainda
ndo havia obtido a libertacdo do sofrimento, uma vez que as afligdes voltavam assim que saia
da concentragdo meditativa, e continuou sua busca (SCHUMANN, 2004, p. 47-49).

Ele teria passado menos de um ano com esses professores antes de partir para 0 caminho
do ascetismo na floresta, que durou cerca de seis anos. Cinco outros companheiros foram com
ele, com o combinado de que aquele que primeiro tivesse um entendimento da verdade
(Dharma #3) contaria aos outros. Segundo Schumann, Sarvarthasiddha teria tentado
praticamente toda a lista de préaticas ascéticas, como meditar sem respirar; andar nu; mendigar
a propria comida em porgdes cada vez menores; vestir mortalhas de cadaveres, peles velhas,
grama ou cascas; ndo cortar o cabelo ou barba, mas ao inves disso puxar os fios; ndo sentar ou
deitar, mas manter-se em posturas dolorosas; ndo tomar banho e deixar que a sujeira caisse por
si mesma; manter-se ao ar livre no frio e nas florestas sufocantes no calor. Costumava acampar
em solos sepulcrais — onde os cadaveres eram deixados para se decomporem ao ar livre — e 0s
filhos de vaqueiros cuspiam ou mijavam nele, jogavam terra ou o cutucavam com grama. As
vezes comia fezes de vacas ou o proprio excremento quando ndo estava totalmente digerido
(SCHUMANN, 2004, p. 49-53). Quanto a reducdo da quantidade de alimento ao ponto de

quase morrer por inani¢cdo, Schumann traz mais um trecho do Majjhima Nikaya do canon pali:

40'When | was still a Bodhisatta (one bound for Buddhahood), the thought came to me: "The household life, this
place of impurity, is narrow - the samana life is the free open air. It is not easy for a householder to lead the
perfected, utterly pure and perfect holy life. What if | were now to cut off my hair and beard, don yellow (samana)
robes, and go forth from the household into homelessness?" And I, being young, a youth with black hair, in the
prime of my youth, in the first stage of manhood, cut off my hair and beard, although my father and (foster) mother
opposed this and wept with tearful faces, donned the yellow robes and went forth from the household life into
homelessness.' (MN 26.16= M N 36.10).
41 Dra. Cibele Aldrovandi mencionou que Alara teria sido parte da escola Samkhya, que é considerada a primeira
das escolas ortodoxas.
42 Dra. Cibele Aldrovandi disse que ndo esta clara a filiagdo de Udraka, mas que podia ser alguma escola do
Yoga.
4 A palavra dharma tem muitos significados, inclusive pode se referir aos ensinamentos do Buddha ou os textos
budistas. Ver glossario.
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‘Uma vez que eu comia tdo pouco cada vez, meu corpo ficou emaciado ao extremo.
Meus membros ficaram como as juntas secas e nodosas do bambu. Minha traseira se
tornou como os cascos de um bufalo, e minha espinha com sua vértebra protuberante
ficou como contas em uma corda. Minhas costelas eram visiveis como as vigas
expostas de uma casa em ruinas. Como em um poc¢o profundo a superficie da agua
brilha ao longe, assim minhas pupilas, afundadas em seu encaixe, brilhavam ao longe.
Assim como uma cabaga amarga, quando € cortada, rapidamente seca e encolhe ao
sol, meu escalpo secou e murchou. Se eu queria tocar a pele de minha barriga, eu
encontrava minha espinha dorsal, porque ambos se tornaram tdo préximos. Se eu
queria defecar ou urinar, eu caia de cara no chdo. Se eu cogava meus membros, o pelo,
podre em suas raizes, saia em minha méo.” [Majjhima Nikaya 12.52 = Majjhima
Nikaya 36.21] (SCHUMANN, 2004, p. 52, trad. nossa).*

Uma vez que o ascetismo era tdo valorizado, tal empenho na ascese era admirado por
muitos, e ndo é de se estranhar que os cinco companheiros ascetas sentiram-se desiludidos,
desapontados e partiram para longe quando aquele que dentre eles era o lider em suas praticas,
decidiu abandoné-las e aceitou uma tigela de arroz doce oferecida pela jovem Sujata, optando

por um caminho do meio.

1.6. A presenca de ascetas e suas caracteristicas iconograficas em Gandhara

1.6.1. Ascetas e suas representacdes formais: a postura, o assento, a cabana

Em sua tese de doutorado sobre a emergéncia do hinduismo em Gandhara, Abdul Samad
apresenta uma moeda do rei indo-grego Telephos, de cerca de 80 a.C., que de modo incomum
apresenta a figura de um asceta em seu reverso, ao invés de uma divindade grega, como era
usual. Segundo Samad, fontes gregas classicas (Estrabdo, Arriano e outros) mencionam uma
historia ja famosa do encontro de Alexandre o Grande com ascetas nus indianos, chamados
pelos gregos de gimnosofistas, e um asceta em especifico que teria acompanhado Alexandre e
tido sua protecdo real por dois anos, chamado Calanus (Kalyana em sanscrito, que significa
“auspicioso” ou “prospero™). Por causa de uma dor abdominal constante, Calanus teria pedido
permissdo a Alexandre para cometer suicidio por queimar seu corpo vivo em uma pira, acao

que levantou comentarios contrastantes entre 0s que admiraram sua coragem € 0s que criticaram

4 “Since | took so little each time, my body reached a state of extreme emaciation. My limbs became like the dry
and knotted joints of bamboo. My buttocks became like a buffalo's hoof, and my spine with its protruding vertebrae
became like beads on a string. My ribs were visible like the exposed rafters of a dilapidated house. Just as in a
deep well the surface of the water gleams far below, so my pupils, sunk deep in their sockets, gleamed far below.
Just as a bitter gourd, when it is cut, quickly dries up and shrivels in the sun, so my scalp dried up and shrivelled.
If I wanted to touch my belly-skin, | encountered my backbone, because the two had come so close together. If |
wanted to pass excrement or urine, | fell over on my face. If | rubbed my limbs, the hair, rotted at the roots, came
away in my hand.' (MN 12.52 = MN 36.21).
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sua morte como insanidade ou arrogancia vazia. A morte por suicidio passou a ser uma pratica
aceita pelos macedoénios, mas os brahmapas de Taxila ndo viam a atitude de Calanus como
correta. De qualquer maneira, a inspiracdo de certas praticas ascéticas para 0S Qregos
permaneceu em evidéncias literarias. Quanto ao rei Telephos ter cunhado a figura de um asceta
em sua moeda, Samad sugere duas possibilidades: ou o rei Telephos queria apresentar a si
mesmo como alguém que procura a verdade através de uma doutrina indiana — tal qual
Alexandre fora retratado —, ou o0 asceta Calanus teria sido nativo do lugar, e usar sua imagem
despertaria a simpatia e o0 apoio da populacédo local. A inscricdo na moeda pode ser traduzida
como “fazendo atos benéficos/auspiciosos” ou “agindo como Kalyana” (SAMAD, A. 2010, p.
23-28).
Ao descrever o reverso da moeda (figura 1), Samad diz:
Reverso: Um asceta nu esta sentado em pedras, agachado voltado para a direita e
segurando um galho de arvore como uma vara de nds que aparece sobre seu ombro
(na iconografia de Gandhara, o Brahmane normalmente segura um galho de arvore

como bastdo). H& um kamandalu (pote de agua tipico de ascetas) e um altar de fogo
em frente a ele. (SAMAD, A. 2010, p.25, trad. nossa)*

Figura 1: Moeda de Telephos com asceta no reverso, por volta de 80 a.C.

Fonte: SAMAD, A. 2010, p. 24 e 25.

O ponto gue nos interessa nessa moeda € a postura agachada do asceta. Tal postura pode
remeter a determinadas préaticas ascéticas, mas também pode implicar na idade avangada de tais

ascetas*®. Essa mesma postura € notoria em uma sequéncia de relevos de ascetas nus com longos

45 Reverse: A naked ascetic is sitting on rocks, squatting towards the right and holding a branch of a tree as a
knotted stick that is shown above his shoulder (In Gandharan iconography the Brahman is usually holding a tree
branch as staff). There are a kamandalu and a fire altar in front of him.
4 Agradeco a Dra. Cibele Aldrovandi pela observacdo quanto a idade durante a banca de apresentacdo da
dissertacdo, na qual explicou que de acordo com o sistema asrama, € bem possivel que tais ascetas representados
tivessem mais de sessenta anos.
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cabelos, corpo esquelético e os olhos fundos em tijolos do sitio arqueolégico do monastério de

Harwan, na Caxemira (figura 2).

Figura 2: Pavimento com tijolos figurando ascetas em sitio arqueolégico de Harwan, Caxemira, circa séc. V e VI d.C.

Fonte: BEHRENDT, 2010, p. 324.

Kurt Behrendt explica que os estudiosos ainda ndo chegaram a uma conclusédo sobre a
filiacdo religiosa do local, e dentre as possibilidades, pode ter sido budista. Ele sugere que 0s
ascetas de Harwan sejam indicio da interacdo religiosa entre budistas praticantes de ascetismo
e ascetas de outras filiacdes religiosas devido a movimentacdo de pessoas e ideologia nos
séculos VI e VII d.C., por conta do declinio econdbmico em Gandhara (BEHRENDT, 2010).

Além da postura agachada, outro elemento recorrente em representacdes de ascetas em
Gandhara é a cabana e 0 assento do asceta. Nas representacdes seguintes vemos ascetas ndo
identificados, com postura e cabelos semelhantes ao asceta da moeda de Telephos, porém com
uma vestimenta simples, sob um assento diferente de uma pedra, e dentro de uma cabana
(figuras 3 e 4).

As imagens seguintes (figuras 5 e 6) trazem os mesmos elementos e sdo identificadas como
0 encontro de Buddha Sakyamuni com um dos trés irméos Kasyapa, ascetas jatila (sacerdotes do
fogo) que se convertem aos ensinamentos do Buddha apds muitos feitos deste, mas trataremos mais
sobre este assunto adiante. A similaridade da figura 10 com a moeda de Telephos € notdria, inclusive

pelo frasco de agua tipico de um asceta (kamandalu)*’ em frente a ele.

47 0 kamandalu também é caracteristico da iconografia do Bodhisattva Maitreya: “The water bottle (kamandalu)
held by these examples may appear to be a distinctive iconographic attribute for the bodhisattva Maitreya, but it
is also carried by figures that have their hair tied in a topknot jatamukuta) or wear headdresses (Inchang Kim,
1997: figs. 2, 6, 7, 16, 17, 19, 21, 23, 35), and we cannot be certain whether they all represent Maitreya. [Besides,
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Figura 3: Asceta, Paquistdo, 30 - 375 CE Fig.4: Asceta e figura feminina portando guirlanda,
Khyber Pakhtunkhwa, Paquistdo, séc. 1 a 1l d.C. circa.

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: dsal.uchicago.edu
Fig. 5: Cena da vida de Buddha Sakyamuni; Fig. 6: Cena da vida de Buddha Sakyamuni; Kasyapa
conversao dos Kasyapas (possivelmente); Paquistéo, encontrando o Buddha; Khyber Pakhtunkhwa,
30a375d.C. Paquistdo, séc. 1 a 1l d.C. circa.

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: dsal.uchicago.edu

there are water-bottle bearers without halos, which are identified as nagas by Inchang Kim (1997: figs. 28, 29,
30, 31, 32)]”” (RHI, 2018 p. 247). Ver tambhém o artigo de Elizabeth Rosen Stone: An Early Image of Maitreya as

a Brahman Ascetic?, disponivel em <https:/mwww.journals.uchicago.edu/doi/abs/10.1086/met.42.20320673?journalCode=met>.
Acesso em: 3 fev. 2021.
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Outra imagem que possivelmente representa um asceta é a parte externa de um “altar
portateis” (pocket shrine) em duas partes, do qual sobrevive metade, sendo a parte externa
aparentemente um asceta agachado sentado sobre um banco, com o kamandalu embaixo, e na
parte interna duas cenas da vida do Buddha: a Vitoria sobre Mara e o Primeiro Sermao (figura 7).

Fig. 7: Diptico portatil. Externo: figura sentada, com cabeca ausente, provavelmente um asceta;
interno: a Vitoria sobre Mara e 0 Primeiro Sermdo. Caxemira, séc. VII.

Fonte: britishmuseum.org

Conforme Behrendt, os “altares portateis” (pocket shrine) séo caracteristicos do periodo
do declinio de Gandhara, e consequente movimentagdo de pessoas para outras regides, 0 que
gerava a necessidade de imagens portateis (BEHRENDT, 2010).

Outros exemplares de imagens portateis significativos sdo as duas seguintes (figuras 8

e 9), onde vemos representada a imagem do Bodhisattva ascético.
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Fig. 8: Secéo de trés lados de um portable Fig. 9: Estado de Jammu e Caxemira, india.
shrine com cenas da vida de Buda, c. séc. V a Por volta do século VIII d.C.
VI. Paquistdo (antiga Gandhara).

Fonte: metmuseum.org Fonte: clevelandart.org

A figura 8 é o detalhe de um quarto de um “altar portatil” (pocket shrine) de Gandhara que
era circular quando aberto, e que traz em um de seus espacos narrativos internos a imagem do
Bodhisattva Ascético. A pose excessivamente arqueada parece reforgar a ideia de que, conforme o
Lalitavistarasutra, o Bodhisattva quando pensava em tocar o estbmago, tocava na verdade sua
coluna vertebral (TSAI, 2012, p. 54); é claro que a pose excessivamente arqueada pode ter sido
simplesmente o resultado de alguma dificuldade técnica durante a execucdo da peca, mas fato é que
essa € a Unica imagem do Bodhisattva Ascético de Gandhara que encontrei com tal pose arqueada.
N&o encontrei explicacdes sobre quem seria a pequena figura a frente dele, mas é possivel que seja
algum dos filhos de vaqueiros que iam incomodar Sarvarthasiddha durante suas praticas ascéticas,
conforme relatado no Majjhima Nikaya (SCHUMANN, 2004, p. 52) mas seria necessario verificar
se a datacdo e locais de circulacdo dessa narrativa estdo de acordo com a produgéo dessa peca, 0
que ndo cabe ao escopo de nossa pesquisa. J& a figura 9 é uma pequena escultura em marfim, da
Caxemira, datada do século VII1*8, da qual no momento destacamos a imagem da esquerda e a
central: o Bodhisattva praticando ascetismo em uma postura agachada, com as costas arqueadas, e
0 Bodhisattva ainda emaciado, na postura de meditacdo. Interessante notar que todas essas

representacdes ja trazem a usnisa*® no topo da cabeca, ao invés do coque tipico do asceta.

48 Sobre essa imagem, ver Czuma, Stanislaw. “A Unique Addition to the School of Kashmiri Ivories.” The Bulletin
of the Cleveland Museum of Art, vol. 75, no. 8, 1988, pp. 298-319. JSTOR, <www.jstor.org/stable/25160044>.
Accessed 17 May 2020. P. 312 — 316)

49 Explicaremos sobre a usnisa no capitulo 2.
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1.6.2. O método ascético versus o0 método das Quatro Nobres Verdades:
personagens ascetas em narrativas budistas

Ha muitos personagens ascetas na historia da vida de Buddha Sakyamuni em cujas
representacfes de Gandhara podemos ver elementos visuais similares aos ja listados, como o
vidente, rsi, Asita — que fez a predicdo do completo despertar de Sarvartasiddha — e 0s irméaos
Kasyapa — sacerdotes do fogo, jatila, que apds muita resisténcia se tornam alunos do Buddha®®.
E, apesar de ndo partilharem das mesmas caracteristicas visuais, € importante citar os cinco
ascetas que acompanhavam o Buddha em seus anos de ascetismo e se tornaram 0s primeiros
monges.

Quanto ao rsi Asita, de acordo com o Lalitavistarasutra, ele era um grande rsi que
possuia os cinco poderes extraordinarios e vivia em determinada montanha junto a seu sobrinho.
Asita vé varios sinais auspiciosos que indicavam que um Buddha havia tomado renascimento.
Com seu “olho divino” vé que o rei Suddhodhana havia tido um filho que apresentava marcas
de um grande ser. Asita chama seu sobrinho para ir com ele ver a crian¢a, e ambos vao até
Kapilavastu planando pelos céus, mas ocultam seus poderes magicos ao chegarem nos portoes
do palacio. O rei Suddhodhana recepciona bem o r;si apesar de ndo conhecé-lo, e pergunta a qué
veio. Asita diz que veio para ver o filho de Suddhodhana que acabara de nascer. Ao tomar o
bodhisattva em seus bragos, Asita permanece pensativo e V€ que 0 corpo do menino possui as
trinta e duas marcas maiores® e as oitenta menores de um grande ser, o que indicaria duas
possibilidades: ou ele ficaria no palécio e se tornaria um chakravartin, um monarca universal,
gue governaria 0 mundo todo, ou ele deixaria sua casa como um renunciante e se tornaria um
perfeito e completo Buddha. Ao ver isso, Asita comegou a chorar e sentou-se solugando. Ao
ver o rsi chorando copiosamente, o rei Suddhodhana fica com medo e angustiado e rapidamente

pergunta se algum infortunio recairia sobre o principe (DHARMACHAKRA, 2013, p. 74-76).

Asita entdo responde:

Grande rei, ndo é pelo jovem principe que eu choro, pois para ele ndo ha realmente
nenhum perigo. E por mim mesmo que eu choro. Por que, grande rei? Porque eu estou
velho e débil.

O jovem Sarvarthasiddha certamente desenvolverd a insuperavel iluminagdo de um
perfeito e completo Buddha. Ele girara a Roda do incomparavel Dharma, que ninguém
mais pode girar: nem sramana ou brdmane, nem deva ou demonio, ninguém mais.
Para a libertacéo desse mundo e dos devas ele ensinard o Dharma, bom no inicio, bom

%0 Ha outras cenas que incluem representacdes de ascetas similares, como a interpretacdo do sonho da rainha
Mahamaya e a visita ao Buddha pelos dezesseis ascetas brahmanas, mas para nao estender demasiadamente o
trabalho, ndo trataremos dessas imagens aqui.
51 Ver glossario: mahapurusalaksana.
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no meio, e bom no final; com seu significado mais excelente e puro; bem-expresso,
claro, e muito completo — tal verdadeiramente realizado Dharma ele trara a luz.
(TSAl, 2012, p. 18)

Encontramos ao menos quatro relevos representando o momento em que Asita faz a

predi¢cdo do completo despertar do pequeno Sarvarthasiddha (figuras 10, 11, 12 e 13).

Fig. 10: Painel do tambor de estupa mostrando a Fig. 11: Sarvarthasiddha levado para ter seus
predi¢do do Bodhisattva por Asita. sinais lidos.

Fonte: britishmuseum.org Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 12: O rsi Asita interpretando os sinais de Sarvarthasiddha.

Fonte: dsal.uchicago.edu
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Fig. 13: Interpretacéo dos sinais de Sarvarthasiddha.

SRS SRS afad $1 ST

ASITA'S TREDICTION © |

Fonte: dsal.uchicago.edu

Uma presenca constante nos relevos é o rei Suddhodhana e a mée adotiva de
Sarvartasiddha, Mahaprajapati (se esses relevos de fato se baseiam no Lalitavistarasutra, a mae
do Bodhisattva, Mahamaya, ja havia falecido sete dias apds seu nascimento a esta altura da
histéria, na qual ele ja tinha pelo menos quatro meses). Em trés deles (figuras 10, 11 e 12)
vemos uma figura atras de Asita que pode ser seu sobrinho Naradatta, a julgar pela vestimenta
similar a outros ascetas, com o peito descoberto e um objeto oval em sua méo esquerda que
pode ser um kamandalu (figura 13). Muito interessante é Asita na figura 13 com suas costelas
aparentes, barba e coque de cabelo tipicos de ascetas, sentado em um assento idéntico aos que

javimos nas figuras 5 e 6, com uma variagao ja vista na figura 4.
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Outro conjunto de imagens com ascetas muito presente nos relevos narrativos de
Gandhara é aquele referente a conversao de trés irmaos jatila (sacerdotes do fogo) — Uruvela
(ou Uruvilva), Nadi e Gaya Kasyapa — que se tornaram alunos do Buddha, trazendo consigo
seus mil seguidores (figuras 14, 15, 16, 17, 18, 19 e 20, e talvez figuras 21 e 22). Para convencer
Uruvela, o Buddha utiliza de muitos milagres uma vez que Uruvela sempre se considerava
melhor e mais poderoso do que o Buddha. Curiosamente h& muitos relevos do episddio em que
0 Buddha subjuga um naga®? maligno que habitava a caverna de ritos do fogo de Uruvela
Kasyapa. Uma possivel explicacdo € que em Gandhara a obra literaria Buddhacarita, de
Asvaghosa, tenha ficado conhecida, o que ndo é impossivel uma vez que hé indicios de que ele
teria vivido na Caxemira no final do século I e inicio do século Il. Ao fazer um estudo sobre as
fontes candnicas de Asvaghosa, Vincent Eltschinger observa que “Asvaghosa manteve um
relato detalhado do primeiro milagre, a vitdria do Buddha sobre um Naga feroz, mas decidiu
reduzir os proximos dezessete milagres a um unico verso.” (ELTSCHINGER, 2013, p. 192).

Segundo Eltschinger, o episddio dos irmaos Kasyapa é um “manifesto anti-ritualistico
e anti-bramanico” (ELTSCHINGER, 2013, p. 192). Na traducdo do Buddhacarita para o
portugués, de Plinio Tsai, lemos:

[48] Quando o Buddha expds o Dharma para os Kasyapas e seus mil bhiksus, o que

eles tinham para fazer fora feito e eles todos estavam bem adornados com pura
sabedoria. O séquito inteiro era meritorio, por purificar suas agdes com dana e sila.

[49] Pelo fato de os videntes reverendos terem seguido seu caminho, a floresta do
ascetismo perdeu seu esplendor, assim como alguém que perdeu a virtude da
moralidade esta vivendo em futilidade. (TSAI, 2016, p. 98).

O modo como o Buddha é colocado acima das praticas ascéticas fica claro em
representacdes posteriores, como a figura 21, na qual vemos a imagem do Buddha muito maior
que a do asceta. E interessante observar a semelhanca do asceta que faz parte do conjunto da
figura 21 com a figura 22, de modo que € possivel que a figura 22 tenha feito parte de outro

conjunto similar. Podemos observar a sequéncia de figuras abaixo.

52 Um ser serpentdide da mitologia indiana.
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Fig. 14: O Buddha executando um milagre diante de ascetas, talvez os Kasyapas, c. sec. I-11 d.C.

Fonte: britishmuseum.org

Fig. 15: Fogo na cabana dos Kasyapas em Uruvilva, circa séc. I-11 d.C.

Fonte: dsal.uchicago.edu
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Fig. 16: Milagre do Templo de Fogo em Uruvilva, circa 30 - 375 d.C.

Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 17: O Buddha na cabana dos Kasyapa em Uruvilva, circa séc. I-11 d.C.

Fonte: dsal.uchicago.edu
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Fig. 18: Vitoria sobre a serpente negra, circa séc. I-11 d.C.

Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 19: Vitoria sobre a serpente negra, circa metade do séc. | a metade do séc. I11.

Fonte: dsal.uchicago.edu
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Fig. 20: Subjugando a serpent negra, circa séc. I-11 d.C.

Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 21: Buddha e Asceta, c. metade do séc. | a metade do séc. IlI.

Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 22: Asceta, c. 30 - 375 d.C.

Fonte: dsal.uchicago.edu
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Outros importantes personagens ascetas sdo 0s cinco ascetas que acompanharam o
Bodhisattva em seus seis anos de ascetismo e que ouviram o primeiro sermao sobre as Quatro
Nobres Verdades. No entanto, ndo encontrei representacdes desses ascetas em outras
composigdes que ndo remetessem ao primeiro sermao, e nelas os cinco ascetas ja estdo todos
retratados como bhiksus da samgha® (comunidade) do Buddha: carecas, com as vestes
similares as do Buddha, e em assentos similares, as vezes de 16tus, as vezes de grama, como na

figura 23.

Fig. 23: Painel retratando o Primeiro Serméo, c. séc. I1-111 d.C.

Fonte: britishmuseum.org

Claudine de Bautze-Picron nota que isso ocorre nas representacdes de Pagan, mesmo

antes de 0s cinco ascetas se tornarem monges:

Nessas pinturas, como nas esculturas de Pagan, esses homens nunca sao representados
como 0s ascetas que S0, mas como 0s monges que se tornardo no Parque do Gamo
de Sarnath. Da mesma maneira, o futuro Buda é representado como lluminado — uma
escolha que provavelmente revela aversdo a um conceito tdo extremo como o corpo
emaciado: na verdade, Sakyamuni ¢ retratado em Pagan como um Buddha desde o
momento em que corta o cabelo. (...) Quanto ao fato de que os cinco discipulos nao
sdo mostrados sob a forma de ascetas, mas de monges, isso provavelmente indica a
preeminéncia do status do monge sobre a posicdo do asceta (BAUTZE-PICRON,
2008, p. 84, trad. nossa).>*

53 Ver glossério.
54 In those paintings like in the carvings from Pagan, these men are never depicted as the ascetics who they are but
as the monks who they will become in the Deer Park of Sarnath. Likewise, the future Buddha is depicted as
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Assim, percebe-se que a préatica antecedente de ascetismo por parte dos cinco primeiros
alunos do Buddha néo é considerada relevante em termos de representacao visual, mas isso ndo

deixa de ter importancia nas narrativas. No Lalitavistarasutra, lemos:

(918) O Tathagata considerou: “Os cinco que eram meus alunos sdo puros, de boa
natureza, faceis de treinar, faceis de ensinar, faceis de purificar, eles possuem pouco
desejo aflitivo, 6dio ou ignoréncia. Sua consciéncia ndo era obscurecida, e por nao
terem ouvido o Dharma, eles estavam grandemente privados. Durante o tempo em que
eu praticava austeridades, eles me cercaram com sua solicitude, eles compreenderao
0 Dharma que eu ensino, e eles ndo zombardo dos ensinamentos.

(922) Quando os cinco alunos viram o Tathagata se aproximando ao longe, eles
disseram entre si: “O Sramana Ayusmat Gautama se aproxima — o relaxado, o glutdo,
aquele que negou a pratica. Praticando mortificacGes, ele ndo foi capaz de manifestar
0 conhecimento superior sobre 0s ensinamentos humanos, quanto menos ainda agora
manifestar a sabedoria especial e exaltada, agora que ele recebe esmolas e come
alimentos saborosos. Que pessoa mais vagabunda, que glutdo!”. Mas o Ayusmat
Ajnanta Kaundinya, um dos cinco, ndo aprovou isso em sua mente, mas ndo falou em
desaprovagéo.

(923) © monges, quanto mais préximo o Tathagata avangava para os cinco alunos,
mais se sentindo mal eles ficavam. Querendo se levantar de seus assentos, pois se
tornaram muito desejosos, até se sentirem mal, de se levantarem de seus assentos. Por
qué? Porque ndo ha pessoa em qualquer lugar, que vendo o Tathagata, ndo se levante
de seu assento. Quanto mais perto o Tathagata chegava, mais ndo conseguiam suportar
0 esplendor e a majestade, se tornando cada vez mais agitados, e quebrando suas
palavras, eles se levantaram para honrar ao Tathagata. Eles deram um passo a frente
para receber seus roupdes e a sua tigela. Um preparou um assento para ele, outro
trouxe agua para seus pés, e outro trouxe algo para descansar igualmente seus pés.
“Vocé é bem vindo, Ayusmat Gautama! VVocé é bem vindo! Peco, sente-se Ayusmat
Gautama, no assento que preparamos para Vocé!”.

(924) © monges, o Tathagata sentou-se na catedra preparada para ele. Entdo, os cinco
alunos, depois de terem conversado sobre varios assuntos agradaveis e interessantes,
se dirigiram ao lado. E juntamente, os cinco falaram ao Tathagata: “Ayusmat
Gautama, suas caracteristicas sdo perfeitamente claras. Sua complexdo é
perfeitamente pura”. E assim por diante. “Ayusmat Gautama, vocé manifestou a visao
superior da arya sabedoria exaltada sobre o conhecimento humano?”. E o Tathagata
respondeu: “Monges, ndo chamem o Tathagata “Ayusmat”, que significa aquele de
longa vida, pois por um longo tempo agora, esse estado ndo trouxe nem beneficio,
nem ajuda, nem bem estar. Monges, eu manifestei amrta e 0 caminho que leva para a
imortalidade. Eu sou um Buddha, 6 monges, limpo e livre de todas as degeneracdes.
Mestre de todos os Dharmas, 6 monges, eu mesmo explicarei o Dharma. (TSAI, 2012,
p. 101-102).

Assim, notamos que as praticas ascéticas anteriores colaboraram para que 0s cinco
fossem “puros, de boa natureza, faceis de treinar, faceis de ensinar, faceis de purificar” e com
“pouco desejo aflitivo, 6dio ou ignorancia”. Ao lermos o resumo do trecho correspondente
citado por Kurt Behrendt, nota-se que a sequéncia dessa narrativa & similar a do

Enlightened — a choice which probably betrays disinclination for such an extreme concept as the emaciated body:
as a matter of fact, Sakyamuni is depicted at Pagan as a Buddha from the very moment when he cuts his hair. (...)
As to the fact that the five disciples are not shown in the guise of ascetics but of monks, it probably indicates the
pre-eminence of the status of the monk over the position of the ascetic.

59



Abhiniskramapasutra — a respeito do qual aprofundaremos no terceiro capitulo —, e acrescenta
que nesse ponto os ascetas rasparam os cabelos e se vestiram com vestes que 0s caracterizariam
como seguidores monasticos do Buddha. Behrendt enfatiza que “a selecdo e a conversao dos
ascetas como os primeiros monges era particularmente significante, porque grupos religiosos

ascéticos estavam competindo com os budistas por seguidores” (BEHRENDT, 2007, p. 38).

1.6.3. Um asceta como o futuro Buddha: o asceta Megha e o Buddha Dipamkara

Personagens ascetas também aparecem em algumas narrativas de contos jataka®®, como
por exemplo o Syama Jataka e o Vessantara Jataka. Abaixo, nas figuras 24 e 25, vivendo em
suas cabanas caracteristicas, vemos um casal de ascetas, pais do jovem Syama, ao receberem a
noticia de sua morte. Ao lado, vemos Vessantara fazendo uma doacdo a um asceta, com sua
pose arqueada, 0 coque na cabeca e o bast&o.

Fig. 24: Syama Jataka, Paquistdo, 30 - 375 CE Fig. 25: Visvamtara (Vessantara) Jataka,
Gandhara (Paquistdo) 2ndC-3rdC

Nerge

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: britishmuseum.org

Mas decerto, a narrativa de uma vida passada mais significativa em Gandhara e,
também, para a nossa pesquisa, € o assim chamado Dipamkara Jataka®®. Em um artigo para o

projeto “Gandhara Connections”, Jason Neelis explica que escribas e artistas conectaram

5 Contos populares que relatam historias de vidas anteriores do Buddha Sakyamuni, tanto na forma humana
guanto como diferentes animais.
5% Na verdade, tal narrativa ndo faz parte da coletanea dos Pali Jataka, sendo que “Dipankara Jataka” é um termo
restrito a historia da arte de Gandhara (NEELIS, 2019, p. 176).
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certos locais de narrativas budistas de vidas passadas do Buddha com Gandhara, como uma
estratégia para criar locais sagrados de peregrinacdo fora da regido de Magadha, onde
Sakyamuni vivera. Jason Neelis e seu time de pesquisadores chegaram a um conjunto de quinze
historias reconheciveis ao analisarem 180 esculturas em pedra e pinturas. Dentre essas, 129 sdo
do Dipamkara Jataka: mais de setenta por cento (NEELIS, 2019).

A narrativa conta a histéria do encontro entre um Buddha de outro kalpa®’, chamado
Dipamkara, com um jovem asceta brahmana chamado Megha®. E possivel que tenha existido
um sitra independente com essa histdria®®, porém atualmente a encontramos apenas enquanto
parte de outros textos, como 0 Mahavastu, 0 Divyavadana, 0 Nidanakatha e o
Abhiniskramanasitra. Um ponto importante: a maioria das pesquisas sobre o assunto se
referem a Megha apenas como “asceta”. Porém, ao lermos a tradugdo do trecho do
Abhigiskramanasiitra referente a histoéria de Megha e Dipamkara, feita por Samuel Beal no
século XIX (BEAL, 1873), notamos que Megha é um jovem brahmacarin de dezesseis anos,
ou seja, que esta por finalizar sua fase de estudante no sistema dsrama®, o que ndo é dito
explicitamente, mas fica notorio pela narrativa. O ascetismo de um brahmacarin se resume ao
celibato e a disciplina nos estudos e aprendizado dos textos e ritos védicos, e ndo inclui a
restricdo quase total ou total de alimentos. Nesse encontro, o jovem asceta presta homenagens
ao Buddha Dipamkara e faz o voto aspirativo (pranidhana) de tomar renascimento como
alguém capaz de fazer o bem aos seres. Dipamkara entdo faz a predi¢ao do futuro renascimento
de Megha no cla Sakya e seu completo despertar (LAW, 1930, p. 16). Assim, considerando o
estagio em que o voto do Bodhisattva se torna irreversivel®: (APPLETON, 2016, p. 1), a versdo
estendida da vida de Buddha Sakyamuni comeca com esse encontro, e na arte narrativa de
Gandhara, esse episodio é o que imediatamente precede os eventos da vida do Bodhisattva

Siddhartha que se tornara o Buddha Sakyamuni (NEELIS, 2019).

No entanto, Dipamkara (Divakara) é listado como primeiro em uma lista de
caracteristicas de quinze Buddhas anteriores em uma versdo em gandhari do
Bahubudhaka-sutra em um rolo na Biblioteca do Congresso dos EUA (Salomon 2018:
265-93), que Vincent Tournier (2017: 129ff.) identifica como a primeira versdo de
Bahubuddhaka-sitras incorporados no Mahavastu e outros textos budistas. Assim, a
genealogia de Buddhas anteriores essencialmente comega com Dipamkara, cujo
encontro com o Bodhisattva foi localizado na antiga Nagarahara (moderna Nangarhar
no leste do Afeganistdo), onde também havia um nicho para a reliquia da tigela de
pedinte do Buddha, de acordo com os relatos de visitantes chineses, comegando por
Faxian no comeco do século V. Por associar esse lugar com Dipamkara, 0 primeiro

57 Medida de tempo referente ao aparecimento e desaparecimento de um universo.
58 Ou Sumati, ou Sumedha, de acordo com a versdo (NEELIS, 2019, p. 176).
% Ver MATSUMURA, 2011.
80 Ver item I.5.
61 Avaivartika.
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na linhagem de Buddhas anteriores, e com o encontro com o Bodhisattva que faz o
voto aspirativo e é predito que tomara renascimento como Shakyamuni, os budistas
de Gandhara fazem uma forte reinvindicacéo de que a verséo extendida da historia da
vida do Buddha do tempo presente comega em sua propria terra. (NEELIS, 2019, p.
179, trad. nossa)®?

No entanto, em um artigo anterior ao de Neelis, Juhyung Rhi apresenta um argumento
de que o mero fato de essa historia ser considerada como tendo ocorrido na regido néo seria o
suficiente para explicar a preferéncia por essa narrativa em detrimento de outras que também

eram 14 localizadas:

Comparadas com cenas da vida do Buddha, as representacdes de jatakas séo
consideravelmente em menor nimero e bem limitadas na variedade de temas. De
acordo com minha base de dados de trabalhos narrativos que sobreviveram, cerca de
cinquenta pecas, indubitavelmente auténticas, sdo identificaveis, e elas representam
apenas cerca de dez jatakas. Surpreendentemente, cerca de dois tercos deles lidam
com o Dipamkarajataka. A dominéancia desse tema é parcialmente explicada pelo fato
de que o Dipamkarajataka era firmemente localizado em Nagarahara (atualmente o
Vale do Jalalabad no Afeganistdo), e cerca de um terco de suas representagdes
sobreviventes efetivamente vieram das areas de Kabul e Jalalabad. Mas essa pode nao
ser uma explicagdo satisfatéria quando consideramos que outros jatakas populares que
também eram localizados nessa regido, assim como o Visvantara-jataka (bacia do
Pexauar) e o Sibi-jataka (Suat), eram raramente representados, apenas algumas vezes,
enquanto que dois tercos das representagdes do Dipamkarajataka foram feitas na bacia
do Pexauar e no vale do Suat, localizados fora das areas de Kabul e Jalalabad. Isso
indica que o Dipamkarajataka era provavelmente percebido pelos budistas de
Gandhara como imbuido de um significado maior, do que meramente aquele de ser
uma bela histéria, como o inicio da notavel carreira de Shakyamuni em direc¢do ao
estado de Buddha, e como um prelldio para as inimeras cenas da vida de Buddha na
arte de Gandhara (RHI, 2003, p. 157-158, trad. nossa).63

2 However, Diparnkara (Divakara) is listed first in a list of the characteristics of fifteen previous Buddhas in a
Gandhart version of the *Bahubudhaka-sutra in a scroll in the US Library of Congress (Salomon 2018: 265-93),
which Vincent Tournier (2017: 129ff.) identifies as the earliest version of Bahubuddhaka-sitras incorporated into
the Mahavastu and other Buddhist texts. Thus, the genealogy of previous Buddhas essentially begins with
Diparkara, whose meeting with the Bodhisattva was localized in ancient Nagarahara (modern Nangarhar in
eastern Afghanistan), where there was also a shrine for the relic of the Buddha’s begging bowl, according to the
accounts of Chinese visitors beginning with Faxian in the early fifth century. By associating this place with
Diparikara, the first in the lineage of the previous Buddhas, and the encounter with the Bodhisattva who aspires
and is predicted to be reborn as Sakyamuni, Gandhdran Buddhists stake a strong claim that the extended life-story
of the Buddha of the present age begins in their own land.

63 Compared with the Buddha's life scenes, representations of jatakas are considerably fewer in number and quite
limited in the variety of themes. According to my database of extant narrative works, some fifty pieces, with
undoubted authenticity, are identifiable, and they represent only about ten jatakas. Surprisingly, around two thirds
of them deal with the Dipamkarajataka. The dominance of this theme is partly explained by the fact that the
Dipamkarajataka was firmly localized in Nagarahara (present-day Jalalabad Valley in Afghanistan), and about
athird of its extant depictions actually came from the Kabul and Jalalabad areas. But this may not be a satisfactory
explanation when considering that other popular jatakas that were also localized in this region, such as the
Visvantara-jataka (Peshawar basin) and the Sibi-jataka (Swat), were represented quite rarely, only in a few
instances, while two thirds of the representations of the Dipamkarajataka were made in the Peshawar basin and
the Swat valley, located outside the Kabul and Jalalabad areas. This indicates that the Dipamkarajataka was
probably perceived among Gandharan Buddhists as imbued with a greater significance than merely that of being
a delightful story, as the very beginning of the remarkable career toward the Buddhahood of Sakyamuni and as a
prelude to the numerous life scenes of the Buddha in Gandharan art.
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Percebemos que Rhi desconfia que a popularidade da histdria se da ndo apenas pela correlacéo
geogréfica, mas com a propria mensagem de retratar o momento do voto aspirativo daquele que viria
a ser Sakyamuni. Podemos conferir tal popularidade em oito imagens que trazemos aqui, nas
figuras 26, 27, 28, 29, 30, 31, 32 e 33 a sequir. E interessante notar que esse primeiro episodio do
ciclo narrativo de Gandhara também aparece na estupa de Sikri (figura 27), mesma localidade da
estatua do Bodhisattva Ascético mais conhecida (figura 34 - imagem 1).

Fig. 26: Khyber Pakhtunkhwa (North West Fig. 27: Estupa de Sikri, Paquistdo, 30 - 375 CE.
Frontier), Pakistan. Séc. Il e Il CE Atualmente no Museu de Lahore.

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: dsal.uchicago.edu
Fig. 28: Atualmente no British Museum, Fig. 29: Jamal Garhi, Mardan Dt., Khyber
sem datacdo nem origem. Pakhtunkhwa (Fronteira Noroeste), Paquistao; c.

metade do séc. | até metade do séc. Ill.

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: dsal.uchicago.edu
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Fig. 30: Dipamkara prevendo o despertar de Fig. 31: Dipamkara prevendo o despertar de
Sarvarthasiddha; séc. I-111 d.C. Sumedha; séc. I-111 d.C.

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 32: Buddha Dipamkara; circa 30 - 375 d.C.; Afeganistdo.

Fonte: dsal.uchicago.edu
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Fig. 33: Sumedha presta homenagens a Dipamkara; Paquistdo, Vale do Suat, Antiga Gandhara, c. séc.
]

Fonte: metmuseum.org

Trés momentos importantes da narrativa do asceta brahmacarin Megha que permitem a
identificacdo das imagens sdo: (1) o momento em que o asceta lanca cinco flores de 16tus sobre
0 Buddha Dipamkara (ele consegue as flores com uma garota brahmana chamada Prakrti, em
troca da promessa que se casaria com ela em todas as vidas futuras, e as flores lancadas ficam
suspensas ao redor do halo de luz em volta da cabeca do Buddha); (2) o momento em que 0
asceta solta os cabelos e se ajoelha ao chdo para fazer com que o Buddha possa caminhar sem
sujar os pés; outros textos dizem que Megha limpou as solas dos pés do Buddha com seu cabelo,
momento esse em que faz o voto aspirativo e recebe sua predicdo; (3) 0 momento em que, ao
receber a predicao de seu futuro despertar, Megha flutua no ar, juntando as maos em reveréncia
(BEHRENDT, 2007, p. 33-34).

O relevo que atualmente se encontra no MET Museum de Nova lorque (figura 33), era
folheado a ouro e original do Vale do Suat. Segundo Behrendt, apenas os exemplares do Suat
mostram o asceta Megha tocando os pés de Dipamkara, e trata-se de uma das raras vezes na

arte sul-asiatica em que é representado algum contato fisico com um Buddha; e ndo fosse pelos
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detalhes da narrativa, ndo seria possivel distinguir o Buddha Dipamkara de qualquer outro
Buddha (BEHRENDT, 2007, p. 35).

Ainda sobre a relevancia da histéria de Megha e Dipamkara, Behrendt nos diz que:

A histdria do encontro de Megha com o Buddha Dipamkara era particularmente
importante para os budistas da Grande Gandhara porque pensava-se que 0 evento
ocorrera préximo a Hadda, no Afeganistdo. O peregrino chinés Xuanzang visitou o
local no século VII e descreveu que viu |4 uma pequena estupa muito antiga que
marcava o ponto onde Megha se prostrou diante de Dipamkara e recebeu a predicao
do Completo Despertar. Xuanzang contou sobre chuvas de flores miraculosas que
desciam sobre o local lamacento em dias de jejum. Também contou sobre uma estupa
de pedra de trezentos pés de altura, adornada com esculturas maravilhosas, construida
sob as ordens de Ashoka para comemorar o encontro de Megha com Dipamkara. Nao
muito longe, outra estupa marcava o local onde os cinco létus foram adquiridos. Uma
vez que a Grande Gandhara era tdo longe da bacia do Ganges, onde o Buddha de fato
viveu, a importancia de ter um local consagrado pelas a¢des do Buddha do passado,
DipamkKara, e daquele que viria a ser o Buddha, Megha, ndo poder ser subestimada.
(BEHRENDT, 2007, p. 35, trad. nossa)®*

Trés fatos nos chamam a atencdo: (1) a narrativa conta que aquele que viria ser
Sakyamuni atingiu o oitavo solo de um bodhisattva e obteve sua predi¢io do completo despertar
enquanto era um tipo de asceta braimana do sistema asrama, um brahmacarin; (2) tal narrativa
era de grande importancia ndo apenas por seu contetdo religioso, mas também por seu
acontecimento ser atribuido a regido; (3) o relato de Xuanzang de que, no ponto de encontro
entre Megha e Dipamkara, choviam flores miraculosamente em dias de jejum, indicando que
havia alguma pratica de jejum na época.

Sobre a fonte textual da maioria dos relevos narrativos, Behrendt explica que:

A maioria desses relevos ilustram a vida de Shakyamuni com episédios narrativos
claramente relatados com a biografia do Buddha conhecida pelas fontes candnicas
textuais. Uma possivel razdo para essa aparéncia muito proxima com os textos é que
os budistas de Gandhara ndo tinham acesso direto as tradi¢des orais do norte da India.
Académicos buscaram em varios textos para entender as primeiras esculturas
biograficas budistas de Gandhara; um estudo sistematico da ordem das cenas dos
relevos sugerem que a fonte da maioria delas era 0 Abhiniskramana sutra, que foi
provavelmente escrito em sénscrito misto, mas agora existe apenas em uma traducéo
chinesa. A correlacdo € intrigante porque o Abhiniskramana sutra coloca grande
énfase nos Buddhas do passado e do futuro, um aspecto da ideologia budista que nao
¢ tdo proeminente em outros textos biograficos, e que se torna, como veremos, cada

% The story of Megha's meeting the Buddha Dipamkara was particularly important to Greater Gandharan
Buddhists because the event was thought to have occurred near the Buddhist site of Hadda, in Afghanistan. The
Chinese pilgrim Xuanzang visited the site in the seventh century A.D. and described seeing there a small stupa of
Qreat antiquity that marked the spot where Megha prostrated himself before Dipamkara and received the
prediction of Buddhahood. Xuanzang told of miraculous showers of flowers that descended on the muddy spot on
fasting days. He also chronicled a three-hundred-foot-high stone stupa embellished with marvelous sculpture,
built at the behest of Ashoka to commemorate Megha meeting Dipamkara. Not far away, another stupa marked
the place where the five lotuses were acquired. Because Greater Gandhara was so far from the Ganges basin,
where the Buddha actually lived, the importance of having a site made sacred by the actions of the past Buddha,
Dipamkara, and the Buddha-to-be, Megha, cannot be underestimated.
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vez mais importante para budistas de Gandhara séculos mais tarde. (BEHRENDT,
2007, p. 32, trad. nossa)%

A énfase em Buddhas do passado e do futuro é interessante quando vemos o trabalho de
Juhyung Rhi, que demonstra como determinado conjunto de sutras colocam o periodo de austeridades
como uma das préaticas que todos os Buddhas do passado também fizeram, sendo um dos passos

necessarios ao completo despertar. Mas veremos isso em detalhes no terceiro capitulo.

Consideracg6es intermediarias

Neste capitulo estabelecemos os motivos pelos quais optamos por utilizar o termos
Bodhisattva Ascético ao invés de Buddha Ascético; aprendemos sobre a localizacdo geogréfica
de Gandhara, diferenciando entre Antiga Gandhara e Grande Gandhara, bem como passamos
por um panorama geral a respeito da historia de suas dominagdes por diferentes povos e
culturas; apresentamos a cronologia escolhida como principal referéncia para este trabalho; e
mencionamos quais os critérios para selecdo de imagens de acordo com o que era relevante a
pesquisa.

Em seguida, vimos que o surgimento dos diversos movimentos ascéticos indianos esta
atrelado a composi¢do dos upanisads e ao enfrentamento aos vedas. Tais movimentos tiveram
inicio no final do periodo védico tardio, devido as diversas mudangas sociais, econémicas e
sanitarias que ocorreram por volta do século VI a.C. A vida errante nas florestas, o celibato e a
mendicancia — junto a outras praticas ascéticas e formas de auto-mortificacdo — eram modos
através dos quais acreditava-se atingir a libertacdo do samsara, que era a existéncia vista
enquanto uma prisdo em um ciclo de renascimentos sob os sofrimentos existenciais. O asceta

passou a ser valorizado como o0 modelo de religioso. Quando Sarvartasiddha Gautama deixou

% Most of these carvings illustrate the life of Shakyamuni with narrative episodes clearly related to the biography
of the Buddha known from canonical textual sources. One possible reason for this close reliance on texts is that
Gandharan Buddhists did not have direct access to the north Indian oral traditions (37. The inscription on
Indravarman's A.O. 5-6 reliquary (no. 19), for example, quotes a Buddhist text, an indication that a canon of
Gandharan Buddhist writings had been forming at that time. Salomon and Schopen 1984, p. 120.). Scholars have
looked to various texts to understand the early Buddhist biographical sculpture of Gandhara (38. These include
texts such as the Lalitavistara of the Sarvastivadin school, the Mahavastu text of the Mahasanghikas school, and
the Buddhacarita, composed by the poet Asvaghosa.); a systematic study of the scene order of the reliefs suggests
that the source for most of them was the Abhiniskramana sutra, which was probably written in mixed Sanskrit but
now exists only in a Chinese translation. This correlation is intriguing because the Abhiniskramana sutra places
great emphasis on Buddhas of the past and future, an aspect of Buddhist ideology not nearly as prominent in the
other biographical texts and one that becomes, as we shall see, increasingly important to Gandhara Buddhists in
later centuries (39. The Abhiniskramana sutra was compiled by the Dharmaguptakas, a sect of Buddhism in
Gandhara. The Buddha's death and the subsequent enshrinement of his relics appear to follow some version of the
Mahaparinirvana sutra; see Miyaji 1992.).
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seu palécio, passou a fazer parte desses movimentos e experienciou muitos deles, até os mais
extremos, antes de adotar o caminho do meio e alcancar a libertagdo do samsara.

Préaticas ascéticas também eram comuns em Gandhara, 0 que é notorio pelas narrativas
gregas classicas do asceta Calanus, amigo de Alexandre o Grande, pelo asceta no verso da
moeda do rei Telephos, pelos ascetas nos ladrilhos de Harwan, na Caxemira, além de muitos
diferentes tipos de ascetas presentes em relevos narrativos budistas.

Ao observar as imagens de ascetas em Gandhara, é possivel perceber que sua iconografia
ja vinha sendo construida hd um tempo consideravel, uma vez que trazia certos padrfes que se
repetiam. Além disso, dado o contexto religioso plural da época, percebe-se que muitas dessas
praticas ascéticas ainda estavam em voga e ainda eram valorizadas na regido, porém, seja pela
narrativa textual, seja pela composi¢cdo imagética, os budistas de Gandhara buscavam deixar

claro que o método do Buddha superava o dos ascetas.
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CAPITULO 2 - BODHISATTVAS ASCETICOS DE
GANDHARA: IMAGENS, NARRATIVAS E RITOS

Neste capitulo apresentamos os critérios de selecdo de treze imagens de Bodhisattvas
Ascéticos, dos quais faremos uma breve analise pré-iconografica, iconografica e iconologica,
focando em quatro elementos comuns as treze imagens: 0 assento de grama kusa, a usnisa, as
figuras na base da estatua e as figuras ao redor da imagem principal, de modo a compreender
0s possiveis significados e usos religiosos das imagens de Bodhisattvas Ascéticos em Gandhara,
buscando possiveis elementos de conexdo com a tradi¢do Budista Mahayana Inicial de
Gandhara.

2.1. Treze imagens de Bodhisattvas Ascéticos

Como resume Claudine de Bautze-Picron: “imagens emaciadas do Buddha nunca foram
representacdes comuns na india, e depois daquelas que foram criadas no Noroeste®®, elas
praticamente desapareceram da regido” (2008, p. 77). Por isso, a quantidade de imagens de
Bodhisattvas Ascéticos a quais temos algum acesso para um estudo ndo é grande.

Treze imagens foram selecionadas®’ pelo critério de trazerem o Bodhisattva Ascético
como o motivo principal, fora de um contexto narrativo (figuras de 34 a 46, a seguir, as quais
me referirei pelo nimero da imagem, de 1 a 13). O tamanho das imagens ndo foi excludente:
dentre essas, algumas sdo maiores, outras sdo pequenas e a outras falta a informacdo das
dimensdes; sabemos que as imagens 11 e 13 sdo pequenas; e as imagens 9, 10 e 13 s&o
similarmente pequenas, a julgar pela espessura dos tracos, as formas mais simples e geométricas
dos tronos, e a forma como estdo expostas nas fotografias. Algumas vezes a data¢éo que consta
nos bancos de imagens é diferente da datacdo atribuida a mesma imagem por Behrendt, e nesses
casos optamos pela datacdo dele. A tabela 1, a seguir, traz todas as informacdes as quais tivemos

acesso para facilitar a andlise comparativa das imagens.

% Ou seja, Gandhara.
67 Apenas em um estagio avangado da pesquisa encontrei o texto de Deborah Klimburg-Salter e Maurizio Taddei
"The Usnisa and the Brahmarandhra: An Aspect of Light Symbolism in Gandharan Buddha Images" (1991), no
qual os autores listam vinte imagens ascéticas “free-standing” e dezessete relevos nos quais apareciam a figura
ascética. Porém, julguei que a selecdo inicial era o suficiente para o presente trabalho, e utilizarei a lista de
Klimburg-Salter e Taddei, bem como sua versdo atualizada por Juhyung Rhi (2005) para complementar a lista ja
elaborada.
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Fig. 34: Imagem 1 - Completa - Sikri Fig. 35: Imagem 2 - Fraturada - Takht-i-Baht

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 36: Imagem 3 - Cabeca A Fig. 37: Imagem 4 - Cabeca B

Fonte: metmuseum.org Fonte: dsal.uchicago.edu



Fig. 38: Imagem 5 - Cabeca C Fig. 39: Imagem 6 - Cabeca D

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: britishmuseum.org

Fig. 40: Imagem 7 - Corpo A - Shotorak Figura 41: Imagem 8 - Corpo B

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: metmuseum.org
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Fig. 42: Imagem 9 - Pequena 1 - Jamalgarhi Fig. 43: Imagem 10 - Pequena 2 - Suat

Fonte: dsal.uchicago.edu Fonte: dsal.uchicago.edu

Fig. 44: Imagem 11 - Pequena 3 - Mathura Fig. 45: Imagem 12 - Pequena 4

AMA . FASTING -

Fonte: BEHRENDT, 20104, fig. 192, p. 323 Fonte: dsal.uchicago.edu
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Fig. 46: Imagem 13 - Pequena 5 - Jamalgarhi

Fonte: research.britishmuseum.org

Todas as treze imagens foram confeccionadas em xisto. O xisto é o material mais comum
das estatuas de Gandhara, uma pedra facilmente encontrada na regido, utilizada inclusive em
construcdo, porém quebradica, o que ndo permitia o corte em blocos. Na terceira fase de
desenvolvimento da arquitetura de Gandhara®®, os artistas também passaram a usar estuque,
argila e terracota, por serem materiais mais rapidos de serem trabalhados uma vez que a
demanda de encomendas crescera consideravelmente (BEHRENDT, 2003). Até 0 momento
ndo encontramos imagens de Bodhisattvas Ascéticos em algum desses materiais, e sendo esse
0 caso podemos considerar que ou (1) os locais onde os artistas desenvolveram técnicas com
materiais diferentes do xisto ndo eram 0s mesmos locais nos quais as representacdes de
Bodhisattvas Ascéticos eram preferidas, ou (2) esse seria mais um indicio de que essas imagens
ndo eram populares em comparacdo a outras. Quanto aos locais onde tais imagens foram
encontradas, isso sera explorado no terceiro capitulo.

Em todas as estatuas, vemos a figura do Bodhisattva sentado em postura de meditacéo,
com a coluna ereta, muito diferente da representacdo de outros ascetas que vimos no primeiro

capitulo. Ha que se lembrar que dentre as praticas ascéticas, permanecer em posturas especificas

% Inicio do século 111 até o final do século V.
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por longo tempo — como por exemplo permanecer sempre agachado — eram comuns. O fato de
0 Bodhisattva ser representado em postura de meditacdo idéntica a qual ele normalmente é
representado enquanto Buddha®® aparentemente indica o direcionamento diferenciado de sua
pratica, e uma espécie de preludio do completo despertar. Além disso, parece ser mais uma
forma de demonstrar a superioridade do método do Buddha perante os métodos ascéticos, uma
vez que mesmo em seu treinamento ascético o Bodhisattva transparecia dignidade e forca para
manter sua coluna ereta™.

Ele se senta sobre um assento que aparentemente representa grama. A base € mais ou
menos elaborada, de acordo com o tamanho da estatua, trazendo outras cenas nela
representadas, ou apenas padrdes geométricos. Os olhos fundos, a pele fina e ressecada por
onde se V& 0s 0ss0s e as veias saltadas, a barriga concava: a veste superior externa como que
caida sobre os cotovelos parece ser assim propositalmente representada para deixar a maior
parte do corpo a mostra, de maneira que seja possivel observar esses detalhes. Notoriamente
segue-se um mesmo padréo para representar as vestes, com pouca variacao (as imagens 1, 7, 8,
9, 10, 11, 12 possuem a mesma queda de tecido em meia-lua a frente). No topo da cabeca, uma
espécie de coque: era a forma como os artistas de Gandhara representavam a usnisa (que Serd
explicada abaixo). Nas imagens menos danificadas, podemos observar o halo atrds da cabega.

Abordaremos o0s quatro seguintes elementos que nos pareceram mais significativos dentre
essa selecdo de imagens: (1) o assento de grama kusa, (2) a usnisa, (3) as figuras na base da

estatua e (4) as figuras ao redor da imagem principal.

2.2. O assento de grama kusa como tipico de meditadores

Em sua hipdtese de que o jejum representado pelas estatuas ascéticas faz referéncia a um
segundo periodo de jejum apds o completo despertar, Brown (1997) se baseia na narrativa do
Nidanakatha conforme a versdo de Fausbgll. Nela, ap6s ter se alimentado da tigela de leite e

arroz que recebera da jovem Sujata, o Bodhisattva ganha oito macos de grama kusa de um

89 A (nica excecdo que encontrei foi na figura 12, o tripico no qual vemos a figura do Bodhisattva praticando
ascetismo diante de uma pequena figura que desconfiamos que seja uma das criancas que vinham importuné-lo.
Porém, uma vez que o tripico é pequeno e com limites para a representacdo de cada cena, ha que se considerar
desafios técnicos do artista, portanto € dificil levar em conta esse Gnico exemplo.
0 Dra. Cibele Aldrovandi, durante a banca de apresentacéo da dissertacéo, sugeriu que os artistas podem ter se
valido da postura ja conhecida da imagem do Buddha em meditacdo, acrescentando as caracteristicas ascéticas,
para facilitar a identificacdo da imagem.
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cortador de grama chamado Sotthya para fazer seu assento. A presenca do assento de grama
nas estatuas é considerada por Brown um dos pontos mais significativos para defender sua

teoria. Brown usa como argumento um relevo do Museu de Chandigarh (figura 47, a seguir):

A cena mais baixa do relevo do Museu de Chandigarh mostra o Buddha se
aproximando do assento com a grama enquanto a cena do meio mostra o Buddha,
agora emaciado, no assento. A terceira cena quebrada mostra um Buddha de corpo
inteiro sentado, infelizmente t&o destruido que ndo podemos identificar a cena, mas a
Unica sequéncia que faz sentido é que o Buddha prepara o assento, é mostrado
emaciado durante 49 dias de jejum, e entdo é mostrado restaurado a seu corpo perfeito
(BROWN, 1997, p. 107, trad. nossa).”*

Mas Ana Maria Quagliotti discorda dessa leitura, uma vez que “Brown I& o relevo de baixo
para cima, ignorando o fato de que quase certamente ele deveria ser lido na direcdo oposta, como
geralmente ¢ o caso em relevos de Gandhara” (QUAGLIOTTI, 2008, p. 65), e também que:

Este ndo seria 0 unico caso em que duas cenas diferentes sdo mostradas no mesmo
painel. E suficiente mencionar, por exemplo, a luneta contra o lado nordeste da estupa
70 de Butkara I (...) com ‘O capel&o real apresentando Yasodhara e a Tentagdo de

Sakyamuni’, e, do lado esquerdo, 0 Mara derrotado tragando linhas no ch&o com seu
graveto (QUAGLIOTTI, 2008, p. 67, trad. nossa).”

Cabe observar que a grama kusa " € utilizada como um assento ritual e para outros fins
religiosos desde o tempo dos vedas’*, e é possivel que diferentes tipos de meditadores

praticassem sobre tal grama.

> The lower scene of the Chandigarh Museum relief shows the Buddha approaching the seat with the grass while

the middle scene shows the Buddha, now emaciated, on the seat. The broken third scene shows a full-bodied seated

Buddha, unfortunately so destroyed that we cannot identify the scene, but the only sequence that makes sense is

that the Buddha prepares the seat, is shown emaciated during the forty-nine days of fasting, and then is shown

restored to his perfect body.

2 This would not be the only case of two different scenes being shown on the same panel. Suffice to mention, for

example, the lunette against the North-East side of Stupa 70 of Butkara I (...) with ‘The Royal Chaplain

Introducing Yasodhara and Temptation of Sakyamuni’, and, on the left, the defeated Mara tracing out the lines on

the ground with his stick.

3 Ou kusha. Nome cientifico: Desmostachya bipinnata.

™ Aos interessados, ver HAVELL, E. B. “What Is Soma?” The Journal of the Royal Asiatic Society of Great Britain

and Ireland, no. 3, 1920, pp. 349-351. Disponivel em: JSTOR www.jstor.org/stable/25209627. Acesso em: 1 nov. 2020.
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TABELA 1 - Treze imagens de Bodhisattvas Ascéticos

FIGURA| N° IMAGEM ENCONTRADA EM DATACAO TAMANHO MATERIAL ATUALMENTE EM
Sikri Yusufzai, provincia de Khyber Entre séc. IV e VI d.C. .
34 1 |Completa - Sikri * | Pakhtunkhwa (Fronteira Noroeste), em (BEHRENDT, 20104, A 84 cm (RHI, 2005, xisto Central Archaeologlcal_ x
. . L p. 197) Museum, Lahore, Paquistéo
Mardan, préx. a Jamal Garhi, Paquist&o. p. 310)
35 5 Fraturada - Takht- | Sahri-Bahlol, Takht-i-Bahi, Khyber Entre séc. Il e 111 A 83 cm (RHI, 2005, xisto Peshawar Museum, Pexauar,
= |i-Baht Pakhtunkhwa (Fronteira Noroeste), Paquistdo | (RHI, 2005, p. 197) (?) |p. 197) Paquistdo
36 3 |Cabeca A Paquistdo (Antiga Gandhara) Entre séc. lll e V L. 8,6 cm x A 13,3 cm xisto MET Museum, Nova lorque,
x P 8,3cm EUA.
. Entre metade do séc. | . . Bharat Kala Bhavan, Varanasi
* . 1 ’
37 4 |Cabeca B* Paquistao e metade do séc. 111 (?) Xisto cinza Utar Pradexe, India
38 5 | Cabeca C* Paquistio Entre metade do séc. | xisto cinza Bharat Kala Bhavan, Varanasi,
2 | aneed m g e metade do séc. 111 (?) Utar Pradexe, India
. . L 1850cmx A 2230 |_. British Museum, Londres
* - ) 1 1 1 1
39 6 |CabecaD Gandhara (Paquistéo) Entre o séc. Il e 111 (?) cm X P 12,70 cm; 7 kg xisto Inglaterra
Corpo A - Entreséc. VeVl |A47cm, sema Afeganistio, aaimente
40 7 Shotorak Shotorak, Afeganistdo (BEHRENDT, 2010a, |cabeca. (RHI, 2005, p. |xisto cinza desaparecidé (BEHRENDT, 2007,
sShotorak p. 310) 53) p. 61, nota 20)
A 278,
. . _ . “lcones maiores” . MET Museum, Nova lorque,
41 8 |CorpoB Paquistdo (Antiga Gandhara) Entre séc. lll e V (BEHRENDT, 2010a, xisto EUA
p.301)
42 9 Pequena 1 - Jamalgarhi, Mardan, Khyber Pakhtunkhwa Entre metade do séc. | xisto cinza National Museum, Karachi,
=~ | Jamalgarhi (Fronteira Noroeste), Paquistdo e metade do séc. 111 (?) Paquistéo
Suat, Khyber Pakhtunkhwa (Fronteira Noroeste), | Entre metade do séc. | . Indian Museum, Calcuta,
1U | Fequena £ - suat P . - P
43 10 | Pequena 2 - Suat Paquistao e metade do séc. 111 (?) pedra cinza Bengala Ocidental, India
Pequena 3 - Encontrado perto das vilas de Madhuban e Maholi, -
a4 1 |\ Mathura proximo a Mathurd (BEHRENDT, 2010a, fig. 193) | * A 33 cm xisto ?
Khyber Pakhtunkhwa (Fronteira Noroeste), . N | . . Central Archaeological
45 12 |Pequena4 Paquistio Entreoséc. lelll (?) |* xisto cinza Museum, Lahore, Paquistio
Pequena 5 - Jamalgarhi, distrito de Mardan, Khyber . L 6,80 cm x A 18,30 . . British Museum, Londres,
46 13 Jamalgarhi Pakhtunkhwa (Fronteira Noroeste), Paquistdo Entre o séc. [l e 11 (?) cm x P 19,80 cm xisto cinza Inglaterra

*contém perfuracéo na usnisa. (?) Datagdes que ndo necessariamente seguem a cronologia em fases relativas de Behrendt.
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https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=134
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=11644
https://www.metmuseum.org/art/collection/search/38206?searchField=All&amp;sortBy=Relevance&amp;ft=gandhara+fasting&amp;offset=0&amp;rpp=20&amp;pos=2
https://www.metmuseum.org/art/collection/search/38206?searchField=All&amp;sortBy=Relevance&amp;ft=gandhara+fasting&amp;offset=0&amp;rpp=20&amp;pos=2
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=3617
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=3617
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=3616
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=3616
https://research.britishmuseum.org/research/collection_online/collection_object_details.aspx?objectId=225168&partId=1&searchText=Gandhara+Buddha&page=3
https://research.britishmuseum.org/research/collection_online/collection_object_details.aspx?objectId=225168&partId=1&searchText=Gandhara+Buddha&page=3
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=11853
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=11853
https://www.metmuseum.org/art/collection/search/38119?searchField=All&amp;sortBy=Relevance&amp;ft=gandhara+buddha&amp;offset=0&amp;rpp=20&amp;pos=6
https://www.metmuseum.org/art/collection/search/38119?searchField=All&amp;sortBy=Relevance&amp;ft=gandhara+buddha&amp;offset=0&amp;rpp=20&amp;pos=6
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=10871
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=7983
https://www.researchgate.net/publication/279423295_Fasting_Buddhas_Ascetic_Forest_Monks_and_the_Rise_of_the_Esoteric_Tradition
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=11037
https://dsal.uchicago.edu/cgi-bin/huntington/show_detail.py?ObjectID=11037
https://research.britishmuseum.org/research/collection_online/collection_object_details.aspx?objectId=182307&partId=1&searchText=Gandhara+Buddha&page=4

Figura 47: Trés cenas da Vida do Buddha, Government Museum and Art Gallery, Chandigarh, inv. 57.

Fonte: QUAGLIOTTI, 2008, p. 69.

Além disso, encontramos nos sitras narrativas do Bodhisattva sentando-se sobre um
assento de grama enquanto ainda aprendia determinadas técnicas meditativas com Alara

Kalama (0 que ocorreu antes de seu periodo de ascetismo), bem como durante sua préatica
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ascética. No Abhiziskramara (a respeito do qual trataremos em mais detalhes no terceiro
capitulo), lemos:

(...) Alara convidou o Bodhisattva a sentar-se no assento de grama, como dizem 0s
VErsos —

“Ambos olhando um ao outro com grande alegria,

Saudando um ao outro com uma espécie de reserva,

Eram incapazes de falar um com o outro,

Até Alara solicitar que ele [o Bodhisattva] se sentasse no assento limpo [novo] de
grama.” (BEAL, 2018, p. 170, trad. nossa).”™

No Karunapundarikasutra, lemos:

Eu tomaria um feixe de grama para mim mesmo, espalharia no vajrasana [assento
vajra] sob a arvore Bodhi e me sentaria de pernas cruzadas com o corpo ereto. Eu
praticaria a meditacdo asphanaka e pararia o inalar e o exalar da respiracdo. Eu
levantaria da meditacdo uma vez ao dia; tendo levantado, eu comeria metade de um
grdo de gergelim e jogaria fora a outra metade. Eu praticaria austeridades dessa
maneira até que todos os devas até o céu de Akanistha e aqueles no campo de Buddha
[buddhaksetra] de Saha se aproximariam, prestando homenagens a mim e seriam
testemunhas de minhas austeridades (RHI, 2006/2008, p. 142, trad. nossa).”

Poderiamos entdo supor que representar o assento do Bodhisattva como de grama kusa,
ao invés de um assento de 16tus’’, seria uma maneira de remeter ao fato de que ele ainda ndo
atingiu o completo despertar na ocasido, mas isso ndo € valido: o assento de 16tus é um
desenvolvimento ligado ao Mahayana (RHI, 2003), mas muitos Buddhas em Gandhara sao
representados em assentos que sdo uma espécie de almofada, ou diretamente sobre a base
retangular adornada; além disso encontrei trés exemplos nos quais o assento de grama é notorio

em representacdes pds-despertar (figuras 48, 49 e 50).

5 (...) Alara invited Bodhisatwa to sit down on a grass mat; as the Gatha says — / "The two looking at one another
with great joy, / Saluting each other with a sort of reserve, / Were unable to speak one to the other, / Till Alara
requested him to sit down on the clean grass mat."
61 would grab a bundle of grass for myself, spread it on the vajrasana under the Bodhi tree and sit crosslegged
with the body upright. | would practice the asphanaka meditation and stop the inhaling and exhaling of breath. |
would awake from the meditation once a day; having awoke, | would eat a half grain of sesame and give away
another half. | would practice austerities in this form until all devas up to the Akanistha heaven and those in the
Saha buddhafield would approach, paying homage to me and would be witnesses to my austerities.
7 Sobre a simbologia do assento de 16tus e os significados de sua presenca na arte budista, ver SIDDIQUI (2012)
e RHI (2003).
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Figura 48: Buddha sobre assento de grama.

Fonte: christies.com

Figura 49: Buddha sobre assento de grama.
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Fonte: christies.com

Figura 50: Buddha sobre assento de grama.

Fonte: barakatgallery.com
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Figuras 51 e 52: Exemplares do primeiro giro da roda do Dharma, o primeiro sermao, ou 0 sermdo das Quatro
Nobres Verdades, em assentos de grama kusa.

Fonte: britishmuseum.org Fonte: commons.wikimedia.org

Um desses exemplos, do Afeganistéo, traz o assento de grama sobre uma base adornada
com flores (figura 50). Poder-se-ia argumentar entdo que tais exemplares remetem ao momento
imediatamente ap6s o completo despertar, mas isso igualmente ndo é valido uma vez que ha
representacfes do Buddha dando o primeiro ensinamento aos cinco ascetas, todos em assentos
de grama (conforme figuras 51 e 52, e também conforme base de um Bodhisattva Ascético que
veremos adiante), sendo que tal evento ocorreu um tempo consideravel apds o completo
despertar — dias ou semanas de acordo com a versao — de tal forma que no episddio de Sotthya
ndo deve ter sido nem a primeira e nem a Ultima vez na qual o Buddha sentou-se em grama. Ou
seja: a grama kusa ndo pode ser associada a um Unico evento narrativo, nem sequer a iluminacao

em si, portanto ndo é argumento definitivo para a hipotese de Brown.

2.3. A usnisa: repositorio de reliquias

A usnisa é a trigésima segunda das trinta e duas marcas maiores de um Buddha. Trata-se

de uma protuberdncia no cranio ou de carne no topo da cabegca. No Sermdo do Grande

fundamento (Mahavadanasitra, K74, Da bén jing), na descrigdo das trinta e duas marcas

maiores do Buddha Vipasyin quando de seu nascimento, lemos: “no topo da cabega ha um tufo
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de carne (usnisa-Siraskata)”; em chinés: THH RE2, ding you rou ji (TSAI, 2019 p. 333). Sobre

a representacdo da usnisa em imagens, Monika Zin explica que:

O atributo da usnisa era representado como cabelo amarrado em um coque e, mais
tarde, quando a cabeca do Buddha era representada coberta com pequenos caracois de
cabelo, a usnisa se mostrava como uma protuberancia no topo de sua cabeca, também
coberta com fileiras de caracGis. Tornou-se uma convengdo, um cliché, representar a
uspisa desse modo, mesmo que de forma alguma isso correspondesse com a aparéncia
do Buddha como um monge de cabeca raspada (ZIN, 2003, p. 2, trad. nossa).”

Algo notério com relacdo a usnisa dos Bodhisattvas Ascéticos de Gandhara, ¢ que muitos
deles traziam uma perfuracio na usnisa para guardar reliquias’®. Tais reliquias podiam ser 0ssos
ou rolos escritos com os versos (gatha) da originacdo dependente (pratityasamutpada)®® (RHI,
2005, p. 172). Até onde pude verificar, dentre nossas treze imagens selecionadas, quatro
possuem tal perfuragio®:,

Em seu artigo sobre a correlagdo entre imagens e reliquias em Gandhara, Juhyung Rhi
observa que em um estégio inicial da tradigdo iconica budista de Gandhara, um nimero limitado
de imagens de Buddha eram feitas com o topo da usnisa removivel, possivelmente para conter
reliquias, e mais tarde algumas imagens eram ocasionalmente produzidas com um buraco no topo,
ndo mais removivel, para conter uma reliquia ou uma joia, e ainda por vezes tal buraco era furado
em uma imagem pré-existente. A leitura de Rhi a respeito é que se tratava de um processo mituo
de assimila¢do de uma reliquia em uma imagem de veneracdo, bem como o de assimilacdo de
uma imagem em um culto a reliquias: tal combinacéo seria mutuamente benéfica, uma vez que a
imagem podia ser “animada” pela reliquia e a reliquia adquiria uma forma mais concreta de
comunicacao através da imagem. Ele aponta para o fato de que nao seria considerado errado fazer
uma perfuracdo em uma imagem de Buddha em Gandhara, pois elas seriam consideradas e
tratadas apenas como objetos materiais utilizados como importantes oferendas, exceto por um

pequeno nimero de objetos, dentre os quais aqueles que traziam consigo reliquias (RHI, 2005, p.

8 The attribute usnisa was represented as hair tied up in a bun, and later, when the head of the Buddha was
depicted as covered with small curls of hair, the usnisa was shown as a protuberance on the top of his head also
covered with rows of curls (KRISHAN 1966, citing sources and referring to earlier research; TADDEI 1996). It
became a convention, a cliché, to represent the usnisa in this way, even though it in no way corresponded to the
Buddha’s appearance as a shaven-headed monk (TADDEI 1999).

" Klimburg-Salter e Taddei (1991) listam, dentre outras, quatorze imagens ascéticas e encontram uma formacédo
na uspisa de oito delas, mas ndo séo apenas Bodhisattvas ascéticos que apresentam tal perfuragdo. Rhi (2005)
atualiza a lista para um total 51 imagens de Buddhas e Bodhisattvas de Gandhara com uma perfuracdo na usnisa,
além de trés com a usnisa sendo uma espécie de tampa, e um exemplar na qual foi encontrada um pequeno pote
de terracota inserido no topo.

8 “ye dharma hetu...”
81 Imagens 1, 4, 5 e 6 (ver tabela 1).
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203). Isso seria verificado pelo modo como o grande nimero de imagens eram instaladas e
acomodadas nos monastérios, e provavelmente é refletido em uma passagem do Sutra da
Perfeicdo de Sabedoria em Qito Mil Linhas (Astasahasrika Prajiidaparamita Sitra)®?, citado por
Rhi:

[O Bodhisattva Dharmodgata disse,] “...Ap6s 0 parinirvana do Buddha, pessoas
fizeram sua imagem. Qualquer um que vé uma imagem do Buddha se ajoelha e presta
homenagens. A imagem ¢é bonita e tem todas as laksanas (caracteristicas) distintivas,
assim ndo sendo diferente do Buddha real... O sabio, vocé diria que o foshen (f##)
[o Buddha ou a esséncia do Buddha] esta na imagem?” O Bodhisattva Sadaparudita
respondeu: “N&o estd l4. A razdo de se fazer imagens do Buddha é meramente para
que as pessoas obtenham mérito com isso...” (RHI, 2005, p. 204, trad. nossa).

Com isso, vemos que encomendar imagens para serem doadas aos monastérios era
considerada uma préatica meritdria. Ainda com relacdo as reliquias, em uma palestra recente

para o0 Gandhara Connections, Kurt Behrendt comenta que:

Na literatura inicial eles falam sobre o poder das reliquias como perfume, uma grande
metafora: se vocé tem um vaso de agua, apenas com uma gota de perfume o vaso
inteiro se torna perfumado. Do mesmo modo a reliquia infunde o0 monumento todo
com aquele poder (BEHRENDT, 2021, 12 min, trad. nossa).3

Especificamente, quanto & perfuragdo na imagem do Bodhisattva Ascético que foi encontrado
em Sikri, atualmente no museu de Lahore (figura 53), Rhi observa que apesar de tal escultura ter
sido primorosamente trabalhada em seus detalhes, o buraco da uspisa ndo esta integrado as
ondulagtes do cabelo, mas foi furado aleatoriamente no meio. Além disso, dentre as estatuas com
tais buracos, € raro encontréa-los nesse tipo de cabelo ondulado: os buracos s&o mais presentes em
estatuas cujo cabelo é esculpido em pequenos caracdis, de modo que é mais facil fazer um buraco
entre eles. Por isso, Rhi desconfia que o buraco na usnisa do Bodhisattva Ascético de Sikri ndo
estava 14 desde o comeco, mas foi cavado posteriormente. Rhi aponta para o fato de que o
Bodhisattva Ascético encontrado em Takht-i-Bahi (figura 54), que atualmente se encontra no
museu de Pexauar — similar em porte e em riqueza de detalhes ao de Sikri —, ndo possui tal
perfuracdo (RHI, 2005, p. 181).

82 \er prajiiaparamita no glossario.
8 [The Bodhisattva Dharmodgata said,] "... After the parinirvana of the Buddha, people have made his images.
Anyone who sees a Buddha image kneels and pays homage. The image is good-looking and has all the distinctive
laksanas, thus being no different from the real Buddha... O wise one, would you say that foshen [the Buddha or
the spirit of the Buddha] is in the image?" The Bodhisattva Sadaparudita replied, "It is not there. The reason for
making Buddha images is merely to have people obtain merit from it..."
8 In Early literature they talk about the power of the relics as perfume, a great metaphor: if you have a vase of
water, just a drop of perfume, the entire vase becomes perfume. The same way the relic infuses the entire
monument with that power.
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Fig. 53: Bodhisattva ascético de Sikri, atualmente Fig. 54: Bodhisattva ascético de Takht-i-Bahi,
no museu de Lahore, com perfuracdo na usnisa. atualmente no museu de Pexauar, sem perfuracéo.

Fonte: RHI, 2005, p. 197 Fonte: RHI, 2005, p. 197

A possibilidade de a estatua de Sikri trazer uma reliquia em sua usnisa implicaria em um grau de

importancia que esté de acordo com a posigao onde ela foi encontrada nas escavagdes. Segundo Behrendt:

Quando H. Deane excavou Sikri em 1889, ele encontrou o famoso Buddha em jejum
in situ em um altar adjacente a estupa principal, uma posicdo que sugere, a0 menos
nesta circunstancia, a importancia de uma representacao ascética do Buddha na funcéao
de culto do local (BEHRENDT, 2010, p. 302, trad. nossa).®

Apesar do enfoque dessa imagem nesse local, imagens do Bodhisattva Ascético estavam
longe de serem tdo populares em Gandhara quanto imagens de outros Bodhisattvas e Buddhas:

Enguanto muitos milhares de imagens devocionais de Buddhas e bodhisattvas foram
encontradas em sitios arqueoldgicos de Gandhara, apenas oito Buddhas emaciados
sdo conhecidos de excavagdes ou de colegdes do século XIX e XX. (...) A raridade
dessa iconografia parece indicar que essas imagens ndo serviam as necessidades
ideologicas das comunidades budistas da corrente principal (BEHRENDT, 2010, p.
302, trad. nossa).®

8 When H. Deane excavated Sikri in 1889 he found the famous fasting Buddha in situ in a shrine adjacent to the
main stipa, a placement that suggests, at least in this single instance, the importance of an ascetic representation
of the Buddha to the cultic function of the site.

8 While several thousand devotional images of Buddhas and bodhisattvas have been found at Gandharan sites,
only eight emaciated Buddhas are known from excavations or 19th and early 20th century collections. (...) The

83



Quando fala em “imagens devocionais”, Behrendt se refere a imagens independentes, fora
de um contexto narrativo. Mas mesmo se levarmos em conta imagens menores de Bodhisattvas
Ascéticos, a diferenca numeérica € quase insignificante e elas continuam sendo poucas.

Se a estatua de Sikri era importante no monastério onde foi encontrada, ela estaria
relacionada a préticas especificas? No final de seu artigo sobre os “Buddhas emaciados” de
Gandhara, Brown fala a respeito da existéncia de uma imagem ascética em Bodh Gaya®,
conforme relato do monge chinés peregrino Xuanzang, do século VII:

Voltando ao relato de Hstian-tsang, ele faz uma observacéo surpreendente que deixei
fora da minha citacdo anterior, que tem a ver com como a imagem do Buddha
emaciado era utilizada em Bodhgaya. Ele diz que “Tanto em tempos antigos como
agora, dentre as classes mais abastadas e os pobres, aqueles que sofrem de doencgas

costumam untar a figura com terra perfumada, de modo que sdo curados em muitos
casos” (BROW, 1997, p. 114, trad. nossa).®®

Brown ainda sugere que a pessoa passaria a terra perfumada na parte do corpo a qual a
doenca se relacionava, a exemplo de costume ainda praticado em Myanmar” (BROWN, 1997,
p. 115). No entanto, a possibilidade de a estatua de Sikri ser foco de tais préaticas teria de ser
averiguada. Se o costume de Bodh Gaya viajou até Gandhara pelas rotas comerciais, ou vice-

versa é algo que mereceria uma analise especifica.

2.4. As figuras na base da estatua: narrativas e ritos

Um aspecto interessante de muitas estatuas de médio e grande porte de Gandhara € a
presenca de relevos figurativos em sua base, ou pedestal. Ndo fui capaz de encontrar uma
literatura que tratasse especificamente desse assunto, mas até onde pude observar, esses relevos
trazem elementos narrativos complementares ou comparativos, de acordo com o tema da estatua
principal, ou parecem representar praticantes devotos fazendo algum tipo de reveréncia, talvez
ilustrando aqueles que encomendaram e ofereceram a estatua.

Descreverei brevemente as bases de nossa selecdo e em seguida relatarei o que ja foi
escrito sobre a base de Sikri, e passarei a uma analise geral.

rarity of this iconography would seem to indicate that these images did not serve ideological needs of the
mainstream Buddhist communities.
87 Importante local de peregrinagdo budista na india, lugar onde o Buddha teria atingido o completo despertar
sob a arvore bodhi.
8 Returning now to Hsiian-tsang's account, there is an astounding observation he makes that I left out of my
guotation above which has to do with how the emaciated Buddha image was used at Bodhgaya. He says
“Both in old times and now, among the better classes and the poor, those who suffer from disease are
accustomed to anoint the figure with scented earth, on which they get cured in many cases™.
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Quatro de nossas treze imagens possuem bases figurativas. E provavel que as imagens 3,
4, 5, e 6 (das quais restaram apenas as cabecas) tenham tido bases similares. Ja as imagens de
9 a 13 possuem bases mais simples, com padrdes geométricos, provavelmente por se tratarem
de imagens de porte menor (das imagens 11 e 12 sendo muito similares entre si).

Quatro Bases:

e [Estatua completa, de Sikri (imagem 1): uma espécie de pedestal central, com
fogo, e seis figuras de monges dispostos simetricamente. A partir do centro: dois
monges ajoelhados com um joelho no chéo, as maos em afijalimudra®®, curvando-
se em direcdo ao pedestal, dois monges em pé, as maos em asnijalimudra, voltados
ao centro, e mais dois monges em pé nas extremidades, como que se aproximando.

e Estatua fraturada, de Takht-i-Bahi (imagem 2): tal relevo é identificado com
a cena na qual dois comerciantes oferecem comida ao Buddha, e que Brown utiliza
em sua argumentacdo de que os “Buddhas emaciados” retratam um jejum
posterior ao completo despertar, mas que Rhi ja apontou como invalida, conforme
mencionado®:

Esta cena é aquela dos dois mercadores, Tapussa e Bhallika, oferecendo comida ao
Buddha no final dos quarenta e nove dias. Os mercadores se aproximam do Buddha a
sua direita, segurando oferendas em sacos ou tecidos. A figura atras deles é
identificada por Ingholt como o deva®® que alertou os mercadores sobre a presenca do
Buddha, com Vajrapani sentado a esquerda do Buddha, e o carro de bois — cujas rodas
ficaram atoladas impedindo os mercadores de avancar — a esquerda de Vajrapani. O
Buddha a quem os mercadores se aproximam ndo estd emaciado, mas mantém sua

mé&o em abhyamudra, fazendo o gesto para que os mercadores se aproximassem dele
sem medo (BROWN, 1997, p. 107-110, trad. nossa).*

e Corpo A, de Shotorak (imagem 7): podemos observar no centro a figura de um
Bodhisattva leigo (reconhecivel por seus ornamentos e cabelos, mas ndo ha um

turbante, ou a0 menos ndo aparece) em postura de meditacdo. A direita do

8 E 0 mudra de saudac&o ou adoraco. Ver: <https://www.wisdomlib.org/definition/anjalimudra >. Acesso em: 7
nov. 2020.

% Brown utiliza como referéncia o texto Nidanakatha, que, assim como outros textos posteriores, estendem o
periodo de jejum pos-despertar do Buddha para sete semanas, sendo que em textos mais antigos esse periodo € de
apenas sete dias, além do qué, na cena dos mercadores, 0 Buddha néo esta representado em sua forma emaciada.
Rhi sugere que a cena tenha sido gravada em contraste, e ndo como continuidade narrativa. Ver citacdo completa
acima, na pagina 22.

%1 Deva, ou deus, é um tipo de renascimento sujeito a diferentes tipos de sofrimento, dentre seis: seres inferno,
espiritos angustiados, animais, humanos, semi-deuses e deuses.

92 This scene is that of the two merchants, Tapussa and Bhallika, offering food to the Buddha at the end of the
forty-nine days. The merchants are approaching the Buddha on his right holding offerings in bags or clothes. The
figure behind them is identified by Ingholt as the deva who alerted the merchants to the Buddha's presence, with
Vajrapani seated on Buddha's left, and the bullock cart whose wheels became bogged down keeping the merchants
from advancing on Vajrapani's left. The Buddha whom the merchants approach is not emaciated, but holds his
hand in abhayamudra, gesturing for the merchants to approach him without fear.
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Bodhisattva (a esquerda do observador), uma figura com o joelho direito no chédo
oferece ao Bodhisattva algo que néo fui capaz de identificar. Na extrema esquerda
da base, um Bodhisattva em pé, cujos bracos ndo sobreviveram. Na extrema
direita, duas figuras em pé olham em direcdo ao centro: é dificil dizer se sédo
monges ou leigos, mas s&o muito parecidos com dois homens e duas mulheres que
vimos na base de um relevo do Dipamkarajataka (figura 36), e se na atual imagem
é dificil imaginar o que sdo os objetos compridos que seguram nas maos, na figura
36 podemos perceber que se tratam de flores, o que seria compativel com a
descrigdo de outras figuras segurando guirlandas de flores®®. Ndo encontrei uma
explicacdo sobre essa base, mas a presenca de um Bodhisattva nos é significativa.
e Corpo B, da Antiga Gandhara (imagem 8): essa estatua tem um modo peculiar de
representar os bracos esqueléticos e as veias sob a pele fina. Segundo Behrendt (2010,
p. 301), a cena da base representa o primeiro sermdo que o Buddha ensina aos seus
cinco antigos companheiros no ascetismo, mas nao encontrei outras informacgdes
além disso. E interessante notar que quatro figuras na base estdo em assentos
aparentemente de grama kusa, assim como a figura principal, e ndo podemaos saber se
a figura da esquerda nédo esta sob 0 mesmo tipo de assento por um motivo especial ou
se por esquecimento do artista®. O monge em pé na extrema direita, com a m&o a
frente, ndo faz parte da cena: pode ser que outro personagem monastico tenha sido
incluido por uma questdo de simetria, mas ha grande possibilidade de se tratar de uma
representacdo do monge que encomendou a imagem, a exemplo de muitas figuras de
benfeitores que sdo inseridos nas imagens que encomendaram, como a mulher na
cena do Sermado das Quatro Nobres Verdades na base do famoso Buddha de
Sarnath.®® Mas isso sd0 meras conjecturas que demandariam outras pesquisas.
Pudemos perceber que nenhuma dessas bases é idéntica uma a outra. Até o0 momento, sé

encontrei pesquisas relacionadas as bases das imagens de Sikri e de Takht-i-Bahi.

% Encontramos a explicacdo desse objeto como sendo uma guirlanda de flores na primeira obra (Miracle of
Srasvati) do seguinte catalogo: <https://www.simonray.com/catalogue_2017.htm>. Acesso em: 1 nov. 2020.

% Ao observar o relevo da figura 41, é possivel notar que todos estdo em assentos de grama.

% Ha um estudo sobre uma figura feminina de uma benfeitora inserida na cena do Serméo das Quatro Nobres
Verdades na base da estela do Buddha de Sarnath, como um exemplo de colapso do tempo da narrativa e o tempo
historico vivido: KIM, Jinah. “Reading Time: the Sarnath Buddha and the Historical Significance of Donor
Portraits in Early Medieval South Asia”. South Asian Studies, 2020. Sobre benfeitores e doadores em geral:
BAUTZE-PICRON, Claudine. Images of donors in the Buddhist art of Eastern India. 2014. ffhal-01096358f.
Sobre o papel econdmico das mulheres no financiamento de monumentos budistas: MILLIGAN, Matthew. The
economic power of women in early South Asian Buddhism. In: Indian Economic & Social History Review.
January, 2019.
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Brown empresta a nomenclatura dos retdbulos medievais e chama essa base de predella.

Ele coloca énfase na base da estatua de Takht-i-Bahi, onde figuram os mercadores Trapusa e

Bhallika oferecendo comida ao Buddha, o que daria embasamento a sua interpretacdo do

segundo jejum. Quanto a base da estatua de Sikri, Brown a desclassifica, considerando-a como
de pouca ajuda a interpretacg&o:

A cena na predella de seis monges reverenciando um altar de fogo parece ter pouca

relacdo com a imagem emaciada e, com cenas similares ocorrendo em uma variedade

de imagens na arte de Gandhara, ndo é de ajuda a identificacdo (BROWN, 1997, p.
107, trad. nossa).%

Em nota, Brown comenta que desconhece uma explicacdo adequada a respeito do altar
de fogo, e sugere um trabalho de Giovanni Verardi, de 1987%. Ana Maria Quagliotti, em seu
artigo sobre novas consideracdes a respeito dos “Buddhas ascéticos”, referencia um trabalho
mais recente e especifico de Verardi, de 1994, no qual ele analisa muitas imagens similares e
as relaciona a ritos védicos de oferenda de fogo, homa, que foram absorvidas e adaptadas em
contextos budistas. Verardi menciona diferentes tipos de homa e diferencia entre os exotéricos
e 0s esotéricos. A cena representada na base do Bodhisattva Asceético de Sikri seria uma forma
budista desenvolvida de um homa esotérico (apenas para iniciados), uma vez que € feito apenas
por monges, e ndo seria exatamente homa, mas outro rito similar (QUAGLIOTTI, 2008, p. 72).
No trabalho de Verardi, encontramos uma relacdo interessante entre tais ritos e 0 Mahayana
Inicial em Gandhara:

Néo é facil definir uma “cena Mahayana”, ou um “cenario Mahayana” em relacéo a
Gandhara, e notavelmente com relagdo & Gandhara em seus primérdios. Nem podem
todos os homa e outros fogos rituais serem referidos como tais cenas ou cenarios.
Quanto a homa, a seguinte distin¢cdo pode ser feita. Rituais do tipo “Hindu”, ritos
basicamente exotéricos (embora magicos) podem muito bem ter sido reconhecidos e
tolerados até mesmo por aqueles nikayas ® que permaneceram intocados pelos
desenvolvimentos Mahayana, na medida em que 0s monastérios nao interferiam na
vida dos leigos e ndo ditaram regras estritas de comportamento social; Rituais homa
esotéricos ou quase-esotéricos certamente se desenvolveram no Mahayana que,

conforme notado na sesséo 1, afetou a maioria dos nikayas. Esses rituais, que se
desenvolveram de formas aceitas e normalmente praticadas de homa, foram

% The scene on the predella of six monks worshipping a fire altar appears of little relationship to the emaciated
image and, with similar scenes occurring on a variety of images in Gandharan art, is not helpful to any
identification.
% VERARDI, Giovanni. “The Buddha’s Dhani’. In: Marianne Yaldiz and Wibke Lobo (eds.) Investigating
Indian Art. Proceedings of a Symposium on the Development of Early Buddhist and Hindu Iconography Held at
the Museum of Indian Art, Berlin, in May 1986, Berlin: Museum fiir Indische Kunst Berlin/Staatliche Museen
Preussischer Kulturbesitz (Veroffentlichungen des Museums fiir indische Kunst Berlin 8), 1987, p. 369-83.
% Explicaremos sobre o que sdo nikayas no terceiro capitulo, por agora entenda-se como “escola monastica”.
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transformados em ritos budistas e eram relacionados a tais praticas como visualizagao
(VERARDI, 1994, p. 37, trad. nossa).*®

Ou seja, Verardi relaciona determinados tipos de ritos homa com o Mahayana, ¢ sendo
tal rito representado na base do Bodhisattva Ascético de Sikri, isso implicaria em alguma
correlagdo com o Mahayana Inicial de Gandhara. Tendo entendido isso, especificamente com
relacdo a base do Bodhisattva Ascético de Sikri, que se encontra no museu de Lahore, Verardi

da a seguinte interpretacéo:

Conheco apenas um relevo — um famoso — no qual um ritual de fogo é claramente
feito por monges, com a exclusdo de leigos, no que é certamente um ambiente
monastico. E a pequena estela com Siddhartha jejuando no museu de Lahore, que eu
costumava achar particularmente dificil de entender.

Vemos seis monges na base, trés de cada lado de um suporte de fogo. Dois deles, em
aiijalimudra, estdo ajoelhados em frente ao suporte, e os outros (alguns dos quais
seguram algo em suas maos) se aproximam do suporte. Dois pequenos sinos pendem
no copo invertido inferior do suporte de fogo, tornando-o similar ao queimador de
incenso da figura 12 (que assim como tal, tem uma tampa).

A luz do que vimos até agora, dirfamos, por um lado, que uma forma de homa exotérico ou
proto-homa esta sendo realizado; e por outro lado — uma vez que o ritual esta sendo feito por
monges —que é uma forma budista desenvolvida de homa. E mais, o ritual ndo é direcionado
a um Buddha ou Bodhisattva, mas a Siddhartha jejuando, o que sugere que as consideragdes
feitas até agora ndo parecem ser muito consistentes com o rito de fogo representado. Se a
cena representa homa, todo 0 conjunto da questéo deveria ser reconsiderado.

O ritual representado provavelmente ndo é propriamente um homa. Ao mesmo tempo, a
estela ndo pode ser explicada exceto com referéncia a praticas e textos ndo considerados por
académicos como “politicamente corretos”. De fato, a Unica pista que temos para entender
sobre 0 que se trata o rito é o capitulo sobre homa no Vairocanabhisambodhi Tantra (ver
Wayman and Tajima 1992: 189 ff.; acima, sesséo-5). Doze fogos sdo considerados 14, dos
quais quatro podem ser tomados como fogos homa efetivamente “externos”: (...). Dentre 0s
outros fogos, um (0 ndmero 1) é um “fogo interno”, e outros “parecem envolver
caracteristicas de praticas budistas” (1b.200).

O fogo nimero 7 é o audaryagni, i.e., 0 Fogo do Ventre, infelizmente ndo comentado sobre
Buddhaguya (sobre seu comentério, ver ib.: 27 ff.), quem por outro lado nos ajuda a
compreender o significado de outros fogos. Audaryagni é o fogo da fome, extinguido pela
comida. “Presumivelmente” — diz Wayman (ib.:196), “é este o fogo interno que yogis
aprendem a gerar como o siddhi (poder supranatural) do calor”. Provavelmente conectado a
praticas, “seria relativo aos cultos de jejum” (ib.: 200).

A estela de Lahore parece, de fato, evocar a pratica de jejum para alcangar tapas (0 objetivo
de Siddhartha) e ¢ evidenciado pela existéncia de um ritual de fogo esotérico com esse
proposito.

% It is not at all easy to define a 'Mahayana scene’, or a ‘Mahayana setting' in relation to Gandhara, and notably
early Gandhara. Nor can all the homa and other fire rituals be referred to such a scene or setting. As to homa, the
following distinction may be drawn. 'Hindu'-like, basically exoteric (although magic) rituals may well have been
acknowledged and tolerated even by those nikayas that stayed untouched by Mahayana developments to the extent
that monasteries did not interfere in the life of the laymen and did not dictate strict rules of social behaviour;
esoteric, or quasi-esoteric homa ritual certainly developed within Mahayana which, as noted in section 1, did
affect most nikayas. These rituals, developing from the normally practiced, accepted form of homa, were
transformed into Buddhist rituals and were related to such practices as visualization.
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N&o podemos ter uma visdo melhor sobre o assunto: 0s monges, em certos monastérios,
jejuavam para obter poderes especiais? Siddhartha era decerto um modelo para isso, contanto
que a pessoa ndo aceite a crenca de que em Gandhara ele ¢ um Buddha futuro, em vez de um
Ser lluminado que mostra 0 Caminho e cujas agdes estabelecem os comportamentos de seus
seguidores. A moldura que esbogamos permite que as partes superior e inferior da estela de
Lahore sejam unificadas e compreendidas. Podemos acrescentar que a estela é antiga,
contemporanea a uma série de estelas onde 0 homa exotérico é representado. Isso significa
que a especulagao budista sobre fogos foi, como suspeitamos, ja bem desenvolvida em uma
fase inicial do Budismo de Gandhara, e que desenvolvimentos posteriores (?), Como aqueles
documentados na "estela homa", ndo podem ser surpreendentes (VERARDI, 1994, p. 38-
39, trad. nossa).1®

Quando Giovanni Verardi diz que o Unico relevo que ele conhece representando um rito de fogo
operado exclusivamente por monges € o de Lahore (a estatua de Sikri), € porque provavelmente ele ndo
teve acesso a duas imagens que Klimburg-Salter e Taddei apresentam em seu artigo de 1991, uma de
colecdo privada e outra do museu de Linden, em Stuttgart (figuras 55, 56, 57 e 58). Na verdade, elas
compartilham muitos elementos formais quase que idénticos a de Sikri, 0 que sugere que (1) sdo uma
espécie de reproducdo da imagem de Sikri em imagens portateis ou (2) ja existia esse padrdo de
representacdo em imagens menores que o artista de Sikri reproduziu em uma imagem em maior escala
e refinamento. Se levarmos em conta a cronologia em fases de Behrendt, 0 mais provavel seria a
primeira possibilidade, uma vez que a estétua de Sikri é datada entre o quarto e o0 sexto séculos, na fase
de transicéo para o declinio econémico de Gandhara e a consequente grande movimentacao de pessoas,

1001 know of only one relief - a famous one - where a fire ritual is clearly performed by monks to the exclusion of laymen in
what is certainly a monastic setting. This is the small stela with Siddhartha fasting in the Lahore Museum (fig: 24), which |
used to find particularly difficult to understand. / We see six monks on its base, three on each side of a fire-stand. Two of them,
in anjalimudra, are kneeling in front of it, and the others (some of whom hold something in their hands) are approaching it.
Two small bells hang from the lower, inverted cup of the fire-stand, making it similar to the incense burner of fig. 10 (which,
as such, has a lid). / In the light of what we have seen so far, we would say, on the one hand, that a form of exoteric or proto-
homa is being performed; and on the other that — since the ritual is being performed by monks — this is a developed, Buddhist
form of homa. What is more, the ritual is not addressed to a Buddha or a Bodhisattva, but to Siddhartha fasting, which would
suggest that the considerations made so far appear to be not very consistent with the fire ritual actually represented. If the scene
represents homa, the whole matter should be reconsidered. / The ritual depicted is probably not proper homa. At the same time
the stela cannot be explained except with reference to practices and texts not considered by scholars to be “politically correct”.
In fact, the only clue we have to understanding what the ritual is about is the homa chapter of the Vairocanabhisambodhi
Tantra (see Wayman and Tajima 1992: 189 ff.; above, section-5). Twelve fires are considered there, of which four can be taken
as actual 'outer' homa fires: (...). Among the other fires, one (no. 1) is an ‘inner fire, and others 'seem to involve features of
Buddhist practices' (Ib.: 200). / Fire no. 7 is the audaryagni, i.e. the Belly Fire, unfortunately not commented upon by
Buddhaguya (on his commentary, see ib.: 27 ff.), who otherwise helps us to understand the meaning of other fires. Audaryagni
is the fire of hunger, extinguished by food. 'Presumably’- says Wayman (ib.: 196), 'it is this internal fire which yogis learn to
evoke as the siddhi (magical power) of heat'. Being probably connected with practices, it ‘would concern the fasting cults' (ib.:
200). / The Lahore stela seems, in fact, to evoke the practice of fasting in order to reach tapas (Siddhartha’s actual aim) and is
evidence for the existence of an esoteric fire ritual with this purpose. / We can get no better insight into the matter: did monks,
in certain monasteries, fast to get special powers? Siddhartha was indeed a model for this, as long as one does not subscribe to
the belief that in Gandhara he is a future Buddha instead of an Enlightened Being who shows the Path and whose actions
establish the behaviours of his followers. The frame that we have outlined allows the upper and lower parts of the Lahore stela
to be unified and understood. We can add that the stela is early, contemporary with a number of stele where exoteric homa is
represented. This means that Buddhist speculation on fires was, as we suspected, already well developed at an early phase of
Gandharan Buddhism, and that later (?) developments, such as those documented in the ‘homa stele’, cannot be surprising.
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que levou ao surgimento de imagens portateis (BEHRENDT, 2010, p. 303). Se for assim, podemos
dizer que a estétua de Sikri teve alguma influéncia na regido, a ponto de serem feitas réplicas.
Figura 55: N&o publicada. Localizagéo atual desconhecida (anteriormente na cole¢&o do falecido Principe

Ahmad Zeb, Saidu Sharif, 1985). Xisto, 23.5 cm de altura. Proveniente dos arredores de Suat: Shamozai?
(Foto por F. Noci; ISMEO/MNAOR, Neg. no. L 15740/16).

Fonte: KLIMBURG-SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 95.

Figura 56 (detalhe da figura 55)

Fonte: KLIMBURG-SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 96.
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Figura 57: Stuttgart, Linden-Museum, No. SA 36 792 S. Xisto, 32.4 cm de altura. Prov.: Stuttgart, 1982: no. E5.
Foto por U. Didoni; cortesia, Linden Museum.

Fonte: KLIMBURG-SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 97.

Figura 58: Detalhe da figura 57.
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Fonte: KLIMBURG-SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 97.
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Outra interpretacdo sobre o significado dessas imagens é sugerida por Ana Maria Quagliotti.
Ela considera as imagens de “Buddhas ascéticos” como “imagens meditativas’, ao invés de
servirem a propositos narrativos (QUAGLIOTTI, 2008, p. 65). Ela concorda com a
interpretacdo de Verardi sobre os ritos de fogo, mas acrescenta a suspeita de que o significado
simbdlico das imagens ascéticas estd relacionado a praticas de meditacdo sobre morte e
impermanéncia, dos estagios de decomposicéo do corpo, 0 que por sua vez se relaciona a uma
espécie de rito de passagem: “Siddhartha concluiu seu ‘aprendizado’ e percebeu que as
austeridades ndo sdo o caminho para o conhecimento. Ele precisa ‘renascer’ e comega a nutrir-
se novamente” (QUAGLIOTTI, 2008, p. 72). Ela acrescenta:

De fato, como notamos, na biografia do Buddha preservada no Vinaya
Milasarvastivada (Gnoli 1978: 1, 107), a culminag&o de seu ascetismo ocorre quando
ele se deita ao lado de um cadaver. Ver o préprio corpo como um esqueleto vivo
permite que ele realize seu envolvimento inerente no sofrimento, impermanéncia (a
esse respeito podemos nos lembrar dos episodios dos encontros)'® e néo ser, e isso
leva logicamente para o préximo episodio de sua vida: seu despertar em Bodhgaya.
Isso ndo evoca um rito de passagem? O futuro Buddha retorna a condicéo de recém-
nascido cujo cabelo ainda estd para crescer, e o cabelo de Siddhartha crescerd
novamente quando ele se alimentar (QUAGLIOTTI, 2008, p. 71-72, trad. nossa). 02

Com relagdo ao rito de passagem, Quagliotti cita John Strong%:

O cabelo da cabeca [...] pode ser pensado como representando o corpo como um todo;
com a remocdo do cabelo no rito de tonsura, sua natureza perecivel se torna
particularmente 6bvia. [...] De fato, raspar o cabelo era parte importante da preparacao
do morto para um funeral na india. Assim, qualquer que seja o significado
psicossexual que a tonsura do monge budista possa ter, ela também pode associé-lo
simbolicamente aos mortos (STRONG, 1992, p. 88. apud QUAGLIOTT], 2008, trad.
nossa). 104

Bautze-Picron tem uma interpretacdo similar a Quagliotti no que se refere a ideia de morte

e renascimento ao analisar as imagens ascéticas de Pagan:

101 Os “quatro encontros” sdo os episddios da vida do Buddha a partir dos quais o principe Sarvarthasiddha decide
abandonar o palacio e se tornar um renunciante: o encontro com uma pessoa velha, uma pessoa doente, um cadaver
€ um renunciante.
102 Indeed, as we noted, in the Buddha biography preserved in the Millasarvastivada Vinaya (Gnoli 1978: 1, 107),
the culmination of his asceticism comes when he lies down next to a corpse. Seeing his body as a living skeleton
enables him to realize its inherent involvement in suffering, impermanence (in this respect we can recall the
episodes of the meetings) and non self and it leads logically to the next episode of his life: his Awakening at
Bodhgaya. Does this not evoke a rite de passage? The future Buddha returns to the condition of the newborn baby
whose hair has yet to grow, and Siddhartha’s hair will grow again when he takes food.
103 Strong, John S. (1994) The Legend and Cult of Upagupta. Sanskrit Buddhism in Notth India and Southeast
Asia. (Reprint;) Delhi: Motilal Banarsidass (1st ed., Princeton: Princeton University Press, 1992).
104 the hair of the head [...] may be thought to stand for the body as a whole; with the hair’s removal in the rite of
tonsure, its perishable nature becomes particularly obvious. [...] Indeed, shaving the hair was in India an important
part of the preparation of the dead for a funeral. Thus, whatever psychosexual significance the tonsure of the
Buddhist monk may hold, it may also symbolically associate him with the dead.
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Por tras da referéncia ao corpo doente, a imagem emaciada pode se referir, de maneira
mais dramatica, a morte, ja que se pensava que o futuro Buddha havia morrido. Ndo
h& como alongar o assunto aqui, mas a lluminacéo também foi experimentada como
um segundo nascimento, como uma regeneracdo em oposi¢cdo a morte circundante
com a qual Sakyamuni foi confrontado e que ele venceu na noite da lluminagéo. A
representacdo simultanea do Buddha emaciado sob a figueira-da-india e do Buddha
saudavel sob Mucilinda pode, portanto, constituir uma referéncia a morte e a vida,
realcando, ainda, o0 modo de vida positivo oferecido pelo Buddha em oposicéo ao
caminho de vida extremamente dificil imposto por outros métodos espirituais e que
podem levar a morte (BAUTZE-PICRON, 2008, p. 91).1%

Apos tais leituras, vemos que ha dois tipos de interpretacao sobre as figuras nas bases das
estatuas: (1) de proposito narrativo (conforme Brown) ou (2) como representacdes de alguma
préatica religiosa (conforme Quagliotti, que Bautze-Picron reforca como uma reafirmacao de
uma pratica mais valida do que as de ascetismo extremo). Dentre nossas quatro bases das
estatuas, duas delas aparentam estar mais préximas de um prop06sito narrativo — com a cena dos
dois mercadores oferecendo comida ao Buddha (imagem 2), e a cena do Serméo das Quatro
Nobres Verdades (imagem 8) — enquanto que as outras duas aparentam representar alguma
pratica religiosa que era feita com relagdo a imagem — como o rito do fogo, segundo Verardi
(imagem 1), e a composicdo da qual ndo temos descricdo, na qual aparentemente algum
praticante faz algum tipo de oferenda a uma imagem de Bodhisattva (imagem 7).

No entanto, tais linhas de interpretacdo levantam muitos questionamentos: a relacdo entre
a narrativa da base e a imagem principal servia a algum propoésito meditativo ou pedagdgico
especifico por conta das relagcdes que se estabeleciam entre ambas? Por exemplo, o Buddha
ensinando o caminho do meio aos cinco ascetas com 0s quais havia praticado antes, ou 0s
comerciantes oferecendo comida ao Buddha, sdo narrativas que se conectam de alguma maneira
ao evento do ascetismo do Bodhisattva, e a partir dai é possivel estabelecer relagdes para uma
reflex&o. Por outro lado, se a figura na cena do Sermdo das Quatro Nobres Verdades representa
aquele que doou a estatua (ver nota de rodape 93 acima), € possivel supor que de alguma forma
a representacdo escolhida para base das estatuas ndo necessariamente tivesse relacédo direta de
sequéncia narrativa ou mesmo de correlagcdo ldgica de ensinamentos, ou sequer de alguma

pratica diretamente relacionada a estatua em si, mas sim com as preferéncias daquele ou

105 Behind the reference to the unhealthy body, the emaciated image can refer, in a more dramatic manner, to
death since the future Buddha was even thought to have passed away. There is no place to dwell at length here on
the topic but the Enlightenment was also experienced as a second birth, as a regeneration as opposed to the
surrounding death to which Sakyamuni was confronted and which he overcame in the night of the Enlightenment.
The simultaneous representation of the emaciated Buddha below the banyan tree and of the healthy Buddha below
Mucilinda might thus constitute a reference to death and life, enhancing, moreover, the positive way of life offered
by the Buddha in contrary to the extremely hard path of life imposed by other spiritual ways and which can lead
to death.

93



daqueles que a encomendaram. Por exemplo, a base que ilustra os dois comerciantes oferecendo
comida ao Buddha teria sido encomendada por algum representante da classe mercadora, classe
esta que estava em pleno desenvolvimento em Gandhara devido as rotas comerciais que
incluiam a rota da seda? As imagens representando os ritos de fogo ou outras oferendas seriam
uma maneira de o praticante representar tal rito como sendo feito de maneira constante? Sdo

questdes que demandariam pesquisas mais aprofundadas.

2.5. As figuras ao redor da imagem principal: deuses, devotos e a oferenda
da jovem Sujata

As imagens nas quais vemos figuras rodeando o Bodhisattva Ascético sdo as imagens 11,
12 e 13. Todas elas s&o em menor porte (a imagem 11 tem 33 cm de altura, a imagem 13 tem
18,3 cm de altura; ndo temos informacBes sobre a imagem 12, mas pelo conjunto das
caracteristicas, como ja mencionado, € de se supor que também seja menor). As imagens 12 e
13 foram encontradas na provincia de Khyber Pakhtunkhwa, antiga Fronteira Noroeste, no
Paquistdo, e sabemos que a imagem 13 foi encontrada especificamente no distrito de Mardan,
na cidade Jamalgarhi, que foi um monastério budista entre os séculos | e V. Mas curiosamente,
a imagem 11 — que partilha caracteristicas estilisticas notérias com as imagens 12 e 13, em
especial 0 mesmo padrdo geométrico na base da imagem 12 —, foi encontrada préxima a
Mathura, na atual Uttar Pradesh, India, que apesar de ter sido parte do mesmo império Kusana,
é razoavelmente distante (mapa 5 a seguir) e com um estilo escultérico com muitas
caracteristicas distintas. Conforme Behrendt, essa e outras imagens de Bodhisattvas Ascéticos
encontradas em outras localidades € um dos sintomas de mudancas econémicas e mudangas
ideoldgicas que teriam ocorrido em Gandhara entre os séculos V e VII, levando a grande
movimentacdo de populagdes: “Dado 0 conhecimento de que o ‘Buddha emaciado’ teve origem
em Gandhara, esses sao vestigios imagéticos importantes que indicam o movimento nos séculos
VI e VII de pessoas e ideologia” (2010, p. 305).

Mapa 5: Distancia entre Jamal Garhi (Paquistdo) e Mathura (india).
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Fonte: Google Maps.

Na imagem 11, o Bodhisattva Ascético esta ladeado por uma mulher e um homem, que
apesar de terem perdido as cabecas, € possivel serem reconhecidos pela forma e pose do corpo
e vestimentas. Nas imagens 12 e 13 o Bodhisattva é ladeado por quatro figuras. Na imagem 12
elas estdo bem danificadas, e € dificil dizer se uma delas é uma mulher, ou se sdo todas figuras
masculinas; mas a figura sentada a direita do Bodhisattva decerto é Hércules/Vajrapani'®, o
que podemos saber por trés motivos: sua postura sentada que vemos em outras representacdes
(ver figuras 59 e 60 a seguir), o cetro (vajra) que ele segura na mao esquerda, apoiado sob o0

joelho, e por fim, sua presenca ao fundo da imagem 13.

106 Sobre as discussdes quanto a identificagdo da misteriosa figura que acompanha o Buddha na arte de Gandhara,
e que normalmente é identificada como Vajrapani representado na forma de Hércules, ver TANABE, 2005.
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Figura 59: Vajrapani ao lado do Buddha, Figura 60: Hércules / Vajrapani ao lado
anteriormente no museu de Kabul. do Buddha em Hadda, Afeganistéo.

Fonte: jstor.org Fonte: erenow.net

Em 1905, Alfred Foucher identificou as quatro figuras da imagem 13 como a jovem
Sujata, Vajrapani enquanto guardido, e os deuses Indra e Brahma, tendo como base dois textos:
o Nidanakatha'?” e o Lalitavistarasutral®®, citados nesta ordem (Cf. BROWN, 1997, p. 110-
111). Brown (1997) considera tal interpretacdo problematica e identifica as figuras como uma
mulher devota, Vajrapani, Indra (Sakka), e um homem devoto. Quagliotti concorda com a
interpretacdo de Brown, mas enfatiza que, nessa cena, Indra/Sakka aparece apenas no
Nidanakatha, que por sua vez seria um texto tardio (séc. V) em comparacao a outros textos e
com relacdo a imagem (QUAGLIOTTI, 2008, p. 68). A presenca de Hércules/VVajrapani ndo
aparece nos respectivos trechos narrativos, além de ser um fendomeno imagético de Gandhara
que demanda todo um estudo a parte!®®. No entanto, se lermos os respectivos trechos relativos

ao abandono do ascetismo até momentos antes do completo despertar, tanto no Nidanakatha

(FAUSB@LL, 1878, p. 182-190) quanto no Lalitavistarasutra (DHARMACHAKRA, 2013,

107 O Nidanakatha € a introducéo aos contos Jataka que faz parte da tradicdo pali. Foi escrito pelo srilanqués
Buddhagosha no século V. Ver LOPEZ, A.R. (2016) “Lives of the Awakened”. In: Buddhist Revivalist
Movements. Palgrave Macmillan, New York. https://doi.org/10.1057/978-1-137-54086-7_6
108 O Lalitavistarasutra é um texto Mahayana, cuja forma final é datada do século III.
109 Ver nota TANABE, 2005.
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p. 200-205), veremos que ha diferencas significativas entre as narrativas, e nenhuma delas

parece se encaixar perfeitamente na imagem 13 sem esforco, o que leva a crer que é pouco
provavel que se trate da representacdo de uma sequéncia narrativa especifica, mas sim que seja
uma imagem devocional que traz alguma simbologia especifica com relacdo as figuras
representadas, mesmo que com alguns elementos narrativos.

Quanto a figura feminina, a despeito do fato de ela ser a representacdo de Sujata ou de
uma devota feminina (seja uma representacao geral, seja uma pessoa especifica), vale observar
que tanto no Nidanakatha, que é da tradigdo pali e data do século V (FAUSB@LL, 1878, p.
183), quanto no Lalitavistarasutra, que € um sifra Mahayana datado do século Il
(DHARMACHAKRA, 2013, p. 200), o arroz doce indiano (kheer) de Sujata ndo € a primeira

refeicdo tomada pelo Bodhisattva ao desistir de suas praticas ascéticas extremas, mas sim o
alimento oferecido de maneira especial que o sustentara para a realizacdo do completo
despertar.

Neste ponto, vale ler alguns trechos de ambos 0s textos, a partir dos quais podemos tirar
observacdes interessantes: No Nidanakatha, o Bodhisattva ainda praticando ascetismo passou
a se alimentar com um Unico grdo de arroz, ou a jejuar completamente; nisso os devas o
infundiam com sustento vital divino através dos poros de sua pele, mas ainda assim ele se tornou
como um esqueleto, sua cor escureceu e até mesmo perdeu as trinta e duas marcas*'®. Apds
sofrer intensa dor, desmaiar e quase morrer, ele percebe que o ascetismo ndo € o caminho para
o completo despertar e passa a mendigar comida solida nos vilarejos e cidades, de modo que as
trinta e duas marcas voltaram a aparecer e seu corpo se tornou dourado novamente. Com isso,
0s cinco companheiros de ascetismo o abandonam. SO entdo Sujata adentra a histdria: nesta
versdo ela faz uma oferenda anual a arvore nigrodha!!! para quem havia feito o pedido de ter
um bom casamento e um filho, e uma promessa de fazer uma valiosa oferenda a cada ano caso
0 pedido fosse concedido. E nessa lua-cheia do més de maio, muitos bons auspicios ocorriam
durante o preparo da oferenda de arroz doce, inclusive:

Os quatro guardides do mundo*!? vieram e cuidaram do fogo, Brahma providenciou

um baldaquino sobre a fogueira, Sakka juntou os gravetos e acendeu o fogo. Por seu
poder divino os devas juntaram [e infundiram] tanto do sustento de manutencdo da

110 Ver glossario: mahgpurusalaksaza.
111 Ajapala Nigrodha, ou Banyan: Ficus benghalensis.
12| okapala.
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vida que seria o suficiente para manter todos os humanos e devas dos quatro
continentes (...) (FAUSB@LL, 1878, p. 184, trad. nossa).*3

E entdo, com a ajuda de sua criada Punna, Sujata leva a oferenda para o Bodhisattva até

a arvore, em uma tigela de ouro, acreditando que ele era o deva da arvore!* que teria vindo
receber a oferenda pessoalmente desta vez:

Apontando para a comida, ela disse: “O, senhor! Aceita 0 que eu te ofereci e parte

para onde te parecer bom” e acrescentou: “Que te surja tanta alegria quanto a alegria

que me foi concedida!” e ela partiu, valorando sua tigela de ouro, que valia cem mil,
em ndo mais do que uma folha seca. (FAUSB@LL, 1878, p. 186-187, trad. nossa).*®

No entanto, nessa versao o Bodhisattva ndo se alimenta imediatamente, mas divide o arroz
em quarenta e nove bolinhos que ele comeria ao longo das sete semanas que ele passaria sob a
arvore apos o completo despertar**®.

J& no Lalitavistarasutra, um sutra Mahayana, 0 Bodhisattva chega a conclusdo de que o
ascetismo néo leva para uma solugdo do nascimento, envelhecimento, adoecimento e morte.
Ele se recorda de como atingiu elevados niveis de meditacdo enquanto crianga sob uma arvore
no palacio de seu pai, e por observar que tal pratica ndo é possivel de ser feita por alguém tao
fraco, resolve se alimentar de comidas sélidas novamente. Nesse momento, alguns devas se
preocupam e pedem para que ele ndo tome comida soélida, que eles iriam infundi-lo com
sustento divino atraves de seus poros. No entanto o Bodhisattva recusa, pois considera que isso
seria hipocrisia. Igualmente os cinco ascetas o abandonam. Entdo conta-se que durante o
periodo de seis anos de ascetismo — além dos cinco companheiros ascetas que lhe traziam
sementes, pequenas frutas, ou graos de arroz para a refeicdo minima — havia dez jovens garotas
do vilarejo que o ajudavam e serviam*'’. Agora essas jovens prepararam e ofereceram muitos
tipos de sopas''® ao Bodhisattva, que as aceitou, e gradualmente ele passou a mendigar comida

no vilarejo local. Deste modo ele recobrou sua aparéncia e sua forca, a ponto de ser chamado

113 At that time the four guardians of the world came and kept watch by the fireplace. A great Brahma held over it
a canopy of state. Sakka put the sticks together and lighted the fire. By their divine power the devas gathering so
much of the sap of maintenance as would suffice for the support of all men and devas of the four continents (...)
114 provavelmente um yaksa.
115 pointing to the food, she said: "O, sir! Accept what | have offered thee, and depart whithersoever seemeth to
thee good" and adding: "May there arise to thee as much joy as has come to me!" she went away, valuing her
golden vessel, worth a hundred thousand, at no more than a dried leaf.
116 Aprendi oralmente que o Bodhisattva teria comido um bolinho por dia ao longo de quarenta e nove dias. Brown
afirma que ele teria comido as quarenta e nove de uma vez e permaneceria em um segundo jejum posteriormente
(o que é uma interpretacdo compreensivel a partir do modo como se apresenta o texto na traducao de Rhys Davids
na edigdo de Fausbgll). De qualquer modo, como j& mencionado, Rhi explica que os textos mais antigos falam de
sete dias apenas, ao invés de sete semanas.
17 Inclusive nos sdo dados seus nomes: Bala, Balagupta, Supriya, Vijayasena, Atimuktakamala, Sundari,
KumbbhakarT, Uluvillika, Jatilika e Sujata.
118 Uma alimentacdo inicial com sopas leves é condizente com o modo como se recuperaria uma pessoa em estado
de desnutricdo avancado.
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de “o belo monge” ou “o grande monge”**°. O diferencial de Sujata com relagéo as outras nove
jovens é apontado na sequéncia como uma questao de aspiracdo e dedicatdria:
Monges, diariamente, desde o inicio da pratica de austeridades do Bodhisattva, a
garota do vilarejo, Sujata, ofereceu comida a oitocentos ascetas na esperanga de que
0 Bodhisattva sairia de sua disciplina extrema e manteria suas funcdes vitais.
Conforme o fazia, ele oferecia a prece: “Que o Bodhisattva aceite meu alimento e

entdo verdadeiramente obtenha o perfeito, completo e insuperavel despertar!” %
(DHARMACHAKRA, 2013, p. 201, trad. nossa).

E séo os devas que anunciam a Sujata que o Bodhisattva havia voltado a aceitar alimentos
solidos e que chegara o tempo de ela fazer sua oferenda. Ap6s um preparo também cheio de
sinais auspiciosos, ela arruma um assento especial e pede a sua criada Uttara que busque o
asceta:

Monges, o Bodhisattva entdo foi para a casa da garota do vilarejo, Sujata, onde ele

sentou-se no assento que havia sido preparado para ele. Monges, a garota do vilarejo,
Sujata, entdo encheu a tigela com o mingau de leite ¢ mel e ofereceu ao Bodhisattva.

O Bodhisattva entdo teve este pensamento: “Sujata ofereceu este alimento, e se eu
comer agora, ndo ha ddvida de que eu verdadeiramente obterei o perfeito, completo e
insuperéavel despertar.” Entdo o Bodhisattva se alimentou. Ao terminar, ele levantou-
se e perguntou a Sujata: “Irmi, o que devo fazer com a tigela dourada?”

Ela respondeu: “Por favor, leve com vocé.”
O Bodhisattva disse a ela: “Eu ndo preciso desta tigela.”

Sujata entdo disse a ele: “Entdo faga como preferir. Mas eu ndo dou comida a ninguém
sem também dar a eles a tigela” (DHARMACHAKRA, 2013, p. 202-203).?*

Em ambas as narrativas ha énfase na préatica de generosidade (dana) por parte de Sujata,
que — a despeito de fazer a oferenda com a dedicatdria especifica de que o Bodhisattva se torne
um Buddha, ou agir com forte gratiddo mesmo tendo uma percepcdo errnea de que O

Bodhisattva seria 0 yaksa da arvore que lhe teria concedido seu pedido —, oferece ndo apenas

119 Fica claro que tanto aqui quanto no Nidanakatha o Bodhisattva ndo teria mais a aparéncia completamente
esquelética em um suposto jejum pos-despertar.
120 Monks, every day since the beginning of the Bodhisattva’s practice of austerities, the village girl Sujata had
offered food to eight hundred priests in the hope that the Bodhisattva would come out of his discipline and hardship
and maintain his vital functions. [F.131.a] As she did so, she offered the prayer: “May the Bodhisattva take my
food and thereby truly attain perfect and completely unexcelled awakening!”
121 Monks, the Bodhisattva then went to the home of the village girl Sujata, where he sat down at the seat that had
been prepared for him. Monks, the village girl Sujata then filled a golden vessel with the milk porridge and honey
and offered it to the Bodhisattva. [269]
The Bodhisattva then had this thought: “Sujata has offered this food, and if I eat it now, there is no doubt that [
shall truly attain perfect and completely unexcelled awakening.”” Then the Bodhisattva had his meal. When he was
done, he got up and asked Sujata: “Sister, what should I do with the golden bowl?”
She replied: “Please take it with you.”
The Bodhisattva told her: “I don’t need this bowl.”
Sujata then told him: “Well then, do as you please. But | do not give food to anyone without also giving them a
bowl.”
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uma refeicdo excelentemente preparada, como também a tigela de ouro, sem hesitar. Ha que se
levar em conta que fazer oferendas de alimento como uma prética de generosidade é algo que
ja estava presente na cultura indiana antes do budismo, e que nele se manteve com as devidas
adaptacOes*??. Tal oferenda assume grandes propor¢des quando se torna um dos fatores que
levam ao completo despertar do Buddha. Se levarmos em conta o Lalitavistara, no qual hd um
protagonismo consciente por parte de Sujata, isso torna seu papel feminino na narrativa deveras
significativo, reconhecido inclusive pelo préprio Bodhisattva:

O Bodhisattva tomou seu assento |4 [a beira do rio Nairafijana] e, pensando com afeto

na garota do vilarejo, Sujata, ele bebeu o que precisava do mingau de leite e mel. Ao

terminar a refei¢do, ele arremessou a tigela dourada na 4gua sem nenhum sentimento
de apego (DHARMACHAKRA, 2013, p. 203).1%

A valorizacdo de Sujata no Lalitavistarasutra é significativa, uma vez que em uma lista
de dezoito textos que relatam a vida do Buddha analisados por Juhyung Rhi, dois deles sequer

mencionam Sujata:

No Grupo B, 0 Mahasaccakasutta do Majjhima-nikaya, bem como seu equivalente
no Ekottara-agama chinés, conta basicamente a mesma histéria do Grupo A. [...] Mas
diferente do Grupo A, ndo ha sinal do Bodhisattva recebendo comida de Sujata ou
qualquer outra garota equivalente a ela, uma vez que ele apenas procede para a
meditac&o ap0s se alimentar; é possivel que a historia de Sujata tenha sido considerada
um detalhe desnecessario no contexto desse sutta. (RHI, 2008, p. 134)24

122 Um estudo interessante a respeito é o trabalho de Ellison Banks Findly, “Dana: Giving and Getting in Pali
Buddhism™, pela editora Motilal Banarsidass, 2003. Além disso, vale levar em conta essa explicagdo de Olivelle
com relagdo a importancia do mantenedor de familia na religido védica enquanto responsavel pela
manutencéo do ciclo cdsmico de alimentos: The theologies of debts and of great sacrifices show a significant
change in the views regarding the nature of the obligation to sacrifice and to procreate. At first these acts were
regarded as benefiting their performers either in this world or after death. In these theologies, however, gods and
fathers are viewed as dependent on the services of men. They are harmed when sacrifices and oblations are not
offered. This dependence, of course, is mutual, because humans depend on gods and ancestors for rain, successful
crops, and the like. The TS (3.2.9.7) puts it in a nutshell: “Gods live on what is offered from here. Men live on
what is offered from there.” The householder thus stands at the center of the cosmic and the social food cycles.
He offers food to gods and ancestors, assuring thereby the continuity and success of the cosmic food cycle. He
offers food not only to his immediate dependents but also to other human beings who depend on him for food on a
temporary or permanent basis: beggars, religious mendicants, travellers, and guests. In the bali he extends the
orbit of his food offering to include all known beings. Later Brahmanical literature, as we shall see (sections
3.2.2.1-2), makes this a central point in the argument for the superiority of the householder. (OLIVELLE, 1993,
p.55)

123 The Bodhisattva took his seat there and, while he was thinking fondly of the village girl Sujata, he drank what
he needed of the milk porridge made with honey. When he was done with his meal, he threw the golden bowl into
the water without any feelings of attachment.

124 1n Group B, the Mahdsaccakasutta of the Majjhima-nikaya as well as its equivalent part in the Chinese
Ekottara-agama tells basically the same story as Group A. (...) But unlike Group A, there is no remark on the
Bodhisattva receiving food from Sujata or any girl equivalent to her, as he just proceeds to meditation after feeding
himself; it is possible, however, that the Sujata story may have been deemed an unnecessary detail in the context
of this sutta.
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A existéncia de no minimo trés imagens representando devotos ao lado do Bodhisattva
Ascético € indicativo de que tal estidgio de treinamento do Bodhisattva ganhou alguma
importancia, ao menos em determinadas regides; além disso, duas delas indiscutivelmente
trazem uma mulher prestando homenagens ao Bodhisattva Ascético, € no momento
conseguimos imaginar duas possibilidades do que isso pode indicar: (1) ou que havia um certo
desenvolvimento de espago para as mulheres nas representagdes, ainda que inicial (vemos
outros relevos e estatuas em Gandhara que trazem ao menos uma mulher fazendo algum tipo
de pratica ou prestando homenagem a figura principal) ou (2) que mulheres também
encomendavam imagens budistas em Gandhara e eram representadas nas encomendas. Se
houver alguma correlacdo desse tipo de representacdo com a histéria de Sujata — nédo
necessariamente representando um trecho da narrativa, mas a ideia de uma mulher fazendo
oferendas com a intencdo de recuperar as forcas do Bodhisattva para que ele atinja o completo
despertar como algo muito meritorio —, é possivel que tal representacédo tenha sido a escolha de
uma benfeitora mulher em Gandhara. Caso contrario, pode simplesmente representar algum
outro tipo de préatica costumeira na época com relacdo ao Bodhisattva Ascético, como as ja
mencionadas, com o diferencial de trazer também uma mulher. Isso decerto demandaria um

estudo mais aprofundado no futuro.

Considerac0es intermediarias

Neste capitulo vimos que as estatuas de Bodhisattvas Ascéticos possuem alguns padrbes
representativos que se repetem. Um deles é a postura meditativa, ereta, com um ar de dignidade
gue ndo é compartilhado pelas imagens de ascetas que vimos no primeiro capitulo, o que pode
estar relacionado com uma representacdo de superioridade do método budista com relagdo ao
método ascetico, mas também pode simplesmente indicar a postura de meditacao correta. Além
disso, o fato de ndo ter sido encontrada até o0 momento nenhuma imagem de Bodhisattva
Ascético em materiais diferentes de xisto pode ser mais um indicio de sua baixa popularidade.

Em seguida, investigamos quatro elementos das imagens que nos foram importantes ndo
apenas para uma melhor interpretacdo da imagem em si, como também servem para
compreender melhor os possiveis contextos de préatica religiosa no qual elas se inseriam.

Quanto ao assento de grama kusa, vimos que se trata de uma grama com conotagdes
ritualisticas desde os vedas, e aparece ndo apenas no contexto do ascetismo como em
representacdes pos-despertar. Aprendemos que a usnisa de estatuas de Gandhara muitas vezes
era utilizada para guardar reliquias, e que o Bodhisattva Ascético de Sikri tinha a usnisa furada
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para esse prop6sito, 0 que o tornava uma imagem especial, e que uma das possibilidades ja
aventadas é que as imagens ascéticas estavam relacionadas a praticas para a recuperacdo da
salde de enfermos.

Quanto as bases das estatuas, observamos que ha interpretacdes que enfatizam o lado
narrativo, e outras que enfatizam a caracteristica meditativa dos relevos, e ambas sdo validas de
acordo com o relevo em questdo, bem como é possivel que sejam intercambiéaveis em alguns
casos, como por exemplo, a representacdo do primeiro sermao que inclui a figura do doador da
imagem prestando homenagens, ou ainda a cena de Tapussa e Bhallika que pode estar
relacionada as preferéncias do doador. A base da imagem de Shotorak aparentemente representa
uma cena de homenagens a um Bodhisattva leigo. Aprendemos que a base de Sikri representa
um tipo de rito de fogo esotérico desenvolvido no ambiente budista exclusivamente monastico,
e que certamente se desenvolveu no Mahayana. Além disso, encontramos duas imagens que
praticamente reproduzem a imagem de Sikri, inclusive em sua base, pequenas e portateis, o que
denota a influéncia da imagem de Sikri e a disseminacdo das préaticas a ela relacionadas. Além
de algum rito de fogo, outra possibilidade aventada por pesquisadores de praticas relacionadas
ao Bodhisattva Ascético sdo meditacGes sobre morte e impermanéncia.

J& com relacéo as figuras ao redor da imagem principal, vimos que é pouco provavel que
faca referéncia a uma sequéncia narrativa especifica, uma vez que ndo se encaixa totalmente
nas narrativas apresentadas, mas pode ser que esteja mais proxima a um icone devocional,
contendo em si varios elementos significativos. Chama a atencdo a presenca de uma mulher
devota, e no caso de haver alguma relagdo dessa figura com a histéria de Sujata, vemos o inicio
de uma valorizagéo do protagonismo feminino.

De qualquer modo trata-se de mais um indicio interessante na investigacéo de qual seria
o significado de tais imagens no contexto das praticas religiosas budistas em Gandhara, quais
0s sintomas culturais relacionados, e quais seriam suas relagdes com 0 Mahayana Inicial. Tudo

isso sera abordado no capitulo seguinte.
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CAPITULO 3 - 0O BODHISATTVA ASCETICO
NO CONTEXTO DO BUDISMO MAHAYANA INICIAL
DE GANDHARA

Neste capitulo buscamos fazer uma interpretacdo iconolégica — encontrar ““sintomas
culturais” — do Bodhisattva Ascético em sua relagdo com narrativas textuais em seu contexto,
de modo a compreender quais concepc¢es religiosas e filosoficas da tradicdo do Budismo
Mahayana Inicial de Gandhara estdo por tras da imagem do Bodhisattva Ascético. Para isso,
abordaremos as hipoteses sobre o desenvolvimento do Budismo Mahayana, a escola
Dharmagupta nesse contexto, e uma imagem especifica do Bodhisattva Ascético relacionado a
escola Dharmagupta. Passamos a como o ascetismo € retratado em sitras Mahayana, e por fim
focamos em como esse periodo da vida daquele que se tornaria o Buddha é narrado no

Abhiniskramanasitra.

3.1. A tradicao Mahayana Inicial Gandhariana, a escola Dharmagupta e a
imagem do Bodhisattva Ascético

3.1.1. Hipdteses sobre o desenvolvimento do Mahayana e a presenca do ascetismo

Em um artigo*?® expliquei como o budismo ndo é um bloco Unico, como o budismo
Mahayana é amplo e de dificil definicdo, e como tem sido uma tendéncia crescente entre 0s
estudiosos em pensar no surgimento do Mahayana ndo como um fendomeno subito e unitario,
mas como algo mais gradual e em meio a escolas que atualmente consideramos “ndo-
Mahayana”. Teorias anteriores a respeito do surgimento e desenvolvimento do Mahayana
envolvem: (1) um cisma radical no segundo concilio; (2) um movimento por parte de leigos
inconformados com a pretensdo monastica, que envolvia culto a estupas (a partir de Akira
Hirakawa); (3) um movimento por parte de ascetas radicais que propunham um retorno a vida
nas florestas em oposicdo a vida sedentaria nos monastérios, envolvendo um culto a livros
(chamada “Hipdtese da Floresta”, a partir de Gregory Schopen, Paul Harrison e Reginald Ray).
No artigo apontei 0 modo como tais hipdteses foram contra-argumentadas, também como
Juhyung Rhi levantou indicios do Mahayana Inicial na cultura visual religiosa de Gandhara
(PICCIN, 2020).

125 PICCIN, Estela. Os primérdios do Mahdyana na Cultura Visual Budista de Gandhara. Prajna: Revista de
Culturas Orientais. vol. 1, n. 1, p. 177-205, Julho / Dezembro de 2020. Disponivel em:
<https://revistaprajna.com/ojs3/index.php/prajna/article/view/10/12>. Acesso em: 28 fev. 2021.
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Apesar de, a primeira vista, a “Hipotese da Floresta” parecer compativel com o presente
trabalho, ja foi demonstrado que ela ndo tem consisténcia suficiente:

Em 2018, David Drewes demonstrou muitas falhas na “Hip6tese da Floresta”, em
especial com relagdo a caréncia de evidéncias textuais, bem como a utilizagdo de
textos que ndo sdo antigos o suficiente, sendo que os textos que sdo antigos o
suficiente para terem relacdo com o periodo de desenvolvimento do Mahayana
simplesmente ndo citam a vida nas florestas. Drewes também aponta para o fato de
que tal teoria se baseia em um modelo pré-estabelecido de periodos de “declinio e
retorno ao original”, bem como permeada por ideias do que é considerado importante
para certas vertentes budistas modernas, ao inves de levar em conta o0 que seria
considerado importante no Budismo antigo (PICCIN, 2020, p. 184-185).

Por outro lado, é inegavel que havia ascetas em Gandhara, como j& vimos a partir da
iconografia. Além disso, uma quantidade consideravel desses ascetas era composta por
praticantes budistas, que inclusive detinham préticas especificas, que mencionaremos adiante.

A presenca de ideais e praticas ascéticas tambem esta presente em referéncias textuais:

Evidéncia textual consideravel atesta a importancia de praticas ascéticas nas tradicdes
budistas da antiga Gandhara, e indica que alguns monges viviam na floresta. Um dos
mais antigos textos budistas de Gandhara a sobreviver, uma versdo do século | do
Sutra do Rinoceronte, escrito em um pedago de casca de bétula em gandhari, advoga
o valor de viver na floresta; Textos associados com os Dharmaguptakas e os
Sarvastivadins, duas antigas escolas nikaya budistas que sabemos que estavam ativas
na regido de Gandhara, apresentam varias regras associadas com préaticas na floresta
na forma de um discurso entre o0 Buddha e 0s cinco monges que aparentemente eram
0s cinco ascetas que ele converteu em Sarnath (BEHRENDT, 2007, p. 61, nota 25,
trad. nossa).'?¢

Com vistas a uma compreensado geral de seu contetdo, seguem trés trechos do referido
Sutra do Rinoceronte, que foi traduzido por Plinio Tsai em 2017, como parte de uma apostila

nédo publicada:

1.

N&o machuque nada que tenha vida.
N&o prejudique a ninguém.

N&o deseje por filhos ou amigos.

Mas viva como fazem os rinocerontes,
Vida com gosto pela solid&o!

(.)

126 Considerable textual evidence attests to the importance of ascetic practices in the Buddhist traditions of ancient
Gandhara and indicates that some monks were living in the forest. One of the earliest Gandharan Buddhist texts
to survive, a first-century-A.D. version of the Rhinoceros sutra, written on a piece of birch bark in Gandhari,
advocates the value of living in the wilderness; see Salomon 2000, p. 23. Texts associated with the Dharmaguptaka
and Sarvastivadins, two early Nikaya Buddhist schools that we know were active in the Gandharan region (see
Salomon 2006, p. 139), present various rules associated with forest practices in the form of a discourse between
the Buddha and five monks who likely were the five ascetics he converted at Sarnath; see R. A. Ray 1994, pp.
294-95. For a discussion of modern forest monk practices in Thailand, see Tiyavanich 1997.
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27.

Supere na solidao! Esteja certo,

O prazer é uma priséo, e é breve o prazer,

De curto éxtase, mas longo é o afundamento provocado,
Um anzol disfargado para os peixes tolos.

()

35.

Soliddo! Cultive o pensamento solitario,
Abandone os devaneios,

Em todos os estados mentais,

Cultive a continua lembranca dos ensinamentos,
E assim ndo havera mais 0 samsara.

(TSAI (trad.), 2017, apostila ndo publicada)

Nos trechos acima do Siatra do Rinoceronte (Kagavisanasutta) podemos observar a
énfase na renlncia a vida em familia e aos prazeres transitorios, bem como a valorizacdo da
soliddo como meio ideal para a pratica meditativa que visa a libertagdo do samsara. Em linhas
gerais, isso esta de acordo com o modo de vida de um monge celibatario, e a libertacdo
individual do samsara é o0 que caracteriza o0 objetivo de um praticante de segundo escopo, ou
escopo intermediario, de acordo com a categorizacdo do mestre indiano do século XI,
Dipankara Srijiana (TSONGKHAPA, 2020b, p. 75-98). Ora, uma das principais caracteristicas
gue definem 0 Mahayana é justamente ir além dessa libertacdo individual, e buscar o estado de
um Buddha de tal modo a, ndo apenas libertar a si mesmo dos sofrimentos, mas também ter as
habilidades e conhecimento necessarios para levar todos os seres sencientes sem excec¢ao ao
mesmo estado, 0 que envolve a concepgdo de que todos 0S seres sem excegdo possuem o
potencial para tanto. Um praticante Mahayana necessita praticar também os ensinamentos de
segundo escopo, mas nao deve deter-se apenas neles (TSONGKHAPA, 20203, p. 81-100).

A questdo de deter-se no segundo escopo levaria ao desenvolvimento dos objetivos de
um Pratyekabuddha ¥ , um “Buddha solitario/individual”. Behrendt observa que
Pratyekabuddhas, Arhats!?® e mesmo alguns Bodhisattvas sdo associados a floresta, mas mais
especificamente os Pratyekabuddhas:

Significantes sd8o os pratyekabuddhas que vivem nas florestas, que
independentemente alcancam a iluminacdo, mesmo que eles sejam incapazes de
ensinar o dharma a outros. Na moldura narrativa da versdo pali do Sutra do
Rinoceronte ?°, o Buddha Shakyamuni nos diz: “Ougam as excelentes palavras
daqueles que se tornaram iluminados por si mesmos”. A importdncia dos

pratyekabuddhas é que eles corporificam os ideais do renunciante da floresta; eles
continuamente meditam (frequentemente embaixo de &rvores), e seu caminho arduo

127 \er glossério.
128 \/er glossério.
129 Khaggavisana-sutta, ver SALOMON, 2000.
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envolve suportar frio, vento, insetos incbmodos, dormir em lugares desconfortaveis,
fome, sede, e assim por diante (BEHRENDT, 2010a, p. 300, trad. nossa).**

Partindo dessas caracteristicas de um Pratyekabuddha é possivel compreender o choque
de pensar no Bodhisattva como relacionado a praticas ascéticas na floresta, uma vez que elas
estariam relacionadas aos Pratyekabuddhas, portanto seriam diametralmente opostas as do ideal
do Bodhisattva.

Neste ponto é interessante observar um trecho do “Satra da Perfeicdo de Sabedoria em
Oito Mil Linhas” (Astasahasrika Prajiiaparamita Sitra, doravante apenas Asza)**! — os sitras
da prajnaparamita sdo considerados literatura Mahayana por exceléncia'®. Este sitra deixa
claro que um Bodhisattva que acredita que seu desenvolvimento do estado de um Buddha sera
garantido por meramente habitar na floresta, e que por causa disso desenvolve uma atitude
arrogante e presuncosa, € um difamador dos Bodhisattvas (BOUCHER, 2011, p. 58). Daniel
Boucher cita esse texto como um representante de praticantes Mahayana que se opunham as
praticas nas florestas e apresenta um trecho do capitulo vinte e um do sitra. O capitulo abre
com a descrigcdo de como um Bodhisattva pode ser enganado por Mara®*® e acreditar que ele (o
Bodhisattva) recebeu anteriormente uma predi¢do de um Buddha de que atingiria o completo e
perfeito despertar. Mara o convenceria de que suas atuais qualidades espirituais™* sdo uma
indicacdo de que ele possuiu as mesmas qualidades no passado. Como resultado, o Bodhisattva
se torna arrogante, clamando ter atingido o estado de irreversibilidade (avaivartika), quando na
verdade ndo possui tais atributos, e pertenceria na verdade ao nivel do Sravaka'*®® ou
Pratyekabuddha (BOUCHER, 2011, p. 56-57). Mara faria tal Bodhisattva acreditar que para
tornar-se desapegado é necessario viver nas florestas, mas o Buddha intervém e da um
ensinamento a respeito de desapego:

(...) “Subhuti, se um bodhisattva mahasattva é desapegado, [pelo que me refiro]

desapegado das fixagbes mentais associadas com o0 sravaka ou com O
pratyekabuddha, entdo esse bodhisattva mahasattva realmente habita em desapego.

130 gjgnificant are the wilderness pratyekabuddhas who independently reach enlightenment even if they are unable
to teach the dharma to others. In the Pali frame story of the Rhinoceros sitra the Buddha Shakyamuni tells us,
“Hear the excellent words of the ones who became enlightened by themselves.” The pratyekabuddhas are
important because they embody the ideals of the forest renunciant; they continually meditate (often under trees),
and their arduous path involves enduring cold, wind, vexatious insects, uncomfortable sleeping places, hunger,
thirst, and so on.
131 Recentemente foi encontrado um manuscrito correspondente ao Astasahasrika escrito em gandhari, que foi
datado em radiocarbono como do final do século | e inicio do século Il. Trata-se da mais antiga evidéncia de
literatura Mahayana em Gandhara (PICCIN, 2020, p. 197).
132 NORITOSHI, 2003, p. 203-204.
133 Ver glossério.
134 Aqui o texto menciona uma lista classica de dhutaguras, e trataremos a respeito do que séo as dhutaguras logo
mais.
135 Quvinte. Ver glossario.
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Ainda que ele habite na periferia de uma vila, provido do dominio da perfeicao de
sabedoria e meios habilidosos [upayakausalya], e habita no estado de amor-bondade
e grande compaixdo por todos os seres sencientes — habitando nesse estado, [pode ser
dito que] ele verdadeiramente permanece desapegado. Isto, Subhiiti, ¢ o que eu
autorizei como o desapego das fixacGes mentais associadas com 0 sravaka ou com 0
pratyekabuddha para o bodhisattva mahasattva. Um bodhisattva mahasattva que
permanece desapegado € aquele que passa seus dias e noites habitando neste tipo de
desapego. Se um bodhisattva mahasattva habita neste estdgio em alojamentos [lit.
“camas e assentos”] no interior, permanecendo na mata ou na floresta, ou em cavernas
nas montanhas ou cemitérios, aquele bodhisattva mahasattva permanece desapegado.
O que o Maldoso Mara chamara de desapego, Subhiiti — meramente habitar em
moradas no interior, permanecer na mata ou floresta, ou em cavernas nas montanhas
ou em cemitérios, mas ainda contaminado pelas fixacbes mentais associadas com o
sravaka ou com 0 pratyekabuddha — ndo far4 com que ele [o bodhisattva] alcance a
onisciéncia, uma vez que ele falha em aplicar-se a perfeicdo de sabedoria. Assim,
habitando em um estado contaminado, ele habita com fixa¢des mentais impuras;
assim também sdo impuras as suas acOes fisicas, verbais e mentais.
Como resultado, ele, cujas agdes fisicas, verbais e mentais sdo impuras, ird desprezar
outros bodhisattvas mahasattvas que habitam nas periferias das vilas, mas que séo
incontaminados pelas fixagbes mentais associadas com 0 sravaka ou com o
pratyekabuddha e que habitam em sabedoria, meios habilidosos e grande compaixao.
Mesmo habitando na floresta, ele, cujas aces fisicas, verbais e mentais sdo impuras,
€ um habitante contaminado, ndo um habitante desapegado. Ele despreza aqueles que
habitam as periferias da vila, embora eles habitem em sabedoria, meios habilidosos e
grande compaixao; e 0 comportamento deles é puro com relacdo a suas a¢des fisicas,
verbais e mentais; e eles sdo desapegados das fixagdes mentais associadas com 0
sravaka ou com o0 pratyekabuddha. Ele os despreza tanto que ele ndo obtera os
estagios de meditacdo, concentracdo, transe, aproximacoes a libertagdo ou faculdades
supranormais. Para ele, elas permanecerdo incompletas. Por qué? Porque ele é
desprovido de meios habilidosos (BOUCHER, 2011, p. 57-58). 1%

Boucher (que segue a anteriormente mencionada “Hipotese da Floresta”) classifica o Asza

como pertencente aos sitras que se opdem as praticas nas florestas, porém, a partir da leitura

136 (_..) “If, Subhiiti, a bodhisattva mahasattva is detached, [by which | mean] detached from the mental fixations
associated with the sravaka or with the pratyekabuddha, then this bodhisattva mahasattva truly dwells detached.
Even if he dwells on the outskirts of a village, provided that he has mastered the perfection of wisdom and skill in
creative stratagems [upayakausalya] and dwells in the state of loving-kindness and great compassion toward all
sentient beings — dwelling in that state, he [can be said] to truly dwell detached. This, Subhiti, is what I have
authorized as the detachment from the mental fixations associated with the sravaka or with the pratyekabuddha
for the bodhisattva mahasattva. A bodhisattva mahdasattva dwells detached who passes his days and nights
dwelling in this sort of detachment. If a bodhisattva mahdasattva dwells in this stage in lodgings [lit. “beds and
seats”] in the hinterlands, abiding in the wilderness or forest, or in mountain caves or cemeteries, that bodhisattva
mahasattva dwells detached. / What Mara, the Evil One, will call detachment, Subhiiti — merely dwelling in abodes
in the hinterlands, abiding in the wilderness or forest, or in mountain caves or cemeteries, but still being
contaminated by the mental fixations associated with the sravaka or with the pratyekabuddha — will not cause him
[the bodhisattva] to accomplish omniscience, since he fails to apply himself to the perfection of wisdom. Thus
dwelling in a contaminated state, he dwells with impure mental fixations; so too are his bodily, verbal, and mental
acts impure. / As a result, he whose bodily, verbal, and mental acts are impure will despise other bodhisattvas
mahasattvas who dwell on the outskirts of villages but who are uncontaminated by the mental fixations associated
with the sravaka or with the pratyekabuddha and who abide in wisdom, creative stratagems, and great compassion.
Even dwelling in the wilderness, he whose bodily, verbal, and mental acts are impure is a contaminated dweller,
not a detached dweller. He despises those who dwell on the outskirts of a village though they abide in wisdom,
creative stratagems, and great compassion; and their behavior is pure with regard to their bodily, verbal and mental
acts; and they are detached from the mental fixations associated with the sravaka or with the pratyekabuddha. So
much does he despise them that he will not come to obtain the states of meditation, concentration, trances,
approaches to liberation, or supernormal faculties. For him they will remain unfulfilled. Why? Because he is devoid
of skill in creative stratagems.
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do excerto, vale notar que: (1) No sitra, o Buddha menciona que € verdadeiramente desapegado
0 Bodhisattva que é “provido do dominio da perfeicdo de sabedoria e meios habilidosos
[upayakausalya], e habita no estado de amor-bondade e grande compaixao por todos os seres
sencientes™; (2) o que € considerado enganoso (pela boca de Mara) € que meramente habitar
em florestas e praticar ascetismos — mas ainda mantendo uma mente fixada em visdes erroneas
— seria desapego; (3) o Bodhisattva enganado por Mara se tornara presungoso ¢ se considerara
superior aos outros Bodhisattvas que se aplicam as mesmas praticas — porém sem as visoes
errbneas —, e por causa disso ndo sera capaz de avancar nos estagios meditativos.

Ou seja: aparentemente ndo ha uma negacgdo completa as préaticas ascéticas, uma vez que
sdo mencionados Bodhisattvas que as praticam de modo correto (que habitam “em sabedoria,
meios habilidosos e grande compaix&o; e o comportamento deles é puro com relacéo a suas
acOes fisicas, verbais e mentais; e eles sdo desapegados das fixagdes mentais associadas com
o Sravaka ou com o pratyekabuddha”); 0 que € criticado é o pensamento de que meramente
fazer tais praticas ascéticas, sem cultivar a eliminaco de visdes erroneas™’ relacionadas aos
Sravaka e Pratyekabuddha, seria o suficiente para desenvolver desapego de fato; tal pensamento
resultaria no orgulho que leva a quebra do primeiro voto da silasamvara®®® do Bodhisattva
(“ndo elogiar a si mesmo e menosprezar 0s outros”). Além disso, Mara o teria convencido de
que ele teria chegado em um estado superior ao que realmente estd — o estado de
irreversibilidade apos ter recebido uma predicdo de seu completo despertar por parte de um
Buddha, ou seja o oitavo solo de um Bodhisattva: tal predicdo € a mesma que vemos na histéria
do Buddha Dipamkara e do asceta Megha, o futuro Buddha Sakyamuni —, ou seja, tal
Bodhisattva estaria disposto a fazer treinamentos que ele ainda ndo tem nivel para fazer. Para
entender melhor, vejamos a seguir mais detalhes a respeito do que seriam tais treinamentos
ascéticos citados por Mara no Asza: as dhutangas, ou dhitagunas.

As dhutanga, ou dhiitaguna sdo justamente os referidos textos presentes nos codigos
monasticos das escolas Sarvastivada e Dharmagupta que séo citados acima por Behrendt como
evidéncias textuais do ascetismo, pois tratam-se das praticas ascéticas. A esse respeito, em uma
apostila ndo-publicada, Plinio Tsai explica:

(129) Podemos retirar dos comentarios que as bhikuni-s que eram chamadas pela
Sangha para julgar casos de parajayika'*® eram aquelas que praticavam algum tipo de

137 Dentre as cinco visOes errbneas — paricadrsti — visdo de agarramento aos preceitos religiosos morais como
sendo verdades ultimas — silavrataparamarsadysti FEZEEEY R, Jigjin qii jian (TSAI, 2019, p. 362)

138 Sobre os votos Bodhisattva: Bodhisattvabhumi de Asanga; Bodhisattvasamvaravimsaka, de Candragomin;
Caminho Bésico ao Completo Despertar, byan chub gzun lam, de Tsongkhapa;

139 Faltas graves nos votos que podem ensejar em expulsdo da comunidade.
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treinamento especifico de ascese, dhutanga 3LPE toutud, aconselhado para os

bhiksu-s e bhiksuni-s saudaveis, que poderiam escolher um dos treinamentos ou todos,
dos doze dhutanga-s, que variam de tradicéo para tradigéo.*°

Na mesma apostila encontramos listadas as doze dhutangas com as respectivas
explicacOes, mas aqui apenas listaremos seus nomes para proporcionar uma ideia geral, mesmo
porque as dhutangas desta lista sdo parte do vinaya Dharmagupta chinés pos-reforma, e nem
todas sdo consideradas dhutangas para o budismo indiano#: (1) Estar feliz em um lugar

silencioso, aranyaka, £4E8%% 2 le xian jing chu; (2) No tempo apropriado, esmolar alimentos,

+t de

paindapadika, B§Z|‘Z & shi dao gishi; (3) Usar trapos recusados, pamsukulika, 2 2 3m 4k zhe
Jji sdo yi; (4) Ndo comer e aplicar a retencdo do alimento, khalu-pascad-bhakita, {Eg& & XA
B zuo yu shi fia bu shi;, (5) Usar o0 mesmo assento para se alimentar, aiksanika, —4£ & yi zuo
shi; (6) Comer s6 o que for dado na primeira esmola, pinda, —#&& 7 tudn shi; (7) Descansar
nos cemitérios, smasanika, 3% [H A yi tuan shi; (8) Sentar-se a céu aberto, abhyavakasika, §&
A& 10 zuo; (9) Sentar-se sob as arvores, vrksa-mula, & T~ 4% shuxia zuo; (10) Sempre estar
sentado, naisadika, & 4 chang zud; (11) Sentar-se em um assento indicado, yathasamstarika,
R4 sui zuo; (12) Usar as trés vestimentas de um monge, traicivarika, 3 =7X chi san yi.

Algo que podemos observar das dhutangas € que ha préaticas de restricdo alimentar — (2)
esmolar pela manha, (4) nao se forcar a comer apds estar satisfeito e enterrar o que sobrou, e
(6) comer apenas o que foi dado na primeira esmola, ou seja, alimentar-se apenas uma vez ao
dia—porém, nenhuma delas implica em abstencdo total, ou quase total, de alimento. As praticas
(8) e (9) sdo compativeis com a vida na floresta, porém, ao menos na tradicdo Dharmagupta
mais recente, seriam por um periodo de tempo determinado.

Behrendt (2010a) menciona ainda outro texto que faz mencéo as praticas asceticas. Trata-
se do suatra Mahayana intitulado Ugrapariprccha, “Questdes de Ugra”. Na traducdo e estudo
sobre esse sitra, pela doutora Jan Nattier (2005), € not6ria sua importancia no passado, uma
vez que estava entre os primeiros siitras a seres levados da India para a China, e foi traduzido
para o chinés seis vezes entre os séculos Il e V; no século Il ganhou um prefacio e um
comentario por um importante tradutor chinés. Na India, o satra é citado no
Dasabhumikavibhasa, atribuido a Nagarjuna, séc. 1, e frequentemente citado por Shantideva
no Siksasamuccaya, séc. VIII (NATTIER, 2005, p. 3). Vale acrescentar que o Ugrapariprccha

140 TSAI, Plinio. Estudos sobre o Vinaya-pitaka: Dharmagupta — Parte 1. Valinhos, ATG: 2014 (apostila nio-
publicada).
141 Conforme comunicagcéo pessoal pelo Prof. Dr. Plinio Marcos Tsai em 18 de agosto de 2021.
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(doravante apenas Ugra) também é citado ao menos quatro vezes pelo tibetano Je Tsongkhapa
no Lamrim Chenmo, século XV. Quanto a data e proveniéncia, é certo que o Ugra foi traduzido
para o chinés pela primeira vez entre 180 e 190 d.C., e de acordo com evidéncias de manuscritos,
decerto o sutra jé existiu em Sanscrito Hibrido Budista, e antes disso pode ter existido em Gandhari
(NATTIER, 2005, p. 44). Ainda de acordo com Nattier, na leitura do Ugra é possivel ter uma
visdo do budismo indiano em um tempo em que o caminho do Bodhisattva (Bodhisattvayana,
que € outro modo de se referir a0 Mahayana) “ja emergira como uma opinido distinta, mas
ainda ndo era a base para uma instituicao religiosa a parte”, mas ela enfatiza que o Ugra nédo
seria 0 primeiro aparecimento dessa “vocacdo”, pois uma sistematizacdo do caminho
Bodhisattva ja& devia existir no periodo entre a finalizagdo dos canones monasticos e 0
surgimento dos primeiros sitras Mahayana, e que 0S sitras Mahayana que temos hoje apenas
mostram diferentes fases de desenvolvimento dessa sistematizacdo, e ela argumenta que a
sistematizacdo encontrada no Ugra é uma das primeiras (NATTIER, 2005, p. 100-101).
E como o Ugra trata do ascetismo? Nattier aborda um trecho do sitra que descreve as
praticas de um Bodhisattva renunciante:
E claro que os autores do Ugra eram defensores entusiastas dessa prética [habitar nas
florestas] e ndo mediam esfor¢os para apontar suas muitas vantagens. Viver nas
florestas oferece a oportunidade de cultivar uma ampla gama de préticas, desde o
dominio dos poderes paranormais (rddhi) até a pratica dos seis tipos de atencéo plena
(anusmyti) e a realizacdo dos requisitos do caminho Octuplo. Acima de tudo, o
bodhisattva que vive na floresta compreendera a verdade do ndo-eu de maneira direta:
ele percebera que todos os medos surgem do apego a ideia de um “eu”. Ao notar que
gramineas, arbustos e arvores também vivem na floresta, mas ndo experimentam o
medo que sente, o bodhisattva sera capaz de responder a pergunta "quem estd com
medo aqui?" por perceber que ndo existe eu e que 0 medo é apenas uma construcao
mental. A pessoa ndo apenas consegue manter o espirito de iluminagdo (bodhichitta)
e preservar suas raizes de bondade (kusala-mila), mas também € elogiada pelos
Buddhas. O bodhisattva também é informado de que aquele que habita nas florestas
pode cultivar as seis perfei¢cbes com pouca dificuldade. Em suma, a floresta é retratada

como o cenario ideal para dominar virtualmente todo o repertério de praticas do
bodhisattva (NATTIER, 2005, p. 130-131).142

142 1t is clear the authors of the Ugra were enthusiastic advocates of this practice [wilderness-dwelling], and they
spare no efforts in pointing out its many advantages. Living in the wilderness affords an opportunity to cultivate a
whole range of practices, from mastering the paranormal powers (rddhi) to practicing the six kinds of mindfulness
(anusmyti) to carrying out the requirements of the eight-fold path. Above all, the bodhisattva who lives in the
wilderness will come to understand the truth of no-self in direct fashion: he will realize that all fears arise from
grasping at the idea of a “self”. By noting that grasses, shrubs, and trees also live in the wilderness but do not
experience the fear that he does, the bodhisattva will be able to answear the question “who is afraid here?” by
realizing that there is no self and that fear is only a mental construction. Not only does one succeed in maintaining
one’s spirit of enlightenment (bodhicitta) and in preserving one’s roots of goodness (kusala-mila), one is also
praised by the Buddhas. The bodhisattva is also told that the wilderness-dweller can cultivate the six perfections
with little difficulty. In sum, the wilderness is portrayed as the ideal setting for mastering virtually the whole
repertoire of bodhisattva practices.
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Com isso vemos que para os autores do Ugra, as praticas na floresta eram tidas como
apropriadas para um renunciante Mahayana, por possibilitarem a pratica das seis perfeigdes?;
além disso o sutra também apresenta o uso do medo de estar na floresta para fazer surgir o
objeto de negacédo a ser investigado nas praticas meditativas para desenvolver o entendimento
de sinyata**4, o vazio de existéncia inerente.

Ainda assim, seria necessario que um praticante da floresta retornasse ao monastério
ocasionalmente nas seguintes situacdes: ouvir o Dharma, aconselhar-se com o professor
(a@carya) ou preceptor (upadhyaya), ou para ter uma doenca diagnosticada (NATTIER, 2005,
p. 131). Além disso, a préatica ascética nas florestas ndo era permitida a todos, e demandava 0s
seguintes pré-requisitos: (1) se o Bodhisattva é estudado e é capaz de se lembrar do[s
ensinamentos] que ouviu; (2) se ele tem muitas aflicdes (klesa) e precisa se devotar a sua
purificacdo; (3) se ele obteve os cinco poderes paranormais e é capaz de “amadurecer” [ensinar]
seres ndo-humanos como devas, nagas e yaksas; (4) se ele conhece o dizer “o Buddha sancionou
habitar na floresta”. Nattier aponta que o significado do Gltimo item ndo é nada claro*®, porém
a mensagem geral é que ndo era uma préatica voltada para uma grande maioria (NATTIER,
2005, p. 131).

Se for possivel relacionar os pressupostos presentes nesse sitra com aqueles que levaram
ao surgimento das imagens dos Bodhisattvas Ascéticos, a quantidade de monges budistas que
estaria disposta e apta a praticas de ascetismo na floresta seria compativel com a relativamente
pequena quantidade de exemplares de Bodhisattvas Ascéticos que foram encontradas até o
momento em Gandhara quando comparadas a outras imagens de Buddhas e Bodhisattvas.

Nattier acrescenta que, mesmo sendo uma pratica que poucos seriam capazes de levar a
cabo, os autores do Ugra enxergavam tais praticas como centrais no caminho do Bodhisattva
(NATTIER, 2005, p. 131). No seguinte trecho do satra, lemos:

[25G] “‘A pessoa ndo pode livrar-se de tais coisas assustadoras e medonhas como
essas por viver em casa, vivendo em meio a aglomerados barulhentos, vivendo sem
fazer esforgo e sem exercer préaticas idguicas, e enquanto direcionando sua atencéo de
maneira impropria. Todos os bodhisattva-mahasattvas que apareceram no passado
libertaram-se de todo 0 medo ap6s habitarem na floresta, e assim obtiveram o estado

sem medo da lluminacéo Suprema e Perfeita. Todos os bodhisattva-mahasattvas que
aparecerdo no futuro serdo libertados de todo 0 medo apés habitarem na floresta, e

143 Qu seis superac0es, sad-paramita sao praticas caracteristicas do Bodhisattva: generosidade (dana), disciplina
(s7la), paciéncia (ksanti), esfor¢o (virya), meditacdo (samadhi ou dhyana) e entendimento (prajfia). Ver paramita
no glossario.
144 ver glossério.
145 Me pergunto se tal pré-requisito ndo esta relacionado a frase do supracitado Sutra da Perfeicdo de Sabedoria
em Oito Mil Linhas: “Isto, Subhti, é o que eu autorizei como o desapego das fixagdes mentais associadas com o
Sravaka ou com o pratyekabuddha para o bodhisattva mahasattva”, mas isso é algo que demandaria outras
investigacdes que ndo cabem nesta pesquisa.
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assim obterdo o estado sem medo da lluminacdo Suprema e Perfeita. Todos 0s
bodhisattva-mahasattvas que aparecem no presente sdo libertados de todo o medo
apos habitarem na floresta, e assim obtém o estado sem medo da Iluminagdo Suprema
e Perfeita. Este sendo o caso, eu também — assustado e com medo e desejando deixar
todos os medos para tras e obter o estado sem medo da Iluminagdo Suprema e Perfeita
— deveria habitar na floresta.” Ele deveria refletir nisto. (NATTIER, 2005, p. 298).146

A questdo de Buddhas dos trés tempos (passado, futuro e presente) impacta 0 nosso
entendimento a respeito das imagens do Bodhisattva Ascético. Na traducdo de Nattier ela
aponta que as sentencas relativas aos Buddhas do futuro e do presente ndo constam em uma das
versoes chinesas do sitra, e que em outra versdo chinesa ambas as sentengas foram unidas em
uma, mas essa questdo ndo € completamente relevante para nés no momento, pois a versao (ou
versdes) que corriam em Gandhara, seja referindo-se apenas a Buddhas do passado quanto a
Buddhas dos trés tempos, vdo ao encontro com nossa analise. Quanto a escola a qual o sutra

pertencia, Nattier observa:

Finalmente, embora a industria outrora préspera de tentar localizar as "origens do
Mahayana" dentro de uma escola Nikaya especifica ndo esteja mais na moda (e com
boa razdo), ndo obstante, vale a pena fazer uma pausa para observar a Unica pista
dentro do texto que pode apontar para, pelo menos, a possibilidade de sua circulacdo
em um ambiente monastico particular. O Ugra faz referéncia a recitacdo de quatro
tipos de textos: satras (dharma), vinaya, abhidharma (matrka), e um bodhisattva-
pizaka. Se isso se refere — como parece — a uma cole¢do candnica em quatro sessdes,
devemos notar que o nico nikdaya budista que se conhece que tivera tal canone é a
escola Dharmaguptaka.

Interessantemente, essa informagdo é harménica com (ou ao menos ndo contradiz)
outro pequeno pedaco de informacdo que pode apontar para a identidade da linhagem
monastica na qual o Ugra formou-se. No §23 as duas primeiras versdes do siitra
contém uma versdo das quatro “tradicBes nobres” (aryavamsas) que é atestada, nas
fontes ndo-Mahayana que foram examinadas pelos estudiosos até agora, apenas na
traducédo chinesa do Dirghagama (T N° 1), um texto geralmente atribuido & escola
Dharmaguptaka, bem como em dois relativamente tardios comentarios em Pali. Na
traducdo chinesa mais tardia, em contraste, a lista foi mudada para um formato
uniformemente aceito em fontes consideradas Sarvastivada e que também ¢ padrdo
em suttas Theravada. (A versdo tibetana contém uma combinacdo de ambas as listas.)
Tomadas em conjunto com a evidéncia que diz respeito a forma do canone relatado
acima, esse padrdo sugere — ainda que certamente ndo prove — que o Ugra deve ter
circulado em circulos Dharmaguptakas em um ponto inicial de sua histdria. O fato de
que as traducbes tardias do texto contém uma versdo alterada aponta para a
probabilidade de que um siitra formulado em uma comunidade Nikaya era
subsequentemente adotado por outras, onde certas mudangas seriam feitas de acordo

146 [25G] “ ‘One cannot be freed from such frightening and fearful things as these by living at home, living in the
midst of noisy gatherings, living without making efforts and without exerting oneself in yogic practice, and while
directing one’s attention improperly. All the bodhisattva-mahasattvas who have appeared in the past have been
liberated from all fear after dwelling in the wilderness, and thus they have attained the fearless state of Supreme
Perfect Enlightenment. All the bodhisattva-mahasattvas who will appear in the future will be liberated from all
fear after dwelling in the wilderness, and thus they will attain the fearless state of Supreme Perfect Enlightenment.
All the bodhisattva-mahasattvas who appear in the present are liberated from all fear after dwelling in the
wilderness, and thus they attain the fearless state of Supreme Perfect Enlightenment. This being the case, | too —
being frightened and afraid and desiring to leave all fears behind and to attain the fearless state of Supreme Perfect
Enlightenment — should dwell in the wilderness.” Thus should he reflect.
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com as tradi¢des de recitacdo textual das comunidades receptoras (NATTIER, 2005,
p. 46-47, trad. nossa).4

Ou seja, o sutra que fala de modo positivo a respeito de praticas ascéticas teria sido
composto — ou ao menos teria por la circulado — pela mesma escola monastica que mantinha
em seu cadigo de disciplina as praticas ascéticas chamadas dhutanga que vimos acima: a escola

Dharmagupta. Falaremos mais a respeito dessa escola no préximo topico.

3.1.2. O surgimento dos nikayas e a escola Dharmagupta

Coloquialmente utilizamos as palavras “escola” e “tradi¢cdo” de modo intercambiavel,
para nos referirmos a proponentes de determinado sistema filoséfico, ou aqueles que seguem
determinado cddigo monaéstico, ou que adotam determinados sitras. Mas aqui a palavra “escola”
fard mencdo a primeiras escolas budistas, que sdo caracterizadas também por variantes nas
escrituras (sitras) e pelo desenvolvimento de diferentes sistemas filoséficos (abhidharma), mas
cuja caracterizacdo principal esta em diferencas nos codigos de comportamento ético-moral
monasticos!*® (vinaya). Importante notar que a pratica de um individuo sempre esta atrelada a
esses trés eixos supracitados, mas que os trés nem sempre eram caracteristicos de uma Unica
escola:

Alids, escolas diferem em assuntos doutrinais e, é claro, diferengas na doutrina devem
ter surgido ap0s uma separacao ter ocorrido, o que pode ter diferenciado ainda mais
os grupos formados. No entanto, diferencgas doutrinais parecem ter sido uma questéo

do grupo de individuos atraido ou convencido por elas, ao invés de uma escola
monéstica como tal. Em teoria um monastério poderia alegremente conter monges

147 Finally, though the once-thriving industry of attempting to locate the “origins of the Mahayana” within a
particular Nikaya school is no longer fashionable (and with good reason), it is nonetheless worth pausing to take
note of the one clue within the text which might point to at least the possibility of its circulation in a particular
monastic environment. The Ugra refers to the recitation of four types of texts: siitras (dharma), vinaya, abhidharma
(matrka), and a bodhisattva-pizaka. If this refers — as seems likely — to a canonical collection in four sections, we
should note that the only Buddhist nikaya known to have had such a canon is the Dharmaguptaka school.
Interestingly, this information harmonizes with (or at least does not contradict) another small piece of data that
might point to the identity of the monastic lineage within which the Ugra was formed. In 823 the two earliest
versions of the siitra (AY e Dh) contain a version of the four “noble traditions” (@ryavamsas) that is attested, in
the non-Mahayana sources that have been examined by scholars thus far, only in the Chinese translation of the
Dirghagama (T N° 1), a text generally assigned to the Dharmaguptaka school, as well as in two relatively late Pali
commentaries. In the later Chinese translation (R), by contrast, the list has been changed to a format that is
uniformly attested in sources thought to be Sarvastivadin and is also standard in Theravadin sutta texts. (The
Tibetan version contains a combination of both lists.) Taken together with the evidence concerning the shape of
the canon related above, this pattern suggests — though it certainly does not prove — that the Ugra may have
circulated in Dharmaguptaka circles at an early point in its history. The fact that later translations of the text contain
an altered version of the list points to the likelihood that a siitra formulated in one Nikaya community was
subsequently being adopted by others, where certain changes would be made in accord with the recipient
communities’ textual recitation traditions.
148 Os codigos vinaya se assemelham a um cadigo de processo penal. Incluem os votos, as histdrias que explicam
0 motivo dos votos, as penalidades, as excecOes e assim por diante.
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mantendo visOes deveras distintas desde que eles se comportassem da mesma maneira
— crucialmente, desde que eles aderissem ao mesmo codigo monastico. Uma das
maiores escolas filos6ficas ndo-Mahayana, a Sautrantika, parece ndo ter tido
monastérios ou um codigo monastico a parte. Nao havia monges Sautrantika, ainda
que houvessem monges que mantinham visdes Sautrantika (WILLIAMS, 2009, p. 4,
trad. nossa).'4°

Ocorre algo similar nos dias de hoje. A titulo de exemplo: uma monja ou um monge da
tradicdo tibetana Geluk segue o vinaya Miulasarvastivada (Unico traduzido para o tibetano),
pode preferir um sistema filosofico especifico (Sarvastivada, Vaibhasika, Sautrantika,
Madhyamaka Svatantrika, Madhyamaka Prasasngika ou Yogacara, para citar os principais), e
estudar os sitras de varias tradicoes.

Mais especificamente, ao usar a palavra “escola”, fazemos mengdo a um nikaya:

nikaya. (T. sde; C. bu; J. bu; K. pu 38). Em sanscrito e pali, literalmente “grupo” ou
“colec¢ao”, um termo com duas importantes denotacgdes: (1) qualquer uma das varias
colecdes de sitras, tais como no canone pali, por exemplo, a “Cole¢do Longa”
(Dighanikaya), “Colecdo Média” (Majjhimanikaya), etc. As colecBes de satras em
sanscrito sdo chamadas de Agama. Nikaya também € usado como um termo genérico
para a colecdo ou “canone”. (2) Qualquer um dos varios grupos (no sentido de escola
ou seita religiosa) do budismo indiano da “corrente principal” (isto é, ndo-Mahayana).
Listas tradicionais enumeram dezoito de tais grupos, no entanto haviam mais; o0s
nomes de trinta e quatro escolas foram identificados em textos e inscrigdes. Esses
grupos, divididos amplamente de acordo com o vinaya que seguiam, sdo as vezes
referidos de maneira coletiva como Budismo Nikdaya, um termo que mais
especificamente se refere ao budismo monastico ap0s a divisdo que ocorreu entre as
escolas Mahasamghika e Sthavira. Budismo Nikaya também por vezes é usado como
um substituto para o termo pejorativo Hinayana, no entanto parece que na india o
termo hinayana era usado as vezes para se referir coletivamente a todas as escolas
Nikaya e as vezes para se referir a uma escola especifica, tal como a escola Vaibhasika
do Abhidharma Sarvastivada (BUSWELL, 2014, p. 585, trad. nossa).'%

149 Sects might as a matter of fact differ on doctrinal matters, and of course doctrinal differences might arise after
schism has occurred, which could then differentiate further the groups thus formed. Nevertheless, differences of
doctrine would seem to be a matter of the individual group attracted or convinced by them, rather than a monastic
sect as such. In theory a monastery could happily contain monks holding quite different doctrines so long as they
behaved in the same way — crucially, so long as they adhered to the same monastic code. One of the major non-
Mahayana philosophical schools, the Sautrantika, seems to have had no monasteries and no separate monastic
code. There were no Sautrantika monks, although there were monks who held Sautrantika views.

150 pikaya. (T. sde; C. bu; J. bu; K. pu #B). In Sanskrit and Pali, lit. “group” or “collection,” a term with two

important denotations: (1) Any of the various collections of satras, such as in the Pali canon, e.g., the “Long
Collection” (Dighanikaya), “Middle-Length Collection” (Majjhimanikaya), etc. The Sanskrit collections of sttras
tend be called instead Agama. Nikaya is also used as a general term for the collection or “canon.” (2) Any of the
various groups (in the sense of schools or sects) of “mainstream” (i.e., non-Mahayana) Indian Buddhism.
Traditional lists enumerate eighteen such groups, although there were in fact more; the names of thirty-four schools
have been identified in texts and inscriptions. These groups, divided largely according to which vinaya they
followed, are sometimes referred to collectively as Nikaya Buddhism, a term that more specifically refers to
monastic Buddhism after the split that occurred between the Mahasamghika and Sthavira schools. Nikaya
Buddhism is also sometimes used as a substitute for the pejorative term Hinayana, although it appears that in India
the term hinayana was sometimes used to refer collectively to all Nikaya schools and sometimes to refer to a
specific school, such as the Vaibhasika school of Sarvastivada Abhidharma. See also MAINSTREAM
BUDDHIST SCHOOLS.
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Assim, devemos manter em mente que, no atual contexto, nikaya ou “escola”, fazem
mencao a um grupo monastico seguindo um codigo vinaya em comum.

Quanto ao vinaya especificamente, a Bhiksuni Jampa Tsedroen explica que das dezoito
escolas que existiam inicialmente segundo as fontes tradicionais, apenas trés ainda sdo
praticadas atualmente: (1) a Dharmagupta — China, Taiwan, Hong Kong, Coreia, Vietnd; (2) a
Sthaviravada / Theravada — Sri Lanka, Tailandia, Burma, Camboja, Indonésia, Laos e pequenas
partes do Vietnd; (3) e a Mulasarvastivada — Tibete, Nepal, Siquim, Butdo, Mongélia, Russia e
india, incluindo Lahaul, Spiti, Assam, Kinnaur, Ladakh e Zanskar (JAMPA, 1992, p. 29-30).

Isto posto, aqui a palavra “escola” esta de acordo com o que Bhikkhu Sujato chama de
“totalidade distinta”:

Um grupo da Sangha que vé a si mesmo em algum sentido como distinto de outra
Sangha, e que vé seu préprio sistema como completo, adequado para uma vida
espiritual plena. Isso envolveria uma tradicdo textual, centros devocionais, linhagem
de mestres, suporte institucional etc. Quando esses fatores estdo presentes em um grau
suficiente de modo que uma porcdo particular da Sangha concorde que eles

constituem tal “totalidade distinta”, podemos falar de uma escola (SUJATO, 2012, p.
7, trad. nossa).*®!

Um marco para a formagéo das diferentes escolas budistas é o terceiro concilio. E preciso
entender que no contexto budista a palavra “concilio” ndo tem o mesmo significado que no
contexto cristdo, pois estes eram normalmente convocados para estabelecer dogmas, ao passo
que, no contexto budista, a palavra pali sangiti, que foi traduzida como concilio, significa
“recitacdo comunal”. O primeiro concilio budista, cuja historicidade é contestada, teria ocorrido
logo ap6s o paranirvana do Buddha, em Rajagrha, e teria servido ao fim de remover
discrepancias na codificacdo do canone através da recitacdo dos textos. O segundo concilio é
em geral aceito como um evento historico e teria ocorrido cerca de cem anos apds o
paranirvana, em Vaisali; o motivo seria a discussao sobre preceitos menores do vinaya, e a
partir desse concilio teria havido a divisdo entre dois grupos: Sthaviranikaya (mais
conservadores) e Mahasamghika (mais liberais). J& o terceiro concilio, que aqui nos interessa,
teria ocorrido em Pataliputra sob o imperador Asoka; recentemente a historicidade deste
concilio foi questionada, e é possivel que ele tenha ocorrido depois do imaginado, ou mesmo
apenas dentre os Sthaviranikaya. Em fontes tradicionais em pali, é dito que o fato de o

imperador A$oka dar um grande suporte a samgha budista teria levado muitos brahmanas €

151 (,..) a group of Sangha who see themselves as in some sense distinct from other Sangha, and who view their
own system as complete, adequate for a full spiritual life. This would involve a textual tradition, devotional centres,
lineage of masters, institutional support, etc. When these factors are there to a sufficient degree for a particular
portion of the Sangha to agree that they themselves constitute such a “distinct totality’, we can speak of a school.
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mendicantes ndo-budistas a adotarem as vestes de monges budistas de modo a obterem
oferendas de alimentos. Uma vez que a samgha legitima ndo era capaz de remover os falsos
monges, 0 uposatha®®? foi suspenso. Com a interven¢édo do imperador Asoka, sob a orientacdo
do monge Moggaliputtatissa, e usando a autoridade do estado, os falsos monges foram
descobertos e destituidos. Com a samgha assim purificada, Moggaliputtatissa convocou uma
assembleia para recitar novamente os ensinamentos (BUSWELL, 2014, p. 198-199). Conforme
0 Bhikkhu Sujato, um dos objetivos de tal recitacéo foi o de reafirmar a identidade comunitaria
(SUJATO, 2012, p. 12-13).

Sujato chama esse periodo que inclui o reinado de Asoka — aproximadamente duzentos e
cinquenta anos antes de Cristo — como um periodo inicial, no qual ndo se encontram evidéncias
indubitaveis que implicam na existéncia de diferentes escolas, porém ha a mencgéo de varios
fatores que teria levado a sua formacdo: “o principal fator para a formacdo de escolas
funcionando aqui aparentemente seria a expansao geografica da Samgha, que se tornaria uma
forca poderosa na evolucdo de identidades sectarias distintas” (SUJATO, 2012, p. 8, trad.
nossa)®,

Quanto ao periodo dos primeiros séculos d.C. (que ele chama de intermediario), Sujato
observa que as diferentes fontes concordam consideravelmente a respeito dos nomes das escolas,
suas correlagbes e doutrinas, portanto isso indicaria que tais fontes relatam condicOes
contemporaneas ao periodo em que foram escritas. Por outro lado, quando essas mesmas fontes
relatam sobre as origens das divisfes entre as escolas, ja distantes no passado, ha muitas
contradicdes, e ele ressalta que um dos motivos € que a principal funcdo desses relatos (como
0 Sariputrapariprcchd, 0 Mahavibhasd, e 0 Dipavamsa) ndo seria registrar a historia, mas dar
autoridade as suas proprias escolas, o que explicaria também os diferentes sistemas de datacdo
em cada uma. Assim, Sujato conclui que “varias forcas separativas acumularam momentum ao
longo do periodo inicial e se manifestaram no surgimento de “escolas” por volta do final do
periodo inicial”, e o desenvolvimento de consciéncia identitaria dessas escolas levaria aos
relatos miticos a respeito no periodo intermediario (SUJATO, 2012, p. 11-12).

Voltemos ao terceiro concilio. Sujato explica que, de acordo com o comentéario cingalés
ao vinaya — e um dos objetivos principais dessa narrativa é dar crédito a escola cingalesa —, logo
apos o terceiro concilio, sob os auspicios do imperador A$oka, 0 monge “Moggaliputtatissa

organizou o envio de missionarios para varias partes da india”. A partir desse envio de

152 Cerimonia de recitagdo dos votos monasticos que ocorre em determinados dias do més.
158 The main sect-formative factor at work here would appear to be the geographical spread of the Sangha, which
was to become a powerful force in the evolution of distinct sectarian identities.
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missionarios, um ramo dos Sthaviras se estabelece no Sri Lanka e se transforma na escola dos
Mahaviharavasins, atualmente classificada como Theravada (SUJATO, 2012, p. 12-13).
Também é a partir desse envio de missionarios que surgird a escola Dharmagupta. Um dos
missionarios foi o monge Yonaka Dhammarakkhita, um individuo intrigante nas narrativas das
missdes, e que aparece na tradicdo pali como um mestre de poderes psiquicos e especialista em
Abhidharma. E marcante o fato de que a maioria dos monges missionarios que constam nas
fontes em pali tém registrado apenas 0 nome e poucos detalhes sobre a missdo, mas Yonaka
Dhammarakkhita é destacado com honra especial, uma vez que foi o professor do monge Tissa,
irmao do imperador Asoka (SUJATO, 2012, p. 14-15; 120). “Yonaka” faz referéncia a “lonia”,
termo utilizado em idiomas indicos para fazer referéncia a qualquer ocidental, mas mais
especificamente aos gregos das col6nias helénicas que haviam sido deixadas por Alexandre o
Grande no noroeste da antiga india. Yonaka Dhammarakkhita seria nativo de “Alasanda”, ou
seja, provavelmente uma das “Alexandrias”, e nas miss@es teria sido enviado para areas gregas
(SUJATO, 2012, p. 120-121). Quanto a escola Dharmagupta ter surgido a partir dele, temos as
seguintes principais evidéncias:
Tempos atras, Pryzluski, seguido por Frauwallner, sugeriu que Dhammarakkhita fosse
identificado com o fundador da escola Dharmaguptaka, uma vez que dhammarakkhita
e dhammagutta possuem significado idéntico?®*. Desde entdo, duas evidéncias vieram
a luz e fizeram essa sugestao deveras plausivel. Uma € a identificacdo de manuscritos
muito antigos como pertencentes aos Dharmaguptakas na regido de Gandhara,
exatamente onde esperamos encontrar Yonaka Dhammarakkhita. A segunda € que seu
nome no Sudassanavinayavibhasa (a versdo chinesa do comentario cingalés ao
vinaya) é evidentemente ‘Dharmagutta’ ao invés de ‘Dhammarakkhita’. Também
notamos que em muitos textos dizem que a escola Dharmaguptaka teve inicio com
um certo ‘Moggallana’. Enquanto essa figura é tradicionalmente identificada com o
grande discipulo com esse nome, creio ser mais razoavel ver isso como uma referéncia
a Moggaliputtatissa, o patriarca do terceiro concilio, que também é reconhecido pelos
Mabhaviharavasins como seu fundador. Estamos assim perfeitamente justificados em
ver 0s Mahaviharavasins € 0s Dharmaguptakas ndo como partidos cismaticos em

guerra, mas como irmaos ha muito tempo perdidos, separados apenas pelos acidentes
da historia e a tirania da distancia (SUJATO, 2012, p. 14-15).%%

154 Tanto rakkhita quanto gupta significam “guardado” (SUJATO, 2012, p. 121), no sentido de mantido,
conservado; Dharmagupta seria “aquele que preserva o Dharma”.

1551 ong ago Pryzluski, followed by Frauwallner, suggested that Dhammarakkhita be identified with the founder
of the Dharmaguptaka school, since dhammarakkhita and dhammagutta have identical meaning. Since that time
two pieces of evidence have come to light that make this suggestion highly plausible. One is the positive
identification of very early manuscripts belonging to the Dharmaguptakas in the Gandhara region, exactly where
we expect to find Yonaka Dhammarakkhita. The second is that his name in the Sudassanavinayavibhasa (the
Chinese version of the Sinhalese Vinaya commentary) is evidently ‘Dharmagutta’ rather than ‘Dhammarakkhita’.
We also note that several texts say that the Dharmaguptaka was started by a certain ‘Moggallana’. While this is
traditionally identified with the great disciple of that name, I think it is more reasonable to see this as a reference
to Moggaliputtatissa, the patriarch of the Third Council, who is also regarded by the Mahaviharavasins as their
founder. We are thus perfectly justified as seeing the Mahaviharavasins and the Dharmaguptakas, not as warring
schismatic parties, but as long lost brothers parted only by the accidents of history and the tyranny of distance.
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Com isso, Sujato ndo apenas lanca luz sobre a origem da escola Dharmagupta, como
indica uma interpretacéo fraternal que, ao invés de enfatizar o sectarismo, enfatiza as origens
comuns. Ainda:

Os textos em GandharT dos Dharmaguptakas foram apenas parcialmente estudados.
Claramente eles representam uma tradigdo textual diferente daquela preservada na
literatura em pali ou nos 4gamas chineses, com a excecdo 0bvia de que eles concordam
de modo proximo com os textos Dharmaguptakas chineses existentes, pelo menos até
0 ponto em que comparacdes foram feitas. Mas ndo ha diferencas doutrinais aparentes.
O Unico elemento realmente novo é a introducdo de muitas historias do tipo avadana
relacionadas a celebridades locais. Assim, os Dharmaguptakas adaptaram sua

literatura para a cultura local, no entanto sem mudar a doutrina (SUJATO, 2012, p.
133).15¢

Com isso, Sujato aponta a geografia como principal fator para as diferengas, uma vez que,
segundo ele, ndo teriam sido feitas mudancas na doutrina. Imagino que com isso ele se refere
aos elementos principais, uma vez que regras menores costumam diferir de um cddigo vinaya
para outro, bem como as teorias da realidade se desenvolvem de maneiras distintas.

Mas quando o vinaya Dharmagupta teria se diferenciado como tal? Segundo Hajime
Nakamura, o vinaya Dharmaguptaka (V44> £, si fen 1ii), bem como o vinaya em pali, é escrito

em vinte dois khandhakas (divisfes), e essa seria a forma mais antiga de vinaya. Tenzui Ueda,
sugere que o Dharmaguptaka-vinaya (P4 43 #t, si fen Ii) e o Mahisasaka-vinaya
(FL47#, wii fen 1ii) teriam sido compostos entre 0 ano 100 e 0 ano | a.C., enquanto que o Pali
vinaya-pitaka teria sido composto por volta de 100 d.C., e 0 Mahasanghika-vinaya
(FER 47K, mo he séng qi 1i) apenas entre 100-200 d.C., seguido pelo Milasarvastivada-
vinaya (A &6, you bu lii), entre 300-400 d.C. Mas uma outra opinido de sequéncia

cronoldgica, com base em estudos comparativos, ¢ de que o texto Pali representa a forma de
composicdo mais antiga, seguido ou pelo Dharmaguptaka ou pelo Mahisasaka, € na sequéncia
viriam o0 Dasabhana-vara (-1, shi song i) e 0 Milasarvastivada (H3 8, you bu 1i)
(NAKAMURA, 1987, p. 52-53).

Vale lembrar que, como vimos no topico anterior, 0 vinaya Dharmagupta — que até hoje

é praticado na China em tradigdes Mahayana, e ¢ o inico que mantém a ordenagdo completa

1% The Gandhari texts of the Dharmaguptakas have only been partially studied. Clearly they represent a different
textual tradition to that preserved in Pali or the Chinese Agama literature, with the obvious exception that they
agree closely with the existing Chinese Dharmaguptaka texts, in so far as comparisons have been made. But there
are no doctrinal differences apparent. The only really new element is the introduction of several avadana-type
stories relating to local celebrities. Thus the Dharmaguptakas adapted their literature to their local culture, without
however changing the doctrine.
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feminina — contém uma lista de praticas ascéticas dhutanga. Além disso, o Ugra possivelmente
foi composto por, ou ao menos circulou em ambientes Dharmaguptakas, e esse sitra ndo apenas
faz mencéo ao ascetismo, como também é um sitra Mahayana que apresenta uma das primeiras
sistematizacfes do Bodhisattvayana. Mas essa ndo € a Unica relacdo que os Dharmaguptakas
tém com o desenvolvimento da tradi¢do Mahayana.

Os primeiros siitras Mahayana a surgirem foram os da Prajiiaparamita®’ (normalmente
traduzidos como “Perfeicdo de Sabedoria™), que constituem a base filoséfica do pensamento
budista posterior, e sdo tdo importantes que “sdo considerados como escrituras ao invés de
tratados filosdficos pelos seus aderentes” (NAKAMURA, 1987, p. 159). Ocorre que:

No decorrer da producdo do Mahaprajnaparamitasiitra (KHXH5 48, da boré jing),
monges Dharmaguptakas (% i &1, fazang bu) estavam implicados de alguma

maneira, seja direta ou indiretamente. Esses siitras separados foram colocados juntos,
e finalmente o texto tremendamente grande do Mahaprajnaparamitasitra foi
compilado. Ele foi traduzido para o chinés por Xuanzang em 600 volumes em
encadernacdo chinesa. Alguns académicos sdo da opinido de que os
Prajiiaparamitasitras ja existiam em forma primitiva no século 1l a.C. De modo
geral, no entanto, considera-se que o padrdo original dos Prajiiaparamitasitras
menores foi produzido por volta do ano 50 da era cristd e foi aumentado
posteriormente, ou que veio & luz no noroeste da india nos séculos | e |1 da era crista.
De qualquer maneira, 0s sititras contém uma declaragéo de que seu original teria vindo
a existéncia primeiro no Sul da india, entio se espalhou para o oeste da india e
finalmente para o norte da india. De acordo com isso, pode-se concluir que, em Gltima
analise, os sutras foram rapidamente expandidos no Império Kusana (NAKAMURA,
1987, p. 164).18

Ou seja: a escola Dharmaguptaka foi um dos primeiros nikayas das correntes principais
de budismo do seu tempo, porém hé indicios de que, no decorrer de sua historia, essa escola
teve participa¢do no desenvolvimento da tradigdo Mahayana Inicial em Gandhara. Isto posto,
passemos a investigar as possiveis relagdes entre a escola Dharmagupta e a imagem do
Bodhisattva Ascetico.

157 Ver glossério.
158 In the course of the production of the Mahaprajnaparamitasiitra (KA%F4:) monks of the Dharmaguptakas

(35K EK) were concerned with it in some way, either directly or indirectly. These separate siitras were put

together,-and finally the tremendously big text of the Mahaprajnaparamitasiitra was compiled. It was translated
into Chinese by Hsuan-tsang in 600 volumes in Chinese binding. Some scholars hold the opinion that the
Prajiiaparamitasitras were already in existence in primitive form in the second century B.C. Generally, however,
it is considered that the original pattern of the Smaller Prajiiaparamitasitras was produced about 50 A.D. and was
enlarged later or that it saw light in North-West India in the first-second centuries A.D. At any rate the siitras
contain a statement that the primitive original first came into existence in South India, then spread to West India
and finally to North India. Accordingly, one is justified in concluding that ultimately the satras were rapidly
expanded in the Kusana Empire.
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3.1.3. O Bodhisattva Ascético do monastério de Sikri e a escola Dharmagupta

Vimos que dentre os textos presentes em Gandhara que citavam o ascetismo, a0 menos
dois deles eram pertencentes a escola Dharmagupta (as dhutangas presentes no vinaya
Dharmagupta e o Ugra). Também aprendemos que a escola Dharmagupta desenvolveu-se em
Gandhara e que tal escola teve participagdo na escrita de sitras Mahayana. Mas, além dos textos
sobre o ascetismo, qual seria a relacdo de tal escola com a imagem do Bodhisattva Ascético?
Tomemos como referéncia nossa imagem 1, a estatua mais conhecida sobre esse tema, que
atualmente se encontra no museu de Lahore, no Paquistdo. Ela foi encontrada no sitio
arqueoldgico de Sikri:

Quando H. Deane escavou Sikri em 1889, ele encontrou o famoso Buddha jejuando
in situ em um nicho adjacente a estupa principal, um lugar que sugere, a0 menos nesta

circunstancia especifica, a importancia de uma representacao ascética do Buddha para
a fungéo cultica do local (BEHRENDT, 2003, p. 302, trad. nossa).'%

A qual escola o monastério de Sikri pertencia? No quebra-cabegas de Gandhara, muitas
pecas ndo podem mais ser encaixadas uma vez que as primeiras escavacgoes foram feitas por
colonizadores do século XIX — que ndo seguiam um método cientifico no registro de suas
descobertas —, muitas pecas ainda ndo foram encontradas e parte da literatura ou documentagéo
ndo é acessivel. Nao fui capaz de encontrar uma resposta especifica a esta pergunta, porém
encontrei indicios no minimo interessantes.

Ao buscar organizar e sugerir terminologias para a analise estilistica da arte de Gandhara,
Jessie Pons posiciona o sitio arqueoldgico de Sikri em um agrupamento especifico com base
em padr@es formais e iconograficos comuns:

Sitios podem agrupar-se em uma area; este € o caso por exemplo de Jamalgarhi,
Thareli e Sikri, ou de Sahri Bahlol, Takht-i-Bahi e Muhammad Nari. Além disso,
padrdes formais e iconogréaficos sdo recorrentes ao longo da produgdo cultural de tais
agrupamentos. (...) “Vale do Médio Gadar” refere-se a zona em torno da qual
Jamalgarhi, Thareli e Sikri se agrupam, enquanto que “Vale do Médio Kalpani”

designa aquela na qual Sahri Bahlol, Takht-i-Bahi e Muhammad Nari estdo
localizadas (PONS, 2019, p. 13-14, trad. nossa).*®

159 When H. Deane excavated Sikri in 1889 he found the famous fasting Buddha in situ in a shrine adjacent to the
main stiipa, a placement that suggests, at least in this single instance, the importance of an ascetic representation
of the Buddha to the cultic function of the site.
160 Sites may cluster around an area; this is for instance the case for Jamalgarhi, Thareli and SikiT or for Sahri
Bahlol, Takht-i-Bahi and Muhammad Nari. Furthermore, formal and iconographic patterns reoccur across the
sculptural productions of clusters. (...) Accordingly, the ‘Middle Gadar Valley’ refers to the zone around which
Jamalgarhi, Thareli and SikrT cluster while the ‘Middle Kalpani Valley’ designates that in which Sahri Bahlol,
Takht-i-Bahi and Muhammad Nari are located.
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Além disso, ela aponta o Vale do Médio Gadar como uma das zonas artisticas de
Gandhara, sendo Sikri um dos centros de producdo importantes, a saber: (a) Butkara I; (b) Saidu
Sharif; (¢) Sahri Bahlol; (d) Takht-i-Bahi; (e) Jamalgarhi; (f) Thareli e (g) SikrT (PONS, 2019,
p. 23-26). Ou seja, 0s monastérios de Jamalgarhi, Thareli e Sikri possuiam similaridades
iconogréficas e estilisticas, bem como mantinham uma grande produgdo artistica. Ao
observarmos 0 mapa 6, veremos que isso ndo € inusitado, haja vista a proximidade geogréafica
entre os trés. Tal proximidade fisica e estilistica decerto indica que deve ter havido uma
comunicacdo constante entre os trés locais, e é bem possivel que ndo apenas técnicas
escultdricas tenham sido compartilhadas, mas também textos, ensinamentos, debates filoséficos
e correntes de pensamento.

Mapa 6: A regido da Grande Gandhara, com demarcac¢des dos locais onde estatuas de Bodhisattvas Ascéticos

foram encontradas em azul. Em amarelo esta demarcada aproximandamente a provincia paquistanesa de
Khyber Pakhtunkhwa.
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Fonte: Mapa alterado pela mestranda, com base no original por Jessie Pons, em RIENJANG, 2019 p. vi e vii.

Ainda com relagéo aos locais onde as imagens foram encontradas, se observarmos nossa
selecdo de treze imagens conforme consta na Tabela 1, veremos que seis delas tém apenas uma
informacao muito geral sobre sua proveniéncia (Paquistao, Gandhara, Antiga Gandhara, ou a
provincia de Khyber Pakhtunkhwa); uma imagem foi encontrada em Mathura, na india (que
fazia parte do império Kusana, e estava em uma das rotas comerciais, ver mapa 7); uma imagem
é de Shotorak no Afeganistdo; uma € de Sahri-Bahlol ou de Takht-i-Bahi; uma é do Suat; duas
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sdo de Jamalgarhi e uma de Sikri. Diante da escassez de precisdo na maior parte das
informacdes, o fato de trés imagens terem sido encontradas na zona artistica do Vale do Médio
Gadar (onde se encontra Sikri e Jamalgarhi) é significativo de que talvez naquela regido, ou

naquele conjunto de monastérios, havia maior interesse sobre o tema.

Mapa 7: distancia entre o distrito de Mardan no Paquistdo, onde se localizam os dois agrupamentos de
monastérios citados por Siglinde Dietz, e a cidade de Mathura na India, onde foi encontrada uma imagem.

® Mardan |

Y, CHANDIGARH
) PUNJAB

N,

\
HARYANA
1 b}
i
Jaipur. (0)Mathura LLucknow’

SWRAYASTHAN!
: i Patna

" BIHAR

Dhanbat
MADHYA JHARKHAND ° iare

India 2o WEST BENGAL

‘ o
CHHATTISGARH AR k_w:_wlhl._gt_a
Nagpur Raip i

T

Fonte: Google Maps.

Sobre as escolas budistas em Gandhara, Siglinde Dietz relata o seguinte:

Como mencionado, quase todas as inscricdes em Kharosthi sdo budistas. Apenas
poucas delas, no entanto, mencionam os nomes de escolas budistas as quais elas sdo
dedicadas. Nas inscri¢gdes da Grande Gandhara as seguintes escolas budistas sdo
atestadas:

 0s Kasyapiyas (em Apraca e Palati Dher) em 20 a.C. e durante a era Kusana,;

¢ os Dharmaguptakas (em Jamalgarhi) em 112 a.C.;

* 0s Sarvastivadins (em Peshawar, Zeda e Kurram) na era Kusana durante o reinado
de Kaniska, em Taxila e em Hadda do segundo para o terceiro séculos d.C., e em
Shah-ji-ki-Dheri durante a era Kusana.

¢ um monastério Mahasamghika em Wardak é conhecido no ano 51 da era Kaniska.
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Essas sdo as quatro escolas budistas que ainda estavam presentes no tempo em que
Xuanzang foi a india no século VII. Duas dessas escolas tiveram um papel
predominante na expansio do budismo para fora da india: os Dharmaguptakas e 0s
Sarvastivadins (DIETZ, 2007, p. 62, trad. nossa).161

Vemos entdo que dentre 0s escassos indicios a respeito de nikayas presentes em
determinados monastérios, 0 monastério de Jamalgarhi teria sido Dharmagupta, a0 menos no
periodo por volta de 112 a.C. A presenca de Dharmaguptakas em Jamalgarhi ndo pode implicar
de modo direto que Sikri também tenha abrigado o mesmo vinaya, porém a proximidade entre
0s monastérios implica que decerto um tinha conhecimento do vinaya e das praticas do outro.
Porém, se acrescentamos os fatos de que dois textos Dharmagupta mencionam o ascetismo, e
que havia em Sikri uma imagem do Bodhisattva Ascético, existe a possibilidade de o
monastério de Sikri também ter abrigado monges Dharmaguptakas. Ndo somente isso, mas
também é importante notar que a estupa de Sikri, que atualmente também se encontra no museu
de Lahore, traz em sua sequéncia de quadros narrativos sobre a vida de Buddha Sakyamuni a
historia do asceta Megha e do Buddha Dipamkara. As correlagdes dessa historia com a figura
do asceta e com o oitavo solo do Bodhisattva, bem como sua importancia na regido de
Gandhara, ja foram tratadas no primeiro capitulo desta dissertagdo. Mas ha ainda outra conexao
dessa historia com nosso tema, pois 0 assim chamado “Dipamkara Jataka” também consta no
Abhigiskramagasutra, um satra que é atribuido aos Dharmaguptakas, e sobre o qual trataremos

a sequir.

3. 2. Concepcodes sobre o ascetismo em siztras Mahayana e por qué rever o
Abhiniskramapasutra

3.2.1. RelagBes entre o Bodhisattva ascético de Sikri com o Lalitavistara e o Karunapundarika
Em seu artigo intitulado ““Some Textual Parallels for Gandharan Art: Fasting Buddhas,

Lalitavistara, and Karunapundarika’, Juhyung Rhi aponta para o fato de que “a popularidade

de imagens de Buddha jejuando € uma das mais distintivas caracteristicas da arte budista de

161 As mentioned above, almost all the Kharosthi inscriptions are Buddhist. Only a few of them, however, mention
the names of the Buddhist schools to which they are dedicated. In the inscriptions of Greater Gandhara the
following Buddhist schools are attested:
« the Kasyapiyas (at Apraca and Palatt Dher) in 20 BC and during the Kusana era
« the Dharmaguptakas (at Jamalgarhi) in 112 BC
« the Sarvastivadins (at Peshawar, Zeda and Kurram) in the Kusana era during the reign of Kaniska, at Taxila and
at Hadda in the second to third centuries AD,78 and at Shah-ji-ki-Dherf during the Kusana era.
» a Mahasamghika monastery at Wardak is known in the year 51 of the Kaniska era.
These are the four Buddhist schools which were still present at the time when Xuanzang came to India in the
seventh century. Two of these schools played a major role in spreading Buddhism outside of India, i.e., the
Dharmaguptakas and the Sarvastivadins.
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Gandhara” por ser um tema comum em relevos narrativos e em representacdes independentes,
porém o tema ndo teve tal proeminéncia em nenhum outro lugar fora de Gandhara (RHI, 2006,
p. 127-128).

Ele entdo questiona a razdo da magnificéncia nas representacdes do Buddha (na verdade
Bodhisattva) ascético em Gandhara, uma vez que, na narrativa da vida do Buddha, os seis anos
de prética de austeridades ganham um carater negativo quando ele abandona essas praticas, que
sdo apontadas como um dos extremos que — juntamente com o extremo do prazer — devem ser
evitados em busca de um caminho do meio (RHI, 2006). Tomando como exemplo as estatuas
do Bodhisattva Ascético atualmente nos museus de Lahore (encontrada em Sikri) e Peshawar
(encontrada em Sahri-Bahlol / Takht-i-Bahi) (imagens 1 e 2), ele comenta:

O Buddha esta verdadeiramente superando obstaculos fisicos de uma maneira heroica.
Frequentemente me perdi em tentar explicar essa imagem apropriadamente sob a luz
do curso tomado pelo Buddha em sua vida, uma vez que, em nosso entendimento

geral, ndo foram as austeridades, mas a rentincia ou rejeicao a elas o que foi enfatizado
na biografia sagrada do Buddha (RHI, 2006, p. 129-130).16?

Partindo de tal questionamento, Rhi passa para uma analise das narrativas da vida do
Buddha e identifica trés diferentes grupos principais (A, B e C) e ainda um grupo menor (D).
Comecemos com o grupo D, por ser 0 que menos nos interessa no momento: ele é formado por
historias do Apadana, do cnone pali, por outros sutras em versdes chinesas (RHI, 2006, p. 140,
n. 38), e também pelo Anavataptagatha (Cangdes do Lago Anavatapta) — do qual ha fragmentos
em gandharz na “Colegdo Sénior” de manuscritos — no qual o Buddha e seus discipulos
proximos compartilham histérias de seus renascimentos anteriores (BUTCHER, 2013, p. 48).
Tais historias se ocupam das causas para as austeridades, ou seja, quais feitos negativos em
vidas anteriores teriam levado o Buddha a suportar tais provagdes por seis anos, e claramente
enxergam as austeridades em um sentido negativo (RHI, 2006, p. 140, n. 38).

O grupo A, mais numeroso, ¢ composto pelos seguintes textos !%3: (1) Jataka
(Nidanakatha); (2) Mulasarvastivadavinaya-samghabhedavastu; (3) Genbenshuoyigieyoubu

pinaiye posengshi 1R A Ft — ) #F B 7= H Wk {4 %, T1450 (tradugdo do
Milasarvastivadavinaya-asmghabhedavastu); (4) Sifenlu P9 73 At , T1428 (traducdo do
Dharmaguptakavinaya); (5) Buddhacarita XII; (6) Fosuoxingzan #Fi{Ti&, T192 (traducio

162 The Buddha is truly overcoming physical obstacles in a heroic manner. | have often been at a loss with how to
explain the image properly in light of the course taken by the Buddha in his life; for, in our general understanding,
it was not austerities but the renouncement or rejection of it that was highlighted in the sacred biography of the
Buddha.
163 Transcrevo aqui apenas os titulos e as referéncias no Taisho Tripitaka, em seu artigo Rhi também referencia os
tradutores para as linguas ocidentais e as datas de publicacéo.
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do Buddhacarita); (7) Mahavastu; (8) Fobenxingjijing A1 T &AL (traduzido por Jnanagupta,
587-591) no T190; (9) Fobenxingjing #A<1T#E (traduzido por Baoyun #ZE, 421-453) no
T193; (10) Lalitavistara XVII, XVIII; (11) Fangguang dazhuangyanjing /5 J& K it &% &%
(traduzido por Divakara, 683), T187 (traducéo do Lalitavistara); (12) Guoqu xianzai yinguojing
A BLE REAL (traduzido por Gunabhadra, 435-443), T189; (13) Zhongxi mohedijing %%
FEHS (traduzido por Faxian 72, 1001), T191. O grupo B é composto por: (1) Majjhima-
nikaya, X1l (Mahasthanadasutta) e XXXV (Mahdsaccakasutta) 240-251; (2) Zengyiahanjing
— &4 (traduzido por Gautama Saghadeva, 397), XXX1-8, T125 (traducéo do Ekottara-
agama). O grupo C é composto por: (1) Xiuxing bengijing {E{TAKAS (traduzido por Zhu
Dali 22K 77 e Kang Mengxiang FEAL £, final do século 11), T184; (2) Taizi ruiyingbengi jing
KT HREARES (traduzido por Zhi Qian, inicio do século I11), T185; (3) Puyaojing i% K¢

(traduzido por Dharmaraksa, 308), T186 (traducéo do Lalitavistara). (RHI, 2006, p. 132-133).
No grupo A, o maior, Rhi reconhece a seguinte estrutura: (1) O Bodhisattva

(Sarvarthasiddha / Siddhartha) pratica austeridades; (2) Ele percebe que esse ndo € o caminho
correto; (3) Ocorre a ele que a iluminagdo deveria ser alcancada através de uma meditagédo tal
como aquela que ele teve sob uma arvore Jambo quando ele era um jovem principe; (4) Ele
renuncia as austeridades e toma comida para si; (5) cinco companheiros de pratica o
abandonam; (6) ele se banha no rio Nairanjana; (7) ele come a comida oferecida pela filha (ou
filhas) de um chefe de familia do vilarejo em Uruvilva; (8) ele avanca para a arvore Bodhi (RHI,
2006, p. 133-134). Ha variacdes nos detalhes de cada texto, € claro, e Rhi da dois exemplos de
formas de desenvolvimento tardio dessa narrativa: no Nidanakatha as austeridades s&o
mencionadas muito brevemente, mas ha grande destaque para a oferenda de Sujata; ja no
Fobenxingjijing (Abhipiskramanasiitra) 0 Bodhisattva come em vérias ocasides: antes das
austeridades, durante as austeridades, depois de renuncié-las e antes de proceder para a arvore
Bodhi (RHI, 2006, p. 134). O grupo B tem uma estrutura similar a do grupo A, e as austeridades
também sdo abandonadas com uma conotacdo de negatividade, porém ndo ha tracos do relato
de Sujata, cuja historia deve ter sido considerada desnecessaria no contexto desse sutta (RHI,
2006, p. 134).

Mas Rhi chama especial atencao para o grupo C, pois no Xiuxing bengijing (traduzido no
século 11) ndo hd comentarios negativos sobre as austeridades, e ndo apenas isso, mas 0
Bodhisattva atinge a terceira dhyana'®* através das austeridades. Entdo ele recebe a tigela de
arroz doce de Sujata, e recobrando as forgas ele vai até a arvore Bodhi e alcanga o quarto

164 Um tipo de concentracdo meditativa, transe meditativo. Ver glossario.
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dhyana. Nao hd nenhuma mencao de que o Bodhisattva teria decidido receber o arroz doce
porque as austeridades ndo séo o caminho correto. O relato do Taizi ruiyingbengijing (traduzido
no século 111) € mais breve, mas igualmente ndo traz percepcdes negativas sobre as austeridades.
Isso fica mais claro no Puyaojing, a mais antiga traducdo chinesa que sobreviveu do
Lalitavistara, feita por Dharmaraksa, do comeco do século 1V, na qual o relato das austeridades
comeca no final do capitulo intitulado “Trés professores falsos”, e as austeridades do
Bodhisattva sdo apresentadas como um meio para libertar aqueles que se dedicam a ascetismos
bizarros: “Agora vou mostrar a conduta pura (brahmacarya) para converter aqueles que seguem
ensinamentos falsos” (RHI, 2006, p. 135-136). O capitulo intitulado “Austeridades” comeca
com o Bodhisattva refletindo que ele praticara austeridades diligentes (dificeis de alcancar e
impossiveis de obter) por seis anos, tarefas impossiveis de serem alcancadas por devas e
humanos, mas que podem ser conseguidas apenas por Bodhisattvas que estdo atados a apenas
mais um nascimento (a se iluminarem na proxima vida), ekajatipratibaddha (RHI, 2006, p.
136). Entdo, pela préatica das austeridades ele ensina os trés veiculos a incontaveis devas e

humanos, e ao completa-las alcanca um alto nivel de poderes e sabedoria, porém se preocupa:

Ainda que eu tenha atingido a faculdade sobrenatural, o conhecimento sagrado e o
poder da sabedoria — se agora eu avancar para a arvore Bodhi com este corpo
emaciado, mais tarde as pessoas em &reas remotas falsamente me acusardo dizendo
“Ele atingiu a iluminacdo por esfomear-se.” Ao invés, é melhor eu comer alimentos
s6lidos e recobrar as forcas do corpo. Posteriormente eu seguiria para debaixo da
arvore e obteria a iluminacédo de um Buddha (RHI, 2006, p. 136-138).165

Com isso vemos que, no Puyaojing (mais antiga traducdo chinesa que temos do
Lalitavistarasutra) as austeridades sdo praticadas com o objetivo de “converter aqueles que
seguem ensinamentos falsos”, porém o Bodhisattva opta por ndo atingir o despertar com o corpo
emaciado, de tal modo que as pessoas nao pensem gue a causa para o despertar é o jejum.

Continuando a narrativa, apds tal reflexdo o Bodhisattva entdo aceita a comida da filha
do chefe de familia, e tanto o jejum quanto o aceitar comida sdo representados como meios
habilidosos (act of expediency); ndo é colocado um carater negativo nas austeridades (RHI,
2006, p. 138).

Voltemo-nos agora para 0 Karunapundarika (L6tus da Compaixa0)*® — que é o foco da
atencdo de Rhi no artigo. Nesse sitra, hd uma énfase ainda maior nas austeridades como algo

165 Even though I have attained supernatural faculty, sacred knowledge and the power of wisdom — if I now advance
to the Buddha tree [Bodhi Tree] with this emaciated body, later people in remote areas will falsely accuse me
saying, “He achieved enlightenment by starving himself.” I would rather eat tender food and regain strength in the
body. Afterwards | would proceed to under the tree and attain the enlightenment of the Buddha.

186 O Karunapundarika existe em muitas versdes que compreende cerca de oito revisdes e uma tradugéo tibetana

e duas tradugbes chinesas: » Karunapundarika; » Dasheng beifentuolijing K357 FEFIKE, tradutor andnimo,
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positivo: em uma descricéo dos episédios padréo da vida de Sakyamuni, aproximadamente um
quarto da descricdo é voltada ao relato das austeridades, um tamanho desproporcionalmente
grande (RHI, 2006, p. 141). E ainda:

Ao final do relato da vida do Buddha neste texto [Karunapundarika] (Yamada 1968,
11, 249), as austeridades sdo enumeradas como um dos maiores eventos que o Buddha
mostra para os seres sencientes que sofrem no mundo Saha: (1) o nascimento
(samtusitabhavanavataranam matur garbhe jatum upadarsayeyam), (2) as
brincadeiras de crianga e o0s varios torneios de  habilidades
(kumarakridasilpakarmasthana), (3) as austeridades (duskaracarya), (4) a derrota de
Mara (maradharsana), (5) o despertar (bodhyasambudhyana), (6) o primeiro serméo
(dharmacakrapravartana), (7) todos os feitos do Buddha (sakalabuddhakarya), (8) a
morte (parinirvana). (RHI, 2006, p. 145, nota 45, trad. nossa).'

Ou seja, as austeridades ndo sao um detalhe sem importancia nessa biografia do Buddha.

E no Karunapundarika o relato das austeridades:
comega com a descricdo do Bodhisattva sentado sob a arvore Bodhi com grama
espalhada no vajrasana. Assim, as austeridades séo feitas no vajrasana, e ndo em

outros lugares como proximo ao rio Nairanjana ou Uruvilva como na maioria das
fontes textuais. (RHI, 2006, p. 141).168

A descricdo do Bodhisattva praticando as austeridades no assento vajra preparado com
grama é um detalhe elucidativo com relacdo as imagens do Bodhisattva Asceético representado
sobre 0 assento de grama, cujos detalhes ja foram discutidos no segundo capitulo.

Entdo o Bodhisattva pratica um tipo de meditacdo de controle da respiragao (asphanaka-
dhyana) e restringe a comida ao minimo (um grdo de mostarda por dia), e conforme pratica
essas austeridades, todos os seres, até o reino de Akanistha, que ouvem sobre sua pratica de
austeridades vém para oferecer homenagem; o restante do relato foca nos beneficios de
testemunhar, de ver, as austeridades (RHI, 2006, p. 142). Dentre os beneficios ha o acalmar das
aflicdes dos Sravakas e Pratyekabuddhas e sua conversdo ao caminho do Buddha na Gltima
existéncia, beneficios para muitos seres ndo-humanos, que ensinariam aqueles que praticam

austeridades que suas austeridades ndo ultrapassam as do Bodhisattva; mulheres que

final do século IV, T158, 3:233c-289a; * Beihuajing ZEHERS, trad. Dharmaksema, 419, T157, 3:167a-233c; *

"Phags pa sfirn rje pad ma dkar po Ses bya ba theg pa chen po’I mdo, trad. Jinamitra (da Caxemira), Surendrabodhi,
Prajnavarman et al., século IX, Pe 780 (RHI, 2006, p. 126).
187 At the end of the account of the Buddha’s life in this text [Karupapundarika] (Yamada 1968, 11, 249), the
austerities are enumerated as one of the major events the Buddha shows for living beings who suffer in the Saha
world: (1) the birth (samtusitabhavanavataranam matur garbhe jatum upadarsayeyam), (2) the child play and
various skill contest (kumarakridasilpakarmasthana), (3) the austerities (duskaracaryd), (4) the defeat of Mara
(maradharsana), (5) the enlightenment (bodhyasambudhyana), (6) the first sermon (dharmacakrapravartana), (7)
the whole duty of the Buddha (sakalabuddhakarya), (8) the death (parinirvana).
168 |t begins with the depiction of the Bodhisattva seated under the Bodhi tree with grass spread on the vajrasana.
Thus, his austerities are performed on the vajrasana, not some other places near the Nairanjana River or Uruvilva
as in most other textual sources.
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testemunhassem as austeridades renasceriam como homens'®®, animais que fizessem o mesmo

n&do renasceriam mais como animais (RHI, 2006, p. 143-144). O relato das austeridades termina

acrescentando que:
Por muito tempo praticarei austeridades nesta forma, uma vez sentado de pernas
cruzadas, até que indmeraveis centenas de milhares de seres vivos testemunhem
minhas austeridades extraordindrias e possam plantar sementes incomensuraveis de
liberagdo. As austeridades que eu conduziria nunca foram praticadas antes por
quaisquer seres vivos, sejam eles tirthikas, aqueles que seguem o veiculo dos
sravakas, aqueles que seguem o veiculo dos pratyekabuddhas ou aqueles que
seguem o supremo Mahayana; novamente, as austeridades que eu conduziria nunca

mais seriam praticadas por quaisquer seres vivos ou tirthikas (RHI, 2006, p. 145, grifo
nosso).t70

Aqui vemos que dentre os beneficios de testemunhar, de ver, as austeridades praticadas
pelo Bodhisattva, ha énfase nos caminhos comuns dos Sravakas e Pratyekabuddhas, e as
sementes plantadas sdo de “liberacdo” (do samsara), que € o objetivo tipico do segundo escopo.
Porém ‘“aqueles que seguem o supremo Mahayana” também sdo mencionados COmMoO uma
categoria que nunca viera a praticar o nivel de austeridades praticadas pelo Bodhisattva que
estd proximo do despertar, 0 que implica que as praticas ascéticas também faziam parte das
praticas de um Bodhisattva.

Assim, nas passagens do Karunapundarika ““ndo se encontra indicagfes de percepcao
negativa sobre as austeridades do Buddha, mas ao contrario sdo exaltadas como um dos maiores
atos feitos pelo Buddha para libertar os seres, e quase o maior deles” (RHI, 2006, p. 145), e
surpreendentemente, a pratica de austeridades ndo seria um caminho incorreto a ser
abandonado, mas uma das causas diretas do insuperavel, correto e completo despertar
(anuttarasamyaksambodhi). Tal percepcdo das austeridades estaria de acordo com a
proclamacédo do Bodhisattva ao sentar-se sob a arvore Bodhi conforme o Puyaojing (RHI, 2006,
p. 146):

Ainda que meu corpo resseque até a destruicdo, com a carne totalmente decaida e
apodrecida, e 0s 0Ss0S secos, eu jamais me levantarei sem atingir o despertar do

169 H4 mais de um siitra com esse tipo de beneficio redigido, como por exemplo 0 Bhaisajya-guru-vaidiirya-
prabha-rdja Sitra, € ha muitos estudos a respeito dessa questdo de género que ndo cabem ser mencionados aqui,
mas fato é que ser uma mulher naquele tempo e lugar ndo era considerado vantajoso, e em algumas situacoes o
tratamento as mulheres fazia com que nascer mulher fosse similar a um renascimento animal.
170 For so long will I practice austerities in this form once seated crosslegged, until innumerable hundred-thousand
living beings witness my extraordinary austerities and may they plant immeasurable seeds of liberation. Such
austerities as | would conduct never have been practiced before by any living beings, be they heretics, those who
follow the vehicle of sravakas, those who follow the vehicle of pratyekabuddhas, or those who follow the supreme
Mahayana; again such austerities as I have conducted would never be practiced afterwards by any living beings or
heretics.
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Buddha. Tendo praticado austeridades com perseveranca por inumeraveis kalpas,
agora eu consegui isto. Ndo havera retorno (RHI, 2006, p. 146).1

Neste trecho novamente vemos as austeridades como uma premissa para o despertar. Mas
em nota Rhi observa que, curiosamente, versoes tardias do Lalitavistara, incluindo as edi¢Ges
em sanscrito e tibetano trazem relatos ligeiramente diferentes das passagens correspondentes:
no Fangguang dazhuangyanjing lemos: “Se eu ndo atingir annutarasamyaksambodhi eu jamais
levantarei deste assento ainda que meu corpo seja destruido” — sem palavras a respeito de
austeridades praticadas que seriam a causa de seu atual estado em direcdo ao despertar. E ndo
ha sequer mencéo de austeridades nas passagens correspondentes na maioria dos textos da vida
do Buddha que fazem parte do grupo A, como por exemplo: “Se eu nao atingir o despertar, eu
jamais me levantarei deste assento” (Guoqu xianzai yinguojing); “Estou sentado neste assento.
Se eu ndo remover todas as asravas'’? e se eu nao obtiver a libertagdo, eu jamais me levantarei
deste assento” (Fobenxingjijing, T190 — Abhiriskramanasitra) (RHI, 2006, p. 146).

Rhi observa que em termos visuais, a Unica tradicdo em que as austeridades sao tratadas
com tamanha magnitude € a de Gandhara, e que as imagens em jejum de Gandhara podem ser
melhor entendidas sob a luz desses sutras, ao representarem austeridades inigualaveis feitas
pelo Buddha que eclipsavam a dos tirthikas'’®, e que, portanto, os superavam. Ao mesmo
tempo, tais imagens representavam as austeridades por exceléncia nas quais o Buddha se
empenhou ao longo de suas inumeras vidas, e que eram percebidas como uma das praticas
indispensaveis ao despertar (RHI, 2006, p. 146). Além disso, no Karunapundarika sdo descritos
diversos e imensos beneficios que os seres obtém por ver o Buddha praticando austeridades
(RHI, 2006, p. 147). Com isso, Rhi sugere que os textos se referiam ndo apenas a testemunhar
0s eventos ocorridos em si, mas que também poderiam aludir a pratica religiosa indiana de ver
imagens ou ilustragdes (darsana), 0 que estaria de acordo com 0s numerosos relevos narrativos
em estupas de monastérios em Gandhara (para serem “lidos” em circumambulagio’#). Ele
aponta para o fato de que a estatua de Sikri foi encontrada em uma das capelas a leste da estupa
principal, uma posicdo de destaque similar a outras estatuas de culto, e ainda que ndo seja

possivel ter certeza quanto a seu local de instalagdo original, uma vez que muitas mudancas

171 Even if my body is parched to destruction with flesh being utterly decayed and bones dried up, | shall never
rise without attaining the enlightenment of the Buddha. Having practiced austerities with perseverance for
innumerable billions of kalpas, now | have achieved this; there will be no turning back.

(EESZNBHBESEE N’ ED REREEZEHDEETSHEL BAEE)
172 AflicBes, contaminages, amarras (que prendem ao samsara).
173 Dito de modo simples: “ndo-budistas”, ver glossario.
174 Conferir artigo de Adalbert J. Gail, “The Four Principal Events in the Life of the Buddha New Light on
the Freer Panels”.
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teriam ocorrido no monastério apos a estatua ter sido esculpida e dedicada, ela deve ter sido
objeto de darsana para visitantes em um contexto arquiteténico similar. Quanto a imagem de
Sahri-Bahlol / Takht-i-Bahi, ndo hé registro exato do local onde estava, mas ela foi descoberta
nas escavacdes de 1907-08, periodo no qual muito do trabalho de escavacao foi feito entre o
patio da estupa principal e o alojamento dos monges, de tal modo que possivelmente ela teria
estado entre as capelas ao redor do pétio de muitas estupas, portanto em um local de destaque
similar ao da estatua de Sikri (RHI, 2006, p. 148). Por fim, Rhi sugere que o autor do
Karunapundarika tenha de fato visto imagens do Bodhisattva praticando austeridades que eram
veneradas para tais propdsitos, ou ao menos que tenha tido conhecimento delas. Uma vez que
a data do Karupapundarika original ndo é clara, ele reluta em dizer que as imagens foram feitas
de acordo com o texto, mas cautelosamente suspeita que o texto foi inspirado pelas imagens,
caso o texto tenha sido criado posteriormente as imagens, por volta do terceiro ou quarto
séculos, ou caso tenha havido uma versao anterior correspondente ao trecho sobre austeridades
do Karunapundarika que seria um paralelo textual contemporaneo as imagens (RHI, 2006, p.

149). Quanto as datacdes, Rhi detalha em nota:

Dentre sutras menores listados como partes separadas do Karunapundarika em
catalogos budistas chineses, o Dabeibigiu benyuanjing X 7& tbt B & Fd &,

supostamente traduzido por Faju e Fali durante o final do século Ill, parece
corresponder a parte de nosso interesse do sutra maior, isto é, o Karunapundarika. Se
a presenca anterior deste sutra é aceitavel, seu original pode ter sido contemporaneo
com, ou mesmo anterior aos Buddhas em jejum de Gandhara, cuja datagdo é
igualmente probleméatica como ocorre com quaisquer imagens desta regido, mas que
sdo atribuiveis provisoriamente ao século Il. Mas uma questdo foi levantada com
relacéo a confiabilidade desta tradi¢do, porque sutras menores aparecem como tal em
catalogos budistas chineses apenas em uma data relativamente tardia do século VII
(...) (RHI, 2006, p. 149, n. 52).1

Aqui, vemos que Rhi, no ano de 2006, seguia uma datacdo do século Il para as imagens
dos Bodhisattvas Ascéticos de Gandhara, porém em 2010, Behrendt atribui a imagem de Sikri
uma data entre os séculos IV e VI (BEHRENDT, 2010a, p. 310). Caso a nova datacdo de
Behrendt esteja correta, e caso a suspeita de que os siztras menores que teriam dado origem ao

175 Among smaller sutras listed as separate parts of the Karupdpundarika in Chinese Buddhist catalogs, the
Dabeibigiu benyuanjing K75 b e ABEAS, supposedly translated by Faju and Fali during the late third century,

seems to correspond to the part of our interest from the larger sutra, i.e., the Karupapundarika. If the earlier
presence of this sutra is acceptable, its original could have been contemporary with or even earlier than Gandharan
fasting Buddhas, whose dates are equally problematic as any images from this region but are attributable
provisionally to the second century. But a question has been raised regarding the reliability of this tradition because
the smaller sutras appear as such in Chinese Buddhist catalogs only at a relatively late date from the seventh
century (...).
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Karupapundarika tivessem tido uma origem mais tardia, perto do século V11, a sugestao de Rhi
de que as imagens tenham inspirado os textos, e ndo 0 oposto, continua valida.

Mas independentemente se 0 que surgiu primeiro foram as imagens ou 0s textos, e de
qual forma um inspirou o outro, podemos observar os seguintes dados que sdo relevantes para
nosso estudo: dentre os sitras do grupo A — gque apresentam o ascetismo de modo negativo —
ha textos Mahayana e ndo-Mahayana; o grupo B — onde a narrativa é similar, porém sem a

participacao de uma jovem mulher oferecendo alimento ao Bodhisattva — € composto por textos

ndo-Mahayana; quanto ao grupo C, ndo fui capaz de identificar se o Xiuxing bengijing f&174%
ECAS e o Taizi ruiyingbengi jing X ¥ HfE A AR sdo categorizados como Mahayanal’®, porém
0 Puyaojing ¥ HERE (traducdo chinesa do Lalitavistara) e o Karunapundarika, principais

sutras utilizados na argumentacéo de Rhi, séo considerados Mahayana. Ou seja: 0S sitras que
ndo colocam uma visdo negativa sobre as praticas ascéticas, ou que até mesmo valorizam tais
praticas de modo incomum, e que talvez tenham sido escritos com inspiracdo nas imagens de
Gandhara, s&0 Mahayana.

O trabalho de Rhi é notavel e traz uma explicacdo coesa. Porém, uma vez que
encontramos pontos de conexdo entre 0 ascetismo, 0 monastério de Sikri e a escola

Dharmagupta, nos propostos a olhar mais de perto um sitra que Rhi classificou no grupo A: o

Fobenxingjijing i A{T8E#E (traduzido por Jnanagupta, 587-591) encontrado no T190. Os

motivos para isso, veremos a segulir.

3.2.2. Abhiniskramanasiitra e Bodhisattva ascético de Sikri: pontos de contato

Se o artigo de Juhyung Rhi ja traz paralelos textuais tdo convincentes para os Bodhisattvas
Ascéticos de Gandhara, por que deveriamos investigar outro texto, que inclusive ja foi lido por

ele, e ao qual ele ndo deu a mesma atengao?

O Fobenxingjijing 5 A{T5£ £ é encontrado no T1907’. Foi traduzido para o chinés por

Jianagupta, Shena-jueduo EEHENE%, um monge budista de Gandhara que viveu entre 587 e

176 \er: KIRCHNER, Thomas Yuho (Ed.). The Record of Linji (Nanzan Library of Asian Religion and Culture,
20); SILK, Jonathan A. Buddhism in China: Collected Papers of Erik Ziircher; SHIH-CHUNG CHEN, Frederick.
The Great God of the Five Paths (Wudao Dashen Z &4 ##) In Early Medieval China.

177 Ordem 190 do volume 3 do Taisho Tripitaka. De acordo com a referéncia alguns autores o enumeram como

T3 - 696a-697a, outros como T190 ou T0190, e outros ainda como T03n0190.
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591, e residiu na China durante a dinastia Tsui (RHI, 2006, p. 132; BEAL, 2018, p. v e
MATSUMARA, 2011, p. 87). Ele foi traduzido de maneira abreviada para o inglés por Samuel
Beal em 1875. Em sanscrito este sutra € chamado Abhiziskramanasiitra, sendo que
Abhiniskramaga € o titulo do capitulo dezessete na versao de Beal (BEAL, 2018, p. v), que €
equivalente ao capitulo vinte e um da versdo chinesa no T190. Tal nome significa “deixar o

palacio para a vida religiosa / para tornar-se um recluso” (BEAL, 2018, p. v), que em chinés é
HEREES chijia she gong.

O fato de esse sutra ter sido traduzido por um monge de Gandhara no final século VI é
significativo, j& que de acordo com Behrendt, o Bodhisattva Ascético de Sikri teria sido
esculpido em algum momento entre os séculos IV e VI. Além disso, com relacdo aos textos que

circulavam em Gandhara e que possivelmente teriam inspirado a cultura visual, Behrendt

explica o seguinte:

A mudanca nas caracteristicas arquitetdnicas das areas sagradas de Gandhara indicam
que praticas rituais na regido estavam se tornando sofisticadas por volta do segundo
século d.C. Esse é o periodo quando, provavelmente, a maioria das esculturas
narrativas de Gandhara que sobreviveram foram produzidas, conforme fiéis
gandharianos encomendaram milhares de relevos em pedra para ornamentar estupas.
A maioria desses relevos ilustram a vida de Shakyamuni com episédios narrativos
claramente relacionados a biografia do Buddha conhecida a partir de fontes textuais
candnicas. Uma possivel razdo para essa forte dependéncia de textos é que os budistas
de Gandhara nio tinham acesso direto as tradigdes orais do norte da india [A inscrigdo
no relicario de Indravarman, do ano 5 ou 6 d.C., por exemplo, cita um texto budista,
uma indica¢do de que um canone de escritos budistas de Gandhara esteve se formando
naquele tempo]. Académicos buscaram em varios textos para entender a escultura
biografica budista inicial de Gandhara [Esta inclui textos como o Lalitavistara da
escola Sarvastivada, 0 Mahavastu dos Mahasangikhas, e o Buddhacarita, composto
pelo poeta Asvagosa]; um estudo sisteméatico da ordem das cenas nos relevos sugere
gue a fonte da maioria deles era o Abhiniskramana sutra, que provavelmente foi
escrito em sanscrito misto, mas que agora existe apenas em uma traducao chinesa.
Essa correlacao € intrigante porque o Abhiniskramana sutra coloca grande énfase em
Buddhas do passado e futuro, um aspecto da ideologia budista que ndo é tdo
proeminente em outros textos biograficos e que se torna, como veremos, cada vez
mais importante para os budistas de Gandhara nos séculos posteriores [O
Abhiniskramana sutra foi compilado pelos Dharmaguptakas, uma escola do
budismo em Gandhara. A morte do Buddha e o ato subsequente de colocar suas
reliquias em relicérios (estupas) parecem seguir alguma versdo do Mahaparinirvana
sutra] (BEHRENDT, 2007, p. 32, trad. nossa, grifo nosso).*"®

178 The shift in the architectural character of Gandharan sacred areas indicates that ritual practices within the
region were becoming increasingly sophisticated by about the second century aA.p. This is the period when the
majority of extant Gandharan narrative sculpture was likely produced, as pious Gandharans commissioned
thousands of carved stone reliefs to embellish stupas. Most of these carvings illustrate the life of Shakyamuni with
narrative episodes clearly related to the biography of the Buddha known from canonical textual sources. One
possible reason for this close reliance on texts is that Gandharan Buddhists did not have direct access to the north
Indian oral traditions [The inscription on Indravarman's A.D. 5-6 reliquary, for example, quotes a Buddhist text,
an indication that a canon of Gandharan Buddhist writings had been forming at that time]. Scholars have looked
to various texts to understand the early Buddhist biographical sculpture of Gandhara [These include texts such as
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Com isso vemos que 0 Abhiziskramanasiitra era muito popular em Gandhara e tinha forte
influéncia sobre a cultura visual, a julgar por sua presenca significativa nos relevos narrativos.
Também nos chama a atencdo sua énfase nos Buddhas do passado e do futuro, uma vez que no
Karupapundarika o ascetismo € um dos feitos que todos os Buddhas realizam. Além do mais,
ele teria sido compilado pelos Dharmaguptakas, cuja relacdo com Sikri ja exploramos acima.
Com relagdo a autoria da compilacdo, Guang Xing comenta:

O Abhigiskramanasiitra é a biografia mais compreensivel do Buddha disponivel para
n6s. H. Nakamura é da opinido de que essa obra foi transmitida pela escola
Dharmaguptaka. No entanto, no final desse texto é dito que os Mahasamghikas o
chamam de o Grande Evento (Mahavastu); 0s Sarvastivadins o chamam de Grande
Adorno (Mahavyizha ou Lalitavistara); os Kasyapiyas o intitulam como Nidana ou
Avadana Anterior de Buddha; os Dharmaguptakas o chamam de A Pratica Anterior
de Sakyamuni (Buddhacarita) e os Mahisasakas 0 nomeiam como Raiz do
Vinayapiraka (Vinayapitakamiila). O texto em si também menciona as opinides de
diferentes escolas sobre certos assuntos. Entdo parece que essa obra ndo pertencia
a nenhuma escola em particular mencionada no sutra, mas era compartilhada
por todas com algumas variacdes de pontos menores. A parte disso, 0
Abhiniskramanasitra apresenta muitos elementos do Mahayana. Primeiro,
menciona Buddha Vairocana logo no comeco. Adiante menciona meios habilidosos
(upayakausalya) como um método pelo qual se ensina seres sencientes manifestando-
se em varias imagens que inspiram respeito, de acordo com as inclinacfes de
diferentes seres, e pelo qual se alcanca o dharma de todos os Buddhas. Estamos
inclinados a pensar que essa obra era compartilhada pela maioria das escolas budistas
indianas iniciais e mais tarde revisada por Mahayanistas ou pelos Mahayanistas
Mahasamghikas (XING, 2002, p. 47, trad. nossa, grifo nosso).1"

the Lalitavistara of the Sarvastivadin school, the Mahavastu text of the Mahasanghikas school, and the
Buddhacarita, composed by the poet Asvaghosa]; a systematic study of the scene order of the reliefs suggests that
the source for most of them was the Abhiniskramana sutra, which was probably written in mixed Sanskrit but now
exists only in a Chinese translation. This correlation is intriguing because the Abhiniskramana sutra places great
emphasis on Buddhas of the past and future, an aspect of Buddhist ideology not nearly as prominent in the other
biographical texts and one that becomes, as we shall see, increasingly important to Gandhara Buddhists in later
centuries [The Abhiniskramana sutra was compiled by the Dharmaguptakas, a sect of Buddhism in Gandhara.
The Buddha's death and the subsequent enshrinement of his relics appear to follow some version of the
Mahaparinirvana sutra].

178 The *Abhiniskramanasiitra is the most comprehensive biography of the Buddha available to us. H. Nakamura
is of the opinion that this work was transmitted by the Dharmaguptaka School [H. Nakamura (1996), 132.].
However, at the end of the text it is said that the Mahasamghikas named it the Great Matter (Mahavastu); the
Sarvastivadins called it the Great Adornment (Mahavyiiha or Lalitavistara); the Kasyapiyas entitled it the
Buddha’s Former Nidana or Avadana; the Dharmaguptakas called it Sakyamuni’s Former Practice

(Buddhacarita) and the Mahisasakas named it the Root of Vinayapiraka (Vinayapitakamiila) [ ZE771E AT, 5 %
A FEEEZ R, 5 IR A SRR, 5 708 E AR B, 5 2 FEWFE R AKTT, JEPZERN, £
74 F8/EWRAK]. The text itself also mentions the opinions of different schools on certain issues. So it seems that

this work did not belong to any particular school mentioned in the sutra, but was shared by all with some variations
on minor points. Apart from this, the *Abhiniskramagasitra displays many Mahayanistic elements. First, it
mentions Vairocana Buddha at the beginning [T3, 655a]. It further mentions skilful means (upayakausalya) as a
method by which one teaches sentient beings by manifesting in various respect-inspiring images according to the
inclinations of different beings and by which one achieves the dharma of all Buddhas [T3, 682a]. We are inclined
to think that this work was shared by most early Indian Buddhist schools and later revised by the Mahayanists or
the Mahasamghika-Mahayanists.
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N&o encontrei no livro de Nakamura a argumentacdo a respeito de por que o0
Abhigiskramapasitra seria da escola Dharmagupta; Segundo Nakamura, o Abhiziskramaza é
um exemplo de uma biografia completa do Buddha, composta a partir de biografias
fragmentarias que teriam sido juntadas e aumentadas: “O Fo-pen-hsing-chi-ching ({A4=474£&8)
mostra a forma mais desenvolvida da biografia do Buddha, transmitida pela escola
Dharmaguptaka” (NAKAMURA, 1987, p. 132, trad. nossa)*®. Talvez seja porque “de acordo
com Bunyio Nanjio, a informacéo sobre essa escola [Dharmagupta] é tracavel apenas até o
‘Abhiniskramana’, Unico documento dessa escola” (NGUYEN; TRAN, 2019, p. 4, trad.
nossa)’8. Ja segundo Matsumara (2011, p. 87), a posicdo de que tal sutra seria Dharmagupta
foi defendida por Tokiwa Daijo em 1919 e por Tokiwa-Mino em 1931. Mas ainda que esse
sutra ndo tenha sido compilado pelos Dharmaguptakas, a mencéo deles ao final do szfra implica
gue ou os Dharmaguptakas tinham uma verséo similar do mesmo texto, ou que ao menos eles
tinham conhecimento dele, e pode ter sido uma literatura compartilhada, como sugere Xing.

Antes de continuar, cabe ressaltar que — apesar de a conclusdo'® do sitra dar essa
impressdo — o Abhiniskramanasiitra ndo € 0 mesmo texto do Lalitavistarasutra (que foi
mencionado no primeiro capitulo e cujos detalhes sobre ascetismo foram explorados por Rhi
acima). Também ndo se trata do texto originalmente escrito em sanscrito hibrido % que
conhecemos como Mahavastu, nem se trata do poema intitulado Buddhacarita. N&o € incomum
encontrar sutras aos quais sdo sugeridos mais de um nome quando os discipulos perguntam
como deveriam nomear 0 siatra. Essas opcdes de nomes que encontramos no final do
Abhiniskramazna e que remetem a textos que atualmente conhecemos como diferentes entre si

é um topico a ser explorado em algum outro trabalho. E curioso notar que na traducio do

180 Fo-pen-hsing-chi-ching ({447 5£4%) This work shows the most developed form of biography of the Buddha,

transmitted by the Dharmaguptaka school.

181 According to Bunyio Nanjio, this sect's information is only traceable to the “Abhiniskramana’, the only
document of this sect.

182 A conclusdo do Abhiniskramanasiitra foi traduzida por Beal no século XI1X da seguinte maneira: “It may be
asked, “By what title is this Book to be called?” to which we reply, the Mahasafighikas call it “Ta-sse” (great
thing. Mahavastu). The Sarvastavadas call it “Ta-chong-yen” (great magnificence. Lalita Vistara). The
Kasyapiyas call it “Fo-wong-yin-un” (former history of Buddha). The Dharmaguptas call it “Shi-kia-mu-ni-Fo-
pen-hing’ (the different births of Sakya-Muni-Buddha). [This was the first translated into Chinese, about A.D. 70.]
The Mahisasakas call it “Pi-ni-tsong-kan” (Foundation of the Vinaya Pitaka).” (2018, p. 386-387, grifo nosso).
No T3n0190, conforme encontramos no CBETA, 1é-se:

PRI, SRR EE T4 e, &, EEREaT, #5KH
ERE A il 4 RS 2 At R
IMEERERT, 4 2 b A K
EMLEAN, 2 BB P ALT,

JEVPIERTi, % TEARA

183 NAKAMURA, 1987, p. 130
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Abhigiskramapasiitra do chinés para o japonés, os tradutores japoneses sugeriram o titulo
Sakyamuni-Buddhacarita ou Buddhacarita-samgraha (NAKAMURA, 1987, p. 132, nota 18),
sendo que Buddhacarita é o titulo de outra biografia do Buddha, em forma de poesia épica,
escrita pelo poeta A$vaghosa no inicio do século II.

De volta ao Abhiniskramaza'®, o fato de ele conter muitos elementos Mahayana é
interessante para a nossa pesquisa, pois caso ele tenha sido compilado pelos Dharmaguptakas,
¢ mais um indicio do forte envolvimento dessa escola no desenvolvimento do Mahayana. Caso
os Dharmaguptakas ndo tenham tido envolvimento direto com a escrita do Suzra, mas tenham
tido acesso a ele ou a uma versao similar, também implica que essa escola de alguma maneira
convivia bem com ideias Mahayana. No caso de os elementos Mahayana terem sido acréscimos
posteriores, conforme sugeriu Xing (2002, p. 47), € possivel que de alguma maneira praticantes
do Mahayana Inicial tenham tido contato com a obra em contextos préximos aos
Dharmaguptakas, mas para um esclarecimento disso seria necessario um estudo paleografico
especifico que foge a nosso escopo. Sobre os dez solos (estdgios) de um Bodhisattva, um
ensinamento caracteristico do Mahayana, Yuan Ci comenta:

O Mahavastu descreve os dez estagios (bhiimis) pelos quais um bodhisattva passa em
seu caminho para o completo despertar. Textos Mahayana como o Dasabhumikasiitra
(T287), contém ensinamentos similares sobre os dez estagios e tém sido citados
frequentemente como evidéncia de que o budismo Mahayana surgiu da escola
Mahasanghika. No entanto, 0 Mahavastu e literaturas similares a respeito da vida
do Buddha transcendem linhas sectarias. Por exemplo, no final do
Abhiniskramana-satra, um texto Dharmaguptaka, nota-se que a mesma biografia é
chamada de Mahavastu pela escola Mahasanghika e de varios outros nomes pelas
escolas Sarvastivadin, Kasyapiya e Mahisasaka. 1sso indica que essas escolas

compartilhavam uma biografia comum do Buddha (CI, 2004, p.30, trad. nossa, grifo
nosso). %

184 Aos interessados, um adendo interessante sobre as oitenta marcas menores de um Buddha: The earliest presence
of the term ‘eighty minor marks’ is found in the Pali Apaddna and the first part of the Milindapanha discussed
above [The Apadana, i, 156. The Buddhavamsa, XXI v 27, only mentions ‘minor marks’(anubyafjana), but does
not specify the number eighty. The Milindapafha, 75, mentions the term “‘eighty minor marks’ (asizi-anubyafijana)
together with the thirty-two major marks and a fathom halo.]. The more frequent appearance of the term is in
biographical sutras of the Buddha as well as in the Mahayana sutras and treatises. The first ever list fully listed
the eighty minor marks is found in two biographical sutras of the Buddha, They are the Abhiriskramanasitra,
which was translated into Chinese by Jnanagupta in 587 CE, and the *Vaipulyamahavyihasitra, which is a
translation of the Lalitavistara made by Divakara in 683 CE [The *Abhiriskramanasitra, T3, 696a-697a and the
*Vaipulyamahdvyuhasutra, T3, 557b-c.]. Although the term “eighty minor marks” is mentioned once in another
early Chinese translation of the Lalitavistara, entitled the *Samantaprabhasasitra, made by Dharmaraksa in 308
CE, the eighty items are not given [T3, 532b.]. The list of eighty items is also found in the Sanskrit version of the
Lalitavistara. It is possible that later the list had been inserted into both the * Vaipulyamahavyihasitra and the
Sanskrit version of the Lalitavistara, which had perhaps been revised by the Mahayanists since the title uses the
word vaipulya (XING, 2002, p. 46-47).

185 The Mahavastu describes the ten stages (bhiimis) a bodhisattva passes on his way to fully complete
enlightenment. Mahayana texts such as the Dasabhumikasitra (T. 287), contain similar teachings on the ten stages
and have often been cited as evidence that Mahayana Buddhism arose from the Mahasanghika school. However,
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Ou seja, caso o Abhiniskramara fosse compartilhado por todas essas escolas, mantendo-
se as caracteristicas Mahayana em todas elas, temos mais um elemento a favor da teoria de que
a sistematizacdo do Mahayana nao foi fruto de uma Unica escola.

Voltando a afirmacao de Behrendt de que o Abhiniskramara coloca énfase nos Buddhas
do passado e do futuro, ele ndo seria o Unico exemplo de uma literatura que abarca Buddhas de
outros tempos: 0 Serméo do Grande Fundamento, Mahavadanasutra, que faz parte da tradigéo
Sarvastivada — um nikaya com presenca majoritaria em Gandhara — da grande énfase nos
Buddhas do passado, especificamente os sete Buddhas deste kalpa apenas, e da énfase nos
“fatores constantes” que indicam que a pessoa é realmente um Buddha, provavelmente para
impedir movimentos de pessoas que tenham se auto-declarado Buddhas (TSAI, 2019, p. 201).
Inclusive, ha muitos relevos narrativos de Gandhara que mostram os sete Buddhas do passado
juntamente com Buddha Sakyamuni — o Buddha do presente — e 0 Bodhisattva Maitreya — o
futuro Buddha (BEHRENDT, 2014). Nao fui capaz de descobrir se os Dharmaguptakas
possuiam um Abhidharma proprio ou se adotavam o Abhidharma de outra escola, mas caso eles
tenham adotado ou a0 menos entrado em contato com o Abhidharma Sarvastivada (0 que €
muito provavel, uma vez que a escola Sarvastivada era majoritaria em Gandhara), seria
interessante verificar se essas narrativas envolvendo Buddhas dos trés tempos estariam de
alguma forma relacionadas a concepgao sarvastivadin dos trés tempos como “paralelos”. 8

Porém, diferentemente do Mahavadana, o Abhiniskramara ndo se limita apenas a este
kalpa, mas estende sua no¢do de passado para um kalpa anterior, no qual havia o Buddha
Dipamkara. Sobre a importancia do assim chamado Dipamkara Jataka em Gandhara, bem
como sua presenca na estupa de Sikri, j& tratamos a respeito no primeiro capitulo. Mas agora
vale a pena investigar a relacdo da narrativa desse Buddha com o Abhiniskramarna.

Ao analisar o unico siutra independente sobre a profecia de Dipamkara que chegou até
nos, contido no Kanjur tibetano, a pesquisadora Junko Matsumara apresenta indicios de que

teria havido outros satras similares do mesmo tema. Dentre esses indicios, hd a mencdo de um

desses sitras no Abhiniskramanasitra (Fo benxing ji jing #5A1THE#) ¥ (MATSUMARA,

the Mahavastu and similar literature concerning the Buddha’s life transcend sectarian lines. For example, at the
end of the Abhiniskramana-sitra, a Dharmaguptaka text, it is noted that the very same biography is called the
Mahavastu by the Mahasanghika school and various other names by the Sarvastivadin, Kasyapiya and Mahisasaka
schools. This indicates that these schools shared a common biography of the Buddha.

186 \er TSAI, 2018, p. 113 e WILLIAMS, 2000, p. 114.

187 Em MATSUMARA, 2011, p. 84, I8-se: SRIEEBEIE TR T, ez iRy, 1 H T8 H ER AL, AL
HVERGE, SR LA, SRR A1 B REE AT, RSB E 0 I, JORa A, FUEE A
(“When the Bodhisattva Dipamkara decended from the Trayastrimsat heaven to take incarnation as a human being
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2011). Ao fazer uma comparacao com seu objeto de pesquisa, Matsumara explica que, em dois
trechos distintos, o Fo benxing ji jing apresenta a histéria do nascimento de Dipamkara no
Jjucan'® 2 e, adiante, nos judns 3 e 4, apresenta novamente a historia do nascimento, mas desta
vez segue até a profecia feita por Dipamkara de que o asceta Megha se tornaria Buddha
Sakyamuni. Ela demonstra que esses dois trechos foram baseados em duas fontes distintas: a

primeira delas, conforme mencionado no préprio Abhiniskramaza, seria um sitra chamado
Randeng pusa benxing jing #3%&% iE A TTHE, que pertenceria a escola Kasyapiya, mas ao qual

ndo temos mais acesso. A segunda fonte ndo é mencionada, mas Matsumara demonstra que
seria um sitra diferente do primeiro, devido as diferencas na narrativa (MATSUMARA, 2011,

p. 87-88). Com relagao as influéncias Mahayana no sitra, ela comenta:

Uma vez que Jnanagupta comeca sua traducdo com uma homenagem ao Budha
Vairocana, ele proprio obviamente era um Mahayanista, e a histdria de Dipamkara
nestre sutra na verdade mostra fortes influéncias de ideias Mahayana
(MATSUMARA, 2011, p. 87, trad. nossa).*®

Assim, vemos que a propria presenca da narrativa de Dipamkara no Abhiniskramaza é
um elemento Mahayana, uma vez que nele encontramos a predi¢do do completo despertar feito
por um Buddha, no momento em que o Bodhisattva faz o voto aspirativo. Como ja mencionado,
no monastério de Sikri — 0 mesmo de nossa estatua ascética —, foi encontrada uma estupa que
atualmente também se encontra no museu de Lahore®®, em cujos painéis narrativos da vida do
Buddha, encontramos episddios referentes a historia de Megha e Dipamkara (figura 61). A
datacdo da estupa de Sikri ndo é precisa: o Huntington Archives coloca uma data entre o século
| e o século IV d.C., porém Behrendt a classifica como exemplar de uma fase de transicéo entre
os relevos narrativos e as imagens devocionais, o que a colocaria no final da fase Il e inicio da
fase Il de sua cronologia, consequentemente entre os séculos Il e 1V d.C. (2003, p. 131). A
presenca dessa narrativa no mesmo local do Bodhisattva Ascétido de Sikri indica que o tema

do ascetismo estava presente em ao menos duas obras visuais do monastério, e também que €

(? B&E#RZ5F), he entered the womb of the Queen of [King] Sun-lord's Palace, Yueshang, through her right side;

sat correctly; was born; attained Enlightenment; and converted people by preaching the Dharma, whereupon they
all became arhats. The [details of the] above events are as recounted in the Randen pusa benxing jing. At that time
Buddha Dipamkara lived in those two capital cities in turn, and, converted people by preaching the Dharma; T190:
3.664b7-11).

188 £ que significa rolo, livro ou volume.

189 Since Jnanagupta starts his translation with a prayer to Vairocana Buddha, he himself was obviously a
Mahayanist, and the Dipamkara story in this sttra actually shows strong influences from Mahayana ideas.
190 Ha um artigo recente a respeito dos relevos ao redor dessa estupa, de autoria da senhora Humera Alam, do
museu de Lahore, porém ndo fui capaz de ter acesso ao boletim: ALAM, Humera. The Sikri Stupa in Lahore
Museum: A Fresh Study of its Reliefs. Lahore Museum Bulletin, v. 7, p. 103-118, 1994.
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possivel que tenham sido inspiradas (ou tenham inspirado, como sugere Rhi) pela mesma versao
da vida do Buddha.

Figura 61: Estupa de Sikri no museu de Lahore, em cuja sequéncia de relevos narrativos encontramos a
historia de Megha e Dipmkara. Na prateleira ao fundo, a imagem do Bodhisattva Ascético.

Fonte: induscaravan.com

Mas a histéria do asceta Megha e do Buddha Dipamkara também ndo estaria presente nos
sutras ja investigados por Rhi e considerados por ele mais relevantes? Isto é, a antiga traducéo
chinesa do Lalitavistara e o Karupapundarika?

Uma vez que ndo temos acesso a versdes traduzidas desses textos, fizemos uma busca
pelo nome do Buddha Dipamkara nos respectivos originais em chinés através do CBETA online
(Chinese Buddhist Electronic Text Association)®:,

Segundo o0 CBETA, as formas de escrita do nome do Buddha Dipamkara s&o as seguintes:

N 2 SR
A4+ [3C] Dipamkara, Dipamkara tathagata [ E2F1] 3] Dipamkara [H¢] $&iEH, $2
FISEHE, FECANZK, TE S0, ANz, SRR, SRIGANZKE, Seeansik, ke 102

191 Disponivel em <https://cbetaonline.dila.edu.tw//>. Acesso em: 26 mar. 2021.

192 Disponivel em:

<https://cbetaonline.dila.edu.tw/zh/T02n0125 p0597b15?70=%E5%AE%9IAY%ES%85%89%E5%A6%82%E4%B
E%86&1=0597b15&near word=5&kwic_around=30>. Acesso em: 26 mar. 2021.
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Os sitras que nos interessam no momento séo os dois que mais foram analisados por Rhi
e aquele que pretendemos investigar em nossa pesquisa:
O Karunapundarika em duas tradugdes chinesas:
e Beihuajing ZEHERE, T157;
e Dasheng beifentuolijing KIeAE53 FEFIRE, T158;

A mais antiga tradugéo chinesa do Lalitavistara:
e Puyaojing IR, T186;

A traducdo chinesa do Abhiriskramana:
e Fobenxingjijing AT THERE, T190.

Buscando os caracteres de cada variagdo do nome nos sitras acima contidos na base de

dados o CBETA, chegamos aos seguintes resultados na tabela 2:

TABELA 2 — Mengdes a Buddha Dipamkara

Siitra variantes do nome ocorréncias | = Judn
Dipamkara (livro)
T157, Beihuajing ZEFERS, (Karupapundarika) 0 0 0
T158, Dasheng beifentuolijing A3 7E 7> FEFIl K8 0 0 0
(Karupapundarika)
TE SR (Dingguang riulai) |1 7
T186, Puyaojing = HE#E (Lalitavistara) 1 1
TE S (Dingguang fit) ) .
TENCW (Dingguang fir) 1 14
SRIEWE (Rdn déng fit) 12 2
- et 1 1
T190, Fobenxingjijing AT 4%
(Abhiniskramaza) 9 3
RIS (Rdn déng ralai) |3 4
1 32
2 59

Vimos que ndo ha mencao do Buddha Dipamkara nas versdes do Karunapundarika, € as
poucas menc¢des dele no Puyaojing ndo sdo no contexto da historia da predicdo do asceta

Megha, mas apenas em dois versos e em uma lista de nomes de Buddhas. Para confirmar,
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também busquei pelas trés variagdes do nome do asceta Megha: Z£ 5 (Yan 1€éi), 5% (Mile®),

5 (M7 gi) (ZHANG, 2017, p. 19), e esses nomes também néo constam no Karundpundarika

e nem no Puyaojing.

Ou seja: 0 Karunapundarika e 0 Puyaojing ndo colocam uma énfase negativa na fase de
ascetismo do Bodhisattva — e 0 Karunapundarika chega a exaltar essa fase —, porém néo trazem
em si a narrativa da predi¢do de Dipamkara a Megha, tdo constante em Gandhara, presente na
estupa de Sikri, e com o protagonista sendo um tipo de asceta brahmacari. Mas essa narrativa
consta no Abhiniskramazna, em dois momentos, com base em duas versdes distintas.

Isto posto, nos propomos agora a ler a versdo do Abhiniskramaza a qual temos acesso —
a traducdo abreviada para o inglés feita por Beal no século X1X. Nessa investigacdo buscaremos
verificar a concepgdo sobre 0 ascetismo que consta no sitra e observar quais elementos podem
colaborar para o entendimento da imagem do Bodhisattva Ascético em seu contexto do

Mahayana Inicial de Gandhara, mais especificamente, a imagem do monastério de Sikri.

3.3. As oferendas ao Bodhisattva no Abhiriskramana

Fizemos a leitura da traducao abreviada do sitra feita por Samuel Beal no século XIX, a
partir do momento em que o Bodhisattva deixa o palacio para se tornar um renunciante e
encontra um grupo de ascetas brahmagras, até os momentos apds tornar-se um Buddha, na cena
em que recebe a doagdo de alimentos por parte dos dois mercadores gandharianos.

De maneira geral observamos que a narrativa € uma obra literéria repleta de elementos
fantasticos, criaturas mitologicas e descri¢cdes detalhadas, permeada com muitos elementos
notoriamente Mahayana, e ocasionalmente elementos Vajrayana. Em sua tradug¢do, Samuel
Beal aponta em notas de rodapé a exclusdo de trechos repetitivos, ou descrigdes por demais
longas, e as vezes escreve um resumo de algum trecho ao invés de traduzir linha a linha.

Desde o momento em que o Bodhisattva deixa o palacio, ha varios momentos em que ele
reafirma sua ndo desisténcia, como quando diz que ndo retornara ao palacio ainda que morra de
fome, em frases iguais ou similares aquela que encontramos em diferentes varia¢fes nos sitras:
“ndo me levantarei deste assento enquanto ndo realizar o completo despertar”, porém sem
mencionar a pratica do ascetismo, em compara¢do com a mesma declaracdo conforme consta

no Puyaojing, como ja foi apontado por Rhi acima, no item I11.2.A.

193 N&o confundir com ifif %h ¥ FE, Milé plsa, o Bodhisattva Maitreya, esse aparece muitas vezes no

Karupapundarika, e trés vezes no Puyaojing.
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Em outras narrativas da vida do Buddha, como no Nidanakatha e no Lalitavistara, o
Bodhisattva encontra o rei Bimbisara apds deixar o pal&cio e antes de encontrar um ou ambos
os professores Alara Kalama e Udraka Ramaputra, e s6 ap0s deixar esses professores é que se
junta aos tapasvins para a pratica de ascetismo mais extremo por seis anos. Porém, no
Abhiniskramaga, no trecho intitulado “A consideracdo de diferentes sistemas religiosos pelo
principe”%(BEAL, 2018, p. 152, trad. nossa), ele primeiro encontra ascetas extremistas, depois
Alara, depois Udraka, e so depois disso — trés capitulos depois — encontra Bimbisara, e é depois
do encontro com Bimbisara que adentrara os seis anos de ascetismo extremo, mas ndo ha
mencéo de que ele tenha feito parte de algum grupo, e seus cinco companheiros ascetas nao sao
mencionados aqui.

Nesse trecho em que encontra os professores de outros sistemas religiosos, em cada um
dos trés momentos (com os ascetas, com Alara e com Udraka), o Bodhisattva faz uma espécie
de debate com o0s representantes de tais sistemas e sai vencedor, rebatendo os argumentos. Ha
a mencdo de que o Bodhisattva pratica por um tempo inespecifico junto ao primeiro grupo de
ascetas®®®, mas ndo ha mencéo de algum periodo especifico de tempo que o Bodhisattva tenha
passado praticando com Alara e Udraka, exceto pela mencdo de que o Bodhisattva chegou ao
nivel deles, no entanto isso pode se dever a tradugdo resumida de Beal. Com o grupo de ascetas,
0 Bodhisattva apresenta argumentos contra a auto-mortificagcdo; com Alara, o debate adentra a
existéncia ou inexisténcia de Brahma; o relato de Udra € muito breve em comparacdo com o de
Alara, e ndo chega a apresentar elementos de um debate, exceto por terminar com a mesma
conclusdo: de que o Bodhisattva percebe que aquele ndo era o caminho para a libertagéo
definitiva.

E um velho brahmacari — descrito como dormindo em cinzas, usando os trapos sujos de
cadaveres e portando o ja mencionado pote de agua tipico de ascetas, o kamandalu!®® — quem
indica ao Bodhisattva para que va aprender com Alara.

Apos a cena com Bimbisara, em mais de um momento é mencionado que o Bodhisattva

estava passando pelo periodo de seis anos de ascetismo, porém as préaticas de ascetismo ndo sao

1% The consideration of diferente Religious Systems by the Prince.
19 Thus it was Bodhisatwa dwelt among these Rishis, and beheld their religious practices day by day (BEAL,
2018, p. 155).
1% Then an old Brahmachari, who was in the habit of sleeping on ashes, and wearing the polluted garments of the
dead, his eyes bleared, his nose long, his body shrivelled, and in his hand the hermit's water-pot (kwan, kuudika),
having heard Bddhisatwa speak, addressed him thus — " Virtuous one! your resolve is a high one; and if you are
so purposed, you had better go. Not far hence there lives a Rishi whose name is Alara, who has obtained a great
renown for wisdom. Repair to him, venerable one! and receive his instructions, and may you in the end attain your
aim, and arrive at the condition of Perfect Wisdom for which you now seek." / To whom Bédhisatwa replied
"Venerable Brahmachari, may it be so — even as you say!" / So it was Bodhisatwa left the company of the Rishis,
and hastened on to the spot where dwelt Alara (BEAL, 2018, p. 161).
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de maneira alguma enfatizadas: ha a cena em que ele adentra o ascetismo e uma breve descricéo,
em seguida uma cena intermediéria na qual um ministro de seu pai tenta convencé-lo de retornar
e ele permanece firme, e logo na sequéncia a cena em que decide abandonar o ascetismo.

Apbs o didlogo com Bimbisara, o Bodhisattva se dirige a Uravilva, e ao mendingar na
casa do chefe do vilarejo, ele encontra pela primeira vez Sujata, que ao ouvir sobre seus
propositos, lhe oferece alimentos deliciosos. Pouco apds esse relato, hd um trecho no qual o
Bodhisattva contempla sobre a falsa visdo da auto-mortificacdo®®’.

Em seguida, o texto fala de dois brahmanas, sendo um deles hospede na casa do outro
enquanto fazia negocios. O hospede, cujo nome era Deva, descrito como avarento e “com
disposicao estreita e ndo generosa”, um dia encontra o Bodhisattva na floresta, admira-se dele,
e este Ihe pede a porcdo de grdos diaria (paingo) necessaria para a sobrevivéncia, ao que se

segue a Unica descri¢do do periodo de seis anos de ascetismo que consta neste sitra:

Enquanto estava I4, ele teve a oportunidade de ir ao bosque onde o Bodhisattva estava
praticando austeridades. Diante disso, este Deva, vendo o Bodhisattva, imediatamente
o reconheceu e disse: "Este é Siddartha, nosso Principe Real, que agora esta vivendo
a vida de um eremita;" e seu coragdo encheu-se de alegria ao vé-lo. Entdo o
Bodhisattva, tendo visto a alegria de Deva, dirigiu-se a ele e disse: "Grande Brahman,
voceé se comprometeria a fornecer-me paingo, o suficiente para eu tomar uma refeigdo
diéria de modo a dar suporte a minha vida?" Com isso aquele brahmana, com uma
disposicdo estreita e ndo generosa, ha esperanca de obter mérito por este ato de
caridade, prometeu fazé-lo; e assim, dia a dia durante seis anos, o Bodhisattva recebeu
este minimo de painco suficiente para manté-lo vivo. Assim, sua pele ficou enrugada,
e seu corpo se atenuou e seus olhos ficaram vazios como os de um homem velho; ao
passo que seus membros eram incapazes de sustenta-lo enquanto ele se movia, e todos
0s que o viam estavam cheios de uma estranha sensagdo de espanto e reveréncia ao
ver a peniténcia que ele estava suportando (BEAL, 2018, p. 187).1%

Em outros relatos biograficos ndo ha o relato de como o Bodhisattva obtinha os graos
diérios, e subentende-se que os tapasvins coletavam o proprio alimento, mas aparentemente 0s
redatores do Abhiziskramarna sentiram a necessidade de colocar essa refeicdo como também

sendo uma doacdo, e acrescentaram como personagem um brahmaga descrito como avarento

197 Badhisatwa, having, therefore, prepared himself a seat of leaves, sat down and began to consider thus with
himself — "What countless methods there are by which men hope to obtain final deliverance, by rules as to eating,
clothing, sleeping, undergoing every kind of penance and self-mortiflcation; alas! that such false views should be
entertained." Thinking thus, Bédhisatwa was overpowered with grief; (BEAL, 2018, p. 187).
198 Whilst there he had occasion to go to the wood where Bodhisatwa was practicing austerities. Whereupon, this
Deva, seeing Bodhisatwa, immediately recognised him and said, "This is Siddartha, our Prince Royal, who is now
living the life of a hermit;”” and his heart was fiilled with joy at seeing him. Then Bédhisatwa, having seen the joy
of Deva, addressed him and said, "Great Brahman, will you undertake to provide me with millet, sufficient for me
to take a daily meal and so to support me in life." On which that Brahman, with a narrow and illiberal disposition,
hoping to obtain merit by this act of charity, promised to do so; and thus, day by day for six years, Bodhisatwa
received this modicum of millet sufficient to keep him alive. Thus it was his skin became wrinkled, and his body
attenuated and his eyes hollow as an old man's; whilst his limbs were unable to support him as he moved, and all
who beheld him were filled with a strange feeling of awe and reverence at the sight of the penance he was thus
enduring.
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aparentemente para justificar como seria possivel alguém fazer uma doagdo tdo mesquinha ao
Bodhisattva, e aparentemente é assim descrita como um exemplo de como ndo se deve proceder
em doacdes.

Logo em seguida, ha o trecho intitulado “A Conclusdo do Jejum Severo”®®, no qual o
Bodhisattva se lembra de quando atingiu elevado estado de Dhyana quando crianga, sob uma
arvore Jambo no periodo da colheita, e decide voltar a se alimentar:

Entfo o Bodhisattva refletiu assim — "E porque os homens buscam continuamente
suas préprias coisas e seu préprio lucro que vém as tristezas, e 0 que estou fazendo
sendo isso?" E entdo ele pensou no incidente no festival da lavoura, e como ele se
sentou sob a arvore Jambo e desfrutou da bem-aventuranca do dhyana; e ele pensou
consigo mesmo — "Por que ndo experimento agora essas alegrias?" Entao ele resolveu
fortalecer seu corpo participando de comida suficiente, trigo, 6leo e leite, e também
tomando banho e cuidando de sua saide (BEAL, 2018, p. 190).2%°

Entdo o Bodhisattva pede ao brahmara chamado Deva (0 avarento que lhe levava o
painco diario para alimentagéo), que Ihe dé o trigo, mel, dleo e leite, ao que o Deva diz que nao
possui tais coisas, mas vai pedir ao brahmana que lhe hospeda, Senayana.

Senayana envia suas duas filhas para fazer a doacéo, e estas continuaram a levar alimento
ao Bodhisattva até ele recuperar a saude.

Entdo um jovem pastor tendo observado as praticas do Bodhisattva lhe oferece leite de
cabra e constroi para o Bodhisattva um abrigo para o vento e a chuva, com galhos de arvore
Nyagrodha.

Apenas neste momento é que s8o mencionados 0s cinco ascetas falando versos de
reprovacao e deixando o Bodhisattva, mas € dificil saber se isso € uma particularidade da
narrativa, ou se eles ndo apareceram antes devido a uma abreviacao na traducdo feita por Beal.

Apenas aqui é que vem a cena da oferenda de Sujata, pois neste sitra, ao invés de fazer
a primeira oferenda que quebra os seis anos de jejum, Sujata oferece o alimento que sustentara
o Bodhisattva em seu processo de derrotar Mara e atingir o Completo Despertar. Isso ¢
justificado pelo texto com a narrativa de que Sujata, apds encontrar o Bodhisattva pela primeira
vez, teria continuado a praticar generosidade para qualquer brahmana ou sramana que viesse
a sua porta, e a cada ocasido ela fazia o voto: “Que o mérito dessa agdo de generosidade seja

para o beneficio daquele mendicante sakya que agora esta passando por pena tdo severa, e possa

199 The Conclusion of the Severe Fast.
200 Then Bodhisatwa reflected thus — "It is because men seek continually their own things and their own profit
that sorrows come and what am | doing but this?" And then he thought of the incident of the ploughing match, and
how as he sat beneath the Djambu tree he enjoyed the bliss of Dhyina; and he thought with himself — "Why do |
not now experience these joys?" Then he resolved to strengthen his body by partaking of sufficient food, wheat
and oil and milk, and also by bathing and caring for his health.
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ele no final atingir seu sincero desejo” (BEAL, 2018, p. 193)?°1. Quando o Bodhisattva se
pergunta a respeito de onde ele encontraria alimento para obter seu propdsito?®?, um deva vai
avisar Sujata de que 0 Bodhisattva voltou a se alimentar e é a oportunidade de ela oferecer a ele
alimento para atingir seu objetivo do Completo Despertar. Segue-se a descricdo de como as
filhas de Sujata providenciaram o leite para o kheer de maneira portentosa e como os devas
influenciaram no processo, de maneira similar a descrigdo encontrada no Nidanakatha.

Apos aceitar o alimento®?, o Bodhisattva atravessa o rio Nairanjana e procede até a arvore
Bodhi. Apds o longo trecho sobre o0s estratagemas de Mara, a batalha contra seu exército ¢ 0
Completo Despertar — coloca-se grande énfase na batalha contra Mara, que toma grande parte
da narrativa, porém o momento do Completo Despertar € relatado de modo muito breve. 1sso é
seguido de uma quebra na narrativa composta por cinco contos jataka, a partir dos quais
iniciam-se as sete semanas ap0s 0 Despertar.

Nas primeiras sete semanas 0 Buddha ndo come nada, e da os votos de refugio e cinco
preceitos leigos a trés personagens: a um Naga Raja chamado Kala que Ihe oferece um palécio;
a outro Naga Raja chamado Mucchalinda, que o protege da chuva; e ao jovem pastor que
anteriormente havia protegido o Bodhisattva com galhos plantados de Nyagrodha, e que tomou
renascimento como um Deva, e que pede para que o Buddha se sente sobre a atual arvore. Na
sequéncia ha a narrativa da oferenda feita pelos dois mercadores ghandarianos, que aconteceu
pela intervencdo de um deus guardido da arvore sob a qual o Bodhisattva estava na terceira
semana de meditacdo apds o Despertar. Os mercadores também recebem os votos de refugio e
cinco preceitos. Apos aceitar a oferenda dos mercadores, o Buddha fica doente com cdlica, e é
atendido por um deva da medicina, que também recebe 0s mesmos votos, junto com sua esposa,

e o texto a descata como primeira discipula feminina.

3.3.1. Alguns apontamentos

Com isso notamos que, conforme ja apontado por Rhi, o Abhiziskramanasiitra tem uma

postura contraria as préaticas ascéticas, o que é possivel verificar no debate do Bodhisattva com

201 May the merit of this charitable act accrue to the benefit of that Sakya mendicant who is now undergoing
such severe penance, and may he in the end attain his earnest desire.
202 ““1t js not right that | should continue thus eating, and not aiming to attain the end of all, the perfection of
complete wisdom; where, then, shall | obtain fitting food for the purpose, which may nourish me, and at the same
time not unfit me for that great end of all?” (BEAL, 2018, p. 193)
203 This is a token that | should henceforth strive after the true nectar (sweet dew) of the right law. | vow from this
moment to deliver the world from the thraldom of death, and of the Wicked one. | will procure salvation for all
men, and conduct them to the other shore (BEAL, 2018, p. 194).
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0s ascetas brahmanas e nas mengdes muito breves as praticas ascéticas do Bodhisattva em
comparagdo com as oferendas de alimento, que quase ndo permitem ao leitor perceber os seis
anos de ascetismo ocorrendo. Caso esse sutra tenha circulado entre os Dharmaguptakas, e em
especifico no monastério de Sikri, ele indicaria uma mudanca de perspectiva com relacdo ao
ascetismo, ou correntes alternativas de pensamento correndo paralelamente.

De fato neste sitra hd muito mais ocorréncias de momentos em que o Bodhisattva se
alimenta do que mencgdes a restricdo alimentar, conforme apontado por Rhi acima, no item
I11.2.A. Mas um detalhe importante é que em todos os momentos em que o Bodhisattva se
alimenta, € através da pratica de generosidade por parte de alguém, seja de maneira expontanea,
seja por um pedido do Bodhisattva, ou seja porque algum tipo de deidade percebeu a
necessidade do Bodhisattva e tomou as providéncias para que alguém fizesse uma doacéo, e
sdo descritas de modo muito mais detalhado do que os efeitos do ascetismo, que ficaram
restritos a um paragrafo curto, ao passo que a oferenda de Sujata, por exemplo — mesmo se
considerarmos apenas a versao abreviada por Beal — é descrita com mais detalhes e de modo
mais exaltado.

Portanto nos perguntamos se a énfase nas doacdes ndo seria uma maneira de incentivar a
pratica de generosidade através de oferendas, uma vez que elas proporcionariam méritos ao
doador. Além disso, as cenas relacionadas a doagdes em seis de nossas estatuas de Bodhisattvas
Ascéticos — base das imagens 1, 2, 7 e figuras ao redor das imagens 11, 12 e 13 — poderiam ser
um indicativo de alguma pratica religiosa de oferendas, feitas as imagens de Bodhisattvas
Ascéticos. Acima, no item 1.3, vimos que Brown menciona uma préatica relatada por Xuanzang,
no século VII, na qual os peregrinos esfregavam a estadtua do Bodhisattva Ascético de
Bodhigaya com terra perfumada, para obter a cura de doencas. Apesar de ser necessario cautela
e mais pesquisas para afirmar algo a respeito, ndo é possivel deixar de aventar tal possibilidade
ao ler um trecho do Abhipiskramanasitra que menciona algo que parece ser uma pratica
religiosa similar. O trecho esta no capitulo em que a mae do Bodhisattva o concebe e ele adentra
0 seu utero, tendo descido de Tusita, e parece ser um adendo explicando as circunstancias
especiais relativas a concepcdo, gestacdo e nascimento de um Bodhisattva, incluindo as

gualidades de sua mae:

Todos os demdnios que atormentam tanto homens quanto mulheres, fogem ao verem
o rosto da mée de um Bodhisattva. Todas as pessoas doentes sdo curadas com o toque
da méo direita da rainha Maya, ou, se ndo puderem garantir a oportunidade de serem
tocadas, um arbusto, uma folha ou uma folha de grama que Maya segurou em sua mao
direita, dado ou enviado ao doente, curara infalivelmente a doenca. Essas sdo as
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circunstancias maravilhosas relacionadas com a gestacao e nascimento de Bodhisattva
(BEAL, 2018, p. 41).204

Na traducdo de Beal ndo € possivel saber se se trata de um acréscimo do tradutor chinés
do final do século VI, ou se fazia parte do texto original, porém, ainda que seja do século VI
ndo deixa de ser um indicio de possiveis praticas religiosas em um periodo em que a
movimentagao de pessoas, particularmente a migracdo para fora de Gandhara, havia aumentado
devido ao declinio no patronato (BEHRENDT, 2003). Uma vez que as traducdes do gandharr
para o0 chinés eram constantes, ndo seria impossivel que certas praticas religiosas também

viajassem.

Consideracg6es intermediarias

Neste capitulo vimos que apesar de o0 Mahayana nao colocar énfase no ascetismo, este
ndo era completamente negado em sizras do Mahayana inicial, e chegava a ser incentivado em
determinadas condi¢fes. Aprendemos que a escola Dharmagupta esteve envolvida com o
Desenvolvimento do Mahayana e, também, com a preservacdo de praticas asceticas.
Descobrimos que 0s monastérios de Jamal Garhi e Sikri faziam parte de um mesmo
agrupamento, e que ha indicios de que existiram Dharmaguptakas em Jamal Garhi, sendo que
duas imagens menores de Bodhisattvas Ascéticos foram encontradas em Jamal Garhi (imagens
9 e 13) e uma em Sikri (imagem 1). Aprendemos ainda que ha versdes da histéria da vida do
Buddha em que o ascetismo é exaltado e outras em que ele é desconsiderado. Por fim,
verificamos uma dessas versdes que vai contra o ascetismo, uma vez que havia a possibilidade
de ela ter circulado entre os Dharmaguptakas e uma vez que ela traz a narrativa que consta na
estupa de Sikri, e observamos que, se esse foi 0 caso, tal sitra indicaria uma mudanca de
perspectiva com relacdo ao ascetismo, ou correntes alternativas de pensamento correndo
paralelamente.

Para visualizar com mais clareza o que descobrimos no terceiro capitulo, montamos a
tabela 3 a seguir. Nela podemos perceber alguns dados interessantes:

A estupa de Sikri e 0 Abhiniskramarna, trazem a histéria do Buddha Dipamkara e do asceta

brahmacari Megha, que viria a ser o futuro Buddha Sakyamuni. Tal historia é um exemplo de

204 All demons who torment either man or woman, flee from the face of the mother of a Bodhisatwa. All diseased
persons are cured by the touch of the right hand of the queen Maya, or, if they cannot secure an opportunity of
being touched, then a shrub, or a leaf, or a blade of grass which Maya has held in her right hand, given or sent to
the sick person, will infallibly heal the disease. Such are the wonderful circumstances connected with the gestation
and birth of Bodhisatwa.
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como as tradigdes ascéticas vedicas sdo absorvidas nas narrativas budistas e ressignificadas, de
tal maneira a ndo apenas colocar importancia em treinamentos ascéticos (uma vez que aquele
que viria a ser Sakyamuni é um tipo de asceta, mesmo que ainda um aprendiz no sistema
asrama), como também coloca o sistema budista como superior, uma vez que Megha aspira a
se tornar um Buddha. Além disso a narrativa carrega em si fortes elementos do Mahayana,
como no préprio evento da predicdo do completo despertar de Megha.

A escola Dharmagupta, que foi apontada como implicada na compilacdo de sutras
Mabhayana (e que temos como exemplo o Ugra), também estd implicada nas mencgdes as praticas
ascéticas: vide o vinaya Dharmagupta que contém as dhutangas, e o Ugrapariprcchasitra. Ha
indicios de que o monastério de Jamal Garhi chegou a ser Dharmagupta, e duas das estatuas
menores de Bodhisattvas Ascéticos foram encontradas em Jamal Garhi —as imagens9e 13 —e
a imagem 1, de Sikri, é préxima a Jamal Garhi.

Dentre as referéncias textuais que pudemos encontrar que falam positivamente — ou nao
falam negativamente — sobre o ascetismo, quatro sdo consideradas Mahayana (Astasahasrika
Prajiiaparamita; Ugrapariprccha; Karupapundarika; Puyaojing), e apenas duas sdo nao-
Mahayana (Dharmaguptaka-vinaya?®®; Kagavisanasutta). E suas datac@es — seja dos originais
mais antigos encontrados, até as tradugdes chinesas que levam a supor uma data anterior —
abrangem o periodo de I a.C. até IV d.C.2% Ja o Abhiniskramana — que carrega uma Viso
negativa do ascetismo e evita tocar no assunto — aparenta ser mais tardio, uma vez que € uma
compilacdo de narrativas anteriores e sua traducao para o chinés foi feita no final do século VI.
No item I11.2.A, Rhi demonstra que em textos posteriores do excerto que narra a resolucéo do
Bodhisattva de no se levantar da arvore, no ha a mencéo do ascetismo?”’, diferente de como
ocorre no antigo Puyaojing. Sem uma pesquisa mais profunda ndo podemos afirmar que os
textos que falam de modo negativo do ascetismo séo todos mais tardios, e aqueles que falam de
modo positivo sdo todos mais antigos, mas com os dados que temos no momento, aqueles mais
relacionados a escola Dharmagupta, isso é o que aparenta ser. Ou seja: ha a possibilidade de ter
havido um abandono gradual da valorizacao do ascetismo para uma visdo negativa com relacao

ao ascetismo, considerado como uma pratica que nao leva para o objetivo final.

205 Os caodigos vinaya focam na libertacdo individual, portanto ndo tém énfase na geracdo de bodhicitta ou na
pratica das paramitas, no entanto ha que se levar em conta que o vinaya Dharmagupta atualmente € praticado por
tradigdes Mahayana.
206 Estou levando em conta a possivel data mais antiga das traduc@es dos trechos do Karunapundarika para o chinés,
uma vez que imaginamos que o texto existiu em um momento anterior em Gandhara.
207 E menciona inclusive o respectivo trecho do Abhiniskramaza.

147



Portanto a estatua do Bodhisattva Ascético de Sikri que é datada entre os séculos IV e VI,
poderia se referir tanto a uma tradicao de praticas ascéticas budistas bem estabelecidas quanto
a uma fase de transicdo para um abandono da énfase no ascetismo. Pode ter servido a interesses
de uma minoria voltada a praticas ascéticas especificas, ou ainda servido para ritos que
remetessem nao a pratica do ascetismo em si, mas a préatica de doar alimentos ao Bodhisattva

praticando ascetismo.
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TABELA 3 - Entrecruzamentos entre imagens, textos, datas, locais e escolas

IMAGEM / TEXTO DATA LOCAL NIKAYA OBS / VISAO SOBRE ASCETISMO
D_harmaguptaka- Teria sido composto entre 0 ano 100 Desenvglve,u_-se em Gandhara a partir Dharmagupta. Contém as praticas dhutangas.
vinaya eoanolacC. do missionario Dhammarakkhita.

Kagavisanasutta

Manuscrito mais antigo datado do
século 1.

Manuscrito mais antigo encontrado
em Gandhara.

Incentiva a pratica solitaria nas florestas.

Astasahasrika
Prajiiaparamita Sitra

Manuscrito mais antigo data do final
do século | e inicio do século I1.

Manuscrito mais antigo encontrado
em Gandhara.

N&o se opde a préatica nas florestas, porém explica o
verdadeiro desapego e alerta para o perigo da presungéo
ao meramente fazer tais praticas. Contém uma lista de
dhutangas.

Ugrapariprechasitra

Traduzido para o chinés entre 180 e
190 d.C.; ja existiu em Sanscrito
Hibrido Budista.

Pode ter existido em Gandhari, antes da
versdo em SHB.

Deve ter circulado em circulos
Dharmaguptakas em um ponto
inicial de sua histdria.

A pratica do ascetismo é incentivada, porém é para
poucos (necessario preencher certos pré-requisitos).

Estupa de Sikri,
museu de Lahore.

Entre os séculos Il e IV d.C.

Sikri Yusufzai, prox. a Jamal Garhi.

Mesmo cluster de Jamal Garhi,
que foi Dharmagupta em 112 a.C.

Contém em seus relevos a historia do asceta brahmacarin
Megha e do Buddha Dipamkara.

Bodhisattva Ascético
de Sikri, museu de
Lahore.

Entre os séculos IV e VI d.C.

Sikri Yusufzai, prox. a Jamal Garhi.

Mesmo cluster de Jamal Garhi,
que foi Dharmagupta em 112 a.C.

O ascetismo é representado de maneira detalhada, digna e
exaltada.

Karunapundarika

Duas possibilidades no chinés: final
do século 111 ou século VII.

Os originais teriam existido em
Gandhara.

Exalta austeridades; austeridades como uma das etapas
pelas quais todos os Buddhas passam.

Puyaojing

Traduzido para o chinés por
Dharmaraksa em 308.

Os originais teriam existido em
Gandhara.

N&o ha mengdo negativa ao ascetismo; austeridades do
Bodhisattva como um meio para libertar aqueles que se
dedicam a ascetismos falsos.

Abhiniskramanasitra

Traduzido para o chinés no
final do século V1 d.c.

Traduzido para o chinés por
Jiianagupta, Shena-jueduo FEAKIEZ,

um monge budista de Gandhara, que
viveu entre 587 e 591.

Mais antiga mencg&o que se tem
até o momento da escola
Dharmagupta.

Contém mais de uma versédo da histéria do asceta
brahmacarin Megha e do Buddha Dipamkara.

Apresenta argumentos contra o ascetismo; o Bodhisattva
pratica ascetismo, porém néo é enfatizado; ha mais
passagens em que o Bodhisattva se alimenta do que deixa
de se alimentar.
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CONSIDERACOES FINAIS

Podemos dizer que ao longo destes capitulos aprendemos sobre as origens do ascetismo
na India enquanto prética religiosa e enquanto uma forma de oposi¢ao ao ritualismo védico, o
que implicou em uma mudanca de ideal religioso, cujo representante por exceléncia deixou de
ser o leigo detentor de familia — que era responsavel por presidir sacrificios e obter descendéncia
para dar continuidade aos ritos de manutencdo cdsmica —, e passou a ser 0 renunciante
celibatario. Vimos que representacGes de ascetas em Gandhara — seguindo a formula que sera
posteriormente caracteristica das representacfes de ascetas em geral — datam no minimo de 80
a.C., data da moeda do rei Telephos, que traz a representacao do asceta Calanus em seu reverso.
Aprendemos também sobre 0 modo pelo qual o ascetismo passou a ser representado no budismo
de Gandhara enquanto uma pratica superada pelo método do Buddha, uma vez que o Buddha
apos o completo despertar era sempre representado em escala maior, ou com uma postura ou
gestos que indicavam mais dignidade e sabedoria do que os ascetas a seu redor, €, no caso das
representaces do Bodhisattva Ascético, ele sempre é representado em uma postura ereta e
serena, remetendo mais ao autocontrole do que as dificuldades do ascetismo. Com isso tivemos
um certo entendimento dos significados da imagem do Bodhisattva Ascético em seu contexto
de surgimento nos primdrdios da Tradicdo Mahayana.

Também aprendemos sobre algumas peculiaridades de imagens do Bodhisattva Ascético
que trazem indicios de como seriam as praticas religiosas budistas em Gandhara, ¢ suas
possiveis relagdes com o Mahayana Inicial, uma vez que alguns elementos que envolvem as
imagens dos Bodhisattvas Ascéticos t€ém algum tipo de possivel correlagdo com o Mahayana,
como, por exemplo, a sugestdo de Verardi de que a base da estatua de Sikri represente um rito
do fogo esotérico, 0 que seria uma prévia do Vajrayana. Outro destaque com relacdo aos ritos
é o fato de que, conforme apontado por Rhi, mais da metade das imagens de Bodhisattvas
Ascéticos possuiam uma perfuracdo na usnpisa que possivelmente era utilizado como repositorio
de reliquias. Apesar de tais repositorios ndo serem exclusivos de tais imagens — pois outras
imagens de Buddhas e Bodhisattvas também traziam tal perfuracdo, ou uma tampa
confecionada com mais cuidado para tal fim — isso indica que, ainda que ndo fossem populares,
as imagens de Bodhisattvas Ascéticos ndo eram consideradas inferiores, ja que lhes era
atribuida a funcdo de guardar tais reliquias. Vimos que a grama kusa ndo € indicativo de fase
ante ou pos-despertar, e que ainda ha muito o que se explorar a respeito das bases das estatuas,

bem como ainda nédo é conclusiva a identificacdo das figuras ao redor nos exemplares menores.
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Com isso vimos algumas caracteristicas composicionais € motivos principais das imagens dos
Bodhisattvas Ascéticos.

Por fim, aprendemos como o Mahayana Inicial de Gandhara nao pode ser considerado
um movimento totalmente apartado dos nikayas do budismo da corrente principal, uma vez ha
mais indicios de que o Mahayana teria se desenvolvido em meio aos nikayas, e tradigOes que
séo consideradas ndo-Mahayana estiveram envolvidas na composi¢do ou manutencao de textos
Mahayana — sendo 0 Ugrapariprccha Sitra um exemplo dessa interacdo e desse processo de
desenvolvimento e transicdo —, além do qué, a adesdo de um individuo a alguma corrente
filosofica Mahayana ndo o impedia de conviver em um mesmo monastério cuja maioria fosse
adepta de outra visdo, desde que ele seguisse 0 mesmo vinaya. Vimos que hé certos textos que
mencionam o ascetismo, tanto de modo louvavel — como o Sitra do Rinoceronte — quanto de
modo reprovavel — como 0 Abhiniskramanasitra —, assim como ha textos que colocam o
ascetismo como benéfico (por proporcionar condi¢des para melhor desenvolver as perfei¢cdes
de um Bodhisattva) se praticado diante de determinadas condi¢des ou pré-requisitos — como o
Astasahasrika Prajiiaparamita Sutra e 0 Ugrapariprcecha Sitra. Diante dessas atitudes pro e contra
0 ascetismo, aprendemos que o ascetismo na floresta conforme apresentado em tais textos, ndo é
apenas caracteristico da pratica de Pratyekabuddhas ou Arhats, mas também de Bodhisattvas, o que
desafia interpretacdes com base em defini¢bes por demais inflexiveis. Outro texto definitivamente
relacionado a praticas ascéticas € o vinaya Dharmaguptaka — um nikaya que posteriormente viria a
ser preservado como um dos vinayas praticados por tradigdes Mahayana até a atualidade —, que
contém em si as dhutangas. E uma vez que esse ndo € o Unico indicio textual que relaciona a escola
Dharmagupta com a imagem do Bodhisattva Ascético de Sikri —a mais completa e mais conhecida
imagem deste tema —, e uma vez que além de indicios textuais ha indicios geogréaficos, fizemos um
passeio pela histdria da formagao dessa escola, desde o terceiro concilio, sua relagdo com Gandhara
e com o Mahayana. Para isso usamos como base um texto de Bhikkhu Sujato, cuja postura ndo-
sectaria é inspiradora. Em seguida, vimos que ha alguns sitras Mahayana que encorajam o
ascetismo e outros sitras Mahayana que o desencorajam, bem como ha sitras que deixam claro
que o ascetismo foi um passo necessario ao completo despertar, enquanto outras narrativas
posteriores da mesma situacdo omitem completamente a mencdo ao ascetismo. No
Abhiniskramanasiitra pudemos perceber que o ascetismo esta longe de ser enfatizado. Com isso
vimos que aparentemente houve um abandono gradual da énfase no ascetismo, o que nos leva
a compreender melhor algumas das concepcdes religiosas e filoséficas da tradicdo Mahayana

Inicial de Gandhara que estao por tras da imagem do Bodhisattva Ascético.
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Com isto fomos capazes de cumprir 0s objetivos especificos e gerais desta pesquisa ao
entender melhor a linguagem religiosa do Bodhisattva Ascético dentro da iconografia budista
de Gandhara e relacionar os valores religiosos e filosoficos representados por ela dentro da
tradicdo Mahayana Inicial.

Mas além disso, este trabalho envolveu descobertas inusitadas e abriu portas para muitos
outros questionamentos. A maioria desses questionamentos eu explicitei ou ao longo do texto,
ou em notas de rodapé, e ficarei feliz se outros pesquisadores também se aventurarem a
responder tais perguntas, uma vez que para certos questionamentos um tempo de vida nédo é
suficiente para chegar as descobertas, analises e conclusdes necessarias. Além disso, muitos
outros questionamentos ndo cheguei a explicitar, uma vez que encontrei artigos ou livros que
aparentemente enveredaram por questionamentos similares, mas ainda assim, em outras linguas,
0 que torna necessario um processo de traducdo ou de producao de conhecimento similar em
nossa lingua portuguesa, de tal maneira a ampliar 0 acesso ao conhecimento para aqueles que
se interessam em compreender melhor tanto a cultura visual religiosa budista quanto algum
aspecto especifico do budismo, area de pesquisa que ainda tem tanto a crescer no pais.

Quanto as descobertas, a novidade comeca ja pelo melhor entendimento do contexto
religioso e social indiano no qual surgiu o budismo — o vedantismo encabecado pelos
brahmanas e 0s movimentos de oposi¢éo por parte de diferentes tipos de sramanas, bem como
a divisdo social em varnas e o sistema asrama, tanto em sua fase classica quanto em sua
formulacéo original —, tdo diverso de nossas bases culturais e pouco conhecido por nés. Além
disso, explorar a regido de Gandhara ¢ algo ao mesmo tempo empolgante e pesaroso:
empolgante dada a sua geografia que permitiu encontros culturais entre oriente e ocidente, entre
Asia Central e Oriente Médio, entre subcontinente indiano e China continental, e assim por
diante, e que resultou no florescimento de um legado préprio e diversificado; pesaroso dada a
sua condicdo atual de abranger paises envolvidos em constantes conflitos armados, em risco de
ataques nucleares, com sérios problemas de intolerancia e extremismos religiosos, nos quais 0s
direitos das mulheres sdo absurdamente cerceados. Um convite a refletir sobre a impermanéncia,
sobre causas e efeitos, bem como a pensar em estratégias e a¢fes para reduzir, parar e evitar
situagdes similares em diferentes niveis, tanto internacionalmente quanto em nosso proprio pais.
Gandhara demanda ainda muitas pesquisas ndo apenas no Brasil, onde ainda h& poucos
trabalhos a respeito, mas também internacionalmente, uma vez que ainda ha muitas questoes,
muito material a ser analisado, muitas escavacgdes recentes ocorrendo, e material novo sendo
publicado pelo Gandhara Connections, do Classical Art Research Centre, da Universidade de

Oxford.
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Ademais, ao analisar os quatro elementos selecionados nas treze estatuas (o assento de
grama kusa, a uspisa, as figuras na base e as figuras ao redor), aprendemos muito sobre as
narrativas textuais e também sobre 0s possiveis ritos e costumes religiosos da época, e em cada
um desses elementos muitas novas questdes surgiram, que demandariam cada uma, uma nova
pesquisa especifica, como por exemplo: qual era de fato a importancia e o uso das imagens
contendo reliquias? Quais as fungdes dos relevos, tanto geométricos quanto figurativos, nas
bases das estatuas? Seriam funcdes narrativas? Pedagdgicas? Meditativas? Quais as praticas
religiosas populares que envolviam imagens? O quanto o doador das imagens influenciava na
iconografia? Quantos desses doadores em mulheres? Como se desenvolveu a representacéo
iconografica feminina nas imagens religiosas budistas de Gandhara? Se Oddiyana (Vale do Suat)
era aterra das dakinis, por que encontrei poucas representac6es femininas ao longo da pesquisa?
E tais perguntas se tornam interessantes enquanto revelam um contexto historico e cultural de
desenvolvimento de préticas, teorias, sistematizacGes, textos e iconografias das tradi¢Ges
budistas que |4 estavam na época e que séo precursoras de muitas das que conhecemos hoje em
dia: a0 menos todas as tradi¢des e escolas do ramo do budismo Mahayana — muito presentes no
Brasil — devem algo a Gandhara, a comecar pelo proprio desenrolar do Mahayana até ser
reconhecido como tal.

Pesquisar sobre os inicios do Mahayana em Gandhara é deparar-se com as fontes de
muitos autores e comentaristas classicos, de tal modo que aqueles que estudam o budismo
seriamente em suas respectivas tradi¢oes decerto terdo muitos lampejos de surpresa como ““olha
s0, eu ja tinha ouvido e lido citagoes destes siitras, ja tinha estudado estes outros... entdo é
daqui que eles vieram?...”. Compreender o0 modo como o ascetismo foi considerado ou
desconsiderado no Mahayana, tendo como base os sitras, também permite analisar as diferentes
correntes de pensamento e as mudancas de concepcdo ao longo do tempo. Particularmente,
compreender a possivel relagdo entre a imagem do Bodhisattva Ascético e a escola
Dharmagupta é um interessante ponto de conexdo para gerar o interesse pelo estudo de seu
vinaya, um dos trés vinaya que ainda sao praticados, em particular em tradi¢des Mahayana na
China, e que ainda preserva a ordenacdo plena feminina. A oportunidade de explorar o
Abhipiskramanasitra permite encontrar uma rica literatura, repleta de elementos comuns aos
sutras € suttas, junto a narrativas fantasticas e mitos: uma colcha de retalhos que retrata muitas
épocas e lugares, bem como traz elementos de muitas tradi¢des ao longo do tempo, e é mais um
dentre muitos sutras que demandam uma retraducdo, ou ainda uma primeira traducdo, uma vez
que muito do canone budista ainda néo foi traduzido para qualquer lingua ocidental, que dird

para a lingua portuguesa, como, a titulo de exemplo, os comentarios cléssicos da tradicéo
153



Theravada, cujo esfor¢o de traducdo do pali comecou apenas recentemente, a colecdo dos
agamas, que esta longe de ter sido completamente traduzida do chinés, o tratado enciclopédico
Yogacarabhiami, que tem muitos estudos e traducBes esparsos de determinados trechos, mas
nenhuma publicacdo completa, além de muitos outros textos do canone chinés e também do
tibetano, que ainda necessitam de traducdo ndo apenas dos discursos, mas também dos
comentarios classicos. Tudo isso demanda ainda muitos anos de esfor¢os por parte de tradutores
que se especializem em pali, sanscrito, chinés e tibetano. E, principalmente, pesquisar sobre o
Mahayana em seus inicios nos leva a rever preconceitos e encurtar distancias entre diferentes
escolas e tradigoes.

De maneira geral, levantar uma pesquisa brasileira sobre o Bodhisattva Ascético € uma
forma de trazer a tona o oposto do “Buddha gordinho” — tantas vezes mencionado de maneira
jocosa por aqueles que desconhecem tanto tal iconografia quanto alguns dados basicos a
respeito dos pressupostos e da historia do budismo de maneira geral e de seu fundador — e,
portanto, instigar os questionamentos que podem fazer conhecer e entdo trazer a luz um melhor
entendimento sobre as bases do budismo, de modo a superar superficialidades que se restringem
ao ambito das crendices, dos esoterismos ou mesmo do exotico como caracterizador de status.
Também é possivel trazer a tona o tema da necessidade da disciplina no contexto do treinamento
do Buddhadharma, e o que caracteriza os diferentes tipos de ética de acordo com os diferentes
objetivos, e quais sdo os limites que definem os excessos com relacdo a disciplina e o que
podemos chamar de uma visdo errdnea que se agarra a preceitos. Com isso é possivel abrir o
espaco ao entendimento do outro, algo tdo necessario em tempos em que muitas pessoas buscam
culpados nos outros como um meio de livrar a prépria responsabilidade; tempos nos quais seja
pelas falhas do sistema educacional, seja pela falta de interesse e esforco por parte dos
individuos, muitas pessoas culpam nacionalidades por doencas, ou utilizam rotulos prontos
descolados do real significado historico para dar vazao ao 6dio e ao desejo de vinganca. Além
disso, € possivel ir ao encontro de temas de interesse comum, bem como prover as bases do
dialogo intereligioso.

Enfim, esperamos ter contribuido para fomentar os estudos sobre budismo no Brasil e ter
colaborado com novas reflexdes aos budistas brasileiros, uma vez que a cultura visual religiosa
budista traz tantos belos exemplos de encontros interculturais tdo distintos que deram certo, e
que continuam a se desenvolver e reinventar, caracteristicas essas que ndo sao nada estranhas

ao Brasil. Que assim possamos aumentar as bases para o dialogo e o entendimento.
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evance&amp;ft=gandhara+buddha&amp;offset=0&amp;rpp=20&amp;pos=6>. Acesso em; 2
nov. 2020.

Figura 42: Imagem 9 - Pequena 1 - Jamalgarhi. Fonte: <https://dsal.uchicago.edu/cgi-
bin/huntington/show_detail.py?ObjectiD=10871>. Acesso em: 2 nov. 2020.

Figura 43: Imagem 10 - Pequena 2 — Suat. Fonte: <https://dsal.uchicago.edu/cgi-
bin/huntington/show_detail.py?ObjectiD=7983>. Acesso em: 2 nov. 2020.

Figura 44: Imagem 11 - Pequena 3 — Mathura. Fonte: BEHRENDT, 2010a, fig. 192, p. 323

Figura 45: Imagem 12 - Pequena 4. Fonte: <https://dsal.uchicago.edu/cqgi-
bin/huntington/show_detail.py?ObjectiD=11037>. Acesso em: 2 nov. 2020.

Figura 46: Imagem 13 - Pequena 5 - Jamalgarhi. Fonte:
<https://research.britishmuseum.org/research/collection online/collection object details.aspx
?0bjectld=182307&partld=1&searchText=Gandhara+Buddha&page=4 >. Acesso em: 2 nov.
2020.

Figura 47: Trés cenas da Vida do Buddha, Government Museum and Art Gallery,
Chandigarh, inv. 57. Fonte: QUAGLIOTTI, 2008, p. 69.

Figura 48: Buddha sobre assento de grama. Fonte:
<https://www.christies.com/lotfinder/Lot/an-important-gray-schist-figure-of-buddha-
5823356-details.aspx>. Acesso em: 5 nov. 2020.

Figura 49: Buddha sobre assento de grama. Fonte:
<https://www.christies.com/lotfinder/Lot/a-gray-schist-figure-of-a-seated-6095369-
details.aspx>. Acesso em: 5 nov. 2020.

Figura 50: Buddha sobre assento de grama. Fonte:
<http://www.barakatgallery.com/store/index.cfm/FuseAction/ItemDetails/UserID/0/CFID/162
8654/CFTOKEN/ed277af1c51146ca-F5DF683E-3048-33BC-
FC5E2C679740694D/|sessionid/84307b32bae2ee20b51e63124345382b7848/CateqorylD/32/
SubCategoryID/407/1temID/8508.htm>. Acesso em: 5 nov. 2020.

Figura 51: Exemplar do primeiro giro da roda do Dharma, o primeiro sermé&o, ou 0 sermao
das Quatro Nobres Verdades, em assentos de grama kusa. Fonte:
<https://www.britishmuseum.org/collection/object/A 1979-0130-1>. Acesso em: 6 nov.
2020.

Figura 52: Exemplar do primeiro giro da roda do Dharma, o primeiro serméo, ou 0 serméo
das Quatro Nobres Verdades, em assentos de grama kusa. Fonte:
<https://commons.wikimedia.org/wiki/File:47. First _sermon_-2nd_century CE-
Loriyan_Tangai-5066-A23426-_Gandhara_Gallery-Indian_Museum-Kolkata.jpg>. Acesso
em: 6 nov. 2020.

Figura 53: Bodhisattva ascético de Sikri, atualmente no museu de Lahore, com a perfuracéo
na usnisa. Fonte: RHI, 2005, p. 197.
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Figura 54: Bodhisattva ascético de Takht-i-Bahi, atualmente no museu de Pexauar, sem
perfuracdo. Fonte: RHI, 2005, p. 197.

Figura 55: Nao publicada. Localizagdo atual desconhecida (anteriormente na colecéo do
falecido Principe Ahmad Zeb, Saidu Sharif, 1985). Xisto, 23.5 cm de altura. Proveniente dos
arredores de Suat: Shamozai? (Foto por F. Noci; ISMEO/MNAOR, Neg. no. L 15740/16).
Fonte: KLIMBURG-SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 95.

Figura 56: Nao publicada. Localizagdo atual desconhecida (anteriormente na colecéo do
falecido Principe Ahmad Zeb, Saidu Sharif, 1985). Xisto, 23.5 cm de altura. Proveniente dos
arredores de Suat: Shamozai? (Foto por F. Noci; ISMEO/MNAOR, Neg. no. L 15740/20).
Fonte: KLIMBURG-SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 96.

Figura 57: Stuttgart, Linden-Museum, No. SA 36 792 S. Xisto, 32.4 cm de altura. Prov.:
Stuttgart, 1982: no. E5. Foto por U. Didoni; cortesia, Linden Museum. Fonte: KLIMBURG-
SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 97.

Figura 58: Detalhe da figura 57. Fonte: KLIMBURG-SALTER e TADDEI, 1991, p. 75; 97.

Figura 59: Vajrapani ao lado do Buddha, anteriormente no museu de Kabul. Fonte:
<https://www.jstor.org/stable/29757654?read-now=1&seq=2#page scan tab contents>.
Acesso em: 7 nov. 2020.

Figura 60: Hércules / Vajrapani ao lado do Buddha em Hadda, Afeganistdo. Fonte:
<https://erenow.net/ancient/the-greeks-in-asia/7.php>. Acesso em: 7 nov. 2020.

Figura 61: Estupa de Sikri no museu de Lahore, em cuja sequéncia de relevos narrativos
encontramos a historia de Megha e Dipmkara. Na prateleira ao fundo, a imagem do
Bodhisattva Ascético. Fonte: < http://www.induscaravan.com/blog/tag/fasting-buddha/>.
Acesso em: 10 abr. 2020.

GLOSSARIO

Todas as defini¢es deste glossario sdo traducbes livres a partir do inglés que foram
extraidas — por vezes a definicdo completa, por vezes apenas as partes que nos interessam da
definicdo para este trabalho — do “Dicionario de Budismo de Princeton”: BUSWELL, Robert
E. Jr., LOPEZ, Donald S. Jr. The Princeton Dictionary of Buddhism. Princeton: Princeton
University Press, 2014. Abreviaturas: S: sanscrito; P: pali; T: tibetano; Ch: chinés; J: japonés;

C: coreano.

abhidharma. (P. abhidhamma; T. chos EB3EPE/#1%). Em sanscrito, abhidharma é
mn.gon pa, _ ?h' ap.ldamo/dmfa: . um composto preposicional, composto de
abidatsuma/taiho; C. abldalma/taebop igl| abhi- + dharma. O composto é tipicamente
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explicado com abhi sendo interpretado
como equivalente a uttama e significando o
dharma “mais alto” ou “avancado” (viz.,
doutrinas ou ensinamentos), ou abhi
significando “pertencendo ao” dharma. A
tradicdo sanscrita Sarvastivada tipicamente
segue a Uultima etimologia, enquanto a
tradicdo pali Theravada prefere a primeira,
como a explicagdo de Buddhaghosa sobre o
termo significando tanto “dharma especial”
ou “dharma suplementar”. Essas defini¢es
sugerem que abhidharma foi concebido
como uma avaliagdo precisa  (P.
nippariyaya), definitiva (paramartha) do
dharma que era apresentada em sua forma
discursiva (P. sappariyaya), convencional
(samvrti) nos satras. Enquanto os satras
oferecem apresentagcdes mais subjetivas do
dharma, baseando-se na linguagem
mundana, similes, metaforas, e anedotas
pessoas a fim de atrair seus publicos
especificos, o abhidharma fornece uma
descricdo objetiva, impessoal e altamente
técnica das caracteristicas especificas da
realidade e dos processos causais que
governam a producdo e a cessacao [...]
(BUSWELL, 2014, p. 4).

arhat. (P. arahant; T. dgra bcom pa; Ch.
aluohan/yinggong; J. arakan/ogu; C.

arahanfinggong [ % £ / f& £ ). Em

sanscrito, “digno”; aquele que destruiu as
aflicoes (klesa) e todas as causas para o
renascimento futuro e quem assim entrara
no nirvana ap0s a morte; a traducdo tibetana
padrdo dgra bcom pa (drachompa)
(“destruidor de inimigos”) é baseado na
glosa paranomastica ari (“inimigo”) e han
(“destruir”). O arhat é o mais alto de quatro
gradacgdes de um “santo” budista ou “pessoa
nobre” (aryapudgala) recohecido pelas
escolas budistas da corrente principal
(mainstream); os outros sdo, em ordem
ascendente, o srotagpanna ou “que adentra
a corrente/cérrego” (o primeiro nivel e mais
baixo), o sakrdagamin ou “que retorna uma
vez” (0 segundo nivel), e 0 anagamin ou
“que ndo retorna” (o terceiro e penultimo
nivel. O arhat é alguém que
completamente deixou de lado todas as dez

amarras/grilhdes (samyojana) que prendem
ao ciclo de renascimento: nomeadamente,
(1) crenca na existéncia de um ser
permanente (satkayadrszi); (2) duvida
aflitiva (sobre a eficdcia do caminho)
(vicikitsa); (3) crenca na eficacia de ritos e
rituais (silavrataparamarsa); (4) apego
sexual (kamaraga); (5) malicia (vyapada);
(6) apego pela existéncia como uma
divindade (deva) no reino da materialidade
sutil (rizparaga); (7) apego pela existéncia
como uma divindade no reino da
imaterialidade (arizpyaraga); (8) orgulho
(mana); (9) agitacdo (auddhatya); e (10)
ignoréncia (avidya). Também descrito
como aquele que atingiu a extingdo dos
contaminantes (asravaksaya), o arhat é
aquele que atingiu nirvapa nesta vida, e na
morte atinge a libertacdo final (parinirvanra)
e nunca mais estara sujeito ao renascimento.
Ainda que o arhat seja considerado como o
tipo espiritual ideal nas tradi¢cGes budistas
da corrente principal, onde o Buddha
também é descrito como um arhat, no
Mahayana as realizagcbes de um arhat se
empalidecem diante das realiza¢cbes muito
superiores de um Buddha. Ainda que arhats
também obtenham a iluminacao (bodhi), a
tradicdo Mahayana presume que eles
superaram apenas o primeiro dos dois tipos
de obstrugdes, as obstrugbes aflitivas
(klesavarana), mas ainda estdo sujeitos as
obstrugdes ao conhecimento (jiieyavarana);
apenas 0S Buddhas subjugaram
completamente a ambas e entdo realizaram
0 completo e perfeito despertar
(anuttarasamyaksambodhi) [...]
(BUSWELL, 2014, p. 62).

arvore bodhi (S. bodhidruma [alt.
bodhivr ks ‘a; bodhiyasri; bodhivara]; P.
bodhirukkha; T. byang chub shing; Ch. puti
shu; J. bodaiju; C. pori su Z12#). O nome
da arvore sagrada sob a qual cada buddha
alcanca o despertar (bodhi), de acordo com
as hagiografias padrao; [...] A arvore Bodhi
é um dos elementos em todas as historias da
iluminacdo de um buddha e cada buddha
tem um tipo especifico de &rvore associada
a ele. No caso do buddha atual, Gautama ou
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Sakyamuni, a arvore sob a qual ele sentou-
se quando atingiu o despertar € uma arvore
pipal, ou figueira (Ficus religiosa). A
arvore Bodhi original estava localizada no
“assento do despertar” (bodhimanda,
vajrasana) em Bodhgaya, no norte da india,
mas ao longo da histéria mudas dela foram
replantadas em locais budistas ao longo da
Asia, e agora ao redor do mundo. E dito que
0 Buddha autorizou que uma semente da
arvore fosse plantada em Jetavana. [...]
(BUSWELL, 2014, p. 138).

bhiksu. (P. bhikkhu; T. dge slong; Ch.
bigiu; J. biku; C. pigu Lkt r). Em sanscrito,
lit. “pedinte”; um “mendicante religioso”
masculino ou, como comumente traduzido,
“monge”. A contraparte feminina de bhiksu
sdo bhiksuni (monjas). O termo é derivado
da raiz sanscrita \bhiks significando, dentre
outras coisas, “mendigar esmolas”. A
traducdo tibetana do termo literalmente
significa “mendicante virtuoso”; o chinés,
ao invés, usa uma transcricdo. O Budismo
foi um dos principais grupos iniciais de
religiosos  vagantes (sramapa), que
constituiram um novo movimento religioso
no quinto século antes de Cristo, e cunhou o
termo bhiksu para distinguir a si mesmos de
outras seitas de sramana, tais como os jaina
e 0s e 0s gjivaka. Um bhiksu mantém a mais
elevada ordenacdo (upasampada) da sua
linhagem do vinaya e assim € distinguido de
um novigo, ou sramarera. [...] Os deveres
de um bhiksu variam grandemente nas
tradicdes budistas. Tais deveres incluem,
mas nao sdo limitados a, preservar 0s
ensinamentos através de memorizar, copiar
e/ou recitar as escrituras; instruir monges
mais novos, novicose leigos; conduzir uma
variedade de diferentes cerimonias; manter
o terreno do monastério, etc. Bhiksus
costumeiramente eram presumidamente
dependentes de seguidores leigos para suas
necessidades materiais e, em retorno,
serviam como um campo de mérito
(punyaksetra) para eles, por aceitar suas
doacbes (dana). [...] Evidéncias literarias
sugerem que 0s primeiros monges budistas
eram ascetas itinerantes que residiam em

comunidades apenas durante os retiros na
estacdo das moncgoes. Mais tarde, conforme
a tradicdo cresceu, essas residéncias
temporarias se tornaram monastérios
permanentes. Na tradicdo Hindu, o termo
bhiksu pode as vezes ser usado para
significar o quarto estagio (asrama) da vida,
no qual a pessoa rendncia aos apegos
mundanos em prol de estudo e reflex&o (no
entanto esse estagio € mais comumente
chamado de samnyasin); neste contexto, no
entanto, ndo € necessariamente requerida
uma renancia formal através de ordenagao.
Ao longo da historia do Budismo, houve
regibes e periodos histéricos nos quais
monges budistas se casavam mas
continuavam a manter a aparéncia de um
bhiksu plenamente ordenado, incluindo o
uso de vestes monasticas e o raspar da
cabeca. Na lingua inglesa, tais religiosos
seriam melhor chamados de “sacerdotes” ao
invés de “monges.” (BUSWELL, 2014, p.
115)

bodhisattva. (P. bodhisatta; T. byang chub
sems dpa’; Ch. pusa; J. bosatsu; C. posal &

BE). Em sanscrito, lit. “ser desperto.” A

etimologia é incerta, mas o termo é
tipicamente explicado como significando
um “ser (sattva) intencionado em atingir o
despertar (bodhi),” viz., um ser que
resolveu tornar-se um buddha. Em escolas
budistas da corrente principal, o Buddha
refere-se a si proprio e seus muitos tempos
de vida passados anteriores ao despertar
como um bodhisattva; a palavra é, nesse
contexto, geralmente reservada ao Buddha
histdrico antes de seu proprio despertar. Nas
tradicbes Mahayana, em contraste, um
bodhisattva pode designar qualquer ser que
resolve gerar bodhicitta e seguir o veiculo
dos bodhisattvas (bodhisattvayana) para
atingir a budeidade. A denotacdo Mahayana
do termo aparece  primeiro  no
Astasahasrikaprajiiaparamita, considerado
um dos primeiros satras Mahayana,
sugerindo que tal denotacdo j& estava em
uso neste sentido pelo menos ao longo do

174



primeiro século antes de Cristo. [...]
(BUSWELL, 2014, p. 134).

buddha. (T. sangs rgyas; Ch. fo; J.
butsu/hotoke; K. pul f#). Em sanscrito e
pali, “desperto” ou “iluminado”; um epiteto
derivado da raiz sanscrita vbudh, que
significa “despertar” ou “abrir” (como uma
flor) e entdo tradicionalmente etimoogizado
como alguém que despertou do sono
profundo da ignorancia e abriu sua
consciéncia para abarcar todos os objetos de
conhecimento. O termo era usado na india
antiga por um namero de diferentes grupos
religiosos, mas veio a ser mais fortemente
associado com seguidores do professor
Gautama, o “Sabio do Cli dos Sakyas”
(Sakyamuni), que declarou ser apenas o
mais recente de uma sucessdo de buddhas
que apareceram no mundo ao longo de
muitas eras (kalpa) [...]. (BUSWELL,
2014, p. 148-149)

dharma. (P. dhamma; T. chos; C. fa; J. ho;
K. pop & ). Em sanscrito, “fator,” ou

“elemento”; um termo polissémico de
grande importancia no Budismo, portanto
notoriamente dificil de traduzir, um
problema  reconhecido em  fontes
tradicionais, uma vez que cerca de dez
significados do termo s&o encontrados na
literatura. O termo dharma deriva da raiz
sanscrita Vdhr, que significa “segurar” ou
“manter”. Na literatura védica, dharma é
muitas vezes usado para se referir ao
sacrificio que mantém a ordem do cosmos.
Reis indianos usaram o0 termo para se
referirem as politicas de seus reinos. No
Hinduismo, h& um importante género
literario chamado dharmasastra, tratados
sobre dharma, que estabelecem a ordem
social e o0s respectivos deveres de seus
membros, em relagdo a casta, género e
estagios da vida. Baseados nesta denotacao
do termo, muitos dos primeiros tradutores
europeus verteram dharma para o inglés
como “lei”, 0 mesmo sentido transmitido
na traducdo chinesa de dharma como fa
(também “lei”). No Budismo, dharma tem

um numero distinto de denotagdes. Um de
seus usos mais significantes e comuns é
para se referir a  “ensinamentos” ou
“doutrinas”, sejam estas budistas ou néo-
budistas. Ums segunda (e muito diferente)
principal denotacao de dharma é um “fator”
fisico ou mental, ou “elemento constituinte”
fundamental, ou simplesmente
“fendmeno”. Neste sentido, os blocos de
construcdo individuais de nossa existéncia
composta (samskrta) sdo dharmas, dharma
aqui explicado como algo que “mantém”
sua propria natureza. Entdo, quando textos
budistas se referem aos elementos
constituintes da existéncia, muitas vezes
eles falardo de “todos os dharmas,” como
em “todos os dharmas sdo sem um ser”. O
termo abhidharma, que é interpretado como
significando tanto “dharma mais alto” ou
“pertencendo ao dharma,” se refere a
andlise desses fatores fisicos e mentais,
especialmente nas areas da causacdo e
epistemologia [...] (BUSWELL, 2014, p.
242-243).

dhyana. (P. jhana; T. bsam gtan; Ch.
chan/chanding; J. zen/zenjo; K. son/sonjong
iE / 8 T ). Em sanscrito, “absor¢io
meditativa,” praticas meditativas
especificas durante as quais a mente
temporariamente retira-se da consciéncia
sensorial externa e permanece
completamente absorta em um objeto
ideacional de meditacdo. O termo pode se
referir tanto a préatica que leva a absorcéo
total quanto ao proprio estado de absorcao
total. Dhyana envolve o poder de controlar
a mente e ndo acarreta, por si so, qualquer
entendimento duradouro da natureza da
realidade; no entanto, um certo nivel de
absorcdo € geralmente  considerado
necessario a fim de preparar a mente para a
compreensdo direta da verdade, a destruicao
das aflicdes (klesa), e a obtengcdo da
libertacdo  (VIMUKTI). Dhyana ¢
classificada em dois tipos abrangentes: (1)
absorcdo meditativa associada ao reino da
materialidade sutil (rizpavacaradhyana) e
(2) absorcdo meditativa associada ao reino
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da imaterialidade (arizpyavacaradhyana).
Cada um desses dois tipos € subdividido em
quatro estadgios ou graus de absorcao,
resultando num total de oito estagios de
dhyana. As quatro absorcbes do reino da
materialidade sutil sdo caracterizadas por
uma atenuagdo crescente da consciéncia a
medida que se progride de um estagio para
0 seguinte. O aprofundamento da
concentracédo leva 0 meditador
temporariamente a acalmar o0s cinco
obstaculos (nivarara) e a colocar no lugar
0S cinco constituintes da absorcdo
(dhyanapga). [...] Dhyana ocorre em
inimeras listas dos constituintes do
caminho, aparecendo, por exemplo, como a
quinto das seis perfeicdes (paramita). O
termo chan (J. zen), o nome adotado por
uma importante escola do budismo nativa
do Leste Asiatico é a transcricdo fonetica
chinesa do termo séanscrito dhyana
(BUSWELL, 2014, p. 256-257).

mahapurusalaksana. (P.
mahapurisalakkhaza; T. skyes bu chen po’i
mtshan; Ch. darenxiang; J. daininsg; C.

taeinsang X A #H ). Em sanscrito, “as

marcas de um grande homem”, as vezes
chamadas em inglés de “marcas principais”;
uma lista de trinta e duas marcas
(dvatrimsadvaralaksana) possuidas por
buddhas e “imperadores que giram a roda”
(cakravartin); tais seres possuem, além
disso, oitenta marcas menores
(anuvyafijana). Essas marcas  sdo
entendidas como o resultado carmico de
incontaveis eras de esfor¢o no caminho para
a perfeicdo mundana ou espiritual (viz.,
anuttarasamyaksambodhi). Diz-se que elas
estdo totalmente presentes no corpo de um
buddha, especialmente no sambhogakaya,
com semelhangas com as marcas
encontradas no corpo de cakravartin. Diz-
se que cada uma das marcas resulta da
pratica de uma virtude especifica em vidas
passadas, e comentarios elaborados sao
fornecidos sobre algumas das marcas,
especialmente a usmpisa e a arpa. |...]
(BUSWELL, 2014, p. 508).

mahayana. (T. theg pa chen po; Ch.
dasheng; J. daijo; C. taesing AX3E). Em

sanscrito, “grande veiculo”; um termo,
originalmente de auto-denominacao, que é
usado historicamente para se referir a um
movimento que comegou cerca de quatro
séculos apds a morte do Buddha, marcado
pela composicao de textos que afirmavam
ser suas palavras (buddhavacana). Embora
variem amplamente em conteddo, esses
textos geralmente apresentam o caminho do
bodhisattva para o estado de Buddha como
0 ideal ao qual todos devem aspirar e
descrevem os bodhisattvas e buddhas como
objetos de devogéo. As principais doutrinas
do Mahayana incluem a perfeicio da
sabedoria (prajiaparamita), os métodos
habilidosos  (upayakausalya) de um
buddha, os trés corpos (trikaya) de um
buddha, a ineréncia da natureza de buddha
(buddhadhatu, tathagatagarbha), e Terras
Puras, ou campos de  buddha
(buddhaksetra). O termo Mahayana
também esta anexado a duas das principais
escolas do budismo indiano, a yogacara e a
madhyamaka, porque elas aceitaram 0s
sutras Mahayana como a palavra do
Buddha. No entanto, os principios dessas
escolas ndo se restringiam a exposic¢des da
filosofia e pratica do bodhisattva, mas
procuravam estabelecer a natureza da
sabedoria bem como os constituintes do
caminho para o arhat. O termo Mahayana
freqlientemente aparece em contraste com
hinayana, 0 “veiculo inferior”, um termo
pejorativo usado para se referir agueles que
ndo aceitam os sutras Mahayana como a
palavra do Buddha. Mahayana se tornou a
forma dominante de Budismo na China,
Coréia, Japdo, Tibete e Mongolia e,
portanto, as vezes € referido como
“Budismo do Norte”, especialmente em
fontes do século XIX. Por causa da
predominincia do Mahayana na Asia
Oriental e no Tibete, as vezes é assumido
que o Mahayana substituiu as formas
anteriores de Budismo (as vezes referidas
pelos estudiosos como "Budismo Nikaya"
ou "Escolas Budistas da Corrente
Principal") na India, mas o testemunho de
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Peregrinos chineses, como Xuanzang e
Yijing, sugerem que o Mahayana
permaneceu um movimento minoritario na
India. Esses peregrinos relatam que 0s
monges Mahayana e “hinayana” viveram
juntos nos mesmos monastérios e seguiram
0 mesmo vinaya. A supremacia do
Mahayana também ¢ as vezes assumida por
causa do grande corpus da literatura
Mahayana na India. No entanto, os
estudiosos comecgaram a especular que o
tamanho deste corpus pode ndo ser um sinal
do dominio do Mahayana, mas sim de Seu
status secundario, com mais e mais obras
compostas, mas poucos conguistando
adeptos. Os  estudiosos  consideram
significativo que a primeira mengédo do
termo "Mahayana" em uma inscri¢ao de
pedra ndo apareca na India até cerca de
cinco séculos ap0s 0s primeiros sitras
Mahayana terem sido supostamente
compostos, talvez refletindo seu status
minoritario, ou mesmo marginal, no
subcontinente indiano. As origens do
Mahayana permanecem COmMO assunto de
debate académico. Teorias anteriores que
viam o Mahayana como um movimento
amplamente leigo contra 0s monasticos
conservadores entrincheirados deram lugar
a opinides do Mahayana como comegando
como cultos desconectados (de membros
monasticos e as vezes leigos) centrados em
torno de um satra individual, em alguns
casos proclamado  por  professores
carisméaticos chamados dharmabhanaka.
Os ensinamentos contidos nesses sitras
variaram  amplamente, com alguns
exaltando um determinado Buddha ou
Bodhisattva acima de todos os outros,
alguns dizendo que o proprio texto
funcionava como um stipa. Cada um desses
sutras procurava Se apresentar como a
palavra auténtica do Buddha Sakyamuni,
que era mais ou menos independente de
outros sitras; dai o tropo em tantos sutras
Mahayana em que o Buddha proclama a
supremacia daquele texto especifico e
descreve o0s beneficios que advirdo para
agueles que o recitarem, copiarem e
adorarem. O aparecimento tardio desses

textos teve que ser contabilizado, e varios
argumentos foram apresentados, a maioria
fazendo algum apelo a upaya, os métodos
habilidosos do Buda por meio dos quais ele
ensina 0 que é mais apropriado para uma
determinada pessoa ou publico. Assim, no
Saddharmapundarikasiitra ("Lotus Sitra"),
0 Buda famosamente proclama que os trés
veiculos (triyana) que ele havia apresentado
anteriormente eram de fato estratagemas
convenientes  para  atingir  publicos
diferentes e que na verdade ha apenas um
veiculo (ekayana), revelado no
Saddharmapundarikasitra, o buddhayana,
que havia sido ensinado muitas vezes no
passado por budas anteriores. Esses
primeiros sutras Mahayana parecem ter sido
considerados completos em si mesmos,
cada um representando seu proprio mundo.
Essa reunido relativamente desconectada de
varios cultos do livro acabaria por se tornar
uma entidade escolastica autoconsciente
que pensava em Si mesma como O
Mahayana; este esforco exegético devotou
uma boa quantidade de energia para
pesquisar o que era entdo um grande corpus
de tais livros e entdo tentar criar a miriade
de doutrinas contidas neles em sistemas
filoséficos e religiosos coerentes, como o
Yogacara e 0 Madhyamaka. A autoridade
dos siatras Mahayana como a palavra do
Buddha parece ter permanecido uma
questdo sensivel ao longo da histéria do
Mahayana na India, uma vez que muitos dos
autores mais importantes, do segundo ao
décimo segundo século, muitas vezes
ofereceram uma defesa da autenticidade
desses sitras. Outra vertente influente do
Mahayana inicial foi aquela associada com
0 Rastrapa-lapariprccha,
Kasyapaparivarta e Ugrapariprccha, que
via 0S grandes mosteiros urbanos como
sendo inadequados para o cultivo espiritual
sério e, em vez disso, defendia a habitacao
na floresta longe das cidades, a seguir um
ascetismo rigoroso (S. dhutaguna; P.
dhutanga) que foi considerado como
caracteristica da samgha primitiva. Esse
distanciamento consciente dos monges da
cidade, onde a grande maioria dos monges
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teria residido, mais uma vez sugere a
condicdo de minoria do Mahayana na india.
Embora se leia frequentemente em fontes
ocidentais sobre os trés veiculos do
budismo — o Hinayana, Mahayana e¢ 0
Vajrayana — a distingdo entre 0 Mahayana e
0 Vajrayana ¢ menos clara, pelo menos
polemicamente falando, do que a distin¢ao
entre o0 Mahayana e o Hinayana, uma vez
que 0s seguidores do Vajrayana
consideram-se como seguindo o caminho
para 0 estado de Buda estabelecido nos
sutras Mahayana, embora por um caminho
mais curto. Assim, em algumas exposicoes,
diz-se que 0 Mahayana inclui dois veiculos,
0 paramitdyana, OU Seja, 0 caminho para o
estado de Buddha seguindo as seis
perfeicdes (paramita) conforme
estabelecido nos sitras Mahayana e o
mantrayana ou vajrayana, isto €, o caminho
para o estado de Buda estabelecido nos
tantras. (BUSWELL, 2014, p. 513-514)

mara. (T. Bdud; Ch. Mo; J. Ma; C. Ma &).

Em sanscrito e pali, literalmente, “Criador
da Morte”; a personificacdo do mal no
budismo e muitas vezes referida como o
“diabo” ou “demo6nio” budista; ele é de fato
uma divindade poderosa do reino do desejo
sexual (kamadhatu), dedicado a impedir
que os seres alcancem a liberagdo do
renascimento e, assim, conquistem a morte.
Nas biografias do Buddha, Mara figura
como o antagonista do Buddha. De acordo
com os relatos mais elaborados da
experiéncia de iluminacdo do Buda, quando
o Bodhisattva Siddhartha sentou-se sob a
arvore Bodhi, jurando ndo se levantar até
atingir a libertacdo do samsara, ele foi
abordado por Mara, que tentou dissuadi-lo
de sua busca. Quando ele se recusou, Mara
enviou seus asseclas para destrui-lo, mas
suas armas foram transformadas em flores.
Quando ele enviou suas filhas — Rati
(Prazer), Arati (Descontentamento) e Trsna
(Desejo) — para seduzi-lo, o bodhisattva
permaneceu impassivel, em algumas
versbes transformando-as em bruxas e
restaurando sua beleza assim que se
arrependessem. Quando Mara questionou o

direito do bodhisattva de ocupar seu lugar
sob a arvore Bodhi, o bodhisattva declarou
gue havia conquistado esse direito por
acumular mérito ao longo de incontaveis
eras. Quando questionado sobre quem
poderia atestar essas acdes, 0 bodhisattva
estendeu sua mao direita e tocou a terra,
chamando assim a deusa da terra, Sthavara,
para dar testemunho de sua virtude; este
gesto, denominado bhiumisparsamudra
(“gesto de tocar a terra”), é uma das
representacfes iconograficas mais comuns
do Buda. A deusa deu testemunho da
virtude do bodhisattva ao fazer a terra
tremer. Em uma versdo do sudeste asiético,
a deusa é chamada de Thorani, e ela torceu
de seu cabelo toda a agua que o bodhisattva
havia oferecido em oblacGes ao longo de
muitas vidas. Isso criou uma grande
torrente, que levou Mara embora. Em todos
os relatos, Mara ¢€ finalmente derrotado e se
retira, com todo o episddio sendo referido
como a “derrota de Mara” (Maravijaya).
[...] Na literatura escolastica, Mara ¢
expandido metaforicamente em quatro
formas. Skandhamara, o mara dos
agregados (skandha), é a mente e o corpo de
seres ndo iluminados, que servem como
local de morte. Klesamara, o mara das
aflicbes (klesa), refere-se a aflicbes como
ganancia, odio e ilusdo, que catalisam a
morte e 0 renascimento e que impedem a
liberagdo. Mrtyumara, o mara da morte, é a
propria  morte, e Devaputramara, a
divindade Mara, ¢ a divindade (deva) que
atacou o Buda e que procura prevenir a
derrota das outras trés formas de Mara.
(BUSWELL, 2014, p. 530-531)

nikaya. (T. sde; Ch. bu; J. bu; C. pu Z8). Em
sanscrito e pali, lit. “Grupo” ou “colegdo”,
um termo com duas denotaches
importantes: (1) Qualquer uma das varias
colecdes de siitras, como no canone pali,
por exemplo, a “Colecdo Longa”
(Dighanikaya), “Cole¢cdo de Comprimento
Médio” (Majjhimanikaya), etc. As cole¢bes
sanscritas de satras tendem a ser chamadas
de Agama. Nikdaya também ¢é usado como
um termo geral para a cole¢do ou "canone".
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(2) Qualquer um dos varios grupos (no
sentido de escolas ou seitas) da “corrente
principal” (ou seja, ndo-Mahayana) do
Budismo Indiano. As listas tradicionais
enumeram dezoito desses grupos, embora
houvesse mais; 0s nomes de trinta e quatro
escolas foram identificados em textos e
inscricbes. [Esses grupos, amplamente
divididos de acordo com o vinaya que
seguiram, as vezes sdo0 chamados
coletivamente de Budismo Nikaya, um
termo que se refere mais especificamente ao
Budismo monastico ap6s a divisdo que
ocorreu entre as escolas Mahasamghika e
Sthavira. O budismo Nikaya também ¢ as
vezes usado como um substituto para o
termo pejorativo Hinayana, embora parega
que na India o termo hinayana as vezes era
usado para se referir coletivamente a todas
as escolas Nikaya e as vezes para se referir
a uma escola especifica, como a escola
Vaibhasika de Abhidharma Sarvastivada
(BUSWELL, 2014, p. 585).

paramita. (P. parami; T. pha rol tu phyin
pa; Ch. boluomi; J. haramitsu; C. paramil
¥ 22). Em sanscrito, “perfeicdo”, uma

virtude ou qualidade desenvolvida e
praticada por um bodhisattva no caminho
para se tornar um buddha. O termo é
glosado paranomasticamente por alguns
comentaristas tradicionais como “foi além”
ou “foi para o outro lado”, embora pareca de
fato derivar do sanscrito parama, que
significa "mais elevado” ou "supremo”. A
enumeracdo mais conhecida das perfei¢es
é um grupo de seis: generosidade (dana),
moralidade (s7la), paciéncia (ksanti),
esforco (virya), concentracdo (dhyana), e
sabedoria (prajfia). Também ha listas de
dez perfeicdes. No Mahayana
(especificamente no Dasabhamikasitra), a
lista de dez inclui as dez precedentes, as
quais sdo adicionadas método (ou meios
habilidosos) (upaya), votos ou aspiracdo
(prazidhana), poder (bala), e conhecimento
direto (jiana), com a explicacdo de que o
Bodhisattva pratica as perfeiches nessa
ordem em cada um dos dez estagios do

Bodhisattva, ou solos (BHUMI). Assim, a
generosidade é aperfeicoada no primeiro
bhiimi, a moralidade no segundo e assim por
diante. Nas fontes pali, onde as perfeigcdes
sdo chamadas de parami, as dez perfei¢Oes
séo generosidade (dana), moralidade (sila),
rendncia (nekkhamma; S. naiskramya),
sabedoria  (pannia), esforco (viriya),
paciéncia (khanti), veracidade (sacca; S.
satya), determinacdo (adhizthana; S.
adhisthana), bondade (metta; S. maitri) e
equanimidade (upekkha; S. upeksa). A
pratica dessas perfei¢fes ao longo de muitas
vidas do caminho do bodhisattva
eventualmente frutifica na conquista do
estado de Buddha. O significado preciso das
perfeicbes é discutido longamente, assim
como a questdo de como as seis (ou dez)
devem ser divididas entre as categorias de
mérito (punya) e sabedoria (jiiana). Por
exemplo, de acordo com uma interpretacao
das seis  perfeicbes, generosidade,
moralidade e paciéncia contribuem para a
colecdo de mérito (punyasambhara),
concentragéo e sabedoria contribuem para a
colecdo de sabedoria (jianasambhara), € 0
esforco contribui para ambos. Os
comentadores também consideram o que
distingue a prética desses seis de outras
instancias da pratica de generosidade etc.
Alguns exegetas Madhyamaka, por
exemplo, argumentam que essas virtudes sé
se tornam perfei¢des quando o bodhisattva
se engaja nelas com uma compreensao da
vacuidade (SUNYATA); por exemplo, dar
um presente sem se apegar a qualquer
concepcdo de doador, presente ou
destinatario (BUSWELL, 2014, p. 624).

prajihaparamita. (P. pafifiaparamz; T. shes
rab kyi pha rol tu phyin pa; Ch. bore
boluomiduo/zhidu; J. hannya
haramitta/chido; C. panya paramilta/chido
fix B K FEZE % 1 E E). Em sanscrito,
“perfeicdo de sabedoria” ou *“sabedoria
perfeita”; um termo polissémico, que
aparece nos relatos pali do treinamento
anterior do Buda como um bodhisattva (P.
bodhisatta), mas é amplamente usado no
Budismo Mahayana. Prajfiaparamita se
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refere a um nivel de compreensao além da
sabedoria comum, especialmente se
referindo0 & sabedoria associada ou
necessaria para alcancar o estado de Buda.
O termo recebe uma variedade de
interpretacdes, mas muitas vezes é dito ser
a sabedoria que ndo concebe um agente, um
objeto ou uma acdo como sendo em ultima
instancia reais. A perfeicdo da sabedoria as
vezes também € definida como o
conhecimento da vacuidade [ou vazio de
existéncia inerente] (sunyata). Como a
sabedoria associada ao estado de Buddha,
prajiiaparamita é a sexta das seis perfeicdes
(paramita) que sdo praticadas no caminho
do bodhisattva. Quando a pratica das seis
perfeigdes esté alinhada com os dez bhiimis
do bodhisattva, a perfeicdo da sabedoria é
praticada no sexto bhami, chamado
abhimukhi. Prajiaparamita também ¢ usado
para designar o género de sitras Mahayana
que apresenta a perfeicdo da sabedoria.
Esses textos sdo considerados um dos
primeiros satras Mahayana, com 0s
primeiros textos aparecendo em algum
momento entre o primeiro século antes da
era cristd e o primeiro século depois de
Cristo. Aqui, o titulo “perfeicdo de
sabedoria” pode ter um significado
polémico, alegando possuir uma sabedoria
além daquela ensinada nas Escolas Budistas
da Corrente Principal (mainstream). Além
de inimeras descricbes e homenagens ao
vazio [de existéncia inerente], os sitras da
perfeicdo de sabedoria também exaltam a
pratica do caminho do bodhisattva como a
forma superior da préatica budista. Embora
se diga que o0 vazio é o topico principal dos
sutras, seu  “significado oculto” é
considerado a estrutura detalhada do
caminho  do bodhisattva. Varios
comentarios posteriores, principalmente o
Abhisamayalamkara, extrairam a
terminologia desses sutras a fim de
sistematizar a apresentacdo do caminho do
bodhisattva. Existem numerosos sitras
com prajiiaparamita em seus titulos, os
primeiros dos quais sdo designados
simplesmente por seu comprimento medido
em slokas, uma unidade de verso métrico na

literatura sanscrita tradicional que ¢é
tipicamente traduzida em inglés como
"estrofe”, "verso" ou "linha". Os estudiosos
especulam que houve um texto central, que
foi entdo expandido. Assim, por exemplo, 0
“Sttra da Prajfiaparamita em Oito Mil
Linhas” (Astasahasrikaprajiaparamitd) €
muitas vezes considerado um dos primeiros
do género, mais tarde seguido pelo de vinte
e cinco mil linhas
(Paficavimsatisahasrikaprajiaparamitasiit
ra) bem como compilagbes muitas vezes
mais longas, como a tradugéo de Xuanzang
do Mahaprajiaparamitasitra. OS textos
conhecidos em inglés como “Siitra do
Coracdo” (Prajiiaparamitahrdayasiitra) €
“Sttra do Diamante”
(Vajracchedikaprajiiaparamita) séo
versdes muito mais curtas desses
prajiaparamita sttras. Talvez porque o
termo sanscrito prajiiaparamita seja do
género feminino, Prajfiaparamita também
se tornou o nome de uma divindade,
referida como a mée de todos os budas, que
¢ a personificacdo da perfeicdo da
sabedoria. No curriculo monéstico tibetano
tradicional, prajiaparamita € um dos
principais topicos de estudo, com base no
Abhisamayalamkara de Maitreyanatha e
seus comentarios (BUSWELL, 2014, p.
656).

pratyekabuddha. (P. paccekabuddha; T.
rang sangs rgyas; Ch. yuanjue/dujue; J.
engaku/dokukaku; C. yon’gak/tokkak #&Z/

& 2 ). Em sanscrito, “um iluminado

individualmente” ou “Buddha solitario”;
um arhat que se ilumina por meio de seus
proprios esforgos sem receber instrucdes de
um buddha em sua vida final. Ao contrario
dos “buddhas perfeitamente iluminados”
(samyaksambuddha), o pratyekabuddha se
abstém de ensinar aos outros sobre sua
experiéncia  porque  negligenciou 0o
desenvolvimento do mesmo grau de grande
compaixao (mahakaruna) que motiva 0s
samyaksambuddhas. Mesmo que ele ndo
ensine 0s outros, ele ainda pode guiar pelo
exemplo ou pelo uso de gestos.
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Pratyekabuddhas também se distinguem
daqueles que alcancam o objetivo de arhat
através do caminho do  sravaka
("discipulo™), porque 0s Sravakas S&o0
incapazes de alcangar a iluminagdo por
conta propria e devem ser instruidos nos
principios do Budismo para terem sucesso
em sua pratica. Um pratyekabuddha
também se distingue do sravaka pela
duracdo de seu caminho: o caminho do
pratyekabuddha é mais longo porque ele
deve acumular a quantidade necessaria de
mérito (purya) para permitir que alcance a
libertacdo sem depender de um professor
em sua vida final. Diz-se que um
pratyekabuddha alcanca a libertacdo
através da contemplacdo do principio da
origem dependente (pratityasamutpada),
que explica a traducdo chinesa de yuanjue
(“despertar via condicionalidade”). Dois
tipos de pratyekabuddhas séo comumente
enumerados na literatura: aqueles que
vagueiam sozinhos “como um rinoceronte”
(khadgavisanakalpa) e os “congregadores”
(vargacarin). De acordo com 0 Mahayana,
0 caminho do pratyekabuddha, junto com o
caminho do sravaka, constitui 0 Hinayana,
ou “veiculo menor”; essas duas categorias
também sdo frequentemente chamadas de
"dois veiculos” (Ch. er sheng) e seus
seguidores como “adeptos de dois
veiculos". Esses "dois veiculos™ menores
contrastam com o terceiro e mais alto
veiculo, 0 bodhisattvayana (BUSWELL,
2014, p. 673).

samgha. (P. sapgha; T. dge ’dun; Ch.
sengqie; J. sogya; C. singga 1&1i0). Um
termo do sanscrito hibrido budista,
geralmente traduzido como *“comunidade”
ou “ordem”, € o termo mais comumente
usado para se referir a ordem dos monges e
monjas budistas. (O sanscrito classico e pali
deste termo € sapgha, uma forma
frequentemente vista em escritos ocidentais
sobre o0 budismo; este dicionario usa
samgha como a forma sanscrita hibrida
budista genérica e ndo sectaria.) O termo
significa literalmente "aquilo que esta bem

unido" sugerindo algo que é sdlido e dificil
de quebrar. Na India antiga, o termo
originalmente significava uma "guilda”, e
os diferentes cargos na saimgha eram termos
de gquilda: por exemplo, dacarya, que
originalmente significava um "mestre de
guilda”, foi adotado no budismo para se
referir a um professor ou preceptor de
neofitos para a comunidade monastica. A
samgha budista comeg¢ou com a ordenacao
dos primeiros monges, 0 “grupo de cinco”
(paficavargika) a quem o Buddha fez seu
primeiro sermao, quando ele girou a roda do
dharma (dharmacakrapravartana) em
Sarnath. Naquela ¢época, ndo havia
ceriménia formal de ordenacdo; o Buddha
simplesmente usou a férmula ehibhiksuka,
lit. “Venha, monge”, para dar as boas-
vindas a alguém que se juntou a ordem. A
ordem cresceu a medida que professores
rivais foram convertidos, trazendo seus
discipulos com eles. Eventualmente, um
ritual de ordenacdo mais  formal
(upasampada) foi desenvolvido. Além
disso, conforme as circunstancias
permitiam, o Buddha lentamente comecou a
fazer regras para organizar a vida diéria da
comunidade como um todo e seus membros
individuais. Embora pare¢ca que nos
primeiros anos o0 Buddha e seus seguidores
vagavam sem moradias fixas, os doadores
eventualmente forneceram lugares para eles
passarem a estacdo das chuvas e os abrigos
evoluiram para mosteiros (vihara). Uma
samgha veio a ser definida como um grupo
de monges que viviam dentro de uma
determinada fronteira geogréfica (sima) e
que se reuniam quinzenalmente para recitar
0 coOdigo monastico (a recitacdo do
pratimoksa € 0 uposadha). Esse grupo
deveria consistir de pelo menos dez monges
em uma regido central e cinco monges em
regibes mais remotas. Nos séculos apds a
morte do Buda, variacoes se desenvolveram
sobre 0 que constituia esse codigo, levando
a formacéo de “fraternidades” ou nikayas; a
tradicdo normalmente reconhece dezoito
grupos como pertencentes as Escolas
Budistas da Corrente Principal, mas havia
claramente mais. [...] Na linguagem
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comum, entretanto, especialmente no
Ocidente, samgha passou a conotar
qgualquer comunidade de budistas, seja
monastica ou leiga, ou uma combinacéo das
duas. Na longa histéria do budismo,
entretanto, a presenca ou auséncia da
dispensacdo budista (sa@sana) tem sido
tradicionalmente medida pela presenca ou
auséncia de monges ordenados que
virtuosamente mantém seus preceitos. Na
historia de muitas terras budistas, o
estabelecimento do budismo é marcado pela
fundacdo do primeiro mosteiro e a
ordenacdo dos primeiros monges na
samgha (BUSWELL, 2014, p. 750-751)

samsara. (T. ’khor ba; Ch. lunhui/shengsi
lunhui; J. rinne/shajirinne; C.
yunhoe/saengsa yunhoe &3E8/4 8 &552).
Em sanscrito e pali, "vagando", isto ¢, o
"ciclo de Renascimento”. Os reinos sujeitos
ao renascimento sdo tipicamente descritos
como compostos de seis destinos de
renascimento (gati): divindades (deva),
semideuses ou titds (asura), humanos
(manusya), animais (tiryak), “fantasmas”
famintos (preta) e habitantes do inferno
(naraka). Esses destinos estdo todos
localizados dentro dos trés reinos da
existéncia (traidhatuka), que compreende a
totalidade do nosso universo. Na parte baixa
do reino do desejo sexual (kamadhatu,
kamavacara)  estdo  localizados  0s
habitantes dos infernos (rnaraka), o mais
baixo dos quais é chamado de interminavel
(avici). A mais infeliz das existéncias é
seguida por “fantasmas” famintos, animais,
humanos, semideuses e as divindades dos
seis reinos divinos do reino do desejo
sexual. Os niveis superiores das divindades
ocupam os dois reinos superiores de
existéncia, o reino da materialidade sutil
(rapadhatu) e o reino da imaterialidade
(arapyadhatu). Os trés ultimos destinos, de
habitantes do inferno, “fantasmas” famintos
e animais, sdo referidos como o0s trés
destinos ruins (durgati); estes s@o destinos
onde o sofrimento predomina por causa do
desempenho passado de agOes prejudiciais
(akusala karman). Nos varios niveis das

divindades, a felicidade predomina, por
causa do desempenho passado de acOes
benéficas (kusala karman). Em contraste, 0
destino humano é considerado idealmente
adequado para o treinamento religioso,
porque € o Unico destino onde o sofrimento
e a felicidade podem ser experimentados
prontamente, permitindo ao adepto
reconhecer mais facilmente o verdadeiro
carater da vida como impermanente
(anitya), sofrimento (dukzkha) e ndo-eu
(anatman). Diz-se que 0 samsara ndo tem
comecgo e sO chega ao fim para aqueles
individuos que alcancam a libertacdo do
renascimento por meio da pratica do
caminho (marga) para 0 nirvapa. [...]
(BUSWELL, 2014, p. 757-758)

Sarvarthasiddha: ver Siddhartha.

Siddhartha. (P. Siddhattha; T. Don grub;
Ch. Xidaduo; J. Shiddatta/Shittatta; C.

Siltalta &31Z %). Em sanscrito, "Aquele que

atinge seu objetivo”, o nome pessoal do
Buddha Gautama, também conhecido como
Sakyamuni. Em alguns relatos da vida do
Buddha, apo6s seu nascimento real como
filho do Rei Suddhodana, o bodhisattva
recebeu este nome e € referido por esse
nome durante sua vida como um principe e
sua pratica de ascetismo. No Lalitavistara,
ele ¢ chamado de Sarvarthasiddha, “Aquele
que Alcanca o Bem-Estar de Todos”.
Depois de alcancar o estado de Buddha,
Siddhartha passou a ser conhecido como
Gautama, Sakyamuni ou simplesmente
Tathagata. O nome talvez seja mais
conhecido em inglés como o titulo do
romance de 1922 de Hermann Hesse, no
qual o protagonista (que nao € o Buddha) se
chama Siddhartha. (BUSWELL, 2014, p.
817)

sravaka. (P. savaka; T. nyan thos; Ch.
shengwen; J. shamon; C. songmun 2 ).
Em sénscrito, lit. "ouvinte™; viz., um
"discipulo” direto do Buda que "ouviu" seus

ensinamentos (e as vezes visto traduzido
literalmente do chinés como "ouvinte™). No
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Mahayana, o termo foi usado para descrever
aqueles que (junto com pratyekabuddhas)
buscaram sua propria libertagdo do
sofrimento como um arhat, seguindo o
caminho do Hinayana, e foi contrastado
(negativamente) com os bodhisattvas que
buscam a budeidade por para 0 bem de
todos os seres. Ha um problema no
Mahayana sobre se os Sravakas
eventualmente entrardo no caminho do
bodhisattva e se tornardo budas, ou se o
arhat é um estado final onde nenhum
progresso adicional ao longo do caminho
(marga) sera possivel. [...] (BUSWELL,
2014, p. 850)

sunyata. (T. stong pa nyid; Ch. kong; J. ki;
C. kong Z2). Em sanscrito, “vazio”; o termo

tem vérias denotacbes, mas € mais
comumente associado com 0s sitras da
perfeicdo da sabedoria (prajiiaparamita) e a
escola Madhyamaka de filosofia Mahayana.
Em seu uso anterior, "vazio" (como sinya)
é o terceiro dos quatro aspectos da verdade
do sofrimento (du/zkhasatya), a primeira das
quatro nobres verdades: viz., 0s agregados
(skandha) sdo (1) impermanentes, (2)
associados aos contaminantes, (3) vazios de
pureza e (4) sem um ser. Existem vérias
explicacbes para 0 vazio neste uso inicial,
mas a maioria sugere a auséncia de limpeza
ou atratividade no corpo que levaria a
agarrar o0 corpo como “meu” (S. atmiya,
mama). Este equivoco € neutralizado pela
aplicacdo de atencdo plena com relagdo ao
corpo (kayanupasyand), que demonstra a
auséncia ou vazio de um ser independente e
duradouro (atman) inerente aos skandhas.
Em seu uso desenvolvido na escola
Madhyamaka, conforme estabelecido por
Nagarjuna e seus comentadores, 0 vazio se
torna uma aplicacao da doutrina classica do
ndo-eu (anatman) além da pessoa (pudgala)
e os skandhas para incluir todos os
fendmenos (dharma) no universo. O vazio
é a falta ou auséncia da natureza intrinseca
(svabhava) em todo e qualgquer fenémeno, a
natureza final de todas as coisas (dharmata)
e a verdade ultima (paramarthasatya).
Apesar de suas varias interpretacdes entre

0s varios autores Madhyamaka, o vazio nao
é claramente nem o nada nem a auséncia de
existéncia, mas sim a auséncia de um tipo
de existéncia falsamente imaginada,
identificada como svabhava. Como todos 0s
fendmenos surgem de forma dependente,
eles carecem, ou estdo vazios, de uma
natureza intrinseca caracterizada pela
independéncia e autonomia. Nagarjuna,
portanto, iguala sunyata e a nocdo de
condicionalidade (pratityasamutpada). A
escola Yogacara introduz o conceito das
“trés naturezas” (trisvabhava) para dar
significados individuais a falta de existéncia
intrinseca  (niksvabhava) na natureza
imaginaria  (parikalpitasvabhava),  a
natureza dependente (paratantrasvabhava),
e a natureza consumada
(parinispannasvabh). Parinispanna nesta
interpretagdo Yogacara € vazio no sentido
de auséncia de uma diferenca de entidade
entre 0 objeto e o sujeito; é o vazio da
parikalpitasvabhava ou natureza imaginada
em um paratantra ou natureza dependente.
No Tibete, a questio do verdadeiro
significado do vazio levou ao debate rang
stong gzhan stong (BUSWELL, 2014, p.
871-872).

satra. (P. sutta; T. mdo; Ch. jing; J. kyo; C.
kyong #&). Em sanscrito, lit. “Aforismo”,

mas em um contexto budista traduzido
como “discurso”, “serméo” ou “escritura”;
um sermdo dito ter sido proferido pelo
Buddha ou proferido com sua sang¢do. Um
termo provavelmente usado originalmente
para se referir a ditos do Buddha que foram
preservados oralmente por seus seguidores
(e, portanto, chamados de “aforismos”), o
sttra Se desenvolveu em seu proprio género
de literatura budista, com um conjunto
bastante padronizado de convencgdes
literarias. A mais famosa dessas convencdes
era a frase usada para iniciar um sitra,
"Assim eu ouvi" (evammaya srutam),
destinada a certificar que o que se seguiria
era o relato em primeira pessoa do atendente
do Buda Ananda [...] que estava na maioria
das vezes na presenca do Buddha e era
conhecido por sua memoria prodigiosa.
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Também era padrdo o nidana, que descreve
0 cenario do sutra, observando onde o
Buddha residia na época, quem estava na
platéia, quem era o interlocutor, etc. De
acordo com a tradicdo, os sutras foram
codificados pela primeira vez quando
Ananda os recitou no primeiro “concilio”
budista [...], logo ap6s a morte do Buddha.
Este conceito de oralidade foi mantido até
mesmo para sitras que eram composicdes
literarias, escritas muito depois do Buddha,
mais notavelmente, as centenas de sitras
Mahayana que comecaram a aparecer na
india a partir de cerca de quatrocentos anos
apoés o nirvgna do Buddha. Um tema
importante nesses sitras e seus comentarios
é a afirmacdo de que eles sdo de fato a
palavra do Buddha (buddhavacana). Na
divisdo triplice padréo dos ensinamentos do
Buddha, satra indica o conteudo do
sutrapitaka, um agrupamento de textos que,
junto com o vinaya e abhidharma juntos,
constituem o tripizaka, ou "trés cestas". Na
literatura tantrica, siatra € usado para se
referir aos ensinamentos exotéricos do
Buda, em contraste com os tantras, seus
ensinamentos esotéricos. E também uma
das nove ou doze categorias (anpga) da
escritura budista, de acordo com a estrutura
ou estilo literario. (BUSWELL, 2014, p.
875)

tirthika. (P. titthiya; T. mu stegs pa; Ch.
waidao; J. gedo; C. oedo %% ). Em

sanscrito, lit. “Fabricante de vau”,
referindo-se especificamente em materiais
budistas a "adepto de uma religido néao
budista” e muitas vezes traduzido como
"herege". Tirthika ¢ normalmente usado
para se referir a um seguidor de uma das
escolas indianas ndo budistas, como as
escolas sramapa dos jaina e ajivaka, que
foram contemporaneas ao Buddha, ou da
tradicdo Samkhya posterior. O termo
provavelmente se referia originalmente a
sacerdotes de templos proximos a travessias
de rios, onde os viajantes propiciavam uma
divindade antes de cruzar, sugerindo
metaforicamente que esses ensinamentos

ofereciam um vau através do rio caudaloso
de samsara (BUSWELL, 2014, p. 915).

vinaya. (T. dul ba; Ch. 1U; J. ritsu; C. yul
#£). Em sanscrito e pali, “disciplina”; o
corpus de regulamentos monasticos,
especialmente aquele dirigido a monges
plenamente ordenados (bhiksu) e monjas
(bhiksuni). O termo é usado por extensdo
para agueles textos nos quais esses codigos
sdo apresentados, que formam a “cesta da
disciplina” (vinayapiraka) no canone
budista (tripiraka). De acordo com um
relato no Sifen 10 kaizong ji, do mestre
vinaya chinés Daoxuan (596-667),
Upagupta, o quinto sucessor da linhagem do
Buddha cerca de um século apds sua morte,
tinha cinco discipulos principais, que se
dizia terem estabelecido suas proprias
escolas com base em seus pontos de vista
divergentes sobre a doutrina; essas cinco
também redigiram recensdes separadas do
vinaya, que os chineses chamam de “cinco
recensées do vinaya” (Wubu I0). Esses
cinco vinayas sdo (1) o “Vinaya em Quatro
Partes” (Ch. sifen 10; S.
*Caturvargiyavinaya) da escola
Dharmaguptaka; (2) o “Vinaya das Dez
Recitagbes” (Ch. Shisong Ii; S.
*Dasadhyayavinaya; [alt.
*Dasabhanavaravinayal) da escola
Sarvastivada; (3) o “Vinaya em Cinco
Partes” (Ch. Wufen 10; S.
*Paficavargikavinaya) da escola
Mahisasaka e o0 *Pratimoksavinaya da
escola Kasyapiya; (4) o *Mahasamghika
Vinaya da escola Mahasamghika; e (5) o
Maulasarvastivada Vinaya. Todas essas
cinco recensdes existem na traducdo
chinesa, mas o Sifen It (Vinaya das Quatro
Partes”) dos Dharmaguptakas passou a
dominar a conduta dos assuntos
eclesiasticos no Budismo do Leste Asiético.
O Unico vinaya que sobreviveu intacto em
uma lingua indiana ¢é o Pali Vinaya usado na
tradicdo Sthaviranikaya; esta compilacao do
vinaya era desconhecida da tradigéo
chinesa. O maior vinaya de todos eles, o
Milasarvastivada Vinaya, € uma colecao
enorme que é cerca de quatro vezes mais
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longa do que qualquer uma das outras
recensfes. Toda a colegdo estd disponivel
em sua tradugdo tibetana; partes desse
vinaya também foram traduzidas para o
chinés, e fragmentos substanciais de sua
versdo original em sanscrito sobreviveram.
Os vinayas sdo uma rica fonte de historia
budista porgque descrevem a ocasido em que
se formou cada uma das miriades de regras
de conduta e comportamento promulgadas
pelo Buddha. Diz-se que o Buddha criou
uma nova regra somente apds o0
cometimento de wuma infragdo que
precisaria ser evitada no futuro, entdo os
vinayas tém o cuidado de relatar, em
detalhes as vezes embaragosos, 0S eventos
especificos que levaram a formulagcdo da
regra por parte do Buddha. Esses relatos,
portanto, fornecem percepcdes importantes
sobre as questbes enfrentadas pelas
instituicbes monasticas da India. As
principais regras da vida monastica estdo
contidas no pratimoksa, que apresenta listas
de crimes de gravidade variavel, com penas
gue vao desde a expulsdo da ordem para 0s
mais graves até a mera confissao para 0s
menores. [...] No Milasarvastivada
Vinaya, havia 253 regras no total a serem

seguidas pelos monges, 364 para as monjas.
A maioria dessas regras eram questdes de
etiqueta e decoro destinadas a garantir
relacdes harmoniosas dentro da instituicéo
monastica € com os patronos leigos. O
pratimoksa foi recitado quinzenalmente na
cerimOnia uposadha. Uma segunda parte
importante do vinaya é o vibhapga, ou
explicacdo de cada regra, explicando as
circunstancias de sua formulacdo e as
condigOes sob as quais uma violagéo ocorre.
Uma terceira parte era chamada de
vinayavastu ou khandaka, sec¢des separadas
(variando entre dezessete e vinte) sobre
varios topicos como ordenacdo, retiros das
chuvas, roupas de cama, mantos e 0 uso de
remédios. Embora as vezes considerados
simplesmente como uma colecdo de
regulamentos, 0s varios textos vinaya s&o
uma parte essencial da literatura budista.
Muitos dos vinayas, mas especialmente o
Milasarvastivada Vinaya, também incluem
um grande numero de contos narrativos e
materiais auxiliares, incluindo textos que
em outras tradi¢des teriam sido coletados no
sutrapitaka (BUSWELL, 2014, p. 974-
975).

185



	INTRODUÇÃO
	CAPÍTULO 1 – O ASCETISMO NA ÍNDIA E OS ASCETAS  NO BUDISMO DE GANDHĀRA: CONTEXTOS E CARACTERÍSTICAS ICONOGRÁFICAS
	1.1. Escolha do termo: Buddha Ascético ou Bodhisattva Ascético?
	1.2. Aspectos geográficos e culturais da Antiga Gandhāra e Grande Gandhāra
	1.3. Uma cronologia para a datação da cultura material de Gandhāra
	1.4. Critérios de busca e seleção de imagens
	1.5. Contexto histórico: a ascensão do ascetismo na Índia e o asceta Sarvārthasiddha
	1.6. A presença de ascetas e suas características iconográficas em Gandhāra
	1.6.1. Ascetas e suas representações formais: a postura, o assento, a cabana
	1.6.2. O método ascético versus o método das Quatro Nobres Verdades: personagens ascetas em narrativas budistas
	1.6.3. Um asceta como o futuro Buddha: o asceta Megha e o Buddha Dīpaṃkara

	Considerações intermediárias

	CAPÍTULO 2 – BODHISATTVAS ASCÉTICOS DE GANDHĀRA: IMAGENS, NARRATIVAS E RITOS
	2.1. Treze imagens de Bodhisattvas Ascéticos
	2.2. O assento de grama kuśa como típico de meditadores
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