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The paper attempts at analyzing the bases of
interreligious dialogue in the West, as well as the
forms of its successful or failed implementation in
Romania. The author reviews the causes of the
Western recent preoccupation towards the Oriental
(especially Indian) religions. Then, he approaches
the question of interreligious dialogue from the
Romanian perspective, looking for the specific ele-
ments that transforms the framework. Thus, he
firstly analyzes the failed forms of the interreligious
dialogue (that are the stereotypical discourse, the
missionary and the proselytism), paying a special
attention to the case study of MISA. Finally, he
interprets Mircea Eliade’s writings on India as a
successful and fruitful dialogue between two cul-
tures and two religions.

I. Cauzele interesului occidental fata
de religiile Orientului. Specificul lor in
Romania contemporanad

Literatura occidentala de specialitate prezinta
si analizeaza mai multe cauze ale aparitiei si
intensificarii dialogului interreligios dintre Ori-
ent — cu precadere India — si Occident. Le vom
expune si noi succint, apoi le vom comenta,
incercind sa analizam (in)compatibilitatea lor cu
spatiu social romanesc al tranzitiei.
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O prima cauza, intens mediatizata, aduce in
discutie existenta unor structuri depersonalizate
create de societdtile industriale moderne. Ele ar
fi dezumanizat suficient de mult viata si relatiile
interumane din Occident. Or, religiile orientale
vin si pretind ca detin alternative serioase la criza
modului comun de viata sociald din Europa si
America.

Credem ca astazi structurile depersonalizate
inceteaza sa mai fie un fenomen exclusiv
occidental. Dupa 1989, ele isi fac simtita tot mai
intens prezenta si in spatiul romanesc. insé§i
tranzitia, asemenea unui ritual de descensus ad
inferos, presupune in mod obligatoriu
dezavuarea unor valori, uzanta unor modele,
diluarea unor credinte religioase. Toate acestea
pot fi interpretate (si) ca preludiu al unei
renasteri. Si atunci se poate intelege partial
conditia unor subiecti cu speciale sensibilitati
religioase, care, nesuportind durerile tranzitiei,
cauta refugiul in stilul de viatd propus de unele
grupuri denominationale, inclusiv de cele
orientale.

Alta cauza aminteste de existenta unei 7oi
contraculturi in Europa occidentala si Statele
Unite ale Americii. Cea veche a anilor 60 din
SUA si Europa s-ar fi epuizat, lasind locul alteia
noi. O componenta importanta a acesteia din
urma o reprezinta si religiile orientale. Ele ofera
noi alternative de viata la modelul statal, clasic,
de tip institutionalizat.
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Comentind aceasta afirmatie a lui Jean
Vernette din cartea sa intitulata sugestiv Sectele,
vom remarca un fapt. Viabilitatea si durabilitatea
noii contraculturi depinde enorm de modul in
care ea se raporteaza la cultura oficiala, statala.
Poate sa i se opuna frust, elementar si atunci are
sanse mai putine de reusita sau, dimpotriva,
noua contracultura poate fi un subtil si eficace
brat al Statului, inteligent structurat in “sinul”
grupurilor sociale nonconformiste pentru a le
controla si manipula in voie'.

Evident, ipostaze sociale ale noii
contraculturi au aparut si in anii tranzitiei
romanesti. Numai ca, functionind intr-un mediu
in mare parte omogen din punct de vedere
religios, ele nu mai au aceasi forta si aceleasi
efecte puternice ca in Occidentul — central-
european sau american.

Urmatoarea cauza aduce in atentie ceea ce s-a
numit a fi criza Bisericii. In primul rind a
Bisericii crestine neortodoxe. Altfel spus,
fenomenul s-a manifestat in plenitudinea lui in
Occident. Aici au existat si existd “segmente ale
tinerei generatii care asteptau de la bisericile lor
alta instruire spirituald, nu numai o etica sociala.
Multi dintre cei care au incercat sa ia parte activa
la viata Bisericii erau in cautare de experiente
sacramentale si mai ales de instruire in ceea ce ei
numesc «gnoza» si «misticism». Sigur ca au fost
dezamagiti”?. Urmarea a fost adeziunea totala la
unele grupuri denominationale, mai ales la cele
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de inspiratie orientala. La acest fenomen se mai
adauga si o substantiala insatisfactie fata de
dogmele Bisericii, explicabild, din punctul
nostru de vedere, mai curind prin ignorarea si
necunoasterea propriilor traditii.

Cu totul diferit stau lucrurile in Romania
ultimilor ani. Aici traditiile, dogmele si ritualurile
religioase s-au pastrat mult mai bine. Liturghia
sacramentala n-a fost simplificata. Insatifactia
sociala fata de Biserica — daca a existat — a fost de
o cu totul alta natura. Totusi, nu de putine ori
tinerii au incercat sa experimenteze pe viu
anumite ritualuri doar amintite in Biserica. Cel
isihast, de exemplu, este doar unul dintre ele.
Multi dintre cei care s-au inscris intr-un grup
denominational de coloratura orientala
“reproseaza” Bisericii absenta preocuparii fata de
practicile spirituale propriu-zise. Ei vad in yoga
Orientului, de pilda, o cale mult mai vie si
concreta spre Absolut. Aici cred ei ca se afla
raspunsurile reale la marile probleme ale vietii.
Asta nu inseamna, in mod obligatoriu, o
excludere a crestinismului. Acesti tineri continua
sa frecventeze Biserica si chiar sa fie intr-o
anumita masura practicanti ai cultului crestin.
Rezulta o forma de sincretism religios care
merita el insusi o analiza separata.

Fascinatia initierii personale, asa s-ar putea
numi o alta cauza a cresterii amplorii
fenomenului religios oriental in Occident, dar si
in Romania ultimilor ani. Nu de putine ori,
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Mircea Eliade a insistat asupra faptului ca religia
lui lisus a respins dintru inceput practicile vechi
misterice (gen Misterele din Eleusis) si cultul
clasic al initierii personale. Misterele crestine au
fost anuntate pentru absolut toti credinciosii de
la amvonul Bisericii. Initierea a devenit colectiva.
Ritualismul a ajuns sa fie, uneori, unul fad, sec,
irelevant. In aceste conditii, religiile orientale au
venit cu promisiunea unei cautari personale si
practice a absolutului, intr-un “veritabil” scenariu
secret al initierii.

Societatea capitalista, uneori durd §i
depersonalizatd, stimuleaza si alimenteaza con-
stant dorinta cetidteanului de reconstructie a
identitdtii sociale. El se vrea integrat unui grup
si doreste sa aiba sentimentul apartenentei la
acel grup. Pentru unii, denominatiunile crestine
si orientale sunt in masura sa le implineasca
visul. Faptul este valabil pentru Europa si
America in general, dar si pentru Romania
timpului de tranzitie.

Redescoperirea spiritului comunitar, a
cultului familiei si a vietii private atrage dupa
sine si dorinta de a avea un nou lider charis-
matic. Or, grupurile “orientale” din Occident si
din Romania livreaza constant o diversitate de
asemenea lideri.

O alta cauza a revirimentului
nonconformismului religios amintit de o parte a
literaturii sociologice occidentale de specialitate
se refera si la asa-zisa revansd a victimelor
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persecutiilor ecleziastice. Generatiile actuale
care au urmat “arderilor pe rug” si
“excomunicarilor” medievale au incercat sa-si
razbune predecesorii “tradind” crestinismul si
pactizind cu ritualurile religioase exotice, in spe-
cial orientale. Pentru Romania o asemenea
problema nu se pune, iar in Occident ea trebuie
verificata prin studii temeinice de istorie si
arheologie sociala.

Asteptarea viitorului apocaliptic, asa s-ar
putea intitula o alta cauza a popularizarii
Orientului religios in lumea contemporana.
Psihoza sfirsitului iminent este in continuare
copios alimentata de mediatizarea marilor
catastrofe ale secolului trecut, intelese ca
prolegomene la Apocalipsa. Este vorba, printre
altele, de ”cataclismul celor 55 de milioane de
morti ai celui de-al doilea razboi mondial, de
genocidul cambodgian, foametea lumii a treia,
catastrofele industriale de la Sevesto, Bhopal si
Cernobil, conflictele si revolutiile care s-au
produs ca urmare a razboiului rece, amenintarea
permanenta si imediata a unui razboi nuclear fi-
nal”’.

Toate aceste creeaza o asteptare a sfirsitului
in conditii de teama si anxietate pentru virtualii
membiri ai grupurilor denominationale. Acestea
le promit sansa unei initieri si a unei salvari de
iminentul riu planetar. Iincheierea mileniului doi
si inceperea celui nou alimenteaza si mai mult
fantasmele apocaliptice. Or toate acestea se

intimpla in mai multe medii sociale din Occi-
dent, dar si in Romania actuala.

O alta cauza a proliferarii semnificative a
denominationismului oriental o constituie si
tentatia “fructului oprit”. In perioada dictaturii
lui Ceausescu, practicile orientale erau privite cu
suspiciune (vezi scandalul “Meditatia
Transcendentala”) sau chiar stigmatizate pina la
diabolizare. Intr-un anume fel, era firesc ca ele si
revind spectaculos dupa 1989.

Dincolo de toate acestea, colonizarea unor
tinuturi orientale (India) si intilnirea lor cu
modernitatea occidentald au provocat in mod
special dialogul interreligios. El a avut si are loc
in forme slabe, chiar ratate, dar si in ipostaze
realmente reusite.

II. Formele slabe ale dialogului
interreligios Orient-Occident:
discursul stereotipic, misionarismul si
prozelitismul

I1.1. Discursul stereotipic

Reprezentarile noastre comune cu privire la
lumea Orientului stau, de cele mai multe ori, sub
semnul stereotipului. Pentru a-i intelege mai
bine functionalitatea este necesar, inainte de
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toate, un mic excurs etimologic. Termenul
stereotip este compus din doua cuvinte grecesti:
stereos (fix, solid) si #ypos (caracter). Sensul
originar era unul de natura tehnica: semnifica
“multiplicarea unei forme tipografice prin
turnarea in metal a unei copii”. Preluat in
deceniul 3 al secolului XX in stiintele umaniste,
stereotipul a ajuns sa numeasca acel corpus de
reguli sau atribute din care unele reprezinta
trasaturi de personalitate.

In mass-media, stereotipul este o formi de
prezentare sintetica, aproape simplificatoare, a
realititii cotidiene. In viteza dementiali a
derularii evenimentelor contemporane — vezi
razboiul din Irak -, jurnalistii nu mai stau sa
analizeze, sa inteleaga si sa explice ceea ce se
intimpla. Unii nici nu sunt pregatiti sa o faca. Si
atunci cad intr-o capcana infinit mai paguboasa
pentru noi ceilalti: relateaza pur si simplu
faptele, considerind ca toate acestea sunt si
suficiente pentru intelegerea lor.

Asa se intimpla deseori si cu religiile
Orientului ilustrate in mass-media occidentala,
inclusiv romaneasca. Nu sunt excesiv de multi
cei care reusesc, totusi, sa vada sensurile ascunse
ale evenimentelor si sa inteleaga semnificatiile
lor simbolico-religioase. Pentru cei mai multi
dintre noi, stereotipul este cel care ne “ajuta”. El
numeste “enuntul unei cunoasteri colective care
se vrea valabila in orice moment istoric”. Ceea
ce s-a spus ieri la noi cu privire la Orient este
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valabil astazi, dar si miine. Atunci nu avem de ce
sd ne miram ca, pentru majoritatea oamenilor,
terorismul este “arab”, fundamentalismul
“islamic”, iar despotismul, bineinteles, “oriental”.

Invers, stereotipurile au functionat si mai
functioneaza si in mentalul social oriental
(indian) cu privire la Occident. Paradigmatic imi
pare a fi in acest sens, celebra incursiune in
Anglia inceputului de secol XX (1902) a lui
Madho Singh, maharajah din Jaipur. Acesta
fusese invitat la Londra pentru a asista la
incoronarea lui Edward al VII-lea. “Pentru el,
Marea Britanie era o tara indepartata, barbara,
aflata in partea de nord-vest a ostilei «Mari
Negre». Madho Singh nu-si putea supune
augusta persoanad unui mediu atit de strain. Iar o
asemenea calatorie i-ar fi supus riscului si pe
supusii lui, caci in timpul incoronarii, poporul
din Jaipur se identifica ritualic cu trupul regelui.
Daca Madho Singh se pingarea in aceasta
calatorie, pamintul si poporul sdu se pingareau
in aceeasi masura”.

In acelasi timp, maharajuhul a gisit solutia
imaculatei sale calatorii dincolo de cuprinsul
“apelor negre”. A inchiriat un vas pe care preotul
l-a purificat si sfintit. Si-a transferat apoi o parte
din mediul geografic, social si cultural hindus la
bordul vasului, sfirsind prin a-1 exporta temporar
in Anglia. Concret, “Au fost aduse la bord orez,
fructe uscate, legume si apa, precum si citeva
vaci, plus finul necesar hranirii lor, pentru ca
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laptele proaspat sa fie asigurat zilnic. S-a pastrat
de asemenea tarina din Pamintul Sfint al
hindusilor (bharatavarsha) si apa din Gange,
pentru ca regele sa-si poata face ablatiunile si sa
purifice imprejurimile striine. In acest mediu de
bun augur, Madho Singh a pornit in siguranta
catre Anglia™’.

Evident, astizi asemenea strategii sunt, in
ochii occidentalilor cel putin, deplasate, stupide
si ineficiente. Chiar indienii le-au abandonat.
Insi stereotipurile cu privire la Occidentul
“barbar”, “criminal”, “exploatator” etc. continua
sa functioneze. Din nefericire, principalul lor
efect este tocmai blocarea dialogului
interreligios.

Ceea ce ni se pare interesant este faptul ca de
acest “pacat originar” al comunicarii stereotipe
sunt constienti chiar si promotorii ei. Cu toate
acestea, reziduuri vechi, preluate si transmise
intergenerational prin mecanica banalei
comunicdri continua sa ramina in mintea noastra
vii si eficiente. Aldturi de stiinta de manual, ele
dau seama de faptul ca “imaginarul colectiv al
Occidentului cu privire la Orient (mai ales la
Orientul musulman) exprima mult mai multe
adevaruri despre subiect (despre cel ce priveste)
decit despre obiect (cel care este privit)”s.
Exprima, de exemplu, intentia mai mult sau mai
putin mascata a subiectului de convertire
religioasa a celuilalt pe “calea dreapta”.
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I1.2. Misionarismul

Una din clasicile cai de convertire, care in
opinia noastra exprima o forma slaba a
dialogului, este misionarismul religios. Discutind
despre intilnirile crestino-hinduse si despre
misionarismul occidental, trebuie sa incepem
inevitabil cu primii misionari din India.

Printre ei s-au situat la loc de frunte baptistul
englez William Carey (1767-1837) si anglicanul
William Hodge Mill (1792-1853). Acestia au fost
pionerii ofensivei crestine din India. Aveau in
fata doua alternative de persuadare a populatiei
autohtone. Prima viza scoaterea indianului din
sistemul sau filosofico-religios si impunerea
latinei ca limba a noului cult.

Insi o asemenea strategie si-a dezvaluit
imediat inconsecventele si ineficienta. Sistemul
de casta hindus s-a aratat a fi aproape
impenetrabil. Prin urmare, misionarii au recurs
la o varianta mai dificild, dar cu sanse mai mari
de reusita. Ea viza introducerea “calului troian” —
sub chipul limbii sanscrite in care au fost traduse
textele crestine — in cetatea culturii hinduse.
Fenomenul acesta a fost mentionat de Conciliul
Vatican II sub numele de inculturare. Mai exact,
s-au tradus in sanscrita Decalogul, Crezul si in
latina celebrul text Bhagavad-Gita. Desi
“rupeau” ceva in sanscritd, misionarilor crestini li
s-au asociat, sub semnul cruciadei intru Hristos,
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unii panditi autohtoni si orientalisti remarcabili
ai timpului.

Marile dificultdti au aparut in momentul
echivalentei in limba indigena a unor elemente
esentiale din crestinism: Dumnezeu, lisus
Hristos, Sfintul Duh etc. Initial, misionarii au
incercat sa-l traduca pe Dumnezeu Tatal prin
termenul de Isvara. N-au reusit. Au esuat, pe
buna dreptate, din moment ce diferentele dintre
cei doi sunt remarcabile. Astfel, Dumnezeu
intervine activ in viata credinciosilor, pe cind
Isvara nu. Se arata a fi suspect de rezervat,
ajutindu-i, uneori, doar pe cei care s-au decis sa
se consacre total practicilor yoga. Aceasta
“simpatie metafizica” (M. Eliade) pentru yoghini
i-ar fi consumat intreaga energie. In concluzie,
pentru majoritatea hindusilor, Isvara este un fel
de Deus otiosus si nu poate fi speculat in folosul
cauzei misionare crestine. La fel de ineficiente s-
au dovedit a fi si echivalarile Sfintului Duh cu
formule de genul: Pavistra-atman (atmanul
purificator); Isvara-atman (atmanul lui
Dumnezeu); Deva-atman (atmanul divin) sau
Punya-atman (atmanul sfint).

Cele mai vii si aprinse controverse au aparut
insa in momentul in care Iisus Hristos,
Mintuitorul lumii, a trebuit sa imbrace haina
sanscritd. Mintile abile ale multor misionari s-au
orientat asupra termenului de avatar, considerat
a fi cel mai convenabil echivalent al lui lisus in
religia hindusa. Literar, avatara s-ar traduce,
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sugereaza Radu Bercea, prin “traversare in jos”.
Este drumul pe care divinitatea suprema, Visnu,
il parcurge pe pamint. El nu-si paraseste, totusi,
conditia transcendenti. il insoteste periodic pe
om, ajutindu-l sa restabileasca ordinea cosmica.
Exemplul clasic este cel al lui Krisna, avatarul lui
Visnu. Or, si de data aceasta, echivalenta a fost
ratatd. Sunt prea mari diferentele dintre cele
doua religii pentru ca apropierea sa poata
functiona. Avatarul are o intrare repetata in
timpul ciclic al lumii. Iisus intervine o singura
data in timpul liniar al istoriei. Avatarul nu-si
asuma impdacarea cu decrepitudinea acestei lumi.
lisus, dimpotriva, salveaza lumea prin sacrificiul
personal. Avatarul hindus este departe de a intra
in ecuatia soteriologiei umane. Fiul lui losif si al
Mariei se preda insa neconditionat martirajului si
rastigniri, lasind totul in voia Tatalui ceresc.
Toate acestea sunt exemple suficiente pentru
a argumenta incompatibilitatea celor doua mari
religii si culturi. Ele sunt, dupa celebra expresie
a lui Thomas Kuhn, paradigme
incomensurabile. Noi le putem judeca in
termenii moralei comune sau in functie de
criteriile misionarismului religios. Rezistenta
indiana la patrunderea crestinismului este
ilustrata si de faptul ca “in India contemporana,
crestinii, europeni si indigeni, nu depasesc 3%
din populatie, iar dintre ultimii, majoritatea
apartin straturilor sociale modeste si slab edu-
cate™. Mai mult, unii dintre zelotii misionari
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crestini care au invatat sanscrita pentru a duce
religia lui Iisus in inimile orientalilor au
cunoscut ceea ce sociologia numeste a fi efectul
pervers (Raymond Boudon). S-a intimplat cu ei
ceva cu totul neasteptat, surprinzitor. Intorsi
acasa, unii misionari, cum ar fi cazul
evanghelistului scotian John Muir (1810-1882), s-
au dedicat “cu rezultate notabile, indologiei de
tip academic”'’. J. Muir “a editat seria de cinci
volume Original Sanskrit Texts si a fondat la
Universitatea din Edingburgh, in 1862, «Catedra
de limba, literatura, filosofie sanscrita si de
filologie comparati»”'!. In pragul mortii,
venerabilul crestin a conchis ca, totusi, cele doua
religii (crestinismul si hinduismul) “sunt doua
posibile atitudini umane in fata divinului”*2.

IT.3. Prozelitismul oriental. Cazul MISA

O alta forma slaba a dialogului interreligios
este prozelitismul.Vom exemplifica fenomenul
cu prozelitismul yoga din Romania
postdecembrista. Referinta precisa este la
Miscarea Spirituald de Integrare in Absolut
(MISA). De ce? Pentru ca anumite practici
mediatizate de acest grup se regasesc, intr-un fel
sau altul, si in cazul altor denominatiuni
orientale de la noi. Chiar prin notorietate si
numadr de adepti, MISA a devenit in momentul
de fata emblematica pentru fenomenul tantrico-
yoghin romanesc.
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Dintr-un inceput observam ca strategia MISA
este, din punct de vedere fenomenologic,
similara celei practicata de misionarii crestini ai
Indiei. Acestia din urma au recurs la limba
sanscritd pentru a raspindi crestinismul. Cei
autohtoni traduc astazi, indirect, continuturile
invataturilor orientale in limba romana. S-a
inteles, si intr-un caz si in celalalt, ca o buna
persuadare se realizeaza prin utilizarea limbii
autohtone.

Diferentele dintre cele doua strategii merita a
fi insd amintite. In primul caz, misionarismul
crestin din India era pus in joc in special de
striini. In noua situatie, cei care-l importa pe
Visnu si pe Shiva pe plaiurile mioritice sunt chiar
romanii. Crestinii din India aveau o pregatire
teologica, iar unii dintre ei chiar studii filologice
si filosofice. In schimb, majoritatea celor care
propovaduiesc practicile orientale la noi dupa
’89 sunt absolventi ai facultatilor tehnice.Le
lipsesc aproape cu desavirsire competentele
lingvistice si filosofice.Aici ar sta, din punctul
nostru de vedere, slabiciunea acestui model de
dialog interreligios. Si-au anuntat oficial
pasiunea pentru cele spirituale, apoi s-au
autoproclamat profesori si chiar guru.

O alta diferenta importanta se refera la faptul
cd misionarii crestini din Orient recurgeau in
practicile lor la sursele autentice. Cunoasteau
Biblia si textele de baza ale crestinismului in
original, nefiind strdini nici de criteriile unor
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traduceri competente. Or, “specialistii” indigeni
care predau yoga in Romania nu cunosc — in cea
mai mare parte a lor — sanscrita, pali sau tamila,
dialect raspindit in sudul dravidian al Indiei. Nu
au studii filologice si, prin urmare, recurg la
sursele de mina a doua sau a treia. Traduc texte
orientale despre yoga din franceza sau engleza,
publicindu-le la edituri obscure. Conditiile
grafice produse lasa de dorit. Mai mult,
“profesorii” de yoga ofera cursantilor sofisme de
genul: “Un gram de practica valoreaza cit tone de
teorie”. Se minimalizeaza astfel importanta
pregatirii teoretice, in special filologice si
filosofice. E clar ca unei asemenea serioase
pregatiri nu i-ar face fata multi dintre cei care
fetisizeaza MISA. Or, aici, cursantul nu da un exa-
men teoretic, ci, mai curind, i se se solicita sa fie
punctual cu plata contributiei financiare. Si inca
ceva: daca “un gram de practica valoreaza cit
tone de teorie”, atunci de ce profesorul de la
Universitatea din Calcutta, Surendranath
Dasgupta, i-a interzis lui Eliade sa practice luni
de zile exercitiile yoga, pina nu stapineste
satisficator limba sanscrita si filosofia indiana?

In scenariul prozelitismului oriental de la noi
s-a recurs — pentru o mai buna eficienta — la
limba romana. Materialul propagandistic este
puternic codimentat cu motive pur crestine. Iata,
spre exemplificare, doar citeva dintre acestea.

In perioada 22 decembrie 1996 — 31 ianuarie
1997, MISA organizeaza in Bucuresti un experi-
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ment de tip parapsihologic, pe baza unor tehnici
orientale de meditatie. Scopul declarat era
scaderea ratei infractionalitatii si armonizarea
energetica a ambiantei sociale din capitala.
Adeptii MISA sustin ca au reusit. Un argument al
lor ar fi confirmarea oficiala a scaderii cu 50% a
infractionalitatii si accidentelor rutiere in
Bucurestiul sfirsitului de an 1996. Stirea despre
acest fenomen a fost difuzata si de postul de
televiziune Antena 1 in cadrul emisiunii
“Observator” din 4 ianuarie 1997. Liderul
suprem al miscarii, controversatul domn
Bivolaru Gregorian, si-a argumentat reusita
trimitind nu la sursele orientale, ci la anumite
fragmente din... Biblie. Au fost invocate pasaje
cum ar fi cele din leremia (29,12-13), Matei (7,
7-8) sau Facerea (28).

O situatie similara in care MISA a recurs la
crestinism a fost cea creata de “previziunile”
apocaliptice ale lui Virgil Hincu. Yoghinii
bivolarieni au creditat imediat afirmatiile
respectivului domn, numinundu-le “cercetari
competente”. Au propus ca solutie ultima
“rugdciunea colectiva”, practicata zilnic in
perioada 1 ianuarie — 15 februarie 2000, intre
orele 21.00-21.45.

Am mai aminti recursul acelorasi misionari
yoghini la “metoda unica eficienta de agregare la
unison”. Maretul ei scop era acela de a
indeparta, macar un centimereu, asteroidul
apocalipstic care urma sa loveasca pamintul in
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septembrie 2000. Din fericire, sfirsitul lumii nu a
avut loc atunci. Noi, ceilalti, muritorii de rind,
mai suntem astazi in viata si n-ar trebui sa ne
cenzuram permanenta recunostinta fata de acesti
yoghino-salvatori.

Combinatia ciudata de idei si practici
religioase crestin-orientale merge pina acolo
incit unii si-1 reprezinta pe lisus drept un guru,
un initiat in ashram-urile indiene. Evident, aceste
riscante analogii puse in joc de neprofesionisti
trddeaza de acum partea maladiva a unei
mentalitdti de tip New Age. Sincretismul acestei
miscdri dilueaza diferentele esentiale dintre
religii si credinte, compromitind veritabilul dia-
log interreligios. Ele sunt adunate la un loc si
manipulate eficient in folosul cauzei.

Concluzia ar fi ca practicile orientale din
Romania anilor '90, in special cele de tip MISA,
nu sunt altceva decit forme denaturate, uneori
chiar periculoase, ale adevaratelor religii si
filosofii orientale, ilustrind, in cel mai bun caz, o
forma slaba a comunicirii religioase.

III. Ipostazele reusite ale dialogului
interreligios Orient-Occident

Din punctul meu de vedere, una dintre ele
poate fi ilustrata de modelul cultural oferit de
indianistul Mircea Eliade. Un anume raspuns
oferit arhitectului francez Claude Henri Rocquet
JSRI o

No. 5/ Summer 2003

imi pare a fi deosebit de edificator cu privire la
ceea ce credea Eliade referitor la importanta
cunoasterii religiilor orientale si la viitorul
dialogului interreligios. “Simteam ca nu puteam
intelege destinul omului si modul specific de a fi
al omului in univers fira sa cunoastem fazele
arhaice ale experientei religioase. In acelasi timp
aveam sentimentul ca-mi vine greu sa descopar
aceste radacini pe baza propriei mele traditii
religioase, adica pe baza realitdtii actuale a unei
anumite biserici care, ca toate celelalte, era
«conditionatd» de o indelungata istorie si de
institutii al caror sens si forme succesive le
ignoram. Simteam ca mi-ar fi fost greu sa
descopar adevaratul sens si mesaj al
crestinismului numai in traditia mea. Iata de ce
voiam sa merg in profunzime: Vechiul Testa-
ment, intii, apoi Mesopotamia, Egiptul, Lumea
mediteraniana, India”'3. Interesul tinarului
hermeneut s-a orientat apoi cu predilectie
asupra formelor ,baroce”; exotice, de yoga
populara si, in special, de yoga tantrica. Iata ce-si
nota Eliade in Memorii cu privire la acest fapt.
,Dimpotriva, ceea ce mi se parea original, si
tendentios neglijat atit de elitele indiene cit si de
savantii occidentali, era yoga tantrica.
Descopeream in textele tantrice ca India nu era
pe de-a intregul ascetica, idealista si pesimista.
Exista o traditie intreaga care accepta viata si
trupul; nu le considera nici iluzorii, nici izvor de
suferintd, ci exalta existenta incarnata ca singurul
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mod de a fi in lume in care libertatea absoluta
poate fi cuceriti”'. In joc erau, cu alte cuvinte,
motivatii existentiale si culturale straine de orice
Lexotism” si imposibil de redus la ,,spectaculos”
si ,eruditie” pe o tema straina realitatii
romanesti.

Este exact ceea ce nu s-a inteles bine in
anumite medii, chiar din momentul sustinerii
doctoratului si publicirii tezei (in 1930).
Deplingind superficialitatea si reaua-credinta,
Eliade nota in Prefata din 1937 la Cosmologie si
alchimie babiloniand: ,A judeca insa o carte
dupa aspectul ei grafic, a crede ca un numar
strict de note inseamna ,,cultura”, iar un numar
mai mare de note devin ,eruditie”, a trece cu
vederea continutul cartii sau a refuza sa judeci
validitatea unei anumite afirmatii pentru ca se
refera la realitati nefamiliare — atitudinea aceasta
mi se pare sterila si primejdioasa unei culturi”®.
Nu s-a inteles atunci (si poate nici astazi intr-o
suficienta masura) caracterul romdnesc si univer-
sal al cartilor lui Eliade despre Yoga si
importanta lor pentru viitorul dialogului dintre
religii. Eliade il explica in variate texte'®, dar
poate cel mai succint formulat apare tot in
amintita prefata. Acolo, hermeneutul roman
scrie ca ,,ceea ce caracterizeaza problematica
actuala a culturii romanesti este autohtonia,
adica rezistenta elementelor etnice impotriva
formelor de cultura strdind. Cum am aratat in
alta parte, asemenea fenomene de rezistenta si
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chiar insurectie a spiritualitatii autohtone
impotriva formelor unificatoare venite din afara
se intilnesc destul de des in istorie. Chiar in
tinara noastra cultura moderna, formula lui
Lucian Blaga — ,revolta fondului autohton” — a
fost pusa intii in circulatie, pe la 1860, de catre
Hasdeu, cu al sau studiu Pierit-au dacii?, desi la
intrebarea aceasta n-a raspuns definitiv decit
Pirvan, 60 de ani in urma. Or, unul din
rezultatele precise la care ajungem in yoga este
tocmai aceasta rezistenta a fondului autohton,
prearian, si surparea lenta a formelor spirituale
impuse de catre navalitorii indo-europeni”!’.
Concluzia generala ar fi aceea ca exegeza de
specialitate asupra fenomenului yoga intreprinsa
de Mircea Eliade incepind cu anii "30 ai secolului
trecut este deosebit de importanta si chiar
actuald pentru contextul globalizarii si dialogului
interreligios contemporan. Este un adevar pe
care in Romania contemporana l-au inteles
foarte bine elitele culturale. Sunt tentat sa-i dau
perfecta dreptate lui Vasile Lovinescu care
recunostea autenticitatea dialogului religios doar
in cuprinsul mediilor elevate cultural. Faptul ca
dialogul Orient-Occident se consuma in
registrele elegantei, tolerantei, intelegerii si
acceptarii celuilalt mi-1 confirma institutii si
structuri culturale, cum ar fi Institutul de Stiinte
Orientale “Sergiu-Al George” si editurile ce
traduc si publica direct din original textele
religioase orientale; Asociatia Romana de Istoria
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Religiilor si Seminarul de Cercetare
Interdisciplinara a Religiilor si Idelogiilor.

Note:

! A se vedea, pentru detalii, loan Petru Culianu, Eros
si Magie in Renastere. 1484, Bucuresti, Editura Nemira,
1994, pp. 151-157.

? Mircea Eliade, Ocultism, vrdjitorie si mode
culturale, Eseuri de religie comparatd, traducere din
engleza de Elena Borta, Bucuresti, Editura Humanitas,
1997, p. 84.

3 Referinte la gruparea Ananda Marga (Calea Fericirii)
se gasesc in lucrarea lui Constantin Cuciuc, Religii noi in
Romdnia, Bucuresti, Editura Gnosis, 1996, pp. 112-114.

# Septimiu Chelcea, Personalitate si societate in
tranzitie. Studii de psibhologie sociald, Bucuresti,
Editura Societatea Stiinta si Tehnica, 1994, p. 242.

> Bichare Khader,”Stereotipuri occidentale cu privire
la Orient”, apud Secolul XX, nr. 1-3, 1996, p. 57..

¢ Richard Burghand, Hinduism in Great Britain,
apud Kim Knott, Hinduismul. Foarte scurtd introducere

, traducere de Gabriela Inea si Florin Slapac,
Bucuresti, Editura Allfa, 2002, p. 122.

7 Ibidem.

8 Thierry Hentsch, “L’Orient imaginaire: la vision
politique occidentale de I’Est méditerranéen”, Paris, Ed.
de Minuit, 1988, apud Secolul XX, nr. 1-3, 1996, p. 59.

? Radu Bercea, “Crestinismul in India. Evanghelizare,
dialog interconfesional sau pluralism religios”, in Secolul
XX, nr. 4-6, 19906, p. 316.

10 Ibidem, p. 317.

! Ibidem.

2 [bidem.

13 Mircea Eliade, Incercarea labirintului. Convorbiri
cu Claude Henri Rocquet, traducere si note de Doinea
Cornea, Cluj-Napoca, Editura Dacia, 1990, p. 24.

4 Mircea Eliade, Memorii (1907-1960), editie si
cuvant inainte de Mircea Handoca, Humanitas,
Bucuresti, 1991, p. 193.

> Mircea Eliade, Alchimia asiaticd, Bucuresti, Ed.
Humanitas, 1991, pp. 68-69.

16 A se vedea, de exemplu, p. 72 din editia Humanitas
1991 a Alchimiei asiatice; p. 216 din monografia lui
Ioan Petru Culianu intitulata

Mircea Eliade (Nemira, 1995). Aici Eliade este
invocat cu o marturie din septembrie 1981 unde explica
discipolului Culianu cum India I-a ajutat sa priceapa
temeiurile traditionale ale taranului roman. Mai precis,
urmadrind functiile castelelor indiene, Eliade a inteles
prestigiul aproape neobisnuit de care se bucurau
batranii in vechea societate romaneasca. Ei sporeau
prestanta comunitatii si “nu erau aruncati la gunoi”.
Faptul acesta 1i parea lui Eliade a fi in deplin contrast cu
mitul vesnicei tinereti ce domina America acelui timp.
De referinta sunt si locurile din celebrele convorbiri ale
lui Eliade cu Claude Henri Rocquet despre unitatea
culturala vasta ce leaga la un nivel mai profund, neolitic
chiar, Scandinavia de Ceylon, China de Portugalia si
Romainia de India. Trimiterea precisa este la pp. 54-57
din singura editie romaneasca a cartii. Exegetul
scrupulos ar mai putea consulta si Jurnalul lui Mircea
Eliade, in special pp. 222-223 din volumul I aparut in
1991 la Humanitas. Aici se vorbeste convingator despre

universalitatea culturii romanesti descoperita prin
yoga, despre dezavuarea asa zisului “exotism” al acestui
fenomen si despre o Romanie culturala a viitorului,
vazuta ca punte de legitura intre Orient si Occident.

7 Mircea Eliade, Alchimie asiaticd, ed. cit., p. 70.
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