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nou vechile concepte într-un mod mult mai semnificativ,
trebuie sã “reinventeze” relaþia omului cu Dumnezeu ºi a
comuniunii interumane. Din partea omului, trebuie sã ne
aºteptãm sã re-înveþe sã aprecieze mai mult planul spiritual
decât cel material.

O cale de a îndruma omul spre o relaþie autenticã cu
divinitatea este icoana. În viziunea autorului, ea este imagine,
iar imaginea este miºcare. Icoana nu explicã, ea doar indicã o
realitate care se aflã “dincolo” ºi care trebuie vãzutã. A vedea
o realitate dincolo de o alta, prin altã realitate este
contemplare, iar contemplarea aduce omul la spiritual ºi îl
leagã de el. Icoana, aºa cum este înþeleasã în ortodoxie, îl
ajuta pe om sã conºtientizeze cã el este chipul lui Dumnezeu,
îi aminteºte cã este deiform ºi îi reaminteºte cã este “locuit de
Dumnezeu”.

Pentru a înþelege cât mai bine validitatea ºi realismul
rolului pe care icoana îl poate avea în societatea
contemporanã este necesar, ne spune autorul, sã vedem  care
sunt rãdãcinile teologice ºi semnificaþiile actuale ale icoanei.
Spre sfârºtul primei pãrþi, Theodor Damian face o scurtã
istorie a icoanei ºi a discuþiilor teologice purtate în jurul ei,
evidenþiind temeiurile sale biblice ºi cele hristologice.
Temeiurile biblice ale icoanei sunt, în viziunea autorului, o
prezenþã încã din Vechiul Testament, o întreagã suitã de
imagini prefigurînd imaginea lui Iisus Hristos.

Cea de-a doua parte a lucrãrii doreºte sã indice propriu-zis
implicaþiile spirituale  ale icoanei asupra omului contemporan.
Cu ajutorul icoanei, omul zilelor noastre poate participa la
viaþa divinã datoritã faptului cã pe lângã dimensiunea esteticã,
ea are ºi o dimensiune liturgicã ºi eshatologicã.

Cartea pãrintelui Damian se adreseazã deopotrivã minþii ºi
sufletului. Ea este eruditã ºi duhovniceascã în acelaºi timp. Un
merit special al volumului de faþã este faptul cã ne propune sã
acceptãm cã icoana este acea “pilulã” miraculoasã de care are
nevoie omul contemporan pentru a se  “vindeca” de “criza”
provocatã de post-modernitate. În lucrarea sa remarcabilã,
Theodor Damian se diferenþiazã de ceilalþi autori care
cerceteazã icoana prin aceastã încercare de a oferi icoana ca o
soluþie a ieºirii din „crizã” a omului societãþii contemporane.
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 Cea mai recentã lucrare a universitarului  ieºean, Miºcãri
religioase orientale. O perspectivã socio-antropologicã asupra
globalizãrii practicilor yoga, se doreºte a fi o prezentare a
analizelor asupra ,,fenomenului yoga” întreprinse de exegaþi ca
Jean Filliozat, Brian Rennie, Sergiu Al. George, Ioan Petru
Culianu ºi, în mod special, Mircea Eliade  (p. 234).

Primul capitol, intitulat Noile miºcÎri religioase conþine o
serie de distincþii conceptuale, începând cu distincþia preluatã
de la sociologul Ronald Inglehart, între valori ale supravieþuirii
ºi valori ale stãrii de bine. Rolul acestei distincþii este, în cazul
de faþã, acela de a da posibilitatea introducerii yogãi în sfera
activitãþilor relaþionate valorilor  stãrii de bine, împreunã cu
toate celelalte noi miºcãri religioase. Pentru a înlãtura orice
nuanþã de valorizare negativã, cercetãtorul religiilor ºi
ideologiilor Nicu Gavriluþã opteazã pentru înlocuirea folosirii
termenilor, care au primit prea multe conotaþii negative, de
secte ºi dominaþiuni, între care face unele distincþii pertinente
binevenite, cu cel de practici religioase. Nu este, în opinia
noastrã, cu totul justificatã aceastã alegere. Pentru cã ar fi
preferabil sã preluãm unele concepte orientale, cum ar fi cel
de darsana, sakha, ºi altele asemenea, pentru a nu continua sã
ne lovim iar ºi iar de aceleaºi întrebãri: Zenul este o religie?
Buddhismul este, oare, o ideologie? Yoga este o filosofie, o
mitologie, sau o religie? ºi întrebãrile pot continua. Sunt
prezentate în continuare cauzele apariþiei noilor miºcãri
religioase, dintre care amintim: nevoia unei identitãþi culturale
proprii, (re)construcþia identitãþii personale, criza bisericilor
creºtine, fascinaþia iniþierii personale, nevoia unui lider
charismatic, fascinaþia Indiei,  frustrarea ºi revanºa victimelor
persecuþiilor ecleziastice.

Am putea spune cã cele mai multe dintre cauzele amintite
ar reprezenta mai degrabÎ motivele generale ale adeziunii unui
individ la orice fel de grup, nu neapÎrat religios. Pe un astfel
de traiect interogativ, urmãtoarea problemã pe care ne-o va
lãmuri cercetarea „socio-antropologicã” ar fi cauza, sau
cauzele religiei în sine. De fapt, adevãrata întrebare a lui Nicu
Gavriluþã credem cã este : de ce creºtinismul nu mai este pe
placul tuturor?  Dar a fost el vreodatã? Da, într-adevãr, existã
o crizã a Bisericii. Ne putem întreba: de ce? Pentru cã ºi-a
pierdut autoritatea prin secularizare, sau din alte motive?

Acest fapt este neesenþial aici, sã nu uitãm cã acum existã ºi
libertatea de conºtiinþã, care, coroboratã cu globalizarea
informaþiei, cu noile traduceri, cu facilizarea accesului la
internet în ultimii zece ani, au deschis calea cãtre cunoaºterea
ºi a altor perspective religioase. Pur ºi simplu, cu trecerea
timpului, va dispãrea, credem,  vechiul obicei de a deveni
credincios prin naºtere. Un asiatic nu ºi-ar pune o astfel de
întrebare, cel puþin în zilele noastre. Vedeþi dumneavoastrã, un
buddhist nu a fost ars niciodatã pe rug fiindcã a negat
autoritatea scripturilor vedice.  Orientalii ºi-au afirmat
libertatea de conºtiinþã chiar în perioada în care compilarea
Vedelor era în mare parte terminatã, fie prin negarea acestora,
fie prin ºiretlicul upaniºadelor – interpretarea. Socrate urma,
dupã douã secole, sã fie condamnat pentru necinstirea zeilor
cetãþii.  În ceea ce priveºte elementul de noutate, din
sintagma noi miºcãri religioase avem unele observaþii. Suntem
de pãrere cã  aceasta nu se potriveºte când ne referim la Yoga.
Întrucât noutatea este perceputã doar de receptorul ideilor
orientale, idei de altfel mult mai vechi decât creºtinismul, ºi
dupã cum Eliade presupune, ale cãrui analize sunt prezentate
începând cu capitolul al doilea, posibil preariene.

Cu cel de-al doilea capitol lucrarea devine interesantã:
sunt  prezentate aici diferite Tipuri de exegezã ale practicilor
yoga. În urmãtoarele douã capitole, intitulate Yoga mitologie,
religie sau filosofie ºi, respectiv, Structura sistemului yoga,
aflãm o bunã prezentare ºi analizã detaliatã a elementelor din
„filosofia” ºi fiziologia misticã yoga, conform sistemului
Sâmkya-yoga* al lui Patañjali, bazate pe lucrãrile lui Mircea
Eliade pe acest subiect, dar ºi pe cursul lui Satyânanda
Paramahamsa þinut de  acesta la Bihar School of Yoga, ºi
tradus în româneºte de Walter Fotescu. Capitolul V, care se
numeºte Yoga în buddhism, tantrism, alchimie ºi ºamanism
mai conþine, pe lângã ceea ce aflãm din titlu, ceea ce autorul
numeºte versiuni populare ºi desacralizate  ale  noului
budhhism sub forma zen-ului  muncitoresc, biofeedback-ul,
nazi yoga, antrenamentul autogen ºi  vipassana. Urmeazã apoi
un scurt capitol dedicat versiunilor literare ale practicilor yoga.
Aici regãsim unele experienþe yoghine ale tânãrului Eliade
ilustrate în nuvelele Secretul doctorului Honigberger ºi  Nopþi
la Serampore.
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În ultimul capitol este prezentatã, ca studiu de caz,
Miºcarea de Integrare în Absolut. Acest ultim capitol, ba chiar
ºi primul, am spune noi, ar fi putut foarte bine sã lipseascã
din aceastã lucrare ºi totuºi, poate chiar cu un alt titlu, ea sã
îºi pãstreze coerenþa. Dacã în cazul Miºcãrii de integrare în
Absolut (MISA) existã unele elemente creºtine (prezenþa
icoanelor, rugãciunea inimii, º.a.), precum  ºi pretinsele
legitimãri ºtiinþifice (teoria string-urilor, ideea  unei vibraþii
cosmice fãrã existenþa unui element concret, material, care sã
vibreze, preluatã de la fizicianul a cãrui lucrare, Taofizica, este
cunoscutã tuturor adepþilor noii ere, F. Capra, sau alte
elemente ale fizicii cuantice), nu putem vorbi de un sincretism
evident creºtino-hindus, ci doar de o superficialã influenþã
reciprocã. În raport cu teosofiile contemporane, nici ele atât
de noi pe cât cred adepþii noii ere,  MISA este doar o ºcoalã a
Shivaismului, unul dintre curentele teiste avându-l pe Shiva ca
zeu suprem, a ceea ce doar noi, occidentalii, numim
hinduismul (care nu poate fi privit ca un sistem unitar, cum
este, într-o anumitã mãsurã, creºtinismul) deci, în clasificarea
lui Patañjali, o Bhakti Yoga, adicã o religie/disciplinã spiritualã
devoþionalã, bazatã, mai pregnant decât alte miºcãri
(filosofice, ar spune unii, luând Vedanta ca exemplu ) pe un
set de practici corporale ºi psiho-mentale.

În momentul în care am dispune de o prezentare clarã ºi
sistematicã a doctrinei MISA, probabil încã în formare, un
cercetãtor al acesteia ar putea începe un studiu comparativ  cu
celelalte  forme  ale shivaismului: Úaiva Siddhânta din sudul
Indiei, cu cele douã diviziuni fondate  de Saint Tirumular,
respectiv Meykanda Devar, Siddha Siddhanta din nord,
Œaivismul Vira în India centralã, Úivâdvaita în sudul Indiei,
Œaivismul din Kashmir ( numit Pratyabhijna) ºi, în sfârºit,
Pasupata. Se observã cã mai mult decât a admite existenþa, în
cadrul hinduismului, a trei diferite religii, viºnuismul,
ºaktismul ºi shivaismul, indienii înºiºi considerã cã aceste
diviziuni ale shivaismului nu sunt cauzate numai de faptul cã
adepþii acestor ºcoli vorbesc limbi diferite, mai precis, nu sunt
separaþi doar geografic, ci au credinþe pe alocuri divergente.
Ca atare, aceastã organizaþie -MISA- nu poate fi cu uºurinþã
încadratã nici în sfera miºcãrilor New Age, nici într-una din

cele ºase clasice darsana. Dar sistemul de credinþe ale acesteia
coroborat cu toate practicile adiacente, poate fi numit, fãrã
nici o reþinere, religie.  În opinia noastrã, nu credem cã se
poate vorbi de o aºa-zisã yoga  autenticã, observaþie preluatã
ºi de autor la finalul lucrãrii când afirmã: „ele [formele de
yoga] sunt la fel de adevãrate”(p. 241) ºi de aceea ne
întrebãm ce vrea sã însemne sintagma „veritabila spiritualitate
”, ºi de ce este privitã cu mai multã consideraþie Patañjali-
Yoga, de altfel,  mai apropiatã de Sâmkya, pe când shivaismul
practicat de elevii lui Bivolaru este calificat drept variantã
comercialã a yoga, cu o nuanþã vizibilã de maliþiozitate. Ce va
spune Nicu Gavriluþã despre Sahaja Yoga, a cãrei
conducãtoare, declaratã încarnarea tuturor zeilor, are o avere
de foarte multe milioane de dolari strânsã doar prin donaþii,
cotizaþii ºi taxe de tot felul.

      Acest capitol ar fi putut fi publicat ca un studiu separat,
pentru familiarizarea  publicului cu ceea ce reprezintã MISA,
ºi nu ca ºcoalã de yoga, ci ca religie. Deºi lectura acestei
lucrãri ne-a lãsat impresia cã Nicu Gavriluþã nu ar avea  o
atitudine constantã ºi neutrÎ  faþã de yoga, autorul ieºean
afirmã cã  „ciocnirea civilizaþiilor (în sensul dat expresiei de
Huntington) poate fi atenuatã, în cazul de faþã, prin „autentica
înþelegere ºi veritabila acceptare a alteritãþii yoghine”.  Iar
aceastã acceptare autorul o vede posibilã prin aplicarea
modelului binaro-fractalic propus de Culianu, considerând
yoga ca un  fractal în spaþiul Hilbert (spaþiul Hilbert ar fi,
pentru yoga, „ansamblul þinuturilor istorico-simbolice unde,
sub o formã sau alta, yoga este astãzi  prezentã ”). Fractalul
yoga având ca axiome urmãtoarele elemente: a) Existã yoga;
b) Yoga asigurã eliberarea spiritului c) Yoga este o tehnicã
spiritualã prezentã în mai multe culturi (p. 240).

Nu putem încheia fãrã a sublinia cã cercetare propusã de
Nicu Gavriluþã trebuie apreciatã cu conºtiinþa dificultãþii
inerente unui demers ce tinde sã depãºeascã o abordare
europocentristã a fenomenului filosofico-religios.

* Trebuie subliniat faptul cã Yoga ºi Sâmkya-yoga sunt douã darœane
(concepþii filosofico-religioase) distincte


