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Ce este secularizarea?

Astazi, pentru prima data în istorie, cultura occidentala ce cuprinde din ce în ce mai mult 
planeta, apare ca o cultura deschisa, plina de întrebari, profana, fara autoritate spirituala 
recunoscuta si fara ideologie religioasa dominanta si unificatoare.

Diferitele domenii ale existentei colective: politic, social, cultural s-au eliberat, treptat, de 
crestinism. Statul si viata economica se situeaza de acum înainte în afara sferei asa-numite 
„religioase”. Statul nu pretinde sa controleze Biserica sau Bisericile - si nici invers. Filosofia 
nu mai serveste de mult timp teologia. Pentru o aceeasi realitate exista mai multe modalitati 
de abordare, independente unele de altele si fara organizare unica. Fiecare stiinta depinde de 
propriile nor-me, îsi este intrinseca. „Religia” a devenit de mult un compartiment al culturii, 
pe aceeasi directie cu celelalte - stiintific, sportiv, estetic, psihologic etc. Înce-pând cu 
sfârsitul Evului Mediu si, mai ales, în epocile baroca si „sulpiciana” , personajele „religioase” 
reprezentate în arta au atitudini în întregime artificiale: ochii înrositi de lacrimi si ridicati spre 
cer, în timp ce îngerasii exprima mai degraba sensibilitatea pedofila a artistilor!

Societatea secularizata cunoaste, totusi, o ideologie difuza, lipsita de constrângeri, dar care 
patrunde sufletele simple mai ales prin intermediul mass-mediei. Este astfel prezentat sistemul 
de lectura al unei lumi limitate la ea însasi, un soi de empirism al vizibilului si de subiectivism 
al placerii. Pe drept cuvânt, în chiar centrul limitelor noastre, într-o lume de ambivalente cu 
accente narcisiste ce nu poate fi depasita, psihanaliza – banalizata – apare ca detinând
Individul, eliberat de comunitarismele greoaie si, totodata, protectoare ale civilizatiilor 
agromonastice, nu mai are vreo speranta eshatologica si de comuniune. De mult timp, deja, 
începând cu dogmele catolice din sec. al XIV-lea si conceptele protestante din sec. al XVI-lea, 
mântuirea obsteasca s-a divizat în mântuire individuala, aproape uitându-se marea asteptare a 
Parusiei si anticiparea sa în celebrarea „tainelor” si experienta eclesiala. Recentul Catehism 
universal al Bisericii Catolice este scurt si sarac în privinta „vremurilor din urma”. Studiind 
sec. al XVIII-lea, istoricii observa ca afirmarea cuvintelor-cheie progres si fericire, coincide 
cu slabirea credintei în viata de apoi si a doua venire.

Filosofiile germane din secolul al XIX-lea au încercat sa regaseasca aceasta credinta, dar în 
interiorul însusi al sferei rationale, înghesuind eshatologia în istorie. Ele au pregatit astfel, 
Primul Razboi Mondial si totalitarismele ce i-au urmat si carora le-a dat nastere într-o 
oarecare masura: nazismul, reactualizare „secularizata” a religiilor arhaice ale pamântului si 
clanului; comunismul, ultima erezie mesianica a traditiei iudeo-crestine.

Al Doilea Razboi Mondial a biruit nazismul, descalificat pentru totdeauna datorita memoriei 
numelui de Auschwitz. Progresul stiintelor si al tehnicilor, si mentalitatile favorizate de 
acesta, au contribuit la caderea comunismului. S-a ajuns astazi la un punct în care societatea 
are ca tel realizarea, cât mai bine posibil, pe lumea aceasta (lumea cealalta nu exista), a 
plenitudinii existentei prezente. Neantul, ineluctabil si refuzat ca idee, naruie speranta învierii; 
convertirea publicitara a dorintei în necesitati cotidiene face de neconceput ascensiunea prin 
Cruce sau prin asceza traditionala, care ar cauta sa redea dorinta elanului sau pur spiritual. 
Cra-ciunul a fost folclorizat, dar ramâne, evident, sarbatoarea nasterii si a vietii. Pastile, 
pentru cei mai multi, nu constituie însa decât un consum crescut de ciocolata.



Ignorând „cerul”, omul de astazi regaseste „pamântul”. Dezvoltarea tehnicii permite un fel de 
explozie a societatii urbane. Pamântul, erosul, corpul, sunt frenetic exaltate împotriva unui 
crestinism care, de-a lungul timpului, n-a încetat sa se detaseze de ele. Îndoiala crestina 
referitoare la eros a fost, fara îndoiala, necesara pentru a asigura, contra fatalitatilor speciei si 
extazelor fuzionale, deplina afirmare a persoanei, a femeii mai ales, mult timp considerata 
doar ca simplu instrument de reproducere (istoricii au aratat cât de mult a favorizat 
maturizarea intelectuala a tinerelor întârzierea vârstei de casatorie în Europa Occidentala).

Totusi, treptat, erosul a fost mai putin reflectat prin relatia personala (aproa-pele cu 
Dumnezeu) si mai mult descalificat si negat (dualismul antichitatii târzii marcase puternic, de 
altfel, monahismul). Atunci a aparut revolta vietii, a dragostei, a frumusetii. Începând cu 
sfârsitul secolului al XIX-lea au avut loc explorari uluitoare: în ciuda pesimismului lor solid, 
de la sinuciderea lui Weininger la instinctul freudian al mortii si la gnoza amara a lui Lacan 
ele au condus, via America, la exaltarea unilaterala a principiului placerii. Femeia a ajuns sa-
si stapâneasca propria fecunditate si sa se conduca asa cum faceau barbatii altadata. Afrodita 
iese înca din mare, la fel de stralucitoare si (fina) ca si starletele anonime din reclamele 
paradisiace.

Referitor la pamânt, Biserica Occidentala s-a detasat de el, o data cu dezvoltarea civilizatiei 
urbane si aparitia ordinelor de calugari ce traiau din cersit. Con-centrarea afectiva asupra lui 
Iisus, acest individual „Dumnezeu si sufletul meu” si zbuciumul nu mai putin individual si 
subiectiv al justificarii au contribuit la slabirea legaturilor cosmice ale omului tot asa cum o 
anumita închipuire despre pacatul originar a marcat erosul cu o pata aproape de nesters.

Astazi, contra acestei îndelungate descarnari, „carnea” îsi afirma cu furie eliberarea insolenta, 
iar Bisericile, în fata betiei corpurilor (simturilor), se trezesc neputincioase. Preceptele lor 
continua sa ramâna morale pâna în amanunt, in-terpunându-se însa între tineri si mesajul 
evanghelic.

Atât în afara Bisericii, cât si în Biserica se încearca - nu fara tensiuni sau probleme - sa se „ia 
cunostinta” de corp, acordându-l la ritmurile cosmice. Poetii au cautat nume noi pentru divin 
în frumusetea lumii, în densitatea firii (fuvsi?) ce-i evoca lui Heidegger misterul fiintei. Ici-
colo, dar mai ales în Germania, a luat amploare dorinta de a nu mai domina natura, ci de 
contopire cu ea. Vom reveni asupra acestui fapt când ne vom referi la „noua religiozitate”.

Originile secularizarii

Factorul cel mai evident în acest proces istoric pare a fi aparitia asa-numitei „gândiri 
instrumentale”. Aceasta s-a impus nu în epoca Renasterii, marcata de o religiozitate cosmica, 
ci în a doua jumatate a sec. al XVIII-lea, când telescopul a permis vederea lumii ca un imens 
mecanism. Gândirea instrumentala nu se limiteaza doar la decelarea raporturilor dintre lucruri, 
cum o facea gândirea antica, mai mult contemplativa. Ea vrea sa le stapâneasca si sa le 
utilizeze. De aceea, ea nu retine decât aspectele masurabile, cantitative, lasând deoparte „cali-
tatile secundare” pe care se sprijinea demersul simbolic. Acest nou mod de ra-portare la real a 
avut drept consecinta ceea ce Max Weber numea „dezvrajirea lumii”. Este vorba de o trecere 
lenta, schitata deja de filosofia greaca, de la mit la concept sau, dupa expresia lui Heidegger, 
de la fire la „existente”, dorinta de limitare (pe care termenul german ce înseamna „concept”, 
Begriff, o evoca net) la capatul careia lumea conceptelor tinde sa devina lume a masinilor.



Totusi, aceasta evolutie nu ar fi fost posibila fara sprijinul traditiei biblice, iudeo-crestine, 
care, se pare, ca a permis trecerea de la rationalitatea contempla-tiva la rationalitatea 
instrumentala.
Biblia a impus consistenta proprie si non-divinitatea cosmosului nu ca magie, (Babilon), nici 
ca iluzie (India) sau materialitate malefica a corpului muritor, ci ca creatie a lui Dumnezeu, 
oglinda a Întelepciunii Sale, creat prin Cuvântul Sau si, dupa spusa Parintilor Bisericii, prin 
„ideile-vointe” total diferite de „ideile” platoniciene.

Divinul nu mai este închis în natura pasionala si extazul sexual. O distanta infinita intervine 
între creat si necreat. „Dezvrajirea” lumii începe cu relatarea crearii lumii în Geneza: stele, 
animale si plante apar deposedate de caracterul lor divin. Batalia dusa de profeti împotriva 
idolatriei si magiei îsi va gasi împlinirea în actiunea de mai târziu a calugarilor. Evanghelia va 
pune capat opozitiei dintre pur si impur („nu ceea ce intra în gura omului îl spurca”, iar Iisus 
nu o va evita pe femeia cu curgere de sânge), refuzând interpretarea bolii ca pedeapsa divina 
sau ca urmare a pacatului (vindecarea orbului din nastere), El distinge Împaratia Cerurilor de 
cea a Cezarului, extinzând sfera lumescului si oferind perspectiva libertatii spiritului. 
Dumnezeu Care Se manifesta în umilinta si în chenoza, Dumnezeul crucificat pe trupul relelor 
lumii instituie libertatea omului si Se arata nu în sfera sacrului, ci sub chip de om, în cele din 
urma - sub chipul tuturor oamenilor.

E adevarat ca „desacralizarea” lumii prin traditia iudeo-crestina trebuia sa permita 
transfigurarea sa de catre persoana în comuniune, transfigurare schitata deja de catre 
crestinatatea medievala ale carei creatii ne „farmeca” înca, dar si mortificata în aceeasi 
masura de catre aceasta, în sensul ca a pacatuit grav contra libertatii spiritului si a încercat sa 
reconstituie o societate sacrala al carei liant era ura împotriva celuilalt, ereticul, 
necredinciosul, evreul. Istoria crestinismului occidental poarta în fundal tare incontestabile. 
Mostenirea tragica a augustinia-nismului, pe de o parte - numarul mic de alesi, soarta copiilor 
morti nebotezati, interpretarea lui compelle intrare (obliga-i sa intre), diminuarea rolului 
Sfântului Duh pe de alta parte -, au cauzat un antagonism între Tatal si Fiul (ce va culmina în 
sec. al XIX-lea cu dialectica stapânului si sclavului) si aproape un soi de ruptura a divino-
umanitatii, fuziune fara echivoc a divinului cu umanul pe care o definise în 451 Conciliul de 
la Calcedon. În acest mod s-au afirmat în ultimul secol drepturile omului, opunându-se 
nimicitor drepturilor divine .

Simultan, conceptia anselmiana a mântuirii, în ciuda „Imnului Creaturilor” al Sf. Francisc, a 
avut drept consecinta ascensiunea Crucii, o oarecare ignorare a dimensiunii pan-umane si 
cosmice a Învierii. Teologia bizantina despre „energiile divine” a fost trecuta sub tacere o data 
cu caderea Constantinopolului. Pamântul, dimensiunea sa sacramentala, au fost uitate de 
crestinism. Etica protestanta a temperat dorinta de stapânire a societatii tehnice, mentionând 
totusi fata de cosmos o atitudine de dominare.

Sa nu ne mire, deci, ca secularizarea - sub aspectele bune, dar si cele rele - a fost, în mare 
parte, chiar opera Bisericilor. Începând cu „devotio moderna”, la sfârsitul Evului Mediu si 
continuând cu Reforma si Contrareforma, o societate urbana, laica, a elaborat un tip de religie 
consistând mai ales în „puritate” morala. Pretutindeni asistam la o lupta îndârjita condusa de 
oamenii Bisericii împotriva religiei populare puternic înradacinate în ritmurile cosmice. Un 
indiciu major al acestui fapt este campania de ardere a vrajitoarelor, marturii îngrozitoare ale 
feminitatii telurice, ale sacralitatii pamântului. În efortul sau de a-si afirma prezenta în lume, 
Biserica a devenit din ce în mai mult scoala de morala, în detrimentul capacitatii sale de 
transcendenta si de înviere. Iesirea la pensie a episcopilor la vârsta de saptezeci si cinci de ani, 



în Biserica Catolica, si a cardinalilor la optzeci, evidentiaza triumful criteriului utilitatii, 
caracteristic societatii secularizate.

Despre unele efecte ale secularizarii

Consecintele benefice ale secularizarii sunt evidente. Cultura occidentala, eliberata de 
influenta clericala, a explodat literalmente în toate directiile. Ea a facut înconjurul planetei, a 
explorat cosmosul de la infinitul mic la infinitul mare, a studiat chiar si corpul omenesc si 
psihismul sau (s-a putut chiar spune ca de la omul cavernelor s-a trecut la cavernele omului!), 
a favorizat uimitoare creatii artistice, de la pictura în ulei la romanul polifonic, trecând si prin 
creatia muzicala.

În secolul nostru, femeia a început sa se elibereze si sa acceada la responsabilitatile si la 
realizarile culturii si societatii. La început, ea încerca sa fie asemeni barbatului; acum, ea se 
afirma pâstrându-si feminitatea. Durata de viata a crescut, ca si natalitatea.

Cultura noastra se vrea eterogena, autocritica, sigura pe bazele, ca si pe cuceririle sale. Este o 
cultura deschisa, ce tinde sa-si asume si artele si miturile altor culturi, pe masura ce le 
distruge; impulsul sau profund este „cautarea”, filosofia sa implicita - filosofia celuilalt, 
acceptat în alteritatea sa (pe când dezideratul societatilor „traditionale” si, ieri înca, a 
totalitarismelor, era unitatea). Din punct de vedere politic, aceasta cultura se exprima prin 
democratia pluralista, mobila con-tinuu si în care nimeni nu are dreptul sa-si impuna propriul 
adevar. Aici intervine mentalitatea protestanta: functia statului nu este de a transforma 
societatea în paradis, ci de a evita ca aceasta sa devina un infern (Soloviev).

Sunt cunoscute, însa, si efectele ambigue, redutabile, ale unei astfel de civilizatii. 20% din 
populatia mondiala consuma 80% din resursele planetei. So-cietatile bogate din „nord” sunt 
într-un contrast galopant cu societatile sarace din „sud”, devastate de molime dar si cu 
societatile schimbatoare si haotice din „est”. Mai mult, aceasta sciziune e prezenta si în 
interiorul fiecarui tip de societate: „nordul” are proscrisii sai, „sudul” - proaspat îmbogatitii, 
„estul” - mafiotii.

Cultura occidentala, în momentul în care tinde sa-si asume toate aspectele „aventurii umane”, 
intervine în structura altor culturi, afectând mai întâi spiritul acestora si, în final, propria sa 
mostenire culturala.

Gândirea instrumentala, prin masinile sale de vise - de la televiziune la „spatiile virtuale” - 
penetreaza si conditioneaza psihismul colectiv si anuleaza marile referinte simbolice care nu 
au încetat sa protejeze si sa anime umanitatea. Este valabil pentru relatia masculin/feminin, 
compromisa pâna acolo încât homosexualitatea se popularizeaza si se glorifica, ca si pentru 
paternitate sau maternitate - filiatiune, mai întâi denuntata ca opresiva si facând acum obiectul 
unei nostalgii fuzionale, cea a incestului. Estetismul, domeniu favorit al homosexualitatii, este 
astfel napadit de forme neînchegate, incoerente, ce provoaca un fel de surescitare sodomica. 
Incestul si drogul converg spre împiedicarea cresterii individului, împingându-l la fuziunea cu 
diverse secte sau la iluzia unui vis vegetal.

O axioma implicita ce trebuie afirmata, fara a se pune problema consecintelor, e ca tot ce se 
poate obtine prin mijloace tehnice conduce la distrugerea naturii si la riscul sinuciderii 
omenirii. Privitor la patura de ozon, cerul se des-trama, marea e poluata, specii de animale si 
plante dispar iremediabil.



Biologia continua sa fie fascinata de un fel de prometeism, explorarea si stapânirea 
patrimoniului genetic anunta capricii, monstruozitati, comercializarea si piratarea corpului 
uman: exista deja cazuri de copii ucisi sau amputati în tarile sarace pentru a permite comertul 
fructuos cu organe în tarile bogate.

Astfel survine nihilismul. Revelatia biblica a avansat ideea unicitatii fiecarui individ, însa 
învierea a fost lasata în uitare. Civilizatia noastra este preocupata de neant, iar moartea, oricât 
de respinsa ca idee, nelinisteste si fascineaza. Mult timp, progresul stiintei si tehnicii n-a 
stirbit cu nimic etica traditionala. Aceasta se destrama astazi si ai senzatia, în acest sfârsit de 
secol XX, a unei gauri negre care se deschide în chiar inima culturii noastre, lasând cale libera 
doar spectaculosului, ricanarii, erotismului, violentei si drogului.

Interventia brutala a tehnicilor si mentalitatilor occidentale în culturile devenite periferice, are 
drept consecinta o profunda deteriorare a acestora: putem lua ca exemplu Africa neagra, acum 
reprezentata mai ales de magie si de SIDA. În alte parti se manifesta reactii de închidere sau 
de integrism: este cazul Islamului care, amenintat de modernitatea occidentala se crispeaza 
într-un imens refuz, si exista, de asemenea, aceeasi tentatie în Ortodoxie. Or, integrismul este 
el însusi o forma de secularizare si, paradoxal, de occidentalizare. Într-adevar, el reduce 
religiosul la ideologic, un ideologic ce s-ar vrea totalizant, cam în sensul totalitarismelor din 
Occident. La rândul sau, religiosul s-a detasat de focarul sau: Balcanii constituie astazi un 
desert spiritual, Islamul îsi reneaga traditia mistica (acest ultim termen fiind, în mod formal, 
interzis în Arabia Saudita). Ramâne o apartenenta contra, care face sa sângereze marile 
cicatrici ale istoriei si împinge religiile astfel „ideologizate” fie spre ghetou, fie spre diverse 
forme de fascism.

Noua religiozitate

Reactia împotriva nihilismului nu conduce numai la o aprofundare a crestinismului, despre 
care vom vorbi în continuare. Ea se afirma într-o maniera pro-fetica, ca „o noua religiozitate”.

Asistam la o redescoperire a religiilor orientale si la reactualizarea unui sacru arhaic. 
Reductionismul Occidentului modern ia amploare, se etaleaza bogatia lumii psihice si 
spirituale, budismul invadeaza batrânele tinuturi crestine, printre altele si prin aparitia, aici, a 
manastirilor tibetane. Se popularizeaza astrologia, ziarele afiseaza zi de zi situatia diverselor 
semne zodiacale, anumite întreprinderi utilizeaza chiar aceste corespondente astrale pentru a 
selecta candidatii la o slujba. Diversi oameni de afaceri se „re-energizeaza”, se 
„supradimensioneaza” participând la seminarii de arte martiale sau de zen, produse de import 
japoneze, si chiar la sedinte de voodoo sau de samanism.

Nu se mai vorbeste acum de „religie”, ci de „spiritualitate” - nu de rugaciune, care presupune 
o relatie, ci de meditatie, care este o interiorizare, si, prin urmare, nici de credinta, adica de 
încredere într-o prezenta-absenta personala, ci de o experienta „stiintific” garantata. 
Angoaselor apocaliptice ale anului 2000 li se substituie anuntarea optimista, exaltanta a unei 
ere noi, New Age, garantata as-trologic de trecerea de la „era Pestilor” la cea a 
„Varsatorului”. Atunci se anunta modificarea „paradigmei” ce urma sa determine 
sensibilitatea colectiva a unei epoci. „Paradigmei” mecaniciste, materialiste, îi va succede o 
„paradigma” a luminii si dragostei, o constiinta planetara ce va armoniza toate planurile 
existentei si va unifica omul si umanitatea cu universul.

Aceasta noua „paradigma” va exclude atât scientismul, cât si crestinismul. Realitatea nu va 
mai fi redusa la „aparentele” sale masurabile si calculabile, dar va fi îndepartata si ideea unui 



Dumnezeu „individual” - unul sau trei „indivizi” avându-si sediul în cer, - spion si tiran 
responsabil de tot raul din lume. Este denuntata o religie care nu mai are sensul sacrului, o 
Biserica moralizatoare si autoritara, „nevroza crestina” în fata femeii si a sexualitatii. Iisus nu 
mai este decât un avatar, în sens hindus, adica una din numeroasele manifestari ale Christului 
cosmic si interior totodata, la care fiecare individ participa în mod direct: caci fiecare, în final, 
este Dumnezeu, dupa celebrele ecuatii hinduse: „Tu esti Acela” si Atman, Sinele (Suprem) # 
Brahman, divinul. Deja anumiti teologi crestini, ca Drewermann, reluând viziunea lui Jung, 
dupa care Hristos apare ca simbol al Sinelui Suprem, vad în Scriptura o simbolistica a vietii 
interioare, ceea ce îi va încuraja sa concluzioneze - ca, de altfel, si anumite vieti ale lui Iisus, 
recente, - ca nu exista nici un adevar istoric: simbol sau istorie, si nu istoria ca simbol!

Sacrul arhaic, respins de marile monoteisme biblice sau coranice, reapare cu atât mai puternic 
cu cât n-a încetat sa se exprime în budismul mahayana sau în taoismul interesat de magie. 
India, la rândul sau, cunoaste o revenire în forta a tantrismului, pentru care lumea, ea însasi o 
iluzie, este înteleasa si ca un fantastic joc divin la care trebuie sa aderi cu toata intensitatea 
vietii. Întâlnite si în sintoism, revin în actualitate preceptele samaniste: samanul, se stie, 
„calatoreste prin toate nivelurile tainuite ale existentei universale”, ceea ce îi permite, printre 
altele, sa comunice cu mortii. Pretutindeni se vorbeste, asadar, de „cosmicizarea” omului, de 
dezmarginirea sa cu scopul de a se contopi într-un divin impersonal.

Acest tip de sacralitate, din ce în ce mai cunoscut, chiar idealizat în Occident, readuce la viata 
numeroase ezoterisme, atât de o oarecare calitate spirituala, cum ar fi alchimia, anumite forme 
de astrologie sau de tarot, cât si de un nivel absolut inferior, ca spiritismul, teozofia, magia 
alba sau neagra.

Între aceste doua nivele am putea plasa antropozofia, al carei succes a fost si va ramâne mare 
în Europa Centrala si în Rusia, calitatea observatiilor practice ale acesteia neputând fi negata, 
fie ca e vorba de pedagogie sau de conservarea solurilor.

Aceasta revenire în forta a unui sacru arhaic sau ocultizant pretinde a fi în strânsa legatura cu 
cercetarile stiintifice actuale, în special cu cele din domeniul fizicii si psihologiei (si 
parapsihologiei). Deja Oppenheimer, elaborând prima bomba cu hidrogen, recita din 
Baghavad-Gita. Mult mai încoace, Prigogine spunea: „Descoperirile stiintifice în domeniul 
particulelor elementare si al cosmologiei au fost atât de importante, încât trezesc un sentiment 
de uimire. Acest sentiment poate lua forma zenului budist sau al apartenentei la o religie 
oarecare” .

Divinul apare astfel ca Spirit, Constiinta, Energie, ca profunzimea si unitatea cosmosului. Cei 
ce au ajuns pâna la hotarele mortii, evoca o lumina blânda si calda, o mare de pace si iubire.
De altfel, moartea n-ar fi decât trecerea dintr-o existenta terestra într-alta, nu mai putin 
terestra, caci spiritualitatea difuza de astazi vorbeste bucuros de reîncarnare. Conceptia 
traditionala crestina e denuntata ca absurda si cruda: cum sa accepti ca îti poti risca destinul 
etern profitând de o viata cel mai adesea scurta sau searbada, supusa atâtor circumstante 
contrare, cum sa accepti ca Dumnezeu a creat pentru atâtea suflete o eterna camera de tortura, 
un Auschwitz fara sfârsit?

Hinduismul si budismul vorbesc de „roata existentelor”, încarnari succesive aflate în relatie 
strânsa cu Karma fiecarui individ, cu rezultatul actiunilor sale, pâna ce totul ar fi platit. Ni se 
spune, astfel, ca sufletul, purificându-se putin câte putin, si-ar redobândi originea celesta. În 
religiile asiatice, „roata existentelor” este, totusi, un fel de supliciu si nimeni nu se 
reîncarneaza, pentru ca de-a lungul acestor stari de constiinta ce se nasc fara consistenta exista 



doar Sinele universal sau Vidul. În Occident, reîncarnarea e conceputa mai degraba ca un soi 
de peregrinare pentru persoane bine definite, în care unicitatea personala, de origine biblica, 
nu este cu adevarat implicata, exceptie facând, bineînteles, cazul în care s-ar identifica cu 
divinul.

Samanismul retraieste în experientele numite channeling - comunicare cu spiritele, cu mortii 
în diversele lor calatorii, comunicare ultima cu Constiinta cosmica. Interiorizare si 
„Cosmicizare” coincid în experientele fuzionale în care domina o sensibilitate feminina. 
Divinul este o matrice meta-cosmica, feminismul american a reabilitat vrajitoarele si 
preotesele cultului Marii Zeite „diabolizate” de Dumnezeul „mascul” al traditiei iudeo-
crestine. Sexul, se spune, „este cea mai mare forta magica a naturii”, iar interiorizarea elanului 
erotic ar permite cunoas-terea absolutului. În Germania, ecologismul si budismul se asociaza 
în cultul Gaiei, Mama-Pamânt, viziune - uneori - sinucigasa, caci unii merg pâna într-acolo 
încât doresc disparitia umanitatii pentru ca natura sa se poata dezvolta.

New Age-ul apare, astfel, ca o nebuloasa, ca o sensibilitate care se raspândeste de la un om la 
altul. El are, totusi, extremele Sale, fie în California, unde se întâlnesc Extremul Occident si 
Extremul Orient, unde se studiaza - prin „psihologia transpersonala” - asa-numitele peak-
experiences (experiente-limita), fie în Europa de Nord, crestinata târziu, unde, în anumite 
centre, reusindu-se fertilizarea unui tinut arid, acesta va fi considerat sfânt si va fi venerat, 
venerând, de asemenea, „spiritele” plantelor.

„Noua religiozitate” nu este doar o provocare pentru crestinism. Ea contine niste adevaruri pe 
care un crestinism reînnoit va trebui sa si le asume. Utopia unei „civilizatii a iubirii”, nu tine, 
oare, de atmosfera de New Age? Aceasta întrebare nu e doar ironica.

Situarea Bisericii

Secularizarea elimina un anumit tip de prezenta crestina, cea a puterii, în sensul dominarii 
Statului sau al complicitatii cu acesta. De la potestas e necesar sa se treaca la auctoritas, la o 
propagare modesta, ce respecta libertatea; pe cât posibil, un parteneriat profetic, periculos - 
caci poate deveni contestatar - totodata idoloclast si inspirator. Astazi, ni s-a spus, asistam la 
apusul mostenirii etice care a ocrotit omenescul în vâltoarea modernitatii. Ramân doar, carac-
teristice venirii „luminilor”, refuzul argumentului de autoritate si dorinta de a gândi singur. 
Crestinii, adresându-se libertatii fiecarui individ si renuntând a mai spune doar ceea ce e 
legitim si acceptabil în numele unui echivoc „drept natural”, au propus o noua inspiratie, o 
noua lumina. Cum sa nu-l citam aici pe Vladimir Soloviev care a fost, din atâtea puncte de 
vedere, un filosof al modernitatii? „Arta, dupa ce s-a izolat si s-a detasat de religie, trebuie sa 
stabileasca cu aceasta un raport nou si liber (...). Arta viitorului, dupa îndelungi încercari se va 
întoarce spontan catre religie, separându-se clar de arta primitiva (anterioara Renasterii) de 
care înca nu se distinge” . Numai acest fundament umil si profund, doar propus - „vino si 
vezi” spune Evanghelia - va putea deschide „perspective infinite” nu numai artei, ci si tuturor 
domeniilor culturii. Caci crestinismul nu este o „religie” în sensul unul compartiment separat, 
cu totul distinct, al exis-tentei. El constituie profunzimea însasi a întregii vieti, daca aceasta 
este patrunsa de ideea Învierii.

Pentru a juca acest rol, îi este necesara nu transformarea într-o forma sentimentala de 
umanitarism contemporan, ci mai degraba promovarea gratuitului si inadmisibilului, insistarea 
asupra inutilului, împotrivirea la o societate al carei criteriu fundamental este utilul, rentabilul, 
în care totul este de vânzare, totul se poate comercializa, devine marfa, în care sectele însele, 
inclusiv cele de tip New-Age stiu sa-si vânda orgoliul, narcisismul si fuziunea. Omul are 



nevoie sa admire si sa iubeasca. Crestinismul poate restitui existenta ca sarbatoare, în lumina 
Pastilor, „sarbatoarea sarbatorilor”. El îi ofera Liturghia ca un „joc eshatologic” în care 
moartea este învinsa de viata.

Epoca e marcata de o incredibila inflatie a limbajului - mai ales în mass-media si publicitate - 
limbaj al necesitatilor artificial promovate (rareori expresii ale unei dorinte esentiale), afectare 
a discursului, saracire a limbajului politic, abstractii vag ezoterice ale vorbariei economice 
care concepe economia ca idol si ca destin, cautare neobosita a „comunicarii” în ireal si în 
criza limbajului.

Astfel, creste speranta în cuvântul ca trezire, eliberare, revelatie. Limbajul este zgomot, 
cuvântul - modulare a tacerii. Credinta traieste în cuvânt, moare în limbaj. Adevaratul cuvânt 
este un cuvânt viu, tainic si comunicabil doar de catre initiati în cadrul unei celebrari 
creatoare...

Iisus vorbea în parabole si în ritmul unei gestici, dupa cum arata Marcel Jousse . Parabola este 
cotidiana, totusi ea spune mai mult decât poate fi spus în cuvinte obisnuite. Ea amesteca 
banalul aparent cu misterul.

Or, Bisericile oscileaza între un limbaj unidimensional, de bunavointa umanitara, si 
intelectualizarea unei teologii separate de experienta spirituala. Este izbitor faptul ca doar 
„neohasidismul” evreiesc pe la 1800, în perioada subcarpatica, a stiut sa inventeze parabole, 
povesti, iar mai târziu, Chagall, o întreaga arta!

Trebuie sa regasim Biserica ca loc social al cuvântului care vorbeste de plenitudinea de a 
exista atunci când Îl glorifica pe Dumnezeu. Cuvântul trebuie primit si trait în comuniune cu 
Biserica, societate a acordurilor si sinoadelor. Un cler deschis va sti sa suprinda impulsurile, 
germenii credintei care se dezvolta în societatea noastra apoi, în comuniunea întregului popor 
cu Dumnezeu, va face din cuvânt o eliberare, o împlinire, ca si o participare la depozitarea 
credintei conservate de milenii.

Din aceasta perspectiva, marturia fundamentala devine, fara îndoiala marturia frumusetii. 
Frumusete liturgica si frumusete a „Liturghiei dupa Liturghie”, pretutindeni unde oamenii 
care, depasind experienta Învierii, oameni într-un fel morti si înviati („raportul esential dintre 
moarte si cuvânt uimeste dar este, înca, de necuprins”) , vor sti sa schiteze icoane, chipuri 
unde frumusetea nu mai este posesiune - cum spune Sf. Dionisie Areopagitul - ci comuniune. 
Propunerea sta sub semnul arbitrariului. O libertate se adreseaza unei libertati.

Martor al unei numiri fundamentale în fata fiintei si chipului, Biserica va putea încerca sa 
legitimeze si sa sfinteasca existenta. Va îndrazni sa spuna ca un Altundeva destrama 
finitudinea si face sa iasa la suprafata, în aceasta lume aparent închisa, o forta buna, o viata 
neamestecata cu moartea, o dragoste nea-mestecata cu ura.
În societate, în ceea ce priveste statul, crestinul va putea avea, astfel, rolul demistificatorului 
si al eliberatorului. Limitele statului se pot gasi, pe de o parte, în soliditatea societatii civile, 
unde îi revine rolul de a reduce pe cât posibil violenta si de a asigura deplina libertate a 
întrunirilor, iar, pe de alta parte, în marile instante morale si spirituale pe care trebuie sa le 
respecte asigurând o totala libertate a constiintei.

Împotriva unui laicism ce marginalizeaza Biserica si transforma „religia” într-o chestiune 
particulara, crestinii trebuie sa favorizeze o laicitate autentica, în care toate religiile sa-si 
gaseasca locul, ca parteneri recunoscuti si a caror parere sa conteze. Într-o societate cu 



adevarat pluralista, se va auzi vorbindu-se de Biblie în scoli - altfel tinerii n-ar avea acces la 
mostenirea lor culturala, - se va auzi vorbindu-se despre Parintii Bisericii (si nu numai despre 
Sf. Augustin) în studiul gândirii, copiii vor fi familiarizati cu o antropologie spirituala si cu 
universul semnelor si simbolurilor.

Societatea noastra cauta o etica pentru a limita atât totalitarismul politic de ieri, cât si 
totalitarismul tehnologic de mâine. Ea si-a pierdut, însa, unanimitatea în ceea ce priveste 
scopurile urmarite de individ, de unde tulburarea ce o resimte de fiecare data când vine 
momentul sa rezolve diverse probleme fundamentale. Aceasta se vede clar, astazi, în cazul 
problemelor de „bioetica”. Biserica nu este în masura sa dea raspunsuri clare în aceste 
privinte. Ea poate sa determine societatea sa reflecteze, sa-i reaminteasca întelesul iubirii, 
misterul copilului. Mai departe, supravegherea dormitorului unui cuplu care se iubeste cu 
adevarat nu este problema clerului. Cei doi au dragostea lor si constiinta lor. Revolutia 
evanghelica înseamna afirmarea superioritatii persoanei si a comuniunii indivi-zilor în 
comparatie cu orice regula generala, prin urmare, impersonala. Caci sabatul e pentru om, 
spune Iisus, si nu omul pentru sabat!

Astfel, societatea secularizata, marcând sfârsitul clericalismului, poate deveni pentru Biserica 
locul unei propagari dezinteresate, totodata fecunde si periculoase. Crestinii, renuntând la 
putere si la violenta (cu atât mai perversa cu cât e „morala”), trebuie sa devina slujitorii saraci 
si pacifisti ai lui Dumnezeu Cel rastignit, Care fundamenteaza libertatea persoanei. Sa fie 
garantii credintei ce-lorlalti, si daca e necesar, garantii celor care nu cred sau care se revolta, 
dar sunt înzestrati cu bunatate si simtul solidaritatii. Sa fie pazitorii omului deschis într-o 
cultura deschisa, afirmând, când e necesar, ca Hristos este Biruitorul mortii si al infernului, ca 
fiecare om poarta în el umanitatea întreaga si ca, prin asta, este unic, ca Biserica este potirul 
de unde izvoraste „pentru viata lumii”, bucuria Învierii.
Oricum, Biserica nu va fi înteleasa decât daca da ea însasi un exemplu liberator în structura sa 
interna si în functionarea sa. Puternic înradacinata în zilele începuturilor lumii si parabola a 
sfârsitului, „eclesiologia comuniunii” presupune un exercitiu al autoritatii în care se 
echilibreaza dimensiunea personala, cea a primatului (si prioritatilor), dimensiunea sinodala 
sau colegiala, cea a episcopilor care raspund, fiecare, de câte o Biserica locala, si dimensiunea 
comunitara referitoare la Poporul lui Dumnezeu.

Da, ne aflam în pragul unei „noi ere”. Este posibil ca în viitor planeta sa se unifice si linistea 
sa se instaleze la nivel politic si economic. Atunci vor fi puse, ultimele întrebari. Atunci va 
veni vremea acestor mari „razboaie ale spiritului” pe care le anunta Nietzsche. Doar un 
crestinism profund renovat va putea înfrunta aceste provocari. Un crestinism al divino-
umanitatii în care vor putea sa-si gaseasca loc toate „divinismele” gnozei si ale Asiei 
spirituale, dar le va aminti acestora ca Dumnezeu nu merge fara om, iar comuniunea se înscrie 
în inima absolutului; un crestinism al divino-umanitatii în care îsi vor gasi locul si umanismul 
Occidentului modern, dar el le va reaminti ca omul nu-si poate împlini umanitatea decât 
unindu-se cu Dumnezeu si ca Acesta S-a facut om pentru ca omul sa poata deveni Dumnezeu. 
Hristos, Care uneste divinul, umanul si cosmicul, transpare în freamatul Duhului, în iradierea 
energiilor divine. Caci, spunea în sec. II Sf. Ignatiu din Antiohia, „adevarata gnoza este Iisus 
Hristos”.

Traducere de Daniela COJOCARIU
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