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CONCEPTE DESCHISE: SIMBOLUL INTRE
ISTORIA RELIGIILOR SI TEOLOGIE.
MIRCEA ELIADE - ALEXANDER SCHMEMANN

ADRIAN BOLDISOR”

INTRODUCERE

Simbolismul religios a trezit mereu interesul cercetatorilor din domenii
diferite de activitate, lumea intreagd reprezentdnd un mare simbol ce trebuie sa fie
descifrat. In dorinta de a intelege sensurile universului inconjuritor, oamenii de
stiinta au folosit descoperirile din domenii conexe pentru a-si formula propriile
teorii. Tn acest sens, se pot realiza conexiuni pertinente intre felurile in care
istoricul religiilor Mircea Eliade si teologul ortodox Alexander Schmemann au
definit simbolul si felul Tn care acesta este prezent in viata de zi cu zi a oamenilor,
redefinind astfel si stransa legaturd ce exista intre istoria religiilor si teologie ca
discipline de studiu academic.

SIMBOL SI SIMBOLISM IN GANDIREA LUI MIRCEA ELIADE

In Prefata pe care au scris-o cartii despre opera savantului de origine
romand, Douglas Allen si Dennis Doeing notau:

,Mircea Eliade s-a remarcat ca o figura majord a secolului al doudzecilea, atat ca
istoric al religiilor, cat si ca important nuvelist roman. Cu interesele sale generale si
interdisciplinare, Eliade are o semnificatie considerabild pentru antropologie,
sociologie, literatura, hermeneutica, filosofia limbii, fenomenologie, filosofia
religiei, antropologia filosofica si pentru alte discipline. Adesea, se fac referiri la el
ca la cel mai important interpret mondial al mitului si simbolismului”?.

In intreaga sa operd, Eliade studiazi simbolurile prin care lumea devine
transparentd. Viata este recreatd pornind de la simbolismul actelor cosmologice,
simbolul fiind prezent peste tot in lume, dand acesteia o dimensiune supranaturala.

»Simbolul reveleaza anumite aspecte ale realitatii — cele mai profunde — care resping
orice alt mijloc de cunoagtere. Imaginile, simbolurile, miturile nu sunt creatii

* Universitatea din Craiova: Facultatea de Teologie Ortodoxa.
! Douglas Allen, Dennis Doeing, Mircea Eliade. An Annotated Bibliography, Garland
Publishing, INC. New York & London, 1980, p. VII.
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arbitrare ale psihicului; ele raspund unei necesitdti si indeplinesc o functie:

dezviluirea celor mai secrete modalititi ale fiintei™.

Tn Tratatul de istorie a religiilor, savantul afirma:

»Rare sunt fenomenele magico-religioase care nu implicd, sub o forma sau alta, un

anumit simbolism. [...] Fara indoiald, orice fapt magico-religios este o kratofanie, o

hierofanie ori o teofanie, si asupra acestui lucru nu mai e de insistat. Dar ne aflam

adesea in fata unor kratofanii, hierofanii sau teofanii mediate, obtinute printr-0

participare sau integrare ntr-un sistem magico-religios care e intotdeauna un sistem

simbolic, adicd un simbolism”>.

Validitatea unui simbol nu depinde de intelegerea indivizilor si, cu toate ca
miturile si simbolurile se degradeaza si se laicizeaza cu trecerea timpului,

»L---] ele nu dispar niciodatd, cum n-au disparut nici din cea mai pozitivista dintre

civilizatii — cea a secolului al XIX-lea. Simbolurile si miturile vin de mult prea

departe: ele fac parte din fiinta umana si este cu neputintd sa nu le gasim in oricare

ipostaza existentiala a omului in Cosmos™.

In Mefistofel si androginul, Eliade noteazi ci simbolul reveleazi altceva
decdt ceea ce prezintd realitatea obiectivd, presupunidnd mai multe aspecte:
realitatea simbolului nu se manifestd in experienta imediatd; simbolurile sunt
totdeauna religioase, sacrul si realul fiind echivalente; simbolul este plurivalent,
exprimand simultan mai multe semnificatii, chiar dacd acestea scapa realitatii
obiective; simbolul face posibila alaturarea unor realitati ce sunt distincte in lumea
obiectiva, integrandu-le intr-un sistem; simbolismul religios exprima situatii
paradoxale ale realitdtii, fiind 1n legatura cu un alt concept, coincidentia
oppositorum; valoarea simbolismului religios implica direct existenta umana.

»Rezultd de aici ca cel care intelege un simbol se «deschide» spre lumea obiectiva,
reusind totodatd sd iasd din situatia lui particulara si sd acceada la situatia
universalului. Explicatia consta in faptul c¢d simbolurile «sparg» atit realitatea
imediata, cat si situatiile particulare. [...] Datorita simbolului, experienta individuald
este «trezitdy §i transformatd in act spiritual. «Traind» un simbol si descifrandu-i
corect mesajul te deschizi spre Spirit si in cele din urma poti accede la universal™®.

Eliade avanseaza doua idei importante referitoare la simbol: in primul rand,
continuitatea semnificatiei simbolului, de la perioadele in care acesta era presimtit,
pand la cele in care a capdtat o semnificatie transcendentd; in al doilea rand, in
explicarea unui simbol trebuie sd se {ind cont atat de contextele sale, cat si de
semnificatiile pe care le-a avut de-a lungul timpului, pana la ,,maturitatea” sa.

2 Mircea Eliade, Imagini si simboluri. Eseu despre simbolismul magico-religios, Prefati de
Georges Dumézil, Traducere de Alexandra Beldescu, Editura Humanitas, Bucuresti, 1994, p. 15.

® Mircea Eliade, Tratat de istorie a religiilor, Cu 0 Prefatd de Georges Dumézil si un Cuvant
Tnainte al autorului, Traducere de Mariana Noica, Editura Humanitas, Bucuresti, 1992, p. 399.

* Mircea Eliade, Imagini si simboluri, pp. 31-32.

® Mircea Eliade, Mefistofel si androginul, Traducere de Alexandra Cuniti, Editura Humanitas,
Bucuresti, 1995, p. 199.
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,Flind insd un «cifru» ce contine in structura sa toate valorile pe care omul si le-a

dezvaluit treptat siesi de-a lungul timpului, cand il descifram, trebuie sa tinem seama

de semnificatia lui cea mai «generaldy, singura care poate articula intre ele toate
celelalte semnificatii garticulare, permitandu-ne sd intelegem cum au ajuns ele sa
constituie o structurd™”.

Simbolul este pus in legaturad cu hierofania, deoarece ,,[...] tot ce nu e direct
consacrat printr-o hierofanie devine sacru prin participarea sa la un simbol”’.
Astfel, simbolul apare ca prelungind o hierofanie, fiind in legatura cu manifestarea
sacrului, de la formele primitive pand la Iisus Hristos, miracolul Intruparii
divinitatii. Functia unificatoare a simbolului reveld unitatea diferitelor aspecte ale
realitatii. Simbolurile sunt coerente si sistematice, omul fiind deschis catre intreaga
creatie inconjuratoare.

,Dintr-o perspectiva anume, fiinta umana poate fi definitd ca homo symbolicus.

Aceastd conceptie despre fiinta umana este relevantd, in special, pentru homo

religiosus, deoarece faptele religioase sunt simbolice prin natura™®,

Omul, fiind un homo symbolicus si activititile sale implicand fara exceptie
simbolismul,

»toate faptele religioase au necesarmente un caracter simbolic. Afirmatia este cum
nu se poate mai adevarata, daca ne gandim ca orice act religios si orice obiect
cultural vizeaza o realitate metaempirica. Arborele care devine obiect de cult nu este
venerat ca arbore, ci ca hierofanie, ca manifestare a sacrului. Si orice act religios
capata, tocmai pentru cé este religios, o semnificatie in ultima instanta «simbolicay,
intrucat se referd la valori sau la figuri supranaturale™.

Simbolul este perceput asemenea unui pod care leaga doud taramuri. Eliade
nu considera 1nsd a fi important doar un singur simbol, ¢i ansamblul lor, structura
intregului simbolism. Simbolurile nu sunt creatiile psihicului uman, ci actioneaza
prin propria logica, savantul subliniind multivalenta simbolurilor, incat
»semnificatia simbolismului uman nu poate fi redusd la cateva interpretari
«rationalen™?.

Simbolul are ca trasatura esentiald faptul ca dezviluie, in acelasi timp, mai
multe sensuri, fiind un altfel de limbaj. Aceste caracteristici ale oricarui simbol

»L..] converg spre o tintd comuna: abolirea limitelor «fragmentului» care este omul
in sanul societdtii si in mijlocul Cosmosului, si integrarea lui (prin transparenta
identitatii lui adanci si a starii lui sociale; datoritd, de asemenea, solidaritatii lui cu
ritmurile cosmice), intr-o unitate mai vasta: Societatea, Universul”!,

® Ibidem, p. 203.

" Mircea Eliade, Tratat de istorie a religiilor, p. 406.

® Douglas Allen, Structure and Creativity in Religion. Hermeneutics in Mircea Eliade’s
Phenomenology and New Directions, Foreword by Mircea Eliade, Mouton Publisher, The Hague,
Paris, New York, 1978, p. 142.

® Mircea Eliade, Mefistofel si androginul, p. 191.

10 Ibidem, p. 162.

11 Mircea Eliade, Tratat de istorie a religiilor, p. 411.
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Astfel, simbolurile unesc diferite zone ale realului, avind o anume logica,
fiind coerente si sistematice. Pe de altd parte, se poate vorbi de

»L---] un raport reversibil intre istorie si simbol: pe de o parte, istoria corupe

semnificatiile initiale ale unui simbol, iar pe de alta, simbolul prin functia sa

unificatoare mentine istoria deschisa spre inovatiile spiritului. Datoritd influentei

simbolului ca putere, realitatea absoluta, istoria are un sens sau, altfel spus, cealalta

fata a istoriei este simbolul”*?,

Unul din simbolurile cele mai raspandite in majoritatea traditiilor religioase
este cel al apelor.

»Apele simbolizeaza suma universala a virtualitatilor, fiind deopotriva fons et origo,

creatie [...]; simbolismul Apelor implicé atat moartea, cat i renagterea” >,

Simbolismul este prezent in intreaga lume, deoarece aceasta are o latura
supranaturala prin care se manifesta sacrul. Dar cum sacrul si Fiinta au nenumarate
puncte de convergentd, putand fi echivalente, sacralitatea apare ca o manifestare a
Fiintei. Si in crestinism se gaseste simbolismul apei, mai ales in taina botezului,
fiind pus 1n legdtura cu simbolismul celei de-a doua nasteri sau zamisliri.

,Filon foloseste din plin tema zamislirii in legatura cu nasterea vietii spirituale la o

viata superioara (cf. de ex. Abraham, XX, 99). La randul sdu, Sfantul Pavel vorbeste

de «fiu spiritual», de fiii pe care i-a nascut prin credintd. «Tit, adevaratul meu fiu
dupa credinta cea de obste» (Epistola catre Tit, 1, 4). «Te rog si pe tine pentru fiul
meu, pe care l-am nascut fiind in lanturi, Onisim» (Epistola catre Filimon, 10y,

In crestinism se poate vorbi de o noui valorizare a simbolismului apelor,
prin faptul ca Parintii Bisericii au Tmbogétit semnificatiile simbolismului acvatic,
punandu-1 in legatura cu viata Mantuitorului Hristos. Eliade aminteste doua texte
patristice, Tertulian (De baptismo, 111-V) si Sfantul Ioan Gura de Aur (Homil. In
loh., XXV, 2), texte ce vorbesc de valoarea soteriologica a apei si de simbolismul
botezului ca moarte-renastere. In concluzie,

»[---] interpretarea lui Tertullian si a lui loan Gura-de-Aur se armonizeaza perfect cu
structura simbolismului acvatic. Intervin totusi in aceasta valorizare crestind a
Apelor anumite elemente noi, legate de o «istorie», Tn cazul nostru — Istoria Sfanta.
[...] Tn primul rand, este vorba de valorizarea botezului ca o coborare in adancul
Apelor pentru infruntarea monstrului marin. Aceastd coborare are un model: intrarea
lui Hristos in Tordan, care a fost totodati o coborare in Apele Mortii”*.

Sfantul Chiril al Ierusalimului este cel care foloseste imaginea coborarii lui
Hristos in Iordan pentru a infrange balaurul din apele mortii. Invingandu-lI pe

12 Wilhelm Danca, Mircea Eliade. Definitio sacri, Editura Ars Longa, lagi, 1998, p. 237.

13 Mircea Eliade, Sacrul si profanul, Traducere din francezi de Brandusa Prelipceanu, Editia a
I11-a, Editura Humanitas, Bucuresti, 2005, pp. 98-99.

1% Ibidem, p. 151.

15 Mircea Eliade, Imagini si simboluri, pp. 190-191.
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balaur, simbolizat prin gura ce Tnghite apele lordanului, Hristos a dat putere
crestinilor s& Infrangad pe cel rau. Catehumenii sunt sfatuifi de Sfantul Chiril sa
infranga puterea balaurului pentru a ajunge la Tatil ceresc.

O alta valorizare a apelor in crestinism este imaginea botezului ca antitypos
al potopului, acolo unde Hristos, noul Noe, devine conducatorul unei noi semintii,
dupa cum ne spune Sfantul Tustin Martirul si Filosoful. Urmeaza imaginea Hristos-
Adam, aga cum se desprinde din scrierile Sfantului Apostol Pavel. Nuditatea de la
botez reprezinta lepadarea vesmintelor pe care Adam le-a imbracat dupa caderea in
pacat, precum si intoarcerea la neprihanirea initiala.

»Simbolismul botezului nu-si rezuma la atat bogatia referintelor biblice si mai ales
reminiscentele paradisiace, dar aceste cateva texte spun suficient pentru scopul
nostru. Deoarece urmarim si didm nu atit o descriere a simbolismului botezului, cat
o situatie a inovatiilor aduse acestuia de crestinism. Parintii Bisericii primitive
gandeau simbolismul botezului aproape numai ca pe o tipologie: ei erau preocupati
sd descopere corespondente intre cele doud Testamente. Autorii moderni sunt
inclinati sa le urmeze exemplul: in loc sd reaseze simbolismul crestin in cadrul
simbolismului «general», universal atestat de religiile lumii necrestine, ei persista
sa-1 raporteze exclusiv la Vechiul Testament. Dupa acesti autori, ceea ce s-ar
manifesta Tn simbolismul crestin ar fi nu sensul general si imediat al simbolului, ci
valorizarea lui biblica™®.

Aceastd atitudine se explicd printr-o reactie negativi Tmpotriva
sincretismului religios, simbolismul crestin fiind legat direct de cel iudaic, cu
referire la prefigurarile din Vechiul Testament. Astfel,

»[---] iudeo-crestinismul cautd sa nu piardd contactul cu istoria sfintd, care, spre

deosebire de «istoria» tuturor celorlalte popoare, este singura reald si singura care

are o semnificatie: cici cel ce o face este insusi Dumnezeu™".

Pentru crestini, istoria echivaleaza cu revelatia. Cu toate acestea, Eliade
afirma ca simbolismul crestin al botezului nu contrazice cu nimic simbolismul
acvatic specific celorlalte traditii religioase, acesta fiind universal raspéandit.
Anumiti Parinti, precum apologetii, n-au vdzut un antagonism intre imaginile
propuse de crestinism si cele specifice altor religii.

»Pentru apologetii crestini, Imaginile erau incarcate de semne §i mesaje; ele ardtau

sacrul prin intermediul ritmurilor cosmice. Revelatia pe care o aducea credinfa nu

anula semnificatiile «primare» ale Imaginilor: ea numai le adduga o noua valoare.

Desigur, pentru credincios aceastd noud semnificatie le eclipsa pe celelalte: ea

singurd valoriza Imaginea, o transfigura in revelatie. invierea lui Hristos conta, iar

nu «semnele» care puteau fi citite in naturd; in cea mai mare parte a cazurilor,

«semnele» nu erau intelese decat dupa ce, in strafundul sufletului, aparea credinta.

[...] din perspectiva pe care ne-am propus-0, un singur lucru are importan{a: cd orice

%8 Ibidem, pp. 193-194.
7 Ibidem, p. 195.
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noud valorizare a fost totdeauna conditionatd de structura insasi a Imaginii, asa

incét se poate spune despre o Imagine cd-si asteaptd implinirea sensului”®,

Simbolismul este legat de mitul cosmogonic, ce are un caracter exemplar,
mergand pana acolo incat si casatoria dintre oameni este reprezentata ca o imitatie
a hierogamiei cosmice. Cum toatd existenta umana poate fi sacralizata, Tnseamna
ca mitul cosmogonic se referd nu numai la anumite momente din viata omului, ci la
intreaga sa existenta si chiar la Cosmosul intreg.

,»Cosmosul este fara indoiald un organism viu, care se reinnoieste periodic, iar taina

aparitiei Vietii este legatd de reinnoirea ritmica a Cosmosului™®®,

Lumea nu este niciodata desacralizatd in totalitate. Botezul crestin a fost,
inca de la inceput, echivalat cu o initiere, facandu-l pe neofit capabil si
dobandeasca viata vesnica, asa cum se poate vedea din scrierile Sfantului Pavel (I
Corinteni 10) si din Evanghelia Sfantul loan (1, 5).

,Prin urmare, o comparatie a botezului crestin cu lustratiile misterelor sau cu alte
ceremonii din activitatea pagand s-ar dovedi inutild. Nu numai esenienii ci si alte
miscari evreiesti cunogteau acest rit. Dar botezul a putut sd devind un sacrament
pentru primii crestini tocmai pentru cd a fost instaurat de Hristos. Cu alte cuvinte,
valoarea sacramentala a botezului se datoreste faptului ca acestia au avut in lisus pe
Mesia, Fiul lui Dumnezeu”%.

Tot in crestinism se poate observa si structura initiatica a Sfintei Euharistii,
prin care crestinul se impartdseste cu Trupul si Sangele Domnului. Aceasta
reprezintd o altd deosebire ce existd intre crestinism si cultul esenienilor de la
Qumran, prin faptul cd primii vorbeau despre o Persoana istorica prin care vine
mantuirea, in timp ce, in textele de la Qumran, mantuirea nu este pusa in legatura
cu o astfel de persoana.

Ideile lui Eliade cu privire la simbolism si la rolul sau se gasesc in intreaga
sa opera. Astfel, in Jurnal, la data de 5 aprilie 1967, savantul noteaza:

»Doctorul Bogers, preot catolic olandez, urca in biroul meu pentru a-mi vorbi de
preocuparea sa majord: secularizarea crestinismului, Boenhoeffer si toate celelalte
probleme. A citit unele din cartile mele, si crede ca as putea sa-1 invat cum si
reintroduca riturile — adica simbolismul — in experienta crestind. El crede ci
Boenhoeffer si cei care 1i impartasesc ideile apreciaza inca simbolismul, chiar daca
acest lucru a fost trecut sub tacere de multi din admiratorii si comentatorii lor prea
entuziasti. D-rul Bogers imi vorbeste de tentativele de renovare liturgica in Olanda,
despre liturghia celebratd in «tinutd de oras» (ma intreabad ce cred despre aceasta
«reformay). Cele doud mari riscuri, asa cum le vede: simbolismul fard credinta, —
credintd fara simbolism™?,

'8 Ibidem, p. 197.

19 Mircea Eliade, Sacrul si profanul, p. 113.

20 Mircea Eliade, Nasteri mistice, Traducere de Mihaela Grigore Paraschivescu, Editura
Humanitas, Bucuresti, 1995, pp. 152-153.

2! Mircea Eliade, Jurnal, Volumul 1, 1941-1969, Editie ingrijiti de Mircea Handoca, Editura
Humanitas, Bucuresti, 1993, p. 575.
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Peste ani, Eliade avea sa se confeseze lui Claude-Henri Rocquet in legatura
cu faptul cad a inteles adevarata valoare a simbolismului religios doar dupa
intoarcerea sa din India. Desi, in tinerete, nu considera icoanele a fi idoli, totusi nu
le intelegea puternica semnificatie si valoare religioasd, India descoperindu-i
aceasta realitate.

»Atunci aceasta posibilitate de Induiosare religioasd prin imagine si simbol mi-a
dezvéluit o lume intreagd de valori spirituale. Mi-am spus: e sigur cd privind o
icoand, credinciosul nu percepe numai figura unei femei cu un prunc in brate, ci o
vede pe Fecioara Maria, deci pe Mama lui Dumnezeu, vede pe Sofia. Va inchipuiti
ce insemnatate a avut pentru mine, in formarea mea ca istoric al religiilor, aceasta
descoperire a importantei simbolismului religios in culturile traditionale”?.

Tntr-un alt interviu din aceeasi perioada, Eliade afirma:

»~Experientele din India m-au facut sa inteleg cu adeviarat gestul unui tiran roman
sau grec atunci cind ingenuncheau si-si ficeau cruce in fata unei icoane. Inaintea
sederii mele in India, eram putin jenat de latura fetigista a cutdrui sau cutarui gest si
ma gandeam ca adevarata religie era mai intai de toate reflectie si meditatie, ca orice
crestin care se crede evoluat. Descoperind insd importanta extraordinarda a
simbolismului pentru poporul indian, am inteles cat de mult subestimasem odinioara
existenta simbolului. [...] Asta mi-a permis sd inteleg, prin analogie, cum taranii
europeni vad, de pilda, o imagine a Fecioarei cu pruncul. Mama devine aici, in sens
propriu, altceva. Experientele mele indiene m-au convins de forta si de
transmisibilitatea simbolului”.?

Ideea inraurii Indiei in intelegerea simbolismului este reluatd de Eliade si in
Prefata pe care o scrie cartii lui Allen Douglas, acolo unde accentueaza ceea ce
sustinuse in lucrarile sale, anume ca sacrul este un element in structura constiintei
si nu un stadiu in istoria acesteia, lumea prezentandu-se ca plind de sens datorita
dialecticii sacrului. A fi om echivaleaza, la Eliade, cu a fi religios.

,in loc de concluzie, trebuie si adaug ca intelegerea mea cu privire la simbolismul

religios a fost puternic sporitd de sederea mea in India. Intr-adevar, intelegerea

simbolismului religios asa cum este trdit la nivelul oamenilor m-a ajutat mai tarziu
sa Inteleg ca simbolismul este incad viu in propria mea traditie, aceea a oamenilor din

Estul Europei”™’.

Tntr-un articol ce analiza gandirea lui Eliade, K. Rudolf prezenta punctele
importante ale demersului eliadian: opozitia sacru-profan ca baza a religiei;
simbolismul ca prim inteles al expresiei religioase; istoria arhaica ca perioada
fundamentala din Istoria religiei; homo religiosus ca forma adevarata a umanitatii.

22 Mircea Eliade, Tncercarea labirintului. Convorbiri cu Claude-Henri Rocquet, Traducere
din franceza de Doina Cornea, Editura Humanitas, Bucuresti, 2007, pp. 59-60.

28 Mircea Eliade, Dorul de Absolut, in: Mircea Eliade, intalnirea cu sacrul, Volum ingrijit de
Cristian Badilita, in colaborare cu Paul Barbaneagra, Editura Echinox, Cluj, 2001, pp. 21-22. Interviul
a fost realizat de Sophie Lannes si Jean-Louis Ferrier si a fost publicat in L’ Express, 25-31 august,
1979.

2 Mirea Eliade, Foreword, in: Douglas Allen, Structure and Creativity in Religion.
Hermeneutics in Mircea Eliade’s Phenomenology and New Directions, pp. VII-IX.
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O privire criticd asupra acestor puncte ne poate revela tendinta anistorica a lui
Eliade in studiul fenomenului religios, precum si conceptia antropologica si
ontologica a savantului. Dialectica sacru-profan ne conduce catre o viziune
anistoricd, desi sacrul se manifesta in istorie si nu se poate vorbi de 0 desacralizare
sau profanizare totala a lumii. Simbolismul, fiind cifrul realitatii, apare ca cea mai
importantd caracteristica a Istoriei religiilor, iar hermeneutica, descifrare a
intelesurilor, se defineste ca metoda ce le inglobeazd pe celelalte: istoria,
sociologia, psihologia etc. Homo religiosus devine omul simbolic, reusind sa
comunice prin simbol cu sacrul. Eliade universalizeaza orice simbol, scotdndu-I din
cadrul sau concret de manifestare. Pe de altd parte, el nu specifica cu claritate ce
intelege prin ,,timpul arhaic” in care traieste homo religiosus, desi s-ar putea realiza
unele corespondente cu epoca pietrei, asa cum se desprinde din primul volum al
Istoriei credingelor si ideilor religioase. Savantul foloseste notiunea de ,,arhaic” ca
opunandu-se ,,modernului”, ,,omul arhaic” fiind opus ,,omului modern”, cei doi
existand ntr-o tensiune dialectica. Intrebarea care se ridica este in legiturd cu
valoarea pe care o au aceste notiuni. Referindu-se la homo religiosus ca om
adevarat, Eliade se apropie de conceptul gnostic al omului divin, aceasta fiind o
limitare a adevarului si chiar a religiei la anumite elite, asa cum a facut si scoala lui
Rudolf Otto. Dar, a limita pe om la o singura caracteristicd, chiar si cea religioasa,
inseamni a pierde din vedere complexitatea naturii umane.?

INTERPRETARE CRESTIN-ORTODOXA A SIMBOLULUI SI
SIMBOLISMULUI ELIADIAN

Alexander F.C. Webster, in articolul Traditia mistica ortodoxa si studiul
comparatist al religiei, incearca sa realizeze o reevaluare a ideilor lui Rudolf Otto,
Max Weber si Mircea Eliade, evidentiind faptul ca

»l---] perspectivele acestor importanti cercetatori ai religiei sunt aplicate traditiei
mistice ortodoxe ca studiu de caz; la randul lui, misticismul ortodox este reevaluat Tn
lumina acestor perspective. in primul rand, psihologia filosofica a lui Rudolf Otto
este consideratd a fi in concordanta cu aspectele mistice/metafizice ale misticismului
ortodox. in al doilea rénd, dualismul fenomenologic al lui Mircea Eliade se dovedeste
folositor unei Tntelegeri cat mai complete a calitatilor liturgice ale misticismului
ortodox. In al treilea rand, dialectica sociologica a lui Max Weber apare folositoare in
conceptualizarea dimensiunii ascetice/etice a misticismului ortodox”*®,

% K. Rudolf, ,,Mircea Eliade and the «History» of Religion”, translated by Gregory D. Alles, in:
Religion, Volume Nineteen, April 1989, pp. 104-105. Pentru prima data studiul a fost publicat in limba
germana: ,,Eliade und die «Religionsgeschichte»”, in: Die Mitte der Welt: Aufsatze zu Mircea Eliade,
Frankfurt/Main: Suhrkamp, 1984, pp. 49-78, editata de Hans-Peter Duerr, cu ocazia aniversarii a 75 de ani
de la nasterea lui Mircea Eliade

% Alexander F.C. Webster, ,,Orthodox Mystical Tradition and the Comparative Study of
Religion: An Experimental Synthesis”, in: Journal of Ecumenical Studies, Volume XXIII, Fall, 1986,
Number 4, p. 621.
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Analiza operelor celor trei cercetatori favorizeaza o abordare a religiei de pe
pozitii noi. Subcapitolul dedicat savantului de origine roméana poartd titlul
Dualismul fenomenologic al lui Mircea Eliade. Autorul se refera la cartea Sacrul si
profanul si la metoda negativa insusita de Eliade, asemanatoare teologiei apofatice
ortodoxe. Eliade se opreste asupra manifestarilor sacrului in viata de zi cu zi a
oamenilor, metoda diferitd de cea a lui Otto, care pune accent mai mult pe latura
psihologica. Acest fel de a aborda fenomenul religios este necesar unei bune
intelegeri a dimensiunii liturgice a mostenirii mistice ortodoxe, mai ales a Tainei
Eubharistiei, cu referire la spatiul sacru, timpul sacru, instrumentele si materialele
sacre. In acest sens, autorul considerd lucrarea lui Eliade ca fiind folositoare
abordarii teologice.

Dialectica sacru-profan este un alt punct de legatura intre Eliade si teologia
ortodoxa. Este vorba de dimensiunea liturgicd a cosmosului, evidentd in timpul
sarbatorii Botezului Domnului. Autorul subliniazd alte puncte de legiturda intre
Eliade si traditia ortodoxa: sacralitatea naturii si a cosmosului; sacrul ca norma fata
de care profanul apare ca inferior; interpretarea hierofaniei, in care hierofania
supremi este Intruparea Domnului; cosmosul ca organism sacru, in concordanti cu
arhitectura bisericii bizantine; accentul pus pe setea de fiintd a persoanei umane, 1n
opozitie cu nefiinta.

»Evidente sunt, de fapt, paralelele dintre misticismul ortodox liturgic si teologic si
descrierea persoanei religioase arhaice de catre Eliade, incit cineva s-ar putea
intreba daca Eliade a surprins cu adevarat, in cuvinte, structurile religiei si
dezvoltarii arhaice, sau acestea au fost permise de propria sa educatie ortodoxa
romaneascd, care sd-i influenteze parerile catre un asemenea grad incat si le

- <527
admita™’.

Urmeaza prezentarea catorva exemple care sa sustind aceste afirmatii:

In primul rand, analiza facutd de Eliade cu privire la sacralitatea naturii si a
cosmosului intreg, cu referire speciala la simbolismul cuprins in Taina Botezului,
unde savantul foloseste multe citate din Parintii Bisericii. Eliade face referiri la
simbolismul baptismal in religiile pre-crestine, cu accent pe purificarile spirituale si
pe renasterea dobanditid. Pe de o parte, Eliade afirma ca simbolurile baptismale
cuprinse Tn diferite religii nu se exclud reciproc.

,»Pe de alta parte, aceastd inclinatie sincretistd pentru armonizarea intuitiilor arhaice

si a religiilor mai avansate a fost atenuatd (sau as spune «rdscumparatd») de o

. - - N . N .« . e e - 2
tendinta care reflectd o intelegere si o implinire patristica ortodoxa a modelelor”?,

In al doilea rand, sacrul este definit ca norma fata de care profanul este privit
ca inferior, corupt si nereal, putandu-se realiza o paraleld intre ceea ce Eliade
descrie ca fiind ,,desacralizare” si ceea ce in gandirea ortodoxd este prezentat ca

27 Ibidem, p. 639.
% Ibidem.
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,secularizare”. Atitudinea fatd de istorie reprezintd desacralizarea lumii. Mai mult
decat atat, parerile lui Eliade cu privire la cripto-religia omului modern indica
faptul ca religiozitatea innascuta a omului a fost cumva opritd sd se manifeste.

In al treilea rand, trebuie analizat conceptul eliadian de ,hierofanie” ca
manifestare a sacrului in lucrurile obisnuite, hierofania suprema fiind, pentru
crestini, Intruparea lui Domnului.

»~Aceastd explicitd tipologie ierarhicad a hierofaniilor prezintd puternice afinitati

logice cu tema epifanicd din teologia ortodoxa dogmatica si liturgica”?.

In al patrulea rand, trebuie evaluate ideile lui Eliade cu privire la
cosmogonie, cu accent pe tema sacralitatii cosmosului prezentat ca organism si ca
reproducere a unui model transcendent, cu exemple din mai multe traditii, dar si
din arhitectura bisericilor bizantine.

In al cincilea rand, se poate realiza o legiturd intre traditia ortodoxa si
parerile lui Eliade cu privire la setea omului dupa fiinta si viata, ca opuse nefiintei
si mortii, cu exemple din alte traditii religioase.

,in Ortodoxie, oricum, aceasta subliniere a prea plinului ontologic si a opozitiei fata

de moarte este absolut fundamentald si tinde sa distanteze teologia ortodoxa de

traditia crestind occidentala ce pune accentul mai mult pe aspectele juridice ale
pacatului, vinei si dreptatii”®.

Toate ideile prezentate de Webster, prin care Eliade pare sa foloseasca
concepte familiare traditiei ortodoxe, precum si unele pareri ale sale, prin care se
distanteaza de aceastd traditie, presupun o privire atentd din partea unui teolog
ortodox. La fel trebuie analizata si ideea eliadiana despre continuitatea, mai mult
decét discontinuitatea, dintre religiile arhaice si cele mai evoluate, cu accent pe
intelegerea crestinismului ortodox ca sfarsit al religiozitatii, In care este cuprins
prea plinul revelatiei. Dialectica sacru-profan poate reprezenta un alt punct de
referinta pentru teologii ortodocsi.

Autorul face referire la cartea lui Alexander Schmemann, Pentru viafa lumii.
Sacramentele si Ortodoxia, unde teologul ortodox rus din America recunoaste
importanta dialecticii in lumea moderna, incluzdnd binomurile spiritual-material,
supranatural-natural, sacru-profan. Daca Eliade vorbeste despre homo religiosus,
Schmemann aminteste de homo adorans, pentru care cultul adus lui Dumnezeu este
mai mult decat un simplu act: este un mod de a trai.

,»A numi un lucru inseamna, cu alte cuvinte, a-L binecuvanta pe Dumnezeu pentru el

si prin el. Si, in Biblie, a-L binecuvanta pe Dumnezeu nu este un act «religios» sau

«cultic», ci chiar mod de viata. [...] Toate calitatile rationale, spirituale si de alt fel

ale omului, care-1 disting de celelalte creaturi, isi au centrul si realizarea finala in

aceasta capacitate de a-L binecuvinta pe Dumnezeu, de a intelege, asa-zicand,

2% Ibidem, pp. 639-640.
% |bidem, p. 640.
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sensul setei si foamei care constituie viata lui. «Homo sapiensy», «homo faber»...,
dar, mai inainte de toate, «khomo adorans»”L.

Alexander Webster nota in legétura cu aceasta afirmatie a lui Schmemann:
»Acest pasaj, mai mult decat oricare altul din carte, reprezintd o sinteza intre
parerile lui Eliade si misticismul liturgic ortodox™®.

Alt punct de legatura 1l reprezinta sacralitatea timpului. Eliade noteaza ca, in
crestinism, un loc important il reprezinta timpul liturgic, presupunand istoricitatea
Persoanei lui lisus Hristos. De aici se poate desprinde si ideea cu privire la
sacralitatea realitatii, idee ce se poate gasi si la Schmemann. Acesta, vorbind
despre simbolismul timpului asa cum se desprinde din slujbele Utreniei si
Vecerniei, despre alternanta lumina-intuneric, cu simbolismul referitor la Tntreaga
experienta crestind, afirma:

»Aceste doua dimensiuni, complementare si absolut esentiale ale timpului, dau

forma vietii noastre in timp si, ddnd timpului un nou inteles, il transforma in timp

crestin. Aceastd dubla experienta trebuie, intr-adevar, aplicata la tot ceea ce facem.

Noi suntem Tntotdeauna intre dimineata si seard, Tntre Duminicd si Duminica, ntre

Pasti si Pasti, intre cele doud veniri ale lui Hristos. Experierea timpului ca sfdrsit

acorda o importantd absolutd oricarui lucru faptuit acum, il face hotarator, decisiv.

Experierea timpului ca inceput umple intregul nostru timp de bucurie, pentru ci i

= . : 33
adauga «coeficientul» de eternitate”.

Parerile pot fi comparate cu cele ale lui Eliade cu privire la timpul sacru al
inceputurilor, illo tempore, si la hierofanii, manifestiri ale sacrului in cele mai
obignuite lucruri ce ne inconjoara.

Trebuie amintit si simbolismul acvatic observabil in practica baptismala.
Prin botez se dobandeste timpul cel nou, taina fiind savarsita in biserica primara in
timpul slujbei de Paste, pregatirea pentru primirea botezului prelungindu-se adesea
pana la trei ani. Apa este unul dintre elementele esentiale ale Tainei Botezului,
nereprezentand o simpla materie izolatd de restul tainei.
»Sau, mai degraba, trebuie sa ne dim seama ca apa este «materiay tainei pentru ca ea
reprezintd intreaga materie, care, in botez, este semnul si prezenta lumii insasi. in
conceptia biblicd «mitologica» despre lume — care, intamplator, este mai plind de
sens §i mai consecventd din punct de vedere filosofic decat cea oferitd de unii
reprezentanti ai curentului demitologizarii —, apa este prima materie, elementul de
baza al lumii. Ea este simbolul natural al vietii, pentru ca nu exista viata fara apa, dar
este, de asemenea, simbolul distrugerii si al mortii si, In final, este simbolul
purificarii, pentru ca nu exista curatie fara ea”.

Tn continuare, teologul afirma:

81 Alexander Schmemann, Pentru viata lumii. Sacramentele si Ortodoxia, Traducere din
limba engleza de Preotul profesor dr. Aurel Jivi, Editura Institutului Biblic si de Misiune al BOR,
Bucuresti, 2001, p. 13.

%2 Alexander F.C. Webster, op. cit., p. 641.

% Alexander Schmemann, op. cit., pp. 77-78.



Adrian Boldisor — Concepte deschise: simbolul intre istoria religiilor si teologie 245

Llmportant pentru noi este faptul cd apa botezului reprezintd materia cosmosului,
lumea ca viatd a omului. Si binecuvantarea ei la inceputul slujbei botezului
dobandeste astfel o semnificatie cu adevarat cosmica si réscumpérétoare”34.

Unul dintre cele mai importante capitole din cartea lui Schmemann este
Sacrament si simbol, unde Eliade este citat pentru ideile sale cu privire la intelesul
simbolului si la rolul lui in viata omului religios, mai ales cu lucrarea Mefistofel si
androginul.

Schmemann face 0 incursiune in istoria termenului ,,simbol”, asa cum a fost
inteles 1n epoca patristica si post-patristica, accentuand faptul ca, in epoca noastra,
existd o incompatibilitate intre simbol si realitate.

,Parintii si intreaga traditie primara insd — si noi atingem aici miezul problemei — nu

numai ca nu cunosc aceasta distinctie si opozitie, ci, pentru ei, simbolismul este

dimensiunea esentiald a sacramentului, cheia corespunzitoare pentru intelegerea lui.

Sfantul Maxim Marturisitorul, teologul sacramental prin excelentd al epocii

patristice, numeste Trupul si Sangele lui Hristos in Euharistie simboluri

(«symbola»), imagini («apeikonismatay) si taine («mysteria»). Aici, «simbolic» nu

numai ca nu este opus «realului», ca 1l intrupeaza ca propria lui expresie si mod de

manifestare”.

Dupa o analizd a felului in care a fost inteles termenul in invatitura
occidentald si in cea orientald, teologul ortodox afirma, cu referire la simbol si la
rolul lui in viata religioasa a oamenilor:

»Daca astdzi auzim atat de adesea despre nevoia de «noi simboluri», daca simbol si
simbolism sunt obiecte de studiu si de curiozitate in cercuri care altmiterea nu au
nimic in comun, aceasta se Intdmpla pentru cd experienta care se afla in spatele
acestor lucruri este aceea a unei complete rupturi si intreruperi in «comunicare», a
lipsei tragice a unui «principiu unificator» care ar avea puterea de a aduce impreuna
si de a tine la un loc din nou fatetele franate si atomizate ale existentei si cunoasterii
umane. Acestui principiu unificator, a carui absenta este resimtita atit de puternic si
a carui cautare domind gandirea moderna, ii este dat numele de simbol. Conotatiile
lui sunt atat cognitive, cat si participatorii, pentru ca functia lui este sa reunifice atat
cunoasterea cat si existenta, reunindu-le pe una cu cealaltd. Nu se stie ce este acest
simbol, dar ceea ce se spera de la el este intr-adevar mult mai apropiat de ideea si
experienta patristica a simbolului decat cele ale epocii postpatristice, si de aceea il

numim o punte”*®.

Aceste idei pot oricand fi alaturate celor eliadiene cu privire la rolul si
importanta simbolului.
Alexander Webster afirma cd parerile lui Eliade referitoare la religie pot fi

analizate si din punct de vedere ortodox, deoarece ele pot aduce noi contributii la
evaluarea societitii moderne desacralizate.

* Ibidem, p. 87.

% I|bidem, p. 172. Pentru prima dati, capitolul Sacrament si simbol a fost publicat n
Evangelium und Sacrament, Strasbourg, Oecumenica, 1970.

% Ibidem, p. 183.
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,Este suficient sa se afirme ca teologia liturgica a lui Schmemann, asa cum a fost
influentatd de spiritul si metoda dualismului fenomenologic al lui Eliade [...], a
dovedit deja utilitatea teoriei lui Eliade cu privire la religie pentru teologii
ortodocsi™’.

Astfel, autorul considera ca se poate face o evaluare a misticismului liturgic

ortodox tindnd cont si de ideile sustinute de savantul de la Chicago in cartile sale.
Aceeasi reevaluare se poate face si cu referire la ceilalti doi cercetatori de care
Webster se ocupa: R. Otto si M. Weber.

Nu trebuie trecut peste faptul ca n Jurnalul sdu Schmemann creioneaza,

pornind de la Jurnalul lui Eliade, ceea ce il apropie structural de savantul de la
Chicago. Astfel, la 21 ianuarie 1975, in timp ce se afla se o conferinta, teologul
noteaza:

,»Citeam jurnalul lui Mircea Eliade si mi-am dat seama ca nu sunt catusi de putin
interesat de religiile orientale, care l-au pasionat atat de mult pe Eliade si pe cei
apropiati lui. Gandirea si gusturile mele sunt complet imune la acestea. Consider ca
intdlnirea dintre occident si orient este necesara (visul lui Eliade) si lucrurile despre
care scrie sunt demne de luat in remarcat, dar nu le gasesc in Tibet, India si in alte
locuri. Ma simt sufocat de aceste lumi misterioase si inspdimantatoare, in ciuda

. . .. 3
caracterului lor cosmic si eliberator”.?

Pentru ca, trei zile mai tarziu, sa accentueze perspectivele diferite din care

teologul rus si istoricul religiilor roman vedeau lucrurile:

»Sunt aproape de sfarsitul cartii lui Mircea Eliade Fragments of a Jurnal. Este in
mare parte adeviarata dar in acelasi timp gresita. in lumea noastra, orice religie fara
Hristos (fie ea crestinism sau ortodoxie) este un fenomen negativ chiar
Tnspaimantator. Orice contact cu o religie de acest fel este periculos. Ea poate fi
studiata pentru o mai buna intelegere a crestinismului sau a lui Hristos. Dar o astfel
de religie nu poate aduce mantuirea, indiferent de modul cum este inteleasa ea.
Pentru crestinii din vechime, Trupul lui Hristos se afld pe altar, pentru ca El este n
mijlocul lor. Pentru crestinii de azi, Hristos este aici, deoarece Trupul Lui se afld pe
altar. Pare o analogie dar in realitate intre primii crestini si noi existd o diferenta
esentiald. Pentru ei totul consta in cunoasterea si iubirea lui Hristos. Pentru noi, totul
este dorinta de a fi luminati. Pentru crestini se impartdseau pentru a-L urma pe

Hristos, pe cand astizi Hristos nu este singurul motiv al impartasirii”.*

CONCLUZII

Din cele prezentate se poate observa strinsa legaturda ce existd in

interpretarea simbolului si a simbolismului religios din partea celor doi savanti de

87 Alexander F.C. Webster, op. cit., p. 642.
% Bibliografia unui destin misionar. Jurnalul Parintelui Alexander Schmemann (1973-1983),

Traducere, studiu introductive si comentarii de Felicia Furdui, Editura Reintregirea, Alba lulia, 2004,
pp. 81-82.

* Ibidem, p. 83.
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renume mondial: Mircea Eliade si Alexander Schmemann. Din punct de vedere al
istoriei i filosofiei religiilor, simbolul sta la baza tuturor manifestarilor umane asa
cum se poate observa in intreaga istorie a lui homo religiousus. Pe de alta parte, in
crestinismul ortodox simbolul ocupa un loc esential in intelegerea vietii religioase a
oamenilor, chiar daca interpretarile teologice moderne par sa neglijeze aceasta
abordare. Mai mult decat atat, se poate concluziona cd existd o legatura
indispensabila ntre istoria religiilor si teologia ortodoxa, chiar daca s-au facut si
continud sa se facd eforturi considerabile din partea unor cercetitori ca prima
disciplina sa fie independenta si fard nicio legatura cu cea de a doua.
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