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LE PROGRAMME DU PARLEMENT 
DES RELIGIONS DU MONDE 

Chemins vers la paix: la sagesse de l’écoute, la force de 
l’engagement 

L’engagement spirituel pour la paix 
 
 
I.  PRÉSENTATION 
 
Le programme des activités du Parlement des Religions du Monde repose sur son slogan: 
« Chemins vers la paix: la sagesse de l’écoute, la force de l’engagement ». Tel est le thème 
central qui guide le Parlement. Le programme est constitué des propositions émanant de 
membres des différentes traditions religieuses et spirituelles présentes sur la planète, et 
aspire à la qualité, à la diversité et à l’équilibre, refusant tout exclusivisme.  
 
Les quelque 500 activités qui constituent le programme respecteront le cadre horaire qui 
sera divisé en plusieurs sessions consacrées aux thèmes suivants : tout d’abord, les 
célébrations et méditations religieuses et interreligieuses ; ensuite, la présentation et la 
réflexion des identités religieuses et le dialogue intrareligieux; ensuite, le dialogue 
interreligieux (qui se produit entre différentes traditions) ; et enfin, l’apport des traditions 
religieuses et spirituelles aux problèmes d’actualité que le monde affronte. En plus de ces 
quatre sessions, il y aura un espace ouvert qui permettra aux participants du monde entier 
d’aborder des thèmes d’intérêt particulier en toute liberté et dans le respect de la diversité. 
Enfin, une session plénière achèvera chaque journée du Parlement : outre les sessions 
d’ouverture et de clôture du Parlement, l’une sera consacrée au mouvement interreligieux à 
Barcelone, une autre au mouvement interreligieux international, une troisième à un concert 
de musique religieuse, une autre à des rencontres par communautés et finalement une à la 
rencontre par régions du monde. Le processus inductif et participatif que nous suivons pour 
susciter et pour organiser le programme ne nous permet pas d’offrir sa version finale avant 
le mois de mai. Néanmoins, beaucoup de gens nous demandent de leur montrer un 
échantillon du programme que le Parlement proposera à ceux qui veulent s’inscrire . C’est 
pourquoi, nous vous transmettons une synthèse réalisée à partir du programme du 
Parlement qui a eu lieu en 1999, tout en y incluant les activités du Parlement 2004 qui nous 
ont déjà été présentées. Ce document sert donc à orienter et à informer le public intéressé, 
et à l’encourager à participer à cette fête du dialogue entre les religions et les cultures.  
 
Les activités de programme ne doivent pas nécessairement être présentées par des 
organisations ou des particuliers qui ont une confession religieuse. Le programme est aussi 
ouvert aux entités et aux personnes n’ayant aucune identité religieuse particulière mais qui 
s’intéressent à la dimension spirituelle, à la sagesse culturelle de l’humanité ou à tout sujet 
ayant un rapport explicite ou implicite avec les thèmes qui préoccupent les traditions 
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spirituelles à l’heure actuelle: les conditions de la paix, la diversité culturelle, la liberté 
religieuse et de conscience, le respect des droits de l’Homme, le respect de 
l’environnement, etc. En effet, le Parlement se veut un espace de dialogue entre les 
traditions religieuses et la société dans son ensemble, permettant à la fois de présenter les 
initiatives sociales les plus dynamiques dans les différents domaines.   
 
Tous les groupes, les organisations et les communautés, qu’elles soient religieuses, 
spirituelles ou laïques, ainsi que toutes les personnes qui croient pouvoir partager avec les 
autres une expérience, une initiative ou des connaissances peuvent remplire une demande 
d’activité de programme. Celle-ci est disponible dans  l’Appel à Propositions (de 
Programme), que vous pouvez trouver sur Internet en anglais à 
http://www.cpwr.org/what/programs/CallforProgram.pdf/, ainsi qu’en espagnol à 
http://www.unescocat.org/prm2004/pdf/Conv_%20Programa-cast-acrobat3.pdf/, et en 
catalan à http://www.unescocat.org/prm2004/pdf/Conv_Programa-cat-acrobat3.pdf/. 
 
Quant au paiement d’inscription, il est obligatoire pour tout le monde, y compris pour les 
personnes qui présentent des activités de programme, car il est nécessaire pour permettre la 
réalisation du Parlement des Religions. L’esprit du Parlement est que celles et ceux qui 
présentent des activités sont aussi participants et assisteront à d’autres activités pendant la 
semaine du Parlement. Le Parlement n’est pas qu’un congrès d’érudits, il donne surtout la 
possibilité de dialoguer et d’échanger des idées et des expériences. Le prix de l’inscription 
donne un droit d’accès à plus de 500 activités réalisées dans des espaces de qualité pourvus 
de la sécurité et de l’équipement nécessaires, amplement diffusées dans les médias, et 
enfin, accompagnées par un ensemble de bénévoles prêts à informer et à aider les 
participants. On doit tenir compte aussi du fait qu’une grande partie des revenus est 
destinée à garantir la diversité religieuse, sociale, régionale et de sexe par le biais de 
bourses. L’organisation travaille en effet sans cesse pour élargir les sources de financement 
qui puissent rendre l’initiative réalisable, efficace et de qualité. Le Parlement peut aussi 
aider les personnes qui le demandent au préalable à obtenir un financement si elles 
présentent une activité tout en fournissant, le cas échéant, une lettre officielle permettant de 
chercher un subside. 
 
Enfin, nous présentons ci-dessous un aperçu du programme du Parlement des Religions du 
Monde qui s’est déroulé en 1999 à la Ville du Cap, en Afrique du Sud. Vous y trouverez 
également quelques activités qui ont déjà été présentées pour 2004 et qui seront 
probablement approuvées lors de la réunion d’experts du 15 mars 2004, destinée à 
confirmer le programme définitif du prochain Parlement.  
 
 
II. RÉSUMÉ DU PROGRAMME DU PARLEMENT DES RELIGIONS 1999 
 
Les trois sections du Parlement des Religions 1999 étaient consacrées respectivement aux 
thèmes de l’identité, du dialogue et aux questions actuelles. Les nombreux sujets abordés 



 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

3

dans chacune de ces sections, que ce soit sous forme de conférence, d’atelier interactif ou 
de débat, peuvent être classés en plusieurs catégories. En voici un échantillon représentatif: 
 
Christianisme: 
- Le catholicisme romain en dialogue (par Roger Hickley, prêtre catholique). 
- La spiritualité et la mystique chrétiennes (par Agnès Finn, sœur missionnaire 
dominicaine). 
- Le mysticisme chrétien et l’engagement social (par Dr Susan Rakoczy, auteur de 
plusieurs livres sur le sujet). 
- La théologie de la libération en Amérique du sud (par le prêtre Don Samuel Ruiz Garcia, 
qui a été l’un des principaux négociateurs de la paix entre le gouvernement mexicain et les 
Zapatistes mayas). 
- La présentation du mouvement Quaker (par Richard Steele, membre de la Société des 
Amis [Quakers] et Byron Steele, étudiant actif dans les groupes de jeunesse Quakers). 
 
Islam: 
- La loi musulmane (sharia) dans la société pluraliste : l’expérience de l’Inde (par Mawlana 
Mujahidul Islam Qasmi, leader religieux reconnu en Inde). 
- La jihad et les droits de l’homme dans l’islam (par Dr. Anis Ahmad, professeur à 
l’Université d’Islamabad, Pakistan). 
- L’islam et la justice universelle (par Mawlana Taqi Usmani, chercheur reconnu 
internationalement, vice-président de l’Islamic Fiqh Academy). 
- L’islam et la paix (par Ejaz Ahmed Aslam, leader religieux reconnu en Inde, Secrétaire 
Général Adjoint du Jamaat-i-Islami). 
- L’islam et ses expressions artistiques (par Dr. Abdullkader Tayob, chercheur reconnu et 
directeur adjoint du Centre de l’Islam Contemporain à l’Université de Cape Town). 
 
Judaïsme: 
- La présentation du judaïsme (par le rabbin Herman Schaalman, professeur au Chicago 
Theological Seminary et membre du Comité Exécutif du Conseil du Parlement des 
Religions du Monde). 
- La spécificité du judaïsme (par le rabbin David Hoffman, co-président de l’Association 
Sud-africaine de Rabbins Progressistes).  
 
Bouddhisme: 
- La présentation des cinq aspects de la pratique bouddhiste (par Heng Sure, directeur du 
Monastère Bouddhiste de Berkeley, et Martin Verhoeven, moine bouddhiste et professeur 
à l’Institut des Religions du Monde de Berkeley). 
- Les doctrines bouddhistes et leur intérêt pour la guérison et la réconciliation (par 
Abraham Mazel, fondateur du Insight Meditation Centre à Cape Town). 
- L’application des valeurs bouddhistes pour construire une culture de la paix (par 
Toshinori Iwazumi, vice-président de Sokka Gakkai International). 
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Hindouisme: 
- La présentation de l’hindouisme (par Swami Chidananda Saraswati, Président du 
Parmarth Niketan Ashram, une des plus grandes institutions de l’Inde, et Président de 
l’Indian Heritage Research, association humanitaire). 
- L’intérêt de l’hindouisme pour l’époque contemporaine (par Swami Amarananda, 
président du Centre Védantique Ramakrishna de Genève). 
- Sri Ramakrishna et le pluralisme religieux (par Swami Saradananda, Président du Centre 
Ramakrishna d’Afrique du sud, qui a lutté pour le dialogue interreligieux durant le régime 
de l’apartheid). 
- Le yoga et la paix mondiale (par S.A.A. Ramiah, professeur de yoga et professeur à 
l’Université Imperial Valley College, Arizona). 
 
 
Religion Jaïn 

- La culture de la non-violence : le point de vue des Jaïns (Dr. N.P. Jaïn, ancien 
ambassadeur de l’Inde à l’Union Européenne et aux Nations Unies). 

- Comment rendre la vie digne de sens? (par Shri Gurudev Shree Chitrabhanuji, un des 
leaders de 20 millions de Jaïns, fondateur et Président du Centre International de 
Méditation Jaïn et de la Société Végétarienne en Inde). 

- La méditation et le yoga: atelier organisé par Saman Sthitpragya, moine jaïn de l’Inde.  
 
Religion sikh: 
- La présentation de la tradition sikh (par Balwant Singh Hansra, ancient Président de la 
Société Sikh de Chicago et vice-président du Conseil du Parlement des Religions du 
Monde). 
- Les valeurs individuelles et sociales de la foi sikh (par Balwant Singh Hansra). 
 
Shintoïsme: 
- La présentation du Shintoïsme (par Munemichi Kurozumi, fils de l’actuel Patriarche du 
Shinto Kurozumikyo). 
 
Religions indigènes: 
- La présentation des religions indigènes en Afrique (par Gabriel Setiloane, professeur à 
l’Université de Cape Town). 
- La spiritualité africaine (par Dr. Mongezi Guma, prêtre anglican et Dr. en éthique, de 
Chicago). 
- L’activité missionnaire catholique en Afrique : vidéo, musique et danse africaines (par 
Agnès Grasboeck, religieuse et activiste sociale en Afrique du sud). 
- La spiritualité des Indiens d’Amérique (par John Twobirds, Indien qui a reçu ses 
enseignements à travers des visions) 
 
Nouveaux mouvements religieux: 
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- L’interprétation spirituelle des rêves (par Selena Fox et Dennis Carpenter, 
psychothérapeutes et co-directeurs du “Circle Sanctuary Nature Preserve”). 
- Les traditions celtiques contemporaines : symboles, méditation, guérison (par Selena 
Fox). 
- L’histoire de l’Église des Mormons (par Grant McMurray, 7e Président de l’Église, et 
plusieurs autres membres). 
- La théosophie et sa sagesse antique (par Thomas George Davis, Secrétaire Général de la 
Société Théosophique en Afrique du sud). 
- L’Anthroposophie et le développement de l’Humanité (par John Roux, philosophe et 
psychologue, membre du mouvement anthroposophique). 
 
Religions, éthique, politique  et  société: 
- Les religions et la paix (par Jessie Kaur Singh, Présidente de l’Association 
Multiconfessionnelle d’Australie du sud, et Alison Elizabeth Cameron, psychologue et 
coordinatrice du programme “World Peace 2000”). 
- Spiritualité et changement social (par Kosha Shah, directeur de la Fondation de 
Recherche Sri Aurobindo). 
- L’homosexualité et les religions (par Clayton Edmund Wakeford, parlementaire sud-
africain et représentant de la Coalition Nationale pour l’Égalité des Gays et Lesbiennes). 
- Le rôle de la religion dans les sociétés africaines au 21e siècle (par Wendy Mashologu, 
professeur de secondaire et membre bahaï). 
- L’agonie culturelle et religieuse du Tibet (par Brahma Das, journaliste et Directeur 
Exécutif du Council for World Tibet Day, et le frère Wayne Teasdale, professeur à 
l’Université DePaul à Chicago). 
- La religion et la politique en Inde, au Pakistan et Bangladesh (par Dr. Razia Akter Banu 
et Dr. Mohammad Yusuf Azmi, experts de l’islam dans ces pays). 
- La religion et la politique aux Nations Unies : table ronde (par Dr. Arvind Sharma, 
professeur à l’Université McGill de Montréal, impliqué dans les droits de l’homme ; Dr. 
Nafis Sadik, Directrice Exécutive aux Nations Unies, primée pour son implication dans 
l’amélioration de la santé dans le monde ; Bawa Jain, Ambassadeur international du 
Parlement des Religions et Directeur des Affaires Internationales et des Nations Unies au 
Centre Multiconfessionnel de New York ; Kusumita P. Pederson, ancienne Directrice 
Exécutive du Projet sur la Religion et les Droits de l’Homme : etc.) 
 
Dialogue interreligieux: 
- Quatre visionnaires religieux : Socrate, Saint Augustin, Maimonides et Gandhi (par Dr. 
Raymond W. Ciacci, professeur à l’Université de Chicago). 
- Expérimenter l’unité à travers la prière du cœur (par Barbara S. Carpenter, prêtre, 
travailleuse sociale, médiatrice). 
- Enseigner les religions du monde dans une société pluraliste : table ronde avec Richard 
Hunt, prêtre méthodiste ; Ronald Y. Nakasone, moine bouddhiste et professeur à Berkeley 
; Jennifer Peace, coordinatrice du Centre de Femmes et Religion à Berkeley. 
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- Plusieurs expériences de dialogue dans des centres interreligieux : table ronde avec les 
représentants du Musée des Religions du Monde à Taipei, du Musée Miho au Japon, du 
Centre Interconfessionnel d’Oxford, etc. 
- Le 21e siècle et les nouvelles tendances en matière de résolution de conflits interculturels 
et interreligieux (par Dr. Linda Groff, professeur de sciences politiques à l’Université de 
Californie).   
- Les modèles de résolution de conflits et la recherche de l’unité culturelle et religieuse 
(par Dr. Robert Henderson, Secrétaire Général de l’Assemblée Spirituelle Nationale des 
Bahaïs aux États-Unis). 
- Qu’est-ce que l’Initiative des Religions Unies ? (par Charles P. Gibbs, ancien Directeur 
Exécutif de l’IRU). 
- Comment devenir oecuménique dans un monde globalisé ? (par Luciano Meira, 
journaliste, impliqué dans l’Association Internationale des Éducateurs pour la Paix 
Mondiale). 
- Le bilan des 25 dernières années en matière de dialogue entre le christianisme, le 
judaïsme et l’islam en Europe et aux États-Unis (par Amir Al-Islam, professeur à New 
York, précédent Secrétaire Général de la Conférence Mondiale sur la Religion et la Paix). 
- L’islam et les possibilités de dialogue interreligieux (par Dr. Ataullah Siddiqui, chercheur 
à l’Université de Leicester et auteur de plusieurs livres sur le dialogue entre musulmans et 
chrétiens). 
- Le dialogue interreligieux pour la réconciliation Israélo-palestinienne (par Dr. Ben 
Mollov, coordinateur du Projet pour le Dialogue Arabo-Juif, et Khalid Awad, co-fondateur 
du Centre Hébron pour l’Amitié, la Paix et les Droits Humains). 
- Le dialogue religieux et les droits de l’homme en Afrique : table ronde (par Dr. J. Gordon 
Melton, directeur de l’Institut de Spiritualité du Monde à Chicago ; Dr. Abdullahi An-
Na’im, chercheur reconnu internationalement en matière d’islam et des droits de l’homme ; 
etc.). 
- Les relations entre les juifs et les chrétiens : table ronde avec Dr. Wayne Teasdale, 
professeur à l’Université DePaul à Chicago ; Dr. John Pawlikowski, prêtre catholique ; 
Herbert Bronstein, rabbin. 
- Les relations entre les musulmans et les chrétiens dans le monde actuel : promouvoir la 
paix régionale pour la paix globale (par Dr. Abdur Raman Madidi Bin Ali). 
- Les relations entre les musulmans et les hindous : tirer les leçons du passé pour construire 
l’avenir (par Dr. Irfan Ahmad Khan, membre du Conseil d’Administration du Parlement 
des Religions et Président de l’Association Internationale des Musulmans pour les 
Relations Interreligieuses ; Sandya Dandamudi Rao, Vice-présidente du Parlement des 
Religions). 
- Les relations entre les musulmans et les bouddhistes dans le monde actuel : table ronde 
avec Dr. Phangcham, Président du Conseil Bouddhiste du Midwest ; Chandra Muzaffar, 
Président de l’ONG “Mouvement pour un Monde Juste” ; le moine bouddhiste Samahito ; 
Dr. Imtiyaz Yusuf, impliqué dans le dialogue interreligieux. 
- Les perspectives européennes et américaines sur la liberté religieuse (par J. Gordon 
Melton, Directeur de l’Institut d’Étude de la Religion Américaine, et Massimo Introvigne, 
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directeur du Centre d’Études sur les Nouvelles Religions à Turin et expert international des 
religions minoritaires). 
 
Religions et féminisme: 
- Le rôle des femmes comme leaders religieux au 21e siècle : table ronde avec des 
représentantes de plusieurs traditions. 
- Le rôle des femmes dans le dialogue interreligieux (par Elinore Detiger, éducatrice, 
active dans les associations pacifistes). 
- Réflexions de femmes sur les droits de l’homme et les religions au 21e siècle : table 
ronde avec Charlotte Mary Waterlow, activiste féministe ; Rama J. Vernon, co-fondatrice 
de l’Académie de Résolution de Conflits et d’Études sur la Paix ; Bianca Jagger, membre 
du Conseil de Direction d’Amnesty International USA ; Pregs Govender, activiste 
politique. 
- Le rôle social et politique des femmes dans l’islam (par Merve Safa Kavakci, membre du 
Parlement turc). 
- Le féminisme juif en Afrique du sud (par le rabbin David Hoffman). 
 
Religions et guérison: 
- La vie d’un guérisseur Navajo (par Linda Ross, guérisseuse Navajo). 
- Les techniques de guérison africaines et interculturelles (par Rebecca Rogerson, 
guérisseuse pratiquant en Afrique du sud). 
- La guérison et la spiritualité (par Dr. Jampolsky, fondateur du Center for Attitudinal 
Healing en Californie). 
- Ce que la psychologie peut tirer des différentes religions (par Ram Giri, psychologue et 
Dr. en histoire des religions). 
- L’expérience spirituelle et la psychologie du taoïsme (par Greg Lewis, psychologue). 
- La thérapie du yoga et la gestion du stress : atelier de relaxation (par Brian Eriksson, 
professeur de yoga et fondateur du Vivekananda International en Afrique du Sud). 
 

 
Religions, science et  environnement: 
- Les attitudes religieuses à l’égard de la transplantation d’organes (par Mary Braybrooke, 
travailleuse sociale et membre active du Centre International Interconfessionnel). 
- Transplantation d’organes et manipulation génétique: une perspective musulmane (par 
Dr. Ibrahim B. Syed, Président de la Fondation de Recherche Islamique et un des plus 
grands experts mondiaux du Coran). 
- Les religions face à la crise du Sida : table ronde avec Abulfadl Mohsin Ebrahim, 
professeur en droit musulman et bioéthique ; David Hoffman, rabbin ; Nokuzola Mndende, 
Président du Conseil National de la Religion Africaine Traditionnelle. 
- L’Islam et l’environnement (par Dr. Ibrahim Ozdemir, Université d’Ankara). 
- Le végétarianisme et l’expérience jaïn (par Dr. N.P. Jaïn). 
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Religions, culture et communication: 
- Les espaces religieux : vidéo (par Jan Horn, producteur de documentaires 
archéologiques). 
- Le dialogue interreligieux dans les arts visuels (par Thaisia Maria Kolson, artiste). 
- Les religions, les mythes et le cinéma (par Keith Cunningham, réalisateur de cinéma). 
- L’Internet et les religions (par Dr. Paul Trafford, membre du projet MultiFaithNet). 
 
 
 
III. ÉCHANTILLON DES ACTIVITÉS DU PARLEMENT DES RELIGIONS 2004 
PRÉSENTÉES AU MOIS D’OCTOBRE 2003 

 
- Religions et Droits de l’Homme: vers une Déclaration Universelle des Droits  de 
l’Homme pour les Religions du Monde. Il s’agit d’un symposium où sont invités des 
représentants des principales religions qui s’occupent des droits de l’homme ou des 
concepts analogues dans leurs traditions ainsi que des personnes intéressées à leur 
promotion. (Arvind Sharma, professeur de Religions Comparées à la MacGill University 
de Montréal).   
- Science et Religion: symposium sur l’impact du développement scientifique, en 
particulier les thèmes du sida et de l’alimentation, dans les communautés religieuses 
(Zygon Center de Chicago). 
- Dialogue Interreligieux Effectif:  atelier interactif sur le travail du Conseil Interreligieux 
de Sierra Leone et son rôle dans la reconstruction du pays dans l’après-guerre (Brian 
Walker et d’autres participants). 
- Les Religions et les Institutions Internationales: symposium sur la relation entre la  
globalisation et les religions (Joseph Boehle, Département de Théologie de l’Université de 
Birmingham). 
-  La femme dans l’Islam – Mythe versus réalité: conférence sur le rôle des femmes dans le 
Coran et l’histoire de la femme en Islam (Raheel Raza, Muslim Canadian Congress). 
- Les mains des 18 Luohan: atelier sur des exercices thérapeutiques rattachés à la tradition 
bouddhiste (Gaspar Garcia, bouddhiste, docteur en médecine, président de Salusline.com et 
créateur du Smart Living Program for Children).  
- Musique sacrée de la tradition soufie: interprétation artistique (Association Internationale 
de Soufisme). 
- Les Mantras de nos grands-mères: présentation – conférence et interprétation - qui vise à 
examiner comment les chants “Négro-Spirituels” sont une source et une aide pour la vie 
humaine (Jean Lightfoot, Columbia College de Chicago). 
- Méditation holistique: atelier interactif qui vise à présenter ce type de méditation 
« intégrale » et interpersonnelle (Jorge N. Ferrer, Californian Institute of Integral Studies 
de San Francisco) 
- Bilinguisme religieux: conférence qui présente l’expérience de chrétiens qui pratiquent le 
Zen (A. M. Schlüter, de la communauté Zendo Bétanie). 
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- Pratiquer l’art sacré de l’écoute: atelier interactif visant à travailler le silence, la 
réflexion et l’écoute envers les autres (Kay Lindahl, Listening Center de Californie).  
- L’Égalité: atelier interactif sur des pratiques pédagogiques relatives à l’apprentissage de 
la tolérance et à la valorisation de la diversité culturelle et religieuse (Carme Bosch, 
pédagogue et responsable de l’association culturelle “La Casa de les Formigues”). 
- La religion comme critique de l’injustice économique : conférence sur le rôle des 
religions africaines en matière d’injustice sociale (Dr Anthony Pinn, Professeur d’études 
religieuses au Macalester College de Saint Paul’s University). 
 

 
 
 

 
 
 
 


