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CRESTINISMUL SI RELIGIILE PAGINE

Se spune:
,» Loate religiile sint bune”.
, Toate religiile duc la Dumnezeu”.
Asa sa fie oare?

Crestinismul este religia descoperitd si intemeiata de Insusi Dumnezeu-
Fiul, Domnul nostru lisus Hristos, venit acum 2.000 de ani in trup pe pamint.
Credinta crestind este marturisitd de ortodocsi, catolici, protestanti si
denominatiile desprinse de la ei pe parcurs.

Tudaismul de asemenea este religie descoperitd de Dumnezeu cu 3.500 de
ani Tn urma dar prin Moise $i numai pentru poporul evreu ca:

a) sd pastreze credinta in unicul adevaratul Dumnezeu pina la venirea lui
Mesia-Hristos (Lc 16,16; Mt 26,27-28 comp. Ir 31, 31-34; Evr 8, 6-13);

b) la et sd vind ,,la plinirea vremurilor” Fiul lui Dumnezeu in trup pe pamint
(Mt 15,24 comp. Dt 18, 15-19; In 1,45; 1,11), prin prezenta Sa sa-L faca pe
Dumnezeu” cunoscut oamenilor (In 1,18; 14, 8-11) si si-i mintuiasci de picat
(Mt 26, 27-28; Is 53, 8), de blestem (Fc 3,17; Ga 3,13), de moarte (1Co 15,1-58;
Evr 2,14-15) si de sub stapinirea diavolului (In 12,31; FA 26,17-18; 1In 3,8);

c) prin ei aceastd credintd si mintuirea in Hristos sd fie raspindite la toate
neamurile (Mt 28,19-20 comp. Fc 12,3; Is 49,6; In 10,16; Lc 2, 30-32; FA 11, 1-18).

Toate celelalte religii sint religii pagine.

Despre paginism 1in literatura crestind exista doua opinii diferite:

1. Bisericeasca, expusa in cartile de cult si scrierile Sfintilor Parinti in care
se afirmd ca paginii se Inchind demonilor dar nu lui Dumnezeu. Exact asa invata
si Sfinta Scriptura (FA 26, 17-18; 1 Co 10,20 si altele);

2. Crestino-filozofica, care concepe paginismul drept o ratacire: dupa
caderea 1n pacat, oamenii ar fi pierdut inchipuirea corectd despre Dumnezeu si
fiind minati de instinctul religios, ar fi inceput sa-L caute in natura inconjuratoare.
Prin urmare se crede cd si paginii tot lui Dumnezeu se inchind, numai ca ei nu
si-L inchipuie corect.

S-ar parea ca dacd adevarurile de credinta crestind sint descoperite de
Dumnezeu si pastrate cu sfintenie de Biserica, care altd invatatura afard de cea
bisericeascd ar mai putea exista in mediul crestin? Si totusi, punctul de vedere
crestino-filozofic exista si chiar is1 gdseste adepti printre intelectualii crestini.

Aceastd atitudine a unor intelectuali fatd de invatatura oficiald a Bisericii
poate fi oarecum explicata prin:

* Pe Care paginii nu-L stiau deloc; evreii il stiau dar unilateral.



a) intentia de a urma teoriei monoteismului primitiv la moda astazi,
formulatd probabil, spre a promova ideea existentei initiale si omniprezente a
credintei iIn Dumnezeu si finisata de preotul catolic, etnograf si lingvist, Wilhelm
Schmidt (1868-1954)' ca o contrareactie la invatitura unor cercetitori, cum ar fi
E. Tylor, J. Frazer, E. Durkheim, Z. Freud si altii, care calificau religia ca un
fenomen pur omenesc, aparut in timp si fara de vreo descoperire supranatural;

b) dorinta de a evita, totodata, si problema demonilor, informatiile
despre care de cele mai multe ori fiind contradictorii si confuze, de catre unii
oameni sint considerati fiinte fantastice. lar in legatura cu cunoscuta vindtoare de
vrdjitoare din Evul Mediu, chiar si unii teologi ortodocsi, din teama de a fi acuzati
de reinvierea demonomaniei, se straduiesc sa explice ,,stiintific” aparitia religiilor
pagine, adica fara participarea demonilor (neobservind, cd ,,impreund cu apa,
arunca din scaldatoare si ,,copilul”).

Referitor la demoni, in Dictionarul Teologic Bisericesc Ortodox citim:
,Conform Tnvataturii Bisericii, demonii sint o realitate groaznica; omul credincios
are dreptul sa considere naive inchipuirile folclorice si superstitiile populare, care
de-a lungul istoriei s-au amestecat cu cunostintele practice si rationamentele
dogmatice despre demoni, dar nu si marturiile unanime ale Sfintei Scripturi si
Sfintei Traditii despre aceasta realitate. Demonii intr-adevar sint rai, astfel Incit
toate cele provenite de la ei, sint de asemenea rele si orice legdtura benevola cu ei,
fie si din curiozitate, constituie o inaltd tridare inaintea lui Dumnezeu””.

[ata cum adeptii punctului de vedere crestino-filozofic isi bazeaza teoria lor.

Intunecarea mintii, scrie protoiereul Pavel Svetlov, profesor de teologie la
Universitatea Imperiala din Kiev, s-a manifestat deja la primii oameni; si la ei s-a
observat o diminuare a intelegerii religioase: Adam, cduta sa se ascundd de
Dumnezeu cel omniprezent dupa copaci, adica in constiinta sa, sub influenta starii
sale morale, s-a intunecat ideea despre omniprezenta lui Dumnezeu™”.

Dar din textul Sfintei Scripturi putem deduce cad in rai Dumnezeu se arata
oamenilor in chip de om (Fc 3,8), iar Adam si Eva puteau sa nu stie cda Dumnezeu
este omniprezent. Prin urmare, era firesc ca ei, rusinindu-se de goliciunea lor (Fc
3,10), sa se ascundd dupd copacii din rai. Asadar, acest comportament al
stramosilor nostri nu poate servi drept dovada a diminuarii intelegerii la ei a
adevarurilor spirituale.

Explicind aparitia paginismului fard participarea demonilor, doar prin
cautarea lui Dumnezeu de catre omul pacatos sub influenta instinctului religios,
punctul de vedere crestino-filozofic contravine adevarului prin faptul ca:

1. Denatureaza invatatura bisericeascd, confirmatd de Sfinta
Scripturd, care identificd paginismul cu puterea satanei asupra lumii. Insusi
Domnul lisus Hristos l-a trimis pe Sfintul Apostol Pavel sa predice paginilor ca
acestia ,,s8 se intoarcd de la intuneric la lumind si de la puterea satanei la
Dumnezeu” (FA 26, 15-18). In Epistola intiia citre Corinteni se spune ci ,,paginii,
aducind jertfa, o aduc demonilor, si nu lui Dumnezeu” (1 Co 10,20 comp. Dt
32,17; Ps 105,37; Ap 9,20 si altele).



Interpretind dupa placul lor Sfinta Scripturd, adeptii teoriei crestino-
filozofice ajung uneori la concluzii de-a dreptul ridicole:

a) In Biblia cu comentarii, editati sub redactia lui A. P. Lopuhin, se
sustine ca ideea despre aratarea satanei in chip de inger luminos (2 Co 11,14),
Sfintul Apostol Pavel ar fi imprumutat-o ,,din datinile evreiesti”*;

b) teologul rus, profesorul N. N. Glubokovski considerd ca Sfintul
Apostol Pavel, scriind crestinilor din Corint sd se fereascd de jertfele aduse
idolilor (1 Co 10, 14-22), a folosit ideea pagind de inchinare la demoni prin
intermediul idolilor, ,.ca astfel s protejeze importanta interdictiilor sale””;

¢) 1n opinia episcopului Hrisanf (Retivtev), scriitorii bisericesti care afirmau
ca, cultul pagin este inchinare la demoni, ,,incd nu s-au eliberat de conceptiile
mostenite de la acelasi paginism”®.

2. Contravine si altor texte biblice, in care se afirma clar ca paginii deloc
nu-L stiau pe Dumnezeu si prin urmare, paginismul nu poate fi considerat o
denaturare a religiei primare din rai ci prezintd un eveniment nou, independent, in
istoria omenirii:

a) ,,Atunci, necunoscind pe Dumnezeu, slujeati celor ce din fire nu sunt
dumnezei; acum, insa, dupa ce ati cunoscut pe Dumnezeu, sau, mai degraba, dupa
ce ati fost cunoscuti de Dumnezeu, cum va intoarceti iarasi la intelesurile cele
slabe si sdrace, carora iardsi voiti sa le slujiti ca Tnainte?” (Ga 4, 8-9);

b) “(Voi) erati, in vremea ceea, in afard de Hristos, instrdinati de cetdtenia
lui Israel si strdini de asezdmintele fagdduintei, lipsiti de nddejde si fara de
Dumnezeu, in lume” (Ef 2,12);

c) Afirmatii asemdndtoare intilnim si in Vechiul Testament: Dt 32,17; Ps
78.,6; Ir 10,25 etc.

Plind de Invatdminte in acest sens, este istoria religioasa a poporului evreu.
Numeroase minuni faicuse Dumnezeu inaintea lor si in Egipt, si la trecerea prin
Marea Rosie, dar a fost destul ca Moise din porunca Domnului sd se departeze
pentru putin timp in muntele Sinai, si poporul evreu indata s-a intors la zeii pagini.
Ei nicidecum nu puteau intelege notiunea de unicul adevaratul Dumnezeu. Pentru
ei Iehova era un dumnezeu ca toti ceilalti, numai cd mai putin cunoscut,
neobisnuit si incd nou. Mai tirziu evreii de mai multe ori reveneau la paginism.

Ceva asemanator se atestd si la vecinii si rudele lor pe linia lui Avraam —
arabii. Acestia totusi au constientizat notiunea de singurul adevaratul Dumnezeu,
insd doar notiunea, caci in loc de adevaratul Dumnezeu, Dumnezeul lui Avraam si
al lui Moise, ei l-au acceptat ca atare pe zeul lor pagin Allah, care ar fi avut trei
fiice (Manat, Al-Lat si Al-Utta), si de care l-au lipsit apoi’.

3. Subapreciaza aptitudinile rationale ale omului pagin care, chipurile
era atit de ignorant, incit se ruga la diferite obiecte si fenomene ale naturii, fara sa-
si dea seama ca acestea sint lucruri neinsufletite s nu pot nici sa raspunda, nu sa
si mai facd bine sau rau. Intre timp, unii cercetitori contemporani, cum ar fi
norvegianul Tur Hejerdal, staruie tot mai mult asupra ideii cd vom putea intelege
omul antic doar cu conditia si nu-i subapreciem intelectul®.



4. Nu exista dovezi certe ca omul ar poseda un instinct religios deosebit.

In pofida faptului ci oamenii din toate timpurile (cu unele exceptii), au fost
religiosi, putem doar presupune si nu sd demonstram existenta unui instinct
religios deosebit. Teologul rus protopresbiterul I. Ianisev defineste notiunea de
instinct in felul urmator: ,,Orice necesitate, sau instinct, sint ipoteze pe care le
admitem n mod inconstient cu privire la actiunile (obiectului insufletit), care, in
anumite circumstante permanent se repeti si motivele cirora nu le cunoastem™’.
Insusi Ianisev neagd prezenta la om a vreunui sentiment religios nativ'’. De
aceeasi pdrere este si Irineu Mihalcescu, renumit teolog si mitropolit roman, care
afirma cd, ”Ceva religios, nativ existd in noi, dar aceasta nu este o idee, fie si
confuzd, ci doar o nemultumire profunda a intregii noastre fiinte, insatisfactia
sufletului nostru fatd de tot ce este trecator, limitat i aspiratiile puternice spre
ceva iniltitor, sublim si vesnic”.!" In loc de instinct religios mai corect ar fi si
vorbim de constiinta omului, despre care se mentioneaza si in Sfinta Scripturad
(Rm 13,5; 2, 14-15 comp. Evr 8,10 si altele).

Prin constiintd, s-ar putea mai bine explica prezenta la popoarele inapoiate
a unor notiuni sublime despre dumnezeu-creatorul si despre morald, fara a le
considera drept reminiscente ale religiei din rai. Sfintul Apostol Pavel scrie despre
aceasta in Epistola catre Romani: ,,Caci, cind paginii care nu au lege, din fire fac
ale legii, acestia, neavind lege, isi sint lorusi lege, ceea ce arata fapta legii scrisd in
inimile lor, prin marturia constiintei lor si prin judecatile lor, care 1i invinovatesc
sau 11 §1 apard” (Rm 2, 14-15).

5. Daca paginismul este o simpla ratiacire si paginii se inchina aceluiasi
Dumnezeu Caruia I se inchina si crestinii, atunci nu exista diferenta principiald
intre crestinism si paginism, §i crestinii n-ar savirsi pacat de moarte dacd s-ar
inchina si zeilor pagini. Si mucenicii crestini in zadar ar fi suferit moartea de la
pagini, refuzind sa aduca jertfe idolilor. Dar in Sfinta Scripturd nu este nici o
aluzie la faptul ca zeii ar avea ceva dumnezeiesc. Dimpotriva, se afirma categoric
ca zeii paginilor nu sint dumnezei (Dt 32, 17-21; Ir 2,11; 5,7; G1 4,8; Ef 2,12 s.
a.); ei se contrapun lui Dumnezeu, iar cei ce se inchind lor savirsesc pacat foarte
mare inaintea lui Dumnezeu, i1 trideaza pe Dumnezeu (Dt 32, 17-21; Jd 2, 11-13;
Ir 1,16; 16,11; 44, 2-9; Am 5, 26-27 si altele). Acestea se spun despre zeii
paginilor, deoarece tot de Sf. Scriptura ei sint numiti demoni (1 Co 10,20; FA 26,
17-18; Ap 9,20; Ps 105,37), iar nu inchipuiri gresite despre Dumnezeu, cum
rezulta din teoria crestino-filozofica.

Unii crestini nu acceptd faptul cd paginii se inchind demonilor si nu lui
Dumnezeu, din motivul cd nu cunosc suficient de bine invatatura crestind despre
demoni.

Un alt motiv l-ar constitui lipsa unui studiu cit de simplu, privind adevarata
istorie a aparitiei cultelor pagine.

Lucrarea respectiva constituie o incercare de a completa aceastd lacuna.

Cine sint demonii? Ei sunt ingeri cdzuti, care ,,nu si-au pastrat demnitatea”
si s-au transformat din buni in rai. (Iuda 6; In 8,44). Ei mai sint numiti si duhuri



rele (Lc 7,21; 8,2; Ef 6,12), duhuri necurate (Mt 10,1; Mc 1, 23-27; 3,11; 5, 2-
13; 6,7; 7,25; 9,25; FA 5,16; 8,7), demoni (Mt 8,31; 12, 24-28; 17,18; Mc 3,15; 7,
26-30; Lc 10,17), draci, putere necurata s. a. m. d.

Capetenia demonilor poartd denumirea de diavol (greceste draforol —
clevetitor, ispititor — Mt 4,1; Lc 4,2; In 8,44; 1 In 3,8; Evr 2,14; Ap 20,2; 1 Ptr 5,8
s. a.), Satana (evreieste — vrajmas — Mt 12,26; Mc 3,26; Lc 10,18; 11,18; 22,31;
FA 26,18; 2 Co 11,14; 2 Tes 2,9; Ap 2,13; 12,9), Beelzebul (Mt 12, 24-27),
Veliar (2 Co 6,15), Balaurul (Ap 12, 7-9; 20,2), iar ceilalti se numesc ingerii
diavolului (Mt 25,41; Ap 12,9) sau ingerii satanei (2 Co 12,7).

Ei au fost numiti Ingeri rai, din cauza atitudinii lor ostile fata de oameni,
caci, fiind rai, mult rau fac oamenilor: au inselat pe Adam si Eva, indemnindu-i sa
guste fructul din pomul cunoasterii binelui i raului s1 prin aceasta lipsindu-1 pe
oameni de viata in rai. Ei si astazi continua sa-i ispiteasca (Lc 4,2; Mc 4,15; 1 Co
7,5; 2 Co 2,11); sa le inspire ginduri si dorinte rele (In 8,44; 13,2; FA 5,3); sa le
provoace suferinte fizice si boli (Iov 1, 6-22; 2, 1-7; Lc 8, 26-29; 13, 10-16; FA
10,38; 2 Co 12,7); sa se arate in mod vazut (2 Co 11,14; Mt 4, 1-10), facind si
multe altele prin care tind sa sminteasca, sa deruteze, sd intimideze oamenii. N-au
fost scutiti de uneltirile lor nici oamenii sfinti, nici Apostolii (Lc 22,31; 2 Co 12, 7-
9), nici chiar Insusi Fiul lui Dumnezeu, cind a venit in trup pe pamint (Mt 4, 3-11).

Sfintii Apostoli ne preintimpind despre primejdia ce vine din partea lor:

“Fiti treji, privegheati. Protivnicul vostru, diavolul, umbla racnind ca un
leu, cautind pe cine sa inghita” (1 Ptr 5,8).

“Imbricati-vd cu toate armele lui Dumnezeu, ca si puteti sta impotriva
uneltirilor diavolului. Céci lupta noastra nu este impotriva trupului si a singelui, ci
impotriva incepatoriilor, impotriva stapiniilor, impotriva stipinitorilor
intunericului acestui veac, impotriva duhurilor rautatii, care sunt in vazduhuri”
(Ef 6, 11-12).

Desi ingerii rai sint vrdjmasi de moarte ai oamenilor si actiunile lor
malefice pot sa-1 duca la tot felul de crime, pind si la sinucidere si pierderea
mintuirii, ele pot deveni si utile pentru oameni, altfel Dumnezeu nu le-ar fi admis
(comp. 1 Co 10,13). Sfintul Vasile cel Mare scrie cda Dumnezeu ingdduie
cruzimea demonilor pentru vindecarea noastra'’. Relatiile dintre ingerii rai si
oameni pot fi asemanate cu cele dintre animalele rapitoare si victimele lor. Pentru
animalul-victima (caprioara, iepure) rapitorul (lupul) este vrajmas de moarte
(daca-1 prinde, il devora). Pentru specia intreaga, insa, rapitorii sint chiar de folos:
nu le permit Tnmultirea peste masura; eliminind exemplarele bolnave, slabite si
anormale ajutd la Tnsanatosirea si selectia populatiei; conditioneaza raspindirea lor
in spatiu; le formeaza deprinderile (sd fie mai atenti, mai sprinteni), contribuind
astfel la formarea speciei date"”.

In teologia crestind se considerd ca pricina caderii ingerilor, transformarii
lor din buni 1n rdi, a fost generatd de mindrie: cdpetenia lor Lucifer, sau Denita,
care va deveni mai apoi diavolul si satana (Ap 12,9), a cazut falindu-se cu starea
sa luminoasa in care se afla si prin care se evidentia in ierarhia cereasca. Cazind



de la Dumnezeu, el a atras dupa sine si pe alti ingeri din subordonarea sa. In
caderea Tmpdratului Tirului descrisda de proorocul Iezechiel (28, 12-19) si a
imparatului Babilonului relatatd de proorocul Isaia (14, 12-14), multi dintre Sfintii
Parinti ai Bisericii (Atanasie cel Mare, Ambrozie al Mediolanului, loan Gura de
Aur, loan Damaschin) vedeau modul caderii satanei. Caderea insd nu i-a
transformat pe diavol si Ingerii sdi In vrajmasi neimpadcati (antipozi) ai lui
Dumnezeu, precum considera unii oameni, caci si dupa cddere ei se supun
neconditionat lui Dumnezeu atunci cind le limiteaza activitatea. Pe lov, spre
exemplu, satana a putut sa-1 ispiteasca doar cu permisiunea lui Dumnezeu si
numai in masura pe care i-a indicat-o Dumnezeu (Iov 1, 6-12). Asemenea si pe
Sfintii Apostoli, conform Evangheliei, satana a cerut sa-i ,,cearnd ca pe griu”,
adica sa-i supuna unor ispitiri dure, dar din text se poate intelege ca i-a fost permis
sa-1 ispiteasca doar pe Simon Petru (Lc 22, 31-32). Fara permisiunea Domnului
nici macar in porci demonii nu au putut intra (Mt 8, 28-32).

Satana si ingerii lui alcdtuiesc o intreaga impardtie, cici Domnul a zis ca
,»dacd satana scoate pe satana... atunci cum va dainui mparatia lui?” (Mt 12, 24-
26).In prezent puterea imparitiei satanei se extinde asupra spatiului dintre cer si
pamint, de aceea satana este supranumit ,,stapinitorul puterilor vazduhului” (Ef
2,2 comp. Ap 12, 7-9). Pind la venirea Fiului lui Dumnezeu in trup pe pamint
satana avea putere si asupra Intregii omeniri (cu exceptia evreilor din Vechiul
Testament), caci Domnul a zis ca ,,acum stapinitorul lumii acesteia va fi aruncat
afara” (In 12,31). Aceasta putere a satanei asupra lumii este identificatd cu
paginismul. Sfinta Scripturd spune ca Sf. Apostol Pavel a fost trimis sa
propovaduiasca paginilor ca ei ,,sa se intoarca de la intuneric la lumina si de la
stapinirea lui satan la Dumnezeu” (FA 26,18). Acelasi lucru se afirmd in mai
multe locuri ale Scripturii (Dt 32,17; Ps 105,37; 1 Co 10,20; Ap 9,20).

Sfintii Parinti ai Bisericii, de asemenea, considerau cultul pagin ca
inchinare demonilor. ,,Au ajuns ei pina la asa nelegiuire, scria Sfintul Atanasie cel
Mare despre pagini, cd au inceput in cele din urmd a se inchina demonilor si,
facindu-le pe plac, ii numeau dumnezei”'®. Dupa Sfintul Ierarh Grigore Teologul,
inchinarea la idoli este unul ,,din siretlicurile celui viclean”". Tar Sfintul Terarh
loan Gurd de Aur afirmd cd ,demonii au facut idolii”'. Idei asemanatoare
intilnim 1 la Sf. Vasile cel Mare, si la Sf. loan Damaschin si la altii. Afirmatii
similare se contin si in cartile de cult ale Ortodoxiei: ,,Cu cinstit singele Tau,
Doamne, zidirea ai curdtit de singele ce se aducea necuratilor diavoli si ai curmat
spurcatele jertfe, Cuvintule al lui Dumnezeu”'”.

Una din cauzele care a dus la aparitia teoriei crestino-filozofice a fost si
neclaritatea, pentru unii, a rolului pe care l-au avut demonii in formarea cultului
pagin. Iata ce scria adeptul acestei teorii episcopul Hrisanf: ,,Participarea activa a
demonilor in paginism, rolul prea mare atribuit lor, genereaza multe confuzii care
sint in defavoarea crestinismului. Daca acestea (misterele pagine) erau cu adevarat
ceva asemanadtoare cu tainele crestine, atunci ce nou a adus insusi crestinismul?
Dar daca este vorba doar de niste exteriorizari, atunci de ce apologetii 1i acorda o
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importanta atit de mare? Daca duhul rautitii era atit de precaut si daca a fost atit
de implicat in inventarea cultului pagin, care sint dimensiunile acestei participari
si unde sint criteriile adevarului? Si atunci ce reprezintad insusi omul si dezvoltarea
lui?”"®

Din Sf. Scripturd totusi se poate afla masura participarii demonilor in
formarea cultului pagin dupa felul cum actioneaza asupra oamenilor: ispitire (Lc
4,2; Mc 4,15; 1 Co 7,5; 2 Co 2,11), inspirarea gindurilor si dorintelor rele (In
8,44; 13,2; FA 5,3), dureri fizice si boli (Iov 1, 6-22; 2, 1-7; Lc 8, 26-29; 13, 10-
16; FA 10,38; 2 Co 12,7), aratarea in chip vazut (2 Co 11,14). Anume aceste
influente si sint elementul demonic in formarea cultului pagin, iar restul este
omenesc. Demonii, desigur, utilizau aceste forme de influentd si in vechime. Atit
doar c@ dupa venirea Fiului lui Dumnezeu in trup oamenii se tem mai putin de
demoni, iar acestia au Inceput sd aplice procedee mai mult indirecte, ascunse, si
anume: ispite, insuflarea gindurilor si a dorintelor rele. Pe cind in vechime,
conform datelor arheologice si de alt gen, ei faceau aceasta in mod deschis,
facindu-si1 aparitia in chip vazut sau provocind dureri fizice si boli. Sub presiunea
acestor aratdri deschise au luat nastere cele trei forme ale paginismului: cultul
spiritelor, cultul mortilor (stramosilor) si cultul zeilor. Caci numai relevatii
supranaturale si constante, iar nu ocazionale, ale lui Dumnezeu sau ale diavolului
puteau sd duca la aparitia religiei.

Este oare posibilid aritarea demonilor oamenilor? in Sfinta Scriptura
gasim numeroase confirmari aratarilor lui Dumnezeu si ale ingerilor oamenilor.
Avraam a primit pe Dumnezeu Impreuna cu doi ingeri, a discutat cu Dinsii, Le-a
spalat picioarele si I-a ospatat (Fc 18, 1-33). Si Lot 1-a primit pe ingeri, iar
locuitorii Sodomei vroiau chiar sa se impreuneze cu ei (Fc 19, 1-22); ingerul 1-a
oprit pe Avraam sa-1 aduca jertfa pe fiul sdu Isaac (Fc 22, 10-12); Moise a discutat
cu Dumnezeu si L-a vazut (Ies 3, 1-22; 4, 1-17; 33, 7-23); ingerul 1 s-a aratat lui
Iosua Navi linga Ierihon (Ios 5, 13-15); Manoi a conversat cu ingerul (Jd 13, 1-
23); arhanghelul Gavriill a adus lui Zaharia vestea despre nasterea lui loan
Inaintemergatorul (Lc 1, 5-20) si Fecioarei Maria vestea despre nasterea de la ea a
Fiului lui Dumnezeu cu trupul (Lc 1, 26-38); Insusi Fiul lui Dumnezeu a venit in
trup pe pamint. Daca toate acestea au fost posibile, de ce nu puteau fi posibile
aratarile demonilor? Si Sfintul Apostol Pavel scrie ca satana se aratd oamenilor si
poate sa ia chip de inger luminos (2 Co 11,14). Caci, dupa natura lor, acestia sint,
de asemenea, duhuri.

Cind a aparut paginismul? Bazindu-se pe datele din Sfinta Scriptura, unii
teologi conchid cd paginismul a apirut imediat dupi potopul lui Noe', iar
conform descoperirilor arheologice (utilizarea amuletelor, metodele de inhumare),
fenomenul a aparut in paleoliticul superior, mai precis, in epoca Orignac —
Solutreil circa 40 mii de ani in urma®.

Astazi savantii nu mai neagd categoric cd ar fi existat un potop in toata
lumea despre care scrie Biblia, desi datarea lui este discutabila. Unii, orientindu-se
dupa pieirea in masa a faunei, sustin ca potopul ar fi avut loc cu 13 mii de ani in
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urma®'. Sfinta Scripturd insd spune destul de clar ¢i Dumnezeu a ficut potopul
pentru a-1 nimici anume pe oameni, care, dupa amestecarea celor doua neamuri
(urmasii lui Cain si cei ai lui Set, fiii protoparintelui Adam), chiar si dupa
scurtarea vietii lor la 120 de ani si, probabil, dupa alte masuri de indreptare,
oamenii s-au dovedit a fi atit de rai, incit Dumnezeu a decis sa-i piarda prin potop,
lasind in viata doar familia din opt persoane a dreptului Noe (Fc 6, 1-22).

Vom incerca, asadar, sa datam potopul lui Noe dupa fenomenul de pieire a
oamenilor, i nu numai al animalelor, folosind si unele date stiintifice. Atunci cind
se depisteaza osemintele vreunei subspecii umane antice, antropologii le atribuie
denumire dupa locul descoperirii precum si dupa alte semnalmente: sinantrop
(omul chinez), neandertalian (dupa denumirea localitatii din Germania, unde
pentru prima oard au fost descoperite osemintele acestuia), homo erectus (omul
cu pozitie verticald), homo sapiens (omul cu ratiune) s.a.m.d. Biblia ne vorbeste
doar despre doud subspecii de oameni: prepotopian si postpotopian. Subspecia
de dupa potop este consideratdi omul contemporan (homo sapiens), iar prima
subspecie — predecesorul sau (omul neandertalian, vezi desenele 11, 12).

Conform datelor stiintifice, neandertalianul a locuit pretutindeni pe
pamint acum 200 — 160 mii de ani in urma; apoi, din motive necunoscute, el a
disparut cu totul de pe fata pdmintului, fiind considerat ramurd ,,0arba” a speciei
umane. In locul lui, nu se stie de unde, pe teritoriul Europei a aparut acum 40 mii
de ani” specia contemporand de oameni — homo sapiens, care, de asemenea, nu se
stie cum a devenit (in comparatie cu predecesorul siu) atit de rational*>.

In Biblie pot fi gisite rispunsuri la multe din aceste intrebari:
neandertalianul a pierit in apele potopului, iar homo sapiens provine de la familia
lui Noe, care pind la potop a trait impreund cu neandertalienii (Fc 6, 1-14; 7,21)
Nu coincide doar data potopului, care ar fi trebuit sa fi avut loc mai devreme de
aparitia homo sapiens in Europa. Posibil, cd acum 13 mii de ani in urma
animalele sa fi pierit din cauza altor cataclisme.

Cum a apirut piginismul? In Biblie nu gisim raspuns clar la aceasta
intrebare.

In pesterile muntilor Pirinei desenate de oamenii din epoca paleoliticului
superior (30-10 mii de ani in urmd) de rind cu chipurile oamenilor si ale
animalelor se gasesc si figuri asemandtoare cu oamenii, dar cu coarne si coada.
Oamenii si scenele de vinatoare sint desenate in mod realist, pe cind figurile
respective sint redate in mod schematic. Animalele sint reproduse din natura, dar
oameni cu coarne si coadd parcd nu existd in naturd. Savantii se intreaba: ce
reprezintd aceste figuri? Si de ce animalele sint desenate bine, iar aceste fiinte
enigmatice mai rau? Unii considerd ca figurile reprezintd pe vinatori mascati in
animale, altii cd sint vrdjitori sau strdmosi totemici. Toti insd sint univoci ca

*Conform datelor mai noi, homo sapiens ar fi aparut in Europa nu acum 40 mii de ani, dar 35 mii de ani
in urma ([Ixun Cenau. boru, coznasiue He60 u 3emitto. — Mocksa, 2001. — C. 120)
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desenele acestor fiinte stranii reflectd credintele religioase ale oamenilor din
paleoliticul superior™.

Dar de ce nu am admite ca aceste fiinte enigmatice ii reprezentau pe
demoni? Caci anume astfel i Inchipuim pe demoni §i noi astazi: semanind la chip
cu oamenii, dar cu coarne si coadi. In acest caz pictorii antici desenau din natura
nu doar figurile animalelor si scenele de vinatoare, dar si chipurile demonilor, cu
singura deosebire ca primele erau copiate destul de realist, deoarece erau fiinte
bine cunoscute, pe cind demonii erau reprezentati schematic, dat fiind faptul ca li
se aratau mai rar, din departare si pentru scurt timp (vezi desenele 1-4)".

Exista si date istorice care atestd credinta oamenilor in spirite. Prima
mentiune despre religie in istoria Chinei, se referea la jertfele aduse duhurilor
muntilor™. Si religia primard a babilonienilor de asemenea, conform istoricilor,
consta in frica fatd de spirite™.

Astazi este dificil sd ne imagindm cum §i in ce circumstante oamenii antici
au Inceput sa creada in spirite. Cunoscatorii vietii duhovnicesti, ascetii crestini, ne
pot ajuta sa ne orientdm putin in aceastd problema. ,,Cunoastem bine, atit din
propria noastra experienta cit si din traditiile Sfintilor Parinti, cd demonii nu au
astdzi acea putere ca altd datd la inceputul sihastriei, cind rar calugar traia in
pustiu, spuneau sihastrii egipteni preacuviosului loan Casian Romanul. Fiindca
atunci ei aveau asa o cruzime, incit foarte putini, doar cei dirzi si inaintati in virsta
abia de puteau sa suporte viata In pustiu. Chiar si In chinovii, unde locuiau cite
opt si zece oameni, era asa o cruzime din partea lor si intreprindeau atit de des
atacuri vazute, incit nu puteau sa doarma toti odata, ci pe rind: c¢ind unii dormeau,
ceilalti se trezeau si stiteau la straja celor ce aveau nevoie de odihna”*°. Despre
asemenea atacuri fatise ale demonilor vorbesc si alti asceti crestini, mai ales
pustnicii, cum ar fi Antonie cel Mare, Isaac Sirianul, Rufin si al‘gii27.

Traditiile multor popoare de asemenea contin relatari despre aratari ale
demonilor in locurile nepopulate: in paduri (duhul padurii), duhul care apare in
padure (muma padurii), 1ingd bazinele acvatice (stima apei), 1ingd sau in casele
parasite (duhul casei), in munti (duhul muntelui), lingd riu (duhul riului), in
pesteri, in pustiu, sub un anumit copac etc™**.

Probabil, demonii se ardtau oamenilor speriindu-i, atunci cind acestia 1i
deranjau, sau, ca in cazul calugarilor, despre care scrie loan Casian Romanul, cind
acestia se stabileau cu traiul in locurile pustii.

Fiind fiinte spirituale, fard trup material, duhurile malefice pot lua cele mai
diferite chipuri atunci cind se aratd oamenilor: sarpe, precum s-a aratat Evei in rai

* Pe lingd chipurile oamenilor cu coadi si coarne din paleoliticul superior s-au mai pastrat
si alte desene, reprezintind oameni, deghizati Tn masti de animale si, ca reguld dansind. (I1. II.
Edumenko. [IepBo6siTHOE 0611ecTBO. — C. 522)

*Aici sint utilizate rezultatele expeditiilor etnografice, editate in perioada regimului ateist.
Ele contin un valoros material factologic, pe cind comentariile posibil sa fi fost facute in
conformitate cu conjunctura politica.
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(Fc 3, 1-5 comp. Ap 12,9); barbat cu coarne si coada, precum se vede in desenele
din muntii Pirinei; barbat obisnuit, acoperit in intregime cu par”; femeie sau fata
goala’; batrin-pitic (spiridus)’'; pisica, ciine, porc sau alte animale, de obicei de
culoare neagri; de asemenea ele se pot transforma in fum, virtej etc’”.

Intilnirea cu demonii este un eveniment foarte neplicut pentru om: el
intepeneste, este cuprins de o groaza inexplicabila, isi pierde puterile, este
scuturat, ba chiar poate si-si piardd cunostinta®. Si pentru a se apira de demoni
oamenii foloseau amulete, descintece, le aduceau jertfe34.

Ar pdrea stranie ideea de aparare de demoni cu amuletd dintr-un dinte al
unui animal rapitor sau din alte obiecte neinsemnate. Dar la aceiasi asceti crestini,
gasim argumentare a raspunsului si la aceastd intrebare: ei recomanda ca in cazul
atacurilor demonice si nu ne infricosdm, si nu ne temem™. In acest sens (al
afirmarii) ajuta amuleta.

Iatd cum explicd insemnatatea amuletei In viata omului antic cercetatorul
ateist: ,,In aceste conditii (complicate), care instigd constiinta la inchipuiri
irationale, obiectul de cult, devine un fel de sustinere psihologica pentru
imaginatia speriata si fiecare reusitd personald, vinatorul o atribuia in mod firesc
acestui obiect”°.

In mod identic ar fi putut s apard si descintecul. Cele doud elemente se
deosebesc doar prin faptul cd amuleta reprezinta un obiect, iar descintecul —
pronuntarea unor anumite cuvinte, avind drept scop sd ordoneze, sa-1 impuna pe
spiritul malefic sa procedeze asa, precum are nevoie sau doreste omul. Amuleta,
constituia o modalitate timida de aparare de demoni, pe cind descintecul era deja
o forma mai indrazneatd, ba chiar de ofensiva. Pe lingd faptul cd descintecul i
inspira omului incredere, el exercita dupa cum se vede si o oarecare influentd
asupra demonilor. Daca in crestinism demonii sint izgoniti prin invocarea numelui
Domnului lisus Hristos (spre ex., FA 16, 16-18), atunci in paginism, probabil,
avea importantd anume porunca cu hotarire exprimata in repetate randuri de catre
vrajitor.

Jertfa este darul adus duhului necurat cu scopul de a-1 imbuna; increzandu-
se in influenta binefacatoare a darului, omul, posibil, va fi avut mai putina frica.
La fel ca si descantecul, jertfa, pe 1angd increderea in sine, mai avea, probabil, o
oarecare influentd si asupra spiritului malefic, mingiindu-i amorul propriu. In
muntii Altai, spre exemplu, cei care merg prin trecdtoarele montane, arunca intr-o
gramada pietricele, monede, bucatele de stofa si alte obiecte ca dar pentru
,stapinul” trecatorii’’ .

Vazind ca amuletele si descintecele 11 ,,ajutd” sd se apere de demoni,
oamenii antici au inceput sa le foloseasca si in viata lor cotidiana in diverse
scopuri: pentru a face rau altor oameni (magie daunatoare sau vatamatoare),
pentru a se apara de dusmani si a-i Invinge (magie militard), pentru tratament
(magie medicald), pentru a atrage simpatia persoanei indragite (magie de
dragoste), pentru succes la pescuit si vindtoare (magie mestesugareasca), pentru
invocarea ploii, recoltelor bogate si protejarea de daunatori (magie agrard), pentru
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protejarea animalelor domestice de boli si rapitori (magia crescatorilor de vite)
s.a.m.d.”. Pentru a-i incredinta pe oameni ci amuletele si descintecele le ajuti cu
adevdrat in toate circumstantele, demonii puteau si-si aducd contributia si in alte
genuri de magie.

Oricine putea aduce jertfe spiritelor, precum si sa se protejeze de ele cu
ajutorul descintecelor™, insd cel mai frecvent acestea erau practicate de persoane
anumite, barbati sau femei — samani, vrajitori, magi — inzestrati cu abilitati
deosebite, cum ar fi capacitatea de a visa, de a cadea in transa; de cei ce sufereau
de epilepsie sau au urmat un curs special de instruire la predecesori™.

Astfel, putem afirma ca in evolutia cronologica a paginismului mai intii a
aparut cultul spiritelor, adica frica de demoni si apararea de ei cu ajutorul
amuletelor, descintecelor si jertfelor, precum si o oarecare legatura cu acestia.

Oamenii antici s-au aratat interesati si de forta extraordinard a demonilor,
unii cautind posibilititi de a stabili contact cu ei, de a-i folosi ca ajutoare. In
Africa, spre exemplu, oricine putea si aiba spiritul siu protector. In acest scop se
pregitea un obiect in care urma si se instaleze spiritul. In urma unui control
riguros de trei zile obiectul se considera fetis si lui incepeau si i se aduci jertfe*’.
Practica de a obtine un spirit protector este atestatd si la indienii din America de
Nord. Viziunea sau vedenia, care i se ardatd omului in vis dupa o pregéatire speciala
in anii tineretii prin post, izolare, auto-torturare era interpretatd ca o chezdsie a
succesului in viata persoanei respective, caci duhul urma sa o protejeze si sa-i
ajute. Daca omul nu era in stare sd-si capete de sine statator spirit protector, el il
procura de la o altd persoand; uneori duhul era mostenit din tati-n fiu**. Si
romanii antici aveau duhuri protectoare personale — genii®.

In felul acesta unele din duhurile malefice au devenit »aparatoare” si au
inceput sa fie considerate drept ,,bune”. La babilonieni, tanguti si alte popoare
spiritele, intr-adevir, se impirteau in bune (benefice) si rele (malefice)*. Deci,
spiritele ,,bune” ale pdginilor nu au nimic comun nici cu Dumnezeu, nici cu
ingerii buni. ,,Buni” se considerau acei demoni, cu care se intretineau unele relatii
si de la care se putea primi oarecare ajutoare”.Asa sau altfel, cu timpul oamenii s-
au obisnuit cu prezenta duhurilor i nu se mai temeau de ei ca la inceput.

Dar datele arheologice de la  hotarul epocilor Orignac-Solutreil si
Madeleine au aritat ci oamenii din timpul acela se temeau de riposati®*. La
intrebarea de ce oamenii se tem de rdposati, savantii au mai multe opinii:
instinctul biologic al fricii fatd de oamenii morti*®, teama de a se molipsi*’, o

* Este interesant cd, dacd la inceputul paginismului amuletele si descintecele erau
utilizate de oameni pentru a se proteja de demoni, cu timpul, in legatura cu folosirea magiei si a
spiritelor protectoare, ele au capatat insemnatate inversd — de ademenire a duhurilor rele, de a
cere ajutorul lor. Asa ca si acei crestini care folosesc amulete si descintece, prin ele, fard sa-si
dea seama, cer ajutorul demonilor (comp. CemenoBa A. u lllyBanoBa O. TamucMmaHbl 1 aMmyJIeThI
— C. 5-8; 46; 62-63). Uneori, din vointa demonilor, amuletele pot indeplini si alte functii
(ibidem, P. 5-8).

15



teama continua fata de persoanele care pe timpul vietii lor inspirau frica — batrinii,
cipeteniile, vrajitorii™.

Alti savanti Tnsa riposteaza, sustinind ca nu poate fi vorba de o teama
instinctiva de defuncti, deoarece au existat si timpuri cind oamenii nu se temeau
deloc de riaposatii lor*’; unele ritualuri funerare de la hotarul sus amintit (de
exemplu, inhumarea defunctului cu miinile si picioarele legate) aratd ca oamenii
se temeau de insisi raposati, dar nu de vreo infectare sau molipsire de la ei; s, in
cele din urma, anticii, vinind animale masive si puternice, la sigur erau capabili sa
aprecieze daca cu adevarat le era periculos decedatul.

Oricum, oamenii antici au gasit mijloace de aparare si contra defunctilor: au
inceput sa-i Tnhumeze pe acestia cit mai departe de locuintele lor — in pesteri
nelocuite®’; citeodatd 1i ingropau legati, punind deasupra si pietre mari’'; fi
dezmembrau®?; le puneau in mormint lucrurile lor personale, bucate, bautura>,
aduceau jertfe pe mormintele raposatilor’*; impreuni cu cipetenia sau impératul
decedat uneori se inmorminta si un mare numar de oameni si obiecte de pret:
cirute cu cai si cu vizitii, sotii, tiitoare, rude, slugi etc™.

Din cauza comportamentului ,,defunctilor” asemanator cu cel al demonilor,
oamenii, cu timpul, au ajuns la concluzia ca nu raposatii se ridicd din morminte, ci
spiritele acelora care puteau, conform credintelor lor, chiar sa se transforme in
demoni. Oamenii ,,au inteles”, de asemenea, cd nu toate spiritele raposatilor se
transforma in demoni, ci doar ale acelor persoane care s-au deosebit prin ceva de
cei din anturajul lor: spre exemplu, s-au bucurat de mai mult respect™®; sau ale
celor care au decedat de moarte ndprasnicd (s-au inecat, au fost asasinati sau
sinucigasii), ale celor care au rdmas neinhumati sau ale celor carora rudele nu le
aduceau jertfe’’. Babilonienii, dupd cum se stie, intindeau mese de pomenire si
turnau apa pe morminte pentru ca raposatii sa-si poata potoli setea si foamea in
lumea cea de dincolo, altfel, spiritele suparate puteau parasi celalalt tarim, aducind
multe necazuri celor vii’®: ,,aduceau boli si necazuri oamenilor §i era nevoie de
jertfe si rugdciuni, descintece si alte actiuni ritualice pentru a le convinge sd se
intoarca inapoi in lumea cea subterana”” .

Etnograful englez Edward Tylor aduce un exemplu elocvent, care
demonstreaza cit de mult credeau unii oameni din antichitate in transformarea
sufletului omului asasinat in demon: o batrind 1-a rugat pe fiul sdu sa-i taie capul,
ca dupd moarte sa se transforme in demon si si se rizbune pe dusmanul sau®.

Sfintii Parinti ai Bisericii care au comentat episodul din Sfinta Scriptura
despre chemarea sufletului proorocului Samuel de catre vrajitoarea din Endor la
porunca regelui Saul (1 Rg 28, 7-25), sint de parere ca in locul lui Samuel a fost
vizut demonul cel viclean®'. Vechiul Testament echivaleaza pe chematorii de orti

" Nu trebuie de confundat ofrandele si rugiciunile aduse de pagini la mormintele
raposatilor lor cu cele ale crestinilor ortodocsi la Pastele Blajinilor, spre exemplu. Crestinii se
roagd lui Dumnezeu pentru raposatii lor i impart daruri altor oameni pentru sufletele acestora,
pe cind paginii se roaga si aduc jertfe insisi raposatilor, ca acestia sa nu le faca rau oamenilor.
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cu chematorii de spirite si cu vrajitori, punind aceeasi pedeapsd — moartea (Lv
20,27). ,,Spirite ale raposatilor” trebuie sa fie si stafiile care, dupa cum se afirma,
se aratd in unele castele din Europa Occidentala.

Cronologic, a doua forma de paginism este, deci, cultul raposatilor sau,
cum des mai este numit acesta, cultul ,,strimosilor””, provenit din frica de
defuncti, generatd de aparitiile demonilor sub forma raposatilor si mijloacele de
protejare contra acestora — modul si locul de inhumare a defunctilor, jertfele,
aduse acestora etc.

Totemismul. Tot in paleoliticul superior, insa dupa cultul spiritelor si cel al
»stramosilor”, s-a raspindit un alt fenomen religios considerat tip de paginism,
dar, dupa unele semnalmente, nu se inscrie in categoria de paginism. Este vorba
de totemism.

Termenul ,totemism” provine de la cuvintele ,,ot-otem” care, in limba
indienilor din tribul nord-american odjibve, Tnseamna literalmente ,,neamul sdu”.
Specific totemismului este credinta in provenientd comund a unui grup social de
oameni (trib, neam) de la un totem, adica de la o anumitad specie de animale,
pasdri, insecte, sau mai rar plante si chiar de la obiecte neinsufletite, sau de la
fenomene naturale, cum ar fi tunetul, ploaia, soarele, apa, luna etc. Toti membrii
grupului totemic se considerd inruditi atit cu totemul, cit si intre ei, astfel ca pot
incheia cadsatorii doar cu membrii altor grupuri totemice. De regula, este interzis
de a vina animalul totemic si de a-i consuma carnea. Uneori se permite
consumarea acesteia, dar numai in legatura cu savirsirea unor anumite ritualuri. In
unele zone, dimpotriva, sint vinate anume animalele totemice, ce-i drept mai rar.
in forma sa initiala totemismul poate fi intilnit la aborigenii din Australia si la
indienii din America.

La intrebarea cum a aparut totemismul, nu a fost deocamdatd gasit un
raspuns general acceptabil. Au fost inaintate mai multe ipoteze: frica de animale;
alegerea drept totem a animalului care era mai des vinat §i care constituia
alimentatia de baza a unui grup de oameni; aparitia fenomenului in perioada cind
omul inca nu se evidentia din mediul natural si cind 1si lega provenienta de lumea
animald. Nici una din cele peste 50 de teorii, insd, nu a dat raspuns plauzibil®.
Ultima din ipotezele sus-mentionate contravine principiului cunoscutului
explorator norvegian Tur Hejerdal, dupd care pentru a intelege omul antic nu
trebuie 1n nici un caz de subapreciat intelectul lui.

La aparitia totemismului vor fi contribuit asa-numitii eroi de vinitoare. In
cartea biblica Facere se aminteste curajosul vindtor Nimrod care era atit de viteaz
la vindtoare, incit a devenit proverbial: "Vinator vestit ca Nimrod inaintea
Domnului Dumnezeu” (Fc 10, 8-9). Tinind cont de faptul ca in paleoliticul

" Expresia “spiritele stramosilor” nu se referd intotdeauna la strdmosii unui anumit trib,
neam sau familie, dar in general la toti oamenii, care cindva au trdit pe pamint si au decedat.
(KopynoBckas JL.JD. [loucnamckue BepoBanus B WMuponesun. CO6. HccnemoBanus wu
marepuansl... T. 51. — C. 238).

17



superior principala sursa de alimentatie a oamenilor era vinarea unor animale
masive si puternice, cum ar fi mamutul, calul salbatic, renul polar, zimbrul, lupul,
ursul brun si cel de pestera, leul®, iar armele de atunci erau destul de primitive,
vitejia lui Nimrod, intr-adevar, putea fi uimitoare.

Deoarece Nimrod ,,a fost cel dintii viteaz pe pamint” (Fc 10,8), reiese ca
ulterior au fost si alti eroi aidoma lui Nimrod. Unul din martorii exaltati, voind sa-
si exprime admiratia fatd de recentul act de vitejie al unui asemenea erou, ar fi
putut sd o faca prin imitarea miscdarilor animalului vinat, prin reproducerea
sunetelor scoase de el s. a. m. d. Fiind vindtor, el cunostea foarte bine
comportamentul fiarei vinate si de aceea putea sa-1 reproduca in cel mai fidel
mod. Aceste inscendri vor fi placut celorlalti, si de aceea si dupd alte vinatori
reusite si alti doritori si-ar fi exprimat incantarea in felul asemanétor, reproducind
comportamentul animalului ucis®. Treptat, acestea inscendri s-ar fi transformat in
dansuri, iar sunetele — in cintece. Dansurile totemice, conform martorilor oculari,
poartd denumirea totemului — al ursului, vulturului, ciorii, jaguarului si altor
animale — si constituie imitari ale miscarilor si ale sunetelor acestora. Pentru a se
asemui si la exterior cu totemul dansatorii adeseori imbraca masti si alte atribute
ale acestuia®.

In legitura cu faptul ci fiecare erou era specializat, probabil, in vinarea unui
anumit animal, spre exemplu ursul, si existind deja dansul si cintecul ursului si, cu
timpul, respectivul animal putea sd devina simbolul sau stema acestui vinator
eroic. Era firesc ca neamurile apropiate ale eroului-,,urs” sa se fi mindrit cu astfel
de rude si posedind bine dansul si cintecul totemului. Exploratorul britanic D.
Livingstone scria: ,,Pentru a afla carei ginti apartine vreun locuitor al Africii de
Sud, trebuie si-1 intrebi: Ce dans dansezi?”®® Farmecul unui asemenea gen de
distractie va fi fost foarte mare, incit ele erau organizate nu numai dupa vinatorile
reusite, dar pentru ele erau fixate si anumite zile — sarbatori®’. Sarbatoarea in
cinstea eroului, care avea ca simbol ursul era, de fapt, sarbatoarea ursului,
deoarece toti participantii la manifestare purtau masti de urs, dansau si intonau
cintecul acestuia (vezi des. 13), antrenindu-se in vinarea lui. Oare nu in acest scop
erau folosite pesterile din epoca Madeleine, descoperite de speleologul Kaster? In
sdlile acestor pesteri, intr-adevar, au fost gasite statui ale ursului, leului si ale altor
animale, unele dintre ele fiind strapunse cu lance®.

In opinia exploratorului norvegian Tur Hejerdal, statuile de pe insula
Pastelui au fost inaltate in cinstea eroilor®”. In conceptia bastinasilor de pe insula
Pastelui cintecele, dansurile si statuile eroilor intr-atit se asociau, incit ei au
organizat o intreagd ceremonie cu cintece si dansuri, cind au indltat o statuie
asemanatoare la rugdmintea lui Tur Hejerdal (care a dorit sa afle cum au reusit
aborigenii, care nu dispunecau de instrumentele si agregatele contemporane, sa
facd si sd transporte asemenea colosi de piatra la mari distante in interiorul
insulei”® — vezi des. 5).

Sa apartii neamului eroului si sd cunosti cintecul si dansul sau totemic era,
probabil, foarte onorabil si interesant. Si grupurile, care nu avuseserda printre
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membrii sdi un erou pentru a se bucura si ei de o astfel de cinste, isi alegeau
singuri stema”. In acest scop se foloseau de noi animale, pasari, plante, astri
ceresti si fenomene naturale, alcituind pentru ele cintece si dansuri™.

Pentru a ridica prestigiul eroului, probabil, la adeptii totemismului a aparut
st credinta in reincarnare, adica provenienta nu de la tati-barbati, dar de la anticii
eroi-totemuri’' .

Totemismul poate fi numit mai degraba traditie locala si nu religie. Or,
totemul nu este o fiinta supranaturald, oamenii nu se tem de el, nu 1 se roaga, dar il
considera ,,din neamul lor” — rudé72, deoarece initial el a fost stema sau simbolul
eroului de vindtoare al neamului. Religie la adeptii totemismului poate fi
consideratd credinta in spirite, caracteristicd atit indienilor americani”, cit si
aborigenilor australieni’.

Drept dovadd ca totemismul provine anume de la om, de la eroul de
vinatoare, serveste dezvoltarea ulterioara din acest fenomen a cultului zeilor”, in
care acestia sint reprezentati in mod antropomorf, iar animalele, pdsarile, pestii,
plantele servesc drept simboluri ale acestora sau drept dubluri: pentru zeul roman
Jupiter — vulturul, pentru zeul indian Shiva — boul, pentru zeita greacd Afrodita —
porumbita, pentru zeul sumerian Enki — pestele, pentru zeita egipteana Hathor —
salcimul etc (vezi desenele 6, 7).

Un exemplu elocvent in acest sens 1l prezinta religia egiptenilor antici, care
deseori reprezentau zeii in chip de om cu cap de animal-simbol — pisica, leu,
berbec, sarpe, erete etc, (vezi des. 8). De rind cu statuile zeilor egiptenii antici
tineau in templele lor si cite o vietate-simbol: taurul Apis — dublura zeului Ptah,
crocodilul — cea a zeului Sebek, soimul — a zeului Cor, pasarea ibis — a zeului Tot,
berbecul — a zeului Cnum etc. Celelalte dubluri faunistice ale zeilor se bucurau de
acelagi respect din partea egiptenilor. Iar acolo, unde in calitate de totemuri au fost
alesi astri ceresti sau fenomene naturale, zeitdtile respective au Inceput sa se
numeasca ,,zeul soarelui”, ,,zeul lunii”, ,,zeul marii”, ,,zeul furtunii” si asa mai
departe (ca si vezi, cit de simplu zeii~ au impartit intre ei sferele de activitate!).

Precum in totemism eroii sint muritori, initial muritori au fost si unii zei:
Osiris in Egipt, Tyamat in Babilon, Indzanami in Japonia. In cultul zeilor s-a mai
pastrat de la totemism si incarnarea, atit doar ca zeii dadeau nastere cirmuitorilor:
faraonii in Egipt, Minos pe insula Creta s. a.

Dar cum au ajuns oamenii sa-si divinizeze totemurile lor? Ce 1-a indemnat
la aceasta, si de ce In unele zone totemismul s-a pastrat in forma sa initiald pind in
zilele noastre?

*Conform scriitorului Garcilaso de la Vega, care a triit in sec. XVI, indianul din Peru
“nu se considera persoana respectatd, daca nu provenea de la un izvor, riu, lac si chiar mare sau
dacd nu isi avea provenienta de la un animal sélbatic — urs, leu, tigru, vultur, condor sau alta
pasare rapitoare” (Citat dupa CoxoJioBa 3. Il. KyibT ®%uBOTHEIX B penurusx. — C. 34).

** De aici provin, probabil, si stemele tirilor si ale unor orase — semne simbolice cu lei,
vulturi, cai, soare, stele, munti si altele zugravite pe drapele, monete, stampile etc.

"Din ebraica antica cuvintul EX insemna in acelasi timp “puternic”, ,,erou”, ,,zeu”.
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Parintele istoriei, Herodot, scrie ca ,,egiptenii au fost primii care au inceput
sd inalte zeilor altare si temple si sa-i ciopleasca in piatrd”’®. Despre aceasta
marturiseste si scriitorul antic Lucian: ,,Dintre toate popoarele cunoscute noua,
egiptenii, dupa cum se declard, au fost primii care au avut idee despre zei. De
asemenea, ei au fondat primele sanctuare, primele locuri sfinte, sarbatori. Ei
primii au aflat numele sfinte si sfintele traditii. Peste putin timp legendele despre
zei au fost preluate de la egipteni de catre asirieni. Ei, la fel, au construit sanctuare
si temple, au inaltat in ele statui si au instalat chipuri sfinte. Dar in antichitatea
indepartata in templele egiptenilor nu erau reprezentate chipurile zeilor. Sanctuare
la fel de vechi ca cele egiptene se afla si in Siria. Majoritatea lor le-am vazut
personal: spre exemplu, templul lui Heracles din Tir; dar nu al acelui Heracles
care este proslavit de elini: cel despre care vorbesc eu este mult mai vechi — este
eroul Tirului””’.

Asemenea comunicari ale scriitorilor antici sint confirmate de datele
arheologice: nu este atestatd nici o urma a existentei templelor sau a statuilor la
egiptenii din antichitatea indepartata. Dar la hotarul secolelor XX-XIX 1i.H.
faraonii din dinastia a cincia incepuse sa inalte niste constructii ritualice: pe teren
deschis (fara acoperis), ingradit cu un zid, se instala un obelisc (un stilp cu virf
piramidal), in fata caruia se aduceau jertfe, ipotetic — soarelui. De aceea aceste
constructii sint, de reguld, numite ,temple solare”. Dar odatd cu schimbarea
dinastiei constructia unor astfel de temple a incetat.

Este bine cunoscut faptul ca, incepind cu dinastia a XVIII-a (secolele
XVI-XIV i. H.), egiptenii iniltau statui zeilor si le construiau temple’®. Pe timpul
aceleiasi dinastii, conform izvoarelor, in Egipt au aparut pentru prima oard si
oracolele, prin care zeii isi comunicau oamenilor voia lor. In special se evidentia
prin revelatiile sale zeul soarelui, Amon. Sint cunoscute cazuri cind, spre
exemplu, el indica cine trebuie ales faraon, cine sa fie numit sacerdot suprem in
templul sau, cine sa fie pus pe tronul Etiopiei vasale, sau chiar a demascat hotul si
multe altele. $i alti zei ai Egiptului, inclusiv Isida, Min, Ptah, Seth descopereau
oamenilor vointa lor”. Nu rdspunde oare aceasti aparitic concomitentd a
oracolelor cu statuile zeilor si a templelor la intrebarea: cum, in ce circumstante
oamenii au inceput sa-si divinizeze pe eroii lor totemici?

Dat fiind ca conform Sfintei Scripturi si Sfintilor Parinti ai Bisericii
inchinarea la zei este inchinare demonilor (despre acest lucru am scris minutios
ceva mai sus), prin oracole au putut sa se descopere oamenilor in numele zeilor
doar demonii. Revelatiile demonilor in numele eroilor totemici prin oracole (sau
in alt mod, spre exemplu, in vis) generau un respect aparte, ajungind chiar si la
divinizare. La aborigenii australieni, precum si la unele triburi de indieni
americani nu s-a atestat fenomenul revelatiei demonice in numele totemurilor;
drept urmare, la acestia totemismul s-a pastrat in forma incipientd: indienii
americani, spre exemplu, nici macar nu aduc jertfe in fata stilpilor totemici din
cimitirele lor (vezi des. 9), cum o ficeau egiptenii din dinastia a cincia®.
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Zeii se descopereau nu numai egiptenilor, dar si altor popoare. Sint bine
cunoscute revelatiile zeitei asiriene Istara regelui Assurbanipal, descrise de acesta
in cronica regala, descoperitd de arheologi in timpul sapaturilor din fosta capitala
asiriand Ninevia. Una din revelatii se referea la razboiul dintre Asiria si statul
vecin Elam. Teymman (Te-umman), impdratul elamitilor, care, la inceput,
probabil, detinea o superioritate de forte, se lauda ca este la fel de puternic ca si
zeita Istara, protectoarea Asiriei, si nu se va opri pind cind nu-l va invinge pe
Assurbanipal. Speriat de amenintarile lui Teymman, Assurbanipal a cdzut la
picioarele [statuii] zeitei, cerindu-i aparare.

,»Atunci, la miezul noptii, scria Assurbanipal, in timp ce o chemam in ajutor
(pe Istara), am adormit cu somn adinc si am avut o vedenie. Noaptea, Istara a
vorbit $i mi s-a infatisat aga: Istara, care locuieste in Arbaila, s-a apropiat; ea era
inconjurata de raze in dreapta si stinga sa; in mina avea un arc, care, in incaierare,
improsca sageti groaznice, pasul ei era sigur, ca al mamei celei nascatoare. ,,Istara,
cea mai 1ubitd Tmpardteasa a zeilor, iti aduce tie aceastd porunca, a spus ea, du-te
si ia prada, locul in fata ta e gata, eu o sa-ti vin in ajutor; unde vei merge tu, acolo
voi fi si eu. Impariteasa zeitelor iti porunceste: ramii aici, in templul Nabu, sa te
infrupti din bucate, sa bei vin sub acordurile instrumentelor muzicale, proslavind
zeitatea mea, pind cind voi veni si dorinta ta va fi implinitd — aceasta este si
dorinta inimii mele. El (Teymman) nu-ti va putea tine piept, el nu te va subjuga,
sd nu ai grija de pielea ta in lupta. Istara iti daruieste ocrotirea sa generoasa, ea te
va supraveghea, ea va inlatura toate pericolele. In fata ei arde un foc groaznic...
ca si-i ripund pe vrijmasii tai”*'.

I. Astafiev, profesor la Institutul de Istorie si Filologie din Sankt-
Petersburg, scria referitor la aceastd notitd a lui Assurbanipal: ,,Aceastd vedenie in
vis, inclusd in cronica regald si determinantd pentru evenimentele ulterioare,
atrage involuntar atentia ca un fenomen curios, care varsa lumina asupra religiilor
anticilor”®.

Important Tn acest caz nu este faptul cd Assurbanipal a vazut-o in vis pe
zeita, ci ca ea s-a aratat special pentru el, raspunzind rugaciunilor lui. Ea i-a vorbit
mult lui Assurbanipal, l-a linistit, l-a sfatuit sa nu se teama de Teymman, caci
acela va fi invins; i-a poruncit sa ramind in templul sdu, sd guste din bucate si sa
bea vin, sa se distreze pind 11 va veni ea in ajutor; in timpul luptei sa nu se
ingrijeasca de propria securitate, deoarece insisi zeita il va proteja s. a. m. d. In
batdlia de la riul Ulai, in anul 653 1. H., asirienii, intr-adevar, l-au invins pe
Teymman83.

Assurbanipal vorbeste in cronica sa si despre alte aratari ale zeilor: aceeasi
Istara s-a aratat ostirii si i-a imbarbatat pe ostasii care se temeau sa treacd in vad
riul, ce se revarsase. S-a aratat, de asemenea, si zeul Sin, incurajindu-l astfel pe
Assurbanipal, cind impotriva lui s-a ridicat fratele sau®.

Zeitatile feminine. Deoarece n epoca paleoliticului la vinatoare mergeau
doar barbatii, pe cind femeile se ocupau cu colectarile, evident ca numai barbatii,
aldoma lut Nimrod deveneau eroi si ulterior totemuri; iar cind a inceput
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divinizarea totemurilor, anume barbatii erau zeificati. Zeitele au aparut mai tirziu,
in calitate de sotii ale zeilor™. De aceea ,la majoritatea zeilor egipteni
completirile feminine erau artificiale si incolore”™ si numele lor erau formate de
la cele ale ,,sotilor”: Amon — Amauket, Kor — Kathor, Sebec — Sebecet, Huh —
Hauet, Cuc — Caucet, Nun — Naunet.

Dar erau si unele exceptii. In cinstea unor zeite se construiau temple, se
indltau statui, iar ele aveau numele lor proprii: Isida, Satis. Acest fenomen a avut
loc mai tirziu si a fost specific, probabil, doar acelor zeite, Tn numele carora se
aratau oamenilor Ingerii malefici.

Cultul zeilor este asadar cea de-a treia forma de paginism.

Adeptii acestui cult 1s1 imaginau zeii lor drept fiinte invizibile,
imperceptibile, nemuritoare, atotputernice, dar dependente de soartd (Herodot.
Istoria... — Cartea I — Cap. 91. — P. 40), diriguitori ai naturii, ai popoarelor si ai
fiecarui om 1n parte, iar statuile zeilor erau considerate chipurile lor materiale, in
care ei puteau si se afle®’. De aceea in unele locuri paginii se comportau cu aceste
statui la fel ca i cu oamenii vii: le hraneau, le dddeau sa bea, le culcau noaptea si
le trezeau dimineata etc® (vezi des. 14).

In asa mod, cultul spiritelor exista pretutindeni deja in paleolitic; cultul
»stramosilor” a aparut la sfirsitul epocii paleoliticului, in zonele unde ,,stramosii”
i1 deranjau in mod deosebit pe oameni; iar cultul zeilor a luat nastere si mai tirziu
in regiunile de raspindire a totemismului $1 numai acolo unde demonii li se ardtau
oamenilor in numele eroilor-totemi.

Cultul diferitelor zeitati locale erau Tmprumutate uneori si de alte popoare.
Herodot scria in legaturd cu aceasta: ,,Initial, pelasgii savirseau diferite ritualuri
sacre si se rugau zeilor, dupa cum mi s-a povestit la Dodon, fara a chema pe nume
pe vreunul dintre ei, deoarece nu cunosteau nici un nume.... Doar dupa o perioada
indelungata de timp pelasgii au aflat numele zeilor, preluate din Egipt, iar pe
Dionysos l-au cunoscut si mai tirziu. Ulterior, pelasgii au intrebat oracolul de la
Dodon referitor la nume: acest oracol-prezicator este considerat cel mai vechi si,
in acea perioada, unicul oracol elin. Cind paginii au intrebat oracolul de la Dodon
daca trebuie sau nu sd accepte numele barbare ale divinitatilor, acesta a raspuns
afirmativ. De atunci zeii au inceput sa fie invocati pe nume in timpul ritualurilor;
in continuare, aceastd traditie a pelasgilor a fost preluatd de citre elini”®. Cultul
zeului Dionysos s1 cel al Cibelei din Asia Mica, al zeitatilor egiptene Isida si
Serapis au fost practicate mai tirziu si in Grecia, si In Roma. Iar unii bastinasi din
Siberia foloseau mici statuete ale zeilor pentru a se proteja de duhurile necurate™.

Popoarele care au Tmprumutat culte locale de la alte popoare cu timpul le-au
dezvoltat in concordanta cu particularitatile lor nationale. De aceea cultul fiecarei
zeitati in parte purta multe din insusirile caracteristice etniei in care a evoluat. In
cultul unor zeititi existau traditii josnice si chiar perverse. In Babilon, spre
exemplu, fiecare femeie trebuia o data In viata sa se ofere unui strain la templul
zeitei Militte, iar banii pe care-1 primea drept rasplatd urma sa-i puna pe altarul
zeitei’'. Zeilor canaaneni Baal (Ir 19,5) si Moloh (4 Rg 23,10) le aduceau in jertfa
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prunci, care erau arsi de vii sau injunghiati preventiv’>. In cinstea zeitei frigiene
Cibele (Kybele) tinerii se auto-castrau’. Triburile maya si aztecii din America,
care se inchinau zeilor, le aduceau numeroase ofrande umane: prizonieri, robi,
precum si tineri din familiile lor aristocrate, carora le scoteau inima din piept cu
ajutorul unui cutit de piatra® (vezi des. 10). Poporul maya mai avea o zeitd a
sinuciderii, pe care o reprezentau agatatd in streang, si in cinstea ei oamenii isi
puneau capit vietii prin spinzurare” s. a. m. d.

Traditia conform careia cultul zeilor s-a dezvoltat din venerarea eroilor s-a
pastrat in memoria generatiilor. Drept marturie servesc cuvintele lui Lucian, dupa
care zeul Heracles din Tir era erou antic, precum si includerea Tmparatilor romani
si a altor conducitori supremi in panteonul zeilor”. De aceasta traditie s-a condus,
probabil, si filozoful sicilian Euhemerus, care a trait la curtea imparatilor
macedoneni la sfirsitul sec. IV — inceputul sec. III 1. H.; In lucrarea sa ,,Scriere
sfintd”, el afirma cd zeii sint personalitdti marcante ale trecutului, care au fost
divinizate, iar miturile despre ei sint niste relatari fantastice despre faptele lor.
Ipoteza respectivda privind provenienta zeilor poartd numele autorului sau —
»euhemerism”. Explicatii similare gasim si in cartea necanonica ,,Cartea
Intelepciunii lui Solomon” (14, 14-22) si la unii Sfinti Parinti si Invatitori ai
Bisericii (Grigore Teologul, Athinogen, Lactantiu, Tertullian, Minutiu Felix).
Invatatura lui Euhemerus s-a incercat a fi reanimati de cétre abatele Bagnier si
pretinsii ,,noi euhemeristi”, dar fard succes’’. Desi ipoteza lui Euhemerus este
foarte aproape de adevar, ea totusi nu a fost acceptatd de majoritatea
cercetatorilor, deoarece li se parea prea simpla. Includerea citorva imparati si eroi
in panteonul deja existent al zeilor este un lucru, pe cind crearea cultului nsasi pe
aceasta cale este cu totul altceva si totalmente neverosimil. Ca sd poatd explica
provenienta cultului zeilor, teoriei lui Euhemerus 1i lipsea elementul principal —
revelatia supranaturald, revelatia demonilor in numele marilor personalitdti ale
trecutului.

Dupa aparitia cultului zeilor, celelalte doud culte, cel al spiritelor si cel al
stramosilor, si-au continuat independent existenta. De aceea si gasim la multe
popoare existenta paraleld a inchinarii la zei, a cultului spiritelor si a stramosilor.
Desi in cultul zeilor oamenilor 1i se revelau aceiasi ingeri rai (dar acestia nu erau
identici cu cei din cultul spiritelor sau al ,stramosilor”, deoarece, conform
Sfintilor Parinti ai Bisericii si ai ascetilor, ,,diversitatea modurilor de influenta a
duhurilor rele asupra oamenilor depinde de diversitatea demonilor)’.

Relatiile dintre oameni si zei, chiar de la aparitia acestui cult, se deosebeau
mult de relatiile existente intre oameni si duhuri in cultul spiritelor sau intre
oameni §i ,,stramosi” in cultul ,,strdmosilor”. Dupd cum s-a mentionat mai sus,
cultul duhurilor va fi aparut sub influenta aratarii demonilor in chip de om cu
coadd si coarne, semanind astfel groaza intre oameni. Numai dupa ce se
obisnuiserd cu prezenta demonilor, folosind diverse mijloace de protectie si ne
mai temindu-se asa tare de ei, oamenii au inceput sa caute metode de a atrage
forta demonica pentru atingerea propriilor scopuri. In cultul ,,strimosilor” ingerii
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malefici, Infatisindu-se in chipul riposatilor, de asemenea bagau groazd in
oameni, facindu-i pe acestia sa caute diverse metode de aparare.

Astfel, relatiile dintre oameni si spirite (in cultul spiritelor) si cele dintre
oameni si ,,strdmosi” (in cultul ,,stramosilor”) erau determinate, cu mici exceptii,
de frica: oamenii se temeau de spirite si de ,,strdmosi” si se aparau de acestia cu
toate mijloacele posibile. Deoarece cultul zeilor s-a dezvoltat de la totemism, unde
eroii erau considerati rudenii ale oamenilor, si zeii nu-i infricosau pe oameni,
precum o faceau spiritele si ,,stramosii” in ardtdrile lor deschise, dar se aratau in
vis sau prin oracole, in chip de oameni obisnuiti, oamenii nu se temeau de ei,
considerindu-i fiinte bune si protectoare, cerindu-le ajutor’. Uneori si zeii ii
pedepseau pe oamenii, care le incilcau vointa'”. Judecind dupid numeroasele
jertfe, inclusiv umane, care trebuiau aduse zeilor pentru a le intra In voie sau a-i
imbuna, acestia, de asemenea, puteau fi destul de duri, iar unii dintre ei chiar
cruzi, precum era zeul soarelui la indienii americani sau zeii canaaneni Baal si
Moloh.

Prin urmare, pina la intruparea Fiului lui Dumnezeu si revelarea de cétre El
a lui Dumnezeu, oamenii (cu exceptia unor personalitdti aparte, cum ar fi
Melchisedec sau Avraam, precum si a poporului ales, atunci cind acesta respecta
devotamentul Domnului) se inchinau demonilor, indiferent de faptul cum se
numeau acestia — spirite, suflete ale ,,strdimosilor”, zei, rdi sau buni — de ei se
temeau, lor 1i se rugau, cu ajutorul vrdjilor aflau voia lor si fard voia lor nu
intreprindeau nimic, In cinstea lor erau organizate serbari, lor li se aduceau
ofrande, citeodata chiar copiii proprii.

Demonilor 1i se inchind si paginii contemporani. Cu ei comunica
prezicatorii, spiritistii, adeptii fortelor naturale, care primesc informatii din
cosmos, care fac vraji si magii s. a. m. d.

Si astdzi demonii continud sd-i ispiteasca pe oameni iar activitatea lor poate
fi comparatd cu cea a rapitorilor din lumea animala: pentru un om in parte
demonii sint vrajmasi de moarte (deoarece, din invidie ca el dupd moartea sa
poate mosteni fericirea vesnica, demonii, ispitindu-1 si impingindu-1 in patimi si
pacate, sint 1n stare sa-i dauneze sufletului lui si sa-1 lipseasca prin aceasta de
viata vesnicd). lar pentru intreg neamul omenesc, demonii, necdjindu-i permanent
pe oameni, contribuie la dezvoltarea lor (evident ca fard voia acestora si, in acelasi
timp, sub controlul neincetat al Domnului — comp.: 1 Co 10,13).

Prin infatisarile lor ingerii rdi ii determinau permanent pe oamenii
paleoliticului superior sa fie mai vigilenti i sd caute mijloace de aparare. Si aceste
mijloace au fost gasite In forma de amulete, descintece, ofrande. Desi aceste
mijloace serveau mai mult pentru autoafirmare decit pentru a actiona asupra
demonilor, iar oamenii chiar supraapreciau uneori efectele lor, aplicindu-le in
toate cazurile, totusi, ,,cu ajutorul lor” ei au invins in lupta cu demonii: muma-
padurii, stimele, sirenele, spiridusii §. a. au incetat sd mai fie fiinte atit de
inspaimintatoare, iar unele dintre ele au devenit eroi ai diverselor povesti
folclorice — basme, legende, cum ar fi Mos Gerila, Alba ca Zapada si altii.
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Oamenii au gasit un remediu si contra demonilor ce li se ardtau in numele
»stramosilor”: s-au invatat sa se apere si de ,,raposati” si de ,,sufletele” acestora,
desi prin aceeasi metoda, a incercarilor si greselilor, ca si mai inainte.

Acolo unde religia de baza era cultul zeilor si acestia aveau o atitudine
,dumnezeiasca” fatd de oameni, au aparut cele mai vechi forme de civilizatie:
orase, state puternice, scrisul, stiinta etc, iar sumerienii chiar considerau civilizatia
lor, aparuti spontan, un dar al zeilor'®'. Astfel, anume demonii puteau fi acel
»~impuls” care a accelerat dezvoltarea neamului omenesc dupa potopul lui Noe si
nu zeii ,,in carne si oase”, veniti de pe altd planetd, precum afirma unii'®.

Astfel, cele trei ramuri ale paginismului — cultul spiritelor, cultul
»stramosilor” si cultul zeilor — au apdrut si sint sustinute pind in prezent de
revelatiile supranaturale ale demonilor. Fara interventia lor supranaturald, toate
cele trei ramuri ale paginismului ar fi rdmas doar obiceiuri, traditii limitate, si nu
religii, la fel cum fard revelatia supranaturald a lui Dumnezeu evreilor nu ar fi
existat Vechiul Testament, iar fara venirea 1n trup pe pamint a Fiului lui
Dumnezeu cu minunile Sale, cu Invierea Sa din morti si cu trimiterea Sfintului
Duh nu ar fi existat nici crestinismul.

in secolul al II-lea Plutarh scria, ci puteau fi gasite orase fira fortificatii,
popoare fard scris, fara bani, dar nu si fara religie. Aceasta se intimpla nu datorita
vre-unui instinct nativ sau a ideii despre Dumnezeu mostenite din rai, ci
contactelor permanente dintre oameni si demoni. De aceea, In viziunea crestind,
credinta paginilor Tn zei si spirite poate fi consideratd mai degraba cunoastere,
decit credinta.

Numeroasele si diversele forme de contact intre oameni si demoni — aparitii
fatise, in forma de spirite, raposati, zei, revelatii in vis, raspunsuri ale oracolelor,
ale spiritelor protectoare, prin intermediul ghicitului, magiei etc — s-au reflectat in
diferite idei care incet cu incetul au patruns in diverse obiceiuri si traditii si pe
parcursul multor milenii oamenii ntr-atita au fost Tmpaienjeniti de ele, incit au
ajuns in deplind dependenta de demoni $i nu mai erau in stare sa se debaraseze de
el de sinestatator. Si doar Fiul lui Dumnezeu, Domnul nostru lisus Hristos, acum
doud mii de ani prin intreaga Sa lucrare pe pamint si, in primul rind, prin
descoperirea lui Dumnezeu, pe Care omenirea nu-L cunostea deloc (evreii 1l stiau,
dar unilateral), le-a ajutat paginilor sa se elibereze de puterea demonilor si sd vina
la Dumnezeu (FA 26,18). Caci ,,pe Dumnezeu nimeni nu L-a vazut vreodata; Fiul
cel Unul-Nascut, Care este in stnul Tatalui, Acela L-a facut cunoscut” (In 1,18).

Daca totusi azi toti paginii se Inchind demonilor, si nu lui Dumnezeu,
atunci c¢ind si cum oamenii L-au parasit pe Dumnezeu si au inceput sa se inchine
demonilor? Caci, conform Sfintei Scripturi, la inceput oamenii se Inchinau numai
lui Dumnezeu: Abel si Cain aduceau Domnului ofrande; urmasii lui Set chemau
doar numele Domnului; dupda potop Noe a adus jertfe lui Dumnezeu, iar
Melchisedec, contemporanul lui Avraam, a fost chiar preotul lui Dumnezeu.
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Derutarea s-a produs, probabil, la aparitia paginismului, adica dupa potop,
treptat, si nu imediat i nici pretutindeni. Mai multe cauze vor fi dat nastere
acestui fenomen:

1) simplitatea cultului lui Dumnezeu: oamenii aduceau jertfe, se rugau si
atit. Dar si acestea, dupa cum se vede, nu erau ceva obligatoriu;

2) implicarea insistentd a demonilor in viata oamenilor;

3) multitudinea si diversitatea cultelor zeilor au substituit cu timpul din
viata si constiinta oamenilor cultul Unuia Dumnezeu.

Deja Laban, contemporanul lui Isaac, fiul lui Avraam avea zei (Fc 31,30).
[ar fiica lui Rahila atit de mult tinea la zei, incit i-a furat de la tatal sau (Fc 31, 30-
35). La fel si lacov, pentru a-si inmulti turmele sale folosea niste procedee
asemanadtoare cu cele vrajitoresti (Fc 30, 37-42). Tocmai de aceea Testamentul
Vechi interzicea strict confectionarea si inchinarea la chipuri (Is 4,16; 5,8 s. a.),
deoarece toate, fara exceptie, vor fi reprezentat zeitdti ale popoarelor vecine si,
inchinindu-se lor, evreii s-ar fi inchinat demonilor si nu lui Dumnezeu.

Deci, religiile pagine sint religii demonice in care oamenii se inchina
demonilor si nu lui Dumnezeu. Asa ne invatd Sfinta Scripturd. Asa ne invata si
Biserica mai bine de doua mii de ani. Paginii fac acest lucru nu din cauza ratacirii
lor, ci pentru ca ei in genere nu-L cunosc pe Dumnezeu. Religiile pagine au fost
create si sint sustinute pind in prezent prin implicarea demonilor in viata
oamenilor. Asadar, religiile pagine sunt religii demonice, cum deci putem afirma
ca toate religiile sint bune si ca toate duc la Dumnezeu, desi pe cai diferite? Oare
spre Dumnezeu duc religiile pagine? Si cum putem accepta ideea unificarii tuturor
religiilor lumii, pe care se straduieste s-o infaptuiascda americanul de origine
coreeana Moon si alti ,.binevoitori”? Cum poate fi unitd religia revelatiei
dumnezeiesti cu cea a revelatiei demonice, crestinismul cu paginismul, caci ,,ce
invoire este intre Hristos si Veliar”? (2 Co 6,15).
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IMAGINI

1. Imaginea fiintei cu coada si cu coarne din grota Lourdes (Franta),
vezi pag. 13. (TokapeB C.A. Penurust B uctropuu HapogoB mupa. — C. 37).
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2. Imaginea fiintei cu coada si cu coarne din pestera ,,Celor trei frati” (Franta),
vezi pag.13. (A. Menb. Uctopus penuruu. T. 1. — M., 1991. — C.27).
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3 Vinator in piele de animal, vezi pag. 13.
(Cokonoga 3.11. KynbT :kuBoTHBIX B penurusx. — C. 61).
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4 Figuri dansinde Tn masti din grota Page, vezi pag.13.
(Edumenko I1. I1. [TepBoGrITHOE 0011ECTBO. C. 522).



5 Statui ale eroilor de pe Insula Pastelui, vezi pag.18.
(Typ Xeitepnan. [IpukiatoueHuss OTHON TUNIOTE3bl. Anexa).
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6 Jupiter cu vulturul, vezi pag.19.
(Coxomnosa 3.11. Kynbt xuBOTHBIX B penurusix. — C. 171).
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7 Zeita Diana cu caprioara, vezi pag.19.
(Coxkomona 3. I1. KynbT xuBOTHBIX B penurusax. — C. 172).

33



=

8 Imagini ale zeilor egipteni, vezi pag.19.
(Coxkonoga 3. Il. KynbT )xuBOoTHBIX B penurusx. — C. 162, 163).
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9 Stilp totemic Intr-un cimitir al indienilor americani, vezi pag. 20.
(Tokapes C.A. Penurusi B uctopuu HaposioB mupa. — C. 150).
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10 Aducerea de jertfe umane in Mexicul Antic, vezi pag.23.
(Coxomnoga 3. II. KynbT xuBOTHBIX B penurusx. — C. 198).
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11 Chipul omului de Neandertal,
reconstituit dupa scheletul, descoperit in Germania
(din ziarul “Frankfurter rundschau”, Frankfurt pe Main, vezi pag.12).
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Tax wypHan «TaMm» NPeACTABNAST FOMO IPEKTY-
€a — OfHOro M3 HawwMx aanexkux npefkoe. OH nep-
BbiM CTan HCMONbL3OBATLH OTOHB M M3TOTOBNATE HHCT-
pPYMEHTbI H opyMHe. MMEHHO TOMO 3IPEKTYC, CHHTa-
IOT HEROTOpPBLIE YYeHbie, NOKHHYN AQPHKY W 3ace-
NMN Apyrue perHoHbl NNaHeTsbl.

12 Omul de Neandertal, vezi pag.12.
(dupa revista britanica ,,Time”)
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13 Dansul totemic al lupilor la unul din triburile indiene, vezi pag. 18.
(Coxomnoga 3. I1. KyneT sxuBoTHBIX B penurusx. — C. 37).
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14 Zeii beau lapte, vezi pag. 22.
(dupa revista ruseasca HJIO Ne 461).

40



NOTE BIBLIOGRAFICE

' Vasilescu Emilian, prof. Istoria religiilor. — Bucuresti, 1999. — P. 17.

2 BOroCIIOBCKHE TpyAbl, cOOpHUK 27 - 0il. — Mocksa, 1986. — C. 328.

3 Ceeraos IaBeu, NMPOT. XpUCTUAHCKOE BEPOYUYEHUE B aNlOJIOTeTUYEeCKOM u3nioxkeHun. T. 11 —
Kues, 1912. — C. 76.

* Tonkosast bu6mus, T. XI. — Canxt-IlerepcOypr, 1913. — C. 169.

> I'ny6oxoBcknii H. H. bnarosectue Cearoro Anocrona Ilasna no ero npoucxoxxaeHuIo 1 1o
cymectBy, Ka. 1. — Cankr-IlerepcOypr, 1902. — C. 678, 679.

6Xpncaﬂq) (PeruBues), en. Penurun /[peBHero Mupa B MX OTHOIIEHMH K XpPUCTHAHCTBY. T.
III. — Cankr-IlerepcOypr, 1878. — C. 531, 532.

7 WnmroctpupoBanHas uctopus penuruit noj pegakuueit npod. /1.I1. Hanrenu ne na Cocceit. —
Cmaco-IIpeoOpaxenckuii Banaamckuii MoHacThips, 1992. — C. 350, 360.

; Xeiepaaa Typ. Ilyremecrsue Ha Kon-Tuku. — Jlenunrpan, 1958. — C. 117 cp.: Kacrepe H.
Hecars ner mop 3emneil. — Mocksa, 1956. — C. 165; Kocsen M.O. Ouepku ucropuu
nepBOOBITHOM KynbTyphl. — MockBa, 1957. — C. 145-155; IlTepudepr JI.SI. IlepBoObITHas
penurus B cBete aTHorpaduu. — Jlenunrpan, 1936, — C. 2, 3.

? SInbimes M. JL, nporonp. [IpaBocnaBHO — XpucTHaHCKOe yueHue 0 HpaBcTBeHHOCTH. Y. II —
Cankr-IlerepcOypr, 1908. — C. 27.

" 1dem. Y. 11 - C. 269-272.

! Mihilcescu Irineu, prof. dr. Curs de Teologie fundamentald sau Apologetica. — Bucuresti,
1932. - P. 109.

'2 Ce,Bacuinii Besmxcmii.  Teopenns. Y. I — Cesro-Tpounkas Cepruesa Jlaspa, 1900. —
C. 299, 300.

" XUIHIK B er0 MeCTo B GHONOrHIECKOM kpyroBopote //Ilon penaknueld H. @UIMNNOBCKOro
— Mocksa, 6/g. — C. 19.

4 Cs, Adanacuii Besimkuii. Cinoso o Bomutomennu bora Crnosa u o npumectsuu Ero k Ham Bo
wiotu.// TBopenus. Y. I — Cesato-Tpowurkas Cepruesa JlaBpa, 1902. — C. 205.

1> CB, I'puropuii Borocaos. Cioo o Gorociosuu Bropoe.// Tropernst. Y.II — Mockea, 1889. — C.
28.

' CB, Hoann 3naroycr. Tonkosamue Ha np. Mcamu, XI.// Teopenus. T. VI. — Cankr-
[TerepcoOypr, 1898. — C. 238.

"7 Tropar din cintarea a 7-a de vineri al glasului al 3-lea din Octoih.

8 Xpucan¢g (PeruBuen), en. Penvrun /[peBHero Mupa B MX OTHOIIEHHWH K XPUCTHAHCTBY. T.
IIT — CankT-ITerepcoypr, 1878. — C. 603, 604.

" Tbidem, P. 619.

%) E¢pumenxo IT. T1. TleproGritHOE 061mecTBO. — Kues, 1953. — C. 334, 410.

21 dadopa Aman ®. boru HOBOrO ThIcAYeneTus. — Mocksa, 1999. — C. 196.

> Ibidem, P. 54-55; 59.

3 Tokapen C. A. Penurus B uctopun HapoJ10B Mupa. — Mocksa, 1965. — C. 34-38.

2 I'py0e B. JlyxoBnas penurus Kuras. — U3nanue bpokraysa-Edpona, 1912. — C. 91-92.

> Mensuc A. Ucropus penurun. — Cankr-Iletepcoypr, 1905. — C. 69.

%0 Cp. Moanu Kacenan Pumusiann. [Tucanus. — Mocksa, 1892. — C. 298.

27 Cp. Autonuii Beauxuii. [Tucanus. — Mocksa, 1833. — C. 16, 17; CB.Mcaak CupusinuH.
Cnoso 31-e .// TBopenus. — Mocksa, 1854. — C. 139, 140; IlpecButep Pydun. Xuzup
MyCTBIHHBIX OTHOB. — CBsiTO-Tpounkas Cepuresa JlaBpa, 1898. — C. 18, 19.

28 IMomepanuena J. B. Mudonornueckue nepcoHaxu B pycckom ¢oibkiope. — Mocksa, 1975.
— C. 28-149; Moxkmun H. ®. Penuruosnsie BepoBanusi Mopasel. — Capanck, 1968. — C. 17-46;
MypoaoB Otamypoa. [lpeBHue o06pa3pl MH(ONIOTHH y TaJKUKOB JOJMHBI 3epaBlIaHa. —

41



Hymran6e, 1979. — C. 15; JlaBpos JI.U. loucnamckue BepoBaHUs aJbIreHIeB U KaOapIMHIICB.
// CO. «HMccnenoBanuss U MaTepualibl IO BOMPOCAM TEPBOOBITHBIX PEIUTHO3HBIX BEPOBAHUI.
Tpyner Uactutyta OtHorpaduun AH CCCP, T. 51. — C. 195, 201-203; Kopynosckas JI. 3.
Jowucnamckue BepoBanusi B Mumonesun. // C6. «MccnenoBanus u marepuansl...» T. 51. — C.
237, 238; CemenoBa A. u lllyBasoBa O. Taiucmanst u amynetsl. - Cankt-IlerepcOypr, 2000.
—C. 48-54.

* TlomepanueBa J. B. Mudonorindeckne mepcoHaxu B pycckoM (opkiope. — C. 118.

3 Mokmun H. ®. Pennrnosnsie BepoBanus Mopussl. — C. 15-39; Iloramos JI. II. KynsT rop
Ha AnTae. // Kypnan «Coserckas sTHOrpadus», 1946, Ne 2. — C. 159.

' TlomepanmeBa J. B. Mudonorndeckue epcoHaxu B pycckoM (oibKiope.— .3;
Ounuknonenus «bpokrays-Edpon». — Cankr-IlerepcOypr, 1893. T. VIII A. — C. 950.

32 MyponoB Otamypoa. JlpeBHue o0pa3pl MH(OJOTHH y TaPKUKOB JOJWHBI 3epaBIllaHa. —
Hymran6e, 1979. - C. 15.

> Ibidem.

3 Kopymosekas JI. 9. Jloncnamckie BepoBanus B Wuponesui.// C6. «VccaenoBanns u
marepuansl...» T. 51. — C. 238.

> Ce.Antonnii Benmknii. ITucanns. — C. 17; Ce.Mcaak Cupusinun. Crioso 31-e. Teopernst. — C.
139, 140 cp.: Nax. 4, 7; Ed. 6, 11.

3% AuncumoB A. @. JlyxoBHAs XKU3Hb EPBOOBLITHOrO 0bmecTsa. — Mockaa, 1966. C. 108.

37 Kypnan «Coserckas atHOorpadus» Ne 2, 1946. — C. 145, 146.

3 3p16koBen B. ®. O yepHOU u Oenoit maruu. — Mocksa, 1963. — C. 10-62.

39 Paiit I'appu. Ceunerens konaoBcTBa. — Mocksa, 1971. — C. 56.

“ Ibidem

' Kinnrun A. M., npo@. npor. Ucropus penurun. — Ogeccel, 1910. — C. 216; Tokapes C. A.
Pannue hopmel penuruu u ux passutue. — Mocksa, 1964. — C. 314, 315.

42 Toxapes C. A. Pannne ¢popMbl penuruu u ux pazputue. — Mocksa, 1964. — C. 308-312.

* Boponmoaa E. C. Kynsrypa Jlpesuero Puma. T. I — Mocksa, 1971. — C. 203, 204.

4 Typaes B. U. Vcropus [dpeBuero Boctoka. T. I — Jlenunrpan, 1936. — C. 121; Ksiuanos U.
3ByuaT TOJIbKO nucbMeHa. — Mocksa, 1965. — C. 73.

* 3p16KkoBen B. D. JlopenurnosHas smoxa. — Mocksa, 1959. — C. 240-243.

*® Tlokposckmii M. H. Ouepk ucropuu pycckoii kyasrypsr. T. IT — Mocksa, 1923. C. 9, 16-18;
Citate dupa: ToxapeB C. A. Pannne dhopmbl pemmrun u ux pasputue. — Mocksa, 1964. — C. 164,
184.

%" CemenoB FO.M. BO3HHKHOBEHNE YEIOBEYECKOTO OOIIECTBA. — Kpacnosipck, 1962. — C. 438.
*® Jlykauesckwmii A. IIponcxoxenne penurnn. Mocksa, 1930. — C. 86; Cit. dupi: Toxapes C.
A. Pannue popmbl penurun u ux paszsurue. — Mocksa, 1964. — C. 186, 187.

¥ 3pi6koBen B. D. Hopenurunosnas snoxa. — Mocksa, 1959 — C. 215.

**Ibidem, P.214,215.

>! E¢pumenxo I1. T1. TlepsoGsiTHOE 061mecTBo. — Kues, 1953. — C. 410.

2 ToxapeB C. A. Pannue Gpopmbl penurun u ux paszsutue. — Mocksa, 1964. — C. 184.

> Bacuwes JI. C. Kyistel, penurnn, tpagummn B Kurae. — Mocksa, 1970. — C. 42.

> JIyoo-Jlecanuenko E. u lllagpanoBcks T. CtpaHuilbl HCTOPUN KUTAMCKOTO UCKYCCTBA. //
C6. «Briny0Osb BexoB». — Jlenunrpan, 1961. — C. 144.

> Bacuanes JI. C. Kynstel, pemurnn, Tpaauiuu B Kurae. — Mocksa, 1970. — C. 43.

%6 I'peBenc H. H. KynbsToBble npeamersl xantoB. // Exerognuk Myses Mcropuu penuruu u
atensma. T. IV. —1960. — C. 430.

" Bacnabes JI. C. KynpTel, penurun, Tpaauuuu B Kurae. — Mocksa, 1970. — C. 412, 413.

** Besgekmii B. A. Bapmion neresiapusiit 1 Bapuion ncroprdeckii. — Mocksa, 1971. — C. 207.

42



> Knenreab-bBpanar dsemnn. IlyremecTsue B apeBHuit Bapumon. — Mocksa, 1974, — C.
179.

% Taiimop J. B. IlepBobbiTHAs KyIbTypa. — Mocksa, 1989. — C. 314,

6! Ca.I'puropuii Huccknii. O upeBosemarensue./ Teoperus. U. IV. — Mocksa, 1863. — C.
197; CB. Bacuimii Beauxmuii. TonkoBanue Ha np. Mcauu.// TBopenus. Y. II — Cesro-Tpourikas
Cepruesa JlaBpa, 1900. — C. 248.

%2 Coxonosa 3. II. KyibT KHBOTHBIX B peurusx. — Mocksa, 1972. — C. 30, 31.

63 E¢pumenko I1. I1. TlepBoObiTHOE 00mIecTBO. — Kues, 1953. — C. 346-352; 490-499, 512.

64 Cp. : EpemeeB A. ®@. Ilpoucxoxaenue uckyccrsa. — Jlenunrpaz, 1970. C. 197.

63 Cp.: ABaeeB A. /. IIpoucxoxnenue teatpa. — Jlenmnrpan — Mocksa, 1959. — C. 72, 73.

% JIusmurcron JI. ITyremectsue mo FOxuoit Adpuke. Mocksa, 1937. — C. 20.

67 Cp.: Kocen M. O. Odepku ucropun nepBoObITHON KyabTyphl. — C. 180-182; E¢dumenko I1. II.
[epBoObITHOE 001IeCTBO. — C. 522; CokosioBa 3. I1. KynbT xuBOTHBIX B penurusx. - C. 23.

%8 Kacrepe H. Jlecsitb et mox 3emuteit. — Mocksa, 1956. — C. 130-175.

% Xeitepaan Typ. Ipukmouenns ogHoit runotesst. — Jlennurpas, 1969. — C. 125-148.

0 Xeiiepman Typ. Axy-Axy. Taiina o. ITacxu. — Mocksa, 1959. — C. 131-133.

! Tokapes C. A. Pannue GopMbl peuruy u ux passutie. — Mocksa, 1964. — C. 69-71.

2 Savin Ioan G. Fiinta si Origina Religiei. — Bucuresti, 1937.- P.165, 169.

7> Morgan Lewis G. [Ipesuee oOuiectso. — Jlenunrpan, 1934. — C. 50 u 69.

" ipkuH A. Kopennoe nacenenue ABcrpanuu. — Mocksa, 1952. — C. 174, 175.

7 KopoctoBueB M. A. Penurus [IpeBnero Erunra. — Mocksa, 1976. — C. 29-31 u 48, 49;
Jlykuan. O cupwutiickoii 6orune.// Counnenus. T. I — Mocksa, 1915. — C. 293.

7 I'epopor. Vctopus B nessitu kuurax. Ku. Il I'n. 4. — Jlenunrpan, 1972.

7 JIyknan. O Cupwiickoii 6oruge. — C. 292, 293.

® Kopocrosues M. A. Pemnrust Ipesrero Erumnta. — C. 157-160.

” Ibidem. — P. 176, 177.

" ABepkmesa IO. II. K Bompocy o ToTemusMe y muzeiie CeBepo -3amagHoro mnoGepexnbs
Ceepnoii Amepuku. // C6. «MccnenoBanus u Mmarepuansl...». T. 51. — C. 257.

81 Actradppes M. JIpeBHOCTM BaBUIOHO-AaCCUPUICKUE IO HOBEWIIUM OTKPBHITHSIM. — CaHKT-
[TerepcOypr, 1882. — C. 141, 142.

* Ibidem, — P. 142, 143.

% Xunn B. Tocynaperso Dmnam. — Mocksa, 1977. — C. 154, 155.

8 Actadpe U. [IpeBHOCTH BaBWIOHO-aCCUPUNMCKHE 110 HOBEHIIMM OTKPBITHSAM. — CaHKT-
[TerepcOypr, 1882. — C. 144-146.

% KopocroBues M. A. Pemurus Jlpessero Erunra. — C. 52.

%Typaee B. A. Bor Tor.//«3amucku Wcropuko-¢uonoradeckoro ¢akyiasrera C.-
[TetepcOyprckoro yausepcurera». 1898. — C. 46.

87 KopocroBueB M. A. Penurus [dpeBuero Erunta. — C. 146, 147.

% Pymmen B. A. Tlo HCTOPHYECKAM H Ky/IbTOBBIM Mectam Mrun. — Mocksa, 1980. — C. 102, 103.

8 I'eponor. Vcropus B nesitu kaurax. Ku. I I'n. 52, 53 — Jlennnrpan, 1972. — C. 97.

% Apcennen B. K. B ne6psix Yccypuiickoro kpast. — Mocksa, 1952, — C. 445,

ol I'eponor. Vcropus B nesitu kaurax. Ku. II I'n. 52, 53 — Jlennnrpan, 1972. — C. 74, 75.

2 Typaes b. A. Hctopus [pesnero Bocroka. T. II - C. 12.

3 Jlykuan. O cupuiickoit 6orune. Counnenus. T. 1 —C. 311, 312.

94 ne Jlanma Iuero. Coobmenue o aenax B FOkarane, — Mocksa-Jlenunrpaa, 1955 — C. 154,
155; ToxapeB C. A. Penurus B uctopuu HaposioB mupa. — C. 266, 267.

®r op0oBckmii A. Ctapble 3arajiki MCTOpUH U HoBble runotessl. // XKypHan «Hayka u Ku3HbY,
1963, Ne 1. - C. 77.

%6 Kynprypa Jlperero Puma (ot8. Peaxtop — E. C. Tony6ioa), U. I — Mocksa, 1985. — C. 180.

43



7 Manepanckuii I'p., cs. O IPOUCXOXKIGHHE M TIEPBOHAYATBHON (opMe moiuTensma. //
Kypuan «Tpynst Kuesckoit [lyxoBuoit Akagemun». 1876. IX. — C. 530, 531.

% Mrymen Mapk. 3mble IyXH ¥ HX BIMSHHE HA mozeil. — Mocksa, 1999, — C. 107

% Actadpe U. [IpeBHOCTH BaBWJIOHO-aCCUPUHCKHE 110 HOBEHIIMM OTKpPHITHSAM. — CaHKT-
[TerepcOypr, 1882. — C. 141, 142.

1% Makkymmn Jx. I'. XerTs! 1 ux coBpeMeHHIKH B Manoii Asun. — Mocksa, 1983. — C. 23, 124
1ot dadopa Anan ®. boru HOBOro ThIcsAUeneTus. — C. 41, 181.

' Tbidem, - P. 62, 63.

44



Aceasta carte a fost publicata cu acordul autorului si descarcata de pe
Wwww.misiune-ortodoxa.ro



http://www.misiune-ortodoxa.ro/

	Cres si rel pagine .pdf
	 
	 
	ХРИСТИАНСТВО 
	И 
	ЯЗЫЧЕСТВО 
	 
	CREŞTINISMUL 
	ŞI 
	RELIGIILE   PĂGÎNE 
	 
	Se tipăreşte cu binecuvîntarea  
	Înalt Prea Sfinţitului Vladimir  
	Mitropolit al Chişinăului şi al Întregii Moldove 
	 
	CREŞTINISMUL  ŞI  RELIGIILE  PĂGÎNE 
	Referitor la demoni, în Dicţionarul Teologic Bisericesc Ortodox citim: „Conform învăţăturii Bisericii, demonii sînt o realitate groaznică; omul credincios are dreptul să considere naive închipuirile folclorice şi superstiţiile populare, care de-a lungul istoriei s-au amestecat cu cunoştinţele practice şi raţionamentele dogmatice despre demoni, dar nu şi mărturiile unanime ale Sfintei Scripturi şi Sfintei Tradiţii despre această realitate. Demonii într-adevăr sînt răi, astfel încît toate cele provenite de la ei, sînt de asemenea rele şi orice legătură benevolă cu ei, fie şi din curiozitate, constituie o înaltă trădare înaintea lui Dumnezeu” . 



	Aceasta carte a fost publicata cu acordul autorului si descarcata de pe.pdf

