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1.Persisteta elementelor preistorice.

Impactul cefilor in istoria anti@ a Europei s-aatut simit in mai puin
de doa secole: de la cucerirea nordului Italiei Tnh se®dea (Roma a
fost atacat in anul 390) péanla jefuirea sanctuarului lui Apollon de la
Delfi, in anul 279. La pun timp du@ aceea, destinul istoric al gédr
este pecetluit: prign intre expansiunea triburilor germanigiepresiunea
Romei, puterea lor nu inceté@agi decline. Dar cell erau matenitorii
unei protoistorii deosebit de bogage creatoare. Or, ddpcum vom
vedea, informgile aduse de are arheologie sunt de o mare impot#an
pentru Tnelegerea religiei celtice.

Protocelii sunt, foarte probabil, autorii culturii zise a@mpurilor de
urne” (Urnfield - desemndt astfel pentru £ mortii erau incinerd si
cenya lor depus in urne, ingropate apoi in cimitire), elabarat Europa
Centrah intre anii 1300-700. Ei locuiau in sate, practi@ricultura,
utilizau bronzulsi incinerau mogii. Primele lor migrdai (sec. X-IX) i-au
adus in Frag@, in Spaniasi in Marea Britanie. Intre anii 700-600,
ntrebuinarea fierului s-aaspandit in Europa Cent#aleste cultura zis
Hallstatt, caracterizatprintr-o stratificare social destul de marcatsi
prin rituri funerare diverse. Probabii aceste inouws au fost rezultatul
influentelor culturale iraniene, vehiculate de cimerieniigimari de la
Marea Neagt). Atunci s-a constituit aristogia militara celtica.
Cadavrele (cel pin acelea ale apeteniilor) nu mai erau incinerate, ci,
Tmpreurd cu armele lorsi cu alte obiecte ptmase, erau depuse intr-o
caruta si ingropate apoi in camere funerare acoperite dewaila. Catre
anii 500, in timpul celei de-a doua epoci a fierutunoscut sub numele
de La Tene, creativitatea artigtia geniului celtic a atins apogeul. Piesele
de orfevirie si nenundiratele obiecte de metal, scoase la lumde
sapaturi, au fost calificate “o glorie a lumii barba®mare, dg limitata,
contribuie a cefilor la cultura europeay’

Data fiind penuria de izvoare scrise asupra religiebpcuimentele
arheologice sunt de nepué. Graie sipaturilor, sestie ca cekii acordau o
mare importata spaiului sacru, adig locurilor consacrate, déapreguli
precise, in jurul unui altar pe care se efectuauifgai. (Dupa cum vom
vedea, delimitarea ritu@ala spaului sacrusi simbolismul “Centrului
Lumii” sunt consemnate de autorii antigi se regsesc in mitologia
irlandez.) Tot graie sapaturilor, sestie c diverse tipuri de ofrande erau
depuse n puri rituale de doi panla trei metri adancime. Gabrothros
ul grecesc saumundusul roman, aceste gropi rituale asigurau
comunicarea cu diviritile lumii subterane. Asemenea tpud sunt
atestate din mileniul al ll-lea; ele erau plineahiecte din ausi argint,
ngramadite Tn aldari ceremoniale bogat decorate. (Amintirea acestor



puturi legate de lumea de dincajode comori subterane se msgste in
legendele medievakg in folclorul celtic.)

Nu mai puin importani este confirmarea adusde arheologie in
legitura cu difuzareai continuitatea cultului craniilor. De la cilindrde
calcar deconacu capete stilizate, descopefa Yorkshiresi datand ina
din sec. al XVlll-lea 1.e.rsi para in evul mediu, craniilgi reprezentrile
de “capetediate” sunt atestate in toate regiunile locuiterdmuti celtice.
S-au scos la lumin cranii depuse Tn g sau incastrate in pére
sanctuarelor, capete sculptate in @iammenundrate imagini de lemn
scufundate Tn izvoare. Or, importanreligioad a craniilor a fost
dezwluita de autorii clasicki, in pofida interdigei Bisericii, exaltarea
“capului tiat” joaci un rol foarte important in legendele medievalen
folclorul britanic si irlandez. Este vorba, desigur, de un cult care 1
afundh radacinile Tn preistoriesi care a supraviait in mai multe culturi
asiatice pamin sec. al XIX-lea. Valoarea magico-religidaziginaia a
“capului tiiat” a fost n#rita apoi de credifele care localizau in craniu
sursa primar a lui semenvirile si sediul “spiritului”. La cefi, craniul
constituia prin excelaa receptacolul unei foe sacre, de origine dinvin
care 1l ocrotea pe proprietar de toate primejdiilé asigura &natate,
bogitie si victorie.

Pe scurt, descoperirile arheologice fat reias, pe de o parte,
arhaismul culturii celticesi, pe de ah parte, continuitatea anumitor idei
religioase centrale din protoistorie Th evul mediumeroase dintre acele
idei si obiceiuri apatineau vechilor tezaure religioase ale neoliticudiai
integrate Tntr-un sistem teologic sbenit de la s#mosii lor indo-
europeni. Uimitoarea continuitate cultdrallemonstrai de arheologie
permite istoricului religiei celticeadoloseasg izvoare tarziigi, in primul
rand, textele irlandeze redactate intre secsiWIIl, dar si legendele
epicesi folclorul care au supravieit in Irlanda paa la sfasitul secolului
al XIX-lea.

2.Mostenirea indo-european

Arhaismul culturii celtice este confirmgitde alte izvoare. Se régesc
n Irlanda numeroase idgiobiceiuri atestate in India ardidar prozodia
este asedmatoare cu aceea din limba sangcsit hitita; dupi cum arat
Stuart Piggot, este vorba de fragmente ale ungitemimi comune din
mileniul al ll-lea.Dug Myles Dillon, druiziisi brahmaniisi-au conservat
practicile si credinele indo-europene care au supraitein lumea
gaelia para in sec. al XVlll-leasi in India paa in zilele noastre.
Studiind riturile funerare irlandezg indiene, Hans Hartmann consider
ca structura mentalitii irlandeze este mai apropiatie aceea a vechii
Indii decat de mentalitatea Angliei sau German@a si brahmanii,



druizii acordau memoriei o importd@inconsiderabil. Legile irlandeze
vechi erau compuse 1in versuri, pentru gura memorizarea lor.
Paralelismul dintre tratatele juridice irlandegehinduse se verific nu
numai n formasi tehnica lor cisi in ceea ce priwe digia lor, uneori.
Amintim cateva exemple de paralelism indo-celtiostpl ca mijloc de a
intiri o cerere juridig; valoarea magico-religioas a adeirului;
intercalarea 1n proza narativepici de pasaje in versuri, In special
dialoguri; importaga barzilorsi raporturilor lor cu suveranii. Pre@in ci

se regsesc analogiisi cu lumea sumero-accadignexplicabile prin
contactele indo-europenilor cu popoarele Orientijuiopiat antic.

Din pricina interzicerii rituale a scrierii, nu & nici un text despre
religia cetilor continentali redactat de un autohton. Singeirebastre
izvoare sunt cateva descrieri ale scriitorilor gréattini si un mare nurdr
de monumente figurate, majoritatea din epoca gataari. Dimpotriva,
cekii insulari, concentrgin Scaia, inTara Galilor,si mai ales in Irlanda,
au produs o abundentiteratui epici. In ciuda faptului & aceast
literatura a fost compusdupi convertirea la ciginism, ea prelungge n
mare parte trafda mitologic precrating; si acest lucru este valahl
pentru bogatul folclor irlandez.

Informaiile autorilor clasici sunt ades confirmate de doemtele
irlandeze. In opera sd)e bello Gallico Cezar afirra ca galii cunosc
doua clase priviligiate — cea a druizilgr cea a cavalerilor si 0 a treia,
oprimati, cea a “poporului’. Este acegabine cunoscuit tripartitie
oglindind ideologia indo-europeanpe care o regim in Irlanda la pgn
timp dup convertirea la ckginism: sub autoritatea luig, societatea este
Tmpartita Tn druizi, aristocrga militara si cresatorii de vite, ‘bo aririg,
oamenii liberi care se numesc pe gidinposesorii de boiko).”

Vom avea, mai departe, prilejui semnalm alte supravigiiri ale
sistemului religios indo-european lacePrecizam de pe acumac‘aceste
supravieuiri comune indo-iranienilorsi italo-cekilor” se explia prin
“existernta unor puternice colegii de prteodepozitari de tradii sacre,
pastrate printr-o sevérrigoare formalist’. Tn ceea ce privge teologia
tripartita indo-europealy ea se poate Tacrecunogte in lista de zei
transmid de Cezasi, radical istoricizat, ea supravigiieste n tradjia
irlandez. Georges Dumezii Jan de Vries au aat a sefii legendarului
neam Tuatha Dé Danann reprezjinn fond, pe zeii primelor dadungii
religioase, in vreme ce a treia este intruchipatcei din neamul Fomore,
considerd drept locuitorii anteriori ai insulei.

Cezar prezirit panteonul celtic intr-anterpretatio romana“Zeul pe
care il cinstesc cel mai mult, scrie consulule @diercur. Statuile sale
sunt cele mai numeroase. Eidvin el pe inventatorul tuturor artelor; ei 1l
consided drept @lauzitor pe drum, cel care poate cel mai mah ajute
si catige banulsi si faci comet. Dup el, ei 1l adod pe Apollo, Marte,



lupiter si Minerva. Ei au despre aceste diviifiit aproape acelgn
concepii ca si celelalte neamuri. Apollo aludgoolile, Minerva i invg
muncile si meseriile, lupiter §i exercit domnia asupra cerului, Marte
domnete asupraiazboaielor.”

S-a discutat indelung despre autenticitagegorin urmare, valoarea
acesteiinterpretatio romanaa Panteonului galic. TasCezar cungtea
destul de bine moravurilg credinele cefilor. El era deja proconsul al
Galiei Cisalpine Tnainte de aiiincepe campania in Galia Transafpin
Dar, deoarece ignam mitologia celti@ continental, cunoatem foarte
puiine despre zeii mgionai de citre Cezar. Este surprifitor faptul c el
nu-l plaseaz pe lupiter in fruntea listei. Probabil, marele zmlest §i
pierduse intaietatea la locuitorii eedor, expuse de cel po patru secole
influentelor mediteraneene. Fenomenul este general Tnaisteligiilor,
atat in Orientul Apropiat antic c&i la indienii vedicisi la vechii
germani. Dar coloanele zise “lupiter cu gl care se intalnesc in mare
numar, mai ale intre Rin, Mosellg Sabnegsi care erau ridicate deitre
anumite triburi germanice, prelungesc un simbolghmeic, anume acela
al Fiintei Supreme celeste. Remang de la Tnceput,acaceste coloane nu
celebrau triumfuri militare, precum acelea aleTwiansi Marc Aureliu.
Ele nu erau ridicate In forum sau peisir ci departe de oge. In plus,
acest lupiter celt este adesea reprezentat cutdyy mparoata joat un rol
important la cel. Roata cu patru sg@ reprezint anul, adié ciclul celor
patru anotimpuri. Intr-adév, termenii desemnand “roatal’ “anul” sunt
identici Tn limbile celtice. Figuirile anului printr-o fiina purtand o rodt
Cu patru sau cu dasprezece st sunt atestate in evul mediu. Bugum
a auntat Werner Mdller, acest lupiter celt estesadar, zeul celest
cosmocrator, gpanul anuluisi coloana simbolizedzaxis mundi Pe de
alta parte, textele irlandeze vorbesc despre Dagda) & bun”,si sunt
de acord %! identifice cu zeul galic pe care Cezar il desanuu
teonimul “Jupiter”.

Arheologia a confirmat afirme consulului privind popularitatea lui
“Mercur”: mai mult de 200 de statyi basoreliefurisi aproape 500 de
incriptii. Nu se cunogte numele &u galic, dar probabil el era acglaasi
al zeului Lug, care joacun rol important la ceél insulari. Mai multe
orase poari numele de Lug (ex Lugdunum = Lyogi)sirbatoarea sa era
celebrai in Irlanda, dova#l ci acest zeu era cunoscut in togigle
celtice. Textele irlandeze 1l prezinpe Lug ca un condétor de armai,
care folosea magia pe campul de dymtarsi ca pe un maestru pogit
stramos mitic al unui trib de seain Aceste tisituri 1l apropie de Wodan-
Odhin care,si el, a fost asimilat deatre Tacit cu Mercur. Se poate
conchide & Lug reprezini suveranitatea sub aspectdusmagic si
militar: este violengi de temut, dar ii ocrogée pe lupitori si, la fel, pe
barzi si pe magicieni. Casi Odhin-Wodan, el se caracterizéaprin



capaciitile sale magico-spirituale, fapt ce se explide ce a fost
omologat cu Mercur-Hermes. “Dar nu trebuie uitatacaceastasimilare
nu expli@ decat un singur amunt in legtura cu aceast personalitate
extrem de complei’

Lui Marte, scrie Cezar, galii 1i inchirfla Tnceputul unei lupte, tot ce
vor dobandi prin lugt dupm victorie, ei 1i jertfesc prada de vig
Tngramadesc tot restul intr-un singur loc”. Nu se cuteanumele celtic
al zeului galic al azboiului. Numeroase insckip votive inchinate |lui
Marte compoit adesea supranumeldlbioris, “Regele lumii”,
Rigisamos “Preamaiestuosul”,Caturix, “Regele luptei”, Camulus
“Puternicul’, Segomo “Victoriosul” etc. Unele nume sunt
incomprehensibile, dar chiar cand se pot traduee nel Tmbogtesc
cunaitiintele noastre. Se poate spune agelecru cu privire la mai bine
de o sut de inscripii dedicate lui Hercule; cai acelea consacrate lui
Marte, ele indig@ numai existeta unui zeu alazboiului, si atat.

Daa setine seama de alte inforgiastructura acestui zeu pare destul
de complei. Dupi istoricul grec Lucian din Samosata (sec. al lldaa),
numele celtic al lui Heracles ef@gmios Lucian izuse o imagine a
acestui zeu: era unatban chel, cu piele zbaraijt tarand muimi de
barbai si femei legai foarte superficial, ei nu voiauiguga, ci il urmau
“veseli si voiosi, acoperindu-l de laude”. Un om al locului ii eixjal
imaginea: ei ceii, nu-si reprezini arta vorbirii prin Hermes, cum o fac
grecii, ci prin Hercule, “aci Hercule este mult mai puternic”. Acest text a
dat loc la interpréri contradictorii. Oamenii TAhtuiti au fost compata
cu mardii care il Intovdrasesc pe Indrasi cu ceata de Einherjar
escortandu-I pe Odhin-Wodan. Pe da plrte, Ogmios a fost apropiat de
Varuna, “maestrul legor”. Probabil @ “Martele” celtic asimilase unele
atribute specifice zeului Suveran-magicianafindu-i totodat fungia de
psihopomp. Lui Ogimios ii corespunde, in literatapca irlandez, zeul
Ogma, lupitorul prin exceleth. Dar lui i se atribuie, de asemena,
inventarea scrierii zise “oganii ceea ce nsearanci el reunea in
persoana sa f razboinic.

Cezar prezirtun “Apollon” ca zeu-vindeittor. Nu se cunage numele
siu galic, dar epitetele de pe insgiigonfirma in general prestigiulas
de vindedtor. Or, textele irlandeze vorbesc despre Diangechte
vinded si invie pe Tuatha Dé Danann; in plus, el este iavdatr-o
veche formul de exorcizare. Numele lui este citatitati de Grobniu,
zeul fierar. El poate,sadar, fi considerat ca reprezentantul zilelor pe ca
Dumézil 7i socotea in leura cu “cea de-a treia furie”. Cat despre
“Minerva”, careia, de asemenea nu i se cyt@anumele galez, dar pe
care Cezar o defige drept zea meterilor si a metesugurilor (deci,
apatinand tot celei de-a treia fuig, ea a fost apropiat de zeja
Brigantia, fiica lui Dagdasi patroana pador, a fierarilorsi a medicilor.



3.Razboiul, extazuki moartea.

Spre deosebire de Varuna, Odhin-Wodan este un lzeizl@oiului:
caci, dug cum scrie G. Dumézil, “in ideologig in practica germanilor,
razboiul a ravilit peste totsi a colorat totul”. Dar in socigfle
traditionale, si mai ales la vechii germaniiazboiul constituie un ritual
justificat printr-o teologie. Avem de-a face, int& toate, cu o asimilare a
luptei cu sacrificiul: atat invirggorul, catsi victima aduc zeului o ofrarad
de sange. Prin urmare, moartea eraievine o experiga religioas
privilegiati, Tn plus, natura extatica motii 1l apropie pe #zboinic de
poetul inspirat cai de saman, de profefi de Tnteleptul-vizionar, Odhin-
Wodan $i céstiga specificitatea gnge tocmai acestei exéti a razboiului,
extazuluisi morii.

Numele de Wodan deidvde termenulvut, literal “furie”. Este vorba
de experieti specifia tinerilor razboinici: ea producea o transmutare a
umanittii lor printr-un acces de furie agresiyi naprasni@, si ii asimila
unor fiare de prad turbate. Dup Ynlinga Saga tovatsii lui Odhin
“mergeau fira armun, si, asemenea lupilor ori cainilorilbatici, Ti
muscau scuturilesi erau puternici cai ursii ori taurii. Omorau oameryi
nici focul, nici gelul nu le puteau face nimic. Mania lor se numeeefde
berserkr (literal “razboinici in piele,serkr, de urs”). Erau cunosgude
asemeneaj sub numele délfhédhnar “om in blara de lup”.

Tanarul deveneaberserkrca urmare a unei lupte iidtice. Astfel, la
triburile chatti, scrie Tacit, solicitantul ng-tdia nici pletele, nici barba
mai inainte de a fi omorat de gloan. La taifali, taarul trebuia &
doboare un misttesau un urs, iar la heruli trebuia se lupte dra arme.
Tacit 1i descrie pe haruzii de pe cursul superio©deruluisi acela al
Vistulei, cu sculpturile lor negrg trupurile pictate in negru, ca o “arrat
de fantome”, a @ei priveliste nici un visma nu putea s-0 suporte.
Trecand prin toate aceste incerccandidatul §i insisea modul de
comportare al unui animallbatic; el devenea uriizboinic de temut in
masura n care se comporta aidoma unei fiare camiv@redinele
desprdykantropia dobandii ca urmare a TmBcarii ritualice intr-o piele
de lup, devin extrem de populare Tn evul mediujnainuturile nordice
ele se prelungesc péiin sec. al XIX-lea.

Zeu al azboiului, Odhin-Wodan este totodazeu al maglor. El
ocrotete prin mijloace magice pe marii eroi, dar sédte prin ai tadasi
dobora pe proteja lui. Explicatia acestui straniwi contradictoriu
comportament parei $ie necesitatea de a aduna in jutil pe cei mai de
temut tizboinici Tn vederea dtiliei eshatologiceragnarodk Intr-adevr,
luptatorii de seara, cizui n batalie, erau condg de Walkyrii in palatul
ceresc Wahalla.Walkyriile (alamor nume inseandn‘cele care ii aleg pe



cazutii In lupta”) erau la inceput spiritele care 1i ocrotesc petmBrimiti
de dtre Odhin, eidi petreceau zilele intrecandu-se in lupte, fiiadu-se
pentru fatalia finala.

Ocrotitor al vestiteloMannerblindecare, ca toate socigite extaticesi
razboinice, terorizau satele, Odhin-Wodan nu puteaeiil favorit al
populaiilor rurale. Cultul Iui, comportand sacrifici uma prin
spanzuitoare, era celebrat mai cu searde familile regilor, ale
capeteniilor militare si anturajului lor. S-au relevat tafunumeroase
toponime cofinand cuvantul Odhingi chiar substantive compuse cu
vocabule insemnand “campiki “ogoare”. Ceea ce nu demonstrgaz
structura agrdra lui Odhin, ci caracteruks “imperialist”, tendina sa de
a-si apropia fundgile si atributele altor ze€iiti.

Rolul capital jucat de Odhin-Wodan in taareligioag a germanilor se
explica prin insyirile multiple ale suveranitii magice. Odhin este
autorul principal al craggei Lumii, zeilor si omului. (in ce privete alte
personaje divine, active Tn vremurile mitice aledjputurilor, memoria
colectiva nu le-a r@gnut numele.) Tot astfel, el este chemajaace rolul
principal in latalia finala ragnarok Calitatea sa de zeu suveran,in
acelai timp de zeu al azboiului si al motii, face comprehensibil atat
caracterul sacru al regalii, cat si valorizarea religioas a motii pe
campul de lugi, concepi care caracterizeazcultura evului mediu
timpuriu germanic.

4 Tracii, “Mari anonimi” ai istoriei.

Cea mai veche cultiirtracici ni se infitiseaz ca sintez a unui
important substrat al epocii bronzului cu aportiurilor sinonimade
sosind din Ucraina. Etnhogeneza tracilor are loc-dntegiune destul de
ntings, Tntre Nistru, Carpéa Nordici si Muntii Balcani. Gitre sfagitul
sec. al Vlll-lea, incursiunile cimerienilor introduanumite elemente
caucaziene 1n artsi Tn armurerie. Herodot, care a scris in sec. &a/-
afirma ca tracii erau poporul cel mai numeros dupzi. Dar rolul lor n
istoria politica a fost modest. Regatul odrizilor (in Valea Megi), destul
de puteric pentru a ataca Macedonia n anul 428 pierdut autonomia
la mai puin de un secol dupaceea, sub Filip al ll-lea. Alexandru cel
Mare a cotinuat politica expansiorisa tatilui siu: Tn anul 335 el a
traversat Dufirea cu scopul de a-i cucerisupune pe geto-dacisécul
campaniei lui le-a permis acestor triburi traga@nar independentsi
si-si amelioreze organizarea lor tremaki. In vreme ce tracii de sud au
fost definitiv integré Tn orbita elenismului, Dacia n-a devenit provanci
romard decat in anul 107 e.n.

Creaiile religioase ale tracilosi geto-dacilor par & fi Tmpartasit
deopotriva un destin nefericit. Grecii recunoscuselestul de devreme



originalitatea si forta religiozittii trace. Diverse tradi localizau in
Tracia sau n Frigia originea safirii dionysiacesi 0 mare parte a
mitologiei despre Orfeu. IrfCharmide Socrate vorbge cu admirde
despre medicii “regelui trac Zalmoxis”, &@ror doctriri si practici erau
superioare celor ale medicilor greci. Dar, cu exeepatorva informgi
prgioase, comunicate de Herodbtproposde scenariul mitico-ritual al
lui Zalmoxis, informaiile privind religiile trac si traco-gef sunt pdin
numeroasei aproximative. E adewat @G, mai ales in epoca imperial
romari, monumentele religioase abundotusi, in absera narturiilor
scrise, interpretarea lor este ezisagitprovizorie. Casi celii, sacerdai

si asceii traci si geto-daci nu se incredau scrierii. Punul pe care il
stim despre mitologia, teologia riturile lor ne-a fost transmis prin
autorii grecisi latini, adic printr-o interpretatio graecasi latina. Daca
Herodot nusi-ar fi notat anumite convorbiri cu grecii din Hedlpont, nu
am fi cunoscut scenariul mitico-ritual al lui Zalr® si nici numele de
Gebeleitis. Desigur, ca la slavisi la baltici, precunsi la vechii germani
si la urmaii celtilor, mostenirea religioas a tracilor s-a conservat, cu
inevitabile modifiéri, Tn obiceiurile popularesi folclorul popoarelor
balcanicesi ale roméanilor. Dar analiza traglior folclorice este n& la
nceputurile sale.

Dupa Herodot, tracii adorau pe “Ares, DionysgisArtemis”; totusi,
regii lor venerau pe “Hermes”, aifitii descendeanse credeau. Plecand
de la aceastsuccing informgie devenii si mai enigmatia@ printr-o
interpretatio graeca s-a incercatasse reconstituie panteonul tial al
tracilor. De la Homer pénla Vergiliu, tradiia considera Tracia ca fiind
patria lui Ares, zeulazboiului. Pe de altparte, tracii erau vestipentru
nswirile lor razboinicesi indiferena lor in faa motii; prin urmare, se
putea admite £ un zeu de tip “Ares” eraeful panteonului lor. Towi
vechiul zeu celest al germanilor, Tiwas a fost daindle ctre romani cu
Marte. Este deci posibil ca “Ares” traéd § fost la origine un zeu al
cerului, devenit apoi zeu al furtumiial razboiului. De altfel, se cungge
zeul Zbelsurdos; partea a doua a numeiui ssurdos ar deriva de la
radacinasuer, “a mugi, a rage”; el era deci un zeu al furtumimit corect
de citre greci Zeus Keraunos. In acest caz, “Artemisfiar divinitate
chtoniari, analoag zetelor trace Bendis sau Kotyto (Kotys); Herodot ar
fi numit-o “Artemis” (in loc &-i spurii, de exemplu, “Demeter”) din
cauza naturii@batice a gdurilor si muntilor Traciei.

Daci aceast “citire” este acceptat se poate presupune, de asemenea,
existena, la cei mai vechi traci, a mitului exemplar araigamiei dintre
zeul furtunii si Mama-Rimant; “Dionysos” ar fi fructul acestei uniri.
Grecii cungteau numele trace ale lui Dionysos: cele magrmlte erau
Sabossi Sabazios. Un alt teonim era Bassareus, insentfianesmantat
intr-o lungi blard de wvulpe”. Cultul lui Dyonisos trac amigte



ceremoniile ce se destirau in timpul nopi, Tn muri, la lumina
facliilor; o muzici salbatici (zgomote de lovire in cazane de bronz,
chimbale, fluiere) 1i indemna pe credingiga scoai tipete de voigie
intr-un dans circular, furiogi Tnvartejit. “mai ales femeile erau acelea
care se dedau acestor dansuri dezordamapuizante; costumul lor era
straniu; ele purtaubessares lungi vesminte fluturande, #cute, pare-se,
din piei de vulpe; deasupra acestor piei #lgrioaresi, probabil, pe cap,
coarne. In mainiineauserpi consacnalui Sabazios, pumnale sau tirsuri.
Ajunse la paroxism, la “nebunia satrele apucau animalele alese pentru
sacrificii si le rupeau n buti, sf&iindu-le si mancandu-le carnea crud
Omofagia ritual sfagea identificarea cu zeul; particiganse numeau
acum Sabos sau Sabazios.

E vorba, desigur, cai la bacchantele gregit de o “divinitate”
temporaii. Dar experieta extati@ putea trezi voaa religioase specifice,
n primul rand daruri oraculare. Spre deosebiredamysismul grec,
mantica trag era in legtura cu cultul lui “Dionysos”. Un anumit trib, cel
al bessilor, ingrijea de oracolul lui “Dionysos&niplul se afla pe un
munte Tnaltsi profeteasca prezicea viitorul in “extaz”, gaPythia de la
Delhi.

Experienele extatice dreau convingereaacsufletul nu e numai
autonom cisi susceptibil de ainio mysticacu divinitatea. Desjtirea
sufletului de corp, revelatprin extaz, ata, pe de o parte, dualitatea
fundamental a omuluisi, pe de alta, posibilitatea unei postexistepur
spirituale, consecia a “divinizarii”. Credintele arhaice TIntr-o
supraviguire, vag si aproximativi, a sufletului au fost treptat modificate,
ducand, in cele din urn la ideea de metempsitipzsau la diverse
concepii despre nemurirea spiritului. Probabii experierele extatice
care au croit drum unor astfel de congepu erau intotdeauna de tip
“dionysiac”, adi@ orgiastic. Extazul puteaidie provocatsi de anumite
ierburi (semige de canepla tracisi la scii) sau prin rugciune.

In medii de acest tip s-au dezvoltat in Grecia tigée si concepiile
religioase cunoscute sub numele de orfism. Ctadin nemuriresi
certitudinea beatitudinii sufletului decorporalizdtic, la anumite triburi
trace, la o exaltare aproape motbid motii si la o depreciere a
existenei. Trausii jeleau la n#erea unui copil, dasiiingropau defung
cu voigie. Numergi autori antici explicau curajul excgpnal al tracilor
n lupte, prin convingerile lor eshatologice. Maus Capella le atribuia
chiar o adewrata “pofta de moarte”, #ci “li se pirea frumos  moa#”.

Se poate recungi@ aceadgt valorizare religioas a motii Tn anumite
credii folclorice ale romanilogi ale popoarelor sud-est europene.

Cat despre “Hermes”, care, duberodot, era cinstit exclusiv détee
“regi”, adica de aristocrga militara, el este greu de identificat. Herodot
nu face nici o aluzie la zeul solar,sden asemenea zeu este dinshgl



atestat de alte surse. S-ar putgadar vedea in “Hermes” trac o divinitate
solat. Cateva secole mai tarziu, monumentele zise atel6e cavaleri”
se inmujesc in Balcani; or, Eroul-Cavaler este identifloatApollo. Este
vorba totyi de o concefe mai tarzie ce nuaimureste deloc teologia
“regali” mentionat de Herodot.
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