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Náboženství se vyvíjí stejně jako věda [8], jeho kauzalitu však lze spatřovat pouze zčásti, neboť neexistuje žádná základní jednotka – „ měřítko“ (15). S tím přichází řada komplikací. [21-53] Vynecháme-li, že člověk nemůže za svůj život stihnout prozkoumat všechny náboženství a náležitě je srovnat, těžko se také oprostí od evropocentrismu a křesťanství. I kdyby se mu to povedlo, snadno ztratí předmět zkoumání, neboť hierofanické mohlo být cokoliv dnes již běžné - např. hračky, tanec, dětské hry, vozy, architektura, hudební nástroje, či řemesla. [30-2] 

Jako první se autor zaměřuje na Uranovská božstva a připomíná, že nebeské posvátno [59-61] (hierofanie uranských bohů) bez dnešních znalostí astrologie představovalo pro archaickou společnost nábožensky „silnější“ symbol. 

Uranská božstva – nebeští bohové (s)tvořitelé, jsou celosvětovým jevem,
 typickým zejména pro Austrálii [62-3]
 a u Afričanů, (Andmanců). [64-6]
 Obecně charakteristickou je u těchto bohů deistická povaha - “deus otiosus“ [66-70], a tak je z tohoto důvodu tyto kulty rituálně velmi chudý a je zpravidla nahrazován novými bohy [70-2], nebo s jinými konkrétnějšími a životu bližšímu kulty splývají.
 Příčinu nahrazování (ustupování) [72-4] uranských bohů (před) jinými bohy autor vidí v jejich přílišné neurčitosti, pro kterou se stala bližší konkrétnější božstva. 

Uranské bohy lze rozdělit do dvou kategorií, které se vzájemně podmiňují a překrývají.  První skupinou jsou bohové nebe, páni světa a strážci jeho řádu - zákonů (např. Varuna a Ahura Mazda). Druhou, navazující skupinou, jsou bohové stvořitelé (Dius, Jupiter atd.) – dárci deště a plodnosti.

V arktických a středoasijských oblastí [78-83] patří uranovští bohové převážně do první skupiny
 a stejně tak i v Mezopotámii [83-5] - Sumerové (4 tis. PK
) označují bohy jako dingir (zářící). Ideogram značící božstvo také znamenal nebe (a četl se jako ana, anu). Annu
 tedy sídlil na nebi v chrámě Uruku (název E-anna – dům nebe), kde má trůn, žezlo, od něhož pak odvozuje moc král. 

Spojovacím článkem obou skupin uranoských bohů je bouře, déšť a blesk, což jsou motivy typické pro Djause, Varuna. [85-8] Djaus (Indický bůh nebes) i jeho nástupce Varuna (hinduistický bůh oblohy a deště
) stále vlastní svrchovanou moc [88-90]
 obdobně jako Varunův protějšek - nejvyšší Íránský bůh [90-3] Zeus (označoval vše kruhovité, např. i nebe, přesný název boha není znám), kterého Zarathuštra jmenoval Ahura Mazda (Pán Moudrost, bůh nebe).

Úranos [93-5] (první řecký bůh nebes) byl „neplodný“
. Skrze svoji neplodnost přichází o moc a na jeho místo nastupuje stvořitel Zeus [95-7]. Zbraní Dia je blesk, poroučí dešti a ovlivňuje plodnost. Do jeho vlády spadá zemědělství a oblast trestu.

Obdobně jako řecký Zeus, byl i Římský Jupiter (nejvyšší bůh světla nebeského) [97-9] uctíván na výšinách (horách – blízko nebe, mezi mračny). Trestal bleskem, především ty, kdož nedostáli smluv a slovu. 

Nebeská božstva se postupně „specializují“ – např. na bouře [99-103] déšť a blesk apod. Jak již bylo řečeno – důvodem může být touha člověka po konkrétnu.

Déšť a bouře jsou motivem plodnosti a sexuality [103-7], jež se promítly do samotného božstva – např. jejich symbolizováni býkem a bleskem.
 Od podobností měsíce s rohem býka, jako hlavním symbolem síly jeho kultu a spojitosti vody již vládně Měsíc
 s plodností, [7-9] se i měsíc stal symbolem plodnosti (viz. níže). 
Jahwe [9-11] (obdobně jako Zeus, Jupiter) si udržuje oba principy uranoských bohů – je stvořitelem a vládcem světa (střežitele zákonů), ale také bohem plodnosti (deště – viz. potopa, blesku – ohlašoval se bleskem (2. Mojžíšova 19,16) a úrody). 

Oplodňovatelé nahrazují čistě uranoské bohy, nebo s nimi splývají. [11-4]
 

Symbolem nebe [14-7] je také vše vysoké a tedy posvátnu blíže.
 Zde pak má svůj počátek mýtus o výstupu
 [17-8] a stoupání duše mrtvého do nebe.  Např. zemřít v asyrštině znamená „zavěsit se na horu“. Rituály výstupu
 [18-21] představují zušlechtění profánního prostoru. Dosažení k nebi a nesmrtelnost. Symboliku výstupu [21-2] lze sledovat i v křesťanství, islámu, literatuře [21]
 a v mystických proudech dálného orientu, kde má mýtus o výstupu duše dle autora svůj původ [22].

Za částečně uranovské bohy lze považovat bohy Slunce a Měsíce. 

Solární kulty [37-9] se vyskytují ojediněle, vesměs pouze v Americe, Mexiku a Peru. Obyčejně vznikají solarizací nejvyšších (uranských) bytostí. [39-41]
 Tento jev Eliade sleduje zejména v Africe a Indonésii [41-2]
, Mundů [43-4], kteří se svým Bohům dávají oběti pro zajištění úrody
 a v oblasti Indonésie [44-6]
, kde oběti zajišťují plodnost. 

U solárních kultů je také častým rysem, že elitní vládnoucí skupina je potomky (boha) slunce [46-7].
 Do spřízněnosti se sluncem se lze dostat i iniciačními obřady. Tyto motivy autor nachází v oblasti Austrálie
, kde je slunce bráno jako hierofant a psychopompos. [47-50]
 Svázanost motivů vyvolenosti, podsvětí a překonání smrti lze sledovat v řadě dalších náboženství, např. v Egyptském slunečním kultu [50-3], kde bohů postupně získávali solární charakter (Amon-Re, Min-Re, Chlum-Re), či bohu slunci přímo podstoupila (Ur se stal léčitelem slunce – jeho slepoty). Upevnění postavení boha Re pomohl tradiční solární motiv - ztotožnění panovníka se sluncem a získáním moci nad podsvětím.
Slunce dle egyptské mytologie zapadá na „poli obětin“ („poli odpočinku“) a vychází z „pole rákosu“. Tyto oblasti patřily (v III. a IV. generaci) Reovi. Z pole rákosu pak odchází duše faraóna, aby s bohem slunce došla „poli obětin“. Zpočátku musel faraón učinit iniciační zkoušku s „býkem pole obětin“, aby se jako bůh mohl usadit na nebi. V dalších textech (např. Kniha mrtvých) už však je jen na „pole obětin“ veden zářícím býkem – úpadek iniciace. Re-Atum slibuje faraónovi, že jej nevydá Osirisovi
. 

Na rozdíl od Egypta, kde se slunce stalo psychopompem jen určité privilegované skupiny (faraónovi a jeho příbuzných), byly sluneční kulty v klasickém Orientu a ve středomoří [53-5], buď psychopompem všech, nebo jen těch, kteří znali tajné iniciační obřady
.

Ambivalentnost solárních kultů v jejich vztahu k životu a jasu a současně i smrti a temnotám, lze sledovat i v Řecku a Římě, kde Hélios udržuje styku se světem podsvětí. [154-5] Nejsilněji se tato ambivalence projevila u Indických solárních božstev. [55-8]
 

Protějškem solárních kultů jsou kulty Měsíce. Tento kult získal své postavení díky [165-7] svým fázím, skrze něž se určoval první lunární kalendář, ale také osud jednotlivých dní v roce. Cykly měsíce byly v archaických dobách srovnávány se samotným životem. Proto byl také měsíc spojován s osudem [89-90] - např. Moiry (bohyně osudu), jsou měsíčními bohy. Caesar kvůli špatnému postavení měsíce odkládá bitvu. 

Měsíc také ovlivňuje příliv a odliv a déšť, pročež se stal kultem vody. [69-72]
 Na tento jev se váže řada mýtu o potopě, v nichž figuruje Měsíc.
 Měsíc také ovlivňuje svými fázemi růst rostlin, pročež vztah má mytický vztah k rostlinstvu [72-4]
, který lze sledovat v nesčetných pověrách o sklizení, či sazení za úplňku apod. Periodicita měsíce – koloběh dorůstaní a couvání – analogicky odpovídá vegetativním koloběhům, v čemž Eliade vidí jádro náboženského ztotožňování Měsíc a plodnosti. [74-6] O vztahu měsíce a plodnosti svědčí například i označení menstruačních cyklu jako „měsíčky“
. 


Periodicita měsíce pak pravděpodobně přispěla k mytické spojitosti měsíce a hada [77 (6)-9], (který se periodicky svléká z kůže) a to ve spojitosti hierofanie plodnosti
. 

Měsíc a had symbolizují [78-80] plodnost, déšť
, smrt [80-3]
, či iniciaci [83-5] (znovuzrození
, či nové zrození). Symbolika měsíce se promítla i do symbolů písma [85-6], které u Babyloňanů, Řeků
 a Arabů odráží fáze měsíce.

Když autor v úvodu knihy s jistou nadsázkou tvrdil, že v mytologii a náboženství souvisí vše se vším, myslel tím právě tuto propojenost symbolů. Z motivu uranovských, lze přejít k solárním, od nich k lunárním, na ně navazuje vodní symbolika, od níž pak můžeme plynule přejít symbolice rostlin, zemědělství, či sexuality. 

Voda [95-7] symbolizuje v náboženství a mytologii první substanci – počátek kosmu,
 jak lze sledovat u vodních kosmologií [97-8]
, či počátek života, kde voda vystupuje jako plodivá substance [98-9]
, „živá voda“ [99-201]
, nebo jako „smývatelka“ hříchu [201-2]


Vodní epifánie a božstva vod [108-9] znali již antičtí Řekové.
 Viz. Nymfy [9-10]
 -  božstva všech vodních toků a Poseidon [10-2]
, jehož obdobu lze nalézt u skandinávského boha oceánu Aegi(r)
. 


Vodní symboličtí živočichové [12-5] se vyskytují i v oblasti Indie a Číny v kultu hada a draků a symbolizují moc, déšť a plodnost.
 


Na závěr, symbolikou vody není jen počátek, ale také i zánik např. v podobě potopy. [15-6] Potopa v náboženství symbolizuje zánik jedné generace a nástup generace nové z jednoho přeživšího potomka, který jako jediný zůstal „nezkažen“. 
  Touto cestou se lid očistí od hříchu. 


V další kapitole se autor zaměřuje na posvátné kameny.

Kratofanie v podobě kamenu [21-2] má dle Eliadeho své jádro v motivu skály - symbolu monumentálnosti, nadčasovosti, přesahu běžné zkušenosti a nedostupnost. Této hierofanie využívají pohřební megality. [22-4]
 


Kameny však nejsou jen symbolem smrti, ale i plodnosti [25-6]
, zejména při tělesném kontaktu s nimi. [27-9]
 


Specifickou hierofanií jsou meteority [31-3] – např. hromové kameny v Kabě, považované za střed země ležící pod nebeskou bránou.
 

Podobnost s křesťanstvím autor nachází u (Biblického) Jakóba [2-3]. Jacob vzal kámen, „postavil jej v hlavách“ (1. Mojžíšova 28, 11-3) a na tom místě ulehl. Měl sen o žebříku, po němž k němu sestoupil Bůh. Když se probudil, místo označil „za nebeskou bránu“, postavil posvátný sloup a místu dal jméno Bét-el. Kamen v hlavách [33-5] Eliade vykládá jako hierofanii a sloup jako střed světa. Posvátný kámen (omfalos), symbolizující Střed Světa, [35-7] je nutno brát jako bod spojující svět Bohů se světem pozemským, z tohoto pohledu pak existence jednoho středu světa nemusí vyvracet existenci jiného středu světa. 

Omfalos (pupek, střed) z bílého mramoru, je dle Delfských středem světa.  J. H. Harrison se domnívá, že tyto kameny tvořily náhrobky. Oboji je dle Eliadeho pravdou. Střed světa je také bodem, v němž se střetává svět mrtvých a živých.

Obdobně u Římanů byl mundus místem, kde se otevírá brána do podsvětí, ale také je zde střed světa. 

V sedmé kapitole se autor zaměřuje na téma země, žena a plodnost. 

Plodnost země lze nalézt již v hierogamii. V Řecku země matka [43-4] Gáia zrodila nejprve ji podobné nebe – Urana plného hvězd, aby byl sídlem bohů.
 Prvotní dvojice Nebe-Země [44-6] je světovým motivem.
 Země jako žena, již oplodňuje (zalévá) muž (nebe). Je patrné, že tato telurická hierofánie [46-9] se plně projevila až s rozvojem zemědělství. Zemědělství tak změnilo nejen vztah k zemi, ale i kosmu.

Matka země [49-50] má své telurické vrstvy – půdu, ale i své chtonické hloubky, v níž leží jádro její plodnosti. Proto se archaický člověk zpočátku bál obdělávat zemi, aby ji „nezranil“.


Země je koloběhem smrti a života – je „věčným“ obnovování. [53-5] Tento vztah se promítl i do lidské porodnosti a úmrtí. Z chtonického respektu k zemi, se děti nesměli v dobách archaických spalovat, ale museli se zemi vrátit.

Spojitost plodnosti a země autor nachází v přirovnání ženy k půdě, zemědělství a brázdě.

Ze srovnání ženy a zemědělství [59-60] Eliade dochází k závěru, že ženy měly v dřívějších dobách dominantní postavení v otázce zemědělských obřadů.
 

 Přirovnání ženy k brázdě [60-2] lze najít i v Koránu (II, 223): „Ženy jsou pro vás polem.“ Obdobné srovnání autor nachází v Manůvově zákoníku (IX, 33) - u hinduistů
 a Rebelaise
. V austroasijských jazycích slovo lak označuje jak rýč, tak falus. 

Na symboliku země autor navazuje kapitolou symboliky rostlinstva, u níž sleduje zejména symboliku posvátného stromu. Hlavní symboliku stromu Eliade vidí ve spojení světa (života) s nebem a podsvětí, uchování života po jeho smrti, jeho zesílení, či návrat života, plodnosti,
Posvátný strom [70-2] se stal hierofánií díky svému cyklickému charakteru (opadávání listí, že nese plody), který odpovídá božským rytmům kosmu. Pro svou cykličnost jsou často [72-3] zpodobňovány vedle kamenů, kaple, nebo skály.
 Důvod vidí autor ve snaze o spojení motivů kamene jako symbolu věčnosti lidské duše a stromu jako příbytku věčně tvořivého (přítomného) božstva [73-5].

Strom je připodobňován ke kosmu [75-6]
, nebo spojovacímu článku podsvětím - například Yggdrasil [78-9] je Strom života, jehož kořeny sahají do nitra země (říše podsvětí a obrů). Vedle něj je zázračná studna Mini (paměť), kam se Ordin přichází osvěžit, aby zvětšil svoji moudrost. Tento strom údajně nezanikne ani s koncem světa. Převrácený strom [76-8] symbolizuje spojení s nebem.

Strom jako uchovatele života autor nachází v Africe a Indii, [82-4] kde stromy obsahující latex jsou uctívány jako stromy mateřství a jsou vyhledávány mrtvými duchy, kteří se snaží vrátit do života. Kříž ze stromu života v ráji [91-3] vracel údajně život mrtvým. Četné jsou i mýty o rostlinách vracejících život, nebo mládí.
 Omlazení a nesmrtelnost [93-5] Indové spíše jako touhu po mládí. Měli různé metody, jež prodlužovaly život a činily muže zdatné ve styku s ženami (balavánstríšu).

Léčivost rostlin [95-7] je vysvětlována růstem na posvátném místě (ve středu země), zasazením Bohem apod.
 Motiv stromu ve středu světa [97-8] lze nalézt u Ataljců, kteří mají nejvyšší strom rostoucí ve středu země, či v Čínských mytologiích
 apod. 

Posvátný strom (rostlina) [98-301] je někdy předkem celého kmene,
 nebo jen způsobil [3-4] otěhotnění matky hrdiny, boha apod.
  Např. Lea [4-6] měla s Jakobem syna díky jablíčkům lásky. Situace však může být i opačná. Na ostrově Amboina [11-3], když se nedaří plantážím hřebičkovců, muži se večer nazí odeberou do pole a snaží se je oplodnit.
 Od Amboinů autor přechází k tematice zemědělství a kulty plodnosti. Kulty spjaté s plodností země [27-8] opět navazují na kosmické (časové) cykly, které se archaický člověk snažil zajistit rituály. Tyto rituály měly sexuální podtext, [28-30]
, obsahující formy oběti, v počátcích i obětí lidských. [36-7] 
Lidské oběti přežívají pouze v matných reminiscencích a mají dle autora počátek v Egyptě, Sýrii a Mezopotámii. Historické prameny mluví o lidských obětech v oblasti orientu, ale ještě v nedávné době byly lidské oběti zvykem u Aztéků a Khóndů [37-40]
 

Smysl těchto obětí [40-1] bylo zajistit obnovování sil -  kosmologických cyklů (např. slunovratu apod.), a tak posílit nebo rozšířit úrodu. Země je místem, kde probíhá koloběh. Protože mrtví leží v zemi stejně jako semena [43-5] mísí se kulty spojené s uctíváním mrtvých a plodnosti.
 

Vztah božstev zemědělských a pohřebních [45-7] se stává zřetelnější při sledování svátků. Chtonické božstva plodnosti jsou spojována s pohřebními bohy.

Rituály se získává přízeň mrtvých a tak také zajištění nové úrody – cyklu, jež podléhá kosmickým zákonitostem. Obdobně se protínaly kulty sexuality a smrti [47-9] – např. při obětování ženy ve snaze zajistit úrodu
. Mrtví čekají na energii, aby mohli semenům pomoci růst – proto oběti.
 Jistým druhem oběti jsou i orgie. [49-51] Orgie překračuje hranice mezi bohy, přírodou a společností a tak napomáhá oběhu energie. Proto je nacházíme v dobách sucha, či klíčení apod. Jejich cílem je zvýšit reprodukční síly přírody – zapomínalo se na veškerou slušnost, neboť šlo o závažnější věci než normy a zvyky (viz. Hóli – s. 350-1). Při svátku Baliho bylo dovoleno jakéhokoliv styku (vyjma incestu).

Orgie nesouvisí samozřejmě vždy s plodností země [51-2], ale např. i obnovou společenského řadu – orgie představuje počáteční chaos, nezřízenost společnosti. Procitnutí z orgie dovoluje růst nového řádu. 

Samostatným tématem knihy je posvátný prostor Chrámu (Paláce) jako „středu světa“.

Hierofánie svým opakováním [59-61] mění místo kde se poprvé projevila z profánního na posvátné. Prvními posvátnými místy byla „lokální totemická centra“ (Radcliff-Brown) vázána na akt uskutečněný v čase posvátných hrdinů, bohů apod. 

Cestou k tomuto posvátnému času je posvátný prostor [63-6], který odráží kosmické uspořádání a tvoří tak průsečík (střed) mezi posvátným časoprostorem a profánním světem. 
Hlavními náboženskými motivy „Středu světa“ [66-9] je hora
, chrám
, město
 a Kosmický strom. [70-3] Střed je míněn zejména jako střed životní energie, místo, odkud dále pokračovalo (s)tvoření a je také dokladem archetypové reprodukce – jakékoliv místo může být ztotožněno se středem, jakákoliv voda s pravodou, jakýkoliv strom s kosmickým stromem [73-5].

V symbolice středu autor vidí stesk po ráji [73-5] – touhu po dosažení toho, k čemuž musel někdo jít dlouhou cestou ihned tady a teď a podílení se na něčem, co samotného člověka přesahuje.

Tato touhu po posvátném a mytickém čase prozrazuje mýtus o věčně se opakujícím počátku – věčném návratu téhož. 

Heterogenita náboženského (mytického) času [79-82] – jako čas profánní a posvátný – je těžko uchopitelná, neboť archaický člověk vnímal čas jinak než člověk moderní.

Posvátný čas je určován hierofanickými předměty – lze jej tak nazvat časem hierofantický čas. [82-3] Hierofanický (posvátný) čas má vlastní kontinuitu, na niž lze skrze obřad, sakrální předměty apod. navázat (např. eucharistie). Tato návaznost je upevňována periodičností [83-5] – viz. svátky. [88-90] Svátky [90-4] upevňují vstávající představu o světě z dávných mytických časů – např. novoroční slavnosti.
 

Funkce mýtu spočívá utvoření a rozvíjení řádu – jeho historie, kultury a tradic.
To autor ukazuje na prvotních kosmologických mýtech. [399-402] Např. Polynéské mýty vidí počátek světa v „pravodě“, následně vzniká světlo, pak dochází k oddělení vod, vzniku nebes a „nechť je tu svět.“, říká nakonec Io, který touto větou dokončil stvoření vesmíru. [399].  Obdobně jako v Evropě, či jiných oblastech, i zde mýtus stanovuje „vzory všech rituálů a veškerých významných lidských činností. 

Pro oblast Indie, ale i řady dalších oblastí
, je typický mýtus stvoření z kosmologického vejce
. [402-5]. Počátky tohoto mýtu autor vidí v Indii ne jen skrze historická fakta, ale i samu podobnost vejce s cyklickým koloběhem a znovuzrození, který tvoří jádro dálně orientálních náboženských nauk.

Mýtus kosmologického vejce pak v průběhu historie dal vzniku řadě exemplárních mýtů, které jsou obecně spjaty s plodností a úrodou
. Mýtus [4-7] tak netvoří jen precedentní motiv, ale je vzorem [7-8] dalšího kulturně společenského vývoje. Tento vzor je charakteristický svoji polaritou a schopností hledat v těchto protikladech jednotící principy
. 

Původ božské nerozlišenosti autor sleduje např. i u božské androgynie [9-11] – božstva kosmické plodnosti jsou buď androgynní
, nebo jeden rok mužského a druhý rok ženského pohlaví (jako např. „Duch lesa“ u Estonců). 

Na božskou nerozlišnost navázaly mýty o lidské androgynii [11-3] - Adam a Eva byli podle rabínských textů stvořeni zády k sobě - spojeni rameny a bůh je pak rozsekl. Další rabínská hypotéza uvádí, že člověk byl zprava muž zleva žena a poté je bůh rozdělil. [11] Podle taoistických tradic „dechy“ obě pohlaví splývala a byla rozdělena až ve „Velkém prvopočátku“. Znak taoismu symbolizuje jak původní spojení obou pohlaví, tak kosmologické vejce ze kterého vznikla.

Autor v těchto rysech sleduje potřebu člověka zakusit, třeba že formou mýtu dávnou jednotu. Tato androgynií jednota je zakoušena při pohlavním styku, drogová psychóze, iniciaci, obřadu apod. Ale skrze opakování může mýtus snadno poklesnout na nižší úroveň [19-21] – např. do formy balady, legendy, románu, pověry, tradice apod.

Mýtus je počátek symbolu. Čím více symbolu člověk věřil, tím více se stával jeho „skutečným“ světem. Třebaže původní motivy symbolů [35-8] zmizely, na jejich platnosti to mění pramálo, neboť symboly nabývají nových podob. Symboly jsou [38-40] pouty, uzly, které jednotí části s celkem. Stvoření systému symbolů [40-2] Eliade přirovnává ke stvoření nového světa pro člověka.

� In.: Traité d´historie des religions, Payot, 1996. ISBN: 80-7203-589-4


� Irokézové uctívali nejvyšší bytost oke – ten, jež sídlí nahoře. Siouxskové ctili boha wakan (znamenající opět „nahoře“). Maorové ctí boha iho (opět a znovu znamená nahoře), obdobný význam má i bůh Afrických Akposů Uwoluwu. Všechna nebeská božstva byla vesměs nejvyššími stvořiteli, soudci etiky, ručitelé moci apod. [61]


� Biame zvaný „Náš otec“, stvořil vše živé z ničeho, je vševědoucí, sídlí na nebesích, kde přijímá duše nevinných. (Jeho synové jsou slunce a měsíc, jeho hlasem je hrom.) Muringové aj. mají boha Daramalun, děti jej znají jako „otce“ (papang), sídlí na nebesích. Kulinské kmeny uctívají bytost Bundjil – pobývá v nebi, stvořil svět – člověka utvořil z hlíny a pak mu dal život.


� Na Amandském souostroví je nejvyšší bytostí Puluga – vševědoucí stvořitel prvního člověka Tomo. Lidstvo posléze na boha zapomnělo a tak jej Bůh zahubil velkou potopou a nechal jen 4 osoby. Nemají žádné modlitby, milosrdenství, ale ze strachu z něj poslouchají jeho nařízení, například mlčení po úspěšném lovu.


Bantuské kmeny věří v boha Leza – nevyšší bytost, stvořitel sídlící na nebi. Sukové mají nejvyšší bytost Torout (nebe). Černí Afričané mají boha  Njame (obloha). Kmen Eweů má boha Mawu – znamenající také nebe. Póniové mají Tirawa atius – otec všech věcí, sídlí na nebi. 


�Např. v Austrálii existuje Bůh stvořitel, ale dominantní kult je totemistický. V Melanésii dominuje kult mana, ale současně je zde přítomen animismus.  Na Banksově ostrově (Todové) je nejvyšší božstvo Slunce zastíněno kultem Měsíce. V jižní Indii uranovská božstva plní již jen vedlejší úlohu – byla nahrazena kultem ženských božstev gráma dévata. Indiáni Dané znají nejvyšší nebeské bohy Yuttoere, ale zastávají šamanismus. Atd.


� Samojedi uctívají Numa – božstvo sídlící v sedmém nebi. Nebe znamená moře, zem – celý svět. Jméno boha Korjaků znamená ten nahoře, síla svět. U Mongolů se existence Boha váže na existenci říše.


� Před Kristem


� Annu je otcem bohů. Jeho vojsko tvoří hvězdy. Svátek má na nový rok, který je považován za den jeho stvoření světa. Po čase nový rok značí vítězství mladšího Boha Marduka (kolem roku 2100 PK) nad mořským netvorem Tiamatem – zabije jej a z jeho těla stvoří svět.  Mytický Bůh Marduk nahradil nebeského moha Annu.


� Na počátku století již Djausovo místo zaujímá bůh Varuna (višvadaršana – vševidoucí (ví, kolikrát každý člověk mrknul, zná stopu ptáků, všechna tajemství i všechny záměry má tisíc očí) a spolu Mitrou jsou uctívání jako dva mocní vznešení páni nebe. Po té nabývá lunárních jevů (charakteristickým jevem v náboženství.).


� Má přehled o pozemských věcech, je strážce pravidel a vesmírného řádu, umí „svazovat“ věci k sobě, dělat sítě (je spodobňován vždy s lanem v ruce). Jeho síla je klidná, pasivní, posvátná – je kontemplativní, nebojuje o zisk věcí, ale svoji moc koná skrze magii, sílu ducha, vědomosti -  typický rys uranoských božstev.


� Ahura Mazda, obdobně jako Varuna, má svrchovanou moc, je v něm typická nebeská struktura (jeho oděvem je nebeská klenba), způsobuje déšť. Neklame, vidí do budoucnosti, nezná spánek, imunní proti drogám, zná všechna tajemství, ručí smlouvy – Ahura Mazda stvořil Mithru, kdo ji poruší, přivolá na celou zemi neštěstí. Mithra má deset tisíc očí a uší, střeží zákony, trestá provinilce, skrze jeho reformu. Obdobně jako Varuna je s ní spojován. 


V dobách předzarathuštrovské koncepce tvoří Ahura Mazda skrze dobrého ducha, proti tomuto typicky náboženskému jevu se postavil Zarathuštra, který se (obdobně jako Mojžíš, či Muhamed) snaží lidu předložit hmatatelnější kult. [91-3]


� Byl bohem oplodňovatelem, plodil však zrůdy (jež měly obrovské postavy, padesát očí). Uranos je nenáviděl, a tak schoval je do těla země (Gája). Kronos, jeho poslední dítě, počkal, až se otec za soumraku vrátí. Po návratu mu usekl pohlavní úd, který hodil do moře a zmocnil se vlády. (Z mořské pěny zkrvavené Úranovým údem se zrodila Afrodíta)


Ukončení vlády Úrana má podobnost s mýtem o Varanově impotenci a zmocnil dechu svého syna a poslal jej do podsvětí, aby tam studoval.


� Býk a blesk byli již 2100 PK symboly nebeských bohů. Bučení býka se srovnávalo s hromem.(např. Drávidové a Indoárijci  pak býka v této spojitosti uctívaly jako kult plodnosti, např. Šiva – „obnovovatel vesmíru“ – jezdí na býku Nandin). Kanadské slovo Ko, znamená mj. nebe, blesk, světlo a roh. Zarathuštrovi byl býk běžně obětován, a také proti němu bojoval. V Tell Chafádža – v současnosti nejstarší známé svatyni -  byl bůh El v podobě býka zobrazen vedle obrazu Bohyně matky. Tohoto býka záhy nahradil Ba´al („Pán), který je řadou historiků ztotožňován s bohem Hadad – je přirovnáván k býkovi, jeho hlasem je hrom, vrhá blesk a poskytuje déšť. Egyptský Bůh Min byl označován za „býka své matky“ a jedním z jeho atributů byl blesk, jímž přivolával déšť.


� Babylonský Bůh měsíce Sin se nazýval „mocné tele Enlilovo“ (JP: Enlil – bůh větru a bouře), Nannar bůh měsíce v městě Uhru, byl mladý býk s mohutnými rohy.


� Marduk nahradil Anua, Varuna byl nahrazen Pradžapatimou, sám Varuna nahradil Djause. Osiris – synem bohyně nebe a boha (země).


� Např. dle Íránců se uprostřed země se vzpíná hora Hará berezaití (Harbuz) spojena s nebem. Paláce jsou proto připodobňovány horám – stávají se „středem“. Viz. symbolika středu. (s. 366-9)


� Např. Australský kmen má mýtus o stromu, který díky magii vyrostl do nebe. Obdobný strom měli i Maurové, kteří po něm dříve šplhali do nebe.


� Uraloaltajští šamané obětují koně a po symbolických zářezech ve stromě šplhají k nebi, kde předají Bai Ulgenovi jeho duši.  


� Jakobovi se zdálo o žebříku, který sahá do nebe (1. Mojžíšova 28, 12). Muhammad viděl žebřík sahající do nebe, po němž k nebi stoupaly duše spravedlivých do ráje (Eschatologia musulmana, Asin Palacio, s. 70) 


Dante v Saturninově nebi viděl zlatý žebřík vedoucí do nebe a po něm stoupaly duše k ráji (Ráj, XXI-XXII).


� Pygmejové považují slunce za oko boha.


Wiradjuri-Kamilaroiové považují slunce za syna Grogoragallyho (jejich boha stvořitele).


� U Munshiů je slunce syn nejvyšší bytosti Awondo a měsíc dcera. U Loziů je slunce domovem boha Nebe Nimbe měsíc sídlem jeho ženy. Pro kmen Luiů je Nimbe přímo sluncem. Kaffové uznávají nejvyšší bytost otce Abo, jež je současně i sluncem.


K těmto africkým bohům se pro jejich pasivitu zřídka kdy učinil nějaký kult - jsou uctíváni jen v krajních případech nouze.


� Kóláríové (Indie) mají nejvyššího boha stvořitele Slunce jménem Sing-bon (jeho manželka je měsíc). Byl k němu utvořen kult - v době sklizně rýže se mu přináší oběti (bílí kozlové nebo bílí kohouti). Stejně tak Góndorové v Uríse uctívají nejvyššího stvořitele Bura Pennu (bůh světla) nebo Bela Pennů (bůh slunce). Opět jim – jak je u solárních bohů typické - činí oběti, pro zajištění úrody. Óráónové (etnické skupiny blízké Mundům) – měly nejvyššího boha Dharměše, kterého nahradili bohem Slunce.


� Na ostrově Timor jsou nejvyšší bytosti Usin-Neo (Pán slunce) a jeho manželka Asi-Afu (paní země). Z jejich spojení vznikl svět. Bohyni země jsou činěny velké oběti, bohu slunce jsou oběti přinášeny jen jednou za rok. Na souostroví Leti, Sermata, Barbar a Timorlaut je slunce považováno za nejvýznamnější božstvo jménem Upulero (Pán slunce). Kult stvoření se přeměnil v kult plodnosti.  Na počátku období dešťů probíhá měsíční obřad. Slunce údajně vchází do fíkovníku, aby oplodnilo Zemi Matku. Aby se mu usnadnil přístup, vztyčí mu na fíkovníku žebřík o sedmi příčkách, obětují psi a vepře, konají se taneční slavnosti a hromadné orgie. Tyto oběti a rituály mají zajistit plodnost zvířat.


� Potomci boha slunce Upulero jsou náčelníci apod. Indičtí Kórkúkové vznikli spojením boha měsíce a slunce.


� Adept si natře hlavu na červeno, „vytrhá vlasy a fousy“ (s. 147), podstoupí symbolickou smrt a na druhý den ožije se sluncem. Obřadem dochází ke ztotožnění se slunečním hrdinou Grogoragally.


� V kmenu Wiradjuri-Kamilaroi adept získává členství (příbuzenství) s bohem slunce iniciační zkouškou. Grogoragolly (sluneční hrdina, každý den prochází říši mrtvých – s. 147-8) vede duše všech zemřelých, které se západem slunce sestupují do podsvětí. Slunce tak skrze iniciační obřad může po západu vest duši skrze podsvětí a ráno ji z něj vyvést. Na Novém Zélandu a Nových Hebridách některé kmeny věří, že slunce sebou při západu odvléká duše do podsvětí. Proto také je možné při západu zemřít. Obdobně i v Oceánii existují představy o tom, že mrtví slunce následují do oceánu. Ti co znají tajně soteriologické iniciace, či ti co padli v boji, pak mohou využít slunce jako průvodce jejich duše a neupadnout tak v zatracení.


� Osiris (Osirid) [152-3], je nearistokratický bůh, soudil zemřelé podle jejich srdce, ale také byl jejich průvodce (snažil se je zachránit před pádem a vedl je slunečními cestami). Dovršil humanistickou revoluci a razantně v demokratickém směru posunul egyptskou eschatologii - posmrtný život získává podle jeho soudu jen ten, kdo prošel etickou (nikoliv již hrdinskou) zkouškou. JP: Lze jej považovat za počátek etiky (Filozofie symbolických forem II. (I. kapitola), Ernst Cassirer.)


� V Babylonu šaman zvaný Slunce (syn boha Měsíce Sin) oživuje mrtvé, je také bohem osudu a spravedlnosti. 


� Surja (Oko nebe, Mitrovo a Varanovo) se zrodilo z oka vesmírného obra Paruša. Stojí u zrodu světa. Bývá často ztotožňován s bohem Salvitara – psychopomposem, který odvádí duše na místa spravedlivých. Salvitar přináší jak den, tak i noc – je prasávita nivéšanah „ten jenž dává vycházet“. Noc a den jsou sestry.


� Měsíc je ve vodách (Rgvéd I 105,1) – Ardvisúra Anáhita (Irán) bohyně vod a zároveň měsíční bohyní.


Sin (Babylon) Bůh Měsíce, vládl i Vodám. U drtivé většiny božstev najdeme atribut vod – např. Irokézové atd.


�Austrálie: Měsíc požádal muže o přikrývku. Muž odmítl, měsíc zaplavil zem.


� Sin je stvořitelem rostlin.


Dionýsos je bohem měsíce a rostlin.


Osiris – v sobě soustředí motivy vod, rostlinstva a zemědělství.


� Papuánci považují menstruační cyklus za důkaz styku žen s měsícem, zároveň zpodobňují ženy, jak jim z pohlavních orgánů vylézají hadi. Čiruagové při menstruaci ženy odhánějí hady, jež z menstruace obviňují. [76]


� V Indii byli (a jsou) hadi považováni za dárce plodnosti. Had údajně pomáhal dětem přijít na svět. Četné jsou myty soulože hada a ženy (vyskytují se u židů, v Japonsku, Etiopii atd.).


� Např. znakem mexického boha deště Tlaloca jsou dva spletení hadi, had je také často symbolem pramenu – ne jednou nalezneme motiv hada, jemuž z úst tryská pramen. 


� Indové - duše mrtvých čekají na měsíci na reinkarnaci, cestou slunce se vydávají jen ty, které se probraly z nevědomosti. Irán – duše těch co přešli přes most Čivant jdou ke hvězdám, pokud byly ctnostné, dospěly na měsíc a pokud byly mimořádně ctnostné, dosáhly nesmírného světla Ahura-Mazdy.


� Osiris byl zabit, když měsíc ubýval. Rakev, kam jej Ísis schovala, našel až v měsíčním světle Sutech (Set). (s. 184)


� Řecké samohlásky odpovídají úplňku, znělé souhlásky půlměsíci a neznělé novoluní.


� Nejstarší egyptský hieroglyf VVV značí tekoucí vodu. V sumerštině slovo „a“ znamenalo „voda“, ale také „sperma“ a „početí“.


� Babylonská kosmologie popisuje stvoření světa z prvotních vod chaosu Apsu. Tiamat, z nějž byl stvořen svět byl slaným mořem obývaným netvory. Biblické stvoření začíná sjednocením vod. Atd.


� Viz. křest, který se vyskytoval nejen  v křesťanství, ale i v jiných náboženstvích (např. kult bohyně Chalchihuitlycue Chalchiihtlatinac). Brazilští Karažové mají mýtus o „Moři dětí“ (segara anakkan), z nějž vzešlo lidstvo. Staří Karelové, Mordinové, Estonci, Marijci atd., uctívají „Matku vodu“, kterou ženy prosí v případě neplodnosti o dítě.


� Bible (Ezechiel 47), „v Cornowallu nemocné děti třikrát ponořují do studny sv. Madrona“ (s. 200), V Indii věří, že nemoc pomůže uzdravit koupel v řece.


� Bible (Ezechiel 36, 25), Iránská kosmologie – bohyně Súrá Anáhitá (JP: bohyně vod, odtud pak spojována s plodností a léčením) očišťuje od hříchu, šílenství.


� I Homér znal již tento kult: Péleus obětoval pramenům řeky 50 ovcí a Skamandrovi házeli do jeho vln koně.


� Dávají se jim oběti. Přebývají v jeskyni. Jsou obvykle matky místních hrdinů (řečtí hrdinové byli vychováni buď nymfami, či kentaury). Kdo je spatří, toho se zmocní extatická touha po nedosažitelném (okouzlení nymfami vyvolá šílenství – zánik osobnosti).


� Bůh moří - má palác na dně oceánu. Je také bohem zemětřesení. Má věčně nespokojenou povahu, je lhostejný k lidem, ostatním bohům a historii – má jen své moře.


� Ženou Aegir(a) je Rán (raena od slova loupit), která krade z oceánu vše do svého příbytku. Aegi(r) a Ran mají devět dcer, každá má nějakou vlastnost moře (vlnobití apod.).


� Např. čínský drak Jing shromažďuje vody a má na starost déšť. Čínské „Zvíře hromu“ má tělo draka a hlavu člověka (s 212).Liou otěhotněla, když odpočívala u rybníka a zjevil se přední drak. Porodila syna Kao-Cua.


I ve Vietnamu měl první král titul long quan “král drak”. Králové v Čhótá Nágpuru jsou potomci hadího ducha nágy jménem Pundarika. Nágí je ženský vodní duch plnící v oblastech austroasijských úlohu draka. V mořské podobě se spojí s bráhmanem a založí dynastii. Podle Penglungské legendy Nagí milovala prince Thuriyu – syna slunce. Měli tři syny: císaře a dva krále. V jižní Indii jeden z předku dynastie se oženil Nagí a vznikla královská dynastie Pallavů.


� např. Klany kolem Tichého oceánu pocházejí z od bájného měsíčního zvířete, jež jako jediné uniklo potopě.


� Např. Góndové (Indie) mají zvyk, čtyři dny po smrti syn (dědic) zesnulého umístí k hrobu mrtvého obrovský (někdy i třímetrový) kámen, jež má být příbytkem duše zesnulého. 


� Ve skále Erathipa (Austrálie) jsou děti, když kolem otvoru v této skále projde žena, otěhotní.  Atd.


� V Athénách ženy chodily na pahorek Nymf, spouštěly se po skále jako po skluzavce dolů a vyzývaly Apollóna, aby měly šťastný porod. V Saint-Renan žena po tři noci uléhává na skálu La jument de Pierre, aby měla děti. V kantonu Amenka hází ženy minci do v překladu „Kamenu s otvorem“ a přitom prosí o zdraví svých dětí.


� Když Kaba padala na zem, učinila v nebi otvor, který spojuje zemi s nebem. 


�(Hésiodos, Železný věk, s. 126 – viz. s. 243)


� U Maorů Rangi (nebe) a Papa (Země) měli děti, jež tápali ve tmě, proto se rozhodili, že rodiče od sebe oddělí. Přeřízli šlachy, jež je spojovali, a pak Rangiho vymrštili do vzduchu a vzniklo světlo. U Toradžů (Indonésie) lze najit téměř shodný příběh. Dódónské Peliady (Afrika) mají Zemi matku a nebe jako otce. Nebe zúrodňuje zemi deštěm. U Egypťanů je také Nebe Bohyně Nut a země bohem Geb.


� Indiánský prorok Smohalla z kmene Umatilla, odsuzoval zemědělství jako zraňování země. Dravidský kmen Baigů (Indie) seje jen na vypálených místech, neboť považují za hřích používat pluh. Altajské etnické skupiny přirovnávají trhání rostlin k trhání vlasů země.


� Např. Manuův zákoník zakazuje spalovat děti do dvou let a nařizuje je pohřbívat.


� Neplodnost ženy představuje v Ugandě a u kmene Bhantu (Indie) nebezpečí pro zahradu a muž proto může požádat o rozvod. Na ostrově Borneo měly ženy hlavní úlohu při zemědělských obřadech. Někdy, když rýže klíčila, dokonce trávily noci v polích. Indiáni v povodí Orinoka přenechávali setí kukuřice ženám. V Jižní Africe Chivarové věří, že ženy mají vliv na růst rostlin. Atd.


� Šatapathabráhmana (VII, 2, 2, 5).


� (Gargantua a Pantagrueal 2 kniha, kapitola 1 př.. Jihočeská Theléma, Praha 1962).


� Viz. Např. posvátný strom bohů plodnosti (jakšové),je v oblasti Indie téměř vždy kamene, či oltáře (véjaddi, mančó).  U Řeků a Semitů opět nacházíme kult stromu v blízkosti skal. 


� Indická tradice často znázorňuje kosmos jako strom (např. Atharvavéd, II, 7,3; X, 7, 38 atd.) Upanišady znázorňují svět je převrácený strom, jehož kořeny jsou zapuštěny do nebe-  Rgvéd (I, 24, 7). Dolů směřují větve, nahoře má kořen, shůry k nám sestupují jeho paprsky. Brahma je stromem Ašvattha, na němž leží světy. Jeho větve jsou vzduch, oheň, voda, země. (Maitrujupanišád, VI,7)  Bhagavadgíta (XV,1-4) hovoří o kosmickém stromu fíkovníku.


� Platón již prohlásil, že člověk je převrácená rostlina (jeho kořeny sahají k nebi). Židé mají Strom života, který se sklání shůry dolů. (s. 277) Muslimové mají strom štěstí, jež má opět kořeny v nebi. (s. 277) Dante si představuje nebeské sféry jako kořeny stromu, jehož kořeny jsou obráceny vzhůru. (Božská komedie, zpěv 18., 28-30, př. O.F. Babler) Laponci obětují bohu rostlin vola a k oltáři pokládají obrácený strom.


� Na hoře Óšadi rostly čtyři rostliny: jedna křísí mrtvé, druhá zaceluje rány, třetí odstraňuje šípy… (Ramajany, Juddhakánda, 26,6) Čínské legendy popisují havrany, kteří umí donést byliny křísící tři dny mrtvé bojovníky. Rostlinu nabízející nesmrtelnost (nikoliv mládí) hledá i Šalamoun, vypráví mu o ní královna ze Sáby. Najde ji u starce, který mu jí rád dá, protože jej již trápilo, že nemohl zemřít.


� VIndii bylina kapitthaka lečí impotenci, protože Aborigine ji použil, aby vrátil Varanovi mužnost. V křesťanství jsou rostliny léčivé proto, že rostly na hoře Kalvárii.


� Čínský strom života roste ve středu vesmíru, kde spojuje devatero Pramenu a devatero nebes. Říká se mu svisle postavený strom Ťien-mu a nevrhá stín. 


� Máiové uctívají za svého předka bambus. V Indočínském mýtu přežili dva lidé schovaní v tykvi potopu. Sumati (Indie) mají mýtus o vzniku lidstva, který vidí jako vzejití 60 000 dětí z tykve.


� Mars se zrodil z Iuoný (bez intervence Iuona) po té, co se jí Flora dotkla květinou. Na Bismarcových ostrovech je při porodu dítěte zasazen kokosový ořech, jakmile má ořech první ovoce, je dítě považováno za dospělé.


�Ve východním Prusku seje hrášek nahá žena. Dokonce i oráči někdy orají nazí – pro lepší úrodu (Estonsko). Blahodárné účinky na plodnost země nemá jen žena, ale také hromadné orgie.


� Aztékové po vyklíčení kukuřice donesli jeden výhonek domů jako by šlo o boha a předložili mu oběti. Večer jej dívky odnesli do chrámu bohyně potravy Chicomécoalt. Po třech měsících byla sťata jedna dívka, jež v obřadu představovala bohyni kukuřice Xilonen. Po šedesáti dnech – ukončení sklizně, byla obětována další žena, která představující bohyni Toci („Naši matku“), byla stažena z kůže, kterou kněží spolu s jejím stehnem odnesl do chrámu Cinteotla (boha kukuřice), kde z ní další aktér udělal masku. (s. 338) Lidská oběť Khondů (Bengálsko), byla výjimečnou událostí. Oběť byla vždy dobrovolná a určena bohyni Země Tari Pennu, nebo Bera Penu. Byly jí ostříhány vlasy a po orgiích byla (často zmámená opiem) obětována rozdrcením kosti, uškrcením, rozsekáním na kousky v zájmu celé země. Britské úřady tyto oběti zakázaly.


� Mrtvým se proto také činí oběti – např. v Indii se jim obětuje fazole. U severských kmenů byly vánoce jak oslavou mrtvých, tak plodnosti. Hippokrates tvrdil, že duchové mrtvých zajišťují růst semen. Němci mají ve zvyku rozptylovat po nově zaseté půdě hlínu ze hřbitova.


� Archaičtí Řekové ukládali mrtvé do nádob z hlíny stejně jako obilí. Božstvům podsvětí se stejně jako božstvům plodnosti obětovaly voskovice. V Indii se kult mrtvých slavil při žních. 29. září (svátek sv. Michala) byl dříve v Evropě jak svátkem mrtvých, tak sklizně.


� např. západoafričtí Eweové nabízejí bohu - krajtě ženy jako nevěsty.


� Středoameričtí Pipilové spí čtyři dny před setím daleko od svých manželek, aby mohli v době setí být nadměrně sexuálně aktivní.


� Indické náboženství vidí střed svět v hoře Méru, což dokazují i tím, že nad ní září polárka. V Mezopotámii nejvyšší hora spojuje Nebe a Zemi. V Palestině mohla hora Tábor původně znít Tábur (pupek – viz. 366). V Křesťanství je středem světa Golgota, která je zároveň vrcholem nejvyšší kosmické hory, kde byl stvořen a později pohřben Adam.  Stejně tak omfalos byl považován za pupek světa, kde Bůh začal tvořit svět. V buddhismu se bódhistva narodil na vrcholu světa, který byl současně i jeho středem. (viz. 369) Podle Syrské Jeskyně pokladů byl Adam stvořen na nejvyšším místě. 


� Nejvyšší hora vyvolává dojem čistoty a jiné kosmické roviny, proto je v náboženství dáváno do souvislosti s chrámy. Chrámy jsou v Mezopotámii nazývány „hora dům“.  Podle Islámské tradice je nejvýše položeným místem Kaba, protože Polárka dosvědčuje, že leží u středu nebe (viz. 367). 


� V Číně hlavní město o letním slunovratu nevrhá stín, proto se nachází ve středu Vesmíru, vedle zázračného stromu Ťien-mu, kde se protínají tři roviny: Nebe, Země, Podsvětí. K tomuto spojení docházelo i v Babylonu - Bab-ilani (Brána bohů) – byl postaven na bab-apsi (s. 368) – brána apsu označovala vody chaosu. Obdobně u Římanů, když je otevřen mundus jako by byla otevřena brána podsvětních božstev“, praví Varro (cituje Macrobius, Saturnalia, I, 16, 18).


� V Babylonu novoroční obřad akitu (trvající 12 dní), recitována báseň o stvoření, předváděn zápas Marduka s Tiamatem. marduk vítězí – čas se stává přítomným. Obdobně v židovství se na přelomu roku odehrával souboj Hospodina s Rahabem. Poražení netvora pak symbolizovalo nové stvoření zaručující hojnost. [2] Kult Ahura Mazdy (Persie) je oslavován na Nový rok, kdy byl stvořen svět a člověk. V tento den (o Velkém Naurózu) se také určoval osud lidí. Obdobně Babyloňané na nový rok určují osud roku nadcházejícího. V křesťanství Evropané určují např. srážky a teplotu podle 12 dní mezi Vánocemi a svátkem tří králů. [3-4] Pro védské Indy bylo 12 dní uprostřed zimy předurčovalo podobu následujícího roku (Rgvéd, IV, 33) a stejný motiv lze nalézt v Číně (Granet, La pense chinoise, s. 107). 


� Indonésie, Polynésie, Irán, Egypt, Řecko, Lotyšsko, Finsko, Střední Amerika.


� Ta´aroa (Společenské ostrovy) – stvořitel vesmíru – pochází z lastury podobné vejci, jež se kutálelo napříč vesmírem. 


� Např. Ve Finsku rituály bylo zvykem nosit při setbě vejce v kapse. Švédové házejí vejce do rozoraných polí. U Němců se vyskytuje zvyk zahrabávat vajíčka do země, Marijci a Udmurti je zahrabávají do polí.


� Např. Bůh je jak laskavý, tak hrůzný, jak ničivý, tak tvořivý atd. Indický mudrc se snaží protiklady jednotit a stát se nezávislým (svobodným) dosažením božského sjednocení.


� Vegetativní božstva jako Attis, Adonis, Dionýsos a kulty Velkých matek (např. Kybelé) jsou zpravidla dvoupohlavní. Šiva a Kalí bývají jedna bytost. Indická tantra a erotická mystika, je na motivu  sjednocení – nerozlišní, neoddělení - postavena. Íránský bůh Zevran – androgyn: porodil Óhrmazdu (boha dobra a světla) a Ahrima (boha zla a temnot). Čínské nejvyšší božstvo je také androgynní. Následkem androgynie je božská monogenie nebo autogene.








