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        ÚVOD

        „Veď pri mnohej múdrosti je mnoho mrzutosti a kto zväčšuje poznanie, zväčšuje bolesť” (Kazateľ 1, 18)

        Od úsvitu ľudských dejín sa človek neustále pýta na to isté: Je niečo „väčšie“ než my? Kto, alebo čo je to? Je jeden alebo je ich viac? Je to skryté v tajomstvách, alebo sa nepravidelne zjavuje? Ak je to zjavené, tak ako, kým, alebo čím? Je to v nás, medzi nami, alebo úplne niekde inde? Má to vlastnosti, a ak áno, tak aké? Je to večné či dočasné? Je svet večný, alebo dočasný? Je riadený, alebo je v chaose? Majú dobro a zlo svoje sídla? Aké je miesto človeka vo svete? Má jeho existencia zmysel? Je vytvorený na niečí obraz? Ako je to so spoločenským postavením, spravodlivosťou a dôstojnosťou? Čo božstvo žiada od človeka? Čo je po smrti? Ak je to život, ako ho možno získať? Kde je miesto večného života a aké je? Otázok by sa mohlo nájsť ešte oveľa viac i keď človeku by prakticky postačovala odpoveď len na tú prvú.

        Doširoka rozvetvené náboženské mýty a dejiny nemožno na tak malej ploche ako je priestor jedinej knihy analyzovať inak, ako len výberovo a zjednodušene. Čitateľ drží v rukách kompilačnú prácu s encyklopedickým výkladom, zaoberajúcu sa najrozšírenejšími náboženstvami sveta, no zároveň mu umožňuje nahliadnuť aj do náboženstiev ďalekej minulosti. Je určená hľadačom právd, ktorým klasické náboženstvo a jeho dogmatika nestačí. Tak ako kresťanstvo, aj islam, či buddhizmus majú široko rozkonárené školy a sekty, ktoré v priebehu storočí vznikali a zanikali. Kniha však nebude riešiť historicitu ich vedúcich osobností. Na Mojžiša, Buddhu, Ježiša či Mohameda sa budeme dívať ako na realitu, pretože ani v jednom náboženstve nie je istota existencie vyššia ako pri inom a zároveň dokazovanie neexistencie nič nemení na učení týchto postáv a ďalekosiahlemu vplyvu na život a názory nasledovníkov. S výsledkami tejto knihy sa stotožní asi len málokto, ale to je plne prirodzené a nemám snahu presviedčať čitateľa o svojich pravdách. Vo svetských veciach však presadzujeme svoje názory, premýšľame nad všetkým, analyzujeme možnosti, rozhodujeme sa, no v duchovných veciach ideme s davom. Táto knižka však s davom nejde a poslúži každému, kto na skúmanie duchovna čas nemá.

        K napísaniu knihy ma povzbudila práca Claude Lévi Straussa (1908-2009), ktorý sa celý život venoval hľadaniu univerzálnej psychológie na genetickej báze, ktorá by vysvetľovala existenciu základných vrodených kultúrnych vzorcov. Zároveň by vysvetlila prečo vzniká náboženstvo a prečo má na ľudí taký dosah. Je ťažké si dnes predstaviť svet bez náboženstva a už vôbec si nevieme bez neho predstaviť históriu. Nebol by žiaden kresťanský fundamentalizmus, islamský terorizmus, križiacke výpravy, džihád, masakre a vyháňanie Židov, potláčanie nových myšlienok, inkvizícia, náboženské vojny, židovsko-palestínske vojny, srbsko-chorvátske konflikty, ani nepokoje v severnom Írsku. Na rozdiel od Dawkinsa či Hitchensa, vieru ako takú nepovažujem za zlo, i keď vždy existuje riziko, že doň nakoniec skĺzne. Ohrozenie vyplýva z fundamentalizmu, bigotnej, fanatickej, no aj povrchnej viery. Ak v nej však človek nachádza oporu, nikomu ju nevnucuje ani nikoho neobmedzuje či neohrozuje, viera v niečo, čo sa nedá dokázať, nie je zlá. Každý v niečo verí a hoci ateisti neveria v Boha, veria v lásku, priateľstvo, v dobro ľudstva atď. I oni narábajú s abstraktnými pojmami, ktoré sa pomerne ťažko definujú a ešte ťažšie dokazujú. Každé náboženstvo, od sumerských čias, cez náboženstvo Aztékov až po Islam, má potenciál vychovávať dobrých ľudí, no darí sa to v rôznej miere. Stovky náboženstiev s tisíckami bohov však ľudstvo za posledných 5.000 rokov príliš nezlepšilo. Stále sú medzi nimi amorálne, vraždiace a kradnúce indivíduá, ktoré sa neboja večného pekla ani posmrtnej anihilácie. Niektoré náboženstvá či skôr filozofické smery s náboženským nádychom zostávali po celé tisícročia teritoriálne viazané, iné zas prekročili jazykové i etnické bariéry a rozšírili sa do sveta. Existovali a stále existujú kultúry so spoločným náboženstvom a viaceré náboženstvá v rámci jednej kultúry. Viera v tom najširšom zmysle je pre človeka prospešná a vlastne potrebná. Človek totiž nemôže stále všetko overovať a dokazovať, preto v mnohé veci jednoducho verí. Bez overovania a dokazovania verí, že deň bude mať 24 hodín, že na druhý deň vyjde Slnko, že miesto zakreslené na mape naozaj existuje i keď tam nikdy nebol, že k udalostiam popísaným v dennej tlači skutočne došlo atď. Život mu zjednodušujú mapy, technológie a počítače.

        Sám som prešiel prerodom od biblického fundamentalistu po hĺbavého agnostika, ktorý má tendenciu skĺznuť ku skepticizmu. Všetko čo človek k svojmu bádaniu potrebuje je otvorená myseľ a nebáť sa dozvedieť veci, ktoré sa priečia predchádzajúcemu vedeniu. Preto aj zdroje z ktorých čerpám sú prístupné každému. S čím sa vôbec nepočíta je to, že pre určité typy ľudí je vhodnejšie iné náboženstvo ako to, ku ktorému sa hlási majorita. V spoločnosti stále chýba akýsi „mezopotámsky“ či „starorímsky“ rešpekt ku všetkým náboženstvám. Ľudia majú rôzne mentálne predispozície a preto ako hovorí Dalajláma: „aj ten najdrahší liek je na nič, ak sa nehodí na chorobu pacienta“ a aj Ježiš povedal, že lekára potrebujú chorí, nie zdraví. Lekár lieči a vie, že vždy bude mať pacientov, no tých čo vylieči už neočakáva vo svojej ordinácii. Kňaz akéhokoľvek náboženstva v nich však na „liečení“ buduje závislosť a často aktívne vyhľadáva tých, ktorých by liečil. O kresťanskej láske k blížnemu sa síce hovorí a je žiadaná, no s tou, ktorá sa prejavuje v buddhizme sa nemôže merať. Preto mojim osobným názorom je, že náboženstvo by sa malo vrátiť do stredných škôl ako samostatný predmet a zo základných škôl ho úplne vylúčiť. Nepoznám zmýšľanie mladých ľudí, ale vek výučby je vekom zvedavosti, pokiaľ je preberaná látka zaujímavo prednášaná. Multikulturálny svet nás priam núti spoznávať cudzie náboženské zmýšľanie a tak by nebolo na škodu, keby mladí ľudia boli oboznámení so všetkými náboženskými učeniami rovnocenne a nezaujato. Každé náboženstvo by malo vymedzený presný počet hodín, rovnaký, ako ostatné a žiadne by nebolo preferované či zatracované. Vysoké školy dnes produkujú mnoho pedagógov, otvárajú sa mnohé učebné programy a výuka komplexného náboženstva by nebola daná náboženskou orientáciou vyučujúceho, ale jeho profesionalitou. Ako učebný odbor by som ho spojil s históriou, lebo náboženské cítenie, ako z nasledujúceho textu knihy vyplýva, je veľmi úzko s históriou späté. A presne tak ako učiteľ dejepisu, aj učiteľ náboženstva by mal byť nestranný pretože nik netúži po náboženských sporoch. Historici a religionisti môžu stanoviť témy, veď materiálu na skúmanie je predsa mnoho. A že by to bolo neužitočné? Nuž okrem problémov s tým, že by toto niekto mohol brať ako útok na svoju vlastnú vieru, koľko ľudí pozná pozadie konfliktov na Blízkom a Strednom Východe, ale aj inde vo svete? Kto sa orientuje v otázkach práv menšín, prisťahovalectva, kto pozná rozdiely medzi umierneným, radikálom a fundamentalizmom? A čo zásahy do umenia a literatúry, kde neustále hrozí urážka náboženského cítenia, či neustále trenice o náboženské symboly na verejnosti? Všetky tieto otázky skôr viac, ako menej, súvisia s náboženstvom a nestačí len to, čo sa mládež dopočuje z médií. Tie dokážu skresliť názor natoľko, že vyvolávajú xenofóbne, rasistické i nacionalistické nálady. A to najdôležitejšie: vek stredoškolského študenta je práve vekom, kedy by sa  mladý človek mal učiť tolerancii. Poznať inakosť druhého, no nepovažovať ho automaticky za hrozbu, či urobiť si z neho terč posmechu. Zmierenie sa s faktom inakosti vedie k znášanlivosti a rozumejúci postoj vybuduje rešpekt. Naučiť sa toto, je rovnako dôležité ako venovať sa etike. Je preto na mieste poučiť mládež o hlavných myšlienkach náboženstiev, upozorniť na hodnotné idey i hroziace nebezpečenstvá z ich prekrútenia, aby ich názor nebol budovaný na informáciách z okolia. Globalizácia chtiac-nechtiac tlačí náboženstvá k sebe, často však do konfrontácie a najočividnejším príkladom je teroristický akt 11. september 2001 pripísaný islamským fundamentalistom. Do tohto dátumu sa totiž len málokto zaujímal čo učí islam a prečo vlastne k tomuto aktu došlo. Zrazu svet zistil, že s menšinami sa nepotýka len na úrovni štátu, ale aj na úrovni mesta a v obrovských metropolách tento stret náboženstiev prebieha už desaťročia. Nové generácie by mali byť vedené k tomu, že náboženstvá sú rovnocenné, tak ako kultúry z ktorých vzišli, že ani jedna nie je viac ako druhá. Náboženstvo by sa malo vrátiť do súkromnej sféry človeka a malo by byť voľbou pre voľný čas ako je napríklad šport. Malo by byť rešpektované, no striktne oddelené od vládnej či štátnej moci, lebo tam prináša už aj tak rozvetvenú diskrimináciu a šikanu.

        Osobne vnímam „ponuku“ náboženstiev ako „menu“ v reštaurácii. Človek si vyberá z rovnocennej ponuky, bez toho aby sa pozastavoval nad tým, prečo niektoré jedlá, ktoré mu osobne nechutia sú stále v ponuke, alebo aby sa pozastavoval nad tým, prečo niekomu práve tieto chutia. Touto reštauráciou by mala byť škola a kuchármi by boli nezávislí religionisti a historici. V knihe Dejiny Boha možno takmer krok po kroku vystopovať prijímanie jednej dogmy za druhou ako reakciu na iné, tzv. heretické názory. Ak k tomu prirátame dejinné zločiny cirkvi, neznášanlivosť s inými náboženstvami a ateizmom, skutočne je správne, že cirkevná moc v posledných dvoch storočiach ustúpila do úzadia. Niekoľko ročné poctivé skúmanie ma doviedlo k pozmeneniu presvedčenia, čo v mnohých bez hlbšieho záujmu o problematiku, vyvoláva potrebu hľadať vo mne chybu. Žiadne poznanie nie je totiž dosť veľké a žiaden argument dosť silný, keď ide o ohrozenie viery. A vieru ohrozuje len satan s ľudskou tvárou. Viera je citlivá téma a ľudia k nej pristupujú s úctou, ktorá je ďaleko vyššia, ako si veriaci ľudia prejavujú navzájom. Ak však môžete vyjadrovať svoj názor na systémy, politické strany, programy, emigráciu, ľudstvo, dejiny, technológie, prečo nie pri otázke náboženstva?

        Kresťanstvo malo zlepšovať svet, malo byť jeho svetlom, no tento status sa uňho udržal len asi dve storočia. Nástupom kresťanstva ako štátneho náboženstva Rímskej ríše sa začína kolotoč útlaku, ponižovania, odmietania pokroku, vrážd a vojen. Vôbec však nemyslíme na to, že keby Habsburgovci prijali protestantizmus za svoju vieru, alebo keby páni Slovenska v rámci Uhorska boli protestantmi, boli by sme nimi aj my. Nehovoriac o tom, že keby sa niekto z nás narodil v Iraku, ako to najlepšie náboženstvo by považoval islam a kresťanstvo naopak za nehodné nasledovania. Každý sa totiž rodí do prostredia, kde rozšírené vierovyznanie je to jediné správne a aj keď náboženstvá niekedy hľadajú spoločnú reč, všetky ostatné sú aj tak skryte považované za odpadlícke či vyslovene falošné.

        Náboženstvá stavajú ľudí proti sebe: stúpenci sú tí vyvolení, ostatní sú v lepšom prípade hlupáci, v tom horšom, podľudia. Veriaci stoja proti ateistom, katolíci proti protestantom, moslimovia proti hinduistom, sunniti proti šiitom, židia proti pohanom. Komparatívne štúdie vznikajú z jednoduchého dôvodu: obhájiť pravosť jedného a dokázať falošnosť druhého náboženstva. Pre mňa sú tieto štúdie cenné v tom zmysle, že v nich nachádzam to, čo náboženstvá spája, v čom sú si podobné a nachádzam v nich aj body, ktoré ich spájať nikdy nebudú. Pre mňa sú náboženstvá rovnocenné nehľadiac na to, či je to mierumilovný buddhizmus alebo krvavé rituály Mezoameriky. Odmietam posudzovať ich pravdivosť či platnosť. Sú rovnocenné v zmysle ovplyvňovania ľudského správania a zároveň vylučujem, aby si jedno robilo nárok na ovládnutie, pohltenie či potlačenie iného. Asi najvýstižnejšie to popísal rabín Schmuley Boteach: „Som absolútne proti každému náboženstvu, ktoré tvrdí, že jedna viera je nadriadená inej. Nevidím, že by to bolo niečo iné, ako duchovný rasizmus. Je to spôsob, ako tvrdiť, že my sme k Bohu bližšie ako vy a to vedie k nenávisti“. Ľahko možno v takomto chápaní nadobudnúť dojem, že kultúrna nadradenosť sa prenáša aj do náboženskej oblasti. Víťaz berie všetko a hoci sa pôvodná kultúra často zachová, sociálne, jazykové bariéry, nepochopené zvyky a motivácie povedú k predsudkom a neustálemu strachu z neznámeho. Ľudia sa rodia do určitého času a krajiny a prijímajú to, čo tam momentálne je. Nie je správne hovoriť o kresťanskom alebo moslimskom dieťati, keďže dieťa ešte príliš nechápe, čo preň náboženstvo vlastne znamená. Dieťa je preto iba dieťaťom kresťanských alebo moslimských rodičov. A tak ako nemáme malých anarchistov, demokratov, republikánov, liberálov, socialistov či konzervatívcov, nemal by existovať pojem detský či malý kresťan, moslim, žid. Väčšina detí jednoducho nie je schopná reálne uvažovať o vesmíre, morálke a živote. Nemali by byť učené, čo si majú myslieť, ale ako myslieť. Dieťaťu by mali byť náboženstvá prezentované komparatívnym, no nezaujatým spôsobom, dať mu na výber zo všetkých existujúcich náboženstiev, aby vnímalo rozdiely, hľadalo pozitíva i negatíva. Rodič by mal byť schopný prijať aj jeho prípadné rozhodnutie zostať bez vyznania. Deti však musia mať možnosť vybrať si v čase, keď sa stávajú plnoprávnymi občanmi.

        Každé náboženstvo treba považovať za výstup na tú istú horu, len z inej strany. Niektoré cesty sú obtiažnejšie ako iné, no stále vedú na vrchol. Niektorí si ju užívajú, iní nadávajú a vzdajú to, niektorí na túto cestu ani nenastúpia. Rovnosť náboženstiev samozrejme ohrozuje výnimočné postavenie tých „pravých“ náboženstiev. Strach zo smrti je strachom z neznáma a ľudí aj po tisícročiach núti vyhľadávať náboženské odpovede. Množstvo ďalších túži poznať zmysel svojej existencie. Táto potreba je pre človeka rovnaká a je viac ako isté, že nevymizne. Ľudská existencia je totiž zmesou bolesti, strádania, trápenia, obáv, ubližovania, nespravodlivosti, ponižovania, egoizmu, sebectva a krivdy, ktoré prekrývajú drobné radosti, splnené túžby, úspechy, krátkodobé rozkoše a humor. Ľudia majú len veľmi málo času na uvažovanie nad takýmito vecami, preto sa viažu na cirkevné pravdy, nad ktorými netreba rozmýšľať. Sú tradičné a „vždy tu boli“. Žijú v rodinných a pracovných vzťahoch, preto veľké tajomstvá vesmíru, života a svojej existencie dávajú stranou a prenechávajú ich tým, ktorí sú „zasvätení“. Preto budú aj naďalej stavať svätyne, modliť sa, postiť sa, vyhýbať sa niektorým jedlám a prisudzovať to „Božskému modulu“ vo svojom mozgu. Bohov či duchov možno nájsť v každej civilizácii, v každom kúte sveta a v rámci histórie možno napočítať až 100.000 rôznych kultov a vierovyznaní. Vo väčšine z nich projektujú svet, sú tu kvôli morálke či schopnostiam, ktorými zasahujú do diania. Náboženstvo udáva postoj k životu, k mŕtvym, k svetu a udáva aj rôznu mieru zodpovednosti zaň. Ak však Boh „naprogramoval“ ľudí k svojej chvále, prečo nie všetkých na rovnakú „frekvenciu“? Prečo sú svetové náboženstvá, desiatky lokálnych vyznaní a tisíce siekt? Anzelm hovorí, že ak je niečo v mysli, existuje to aj v skutočnosti, nuž v súčasnej dobe by sa asi veľmi divil vedecko-fantastickým filmom a fantázii niektorých autorov a scenáristov. Ak však upustíme od súčasnej doby a prenesieme sa do stredoveku, ktorý je s náboženstvom predsa len užšie spätý, naozaj existovalo niečo ako „drak“ aj v skutočnosti? A čo bytosti z nordických povestí a gréckych bájí?

        Poznanie iných náboženstiev, či už dávno zaniknutých alebo súčasných, dokáže priniesť neobyčajné múdrosti každému, kto hľadá odpovede. Mytológia, akokoľvek stará, môže byť tak úsmevná ako aj poučná. Treba k tomu však niečo, čo väčšina ľudí v súčasnej dobe postráda, a to je čas. Miliónom je to, kde sa náboženstvo vzalo, prečo je také aké je, a aké má alternatívy, srdečne jedno. Niektorí sa však nad tým predsa len zamýšľajú a tým je venovaná táto knižka. 

      

    

  
    
      
        PRVÁ ČASŤ

        „Všetky náboženstvá sú správne a všetky sa v niečom mýlia“ Rámakrišna

        
          Vstup do problematiky
        

        Predtým ako začneme krok po kroku rozoberať piliere jednotlivých náboženstiev, je na mieste obzrieť sa aj za ich číselnými vyjadreniami. Ak odrátame 1,1 miliardy neveriacich a ďalších 400 miliónov ľudí, ktorí veria v tradičné náboženstvá (Amerika, Ázia, Afrika a Oceánia), prípadne členov siekt, ktoré sa neradia k hlavným prúdom náboženstiev napriek niektorým spoločným znakom, dnes máme niekoľko široko rozšírených náboženstiev: kresťanstvo vyznáva 2,1 miliardy ľudí (polovicu tvoria katolíci, tú druhú protestanti, pravoslávni, orientálni ortodoxní atď.), Islam 1,6 miliardy ľudí (sunnitov, šiitov a početných siekt), Hinduizmus 1 miliarda ľudí, Buddhizmus 400 miliónov, Čínske ľudové vierovyznania (Taoizmus, Konfucionizmus, Mazuizmus) 400 miliónov, Sikhizmus 25 miliónov, Judaizmus 17 miliónov, Džinizmus 10 miliónov, Báhaizmus 8 miliónov a Tenrikjó 2 milióny. Veľmi zaujímavý je počet šintoistov. Tých je vo svete asi 4 milióny (95 percent v Japonsku), no ak za šintoistov považujeme aj Japoncov vyznávajúcich buddhizmus (kde došlo so šintoizmom k fúzii), ich počet by dosiahol takmer 30 miliónov a samozrejme tento rozdiel by bolo potrebné odpočítať od počtu buddhistov. Nedbajúc na počet vyznávačov, ľudia si neprestávajú klásť otázky: Boh ktorého náboženstva je ten skutočný? Je to ten istý Boh v každom náboženstve, alebo sú to rozličné cesty k tej istej pravde? Každé náboženstvo plní svoj účel len vtedy, ak sú dodržiavané jeho príkazy a zákazy. Pri dôkladnom pozorovaní náboženstiev je takmer isté, že polyteistické náboženstvá nemôžu plniť tú istú funkciu ako monoteizmus, aj keď monoteistické náboženstvá z polyteizmu vychádzajú a prišlo im vhod, že sa na starobylé náboženstvá zabudlo. Ani tradičné náboženstvá ako judaizmus a kresťanstvo však nenapĺňajú všetkých rovnako. V dnešnom pretechnizovanom svete a vedeckom pokroku ľudia prehodnocujú svoje názory a hodnoty. Pôvodné náboženstvo im často nevyhovuje a tak vstupujú do siekt, alebo sa obracajú na pohanské viery minulosti.

        Ak sa pozrieme aj na učenie, pre hinduistov je hmota len ilúziou, zatiaľ čo pre kresťanov je dobrá, keďže veria, že po smrti budú žiť večne v oslávených, no stále hmotných telách. Buddhizmus akýkoľvek posmrtný život v pravom zmysle slova vylučuje, zbožštený človek bude existovať vo svete najvyššej pravdy, bez akýchkoľvek kontaktov, pocitov a potrieb, ktoré sa viažu so životom ako takým. Judaizmus je príbuzensky najbližším náboženstvom kresťanstva. Celý Starý zákon totiž kresťanstvo prevzalo z dôvodu, že Kristus sa naň odvolával a obsahuje aj tzv. proroctvá jeho príchodu. Dobro a zlo je v polyteizme relatívne, no v abrahámovských náboženstvách absolútne. V tradičných náboženstvách zosnulý zostáva na zemi v podobe ducha, v hinduizme a buddhizme sa reinkarnuje a v abrahámovských náboženstvách dúfa v nebo, kde spočinie v Božej prítomnosti. Homosexualita bola v starovekých kultúrach (grécku nevynímajúc) pre mladých chlapcov s bojovníkmi takmer povinná. Chlapec, ktorý dovŕšil 12 rokov veku, sa chtiac-nechtiac musel venovať prostitúcii a odmietnutie milenca bolo v Sparte pokutované. Takýmto spôsobom mu boli sprostredkované cnosti veľkých bojovníkov a úplne nezávisle na tom, či chlapec o ne stojí. Kresťanstvo vzťah rovnakých pohlaví dodnes odsudzuje. O Sparte sa hovorilo, že jej vládnu ženy, pretože mohli dediť a nakladať s majetkom. Mali povolený sex s inými mužmi pokiaľ sa manželovi splodiť potomka nedarilo. Cudzoložstvo nebolo predmetom zákonu a nebolo ani priestupkom. Bojovník, ktorý nežije tak ako sedliak usporiadaným životom s rodinou, vyhľadáva spoločnosť ženy nezávisle na tom, či je slobodná, vydatá alebo vdova a ani jej vek nehrá veľmi významnú úlohu. V hinduizme je pohlavný styk oslavou spojenia tela a ducha a doporučuje sa s vydatou ženou, pretože sa oveľa ťažšie zvádza. Masajovia v Afrike si v rovnakej vekovej kategórii požičiavajú manželky. Polygamia je súčasťou ich života bez výčitiek svedomia. Cudzoložstvo, kresťanstvom a judaizmom odsudzované, ako pojem v týchto spoločnostiach neexistuje. Abrahámovské náboženstvá urobili z manželstva náboženský obrad zväzujúci pár až do smrti ak nie do večnosti. Napriek zlému výberu svojho životného partnera sa ľudia minimálne niekoľko rokov držia svojho rozhodnutia. Monogamia je v prírode pomerne zriedkavá, u cicavcov zvlášť. Väčšina zvierat žije totiž polygamne, predovšetkým samce majú viacero partneriek i keď o ne musia najprv bojovať so svojimi súpermi. Polyamoria je zas presvedčenie, že človek môže rovnako milovať niekoľko príslušníkov rovnakého pohlavia naraz. Asi tak ako má rád naraz niekoľko filmov, nahrávok, kníh či súrodencov alebo deti. Je to len malá vzorka rozdielov, čo spôsobuje, že náboženstvá nevedú k rovnakej pravde.

        Vývoj náboženského myslenia je podľa Sira Edwarda Tylora (1832-1917) nasledovný: animizmus (tradičné náboženstvá vrátane manizmu, totemizmu a mágie), polyteizmus (staroveké náboženstvá a hinduizmus), dualizmus (v Perzii a obsadených územiach), monoteizmus v dnešnom judaizme a jeho derivátoch kresťanstve a islame. Ak prechádzame z animizmu, kde má všetko v prírode svojho ducha (teda zvieratá, rastliny, prírodné útvary, rieky, jazerá s ktorými je možné komunikovať), cez mnohobožstvo polyteizmu, boj dobra a zla v dualizme až po jediného Boha monoteizmu. Množstvo ľudí ateizmus považuje ako prirodzené vyústenie k odvráteniu sa aj od posledného Boha. Monoteisti totiž odmietli tisícky bohov, trvajú však na existencii Boha Abraháma (judaisti, kresťania a moslimovia). Sir James Fraser (1854-1941) trochu drsnejšie načrtol podobnú hypotézu - po zistení, že kúzla mágie sú klamné, začali ľudia uctievať ducha prírody, neskôr bohov a keď im nepomohlo ani to, obrátili sa na vedu.

        
          Ako vlastne vzniká náboženstvo? Ak by sme z ateistického pohľadu náboženstvo označili za zbytočnosť, tak človek veľmi veľa času a energie venuje zbytočnej námahe. Živočíchy svoj čas venujú zisku potravy a reprodukcii a ak by svoj čas venovali zbytočnej činnosti, iné druhy by ich v prírode eliminovali. Človek však celé dejiny hľadá v náboženstve útechu, hľadá odpoveď na otázku prečo je na svete, dáva mu pocit sunáležitosti a inšpiráciu v umení. Je ochotný pre náboženstvo zabíjať a takisto umierať, či už ako mučeník, alebo ako pracovník na stavbách chrámov. Dnešnému človeku vŕta v hlave, prečo pôvodní obyvatelia Oceánie, Afriky a Ameriky, ktorí dokážu prežiť v polopúšti, zadovážiť si potravu, nocľah, či vyhnúť sa bodnutiam hmyzu, veria na čary a iné celkom kontraproduktívne javy. Niekto by povedal, že sú tak chytrí a hlúpi zároveň. Nuž, antropológovia, ktorí skúmajú rituály domorodcov, považujú zažitie rituálov za hlboký zážitok nech už sú akokoľvek iracionálne. Zaostalé a bizarné rituály pracujú so silami, s ktorými sa západný svet bežne nestretá. A hoci náboženský úkon automaticky nevyvolá psychologický účinok, jeho úlohou je psychologicky zmierniť obavu a úzkosť z neistoty. Tak to vidí poľský antropológ Bronislaw Malinowski (1884-1942).
        

        Emile Durkheim (1858-1917) nehľadal pôvod náboženstva, ale jeho funkciu. Došiel k názoru, že náboženstvo predstavuje sociálne hodnoty spoločnosti. Popri kolektívnom, svetskom živote, sa tvorí aj posvätný svet etických a morálnych hodnôt. Proti funkcionalizmu stojí vetva cynikov či marxistov, ktorí náboženstvo považujú za nástroj mocných. Náboženstvo má vyvolať strach z ktorého sa následne ťaží. Ak z neho strach nejde, potom je ako ópium spoločnosti, otupuje a následne vykorisťuje. Naopak Max Weber (1864-1920) v diele Protestantská etika a duch kapitalizmu naznačil, že náboženstvo nie je odrazom spoločnosti, ale jej nadstavbou. Individualizmus, kalvinizmus, tvrdá práca, sebaovládanie a poslušnosť k autoritám, sú základom pre vznik kapitalizmu a náboženstvo sa buduje na ňom. Totemistické sústavy, symboly a ich prepojenie s inými aspektami života bolo predmetom skúmania Franza Boasa (1858-1942). Tetovanie, obriezka, čierne šaty či popolom natretý guru, všetko sú to symboly charakterizujúce kultúry. Niektoré sú dobrovoľné, iné tolerované a ďalšie nežiadúce. Ako jeden z prvých vyslovil myšlienku, že náboženstvo a politiku je ťažké, ak vôbec možné, odlúčiť. Marcel Mauss (1872-1950) vyjadril myšlienku, že človek opakuje, v spoločnosti úspešné konanie ľudí, ktorí majú jeho dôveru, alebo majú nad ním moc. Napodobňovanie má sociálny aspekt i keď potreba je biologická. Dieťa potrebuje jesť, no či bude jesť rukami, príborom alebo paličkami, určí spoločnosť. Človek vytvára habitus, súbor návykov a schopností v súlade so svojim postavením v závislosti od pohlavia, veku a triedy. Ľudská identita sa uvedomuje až v konfrontácii s inými na rodinnej, rasovej, mestskej, jazykovej či volebnej úrovni. Stratiť panenstvo v islamskom svete pred svadbou je život ohrozujúce konanie mladej ženy, na Západe je tento jav bežný a pre mnohých dokonca žiadúci. Tragédie iných ľudí porovnávame s našimi a možno sa tak cítime lepšie. To isté robia aj médiá a my tak zisťujeme, že vlastne nie sme na tom až tak zle.

        
          Pôvod Človeka
        

        
          Skôr ako sa budeme venovať evolúcii človeka je dobré položiť si otázku: „Čo vlastne odlišuje človeka od zvierat?“ Odpovedí by sme počuli mnoho: pretváranie krajiny, čerpanie zdrojov, komplexná sociálna štruktúra, komunikácia, kooperácia, empatia a mnoho ďalšieho. Skúmaním života a správania sa živočíchov by sme však našli druhy, ktoré zastrešujú minimálne jedno, alebo viaceré tieto znaky ako napríklad šimpanzy, delfíny či slony. Ak sa obrátime na abstrakciu, tak zámer, plánovanie, organizovanie sa tiež objavuje v prírode a príkladom za všetky sú kosatky. Ak je to len zvierací inštinkt stojaci proti mysleniu, tak je to opäť príklad dnešných ľudoopov, kde sa nikto neodváži tvrdiť, ž rozum nepoužívajú, keď sa dokážu naučiť posunkovú reč. Aj predchodca človeka mal inštinkty a prechod k mysleniu nebol ani zďaleka skokový. Preto nemožno povedať o predchodcoch človeka, že „toto je ešte zviera“ a „toto je už človek“. Kultúra, to sú gestá, slová, jazyk, predmety, vzorce správania, deľba práce a to je asi to, čo človeka vyviedlo z prírody. Človek pred dvoma miliónmi rokov stratil srsť a teda aj možnosť sociálne žiť, tak ako to dnes robia všetky druhy primátov a ľudoopov. Komunikácia sa preniesla na úsmev, gestá, hladkanie a v neposlednom rade na zvuky a slová. Prechodné články jazyka nie sú známe, no považuje sa za počiatok kultúry i keď je obtiažne zistiť, kedy sa vlastne vytvorila škála symbolov medzi tvorcom a príjemcom. Dieťa človeka sa rodí bezbranné a takto zostáva ešte po dlhý čas. Hlava a mozog po pôrode totiž ešte nie sú úplne vyvinuté a začína preň obdobie učenia a socializácie. Keďže dieťa zamestnáva matku a obmedzuje ju v jej činnosti, pravdepodobne toto je zárodok deľby práce medzi ľuďmi. Hovoríme „ľuďmi“, pretože pri ľudoopoch je mláďa schopné samostatne sa držať matkinho chrbta a uvoľňuje jej ruky k činnosti.
        

        Človek prešiel dlhou históriou, aby si vybudoval náboženské cítenie. Prvé vyššie ľudoopi sa z opíc oddelili už pred 10 miliónmi rokov. V období pred 7 až 5 miliónmi rokmi je už známych niekoľko druhov ľudoopov. Gorila, šimpanz a človek mali spoločného predka. Dlhé obdobie medzi týmto oddelením a Australopitekom trvajúce dva až tri milióny rokov je neisté. Túto medzeru vypĺňajú Ardipitek (popísaný r.1995), Orrorin (popísaný r.2001) a Sahelantropus (popísaný r.2002), z ktorých každý a možno žiadny, je potenciálny kandidát na predchodcu človeka. Orrorin (žil pred 6 miliónmi rokov) bol plne dvojnohý, Ardipitek (žil pred 5,8-4,3 miliónmi rokov), vysoký asi 1,2 m s hmotnosťou 30-50 kg, stále šplhal na stromy a mozog mal veľkosti šimpanza. Prvý opočlovek, africký Australopitecus (žil pred 4,5-2 miliónmi rokov) chodil po dvoch nohách a objem jeho mozgu dosahoval 600 cm kubických, čo je o tretinu viac ako šimpanz. Na sklonku svojej existencie používal prvé kamenné nástroje. Ako je možné, že sa tak zmenil na rozdiel od svojich príbuzných? Nuž treba mať na pamäti, že predok človeka nie len že opustil koruny stromov, kde sa šimpanzy vracajú, ale opustil aj prales, ktorý gorily a orangutany neopustili. Globálnym ochladením pred 6,5 miliónmi rokov a opätovne pred 2,5 miliónmi rokov krajina strednej Afriky vyschla, lesy ustúpili savane a predchodca človeka musel zdolávať stále väčšie vzdialenosti, aby sa dostal od jedného stromového ostrova k druhému. Preto Australopitekovi trvalo približne 2 milióny rokov, kým mu podrástol mozog, pretože to bol po dvoch nohách kráčajúci vegetarián. V Afrike sa úbytkom pralesa rozšírila savana a tú zaplnili kopytníky. Šimpanzy síce sporadicky jedia mäso, no náš predchodca v potulkách za potravou ho jedol oveľa častejšie, keďže hľadanie plodov bolo náročnejšie. Pohyb po dvoch nohách bol zdá sa prirodzenou zmenou pohybu ľudoopov, ak podiel potravín zo stromov klesol pod 35 percent celkového jedálnička. Šimpanzy v korune stromov rúčkujú a telo držia vzpriamene. Vzpriamene sa pohybujú aj po zemi, no keďže ich ruky sú dlhšie ako nohy, slúžia im aj k chôdzi. Opice a paviány sa po stromoch pohybujú po štyroch a ich pohyb na zemi je preto veľmi podobný. Keď sa Australopitekovi za dva milióny rokov predĺžili nohy a skrátili ruky, mohol ich použiť na nosenie predmetov či nástrojov. Za „nástroj“ v tomto ponímaní považujeme kameň či konár, ktorým sa bránil pred dravcami. Prvé sa objavili asi pred 2,5 miliónmi rokov. Uvoľnenie rúk naštartovalo rast mozgu a Australopicus vykročil smerom k dnešnému človeku. Poznáme niekoľko druhov Australopitekov: Anamensis (pred 4,2-3,9 miliónmi rokov, popísaný r.1995) je najstarším z nich. Dosahoval výšku 150 cm a hmotnosť 60 kg. Bahrelghazali (pred 3,2-3 miliónmi rokov) a Afarensis (4,2-3 miliónmi rokov, popísaný r.1978), ktorého reprezentuje Lucy. Ani tá však vo veľkosti mozgu nepredstihla šimpanza. Aethiopicus (pred 2,7-2,4 miliónmi rokov), Robustus (pred 2,2-1,5 miliónmi rokov, popísaný r.1938), Boisei (pred 2,3-1,4 miliónmi, popísaný r.1959) a najznámejší Africanus (pred 3-2,2 miliónmi rokov, popísaný r.1925). Uspôsobenie zubov Africana naznačuje, že mal najvyššiu potravinovú variabilitu zo všetkých Australopitekov. Nasledujú ešte Africanov súčasník Garhi (pred 2,6-2,5 miliónmi rokov, popísaný r.1999) a Sediba (pred 2-1,9 miliónmi rokov, popísaný r.2008). Ako máme možnosť vidieť, niektoré časové úseky existencie Australopitekov sa prekrývajú a tak nasledujúce druhy nie sú „vyššou“ formou predchádzajúceho, ale jednoducho jeho variáciou. Až na Anamensisa, Australopitekovia nedosahovali výšku ani 140 cm a hmotnosť 50 kg. Čuch nemá príliš vyvinutý, no frontálne umiestnenie očí a farebné videnie sú výhodou. Za tri milióny rokov existencie Australopitekov došlo k výraznému skráteniu čeľuste a to natoľko rýchlo, že ešte aj dnes majú ľudia problémy s prerezaním posledných stoličiek v chrupe. Zmena dolnej čeľuste viedla k zmenám krku a hrtanu, umožnil sa výraznejší pohyb jazyka a pier. Dožívali sa niečo cez 20 rokov.

        Homo Rudolfensis (pred 2,5-1,8 miliónmi rokov) a známejší Homo Habilis (pred 2,2-1,4 miliónmi rokov, popísaný r.1964) nahrádzajú tri milióny rokov trvajúcu existenciu Australopitekov. Všimnime si však, že hoci sú títo dvaja súčasníkmi, ešte stále popri nich existujú druhy iných Australopitekov (Robustus, Boisei, Sediba a čiastočne aj Africanus). V období pred 2-1,9 miliónmi rokov žilo naraz päť a možno až šesť predchodcov ľudí, z ktorých traja patrili k „nižším“ a dvaja k „vyšším“ typom. Homo Habilis, s mozgovňou o veľkosti 800-1000 cm kubických je označovaný aj ako človek zručný. Bol útlejší ako Australopitekovia, dosahoval výšku 130 cm a hmotnosť 40 kg, no na rozdiel od Australopitekov jedával mäso denne i keď surové. Približne 25-50 percent jeho stravy však stále pozostáva zo semien, koreňov a rastlín. I keď jeho mozog je väčší, skôr dochádza k jeho reorganizácii ako k zväčšovaniu. Menia sa hemisféry a neuróny a to umožňuje ako prvému hominidovi vydávať zárodky reči. V evolučnom rebríčku to bol človek - chodec. Napriek tomu že nebol dobrý bežec, vytrvalo putoval krajinou, vyhľadával supy a živil sa zdochlinami. Keďže urazil veľké vzdialenosti a strácal veľa energie neustálym chodením a behaním pod africkým Slnkom, jeho evolúcia viedla k strate ochlpenia. Riziko prehriatia mozgu teda kleslo stratou srsti a zároveň navýšením počtu potných žliaz. Vlastne, človek aj dnes má čo do počtu chlpov približne rovnako ako šimpanz, no došlo k ich zjemneniu, skráteniu a zosvetleniu. Človek sa začal potiť, ochladzovať. Noha uspôsobená kráčaniu stratila uchopovaciu schopnosť a je náchylná k poškodeniu. Uvoľnené ruky využíval na nosenie, preto mu nezakrpateli a keďže nebol dobrým bežcom, viditeľným pre svoju výšku a bez schopnosti efektívne liezť po stromoch, vyhľadával vyvýšeniny, skaly a stromové zátišia. Používal kamenné nástroje a postupne sa zmenil na Homo Ergaster (pred 1,8-1,4 miliónmi rokov, popísaný r.1975) a po ňom na Homo Antecessor (pred 1,2-0,7 miliónmi rokov, popísaný r.1997). Ich mozog má priemerne 1.000 cm kubických, čo je opäť viac, ako Habilis. Hoci boli obaja fyzicky pripravení opustiť Afriku, Ergaster zašiel najďalej do Gruzínska a jeho pozostatky sa objavili aj v Izraeli. Až Homo Erectus (pred 1,55-0,5 miliónmi rokov, popísaný r.1894) opúšťa Afriku a kolonizuje Áziu. Príčiny odchodu nie sú známe, pravdepodobne demografický rast a obmedzené zdroje potravy ho nútili putovať mimo Afriky bez toho, aby si to uvedomoval. Žil v Číne (našlo sa 45 kostier vrátane detí) a tamojší vedci dúfajú, že je predkom Číňanov, no zatiaľ preto nie je dostatok dôkazov. Homo Erectus totiž v Ázii vyhynul ešte pred tým, ako tam dorazil Homo Sapiens, no toto tvrdenie zatiaľ stojí na fosílnych nálezoch a tak sa to v priebehu času môže zmeniť. Jeho mozgovňa dosahovala objem 1.200 cm kubických, čo je dvakrát viac ako u Australopiteka a trikrát viac ako u šimpanza. Dosahoval výšku 180 cm a hmotnosť 70 kg, čo z neho robí po fyziologickej stránke človeka veľmi podobného tomu dnešnému. Trpaslíčia forma tohto hominida sa objavila na Jáve s príznačným menom Hobit. Za milión rokov však prešiel človek nie len mozgovými či fyziologickými zmenami, ale zmenilo sa aj jeho správanie. Od časov Habilisa, ktorý jedol surové mäso zdochlín či ukoristené dravcom, začína človek loviť. Kolektívny lov je úspešnejší ako individuálny a živí aj väčší počet ľudí. Korisť však nedokáže dobehnúť a teda ju musí skoliť na diaľku, alebo nastražiť pascu. Zuby a pazúry mu na trhanie mäsa nestačia, potrebuje ostrý nástroj a keďže sa mu skrátila sánka sťažujúca pitie, pije z dlane alebo podberákov. Najstarší pästný klin pochádza z doby pred 1,76 milióna rokmi, čiže z doby Habilisa a Ergastra. S tvorbou nástrojov, hoci i tých najjednoduchších, sa tu začínajú črtať zárodky deľby práce, pretože je takmer isté, že nie každý v skupine vedel pästné kliny vyrábať a ak áno, tak nie rovnakej kvality. Výroba nástrojov poslúžila spolu s jedlom ako prostriedok komunikácie s inými skupinami. Výmena jedla, nástrojov, informácií a v neposlednom rade aj samíc, zabezpečila prežitie skupiny bez zbytočného krviprelievania a zároveň dala vzniknúť bartrovému obchodu. S pravidelným jedením mäsa sa zoceľujú aj vzťahy medzi členmi skupiny. Pôvod deľby o mäso vychádza už z čias spoločných predkov so šimpanzom. Len 5 percent jedálnička šimpanzov tvorí mäso a to, čo pochádza z malej guerézy nenasýti celú skupinu. Lov má pre šimpanzy skôr symbolický, ako praktický význam. Lovci si mäso rozdelia a to ďalej ponúkajú samiciam. Samice sa pária s tým, čo im dá najviac mäsa. So stálym prísunom mäsa v skupinách homo Erecta sa vytvárajú trvalejšie zväzky medzi pohlaviami. Kým vlky, levy a iné dravce o potravu bojujú a pri koristi sa uplatňuje tvrdá hierarchia, človek sa o potravu delí. Jedlo je dodnes sociálnou a zdieľanou záležitosťou vo všetkých kultúrach a aj dnes sa pri slávnostnom obede podelí s tým najlepším čo má a najčastejšie je to mäso.

        Homo Erectus však zašiel ešte trochu ďalej a začína zahrievať jedlo do teploty po zabití. Tepelne upravené jedlo je ľahšie na prežúvanie i ľahšie stráviteľné. Človeku sa skracuje tráviaci trakt, lebo na trávenie potrebuje menej energie. Ohniská používané človekom, kde s istotou možno povedať že sú jeho, sa objavili pred 0,8 miliónom rokmi v Izraeli, a v Číne pred 0,5 miliónom rokmi. Najstaršie ľudské ohniská v Európe sa pohybujú v časovom rozmedzí 400-250.000 rokov. Oheň detoxikuje potravu, zbavuje ju patogénov a parazitov, no zároveň ovplyvňuje dýchaciu sústavu, spôsobuje otravy oxidom uhoľnatým a spôsobuje zápaly očí. Človek teda tepelne upravuje jedlo, no oheň na zahriatie zatiaľ nepoužíva. Ohniská sa totiž nachádzali mimo miest, kde človek spával. Mäso lepšie vyživuje mozgové tkanivo a prechod od požívania zdochlín k aktívnemu lovu posilňuje abstraktné myslenie, plánovanie.

        Ďalším druhom z Afriky je Homo Rhodesiensis (pred 0,6-0,25 miliónom rokov) tzv. archaický Homo Sapiens, no príznačnejší je preň názov „africký Neandrtálec“. Jeho mozgovňa dosahovala veľkosť 1.280 cm kubických. Homo Heidelbergensis (pred 0,7-0,25 miliónom rokov, popísaný r.1908), bol asi najväčším druhom človeka, keďže dosahoval výšku 180 cm s hmotnosťou 95 kg a veľkosť mozgu dosiahla 1.400 cm kubických. Ako prvý hominid používal oštepové čepele. Ide o priameho predchodcu Homo Neanderthalensis (popísaný r.1859), ktorý žil v Európe v období pred 200.000 až 30.000 pr. Kr. S Homo Sapiens má spoločného predka spred pol milióna rokov. Podľa výskumov je Neandrtálec typickým druhom pre Európu a Áziu. Jeho populácia dosahovala približne 70.000 jedincov a aspoň jedno percento z nich malo bielu pokožku a ryšavé vlasy. Až 60 percent z tejto populácie tvorili jedinci predreprodukčného veku, 35 percent v reprodukčnom veku a len 5 percent v poreprodukčnom veku. Bol menšieho vzrastu ako jeho predchodca, dosahoval výšku 160 cm a hmotnosť do 75 kg. Oproti iným druhom mal robustný skelet, veľké svaly a celkovú masívnu stavbu tela. Jeho mozog dosahoval veľkosť od 1.300 do 1.700 cm kubických a teda bol väčší, ako má dnešný človek. Sídlil po celom Európskom kontinente s nálezmi vo Francúzsku, Belgicku, Nemecku, Španielsku, Taliansku, Chorvátsku, Čechách, Ukrajine i Slovensku. Zo sídlisk možno zistiť, že najčastejšie lovil soby (30 percent), kone (20 percent), jelene (10 percent), bizóny (10 percent) v závislosti od dostupnosti a špecializácie. Zabíjanie mamutov, slonov a medveďov bolo sporadické. Keďže v tomto období je Európa ochladzujúcim sa kontinentom, oheň sa presúva do obydlí z kostí a koží. Veľkosť mozgu naznačuje, že oproti dnešnému človeku mu prakticky nič nechýba a teda sa veľmi diskutuje o tom, či mal estetické cítenie a symbolické správanie. Nedá sa dokázať používanie reči, aj keď nie je vylúčená, no určite využíval aspoň gestikuláciu, či zvuky. Na život bol veľmi dobre pripravený. Využíval minerálne farbivá, hroty oštepov vsadil do dreva s pomocou fixatív. Na Blízkom Východe ním bol asfalt, v Európe brezová smola. Čiastočky jeho genómu sa zachovali v populáciách Aziatov a pôvodných Austrálčanov v množstve 2,5 percenta a teda ku kríženiu Homo Sapiens a Neandrtálca došlo krátko po opustení Afriky na Blízkom Východe.

        Homo Sapiens (200.000 až dodnes), s mozgovňou 1.400-1.500 cm kubických, sa vyvinul v Afrike a nikde inde, ostatné druhy človeka vo svete vyhynuli. Čím väčšia hlava, tým väčší mozog, no aj v tomto smere sú určité hranice a tie začínajú pri pôrode. Mozog sa preto počas evolúcie zvrásňuje, štrbiny a ryhy znásobujú jeho plochu. Približne 80.000 rokov žil nerušene v Afrike a nediali sa s ním žiadne zmeny. Dosiahol výšku až 1,8 metra a hmotnosť 70 kg. Neandrtálec je vystriedaný človekom Kromaňovským (Homo Sapiens Sapiens), no nie je isté, či na ňom spôsobil genocídu v boji o potravu. Nie sú totiž dôkazy, ktoré by poukazovali na vojenskú konfrontáciu, a okrem počiatočného miešania na Blízkom Východe sa s ním vo zvyšku Ázie a ani v Európe geneticky nemiešal. Spoločné prostredie zdieľali minimálne 5-7.000 rokov. Poslední Neandrtálci žili v období  25.000 rokov pr. Kr. v Portugalsku. Pravdepodobne sa dožíval menej, neprispôsobil sa klimatickým zmenám, potreboval vyššiu dávku kalórií, alebo to mohli byť aj iné dôvody, ktoré spôsobili jeho vymretie. Potom, čo Homo Erectus opustil Afriku, ju moderný človek opustil ešte dvakrát. Prvýkrát to bolo medzi 135-115.000 rokmi, no ochladenie ho donútilo vrátiť sa z Levanty späť. Opätovne Afriku opustil asi pred 85.000 rokmi a južnou cestou cez Arábiu a Indiu tiahol na Východ. Pred 74.000 rokmi už bol v Číne a pred 64.000 rokmi v Austrálii. Aj keď sa ešte donedávna hľadali časové možnosti, kedy mohol človek prekračovať suchou nohou prieplavy medzi kontinentmi, polostrovmi a ostrovmi, dnes už vieme, že dokázal stavať lode s lanami a kotvami, ktorými prekonal 50 až 80 kilometrové vzdialenosti. Do Európy sa odvážil vstúpiť až po oteplení, približne pred 45.000 rokmi. Odpoveď prečo plných 40.000 rokov otáľal, je jednoduchá. Európa je v tom období chladná a žijú v nej Neandrtálci. Kým ešte pred 60.000 rokmi bola priemerná ročná teplota v Európe mínus 10 stupňov Celzia, o 10.000 rokov neskôr to už bola 0. Sapiens sa teda odvážil do Európy vstúpiť v čase, kedy priemerná ročná teplota dosahovala plusové hodnoty. Dôkazy jeho prítomnosti sa nachádzajú v Rumunsku už z pred 38.000 rokov. Do Británie dorazil asi pred 33.000 rokmi. Jeho technika lovu je dokonalejšia, rozšírené sú vrhacie zbrane. Ako nástroje používa kosti, parohy i mamutovinu. Oproti Neandrtálcovi je závislý na love soba (72 percent) a koňa (16 percent). Kôň je síce dvakrát ťažší ako sob, má však menej tuku. Lovnú zver doplňujú tury, mamuty, jelene a diviaky. Pred 30.000 rokmi tvorí svetová populácia Homo Sapiens asi jeden milión ľudí a dožíva sa priemerne 40 rokov. Druhá vlna prišla do Ázie pred 38.000 rokmi, vstupuje do Japonska a na kontinente tiahne ďalej. Pred 25.000 prejde z Ázie do Ameriky a do Južnej Ameriky mu trvá cesta ďalších 10.000 rokov. Vo všetkých kútoch sveta nahradil Homo Sapiens ostatné existujúce druhy ľudí bez toho, aby sa s nimi krížil. Aspoň toto naznačil výskum z r.1987, kde sa zistilo, že všetci ľudia sveta majú pôvod v Afrike a mitochondriálna Eva, z ktorej dnešné ľudstvo pochádza, existovala pred 140-280.000 rokmi. Pravdepodobne šírením sa po svete človek začal strácať tmavú farbu, ktorá ho v Afrike chránila pred UV žiarením. Ultrafialové žiarenie je potrebné pre syntézu vitamínu D. Tam, kde je UV žiarenia menej, teda na sever a juh od rovníka, trpia čierni nedostatkom vitamínu.  Farba kože teda s UV žiarením úzko súvisí. 

        Medzi človekom Kromaňovským a poľnohospodárskou spoločnosťou (40.000 až 8.000 pr. Kr.) je veľká časová medzera. Nástenné maľby v jaskyniach vznikajú v období 40-20.000 rokov pr. Kr. a s koncom ľadovej doby zaniká. Naratívne myslenie a jazykové zručnosti sa podľa niektorých vedcov objavili už asi pred 500.000 rokmi, podľa iných nie skôr ako pred 200.000 rokmi, v každom prípade však už aj Neandrtálec mohol používať reč. Dovolilo to zmenšenie uhla dolnej čeľuste a krku a posun hrtanu smerom nadol. Ako to už býva, zmena jedného orgánu prináša koadaptáciu aj ďalších, vrátane zmien ciev, nervov, svalov atď. Ľudský genóm sa prestal meniť asi pred 100.000 rokmi a tak zmeny v ľudskom správaní sú dané niečím iným. Jeho správanie sa mení v používaní napríklad kameňa, pretože človek prekonával veľké vzdialenosti, aby získal materiál a svoje cesty plánoval. Taktiež nie je známe, prečo sa objavilo materiálno-symbolické štádium umenia a prečo sa vytratili nástenné maľby. Človek totiž prešiel k výrobe sošiek a ozdôb. V čase odchodu z Afriky už mal človek genetickú výbavu ukončenú, používal oheň, rozprával, mal schopnosť učiť sa v detstve, vyrábal šaty aj nástroje. Jeho veľký mozog (v porovnaní s telom) mu priniesol inteligenciu, za ktorú môže zväčšenie neokortexu. Cesty ľudstva však v rozličných krajinách pokračovali rôzne. Pred 22.000 rokmi preťala Európu zo severu na juh ľadová doba. Hladiny morí a oceánov údajne poklesli až o 110 metrov, čo im umožnilo kolonizovať aj tie najnedostupnejšie zákutia. Človek sa stále živí prevažne sobmi a koňmi, no nepohrdne ani malou zverou. Tisíce rokov chladu sa však odrazia na ľudskej postave. Hoci sa na ňom vďaka oblečeniu z kožušín neobjavuje vyššia miera ochlpenia, muži dorastajú do výšky len 163 cm. Na začiatku Holocénu (cca pred 10.000 rokmi), teda po skončení poslednej ľadovej doby, žilo na svete asi 10 miliónov ľudí. Zatiaľ čo sa na väčšine sveta človek pred 10.000 rokmi usadil, v Austrálii, strednej Afrike či vo väčšine Južnej Ameriky pokračuje v živote lovca a zberača. Vlastne 99,5 percenta svojej evolúcie je človek lovcom a zberačom. V krátkom čase sa adaptoval na usadlý spôsob života a stratil svoje prirodzené inštinkty. Mobilné spoločenstvá o počte 20 až 30 ľudí sa stretali raz, alebo viackrát ročne a dohadovali manželstvá ako aj výmenu. Trvalé osady však rozšírili tento počet na 50 až 200 ľudí. Samozrejme, usadenie ešte neznamená pestovanie a hoci prvé sídla možno zaradiť do obdobia pred 9.000 rokmi (Jericho), pestovanie plodín prišlo na rad až o tisíc či dvetisíc rokov neskôr. Poľnohospodárstvo sa na svete objavilo na viacerých miestach a nezávisle od seba: Stredný Východ, severná a južná Čína, Sahel, Peruánske Andy, Stredné Mexiko, Východ Severnej Ameriky a dokonca aj Papua Nová Guinea. Aj pôvodná príbuznosť v reči sa veľmi rýchlo rozptýlila. Len 10.000 rokov stačí na to, aby sa pôvodne totožné jazyky podobali len minimálne a len 5.000 rokov stačí na to, aby pôvodné slová zanikali a vznikali nové. Výrobné vzťahy majú vplyv aj na tie sociálne. 55.000 rokov nemalo zlato žiadnu hodnotu, no posledných 5.000 rokov je meradlom bohatstva. Papierové peniaze sa objavili v Číne už okolo r.1000 pr. Kr., na Blízkom Východe sa objavili v Malej Ázii v 6. storočí pr. Kr. v podobe zliatiny zlata a striebra.

        Usadlý spôsob života so sebou priniesol stavbu domov, zhromaždenie náradia, ozdôb a rezieb, no v neposlednom rade je to vytvorenie ťažkých náradí ako kamenné mlyny, mažiare či hrnčiarske kruhy, sklady na potraviny a techniky obrany. Sekundárna revolúcia prichádza krátko po primárnej a to orba, vyrábanie mlieka, syra a používanie vlny. Pec, hoci sa javí ako jednoduchá, bola zásadným pokrokom v pyrotechnike. Varenie, pečenie, sušenie a samozrejme teplo boli základnými úlohami otvoreného ohňa, no oheň v peci rozšíril svoje využitie ešte o pálenie keramiky a metalurgiu. Človek sa vynájdením metalurgickej pece preniesol do doby bronzovej. Niekoľko stočlenné usadlosti mali už aj vedenie zverené jednotlivcovi a často sa dedilo. Kedy sa medzi ľuďmi objavila nerovnosť však nemožno určiť. Komodity a predmety nadobúdajú na hodnote. Písmo, pôvodne protolineárne z Uruku, neskôr klinové v Sumeri sa od r.3000 pr. Kr. šíri Blízkym a Stredným Východom až dorazí do Libanonu, kde z neho Féničania urobili abecedu. Tú prevzali Semiti, Hebreji i Aramejčania (Palestína, Sýria, Arábia), neskôr aj Gréci a Rimania. Alexandrova a neskôr Rímska ríša so svojím svetovým rozsahom, rozšírili túto abecedu v pozmenenej podobe do celého známeho sveta. Vo Východnej Ázii sa používa ideografické písmo s 50.000 znakmi už od r.1500 pr. Kr., preto je ich písmo oveľa zložitejšie. Hlásková abeceda abeceda sa objavuje ešte pred rokom 1000 pr. Kr., možno 1200 pr. Kr., pretože je v nej napísaná Šalamúnova pieseň z r.970 pr. Kr.

        
          Ako je to teda s tou inteligenciu? Len veľký, či zvrásnený mozog nestačí. K inteligencii totiž vedie rad rozličných súvislostí, ktoré síce s mozgom súvisia, ale nie priamo. Pozrime sa na druhy opíc dnes. Plody sa dajú nájsť ťažšie ako listy, preto majú mačiaky väčší mozog ako hulmany či guerézy živiace sa listami. Prispôsobenie žalúdku rastlinnej potrave a dostupnosť zdrojov nedáva bylinožravým druhom príležitosť byť inteligentnými, lebo to ani nepotrebujú. Ak vie živočích nájsť potravu a zároveň uniknúť pred nepriateľmi, rast mozgu už nepotrebuje. Aj medzi bylinožravcami možno nájsť výnimky, ktoré napriek potrave majú pomerne vysokú inteligenciu. Gorily a slony však majú pomerne pestrý rastlinný jedálniček a zároveň netreba zabúdať na veľkosť mozgu oproti telu. Okrem toho, žijú v sociálnej, rodinnej skupine. Konkurencia, spojenci či nepriatelia vo vlastnej skupine, nútia jednotlivca riešiť svoju sociálnu pozíciu. Inteligencia vzniká predovšetkým pri riešení sociálnych problémov. Preteky v zbrojení nie sú len v pozícii proti iným druhom či dravcom, ale aj v rámci skupiny. Aj táto inteligencia však má svoje hranice a tou je veľkosť skupiny. Ak je táto hranica presiahnutá, skupina sa rozpadne na dve menšie. Ľudia so svojim mozgom dokážu mať sociálne väzby so 150-200 ľuďmi. K tejto téme sa ešte vrátime v kapitole o Dalajlámovi. Dôležité je povedať, že takéto skupiny sú schopné urobiť aj slony, aj keď len sporadicky v určitých obdobiach roka. Prečo však nie sú inteligenčne tam, kde ľudia? Nuž slony investovali viac svojej energie do veľkosti a svalov ako do mozgu a to isté urobili aj levy, tigre a iné dravce. Špecifickou skupinou sú levy. Hoci investujú do svalov oveľa viac energie ako do mozgu, predsa len žijú v sociálnej skupine a podobne ako človek, jedia mäso. Kto iný ak nie lev by mal mať našliapnuté na vývoj podobný človeku? Človek je svojim vlastným mozgom energeticky veľmi zaťažený, pretože do dvoch percent svojej hmotnosti investuje štvrtinu všetkej svojej energie. Prečo si to teda mohol dovoliť? Odpoveďou je potrava. Človek jednoducho dokázal zhromaždiť toľko potravy, že za milión rokov dokázal kapacitu svojho mozgu takmer zdvojnásobiť. Aká potrava to bola? Nuž tráviaci trakt na mäso je o poznanie jednoduchší ako trakt bylinožravcov. Oheň, ku ktorému prišiel hominid síce náhodou, no nakoniec ho dokázal využiť a dokonca aj založiť, robilo mäso stráviteľnejším, a zároveň hrial a chránil pred dravcami. Poskytol mu teda ďalšiu výhodu. Ako už vieme, Australopitekus jedol mäso občas a hoci mal od šimpanza o tretinu väčší mozog, zo svojej pozície sa prakticky nepohol. Nasledujúcim druhom začal mozog rásť a hoci mäso jedli denne, stále ho jedli surové. Až Homo Erectus dosahuje výhodu pečeného mäsa jedeného každodenne, pretože loví. To mu dáva v trávení a investovaní do mozgu pred všetkými ostatnými živočíchmi veľkú výhodu a jeho mozog je už trikrát tak objemný ako mozog šimpanza. Nasledujúci vývoj je už známy a Homo Sapiens ako prvý a zároveň posledný z druhov človeka začína pretvárať krajinu.
        

        
          Jeho zásah do prírody bol už vtedy veľmi očividný v období 50-40.000 rokov pred Kristom, teda za 10.000 rokov dokázal zo 150 druhov veľkých cicavcov dve tretiny vyhubiť. Okrem veľkých cicavcov Severnej Ameriky a Euroázie vyhubil na Novom Zélande 12 druhov veľkých nelietavých vtákov, v Austrálii veľké druhy vačkovcov od kengúr, vombatov až po levy. Hominidy boli tak ako iné ľudoopy spoločenské, samice sa držali pri zdroji potravy, pri samcovi. Ak bol dostatok potravy, vytvárali hárem. Ak bol jej nedostatok, správali sa monogamne. Aj keď na to nie sú fosílne dôkazy, ochlpenie začal strácať pravdepodobne už Homo Erectus a zmenami klímy či putovaním sa človek začal obliekať do koží zvierat. Odev však nemal zaháňať len chlad, ale aj sexuálnu aktivitu mimo párovej väzby. Sociálnu interakciu človek posilnil redukovaním čeľusti a zmenou anatómie hrtanu, úst, hltanu, ktoré sa prestali meniť asi pred 300.000 rokmi. Vznik reči bol možný už v tomto období, no putá sa upevňovali aj hrami, tancom či rituálmi. Akustická komunikácia je účinnejšia ako vizuálna, možno ju využiť vo vysokej tráve, v tme, v lese a uvoľňuje ruky pre nosenie a používanie zbraní. Mozog, ani genetický materiál, sa však za posledných 100.000 rokov už nezmenil. Človek za toto obdobie nie je múdrejší, krajší ani zdravší ako jeho predkovia potulujúci sa v Afrike. Samozrejme, objavy predovšetkým za posledné storočie posunuli ľudstvo neuveriteľne dopredu, no popravde, sú to úspechy stoviek, možno tisícov ľudí, nie však siedmych miliárd ľudí, ktorí by si bez týchto vynálezov nevedeli dať rady a už vôbec by ich nedokázali vymyslieť. Človek je však tvor zvedavý a neustane, kým nebude krajší, zdravší a múdrejší, pretože už nastala doba, kedy sa pokúša do svojej evolúcie zasahovať.
        

        
          Nespomenuli sme však niečo podstatné. Sací reflex dieťaťa radí človeka k cicavcom. Prvé úsmevy, ktoré prídu len po niekoľkých týždňoch povzbudzujú matku, aby sa oň starala a úchop čohokoľvek, čo sa dieťaťu vloží do ruky naznačuje reflex, ktorý už po státisícročiach nepotrebuje, no stále ho má. Mláďatá ľudoopov sa totiž dodnes potrebujú udržať v náručí či chrbte matky a to prakticky od narodenia.
        

        
          Mýtus, Púť a Rituál – Zrod Náboženstva 
        

        
          Už pravekí ľudia pred desaťtisícročiami, teda predtým ako vznikla prvá civilizácia, pochovávali svojich príbuzných v nádeji, že ich ešte uvidia. Herbert Spencer v druhej polovici 19. storočia tento jav pripisoval snom. Náboženstvo podľa neho vzniklo pozorovaním, že smrťou sa „ja“ odpúta od svojho nositeľa a navštevuje živých v snoch. Intenzívne prežitky, spomienky a myšlienky, ktoré sa v spánku človeku ukladajú, tak dali vzniknúť predstave, že mŕtvi kontaktujú živých. Následne im pozostalí budujú hroby a prinášajú pokrm, čo je už len krok k budovaniu svätostánkov a prinášaniu obetí. Uctievanie zosnulých príbuzných a následne aj predkov stálo na začiatku každého náboženstva. 
        

        
          Ak človek jeden deň chodí, loví a rozpráva a na druhý deň leží a nejaví tieto známky života, v blízkom človeku to vyvolá otázku, čo to spôsobilo. Človek pravdepodobne niečo stratil, niečo ho opustilo a zapríčinilo jeho stav – smrť. Ak človek prišiel o svoju myseľ (schopnosť premýšľať, pamätať, rozprávať), stratil „ducha“,  teda to, čo ho robilo človekom. Ak duchovia telá opúšťajú, je dosť možné, že sa aj niekde zhromažďujú. Tu už nemáme ďaleko k premýšľaniu o tom, že existuje aj nejaký „nad-duch“, ktorým okrem iného, ovplyvňuje aj život či smrť. Tento nadduch dokáže veci, ktoré duchovia v telách nedokážu - posiela dážď, úrodu, pekné počasie, ale aj búrky, zemetrasenia, padanie hviezd a choroby. Pravdepodobne tento nadduch nie je sám, lebo by nezvládal toľko činností naraz, tak ako lovec naraz neloví a nespí. Pre každú oblasť javov v prírode je teda priradený minimálne jeden. Bohovia vznikajú ako ilúzia ktorá sa postupom času stáva vieryhodnou. Tu sa dostávame k antropomorfizovaniu síl prírody. 
        

        
          Každá moc vyzerá desivo a tajomne. Jej uchopenie ako konkrétneho súcna môže byť rozpoznateľné a pochopené len v prípade, že je poľudštená a takýmto spôsobom ľudstvo zmýšľalo až do nástupu vedy. Antropomorfizované pojmy sú pre človeka pochopiteľné, keď sú vizualizované. Božstvo preberá ľudské vlastnosti a spolu s ním prichádzajú aj mýty o jeho pôvode. Keďže každý z nich môže ľuďom pomôcť, alebo uškodiť, je potrebné si ich nejakým spôsobom nakloniť. K tomu poslúži obeta prevedená určitým rituálom. Obeta či rituál však nie sú ničím iným, ako obrazom prevádzania medziľudských interakcií i keď s duchovnom. Ak totiž človek človeku urobí niečo zlé, v záujme zachovania dobrých vzťahov sľúbi, že to viac neurobí a bude sa toho držať (prikázanie), alebo poskytne odškodné (obeť). Náprava správania, či podplácanie obetami pre dosiahnutie žiadaného stavu sa premieta aj do vzťahov s duchovnom. Obrady tak predstavovali formu vyjednávania s bohmi v snahe dosiahnuť lepšie podmienky. Plodnosť, víťazstvo, úspešný lov, ochrana pred prírodnými javmi sa tak priraďujú k jednotlivým bohom a aj rituály sa začínajú od seba odlišovať. Obrad nikdy nerobí len tak niekto. Vždy je to človek, ktorý má k nim akosi bližšie. Je to napr. „syn šťasteny“ teda najúspešnejší lovec, človek, ktorý prežil útok divého zvieraťa, pohromu, otec mnohodetnej rodiny, ranohojič, bylinkár, alebo niekto, kto predvídal určitý jav (povodeň, počasie), niečo vedel, alebo mal skúsenosť. Tu sa dostávame k ďalšiemu fenoménu. Antropológ Stewart Guthrie sa domnieva, že je bežnou myšlienkovou výbavou človeka tzv. klamné pozorovanie. Predstavme si lovca spred 30,000 rokov ako prechádza miestom, kde zahynul jeho spoločník. Keď dorazí na to miesto, zdvihne sa vietor a konáre stromov a kríkov sa o seba trú. Človek má v sebe zabudovaný „detektor činiteľa“ a teda premýšľa o tom, čo daný stav vyvolalo. Táto schopnosť je naučená z tisícov generácií, kedy následky neobjavenia skrytého dravca v húštine sú oveľa závažnejšie ako odhalenie dravca, ktorý tam nie je. Jednoduchšie povedané, človeka šuchot zaujme a v okamihu odhaduje, čo ho vyvolalo. Samozrejme, že potom, ako zistí že nejde o dravca si náš lovec môže pomyslieť, že to urobil jeho zosnulý súkmeňovec, ktorý tam stále niekde je. Lovec nič nevidel, len niečo začul, no v danej chvíli prežil zážitok, ktorý bude rozprávať doma pri ohni. Je to jeden z príkladov, ako sa ľudia začali zaoberať nadprirodzenom na základe pozemských javov a práve toto môže byť skúsenosť, ktorá urobí z lovca niekoho, kto má k nadprirodzenu akosi bližšie. Detaily nezaložené na pravde tak dokážu presvedčiť poslucháčov ako aj seba samého, že videl či počul niečo, čo sa vymyká realite. Prestíž, či vodcovstvo tomu ešte napomáha, pretože im je prisúdená, hoci často nezaslúžená, dôveryhodnosť. Je síce skoro hovoriť o kňazoch, no možno postrehnúť akúsi kastu šamanov či medicinmanov. Náboženstvo teda už nehovorí len o tom, kto sú bohovia a odkiaľ prišli, ale rituál sa stáva sociálnou úlohou, určujúcou nie len v čo veriť, ale aj čo robiť. Toto je však už znakom náboženstiev prvých kultúr. 
        

        
          Jozef Wolf náboženstvo zadefinoval nasledovne: „Náboženstvo začína vierou v bohov a prijatím členstva v cirkvi, kde si ľudia uložia určité hranice a normy svojho správania, poriadok a morálku, ktorým sa podriadia v mene určitého boha, princípu, zákona, pravidiel či prikázaní, ktoré sú nad nimi“.
        

        
          Kedy človek prišiel na myšlienky o duchovne je nemožné zistiť a neexistuje ani jediný antropologický prístup ku vzniku náboženstva. Možno k tomu došlo v čase, keď sa človeku skrátila sánka a zaoblilo čelo, ako hlavný rys odlúčenia sa od ľudoopov. Za takéhoto človeka je všeobecne považovaný Homo Sapiens Neandrtalensis, ktorý sa objavil asi pred 200.000 rokmi s mozgovňou presahujúcou veľkosť moderného človeka. Svojich blížnych pochovával s predmetmi dennej potreby i kvetmi, čo znamená, že mal abstraktné myslenie vyvinuté natoľko, že sa uňho možno prejavila predstava posmrtného života. Antropológia je úžasná v tom, že sa nezaoberá pravdivosťou, alebo nepravdivosťou náboženského myslenia. Nemôže vedieť, či duchovia existujú alebo nie a ani sa tým nezaoberá. Vykonávajú ju metodologicky neutrálni agnostici, ktorí študujú vplyv náboženského myslenia na sociálny život, študujú jeho význam a dopady. Veriaci náboženstvo považujú za danú, zjavenú pravdu, kým veda ho považuje za produkt vývoja človeka, prejav jeho cítenia a abstraktného myslenia, včleneného neskôr do jeho kultúry. Počas tisícročí ľudstvo našlo množstvo spôsobov ako rozumieť silám prírody. Hľadajú boha, zmysel života, príčiny prekážok, nezdarov a tragédií. Nahliadajú na prírodu, ktorá človeka živí, aj osudovosť, ktorú v smrti vníma. To, že boh je relatívny a teda nie je sám o sebe ani dobrý ani zlý, je myšlienkou, ktorá vznikla už pred tisícročiami. Nik a nič v prírode totiž nie je samo o sebe dobré alebo zlé, pretože tieto vlastnosti sa prejavujú na subjektoch. 
        

        
          Špecifickým typom vzniku náboženstva je cargo kult, ktorý možno ešte dnes nájsť na odľahlých miestach Brazílie či Papuy Novej Guiney. Cargo kult vlastne vzniká z ničoho. Beloch stretne príslušníka komunity, ktorá ho ešte nikdy pred tým nevidela a ten im zo strachu o svoj život, alebo za účelom obchodu nechá nejakú vec, alebo tovar. Niektorí domáci chcú, aby sa ten cudzí človek vrátil a opäť niečo priniesol, preto vykonávajú rituály, aby k tomu opäť došlo. Množstvo náboženstiev začínalo práve takto, bolo jedinečné pre konkrétnu kultúru a teda bolo lokálne. Niektoré zanikli s kultúrami, ďalšie sa rozšírili na iné a niektoré sa stali skutočnými náboženstvami s rozvinutou kozmológiou.
        

        
          Ako sme spomenuli, Edward Tylor označil animizmus za zdroj náboženstiev. Animizmus predstavuje pripisovanie vlastností živým aj neživým predmetom. Nie len rastliny a zvieratá, ale aj hory, rieky, kamene, Slnko, mesiac, hviezdy, hmla, oblaky, všetci majú ducha. Ako sa na to prišlo? Pretože ak v snoch vystupujú ľudia, ktorí ducha majú, potom všetky predmety pozorované v sne ho musia mať tiež. Ak má každý strom ducha, nie sme ďaleko od tvrdenia, že ducha má celý les. Ak sa takéto myslenie javí ako primitívne, možno treba k tomu dodať, že na základe tejto myšlienky sa vytvára nielen hlboké spojenie s prírodou, ale zároveň aj psychická jednota ľudstva. Ľudia všetkých rás sú si rovní svojou prirodzenosťou. Teraz už neprekvapí poznanie, prečo severoamerickí Indiáni vyšli prvým osadníkom v ústrety, hostili ich a učili ich prežiť. Neprekvapí ani to, že drvivá väčšina týchto Indiánov po celé svoje dejiny nepraktizovala otroctvo a o čiernych utečencov sa starali ako o svojich súkmeňovcov. Tylor si všimol ešte jednu dôležitú vec: náboženstvo animizmu a šamanizmu postráda etický prvok a teda základ praktického náboženstva. Nielen že duchovia nezabraňujú nezhodám, krádežiam, závisti či násiliu, oni vôbec neriešia morálne problémy a nediktujú ako sa majú ľudia správať. Ľudí síce trestajú z rituálnych či iných dôvodov, ale nie za to, čo si robia sami navzájom. Tým však Tylor nehovorí že morálku nemajú, práve naopak, považuje ju za chvályhodnú. Totiž tradícia a verejná mienka buduje morálku a v náboženstve ju vôbec netreba. V komunite 50 až 200 ľudí sa len ťažko dá schovať ukradnutá vec. Ak ku krádeži došlo, hnev príbuzných a nedôvera ostatných veľmi rýchlo vyčlenili tohto jedinca zo spoločnosti a nemohol sa už spoliehať na ich pomoc. Obava z takéhoto následku slúžila ako prevencia proti krádežiam. Takýto postup sa používal pri akomkoľvek spore. Tak silný spoločenský tlak zachovával poriadok a to aj bez morálnej podpory náboženstva. Človek sa správa dobre predovšetkým k dvom skupinám ľudí: k príbuzným a nepríbuzným, s ktorými ho spája priateľstvo alebo dlhodobá spolupráca. V tak malej komunite ľudia patria buď do jednej, alebo druhej skupiny. Krivdy sa naprávajú v rámci spoločnosti, nie je potrebné viesť morálny účet, morálne príkazy a zákazy, nebo, peklo, či očistec. Ich posmrtný život sa zakladá na tom, ako človek zomrel. Inuiti v severnej Kanade veria, že ak sa jeden z nich utopí v mori, zmení sa na kosatku.  
        

        
          Spoločnosť lovcov a zberačov nebola monoteistická, všetko malo svojho ducha, no boli aj duchovia, ktorí ovládali časť prírody. Ak mali ducha oblaky, bol medzi nimi duch, ktorý ich preháľal po oblohe a zosielal dážď či búrku. Niektoré rastliny a zvieratá mali okrem svojho ducha aj liečiteľskú či vešteckú moc, no a samozrejme sú tu duchovia predkov, ktorí pomáhajú alebo škodia. U kmeňov Indiánov nakoniec nachádzame aj vyššie spomenutého nad-ducha, boha stvoriteľa najčastejšie sídliaceho na Slnku. Rozdiely medzi duchmi, bohmi a dušami sa stierajú, nie je medzi nimi hierarchia a už vôbec si o nich lovci nevedú záznamy a nebudujú panteón. Nadprirodzeno ich sprevádza celým životom a neoddeľujú ho od ostatného života. Samozrejme, s objavom nadprirodzena stúpa dopyt po tých, čo sa v ňom vyznajú. Šamani, ako takto sa prejavujúce indivíduá, po celom svete tancujú až do tranzu, nosia masky, hrkajú chrastítkami, požívajú drogy či iné omamné látky, hovoria s duchmi, cestujú na mesiac, alebo sa menia na divoké šelmy. Privolávajú dažde, lovnú zver, liečia, vykladajú sny, poznajú vzdialené i minulé udalosti a radia vodcom ako sa zachovať v danej situácii. Bruchomluvectvo je výhodou a ak nemá po ruke omamné látky, vidiny mohli byť vyvolané nedostatkom jedla alebo spánku. Ich neúspech mohol byť daný osudom, zásahom iného šamana a ak sa sám stal obeťou choroby či smrti vlastného dieťaťa, mohlo to znamenať slabnutie jeho moci. V prípade úspechov prijímali dary, pri neúspechoch ich zas vracali. Niektoré komunity ohrozovali v prípade nezdarov svojho šamana aj na živote, no v globálnom hľadisku sa vytvára kasta ľudí od hlboko veriacich šamanov, až po vypočítavých šarlatánov. Úspech šamanovej moci sa prejavoval na jeho majetku a na rozdiel od ostatných mohol mať viac ako len jednu ženu. Dokonca sa mohlo stať, že pokáním pre previnilca mohlo byť obcovanie jeho ženy so šamanom. Niekedy medzi šamanmi susediacich klanov došlo k bojom. Najznámejší príklad je boj medzi Veľkým Býkom a Bielym Stehnom z kmeňa Vraních Indiánov. Výsledkom ich zápolenia bolo, že Biele Stehno oslepol a Veľký Býk stratil niekoľko členov svojej rodiny. Ak už šamanizmus nie je náboženstvom v pravom slova zmysle, je krokom k súboru úkonov neskorších náboženstiev.
        

        
          S rastom počtu ľudí sa komunity lovcov a zberačov pretvárajú v kmene. Po desaťtisícoch rokov sa ľudstvo začína usadzovať a s tým prichádza oveľa širšia deľba práce. Jej rozšírenie prináša aj „odborových bohov“, teda výrobné a poľnohospodárske božstvá. Náboženské kulty s bohmi a mytológiou vznikajú tam, kde sa dala ľahšie opatriť potrava. Ide o severnú Afriku, Malú Áziu, Blízky a Stredný Východ i Stredomorie. Zavodňovacie systémy, poľnohospodárstvo kombinované s pastierstvom i remeselníctvom sa sústreďujú na miesta, kde je dostatok vody a tak sa prvé kultúry viažu na Níl, Halys, Eufrat a Tigris, Indus, Gangu či Chuang Che. Prechod od lovcov a zberačov k poľnohospodárstvu znamenal najväčšiu úctu k plodnosti a javom, ktoré jej napomáhajú. Božstvá rastlinstva tak dopĺňajú prírodné božstvá (počasia, dažďa, vôd, búrky, lesa), božstvá hospodárskych činností (rozmnožovanie zvierat, sejba, žatva, uskladňovanie), božstvá rozličných výrobných činností, ale aj tie, ktoré by v ich funkcii mohli obmedziť. Od začiatku evolúcie totiž živé bytosti vedia, že bez potravy príde smrť. Stále však hovoríme o kmeňových spoločenstvách bez miest či štátov, no už tu pozorujeme i zmeny v spoločnosti. Cenným zdrojom informácií sú totiž kmeňové spoločenstvá Polynézie, objavené v 17. storočí, ktoré zaznamenali vtedajší objavitelia. Náčelník je v niektorých spoločenstvách aj najvyšším kňazom, niekde je považovaný za syna boha, alebo je po smrti uctievaný ako boh. Šamani sa aj v tomto období majú lepšie, dostávajú dary, majú viac manželiek a zasahujú do chodu kmeňa. Ak má šaman viac manželiek, majetok neporovnateľne väčší ako ostatní a mohol robiť veci, za ktoré by iného postihol trest, je na mieste prirovnať ho k dnešným oligarchim, ktorí majú veľký majetok, môžu mať milenky a samozrejme pomocou právnych kľučiek a konexií sa snažia vykĺznuť spravodlivosti. Silu používal skôr z náboženských ako svetských dôvodov. Ľudská obeta bola napríklad prinesená zo zločinca či povaľača, ktorý od spoločnosti bral viac, ako jej dával. Ľud ju preto nevnímal ako rozmar, ale ako trest za porušenie božieho zákona a prijal ho bez odporu.
        

        
          V kultúrnej revolúcii je však zberačský svár už len slabým popisom sporov. Tu už máme komunitu stoviek ľudí, v niektorých prípadoch dokonca tisícov. Zvýšenie počtu obyvateľov na jednom mieste prináša jednak väčšie produkčné možnosti a zároveň zvýšenú ochranu zdrojov. Je teda na mieste zamedziť, aby sa takáto veľká komunita trieštila na susedských sporoch. Osobná odplata je nebezpečná pre celé rodiny, preto funkcia „sám sebe policajtom“ zlyháva. Je potrebný dozor nad spoločnosťou a tomu poslúži náboženstvo. Toto je moment kedy duchovno spojené ekonomickým a politickým myslením prináša náboženstvo obohatené o morálku. Aby sa morálka v náboženstve mohla rozvíjať, potrebuje pravidlá. Tie sa vynucovali rizikom hnevu bohov a preto nachádzali oporu v náboženstve. Už v takomto náboženstve možno postrehnúť, že bohovia sledujú vlastné záujmy, sú súcitní i zúriví, jedia, pijú, hašteria sa a bojujú, rovnako ako ich pozemskí poddaní. Nedávať dôvod hnevať sa, alebo dokonca pokúsiť sa získať si ich priazeň, to je úlohou rituálov. Od rituálov totiž závisel každodenný život kmeňa. Ľud nebol vychovávaný tým, čo ich čakalo po smrti, ale tým, čo sa mu mohlo prihodiť ešte počas života. Sú to tresty na tomto svete, nie tresty posmrtné. Ešte stále platí, že človek posmrtne žije na mieste a spôsobom, ako ho zastihla smrť. Obava, že sa však zosnulý vráti ako duch, aby mi škodil kým ja ešte žijem, má silu robiť zo mňa ohľaduplného človeka. Vlastná obava z negatívnych javov spôsobených duchmi tých, ktorých som poškodil alebo urazil už zakladá morálku náboženstva, hoci samotní bohovia sa ňou neriadia. V tomto smere náboženstvo prevzalo iniciatívu v zachovávaní poriadku. Roztopašnosť, močenie do potoka či na ovocné kríky, klamstvo, to všetko mohlo vyvolať kašeľ, kožné choroby, horúčky a triašky. U Aztékov vyvolávalo cudzoložstvo úhyn mladých moriek. Choroby, neúspechy v poľnohospodárstve či love, škodcovia, záplavy, sucho i smrť, to všetko spôsobovali nespokojní bohovia. Poriadok teda zvyšoval efektivitu komunity a dával výhodu nad tými komunitami, čo k nemu nedospeli. Ľudia sa teda modlia k božstvám za prežitie i zdravie, za hojnosť, úrodu, dobrý lov, za deti a množstvo iných aspektov života. Vyhotovujú podobizne zo skaly, dreva či kovu a v neskoršom období, kedy už vznikajú mestá, sú im budované chrámy. Božstvá kmeňa a božstvá miest sa odlišujú len vo veľkoleposti uctievania. 
        

        
          S predstavami o nadpozemských bytostiach, ktoré svojou mocou dokážu ovplyvňovať svet ľudí sa vytvára aj svetonázor jednotlivých národov. Vytvárajú sa vzájomné vzťahy medzi božstvami, ľudia sa snažia zaradiť ich existenciu do svojich dejín, nadväzujú s nimi vzťah, objavujú svoj zrod a svet, ktorý je po smrti. Človek je v náboženstve vychovávaný v každej kultúre, na základe mýtov si buduje vlastný svetonázor, aby dokázal čeliť strastiam sveta. Mýtus je prechod od prírody ku kultúre, odhaľuje pôvod všetkých vecí a sprítomňuje minulú skúsenosť. Prostredníctvom nich sa špekuluje o fungovaní sveta, hľadajú sa odpovede a hoci mýty neplnili úlohu vedy, či histórie, postačovali k životu. Jeho pravdivosť sa nezakladala na experimente alebo pozorovaní, pravdivosť im dávala autorita. Tou autoritou boli predkovia ako „dedo môjho deda rozprával...“, čím im vtláčali punc posvätnosti a morálneho pravidla. Zachováva tiež kontinuitu generácií a reflektuje časy minulé porovnávaním so súčasnosťou. Mytologická schéma je v časových a geografických pásmach podobná. Hrdina, ako ideál spoločnosti, sa podrobuje rovnici odchod, iniciácia a návrat, čo znamená, že z vlastného presvedčenia, alebo na radu niekoho iného sa podujme na cestu, na ktorej ho čakajú panovníci, prekážky, skúšky, vrcholné utrpenie aj mytologické bytosti. Návrat zväčša znamená životnú skúsenosť, múdrosť, bohatstvo, alebo dobrodenie pre ľudí. Tradovanie často mýty pozmeňovalo, no verilo sa im práve kvôli autorite rozprávača, od ktorého sa neočakávalo, že by klamal. Zachovať mýtus v pôvodnom stave bolo možné len zápisom, alebo jeho pretavením do rituálu. Ten má presnú postupnosť krokov v sprítomňovaní bájnej minulosti. Rituál má význam pre jednotlivca aj celú spoločnosť. Jeho úlohou je udržiavať, alebo narúšať status quo prírody, obnovovať súlad a dobré vzťahy s nadprirodzenom, bohmi i duchmi. Udržuje život v medziach a odvracia hrozbu chaosu. Rituál je stelesnená skúsenosť, oveľa viac, ako slovná vnuka. Víťazstvo, úroda, zdravie, dobré vzťahy, odvrátenie pohromy, to všetko spadá do predmetu rituálu. Pre divákov je to predstavenie s hercami. Rituál sa týka prechodných životných cyklov, ktoré sa konajú od zimy k jari, od živého k mŕtvemu, od dieťaťa k dospelému a od slobodného k ženatému. Kľúčová je zmena stavu jedinca v súkromnej sfére prekročením prahu života, dospelosti, manželstva alebo smrti a zmena postavenia spoločenstva (napríklad od mieru k vojne). Jeho úlohou je prostredníctvom symbolov a rutiny privodiť určitý výsledok, kde viera divákov je určujúca a kritika neprípustná. Utužuje súdržnosť a lojalitu, preto bývajú hrozné a boľavé, trýzeň sa totiž lepšie pamätá. Prinesená rituálna obeť je prenesením násilia na obetovanú bytosť, inak by násilie postihlo vlastných členov, ktorých má rituál najviac chrániť. Výkon rituálu sprevádza zvláštnosť a odlišnosť protagonistov, preto si účastníci obliekajú špeciálny habit, pomaľujú sa farbami, nasadia si masky, alebo si len vyholia hlavy. Ľudia v každodennej činnosti vnímali mýtus a jeho vykonávaním sa cítili tak ako bohovia či hrdinovia, ktorí to čo robia oni, v minulosti urobili po prvýkrát. Mýtus, kedysi vysvetlenie fungovania sveta, dnes predstavuje súčasť folklóru istej komunity, kde má miesto bežného, i keď mylného názoru na svet. Zamieňaním s legendou či dokonca rozprávkou, stráca spoločenskú vážnosť.
        

        
          S mýtom a rituálom veľmi úzko súvisí aj púť. V rôznych náboženských tradíciách existujú medzi nimi paralely a hýbu obrovským počtom ľudí. Kumbha Mela (10 miliónov), Rím (5 miliónov), Lurdy (5 miliónov), Mekka (2 milióny), Fatima, Guadalupe, Levoča, Santiago de Compostela, či Chrám Božieho hrobu, tie všetky priťahujú viac ako milión pútnikov za sezónu. Ďalšie desiatky miest možno nájsť takých, kde prichádzajú desaťtisíce či státisíce ľudí a stovky miest je takých, kde chodia stovky či tisícky ľudí. Durkheim vyslovil názor, že účelom púte je spoločenská obnova a morálna jednota. Malcolm X (americký bojovník za občianske práva čiernych) to pocítil na vlastnej koži, keď absolvoval púť do Mekky. Po návrate sa vyjadril, že neexistuje žiaden černošský islam, len náboženstvo pre všetkých, kde sú všetci rovní a majú spoločný cieľ. Duchovný magnetizmus ešte posilňuje umenie, hudba, architektúra, čím sa prekonávajú skupinové a kultúrne hranice. Ľudia tam prichádzajú s modlitbami, prosbami a nádejami na zmenu stavu či uzdravenie. Ich miliónová koncentrácia, ako mnohí veria, má potenciál vyvolať zázrak, ktorého by boli svedkami. Synkretizmus v Strednej a Južnej Amerike už od 16. storočia robí sochy a obrazy zázračnými. Prinášajú dážď, chránia pred zemetrasením, uzdravujú a dokonca oživujú.
        

        
          Dôležitým prvkom, s ktorým sa človek od prvopočiatkov potýkal v spoločenstve i v prírode, je anomália. Jej v vplyv v náboženských otázkach nie je zanedbateľný a vysporiadavanie sa s ňou určuje úroveň kultúry. Neurovia v južnom Sudáne sa s ňou vyrovnali tak, že ju predefinovali. Narodenie postihnutého dieťaťa narúša hranicu medzi ľudskými a neľudskými živočíchmi. Ak sa takéto dieťa narodilo a pripomínalo hrocha, bolo za hrocha označené a dané do prostredia, kde hroch patrí, teda k vode. V prostredí Ibov v Nigérii bolo za anomáliu považované narodenie dvojčiat. Tie boli v minulosti ponechávané v buši a matku vyhnali z dediny. Išlo o narušenie prirodzeného stavu, kedy sa matke rodí naraz len jedno dieťa. Anomália je fyzicky eliminovaná tak ako kohút, ktorý kikiríka v noci, namiesto svitania. Ak nie je anomália fyzicky odstránená, je odložená tak, aby nebola na očiach ostatných. Ešte aj vo viktoriánskej dobe boli matky nemanželských detí umiestňované do psychiatrických liečební, aby neboli na očiach verejnosti. To isté platilo aj o psychicky postihnutých, ktorým hospice boli stavané na odľahlých miestach. Anomália je anomáliou preto, lebo vybočuje z „normálnosti“, a tým môže byť zdrojom nebezpečenstva. Je však na ľuďoch ako sa k nej postavia. Niektoré kultúry sa k nim stavajú kruto, likvidujú ich, alebo sa ich zbavujú, zatiaľ čo iné sa na nich bavia, alebo ich vynesú na piedestál rituálu. Smrť je anomáliou života a jej ritualizácia napomáha vyrovnať sa s vlastnou smrteľnosťou, no je tiež spôsobom ako dodávať životu význam. Niektoré kultúry sa pohrebnými obradmi snažili zabezpečiť, aby sa mŕtvi nevracali k živým a neškodili im, zatiaľ čo iné sa snažili o pravý opak. Kým žena prechádza fázami panna – matka – starena, muž je postavou bez sexuálnych stavov. Ak je kultúra nadradená prírode, tak muž je nadradený žene a to trvalo celé dejiny až na posledné storočie, kedy sa situácia žien začala meniť. Žena so svojou rodiacou funkciou mala k prírode oveľa bližšie ako muž. Ak porodí panna, stane sa vo väčšine kultúr predmetom uctievania. Ak žena v stredných rokoch nie je matkou, v niektorých kultúrach je predmetov posmechu. Pozitívne či negatívne, oba tieto stavy sú anomálie.
        

        
          V šťastnej populácii je kozmológia optimistická, strádajúca populácia ju má pochmúrnu. Prístupy k mýtom sú odlišné, no základ tvoria dva. Jeden nadnesené a zveličené časti mýtu interpretuje na prirodzenej udalosti, racionalizuje nepochopiteľné na základe známych poznatkov. Druhý prístup, rozšírený v antike, filologicky mýtus skúma, čo znamená, že porovnáva tradované varianty mýtu a ich nejasné časti vkladá do kontextu iných rozprávaní. Všetky verzie mýtu v komunite smerujú k jednému pôvodnému, otázkou však je, kedy vznikol. Odborníci sa zhodujú, že mýty vznikali na začiatku, lebo sú často akousi svedeckou výpoveďou, zložité je však určiť hranicu mýtického a historického obdobia. Od starovekých Keltov, cez klasické Grécko a ďalej na Východ cez Sumer, árijskú Indiu až po šintoistické Japonsko možno nájsť legendárnych hrdinov či kráľov, ustanoviteľov zákonov a poriadku. Ich existencia sa niekedy vkladá do historického obdobia, no najčastejšie ide o ľudí mytológie, časov „predlogického“ myslenia. Len Gréci ustanovili dobu mýtov pred Trójsku vojnu (okolo r.1200 pr. Kr.). Rimania majú mytologickú dobu spojenú s tou historickou. Založenie Ríma i pôsobenie niektorých štátnikov v období r.800-600 pr. Kr., spadá do obdobia ich mytológie a zostáva faktom, že mýtus je produktom svojej doby. Obdobie, do ktorých deje v nich spomínané spadali, je v mnohých prípadoch nemožné nájsť. 
        

        
          Mýty človeku prinášajú zdroj etických noriem a cez ne vidí usporiadanie sveta. Najčastejšie obsahujú všetky, alebo niektoré z významných aspektov poznaného sveta: teogóniu (zrodenie bohov), kozmogóniu (stvorenie sveta), kozmológiu (rozvrstvenie sveta do sfér), teomachiu (spory bohov a boj s chaosom) a samozrejme antropogóniu (stvorenie ľudstva). Bohovia však často nie sú stvoriteľmi ľudí a ich život a osud im je ľahostajný. Mnohých bohov sa ľudia ani neboja (napr. Afrodita), ale udržať ich na svojej strane v každom prípade prinášalo určité výhody. Krovák kmeňa Kung v Kalahari počas liečivého tanca oslovuje boha Guawu, nositeľa chorôb: „nestojíš za nič, ty blbec. Hanbím sa za teba, zmizni!“. Nebo (resp. inak nazvané sídlo bohov) je dlhé tisícročia decentralizované, bohovia medzi sebou vedú spory a boje, až príchodom monoteizmu sa nebo a jeho mocnosti centralizujú. Uvedomujem si, že takýto postup v odhaľovaní vzniku náboženstva je príliš zjednodušený a nemožno prijať názor, že vývoj náboženského myslenia je na celom svete rovnaký, no určite bol postup aspoň v základných rysoch podobný. V skutočnosti nik netuší, aké náboženské cítenie mali pred 30.000 rokmi ľudia v Ázii a aké v Európe či Afrike, keďže nebolo písmo, ani kultúra. Nevieme teda kde a nakoľko si ľudia ctili Slnko, lovnú zver, či život samotný, nepoznáme počet ani mená bohov (či nadduchov), ku ktorým sa utiekali. Mnoho prvotných ľudských spoločností prešlo od manizmu (uctievania mŕtvych) k totemizmu (zbožšteniu predmetu) a nemálo z nich sa mágiou pokúšalo podrobiť si prírodných duchov či jej sily. Podľa odhadov vzniklo v histórii ľudstva asi 100.000 rôznych kultov a božstvá s duchmi možno počítať na milióny. Stovky kultov vznikli a opäť zanikli násilím, stratou vodcu, vyhubením stúpencov, alebo bola konverzia k inému kultu jednoducho vynútená. Niektoré kulty prešli do podzemia a to tak hlboko, že dodnes vyvolávajú otázky, či vôbec ešte existujú. Iné v perzekúciách prevalcovali slabšie a ich vyznávačov prijali za svojich. 
        

        
          Totemizmus je nadstavbou animizmu a názov pochádza z jazyka indiánskych Algonkinov vo význame „príbuzný“, taký s ktorým nemožno uzavrieť manželstvo. Totemizmus je medzi Indiánmi rozšírený celé storočia a vlastne ich názvy niesli totemovú príslušnosť. Spolu so šamanizmom je najstaršou formou náboženstva ak sa vlastne dajú náboženstvom nazvať. Na to totiž existujú odlišné názory. Do 20. storočia nebol šamanizmus za náboženstvo považovaný vôbec. Rituály „divochov“ sa cestovateľom zdali príliš primitívne a hlúpe, aby ich čo i len porovnávali s hlboko morálnym kresťanstvom. Považovali ich len za pokusy o uzmierenie sa s prírodou. Ako príklad môže poslúžiť rituál Čukčov zo Sibíri, kde si šaman pri silnom vetre stiahne nohavice, vytrčí zadok a povie: „západný vietor, pozri sa dolu na môj zadok. Dáme ti trochu tuku, len prestaň fúkať“ a po každom slove tleskne. Rituály sa udržia alebo vymiznú podľa toho, či sú účinné k tomu, na čo boli určené. Sir John Lubock ich však aj tak považoval za odporné a porovnáva ich s vytím psa na mesiac. Ešte aj dnes sa polemizuje nad tým, či je šamanizmus dostatočne previazaný s politikou na to, aby bolo možné o náboženstve hovoriť. Navyše šamanizmus je viazaný na konkrétneho šamana, na jeho súbor mýtov, rituálov, praktík a zvyklostí, ktoré ovláda. Absencia liturgických textov spôsobuje, že znalosti a praktiky šamanov v jednotlivých dedinách sa rôznia, aj keď patria k tomu istému kmeňu. Preto ani v tomto smere nemožno jednoznačne nazvať šamanizmus náboženstvom. Totem je podobou boha, ducha krajiny, ale aj spoločnosti. Vyjadruje vzťah sociálnej skupiny s rastlinami a zvieratami. Nie sú totiž určené len na jedenie, ale sú s ľuďmi v duchovnom celku, kde krajina žije, cíti, vníma, načúva, ukázňuje i trestá. Zodpovednosť a pocit prepojenia ich blahobytu závisiaceho od jej blahobytu vytvára medzi ľuďmi a krajinou hlboký cit. Ešte aj dnes sa šamanizmus a totemizmus zachováva v oblastiach Kanady, Grónska, Južnej Ameriky, Papua Novej Guiney, Austrálie a Sibíri. Dosť však bolo povedané o náboženstve lovcov a zberačov, je na čase postúpiť z kmeňa k mestu.  
        

      

    

  



NAJSTARŠIE NÁBOŽENSTVÁ

SUMER

Sumerská civilizácia patrí k tým najstarším, ku ktorým sa počas krátkych ľudských dejín vieme dopracovať. Dokonca vieme, že už v 6. tisícročí tu existovali neolitické kultúry Chassunská a Samarrská, ktorých ľudia dokázali vyrábať kvalitnú keramiku, taviť meď a olovo a domy si stavali z nepálených tehál. Poľnohospodárska „revolúcia“ z r.8000-7000 pr. Kr. spojená s domestikáciou niektorých druhov zvierat, donútila ľudí zotrvať na jednom mieste dlhšiu dobu a nakoniec na mnohých miestach zostávali natrvalo. Takto vznikali prvé sídliská a osady. Medzi r.4500-3500 pr. Kr. sa tunajší ľudia zoznamujú s technikami spracovania kovov, predovšetkým mede a bronzu. I keď generalizovanie v najstarších dejinách je nemiestne, už len z dôvodu, že objav jedinej sošky môže posunúť dejiny o storočia dozadu, možno povedať že najstarším sumerským mestom bolo Eridu. Okolo r.4500 pr. Kr. totiž malo niekoľko tisíc obyvateľov a ďalšie významné (a oveľa väčšie strediská ako Kiš, Ur, Uruk, Umma, Larsa, Lagaš atď.) vznikajú až o storočia neskôr. Približne 35 miest rozličných veľkostí vzniká v južnej časti Mezopotámie (dnešného Iraku) už od r.3700 pr. Kr. Sumeri sú zároveň najdôležitejšími objaviteľmi, keď okolo r.3400 pr. Kr. vynašli koleso, medzi r.3400-3100 hrnčiarsky kruh a pečatné valčeky, a okolo r.3100 pr. Kr. začali používať písmo, ktoré im uľahčilo deľbu práce a registrovanie dosiahnutých výsledkov. Prebytky výroby slúžili na výmenu, a transport týchto predmetov či potravín si vyžiadal aj ochranu v podobe vojakov. Potreby redistribučného hospodárstva neskôr doplnili literárna a náučná funkcia písma. Pre našu knihu je však dôležitá mytológia tohto národa.

Mezopotámia je jedným z mála miest na svete, kde je ľudské osídlenie v podstate nepretržité. Krajina zažila počas histórie mnoho nadvlád a nakoniec sa takisto ako mnohé iné staroveké štáty stala súčasťou veľkej Perzskej ríše. Tu, neobmedzujúc sa len na Sumer ale aj semitský sever, možno nájsť až 3.600 mien bohov, no mnohí boli len inak pomenovaní. Dielo Enuma Eliš uvádza 300 nebeských a 300 podsvetných bohov. Je náročné určiť, kedy tieto božstvá vstúpili do životov ľudí. Najstaršie nápisy mien bohov pochádzajú z r.2500 pr. Kr., no je viac ako pravdepodobné, že v tradovanej, nepísanej forme existovali už tisíc rokov predtým, v čase keď vznikali prvé sumerské mestá. Písmo umožnilo vytvárať zoznamy bohov a ich umiestňovaním na múry chrámov či iné miesta boli predkladané ľudu. Vieme totiž, že chrámové komplexy zvané zikkuraty boli budované už pred r.3000 pr. Kr. Šlo zväčša o trojstupňové veže so štvorcovým pôdorysom, ktoré dosahovali výšku 40-60 metrov. Archeologické nálezy v Mezopotámii potvrdzujú existenciu minimálne 40 takýchto stavieb, jednotlivé stupne boli údajne aj farebne odlíšené. Nezachovaný Mardukov zikkurat v Babylone, poslednýkrát obnovený v 6. storočí pr. Kr. je stotožňovaný s biblickou babylonskou vežou a jeho výška sa odhaduje na 90 metrov. Najstaršie zápisy božských mien pochádzajú z obdobia 2600-2300 pr. Kr. Babylonské obdobie je prostredné (2000-1600 pr. Kr.) a postbabylonské je najmladšie (od r.1600 do zániku Asýrskej ríše r.600 pr. Kr.). V Babylonskom období dosahuje počet bohov v zoznamoch asi 200, v postbabylonskom období majú zoznamy od 100 do 500 mien. Kto sú bohovia, aké sú medzi nimi vzťahy, aké skutky vykonali, ako a kam cestovali, to ako vznikol svet a človek, narodenie, láska, smrť i nesmrteľnosť, to všetko je predmetom mýtov, eposov, prísloví, rozprávaní a legiend, ktorých v sumersko-akkadskom prostredí možno napočítať približne 60. Niektoré boli tak notoricky známe, že sa dostávali aj vo forme vyobrazení na pečatné valčeky či vo forme nápisov na fasády budov. Najčastejšie je to Mardukov boj s Nammu (Tiamat), Ištarin vstup do podsvetia, zajatie boha Nannu, boj Gilgameša a Enkidua s Chuvavou a niekoľko ďalších. V zozname bohov, ktorý bude nasledovať, božstvá často vystupujú pod viacerými menami a tie najznámejšie majú okrem sumerského aj akkadský (semitský) ekvivalent. Bohyňa Nintu mala napríklad v celom regióne asi 40 mien, Marduk ich mal 50. Každý boh má typický symbol, ktorý ho vystihuje: had, vták, slnko, hviezda, snop, kosák, zbraň, blesk a ďalšie, ktoré sa vyrývali na hraničné stély aby cestujúci vedel, do akej krajiny vchádza.

Asi najzásadnejším sumerským spisom je Enuma Eliš („Vtedy hore“) spísaný v meste Isin približne na sklonku 12. storočia pr. Kr. a recitovaný bol každoročne počas veľkých sviatkov nasledujúce štyri storočia. Pozostával zo siedmich tabuliek a 1.092 veršov. Podľa neho prvú generáciu bohov tvoria Nammu (v Babylone Tiamat), prapôvodná bohyňa chaosu a oceánu, monštrum, ktoré spolu s Abzu, bohom prameňov, jazier, riek a studní, sú rodičmi druhej generácie. Slaná a sladká voda teda existovala skôr než nebesia či zem. Podľa akkadskej mytológie tvoria druhú generáciu boh Lahmu a jeho sestra Lahamu, rodičia tretej generácie súrodencov An(šara) a Ki(šary), teda neba a Zeme. Tí už majú detí viac, ide však len o jednu z mnohých verzií pôvodu posledných bohov. O bohoch, ktorí predchádzali „známym“ bohom Sumeru sa nevie takmer nič a vystupujú tam rozličné mená personifikujúce zem, vodu a oblohu. Abzu chce mladšie božstvá zahubiť, no Nammu mu to nedovolí z materskej lásky k nim. Abzu sa teda rozhodne zahubiť mladých bohov bez jej vedomia, no porazí ho jeden z mladších bohov Enki.

Boh Anu je najvyšším bohom, vládcom nebies a otcom bohov a je počiatkom tretej generácie bohov. Jeho sídelné mesto je Uruk (i keď má svätyne aj v iných sumerských mestách) a to aj v dobe Seleukovskej ríše, trvajúcej do prvého storočia pred Kr. Zasvätený je mu býk a číslo 60. Je to mlčiaci boh, necharakterizujú ho takmer žiadne skutky a keďže sídli v najvyššej z troch úrovní neba, neukazuje sa ani ľuďom. Je nerozhodný a nepostaví sa na odpor démonickým hordám bohyne Nammu. To urobí až Marduk a tak je povýšený na hlavného boha Semitov. Za manželku má bohyňu Antum a nejakým spôsobom mu je príbuzný aj Enmešarra, ktorý bol vykázaný do podsvetia. Správcom jeho domu je Ilabrát a poslom Kaka.

Synom Anu je Enlil, boh vzduchu a búrky. Jeho sídelným mestom je Nippur. Práve on je hlavnou božskou postavou pri stvorení sveta a určovaní osudu ľudí. Je k ľuďom nepriateľský, vyhubil ich v potope a potomkov tých čo prežili, zasahuje katastrofami a veternými smršťami. S manželkou Ninlil, bohyňou materstva a pohlavnej lásky sú rodičmi boha mesiaca Nannu/Sína, hlavného boha mesta Kiš Zababu, boha vojny Ninurtu/Ningirsu a Enbilulu, boha vodných kanálov, napájadiel a priekop. Ninlil je po Ištare najdôležitejšou bohyňou Sumeru, je rovnocenná Enlilovi a bez nej nerozhodne o žiadnom osude. V mýte Enlil a Ninlil si ju Enlil vybral ešte skôr ako bola dospelá a miloval sa s ňou proti jej vôli, čo vzbudilo hnev bohov, no nakoniec si ju vezme za manželku, keďže už je Ninlil tehotná a čaká boha Nannu. Nanna má svoj ekvivalent pod menom Jarich v meste Ugarit a pod týmto menom sa jeho kult rozšíril aj do Palestíny, kde mesto Jericho nesie jeho meno. Nanna je považovaný za boha sudcu a strážcu brány do podsvetia. Jeho kult je rozšírený aj v Elame, Sýrii a Chetitskej ríši, a veľmi významný je ešte aj v čase nástupu Perzskej ríše (6. storočie pr. Kr.). Nannu má za manželku Ningalu, s ktorou má tri deti. Anu, Enlil a Enki tvoria triádu bohov stvoriteľov, ktorá je staršia ako mytológia Marduka – stvoriteľa. Podľa spisu Enuma Anu Enlil stvorili nebesia a zem, zriadili stanoviská a dráhy hviezd, vymerali dĺžku noci a dňa, stvorili mesiac aj rok.

I keď je Ninurta bohom vojny a ochrancom územia kde je uctievaný, je považovaný za „svedomitého roľníka otca Enlila“ a staré roľnícke rady oráča synovi nesú názov „Ninurtove ponaučenia, Ninurta – dobrý roľník“. Jeho poľnohospodársky aspekt pochádza z atmosférického. Prichádza totiž v búrkových mračnách prinášajúcich jarný dážď oživujúci vegetáciu. To on vybudoval kamenné hrádze, vody roztopených vrcholkov Tauru a Zagrosu zviedol do Tigrisu, vytvoril zavlažovacie kanály, studne, váhadlové čerpadlá a naplnil sýpky aj obilnice v čase, keď ľudstvo sa ešte živilo zberačstvom a lovom. Podľa mýtu Ninurta, Asag a kamene (cca 2500 pr. Kr.) je prvorodeným Enlilovým synom a korunným princom. Keďže je ochrancom poľnohospodárskej pôdy, chráni aj štáty, v ktorých tieto pôdy ležia. Preto je vojenským božstvom bojujúcim proti chaosu a nepriateľom spoza hraníc civilizovanej zeme. Podľa mýtu porazí mnoho nepriateľov vrátane Agaga, kráľa živých kameňov, ktoré personifikujú útočné horské kmene. Zo 49 kameňov 17 preklial a ostatné požehnal. Keď je Enlil resp. Marduk povýšený na hlavného boha, Ninurta je verným synom a spravodlivým zástupcom. Tituly „oslávený božský syn“, „vynášajúci nad zemou súd“, „jeho príkaz nemožno zmeniť“ a „víťaz nad nepriateľmi“, ho pasujú na mýtický prototyp Syna človeka, ktorý sa objavuje v biblickej knihe Daniel. „Pán rozkročil sa, na osla nasadol“, či „vydám sa priamo k synovi vznešenému, sudcovi Enlilovmu, hrdinovi veľkému, obrazu otca svojho, pred ním ja stanem“, ho približuje ku Kristovi. Nesie titul aj „syn Ekuru“ (názov chrámu mesta Nippur) a v takejto podobe sa objavuje aj v menách veľkých asýrskych kráľov. Tukulti-apil-Eššara („moja opora je syn Eššary“), Aššared-apil-Ekur („prvý syn z Ekuru“), Ninurta-Tukulti-Aššur („Ninurta je Aššurovou oporou“) a Tukulti-Ninurta („Ninurta je moja opora“). Asýrsky národ si ho veľmi cenil pre bojovnosť a ideálneho držiteľa kráľovskej moci. Ako Enlilov hrdina získa späť tabuľky osudu potom, čo misiu odmietli Adad, Girra aj Šara. Napriek tomu, že zabil Anzúa a vylepšil si postavenie medzi bohmi, nárok na korunu, ako kedysi Marduk, nevzniesol. Za manželku má bohyňu Babu a deťmi sú Hegir-Nuna, Šulšagama a Igalima. Inde má Ninurta za manželku Nintinuggu/Ninkarraku/Gulu, bohyňu liečiv. Anzu je údajne Enlilov syn zobrazovaný ako orol s leviou hlavou. Je svedkom Enlilovho každodenného konania a počas jeho kúpania mu ukradol tabuľku osudu, kde je zapísaná minulosť, prítomnosť aj budúcnosť všetkých bytostí s možnosťou do nich zasahovať. Tabuľka je symbolom božej moci a s jediným slovom mohol Anzu každého boha premeniť na hlinu, čo je osudom všetkého živého. Pôvodne pozitívna postava je však démonizovaná Asýrčanmi a Elamcami. Nisaba je Enlilovou prvorodenou dcérou a je bohyňou osiva a úrody. Jej zveril Ninurta svoje poľnohospodárske znalosti. Nergal, v Ugarite známejší pod menom Rešep (vo význame „horieť“, „páliť“), je spájaný s ničivou silou Slnka na poludnie i chorobami. V judaizme a v kresťanstve je považovaný za démona, ktorý robí pre peklo špionáž. V niektorých prameňoch je považovaný za Enlilovho syna a druha bohyne podsvetia Ereškigal a bohyne Las. Často je stotožňovaný s bohom Errom (Irrom či Jarrim), bohom vojnovej záhuby, spustošenej, spálenej zeme a chorôb pochádzajúcim z chetitského prostredia Malej Ázie.

Za dieťa Anua sa považuje aj boh búrky Iškur/Šara, v asýrsko-babylonskej mytológii označovaný ako Adad. Je to trestajúce božstvo, objavujúce sa v mytológii už okolo r.2600 pr. Kr., ktoré na príkaz zosiela na svet potopu. Krupobitia, víchrice a silné lejaky majú na svedomí jeho pomocníci Wer, Šullat a Chaniš. Dcérou najvyššieho boha je aj liečiteľka Ninisina, manželka neznámeho boha Pabilsaga (možno Ninurta). Je bohyňou so široko rozšíreným kultom, práve pre svoje úlohy pri pôrodoch. To ona bráni predčasným pôrodom, urýchľuje kontrakcie, tíši bolesti i krvácanie, prerezáva pupočnú šnúru a cintorín zomrelých novorodencov, ktorých bolo v tom čase nemálo, je zasvätený práve jej. Ich dieťaťom je tiež liečiteľ a mág Damu.

Ďalšími potomkami najvyššieho boha sú Sebettu, Mamítu a Lamaštu, nastavení proti ľuďom nepriateľsky. Sú pôvodcami chorôb, epidémií, hladu a zmaru. Predovšetkým bohyňa Lamaštu mala redukovať počty neustále sa množiacich ľudí tým, že ohrozuje rodičky potratom a kojencov náhlou smrťou. Do príbytkov vnikala škárou od dverí či oknom a čaká na okamih pôrodu, aby dieťa uchvátila, vypila jeho krv a ohlodala kosti. Jej primárnou úlohou bolo dbať na to, aby sa ľudské pokolenie po potope opätovne príliš nerozšírilo a neskončilo v ďalšej potope. Jedine Pazúzu, rohatý démon so šupinatým telom, levými labami, štyrmi krídlami a orlími pazúrmi, ju dokázal zahnať. Preto si jeho podobizeň ľudia umiestňovali v domoch alebo ho v podobe amuletu nosili tehotné ženy na krku.

Mamítu predstavuje démonku s kozou hlavou, ktorá trestá porušenie prísah a prináša osud novorodencom. Gibil (Girra) ako posledné dieťa Anua, je božským kováčom, bohom ohňa a svetla, je ničiteľom Uru, ktorý vypálil príbytky obyvateľov. Jeho žiara odháňa spánok a pomocou očistného ohňa pôsobí ako exorcista zla. Ninšubur patrí do okruhu boha Anu, aj keď s ním nie je spríbuznená. Je to jeho posol a ochrankyňa, ktorá načúva modlitbám a prihovára sa za ľudí k najvyššiemu bohu, keďže je najstaršou a najdôležitejšou správkyňou.

Bohom hlbín a múdrosti je Enki (akkadsky a babylonsky Ea), ktorý má za manželku Nintu. Najznámejším synom tohto páru je babylonský najvyšší boh Marduk, ktorý postupne naberá rôzne prívlastky: Najmocnejší medzi bohmi, zlostný i uvážlivý, dobrodinec a utešiteľ bohov, zachovávač života, tvorca obnovy, ničiteľ zla, boh-liečiteľ, kňaz, zariekavač, darca svetla, opora čistoty, určovateľ osudu, sudca a radca, pôvodca bohatstva, tvorca nadbytku, pán hojnosti, stvoriteľ ľudstva, darca sejby, stvoriteľ zrna atď. V Chamurappiho časoch (18. storočie pr. Kr.) je Marduk prvým bohom, v ktorom sa mocní Babylonie pokúsili spojiť rôzne aspekty života. Absorbciou viacerých bohov do jedného bol vykonaný prvý krok k monoteizmu, no tak ako niekoľko storočí neskôr v Egypte, ani tento sa neujal. Chamurappiho zákonník ho považuje za „pána nad nebom aj zemou“. Keď sa Marduk narodil, jeho dedo Anu mu zveril moc nad štyrmi vetrami svetových strán, čím rušil inak pokojné vody prastarej bohyne Nammu. Zo spánku rušení starí bohovia sa sťažujú Nammu, pripomínajú jej manžela Abzu, ktorý zahynul rukou mladších bohov keď ich chcel v podobnej situácii strestať. Nammu sa rozhodne pre to isté. Stvorila jedenásť monštier a do ich vedenia postavila svojho syna Kingua. Povýšila ho na pána bohov, zverila mu „tabuľku osudu“ a vydali sa proti bohom. Anu jej posiela oproti Enkiho, najmúdrejšieho z bohov, no podľa jeho slov: „mocná je jej sila, plná je hrôzy,  spolu s ostatnými ešte mocnejšia, nikto sa proti nej nemôže vydať. ... moje kúzlo jej nemôže čeliť... jej rev varovný neutícha, pre mňa je príliš hlasitý. Dostal som strach z jej kriku a vrátil sa späť“. Rovnako pochodí aj najvyšší boh Anu. V poradí tretí poverený je Marduk, ktorý vyjadrí ochotu s Nammu bojovať pod podmienkou, že ho bohovia zahrnú určitými výsadami. Bohovia urobili z neho svojho kráľa: „rozhodnutie tvoje seberovné nemá, od tohto dňa sa nezmení to, čo prikážeš, tvoja ruka nech pozdvihuje a zráža. Nech pevný je výrok tvoj, o tvojom príkaze nebude pochýb“. Obdarovali ho symbolmi a zbraňami (sieť, luk a palcát) a poslali do boja. Pred stretom Marduk poklesol na duchu, no nakoniec Nammu zabil a jej syna Kingua zajal. Nasleduje kozmogónia v ktorej Marduk tvorí svet, kozmické sféry, súhvezdia, rozdeľuje čas na roky, mesiace a dni. Z tela Nammu tvorí zem, pohoria, otvára pramene riek a správu nad nimi zveruje svojmu otcovi Enkimu. Anuovi odovzdá tabuľku osudu odňatú od Kingua a z príšer jeho armády urobí strážcov Enkiho ríše. Mýtus pretrval až do 3. storočia pr. Kr., kedy sa definitívne prestal v miestnych rituáloch objavovať. Námet čerpá pôvodne z ešte staršieho mýtu Ninurta, Asag a kamene, kde Ninurta zachráni iných bohov pred nepriateľmi, ktorých bolo jedenásť. Je pravdepodobne o tisícročie starší než Enuma Eliš. Tiamat, v gréčtine thalassa, sa zachováva ako výraz pre „more“.

Dielo Ludlul bél Némeki alebo „Chcem chváliť pána múdrosti“ (1400-1300 pr. Kr.) je monológom vysokopostaveného a bohatého človeka Šubši-mešré-Šakkana, ktorého opustili ochranné božstvá. Pohneval sa s ním panovník, intrigovali proti nemu dvorania, opustili ho priatelia, služobníctvo i rodina. Prišiel o majetok a jeho úrad získali iní. Nepomohli zaklínadlá ani obety, muž navyše chorľavie, no na pokraji smrti mu je zvestované, že sa mu zdravie aj postavenie vráti. Dielo končí oslavnou básňou bohu Mardukovi. Vyslovuje o ňom: jeho hnev pustoší všetko, ako búrka, víchrica a jeho dych je dobrý ako ranný vetrík“. Vymenúva jeho antagonistickú povahu: „jeho hnevu nemožno čeliť, jeho zloba je ako príval“, no zároveň „jeho vnútro je priateľsky naklonené, milosrdná je jeho myseľ“. Biblicky znejú verše: „On ma zrazil a potom sa nado mnou zmiloval, on ma zmenil na nepoznanie a potom ma zviazal, on ma zlomil a potom narovnal, on ma rozdrvil a potom ma dal dohromady, on ma rozsypal a potom pozbieral, on ma odhodil a potom zodvihol“. Autor však pokračuje: „môj pán ma oživil, z jamy ma vyprostil, zo skazy ma pozdvihol ...z rieky Chabur ma vytiahol, ... za ruku ma uchopil... zrazil toho, čo ma bil, jeho zbraň mu vyrazil. Na tlamu dravca, čo ma zožrať chcel, náhubok položil“. Ich autorom je Mardukov kňaz, ktorý proti trestu za hriechy stavia nepoznateľnosť božej vôle a človeku nezostáva iné, ako plne dôverovať božstvu. Pre podobnosť s neskoršou židovskou knihou je dielo nazvané aj „babylonský Jób“.

Na tomto diele je však úžasné aj niečo iné. Boh Marduk tu totiž vládne spasiteľskou mocou, teda dokáže zasiahnuť do kolobehu života a smrti a zvrátiť ho. Autor píše: „... mne, mŕtvemu, daroval život, ...z tlamy smrti ma vyrval, z podsvetia ma nechal vyjsť. Zlomil zbrane tých, čo ma bili, zobral rýľ z ruky môjho hrobára. Moje zavreté oči otvoril, (slová) mojich úst učinil opäť zrozumiteľné“. Venujem sa tematike dostatočne dlho na to, aby som vnímal, že toto je zatiaľ najstarší, priekopnícky názor na stav človeka po smrti v civilizovanom svete. Je to medzník, z ktorého nespočetné vierovyznania a neskoršie svetové náboženstvá budú čerpať inšpiráciu a budovať na tom svoju teológiu. Mardukovo mesiášstvo sa objavuje aj v o niečo mladšom spise Enuma Eliš. V chválospeve je Marduk mocným pastierom, no zároveň aj kriesi nebožtíka, zlosyna nenechá uniknúť, dáva pravde zvíťaziť a hubí nepoctivú reč.

Marduk sa stáva najvyšším božstvom nie len vďaka zabitiu bohyne Tiamat, ale aj vďaka revolte mesačného boha Nannu a jeho detí. Anu však posiela proti Nannovi sedem bohov, ktorí ho obkľúčia, zajmú a spôsobia tak zatmenie mesiaca. Enki nedokáže Nannua oslobodiť a tak žiadajú Marduka o pomoc. Ten mesačného boha oslobodí a vydobyje si tak miesto najvyššieho božstva v panteóne. Svojim postavením vlastne nahrádza boha Enlila. Jeho kult dosahuje vrchol v 11. storočí pr. Kr., krátko potom ako je jeho socha po tretíkrát odvlečená do cudziny (po Chetitoch a Asýrčanoch) tentoraz Elamcami.

Jeho otec Enki vystupuje ako radca v krízových situáciách medzi bohmi a ľuďmi. Jeho vplyv je tak veľký, že rozdeľuje medzi bohov božskú moc nad prírodou a ľudskou spoločnosťou. Pre ľudí je dobrodincom, ktorý ich varuje pred prichádzajúcimi udalosťami. Sám vlastne z hliny ľudí stvoril, aj keď až na druhý pokus, pretože prvé ľudské bytosti tvorili s bohyňou Nintu (Ninmach) opití a sedem ľudských dvojčiat bolo nedokonalých a postihnutých. Napriek tomu ich umiestnil do spoločnosti nových ľudí a prikázal zdravým ľuďom, aby sa o postihnutých, slabých a chorých starali, čím vzniká najstarší písomne doložený etický princíp staroveku. V Sumere však existuje niekoľko verzií mýtu o stvorení ľudí, lebo Semiti považovali za stvoriteľa ľudí Marduka. Prví ľudia niesli mená Ullegarra („tam ten“) a Annegarra („tu ten“), ktorí mali pre bohov vykonávať prácu.

Enki vyniká svojou rozvahou a úsudkom, v prospech ľudí prekračuje svoje právomoci, čo je dôvod, prečo sa Sumeri, Babylončania a Asýrčania naňho najčastejšie obracajú s prosbou o pomoc. Je ochrancom kultúry a civilizácie, preto dohliada aj na remeselníkov, roľníkov, lekárov, hudobníkov a pisárov. Porazí aj boha vojny Ninurtu prostredníctvom korytnačky, aby mu zabránila vziať tabuľky osudu. Pod svojim vedením má 50 hybridných bytostí zvaných Lachmu, ktoré plnia jeho príkazy. Napriek svojej múdrosti sa Enki opakovane dopúšťa nevery s bohyňami-rodičkami, dokonca so svojimi dcérami a vnučkami. Je otcom Ninkurry, bohyne kameňorytcov, a tá je matkou Nin-immy, ktorou Sumeri deifikujú ženské pohlavné orgány. Bohyňa matka-rodička, vznešená pani bohov Nintu, vystupujúca pod viacerými menami (Ninmach, Damkinu, Mamma, Belet-Ili, Ninchursag, Aruru, Mami atď.), je síce manželkou Enkiho, no za jej manžela sa pokladá aj boh plodnosti a zvieracích mláďat Šulpu. Jej symbolom je omega, znázorňujúca ženské lono a jej kult je v Mezopotámii široko rozšírený. Okrem Ninkurry porodila Enkimu aj ďalšie deti: Abu - boha rastlinstva, Ninkasi - bohyňu varenia alkoholu, Siraš – je bohom, ktorý poskytuje uvoľnenie bohu i človeku, je bohom alkoholického opojenia, Nanše – bohyňu spravodlivosti, proroctva, ale aj prúdov, vĺn a sladkovodného rybolovu. Dcérou Nanše je Ninmarki, bohyňa spájaná s morom a diaľkovým obchodom. Plejádu nižších bohov pochádzajúcich z rúk Enkiho a iných vyšších bohov tvoria: Nušku a Gerra - bohovia ohňa, Nin-ildu/Nindulumu je tesár bohov, Kulla je boh hlinenej tehly, Guškin-banda je stvoriteľom zlata a patrón zlatotepcov, Ninsimuga je patrónom kováčov a Ninagala je patrónom kovotepcov. Ninmuga je patrónom umeleckých kováčov. Sumugan je boh rovín a nížin, Lahar je bohyňa dobytka, jej sestrou je Ašnan, bohyňa zrna. Úplne neznáme Enkiho deti sú Nintulla, Ninsutu, Azimua, Ninti a Enšaga.

Po tom ako má Enki incest so svojou dcérou Uttu, zje plody otrávených rastlín a ťažko ochorie, Damkinu ho prekľaje a odíde na neznáme miesto. Chorý Enki žiada líšku, aby jeho manželku vyhľadala a priviedla späť. Damkinu sa nakoniec vracia a porodí osem bohov, ktorí Enkiho zbavia chorôb. O ďalších neverách už nie sú zmienky. Na základe tohto mýtu sa u Sumerov, ako prvých ľudí písma, objavuje zákaz incestu a endogamie. Prirodzený zákon rodových spoločností tak dostáva vďaka mýtu normatívny charakter. Isimu/Usmú, „muž dvoch tvárí“, je Enkiho pomocník, strážca chrámu v Eridu. Sirsir je bohom námorníkov a moreplavcov. Utu/Šamaš je bohom Slnka, ktorý noc trávi v podsvetí. Je dozorcom a správcom svetla, ochranca práva, pravdy a najvyšší spravodlivý sudca. To on vyvádza dušu do podsvetia a je súčasťou nekromantských rituálov. Na niektorých miestach je oslavovaný ako kráľ ľudstva, neba i zeme s nemeniteľnými zákonmi. Je synom Nannu a Ningaly, tak ako Numušda, Inanna a Ereškigal. Utu má za manželku Sudangu/Šeridu, ručiteľku za uzavreté zmluvy a syna Chendursanga, v Akkade označovaného ako Išum, ktorý ochraňoval heroldov, ale aj bežných ľudí. Je radcom boha Nergala a ľuďom je priaznivo naklonený. Bdel nad bezpečnosťou v noci a sprevádzal zomrelých na temnej ceste do podsvetia. Druhý syn Utua je Šakan, boh stepnej zveri a vegetácie. Bohmi z podsvetia sú aj Lugalirra a Meslamraea, ktorí sú opisovaní ako „tí, ktorí vytrhávajú srdcia a drvia obličky“. Strážia vchod do podsvetia pred votrelcami, ktorí by chceli rušiť pokoj obyvateľov. Ich sošky boli zahrabávané po oboch stranách vchodových dverí príbytkov, aby chránili dom tak, ako bohovia chránia bránu podsvetia. Dvojica je z astronomického hľadiska stotožňovaná so súhvezdím Blížencov.

Inanna/Ištar, známa aj pod menami Ašera, Atirat, Irnina, Išchara, Innina, Agušaja, Annunítu atď., sa objavuje v písomných záznamoch Sumeru už okolo r.2600 pr. Kr. a popri bohoch Anu a Enlilovi je najdôležitejšou božskou bytosťou v panteóne. Je bohyňou pohlavnej lásky, pudu a vášne tak ľudí ako aj zvierat. Uctievajú ju prostitútky, no modlia sa k nej aj vydaté cudzoložnice. Okrem toho je bohyňou boja a vojny, často rozmarná a náladová. Je teda jednou z mála bohýň, ktoré uctievajú rovnocenne obe pohlavia. V Babylone je označovaná ako „vodkyňa zástupov“, „spravodlivá sudkyňa“, „tvorca zákonov“, či „pochodeň neba a zeme“. Jej kult sa zo Sumeru rozšíri aj do Sýrie, Libanonu a Palestíny. Spolu s Nintu sa prihovárajú za hriešnych ľudí Mardukovi, ktorý zosobňuje spravodlivosť a jarné svetlo. Je neisté, či jej otcom je Nannu, alebo samotný najvyšší Anu. Je matkou Lulalu, Látaraka a Šarru. V Piesni o Agušaji je Inanna tak nenásytná vojnou, že Enki tvorí jej protivníka, bohyňu Sáltu, ktorá je jej zdeformovanou kópiu. Innana žiada Enkiho, aby sa toho netvora zbavil a Enki to urobí len ak mu ona sľúbi, že zmení svoje správanie. V ďalšom epose Inanna Enkiho opije a ukradne mu božské moci. Enki vytriezvie a posiela poslov, ktorí ju síce sedemkrát dostihnú, no moc späť nezískajú. Inannin kult preto v Uruku narastá zatiaľ čo Enkiho kult v meste Eridu upadá. Iný mýtus hovorí o tom, ako bojom unavená Inanna zaspí, čo využije ľudský záhradník Šukkaletuda a znásilní ju. Spojenie človeka s bohom však automaticky vyvolá rany božie vrátane zmeny vody v studniach na krv. Inanna hľadá pomstu, no záhradník sa ukryje a až Enki jej ukáže, kde sa skrýva. Ako človek musí zomrieť, no premenený na žabu bude prebývať v bažinách. V neskoršom mýte (7. – 4. storočie pr. Kr.) je zhromaždením bohov rozhodnuté, aby sa stala Anuovou manželkou, teda svojho otca či starého otca. Inanna teda v podobe Venuše vystupuje do nebies a prijíma moc od bohov vrátane Enlila. Inanna však stále nie je spokojná a chce si podmaniť aj podsvetie, čo je obsahom ďalšieho eposu.

Inannin milenec Tammuzi je bohom pastierov, jedla a jarnej vegetácie. Jeho otcom je Enki, matkou neznáma bojová bohyňa Durtur. Nidaba je bohyňa vedy a písma, jej sestrou je Ninsun, vševediaca matka Gilgameša, ochrankyňa palácových háremov. Mammetun je bohyňou osudu, Amatuanta je bohyňou oceánu, Mušdamma je bohyňou budov a základov, Šarru je boh poslušnosti a pokory. Šulmanu je síce božstvom podsvetia, no spájaný je aj s plodnosťou a vojnou. Enmeššerra, Ukur, Manungal, Neti a Druaga sú bohmi podsvetia, no najdôležitejšia je Ereškigal, ktorá je panovníčkou podsvetia zvaného Irkalla. Jej a Enlilov syn Namtar, je správcom podsvetia a oznamovateľom smrti, zosobnený osud a nezmeniteľný koniec všetkého živého. Vo forme démonov zosiela na ľudí až 60 rôznych chorôb. Namtar berie život bez ohľadu na postavenie a zásluhy, no v jeho rukách najčastejšie končia tí, ktorí škodili zbožným ľuďom. Jeho družkou je Namtartu. Ereškigal je matkou Ninazu, boha uzdravenia, skôr terapeuta a farmaceuta, ako lekára. Ninazu je otcom Ningišzida/Gizzida stojaceho pri bráne do podsvetia. Po otcovi je liečiteľom, no je aj pánom hostinských a jeho božstvo má aj vojenské aspekty. Jeho symbolom je had, ktorý je neskôr symbolom liečiteľstva aj antických lekárov a táto symbolika sa zachováva dodnes. Gizzidov had je prototypom hada rajského stromu poznania. Zvliekanie kože je už v tomto období symbolom znovuzrodenia, regenerácie a život v jaskyniach či podzemí, ho spája s podsvetím. Za manželku má Geštinannu/Belili, bohyňu nebeskej vínnej révi, sestru Tammuziho. Spolu s Tammuzim patria k „miznúcim“ božstvám v čase sucha, horúčav a zániku vegetácie od polovice júna do druhej polovice decembra. Ich príchod na svet sprevádzajú dažde, chlad a rast novej vegetácie, čo trvá od decembra do marca. Gizzida je definovaný ako „ten, čo pôdou preniká ako zeleň a napája dobytok“. Podľa diela Ereškigal a Ningišzida je tento boh unesený Nergalovým démonom s menom „zlá búrka“ do podsvetia. Svet prepukol v žiaľ a najviac jeho matka Ninsiskurra/Ningirida/Ningirima, ktorá ho vyváži striebrom a tým ho zo zajatia vykúpi. Táto bohyňa je pomocníčkou bohýň rodičiek a pri pôrodoch mala za úlohu bezpečne vypudiť placentu a zastaviť krvácanie. Taktiež chráni pred uhryznutím hadov. Nungal je obávanou bohyňou väzňov a liečiteľkou zlých duší. Nad obradmi dohliada božský zaklínač Kusu a obetné pokrmy predkladá Umunmutamku („čo bude jesť môj pán?“) a Umunmutamnag („čo bude piť môj pán?“). Ninkarnunna je patrón kaderníkov, bratia Emeš a Enten sú patrónmi fariem, agrokultúry, stajní a ovčínov, Dagan je bohom pšenice, Sirtir je bohyňou oviec a Siris je bohyňou piva v podobe vtáka. Jej synom je veľký vták s levou hlavou Zu (griffin), ktorého zabil Marduk. Panteón dotvára Numušda, neúnavný „všadebol“ spájaný so zvieracími symbolmi a mocou nad nezúrodnenou krajinou. Je patrónom strateného mesta Kazallu. Gatumdag je bohyňou plodnosti a matkou mesta Lagaš. Ištaran je patrónom mesta Der, Tutu mesta Borsippa, Pabilsag mesta Isin a Lulal mesta Bat-Tibira. Geštu je málo známym božstvom inteligencie, údajne bol obetovaný pri tvorení prvých ľudí Enkim. Gunara, Hananu, Hayasum a Negun sú ďalšími sumersko-akkadskými božstvami vystupujúcimi v tabuľkách, no ich postavenie či schopnosti nie sú známe.

Elamskí bohovia sú v mnohých smeroch podobní tým sumerským. Jabru je totožný s Anu, za manželku má Kiririšu, veľkú matku. Humban je totožný s Enlilom, je to „pán bohov“ a za manželku má Pinenkir, bohyňu lásky a pohlavného života. Ich synom je Hutran totožný s Tammuzom. Napiriša je totožný s Enkim, Lachurati s Ninurtom. Inšišunak je „pánom Súz“, ktorý mal chrániť pred vonkajšími nepriateľmi. Je bohom prísahy a sudcom duší v podsvetí. Jeho kult pretrváva od r.2300 pr. Kr., a svoj najväčší vplyv dosahuje okolo r.1300 pr. Kr. a zaniká v siedmom storočí, pravdepodobne počas vojen s Asýriou, kedy je Elam úplne rozvrátený. Nahhunte je zárukou spravodlivosti, slnečný boh stotožnený s Utuom a mesačný boh Napir s Nannom. Bohom podsvetia je Šimut, ktorý má za manželku Manzát, ochrankyňu tehotných žien. Išme-karab je bohom spravodlivosti a tvorcom panovníckych nariadení. Ištarán je málo známy boh z mesta Der, ktorý má sudcovskú i liečiteľskú moc. Elamský panteón obsahuje aj mená ako Kirmašir, Naruti, Urpahir, Napratep, Siašum, Narzina, Ruhurater, Hišmitik, Kilah-šupir, Silir-katru a Upurkupak, ktorí sú lokálnymi božstvami jednotlivých miest, no o ich funkcii nevieme nič.

Akkadi a Babylončania síce taktiež pozmenili mená niektorých sumerských bohov, no geneológiu zachovávajú. S rozšírením ústrednej moci z Babylonu na celý Sumer a aj za jeho hranice začína po tisícročí počet bohov v krajine klesať, i keď stále ide o približne stovku bohov. S nástupom Asýrskej ríše dochádza k premene pokrvných vzťahov medzi bohmi, no keďže Asýrčania nemohli sumerské náboženstvo podceňovať (Sumeri tvorili väčšinu ich poddaných) mestá si určovali ochranných bohov, ktorí ich mali chrániť od zlého, čo prináša ďalší dejinný míľnik. Pozemská etika pochádza z nebies a keďže prostredníkmi s nebom sú kňazi, tí participujú na tvorbe svetských zákonov. Mestské štáty Sumeru tak vlastne predstavujú teokratické zriadenie.

Okolo r.1300 pr. Kr. sa Aššur stáva hlavným bohom Asýrčanov, ktorý vedie asýrske vojská na dobyvačné výpravy. Je ekvivalentom boha Enlila a jeho manželku Ninlil premenovali na Mullissu. To jemu pripísali úlohu zabitia Tiamat (namiesto Marduka) a kult sa z Aššuru, rozšíril do ďalších asýrskych miest. Triádu posvätných miest Aššur (s bohom Aššurom), Ninive (s bohyňou Ištar) a Charrán (s mesačným bohom Sínom) dopĺňajú spojenecké asýrske mestá Kalach, Arbela a Kár Tukulti-Ninurta. Panovník zastupuje boha na Zemi a tak aj on neustále vedie boj s chaosom, čo ho legitimuje útočiť za hranice svojej ríše a podmaňovať si tamojšie kráľovstvá. Ištar je nové meno pre bohyňu lásky a vojny Inannu. Jej láska k Tammuzovi sa stala predobrazom lásky Afrodity k Adonisovi. Meno Adad sa všeobecne prijalo pre označenie boha búrky Iškura, no Kassiti ho nazývali Buriašom a Gréci Boreasom. Asýrčania podmanené národy nenútili prijať Aššura za svojho boha, no deklarovali ním, že podmanení boli svojimi bohmi opustení. Ninurtu, Šamaša, Nergala prevzali do svojho panteónu bez zmeny mena.

Kingu sa stal generálom armády Tiamat potom, čo zavraždil svojho otca Abzua. Nabu sa približne r.2000 pr. Kr. stáva Mardukovým synom a je považovaný za boha múdrosti a písma. Jeho symbolom je netvor Mušchuššu z počiatku patriaci do Tiamatinho vojska. Príšera má predné nohy mačkovitej šelmy, zadné dravého vtáka, hlavu draka, šupinaté telo a namiesto chvosta má hada. Jeho najznámejšie vyobrazenie možno nájsť na Ištarinej bráne pochádzajúcej z Babylonu. Nanája/Tašmétu je jeho manželkou, bohyňou lásky, príťažlivosti a pôvabu. Nabuov kult sa na Blízkom Východe udržal až do časov Seleukovskej ríše (do 1. storočia pr. Kr.), v niektorých lokalitách Asýrie prežíval až do 3 storočia po Kr. Nusku je bohom svetla a ohňa, radca, posol a správca boha Enlila. Ochraňuje spáčov pred zlými snami. Jeho symbolom je kohút stelesňujúci bdelosť a ostražitosť.

Kassiti ako ďalšie vplyvné etnikum Mezopotámie má vo svojom panteóne už len 120 bohov, no originálnych majú len asi 30. Aj oni z väčšej časti tvoria už tisícročia existujúce božstvá Sumeru, no panteón je obohatený o božský pár Šukamunu a Šimaliju, ochrancov kráľovského páru. Šukamuna je bohom vojny a prenasledovania. Šimalia je meno bohyne zasnežených končiarov hôr, nápadne pripomína názov Himalaya (Himaláje). Kassiti so sebou prinášajú aj bohov Marrutaš podobného védskemu Marutovi, ekvivalent boha vojny Ninurtu a slnečného boha Šurijaša podobného védskemu Súrjovi. V panteóne sa objavuje aj meno Indaš, ktorého ekvivalent je neznámy, možno ide o árijského Indru. Kassiti podľa tohto museli prísť do kontaktu s Indoeurópanmi ešte predtým, ako dorazili do Mezopotámie. Charbe je stotožnený s Enlilom, Kamulla s Enkim, Miriaš s Ištar, Šah so Šamašom, Šichu s Mardukom, Šipak s Nannom, Burijaš s Adadom, Duri/Tura s Nergalom a Hala/Šala s Gulou.

Alban, Bugaš, Duniaš, Duzagaš, Šikme, Śuhizabil, Tašši, Targu a Zini sú neidentifikovateľní bohovia, známi len na základe mena, bez možnosti ich spojenia s pôvodnými menami bohov v Mezopotámii.

Okrem bohov existujú v Sumeri aj druhotriedne bytosti, démoni, ktorí sa v mytológii objavujú okolo r.2600 pr. Kr. Možno ich rozdeliť na dobrých a zlých a zatiaľ čo zo začiatku mal každý svoje meno, neskôr sa začali používať všeobecné označenia ako utukku alebo rábisu. Démon je pôvodcom skreslenia a príčinou nepoznaných javov, prírodných, nočných, telesných či duševných. Zlí démoni sú pôvodcami nešťastia a nositeľmi osudu ľudí, či poslami Namtara a Nergala. Vychádzajú z podsvetia, alebo sa zdržiavajú v pustatinách, v stepi, horách, bažinách či hroboch. Galla je jedným z najznámejších, no patria tu aj Lilla, Šédu, Šulak či Lillaen. Sumeri verili, že po západe Slnka vychádzajú z podsvetia, prechádzajú mestom a nemilosrdne zabijú každého, kto im prekríži cestu. Gidim je démon chodiaci medzi ľudí a mstí tých, čo neboli riadne pochovaní, alebo tých, o ktorých sa nikto po smrti nepostaral. Je pôvodcom chorôb, ktorých príčinu ľudia nepoznali. Meno boha či démona Lágamal v akkadčtine znamená „bez milosti“. Osud zosnulých je prostredníctvom tohto démona priamo spojený s rodinným zázemím mŕtveho a ak sa mu nedostalo niečoho za života, mohol si svoje nároky uplatniť po smrti. Niektorí démoni tak majú nekromantskú funkciu. Lilit, neskôr prevzatá aj Židmi, je démonka bez obydlia, ktorá si hľadá partnera a svoje obete napáda v noci. V židovskej tradícii Talmudu je Lilit prvou Evou stvorenou z hliny, nepoddajnou, nezávislou, slobodnou a vášnivou ženou, ktorej sa život v Edene zunoval. Až po jej odchode, kedy sa stala okrídlenou nočnou príšerou a zlodejkou detí, tvorí Boh z Adamovho rebra druhú Evu a o pôvodnej Eve zostáva len chatrná zmienka v Izaiášovi (34, 14): „Zíde sa tam púštna zver s hyenami, cap-démon zavolá na svojho druha, utiahne sa tam Lilit a odpočinie si“. Démoni vykonávajú príkazy bohov, predovšetkým tresty v podobe búrok, krupobití, epidémií, kobyliek, sucha atď. Zobrazovaní sú ako hybridy zvierat a ľudí predovšetkým v neskoršom babylonskom a asýrskom období (1000-600 pr. Kr.). Majú podobu okrídlených býkov, či býkov a levov s ľudskými hlavami. Ich vyobrazenia sú na fasádach budov a bránach, kde boli priamo konfrontovaní so zaklínačmi.

Dobrí démoni Lamma sú nositeľmi schopností ľudí, sú ich ochrancami a poslami priaznivého osudu. Orodovaním za hriešnych ľudí sa už v časoch Sumeru stali akýmsi typom strážnych anjelov, prostredníkov medzi bohmi a ľuďmi. Sprevádzajú ho na ceste do podsvetia a jeho neprítomnosť pri človeku spôsobuje nešťastie. Ochranného démona však nemali len ľudia, ale aj komunity, chrámy či mestá. Najznámejším zobrazením dobrého démona je Šédu, s levím telom, krídlami a hlavou bradatého muža. Keďže majú ochranný aspekt, ich podobizne veriaci umiestňovali ku bránam miest, chrámov a palácov.

Netvory sú ďalšou kategóriou bytostí. Majú však viac spoločného s pozemským životom ako s bohmi. Ak je vesmír organizovaný, netvory sú tí, čo tento poriadok narušujú. Ide o nesmrteľné, no zraniteľné bytosti, ktoré sú často zložené z častí dvoch alebo viacerých zvierat: leoparda, leva, orla, ryby, hada, škorpióna, kozy, býka, koňa, kravy atď. Príkladom je kozoryba (predná časť kozy, od polovice ju tvorí rybí chvost), ktorá je symbolom Enkiho a zároveň vyobrazením kozorožca vo zverokruhu. Niektorí mávajú však aj ľudskú hlavu na zvieracom tele, alebo zvieraciu hlavu na ľudskom tele. Kombináciu tiel dotvárajú nezriedka aj krídla. Niektorí mávajú ľudskú hornú polovicu tela, čo z nich robí bytosti veľmi podobné kentaurom (hybridom koní a ľudí) z neskoršej gréckej mytológie. Najznámejším príkladom je Abgal, poloryba a poločlovek, mudrc z podzemných vôd. Často sú tieto bytosti súčasťou mýtov o bohoch, ktorí ich zabíjajú a tak získavajú slávu. Sú služobníkmi bohov ako ich porazení nepriatelia. Ich vyobrazenia možno nájsť na valčekoch, reliéfoch či sochách.

 

Ak hovoríme o sumerskej mytológii, nemôžeme opomenúť Epos o Gilgamešovi. Najstaršie verzie pochádzajú z r.2000-1700 pr. Kr., no zachovali sa len fragmenty, tie mladšie, najzachovalejšie, sú z obdobia r.1400-1200 pr. Kr. Najmladší prepis je z r.250 pr. Kr. Jeho hrdina, z dvoch tretín boh Gilgameš, kráľ mesta Uruk približne v 2700-2600 pr. Kr., putuje po svete, aby okúsil priateľstvo, lásku ale i boje s ľuďmi či netvormi a božstvami. Hľadá zmysel života a nesmrteľnosť, ktorá sa však dostaví nie nekonečne dlhým životom, ale činmi. Matkou je bohy§a Ninsun. Otcom je Lugalbanda, legendárny poloboh a vládca Uruku z r.2800 pr. Kr. Už počas jedného ťaženia proti Arratu, kedy ochorie a vojaci ho zanechajú v jaskyni svojmu osudu, nakoniec založí oheň, uloví divú zver a hoduje s bohmi. V záznamoch ho možno nájsť už okolo r.2600 pr. Kr., čo znamená, že bol zbožštený len asi dvesto rokov po smrti a svoj pôvod od neho odvádzali viacerí sumerskí králi. Etana, hrdina Legendy o Etanovi hľadajúceho rastlinu zrodenia, je vládcom prvej dynastie z mesta Kiš a teda aj prvej dynastie po potope. Napriek božskému pôvodu nebol Gilgameš zbavený vášne, bolesti, utrpenia, sĺz a pádov, čím sa stal podobný ľuďom.

Jeho spoločník Enkidu je divoch žijúci medzi zvieratami a tu je namieste jedna odbočka. Začiatok Enkidovho príbehu je spojený s neviestkou Šamchat, ktorá ho zviedla. Poľudštený v kontakte so ženou zmúdrel, scivilizoval, dovtedy ako dielo uvádza: „s gazelami sa trávou živil, so zverou k napájadlu chodil“. Nie náhodou to pripomína Adama vedúceho bezstarostný život až do času, kým neprišla Eva a neponúkla mu jablko. Tak či onak, Šachmat ho privedie do Uruku, kde sa stretá s Gilgamešom. Uzavrú priateľstvo a spoločne sa vydávajú na cestu hrdinských činov. Zabitie Chuvavy, strážcu cédrového lesa nahnevá boha Enlila. Hnev bohov naň dopadá aj po odmietnutí Inanny. Tá prosí (a hrozí) Anuovi, aby Gilgamešovo mesto strestal. Do Uruku teda prichádza nebeský býk, ktorý ničí čo mu príde do cesty, no dvojica hrdinov ho na výzvu poddaných nakoniec porazí a zabije. Ako Taurus vstupuje nebeský býk do zverokruhu, mäso z neho Gilgameš rozdáva sirotám, Inanna sa rozplače a kráľa prekľaje. Enkidua postihne božský trest v podobe choroby a nakoniec jej podľahne. Otrasený Gilgameš opúšťa svoje mesto a vydáva sa hľadať nesmrteľnosť: „Ak zomriem (aj) ja, nebudem (potom) ako Enkidu? Moje vnútro horí, bojím sa smrti, do stepi utekám. Priateľ môj, ktorého som miloval, sa premenil na hlinu... (Ja) tiež zaľahnem a nevstanem viac?“. Odetý v levej koži ako neskorší Hercules sa túla stepou, kým nestretne Siduri snažiacu sa ho od plánu odhovoriť: „Prečo blúdiš Gilgameš? Život, ktorý hľadáš, nenájdeš. Keď bohovia stvorili ľudstvo, smrť mu dali ako osud, život si však vo svojich rukách podržali. Ty Gilgameš, maj plné brucho, vo dne v noci sa stále veseľ, každý deň usporiadavaj radovánky, vo dne i v noci tancuj a hraj!“ Ako veľmi to pripomína verše o stáročia mladšej biblickej knihy Kazateľ (9, 7-9): „Choď, jedz v radosti svoj chlieb, pi svoje víno s dobrou mysľou, lebo Boh si dávno obľúbil tvoje konanie. V každom čase nech sú tvoje šaty biele, nech olej nechýba na tvojej hlave. Užívaj život so ženou, ktorú miluješ, po všetky dni tvojho márneho života, ktoré ti Boh dal pod slnkom, po všetky dni tvojej márnosti, lebo to je tvoj podiel v živote a v tvojej námahe pod slnkom. Všetko, čo tvoja ruka nájde k práci, urob podľa svojej sily, lebo niet práce ani uvažovania, ani poznania a múdrosti v podsvetí, do ktorého ideš”.

Gilgameš as však nedá odradiť a jediný, kto by mu mohol poradiť, je Utanapišti. Toho bohovia po potope obdarili nesmrteľnosťou. Utanapišti mu oznamuje, že nesmrteľnosť nezískal za zásluhy, ale ako dar od boha Enkiho za poslušnosť, ktorý už nikdy nikomu neudelia. Jednoduchá informácia nám však o bohoch vyjavuje viac ako dosť. Bohovia Sumeru totiž nie sú spravodliví, svojich obľúbencov odmeňujú podľa uváženia, nie na základe zásluh. Gilgamešovi poradí, aby šesť dní a sedem nocí nespal, no v skúške neobstojí. Ani druhá skúška sa mu nevydarí, keď získa rastlinu života, no na ceste domov mu ju zožerie had. Kráľ Uruku prepadne zúfalstvu, no nakoniec si uvedomí bohatstvo svojho diela pri pohľade na mohutné hradby mesta. Že je večný život nedosiahnuteľný sa dozvedá krátko pred smrťou aj od samotného Enlila. Ten mu hovorí: „Osud som ti určil, osud kráľovský, avšak o živote večnom nič v ňom nie je“ a ďalej: „Čierny deň človeka smrteľný ťa teraz dostihol, na mieste opustenom si, tak ako všetci smrteľníci. Záplava, ktorej neodoláš ťa zasiahla, ocitol si sa v bitke, ktorú je nemožné vyhrať, si vo vrave, ktorá nepozná zľutovanie“. Gilgameš nesmrteľnosť nezíska a potom čo sa mu sníva o tom, ako z neho bohovia urobia sudcu duší v podsvetí, zomiera na nevyliečiteľnú chorobu. V tradícii sa Gilgameš stáva bohom, ktorému Šamaš zveruje moc nad výsluchom, súdom i nápravou zosnulých. Ten, čo za života velebil Gilgameša by mal dostať ochranu od chorôb i nepriateľov. Epos bol vo svojej dobe veľmi rozšírený, jeho fragmenty sa našli v Malej Ázii (Chetitská ríša), v Sýrii, Palestíne i Elame (juhozápadný Irán).

Potopa sa považuje za počiatok archaického obdobia Sumeru, no to začalo už r.2900 pr. Kr., keď kráľovská moc zostúpila medzi ľudí. Ľudstvo v tom čase totiž obývalo len päť miest: Eridu, Bad-tibira, Larak, Zimbir a Šarrupak. Utanapišti je hrdinom potopy (inde vystupuje pod menami Ziusudra alebo Atrachasis), tá však musela nastať skôr, ako uvádzajú pramene (okolo r.2000 pr. Kr.), keď sa výnimočne rozvodnil Eufrat a Tigris. Ako mená hlavného protagonistu naznačujú, príbeh má niekoľko verzií. Príbeh začína povstaním nižších bohov proti vládnucim bohom, pretože vykonávajú pre nich ťažkú prácu. Nižší bohovia spália náradie a vyberú sa k Enlilovmu palácu. Zmier medzi bohmi sa nezaobíde bez strát, Enlil totiž dá za úlohu Enkimu vytvoriť človeka, aby vykonával túto prácu, no na to je potrebná krv a mäso boha. Alla ako vodca povstania je popravený. Človek sa nekontrolovane množí, ruší svojim hlukom najvyššieho boha. Ten sa rozhodne ľudí vyhubiť, no keď ich chce vyhubiť epidémiou, Enki Atrachasisovi poradí, aby uctievali Namtara. Pohromu ľudstvo prežije a tak sa Enlil rozhodne vyhubiť hladomorom. „Zmenšil sa výnos polí... bylina nevzišla a ovca netlstla... Druhý keď nadišiel rok, zásoby došli, Tretí keď nadišiel rok, hlad zmenil ľuďom tvár. Keď nadišiel štvrtý rok podlamovali sa im nohy, široké ramená poklesli a zhrbení sa vliekli po ulici. Piateho roku vyzerá dcéra návrat matky, matka však dcére neotvára dvere. Šiesty rok dcérino telo rodičom za pokrm slúži, stravou im bolo telo vlastného syna. Keď sa naplnilo šesť rokov, jeden dom napádal druhý. Tvár im vyzerala ako sušený slad, ľudia na pokraji smrti živorili. Nad osudom Atrachisa, človeka boh El (Enki) bdel“. Enki opäť radí Atrachasisovi, nech ľud uctieva Adada a aj túto pohromu prežije. Enlil postrehol, že Enki radí ľudstvu a tak sa rozhodne zahubiť ich jeho vlastnou zbraňou. Enki sa bráni: „nevyzradil som tajomstvo veľkých bohov, Atrachasísovi zoslal som sen“. Nepomohlo, Enki nemôže potope zabrániť a tak naposledy radí Atrachasisovi, aby postavil krytú loď, umiestnil na ňu svoju rodinu i príbuzných, domáce i stepné zvieratá. Potopa trvá šesť dní a loď sa s prežívajúcimi dostane až k hore Nisir v pohorí Zagros, kde sedem dní čaká, až vody opadnú. Ako Noe o tisícročie neskôr písanej biblii, vypúšťa holubicu a havrana, aby preverili stav. Keď sa havran nevrátil, vystúpil Atrachasis/Utanapišti z lode a na vrcholku hory priniesol bohom obeť na uzmierenie. Enki nakoniec presvedčí Enlila, aby už ľudstvo pre svoje činy netrestal hromadne ale individuálne, čo sa neskôr rozšíri do väčšiny lokálnych i svetových náboženstiev. Skrátenie veku života, choroby i detská úmrtnosť mali preventívne umenšovať počet ľudí. Povodeň zasiahla celú južnú Mezopotámiu a teda nešlo o celosvetovú udalosť. K potopám dochádzalo aj naďalej, Ur, Uruk, Kiš a Aššur mali potopy nezávisle na sebe v rozmedzí niekoľko stoviek rokov. Dokonca o kňazovi Ziasudrovi z mesta Šarrupak, ktorého boh Enki podnietil, aby postavil archu, vieme, že okolo r.2900 pr. Kr. skutočne žil. Poznámka o ňom sa objavila približne r.1630 pr. Kr., no stále je to o viac ako tisíc rokov skôr, ako Hebreji začali písať svoje knihy. Epos o potope je známy z akkadskej knižnice a táto verzia vznikla okolo r.1300-1000 pr.Kr. i keď tá pôvodná bola o niekoľko storočí staršia. Aj k tomuto eposu mali židia prístup počas svojho pobytu v Babylone a pretvorili ho na svoj obraz. Hebrejská verzia teda nie je pôvodná. Biblia je písaná v r.580-560 pr. Kr. a v čase, kedy sa potopa v Mezopotámii udiala, Hebreji ako národ neexistovali. Abram ako zakladateľ židovského národa bol pôvodne Sumer, ktorý prijal Jahveho za svojho boha okolo r.1800 pr. Kr. Akhat, princ z Harnemu, ktorého zabije Jatpan na rozkaz urazenej bohyne Anat, je tiež postavou, ktorú Hebreji prijali za svoju. Druhý Léviho syn sa totiž volá Kehat a je zakladateľom jedného z troch lévijských rodov.

Zaklínanie boľavého zubu je prototypom spisového prepojenia liečenia a zaklínania. Vzniká už v 18. storočí pr. Kr. a ide o postup, ktorým sa odstraňuje typ zla, prejavujúceho sa ako choroba. Aby bolo odstránené zlo, treba nájsť jeho príčinu. Prvotnú príčinu je potrebné hľadať v stvorení a jej pomenovanie vedie k magickému ovládnutiu zla a jeho odstráneniu. Pôvodcom zla v tomto konkrétnom prípade je červ, ktorý sa vzoprel svojmu účelu a proti nemu je toto zaklínadlo namierené. Tieto zaklínania začínajú stvorením neba a zeme. Zo zeme vznikol puch, z puchu bahno, z bahna mucha a z muchy červ, čo spôsoboval choroby. Veľmi podobným zaklínadlom je aj proti detskej chorobe očí. Tá spôsobovala zakrvavenie očného bielka.

Ústrednými postavami Sporu leta so zimou sú polobohovia Emeš (leto) a Enten (zima), ktorý sa v dialógu hádajú o to, ktorý z nich je pre prírodu a ľudí prospešnejší. Vo výpočte predností jasne víťazí zima, keďže sa počas nej rodia hospodárske zvieratá, ľudia sadia oziminy, vtáci budujú hniezda, ryby sa neresia a príroda oddychuje, zatiaľ čo leto sa môže pochváliť len zberom úrody a stavebnými prácami. Dielko je veľmi dôležitou náukou o prírode v sumerských školách.

Podobný ráz má aj spor bohov Lachar (ovca) a Anšan (obilie) vystatujúcich sa svojou nezastupiteľnou úlohou. Zhromaždenie bohov sa totiž rozhodlo obdariť ľudí, v tom čase ešte len lovcov a zberačov civilizačným pokrokom a to domestikáciou a poľnohospodárstvom, ktoré im prostredníctvom Dukku zosielajú aj prvé remeslá a náradie. Spor opäť hovorí o využívaní prírody v prospech človeka. Nakoniec ho rozhodne Enki v prospech obilia, no zdôrazňuje, ako veľmi sú obe činnosti ako chov a sejba na sebe závislé.

Nespravodlivosť a nepredvídateľnosť bohov sa prejavila aj v príbehu o Adapovi zo 14. storočia pr. Kr. Adapa je horlivým služobníkom Enkiho. Všetko sa zmenilo, keď preklial južný vietor za to, že mu prevrátil bárku počas lovu rýb. Nepoškvrnený kňaz mesta Eridu je teraz predvolaný pred najvyššieho boha Anu, aby sa zodpovedal. Znepokojivá je jeho schopnosť „vládnuť slovu“ a Anu, ako aj biblický Jahve poznal, že ľudská múdrosť v určitom stupni nie je vhodná. Adapovým slovom nikto nepohrdne a je múdrejší ako niektorí bohovia. Múdry Enki Adapovi radí, aby sa obliekol ako kajúcnik a získal si priazeň bohov Tammuzu a Gizzidy. Tí sa jeho správaniu potešia a pred Anu sa zaň prihovoria. Anu mu predkladá chlieb a vodu smrti, čo podľa rady Adapa odmietne, nevediac, že mu Anu ponúkol chlieb a vodu života. Pripravil sa tak o večný život medzi bohmi a Anu ho s posmeškom posiela späť na Zem. J. Prosecký a niektorí ďalší znalci vysvetľujú príbeh ako Enkiho strach, že by sa smrteľník mohol dostať medzi bohov. Iní zas, že vždy ľuďom naklonený Enki, zámerne uvedie Adapu do omylu, aby ho zachoval pre ľudstvo ako vzor učiteľa a mudrca a medzi bohov sa dostane až po smrti. Adapa už totiž počas života vedel, „čo je nedobré na nebi a na zemi“. V každom prípade je to paralelný príbeh k biblickému stvoreniu, kde nevedomý Adam získa poznanie až po zjedení jablka, aby sa pripodobnil Jahvemu. „Paroduje“ tak Adapa, pretože jablko zje, aj keď to má zakázané, zatiaľ čo Adapa neje, aj keď je k tomu bohom vyzvaný. Očividne biblický príbeh o stvorení, písaný v 6. storočí pr. Kr. čerpá zo sumerskej literatúry a hoci sú si v postavení Adapa a Adam nerovní, spoločné majú jedno: v okamihu, keď majú nesmrteľnosť na dosah, zlyhajú.

Rituálne oplakávanie Tammuziho a Inanny (v Babylone Dumuziho a Ištar) s erotickým podtónom, sa zachováva celé tisícročia v čase letného slnovratu a možno ho nájsť v Harráne v južnom Turecku, Libanonskom Byblose i v Jeruzaleme v Judey. Na začiatku príbehu zatiaľ nerozhodná Inanna dáva prednosť Enkimdouovi. Enkimdu je boh roľník a tak sa ju snaží získať pivom a potravinami. Po počiatočnom vychvaľovaní svojich profesií, kde je Tammuzi pastierom, sa nakoniec súperi pobijú. Inanna sa rozhodne pre Tammuziho, ale čoskoro sa ho vzdáva pre jeho neveru a ako obetného baránka ho nechá odvliecť démonmi do podsvetia. Je to obeta, pre ktorú sa Inanna rozhodla, keďže sama nechcela zotrvať v zajatí podsvetia potom, čo sa jej nepodarilo získať nadvládu nad sestrou Ereškigal. Dielo sa volá Zostup Ištary do podsvetia a nadväzuje na to, že Inanna získala miesto medzi najvyššími bohmi. Keďže chcela získať aj podsvetné tituly, zostupuje k svojej sestre do podsvetia, aby sa s ňou o túto pozíciu pobila. Pred bránou do podsvetia kričí na strážcu: „ak neotvoríš, aby som mohla vstúpiť, vylomím bránu, polámem zámky, vyrazím zárubne, zdolám prah. Vyvediem mŕtvych, aby jedli živých. A mŕtvi živých prečíslia“. Vystrašený strážca uteká za svojou kráľovnou a oznamuje jej, čo sa stalo. Kráľovná mu dovolí otvoriť brány, no podľa starého zvyku pri každej nasledujúcej bude musieť Ištar niečo zanechať zo svojich znakov moci a dôstojnosti. Postupne jej odoberá korunu, náušnice, náhrdelník, ihlice, pás, náramky i odev. Zhrbená a nahá, ako nebožtík pri pohrebe, sa stretá s Ereškigal a skôr ako dôjde k boju, Namtar na ňu zošle 60 chorôb. Umŕtvená bohyňa je zavesená na kôl a s jej umŕtvením sa skončí aj pohlavný život na Zemi. Tri dni a tri noci prejdú kým sa jej sprievodkyňa Ninšubur prihovorí u boha Enlila. Bez práce ľudí sa predsa bohovia nezaobídu a preto Enki tvorí bytosť Asúšu-Namir („krásavec“ alebo „fešák“), ktorý má Ereškigal zviesť a donútiť ju, aby mu ako hosťovi splnila akékoľvek želanie. Ten si má zapýtať mech na vodu, čo tam zbadá. Tu sa sumerská a akkadská verzia príbehu rozdeľuje, lebo v jednej verzii je to mech s vodou života a v druhom prípade je to samotná Inanna. Nahá a umŕtvená, visiaca na kole, mala pripomínať mech na vodu. V každom prípade Ereškigal svojmu hosťovi vyhovela, no prekliala ho. Podsvetní sudcovia bohyňu oživili a vyžiadali si za jej slobodu náhradu. V sprievode Namtara sa bohyňa dostáva z podsvetia a pri každej bráne sa jej vracajú odobraté predmety. Na povrchu je vyzvaná na dodanie náhrady, no tá už bola vopred určená. Tammuzi, jej milenec, je totiž Namtarom okúpaný, prezlečený a obklopený neviestkami. Zatiaľ čo svet oplakáva Inannino zmiznutie, Tammuzi nežiali, baví sa. Zo žiarlivosti Inanna Tammuziho označí ako svoju náhradu a démoni ho odvlečú do podsvetia. Neskôr, keď ju hnev prejde, svojho milého oplakáva (sumerský text litánií) a nakoniec sa ho rozhodne zachrániť. Presvedčí Tammuziho sestru, aby jej pomohla. Tammuzi je nakoniec privedený k životu, no za cenu, že Geštinanna musí stráviť v podsvetí polroka z každého roka namiesto neho. Tammuzi v čase zimnej rovnodennosti vstáva teda z mŕtvych a príroda sa obnovuje. Z bohyne vínnej révy sa stáva pisárka podsvetia. Tammuzi teda počas letného sucha a zimného vegetačného pokoja trávi čas v podsvetí, zatiaľ čo na jar podsvetie opúšťa a takisto počas jesenných dažďov.

Medzi 11. a 8. storočím pr. Kr vznikol o Errovi veľmi zaujímavý mýtus, vychádzajúci z rozloženia síl na Strednom Východe. Erra je v tomto období natoľko mocný, že by dokázal ohroziť Enlilovu či Mardukovu moc. Bohovia, ktorí sú na jeho strane, ho presviedčajú nech spôsobí skazu Babylonu a hlavného boha z neho vyženie. Ak Marduk Babylon opustí, poruší sa kozmický poriadok a sily chaosu bude obtiažne zahnať na ústup. Marduk odísť odmieta, no nakoniec ho Erra pod prísľubom zachovania poriadku presvedčí, aby svoju svätyňu opustil. Enki je sklamaný. Tuší, že Erra použije svoju moc proti jeho milovaným ľuďom. Erra sa chopí šance a mýtus ďalej rozoberá kroky, ktoré musí urobiť (ovládnuť Slnko, mesiac, prírodné živly a démonov), aby svet uvrhol do pôvodného chaosu pred stvorením. Ištar mu chce dohovoriť, no ani ju nepočúva. Plánuje totiž dokonalý rozklad civilizácie, rozpad medziľudských, rodinných, vlastníckych a spoločenských vzťahov. Erra ide za svojim cieľom a nikoho nepočúva. Nazýva sa: „býkom na nebi, levom na zemi, mäsiarom medzi dobytkom, baranidlom v horách, ohňom v rákosí, v lese sekerou. Bohovia sa ho boja, Anu mu načúva, Enlil pritakáva“. Veľké mestá ako Nippur, Sippar, Dúr-Kurigalzu, Der sú zničené a vyvraždené. Svet sa ocitá v bratovražednej vojne, až kým sa Erra neupokojí. Následne uznáva svoje chyby, vyhlasuje rozkvet Babylonie a Erra ho opustí. Babylon tak po vojnách zostáva najmocnejším mestom sveta. Mýtus je vysvetľovaný výsledok politických otrasov a neustálych bojov medzi Babyloniou a Asýriou, prípadne invázie Aramejských kmeňov, do ktorých sú vtiahnuté aj okolité známe krajiny.

Mezopotámske piesne o bohoch a kráľoch obsahujú aj scény lásky vrátane zoznámenia, dvorenia a túženia. Posvätný sobáš s rituálnou súložou kňaza a budúcej kňažky pred úzkym okruhom divákov, je oslavou zmŕtvychvstania niektorých bohov (Dumuzi, Nanna), no mala zaistiť plodnosť ľudí i zvierat štátu. Keďže naň naráža aj biblická Pieseň piesní, rituál bol stále živý aj za panovania izraelského kráľa Šalamúna (okolo r.950 pr. Kr.).

Sumerská mytológia má pre budúce generácie aj ďalšie prekvapenie. Od r.2600 pr. Kr. sa objavuje miesto Dilmun ležiace pravdepodobne v Perzskom zálive, známe pramenitou vodou, hojnosťou rýb a datľovými hájmi. Na jeho trávnatých plochách odpočíva Enki, zvieratá sa navzájom nenapádajú a od ich útokov sú ušetrení aj obyvatelia. Tí nepoznajú choroby, nestarnú a venujú sa len radovánkam. Podobnosť s neskorším Starozákonným rajom je viac ako očividná. Ďalším miestom je Duku, miesto kde bohovia zostupujú na zem a zároveň je to spojnica medzi nebom, zemou a podsvetím. Je to miesto, kde bohovia nadobudli svoju konečnú podobu, zhromaždili civilizačné dary (chov domácich zvierat, obrábanie pôdy a remeslá) a spolu s nástrojmi (pluh, motyka, hrnčiarsky kruh, vreteno) venovali ľuďom.

Moderný človek má tendenciu pohŕdať náboženstvami a bohmi, ktoré sa viažu s ďalekou minulosťou a mylne ich prezentuje ako výplody časov primitívnych ľudí. Legendy však prežili tisícročia a nie sú to len rozprávky, za ktoré ich považuje. Neuvedomuje si, že napr. sumerské náboženstvo (cca 3000 pr. Kr.) a s ním spojené akkadské, asýrske, babylonské a kassitské náboženstvá majú dlhšiu históriu, akou sa pýšia monoteistické náboženstvá, a že keby nebolo sumerské náboženstvo, nebolo by ani to naše.

Sumeri, Elamci, Akkadi, Amorejčania (Babylončania a obyvatelia Mari), Gutejci, Lullubovia, Asýrčania a Kassiti majú vlastné božstvá, no s tvorbou ríš sa tieto zlievajú s predchádzajúcimi, pridávajú sa či redukujú schopnosti a menia sa aj pohlavia (prípad málo známej bohyne Lisin).

Podľa mytológie Marduk zabil vodnú dračicu Tiamat (v sumerskej mytológii označenú ako Nammu), z ktorej stvoril nebo a zem. Predchádzal tomu generačný spor, kde sa Tiamat rozhodla neskoršie pokolenia bohov zničiť pre ich príliš veľkú aktivitu. Keďže Enki či samotný Anu nie sú schopní armáde démonov čeliť, na zhromaždení bohovia uznajú Marduka za svojho kráľa. Zveria mu moc, ktorou má Tiamat poraziť. Ženský princíp sa tu vynára ako ten zlý už tisíce rokov pred Adamom. Človek je stvorený Enlilom z krvi boha Kingua (syna Tiamat), zlého démona popraveného na Mardukov príkaz za spôsobenie chaosu vo vesmíre. Toto zlo, zmiešané s hlinou a mäsom sa teda dostalo aj do krvi človeka. Pripomeňme, že Babylončania pozmenili mytológiu tým, že za stvoriteľa ľudí považujú Enlila (či dokonca Marduka), nie Enkiho. Na stvorení človeka sa v inom mýte podieľajú Anu a Šamaš a krv bola použitá z podnecovateľa nepokojov boha Allu. Allu patril ku generácii 21 prastarých bohov, „otcom a matkám Anuových“, ktorí pracujú pre vládnucich bohov. Alla, povstalecký boh, je obdarený rozumom, teda je „mysliaci, inteligentný“ a to spolu s duchom (nesmrteľnou substanciou) a hriechom (spupnosťou, odbojnosťou) získal aj človek. Tak či onak, účel ľudstva je ten istý. Zbaviť bohov ťažkej práce tak, že ju prenesú na ľudí.

Zlo je teda v krvi človeka a jeho produkt všetci dôverne poznáme. Na scéne sa objavuje nový pojem: „hriech“. Je dôsledkom kliatby bohov a možno ho dokonca získať prenosom z rodičov. I keď je jeho prenos obmedzený, predsa len ide o „dedičný hriech“ a nadobudnutie prirodzeného vzdoru voči vyšším princípom. To, čo sa hriechu týka, je tabu (je to jedno z mála slov, ktoré sa nám zo sumerčiny zachovali), pretože ten je výsledkom porušenia morálky alebo náboženského prikázania. Démoni otravujú práve hriešnych ľudí, preto je v sumerskej krajine aj toľko posadnutých. Kým je stvorený človek, bohovia pracujú už tisíc rokov a ich hnev smeruje k vzbure. Človek je teda stvorený len na to, aby odbremenil iných bohov od ťažkej práce a slúžil bohom, žiaden vyšší účel jeho existencie nie je. Keďže je však mysliacou bytosťou, snaží sa bohom vyhovieť, len aby si zachoval vlastnú existenciu. Premnožením a rušením Enlila pri oddychu svojim hlukom sa ohrozia na existencii zoslaním potopy. Veľmi podobne si počína Jahve v knihe Genesis v 6. kapitole, keď oľutuje, že stvoril človeka.

Nerovná spoločnosť je pre Mezopotámiu určujúca. Staroveký človek Mezopotámie žije vo svojom mikrokosme, ktorý dôverne pozná. Okrem vojenských ťažení, obchodných ciest, či kultových pútí, väčšina ľudí svoje domovské mesto neopúšťala a vonkajšieho sveta sa obávala. Miesta, kde nikto nechodil a ani sa nevedelo, čo tam vlastne je, boli označované ako „tu žijú levy“ alebo „tu nie je vidieť Slnko“. Osudovosť je základným pilierom myslenia Sumerov a tento trend sa prenesie na všetky kultúry Stredného a Blízkeho Východu. Spomínané tabuľky osudu v moci Tiamat, Enlila, Enkiho a Marduka, vylučujú akékoľvek možnosti na zmenu svojho postavenia. Babylončania a Asýrčania vnímali osud človeka ako konkrétne rozhodnutie božstiev. Pri tvorbe ľudí Enki (či Marduk) použil krv zabitého boha, čo hline dalo dušu a tá dokáže smrť prekonať. Po smrti dostali nebožtíci nový osud, no nie sú žiadne doklady, že by Blízky Východ veril na reinkarnáciu alebo „plnohodnotný nový život“, a to ani u vyvolencov. Annanukovia sú posvätné božstvá, ktoré v pozícii sudcov rozhodujú o osude nebožtíkov. Po ceste „bez návratu“ odchádzajú nebožtíci do ríše podsvetia, kde ich osud závisí od činov počas života, no napriek tomu je to svet bezútešný. Dopravuje ich tam cez rieku Chabur démon s menom Chumut-tabal. Evidenciu zosnulých vedie Belet-Seri. Gilgameš prostredníctvom rád poučuje Enkidua o pomeroch v podsvetí: „čistý odev si neobliekaj, lebo inak spoznajú, že si cudzincom! Dobrým olejom sa nepotieraj, lebo pre jeho vôňu sa okolo teba zhromaždia“ a ešte niekoľko ďalších. Keďže Enkidu skutočne zomrel pred Gilgamešom, sám vyjavuje to, čo videl. Podľa jeho rozprávania je to svet pochmúrny, do ktorého sa vchádza, ale už nevychádza. Je to cesta, „z ktorej niet návratu, je to dom, kde všetci čo vôjdu, svetla sú zbavení. Na dverách i závore prach sa ukladá, nad domom prachu, mŕtve ticho sa rozlieva...“ Tak, ako neskorší Šeol Hebrejov, aj tu vchádzajú králi či otroci bez rozdielu: „Uzrel som hromady kráľovských korún“. Strava je horká, zložená z prachu a hliny, voda je skazená. Do ticha sa ozýva len stonanie. Horšie ako ostatní sú na tom tí, čo za života nesplodili dieťa, lebo „jedia zbytky z hrncov a chlieb z ulice“. Najhoršie sú však na tom nepochovaní zosnulí. O niečo lepšie sa vodí hrdinom, ale napríklad aj otcom o osude ktorých rozhodoval počet synov. Muži, čo mali päť a viac synov, sedia v božskom zhromaždení. Výsadné postavenie majú nenarodené deti, ktoré na hostinách sedeli vedľa bohov. Z podsvetia možno odísť len za náhradu a týka sa to bohov ako aj duchov. Len vtedy môžu pristúpiť k nebeskému rebríku, spájajúcemu podsvetie s nebesiami. Podsvetie je plné démonov z nepochovaných, zavraždených či dokonca nezosobášených ľudí. Tí vychádzajú na povrch škárami v zemskej kôre, prenikajú do príbytkov živých, aby získali rodinu, ktorú nikdy nemali.

Veľmi cenný výjav podsvetia pochádza od korunného princa Kummá, ktorého vedci považujú za samotného asýrskeho kráľa Aššurbanipala (668-627 pr. Kr.), jedného z najmocnejších panovníkov vtedajšieho sveta. Ako sám hovorí: „videl som Namtara, správcu podsvetia a tvorcu príkazov. Pred ním stál človek. Ľavicou ho držal za vlasy a v pravici držal meč... Smrť mala dračiu hlavu, ruky a nohy ľudské... Zlý démon Šédu s hlavou a rukami človeka s nasadenou korunou a vtáčími nohami... Démon Alluchalpu mal leviu hlavu a štyri ruky a nohy. Podporovateľ zla mal vtáčiu hlavu s roztiahnutými krídlami, poletoval sem a tam, ruky a nohy mal ľudské. Nosič s hlavou vtáka Anzúa mal štyri ruky a štyri nohy... Prízrak mal hlavu býka a štyri ľudské ruky a nohy... Zlý duch mal leviu hlavu a ruky a nohy ako vták Anzú. Šulak mal podobu leva, stále pripravený ku skoku... Mamítu s kozou hlavou mala ľudské ruky aj nohy. Bidu, vrátnik podsvetia, mal hlavu leva, ruky človeka a nohy vtáka... Dohromady tam bolo 15 bohov... Podsvetie je plné desu a keď som zodvihol zrak, videl som hrdinu Nergala, ako sedí na kráľovskom tróne a v rukách drží obušky. Bohovia veľkí po pravici aj ľavici sa klaňajú. Pobozkal som nohy veľkého božstva, pokľakol a povstal. (On) vztiahol na mňa žezlo, odznak svojho božstva, čo vzbudzuje hrôzu, len aby ma zabil. Išum, radca a milovník spravodlivosti, však povedal: Kráľu šíreho podsvetia, nenechaj toho muža zomrieť... nech poddaní celej zeme tvojej sláve načúvajú. – Odíď teda do horného sveta, dokiaľ si na teba opäť nespomeniem! Tak mi povedal a prebudil som sa“.

Človek má počas života stále možnosť voľby medzi dobrými a zlými skutkami. Zlé skutky možno napraviť a trest bohov odvrátiť, osud sa však zmeniť nedá. Napriek nemožnosti osud meniť, ľudia túžili ho poznať. Mágia a rituály zabezpečovali jeho poznanie a na rozdiel od dnešných vyhýbavých vyjadrení boli predpovede kňazov a kňažiek vždy jednoznačné a znamenali šťastie alebo nešťastie. Vo veštení sa najčastejšie využívala lekanomantia (správanie kvapiek oleja na vode), libanomantia (pohyb dymu unikajúceho z kadidla) a extispicium (pozorovanie vnútorností zvierat).

Hriech, jeho dedičnosť a posadnutosť ľudí je to, čo si zo Sumeru (patriaceho do Babylonskej ríše) odniesli Židia po prepustení zo zajatia späť do Palestíny okolo r.540 pr. Kr. Sumerské náboženstvo má popri nespravodlivosti bohov však aj ďalší unikát. Sexualita ako nositeľka hriechu sa objavuje v príbehu Nergal a Ereškigal. Kým Ereškigal vládne podsvetiu južných miest Mezopotámie, Nergal túto funkciu zastáva na severe. Pravdepodobne politickým zjednocovaním miest pod sumerskou a neskôr akkadskou mocou bolo vhodné, aby sa náboženské predstavy zjednotili pri zachovaní svojbytnosti oboch bohov. Príbeh začína hostinou bohov, na ktorej sa vládkyňa podsvetia nemôže zúčastniť. Posiela svojho syna Namtara, ktorému všetci bohovia prejavia úctu, okrem Nergala. Namtar hlási svojej matke túto trúfalosť a tá žiada, aby jej bol vinník predvedený. Bohovia súhlasia pod podmienkou, že Namtar ho v zhromaždení bohov rozpozná. Enki ho však premení na plešatého starca a tak ho Namtar nespozná. Keďže si Ereškigal zaumienila, že Namtara tam bude posielať dovtedy, kým naň nenarazí, Nergal sa chtiac-nechtiac vydáva do podsvetia. Sprevádzajú ho však Enkiho netvory, no tí zostávajú tak ako Ištarine insígnie, pri bránach podsvetia. Sám prichádza do trónej sály, kde porazí Namtara a chystá sa zahubiť aj kráľovnú, keď ho tá uprosí o manželstvo. Panovníčka ho nakoniec presvedčí, aby sa s ňou oženil a vládol v podsvetí spolu s ňou.

Novoasýrska verzia hovorí o tom, ako sa Nergal prichádza ospravedlniť za svoje správanie, no poučený o nebezpečnosti tamojších predmetov na mieste neje, nepije, neumýva sa. Zvodom kráľovnej však nedokázal odolať a s Ereškigal strávi šesť dní v objatí. Na nebo sa vracia s ľstivým sľubom, že sa k nej vráti. Roztúžená kráľovná očakáva jeho návrat, no nakoniec celé dni plače a tak sa Namtar ponúkne, že ho pôjde hľadať. Nergal sa zatiaľ nechá bohmi premeniť na krivého starca, aby ho posol kráľovnej nespoznal. Ten totiž dorazí o niekoľko dní, no do podsvetia sa vracia s prázdnymi rukami. Keďže starca videl, no nespoznal, Ereškigal žiada, aby ho priviedol inak z podsvetia vypustí všetko mŕtve, čo tam prebýva. Poškvrnená nemanželským stykom totiž nemôže vynášať rozsudky nad mŕtvymi. Nergal sa však skôr z ľútosti ako hrozby, vracia do podsvetia a nakoniec kúzlu bohyne definitívne podľahne. Vyslanec boha Anu Kaku prichádza po niekoľkých dňoch s odkazom, že Nergal už nepatrí medzi nebeských bohov. Rôzne verzie príbehu znamenajú rôzne ponímanie politickej nadvlády. Kým Sumer ju vníma ako násilnú, výbojní Asýrčania ju vnímajú ako láskyplnú epizódu zjednotenia.
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