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Abstract: The aim of the article is to present several opinions related to the origins of the deity
and of the mysteries, his four main stages of evolution and the polymorphic aspect of the god, the peculiar
features for the microasian area, as well as some characteristics of the Graeco-Roman mithraism from
the beginning of the second century A.D.
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Nu ne-am propus in cele ce urmeaza sa realizam un studiu exhaustiv legat de problema
originii i evolutiei cultului mithriac, ci am intentionat doar sa ne precizadm un punct de vedere
in legaturd cu anumite aspecte legate de aceastd problematica dificila. Dezbaterile sunt inca
departe de a se fi finalizat in privinta originii si evolutiei mithraismului greco-roman si mai ales
in privinta multiplelor sale aspecte doctrinare. De altfel, si in cazul bibliografiei utilizate pentru
realizarea acestui material a trebuit s operam o anumitd selectie intrucat doar simpla
enumerare a lucrarilor care au apdrut pe aceastd temd si pe care am reusit sd le adunam ar
depasi cu mult numarul paginilor prezentului articol. Teoria expusd de reputatul savant belgian
F. Cumont in Textes et monuments figurés relatifs aux mystéres de Mithra' privitoare la
originea iraniand a cultului mithriac, care a rezistat vreme de mai bine de sapte decenii, a fost
treptat repusa in discutie de specialisti precum S. Wikander?, J. Duchesne-Guillemin®, E. Will*,
M.J. Vermaseren®’, L.A. Campbellé, R. Merkelbach’, R.L. Gordon®, R. Beck’, M. Clauss'’,
D. Ulansey'' s.a. Apreciind ci mithraismul era ,forma romanid a mazdeismului”'?, insi
pervertitd de anumite influente babiloniene, elenistice, ale doctrinelor semitice si, nu in ultimul
rand, de cele caracteristice credintelor locale microasiatice, Cumont considera ca raspandirea
cultului 1n imperiu s-a produs o datd cu anexiunile teritoriale din Asia Mica si Siria in vremea
lui Pompei si indeosebi in timpul Flavienilor.

Calea unor discutii i analize minutioase a fost deschisi de o serie de congrese
internationale referitoare la aspectele doctrinare ale mithraismului, desfdsurate la Manchester
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(1971)", Teheran (1975)'* si Roma-Ostia (1978)". In lucrarile lor, M. J. Vermaseren si
M. Clauss au sustinut ideea unui cult mithriac creat la Roma si raspandit apoi in intreaga lume
romani'®. Reactionand uneori virulent la parerile exprimate de Cumont, S. Wikander a afirmat
ca Mithra greco-roman era cu totul strdin de zeul iranian si ca formele sale doctrinare s-ar fi
definitivat in provinciile danubiene'’. Mergind pe aceeasi linie, R.L. Gordon a realizat cea mai
cuprinzatoare analizd criticd a principalelor componente ale teoriei lui F. Cumont privind
persistenta elementelor iraniene, cu precidere ale celor mazdeiste in mithraismul roman in
studiul sau intitulat Franz Cumont and the Doctrines of Mithraism'®.

Situdndu-se pe o pozitic oarecum traditionalistd, R. Turcan considera ca ,,Mithra este
iranian, dar mithraismul este greco-roman”"’. O atitudine oarecum similara in aceasta directie o
adopta si R. Merkelbach, care, admitind prezenta anumitor elemente iraniene, sublinia faptul
ca mithraismul este o creatie a lumii greco-romane, ale carui aspecte cosmologice au fost
determinate de influentele filosofice — indeosebi ale platonismului — si de perspectivele
astrologice si astronomice specifice acestei perioade™.

Criticile, uneori intemeiate, aduse teoriilor lui Cumont si intentiile unor cercetatori,
precum S. Wikander sau R.L. Gordon, de a minimaliza la extrem influentele iraniene asupra
mithraismului greco-roman deschid calea unor noi dezbateri pe aceasta tema, indeosebi in ceea
ce priveste rolul jucat de Asia Mica in acest proces, cu atat mai mult cu cat singurul studiu
publicat pe aceastd tema, doar cu referire la zona in cauza, a fost elaborat de catre savantul
belgian. Consideram ca trebuie urmarite in principal doua aspecte: (1) ce dovezi exista pentru a
putea justifica asertiunile referitoare la originea microasiatica a mithraismului; (2) in ce masura
se poate vorbi despre prezenta elementelor iraniene in mithraismul greco-roman.

in opinia noastra, se pot distinge, din punct de vedere conceptual si cronologic, patru
etape evolutive asupra perceptiei relative la zeul Mit(h)ra si a cultului sau. Ele corespund unor
integrari in medii culturale si spirituale aparte, dar si, in anumite cazuri, unor areale geografice
diferite. Mai inti, putem vorbi despre o etapd arhaica, in care Mithra este prezent ca zeu al
populatiilor indo-europene din Anatolia. O a doua ar putea-o reprezenta raspandirea in timpul
dominatiei ahemenide asupra teritoriilor microasiatice. Cea de-a treia etapa se suprapune
perioadei elenistice si inceputului Principatului, cand se constituie formele misterice si, in
sfarsit, cea de-a patra, situata dupd perioada de inceput a secolului al II-lea p.Chr., cand se
produce raspandirea mithraismului la scara intregului imperiu.

1. Mithra indo-european in Anatolia si traditia vedica

Cea mai veche marturie legatd de prezenta zeului Mithra in Anatolia o reprezintd
mentionarea sa intr-un tratat incheiat probabil in 1380 a.Chr. intre regele hittit Suppiluliuma I
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(1380-cca 1340 a.Chr.) si Mattiwaza dupa unele lectiuni, iar dupa altele, Kurtiwaza®'. In textul
inscriptiei. descoperite in 1907 la Bogazkdy, pe locul vechii capitale hittite, HattuSa, sunt
invocati ca garanti si martori divinitati de origine indo-europeana: (1) Mithra si Varupa,
amintiti In text ca ,,zeii gemeni Mithra si Uruwana” sau ,,dubletul Mithra si Uruwana”,
reprezintd functia suveranitatii; (2) Indra, denumit in tratat Indar, era o divinitate razboinica
prin excelentd; (3) gemenii Nasatya, sunt amintiti aici ca Nassatyana® si erau considerati zei ai
fertilitatii, taumaturgi, datatori de sanatate si tinerete, dar si de prosperitate economica™.

Inscriptia de la Bogazkdy a fost analizata initial de cercetatori precum W. Schulz,
S. Konow sau A. Christensen, care Insd nu au furnizat o explicatie plauzibilad privind prezenta
divinitatilor respective in textul tratatului. G. Dumézil a demonstrat ca, in realitate, aceasta
ingiruire corespunde listei canonice ale zeilor celor trei functiuni, pe care ii intdlnim in
literatura vedica prezentati sub forma unor cupluri divine: Mithra—Varuna, Indra—Agni si zeii
Asvin.

in traditia vedica, att Mithra, cat si Varuna, ficeau parte din grupul zeilor Aditya®™, a
carui structura este ,,fundamental binara”, dupa cum denumeste G. Dumézil, adica formata din
cupluri de divinitati®. Din acest grup mai ficeau parte si zeitati precum Aryaman si Bhaga, cu
un rol important ulterior. Conform traditiei, Marea Mama Aditya/Aditi a dat nastere lui Mithra
si Varuna sub forma unor serpi care, lepadandu-si piclea, deveneau nemuritori™.

in Rg Veda (cca. 1500-1000 a.Chr.), zeita Aditya, consideratd o Magna deum mater prin
excelentd, este reprezentatd sub forma unei taurine’’. Ea era ,sustindtoarea tuturor fapturilor”,
mama zeului Mithra si a stapanului adevarului si ordinii universale, Varuna. De asemeneca, era
si mama lui Indra — regele zeilor si arhetipul monarhului universal — si el reprezentat deseori in
ipostaza de taur®®.

Suveranitatea prezintd doua fete, doud jumatati, intruchipate de Mithra si Varuna,
deosebite (dacd nu chiar antagonice) In privinta domeniilor de care sunt raspunzatoare, a
modurilor de actiune, a caracterelor si, nu in ultimul rand, a afinitatilor pe care le prezinta fata
de atributii specifice altor functiuni din schema trifunctionald a lui Dumézil. Rg Veda pune
alaturi, ,,cu o clara intentie de diferentiere”, pe Varuna cu cerul, iar pe Mithra cu pamantul.
Mithra patroneaza Ziua, iar Varuna, Noaptea. J. Campbell recunoaste chiar in unele pasaje din
Rg Veda pe Mithra ca zeu solar”’. Bazandu-se pe una dintre interpretarile actuale referitoare la

2l R. Turcan si J. Ries il numesc Mattiwaza; G. Dumézil nu este insd de acord cu aceastd reconstituire,

propundnd formele Kur-ti-G-a(z)-za sau chiar Sat-ti-G-a(z)-za. Vezi Ries 1990, 27-34; Ries 2000,
92-93; Duchesne-Guillemin 1993, 1083. Pentru forma Sattiwaza si mai ales pentru importanta acestor
divinitati, vezi Haas 1994, 5-6 si 542-543.
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sensul initial al cuvantului Mithra, cea de ,.contract”, G. Dumézil aprecia cd divinitatea in
cauzd usura si garanta aliantele si tratatele®. Avand ca punct de plecare o abordare proprie a
etimologiei aceluiasi cuvant — termen care in opinia sa are la bazd radacina *mei / *moi
prezenta in toate limbile indo-europene —, R. Turcan ajunge la concluzia ci acesta implica o
bivalenta semantica. Asadar, termenul avea atat intelesul de ,,contract”, cat si cel de ,,prieten”,
ceea ce nu ar constitui doar o omonimie accidentala, dupa cum arata 1. Gershevitch, ci ar intari
ideea de reciprocitate’. Dimpotrivd, Varuna este un mare vrajitor care, prin intermediul
,magiei creatoare a formelor temporare sau durabile” — maya —, 1i prinde pe vinovati.
Caracterele celor douad divinitdti sunt, de asemenea, diferite. Opus lui Mithra, un zeu
,prietenos”, binevoitor si linigtitor, Varuna are o personalitate violentd, amenintatoare si
imprevizibila. El patroneaza inceputul, iar Mithra sfarsitul.

in privinta afinitatilor celor doua divinitati, lucrurile sunt iardsi clar diferentiate. Mithra
are o mai mare inclinatie catre actiunile corespunzatoare celei de-a treia functiuni, respectiv
catre prosperitatea pastorala si functia pacificatoare. Varuna are o mai mare afinitate catre
functiunea a doua, caracterizati prin violenta cuceritoare, proprie lui Indra®*.

2. Mithra medo-persan si kugan

Prin reforma introdusd de catre Zarathustra asistim la un fenomen interesant si
complex, fundamentarea unui monoteism moral, care a eliminat celelalte divinitati ale
grupurilor de rdzboinici si clanurilor de crescatori de animale in favoarea unui singur zeu,
Ahura Mazda. Acesta patrona lupta dintre doud spirite: Spenta Mainyu, considerat Spiritul
Sfant, si Ahra (sau Angra) Mainyu®. In opinia lui J. Ries, Zarathustra a mentinut totusi
structura divind trifunctionald, inlocuind zeii arieni cu unele entitati care graviteaza asemenea
arhanghelilor in jurul zeului suprem®®. Aceste entititi, numite generic Amesha Spenta sau
Spiritele Binefacatoare, sunt: Vohu Manah, Ashta, Khshatra, Armaiti, Haurvatat si Ameratat.
Ele formeazd impreuna cu Mazda o unitate de gandire si actiune, caci, dupa cum aratd un imn
avestic timpuriu (Yasht 19,16), ,toate sapte sunt aceeasi gandire, acelasi cuvant si aceeasi
actiune” *’.

Putem identifica cu usurintd corespondenta dintre Amesha Spenta si vechile divinitati
vedice. Astfel, Vohu Manah sau Gandul cel Bun, apropiat de oameni si protector al turmelor de
vite si al Intregii faune, corespunde zeului indo-iranian Mithra. Se considera cd Vohu Manah
era cel care conducea sufletele muritorilor in paradis, citre tronul lui Ahura Mazda®. El
preceda toate celelalte entitati nemuritoare, fiind considerat prima manifestare a Zeului suprem.
Urmeaza Asha, care simboliza ordinea cosmica, rituald, sociala si morald, fiind corespondentul
lui Varuna. Vohu Manah si Asha erau spiritele bineficatoare des invocate in imnurile care
formeaza partea cea mai veche a Avestei, Gatha. Prima dintre ele a fost inzestrata insd si cu

30 Dumézil 1993, 103.
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32 Dumézil 1993, 103-104.
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atribute razboinice, ceea ce o apropia mai degrabda de functiunea a doua. Ea reprezenta o
divinitate salvatoare si o putere a luminii®’, prefigurandu-1 pe deus invictus al mithraismului
greco-roman. Astfel, imnul dedicat Soarelui (Yasht 6) il prezenta pe acest Mithra ca fiind cel
mai luminos dintre Yazata®®. Cea de-a treia entitate, Khshatra sau Regatul divin, se substituia
functiei razboinice a lui Indra si corespundea metalelor, considerate simboluri ale puterii.
Armaiti sau Sfanta Devotiune, ndscutd de Sarasvati, nemuritoarea feminina prezentatd ca o
divinitate androgina, era simbolul moderatiei si pietatii, al fertilitatii pamantului. In sfarsit,
Haurvatat, care semnifica Sanatatea si era urmasul unuia dintre gemenii Nasatya, reprezenta
stapanul apelor, iar Ameratat, Nemurirea, fratele siu geaman, stipanea flora™.

Dumézil remarca un aspect interesant, acela ca gandirea originara a lui Zoroastru, adica
zoroastrismul pur, este doar cel exprimat in Gatha, ,,in care monoteismul domneste in chip
absolut, in care, sub Ahura Mazda, nici una dintre persoanele divine ale caror nume sunt si
vedice n-a fost retinutd nici ca zeu, nici ca demon”. Este acea etapa in care apar Entitatile
divine din jurul Stapanului intelept, privite in aceeasi manieri ca si arhanghelii*’.

Intr-o perioadd imediat urmitoare, anumite divinititi pre-zoroastriste au fost
,recuperate”, inchipuind ,,fiintele vrednice de jertfd” — yazata — adicd ingerii. Printre acestia
se numara, bineinteles, si Mithra, ,,cel dintéi dintre spirite” (Yasht 10, 13), a carui imagine nu
se mai raporta insi, ca inainte, la cea a unui cuplu divin. Insd nu trebuie si pierdem din
vedere ca anumite imnuri in care Mithra este descris in aceastd maniera — Yasht 10 si 13 de
exemplu — au fost compuse 1n aceeasi limba arhaicd in care sunt prezentate si textele
gathice®', ceea ce demonstreaza totusi o anumitd unitate de conceptie. Este vorba in acest caz
de urme ale zoroastrismului post-gathic, ,,0 a doua forma a religiei iraniene reformate”, dupa
cum a fost definit*. Il regasim pe Mithra in aceeasi ipostaza, cea de garant al fidelitdtii, dar
si al coeziunii sociale, fapt dovedit si de utilizarea, in cadrul aceluiasi text din imnul dedicat
zeului (Mihr Yasht) a cuvantului mithra atat ca substantiv comun, cat si propriu, cu sensul de
wecontract”: ,,Sa nu rupi contractul (mithra) — 1i spune Stapanul intelept profetului — nici pe
acela pe care-1 vei incheia cu un fals-credincios, nici pe cel cu un drept-credincios din
propria religie, o, Spitama. Pentru cd, pentru ambii contractul este valabil, si pentru falsul-
credincios, si pentru drept-credincios” (Yasht 10, 2)*. Retinem faptul cd acest contract era
exercitat in numele lui Ahura Mazda. Acesta din urma il creeaza pe Mithra ,,cel cu pasuni
intinse”* pentru a fi asemenea lui, ,,la fel de mare si demn de inchinare si rugi” precum era
el insusi (Yasht 10, 1). Mithra devine astfel un zeu universal, calificat ca fiind ,,puternic,
atotcunoscator si perfect”, bizuindu-se pe cele zece mii de iscoade ale sale (Yasht 10, 69), un
zeu creator (Yasht 10, 25)*, o divinitate a cerului instelat, cu alte cuvinte, in relatie directa

7 Mithras, in EB, 622-624.

¥ Turcan 2000, 17.

" Ries 2000, 93; Turcan 2000, 15-16; de Breuil 1982, 35-36.

* Dumézil 1997, 41-49; Dumézil 1992, 211-218.

4 de Breuil 1982, 26-27. Imnul lui Mithra reprezenta doar unul dintre cele 30 la origine (din care au
supravietuit doar 21) dedicate cate unei divinitati pentru fiecare zi a lunii. Ries 1990, 2737.

* Dumézil 1997, 118.

# Pasajele citate in continuare din Yasht 10 sunt in cea mai mare parte preluate dupi editia lui Geldner

1926, 18.

Epitet intalnit in numeroase pasaje din Yasht 10: 1, 46, 86-87.

* Ries 1990, 2738.
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cu lumina celesta a soarelui si a stelelor, a zilei si a noptii, perspectiva pe care o vom intalni
si 1n reprezentarile principale ale tauroctoniei din mithraea de mai tarziu, cea mai sugestiva
in opinia noastra fiind cea de la Marino din Italia (vezi Fig. 4)*. De altfel, aceasta relatie
cosmica e subliniatd si in finalul imnului lui Mithra (Yasht 10, 145): ,,prin planta barsom noi
il adoram pe Mithra si Ahura, gloriosii (Stapani) ai adevarului, incoruptibili in veac: (noi
adoram) stelele, luna si soarele. Noi il adorim pe Mithra, Domnul tuturor tarilor™". Dar el
intruchipeaza inca de pe acum prerogativele tuturor celor trei functiuni, cea de zeu suveran,
protector al ,,pasunilor intinse”, al familiei §i comunitatilor umane (Yasht 10, 79), al
fertilitatii (Yasht 10, 61)*, garant al ordinii, stapan al adevarului, al respectarii jurimintelor
(cici exista obiceiul in Iran de a se jura pe Mithra in prezenta focului sacru™), cu alte
cuvinte, un adevarat judecator suprem al actiunilor umane. Locuinta sa era situatd in lumea
spirituald, pe inaltimile aurii ale strilucitorului munte Hara (azi Elburz), unde ziua nu se
diferentia de noapte, un loc lipsit de boli si de ispita Nelegiuitului, unde ,,sfintii nemuritori
uniti cu Soarele™ isi recunosteau public pdcatele inaintea sa (Yasht 10, 50-51). Pe acelasi
munte se gisea si puntea Cinvat (sau Cinwad puhl) unde Mithra prezida un tribunal, in care
era asistat de Sraosha (Sro$) si Rashnu (Rasn), acesta din urma fiind cel care cantarea faptele
bune si cele rele ale sufletului intr-o balanta spirituald, o imagine necunoscuta in scrierile
githice, dar care de altfel se va transmite mai tarziu in mazdeism®'. Trecerea puntii a fost
asemanatda uneori cu o Incercare initiatica, Intrucat pentru cel drept podul se largeste, insa
pentru necredincios el devine ascutit ca varful unei lame®. Aceiasi zei, in care unii
cercetatori 1i vad pe precursorii dadoforilor de mai tarziu, il insotesc in calatoriile sale
nocturne™, atunci cand, ,.furiosul stapan” (Yasht 10, 69) se nipusteste cu carul siu iute tras
de patru cai albi, stralucitori, nemuritori — care ,,primesc numai hrana spirituala” — (Yasht 10,
13; 68; 125-127) asupra locuintelor ingelatorilor Iui Mithra, aducand ,,straimtorare i spaima”
(Yasht 10, 38), asupra demonilor (daeva) Nelegiuitului Ahriman (Yasht 10, 52), care
incearcd sa-i abatd pe credinciosi de pe drumul drept in ,,Casa Falsitatii” (Yasht 10, 87).
Astfel, Mithra le garanta acestora din urma protectia si victoria asupra raului, dupa cum
subliniazd un pasaj din imnul avestic dedicat zeului: ,,Tu esti aparatorul (pata) casei,
protectorul (nipata) celor care nu mint. Tu esti aparatorul (pata) tinutului, protectorul
(nipata) celor care nu mint. Pentru ca prin tine Tmi castig cea mai buna alianta si victoria
data de divinitate” (Yasht 10, 79-80).

" Ries 1990, 2733, 2738, 2768.

47 In interpretarea lui Eliade 1991, 321.

* Eliade 1991, 321.

" Ries 1990, 2768.

%0 posibila identificare a lui Mithra cu Soarele este prezenta si in Yasht 10, 142, precum si in textele
mai tarzii, de exemplu in Vendidad 19, 28-29 unde se vorbeste despre judecata sufletelor: ,,Dupa ce
omul a murit, dupa ce timpul omului s-a scurs, apoi daeva cei falsi si rai ii taie firul vietii. Cand in a
treia noapte rasare dimineata si se ridica rasaritul stralucitor si Mithra cu frumoasele arme vine sus pe
munti, unde locuieste adevarata fericire si se ridice maretul Soare (28), atunci daeva numit Vizaresha,
o, Spitama Zarathustra, duce sufletul falsului-credincios, care-1 cinsteste pe daeva, al omului cu viata
scurta, legat acolo”.

°' Tafazzoli 1985, 594-595.

2 Eliade 1991, 324-327.

> Malandra 1985, 95-96.
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Interesant este ca o asemenea scena a pedepsei demonilor o vom regasi mai tarziu in
mazdeism si apoi In perioada romana, pe peretii unui mithraeum descoperit la Hawarte, situat
langa Apameea Siriei (vezi Fig. 5 a-c)*. Aici demonii, aflati induntrul sau in apropierea
,»Orasului Tenebrelor”, sunt loviti fiecare in parte de cite o razd de soare, iar intr-o altd scena
Nelegiuitul — care in opinia lui Gawlikowski poate fi identificat cu deus Arimanius, mentionat
pe unele inscriptii apusene — este reprezentat cu trasaturi umane, 1nsa bicefal, este inlantuit de
Mithra. Este prima atestare de acest gen intr-un mithraeum ceea ce ar putea sa demonstreze
faptul ca mostenirea lasata de formele conceptuale iraniene in mithraismul greco-roman este
mult mai bogatd decat s-a considerat initial de catre unii critici ai teoriilor lui Cumont.
R. Turcan afirmase deja, cu aproape doua decenii inainte, posibilitatea unei astfel de
interpretari, ardtdnd ca salvarea/mantuirea credinciosilor, asa cum era perceputd in mithraismul
greco-roman, nu avea nimic in comun nici cu soteriologia platonica sau neoplatonica, si nici cu
conceptiile despre acest subiect din cultul metroac, isiac sau crestin: ,,S’il s’explique en
fonction d’un dualisme, ce n’est pas celui de I’esprit et du corps, de ’ame et du monde, mais
de 1a lumiére et des ténébres, de la mort et de la vie” *°.

Incepand cu domnia primilor Ahemenizi au apirut noi sinteze religioase, care au
inglobat si transformat o serie de elemente ale zoroastrismului ,,ortodox”, dar si aspecte ale
fondului religios pre-zoroastrist’®. Este vorba despre mazdeismul reformat si zurvanismul,
doua curente in care conceptia monoteismului zoroastrist — fie el si aparent — dispare lasand
loc unei ideologii dualiste, ce va supravietui mai tarziu sub diverse aspecte in maniheism,
mazdakism si in practicile sectei medievale al-Babakiyah®’. Este vorba despre un Mithra
tauroctonic, solar, demiurg, adorat inclusiv in mediul militar in cadrul unor grupuri secrete
masculine de tip Mdnnerbund incepand cu perioada domniei lui Cyrus cel Mare (cca. 550-
530 a.Chr.) si propagat prin intermediul magilor mezi (la origine), dupa cum au demonstrat o
serie de cercetatori precum R. A. Bowman®®, J. Duchesne-Guillemin™, M. Papatheophanes®,
M. Schwartz®', D. P. Orsi®?, M. York®, J. Ries* si altii. Acest tip de perceptie, si nu cea
avesticd, va constitui unul dintre punctele de plecare catre formarea mithraismului greco-
roman. insa pentru a ajunge la misterele mithriace mai este inci un drum lung.

Incepand din secolul al V-lea a.Chr., isi face aparitia zurvanismul, conform caruia
Ahura Mazda nu mai ocupa pozitia centrald de zeu etern, suprem, ci a devenit fratele geaman
al Iui Ahriman si fiu al lui Zurvan Akarana, Timpul nesférsit, dupd cum ne incredinteaza

> Gawlikowski 2000, 161-171.

> Turcan, 1982, 183-184.

% de Breuil 1982, 28, 32-33; Ries 1990, 2747-2748.

7 Lieu 1994, 1-21; 105-113; Brown 1969, 92-103; Hutter 1993, 2-15; Scibona 2001, 444-467;
Widengren, 1979, 675-695.

> Smith 1971, 239-240.

% Duchesne-Guillemin 1985, 34-48.

80 papatheophanes 1985, 132-137.

¢ Schwartz 1983, 664-697.

2 Orsi 1988, 155-158.

% York 1993, 193-206.

8% Ries 1990, 2753-2754, cu un interesant comentariu: ,,Au moment de la reprise du polythéisme
mazdéen qui est obligé de récupérer Mithra, un dieu trés populaire, ce sont probablement les
théologiens réformateurs, eux mémes de la premiere fonction, qui ont annexé la force guerriere au
domaine propre de la souveraineté religieuse”.



212 [ULIAN MOGA

doua lucrari, una apartinand lui Pseudo-Clement (sec. II-III), iar cealalta scriitorului armean
Eznik din Kolb (sec.V)®. Fiecare dintre gemeni devine autorul unei creatii proprii: Ahura
Mazda/Ormazd creeaza cerul, pdmantul si toate lucrurile bune si frumoase, iar Ahriman
creeaza demonii si lumea intunericului®. Unele dintre aceste aspecte cosmologice au fost
adoptate in religia mazdeista®’, fapt reflectat si de Plutarh care, in lucrarea sa De Iside et
Osiride (46) aratd ca Zoroastru i-ar fi invatat pe persi sd-i sacrifice lui Areimanios. El
prezintd ceea ce considerd a fi ,,doctrina magului Zoroastru care se zice ca ar fi trait cu cinci
mii de ani inainte de rizboiul troian”®. Ahura Mazda (Ormuzd), zeul luminii si creatorul
lumii, reprezenta principiul binelui, iar lui Angra Mainyu (Ahriman), zeul intunericului si al
nestiintei, 1i era caracteristic principiul raului. Mithra se afla Intre aceste doua principii, fiind
numit de citre persi mesites (neaiTng), cu sensul de ,,mijlocitor” sau ,,mediator”®. Or, acest
aspect relatat de Plutarh reprezintd o conceptie tarzie a teologilor reformatori mazdeisti.
Acelasi lucru se poate spune si despre asertiunea autorului mentionat, pe care o regasim in
lucrarea sa De antro Nympharum, unde arata ca Zoroastru ar fi fost primul care ar fi savarsit
o ceremonie de initiere intr-o grota”, intrucdt acest obicei dateazi cu sigurantd dintr-o
perioada ulterioara.

S-a afirmat uneori ca tauroctonia nu si-ar gasi locul in traditiile mazdeene, deoarece in
scrierile persane Ahriman este cel care ucide taurul, si nu Mithra’'. Trebuie insa precizat faptul
ca si aceastd traditie este relativ tarzie, data fiind perioada cand a fost redactatd Bundahishn,
lucrarea care face referire la acest mit, in orice caz dupd secolul al IMl-lea”. Or, cel mai
probabil, in opinia noastra, aparitia acestui motiv ar trebui legata de activitatea ,,arhimagului”
(mobad) Kartir/Karder, cel care, in timpul lui Shapur I (243-272 p.Chr.), in intentia de a
reimpune valorile zoroastrismului traditional, de care ficeau mare caz Sasanizii, a dorit sa
arunce o lumind negativd asupra tauroctoniei practicatd in mediile nezoroastriste. De altfel,
Profetul isi declarase deschis ostilitatea fatd de sacrificiul taurului si consumul de haoma,
practici prezente in lumea iraniand inainte §i in timpul activitatii sale misionare si preluate
ulterior in mazdeism.

Actul creator al uciderii taurului §i simbolismul acestuia legat de sacrificarea Taurului
Primordial” erau realititi acceptate inci din perioada ahemenidd chiar si de catre suveranii
iranieni, fapt dovedit si de doua intamplari relatate de istoricii antici 1n privinta sacrificarii de
catre Cambyses (529-522) si Artaxerxes III Ochos (358-338) a taurilor sacri Apis de la
Memphis, actiuni care i-au oripilat pe egipteni’’. Reinhold Merkelbach comenteazi intr-o

65 Boyce 1985, 686; Duchesne-Guillemin 1985, 671; Chaumont 1985, 706.

% Duchesne-Guillemin 1985, 671.

%7 Chaumont 1985, 706.

% n legdtura cu activitatea lui Zarathustra, vezi si Shapur Shahbazi 2002, 7-45; Darrow 1987, 109-132.
8 Plutarque, Isis et Osiris, 46 (369 E-F).

" Porphyry, The Cave of the Nymphs, 6 (ed. Arethusa, p. 9).

"' Duchesne-Guillemin 1985, 672.

2 de Breuil, 1982, 27; vezi capitolul Zoroastrian Religion, in CAHIran, 111/2, 866-906 (indeosebi
paginile 877-880 si 898-202 si pentru raporturile cu zurvanismul). Reforma sa a fost mai degraba in
realitate una neo-mazdeista.

Bivar 2005, 346-348; pentru clasificarea conceptiilor privind rolul tauroctoniei ca act salvator, Beck
1974, 2079-2084; Beck, 1998, 123-125.
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manierd sugestiva aceste aspecte aratand ca ,,...uciderea taurului Apis trebuie sa fi avut mai
degraba o motivatie mistica. Regele persilor era o Incarnare a lui Mithra. Cand aparea acum un
taur sfant, Mithra trebuia si repete marea sa faptd si sd ucidd taurul. Conform conceptiei
persane, era un act salvator/mantuitor”’”.

Semnificatiile actului creator al tauroctoniei se vor pastra ulterior, iar reprezentari de acest
tip au inceput sd apara abia in regatele elenistice Incepand cu secolul a.Chr., la Isbarta (Baris) in
Asia Mica (Fig. 1 a-b)®, dar si in Bosporul Cimmerian’’ si sunt legate cel mai probabil de
introducerea unui cult dinastic dedicat acestui zeu. Aspectele particulare ale zeitatii reprezentate
la Isbarta, indeosebi prezenta aripilor, i-a determinat pe unii cercetatori sa afirme ca ar fi vorba in
realitate de Nike, zeita victoriei*. Insa Nike nu e reprezentati niciodata cu fustanel. Mai mult, el
este flancat de doud zeite ale victoriei, una dintre acestea avand in mand o ramura de palmier,
semn al puterii divinitatii, dupd cum aratd M. J. Vermaseren, care mentioneaza de asemenea
scene similare precum cea de la Ptuj”’. Taurul reprezenta o intruchipare al fertilitatii, asociat
simbolismului lunar prin excelentd, ale carui fluide, singele si sperma asigurau fecunditatea
actului creator™. Sacrificiul in sine marca ideea unei mantuiri universale, a intregii umanitti.
Dar, spre deosebire de alte zeitati orientale, Mithra — identificat cu ,,Regele salvator” in opinia lui
Geo Widengren — realizeaza acest lucru prin jertfa principiului fertilizator, si nu prin sacrificiul
propriu, pentru ci el nu este un zeu care moare si reinvie®'. Soarele, Luna si cerul instelat insotesc
aproape intotdeauna imaginea sacrificiului lui Mithra reprezentat in apropierea unei grote naturale
— scend cultuala centrald plasata in spatele altarelor din mithraea si spelaea — la fel cum gravitau
in jurul muntelui Hara, locuinta lui Mithra in zoroastrismul avestic*’. Triumful lui Mithra
insemna triumful luminii asupra intunericului, fapt sugerat si de unele reprezentari mithriace,
precum cele de la Marino, Capua si Barberini (Fig. 4)*, unde Soarele binecuvanteazi actul
creator trimitind o raza de lumina spre capul divinitatii. De asemenea, atunci cand privirea sa nu
este indreptatd spre interlocutor, zeul intoarce capul spre Sol/Helios, plasat de obicei In stinga
scenei. Or aceleasi raze lovesc capetele demonilor figuratie pe fresca de la Hawarte (Fig. 5 b-c).
Unii cercetdtori, precum J. Duchesne-Guillemin si M. York au subliniat de altfel importanta
principiului opozitiei i al polaritdtii sau al dualitatii luni-solare in scenele tauroctonice™, fapt
indicat nu doar de prezenta Lunii si a Soarelui, ci si a corbului si a cocosului sau a dadoforilor.
Cautes si Cautopates tineau tortele indreptate in directii opuse, marcdnd momentele inceputului si
sfarsitului de ciclu astral, fiind in multe dintre cazuri identificati cu Mithra, atat pe unele inscriptii
apusene, cat si de catre Pseudo-Dionisie Areopagitul, care in Epistola a VII-a vorbeste despre
sarbatorile dedicate de magi in amintirea intreitului Mithra®. Impreuna, cei trei formeaza o
imagine a eternitatii marcata de succesiunea ciclurilor astrale. Spre aceasta concluzie ne-ar putea
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conduce si simbolurile care apar uneori 1n legatura cu purtitorii de torte. Este vorba despre mdciuca
— proprie zeului avestic® —, dar atribuita dadoforilor pe vasul descoperit la Mainz, precum si de
arc, pus in legdturd cu principalele momente mitologice, ,,scena vanatorii” reprezentatd la Dura
Europos (Fig. 6 c) si ,,miracolul ploii” pe stela de la Neunheim. Arcul apare si in mana unui
pater, care desdvarseste actul initierii neofitului insotit de heliodromus, In singura scena de acest
gen prezentd pe vasul de la Mainz*’. Acest din urmia element simbolic apare la Cautopates, pe
fresca deteriorata a mithraeum-ului de la Perge, din sudul Asiei Mici, datand din a doua jumatate
a secolului al II-lea p.Chr.*.

Tauroctonia marca initial Inceputul ciclului de primévara si era cel mai probabil pusa in
legatura cu sarbatoarea mithrakana, care se defasura initial la echinoctiul de primavara, iar apoi la
echinoctiul de toamna dupa reformarea calendarului in 150 a.Chr. de citre suveranii Arsacizi”™®’.
Astfel, Mithra ajunge sa fie identificat cu un stapan al echinoctiilor, asa cum ne incredinteaza si
Porphyrios™. Ca urmase a reformei parthice, mithrakana ajunge sa fie identificata cu sarbatoarea
iraniand a Anului Nou persan, Nawroz, atunci cand se considera ca lumea era reinnoitd prin
repetarea simbolicd a cosmogoniei de catre suveran’'. Insi aceasti reforma va avea implicatii
mult mai profunde pentru ideologia religioasa a suveranilor greco-persani din perioada elenistica
si a celor sasanizi de mai tarziu, subliniind calitatea acestora de reprezentanti ai divinitdtii ca
purtatori ai aurei divine, hvareno ,Jlumina divind” sau ,,focul regalité;ii”gz. Mithra ajunge un
protector al dinastiei, suveranul 1nsusi fiind socotit o reincarnare a sa. Acesta din urma primeste
puterea divind din ména zeului, aspect subliniat de reliefurile commageniene de la Nimrud Dagh
si Arsameia Nymphaios, din timpul suveranului elenistic greco-persan Antiochos I (Fig. 8 a-b).
Aceastd scend numita dexiosis sublinia fidelitatea fatd de cotractul’”® incheiat intre cele doua parti.
Interesant este ca ea apare si in mithraismul greco-roman pe altarul lui Flavius Aper de la
Poetovio (Ptuj), unde partile contractante sunt Helios/Sol si Mithra. Dar si in lumea romani zeul
isi va pastra probabil aceleasi calititi de protector al casei imperiale, in ciuda faptului ca, dupa
cum remarca pe buna dreptate si Marcel Simon, Mithra nu a fost niciodatd acceptat in mod oficial
in cadrul panteonului roman”. Astfel se explici expresia fautor imperii sui, ,protector al
imperiului lor” de pe o dedicatie din 308, descoperitd la Carnuntum (in Pannonia Superior), unde
Diocletian si ceilalti Tetrarhi sunt numiti Jovii et Herculii religiossimi Augusti et Caesares’®, dar
si emiterea unor monede local, la Tars (Cilicia), in timpul lui Gordian III (Fig. 3 b) inaintea
plecarii acestuia in campanie impotriva persilor. Cu siguranta, aceste dovezi subliniaza
importanta politica, dar si sprijinul ideologic fata de autoritatea imperiala.

O teorie seducatoare privitoare la originea misterelor mithriace 1i apartine cercetatorului
canadian Roger Beck. In articolul siu din 1998, intitulat The Mysteries of Mithras: A New
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Account of their Genesis, el sustine — insistind asupra rolului elementelor militare
commageniene §i a recentei descoperiri din 1997 a mithraeum-ului din Doliche — ipoteza unei
origini commageniene a acestor mistere, situatd la inceputul primului secol p.Chr., dacd nu
chiar mai devreme”’.

J. Campbell recunostea in unele pasaje din Rg Veda pe Mithra ca zeu solar’. Ideea este
interesantd, intrucat pana nu demult s-a considerat cd identificarea lui Mithra cu o divinitate
solard este de datd mai recenta. Asertiunea cercetatorului este confirmata de descoperirile
monetare relativ recente de pe teritoriul Imperiului Kusan, datand din primele doui secole ale
erei crestine. Pe o moneda de bronz emisd in timpul regelui Huviska (secolul al II-lea), Mithra
are capul inconjurat de raze”. Zeul era mentionat pe monedele kusane indeosebi cu numele
Miro sau Miiro'™. De altfel, din panteonul extins al Imperiului Kusan ficeau parte nu doar
Ahura Mazda si Buddha, ci si Heracles, Serapis sau divinitatea lunara Mao (echivalentul lui
Mén microasiatic)'”'. Mithra era identificat uneori cu Apollo sau Helios'”. Fireste, se stie
indeobste cd au existat anumite tendinte sincretice din timpul dominatiei primilor regi kusani,
Vima Kadphises (sec. I p.Chr.), Kaniska si Huviska (sec. I p.Chr.) datoritd climatului de
toleranta religioasa existent in timpul domniei acestora. insd este foarte probabil, avand in
vedere pasajele amintite anterior din Rg Veda, ca zeitatea sa fi avut atribute solare mult mai
devreme decat se considerase initial.

3. Originea misterelor

Primele dovezi legate de initiere in cultul microasiatic al lui Mithra apar destul de
timpuriu, in perioada elenistica, atunci cand se produce o schimbare fundamentala in privinta
conceptiei legate de cultul lui Mithra in lumea microasiatica, dar si cea siro-palmiriana.
Aceasta Intrucit dispare dominatia politicd a suveranilor iranieni asupra acestor teritorii, fapt
care a avut importante consecinte'””, intrucat se pierde legatura directd cu zonele de origine,
cultul lui Mithra devenind doar un cult al diasporei iraniene. J. Z. Smith subliniaza modificarile
care se produc in privinta religiilor greco-orientale atestate in diaspora in perioada elenistica:
(1) o preocupare mai scazutd elementelor etnice din diaspora fatd de zonele de origine, paralel
cu adoptarea unor elemente noi legate de viziuni, epifanii, calatorii celeste (de mentionat faptul
ca In cultul mithriac apare pentru prima datd mentionatd ideea unei calatorii celeste a
sufletului)'™; (2) transformarea acestor sisteme religioase din religii ,nationale/etnice” in
religii preocupate de salvarea individului si devotiunea personald si aspecte legate de
transcendent: ,,It was a shift (...) from «birthright» to «convinced» religion” ; (3) grupurile de
aderenti nu mai includ doar anumite elemente etnice (ce continuau sa vorbeasca limba nativa
sau aflate la a doua sau a treia generatie si fusesera asimilati din punct de vedere lingvistic), ci
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si numerosi convertiti din randul altor populatii, fapt care a dus bineinteles la asimilarea de noi
conceptii religioase, sincretisme si o reinterpretare practic a vechii credinte'®. Astfel s-ar
explica si prezenta ceremoniilor initiatice atestate la piratii cilicieni amintit de Plutarh (Viata
lui Pompei, 24), precum si momentul relatat de autorii antici privind initierea lui Nero si
participarea la ospetele sacre in cinstea Iui Mithra. Initierile sunt mentionate si in inscriptii
incepand cu secolul al I11-lea a.Chr.

Noile realitati religioase sunt dovedite de inscriptia de la Ariaramneia (Rhodandos, in
prezent Farasa) din Capadocia. Ea a fost descoperita in 1907 de catre H. Grégoire pe o stanca
din muntii Taurus'® si aminteste initierea unui mag al lui Mithra. F. Cumont, in studiul siu
Mithra en Asie Mineure, reproduce inscriptia sub forma: ,Xaydpiog | May[apé]pvov |
otpatnyog | Aptopopvei(ag) | épdyevoe | Mibpn. AN[me] v 17 Numele muntelui
Ariaramna, precum §i a apei din apropiere si prezenta magilor mezi mai sunt mentionate pe
asa-numitele ,tablite ale fortificatiilor” de la Persepolis cu cel doud secole inainte'®.
Semnificatia textului bilingv, greco-aramaic, a fost interpretatd in maniere diferite, atat in
privinta datarii, cat si a sensului. Cumont aprecia ca ar proveni din sec. I p.Chr., insa lucrari
mai recente o incadreazi in perioada elenistici, undeva intre sec. III-I a.Chr. In opinia
savantului belgian, expresia éudyevoe MiBpn are intelesul de ,,a deveni mag al lui Mithra”,
indicand astfel faptul ca epigrafa ar fi fost gravatd cu ocazia unei ceremonii de inifiere'”. R.
Beck si S. Mitchell nu amintesc nimic despre o eventuala initiere, ci doar de celebrarea de catre
strategul Sagarios Magaphernos a unei ceremonii dedicate zeului Mithra''’. Ultimele cuvinte
sunt redate in aramaici si pot fi transliterate cel mai probabil PGYS [LM]TRA sau
PGYS[TLM]TRA (pagasht [ mithra sau pogesht | mithra), cu sensul fie de ,,l-am intilnit pe
Mithra”, fie ,,cel care l-a intdlnit pe Mithra”, interpretari care vin in completarea primei parti a
inscriptiei si demonstreaza indubitabil o devotiune personala fata de divinitate. Mai putin
probabila e reconstituirea de ,,loc de intalnire al Iui Mithra” indicand existenta unui templu
dedicat acestei zeitati, dupa cum este denumit lacasul de cult si in sursele vechi persane sau
armene''".

O alta dedicatie la fel de interesanta este si cea de la Sarihiiyiik, din teritoriul Ancyrei.
Inscriptia a putut fi doar partial descifratd, insd dupa toate probabilititile erau prevazute
pedepse pentru cei care au incercat sd-si insuseascd in mod abuziv fondurile templului, dupa
cum arata editorul epigrafei, care o dateazi in secolul I. p.Chr.'". Datorita imprumuturilor pe
care acestia le contractasera si nu le-au returnat, rudele lor, adica ,,binefacatorii si rugatorii”
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s-au vazut pusi In imposibilitatea de a-si putea achita indatoririle fatd de templu. Tot in aceasta
epigrafa se face aluzie si la existenta unei traditii transmise ,,de magi in privinta lui Mithra”.

4. Nasterea lui Mithra

Tipologia eroului nascut din stanca este des intalnita in cadrul ciclurilor mitologice
raspandite indeosebi in Caucaz, care prezinta similitudini cu traditiile mitologice anatoliene sau
evreiesti. Astfel, legenda frigiana a lui Agdistis, poemele osetine, miturile evreiesti privitoare la
Armillus si cele georgiene despre Amirani au probabil ca origine comund Cantul lui
Ullikummi, cunoscut din traditiile hittito-hurrite'"”. Formularea cea mai apropiati de versiunea
hittitd este dati insd de legenda nasterii lui Diorphus, mentionatd de Pseudo-Plutarh (De
Fluviis, 23, 1-4). Marturia sa a fost deseori invocata in sprijinul ipotezei privitoare la originea
iraniand a misterelor mithriace, precum si pentru a intéri asertiunea referitoare la excluderea
femeilor din cadrul cultului mithriac'"*. Aceasta din urma teorie a fost insd pusa sub semnul
intrebarii in ultimii ani, indeosebi de citre cercetitorul american J. David'"®. Pseudo-Plutarh
arata cd Mithra, care in realitate ura femeile, dar voia totusi sa aiba parte de un fiu, a fecundat o
stancd, situatd undeva langd cel mai important rau al Armeniei, Araxes. Stanca a dat nastere,
atunci cand a venit vremea, unui baiat numit Diorphus, care 1-a provocat insa pe Ares la lupta,
iar dupd ce a fost ucis de catre acesta, a fost transformat de catre zei Intr-un munte ce-i poarta
numele''®. Russel identifica aceastd ultima zeitate cu Vahagn, divinitate a furtunii, fulgerelor si
ploii'"”. In ciuda similitudinilor cu legenda anatoliani a lui Agdistis, bisexualitatea lui Mithras
este practic imposibil de dovedit, fapt indicat si de Vermaseren''®. Nici marturia lui Firmicus

o . 119
Maternus nu este pe deplin edificatoare in acest sens .

'3 Russel 1990, 2679-2692; Jong 1997, 291. Pe tiblitele hittite este relatati legenda nasterii lui

Ullikummi, ca urmare a impreundrii zeului Kumarbi cu o stanca de langd cetatea Urkish: ,,.La Tazul
rece se afld stdnca mare./ Masoara in lungime vreo trei leghe,/ Latimea ei — o jumatate de leghe./ Ci
mintea-i stie tot ce-o sd se-ntample./ Se-mpreuneazd dar cu Stdnca mare/ si-aceasta ii cunoagste
barbatia,/ De cinci ori o cuprinse-n brate, / De zece ori in brate-o stranse...”. Copilul nascut din stanca
fu incredintat Mamei Zeilor, devenind apoi un urias de stanca, pe care doar Teshub, Ea si alti 70 de
zei au reusit sa-1 infrangd in luptd. Cf. Tablitele de argila. Scrieri din Orientul antic, traducere,
prefata, cuvant inainte si note de C. Daniel si I. Acsan, Ed. Minerva, Bucuresti, 1981, 237-245.

"% David 2000, 137; Vermaseren 1951, 290-291; Yarshater 1983, 853-856.

15 David 2000, 121-141; in incheierea studiului siu, David apreciaza ca ,,...the status of women within
the mysteries of Mithras, like so many aspects of this enigmatic religion, is perhaps indeterminable.
Women were involved with the cult in some areas, but whether they were actually initiated is
uncertain. Regardless, to state that women were excluded from the rites is to dismiss a substantial
amount of evidence, and to repeat a time-honoured scholarly misinterpretation” (141).

16" de Jong 1997, 291-294.

17 Russel 1990, 2683-2684; Grigorian 1993, 166.

18 Vermaseren 1951, 288: It is not possible to prove the bisexual character of Mithras, though it is

remarkable that apparently his sex is sometimes not indicated and is still hidden in the rock”.

Firmicus Maternus, De errore profanarum religionum, V, 1-2. Amintind despre cultul focului in

lumea persana, el aratd cd magii considerau céd acesta era compus din doud puteri, corespunzatoare

celor doud sexe (ad utrisque sexus). insa, in paragraful urmator, Maternus, desi aratd ci magii puneau
in legatura cultul sau cu puterea focului, il indica totusi pe Mithra ca o zeitate masculina.
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5. Riturile de initiere. Nivelurile ierarhice

Celsus aminteste unele elemente ale doctrinei mithriace in varianta sa persana: ,,in cultul
lui Mithra gésim un simbol al celor doua circuite ale cerului, unul nemiscat, iar celilalt atribuit
planetelor. Simbolul este urmatorul: o scara cu sapte porti, iar deasupra scérii este a opta
poartd”'?. Portile respective sunt interpretate ca fiind reprezentarea celor sapte ceruri planetare
pe care sufletul trebuia sa le parcurga'?!, invocandu-se un pasaj anterior din opera lui Origen in
care este mentionata credinta vechilor elini in existenta sferelor planetare'**. Celsus asociaza
aceste porti cu unele metale si planete cunoscute: prima poartd, din plumb, este a Iui Saturn; a
doua, din cositor, corespunde lui Venus; a treia, din bronz, lui Jupiter; a patra, din fier, lui
Mercur; a cincia, ,,din amestec de mai multe metale”, lui Marte; a sasea, din argint, astrului
selenar si, In sfarsit, a saptea poartd este din aur si corespunde Soarelui, ,,ale carui culori le
imitd”. Dincolo de explicatiile, evident puerile, ale lui Celsus — combdtute de Origen, care
spune ca ,.el adapteazd niste date muzicale la cele citate din teologia persand” — se pare ca
exista o corespondentd clard intre cele sapte porti si simbolurile planetare, chiar dacd nu in
ordinea prezentata'”. Faptul ci relatarea lui Celsus contine un simbure de adevar este intarit de
simbolistica elementelor prezente pe pavimentul mithraeum-ului numit al ,,celor sapte sfere” —
Mitreo delle sette sfere — descoperit la Ostia. Pe mozaicul din interiorul mithraeum-ului sunt
prezentate simbolurile zodiacale, care incadreaza sapte semicercuri corespunzatoare cerurilor
planetare sau mai degraba celor sapte trepte de initiere pe care le intdlnim reprezentate pe un alt
mithraeum de la Ostia, cel al lui Felicissimus.

Prima mentiune a faurobolium-ului in context mithriac se considerd cd este cea
apartindnd lui P. Papinius Statius, care, catre anul 80 p.Chr. vorbea despre ,,Mithra care sub
stancile grotei persane risuceste coarnele indaratnicului taur” ',

Savantul belgian F. Cumont considera ca practica injunghierii taurului — taurobolium —
a fost adoptatd de comunitatile mithriace de la adeptii Marii Mame anatoliene. Romanii ar fi
imprumutat acest rit din templele capadociene, caracterul sdu fiind schimbat sub actiunea
credintelor mazdeene'>.

Dupéa cum subliniaza si R. Turcan, se pare ca si orientarea sanctuarului avea o importanta
foarte mare intrucat, in momentul in care mithraeum-ul se deschidea adoratorilor zeului, lumina

120" Origen, Contra lui Celsus, V1, 22.

! Eliade 1995, 126-127.

'2 Dupa Platon, sufletele in drumul lor de la pimént spre cer, pentru a ajunge la locul unde se afli
,campia adevarului”, sunt conduse de vizitii prin boltile ceresti. Vezi in acest sens pasajul din Platon,
Phaidros, 248 a-d.

Origen, Contra lui Celsus , V1, 22.

P. Papinius Statius, Thebais, 1, 716-719: ,,Adsis, o memor hospitii, lunoniaque arua / dexter ames, seu
te roseum Titana uocari / gentis Achaemenidae ritu, seu praestat Osirin / frugiferum, seu Persei sub
rupibus antri / indignata sequi torquentem cornua Mithram”. In traducerea franceza (ed. Lesueur, p.
27): ,,0, reste a nos cotés, souviens-toi que tu fus notre héte, aime et protége le pays cher & Junon, que
je t’invoque, selon ta préférence, sous le nom de rouge Titan suivant le rite des Achéménides, ou sous
celui d’Osiris dieu de la fertilité, ou le Mithra qui, sous les rochers de 1’antre perséenne, tord les
cornes du taureau qui refuse de le suivre”.

Cumont 1904, 1949; S. Sanie aratd ca nu doar ritul tauroboliei a fost imprumutat din cultul lui Cybele
si al Iui Attis, ci si simbolul pinului, ¢f. Sanie 1982, 505-506.
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solara trebuia s cadi pe imaginea centrala a lui Mithra Tauroctonus! In acest sens, multe dintre
aceste mithraea sau spelaea aveau intrarea orientati citre sud-est sau sud'?, dupi cum
majoritatea altarelor sdpate in stdnca, din Frigia, aveau la randul lor aceeasi orientare.

Conform traditiei, cel care a consacrat in munti o asemenea grota (spelaeum) lui Mithra a
fost Zoroastru. Acest fapt este confirmat de o relatare a lui Porphyrios: ,,(...) Persii numesc
pestera locul in care il aduc pe cel initiat in mistere, ardtandu-i calea pe care sufletele coboara (in
adancuri) si apoi se Intorc din nou. Eubulos afirma ca Zoroastru a fost cel dintdi care i-a inchinat
lui Mithra, creatorul si parintele tuturor, o grota naturala; se gasea in muntii din apropierea Persiei
si era udata de izvoare si acoperita de flori i frunzisuri. Aceastd grota inchipuia imaginea lumii
zamislite de catre Mithra si a lucrurilor pe care grota le continea, intr-o dispunere ordonata,
asigurandu-i (zeului) simbolurile elementelor si mediilor universului... Inspirandu-se din aceste
credinte cred, pitagoricienii — si mai tarziu Platon — denumeau lumea grota si pestera. Intr-adevar,
la Empedocle, fortele ce calduzesc sufletele spun: «Ajuns-am pe acoperisul acestei grote»”'*’.
Interesant este ca desi Porphyrios 1l considera pe Zoroastru primul dedicant al unei asemenea
constructii cultuale, subliniaza faptul ca aceasta se gdsea nu in teritoriul persan propriu-zis, ci in
muntii din apropierea Persiei, o zona pe care Ehsan Yarshater o numeste ,,Iranul exterior”, care
poate indica teritoriile din estul Anatoliei sau din Armenia'*®.

in mod firesc, ca si in cazul altor ceremonii de tip initiatic, introducerea neofitului in
pesterd/grota, spelaeum, insemna un act purificator in sine, denumit regressus ad uterum, a
carui semnificatie simbolicd a fost descifrati de reputatul savant roman M. Eliade'”. Gestul
avea sensul revenirii initiatului la stadiul embrionar, pentru a renaste, regenerat si
metamorfozat, intr-o noud viata'*’. Intrarea neofitului in pesterd reprezenta asadar o intoarcere
la origini, pentru ca de aici sa se produca inaltarea cétre cer. Prin Insusi caracterul ei central,

- .. . < ++131
pestera desemneaza locul nasterii §i al regenerarii = .

6. Mithraismul in Asia Mici si in lumea romani

R. Beck considera ca locul de constituire al misterelor mithriace 1l reprezenta teritoriul
regatului commagenian. Pand la includerea sa in statul roman, Commagene era un stat
clientelar condus de C. Iulius Antiochus IV Epiphanes (37-72 p.Chr.), descendent al unei
dinastii greco-iraniene'*>. Deposedat de regat de citre Gaius Caligula, dar stipanind probabil in
continuare un teritoriu in sudul Licaoniei, Antiochus a reprimit regatul in timpul lui Claudius,
precum si o parte din Cilicia'>.

Beck face distinctia intre grupul fondator si grupul de tranzit. in opinia sa, grupul
fondator trebuia s facd dovada: a) unei puternice traditii de factura iranian, centratd pe cultul lui
Mithra; b) unei traditii occidentale ,,in care astrologia a oferit principalele metafore ale
cosmologiei si soteriologiei”'**. Cultul regal commagenian, ca si cele similare din alte state

126 Tyrcan 2000, 76-77.

127 Porphyrios, De antro Nympharum, 6-8; DS, 111, 75.

28 Yarshater 1983, 854-855.

12 Eliade 1995, 69-71.

130 Eliade 1995, 68.

B DS 111, 78.

12 Despre originea si istoricul acestei dinastii la Sullivan 1977, 732-798.

133 Josephus Flavius, Jewish Antiquities, XI1X, 276-277; Cassius Dio, Istoria romand, LX, 8, 1.
134 Beck 1998, 117-119.
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invecinate, Armenia, Capadocia, Pontul sau Cilicia, a jucat un rol important in perioada elenistica
in transmiterea mithraismului'®’, dupa cum o demonstreazi dedicatia datind de la mijlocul
secolului I a.Chr. a lui Antiochus, prezentatd anterior. O datd cu anexarea Commagenei i
includerea sa printre provinciile imperiului, elementele militare autohtone si familiile acestor
soldati au jucat un rol important, in propagarea mithraismului*®. Trupele regale au intrat in
contact cu militari romani din legiunile XV Apollinaris, V Macedonica si Il Adiutrix si inainte de
72 p.Chr., in timpul asedierii Ierusalimului, cand regele commagenian a oferit sprijin trupelor
romane implicate in primul rizboi iudaic'?’, in rizboaiele civile din 68-69 p.Chr. prin ajutorul dat
lui Otho impotriva lui Vitellius'*® si in campania lui Domitius Corbulo impotriva armenilor'*’.

Teoria lui Beck, cu toate aspectele sale pozitive, este totusi prea restrictiva atdt in
privinta ariei de formare a mithraismului ca religie de mistere — limitandu-se la teritoriul
regatului commagenian —, cat si 1n legatura cu asa-numitul grup fondator, identificat in opinia
sa cu supusii statului respectiv. In opinia noastra aria in care s-au produs aceste mutatii trebuie
sa fi fost cu mult mai mare, incluzand cel putin o parte, daca nu intreg teritoriul viitoarelor
provincii romane din sud-estul Asiei Mici (Cilicia, Commagene, Capadocia, Pont si Armenia).

Existenta unor teofore precum Mithridates la unii dinagti microasiatici nu doar in epoca
elenisticd, ci si in cea romand poate constitui un indiciu asupra prestigiului de care se bucura
aceastd divinitate'*”. De asemenea, o parte dintre satrapii din Anatolia erau denumiti
Mithridates, Mithrobarzanes sau Mithrafernes'*'. La Comana Capadociei sunt inregistrate
numeroase nume derivate din radicalul piOp- / pitp-, chiar si dupd cucerirea romana:
Mithrateidios, Mithratochmes, Iulius Mithra, Mithres sau Mithrei'*%. Existenta unor dedicanti
purtdnd numele M{Bpng mai este atestatd si pe alte inscriptii de la Tyana, in sud-vestul
Capadociei'®, si de la I1gin, in regiunea Sultan Dag1 in centrul Anatoliei'*.

in statele elenistice care au luat nastere dupd disparitia imperiului lui Alexandru cel
Mare s-au impus tot mai mult tendintele cosmopolite si universaliste, interferentele existente
intre cele doud lumi, cea greco-macedoneana si cea orientald, avand implicatii multiple, atat in
domeniul religios, cit si in cel al filosofiei, artei literaturii, stiintelor si arhitecturii'®.
Sincretismul a devenit caracteristica dominanta a intregii perioade care succede momentului
marcat de instituirea statelor elenistice si se sfarseste imediat dupa oficializarea religiei crestine
prin edictul de la Milano din 313 p.Chr.

"% Turcan 2000, 25.

136 Beck 1998, 122: ,,What I propose, then, is that the Mysteries of Mithras were developed within a

subset of these Commagenian soldiers and family retainers and were transmitted by them at various

points of contact to their counterparts in the Roman world”.

Tacitus, Istorii, V, 1; Flavius Josephus, Istoria razboiului iudeilor..., V, 1, 6.

Tacitus, Istorii, 11, 25.

Tacitus, Anale, 13, 7-8; in timpul domniei lui Nero.

140" Josephus Flavius, Jewish Antiquities, XIV, 112-114; XVI, 18 (pentru Mithridate VI Eupator, regele
Pontului); XTIV, 128-136, 138-139, 193 (pentru Mithridates din Pergam).

"I Turchi 1923, 176.

2 Harper 1968, 145.

3 1GSK, 55/1, 83.

' 1GSK, 62, 331.

' Eliade 1995, 137.

137
138
139
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In consecintd, se produce si o modificare a perceptiei asupra vechilor divinititi persane,
care se elenizeaza, purtind nume si iImprumutind unele atribute ale divinitatilor grecesti.
Astfel, intalnim de exemplu in Commagene, la mijlocul primului secol a.Chr., zei care poarta
nume mixte, grecesti si iraniene: Zeus Oromazdes, Apollo Mithra Helios Hermes sau Artagnes
Ares'®. Pe inscriptia de la Nemrud Dagh pe care apar aceste divinititi, Antiochus din
Commagene (69-34 a.Chr.) se revendica a fi unul dintre urmasii suveranului ahemenid Darius
(522-486 a.Chr.), fiul lui Hystaspes, dar si al Iui Seleucos I Nicator (cca 538-281 a.Chr.).
Instituirea cultului si sarbatorilor zeitatilor mentionate se facea ,urmand vechea traditie a
persilor si grecilor, originea binecuvantati a neamului meu”'*’.

Fenomenul amintit este prezent in toate regiunile care pana la cucerirea romana au fost
guvernate de dinasti ce pretindeau ca sunt urmasi ai ultimilor suverani ahemenizi: Capadocia,
Pont, Commagene, Armenia. Frecventa numelui Mithradate la unii membri ai acestor case
regale, precum si in cazul altor categorii de dedicanti'*® sugereaza si o anumita devotiune fata
de vechea credinta mithriaca de origine persana.

Cultul Iui Mithra este foarte putin atestat in mediile grecesti sau elenizate din vestul si
nord-vestul Asiei Mici'®’. Prezente ale cultului mithriac au fost identificate la Trapezunt',
Heracleea Pontica'' si Amisus in Pont, Amastris in Paflagonia, Kius in Bitinia, Daskylium,
Amorium'*?, Aezanitis'® in Frigia, Ariaramneia (Farasa)'*’, Caesarea'’, Tyana (Kilisse-
Hissar)'>® si Arabissos in Capadocia, Nemrud Dagh in Commagene, Anazarbus'’ si Tars in
Cilicia, Derbe si Artanada in Licaonia, Baris (Isbarta) in Pisidia'**, Hierocaesarea si Hypaipa in
Lidia, Colofon in Misia'*’, Kawagh-Dagh'® si Oinoanda'®' in Licia.

in vestul Asiei Mici a fost descoperita doar o singuri inscriptie, in latina, la Colofon in
Misia, dedicatd lui Deus sanctus invictus Mit(h)ra'®*, ceea ce intireste asertiunea privitoare la
impactul redus al cultului in mediile grecesti sau puternic elenizate'®. O mare incertitudine a
fost exprimatd de asemenea in privinta sanctuarelor de la Pergam si Kapikaya, dacd ele ar

146 Duchesne-Guillemin 1993, 1084.

147 Cumont 1904, 1944.

48 Am amintit deja cele doud inscriptii descoperite in Comana Capadociei (Sar), dedicate de
Mithratochmes Ariobarzanes zeitei Ma.

9 Turcan 2000, 49-50.

150" Cumont 1939, 71-74.

51 SEG, 47, 1997, nr. 1503.

152 TMMM, 11, 4, p. 91; Cumont 1939, 70; Wiist 1932, col. 2151.

133 Beck 1998, 119.

13 Cumont 1939, 68; Mitchell 1993, 29, n. 162; Beck 1984, 2018-2019.

155 CIL, /1 suppl., 6772 = AE, 1889, 45 = TMMM, 11, 2, p. 91; Clauss 1992, 238.

156 1GSK, 55/1, 34 = TMMM, 11, 3, p- 91; vezi si IGSK, 55/1, 83, unde apar teoforele Mithres gi Ma.

157 1GSK, 56, 9; Clauss 1992, 238.

158 Cumont 1939, 70-71, cu prezentarea reliefului de la Isbarta si comentarii asupra particularitatilor
iconografice ale monumentului care infatigeaza scena tauroctoniei.

159 CIMRM, 24B (supl.); Clauss 1992, 238; Beck 1984, 2018-2019.

10 Wiist 1932, col. 2151.

1! Milner, Smith 1994, 71.

192" Clauss 1992, 238; Beck 1984, 2018-2019 (Deo sancto invicto Mit(h)rae).

163 Clauss 1992, 238.
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trebui sau nu sa fie incluse in categoria licasurilor de cult mithriace'®. Un spelaeum a existat
insa cu sigurantd la Trapezunt, in Pont, pe indltimea unei coline situate la rasarit de oras si care
pani in Evul Mediu a purtat denumirea de Mi8pioc Bouvdc (,,dealul lui Mithra™)'®’. Legenda
sfantului Eugen, patronul orasului, mentioneaza distrugerea idolului de catre martir, pe locul
unde ulterior a fost ridicata biserica Sf. Ioan Botezatorul'®.

Pe monedele microasiatice, Mithra este adesea reprezentat avand capul Inconjurat de
raze. in timpul lui Traian, la Trapezunt este reprodus bustul zeititii, iar pe cap aceasta poarti o
boneti frigiana radiata. incepand cu perioada domniei comune a imparatilor Marcus Aurelius si
Lucius Verus, tipologia se modifica. Mithra este infatisat célare, in maniera cavalerului
anatolian'®’, cum mai sunt reprezentati de altfel si Mén sau Sozon'®. Pe 0 moneda de la Tarsus
este gravatd legenda TAPXOY MHTPOTIOAE si a fost emisa in timpul campaniei lui Gordian
al I1I-lea (238-244 p.Chr.) impotriva persilor'®.

Epigrafa care apare pe un altar descoperit la Anazarbus/Anazarbos (Anazarva) in Cilicia
a supravietuit intr-o forma fragmentard, iar partea de inceput este destul de dificil de
reconstituit: [---JAtog XéAevkog ielpede kail maTrp. Ea dateaza in opinia lui R. Turcan din
secolul al II-lea si a fost dedicata Iui Zeus-Helios-Mithra de catre un personaj care indeplinea
simultan functiile de preot si pater (ielpedc kail marip)'’. Functiile erau compatibile si nu se
conditionau reciproc. Cu alte cuvinte, nu era obligatoriu ca o persoand sa indeplineasca in
acelasi timp si functia sacerdotala si pe cea de sef al comunitatii. Manfred Clauss considera ca,
avand in vedere descoperirea inscriptiei intr-o colonie romana, terminatia [---]Atog intregeste
numele unui dedicant purtind tria nomina: [M. ?A0pri-Atog TéAcukog'”'. Aceeasi opinie a
fost Tmpartasita si de editorul volumului de inscriptii referitor la epigrafele de la Anazarbus si
din imprejurimi, Mustafa Hamdi Sayar, care reconstituie textul astfel, incepand cu randul al
saselea' " [[OmdTou 1Ol B7, m(aTPdg) M(aTpidoc) IM. 2A0p1-] | Atog ZéAcukog ielpedc kail |
[Mamp 81a Blov Atdg ["HA{lou | dverkritou MiBpa 1OV [Bwpovl | vac. ko®’ & dméoxeto T
matlp{Sil.

!4 Dahlinger 1979, 793-801; Dahlinger 1977, 51; Turcan 2000, 35; Clauss 1992, 293, in legiturd cu

atestarea cultului mithriac la Amasia, Antiohia si Pergam.

Cumont 1932, 71: ,.Dans le Pont, ou régnérent des Mithridate, Mithra fut certainement adoré comme

dieu tutélaire depuis 1I’époque hellénistique, et I’on savait depuis longtemps que la ville de Trapézus

I’honorait spécialement. La 1égende locale raconte comment le martyr détruisit une idole sur la colline

qui encore au Moyen Age s’appelait MiBp{og Bouvdc™.

Cumont 1932, 71; BHG? 609; Synaxarium Ecclesiae Constantinopolitanae, 20 ian., p. 406; cf.

Delehaye 1933% 172.

in ipostaza de cavaler, Mithra apare deseori pe monumentele de pe coasta de est si sud a Marii Negre,

dar si in Regatul Bosporan; cf. Ustinova 1999, 270-275.

168 Cumont 1939, 72; Sartre 1996, 325; Olhausen 1990, 1887-1890 (pentru Mén Pharnakou si Mithra).

' Cumont 1908, 1945; Turcan 2000, 25.

"7 Turcan 2000, 25.

"' Clauss 1992, 238.

12 1GSK, 56, 9 = CIMRM, II, 27bis (supl.) = AE, 1954, 7 = SEG, XII, 1955, 515. Sayar dateazi
inscriptia in secolul al Ill-lea si oferd urmatoarea traducere: ,,/---] Konsul zum zweiten Mal, Vater des
Vaterlandes, M(arcus) Aurelius Seleukos lebenslinglich Priester und «Vatery auf Lebenszeit des Zeus
Helios, des unbesiegbaren Mithras, hat den Altar (geweiht) entsprechend seinem Versprechen an die
Vaterstadt”.
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La Tyana (Kilise Hisar), In Capadocia, a fost descoperitd in interiorul unei moschei o
inscriptie, a carei provenienta si datare raman pana in prezent necunoscute, dupa cum apreciaza
si ultimii editori, D. Berges si J. Noll¢'”: 0 Sikaiw M{0paq, in traducere — ,,Zeului cel Drept
Mithra”. La prima vedere, textul in cauza ar putea face referire la o posibila identificare a lui
Mithra cu divinitatea de origine frigiand Hosios kai Dikaios'74, ,»Cel sfant si drept”, avand
atribute solare'” si indeplinind, dupa cum o dovedesc si epigrafele microasiatice'”® functia de
mesager (angelos) al lui Helios. Ca si Mithra, acesta a fost uneori reprezentat pe monumente in
ipostaza de cavaler anatolian, avind pe cap o cununa de raze, dar §i securea dubla. O eventuala
trimitere indirectd la una dintre treptele initiatice mithriace, cea de heliodromus, este insd prea
putin probabila'”’. Este mai degraba vorba in cazul inscriptiei de la Tyana despre un atribut
care subliniazd calitatea lui Mithra de garant al dreptatii, al ordinii cosmice, judecitor,
protector al juramintelor, functii care se regasec la aceastd divinitate in toate ipostazele sale
anterioare' ",

in Asia Mica, Mithra este sincretizat in totalitate in majoritatea cazurilor cu Helios sau
Sol Invictus, aceasta constituind de altfel si una dintre particularitatile mithraismului anatolian.
Una dintre rarele epigrafe microasiatice in limba latind dedicate lui Mithra provine de la
Cezareea Capadociei. Ea poate fi reconstituita sub forma: ,,Solem / Sol(i) Invicto / M(u)trae /
Pro Salute et / incolumitate / C(h)re(s)imi Augg(ustorum) / n(ostri) dispensatoris /
Callimor(p)hus eiusdem / votum so(lvit) li(b)ens animo™'”. In traducere: ,,Soarelui nebiruit /
Mithra / Pentru mantuirea si ocrotirea lui Chresimus, sclav al augustilor / nostri si casier
general / Callimorphus / fagaduinta facuta si-a indeplinit-o cu bucurie din inima”.

La Aezanitis (Savgilar), in nord-vestul Frigiei, situat in teritoriul anticei Ancyra Sidera,
pe un monument, descoperit in 1926 de Chrisotpher M. Cox, Mithra este reprezentat, ca si la
Oinoanda, pand la bust, purtand insa obisnuita boneta frigiand. Dedicatia este adresatd lui
Helios-Mithra, in anii 77-78 p.Chr., de citre Midon, fiul lui Solon'*": ‘HA{w M{Bpa M{Swv |
ZdAovog | dvébnkev | éuxnv. |leltoug pER’ p(nvog) I(avrjpov).

Tot in ipostaza de zeu solar il intdlnim pe Helios-Mithra reprezentat si pe peretele
Boukonisterion-ului dedicat Iui Septimius Severus, amplasat in agora din Oinoanda (in Lycia).
Helios-Mithra este infatisat aldturi de alte reliefuri, deasupra unei nige care se presupune ca
adadpostea o fantana. La stdnga sa sunt reprezentati doi Dioscuri calare, cu mantiile rasfirate,

173 IGSK, 55/1, 34 = TMMM, 11, nr.3, p. 91 = CIMRM, I, 18; ,,Gefunden in Kemerhisar bei der
tiirkischen Moschee; keine Angaben zum Monument” (IGSK, 55/1, p. 211); Clauss 1992, 238;
Mitchell 1993, 29, n. 162; Beck 1984, 2018-2019.

'™ Drew-Bear 1976, 263-264.

175 Robert 1971, 617; pentru reprezentarile acestei zeitati in Tracia si Moesia, vezi Tacheva-Hitova 1983,

266-268.

IGSK 52, 19. Dedicatia adresata catre Hosios kai Dikaios dateazd din sec. I p.Chr. si provine de la

Hadrianoutherai, din Mysia centrald. Asemenea cazuri, in care divinitatea frigiana apare alaturi de

zeitati solare similare precum Helios sau Apollo se regasesc si pe alte inscriptii ca cele din nordul

Galatiei, la Karahoca, in districtul Hayamana (RECAM 11, 242), si Yukari Dudas (RECAM 11, 44).

Vezi si comentariile lui Mitchell 1993, 25-26.

in legaturd cu treptele initatice mithriace si indeosebi in privinta lui heliodromus, Beck 2000, 155-

167; Yarshater 1983, 854-855.

178 de Jong 1997, 284-288; Turcan 1982, 181.

7 CIL, I1I/1, Suppl., 6772.

"% MAMA, X, 449; Beck 1998, 118-119.
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care Incadreazd o zeitd des Intdlnitd pe reprezentdrile din sudul si sud-vestul podisului
anatolian, numita generic ,,zeita pisidiana”. Dedesubtul acestui grup se afld inscriptia ce poate
fi tradusd sub forma: ,,Catre Dioscuri, zeii salvatori”. La dreapta lui Helios se afld o
reprezentare a lui Hermes 1in calitate de arcas, alaturi de dedicatia ,catre Hermes,
conducatorul”. Hermes era probabil zeitatea cea mai veneratd la pisidieni. Mai departe,
intdlnim o imagine a unui personaj cu barba, avand parul ondulat; probabil infatisandu-1 pe
dedicantul insusi. Epigrafa poate fi tradusa: ,,Catre Zeus Salvatorul, Lic(innius) Hyaki(n)thos,
putatorul de tortd (dadouchos), (a dedicat-o) zeilor care insotesc altarul”. Termenii dadouchos
si dadophoroi sunt echivalenti si sunt intalniti si la alte culte precum cel mithriac sau in cadrul
misterelor lui Demeter de la Eleusis, unde acestia faceau parte din cortegiul anual'®'.

Zeitatea solara este reprezentatd la Oinoanda avand capul inconjurat de noud raze, cu
parul ondulat si figura imberba. Bustul sau este incadrat de o arcadd in partea superioara.
Inscriptia, asezata pe doud randuri, este dedicata ,,Lui Helios-Mithra”. Editorii inscriptiei , N.P.
Milner si M. F. Smith considerd ci sincretizarea lui Helios si Mithra este destul de rara in
Anatolia, iar accentul este pus in acest caz pe vechea formd, locald, a cultului mithriac, diferita
de cultul de mistere care s-a raspandit foarte rapid in intreg Imperiul Roman incepand cu
secolul al II-lea'™. Ar fi vorba deci despre o forma cultuali mai apropiati de cea greco-
persand. De altfel, dupd cum am mai aratat deja, prezenta numelor de origine persand in
Anatolia este destul de bine atestatd. Dorim sa subliniem insa ca, indeosebi, in urma analizei
materialului epigrafic, identificarea lui Mithra cu Helios reprezintd, dimpotriva, un fapt comun
in Asia Mica.

in fine, Mithra apare sincretizat nu doar cu Helios, ci si cu Serapis, fapt dovedit de
o dedicatie de la Heracleea Pontica, amintitd §i de Cyriacus din Ancona intr-unul dintre
manuscrisele sale, intr-o versiune usor diferita de original'™: Aul “HAlw MiBpa Zépamt
’TovAtog Tlppog edEduevog Gv(é0nkev). L. Robert considerd cd se poate face o apropiere
intre numele Pyrros si un alt nume, Pyrsos, intlnit ca si cognomen grecesc al unui cetitean
roman, G. loulios Kornelia (tribul roman) Pyrsos Aelianos. El respinge insd asertiunea
formulati de J. Sundwall privitoare la presupusa origine cariani a acestui nume'®’.
Identificarea lui Mithra cu Serapis ca divinitate solara se realizeazd cel mai probabil catre

perioada de sfarsit a Principatului, indeosebi in timpul lui Caracalla'®.

81 Herodot, Istorii, VIII, 65; DGF, p. 424.

"> Milner, Smith 1994, 70-74.

18 SEG, 47, 1997, 1503: ,, Dedication to Zeus Helios Serapis, undated. Inscription engraved on a large
foot (ca. 120 cm long) and copied by Cyriacus of Ancona. Ed. pr. F. Di Benedetto. It is no. 43 in
Cyriacus’s manuscript. In Cyriacus’s minuscule transcription the text runs: Atl “HAlw MiBpag
EpammovAiog TMuppog edEduevog du. Di Benedetto suggests that Cyriacus saw the following
capitals: AITHAIQ MIOPAX EPAIIIIIIOYAIOX ITYPPOXEYEA MENOZXAN. This yields the
following text: Aul “HAlw MiBpa Zépami’TobAtog TMoppog e¥Eduevog dv(£0nkev).”

'™ Robert 1963, 65-67.

'85 Mithra apare deja in aceastd perioadd identificat cu o zeitate universald, atotputernic, unici,
neinvinsa, salvatoare/mantuitoare, binefacatoare, aducatoare de bogatie si prosperitate, dupa cum este
infatisat pe epigrafele din timpul lui Caracalla: heis Zeus (Serapis) Mithra Helios kosmoktator
aneiketos si Zeus Helios Megas Sarapis soter ploutodotes epekoos evergetes aneiketos Mithras. Cf.
Garcia, 2001, 566.
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Dupa mirturia lui Plinius cel Batran'*, Tiridates, ajuns la Roma pentru a primi de la imparat
confirmarea ca rege al Armeniei, l-ar fi initiat pe Nero in ,,0spatul”” lui Mithra'®’, ceea ce ne-ar duce
cu gandul la banchetele ritualice pe care initiatii le savarseau in mithraea. In timpul ceremoniei de
incoronare, spune Cassius Dio, atunci cand s-a recunoscut supus al lui Nero, Tiridates il compara pe
acesta cu Mithra: ,,Eu, stdpane, descendent din Arsaces, fratele regilor Vologeses si Pacorus, sunt
robul tau. Am venit la tine, tu, care esti zeul meu, am venit sa te ador ca pe Mithra. Firul ursitei mele
de aici Inainte de tine va fi tors. Pentru mine tu esti Ursita si Norocul”'®%.

Episodul amintit de Plinius cel Batran, Tacitus, Suetonius, Cassius Dio, precum si de alti
scriitori antici'® ar putea reprezenta o confirmare a initierii imparatului in misterele mithriace,
insa trebuie asociata si cu alte aspecte. in primul rand, nu trebuie si uitim rolul de divinitate
suverand pe care Mithra il indeplinea in panteonul sincretic greco-persan si sprijinul pe care
dinastii orientali l-au gasit in cultul sdu pentru justificarea pozitiei pe care o detineau in cadrul
statului. Or, tocmai de aceasta justificare avea nevoie Nero pentru a impune treptat un anumit tip
de guvernare similar despotismului oriental'”. Ar putea fi invocat si un filo-orientalism al lui
Nero, data fiind de asemenea si afinitatea lui fatd de dea Syria"'. Suetonius arati insa cd aceasta
pasiune era mai degraba una efemera: ,,Dispretuia orice religie, cu exceptia celei a Zeitei Siriene;
dar si pe aceasta a respins-o si a urinat pe ea atunci cand a fost cuprins de alta superstitie...”'*. De
asemenea, persecutia crestinilor datoritd incendiului care a devastat Roma la 19 iulie 64 nu are
nimic in comun cu aceastd adeziune a lui Nero la mithraism, dupa cum au sustinut unii
cercetitori, fapt dovedit de numeroase studii recente'””. In fine, o altd legatura indirectd intre
teologia solarda promovatd in timpul lui Nero si mithraism ar putea-o constitui pretentia
imparatului de a fi asemuit lui Apollo, Helios/Sol'** sau chiar Phaeton'””. De altfel, inocentul
cithared inéltase in vestibulul Casei de Aur — Domus Aurea — o statuie asemanatoare celei din
Rhodos, infatisandu-1 sub aspectul unei divinititi solare'. Luc Duret afirma chiar ca pe peretii

136 plinius, Naturalis Historia, 30, 17.

187 Vermaseren 1963, 24.

188 Cassius Dio, Istoria romand, LXI1, 5.

189 Tacitus, Anale, X1, 50; Suetonius, Nero, VI, 13; ibidem, VI, 30; Cassius Dio, op.cit., LXIII, 1-7;
Plinius, op.cit., XXX, 1,6; Josephus Flavius, op.cit., XX, 74. Despre aderarea lui Nero la cultul lui
Mithra: Cumont 1933, 145-154. M. Simon opineaza in studiul sau Mithra et les empereurs, n
U. Bianchi (ed.), Mysteria Mithrae, Leiden, 1979, 412-413 ca nu se poate vorbi despre convertirea lui
Nero sau a lui Commodus la mithraism, ci de o adeziune, intrucat aceasta ar fi implicat trecerea de la
o religie la alta si o ruptura fatd de credinta anterioara, ceea ce nu se poate pune in discutie in cadrul
paganismului antic.

10 Zosso, Zingg 1995, 25; Bravo 1997, 189.

1 Dea Syria/Suria, identificatd in multe cazuri cu Cybele.

192 Suetonius, Nero, 56.

193 Pentru o analizi minutioasd a cauzelor incidentului, v. Gray-Fow 1998, 595-616; Jephargon 1999, 54-55.

1% Suetonius, Nero, VI, 53; Seneca, Apocolocynthosis, IV; in legiturd cu principalele trasituri ale
teologiei solare a lui Nero, vezi Cerfaux, Tondriau 1956, 250-253; Gagé 1981, 580-582; Cizek 1986,
82-84; Mourgues 1988, 165-166; Grimal 1992, 107-111.

%3 Duret 1988, 139-155.

19 Duret 1988, 31; Turcan 2000, 27; Maryon 1956, 68-86. Chiar Cassius Dio ardta ca ,,in momentul in
care se nastea, in faptul zilei, a fost scaldat in lumina unor raze stralucitoare inainte ca astrul zilei sa fi
aparut” (Cassius Dio, Istoria romand, LXI, 2), iar Suetonius considera cd s-a nascut ,,in rasaritul
soarelui, ale carui raze il luminara inainte de a atinge pamantul” (Suetonius, Nero, 6).
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Casei de Aur si ai vilei Farnese ar fi reprezentata scena unui ritual de investiturd, in cadrul caruia
Helios transmitea puterea suverand asupra lumii fiului si succesorului siu, Phaeton. In acest caz,
mitul lui Phaeton ar cunoaste o reinterpretare fata de traditia literard existenta'’, cu scopul
evident al afirmarii legitimitatii puterii principelui'®®. De altfel, si identificarea lui Mithra cu
Phacton si Apollo este atestatd in textele literare si pe epigrafe'*’.

Sol/Helios (‘HAtog) era o veche divinitate simboliznd astrul zilei, prezentd atat in
panteonul roman, cat si in cel grecesc. in lumea elena, el era adesea reprezentat inconjurat de
un disc solar, avandu-i alaturi pe safyri. Dar poate scena cea mai comuna care apare atat pe
monedele romane incd din perioada republicana, cit si pe reliefurile grecesti o reprezinta cea in
care Sol/Helios este infatisat intr-o cvadriga trasd de patru cai, alaturi de care sunt asezate
uneori semnele zodiacale. Caii simbolizeazi cel mai probabil cele patru anotimpuri’®.

Incepand din secolul al Il-lea, divinitatea capata mai degraba trasaturile specifice unei
divinitati siriene. in multe cazuri, Sol adopta epitetul Invictus, care denota influenta orientala
asupra modalitatii de perceptie a divinittii, nu insi si apartenenta siriani sau iraniana®'.
Epitetul reprezinta traducerea termenului grecesc dviknTtog*"* care era atribuit puterilor ceresti
ce renasteau dupa moarte, invingdnd fortele intunericului. Baalim-ii sirieni identificati cu
Helios primeau deseori aceasta epicleza (Sol invictus Elagabal, Sol invictus Malachbel etc.)**.
Prima atestare epigrafica a lui Sol invictus dateazd de la jumatatea secolului al II-lea (158
a.Chr.)™. Dedicatii de tipul celei adresate lui Deo invicto Mithrae dateazi insi mai de
timpuriu, din vremea domniei Flavienilor™”. Echivalentul persan al epitetului atribuit lui
Mithra, Nabarzes este intalnit si in Dacia®®.

Apropierea dintre Sol Invictus si Mithra se va produce datoritd numeroaselor elemente
comune in privinta formelor cultuale si dogmelor, motivelor iconografice, purificarii prin botez
etc.”’” De asemenea, sirbitoarea renasterii soarelui, la 25 decembrie, numita Natalis Invicti sau
Natalis Soli era celebrata in ambele culte™”.

In Orient exista credinta ca suveranul legitim domnea prin bunivointa lui Ahura Mazda,
a cdrui ocrotire era doveditd prin trimiterea svareno, o aureola divina de foc. Aceastd conceptie

a dus la doctrina cd Soarele era cel care transmitea aceastd aureold*”’.

7 Hesiod, Teogonia, 986 si urm.; Apollonios din Rhodos, Argonauticele, 4598 si urm.; Hyginus,

Astronomica, 2, 42; Lucretius, Poemul naturii, V, 394-406; Lucian, Dialogurile zeilor, 25. Varianta
cea mai detaliata a acestei traditii mitologice este oferita de Ovidiu in Metamorfoze, 11, 1-405.

%8 Duret 1988, 150-155.

199 Nonnos, Dionysiaca, 21, 250-251; 40, 399-401; de Jong 1997, 284-288.

200 ganie 1981, 123-124; Cohen 1908, 1377-1381.

21 Sanie 1981, 124.

22 DGF, 166.

203 Cumont 1908, 1383; Sanie 1981, 125 si urm.

04 CIL, VI, 715.

205 CIL, VI, 615.

2% DR 111/2, 307; inscriptie dedicatd de Ampliatus, sclav imperial si casier general.

27 Sanie 1981, 124.

208 Cumont 1908, 1384.

29 EB, 15, 622-624.
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Incepand de la sfarsitul secolului al II-lea, imparatii au incurajat mithraismul datorita
sprijinului pe care il acorda dreptului divin al monarhilor, o caracteristicd dominanta si la cultul
dinastic din sud-estul si estul Asiei Mici, dupa cum am mai aratat deja.

Anexarea regatelor clientelare din Asia Mica si reorganizarea administrativd a unor
provincii din Asia Mica in timpul Flavienilor a determinat o patrundere mai accentuata a unor
culte orientale in celelalte provincii ale Imperiului Roman, inclusiv a cultului mithriac deja
cristalizat. Regatul Pontului, al carui suveran era Polemon al II-lea (38-63 p.Chr.) fusese deja
inclus in imperiu in 64 p.Chr. in timpul domniei lui Nero®'’. inci din primii ani de domnie,
Vespasian (69-79 p.Chr.) a anexat Commagene, Sophene si Armenia Minor’'!. Provincia
Capadocia a inclus Pontul si Armenia Minor, iar in 73-74 p.Chr. a fost reorganizatd ca
provincie proconsulara, primind numele de Galatia-Capadocia. Abia in 113 p.Chr. in timpul lui
Traian teritoriul a fost din nou impartit in provinciile distincte Galatia si Capadocia.
Posesiunile care apartinuserda lui Antiochus al IV-lea din Commagene au primit numele de
Cilicia Campestris. Licia-Pamfilia s-a desprins de Galatia in 73-74 p.Chr.*'

Politicii permisive, cu unele exceptii, a Flavienilor i-a urmat cea a Antoninilor, in timpul
carora culte precum cele ale lui Serapis, Isis sau Mithra vor cunoaste o perioada de ascensiune.
Commodus (161-192 p.Chr.), primul dintre imparati care a adoptat titlul de invictus, a acordat
o atentie deosebita cultelor lui Hercule, Serapis si Mithra si, in general, celor orientale’'®. Acest
fapt este probat si de unele dedicatii adresate Imparatului de cétre adepti ai cultului Mithra. Un
exemplu in acest sens il constituie dedicatia adresata imparatului de membrii unei comunitati
mithriace din Virunum (azi Zollfeld) din Noricum, la 26 iunie 184",

R. Turcan apreciazd ca M. Aur. Antoninus Commodus ar fi fost primul dintre Tmparati
care s-a initiat in misterele lui Mithra. Dar, contrar opiniei exprimate anterior de F. Cumont, care
considera aceasta actiune ca o ,,convertire imperiald” (,,conversion impériale”’), Turcan apreciza
ca era vorba 1n realitate despre o initiere ,,cu titlu privat”, intrucat nici o moneda sau monument
public nu consacri acest eveniment™”. Autorul biografiei lui Commodus din Historia Augusta,
insistd indeosebi asupra extravagantelor principelui: ,,Practicand cultul zeitei Isis, s-a ras in cap si
purta cu sine statueta lui Anubis. Din dorinta de cruzime, a cerut slujitorilor Bellonei sé-si taie cu
adevarat bratul. Pe slujitorii zeitei Isis i silea sd se bata cu crengi de pin peste piept pana la
primejduirea vietii. Cand purta staueta lui Anubis lovea 1n cap cu ea pe slujitorii zeitei Isis.
Imbricat in haine femeiesti sau in piele de leu, a ripus cu miciuca nu numai lei, ci si multi
oameni. (...) Sacrificiul lui Mithras 1-a pangarit prin uciderea unui om, desi la acest cult slujitorii
se mirgineau doar si spuni sau si inchipuie ceva care si inspire groaza™*'®.

Treptat, Helios/Sol invictus este ridicat la rangul suprem in ierarhia oficiala a zeitatilor,
subminand pozitia lui Tupiter Capitolinul. Ceea ce este poate cel mai important, acest nume este
atribuit ,.tuturor divinitatilor orientale considerate a fi solare de catre teologii imperiului.
Aceastd expresie foarte generoasa, care facea abstractie de toate apelativele locale, se putea

219 T uttwak 1987, 88.

2L Flavius Josephus, Istoria razboiului iudeilor..., VI, 7, 1-2; Suetonius, Vespasianus, 8, 4.
212 Sartre 1996, 173-176; PAHR, 75; Luttwak 1987, 88-90.

213 Cumont 1908, 1385; Garnsey, Saller 1987, 171-172; Zosso, Zingg 1995, 60.

214" AE, 1994, 1334; un comentariu interesant al inscriptiei In Remy 1999, 147, nr. 102.

213 Tyrcan 2000, 41; Simon 1979, 412.

26 SHA, Commodus Antoninus, 9.
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potrivi diferitelor puteri celeste sau tendintelor monoteiste ale epocii...” (trad.n.)*'’. Mithra,
identificat astfel cu Sol/ invictus devine datitorul autoritdtii si biruintei casei imperiale,

protectorul imparatului si al statului®'®.

In concluzie, din analiza informatiilor arheologice, epigrafice, literare, numismatice din
zona microasiaticd, se pot evidentia mai multe aspecte. In primul rand, cultul lui Mit(h)ra
cunoaste o raspandire relativ uniforma evidentiind tipologia tuturor celor patru etape evolutive.
Pe de alta parte, se remarca in zona anatoliana si siro-palmiriana anumite particularitati, pe care
le-am evidentiat in analiza noastrd, care il individualizeazd in raport cu formele specifice
mithraismului occidental. Influenta persand este mai evidenta, fapt dovedit atat de prezenta
dedicantilor de origine iraniand, sincretizarea totali cu Helios/Sol Invictus®", cat si de
mentionarea in inscriptiile microasiatice §i in textele literare pagane, crestine sau maniheene a
magilor (care sunt legati de cultul zeului, in zona la care facem referire, pana in secolul al III-
lea)*™ si a sarbatorilor mithrakana celebrate in maniera persana sunt puse in legatura directi cu
formele de cult mithraic.

Exista suficiente elemente care duc la concluzia ca mithraismul de tip greco-roman si-a
avut originea in zona: (1) primele mentiuni legate de initiere si de ospetele sacre; (2) prezenta
magilor mezi in Anatolia si rolul lor in privinta formelor cultuale; (3) translarea semnificatiei
initiale a sarbatorii mithrakana si implicatiile sale ideologice; (4) prezenta primelor mentiuni
mitologice in estul Anatoliei, Armenia si sudul Caucazului legate de nasterea lui Mithra si a
furtului taurului; (5) aparitia primelor motive iconografice incepand cu secolul I a.Chr. cu
privire la ritualul tauroctoniei.

Mai mult, cu exceptia inscriptiei latine de la Cezareea Capadociei, nici o altd epigrafa
anatoliand nu mentioneaza rolul jucat de membrii structurilor administrative §i militare in
raspandirea cultului mithriac in Anatolia®'. In plus, ca si Maseis si Kakasbos, Mén, Apollo
Alsenos, Sozon sau Hosios kai Dikaios, Mithra apare in ipostaza de cavaler anatolian. De
asemenea, prezenta unor spelaea si in acelasi timp numarul redus al mithraea (atestate doar la
Perge, in Pisidia si la Trapezunt, in Pont) nu trebuie inteleasa decat ca una dintre multiplele

particularititi ale mithraismului in aceastd zona*>.

217 Cumont 1908, 1383-1384.

218 EB 135, 622 — 624; Cumont 1908, 1384.

219 Mitchell 1993, 30; Beck 1984, 2019; Ustinova 1999 274-275.

20 de Jong 1997, 371-377; Lieu 1994, 2-11; Brown 1969, 92-103; Gershevitch 1985, 696-697; Boyce
1975, 106-118; Gain, 1985, 260-262.

21 Mitchell 1993, 30; White 1996, 47-59.

222 White 1996, 56-57.
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Fig. 1. a) Relieful de la Isbarta (Baris) cu reprezentarea tauroctoniei lui Mithra (secolul I 1.Hr.)
- apud Cumont 1939, pl. 2/1; b) Reconstituirea aceleiasi scene de pe relieful de la Isbarta -
apud Will 1955, 175, fig. 29.

Fig. 1. a) The Isbarta (Baris) relief with the representation of Mithra's tauroctony
(I' century BC); b) Reconstitution of the same scene from the Isbarta relief - apud Will 1955,
175, fig. 29.

Fig. 2. Relieful de la Dieburg
(revers) prezentand mitul lui
Phaeton; in opinia lui Manfred
Clauss, a fost creat dupa scena
similara reprezentata in Domus
Aurea a lui Nero - apud Turcan
2000, pl. 7.

Fig. 2. The Dieburg relief
(reverse) presenting the myth of
Phaeton; Manfred Clauss states
that it was created after the
similar scene represented in
Nero's Domus Aurea - apud
Turcan 2000, pl. 7.
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Fig. 3. a) Mithra cavaler la Trapezunt (Pont); moneda din timpul lui Caracalla - apud Cumont
1939, pl. 2/2; b) Mithra tauroctonus pe o moneda din Tars (Cilicia), cu legenda TARSOU
MHTROPOLE, emisa in timpul campaniei lui Gordian al I1I-lea (238-244 d.Hr.) impotriva
persilor; in prezent aflatd la British Museum - apud Bivar 2005, 354, fig. 3.

Fig. 2. a) Mithra as a horseman at Trapezunt (Pontus), coin from the reign of Caracalla -
apud Cumont 1939, pl. 2/2; b) Mithra tauroctonus on a Tarsus coin (Cilicia), eith the legend
TARSOU MHTROPOLE, minted during the campaign of Gordianus I1I (AD 238-244) against
the Persians; nowadays at the British Museum - apud Bivar 2005, 354, fig. 3.

Fig. 4. Mithra cu mantia nstelata atins de razele lui Helios/Sol; fresca descoperita in
mithraeum-ul de la Marino (Italia) - apud Clauss 2000, coperta 1.
Fig. 4. Mithra with the starry cloack receiving the sunrays sent by Helios/Sol; fresco
descovered in the mithraeum of Marino (Italy) - apud Clauss 2000, cover 1.
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Fig. 5. a) Helios in mithraeum-ul de la Hawarte, descoperit in apropiere Apameea Siriei;
b) ,,Orasul Tenebrelor” si demonii loviti de razele de lumina; ¢) Mithra cavaler si prizonierul
sau bicefal; in dreapta, altarul focului cu sarpele in spirala - apud Gawlikowski 2000, 166,
fig. 3; 168, fig. 4; 169, fig. 5.

Fig. 5. a) Helios in the mithraeum-ul of Hawarte, descovered near the Syrian Apameia;
b) “Tenebrous City” and the deamons hit by the sunrays, ¢) Mithra as horseman and his
bicephallous captive, in the rightside, the fire altar with the spiral serpent - apud
Gawlikowski 2000, 166, fig. 3; 168, fig. 4; 169, fig. 5.
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Fig. 6. a, b) Magii reprezentati in
mithraeum-ul de la Dura Europos, la
inceputul secolului al I1I-lea d.Hr.;
Osthanes si Zoroastru in opinia lui F.
Cumont - apud Hopfe 1990, pl. 3, 4.;
¢) Scena vanatorii lui Mithra din
mithraeum-ul de la Dura Europos -
apud LIMC, V1.2, 358, Mithras 328).

Fig. 6. a, b) Magians from the Dura Europos mithraeum, at the beginning of the 3" century
AD; Osthanes and Zoroastru according to Cumont's theory - apud Hopfe 1990, pl. 3, 4.,

¢) Mithra's hunting scene from the Dura Europos mithraeum - apud LIMC, V1.2, 358,
Mithras 328).

Fig. 7. Scena ,miracolului apei” de pe stela de la
Neuenheim, in care Mithra tinteste cu arcul catre o
stanca - apud Turcan 2000, pl. 13/b.

Fig. 7. The “Water miracle” scene form the
Neuenheim stele, where Mithra targets toward a cliff’ |

- apud Turcan 2000, pl. 13/b.
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Fig. 8. a) Relief de la Nimrud Dagh
(Commagene); dexiosis pecetluieste
fidelitatea contractului dintre Antiochos I si
Mithra; zeul tine In mana baresman, un
manunchi din ramuri de tamarisc, asociat
cultului zeului In imnul avestic dedicat lui
Mithra in secolul al V-lea 1.Hr. (Yasht 10) si
ulterior in Yasna 62, 9 - apud Clauss 2000, 6,
fig. 2; b) Dexiosis marcand investirea lui
Antiochos I (60-34 1.Hr.) de catre Mithra si
fidelitatea contractului; stela lui Mithridates I
Kallinikos de la Arsameia Nymphaios
(Commagene) - apud Ries 1990, 2758, fig.
10 ; ¢) Altarul lui Flavius Aper de la Poetovio
(Ptuj); dexiosis marcand intelegerea dintre
Mithra si Helios/Sol - apud LIMC, V1.2, 360,
Mithras 410.

Fig. 8. a) The Nimrud Dagh relief (Commagene), dexiosis concludes the contract between
Antiochos I and Mithra, the god holds a baresman in his hand, a sacred bunch of tamarisk,
associated with the Avestan hymn the cult of the god dedicated to the deity in the 5" century BC
(Yasht 10) and subsequently in the Yasna 62, 9 - apud Clauss 2000, 6, fig. 2; b) Dexiosis
concluding the investiture of Antiochos I (60-34 i.Hr.) by Mithra as well as the fidelity of the
contract; Mithridates I Kallinikos stele of Arsameia Nymphaios (Commagene) - apud Ries
1990, 2758, fig. 10, ¢) Altar of Flavius Aper from Poetovio (Ptuj),; dexiosis concluding the
agreement between Mithra and Helios/Sol - apud LIMC, V1.2, 360, Mithras 410.
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