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CZY BIBLIJNA NAUKA O ZtYCH DUCHACH
JEST ZAPOZYCZONA Z DEMONOLOGII PERSKIEJ?

Postawione w tytule pytanie niejest bynajmniej problemem szkolnym. Zaréw-
no negatywne jak i pozytywne odpowiedzi niosg bowiem ze sobg powazne konse-
kwencle teologiczne. Negacja bezposrednich wptywodw dualizmu perskiego na
Pismo Swiete wskazuje na oryginalno$¢ demonologii biblijnej. Z kolei odpowiedz
twierdzaca na postawione pytanie rowna sie przyjeciu tezy, ze biblijna nauka o ztych
duchach jest wtdrna wzgledem dualizmu perskiego. Ta ostatnia mozliwos¢ dla nie-
ktérych uczonych byta podstawag do uznania demonologii biblijnejjedynie za pod-
legajgce ewolucji zjawisko kulturowe i negacji realnego istnienia szatanal.

Niniejszy artykut, celem uporzgdkowania ztozonej problematyki dotyczacej
wptywoéw perskich na Sitz im Leben Biblii, zostat podzielony na trzy czesci doty-
czace: istoty problemu (punkt 1), zarutusztrianskiej etiologii biblijnego Asmode-
usza (punkt 2) i oryginalnosci demonologii biblijnej na tle perskich wplywow
kulturowo-religijnych na Bliskim Wschodzie (punkt 3).

1. Istota problemu

Niniejsze analizy poréwnawcze demonologii biblijnej (gtéwnie Ksiegi Tobia-
sza) z dualizmem perskim zostaty zainspirowane ciggle lansowana- cho¢ dawnego
pochodzenia - tezg sprowadzajgcg demonologie biblijng do prostych zapozyczen
z zaratusztrianizmu. Tego rodzaju uproszczenia metodologiczno-historyczne propa-
guje dzis G. Messadie, ktory uwaza, ze wiasnie w Persji ,,narodzit sie diabet”, a zara-
tusztrianski dualizm stanowi pierwowzor dla wszystkich pézniejszych demonologii2.
Rzeczywiscie na poziomie biblijnej nauki o ztych duchach mozna zaobserwowac ter-
minologiczno-etymologiczne i treSciowe podobieristwa do demonologii zaratusz-
trianskiej, ktére bynajmniej nie sg ani replikg, ani modyfikacjg wierzen perskich.

1 Np. H. Haag, Abschied von Teufel, Einsiedeln 1971; tenze, Teufelsglaube, Tubingen 1974.
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Jednak zdaniem zwolennikéw perskiej etiologii biblijnego diabta, terminami potwier-
dzajacymi teze o bezposredniej zaleznosci demonologii biblijnej od dualizmu zara-
tusztrianskiego sg: nazwa ztego ducha 'AopoSaios (Thb), Janowe okreslenie 6 apxwv
tou KOapou toutou 12,31; 14,30,16,11 - niektére wersje drobnymi przestawie-
niami w dookresleniach dpxwv), czy tez Pawtowe okreslenia 6 dpxwv Tfje e™ouatag
tou acpog (Ef2,2) i 6 KoapoKpdTwp tou okétou toutou (Ef6,12)3. Dopatrywano
sie tez podobienstw do tresci pism Janowych i Pawiowych4, w ktérych - podobnie jak
w zaratusztrianizmie- pojawia sie idea walki dobra ze ztem, Swiatta i ciemnosci. Wha-
$nie natym tle pojawia sie swoista ambiwalencja. Z jednej strony nie ma podstaw do
negacji faktu istnienia pewnych podobienstw pomiedzy ideami zaratusztrianizmu a bi-
blijngnaukao przebiegu historii, zmartwychwstaniu, korcu Swiata, aniotach i demo-
nach, z drugiej zas strony analogii tych nie nalezy przeceniacs.

W niniejszym studium na plan pierwszy wysuwa sie analiza poréwnawcza ter-
minu 'Aopoodaioe ze wzgledu na bezposrednie zaleznosci etymologiczne od per-
skiego Aesnia deva. W Ksiedze Tobiasza spotykamy zaczerpniete z folkloru imie
ztowrogiego demona AopoSaiog, ktore oznacza demona rozwigztoscié. Pomijajac
catgwarstwe legendamo-folklorystyczng, pod ktorgkryje sie ztowroga, osobowa rze-
czywistos¢, warto zatrzymac sie na chwile przy etymologii imienia Aapobaiog. To
demoniczne imie¢ biblijne znamy jedynie w formie greckiej. Wynika to z faktu, iz
Ksiega Tobiasza, ktéra co prawda napisana zostata po aramejsku (hebrajsku?),
w dzisiejszym zbiorze istnieje tylko w opracowaniu greckim i to w trzech dos¢
réznych recenzjach. Badacze posiadajawiele watpliwosci co do nalezytego wypro-
wadzenia tego terminu z jezyka hebrajskiego. Terminy hebrajskie na oznaczenie
Asmodeusza (ASmedAy) oraz (Asniedayy) pochodzg z Talmudu

LEt c’est en Iran que le Diable apparait done pour la premiere fois", G. Meessadie, Histoire
gonerale du diable, Paris 1993, s. 112. Zob. tez caly rozdziat Zoroastre et la veritable naissance
du diable, w. tamze, ss. 101-124.

3 Por.: W. Bousset, H. Gressmann, Die Religion desJudentums, Tubingen 1926, ss. 332-335; R.

Bultmann, Das Evangelium des Johannes, Kritisch-exegetischer Kommenmtar oberdes Neuen
Testament 2, Gottingen 1968, s. 330.

Na temat wiekszej ilosci szczegotéw dotyczacych ,whadcy” (apxuv) w odniesieniu do Swiata
demonicznego, jego powiazan z demonologig biblijngoraz Pawiowymi ,Mocami i Potegami”
zob. np.: W. Carr, Angels and Principalities, Cambridge 1981; tenze, The Rulers ofthis Age -
1 Corinthians 2.6-8, w. New Testament Studies 23(1976-1977), ss. 20-35; M. Dibelius, Die
Geisterweltim Glauben des Paulus, Gottingen 1909, ss. 88-99.

Na niebezpieczenstwo uogélnien, bezpodstawnie sprowadzajgcych chrzescijanstwo do zapozy-
czen perskich, zwracanojuz od dawna uwage: zob. np. S. Szydelski, Kilka uwag przeciwko przece-
nianiu wplywow perskich na eschatologie zydowska i chrzescijanska, w. Ksiega pamigtkowa ku
czciprof. W. Abrahama, Lwéw 1931, t. Il, ss. 103-119. Na temat tradyc;ji biblijnych w Iranie zob. tez:
F. Machalski, Tradycje biblijne w Iranie, w. Ruch biblijny i//tulyiczny 4/5-6(1951), ss. 385-402.

6
Por. A Jankowski, Demonologia biblijna, w: E. Dabrowski [red.], Podreczna Encyklopedia
Biblijna, 1.1, Warszawa 1959, s. 276.
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i najprawdopodobniej wywodza sie od pnia too78ktéry nalezatoby ttumaczy¢ ,,nisz-
czy¢” (stad ,,burzyciel™, ,,niszczyciel”). Jako duzo pozniejszy zapis hebrajski z lite-

2. Wokot zarutusztrianskiej etiologii biblijnego Asmodeusza

Niezaleznie od tego watpliwego, hebrajskiego zrodtostowu Asmodeusz wigze sie
z dtuga historig religii azjatyckich. Uczeni odnajdujg analogie Aapo8aloe do
$rednioperskiego swiata duchow zAwesty, gdzie AeSmajestjednym z siedmiu duchéw
tam wystepujacych. Ciekawe, zt AeSma przeszedt z hinduizmu do kultury iranskiej;
w jezyku $rednio-perskim spotykamy jego transpozycje w formie xeSm-dev (zapis
w zbiorze Pahlaviego). Odnosnie zapozyczen indyjskich w kulturze perskiej wiadomo,
ze najdawniejsze wierzeniai kulty religijne Iranczykdw wykazujgwiele cech wspélnych
z wierzeniami Hindusow epoki wedyjskiej. Pozwala to na stwierdzenie istnienia
pierwotnej wspolnoty kulturowo-religijnej indoiranskiej9. Miedzy innymi dowodem na
istnienie takiej wspélnoty sgnazwy bostw u Hinduséw asurai dewa, a u lranczykéw
ahuraidev (pdzniej jako dew, czy nowoperskie diw). Jednak na gruncie perskim nastgpita
Zmiana znaczeniowa tych pojec. Persowie zaczeli okresla¢ ahurami béstwa dobre,
natomiastdewami nazywali demony, czyli odwrotnie niz w wierzeniach wedyjskich.
Faktten byt wynikiem zarzadzen panstwowych kréla Kserksesa (486-465 prz. Ch.),
ktory specjalnym rozporzadzeniem zniost kult dewéw, oglaszajac je ztymi duchami,0.

Zatem - pod wzgledem etymologicznym - droga wedyjskiego dewa do Biblii,
w ktorej pojawia sie formie AopoSaios, przebiegata nastepujgco:

wedyzm: dewa = ,,dobre béstwo”
4/ . )
zaratusztrianizm: dev = zmiana znaczenia: ,,demon”

zaratusztrianizm: jeden z demondéw Aesma, czyli AeSma dev
4/4/ .
biblia: forma grecka Aopodaioe

7 Por. Edytorial StaffEncyclopaedia Judaica, Asmodeus, w: Encyclopaedia Judaica Jerusalem,

t. 3, Jerusalem 1971, s. 754. Na temat etymologii Asmodeusza zob. szerzej: K. Kaupel, Die
Damonen imAlten Testament, Augsburg 1930; J. Goetsberger, Asmodausi, w: Theologische
Revue 34(1935), ss. 144-145.

8 Wydaje sie, ze nie ma do konca przekonujgcych danych potwierdzajgcych - jak chce S. tach

— tezy o rabinistycznej etymologii Asmodeusza. S. tach, Asmodeusz, w: Encyklopedia
Katolicka, t. 1. Lublin 1973, k. 1000.

Por. F. Machalski, Religie Iranu, w: Zarys dziejow religii, Warszawa 1986, s. 272.

Por. F. Kénig, Zaratusztra, w: F. Kénig, H. Waldnfels [red.], Leksykon religii. Warszawa 1997,
s. 540. Szerzej o kontekscie tych przemian zob.: J. Gonda, Die Religionen Indiens. 1.1, Veda
und alterer Hinduismus, Stuttgart 1960; tenze, Vedic Literature. Samhitas and Brahmanas,
Wien 1975; H. Lommel, Die Religion Zarathustras nech demAvesta dargestelt, Tubingen 1930;
W. Hinz, Zarathustra, Stuttgart 1961; A. L. Basham, The Wonderthat was India, London 1956,
ttum. pol. Indie od poczatku dziejow do podboju muzutmarnskiego, Warszawa 1973.
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Jednak obraz perskiego Aesma, ktéry zdradza podobienstwa etymologiczne
i w niewielkiej mierze treSciowe, zupetnie nie przylega do zastosowania terminu
Aopobaioe w Biblii. Yasna ukazuje droge ztego cztowieka idacego w Slady Aesma™.
Tak wiec gdy nasladowcy Aesma przynoszg zto i szkode dla $wiata, nasladowcy
Ahura Mazdy walczg przeciw wszelkiej niegodziwosci. W zaratusztrianizmie sity
zka za pomoca AeSma mogg przynie$¢ choroby ludziom, a nawet sprawié, ze
mezczyzni, na ktorych spadt ,,ich wyrok” zachowywali sie jak Angra Manyu czyli
,»zty duche”. Ponadto w Hymnie Sraosa mowa jest o pokonaniu ztego AeSma
i ochronie ludzi przed jego wptywamil2. AeSma posiada strach przed maczuga, ktéra
jestnajbardziej potezna z catego uzbrojenia walczacego z nim Mitry. Identyfikujagcym
epitetem AeSmajest okre$lenie ,,krwawo-maczugasty”, stad zdaniem M. Huttera
mozemy sobie tego demona wyobrazi¢ jako barbarzyriskiego przestepceld. Godnym
zainteresowaniajest réwniez fragment, w ktérym jest mowa, ze AeSma przynosi
ludziom ciemnos$c¢ld. POzZniejszy rozwoj zaratusztrianizmu przynosi ,,wskrzeszenie”
staroiranskich bogow i wzrost ilosci demonéw. Tak wiec Aesma (xeSm-dev) jest
osobnym demonem w pismach Pahlaviego. Stat sie on tam jedng z gtéwnych sit
zkych mocy, bedac wjawnej opozycji do Ahura Mazdy. Zgodnie z Bundahisn Aesma
jest jednym z siedmiu dev, ktére zostaty stworzone przez Arymanals. Pahlavi
przekazuje rowniez relacje z rozmowy pomiedzy AeSma a Arymaneml6, podczas
ktdrej ten drugi zakazuje zniszczenia dobra i stworzenia. Aesma jest odtad ucie-
lesnieniem Wratha, ktory moze przynosi¢ wszelkiego rodzaju historyczne niepokoje.
Tak wiec uzurpator Ae$ma walczy z Dahaka krélem Yima i zabija go. W Zadspram
Leszna jest jednym z nastepcéw pieciu braci, ktérzy sg wrogami samego Zara-
tusztryl7, podczas gdy relacjaw Denkard stwierdza, ze AeSma podjudza Aryaspa, by

stawit czota Vistaspowi, ktory byt pod opieka Zaratusztryl8, co réwnato sie postawie
opozycji do piorokall.

Por. Yasna 29, 2; 30, 6.
12 Por. Yasna 57,10.25.

Por. M. Hutter, Asmoc/eus 'Aalio5uioe, w: Dictionary ofdeities and demons in the Bible, K. van
derToorn iinni (ed.), Leiden 1995, s. 197.

M Por. Yasna 10, 8.

15 Por. Bundahisn 1,3.

18 Por. R/ivayat 56,13-15.

Por. Zadspram 9,1.
”” Por. Denkard, ksiega 8.

Por. i szerzej zob.: M. Boyce, A History of Zoroastrianism, t. 1, Leiden 1975, s. 87, 201; M.
Boyce, F. Grenet, R. Bech, A History of Zoroastrianism, t. 3, Leiden — New York — Kobenhavn
1991, ss. 41,425-426,446; S. Pines, Wrath and Creatures of Wrath in Pahlavi, Jehwish and
New Testament Sources, /rano-Judaica, Jerusalem 1982, ss. 76-82.
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Z kolei wedtug Ksiegi Tobiasza Asmodeusz wymordowat siedmiu mezow Sary,
skoro tylko usitowali sie do niej zblizy¢20. Jego szkodliwg dziatalno$¢ przerwat
Tobiasz za pomocag sposobu, jaki mu przekazat aniot Rafal?l. Mianowicie Tobiasz
potozyt czastke serca i watroby ryby na rozzarzonych weglach22. ,,Zapach ryby
powstrzymat demona i uciekt on az do Gérnego Egiptu”23. Tam zostat unieszko-
dliwiony przez Rafata24.

Poréwnujgc staroiranskiego demona Aesma z biblijnym Asmodeuszem, nalezy
zwroéci¢ uwage na pewne podobienstwa, ale tez zasadnicze réznice. Zoroastranski
Aesma jestjedngz autonomicznych mocy w dualizmie perskim. Odgrywa tam wazng
role w walce pomiedzy dobrem i ztem oraz posiada znaczny wptyw na historie.
W przypadku biblijnego Asmodeusza mozna mowic o zapozyczeniu idei gtéwnej
(demona) i terminologii (hebrajska adaptacja AeSma). Niemniej kontekst, wjakim
autor biblijny przedstawit tego demona wskazuje na typowe dla monoteistycznej
religii tresci, w ktérej demonologia podporzadkowanajest mocy Boga, a ewentualne
sukcesy osobowego zta sg przejsciowe. Peine folkloru opowiadanie w Ksiedze
Tobiasza daje pouczenia moralne, méwi o roli modlitwy w poskromieniu demona,
a cierpienie wynikajace zjego przewrotnej dziatalnosci jest przejsciowe i moze by¢
rozpatrywane w kategorii proby. Opis dziatalno$ci Asmodeusza wskazuje najego
osobowe tysy (dziatanie). Ten etap objawienia wskazuje na wyraznie rozwijajaca sie
angelologie (Rafat) i demonologie (Asmodeusz), ktdre zostajag sobie przeciwstawione.
Wreszcie mozna dopatrywac sie tu pierwszych elementéw apokaliptycznych.

Patrzac z punktu widzenia etymologicznego na,,droge” Asmodeusza z kultury
wedyjskiej przez zaratusztrianizm do Biblii, mozna powiedzie¢, izjest to przyktad
terminu z grupy jezykdéw indoeuropejskich, ktéry zostat przyswojony w Swiecie
semickim25. Nieuzasadnione jednak wydaja sie te opinie, ktére chcg widzie¢
w Pawiowych i gumranskich pismach replike dualizmu zaratusztriariskiego. Same
wptywy i idee zaczerpniete z kultury perskiej nie przesgdzajgo tresci doktrynalnej.
Aby uchronié sie przed tego typu uproszczeniami, wypada przeanalizowac dogtebnie
rowniez tresci, ktére kryjasie pod konkretnymi tekstami biblijnymi. Asmodeusz
(termin wystepujacy tylko w Starym Testamencie!), nie moze by¢ jedynym
odniesieniem do listéw $w. Pawta, ktérego dualizm jest odmienny od perskiego.

20 Por. Tb 3, 8; 6,14-17.

21 Por. Tb 6. 8.

22 Por. Tb 8, 2.

23Tb 8. 3.

24 Egzegeze tych fragmentéw oraz obraz Asmodeusza prezentuje szerzej P. Deselaers, Das

Buch Tobit. Studien zu seiner Entstehung, Komposition und Theologie. Orbis Biblicus et
Orientalist, Fribourg 1982, ss. 87, 98,147-148.
25 Na temat legend i roli Asmodeusza w folklorze zydowskim zob. Edytorial StaffEncyclopaedia

Judaica, Asmodeus, w: Encyclopaedia Judaica Jerusalem, t. 3, Jerusalem 1971, s. 755.
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Wydaje sig, ze blizszych podobienstw mozna by dopatrywac sie w pismach
gumranskich, z tym, ze i w tym wypadku nalezy zauwazy¢ odmienne opcje.

Asmodeusz nalezy do grupy imion niewatpliwie odnoszacych sie do osobowo
rozumianego ztego ducha. Pomijajac kontekst ksiegi Tobiasza, imie to ujawnia
typowe cechy bytu rozumnego dziatajagcego przeciw cztowiekowi i porzgdkowi
ustalonemu przez Boga. Warto odnotowac, iz tradycjajahwistyczna nie wahata sie,
co do demonicznego charakteru Asmodeusza. Wedtug niektorychjej nurtéw byt on
»Krélem demonéw™. J.C. Swaim odnajduje w nim paralele do nowotestamentowego
Belzebuba (Bee™ePovX) rozumianego jako wiadce ztych duchéw (Mk 3, 22)26,
a R.K. Harrison zauwaza, ze w tym nurcie termin ten byt rozumiany réwniezjako
ekwiwalent Abbadona i Apollina (Hi 31,12; Ap9,11)27.

3. Oryginalno$¢ demonologii biblijnej na tle perskich wptywow
kulturowo-religijnych na Bliskim Wschodzie

Czy zatem zaratusztrianizm byt sSrodowiskiem kulturalno-religijnym, ktére-
jak chcaniektérzy badacze8 — wptyneto najmocniej na dualizm biblijny? Odpowiedz
twierdzaca jest zbyt uproszczona, poniewaz istnieje szereg trudnosci.

Najpierw nalezy zaznaczy¢, ze trudno jest doktadnie odtworzy¢ etapy rozwoju
zaratusztrianizmu. Zbieznosci mitologii staroperskiej z wedyjska sg az nazbyt
widoczne?9; deva, jeden z kluczowych terminéw demonologii perskiej wywodzi
sie ze $Swiata wedyjskiego30*Zaratusztra, ktéry zwalczat dawny politeizm nazywat
béstwa demonami (devami)\ od niego wtasnie pochodzi to znaczenie stowa deva.
Ale tu naukowcy napotykajg powazng trudnosc: poszczegolne etapy rozprzes-
trzeniania siemazdaizmu nie sadoktadnie znane3’. Religia ta z naczelnym béstwem
Ahura Mazda cieszylta sie wielka protekcjg Dariusza 11l (521—485). Jednak juz

26 Por. J. Swaim, Asmodeus, w. The interpreter's dictionary ofthe Bible, G. A. Buttrick (ed.), 1.1,
New York, ss. 259-260.

21 Por. R. K. Harrison, Asmodeus, w: International Standard Bible Encyklopedia, t. 1, Michigan
1979, ss. 329-330.

Por. W. Bousset, H. Gressmann, Die Religion des Judentums. ss. 332-335; R. Bultmann, Das
Evangelium des Johannes, s. 330.

29
Dla przyktadu Mitra w obydwu systemach byt opiekunem umoéw i bogiem stonca, a Haoma
(indyjski Soma) byt bogiem i napojem, ktéry spozywali kaptani.

30 -
Por. V. Molier, Die Mythologie dervedischen Religion und des Hinduismus, w: Wérterbuch der
Mythologie, Stuttgartt. 5,s. 60; C. Colpe, Geister (Damonen): B. Nichtchristlisch. |. Alter Ori-

ent. d. Iran, w. Reallexikon furAntike und Christentum, Sachwérterbuch zurAuseinandersetzung
des Christentums mit derAntiken Welt, Stuttgartt. 9, s. 586.

Por. H. von Glasenapp, Die nichtchristlischen Religionen, Frankfurt 1957, ttum. poi. Religie

niechrzescijanskie, Warszawa 1966, ss. 356-357; M. Skiadanek, Zrodta zoroastryzmu, w:
Przeglad Orientalistyczny4(W63), ss. 277-284.
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Artakserkses Il Mnemon (401-358) obok Ahura Mazdy, wymienia takze Mitre
i Anahite, stad mozna wnioskowaé, ze zaratusztranizm ponownie przyjat elementy
wierzen, ktére wczesniej zwalczat. Odtad pojawiato sie coraz wiecej bogoéw
i demonoéw (okres Sredniego panstwa; gtdwne zrddta do tej epoki: Pahlavi). Za czaséw
Seleucyddw przenikata do Persji mysl grecka, ale dopiero w epoce przedmu-
zutmanskiej za Arsacydow i Sassanidow (226-642 po Ch.) mazdaizm, jako oficjalna
religia panstwowa, zostat systematycznie uporzadkowany32.

Dualizm perski ukazuje $wiat jako miejsce walki pierwiastka dobra, ktory
reprezentuje Ahura Mazda (,,Biaty Pan”) z Angra Manyu — wspomnianymjuz ,,ztym
duchem” zwanym po6zniej Arymanem33. Istniejgjednak znaczne réznice pomiedzy
obrazem dualizmu perskiego w poszczegdlnych epokach34. Wedtug najstarszych
warstw zaratusztrianizmu (Awesta), obaj wspomniani bogowie istnieli od poczatku
obok siebie35 W epoce Sassaniddéw (zerwanizm) obaj bogowie pochodzga z ,,nie-
ograniczonego czasu”. Natomiast dzisiaj mazdaisci wierzg, ze Ahura Mazda zawsze
byt ponad wszystkim i on réwniez stworzyt Angra Manyu. Zaréwno Ahura Mazda
jak réwniez Angra Manyu posiadajg swoje ,,0bozy” analogicznie dobrych i ztych
duchéw. | tak Ahura Mazda dziata poprzez niesmiertelne duchy amesas spentas,
ktore sg abstrakcjami cnét: np. Wohu Manah - ,,dobra mysI” (panuje nad bydtem),
spenta Annaiti ,,$wieta ulegtos¢” (bogini ziemi) itd. Podobnie zorganizowany jest
Swiat ztych duchéw podlegtych Angra Manyu, demony (deva) byty badZ utozsamiane
z niektérymi dawnymi bogami, badz jako uosobienie negatywnych cech np. Drug
.ktamstwo”36. W demonologii mazdaizmu mozna powiedzie¢, iz wszystkie zte duchy
podporzadkowane satej jednej zasadniczej walce. Jesli nawet demony wystepuja
w réznych rozbudowanych kontekstach mitologii perskiej, niemniej zawsze, czy to
wprost, czy tez zwalczajgc zwolennikéw ,,sprawiedliwosci”, walczg przeciw bogu
Ahura Mazda. Ten ostatni jednak odniesie kiedys$ druzgocace zwyciestwo nad Angra
Manyu37. Omawiajgc perski dualizm nalezy réwniez pamietaé, ze mimo warstw
politeistycznych, naczelny bég Ahura Mazda nie posiada matzonki i nie jest spo-

32 Por. H. von Glasenapp, Religie niechrzescijanskie, ss. 356-357.

33 Por. G. Meessadie, Histoire generale du diable, ss. 112-113.

34 Pewien niuans na temat dualizmu perskiego: ,Teologia Zaratusztry nie jest «dualistyczna»
w Scistym znaczeniu tego stowa, bo Ahura Mazda nie jest przeciwstawiany jakiemus «anty-
bogu»; wyrazne przeciwienstwo istnieje od poczatku miedzy dwoma duchami”. M. Eliade, Histoire
des croyances et des idees religieuses, 1.1, De I'age de la pierre aux mysteres d'Eleusis, Paris
1976, ttum. poi. Historia wierzen iideireligijnych, 1.1, Warszawa 1988, s. 217.

35 Por. Yasna, 30, 3-5.

3% Por. C. Colpe, Geister (Damonen): B. Nichtchnstlisch. I. Alter Orient, d. Iran, ss. 590-592;
H. von Glasenapp, Religie niechrzescijanskie, ss. 362-364.

37Szerzej na temat bohateréw i demonéw w dawnej Persji zob. M. Skltadankowa, Bohaterowie,

bogowie i demony dawnego Iranu, Warszawa 1974.
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krewniony z innymi bostwami. Ten swoisty henoteizm nie doprowadzit jednak
mazdaizmu do statusu religii Swiatowej, chociaz odegrat on pewnarole w historii
religii judaizmu, chrzescijanstwa i islamus3s,

W tym miejscu warto zatrzymac sie na podobienstwach tresciowych demo-
nologii apokryficznej, gumranskiej i biblijnej w stosunku do zaratustranizmus3?.
Podobienstwa te ujawniajg sie na kilku ptaszczyznach. Po pierwsze, zaréwno
w mazdaizmie, apokryfach, pismach z Qumran jak i w Biblii wystepuje element
zmagania sie sit dobra i zta. We wszystkich przypadkach sity zta i dobra organizuja
sie w przeciwstawne sobie obozy. Ponadto mozna tam spotkac ,,ciemnos¢” jako
element zasadniczy dziatania $wiata demonicznego w przeciwstawieniu do Jasnosci”
obozu Boga. Wreszcie wystepuje aspekt ostatecznego ,,pokonania” Ztego (demo-
néw) na korcu Swiata.

Niewykluczajac pewnych wptywdw zaratustranizmu (poprzez apokryfy i Qumran)
na Biblig, wypada zwréci¢ uwage na zasadnicze réznice, ktére nie pozwalajg traktowac
inaczej dualizmu perskiego, jak tylko jako jeden z nurtéw oddziatujacych w trakcie
rozwijajacej sie w sposéb sobie whasciwy demonologii biblijne;j.

Po pierwsze, zanim lzraelici weszli w kontaktz Persami, posiadali j uz wiasng
(starsza niz objawienie Jahwe na Synaju) angelologie i demonologie40. Np. we
wczesnych etapach rozwoju judaizmu zapetniano wszelkiego rodzaju pustkowia, ruiny
oraz miejsca opuszczone przez ludzi obecnoscig potwordw i straszydet,
mieszajacych sie z dzikimi zwierzetami, takimi jak np. ($e ‘'vim - ,,kosmate
satyry” 1z 13,21; 34,14 LXX),rrb'b (Li/if-1z 34,14). Obrzed ekspiacji nakazuje
wygnac kozta obarczonego winami Izraela demonowi znanemu ludom nomadycznym
0 nazwie biKTP (Azdzel - Kpt 16, 10). Wokét chorych wyczuwano obecnos¢
nekajacych cztowieka ztych duchow. Wiele nieszczes¢ jak zaraza (-Q1 — Deber
Ps 91,6, Ha 3,5), goraczka (zap - Qeteb Pwt 32,24; Ha 3, 5) uwazano rowniez
jako dopust Bozy. W atmosferze Scistego monoteizmu unikano elementéw, ktére

mogtyby w czymkolwiek ostabi¢ witadze Boga nad swiatem. Totez Bog zsyta na
ludzi obcigzonych wystepkiem ztego ducha (rrn-ruah). Tak byto w przypadku Saula,
(duch, ktéry powodowat ataki szatu | Sm 16, 14n.23; 18, 10; 19, 9n) i Egipcjan
(Aniot-Niszczyciel zabijajacy przesladowcow lzraela Wj 12,23).

Por. H.von Glasenapp, Religie niechrzescijanskie, s. 367. Zob. szerzej: J. Duchesne-Guillemin,
Ormazd et Ahriman, Paris 1953.

R6zne podobienstwa zaratustranizmu do w/w kregéw religijnych omawia szczegétowo M. Boyce,
F. Grenet, R. Bech, A History of Zoroasthanism, ss. 441-447; o roli manicheizmu w procesie
przenikania idei perskich do innych kultur zob. E. G. Browne, A Literary History of Persia, From
Othe Earliest Times until Firdawsi, London and Leipsie 1909, ss. 160-163.

" Por. H. Kaupel, Die Damonen im Alten Testament, s. 23; J. Meier, Geister (Damonen): B.l. c.

Israel..., ss. 579-585; A. Jankowski, Demonologia, s. 277; E. Zbinden, Die Djin des Islam und
deraltorientalistische Geisterglaube, Bern 1959, s. 121.
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Czy biblijna nauka o ztych duchach jest zapozyczona z demonologii perskiej?

Po wtére, tym co najbardziej powstrzymuje przed przecenianiem wpltywow
zaratustraniskich na Biblig, jest fakt, iz w religii perskiej wystepuje dualizm
metafizyczny, zdecydowanie obcy Biblii i jej Sitz im Leben. Mazdaizm w staro-
zytnosci, chociaz wystepowat w réznych formach, zawsze zaktadat odwieczne istnienie
pierwiastka dobra i zta. Przez sam ten fakt uklada sie na zupetnie odmiennej niz
Biblia ptaszczyznie, w ktdrej szatan (demony) sg rowniez stworzeniami Boga.

Po trzecie, elementy bedace eksponowane w mazdaizmie, a nastepnie Biblii
wraz z jej Sitz im Leben, takie jak ciemno$¢, organizacja sit zka, zmaganie sie
z dobrem znane sa w réznych, niezaleznych od siebie kulturach4l. Niewatpliwie
w apokryfach, pismach Essenczykow, a takze po czesci w Biblii (zwtaszcza u $w. Jana)
mozna zauwazy¢ cos zaratusztranskiego,,kolorytu”, ktéry najprawdopodobniej byt
jednym z elementdw rozwijajacych wyrazenie Objawienia. Odnosi sie wrazenie, iz
oddziatywanie elementdéw dualistycznych religii perskiej przyspieszyto proces
wyrazu i zapisu Objawienia na odcinku demonologii42.

Po czwarte, zastanawiajacejest, ze uzyty w Ksiedze Tobiasza 'AapoOatoe nie
zdradza podobienstw do tak typowej dla mazdaizmu wM®6 Ahura Mazdy \ Angra
Manyic3. Analogiczne do zaratusztrianizmu idee,zmagania sie osobowego zta i dobra
w Biblii mozna zauwazy¢ wyraznie w Pismie Swietym u $w. Jana i Sw. Pawtla, ale
z kolei bez uzywania perskiej terminologii i w zupetnie odmiennym kontekscie.
Zdaniem M. Huttera, nie nalezy zapominac¢ o tym niezwykle waznym fakcie, iz
pomiedzy koncepcjami $w. Jana i $w. Pawia nie istnieje zadne lingwistyczne ogniwo
z perska demonologia44. Wreszcie, w zupetnie odmiennym swiecie V—II1 w. przed
Ch., w ktorym dominowaty kultury perska i hellenistyczna, jest rzeczazrozumiata,
iz rozwijajgce sie objawienie wyrazone zostato przy pomocy nowych srodkow wyrazu
zrozumiatych w tamtych czasach4b.

41 Przekonuje o tym materiat zebrany przez historykéw religii i etnologéw. Nie wszystkie elementy
demonologii zaratusztrianskiej sa do tego stopnia nowatorskie, aby mozna byto wprost méwic
o jakims$ ,zrdodle perskim" dla p6zniejszych demonologii w systemach monoteistycznych.
Z punktu widzenia etnologii réwnie nie wykluczony jest fakt, iz do pewnych przedstawien
demonologii biblijnej zbieznych z perska mogli dochodzi¢ autorzy biblijni na drodze ogdlno-
ludzkich doswiadczen zia.

42 Rozpowszechnione elementy zaratusztranizmu (facznie z watkami na temat matzenstwa Rivayat
56.16; por. z. Tb) postuzyty do wyrazenia zasad judaizmu.

43Nazwa ta jest uzyta bardziej do okreslenia demona zaki6écajacego szczescie cziowieka, choc¢
niewatpliwie dziatalnos¢ tego ducha godzi tez w porzadek natury, ustalony przez Boga. Przy
czym nie nalezy zapominac o fakcie, iz w mazdaizmie Ahura Mazda niejako potrzebuje pomocy
wiernych do ostatecznego zwyciestwa (Awesta Yast 13, 12-13), a w Tb wszystko zalezy od
samego. Boga; cztowiek bez Jego pomocy jest zupetnie bezsilny.

44 Por. M. Hutter, Asmodeus, s. 199.

Analogiczne zjawisko obserwujemy w przypadku epoki dominacji mocarstw mezopotamskich
i egipskich, kiedy w tradycjach biblijnych pojawita sie obca terminologia.
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Analogia w postaci perskiego Aesma (xesm-dev zapis z pism Pahlaviego), cho¢
ewidentnie wptyneta na zapis konsonantyczny demona z Ksiegi Tobiasza,
w mazdaizmie reprezentuje zupetnie odmienny dualizm i uzywanajest w innych
kontekstach. Asmodeusz pojawiajacy sie w Biblii potwierdza wiec zasade, ze nie
mozna na podstawie samej etymologii dowodzi¢ tresci teologicznych. Zatem
uwzgledniajac istnienie oddziatywan perskich na ksztattujgca sie demonologie
biblijngnalezy pamietac, ze dotyczyty one aspektéw terminologicznych i pewnych
idei, ktére jednak po zapozyczeniu przez autoréw biblijnych zostaty uzyte do
wyrazeniazupetnie nowych, oryginalnych tresci. Stad nie wolno przecenia¢ wptywow
perskich na powstawanie Biblii, tym bardziej, ze zaratusztranizm nie byt nigdy
progresywnareiigig misyjna.

Summary

Rev. Krzysztof Koscielniak-The Pontifical Academy of Theology, Department
of Ancient History

Are biblical Teachings about Evil Spirits
borrowedfrom Persian Demonology?

The present article compares analysis ofbiblical demonology (mainly the Book
of Tobias) with Persian dualism which were inspired by the thesis bringing the bi-
blical demonology to simple borrowings from “zaratustrianism™. Not excluding
some influences ofzaratustrianism (through apokryphs and Qumran) on the Bible,
the focus is placed on finding main differences. Firstly, before the Israelites came
in contact with the Persians they already had their own angelology and demonology
(older than revelation of Yahweh in Zion). Secondly, in the Persian religion meta-
physical dualism can be found which is decidedly foreign to the Bible and its envi-
ronment. Thirdly, the elements raised in mazdaizm, and next in the Bible, such as:
darkness; the organization ofthe forces ofevil; struggle with good; are known in
various, independent from each other cultures. Without a doubt in apokryphs, the
writings of Essenes, as well as partially in the Bible (especially in St. John’s go-
spel) one can notice something from zaratustranistic flavor, which most likely was
one of the elements developing the writings of revelation. The elements of
a dualistic Persian religion had an effect on speeding up the process ofexpression
and writing ofrevelation related to demonology but it didn’t bring any new me-
aning. The analogy in the form ofPersian Aesma (xesm-dev) taken from writings
of Pahlavi, although evidently influenced consonantic recording of demon from
the Book of Tobias, in the mazdaism, it represents totally different dualism which
is used in different context. Asmodaios found in the Bible supports the principle
that the theological substance cannot be developed based on etymology alone.
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