ENUMA ELISH
Cosmogonia sumero-babiloniană este cea mai veche dintre cele de care dispunem, articularea ei fiind localizată în jurul secolului al XVI-lea î.e.n. După Anne Baring şi Jules Cashford (The Myth of the Goddess, 1993, p. 275 sq.), forma finală a epopeii
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combină versiuni iniţiale sumeriene, axate pe motivul luptei dintre un erou şi un monstru, cu adăugiri babiloniene ulterioare, mai complexe sub aspect dramatic, centrate pe motivul comportamentului abuziv al monstrului primordial feminin, ceea ce duce la supoziţia că - aşa cum se întâmplă şi cu alte mituri cosmogonice - Enuma elish marchează în timp şi un schimb de registru mitologic, mitologia matriarhală iniţială, de provenienţă chtoniană, stihială, fiind substituită de un panteon mitic masculin, constituit în jurul zeului civilizator Marduk.
„Enuma elish" înseamnă „când sus": sunt cele două cuvinte cu care începe textul. Mergând pe urmele lui Frazer (în primele două versiuni, din 1890 [2 volume], respectiv 1900 [3 volume] din Creanga de aur, Enuma elish este doar vag tratată, pe motivul simplu că Frazer a avut un acces limitat la sursă, cunoscând-o destul de vag), Mircea Eliade (Mitul eternei reîntoarceri, în voi. Eseuri, 1991, pp. 48-49, respectiv Istoria credinţelor şi ideilor religioase - de acum încolo ICIR -, 1981, I, §21, 22, pp. 72-80) include recitarea regulată a poemului, cu coregrafiile agonale inerente, în cadrul sărbătorilor echinoxiale de Anul Nou din Babilon, akitu, incluzând-o în acest fel unei ritualistici generale de fertilitate.
„Lupta între Tiamat şi Marduk - scrie M. Eliade - era mimată printr-o luptă între două grupe de figuranţi", aferente doar parţial fiecărui protagonist în parte, fiindcă cele două grupe mai semnificau, dincolo de identificarea lor imediată cu haosul-Tiamat, respectiv cosmosul-Marduk, şi victoria Anului Nou asupra celui Vechi, cum se întâmpla, de pildă, în ritul macedonian Xandikă, unde armata Albilor o înfrângea pe aceea a Negrilor într-o încleştare mimată, spectaculară, urmată de un komos, sau festin ritualic.
în Babilon, ritul de refertilizare a ogorului prin „eliberarea" vlăstarului vegetal de sămânţa neagră, subterană în care el a fost „închis" pe timpul iernii, presupunea - relatează tot M. Eliade -şi o resacralizare cosmogonică a regelui: de faţă cu întreaga
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cetate, acesta era „umilit" simbolic, i se luau însemnele regale şi podoabele (în alte comunităţi - nu în Babilon! - el era lăsat de-a dreptul în pielea goală, ceea ce sugera, prin arătarea organului sexual, şi panspermia hierogamică), moment în care regele mima slăbiciunea sau chiar nebunia, ca simbol al indiferenţierii haotice din care se va naşte lumea.
în paranteză fie zis, în acest rit - şi-n cele similare ei - îşi află obârşia obiceiul spectacular de mai târziu - cunoscut din ritul regal şi imperial al nebunului de curte şi al măscăriciului -de a încredinţa conducerea statală, pentru o zi anume, unui zănatic sau deficient mintal, acceptat ca „umbră" regală sau imperială, trecerea prin haosul dement fiind interpretată ca o resacralizare cosmogonică; simulacrul mergea atât de departe, încât, pe timpul zilei respective poruncile căpeteniei de substitut erau îndeplinite fără întârziere, cu o voioşie submisivă, uneori subversivă, „lumea pe dos" funcţionând chiar crud, dacă venea vorba de execuţii. Vestimentaţia originară a nebunului de curte -tichie cu muguri sau analogii vegetale pe cap, costum bicolor, de regulă simetric pe verticala corpului, alb-negru sau alb-roşu, ceea ce face din nebun o fiinţă dedublată - sugestie de sacrificiu întemeietor - este şi ea epifanică, psihopompă, ceea ce explică şi interpretarea medievală, deja intelectualizată, a nebunului ca raţiune adormită în „masa confuză" a unei minţi rătăcite, ecuaţie prin care simbolul pentru care am deschis paranteza intră şi în registrul iconografic al alchimiei.
Revenind la desveşmântarea şi de-simbolizarea ritualică a regelui babilonian, citate de către M. Eliade, acestea erau urmate, în mod firesc, de o redobândire a prerogativelor sale sacrale, de obicei prin intermediul unei hierogamii spectaculare, care presupunea împreunarea regelui cu o preoteasă (sau cu regina) în faţa întregii asistenţe. Ritul era practic omniprezent în lume în perioada arhaică; în acest sens, Ashvamedha indiană, sacrificiul panspermic al calului, cu ecouri până în Ramayana, apărea ca un
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substitut mai blând al Purushamedhei cosmogonice, care presupunea sacrificiul întemeietor al unui om.
[*" Pentru detalii suplimentare v. J. G. Frazer, Creanga de aur, ed. cit, voi. 3 şi 4; M. Eliade, ICIR, ed. cit., I, cap. IX, § 72 şi urm.; semnificaţia de fertilizare panspermică specifică ritului o mai găsim în ritualistica romană, în sacrificiul calului de la idele lui octombrie, Equus October, a cărui coadă sângerândă era lăsată să fertilizeze solul forului roman, sângele coagulat fiind păstrat ulterior pentru a fi folosit în riturile de lustraţie ale Pariliei, de la 21 aprilie. întreaga discuţie poate fi găsită în celebra carte a lui Georges Dumezil, La religion romaine arckaique, Payot, 1987, pp. 223-239, autorul francez fiind acela care a asociat Equus October de ashvamedha, ed. cit, p. 235.]
Revenind la ritualistica babiloniană a Enumei elish, să mai precizăm, tot pe urmele lui M. Eliade (Mitul eternei reîntoarceri, ed. cit, p. 49, respectiv ICIR, ed. cit, I, § 22) că tot cu prilejul sărbătorilor echinoxiale ale Anului Nou, în Babilon avea loc şi Sărbătoarea Sorţilor, zagmuk, prilej cu care se rostuiau cele 12 luni ale anului pe cale de a începe, „ceea ce - scrie M. Eliade - era totuna cu a crea cele douăsprezece luni viitoare", reiterând în acest fel gestul cosmogonic al lui Marduk.
