COSMOGONIA GREACĂ
La Theogonia lui Hesiod am făcut deja referiri în repetate rânduri, în context comparativ, motiv pentru care nu vom intra aici în prea multe detalii. Cultivator de pământ beoţian de la sfârşitul secolului al VUI-lea î.e.n., aproximativ din perioada în care s-au articulat şi poemele homerice, Hesiod ilustrează versantul cultural popular al mentalităţii greceşti, în vreme ce Homer o reprezintă pe aceea aristocratică, agonală, canonică.
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Morfologic - aşa cum se întâmplă, de altfel, în orice moment al culturii universale -, palierul popular, compus din legende, eresuri, credinţe difuze neatestate canonic, prezintă, din start, sincretisme şi licenţe de credinţă pe care nu le găsim la palierul aristocratic, normativ.
Ţinând cont de această defalcare, diferenţa cea mai pregnantă dintre Homer şi Hesiod o găsim la nivelul imaginarului thanatic, neconcesiv la Homer, mult mai nuanţat şi permisiv la Hesiod. Homer nu cunoaşte ceva ce, cu o sintagmă modernă, poate abuzivă, am putea numi meritocraţie thanatică: în lliada şi Odiseea, toate sufletele (dublete spectrale ale corpului, eidola), care se desprind de trup în momentul morţii se îndreaptă fără preget spre împărăţia tristă şi întunecată a lui Hades, indiferent de calitatea umană a celui defunct sau de faima pe care acesta a dobândit-o în timpul vieţii. Cel mai pregnant, acestei convingeri pesimiste îi dă glas umbra (eidolon-xâ) lui Abile în cântul al Xl-lea al Odiseei, în momentul în care este întâlnită în lumea de dincolo de către Odysseus, sosit acolo pentru a afla de la umbra prorocului Tiresias cât mai are de îndurat până la întoarcerea în Ithaca: „Mai bine-aş vrea să fiu argat la ţară, /La un sărac cu prea puţină stare/Decât aici în Iad să fiu mai mare." (trad. G. Murnu, Odiseea, XI, 654-656, ed. rom. 1979, p. 275; citatul figurează printre cele „pesimiste", demoralizatoare, pe care Socrate şi discipolii săi l-ar extirpa din memorie în momentul construirii cetăţii ideale, v. Republica, n, 386c, Opere, V, 1986, p. 156).
Dimpotrivă, în poemul pedagogic Munci şi Zile al lui Hesiod, scris de către poet pentru moralizarea fratelui său delăsător, Perses, concepţia despre moarte se înscrie într-un regim corectiv: în faimosul mit al vârstelor, marcat, cu o excepţie bizară, de seminţii degenerescente (aur, argint, aramă, eroi, fier), oamenii din vârstele de aur şi argint devin daimones după moarte (transfigurare, deci), pe când eroii din vârsta a patra, interpolată, ajung post mortem în Insulele Fericiţilor de dincolo de râul cosmic
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Okeanos, unde se vor odihni în tihnă, bucurându-se nestingherit de roadele pământului. [Pt. „Insula Fericiţilor" v. Erwin Rohde, Psyche, ed. rom. 1985, p. 68 şi urm.; Jean Delumeau, Grădina desfătărilor; Jean- Pierre Vernant, Mit şi gândire în Grecia antică, cap. I, Structurile mitului, v. de asemenea Ovidius, Metamorfoze, ed. rom. a Ii-a, 1972, Cartea I, unde poetul latin elimină tacit vârsta eroică din schema lui Hesiod, nemenţionând, în consecinţă, nici Insula Fericiţilor).
în Theogonia lui Hesiod (în voi. Opere, 1973), prima divinitate care se naşte e Geea (Gaia), zeiţa pământului, apărută la confluenţa cu Haosul cel de nepătruns şi cu „Tartarul întunecat", conceput ca un soi de proto-Hades în străfundurile de nepătruns ale lumii subpământene. Următoarea divinitate este Eros, „cel mai gingaş" dintre zeii nemuritori, numit „îmblânzitor" - adică dotat cu virtuţi magice de armonizare - de către poet. Despre poziţia paradoxală a lui Eros şi despre cariera lui mitică ulterioară am vorbit deja cu prilejul analizării Enumei elish: apărut în poziţia a Ii-a, când nu sunt întrunite condiţiile pentru o hierogamie, Eros funcţionează ca principiu de armonizare: tot ceea ce se va zămisli de acum încolo în univers va intra în plasa magică ordonatoare întreţinută de el, ceea ce va explica şi cariera sa de mai târziu, când el va deveni, prin miniaturizare, paredru (însoţitor masculin) al zeiţei iubirii, Afrodita. Aceasta e ipostaza în care-l cunoaşte opinia curentă, deşi el nu este singurul paredru al Afroditei, fiind dublat de înfricoşătorul Hymenaios, zeul iubirii dezlănţuite şi al dezvirginării. Eros e reprezentat, până la demonetizare, ca un copil şăgalnic, redutabil aruncător de săgeţi voluptuos otrăvite, cărora nu le rezistă nici muritorii (ceea ce ar fi normal), dar nici zeii cei mari, inclusiv Zeus. Puterea imensă a acestor săgeţi demonstrează faptul că grecii vedeau în iubire o forţă magică primordială, dotată însă cu virtuţi constructive, armonizatoare.
Francis E. Peters (Termenii filosofiei greceşti, ed. rom. 1993, p. 97sq) consideră, pe bună dreptate, că între cele două accepţiuni
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ale lui Eros - cea primordială, cosmogonică, şi cea ulterioară, din complexul Afroditei, zeiţă sosită târziu în panteonul olimpian, din Orient (cf. Walter F. Otto, Zeii Greciei, ed. rom. 1995, p. 97sq.) - există o diferenţă esenţială, marcată de logica bisexualităţii, adică a contrariilor. în primul caz, Eros e o forţă motrice plăsmuită după un model sexual, folosită pentru a explica «însoţirile» şi «naşterea» elementelor mitologice, un fel de «Prim Mişcător» din vechile cosmogonii, în vreme ce în al doilea el leagă elemente contrare, cum sunt bărbatul şi femeia, participând în acest fel la armonizarea puterilor disparate. Citându-l pe Francis M. Cornford, Jean-Pierre Vernant sesizează că scenariul cosmogoniei greceşti, în formele sale arhaice, marchează o trecere - care pare să-l fi fascinat pe Hesiod - de la unitate la dualitate opozitivă: „Din [...] unitate[a] primordială se ivesc, prin separări şi diferenţieri treptate, perechi de contrarii -«întunecatul» şi «luminosul», «caldul» şi «recele», «uscatul» şi «umedul», «densul» şi «rarefiatul», «susul» şi «josul»... -, ce vor delimita în lume diverse realităţi şi zone: cerul strălucitor şi cald, aerul întunecat şi rece, pământul uscat, marea umedă. De asemenea, aceste contrarii - care au ajuns să fiinţeze separându-se unele de altele - se pot uni şi amesteca pentru a produce anumite fenomene cum sunt naşterea şi moartea a tot ceea ce are viaţă - plante, animale, oameni." {Originile gândirii greceşti, ed. rom. 1995, pp. 136-l37)
Să ne oprim puţin, înainte de a răsfoi mai departe Theogonia lui Hesiod, la figura Geei, marea zeiţă primordială a pământului, care nu e câtuşi de puţin atât de lipsită de echivoc pe cât pare la prima vedere, mai ales dacă o punem în paralel cu Demeter, zeiţa pământului fertil, roditor, stăpâna misterelor de la Eleusis şi cea care i-a dăruit lui Triptolemos primele spice de grâu, pentru a-i învăţa pe oameni cum să le cultive. Erwin Rohde (Psyche, ed. cit., pp. 159-l60) asociază Geei funcţia fertilizatoare şi pe cea funerară: „Grija pentru cei vii şi pentru cei morţi o are şi divinitatea feminină a adâncurilor subpământene, care poartă
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însuşi numele pământului, Gaia sau Ge. De la ea se aştepta, acolo unde era adorată, să binecuvânteze muncile agricole. îi revenea însă şi domnia asupra sufletelor; împreună cu ele era invocată şi împreună li se aduceau sacrificii." în conformitate cu mentalitatea secolului al XlX-lea, marele Ulrich von Wilamowitz-Mollendorf (cel care se opune, academic şi doct, Naşterii tragediei din spiritul muzicii, al lui Nietzsche, printr-un pamflet publicat în ziua de 30 mai 1872) consideră că trecerea de la chthon (pământ rece, neprimitor, adânc, asociat în mod predilect cu morţii) la ge (pământ fertil, roditor) se face doar după ce Geea este fecundată de către zeul celest Uranos (cf. Guthrie, The Greeks and Their Gods, ed. cit., p. 218), ceea ce nu explică, pe de o parte, numele ei de dinainte de apariţia lui Uranos, şi, pe de altă parte, nu lămureşte faptul că în Theogonia lui Hesiod era nu apare niciodată, strict lexical, ca fiind asociată subteranei reci, demoralizante a morţilor (chthon), ci numai accepţiunii roditoare a pământului, ge.
în combinaţia de mai târziu cu Demeter, însă, Geea îşi pierde caritatea de zeiţă procreatoare, roditoare, fiind receptată mai degrabă ca o forţă plăsmuitoare arhaică; Demeter, de altfel, preia ambele funcţii, cea hrănitoare a pământului şi cea thanatică, prin asocierea cu fiica sa, Kore-Persephone, soţie a lui Hades. Erwin Rohde (op. cit., p. 161) susţine că ne aflăm în faţa unei substituţii: „... Demeter, sub numele căreia oamenii voiau a recunoaşte o a doua «mamă a pământului», lua ici şi colo, în cadrul cultului, locul Gaiei şi intra în felul acesta într-o relaţie mai intimă cu imperiul sufletelor din adâncurile pământului." Arme Baring şi Jules Cashford (The Myth ofthe Goddess, 1993, cap. Goddesses ofGreece: Gaia, Hera, Artemis and Athena) invocă o veche analogie cu zeiţa pelasgilor, Eurynome, care se însoţeşte cu un şarpe zămislit tot de către ea, Ophion, pentru a da naştere unui ou cosmic primordial, acvatic, din care se vor naşte, ulterior, toţi zeii, atrăgând atenţia asupra faptului că Geea creează oceanul -adică un mediu acvatic - înainte de a se acupla cu celestul Uranos, care se culcă peste ea, strivind-o dureros (scenă care
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apare şi în mitul lui Eurynome). Trimiterea se face, inevitabil, către cuplul babilonian Tiamat - Marduk, din Enuma elish, detaliu remarcat deja în 1945 de către R. D. Barnett, în Journal of Hellenic Studies, după decopertarea bibliotecii hittite de la Bogaz-Koy (cf. Guthrie, op. cit. p. 52 [1]). După toate aceste divagaţii, să rostim şi concluzia: se pare, în cele din urmă, că funcţia arhaică a Geei a fost preluată în Grecia clasică atât de către Demeter, cât şi de către Thetys, puternica zeiţă a palatelor din adâncul mării; aceasta din urmă nu trebuie să fie scoasă din ecuaţie, fiind considerată „mamă" originară în unele culte târzii, în sincretism cu Geea şi cu Demeter. De altfel, ea îşi demonstrează puterea în câteva ocazii privilegiate, cum este, de pildă, aceea a salvării pruncului Hephaistos aruncat de către Hera din înaltul Olimpului, şi tot ea intră - cum vom vedea imediat - în ecuaţia ipotetică a răsturnării de pe tron a preaputernicului Zeus.
Zămislind marea, Geea se împreunează, în Theogonia lui Hesiod, cu Uranos, zeul cerului înstelat, hierogamie din care se vor naşte titanii, care urmează unei serii prime de divinităţi ordonatoare, din rândul cărora fac parte, între alţii, Okeanos, râul cosmic care înconjoară lumea, Hyperion, „zeul luminii", Rhea, viitoarea soţie a lui Kronos, sau Themis, zeiţa justiţiei divine, şi Mnemosyne, zeiţa memoriei. Incluzându-i şi pe titani, seria e benefică, ciudat fiind doar ce se întâmplă după aceea, fiindcă Geea, însoţindu-se tot cu Uranos, va naşte apoi o redutabilă serie malefică de fiinţe monstruoase, formată din magicienii Ciclopi - care îi vor făuri lui Zeus fulgerul sideral, arma sa cea mai redutabilă -, şi din cei trei Hecatonheiri, fiinţe cu cincizeci de capete şi cu o sută de braţe vânjoase, care vor participa, în cele din urmă, la gigantomahia lui Zeus, Briareus, Hecatonheirul cel mai vânjos devenind, ocazional, protector al marelui zeu.
Interesant e faptul că seria monstruoasă nu se opreşte aici: mai târziu, Geea îl va naşte pe balaurul Typhon - tatăl fiind Tartar -, cu care Zeus va duce o luptă aprigă, înverşunată, pe
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muche de cuţit, fiind chiar înfrânt într-o primă instanţă. Toate acestea se petrec ca şi cum Geea şi-ar fi uitat virtuţile germinative pozitive, trecând la răutăţi; de fapt, după toate probabilităţile, în faptele arhaice ale zeiţei s-au cuplat funcţii sosind din direcţia a două zeităţi diferite, una fiind cu siguranţă un import oriental, dintr-o zonă tipologică apropiată de Tiamat, al cărei comportament abuziv, concretizat tot prin zămislirea unei serii prodigioase de fiinţe monstruoase, l-am relevat deja.
Theogonia lui Hesiod confirmă unul dintre motivele cosmogonice pe care le-am mai întâlnit deja, cu precădere la Apsu şi Tiamat: parentajul abuziv, ameninţător. „Geea, întinsul pământ, gemea strâmtorat în adâncuri" - scrie Hesiod -, din cauza lui Uranos, „tatăl cel crud", care nu numai că se întinsese peste ea, ameninţând-o cu sufocarea, dar îi şi închisese toţi copiii în adâncuri, urându-i: „Astfel de fii se născuseră din Ceru-nstelat şi din Geea, / Fii de temut, care-aufost urâţi de crudul lor Tată/ încă din ceasul dintâi, căci după naştere, grabnic, /Fără să-i lase să vadă lumina cea strălucitoare, / Tatăl cel crud şi-i vâra în grote ascunse în bezne/ Ceru-nstelat şi rânjea făcându-şi treaba mârşavă." Uranos recurge la acest gest criminal de teamă să nu fie răsturnat de pe tron de către unul dintre fiii săi; motivul se va prelungi la Kronos şi, mai departe - ipotetic - la Zeus, instituind confruntarea generaţională pe care o întâlnisem şi în Enuma elish, cu care Theogonia lui Hesiod - unde, cum s-a spus, Geea este ultima dintre marile zeiţe chtoniene sosite în spaţiul mediteranean -împărtăşeşte şi un alt detaliu, pe care-l vom afla şi în Edda scandinavă: nu prima generaţie de zei zămisleşte lumea, ci una ulterioară, care se „foloseşte" de primii zei ca de o materie plăsmuitoare originară, disponibilă.
Văzând comportamentul abuziv al lui Uranos, tată „mişel [...] ce primul făcut-a sălbatice fapte", Geea îşi îndeamnă progeniturile titanice să se revolte - relaţia îndepărtată cu Apsu-Tiamat este evidentă... -, dar acestora, speriaţi, „le strânse groaza gâtlejul", şi „nimeni nu scoate o şoaptă", cu excepţia curajosului
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Kronos, care acceptă provocarea, primind de la Geea arma răzbunării, o seceră de fier alb, cu care îl castrează pe Uranos atunci când acesta soseşte „ars de iubire" să se împreuneze cu zeiţa pământului, aruncând apoi mădularul în mare, din spuma căruia se va naşte apoi o „mândră fecioară", Afrodita, pe care Hesiod o înzestrează cu virtuţi fertilizatoare: „unde-şi aşează lăcaşul, răsar rădăcinile vieţii".
După castrarea lui Uranos, funcţiile fertilizatoare ale zeilor deja existenţi se dezlănţuie: din sângele mădularului uranian înghiţit de către Geea, după ce Kronos îl aruncase peste umăr, se nasc Eryniile, zeiţele răzbunării, giganţii şi nimfele, pentru ca zeiţa nopţii Nyx să nască Moira (destinul) şi Moartea, apoi Somnul, Visele, Hesperidele, răzbunarea (Nemesis), Bătrâneţea, Foamea, Uitarea, Durerea etc. Marea naşte o serie prodigioasă de zei şi zeiţe între care e şi bătrânul Nereus şi redutabila Thetys, cititorul putându-şi rezerva plăcerea de a urmări întreaga arborescentă genetică direct pe text, dar şi în crestomaţia lui N. A. Kun, Legendele şi miturile Greciei antice, care trebuie parcursă cu atenţie la notele de subsol (nu toate ediţiile le au!), fiindcă miturile sunt asamblate adeseori foarte logic şi închegat din diferite surse, luate din perioade culturale diferite.
însoţindu-se cu Rhea - povesteşte mai departe Hesiod -, Kronos, recunoscut ca stăpân al lumii, devine, pe rând, tatăl Hestiei, al lui Demeter, al Herei cu „sandale de aur", al lui Hades şi Poseidon, numai că povestea parentajului malefic se repetă: ştiind de la Geea şi de la Uranos că unul dintre fiii săi e ursit să îl răstoarne de pe tron, Kronos îşi înghite pe rând progeniturile, lăsând-o pe Rhea „cernită". Complotând tot cu Geea şi cu Uranos în perioada naşterii iminente a unui nou fiu, Zeus, Rhea este trimisă pe insula Creta să nască pe ascuns, copilul fiind încredinţat tribului orgiastic al kureţilor, daimones subpământeni care primesc şi misiunea de a bate din scut şi din arme atunci când micul Zeus plânge, pentru a nu fi auzit de către răzbunătorul Kronos. Pentru a-l păcăli pe acesta, Rhea recurge la
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un şiretlic: înveleşte un bolovan arătos în scutece şi-l prezintă lui Kronos, care-l înghite fără să verifice. Ajuns la maturitate, Zeus îl răstoarnă de pe tron pe Kronos, îşi înghite prima soţie, pe Metis, zeiţa vicleniei oportune (echivalenta Mayei, iluziei cosmice, din complexul hindus) şi devine stăpân al lumii, după ce îl obligă pe Kronos să-i regurgiteze fraţii şi surorile, de la Hestia la Poseidon.
Trei episoade care preced asumarea suveranităţii de către Zeus se cer a fi relevate chiar şi într-o asemenea ramă genetică sumară. Primul dintre ele e titanomahia/gigantomahia: solidari cu Kronos, titanii se revoltă împotriva lui Zeus - excepţie făcând Prometeu, disident -, tânărul zeu pedepsindu-i cu greu cu ajutorul fulgerului sideral făurit de către Ciclopi (dintr-o generaţie anterioară ciclopului Polifem pe care îl întâlneşte Odysseus în drumul său spre casă) şi cu ajutorul înfricoşătorilor Hecatonheiri, sloboziţi din adâncul Tartarului. Al doilea episod e cauzat de mânia punitivă a Geei, mama titanilor înfrânţi: însoţindu-se cu Tartarul, ea naşte un monstru serpentiform fioros, Typhon, înfrânt şi el de către Zeus. în cele din urmă -acesta fiind ultimul episod asupra căruia vroiam să ne oprim -, Zeus, Hades şi Poseidon îşi împart supremaţia asupra lumii, primul luând cerul, al doilea lumea de dincolo şi al treilea marea şi oceanele, pământul urmând să fie administrat în comun. Realizată în acest fel, împărţeala suscită anumite întrebări, asupra cărora vom reveni, după ce vom discuta câteva aspecte legate de structura de ansamblu a mitului.
Cel dintâi dintre ele vizează verticala cosmogonică, aşa cum şi-o imaginau grecii, Hesiod articulând un univers cosmologic format din patru straturi: aiiher (eterul), unde sălăşluiesc zeii nemuritori, aerul supraterestru, pe care îl respirăm noi, impur, traversat de boli, suferinţe şi diferite alte noxe fiziologice şi psihologice - atribuite, în general, influenţei malefice a Nopţii (Nyx), fiindcă aceasta zămisleşte, în textul hesiodic, vrajba dintre oameni, înşelăciunea, dorul, tânjirea, bătrâneţea, truda, foamea, uitarea şi durerea - pământul şi lumea
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subterană a morţilor (Hades), unde coboară sufletele spectrale (eidola). Schema generală prezintă imaginea acestor patru straturi, însă dacă analizăm versurile 722-819 ale Theogoniei, acolo unde, după Titanomahie, este descris de către Hesiod Tartarul, se impun inevitabil câteva nuanţe (cf. Alain Ballabriga, Le Soleil et le Tartare, 1987, p. 257 sq.: L'Univers et l'Abîme; în ed. din Theogonia, pe care am citat-o, p. 46 sq.)- Structura verticală e formată - susţine autorul francez - din Cer, Pământ şi Tartar (nu Hades), ea fiind ilustrată de pilda nicovalei aruncate din cer, care figurează în Theogonia: acesteia i-ar trebui nouă zile de zbor să ajungă pe pământ în a zecea zi, şi tot nouă să zboare până jos, în Tartar, pentru a ajunge acolo într-a zecea zi, distanţa dintre ele fiind, aşadar, simetrică. Tartarul mai e denumit ca „loc fără ieşire", terifiant, fiindcă „zeii, cât sunt de puternici/ Simt îngrozite fioruri gândind la acele tărâmuri."
Pentru a-i pedepsi pe uriaşii cu o sută de braţe (Hecantonheirii: Kottos, Gyes, Briareus), Poseidon închide Tartarul cu „o poartă grea de aramă" şi-l împrejmuieşte cu un zid de nepătruns, dar nu acestea sunt detaliile care ne interesează în primul rând, ci fiinţele şi fenomenele pe care le generează Tartarul, toate fiind asociate sterilităţii. Din Tartar izvodesc „marea cea stearpă" şi „pământul umbros", aici sălăşluieşte Ceru-nstelat (adică Uranos, soţul abuziv şi de tristă faimă al Geei), aici stă puternicul Atlas, care sprijină pe umeri bolta cerului, de aici se ivesc Somnul şi Moartea, pentru a-i nelinişti pe muritori, şi tot prin acest prag ambiguu intră şi ies din lume, „fugărindu-se" mereu, fără posibilitatea de a se ajunge vreodată, Noaptea şi Ziua, asociate, inevitabil, lui Helios, zeul soarelui. Prin Tartar trece, în cele din urmă, şi râul întunecat Styx, pe care jură zeii.
Hesiod povesteşte că râul cosmic Okeanos îşi împarte apa în 10 părţi: primele 9 înconjoară pământul şi mările, pe când a zecea parte, „unda cea subpământeană curge prin noaptea cea neagră",   apa   ei  fiind   folosită   pentru  a-i  pedepsi  pe  zeii
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impenitenţi sau pe cei care jură strâmb: vinovaţii, obligaţi să bea din apa Styxului, zac apoi „fără răsuflet" şi „fără de glas" „într-un pat cuprins de adâncă tăcere" timp de un an de zile, după care suferă alţi nouă ani în recluziune punitivă, departe de ceilalţi zei, pentru a fi reprimiţi apoi în Olimp doar în al zecelea an: imaginea e grandioasă, însă panteonul clasic olimpian nu menţionează o astfel de torpoare. O găsim însă departe, în Ramayana, asociată fiind demonului Kumbhakarna, fratele lui Ravana, regele demonilor: datorită unui blestem al lui Brahma, Kumbhakarna nu putea fi trezit din somn decât o zi din an, restul de timp petrecându-şi-l dormind în ungherele tainice, subterane ale palatului. Ravana apelează la el pentru a lupta împotriva prinţului Rama şi a armatei maimuţelor, condusă de către Hanuman.
Al doilea aspect derivă din logica paricidului pe care îl instituie Kronos, atunci când se revoltă împotriva lui Uranos, castrându-l cu o secere şi luându-i puterea. La generaţia următoare, a titanilor, Theogonia confirmă tema sacrificiului antiparental, prin teama lui Kronos de a fi răsturnat de către unul dintre fiii săi, ceea ce în ultimă instanţă se întâmplă, Zeus revoltându-se împotriva tatălui său şi preluând suveranitatea asupra lumii. Te-ai aştepta ca, odată cu noua ordine divină, care pare stabilă, definitivă, secvenţa paricidului virtual să dispară, ceea ce, de fapt, nu se întâmplă, motivul constituindu-l titanul Prometeu (frate cu Kronos şi cu Atlas, cel care susţine pe umeri întreaga boltă a cerului, pe un drum care duce spre grădina Hesperidelor). Prometeu e pedepsit de două ori: prima oară pentru curajul de a fi furat focul vegetal de la zei în beneficiul oamenilor (ascuns într-o tulpină de nartex, o plantă nodulară asemănătoare bambusului), când Zeus o creează pe funesta Pandora, pe care Prometeu i-o duce fratelui său, din curiozitatea acesteia născându-se, apoi, toate relele care îi copleşesc pe oameni, şi a doua oară atunci când este înlănţuit de celebra sa stâncă şi încredinţat vulturului, motivul nefiind focul - cum
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îndeobşte se mai crede, culpa fiind, totuşi, prea neînsemnată -, ci faptul că Prometeu ştie ceva pe care nici zeii nu îl ştiu, şi anume cum poate fi răsturnat Zeus de pe tron.
în urma suferinţelor îndurate, titanul dezvăluie, în cele din urmă, secretul: în numărul mare de hierogamii extraconjugale pe care le comite părintele zeilor, stârnind de fiecare dată exasperarea iertătoare a Herei, el nu trebuie să se însoţească cu zeiţa Thetys, fiindcă Moirele i-au prescris acesteia că va naşte un fiu superior tatălui său. Pentru a evita un asemenea cataclism, zeii se grăbesc să aranjeze o nuntă între Thetys şi muritorul Peleus, pe care Thetys îl şi părăseşte rapid, nu înainte de a îl naşte pe marele Ahile, mult superior ca putere tatălui. De nunta dintre Thetys şi Peleus se mai leagă un episod important, care va duce în cele din urmă la declanşarea războiului împotriva Troiei, care intră în economia Iliadei şi Odiseei lui Homer. Nunta are loc în peşterile încăpătoare ale centaurului Cheiron, la ea participând toţi zeii, cu excepţia zeiţei discordiei Eris, care nu fusese poftită, pentru a nu tulbura ospăţul, aşa cum îi era firea. Supărată, ea dă târcoale peşterii, şi apoi decide să se răzbune: ia un măr de aur din grădina Hesperidelor, scrie pe el Celei mai frumoase şi o aruncă nevăzută pe masa de nuntă. Mărul este disputat de către Hera, Athena şi Afrodita, aceasta din urmă promiţându-i judecătorului circumstanţial Paris - care păştea turmele pe muntele Ida - mâna preafrumoasei Helena în schimbul mărului; Paris, nesăbuit, decide în favoarea ei, o răpeşte apoi pe Helena din iatacurile soţului ei Menelaos, care i se plânge fratelui săi Agamemnon, rezultatul fiind mobilizarea eroilor împotriva Troiei, Paris fiind fiu secret al lui Priam, îndepărtat de către acesta din cetate fiindcă Moirele îi prescriseseră că va fi vinovat de distrugerea ei.
Dintre toate motivele menţionate până acum, împărţirea suveranităţii şi a sferelor de influenţă între cei trei fraţi mari, Zeus, Hades şi Poseidon, suscită cele mai multe dileme, pe motivul că pământul nu este luat de către nici unul dintre ei,
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mitul sugerând că el va fi guvernat în comun, ca un punct de confluenţă. Precizarea e bizară., fiindcă Geea, Rhea şi Demeter sunt toate asociate pământului; în plus, povestirile de la începuturile lumii au relevat faptul că Geea e suficient de puternică pentru a stârni teamă. La rândul ei, nici Demeter nu este mai prejos: atunci când îi este răpită fiica, Kore-Persephone, pentru a-i fi dată de soţie lui Hades, ea ajunge la o înţelegere ciudată cu zeii uranieni, obţinând permisiunea ca Persephone să trăiască trei pătrimi din ani pe pământ, alături de mama ei, şi o pătrime în lumea întunecată a umbrelor, alături de soţ. Ciclul reproduce, fireşte, traseul daimonic al seminţei şi al vegetaţiei, obligate să petreacă o pătrime din an în împărăţia sterilă a iernii, însă pactul încheiat de către Demeter rămâne, totuşi, straniu, dacă ne gândim că alături de Zeus, pe cel mai înalt tron din Olimp se află Hera, patroana căsătoriilor: dacă puterea ei ar fi fost reală, ea nu ar fi fost prezentată ca o victimă uşoară a divinităţilor chtoniene, cum este Demeter. Observaţie care ne aduce înapoi la pământ şi la funcţiile sale cosmologice.
Motivul pentru care Pământul nu este dat în tutelajul divin al nimănui în momentul împărţirii funcţiilor de suveranitate între Zeus, Hades şi Poseidon, urmând să fie guvernat în comun, îşi află explicaţia în protoistoria mitologiei eline, unde o religie uraniană, venită în peninsula greacă din N-E (de unde vin, de altfel, si aheii), s-a suprapus peste un fond de culte chtoniene, legate de logica fertilităţii regenerative a pământului odată cu sosirea primăverii, aşa cum a demonstrat superb Jane Ellen Harrison, in Themis. Perspectiva metodologică fusese preluată de la Johann Jakob Bachofen, nonconformistul coleg al lui Nietzsche de la Universitatea din Basel, care lansase în două lucrări aproape uitate azi, Simbolismul funerar (1859) şi, mai ales, Matriarhatul (1861), imaginea unei Grecii predilect chtoniene, axate pe cultul fertilizator al „Marii Zeiţe", opus piramidei preponderent masculine din Olimp.
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Publicând Psyche, în 1894 (ed. rom. 1985), Erwin Rohde a reiterat interesul pentru „îngrijirea şi cinstirea morţilor" (titlu din carte!), dedicând capitole întregi Cultului zeilor chtonieni şi, în principal, unui Zeus Chtonios - „subpământeanul" - o alta decât ipostaza clasică, uraniană, a zeului atotputernic pe care o cunoaştem. Rohde, care scrie - ca şi Harrison, de altfel - într-o epocă de dinaintea descifrării silabarului micenian de la Knossos, Linearul B, de către John Chadwick şi Mihael Ventris (1953) ** -
** V. John Chadwick: The Decipherment of LINEAR B, Cambridge University Press, 1958. Linearul B (aprox. 1450 î. e. n.) aparţine culturii miceniene, urmând, în timp, semnelor picturale ale scrisului "hieroglific", situate de către arheologi în segmentul 2000-l650 î. e. n., şi Linearului A, minoic, păstrat cel mai bine pe un faimos "disc de la Phaistos", unde vedem o succesiune de forme aşternute de la dreapta la stânga, pentru ca, la imprimare, ele să apară în oglindă, de la stânga la dreapta. Linearul A nu a fost încă descifrat. Pentru descifrarea Linearului B, Ventris şi Chadwick au trebuit să surmonteze bariera de prestigiu ridicată de către Evans, descoperitorul Knossosului, potrivit căruia cultura minoică era total diferită de cea continentală, miceniană, ceea ce însemna că nici cele două Lineare nu aveau cum să comunice. în 1940, Michael Ventris a publicat un studiu în American Journal of Archaeology (ulterior repudiat) în care susţinea că baza lingvistică pentru descifrarea Linearului B este...etrusca. Ulterior, interesul descifratorilor s-a mutat pe greacă, Chadwick omagiind-o pe americanca Alice E. Kober, căreia ştiinţa îi datorează enorm, ea dispărând însă prematur, la 43 de ani. Ventris a avut, în toată istoria Linearului B, o poziţie ştiinţifică delicată, venind din afara filologiei clasice. în iunie 1952, el a anunţat descifrarea silabarului la BBC, fiind suspectat de veleitarism, pe motivul că asemenea descoperiri epocale nu se anunţă la un post de radio, ci în revistele ştiinţifice acreditate. Ulterior, Chadwick şi Ventris au plasat un text în Journal of Hellenic Studies (1953), dând dovadă de extremă prudenţă atât în titlu {Evidence for Greek Dialect in the Mycenaean Archives), cât şi în sugestia că ar fi izbutit o descifrare integrală. Versiunea ştiinţifică apare abia în 1956 (Documents in Mycenaean Greek, Cambridge University Press), an în care Ventris moare într-un accident de maşină (la 6 sept.) . Chadwick continuă publicarea inscripţiilor traduse: The Knossos Tablets. A Transliteration by John Chadwick, J. T. Killen and J. -P. Olivier, apărută în ediţii succesive tot la Cambridge. Mai vezi: Martin P. Nilsson: The Minoan-Mycenaean Religion and its Survival in Greek Religion, Lund, C. W. K. Gleerup,
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atribuie cultul chtonian „evoluţiei religioase posthomerice" (op. cit., p. 157), perspectivă infirmată ulterior de către Jane Ellen Harrison (Themis, 1903), Lewis Richard Farnell (The Cults of the Greek States, I-V, 1896-l909) sau Martin P. Nilsson (The Minoan-Mycenaean Religion and its Survival in Greek Religion, 1927), care mută cultele chtoniene, bazate pe venerarea unei „Mari Zeiţe", într-o perioadă mult anterioară lui Homer. Sugestia lui Jane Ellen Harrison, potrivit căreia Dionysos - considerat a fi alogen, sosit în spaţiul grec din Tracia - a preluat funcţiile unui demon autohton al vegetaţiei, aducător de foloase energetice din spaţiul subpământean (Eniautos, Agathos Daimân), a suscitat atât interes, cât şi polemici înverşunate, dubiile fiind risipite ulterior prin neaşteptata descoperire din Linearul B, unde numele lui Dionysos apare în genitiv, într-un text în care, dacă ţinem cont de vechimea sa - spuneau adepţii originii exclusiv trace a zeului -, nu avea cum să figureze, ca zeu „străin" (xenos), sosit mai târziu în spaţiul elen din zona septentrională.
Harrison mai susţine în cartea sa că mitologia greacă s-a sedimentat prin suprapunerea cultului celest, olimpian-uranic, sosit în Grecia dinspre N-E, peste un cult iniţial chtonian, autohton, axat pe magia resurecţionară a vegetaţiei, teză care a trezit, şi ea, dezbateri aprinse. Timpul a dat dreptate, în cele din urmă, acestei perspective metodologice, confirmate şi prin descifrarea Linearului B, unde Ventris şi Chadwick au identificat cultul unei „Mari Doamne, Stăpână a Labirintului", Potnia, ale cărei atribute s-au diseminat ulterior în biografiile chtoniene ale lui Demeter, Athena şi Ariadna, din ciclul cretan al lui Theseus. Interesantă e şi etimologia cuvântului Pallas, cu care Athena este regulat asociată, pe care Edgar Bowden (Cybele The Axe Goddes, 1992) o derivă din pallakis („concubină"), ceea ce sugerează o
Lund-London-Paris-Oxford-Leipzig, 1927; Louis Gernet: Anthropologie de la Grece antique, F. Maspero, Paris, 1968; B. C. Dietrich: The Origins of Greek Religion, Walter de Gruyter, Berlin-New York, 1974.
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relaţie hierogamică, asociată unui paredru, atât Athena (care îi protejează în mod tradiţional pe eroi), cât şi Demeter (însoţită de Triptolemos), sau Ariadna (părăsită în cele din urmă de către Theseus, după ce îl ajutase în uciderea Minotaurului cretan cu un gest tipic de „zeu legător") corespunzând acestei formule.
Dintre cele trei figuri feminine menţionate, aş exclude-o însă pe Demeter, fiindcă a fost mamă; celelalte două rămân în afara relaţiilor de familie, Athena fiind, alături de Artemis, fecioara redutabilă a Olimpului (într-o piramidă divină - repet -tutelată de către anemica Hera, patroana căsătoriei). Cred că fecioria celorlalte două are la bază raţiuni ritualice, asemănătoare celor care le împiedică pe vestalele romane de mai târziu, cât timp se află în funcţie, să se căsătorească. în aceeaşi categorie poate fi situată şi Kore-Persephone, deşi evidenţele empirice par să ne contrazică: ea devine, împotriva voinţei sale, soţia lui Hades, detaliu marital pe care îl cunoaşte toată lumea. Ciudată e, însă, „neconsumarea" căsătoriei de către Persephone, dacă ne este îngăduit să formulăm în acest fel situaţia: pe de o parte, ea petrece mai mult timp din an într-un perimetru extramarital, alături de mama ei, pe suprafaţa plină de verdeaţă a pământului, şi, pe de altă parte, nu avem cunoştinţă să fi născut copii, deşi miturile greceşti sunt întotdeauna foarte scrupuloase în a furniza toate genealogiile divine. Funcţiile de fertilitate ne îndreptăţesc s-o aşezăm, tipologic, pe Kore-Persephone în rândul „vestalelor" abstinente: ea rămâne, preponderent, fiica mamei sale. Ajunge chiar să fie „petită" de către Theseus pentru fratele său de arme, Peirothous, nesăbuinţă pedepsită de către Hades cu legarea celor doi de un tron subpământean de piatră.
Se pare, totuşi, că, aici, s-au suprapus câteva detalii, decalate ca etaje mitologice, soţul Hades apărând mai târziu în schemă: la început, Kore-Persephone a fost „fecioara" subpământeană peţită de către un paredru - ceea ce sugerează hierogamii resurecţionare, de fertilitate -, dramatizarea răpirii ei de către Hades venind mai târziu. E, de altfel, aproape imposibil
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să nu alăturăm păţania funestă a lui Theseus de Dummuzi-Tammuz, paredrul sumerian al zeiţei Innana-Ishtar: amândoi rămân în lumea umbrelor după contactul cu femeile, ceea ce sugerează o ipostază hivernală, daimonică. Gheorghe Muşu (Lumini în depărtări, 1981, cap. Theseus - Thaseus, pp. 282-286) a intuit subtil, asociindu-l pe erou, prin etimologia numelui, unei mitologii a albului.
încheiem acolada legată de preeminenţa în timp a cultelor chtoniene - ceea ce explică neîmpărţirea pământului între Zeus, Hades şi Poseidon - cu multiplele incidenţe chtoniene pe care le au aceşti zei. Epifaniile chtoniene ale lui Zeus sunt bine cunoscute, cea sub formă de taur subpământean, din mitul Europei, fiind cel mai spectaculos. Cum am văzut, Erwin Rohde identificase un Zeus Chtonios printre cultele greceşti, care trimite spre o ipostază arhaică a zeului, anterioară celei uranice. Farnell (op. cit, p. 43) vorbeşte de un Zeus Leukaios („cel alb"), asociat luminii emergente din adâncuri, vântului şi tunetului aducător de ploaie. Jane Ellen Harrison (ed. cit., pp. 174-l75) menţionează un Zeus Moiros, asociat celui de-al doilea măslin din Akademia Atenei, pomenit şi de către Pausanias (Călătorie în Grecia, I, Cartea I, 30 [2]; ed. cit., p. 98), călătorul grec vorbind, spre sfârşitul aceleiaşi cărţi, şi de un Zeus guvernator al anotimpurilor, ceea ce sugerează tot funcţii de fertilitate.
A doua identitate, tot la Harrison, este Zeus Kataibates, „cel care coboară", imagine care ne aduce în memorie picurii de apă care cad din cer cu fiecare ploaie, dar şi ploaia de aur sub forma căreia Zeus o cucereşte pe Danae, închisă de către tatăl ei într-un iatac inexpugnabil subteran. La Homer, Zeus este „cel ce mână norii." Naşterea face din el un Katachthonios, fiind crescut sub pământ de către kuretii din insula Creta, şi exemplele ar putea continua; în opinia lui Guthrie (op. cit., pp. 35-65), au existat, de fapt, două instanţe divine iniţiale cu funcţiile lui Zeus, una cretană, chtoniană, şi una de import, uraniană (cu funcţiile aferente ale unui zeu meteorologic), prima dintre ele dând în cele
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din urmă, prin disjungere, perechea Zeus - Dionysos, aşa cum o avem în piramida clasică.
în cazul lui Poseidon, lucrurile par să fie mai simple (cf. Guthrie, ibid., p. 94 sq.). El este Enosichthon sau Ennosigaios, cauzând toate cutremurele de pământ. Episodul întâlnirii cu Demeter şi al cuceririi ei în vreme ce aceasta rătăcea în căutarea fiicei sale îl face un Hippios, asociat calului şi panspermiei, dând mai departe riturile cabaline de sacrificiu cu funcţie vegetală de care vorbeşte şi Pausanias atunci când ajunge în dumbrava sacră de la Olympia (op. cit., I, Cartea a V-a, 27, p. 419 sq.); tot în calitate de Hippios, zeu al cailor neînstruniţi, îl venerează şi Athena, în Odiseea, în momentul deşănţării lui Odysseus în Insula Pheacilor.
Hierogamia cu Demeter - pentru a scăpa, aceasta se metamorfozează în iapă, Poseidon abordând-o sub forma unui armăsar - i-a prilejuit lui Wilamowitz-Mollendorf (cf. Guthrie, ibid., pp. 96-97) lansarea unei ipoteze potrivit căreia Poseidon -al cărui nume derivă din posis + das („soţ al pământului") - ar fi fost la origine un daimon al fertilităţii, cu epifanii periodice, fiind venerat şi ca Phytalmios („cel care face plantele să crească"), însumând toate aceste fire, ajungem la concluzia că formula finală de care dispunem în monografia clasică a zeilor olimpieni s-a articulat prin fuziunea a două etaje - unul chtonian şi unul uranian, celest -, primul etaj fiind preponderent, întrucât pământul se găseşte în fiinţa fiecăruia dintre zeii cei mari. Credinţa uraniană, indo-europeană, care a pătruns în Grecia venind din partea de N-E a peninsulei a accentuat amprentele celeste, grăbind disjungerea palierului chtonian de cel uranian. Separarea nu s-a făcut mecanic, ci prin păstrarea şi - în unele cazuri - resemantizarea atributelor chtoniene; un argument etimologic surprinzător aduce în acest sens volumul deja citat The Myth ofthe Goddess, de Arme Baring şi Jules Cashford (ed. cit. p. 365, în cap. Demeter and Persephone), unde cele două autoare exprimă dubii privind extragerea numelui marii zeiţe din Da/Ge
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+ Meter, mamă, înclinând mai deerahs î« care numeşte seminţele de 2" dyaf' £f?*"*■ " Dyaus,   „zeul   indo-europeant   iT anterioară Vedelor? (v. M .Eliade, ICIRTd. at. 8)
