COSMOGONIA SCANDINAVĂ
Cosmogonia sacrificială a popoarelor din nordul Europei o găsim, în principal, în Edda islandezului Snorri Sturluson (cea 1220 e.n.), care a consemnat, în ciuda secolului eminamente creştin în care a fost compilat textul, tradiţii precreştine. Titlul textului se leagă de descoperirea, între 1639-l643, a Codexului Regius, datat ca redactare, cu aproximaţie, în jurul anului 1250 e.n. învăţaţii episcopului Brynjolfur Sveinsson, în posesia căruia a ajuns Codexul, au stabilit că textul prezintă similitudini cu Edda lui Snorri Sturluson, datată cu 30 de ani mai devreme, dar că tradiţia literară pe care o dezvăluie merge înapoi în timp, spre secolul al Xl-lea e.n. sau chiar spre cel anterior. Prin intermediul
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aceleiaşi regresii filologice, învăţaţii episcopului Brynjolfur Sveinsson au ajuns la foarte cunoscutul Saemundr Sigfusson (1056 - 1133), de la care nu ne-a rămas nici o operă scrisă, dar care a locuit, ca şi Sturluson, tot la Oddi, un mare centru spiritual islandez, de unde ar veni, se pare, şi numele textului, Edda fiind o scriere „de la Oddi", numele integral fiind Saemundar Edda hins froda („Edda înţeleptului Saemundr"). [Cf. Vilâgirodalmi lexikon, I, Cam-E, Akademiai Kiado, Budapest, 1978]
In româneşte, textul epicizat a apărut în Walhalla şi Thule, I-II, BPT, 1977. Anterior, o ediţie de amator, foarte scurtă, a publicat şi Eugen Boureanul: Mitologia Eddelor, 1922. Bibliografia accesibilă la noi nu este vastă; v. Georges Dumezil, Mit şi epopee, ed. rom. 1993; M. Eliade, ICIR, n, cap. XXI: Celţi, germani, traci şi geţi. Cartea de bază rămâne aceea a lui Georges Dumezil, Mythes et Dieux des Germains. Essai d'interpretation comparative. Librairie Ernst Leroux, Paris, 1939. Pt. eroii Einherjari şi Berserkiri, v. Ştefan Borbely, De la Herakles la Eulenspiegel. Eroicul (2001). Alte titluri: Jacob Grimm, Deutsche Mythologie, 2 voi; Hermann Schneider, Die Gb'tter der Germanen; Renaud-Rrantz, Structures de la mythologie nordique; Folke Strom, Loki. A existat şi un joc interactiv pe Internet bazat pe teme ale mitologiei scandinave, Mythica (www.mythica.com), suprimat anul acesta de către tehnicienii de la Microsoft.
Edda povesteşte că, la începutul lumii, exista o pustietate devoratoare hivernală, Ginnungagap, din care a apărut uriaşul de gheaţă Ymir, hrănit de vaca primordială Audhumbla. Aceasta, neavând ce mânca, lingea suprafaţa de gheaţă, dând la iveală într-o primă instanţă şuviţe de păr, apoi un cap şi un corp, şi în acest fel s-a născut Buri, cel dintâi dintre zei. Acesta a avut un fiu, Bor, căsătorit cu uriaşa Bestia, din acest mariaj născându-se cei trei fraţi Odhin (Woden, Wodan, Wotan), Vili şi Ve.
Ymir confirmă paradigma divinităţilor primordiale abuzive, ameninţătoare, el dedându-se mereu la stricăciuni împreună cu ceata din ce în ce mai mare a uriaşilor de gheaţă, pe
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care îi zămislise - spune povestea - din sudoarea de la subsuori. Excedaţi de răutatea lui Ymir, Odhin, Vili şi Ve se decid să îl înfrunte, îl ciopârţesc, şi se folosesc de sângele lui pentru a-i îneca pe toţi uriaşii de gheaţă, cu excepţia lui Bergelmir şi a soţiei sale, care izbutesc să fugă într-un trunchi de copac găurit, pentru a continua linia genetică a uriaşilor hivernali; ei se aşează la marginea lumii, continuă să împărtăşească ura împotriva zeilor grupaţi în jurul lui Odhin, şi vor reapărea la sfârşitul lumii, Ragnarok, pentru a se răzbuna pentru dezmembrarea lui Ymir. In jurul uriaşilor de gheaţă se strâng şi o mulţime de pitici, a căror putere e copleşitoare; inamiciţia lor pentru zei e notorie, adevărat fiind şi faptul că aceştia nu se prea aventurează în ţinuturile locuite de către uriaşi şi pitici, preferând locuri mai sigure (dar nu întotdeauna foarte plăcute)...
Cadavrul dezmembrat al lui Ymir este aruncat de către cei trei zei mari în Ginnungagap: carnea lui Ymir devine pământ, oasele lui devin munţi, dinţii şi fălcile lui se transformă în stânci, sângele lui în râuri, mări şi oceane, şi ţeasta lui devine cerul, suspendat pe firmament de către patru pitici foarte puternici.
Odată cu dezmembrarea lui Ymir, în lume creşte copacul axial Yggdrasil (Yggdrasill, ambele ortografii apărând în Edda), un imens frasin cosmic. Frasinul este unul dintre cei doi copaci de foc ai mitologiei europene, celălalt fiind stejarul, care produce vâscul tăiat ceremonios de către druizi. Un alt frasin găsim în mitul vârstelor din Munci şi Zile (Hesiod), unde seminţia a treia, a luptătorilor stihiali din vârsta de aramă, care se căsăpesc între ei, este făurită tot din lemn de frasin, indiciu care trimite spre un străvechi cult dendrolatric.
în partea de nord a Europei, la germani, celţi şi scandinavi, stejarul şi frasinul intră într-un complex iniţiatic de transsubstanţiere, analogia fiind dată de vâscul druizilor, conceput drept sufletul etern, „alb", vegetal al stejarului, ascuns de frunzişul opulent al acestuia atât timp cât stejarul este verde; odată ce „moare", însă, atunci când i se scutură frunzele, în
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pragul iernii, sufletul etern iese la iveală, concepţie care duce la un dualism pe care l-am găsit deja în dubletul soma - sema din orfism. în cazul Nordului, la mijloc se află focul, combustia ignică, pe care le vom găsi şi la Tacit {Germ
—  Stnia) sau Caesar (De Bello Gallico): trecând prin foc, fiind consumat de el, corpul dezmembrat al nordicului dă la iveală sufletul etern, atemporal, alb, pe care trupul doar îl „găzduieşte", ecuaţia apoteozei thanatice fiind vizibilă în două dezvoltări particulare: în observaţia - făcută şi în privinţa dacilor (v. M. Eliade, De la Zaîmoxis la Genghis-Han, ed. rom. 1980), că nordicii nu se tem de moarte, aruncându-se exuberant în rugurile de sacrificiu, şi în cultura funerară a dolmenelor din N-V Europei, unde oasele defunctului sunt consacrate - învelite fiind într-un linţoliu alb -abia după ce stau 7 ani sub pământ, timp în care învelişul de carne dispare cu totul. Aceleiaşi concepţii iniţiatice îi aparţine şi relaţia dintre zeii celţi Balor şi Lugh (cel alb), primul fiind divinitatea psihopompă, neagră, subpământeană, care trece prin foc, autodistrugându-se, pentru a-i da naştere lui Lugh. Cu un aspect particular ne vom întâlni în capitolul dedicat riturilor de iniţiere şi de sacrificiu. De la Balor ne vine, pe de altă parte, Balaurul, a cărui identitate triadică - prin care este asociat teluricului, focului şi zborului, fiindcă are aripi - confirmă provenienţa.
Toate aceste detalii de ordin iniţiatic, cu deschidere existenţială evidentă, fiindcă implică transsubstanţierea vieţii prin intermediul morţii, explică două dimensiuni fundamentale ale cosmogoniei scandinave: dezmembrarea lentă, iminentă a ordinii articulate a cosmosului axial sprijinit de către Yggdrasil şi situarea universului într-o relaţie perspectivică eschatologică. Spre deosebire de celelalte cosmogonii, cea din Edda pregăteşte Creaţia pentru moarte, care este adevărata ei finalitate, motiv pentru care cosmogonia scandinavă este aceea care le dă cititorilor cele mai multe „frisoane" metafizice. Numai în India arhaică, în hinduism, întâlnim o dinamică eschatologică atât de
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pronunţată, însă cadrul şi detaliile sunt, fireşte - cum am văzut deja -, altele.
Frasinul cosmic Yggdrasil - relatează mai departe Edda -acoperă, cu crengile sale, cele nouă lumi suprapuse, vertical fiind conceput în aşa fel încât să unească lumea morţilor, a oamenilor şi a zeilor (axis mundi). Copacul este sprijinit de trei rădăcini uriaşe: una coboară în fotunheim, ţinutul uriaşilor, unde se află fântâna, inaccesibilă, a lui Mimir, din care curge înţelepciunea (marele zeu Odhin îşi va sacrifica un ochi pentru a fi lăsat să bea din această fântână), a doua se prelungeşte în ţinutul ceţos Niflheim, al morţilor, unde sălăşluieşte balaurul Nidhogge, care roade rădăcina Yggdrasilului atunci când se satură să înfulece corpurile muritorilor care îi cad de sus, de pe pământ, şi a treia rădăcină coboară lângă fântâna lui Urd (Trecutul; Legea), una dintre  Nomele  destinului  - asemănătoare Moirelor greceşti, celelalte   două   fiind   Verdandi   (Fiinţa  Prezentului)   şi  Skuld (Necesitatea) -, unde zeii Aseni îşi ţin sfatul.
Trunchiul lui Yggdrasil se află în „lumea de mijloc", a oamenilor (Midgard), iar crengile în lumea de sus a zeilor, unde sălăşluiesc zeii Asenii (Aesir), concentraţi în jurul marelui zeu Odhin. Mai există şi o altă categorie de zei, ai fertilităţii, Vanii (Vanir), mai vechi decât Asenii (preponderent războinici); Vanii trăiesc într-un ţinut mărginaş şi apos din tărâmul de mijloc al piramidei axiale, Vanenheim, ceea ce îi înzestrează cu funcţii chtoniene,   fertilizatoare,   opuse   celor   celeste,   preponderent sterile. Este evident că în asamblarea acestei repartiţii divine s-a cuplat o paradigmă celestă, agonală, sterilă, cu una originar chtoniană, legată de fertilitate; mitul spune, de altfel, că pentru a sigila un fragil pact de pace, după o beligerantă înverşunată, din care Asenii au ieşit învingători, cele două grupe de zei schimbă între ele diferite divinităţi, Asenii ieşind mai bine din acest troc, primindu-i pe gemenii Freyja şi Freyr, copiii zeului mării, Njord, care au, amândoi, funcţii accentuate de fertilitate. După unele indicii - lucrurile nu sunt însă clare, fiindcă soţia consacrată este
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Frigg... -, Freyja devine consoarta lui Odhin, textul menţionând un soţ pierdut, Od sau Odur, care ar putea fi Odhin. O similitudine funcţională există la nivelul Einherjurilor, eroii virtuoşi recuperaţi de către Walkyrii de pe câmpurile de bătălie (v. mai jos), care se împart, odată ajunşi în Asgard, în două grupe: unii sunt resuscitaţi în Walhalla, marea sală a zeilor Aseni, unde tronează Odhin, iar ceilalţi ajung în Sessrunmir, sala guvernată de către Freyja.
Pentru a sintetiza piramida axială a lumii, iată „harta" celor nouă ţinuturi cosmice pe care le străjuieşte frasinul cosmic Yggdrasil:
1)      Lumea subpământeană: cele trei rădăcini menţionate
deja;
2)      Ţinuturile   de   mijloc   (corespunzând   trunchiului): Midgard   (ţinutul   oamenilor);   Riesenheim   (ţinutul   uriaşilor hivernali,   urmaşii   lui   Ymir   prin   intermediul   fugarului Bergelmir); Vanenheim (ţinutul zeilor Vani);
3)      Ţinuturile de sus (de la nivelul crengilor): Muspelheim („Ţara Focului"); Lichtalfenheim („Ţara spiriduşilor de lumină"); Asgard (ţinutul zeilor Aseni, în centrul căruia se află Walhalla, marea sală de ospeţe). (Cf. Walhalla şi Thule, ed. cit., I, p. 15)
După dezmembrarea uriaşului Ymir, cei trei zei mari, Odhin, Vili şi Ve îşi dispută supremaţia asupra lumii, ea fiind câştigată în cele din urmă, prin mijloace şamanice şi magice, de către Odhin, care se răstigneşte nouă zile la rând pe Yggdrasil, şi când „renaşte" (există şi indicii că ar fi fost împuns cu o lance, numeroşi cercetători nepregetând să atragă atenţia asupra similitudinii de morfologie cu răstignirea lui lsusl), descoperă la baza copacului Runele, care sunt, pe de o parte, litere, iar pe de alta concatenări magice ale universului, cel care deţine runele fiind şi stăpânul magic al lumii, ca „zeu legător".
Printre Aseni se află şi maleficul zeu al focului, Loki (relativ apropiat de Lugh, celticul), care se însoţeşte cu uriaşa Angurborda, zămislind trei progenituri înspăimântătoare, care îşi vor avea rolul lor foarte bine determinat în bătălia divină finală,
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care va consfinţi prăbuşirea lumii şi a frasinului cosmic Yggdrasil (Ragnardk): lupul Fenrir, pe care zeii îl vor păstra în Asgard, pentru a-l ţine sub supraveghere, şarpele Jormungand, care va înconjura Midgardul, şi zeiţa morţii Hei, pe care scandinavii şi-o reprezentau dual, tăiată în două la mijloc, pe verticală: o parte a ei este străvezie, albăstruie, iar o altă parte descompusă, opacă, de culoarea întunecată a lumii subpământene.
Dualitatea se răsfrânge asupra modului în care scandinavii şi celtii îşi reprezentau omul, o jumătate a lui fiind „terestră", aparţinând „vieţii", iar o altă jumătate „morţii". Textul clasic - cel mai sibilinic, de altfel, în această privinţă - se află în lucrarea lui Caesar, De Bello Gallico (cartea a Vi-a, 18), unde Imperatorul sugerează că galii au o parte de „noapte" în fiinţa lor, pe care trebuie să o „consume": „Galii [...] determină durata [anului] nu după numărul zilelor, ci după cel al nopţilor. Calculează zilele de naştere şi începutul lunilor şi al anilor în aşa fel încât noaptea precede zilei." Yann Brekilien (La mythologie celtique. Editions Jean Picollec, Paris, 1981, p. 53) aminteşte în acest sens că în Mabinogi de Peredur (care va deveni Percevall), există un motiv al copacului gemelar, tăiat în două pe verticală, asociat lumii de dincolo, Sid: o parte a copacului arde până la temelii în timpul anului, devenind cenuşă, pe când al doilea rămâne verde, analogia cu omul şi cu vâscul, fiinţa „eternă", post-ignică a stejarului, fiind evidentă. In mitologia scandinavă, gemelaritatea este un fapt curent: un ochi al lui Odhin se află în Asgard, în... posesia stăpânului atotcunoscător, pe când al doilea este la Mirnir, în lumea subpământeană. Cei doi zei gemelari de care am amintit deja, Freyja şi Freyr, copiii zeului mării, Njord, au şi ei o disimetrie thanatică: Freyja este asociată eroilor morţi resuscitaţi, în contrapartidă cu Odhin, pe când Freyr aparţine exclusiv vieţii.
Edda mai povesteşte că zeii Aseni se tem permanent de cucerirea Asgardului pe care îl locuiesc - „lupul cenuşiu îşi tine ochii aţintiţi asupra Asgardului", obişnuia să spună Odhin celor care îl întrebau de ce îşi ia continue măsuri defensive de prevedere, el,
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care este cel mai puternic dintre zei -, motiv pentru care fortificarea cetăţii ocupă un loc important în poem. în centrul acesteia se află sala de ospăţ Walhalla, unde Asenii ospătează continuu, consumând carnea unui mistreţ uriaş, Sâltrimnir, care are proprietatea magică de a se regenera în fiecare noapte. Asenii ştiu însă că armata lor, oricât de redutabilă ar fi, nu este suficientă pentru a-i înfrunta pe Vani şi pe uriaşii de gheaţă; din această cauză, Odhin trimite pe câmpurile de bătăliile frumoasele Walkyrii, care adună leşurile eroilor merituoşi - Einherjarii -, le aduc în Walhalla, pentru a fi resuscitate, şi în acest fel efectivul armatei Asenilor sporeşte neîncetat.
Einherjarii nu sunt, însă, singurii eroi pe care îi cunoaşte mitologia scandinavă; mai puternici decât ei sunt Berserkirii, eroii ursulini, stihiali, care luptă cu ghearele şi cu dinţii, sufocându-şi duşmanii. Berserkirii se află, în raport cu eroii civilizatori resuscitaţi, Einherjarii, în poziţia în care îi găsim pe luptătorii stihiali ai vârstei de aramă - care se ucid între ei - din mitul vârstelor al lui Hesiod {Munci şi Zile): aici, tradiţia homerică, agonală, va fi preluată de către vârsta a patra, interpolată, cea a eroilor, luptătorii nestăviliţi ai vârstei de bronz fiind mult mai puternici. Mai mult chiar, ei manifestă - cum spuneam mai sus -şi o altă similitudine cu oamenii mitologiei scandinave, fiind făuriţi din lemn de frasin. Berserkirii refuză resuscitarea, nu urcă în Walhalla, pentru a se alătura armatelor zeilor Aseni, ci rămân în adâncul umed al pădurilor, pentru a se dezintegra de bătrâneţe; comportamentul lor se caracterizează printr-o torpoare ursuză, magică, numeroşi bătrâni obosiţi ai basmelor germane culese de către Fraţii Grimm fiind vestigii legendare, folclorizate, ale sălbaticilor Berserkiri. (v. Ştefan Borbely, De la Herakles la Eulenspiegel. Eroicul, 2001).
Deşi îşi sporesc armata cu fiecare zi care trece, Asenii nu vor putea evita sfârşitul lumii şi al frasinului Yggdrasil, Ragnarok („amurgul zeilor", cum apare la Richard Wagner), când cele două grupe de zei şi uriaşii friguroşi resentimentari - pe motiv că
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doresc să răzbune dezmembrarea părintelui lor, Ymir - se vor înfrunta pe şesul Vigrid. De partea atacatorilor, care vor izbuti să treacă de „puntea curcubeului", Bifrost, care apăra Asgardul, se vor afla zeul malefic Loki şi progeniturile sale, lupul Fenrir, zeiţa subpământeană Hei şi şarpele de tip ouroboros Jormungand, monstrul Midgardului. De aceeaşi parte se vor afla câinele monstruos Garm, al zeiţei Hei, care îl va ucide pe Tyr, zeul asen al războiului, care-şi pierduse un braţ într-o luptă anterioară cu Fenrir, şi uriaşul ignic Sutur, victorios asupra lui Freyr.
Ragnarb'k-vl va fi precedat de trei ani cu frig năpraznic, fiind cauzat, în timp, de erorile sacrale ale zeilor şi oamenilor, referitoare cu precădere la morţi: Edda are chiar şi o imagine de neuitat, a corăbiei negre Naglfar, construită de către duşmanii Asenilor din... unghiile netăiate ale morţilor; devenind suficient de mare, fiindcă oamenii şi zeii uită să facă pedichiura rituală a leşurilor pregătite pentru a lua drumul lumii de dincolo, ea va fi lansată pe apele negre ale morţii de către uriaşii gheţurilor, la cârmă aflându-se Loki, trickster-vl malefic al zeilor Aseni. Odhin însuşi piere în această luptă, fiind înghiţit de către lupul Fenrir; mai mult chiar, odată cu Ragnarb'kvl, Nidhogge, balaurul care roade rădăcinile Yggdrasilului va izbuti să taie seva de viaţă a frasinului cosmic, care se va prăbuşi la pământ cu un zgomot infernal. înainte de Ragnarok, presimţind grozăvia care se va întâmpla, Lif (Viaţa) şi Lifthrasir (Dorinţa de viaţă) izbutesc să se ascundă în trunchiul frasinului cosmic Yggdrasil, prăbuşindu-se odată cu el; peste câteva cicluri cosmice, când ecourile Ragnarokvlui se vor fi uitat, ele vor da naştere unei noi seminţii cosmice, mai curate decât cea anterioară. Nimeni nu poate spune dacă această acoladă optimistă face parte organic din dramatica poveste a cosmogoniei scandinave, sau este doar o pioasă interpolare corectivă ulterioară.
Filologic, dilema nu va putea fi rezolvată până în momentul apariţiei unor detalii textuale inedite, însă, sub aspect logic, ipoteza interpolării pare a fi cea mai plauzibilă. Cosmogonia
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scandinavă are structura unei eschatologii metafizice cu substrat iniţiatic: moartea, cangrena răului urcă insidios în univers, purtând totul spre un final negativ apoteotic în care va pieri şi marele zeu care guvernează lumea, stăpânul Runelor, Odhin. Altfel formulată ecuaţia: viaţa, cu toate bucuriile şi suferinţele pe care le încercăm în ea, nu reprezintă decât amânarea unui sfârşit spre care converg toate cele existente. Aşa se face că destinul zeilor Aseni e determinat de moarte; de-a lungul Eddei, ei au parte de o seamă de întâmplări memorabile, care le dezmembrează trupul şi îi apropie ineluctabil de Ragnarok: Odhin îşi pierde un ochi în lumea de dincolo - îl dă, de fapt, gaj înţeleptului Mimir -, Tyr lasă un braţ în gura lupului Fenrir; frumosul Balder, fiul lui Odhin şi al Friggăi, coboară tragic în lumea de dincolo, fiind lovit de o creangă de vâsc, aruncată de către zeul asen orb Hodr, într-unui dintre episoadele cele mai cunoscute ale poemului. în centrul metafizic al complexului se află însă fascinantul Loki, zeu ignic şi metamorfic; tolerându-l, cultivându-l chiar, aşa cum fac Odhin şi Thor, cărora le place să se plimbe cu el, suportând adesea şi vicisitudini neaşteptate din cauza acestei însoţiri, zeii Walhallei cresc sămânţa Ragnarb'k-vhri în propria lor cetate. Loki este, pe de altă parte, culegătorul vâscului de pe trunchiul de foc al stejarului; e imposibil să nu te gândeşti, citind acest episod, la druizii cu care ne vom întâlni în capitolul care urmează.
