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‘KERES’. MORFOSINTAXA UNEI IMAGINI A MORTII iN GRECIA
ARHAICA

Alexandru Dudiu

1. ARGUMENT

Antropologia mortii' constituie unul dintre domeniile de studiu majore pentru
cercetatorii fenomenului religios elin, in toate epocile sale de manifestare. $i aceasta mai cu
seamd in ultimele decade, cand se constatd o diversificare fara precedent a metodelor si a
epistemelor variatelor discipline umaniste care concura la o astfel de cercetare. Pe baza acestui
considerent, se poate afirma ca este posibil astdzi un studiu de adancime care sa priveasca un
fenomen religios de la straturile sale incipiente, in intreaga sa dezvoltare pe verticala istorica,
fara sa se piarda din vedere constantele culturale si paradigmele istoriei mentalitatilor. Studiul
propus aici porneste tocmai de la aceasta dualitate analitica.

Scopul studiului il constituie analiza morfologica a conceptului ker (keres) (inclusiv, asadar,
a reprezentarilor care 1l circumscriu) in epoca arhaica si preclasica elind — acest fenomen disipeaza
in perioada clasica a culturii si civilizatiei grecesti in arii culturale restranse, pentru ca apoi sa
dispara, supravietuind doar ca o curiozitate demna de remarcat de diversi istorici, mitografi,
lexicografi etc. —, precum si incercarea de a trasa coordonatele originare ale fenomenului.

Dat fiind faptul ca fenomenul in cauza este greu de surprins intr-un imaginar material —
recte de ordin arheologic — principalul instrument analitic rdméane si pentru o cercetare
contemporana textul scris. Se au In vedere mai ales textele literare arhaice — in special lliada (din
anumite ratiuni exprimate pe parcursul lucrarii), fard a se neglija referintele din Odyssea,
Imnurile homerice, Hesiod, elegia si lirica.

Ajungem astfel inevitabil la Intrebarea dacd un demers de studiere a unor idei si
credinte religioase ale lumii eline arhaice (iar lucrarea de fata doreste sd se Inscrie pe aceasta
linie) este legitimat de textele constituente ale lecturii propuse. Or referinta fundamentald
pentru o “religie” arhaicd greacd, adicd ceea ce se numeste de obicei “religic homerica”
rimane pentru noi eposul homeric, textele Iliadei si Odysseei’. Este inerentd, prin urmare,
intrebarea dacd mythos-ul homeric permite intrevederea unei mentalitdti generale a epocii §i
reflexul religios al acestei mentalitati. Dincolo de unele aspecte care probabil nu vor fi
niciodatd pe deplin elucidate, problema epicii arhaice ca martor si vehicul al ideilor si
reprezentdrilor religioase ale timpului respectiv (si nu numai), a fost In opinia mea definitiv
inchisa de corifeii scolii franceze si a celei anglo-americane de ceea ce ag numi “antropologie
istorico-filologica”.

Astfel, J.-P. Vernant deplaseazd punctul de plecare in acceptarea sau discreditarea
componentei religioase a eposului homeric de la notiunea de religie, ca termen operational, la cel
de mythos , adica, pentru cei moderni, la textul operei: ”Aceste povestiri, acesti mythoi, cu atat
mai familiari cu cat au fost auziti in perioada in care se deprindea vorbirea, contribuiau la

! Termenul este legat in primul rand de scoala antropologica francezi; este conceptul cel mai adecvat pentru a
defini specificitatea relatiei om — destin — moarte, ale cdrei trasdturi constituie singurul cadru eficient de
intelegere a imaginilor configurate de keres.

% Acesta este un motiv fundamental pentru care putem considera contextele cele mai elocvente (si, probabil,
cele mai apropiate de imaginea originara, “autentica”, a kerelor) ca fiind cele homerice, fapt reflectat si in
economia studiului de fatd. Pe de alta parte, numdrul mare (prin comparatie cu restul textelor antice) al
referintelor lui ker impune, practic, preeminenta “materialului” homeric. Si cum antropologia mortii in spatiul
cultural elin pastreaza o legatura profunda, de adancime, cu eposul /liadei, acesta va fi planul de referinta in
ceea ce priveste ocurentele textuale ale termenului, dar argumentatia va viza, atunci cand este cazul, si
Odysseea, pentru clarificarea unor idei religioase ale “epocii homerice”.
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formarea cadrului mental in care grecii au fost adusi in chip natural (subl.n.) sd-si reprezinte
divinul, sa-1 situeze, sa-1 gﬁndeascé”3. Poezia este in viziunea lui Vernant, instrumentul prin care
“se exprima si se fixeaza [...] trasaturile fundamentale care [...] intemeiaza pentru intreaga
Elada o culturd comund, mai ales in ceea ce priveste reprezentarile religioase, fie ca este vorba
despre zeii popriu-zisi, de demoni, de eroi sau de morgi”“. Vernant considerd ca respingerea
miturilor ca irelevante pentru credintele religioase este o prejudecata intelectualistd si ca vasta
constructie simbolica a religiei grecesti este transfiguratd in mit, care lucreaza pe firul unei
“imaginatii legendare”, restringand astfel aria de originalitate a naratorului’.

Pe aceasta linie se Inscrie si Felix Buffiére, chiar daca distinsul cercetitor face dovada
unui sentiment pozitivist putin exagerat: “Miturile lui Homer sunt deci perfect valabile: este de
ajuns si dizolvam continutul fabulos pentru a nu pastra decat semnificatia profunda™. Intr-
adevdr, pentru ca “mitul, ca si oracolele, ofera o enigma fecundd™ si pentru cd “miturile sunt
viluri asupra adevarului”®, trebuie si considerim poemele homerice ca fiind incircate de
profunde semnificatii religioase, Insa fara a le pune pecetea de “poeme religioase”, fiind astfel
intru totul de acord cu Dodds cénd afirma ca limitarea intelesului cuvantului “religie” va duce la
o subapreciere a unor experiente, care, la vremea lor, erau probabil esentialmente religioase’.

Sa consideram asadar, pe baza acestor asumptii, cd poemele homerice nu constituie o
religie si nici nu fac trimitere la o religie, ci ca ele trimit la anumite conceptii religioase si la
diferite tipuri de religiozitate, termen preferat de W.C.Smith (The Meaning and End of
Religion)m. Aceasta distinctie este de cel mai mare folos acestei lucrari care 1si propune sa
analizeze o seama de ambiguitati izvorate dintr-o suma de reprezentari si de texte care nu fac
dovada unui sistem religios limpede si inchegat''.

Lectura propriu-zisa a contextelor foloseste acea metoda de “a explica fapte grecesti
prin cuvinte grecesti”'?, analizand deci conceptul de ker / keres, cu mentiunea ca rezultatul
lecturii va fi coroborat cu foarte redusele reprezentari plastice relativ sigure avute la dispozitie
si cu anumite elemente de antropologie culturald indispensabile intelegerii adecvate a
fenomenului. Abordarea propusd incearcd sa se situeze deci la granita dintre cercetarea
filologica si cea istorico-religioasd, cu convingerea ca numai un instrumentar complex poate
depasi schizoidia dintre cele doua discursuri.

2. APROPIERI ETIMOLOGICE

Primul sens dat de majoritatea dictionarelor de specialitate pentru ker este cel de moarte,
pieire, sau, in sens personificat, zeita mortii, demon al mortii. Astfel, H. Frisk">, incepe prin a face
diferentierea ker / keres, singular / plural, pe baza demarcatiei semantice existente in privinta
termenului Intre poezie §i proza, in ultima el aparand, cu rare exceptii, aproape numai la plural, si
avand sensul general de tipuri de moarte, accidente majore, catastrofe, rele. Ar fi vorba de un

3 Mit si religie in Grecia antica, Meridiane, Bucuresti, 1995, p. 22
4 ibid., p. 23
* ibid., pp. 31-35
$ Miturile lui Homer si gdndirea greacad, Univers, Bucuresti, 1987, p. 28; nu cred insa ca putem fi de acord cu
radicalismul afirmatiei prezente ceva mai incolo: “adevarata valoare a unui mit constd in adevarul pe care il
exprima, nu in imaginea care 1l exprima.”
7 ibid., p. 32
¥ ibid., p. 30
°E.R. Dodds, Grecii si irationalul, Polirom, lasi, 1998, p. 14
10 apud H. Nakamura, Orient si Occident. O istorie comparata a ideilor, Humanitas, Bucuresti, 1997, p.14
! contrar opiniei lui W. Otto, Zeii Greciei. Imaginea divinitdfii in spiritualitaea greacd, Humanitas, Bucuresti,
1995, p. 18
'20. Kern, apud P.-M. Schuhl, Eseu asupra formarii gandirii grecesti, Teora, Bucuresti, 2000, p. 17
13 Griechisches Etymologisches Worterbuch, Heidelberg, 1973, Band I,col. 842-843



ORMA. Revistd de studii istorico-religioase 15

substantiv-radacina pus n legatura cu verbul keraizo (a distruge, a nimici), relatia etimologica fiind
verificabilda semantic; ker se dezvoltd deci independent ca nomen agentis (cea care distruge,
distrugatoarea). Astfel se explicd si formele altfel circumspecte kari, kara, karan, karas (la
Alkman, Alceu, sau intr-un vechi aforism citat de Photius si de al;ii“), facandu-se si o paralela cu
latinescul caries” (putrezire, putregai, stricare). La acestea se adaugi posibilitatea existentei unei
paradigme apofonice (cu alternantd vocalicd) ker / *karos, prin intermediul céreia ar fi aparut un
substantiv secundar, *kar. Autorul neaga, desi nu hotarator, presupusa legatura etimologica intre Ze
ker si to ker (inima), ultimul termen fiind relationat cu verbul (ek)keraino (a fi nelinistit, tulburat,
ingrijorat) si cu substantivul kardia (varianta a lui o ker compusa cu sufixul —ia); atat verbul, cat si
substantivul sunt formate pe radicalul indo-european *krd"’.

Pe aceeasi linie se inscriu si trimiterile succincte date de A. Bailly17 si de Lexiconul
Liddell — Scott'® (ker cu sensul prim de moarte si existenta a doud substantive — he ker si to
ker — de origine diferita).

De cealaltd parte se afla teoriile mai vechi ale lui O. Crusius'® si E. Boisacq™, care emit
posibilitatea existentei unui radical comun pentru cei doi termeni. Boisacq pune in legaturd he
ker cu verbul keraino (care are si sensul de a distruge) si cu latinescul sincerus (cu sensul initial
de pur, necorupt, nemurdarit), format prin compunere dintr-o expresie de tipul sine cera sau sine
caria®'. Deosebit de interesant apare faptul ci exact acelasi verb — keraino — este folosit de
ambele tabere pentru a justifica sensul si relationarile semantice ale lui ker. Desigur, in greaca,
existd o diferentiere semantica intre acel keraino cu sensul de a distruge si keraino cu sensul de a
fi tulburat, agitat, dar din punct de vedere formal cele doua sunt absolut identice, astfel incét este
imposibil de exclus varianta ca cele doua sensuri sa se fi dezvoltat, cu timpul, in paralel, pornind
de la o origine comuna, tot aga cum nu se poate totusi exclude varianta unei dezvoltéri pe doua
planuri al unui unic ker, la care a aparut cu timpul si o diferentiere formald, pe masurd ce
sensurile s-au departat tot mai mult. De altfel, nici cercetarile moderne intreprinse de Frisk nu i-
au adus vreo dovada decisiva ca termenii nu au origine comuna §i, probabil, aceastd dovada nu
va veni niciodatd, pentru cd ambele concepte sunt substantive-radacind, astfel incat nu se poate
urca o treaptd mai sus pe verticala etimologica, singurele argumente survenind in urma
cercetarilor comparativiste (care, aga cum o recunosc, explicit sau implicit specialistii, nu au adus
in acest caz vreun rezultat satisfacator) sau bazandu-se pe cuvinte derivate in greaca, asadar pe
dezvoltari ulterioare ale semantemelor in discutie. Si iatd cé identitatea formald in cazul lui
keraino, coroborata cu absenta unei explicatii clare privind absenta d-ului din radicalul *krd in
varianta greaca fo ker’’ mentin si astizi deschisa discutia referitoare la legatura dintre cei doi
termeni.

! Referintele in cauza vor fi discutate pe parcursul lucrarii (cf. *4, *5)

15 ¢f. Ernout —Meillet, apud Frisk, ibid., col. 843

' ibid., Suppl., Band III, col. 126

' Dictionnaire grec-francais, Hachette, Paris, 2000, pp. 1087-1088

'8 Greek-English Lexicon, Oxford University Press, 1973

' in W. H. Réscher, Ausfiirliches Lexicon der Griechischen und Rémischen Mythologie, Leipzig, 1890-1894,
coll. 1136-1166

2 E. Boisacq, Dictionnaire etimologique de la langue grecque, Paris, 1907, p.450

2! lipsit de impuritate, nepangarit; legdtura cu termenii din latind e remarcatd si de Malten in Paulys, Real-
Enciclopddie der Classischen Altertumswissenschaft, Stuttgart, Suppl. IV, 1924, col. 883

2 Aceasta se coroboreza cu prezenta dentalei in latina si in celelalte limbi indo-europene, precum si in elinul
kardia. Nu pot adera la varianta caderii in pozitie finald, din doud motive: ar constitui totusi o exceptie rarisima
de la regulile paradigmelor nominale: ar fi trebuit ca dentala sa se pastreze la cazurile oblice — o paradigma de
tipul ker / kerdos — cf. lat. cor, cordis; se bazeaza pe analogii nesigure: dezvoltdrile lexicale aduse ca
argumente pot foarte bine sa fi aparut mult dupa ce s-a produs diferentierea semanticd in termenul-baza
(oricum, nici ele nu pastreaza presupusa dentald cazutd). Desigur, legatura dintre cei doi termeni este evidenta,
dar, in lumina celor de mai sus, irelevanti pentru explicarea disocierii he ker — to ker.
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Pe de altd parte, se constatd o anumita preferintd a lingvistilor pentru acordarea
sensului prim (§i, probabil, originar) de moarte lui he ker, generalizat apoi la distrugere.
Exista insd si exegeti care se feresc de gradatii, preferand sd mentioneze toate sensurile
termenului®, fard explicatii suplimentare sau preferand alte variante®*. Radicale sunt
explicatiile date in lexiconul SOUDAS™: K7jp: wuyn: kai Oovatngdpoc poipd. Kai
Knpeg, Bavarngdpor uoipai. (Ker: suflet; si soarta care aduce moartea. lar keres,
destinele care aduc moartea). In afara de faptul ¢ nu se face diferentierea discutatd mai sus
(atribuindu-se asadar doud sensuri aceluiasi termen — fiind preferatd forma cu accent
circumflex), explicatia este cat se poate de limpede si de transantd. Desigur, valoarea stiintifica
a “articolului” este Indoielnica, dar acest lucru, oricat de hazardata ar parea afirmatia, conteaza
prea putin in raport cu importanta punctului de vedere pe care il ridicad. Expresia
Oocvatngdpoc 1oipa ne arunca in miezul problemei, referirea fiind ficutd implicit la eposul
homeric, in spetd la Iliada, acest text fiind de altfel “calul de bataie" al tuturor interpretérilor,
preferinta pentru sensul de moarte ca prim sens, bazindu-se in fond pe el. Inainte insi de a
analiza referintele homerice, de cea mai mare importantd pentru intelegerea adecvata a
fenomenului religios de care ne ocupam este constientizarea si explicarea legaturii profunde
care exista in Antichitatea arhaica elind intre ideea de moarte si cea de soartd, asa cum si
expresia de mai sus o surprinde, de a trece deci 1n revistd trasaturile majore ale acestei
antropologii a mortii, n care pare sa se incadreze si imaginea redata de ker(es).

3. ANTROPOLOGIA MORTII iN ILIADA

Din cele 47 de ocurente ale termenului moira in Iliada, 30 se refera direct la moartea
unui personaj sau apare in contexte in care se vorbeste despre ea”®. Mai mult decét atat, moira
apare alaturi de thanatos ca agent direct al sfarsitului vietii umane:

<<huéwv & onnoTéPw BAVOTOG KOl MOLPOL TETUKTOL

Te0Vain...>>>

(Piara dar unul din noi, dupa cum vrea ursita si moartea),
spune Menelau acceptand propunerea lui Paris ca razboiul s se decida printr-o lupta intre cei doi.

In cantul XII, Asios, o cipetenie troiand, nesocotind sfatul lui Polydamas ca troienii si
mai aibd putina rabdare inainte de a avansa (aheii n-ar mai fi rezistat mult in spatele zidului
din fata corabiilor), se avanta prins de impetus-ul eroic spre corabiile ahee, dar e ucis de
Idomeneu:

<<TPOCOEY YAp ULV HOLPOL SVCWVUVNOG GUOEKEAVYEY

Eyy €l Toopevhiog dryauod AevkaAidao.. ..>>>°

2 Malten, . c.
24 ¢f. Fr. Liibker, Reallexikon der Klassischen Altertums, Teubner, Leipzig, 1914, p.546, care insista asupra imaginii
personificate, mergand pe linia interpretarii demonologice (identificarea cu eriniile, harpiile si telhinele).
5 Suidae [sic!] lexicon Graece et Latine, ed. Th. Gaisfordus, tomus alter, pars prior [1I, 1], Halle, 1853

Aisa si moros, celelalte doua concepte majore prin care se exprimd ideea de destin, configureaza si ele
aceeasi imagine ca si moira. Exista anumite nuante particularizatoare, dar ele nu sunt relevante totusi pentru
textul {liadei si, oricum, nu fac obiectul lucrdrii de fata.
711, 111, 102-103 — deoarece aproape toate citatele sunt extrase din liada, nu voi preciza in continuare decat
nr. cantului si cel al versului (versurilor); in cazul in care citatul este extras din Odysseea, se va face precizarea
cuvenitd, pentru ca apoi restul pasajelor citate din //iada sa apara fara a mai preciza in fiecare caz ca face parte
din lliada. Editiile utilizate sunt: Homerus, l/iade, texte établi et traduit par P. Mazon, tome 1-2 (1987), 3
(1992), Les Belles Lettres, Paris; Homer, lliada, editie bilingva, traducere in metru original de G. Murnu,
[revizuita de D. M. Pippidi], studiu introductiv si note de D. M. Pippidi, Teora, Bucuresti, 1999. Restul textelor
antice citate au fost extrase din Thesaurus linguae Graecae, University of California, Irvine, CD-rom, 1999;
traducerea lor, acolo unde nu este mentionat numele traducétorului, imi apartine.
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(...caci el inainte

Fuse cu lancea strapuns de Idomeneu stralucitul

Lui Deucalion vlastar; asa-i fu ursita cea neagra.)

Faptul cd Asios nesocoteste o regula (comite practic un Aybris) nu Inseamna ca el isi
schimbd cu ceva soarta, ci dimpotriva, grabeste mplinirea ei. Destinul este mai putin tolerant
ca zeii; este de rau augur (dysonymos), comentariul homeric proband afirmatia lui Otto:
“Deciziile Moirei lui Homer sunt absolut negative: ea hotaraste prabusirea, declinul.””:

<<Iletcawdpog & 100g Meverdov KLIaAiLOL0

fite: Tob &’ arye poipol kokm Bavdtolo TELog de

ool Mevéhae Sopfvor Ev oivij Srjiotiitt.>>>

(“Dar spre Menelau atunci intins o apuca Pisandru.

Nenorocirea, saracul de el, 1l impinse spre tine,

Vrand, o Menelau, ca tu sa-1 dobori in bataia cea cruntd.”)

In contextul in care aheii restabilesc echilibrul pe campul de lupti, Peisandros e manat,
impins (cum exact “prinde” Murnu sensul lui age) de soarta cea rea (kake) spre moarte
(thanatoio); telos (care trebuie interpretat aici ca “ceea ce trebuie implinit”) amplifica
imaginea destinului puternic care se refera in plan uman la o finalitate, la moarte. In alte
contexte, in care nu mai apare thanatos, moira gliseaza semantic pe locul lui:

<< EvO’ Apapuykeldny Aumpeo, potpo, tédnce. >>°

(...Pe Diores

Fiu al lui Amarinceu, ursita-1 robi pe vecie:)

Daca substituim pe thanatos lui moira, din punct de vedere semantic nu se schimba
nimic (e cu atat mai interesant, cu cat pedese — a pune stapdnire pe ceva are si sensul de a
pune capat, a opri).

In alte locuri, moira anticipeazi pe thanatos:

<<0Tn 8¢ WAL €YYVG 1Y, Kol &dKkdvTIoE dovpl POELV®,

Kol Baiev Audrov Zeddyov viody, 6¢ p’ Evi Tlowc®

VOE TOAVKTAUWY TOAVATIIOC AL E HOLpOL

fiy’ Emikovpricovta petd Ipiopod te kod viog.>>>

Merse pe aproape de tot i puse la tintd pe Amfiu

Selagianul, al carui tatd Selagos, in Pesos

Locuitor, era foarte bogat mosier, ci ursita

Vru sa se duca si el, s ajute la Troia pe Priam

Si pe-ai lui Priam feciori. ...)

Desi aparent Amphios ar fi putut sd aleaga intre a merge si a nu merge la lupta,
comentariul homeric nu lasa loc de dubii: Iui Amphios ii era menit sa fie ucis de Aias in
timpul Diomedeei, asa cum o demonstreaza versurile urmatoare, care intaresc ideea ca nu e o
intdmplare ca descrierea unei morti in lupta este “survolata” de conceptul de moira. Desi e
aparat de Apollo (printr-un clasic procedeu poetic de deus ex machina ), inca inainte de
inceperea luptei cu Ahile, Hector ne este prezentat, la modul figurat desigur, ca deja rapus:

<< Extopa & atov pelval oAoLt) Lolpa. TESNCEY

* IMOL TPOdpoLOE TUAGWOY TE ZKOULAMY.>>>

XII, 116-117

? Zeii Greciei..., p. 282

30 X111, 601-603

'V, 517

2V, 611-614

3 X1, 5-6: avem de-a face deci cu versuri “formulare”, stereotipe.
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(Numai pe Hector il prinse in cursd napraznica soarta
Si-1 impietri Inaintea cetatii la Portile Schee.)

Oricum, moartea sa ¢ anticipatd inclusiv de Hector Insusi, care isi cunoaste funestul
destin; aici prezenta moirei nu face altceva decat sd intareasca in constiinta auditoriului — care
ar fi putut crede ca Apollo este capabil sa schimbe cursul stiut al lucrurilor — ideea ca sfarsitul
luptei dintre cei doi va fi thanatos-ul lui Hector.

Dar moira nu este numai de rau augur (dysonymos), rea (kake) sau funesta (oloe)*, ea
este in primul rand cea puternica (krataie):

<<...T0V 8¢ Kot booe

EALOBE TTOpdiPEOG BAVOITOG KO HOLPO. KPOTOLT.>>>

(... Si zarea-i invaluie moartea

Cea-ntunecata si cea mai inalta putere, Ursita. )

Intr-adevar, sensul lui krataie se apropie mult de cel al unui superlativ. Pe de alta
parte, observam ca folosirea adjectivului porphyreos pe langéa thanatos — porphyreos trimite
concret la culoare, insemnand negru, sau cu nuantd neagra — proiecteaza si asupra moirei
culoarea la care fac trimitere indirect thanatos, kake sau oloe; porphyreos este un negru
stralucitor, care arunca lumind (putem sesiza printre randuri acea dualitate imagistica homerica
de care vorbeste Gladstone®, si care este exprimata in mod clar in alte contexte).

Exact aceeasi formulare este folositd si pentru momentul mortii lui Cleobul (ucis de
catre Aias 1n timpul Patrokliadei):

<<... 10V 8¢ kot booe

EAAOLBE TOPGOPEOC BAVOITOG KO HOLPOL KPOLTOLT.>>°"

Traducerea lui Murnu surprinde aici si mai bine negrul care domind momentul “actiunii”
moirei: .. .iar moartea / cea mohorata si silnica soarta intuneca ochii / lui Cleobul...”

Apogeul manifestarii puterii destinului nu este insd constituit de momentul de
demarcatie efectiva intre viatd si moarte, asa cum ar putea parea. Desigur, acest moment este
cel mai spectaculos in evidentierea puterii destinului, atat pentru omul epocii homerice, cat si
pentru omul modern, dar moira este krataie si pentru ca dovedeste o extensie a puterii sale n
eternitatea mortii:

<<€l un Iditpoxiog Be6PLY UNoTwp ATAAAVTOG

{wdg Edv v od Bdvatog kol polpo. kiydvel.>>>

(Numai sarmanul Patroclu era ca si zeii de mester

Cat a trait, dar acu e-n puterea ursitei si-a mortii.)

Automedon, vorbind cu Alchimedon, precizeaza deci ca acum, cand Patrocle este deja
mort, moira il tine in stipanirea ei. Verbul kihano are sensul primar de a atinge, a ajunge la, a

* X VI, 849 (moir’ oloe); XXI, 83 (id. — avem in acest caz un superb exemplu de anticipare a mortii: poate ci
totusi Ahille o sa-i crute viata lui Lykaon, dar acesta din urmad se si vede inldntuit de moira oloe — chiar si
numai simpla prezentd a cuvantului moira in acest context va fi fost suficientd pentru auditoriul epopeii sa stie
cé Lykaon nu va scdpa teafar din maéinile lui Ahille).

¥y, 82-83

36 of. concluziile studiului lui W. E. Gladstone: Der Farbensinn. Mit besonderer Beriicksichtigung der
Farbenkenntis des Homer, autorieserte deutsche Ubersetzung, Breslau, 1878, care sesizeazi ci, dintre cele 208
de mentiuni ale luminii si culorilor in /liada, 148 se referd la binomul alb-negru, intreaga epopee fiind
construitd din punct de vedere imagistic pe aceastd dualitate care isi gaseste expresia la cele mai neasteptate
nivele narative. Astfel de imagini dualiste impregneaza tesatura epica in cele mai variate moduri.

7 XVI, 333-334

3 XVIL, 477-478; Obpiy unotwp ATdAavtog se traduce exact: infelept asemenea zeilor (cf. si XVII, 671-
672, unde apar aceleasi hemistihuri formulare).
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depdsi (de unde este derivat cel de a stapadni): dupa moarte se poate vorbi prin urmare de puterea
absoluta a destinului; la nivel implicit se observa aici opozitia zoos — theoi / thanatos — moira.

De partea cealalta a taberei, ni se prezintd din nou un Hector deja rapus inainte ca
lancea lui Ahille sa-1 fi atins:

<<... Ol JE TAPOG YE

TPOGPOVEC E1PLALTO™ VOV aDTE HE HOTPOL KUY GVEL.>>]

(““Si m-au pazit amandoi, dar azi mi se duce norocul.”)

Hector rosteste aceste cuvinte In momentul in care vede ca lancea sa nu-l nimereste pe
Ahile si ca Apollo il parasise. Hoi se refera la Apollo si la Zeus care fac loc intrarii In scena a
soartei necrutitoare. Bocetul Hecubei la moartea eroului troian nu este decét ecoul fatidic al
cuvintelor lui Hector, ardtand inca o data “arcul” care prelungeste puterea moirei pana dupa
momentul trecerii in moarte:

<<... ] yop kol ot pdda peEyo kvdog Encobo

{wog £V vov ob Bdivortog kol puolpa Kuxdivel.>>*

(““...ca si lor le-ai fost mare mandrie

Cat ai trait; acum iata-te in mana ursitei si-a mortii.”)

Ceea ce se afla “dincolo” este surprins in eposul homeric in reprezentdri cu certe
influente cretane. Noaptea si Luna sunt elementele constituitive ale acestui cadru®', iar moira
este si ea o ipostazad a noptii si chiar a Lunii, dacd e sa-i dam crezare lui Jane Harrison, care
desfasoard o demonstratie foarte pertinentd in acest sens*’. Avem astfel o viziune aproximativ
completa a reprezentdrilor care circumscriu acest binom destin — moarte in eposul homeric.
Dar care este locul kerelor in cadrul acestei macrounivers al antropologiei mortii?

9

4. KERES, MOIRA, THANATOS

=

O. Crusius remarca faptul ca “in cele mai multe cazuri ker la Homer apare ca un simplu
apelativ: moarte, fel de a muri, destin letal”, fara ca aceasta sa excluda faptul cd in mai multe
imagini si expresii apare totusi o conotatie personali®. Acelasi lucru este sesizat si de H.
Malten*, F. Durrbach nuantind chiar, de la bun inceput, problema: spre deosebire de
thanatos, care desemneaza moartea in general, ker semnifica moartea, momentul fatal referitor
la 0 anumita persoan, particularizator®, prin urmare (observatie care nu are acoperire totusi
pe toatd gama referintelor).

Este evidenta, intr-adevar, relatia “organica” dintre keres si thanatos (foarte des apare
chiar formularea keres thanatoio — in care Genitivul se defineste ca explicativ / limitativ*®). In
cantul II, Odysseu le reaminteste aheilor profetia lui Kalhas, lor, celor care au scapat de
“duhurile mortii”:

¥ XXII, 302-303

0 XXII, 435-436

1 ¢f. P. M. Schuhl, Eseu asupra formdrii gandirii grecesti, Teora, Bucuresti, 2000, pp. 60-61 si F. Buffiére, op.
cit., pp. 391-393

2 Themis. A Study of the Social Origins of Greek Religion, Merlin Press, London, 1989, cf. p. 389, 408.

“in W. H. Réscher, op. cit., col. 1136: “In den meisten Fillen lifst sich das Wort x7jo bei Homer als einfaches
Apellativum in der Bedeutung <<Tod, Todesart, Todesverhdngnis>> erkldren. Dabei steckt aber in vielen
Bildern und Wendungen doch schon personichle Auffassung.”

*1n Paulys, Real-Encyclopidie der Classischen Altertumswissenschaft, Suppl. IV, 1924:"Die Verbindung der
Ker mit Tod und Verderben, in versichedenartigen Formen, ist besonders dem homerischen Epos eigen.”

*in Dictionnaire des Antiquités Grecques et Romaines, coord. Ch. Daremberg, III 1, Hachette, 1900, p. 818:
“Souvent le mot 77 k7jp chez lui [Homer] est employé comme un nom commun: c’est la mort, le moment fatal,

quand il s’agit d’une personne en particulier, tandis que 8cva7og désigne la mort en général.”
46 of. 1, 10, 302, 834; X1, 332; XII, 326; XVI, 687; XXII, 202; Od., X, 171, 398; XIV, 207
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<<... EOT¢ O¢ mdvteg

ndptupot, odg Ut kfpeg Ry Bavdtolo dpepovcat->>*

(““...ci martori cu ochii

Furati voi toti care teferi scaparati de iesmele mortii.”)

Aceste iesme (sau piezele de moarte), agsa cum inspirat traduce Murnu, comparabile ca
imagine cu Eriniile, sunt agenti ai mortii, §i, prin aceasta, “modelul” pastreazd o legatura
“nealteratd” cu destinul. Negrul este cadrul cromatic care circumscrie §i reprezentarea acestor
keres, negru proiectat de imaginea mortii:

<<... 10 8¢ oL o T

TEBESTNY" KTPEG Yo diyov pédowog Bavdtolo. >>*

(” ... dar n-au vrut s-auda voinicii

Ademeniti fiind de zanele negre-ale mortii.”)

Lasand la o parte faptul ca nu e neaparat vorba de o personificare (aga cum lasa sa creada
traducerea), comentariul homeric se refera la faptul ca o parte din aliatii troienilor, desi
cunogteau trista soartd care i astepta (se aflau sub comanda fiilor unui proroc vestit ce le
prevestise sfarsitul), totusi ei au pornit la lupta, “manati” de keres, care ne apar astfel n mod
aproape explicit ca agenti ai destinului. Astfel de formulari au un caracter pur obiectiv (fapt
dedus si din formalismul, din redundanta lor). Pe alocuri insa apar imagini nuantate, fara a devia
totusi decisiv inspre o reprezentare daimonici*’: nenumirate kere [myriai] il urmiresc necontenit
pe omul care in zadar Incearca sa scape de ele, asa cum remarca cu gust amar Sarpedon, cel care,
desi fiu al lui Zeus, nu va putea evita tristul sfarsit:

<<VOV & EUTY|g YOp KTiPEG EdPECTAOLY BOvdTOLo

popon, &.¢ obk Eott duyely Ppotov obd” LIAADEL.>>

(“Insa pe noi intr-o mie de feluri ne paste

Moartea, de care nu-i chip sa ne scape nimica i nimeni.”)

Patrocle este si el deplans de aed, intr-un moment de complicitate cu auditoriul,
specific eposului homeric, pentru sfarsitul anticipat in versurile urmatoare:

<<... €1 8¢ Emog [InAniddao pOAEEY

f T &v LTEKOLYE KTiPOL KaKTY LEAOVOC BOWdToLo.>>!

(“... Daca el pazea cu sfintenie sfatul

Dat de Ahille, scapa negresit de noptatica moarte.”)

Nu poate fi vorba de un demon, asa cum crede Malten, 1n astfel de pasaje aparand ca
evidentd identitatea ker — moarte, iar prin epitetul kake, coroborat cu intreg contextul
comentariului homeric, imaginea se apropie mult de cea a moirei”’. In astfel de situatii, in care
ker / keres apar independent, fara sa mai fie mentionat thanatos, acestea gliseaza semantic pe

Y11, 11, 302-303

8 11, 834-835; aceeasi formulare (keres gar...) apare si in XI, 332, de aceastd dati ea se referd la ahei.
Interesant este un fragment in care acest negru al kerelor este speculat pe plan stilistic prin crearea unei imagini
aproape monocromatice: este momentul in care Zeus vorbeste despre aheii “pe care kerele I-au purtat pe
negrele coribii” (<<ob kfjpeg dopeovot peAovdwy ve®v.>> - VIII, 527); un vers mai sus aheii sunt
numiti “cainii adusi de kere” (<<KVVOG KNPECTLHOPTITOVG >>)

* Malten (op. cit., col. 887) este de parere ci fragmente ca cele doua citate in continuare redau o imagine
apropiatd de cea veche pe care ar fi avut-o un demon Ker; lectura atentd a pasajelor nu confirma insd o
asemenea prezumtie.

%0 X1, 326-327; cf. si Semonides, Fr.1, 21sq: dAda pupian Bpotoiol KTPEC ... THUAT’ 0Ty, Imnurile
homerice, Etg "Apea, 16-18

I X VI, 686-687

52 Un continut asemandtor al reprezentirii kerelor il regdsim si in Odysseea, de multe ori exprimate prin
aceleasi formulari ca in lliada — cf. Od., IV, 502; V, 387; XVII, 547; XIX, 558; XXII, 66; XXIII, 332
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locul lui thanatos, dupa modelul moira — thanatos, aga cum se poate observa in versurile in
care Zeus vorbeste despre momentul salvarii lui Paris din mainile lui Menelau:

<<... 19 8 abte driopueldng’ Appoditn

ollel mapuEUBAmKE Kol abTod Khpag dpdvel.>>>

(“Numai zeit-Afrodita cea galesa-1 tot impresoara

Si-1 ocroteste pe Paris, pazindu-1 de neagra ursita.”)

Acest fragment este foarte important pentru Intelegerea relatiei profinde care se
stabileste intre keres, moarte si soartd, pentru ca in contextul dat cele trei sunt aproape
echivalente, fiind interschimbabile la nivel semantic. Existd alte contexte in care conceptul
apare la singular, ceea ce ne trimite si mai mult la identificarea cu moartea insasi. In acest sens
avem din nou un comentariu homeric, tot o anticipare, cea a mortii unui ghicitor:

<<... Evvopog olwmotig,

&AL oLk Clwvololy EphoaTo Khipa peEAdLVaY.>>

(“... Ennom ghicitorul,

Care, cu toate ghicirile-I, nu fu sa scape de moarte.)

De data aceasta, izomorfismul este evident: ker poartd in mod nemijlocit “marca”
mortii, este neagrd (melaina)™. Ker(es) este folosit ca alternativa sinonimica pentru thanatos
si in elegia arhaica: la Theognis, de exemplu, thanatos este relativ des parafrazat de keres’.

Dar fragmentul cel mai spectaculos in care apare ker in toatd splendoarea puterii sale
(imanente, mai degrabad decat transcendente) este constituit de o descriere a unui episod de
lupta zugravit pe scutul lui Ahille:

“Vrajba ia parte si Valma si Zarva si Iasma pieirii <oloe Ker>,

Care, pe-umar avand o haind-mproscata cu sange,

Ba pe raniti 1i apuca prin tabara, ba pe cei teferi,

Ba pe-un mort, de-I duce tards de picioare prin lupta.

Actiunea terifantd a kerei, exprimatd in trei timpi, este recompusd intr-o imagine
puternica, totalizatoare. Fiind singura reprezentare de acest tip in eposul homeric, a ridicat o
seama de probleme, suscitand interpretari diverse: O. Crusius, pornind de la ipoteza cé poetul
Scutului se numara printre autorii cei mai vechi care si-au lasat amprenta pe textul epopeic,
considera ca avem de-a face cu o suma de trasaturi semistinse, reinviate aici, ale unui “batran”
demon®®; tot pe cartea demonologiei mizeazd si F. Durrbach, argumentul siu fiind ci o
fizionomie atat de neta si de plastica, care probabil isi afld rddacinile intr-o reprezentare figurata
(idee avansatd si de Crusius), trebuie pusd in legaturd cu imaginarul stravechi, In care monstrii isi
giseau loc si in arta figurata™. Malten se aratd ceva mai circumspect, dar preferd si nu dea o
interpretare acestui excerpt, multumindu-se sd constate caracterul subiectiv al acceptiunii kerei®.
Intr-adevir, nu poate fi trecut cu vederea faptul ci aici ker apare personificatd, dar e greu de
demonstrat cé e vorba de o deificare, mai precis, de o daimonizare autentica a fenomenului, cu

9957

IV, 11-12

11, 859-860; cf. VIIL, 115, unde se precizeaza cd nici Herakle nu a putut fugi de kera sa (adica de moartea
care 1i fusese sortita)

35 of. I, 454 — Paris, care reuseste si se sustragd luptei cu Menelau printr-un subterfugiu aproape magic pus in
aplicare de Aphrodita, este urat de ahei precum moartea cea neagri (7Xo1y A1y BeT0 KTIPL UEALVY)).

3 of. Reliquiae Theognidis, v. 208: Bdvatoc yap dvaidng mpéobev éni PAegdpois EEeto Kijpor
Pepady.

711, XVIIL, 535-538

> op. cit., coll. 1137-1138 — exegetului ii pare foarte apropiata imaginea Harpiei, care poarti in fiecare gheara

cate o victima: “... wobei dem Dichter eine Darstellung vorgeschwebt haben mag, wie die in jeder Klaue ein
Opfer davonschleppende Harpyie, die man wohl auch als Ker ansehen konnte.*
¥ op. cit., p. 818

60 col. 887
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atdt mai mult cu cat imaginea nu este nici pe de parte atat de concretd pe cat o vizualizeaza
autorii citati mai sus. Ker nu are chip (surprinde oarecum sintagma “sa physionomie la plus
nette” a lui Durrbach) si nici gheare (precum harpia cu care este comparatd de Crusius), mantia
impregnatd de sange fiind singurul element clar in aceastd descriere. Fragmentul se preteaza
foarte bine la o hermeneutica a imaginarului vizual, in care mantia plind de sdnge redefineste
plastic, la un nivel mai “elevat” al expresiei stilistice, negrul omniprezent al kerei (si implicit al
mortii) — sangele [liadei este negru (melan haima, formula redundantd in economia epopeii").
Cat despre procesul evolutiei spre o asemenea reprezentare §i presupusa arhaicitate a unei
asemenea credinte, textul insusi pare sd indice un raport invers din punct de vedere cronologic
decat cel la care adera specialistii mentionati. Ker nu este singura in acest peisaj: daca rolul lui
Eris (discordia, vrajba) poate fi apropiat aici de cel al unui demon, cu siguranta nu acelasi lucru
se poate spune despre kydoimos (tumultul luptei). Paradoxal pentru omul modern, dar relativ
tipic pentru “lumea homerica”, fenomenul discutat este supus aici unui proces de
“rationalizare”, dupa modelul moira — Moira®. Fortele oculte, amorfe, sunt aduse intr-un
perimetru mai apropiat de formele divine “canonizate” ale lliadei — se simte aici, ca si In multe
alte contexte, mana unui Homer care incearcd sa adapteze forme religioase evident arhaice si
irationale, ca sa folosim un termen drag lui Dodds. Altele sunt imaginile care ne apropie cel mai
mult de reprezentarea originara, probabil, si in care izul arhaic este evident®.

Ker oloe (moartea funestd) capata trasaturi cu adevarat demonice la Hesiod, care
probabil cunostea reprezentarea homerica din cantul XVIII. Apar insd noi trdsaturi care
compun un tablou compact de aceasta data, ce face dovada totusi dovada unui alt imaginar
religios, chiar daca radacinile lui s-ar putea regasi in versurile homerice de mai sus: Keres apar
pe scutul lui Herakles ca niste Erinii insetate de sdnge, de un negru sumbru (kuaneai),
aratandu-si terifiant dintii de un alb stralucitor, band sangele muribunzilor, pentru ca apoi sa-I
tarasca in Hades. Ultima imagine, cea a kerelor care tarasc pe cel mort in Hades isi gaseste
reflexul intr-un pasaj din Odysseea, in cantul XIV, dar ambele reprezentari tin de o alta
mentalitate sau reprezintd o evolutie a unei credinte care Incepuse deja sd-si piardd din
consistenta initiald, rdmanad doar sentimentul (mai mult sau mai putin religios) de teroare
capabil de a da nastere unor astfel de imagini®,

Tot la Hesiod apare insd o marturie a perpetudrii legaturii ker — moarte intr-un spirit
mult mai apropiat de cel al reprezentarilor arhaice:

<<... 01 yap tOTE Teiplog AoThp Boldy LITEP KEGAANG

KNPLTPEPEY AvBpwntmy Epyetal hudtiog, ...>>%

(““... caci steaua Sirius acuma

Deasupra fiecarui crestet de pamantean sortit si moara

o1 of. VIIL, 204

82 of. XVIL,15 si XIX, 311

% infra, pp. 11-12

% 0d., XIV, 115 — ©0v Krjpec &Bay Bavartoio ¢épovoar €ic °Aiddo Séuove. E. Rohde, Psyche,
Meridiane, Bucuresti, 1985, p. 59 remarca si el, ca si Crusius, /. c., faptul cd in versul din Odysseea e vorba de
o reprezentare tarzie, de altfel singulara in spatiul cultural homeric. Ar fi interesanta trecerea in revista a tuturor
acestor reprezentdri “minore”, dar acest lucru nu face obiectul studiului de fatd. Pe de altd parte, astfel de
imagini i expresii devin ceva mai recurente in perioadele urmatoare, dar credinta in keres nu mai era deja o
realitate vie. Referintele la Stesichoros, Eschil, Sophocle, Euripide, Platon, Apollonius Rhodius, etc. nu fac
altceva decat sa confirme ca fenomenul, perceput intr-o varietate relativ larga de sensuri, disipeaza nu numai
formal, ci si substantial pana la punctul in care un Euripide, de exemplu, se poate folosi de imaginea lor si cand
vorbeste de Erinii, §i cdnd pomeneste de boli si de alte nenorociri de cele mai diverse origini. Fenomenul
incepuse deja sa ia amploare de la Hesiod, //iada fiind singurul text in care existd inca o relativa coerenta a
reprezentarilor, in ciuda ambiguitatilor izvorate din originile atat de neclare ale textelor.

% Erga, 91-92 — trad. Ion Acsan; K7jo1TpE@TIC apare si in Scholiile la Euripide, Phoen., 638
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Rasare rar de-a lungul zilei. ...”)

Sensul pare clar: destinat mortii. Dacd insd —trephes, al doilea element intrat 1n
compunerea termenului nu suscitd dubii (semnificatia este Aranif), Dativul keri- a lasat loc unor
controverse, centrate in jurul valorii acestuia: de agent sau instrumental®®. Ader la varianta
propusa de Malten: “Vechea interpretare, apropiat mortii, nu-si gaseste corespondentul corect si
la fel de putin si interpretarea data de Crusius, hranit de ker, care ar trebui sa duca la ideea zeului
sau a geniului protector al omului. Epitetul inseamna deci hrdnit cu moarte.”®’; se impune
totodata precizarea ca imaginea pastreaza o legatura nealterata si cu cea a destinului, trimitandu-
ne din nou la acel binom thanatos — moira, chiar daca suntem in macrotextul hesiodic.

Relatia keres — destin poate fi insa si una directd, nu doar implicitd, asa cum ne-o arata
comentariul homeric de dinaintea mortii lui Asios:

<<... 0bd" &p’ Epeide kakag LIO KHpag AAVEOG

innoloy Kol OxechLY AYOUALOUEVOG TTOPD, YDV

dy’ &movoothoewy mpotl” IAlov hvepubecoow:

TPOSOEY YAP ULV HOLPO SUCWVVUOG HUOEKEAVYEY

Eyxel’ I8ouevnog dryavod AgvkoAidoo.>>%

(““... Dar n-a fost sa-nconjure sortile grele

Si, de teleaga-i purtat, de la vase’napoi sa se-ntoarne

Vesel la Troia, batuta de vint; caci el Inainte

Fuse cu lancea strapuns de Idomeneu, stralucitul

Lui Deucalion vlastar; asa-i fu ursita cea neagra.”)

Pe langa faptul ca aici keres sunt practic agentii moirei, ele poarta epitetul de kakas,
rele, la fel ca si moira n alte contexte. Ker este, ca si moira, oloe (funestd): ni se spune, in
cantul XIII, ca Harpalion <<d¢ p’ €D €180) kfip’ dbAONY EML vnog ERave>>" (desi
cunoscandu-si nefericita soarta, s-a imbarcat pe corabie” — trad. n.). De asemenea, n cantul
XVI apare ecoul formularii aproape stereotipe thanatos kai moira — moartea §i soarta: “astfel
smintitul [de Patrocle] se roaga lui Ahille, menit doar 1i fusese / Singur sa-si ceara prilejul de
moarte si nenorocire [BvaTOV TE KaKOV Kol Kfjpa].””” — aproape ci se impune si
identificam aici ker cu moira, tocmai datorita redundantei expresiei thanatos kai... .

Relatia este simtitd acut si in epocile ulterioare, In ciuda “deformarii” substantei
fenomenului religios in cauza. “Nasterea” Kerei, asa cum apare ea la Hesiod, o demonstreaza:
<<... NOE & Eteke oTUYEPOY TE LOPOV KOL KTpOL HEAOLVOLY
Kol Bdvatov, téxe 8 Yrvov, Etikte 88 dVAoV’ Oveipmy.>>""
(““Au mai purces din sdnul Noptii Sortirea neagra si Sorocul
Si Moartea. S-a nascut si Somnul si nemuritorul neam de Vise.”)

8 0. Crusius, de exempluy, - op. cit., col. 1140 - se opune traducerii lui Unger (apropiat mortii) si, prin analogie
cu kmpeocorgopntovs — 1., VIII, 526 (supra, n. 48) — si bazandu-se pe semnificatia formularii din I1., XXIII,
78, in care apare ideea unei ker atribuita omului la nastere, conchide prin varianta de traducere Aranit de ker (!)
57 op. cit., coll. 888-889: “Die iltere Deutung ‘zu Tode genéhrt trifft kaum das Richtige, ebensowenig die von
Crusius vorgeschlagene “von der Ker ernhért’, die nach der Richtungdes den Menschen pflegenden Gottes oder
Genius fiihren soll. Das Epitheton bedeutet wohl ‘mit Tod genhért’.*

8 XII, 113-117; cf. XVI, 687; X1, 332 — keres intrd in actiune cu mult inainte de ora fatala: fiii lui Merops au
fost sortiti sd intre in luptd (keres agon...), desi tatdl lor, intr-o presimtire profetica, nu si-a dat acordul pentru
plecarea lor.

% X111, 665; cf. XVIIL, 535 — supra, p. 19 / XXIII, 78; XXI, 548 — ker este stygere (ingrozitoare), bareia
(puternica), douad epitete atribuite si moirei

70 XVI1, 47-48; cf. Imnurile homerice, Dem., 262 — thanaton kai keras.

" Theogonia, 211-212
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Ker devine astfel in sistemul theogonic al scolii de aezi din Beotia (daca e sa dam
crezare teoriilor conform careia numai acolo si-a fi putut structura Hesiod discursul) fiica
Noptii, care a zdmislit-o fara vreun paredru. Gandul care se intrezarea deja la Homer, si anume
ca somnul si moartea sunt frati, este dezvoltat aici prin diferentierea si deplina deificare a
conceptelor. in acest sens a devenit, probabil, perfect plauzibild originea Kerei din noapte; si
nu trebuie uitat nici faptul ci noaptea era domeniul moirei’, astfel incat textul hesiodic vine si
consfinteasca aceste stranse legaturi In perimetrul dimensiunii nocturne a imaginarului
eschatologic grecesc.

Elegia dezvoltd imaginea kerei — moire (daca ne este ingaduit s o numim astfel) printr-
o speculatie poeticd sugestivd, remarcandu-se in acest sens cateva texte apartinand lui
Mimnermos si lui Tyrtaios. La Mimnermos, intr-o elegie pe tema favorita a acestei specii a
lirismului grec — efemeritatea vietii — doud figuri negre stau in asteptare, in preajma omului
care se bucura de “florile tineretii”:
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(“... intunecatele zeititi ne stau insi in preajma,

una tindnd capatul batranetii suparatoare,

cealaltd al mortii;...”)

Imaginea celor trei moire este extrapolata aici; kerele sunt insd numai doua, pentru ca,
spre deosebire de “suratele” lor, a cdror imagine Homer nu o cunoastea, rolul lor este unul
eminamente negativ: ele nu tin In maini decat capatul, se referd numai la un final si nicidecum
la un inceput. O abordare “personalda” de aceeasi facturd a kerelor apare si in Imnurile
artemidice ale lui Theognis™, nefiind exclusa influenta lui Mimnermos.

Revenind la textul lliadei, existd doua pasaje foarte importante pentru nuantarea
problemei. in cantul IX, Ahille reaminteste soliei care venise s ii ceara reintoarcerea in lupta
“alegerea” pe care trebuie sa o faca referitor la moartea sa:

“Maica-mea Thetis, zeita, mi-a spus-o demult i mi-o spune:

Sorti indoite ma poarta pe cdi osebite spre moarte.
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Daca la Troia statornic raman si ma-ncaier sub ziduri,

N-o s ma-ntorc inapoi, dar slava-mi in veac o sa fie;

lar dacé eu voi ajunge acasa in scumpa mea tara,

Pierde-voi slava cea mare, dar indelungate-o sa-mi fie

Zilele, nu mor de moarte prea repede si timpurie.””

Lasand la o parte faptul ca nu existd in realitatea culturald a civilizatiei care si-a pus
amprenta pe acest text posibilitatea alegerii (este o evidentd si prin faptul cd Ahille, ca si
Hector, de altfel, isi cunostea sfarsitul aproape in detaliu), accentul “alegerii” sta pe tipul de
moarte — acesta este spectrul asa-zisei alternative, pentru ca renumele eroului (kleos) e legat
de felul in care moare, tine de logica unei paradigme eroice a “efemeritatii”, n care statutul de
erou este reflectat in primul rand de o moarte glorioasa.

Interesante sunt versurile din cantul XXIII, care clarifica intr-o mare masura spusele lui
Abhille. Sufletul lui Patrokle i se arata in somn fiului lui Thetis, pentru a-i adresa o rugaminte
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