Philologia Perennis

Oglinda Dianei —
de la Lana de Aur la Creanga de Aur

Anton ADAMUT"

Keywords: Golden Fleece; Golden Bough; truth; light; mistletoe

,»Mai prieten imi este adevarul” decat Platon, in fine, adicd am a-1 cauta si a-1
privi fata catre fatd. Ma aflu cumva intre Lana de Aur si Creanga de Aur, ambele
poarta cu sine nu lumina intr-o forma sau alta, poartd lumina in esenta ei. Si Lumina
care lumineaza Adevarul pe mine ma Ilumineaza i nu ma mai poate transforma pe
mine in adversarul Adevarului, dupd cum Adevarul nu poate sd-mi devina adversar.
Lumina este un simbol, nu o metaford, ,radiatia Iuminii pornita din punctul
primordial da nastere spatiului. Este interpretarea simbolica a lui Fiat lux din
Facerea, care inseamna si iluminare, ordonarea haosului prin vibratie” (Chevalier;
Gheerbrant 1994/2: 237)". Citim in ,,Prologul” din Joan: ,In El era viata si viata era
lumina oamenilor/ Lumina lumineaza in intuneric si intunerecul n-a cuprins-o” (1, 4-
5). Cristos este ,,Jumina lumii” — Ego sum lux mundi: qui sequitur me, non ambulat
in tenebris, sed habebit lumen vitae/ ,,Eu sunt Lumina lumii; cine ma urmeaza pe
Mine nu va umbla in intuneric, ci va avea lumina vietii” — foan 8, 12, iar in Marcu 5,
14, dupa ce le spune ucenicilor cad sunt ,,sarea pamantului” (Vos estis sal terrae),
Cristos adauga: ,,Voi sunteti lumina lumii” — Vos estis lux mundi. Pe scurt, este
vorba despre un mit si despre o metafizica a luminii, tema este: de luce.

Sa o vedem intr-un fel anume al manifestarii ei — Lana de Aur.

Mitul Lanii de Aur simbolizeazd o cucerire, cucerirea ,,a ceea ce constiinta
considera drept imposibil” (Chevalier; Gheerbrant 1994/2: 229). Doua simboluri sunt
reunite in mit: inocenta (1ana berbecului) si adevarul (aurul). lason stie lucrul acesta:
»gloria pe care o urmareste este aceea care purcede din cucerirea adevarului (aur) si a
puritatii spirituale — 1dna” (Chevalier; Gheerbrant 1994/2: 229). Comoara este pazita
de un balaur, lason reuseste cu ajutorul Medeei doar sd-l1 adoarmd; initierea nu e
deplina, Iason este biruit de balaurul launtric caruia nu-i sdpase suficient de adanci

* Universitatea ,,Alexandru Ioan Cuza” din Iasi, Romania (antonadamut@yahoo.com).

! ,Si a spus Dumnezeu: Sa se facd lumind. Si lumina s-a ficut” — Dixitque Deus: Fiat lux. Et facta
est lux — Facerea 1, 3. Mai mult, ,,din toate metaforele cu care Dumnezeu s-a numit pe sine, nici una nu
indeamnd mai mult la reflectie si nu intareste mai mult gandirea decat cea a luminii care, vizibila in
sine, este si sprijinul, si virtutea actualizatoare a acestei lumini firave cu care natura ne-a inzestrat ochii.
Autorii [medievali — n.m.] ai tratatelor de optica fac distinctia intre /ux, adica natura luminii considerate
in sursa ei; raza (radius), care este similitudinea produsa diametral in mediu de cétre sursa luminoasa;
lumen, sau lumina raspandita sferic in mediu de catre razele luminoase; splendor, adica stralucirea
obiectelor lucioase pe care lumina le face sclipitoare” (Gilson 1996: 394—395). Numai Dumnezeu este
lux, Creanga de Aur este toate celelalte si separat, si la un loc.
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temnite. E un ,,idealist” lason, nu a inteles ca nu cu orice fel de mijloace atingi telul.
Contrariul lui este Medeea. Un mit complementar spune cd lason, domnind asupra
unei parti din Arcadia, ar fi dezvoltat acolo agricultura, de unde si dragostea zeitei
Demeter pentru el. Prin Medeea, destinul lui pare a se rescrie in mitul complementar
(Kernbach 1989: 239). Nu de tot insa: Medeea e geloasa, il ucide pe regele Creon si pe
fiica acestuia de care se indragostise lason, isi ucide si copiii si fratele. lason se
sinucide, spune o traditie. Alta relateaza ca, obosit, lason se odihnea sub carma
corabiei Argo, cdrma se rupe peste el si-l ingroapa sub sfaramaturi (Kun 2002: 291).
Imi pare traditia cea mai apropiati de realitatea mitului!

Lana de Aur (unde lana semnificd adevarul) a fost chiar ,,lana de aur”, o blana
de oaie folositd pentru colectarea aurului. Este o metoda straveche, practicata inca in
Georgia secolului XX, de a aduna particulele de aur nativ din apele raurilor aurifere
(In cazul nostru, cursul superior al raului Riomi, anticul Phase pomenit de Strabon in
Géographie, X1, 2, 17). Blana de oaie, intinsd uneori pe un cadru de lemn, era
asezata in albia raului, nisipul aurifer se depunea pe ea si, treptat, lana se umplea de
aur. Blana era apoi uscata, scuturatd sau pieptanata, nisipul aurifer era spalat pentru
separarea metalului pretios. Lana de Aur reprezintd la fel de bine resursele bogate si
tehnologia avansatd din Colchida/Georgia. Bogétiile Orientului reprezentau incad de
atunci un miraj si un mit, plus o realitate: abundenta legendara, tehnologia, metodele
de prelucrare a textilelor, a metalelor si a pietrelor pretioase, mai toate erau
superioare activitatilor similare din Grecia, nu mai vorbesc de restul continentului
european. Nu-i de mirare ca Europa dorea pentru sine aceste bogatii materiale si
spirituale ale Rasaritului. Strabon a avut dreptate, legenda argonautilor si cautarea
Lanii de Aur se sprijind pe un fapt real (Strabon 1867: XI, 2, 17-19). Lana mai putea
insemna o carte de alchimie ori poate ca era chiar marea care, nu doar pentru greci,
oglindea Soarele.

Interesant e ce spune Strabon despre Homer. Spune ca Homer este ,,fondatorul
stiintei geografice”, ca este ,,parintele geografiei” (Strabon 1867: I, 1, 2; I, 1, 11).
Foarte semnificativ, in legaturd cu problema adevarului, Strabon ne spune cd Homer
urmarea prin legende atingerea unui scop instructiv/pedagogic si acorda o mare
atentie adevarului. Uzeaza si de nascociri, nici vorba, dar pune adevarul la baza lor,
plasmuirile sunt o momeala prin care mulfimile sunt conduse, dupa cum Homer avea
cunostintd de colchidieni si despre expeditia lui lason in Colchida (Strabon 1867: I,
2,9; 1, 2, 10), legenda era cunoscutd dinaintea lui Homer, ba chiar de dinaintea
rdzboiului troian.

Apolonius din Rodos (poet de sec. Il 1.C.) scrie Argonautica, unde relateaza
expeditia argonautilor in cautarea Lanii de Aur; accentul e pus pe episodul pasiunii
consumate Intre Medeea si lason. O Argonautica in limba latina si cu o mai mica
raspandire apartine lui Valerius Flaccus (mort pe la sfarsitul primului secoul d.C.).

Cum e cu Creanga de Aur?

Ideea ca viata stejarului se afla in vasc a fost probabil sugerata de observatia
ca, iarna, vascul ce creste pe stejar raimane verde, pe cand stejarul insusi e desfrunzit.
Dar pozitia plantei — care nu creste din pamant, ci din trunchi sau din ramurile
arborelui — ar putea confirma aceastd idee (Frazer 1980/V: 162).

Citim intr-un alt loc:
14
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Creanga de Aur trebuie apropiata de creanga verde care este simbolul universal
al regenerarii §i nemuririi. Creanga de aur este ramul de vasc, ale carui frunze de un
verde palid devin aurii la Inceputul unui nou anotimp (Chevalier; Gheerbrant 1994/1:
384-385).

Pare a se insoti mereu cu stejarul, arbore sacru care simbolizeazd maretia,
forta morala si fizicd deopotriva; aici avem stejarul lui Zeus din Dodona, stejarul lui
Jupiter Capitolinul la Roma, ghioaga lui Hercule e facutd din lemn de stejar, lana de
aur era atirnatd intr-un stejar, revelatiile le primeste Avraam sub un stejar, asta e:
»stejarul indeplinea rolul sau axial, care facea din el un instrument de comunicare
intre Cer si Pamant” (Chevalier; Gheerbrant 1994/3: 264-265).

La fel, ramura de acacia (salcamul), simbol al nemuririi, o planta vesnic verde
si foarte rezistenta. Evreii obignuiau sd o planteze pe morminte ca un simbol al vietii
si pentru a indica amplasarea zonelor funerare; acacia simbolizeaza in acelasi timp
renasterea. Printre numeroasele etimologii care se atribuie termenului, aceea din
grecescul a-kakon trimite la absenta rautatii, la inocenta.

Cat priveste vascul, acesta este simbol de nemurire §i vigoare. Vreau sa
urmaresc un loc si trei pozitii fatd de locul ales: locul este din Vergilius, pozitiile
sunt ale lui Frazer, Chevalier & Gheerbrant si Al. Paleologu.

Locul este:

o creangd cu frunzele de-aur/ Creste-n umbrosul copac, si de aur mladitele-i svelte/
Sfanta Iunonei din lad. Dar codrii sdlbatici ascund-o/ Vii nepatrunse o-nvelesc in
nestribatut intuneric/ Incat adancul de jos al lumii nu-i chip a rizbate/ Pana nu rupi
din copac vlastare cu steaguri de aur;/ Asta Proserpina-o cere, frumoasa, ca dar ce-si
alese/ Insasi. lar dacd dezbini tu pe-ntdia mladiti, deodati/ Licur-a doua si cresc
foitele aceluiasi aur./ Tu stiriceste-asadar cu privirea si, cand vei gasi-o/ Rupe-o cu
mana. Caci dansa cu drag si de sine-ti urmeaza/ Daca ti-e scrisul s-o rupi; dar altfel,
cu nici o putere/ N-o s-o dezbini si degeaba cercare-ai sa o tai tu cu fierul (Vergilius
1980: 193-194).

Aleg intdi pozitia lui Frazer care, dintre doua variante valabile pentru toate
trei pozitiile (este creanga de aur vascul?, iatd problema), pare a opta pentru
amandoua. lata ce spune. Viata stejarului se afla in vasc. Dovada? larna, 1n timp ce
stejarul este desfrunzit, vascul ramane verde, mai mult, vascul nu creste din pamant
ci din trunchiul si ramurile stejarului, incat se prea poate ca aceastd pozitionare a
plantei sa fie 1n legaturd cu proprietitile ei magice. Mijloceste moartea stejarului
care este desfrunzit §i-i adaposteste viata in verdele pe care vascul il pastreaza,
deocamdatd, pand la regenerare, doar pentru sine. Nu este, prin urmare, nici o
noutate 1n a pretinde: creanga de aur este tocmai vascul. Frazer se pronunta si cu
privire la versurile lui Vergilius, in primul caz e discret tautologic, in al doilea e
discret sofist. Vergilius doar asociazd vascul crengii de aur, de identificat nu le
identifica. Justificarea gasita de Frazer este:

se prea poate sa nu fie vorba decat de un procedeu poetic avand scopul sa incununeze
modesta plantd cu o aureold miticd. Sau, mai probabil, descrierea sa era bazata pe o

2 De subliniat este faptul ci Aeneas face tot ceea ce face sub notiunea de pietas care, ca la Platon,
este o parte a virtutii. Eneida trimite la dialogul Euthyphron care, ca personaj era, foarte semnificativ,
proroc, aidoma Sibilei (Boyancé 1963: 132-174; Dudau 2004: 151-157).
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superstitie populara, potrivit careia, din vreme in vreme, vascul era luminat de
stralucirea unei aureole supranaturale, aurii (Frazer 1980/V: 162-164; 165).

De ce spuneam ca autorul aici invocat joacd la doua capete? Pentru ca: ,,ne
ramane doar sd ne intrebdm: de ce vascul era numit Creanga de Aur?” (Frazer
1980/V: 167), in fine, fiecare alege ceea ce-i convine. Apoi urmeaza povestea cu
porumbeii, revin la ea.

Pozitia a doua: Chevalier & Gheerbrant. Dupa ce ne spun cei doi ca traditia
greco-romana nu a cunoscut modelul crengii de aur, ajung la Vergilius si conchid,
nici nu aveau incotro!, ca poetul pune o astfel de creangd in mana lui Aeneas pentru
a cobori in Infern. Cu ramura de vasc deschidem portile infernului, vascul nu poate
fi cuprins de foc, alungda demonii, exact cum se intampla la celti care au ocupat timp
de secole campia Padului, tara de bastind a lui Vergilius! Mai mult,

trebuie respectat un ritual al culesului de vasc: creanga nu trebuie tdiatd cu un tais de
fier [fierul anuleaza proprietdtile magice ale vascului, druizii culeg vascul cu o secera
de aur — n.m.]. Creanga de aur este simbolul acestei lumini care ne permite sa
exploram intunecatele pesteri ale infernului [de aceea se sapa temnite adanci viciului
si se construiesc temple virtutii — n.m.] in afara oricarui pericol si fara sa ne pierdem
sufletul. Ea reprezinta forta, intelepciunea, cunoasterea (Chevalier, Gheerbrant
1994/1: 385).

Siun comentariu complementar:

enigmatica ramane functia crengii de aur in legatura cu lumea infernald; o ipoteza, pe
care textul ne-o sugereaza, este de a vedea in ea un atribut al initierii (coborarea insasi
avand o valoare initiatica), la care nu pot accede decat cei capabili de o evolutie
spirituala. (Acest sens ermetic pare sa fie preluat de Sadoveanu in romanul Creanga
de Aur) (Petecel 1980: 194).

Conchid cei doi: cu siguranta creanga de aur este ramul de vasc.

Pozitia a treia este exprimata de Al. Paleologu; martor tacut 1i este Vergilius:
,»Vergilius spune deci ca e vorba de vasc (viscum) si ca nu trebuie taiat cu fierul; de
fapt spune ca, daca nu ti-e dat sa-1 poti rupe cu mana, e in zadar, nici cu fierul nu-1
vei putea lua” (Paleologu 1997: 53)°. Numai ci, in ciuda lui Frazer, a cuplului
Chevalier & Gheerbrant si a lui Paleologu, la Vergilius creanga de aur nu e vascul,
nu, nici vorba:

legenda despre creanga de aur, de origine italiana [si aici greseste Stella Petecel —
n.m.] si comparabild cu marile legende celtice [nu e comparabild, din lumea celticd
vine — n.m.], a ramas, cu toate cercetarile savantilor, invaluitd in obscuritate. Eduard
Norden si alti comentatori au incercat sa o identifice cu vascul (de asemenea venerat
ca plantd magica), dar faptul ca Vergilius o compara cu vascul [v. 205-206: ,.astfel

3 Cam la fel stau lucrurile si la Vasile Lovinescu care, si €l, stiruie asupra cartii VI din Vergilius. A
oferi Proserpinei Creanga de Aur — cu majuscule scrie Lovinescu — inseamna a te legitima, adica de
bund voie ai cobordt in Infern, nu ai fost nici damnat, nici condamnat. Numai in acest caz
ingrozitoarea Persefona” devine Eleusina (,,Prea Milostiva™) si purtatorul Crengii i devine fiu adoptiv.
Creanga este un fir noetic, este firul Ariadnei. Creanga de Aur creste intr-un copac intunecat, este si ea
un copac, doar ca fara de radacini, radacina e teluricul, fard de radacind e vasc. Fara de radacina
Creanga de Aur este, ca sd spun asa, un copac cu radacinile in sus (Lovinescu 1989: 20-23).
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precum (s.m.), In paduri, prin gerul iernatic e vascul/Verde la frunze...” — n.m.]
infirma aceasta ipoteza (Petecel 1980: 194).

In sintezd, coborarea in Infern ne spune la Vergilius urmitoarele: ajuns la
Cumae, Aeneas consultd pe Sibila dacd si cum poate cobori in infern pentru a-1
revedea pe Anhise, tatdl lui. Nu de coborat e greu, iesirea e dificild si e doar in
putinta aceluia care a stiut sd-si procure creanga de aur, raspunde Sibila, un personaj
apolonian si infernal deopotriva. In Eneida, cartea VI, v. 190-211, doi porumbeii il
conduc pe erou prin padurea din Infern pana descopera creanga de aur. Caron insusi,
vazind-o, 1si pune luntrea in miscare, dupa ce initial refuzase cererea lui Aeneas de
a-1 trece Styxul.

Sa incerc acum o aplicatie. Sintagma ,,creanga de aur” apare in Creanga de
Aur a lui Sadoveanu o singura datd, catre sfarsit, cand Kesarion se desparte de
imparateasa Maria. Are loc urmatorul dialog intre cei doi:

Imparitita se retrase, ridicandu-si bratele la frunte.

— Vai de mine, suspind ea. E adevarat deci ca ai stat in templele egiptenilor?

— Intr-adevar, acolo am cunoscut lumina. Aflarea acestui lucru, mariti
Doamna, nu trebuie sa-{i aducd mahnire. latd, ne vom desparti. Se va desface si
amagirea care se numeste trup. Dar ceea ce e intre noi acum, lamurit in foc, e o
creangd de aur care va luci in sine in afard de timp (Sadoveanu 1976: 191).

Este o creangd imateriald dupa cum imateriala a fost si legatura celor doi nu
numai cand isi dau intdlnire in gand. ,,Creanga de aur, adicd vascul, adica
intelepciunea si cunoasterea, 1-a ajutat pe Kesarion Breb sa poatd iesi din infern,
impreuni cu imparitita Maria, pe care tot el o dusese acolo” (Paleologu 1997: 54)*.
Si sd nu uitim cd al XXXIII-lea Decheneu este Kesarion Breb, iar ,,civilizatia
arhaica la care aspira Sadoveanu si a carei structurd o conserva nu este rudimentara,
ci primordiala, nedegradatd” (Paleologu 1997: 34).

O chestiune tulburatoare, o profetie in fapt, apanaj al alesilor. Personaje sunt
Batranul si Egipteanul. Kesarion e aproape, dar nu aude asa cum aude profetia
tacerea pesterii:

candela batranului mai luci atit cat era necesar Egipteanului si-i afle prorocirea
asupra neamurilor acestui pamant. Cici, precat vedea el, avea sd vie asupra lor din
rasarit [s.m.] duh de destrabalare si spaima (Sadoveanu 1976: 203).

Si spun, pe ména lui Paleologu:

mare artist, scriitor de geniu a devenit Sadoveanu tarziu, printr-un proces de
transmutatie interioara care l-a modificat fundamental. Abia la un sfert de secol de la
debut [a debutat cu volum in 1904 — n.m.] Sadoveanu a devenit cu adevirat
Sadoveanu. Daca nu vrem sa admitem asta, nu intelegem nimic din lenta slefuire a
pietrei savarsitd de Sadoveanu si nu Intelegem sensul lungii sale cai cétre sine
(Paleologu 1997: 15).

In incheiere:

4 Hercule, Orfeu, Ulise, Ghilgames, Socrate, Isus, alesii prin urmare, au ca probd coborirea in
infern. Din aceastd perspectiva, ,,Creanga de Aur, romanul lui Sadoveanu, este un descensus ad
inferos” (Paleologu 1997: 54).
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Cine nu cunoaste tabloul Creanga de Aur al lui Turner? Scena, luminata de
lucirea aurie 1n care imaginatia si mintea divina a lui Turner Invaluia transfigurand
chiar si cel mai minunat peisaj natural, este o vedere a micului lac pierdut in padurea
din Nenia — ,,0glinda Dianei”, cum 1l numeau cei vechi. Cine i-a vazut o data apa
clipocind calm, intr-o vale infrunzitd in colinele albane, nu-l va mai uita niciodata
(Frazer 1980/1: 8).

Comenteaza Lovinescu:

Lacul apare ca o vatra de flacari apoloniene; lacul, fiind ,,oglinda Dianei”, devine
o licoare a celor doi frati gemeni divini, un lac androgin, o apa de foc, deci bautura de
nemurire. Se vede ca Turner stia mai multe decat Frazer (Lovinescu 1989: 16).

Da, lumina adevarului e durabila, finalitatea cunoasterii e autoperfectionarea!
Dixi et salvavi animam meam”
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cartea (Marx 1996: 226).
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Diana’s Mirror -
from the Golden Fleece to the Golden Bough

I begin this text with an apparently well known commonplace: Amicus Plato sed
magis amica veritas. It seems a commonplace, who does not know it? The problem is that
commonplaces do not turn anyone into a scholar, because they do not refer to any specific
statements, but they have always an empirical basis, thus being an universalization of
particular cases from science and life. And Aristoteles teaches us that problems are either
universal or particular. Both kinds of problems have in common the ways by which we
absolutely confirm or reject a sentence. Indeed, if we prove that a certain determination
belongs to every case, we also prove that it belongs to some; and if we prove that it does
belong to no cases, then it does not belong to any case as well. The article talks about a
metaphysics of light/truth, using the pretexts of the Golden Fleece and the Golden Bough.
Everything ends in and on the mirror of Diana.
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