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in tripla sa calitate de scriitor, filosof neoplatonician si practicant al
religiilor misterelor, Lucius Apuleius include in Cele 17 carti de metamorfoze
(Metamorphoseon libri sau Asinus anrens) o poveste centrald, ce nu pare sa
aibi o legituri directi cu sensul literal al aventurilor protagonistului. im-
binand elemente mitologice, filosofice si alegorice, povestea despre Amor
si Psyche propune o rescriere literard a calatoriei sufletului in cdutarea iu-
birii divine. Dublat de o analiza a relatiei dintre planul uman si cel divin,
dintre iubirea senzuald si cea sacrd, firul narativ vizat depdseste, cu mult,
rolul unui simplu episod narativ. Zeul Amor este descris intr-o dubld
ipostaza: mai intdi, ca tandr capricios si seducdtor, iar, ulterior, ca sot de-
votat ce isi poartd sotia cdtre culmile celeste ale iubirii. Prezentul articol
exploreaza ipostazele si motivatiile zeului iubirii — atat in cadrul restrans
al istorisirii amintite, cat si in contextul mai larg al romanului lui Lucius
Apuleius. Ne intereseazd, cu precidere, aprofundarea sensurilor sim-
bolurilor care au devenit parti constituente ale filosofiei perene.

In his triple role of writer, Neoplatonist philosopher and practitioner
of mystery religions, Lucius Apuleius includes in The 77 Books of Meta-
morphoses (Metamorphoseon libri or Asinus anrens) a central story, which does
not seem to have a direct connection with the literal meaning of the pro-
tagonist's adventures. Blending mythological, philosophical and allegorical
elements, the story about Amor and Psyche proposes a literary rewriting
of the soul’s journey in search of divine love. Coupled with an analysis
of the relationship between the human and the divine plane, between
sensual and sacred love, the narrative thread in question goes far beyond
the role of a simple narrative episode. The god Amor is conceived in a
double role: first as a capricious and seductive young man, and then as a
devoted husband who carries his wife to the celestial heights of love. The
present article explores the hypostases and motivations of the god of
love — both within the narrow framework of the above-mentioned story
and in the broader context of Lucius Apuleius’ novel. We are particularly
interested in exploring the meanings of symbols that have become con-
stituent parts of perennial philosophy.
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Aparenta tragi-comicd a peripetiilor personajului principal, Lucius, voaleazd sensuri mai
tainice, care oscileazd intre precepte ale filosofiei stoice si valori ale spiritualititii orientale
(Roznoveanu, 1983: 324), integrandu-le intr-un context care anticipeazd neoplatonismul.
Incercirile extraordinare ale propriei existente si cdutarea identititii sunt, pe de o parte, puse
sub semnul destinului nefast, iar, pe de altd parte, sub semnul ocrotitor al Frumusetii (Venus) si
al Tubirii (Amor) — ambele ipostaze protectoare ale providentei convergand in figura divinitagii
feminine absolute (Isis, in acest context literar, care indrumai si faciliteazd transformarea
magarului in om). Dupd cum am evidentiat deja intr-un alt studiu (Cojocaru, 2021: 86-100),
cilitoria lui Lucius nu presupune doar o regisire a trupului uman, ci a conditiei umane
autentice.

Pe parcursul prezentului articol vom relua una dintre multiplele implicatii ale motivului
metamorfozel — ce are o legatura directd cu semnificatiile si rolurile zeului iubirii. Desi, de-a
lungul secolelor, reprezentirile sale au trecut printr-o setie — fireascd — de modificiri si adaptiri
contextuale, esenta lor simbolici rimine aceeasi. Eros/Amor/Cupidon agazi intr-un tipar
antropomorf descrierea alegoricid a fortelor creatoare, sub toate formele lor: divine, misterioase
si — adesea — incontrolabile, capabile si destrame sau si uneasca si sd ridice sufletele dincolo de
limita mortii.

Integratd in ,,rama” mai largd a romanului, regisim o relatare — fird o legdturd directd cu
firul narativ principal — despre dragostea greu incercati a lui Psyche pentru fiul Venerei.
Mediatoarea dintre cele doud fire narative este batrana servitoare a hotilor, care ii impartaseste
povestea tinerei Charite. Daca nu ar fi fost nici salvati, nici ucisa de hoti, Charite ar fi putut,
peste ani, s ia locul bucitaresei hotilor. Asadar, povestitoarea si ascultitoarea pot fi privite ca
doua stadii distincte ale experientei. Avem o imagine grditoare a batraneti (Incercate si
resemnate) care se destdinuie tineretii (triste si visitoare), pentru a consola brusca separare de
fiinta iubita!, dar si pentru a-i comunica o cunoagtere tainicd, menitd si-i asigure nu eliberarea
fizicd, ci pe cea spirituali.

Nu trebuie neglijat nici cine este principalul narator ce ,filtreazd”, in ultimi instanta,
povestea bitranei servitoare. Dincolo de emitatorul si receptorul direct, istorisirea este auzitd de
magarul-Lucius §i, ulterior, transmisd de omul-Lucius. Iar cel din urma este doar un dublu
literar al autorului insusi. De altfel, granita dintre autor si protagonist pare si dispard (Takdcs,
2008: 79) in ultimul capitol.

In incercarea de a schita o paraleli intre sensul literal si cel alegoric, putem remarca
asocierea protagonistei din istorisirea batranei cu sufletul uman, in timp ce Charite ar putea fi
apropiatad — mai curand — de o versiune atrigitoare (i bogati) a trupului (de aceea e o victima
ideald a hotilor). Dincolo de atitudinea recunoscitoare pe care o cultivd fatd de magarul ce se
oferise si o elibereze din pestera, ea nu este Inzestratd cu trisdturi capabile sd i transforme
mania §i dorinta de rizbunare in iertare §i asumare demni a propriului destin. Din relatarea
evenimentelor, reiese clar ci ura nobilei domnite fatd de cel care 1i va provoca moartea lui
Tlepolemus eclipseazd mila si iubirea. Inclusiv din acest motiv, ea rdmane o muritoare
obisnuitd, incapabild s depiseasci, pe deplin, provocarile destinului §i granitele aparentelor. Pe
de altd parte, printesa despre care i se povesteste va fi capabild nu doar si isi depaseasca ura

1 Ne amintim ca Charite fusese rapita chiar inaintea nuntii sale. Reintalnirea logodnicului ei,
Tlepolemus, este anticipata involuntar de finalul fericit al povestii batranei servitoare.

27n primé instant3, iesirea din ,,pestera” ignorantei (alimentats de Icomie, egoism si cruzime) este
incercatd cu ajutorul trupului de magar a lui Lucius — mijloc ce nu este destinat sa ajunga prea
departe.
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(fatd de Venus), ci si si atragd, din nou, iubirea. Agadar, Charite si Psyche pot fi intelese ca
laturi distincte — dar complementare — ale fiintei umane: trupul si sufletul.

Psyche era, la fel ca si Charite, frumoasd, de vitd nobild si sortitd unui destin ale cirui
asperititi puteau fi netezite doar de iubire. In plus, ambele femei, asemenea protagonistului
romanului, devin victimele unor circumstante care le depasesc capacititile individuale — si doar
printr-o interventie providentiald viata lor devine armonioasa. Diferenta greu de neglijat dintre
cele doud destine tine de final: In timp ce finalul povestii lui Charite este cat se poate de tragic,
destinul rezervat lui Psyche e cat se poate de fericit. Tinand cont de modul in care se
contureazi firele narative ale romanului, nu ar fi prea mult si afirmdm ca — in sens strict
alegoric — Charite (trupul) asculti o poveste despre Psyche (suflet) pentru a-si putea directiona
parcursul existential cdtre moartea si (re)nasterea initiaticd. Cea care leagd cele doud elemente
este experienta (batrana servitoare) ce are cunoasterea, dar nu si forta de a o fructifica.

invi'gétura tainicd din povestea batranei va rodi, totusi, in destinul lui Lucius. Atat inaintea
metamorfozei, cat §i in ipostaza de animal, centrul de greutate al protagonistului este situat in
mijlocul suferintelor §i placerilor egoiste ale trupului. Abia dupd reversul nefericitei
transformari, el va deveni pe deplin constient de bucuria rezultatd din dezvoltarea spirituald
altruistd. Aceastd ipotezd privitoare la relatia dintre aparenta exterioard i esenta liuntricd se va
dovedi indispensabild pentru aprofundarea rolutilor pe care le joaci zeul iubirii.

Pe de o parte, Eros este prezentat ca o divinitate primordiald, ce apare inaintea lui Uranos
(Hesiod, 1973: 28-29) si reprezinti forta generatoare, aflatd In stransd legiturd cu ordinea si
coeziunea cosmicd. Rolul sau este poate cel mai important in procesul cosmogoniei, fiind insasi
forta de atractie (inclusiv) dintre Uranos §i Gaia. Pe de altd parte, in traditiile ulterioare, ca fiu al
Afroditei, Amor ate puterea si datoria de a raspandi dragostea printre zei si oameni. De multe
ori, romanii il infitisau ca pe un copil jucdus ce pare si isi rdspandeascd sigetile dintr-un
capriciu de moment. in functie de starea arcagului, victimele puteau fi stripunse fie de o sageati
de aur (ce starnea iubirea ireversibild), fie de una de plumb (ce provoca indiferentd sau chiar
repulsie?). in plus, micul, dar temutul Cupidon are aripi aurii, simbolizand atit natura efemera si
schimbitoate a iubirii, cat si posibilitatea sa ascensionald — exersatd pand la culmile insondabile
ale lumii zeilor (Kernbach, 1995: 183). Alte doud elemente alegorice pe cate le putem intlni in
preajma lui sunt delfinii (ce accentueazi legitura cu elementul acvatic) si trandafirii (care sunt,
in primul rand, florile lui Venus).

Fie si numai dacd ne limitam la importanta pe care o are cununa de trandafiri in prefacerea
lui Lucius din nou in om, vom intelege rolul central al acestei flori in textul vizat. Pentru a
redeveni om, protagonistul primeste de la preotul zeitei Isis o coroana de trandafiri pe care o
minincd. In mod cert, romanul nu prezintd doar simple aventuri satirico-sociale, ¢i mai
degrabd momente simbolice ale unui parcurs esoteric (Dram, 2009: 56). Pe de o parte,
trandafirul presupune o ,cristalizare” a amorului divin (Intrupatd, in viziunea personajului
principal, ca o zeitd supremd si polimorfi). Pe de altd parte, trandafirul apare ca simbol al
frumusetii pe care protagonistul o integreazd in propria fiintd pentru a deveni, in mod deplin,
om. Fara (re)dobandirea armoniei §i a umanititii lduntrice, ar fi fost imposibild abandonarea
conditiei de mégar.

in cuprinsul basmului vizat, Amor ia locul simbolic al trandafirului, iar Psyche pe cel al lui

9

Lucius. Diferenta exterioara e cd tandra printesa nu il ,,consuma” pe Eros, ci se lasid consumati

3 Unul dintre cele mai cunoscute exemple il regdsim in povestea lui Apollo si Daphne, descrisa in
prima carte din Metamorfozele lui Ovidiu.
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de atractia fatd de el* — exact cum fluturele este mistuit de flacira ce il preface in foc ce se inaltd
citre cer, in cenusa ce revine pe pimant, dar si intr-una din cele mai griitoare imagini poetice.
Momentul esential al vietii lui Psyche este, desigur, cdsitoria cu Amor. lar aceasta se petrece de
doud ori: mai intai, In palatul situat undeva intre lumea zeilor i cea a oamenilor, i, mai apoi, pe
taramul olimpienilor. In primul caz, printesa este fortatd de familie sa devini sotia cuiva despre
care nu stic nimic; in al doilea caz, ea se afld la capatul unui parcurs inifiatic asumat.
Necunoagterea si indoiala care culmineaza cu incilcarea interdictiei (de a privi chipul sotului
misterios) o aruncd In tumultul unor incerciri menite fie si-i desdvarseascd iubirea, fie si-i
asigure moartea. $i, de fapt, reunirea ei cu Eros este precedatd de ambele: mai intai, dovedeste —
din plin — cd dragostea sa nu e superficiald $i, mai apoi, este adormiti de ,,frumusetea” cuprinsi
in cutia Proserpinei. Revenirea eroinei in lumea lui Hades ar fi fost iminentd daca nu ar fi
aparut, in ultimul moment, Amor. El nu doar ca 1i reda viata, ci o ajutd si devind nemuritoare i
locuitoare cu drepturi depline a Olimpului. In final, prin interventia lui Jupiter, dragostea lor
este confirmati de zei i, deci, consacrata.

Pentru a intelege rolurile zeului Amor in romanul lui Lucius Apuleius, ne-am putea intreba
de ce pleca el in fiecare zi din preajma tinerei printese? Pe de o parte, pentru ci increderea
proaspetei sale sotii trebuia testatd: chiar fard si il vada, ea trebuia nu doar si rimand
credincioasa legaturii lor, ci si sd aiba incredere (oarbad?) in sotul misterios. Pe de altd parte,
pentru cd el nu apartine doar lui Psyche — dar reversul este valabil (si trebuie sa fiel) pentru a
putea castiga toate darurile zeului. Iar darurile lui pornesc de la o bucurie simpla (ce oferi forte
proaspete sufletului) si culmineazi cu o beatitudine eternd. Pur si simplu, fericirea nu poate fi
egocentricd. Asemenea iubirii, ea apare ca o lumind ce isi are izvorul in lduntrul fiintei, dar
sporeste doar in masura In care este reflectd spre exterior. Orice altd fiintd apare ca oglinda ce
oferd doar ceea ce primeste. Cu cat mai multe astfel de ,,oglinzi” primesc razele fericirii
(consubstantiald iubirii), cu atat mai mare va fi bucuria resimtitd ulterior. Surorile lui Psyche, de
pildi, isi doresc doar propria fericire — mergand pand acolo incat si doreascd privarea totald de
bucutie a surotii lor. In fapt, ele isi limiteazd astfel propria fericire — ca si cum ar inchide o razi
de lumind in propriile palme, sperand si o pistreze doar pentru sine. Rezultatul este cd mezina
— care a cautat si isi impartd implinirea cu surorile ei — nu doar ci o va pistra, ci o va si spori.

Dupi ce Psyche intrd prima dati in palatul lui Eros, afld de la o voce misterioasi ci totul 1i
va apartine dacd va respecta conditia de a nu privi niciodatd chipul viitorului ei sot®. Ne-am
putea intreba de ce este Inviluit de mister chipul lui Eros §i de ce apare in fata proaspetei sale
sotii doar sub protectia noptii? De ce — in prima partea a relatiei lor — el pleaci in locuri nestiute
in timpul zilei §i revine doar invaluit de intuneric? Intr-un mod lesne de intuit, toate posibilele
semnificatii ale comportamentului siu stau sub semnul unei taine, neingaduite ochilor profani —
ce, prin insisi natura lor, ar profana natura sacrd a iubirii. Uneori, Cupidon insusi este
reprezentat ca fiind legat la ochi, sugerand — la un nivel superficial — cd dragostea nu {ine cont
de ratiune sau de aparente. Totusi, ,orbirea” temporari (si autoimpusd) prin care trece zeul
atunci cand isi foloseste arcul poate alegoriza somnul facultitilor de perceptie — care trebuie
iluminate de flacdra pe care o poartd acelasi zeu. Torta sa nu simbolizeaza doar pasiunea
arzdtoare a iubirii, ci si lumina care deschide ochii launtrici ai sufletului — dupi cum se intampla,
de altfel, si pe parcursul povestii in rami din mijlocul textului lui Apuleius.

4 Atractie care devine ireversibild dupd ce se inteap3, la randul su, intr-una din sagetile zeului.
> Nu avem cum s& nu amintim un alt simbol cu semnificatii surprinzdtor de asemanatoare: valul lui Isis
(pe care nici un muritor nu-I poate ridica).
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in prima instanta, fiind doar o neinitiati, printesa nu are posibilitatea de a privi dincolo de
intunericul ce ascunde chipul iubirii. Dupi ce indoiala va fi strecuratd prin vorbele surorilor
invidioase, interdictia va fi incilcatd, iar Eros va fugi — lisand in urmd dezamaigire si tristete. lar
pentru a-si recastiga fericirea, protagonista va deveni servitoarea umila a frumusetii — adici a
zeitei ce il nagte pe Amor. De fapt, prin parcursul initiatic urmat de Psyche, are loc si o
(re)nastere a lui Amor — proces care, in acest context mitologic, poate fi mediat doar de Venus.

Zeita framusetii, in aparentd, este o fiintd inversunati si necrutitoare fati de biata ei nord —
dar, In fapt, joacd un rol asemindtor cu cel pe care si-l asuma Sfinta Vineri In povestile
autohtone. Adesea, ea apare ca un maestru de initiere care forteaza limitele celui/celei ce se
aventureazd pand la hotarele vietii si chiar dincolo de limita mortii. Sufletul uman, fie cd ¢
reprezentat in textul antic sub forma printesei Psyche, fie cd apare In secolul al XIX-lea ca
printul Petru Fit-Frumos, din cadrul basmului ,,Z4na Zorilor” (Slavici, 1982), nu se teme de
moartea trupului pentru cd, dupd aceea, renagterea este o certitudine. Iar dacd eroul sau eroina
face tot ce poate pentru implinirea iubirii, atunci ea va preface materia supusa mortii intr-un
nou trup destinat eternitatii.

Inainte de a dezvolta ideea antetioari, subliniem faptul cd Zana Zorilor si zeul Amor
impart acelasi fond simbolic — dupd cum zeita Venus isi transmite o parte dintre atribute Sfintei
Vineri. Dincolo de schimbarea celor doud ipostaze (masculin/feminin), fondul simbolic al
personajelor este aceleasi: insdsi dragostea care animd cdutarea eroilor (si care devine ea insasi
rasplatd), oferindu-se pe sine pentru a rispunde sacrificiului savarsit. Psyche poate deveni sotia
cu drepturi depline a zeului iubirii doar dupi ce este smulsd din bratele lui Hypnos si ale lui
Thanatos de sdrutul lui Amor — inviere pe care o putem compara cu cea a eroului basmului
»Zana Zorilor”. Am amintit tocmai exemplul anterior din pricina importantei numelui
personajului feminin — ea este, asemenea lui Eros, (si) o mascd alegoricd a rdsiritului intregii
creatii. Revenirea in bratele sale, echivaleazi, deci, cu o reintoarcere la originea primordiald
(singurul loc unde lumea se poate reface in mod deplin i desivarsit). Ba chiar, am indrizni sa
afirmdm cia minunata Zani a Zorilor portretizati de Ioan Slavici propune o fuziune dintre zeul
iubirii si zeita frumusetii — laturi complementare ce strabat constant imaginarul colectiv al
umanitatii.

Revenind la parcursul romanesc al lui Lucius, trebuie sd amintim ci si limitele perceptiei
sale sunt ,fortate” tot de iubire — la inceput de una pitimasd pentru trupul slujnicei Fotis si, la
final, de una purificata §i spiritualizatd, pentru zeita Isis. Inci din timpul calatoriei lui ca magar,
perceptia protagonistului Lucius este mai atentd la detalile ignorate pani in momentul
metamorfozei. Se poate observa chiar ci perspectiva magarului-om este mult mai patrunzitoare
decit a celorlalte personaje (Dram, 2009: 66). Cu atat mai mult va spori perceptia initiatului

(re)devenit om, care isi va descrie cilitoria initiatica astfel:

M-am apropiat de hotarele mortii, am calcat pragul Proserpinei si de acolo m-am
intors, trecind prin toate elementele. In mijlocul noptii, am vazut soarele strilucind cu
o lumind orbitoare, m-am apropiat de zeii Infernului si de zeii cerului, i-am vizut la
fatd si i-am adorat de aproape. latd, ti-am spus lucruri pe care, desi le-ai auzit, esti

totusi osindit s nu le intelegi! (Apuleius, 1990: 372)

Pe de o parte, ca autor de literaturd, Apuleius voaleaza — prin medierea personajelor
alegorice — o aventurd metafizici a sufletului. Pe de altd parte, ca filosof neoplatonician si

vrdjitor initiat in tainele stiintelor oculte, el face trimitere la cultul misterelor lui Amor si
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integreazi — printre randurile povestirii — referiri la rolul crucial al erosului in cadrul
(re)dobandirii conditiei umane si chiar a celei divine. Prin intermediul iubirii providentiale
(intrupati pe de o parte de sotul lui Psyche, iar pe de altd parte de eliberatoarea lui Lucius, zeita
Isis) ate loc cea mai profundd metamorfozi: anume, inlocuirea unui ,,corp lunar” cu un ,.trup
solat” (gt. to soma heliakon — o®po Mhaxdv). Aceastd transformare miraculoasd este redatd sub
doud forme narative distincte, dar complementare: mai intdi, prin parcursul amplu al
protagonistului si, mai apoi, prin povestirea ,,in ramd” despre Amor si Psyche.

In romanul Mdgarnl de anr, referirea la cele doud tipuri de trupuri (cel ,lunar” si cel , solar”)
este surprinsd doar indirect. in lipsa unei prezentiri detaliate — si explicite — este necesar si
apeldm la alte surse pentru clarificari. Asadar, vom incepe analiza acestor concepte (esentiale
pentru decriptarea semnificatiilor metamorfozelor protagonistului) cu ajutorul unui fragment

din cugetirile lui Porfir:

Cici acesta [sufletul n.n.] giseste un corp definit de rangul si de locurile care i sunt
proprii in functie de modul in care este dispus: astfel, atunci cand conditia sa este
indeajuns de pura, ii este innascut (...) corpul eteric; cand, de la ratiune, a avansat
spre proiectia imaginatiei, ii este inndscut corpul solar; cand este efeminat si impatimit

dupi forma sensibilg, ii este aldturat corpul lunar. (Porfir, 2008: 38)

Corpurile lunare sunt un dat al naturii (deci, ele nu mai trebuie ,,ndscute” printr-un efort
individual — asemenea trupurilor solare), fiind destinate lumii lui Hades. Tineretea bogata in
posibilitati, dar insuficient de experimentatid (reprezentatd de Charite), nu i poate urma
exemplul printesei Psyche decat daci va intelege, in mod deplin si practic, invitatura pe care o
transmite maturitatea greu Incercati (bitrina servitoare a hotilor). Trupurile solare sunt
rezultatul acestei intelegeri, care permit accesul la privilegiile zeilor.

Deloc de neglijat este cd apogeul initierii protagonistului este asociat cu imaginea simbolicd
a unui soare care striluceste ,,in mijlocul noptii” propriei fiinte. Dacd amintim dificultatea de a
controla carul soarelui, cu care se confrunti insusi Faeton, ucis de fulgerul lui Jupiter (Ovidius,
1959: 35-46), atunci vom putea dezvolta analiza — mai putin evidenta — a simbolisticii zeului
iubirii. El este la fel de imprevizibil si dificil de strunit ca acest car misterios (ce poate fi un
simbol al trupului solar).

Spre a evidentia legitura dintre lumind si Amor, vom aminti cd printre cele mai vechi
reprezentdri ale zeului iubirii se numird cea a lui Phanes, divinitate primordiald a panteonului
grecesc si una dintre cele mai proeminente figuri ale misterelor orfice. in greaca veche, @avyg
(Phanes) inseamni ,;a aduce lumina” sau ,,a striluci”. Numit si Protogonos, el iese din oul
cosmic (spatiul abstract al inceputurilor), are patru capete (de leu, taur, vultur si om) si forma
androgini (Santamaria Alvarez, 2016: 207). Reprezentarea lui Phanes denotd ci toate
elementele naturii coexistd, in stare potentiald si nediferentiatd in haosul ce precede cosmosul.
Tar Protogonos cilitoreste intr-un car (208) surprinzitor de asemdnitor cu cel pe care — mai
tarziu — il va conduce Helios. Fortele zeului, asemenea carului soarelui, trebuie controlate de o
vointd nu doar treazi, ci si Indelung exersata, pentru a sustine creatia.

Dincolo de cele doud forme alegorice de manifestare, avem de-a face cu aceeasi fortd
generatoare. Misterele lui Eros incep cu cele ale lui Phanes — forma antropomorfd a luminii

primului rasarit al creatiei. Treptat, asemenea tuturor constructelor culturale, cultul si

5 Nu avem cum sa nu remarcam surprinzatoarea paraleld cu cele patru animale asociate cu fiecare
evanghelie a Noului Testament.
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semnificatia zeului cunoaste o ascensiune §i un declin — ce culmineazid cu micul Cupidon, care
va deveni ridiculizat si in totalitate desacralizat. in cultura contemporand, de pildi, zeul iubirii
din mitologia greco-romanid a devenit o figurd ce oscileazi intre naiv, comic si grotesc — fiind,
destul de des, asociat doar cu o plicere capricioasi si iresponsabili. In locul dorintei de
implinire a iubirii autentice, figura devalorizatd a micului zeu e mai curand apropiatd cupiditatii
orientatd citre plicerile limitate ale trupului. Acesta din urmai este si ipostaza decidzutd pe care o
urmeazi §i venereazd, inconstient, hotii care il ripesc pe Lucius si pe Charite.

In altd ordine de idei, zeul iubirii din mitologia greco-romand a devenit, alituri de Hermes-
Mercurius, una dintre cele mai proeminente figuri simbolice ale imaginarului alchimic european.
Alici, il recunoastem, in spatele unor mici retusuri contextuale, pe Amor, in Incercarea de a-si
reafirma rolul hotdrator pentru cristalizarea creatiei — in general — si pentru definirea conditiei

umane, in particular:

Focul nostru nu este altfel decat comun si natural, iar cuptorul este unul vulgar (...)
Focul de lampi cu spirit de vin nu este potrivit pentru aceasta (...) Ai grijd ca
inseldtorii sd nu te dezamégeascd cu marea varietate a cuptoarelor, deoarece cuptorul
nostru este unul vulgar, focul este unul comun, iar materia abjectd. (Valentin, 2015:

135)

Astfel de replici cu dublu inteles au fost des corelate cu intelepciunea lui Hermes si cu
focul lui Eros. In sens alegoric, procedeele alchimice fac referire la reinnoirea fiintei umane —
pornind de la materia grosierd a trupului §i culminand cu transmutarea subtili a emotiilor,
gandurilor si vointei. Interpretarea superficiald si eronatd a scopurilor alchimiei a avut ca
rezultat inevitabila ridiculizare a tuturor figurilor mitologice implicate. Pentru a aminti o

importanti motivatie a voaldrii sensului alegoric al descrierilor, reddm urmatorul paragraf:

Trebuie sa stii cd, din spirit de prevedere, Filosofii au scris diferite lucruri pentru ca
ignorantii care nu doresc altceva decat aur §i argint si nu poati abuza astfel de cel mai
mare secret al naturii. $i se va descoperi ci virtutile naturale care i fac pe toti si caute
adevirul au fost puse de Dumnezeu in naturd, si cd omul nu poate si le cunoasci
dacd nu 1i sunt aritate in mod limpede, si nici nu poate si le inteleagd, din cauza

orbirii sale, si cd el nu poate si se recunoascd nici macar pe sine insusi. (139)

Congtienta cd prea putin le-ar pasa hotilor de povestea lui Amor si Psyche, bitrana i se
destiinuie inocentei Charite — cea care ar avea o sansi de a o intelege. In siajul ideilor
anterioare, nu poate fi intamplitor ci magarul Lucius afli cat de departe poate duce Amor
sufletul ce i se oferd intru totul — si asta chiar inainte de a fi eliberat din acea pesterd a
cupiditatii si ignorantei. Nu este Intamplator nici faptul cd autenticul Amor se afld chiar in
spatele voalului povestii unei umile servitoare — mai curand batjocoritd ori ignoratd, decat
respectatd si ascultatd. Iar fiindcd drumul lui Lucius nu e doar despre personaj, ci si despre om,
in general, acea pesterd plind de talhari, care ascunde bogitii mult mai de pret decat aurul, se
afld in fiecate cititor.

Fiind unul dintre simbolurile energiei creatoare ce di nastere tuturor formelor de viati,
Eros (sau Phanes) isi gaseste o forma de expresie adaptata fiecirui nivel al existentei. Ca arhetip
microcosmic, el este purtat de hormonii trupului, incitand citre dinamismul creator. Daca

anticii afirmau ci natura primdviraticd este impulsionatd si renascd de Amor/Eros/Phanes, nu
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ficeau asta doar dintr-o credintd ignoranti intr-un zeu bizar §i exterior vietuitoarelor, ci
intelegind — mai mult intuitiv §i practic decat stiingific §i teoretic — adaptarea simbolicd a
arhetipului vizat. Daca la nivelul animalelor irationale, scopul principal al zeului este
perpetuarea speciei (precedatd de fireasca plicere), la nivelul fiintei umane autentice putem fi
siguri ca Eros avea niste agteptdri ceva mai subtile si mai nobile. S amintim ¢4 partenera lui
Amor este frumusetea cea mai desavarsita — portretizatd de Lucius Apuleius ca Psyche.

O dati ce constientizeazd ci e menitd lui Amor, ea se apropie din ce in ce mai mult de
Eros si devoaleazi, pas cu pas, misterele lui Phanes — spre a reveni, din lumea lui Hades, in
bratele unui zeu de care se dovedeste demna si cu care, in final, devine ,,un singur trup”. Rodul
contopirii lor se va numi Voluptatea, deci o deplind desfitare. Odata revenitd in gratiile lui
Amor, Psyche poate renaste ca fiinta nemuritoare, (re)generandu-se pe sine, asemenea lui
Protogonos. Date fiind aceste informatii si insusi numele protagonistei, poate fi adus in discutie
un parcurs initiatic inspirat din gandirea platonici (Cizek, 1994: 662) — periplu ce va fi reluat,
sub o forma mult mai extinsi (dar tot in maniera alegoricd) de Lucius. Desfisurarea unui mister
initiatic de coloraturi orientali devine o evidenti la scurt timp dupi metamorfozarea migarului
Lucius in om (Apuleius, 1990: 362).

In concluzie, dupi cum face Phanes la nivel macrocosmic, dar si Psyche la nivel
microcosmic, protagonistul romanului (,,Jux”—,lucis”—, Lucius”) reia aventura ,luminii” in
wintunericul” lumii decdzute si ajunge la regisirea propriei esente si a primei iubiri, amorul ce, in
cazul siu, se traduce ca un fel de ,,etern feminin avant la lettre, 0 mama a tuturor zeilor, ce ii va
marca, ireversibil, destinul. Spre a intelege rolurile zeului iubirii (arhetip ori personaj alegoric,
fiu, sot, dar si mediator intre Venus si Psyche, zei si oameni, frumusete si dragoste, haos si
cosmos) nu trebuie pierdute din vedere nuantele simbolice propuse de romanul lui Lucius
Apuleius si nici datele biografiei autorului. Viata si opera scriitorului se intrepatrund mult mai
clar decat in alte contexte si iau forma unui parcurs romanesc ce va exercita o influenti

incontestabild asupra literaturii universale, dar si asupra altor forme de art.
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