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In acest articol, propunem o analizd comparativd a
simbolisticii zeului Hermes, axandu-ne, in special, pe doud dintre
reprezentirile sale: cea de mesager al zeilor si cea de geu falic. Prima
dintre aceste reprezentiri imbind doud atribute esentiale ale
zeului: pe de o patte, purtitor al mesajului/ cuvintnlui zeilor (Hermes
Arcadianul) si, pe de altd parte, calanzitor al sufletelor (Hermes
Psyhopompos) spre si dinspre Lumea de Dincolo. A doua
reprezentare, cea de zeu falic, poate pirea cd nu are o legaturd
directd cu cele doud atribute amintite anterior. La nivelul
interpretarii literale, cele doud reprezentdri sunt, intr-adevir,
paralele una fatd de cealaltd — parand cd nu pot (sau nu ar trebui)
sd se intersecteze niciodatd. Totusi, o analizd mai atentd a
sensurilor simbolice ne va indruma citre ipoteza ci ipostazele
zeului sunt mai degrabd complementare decat paralele. Cu alte
cuvinte, rolurile de mesager al zeilor si de calduza a sufletelor nu
sunt ,,contrazise” in cadrul celei de-a doua reprezentri, ci,
dimpotrivd, se regisesc sub o altd forma simbolicd sau sunt, cel
putin, completate (i nu ,,anulate”) de o altd forma simbolica.

In this article, we propose a comparative analysis of the
symbolism of the god Hermes, focusing in particular on two of
his representations: that of wessenger of the gods and that of phallic
god. The first of these representations sums up two essential
attributes of the god: on the one hand, bearer of the message/ word
of the gods (Hermes the Arcadian) and, on the other, guide of souls
(Hermes Psyhopompos) to and from the World Beyond. The
second representation, that of phallic god, may not seem to
have a direct connection with the two attributes mentioned
above. At the level of literal interpretation, the two
representations are indeed parallel to each other — appearing that
they cannot (or should not) ever intersect. However, a closer
analysis of the symbolic meanings will lead us to the hypothesis
that the god’s aspects are rather complementary than parallel. In
other words, the attributes of messenger of the gods and guide
of the souls are not “contradicted” in the second representation,
but, on the contrary, they are found in another symbolic form or
they are, at least, supplemented by another symbolic form.
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Inaintea (re)interpretarii proptiu-zise, ar fi oportun si amintim cateva chestiuni generale
despre ce presupune hermeneutica simbolurilor si care este legatura sa cu mitologia comparati.
in primul rind, trebuie sd avem in vedere cd aceastd disciplind presupune analiza unui tip de
limbaj abstract §i wniversal care nu poate fi ,tradus” decat partial prin utilizarea unui limbaj
conventional concret. Din aceastd perspectivi, orice analizd intelectuald reprezinta o ingradire —
necesari si fireascad — a campului de studiu. Intelectul in sine reprezintd un instrument destinat
comparatiei §i problematizarii, dar nu si analizei profunzimilor abstracte ale unui simbol. Pentru
ca interpretarea si intelegerea si nu se raticeascd in labirintul ratiunii, este necesara si interventia
altor facultdti cognitive, corelate cu imaginatia, inspiratia si intuitia. Astfel, cresterea interesului
cercetitorilor pentru studiul limbajului simbolic a contribuit la dezvoltarea stiintelor
imaginarului din ultimele decenii.

Asemenea literaturii comparate, hermeneutica simbolurilor este, in felul sdu, o
sindisciplind” care incd intaimpina dificultdti atunci cand incearci si se prezinte pe sine. in linii
mari, putem observa ci obiectul sdu de studiu este simbolul, iar metoda sa de abordare implicd
O aparentd lipsd a metoded. Fiind cel mai abstract mijloc de comunicare, simbolul nu ,,explicd”, ci
»sugereazd” o realitate mult mai profundd §i complexd decat aparenta semnificantului. in
introducerea amplului siu studiu despre structurile arhetipale, Gilbert Durand vorbeste despre
omogenitatea semnificantului si a semnificatului in cadrul simbolului, situdnd acest dinamism
organizator la baza structurii imaginatiei.

Privite in ansamblul imaginarului, simbolurile sunt o sumi de imagini mentale care existd
intr-o interdependenti constantd si alcituiesc sisteme complexe care graviteazi in jurul unui
,»simbol-nucleu” sau al unei perechi de ,,simboluri-nucleu”. Aceste ,,simboluri nucleu” pot fi
intelese doar printr-o contextualizare adecvatd. De-contextualizarea unui simbol poate avea loc
doar in urma unei contextualiziri corecte §i aceasta intotdeauna doar pentru a obtine o
recontextualizare care va spori intelegerea simbolului analizat. Avand in vedere cd simbolurile
sunt entitdti dinamice care ,,trdiesc” in cadrul unei ,,galaxii a imaginarului”, utilizarea intuitiei in
interpretarea simbolurilor se dovedeste absolut necesari. Receptarea intuitivi a simbolurilor
ofera intelegerii posibilitatea de a surveni §i de a spori, in timp ce ratiunea poate stabili anumite
limite de pertinentd ale interpretirii. De asemenea, ratiunea ,,traduce” limbajul abstract al
imaginarului intr-o formd recognoscibild si transmisibild prin intermediul limbajului
(conventional) concret.

Integrand simbolurile in scenatii narative, miturile prezinti un ansamblu de scheme
arhetipale. Avind In vedere ci arhetipul depiseste individul, apartindnd (in)constientului
colectiv, structurile arhetipale exercitd o influentd constanta asupra culturii. Astfel, zeii tuturor
mitologiilor majore sunt imagini profund simbolice i, prin urmare, fiecare zeu al panteonului
(roman, grecesc, egiptean etc.) este in directd legdturd cu un arhetip universal. Hermes (sau
Mercur) se numdri printre figurile cele mai semnificative din Grecia si Roma Antici. Acestuia i
se atribuiau o multime de roluri (de la mesager al zeilor, pind la protector al hotilor) si o

etimologie incerta.

1,Metoda fard metodd” presupune depéasirea (dar nu excluderea!) constantd a oricaror limitari
metodologice — dat fiind ca, din interiorul granitelor unui context limitativ, orice simbolistica poate fi
doar partial inteleasa. Aceasta se datoreaza faptului cd simbolul este o entitate dinamica care exista
prin interpretare si, totodatd, prin natura sa, reprezentarea simbolica depdseste (dar nu exclude)
orice interpretare de natura conceptuala.

2 Hermes-Mercurius este un astfel de ,,simbol-nucleu” in jurul c3ruia graviteaza o serie de simboluri
specifice (cele mai cunoscute dintre acestea fiind: palaria cu boruri largi, caduceul si sandalele
inaripate).

272



AIC

Fiind incdrcat de o simbolistici vie, mitul lui Hermes a fost resemantizat in numeroase
contexte culturale, iar reprezentarea sa a suferit o serie de metamorfoze succesive si (de cele
mai multe ori) complementare cu teprezentdrile sale din Antichitate®. Figura acestui zeu capitd
o complexitate din ce In ce mai accentuatd odati cu Renasterea, urmand si se bucure de o
atentie deosebitd si in perioada Romantismului. Totusi, multiplele ,,ramificatii” ale reprezentirii
nu fac decat si dezvolte simbolistica arhetipului original. O serie considerabild de astfel de
~ramificatii” continud si se dezvolte §i In perioada moderna §i contemporani* — semn clar al
persistentei dinamismului viu al simbolului.

In ceea ce priveste analiza simbolisticii lui Hermes, trebuie amintiti contributia studiilor lui
Carl Gustav Jung,. In eseul “The Spirit Mercurius”, inclus in volumul Alkhemical Studies, este
evidentiat faptul cd Mercurius cuprinde ,,toate opozitiile imaginabile” — aceasta fiind una dintre
caracteristicile sale esentiale: “Mercurius consists of all conceivable opposites. He is thus quite
obviously a duality, but is named a unity in spite of the fact that his innumerable inner
contradictions can dramatically fly apart into an equal number of disparate and apparently
independent figures” (Jung, 1967: 237).

Faptul ci o serie de (aparente) opozitii sunt cumulate de o singurd figurd simbolicd
accentueazd pozitia sa de ,simbol-nucleu”. Asupra acestui aspect vom reveni in paginile
urmitoare. In continuare, ne vom axa pe doud ipostaze ale zeului Hermes, imbinind analiza
simbolisticii personajului mitologic (din perioada Antichitatii) cu cea a lui Mercurius din
perioada Evului Mediu si al Renasterii. Scopurile acestui demers sunt de a accentua caracterul
complementar al celor doua ipostaze si de a evidentia pozitia lui Hermes Mercurius de,,simbol-
nucleu” in jurul ciruia graviteaza o serie de alte imagini simbolice.

In perioada Antichititii, se poate vorbi despre o tripld reprezentare a lui Hermes: pe de o
parte, zeu secundar (Hermes Arcadianul), fiu al lui Zeus si al Pleiadei Maia, wesager al zeilor din
Olimp si cilduzitor al sufletelor mortilor (Hermes Psyhopompos); pe de altd parte zex falic,
pereche eroticd a Afroditei (din fuziunea celor doi zei luand nastere Hermaphroditos). Existd,
de asemenea, §i ipostaza sa de gex sapiential (Hermes Trismegistus) avand atribute similare
zeului egiptean Thot. Rolul semnificativ al lui Hermes Trismegistus este recunoscut atit in
cadrul culturii Occidentului, cit $i in cea a Orientului Mijlociu:

Hermes has a most significant place in the Islamic tradition. Admittedly, his name does not
appear in the Quran; but the hagiographers and historians of the first centuries of the Hegira
quickly identified him with Idris, the #abi mentioned twice in the sacred book (19.57; 21.85).
This is the Idris whom God “exalted to a lofty station,” and whom the Arabs also recognize
as Enoch (cf. Genesis 5.18-24). Idris/Hermes is called “Thrice Wise”, because he was
threefold. The first of the name, comparable to Thoth, was a “civilizing hero”, an initiator
into the mysteries of the divine science and wisdom that animate the world: he carved the
principles of this sacred science in hieroglyphs. (Even the Arabic term for “pyramid”, baram,
is connected with the name of Hermes, Hirwis.) The second Hermes, who lived in Babylon
after the Deluge, was the initiator of Pythagoras. The third one was the first teacher of
alchemy. Thus the figure of Hermes links Muslim consciousness with the pagan past; but it is

no more graspable than that of our Western Trismegistus. (Faivre, 1995: 16-17)

3Din perspectiva esentei simbolice sugerate prin reprezentirile sale.
“In sustinerea acestei afirmatii, putem aminti importanta pe care o acord3 Gilbert Durand lui Hermes
si Dionysos in structura imaginarului lumii moderne (si ,,post-moderne”).
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in reprezentarea acestuia din urmd, titlul de zeu si de ,erou civilizator” se imbind
armonios: Hermes Trismegistus este recunoscut ca inventator al vorbirii articulate, autor al
unor crti initiatice sacre (hermetice) i, in acelasi timp, ,,zeu cu atributul profetiei, educator al
preotilor, legislator, astronom si astrolog, ocrotitorul scrisului, al geografiei i cosmografiei si
patronul medicinii” (Kernbach, 1995: 230). in contextul prezentului articol, nu vom pune
accentul pe aceasti laturd a reprezentdrii lui Hermes, ci ne vom focaliza pe analiza
reprezentarilor de mesager al zeilor si de zeu falic. Existenta acestor doud ipostaze accentueazi
i mai mult faptul ci Hermes este (cel putin in aparenti) o intruchipare a multor contradictii.

Hermes Arcadianul (numit, uneori, si Hermes Psyhopompos) este recunoscut ca o
divinitate sincretica, rezultata din fuziunea mai multor zeitdti arhaice locale. in timp, el va
deveni zeu pastoral. Imaginea lui Hermes purtind un berbec (Hermes Kriophoros) este
relevantd In acest caz. Simbolistica acestei reprezentiri a zeului a fost asociatd ulterior cu
imaginea ,,Bunului Pistor” din crestinism. De altfel, e un fapt binecunoscut ci Hermes i
Hristos au numeroase atribute comune — motiv pentru care, inci din primele secole ale
crestinismului, reprezentarea lui Hermes era Inteleasi si ca o echivalare simbolicd a imaginii lui
Hristos:

On one hand he [Hermes] was condemned, ridiculed, and turned into a devil; on the other,
he was recognized as a benefactor, an exemplar of humane values and Christian virtues, even
an image of Christ, while also being the repository of an esoteric philosophy. [...] From the
very first centuries, Hermes-logos was compared to Christus-logos (e.g., by Justinian, Apologia
I, 22, and several passages in Clement of Alexandria) possibly influenced by Origen (Contra
Celsum 1IV). Hermes was seen as a god of flocks, a Good Shepherd, as one can see from
primitive Christian representations where he appears in the form of Hermes Kriophoros, i.c.,
carrying a ram or ewe. This trait is inseparable from his function of psychopomp or

conductor of souls, an obvious attribute of Christ. (Faivre, 1995: 18-19)

Luand in discutie atributul sau de ,,mesager al zeilor”, trebuie evidentiat ci putine sunt
personajele mitologice care pot patrunde dupi voie dintr-un tiram in altul. Hermes poate intra
atat In infern, lumea oamenilor si a zeilor; mai mult decat atat, el ii poate ghida pe cei care ii
solicitd ajutorul si depdseascd obstacolele care impiedicd intrarea si (mai ales) iesirea din lumea
lui Hades. in cantul XXIV al Odiseei lui Homer, de pildd, avem o descriere a lui Hermes ce
cilauzeste spre Lumea de Dincolo sufletele petitorilor ucisi de Ulise: ,in vremea asta Hermes
din Cilene/ Chemi la sine sufletele celor/ Care-au petit. Purta cu el frumoasa/ Nuia de aut,
mijlocul cu care/ Adoarme dupi voie oti desteaptd/ Pe oamenii cei adormiti. Cu joarda-i/ El le
urni si ele dupd dansul” (Homer, 1979: 511).

Astfel, pe langa functia de mesager al zeilor, Hermes are si rolul de fiintd psihopompa.
Important de retinut este ci el nu doar conduce sufletele spre tiramul mottilor, ci i din tiramul
mortilor spre tiramul celor vii, contribuind astfel la ,,circulatia sufletelor” (Faivre, 1995: 12). in
plus, meritd o atentie deosebita faptul ca atributul de mesager al zeilor este complementar cu
cel de fiintd psihopompd. Pentru o iIntelegere sporiti a asocierii celor doud functii trebuie
subliniat faptul ci el este mesagernl zeilor si nu unul dintre mesagerii zeilor. Aceastd ipostazi care il
singularizeazd ne ajutd si deducem faptul ci Hermes reprezintd ,,cuvantul in sine”, cel care
poarti mesajul. De asemenea, cuvantul (logos) este mijlocul prin care zeul isi manifesta energia

creatoare in planul materiei — din aceastd perspectivi, cuvantul actioneaza ca ,,purtator al unui
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mesaj” si, totodati, ca intermediar dintre lumea zeilor si cea a muritorilor. Coreland
interpretarea anterioara cu imaginea lui Hermes Psyhopompos ar putea rezulta o perspectiva
interesanta’.

Interpretarea anterioard ar putea fi doar una dintre limitele interpretirii reprezentirii lui
Hermes, deoarece valentele simbolice ale acestui zeu au o arie foarte extinsi. Fiind un zeu
asociat elementului aer, putem deduce doud din atributele sale esentiale: dificultatea de a fi
controlat” si agilitatea: ,,Atributul siu, sandalele inaripate, semnifici forta de elevatie si
capacitatea de deplasare rapidi” (Chevalier & Gheerbrant, 1994: 123). In acest context, se
dovedeste oportund asocierea mesagerului zeilor (Mercur) cu argintul viu™, studiind acest
personaj mitologic ca simbol pentru o substanta” — asociere deosebit de pronuntati in timpul
dezvoltarii imaginarului alchimic medieval si renascentist: ,,As the substance of the Arcanum,
he is mercury, water, fire, the celestial light of revelation; he is soul, life-principle, air,
hermaphrodite, both puer and senex. He is the zertium datun?’ (Faivre, 1995: 18).

Din punct de vedere alegoric, Hermes reprezinta si ,,mercurul brut” care trebuie sa treacd
prin numeroase stadii de pregatire §i rafinare pentru ca, in final, din acesta si poata fi obtinut
»piatra cu noud fete” (filosofald). Mercurul alchimistilor este materialul care detine secretul
stiintei divine, al pietrei filosofale si al nemuririi. Mai mult decat atat, intr-un text atribuit lui Ibn
al-Nadim, este consemnat faptul ci ,,Hermes, ca mare filosof, nu didea nici unui discipol acest
titlu daca nu se pricepea si la alchimie” (gpud Tartler, 2014: 238). In aceeasi ordine de idei,
putem aminti ca Tabula Smaragdina (remarcabilul rezumat al stiintei oculte, atribuit lui Hermes
Trismegistus) este unul din textele pe care se fundamenteazi alchimia europeani. Identitatea
istoricd a autorului sau detaliile privind provenienta textului nu ne intereseaza in acest context;
ceea ce meritd retinut este legitura dintre reprezentarea lui Hermes ca zeu sapiential gi
reprezentarea lui Hermes ca element alegoric al imaginarului alchimic.

Datoritd unor idei preconcepute, tendinta generald de raportare la alchimie este destul de

vagi, privind-o doar ca pe o pseudo-stiintd ,,exotici” al cirui merit este acela de a fi o pre-
chimie. Pentru a clarifica aceastd problemi, citim urmatoarele fragmente din Akhimia asiatica a

lui Mircea Eliade:

Alchimia a fost i a rimas o tehnicd spirituald, prin care omul isi asimila virtutile normative ale
vietii si-si cduta nemurirea. «Elixirul vietii» nu este altceva decat Nemurirea, scopul tuturor
tehnicilor mistice, din toate vremurile si tarile. Alchimistul, cautand «elixirul», se apropie mai
mult de mistic — care Isi cauta calea citre nemurire — decat de omul de stiingd. (1991: 22)

Chimia nu se naste din alchimie. Chimia existd de la inceput, separati, dar paralel, aldturi de
alchimie, sunt doud structuri mentale complet diferite. Numai acela care pierde sensul

alchimiei o poate lega de chimie. (58)

Asadar pre-chimia care se ocupd cu medicina sau cu metalurgia, avand in vedere aspectul
concret al obiectelor, nu are nici o tangentd cu alchimia autenticd — care vizeazd o (re)nagtere
spirituald. Etapele majore ale ,,nasterii alchimice” includ:

1. Purificarea subiectului (separarea elementelor pure de cele impure);

SAbilitatea cuvdntului unui zeu de a ucide sau de a invia se bucura deja de o bogatd documentatie si,
de aceea, nu vom insista asupra acestei perspective.

SAtributul de agilitate este reliefat mai puternic in denumirea din engleza populard a termenului:
quicksilver.

7 De altfel, asocierea zeilor cu un anumit element sau substanta este un fapt comun in mitologie.
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2. Sublimarea (dizolvarea subiectului pani ce nu mai rimane din el decit ,,arhetipul”);

3. Creatia (reunirea elementelor ,,arhetipale” intr-o maniera desavarsita).

Existi o legiturd semnificativd intre mercurul alchimic (reprezentat uneori sub forma
zeului Hermes Mercurius) si transmutarea alchimicd a metalelor. Adevaratul simbol al
transformarii plumbului in aur tine de ocultismul practic. Corpul fizic (,,pimantul” sau ,,sarea”
alchimistilor) este impur, predispus la boli si, mai presus de toate, destinat mortii. Cu toate
acestea el este ,laboratorul alchimistului” si de aceea trebuie folosit pentru a realiza o
Htransmutare” a fizicului si psihicului uman. Din acest punct de vedere, ,,alchimia se identifica
cu tehnica meditatiei, a purificdrilor mentale, a educatiei psihice” (34). Pe lingi focul ce
»trebuie sd ardd constant” in laboratorul alchimistului, plumbul si mercurul sunt singurele
elemente necesare (pentru a obtine ,,aurul”). Fragmentul din Tratatul despre Balanr 5i Tigru citat
(n Alchimia asiaticd) de Mircea Eliade decripteaza intr-un mod cat se poate de practic aceste
simboluri: ,,Balaurul este mercurul. El este (i.e. corespunde in corpul omenesc cu) sperma si
sangele. Vine din rinichi si e depozitat in ficat (...). Tigrul e plumbul. El este (corespunde in
corpul omenesc cu) risuflarea si puterea trupeascd. Se naste din minte §i e pastrat de pliméani”
(35).

Coreland datele amintite anterior cu reprezentarea zeului Hermes, ne vom focaliza, in
continuare, pe analiza simbolului siu caracteristic: caduceul. Se stie ci acest obiect i-a fost oferit
de zeul Apollo? si ci apare In majoritatea reprezentdrilor lui Hermes. Ar fi oportun si amintim
cd ,nuiaua de aur” (sau caduceul) reprezintd ,mijlocul cu care/ Adoarme dupd voie oti
desteapti/ Pe oamenii cei adormiti” (Homer, 1979: 511). Din punct de vedere simbolic, avem
de-a face (§i) cu o trezire spirituald, initiaticd, prin care cei ce locuiesc in ,,tiramul umbrelor”
pot si revind In ,Jumea celor vii”. Analizand imaginea caduceului, observim ci este alcdtuitd
din cei doi serpi incoliciti pe un baston inaripat (in unele reprezentiri ale caduceului, in locul
bastonului este un al treilea sarpe’). Astfel, apare imaginea fortelor generatoare: masculin
(solar), feminin (lunar) si neutru (imbinarea dintre pasiv si activ).

in plus, in anumite reprezentiri ale caduceului din cadrul imaginarului alchimic, unul dintre
serpi este rosu, iar celdlalt este alb. Cel mai probabil, alegerea acestor culori nu este o
coincidentd, ci reprezintd un element definitoriu in decriptarea simbolului lui Mercur (asa cum
era el inteles de alchimisti). Cu siguranta, cele doud culori pot fi asociate cu soarele (simbol
masculin, activ) si luna (simbol feminin, pasiv).

Despre proprietitile si natura (simbolicd a) metalelor gasim date detaliate si in alte texte.
De pilda, primul tratat al textului Despre tainele alchimies, inclus in volumul Misterele supreme ale
Naturiz, vorbeste ,,despre esenta lui Venus” (Paracelsus, 2011: 26) si ,,despre esenta grosiera a
lui Mercur” (29). Asocierea numelor zeilor din mitologie cu elementele alchimice se poate
dovedi revelatoare in cadrul interpretirii ipostazei de zes falic a lui Hermes. In acest context, el
este considerat partenerul Afroditei, care alituri de Eros, reprezinta frumusetea si iubirea.
Astfel, trebuie evidentiat cd existd o stransa legdturd si intre Hermes $i Eros (Jung & Kerenyi,
1949: 73). Insdsi unirea lui Hermes (elementul activ, ignis) cu Afrodita (elementul pasiv, aqua)
este mediatd de Eros (elementul ce imbina cele doua polarititi, or7gs). Din moment ce existd o

8Rolul central al zeului solar in majoritatea contextelor filosofico-religioase trebuie avut in vedere
pentru a intelege simbolistica caduceului.

9 Cf. “In ancient India, the caduceus appeared in temples as a symbol of the four elements: the wand
(earth), the serpents (fire and water), and the wings (air). In Yoga, the caduceus represents the
transformation of spiritual consciousness through the vehicles of the body’s pranic energy system.
The wand is the spine, and the serpents are the kundalini force, or serpent power, which resides in
the earth and at the base of the spine” (Guiley, 2006: 51).
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stransd legiturd Intre aceste personaje mitologice, conlucrarea lor este indispensabild pentru
realizarea Marii Opere.

In ceea ce priveste reprezentarea sa de zeu falic, trebuie clarificat faptul cd Hermes nu
simbolizeaza fecunditatea ogoarelor, asemenea zeilor fertilitatii, ci face referire la un aspect
mult mai complex. Pentru a dezvolta analiza acestui aspect, ne vom referi la sculpturile
consacrate zeului in perioada Antichititli. Herma (€opiic, pl. €opod hermai) — piatra falicd —
originard din Grecia anticd (adoptatd ulterior si de romani) era o sculpturd in formd
dreptunghiulari, avand doud elemente esentiale: in varf capul unui om! i, la o iniltime
corespunzitoare, un falus reliefat. Aceste sculpturi din lemn si cel mai adesea din piatrd erau
intalnite In multe pirti din Grecia anticd, in special la ridscruce de drumuri sau la granite.
Trecitorii manifestau un respect deosebit pentru berma, existand obiceiul sd o impodobeasci cu
ghirlande sau coroane (Chevalier & Gheerbrant, 1994: 124).

Desi, in mod comun, aceste pietre au fost asociate cu atributul lui Hermes de protector al
calatorilor, implicatiile simbolice ale reprezentirii depasesc acest nivel al semnificatiel.
Asocierea simbolica dintre piatra din care era cioplitd herma si mercurul alchimistilor (utilizat
pentru a obtine piatra filosofald) poate constitui o cheie de interpretare. Mai mult decat atat,
observand reprezentarea unei berma, se poate deduce ci fiinta umand se nagte'! cioplind ,,piatra”
(sau prima materia a alchimistilor) utilizind energia creatoare (simbolizatd prin falus), pani ce
aceasta atinge o forma desavarsitd. O analizd detaliatd a acestor date ne-ar putea indruma citre
ipoteza ci existd o stransd legatura dintre Mercur (ca reprezentare alegoricd a elementului ce-i
poartd numele) si ipostaza de zeu falic a lui Hermes.

Corelatia dintre personajul mitologic si simbolul alchimic al lui Mercur se poate dovedi
deosebit de fructuoasi in ceea ce priveste dobandirea unei Intelegeri de ansamblu asupra
simbolurilor lui Hermes. Desigur, in ceea ce priveste criteriile de validare a interpretirilor, poate
fi adus ca argument in defavoarea corelatiei zeului cu simbolul substantei (mercur) faptul ci
cele doud elemente fac parte din sfere distincte. Totusi, faptul ca mercurul alchimistilor este
reprezentat adesea sub forma zeului Mercur, constituie un argument in defavoarea unei simple
coincidente de nume. in plus, in urma unei analize intuitive a obiectelor caracteristice zeului se
va putea observa faptul ci cele doud ipostaze ale figurii lui Hermes se completeazi si nu se
exclud reciproc. Astfel, reprezentarea sa ca personaj mitologic (mesager ce cilitoreste cu
usurinta In toate tdramurile) si ca zeu falic (echivalent simbolic al mercurului alchimistilor)
reprezinta doua ipostaze ale aceluiasi principiu. Fiind simbol al esentializdrii principiului vital,
Hermes Mercurius apartine tuturor celor trei lumi (subpimanteana, pamanteana si celestd) si, in
acelasi timp, nu este ,,Jegat” de nici una dintre ele.

Jata o conciliere sintetica a celor trei reprezentdri ale lui Hermes: mesagerul zeilor,
asemenea lui Prometeu, oferd oamenilor ,,focul”; acest element apare ca fiind esential in
laboratorul alchimistului (fiind numit, in acest context, ,apid Mercuriald” sau ,locuintd a
focului”), si, totodat, utilizarea inteleaptd a ,,focului” este revelati oamenilor de Hermes
Trismegistus (in ipostaza sa de zeu sapiential si fondator al traditiei alchimice). In acest caz,
,»focul” este o alegorie a principiului vital sau, mai precis, a energiei generatoare si regeneratoatre

prin care viata este creatd si sustinutd. In cazul zeilor, acest ,,foc” se manifestd sub forma

10 n functie de context, chipul apartinea unui erou sau unui personaj de seama; totusi, nu atat
detaliile chipului celui ce era reprezentat conteaza (in acest context), cat semnificatia acelei
sculpturi. n unele reprezentari poate apérea si capul unei femei, fapt ce confirma faptul c sculptura
simboliza fiinta umand in general.

11 Luand in discutie etapele si implicatiile simbolice ale ,,nasterii alchimice”.
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cuvantului sau, mai precis, a ,,Verbului creator” (Logos); pe cand, In cazul muritorilor, ,,focul” se
manifestd ca energie sexuald. In ambele cazuri, se remarci acelasi principiu generator care apare
in doud planuri distincte ale creatiei. In concluzie, se poate afirma ci cele trei reprezentari

fundamentale ale lui Hermes nu sunt doar paralele, ci (in functie de context) si complementare.
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