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animali simboli di resurrezione che provengono dal basso. ‘La
terra oltre ad avere uno spirito ha una sua bellezza; la mente
naturale ha dalla sua il mondo della bellezza terrestre’ [Vis., 1,

p. 148].
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‘magico’ una sorta di resurrezione.

[S, pp. 320 sg.]

Larchetipo dello spirito, in forma di gnomo o animale,
si presenta sempre in una situazione in cui perspicacia, intel-
ligenza, senno, decisione, pianificazione sarebbero necessari
ma non possono provenire dai propri mezzi. L’archetipo
compensa questo stato di carenza spirituale con contenuti
capaci di colmare la lacuna.

[9%, p. 209]

Quando Ianimalita rimossa affiora alla superficie, essa
assume forme pericolose, e quando esplode porta all’auto-
distruzione. Se il singolo avesse un rapporto migliore con il
proprio ‘animale’, avrebbe un’altra stima della vita, contrap-
ponendo al principio della natura sfrenata una comprensione
riconciliante della vita su vasta scala.

10, p. 21]

Gli animali da preda, rappresentano, in termini psico-
logici, funzioni psichiche che soggiacciono alla bramosia
perdendo il loro carattere positivo e divenendo demoniache.

13, p. 306]

1l tema del ‘venir morsicati da animali’ & molto diffuso: si
tratta cioe di esporsi agli impulsi animali dell’inconscio, senza
identificarsi con essi e senza fuggirli o indulgere alla tendenza
a scappare.

12, p. 146]

A volte nei sogni gli animali si uccidono reciprocamente ad
indicare che Distintivita sfrenata & distrutta proprio dalla sua
natura furiosa.

14, p. 153]

La fase della lotta tra gli opposti viene per lo piti rappre-
sentata mediante animali che combattono tra loro; si tratta
di un momento che apre possibilita supreme di elevarsi verso
I“alto’ o di scendere in basso.

[14, p. 367 n.]
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Agnello

Il mattino, la primavera e il risveglio della natura sono
da millenni associati alla stagione della nascita degli agnelli.
Non esiste emblema dell’innocenza piu radicale di questo che
richiama la nascita del sole primaverile.

Simbolo di purezza per il suo colore bianco senza macchia,
e di mitezza e mansuetudine, I'agnello & considerato in ogni
tempo P’animale sacrificale per eccellenza, I'animale dei sacrifici
propiziatori.

Assunto fin dalle origini come simbolo cristiano, la sua imma-
gine acquista rilevanza emblematica e rimanda direttamente a
Cristo, rappresentato nell’iconografia come agnello celeste che
porta la croce e intercede per gli uomini. Il rinvio alla figura del
Cristo si da nel duplice aspetto: quello del sacrificio e del ruolo
salvifico del suo sangue, e insieme come Cristo risorto e glorifi-
cato, e per estensione ’anima che viene innalzata verso le sfere
celesti dalla grazia redentrice.

Secondo la legge mosaica I'idea del sacrificio e della vittima
sacrificale non ha soltanto funzione propiziatoria, ha anche
valore espiatorio, in riparazione dei peccati commessi dal
popolo. Ma se l'agnello rimanda al tema sacrificale, come
animale immolato, parimenti rappresenta il vincitore sulla
morte, sulle potenze del male, giudice e divino [CG].

Sotto certi aspetti, la figura dell’agnello si giustappone a
quella dell’aquila vista nel lato nefasto, in quanto ghermito e
rapito dal grande predatore. L’ambivalente magia del simbolo
introduce in questa immagine Peterna dualita compresa negli
opposti forza-debolezza. Introduce altresi il motivo della debo-
lezza attinente alla costellazione dei significati psichici del farsi
umile, piegarsi, cedere, dare, rassegnarsi, arrendersi, perdere e
perdita. E sconfitta.
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Al sacrificio mithriaco del toro, che nella rappresenta-
zione culturale & molto spesso fiancheggiato da due dadofori,
(i portatori di fiaccola), si affianca il sacrificio cristiano
dell’agnello. Anche il crocefisso & fiancheggiato, secondo la
tradizione, da due ladroni.

[5, p. 201]

1l sacrificio d’animali, la dove ha perduto il primitivo
significato di semplice oblazione per assumere un piu alto
significato religioso, sta in rapporto intimo con I’eroe o con
il dio. L’animale rappresenta il dio stesso, cosi il toro rappre-
senta Dionisio Zagreo e Mithra, 'agnello Cristo, ecc. L’im-
molazione dell’animale significa percio I'immolazione della
natura animale, cio¢ della libido istintuale.

[, p. 411]

Una parte fondamentale nell’allegorismo cristiano & svolta
dal pastore e dall’agnello.
[9%%, p. 96]
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L’animale popola I'immaginario di tutte le civilta dai tempi
pitt remoti. Gli déi egizi hanno teste di animali; nei riti di inizia-
zione degli antichi misteri Piniziato & spinto a ricordare in che
cosa sia ancora identico all’animale, allo scopo di ricongiun-
gersi dal suo interno alla natura [Camp]. Procedimento utiliz-
zato anche dagli antichi greci e romani per convergere verso un
sistema naturale non ancora troppo lontano da loro. Immer-
gersi in quella che Jung chiama partecipation mystique con la
natura & considerato infatti una grande benedizione, comporta
riconoscere se stessi in tutti gli animali e in tutte le piante, una
sorta di re-identificazione con gli aspetti naturali, da cui rica-
vare un potere immortale rigenerato. Al fondo degli antichi culti
misterici risiede dunque la speranza di immortalita e intento
di ricondurre I'individuo all’animale interiore, per ritrovare il
legame con la propria natura piti completa. Analogamente, nelle
popolazioni primitive gli dei collocati a livello superiore sono
raffigurati spesso da animali [CGJ; si tratta di solito dell’ani-
male totemico della tribi, che pud essere parimenti benevolo e
terribile, soccorrevole e persecutore. L’aspetto solare ha sempre
il suo lato oscuro e notturno, in quanto ‘draghi, serpenti, scor-
pioni, vipere, volpi, gatti e topi, uccelli notturni e altra subdola
genia sono appannaggio di Saturno’, ricorda Jung [9%*, p. 71],
e Saturno ¢ una stella ‘nera’ e ritenuto ‘maleficus’.

Creature solari, come il leone, sono indubbiamente piti nobili
di altre, per esempio i vertebrati a sangue caldo o a sangue
freddo, o anche gli invertebrati delle piu varie specie, ma sono
pur sempre degli animali, e animali da preda, il che significa
che anche la coscienza solare ha le sue ‘bestie’ pericolose. Signi-
fica altresi che quando la parte istintuale che & nel’uomo viene
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Nel linguaggio figurato lanimale & un rappresentante
dell’inconscio che, come matrice della coscienza, ha significato
materno. Tuttavia gli animali appartengono alla Grande Madre
e ogni animale selvatico abbattuto costituisce una trasgressione
nei confronti della madre. Come agli occhi del bambino la
madre ha proporzioni gigantesche, cosi Iattributo della gran-
dezza passa alla Grande Madre archetipica, la ‘madre natura’.

[S, pp. 320 sg.]

La psicologia umana possiede per cosi dire, dei piani infe-
riori nei quali dimorano ancora gli spettri di epoche passate
dell’umanita, come le anime animali di periodi precedenti, poi
pitt in basso la psiche dei sauri a sangue freddo, i mostri del
quaternario. Occorre sottolineare che sia proprio 'animale a
farsi carico di un simile simbolismo. Con ci0 si esprime il fatto
che la struttura della totalita esiste da tempo immemorabile,
ma & sepolta nei piti intimi recessi dell’'inconscio dove pud ad
ogni modo essere riscoperta, a patto che si accetti il rischio
di raggiungere la massima ampiezza di coscienza possibile
mediante la massima autoconoscenza possibile. L’autocono-
scenza non ¢ infatti un passatempo intellettuale ma un viaggio
attraverso i quattro continenti, dove si & esposti a tutti i peri-
coli del mare della terra dell’aria del fuoco.

[14, pp. 203 sg.]

L’animale, nella sua incoscienza quasi completa, & sempre
stato il simbolo di quella sfera psichica dell'uomo che & nascosta
nelloscurita dell’istinto corporeo. Spesso incontriamo nella
fiaba e nei sogni il tema degli ‘animali soccorrevoli’. Questi
si comportano umanamente, parlano un linguaggio umano e
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esiliata nell’inconscio, da cui ¢ scaturita, non si ammansisce
per questo, né tanto meno scompare; al contrario, pud assu-
mere aspetti indomiti e piti animaleschi, e diventare pericolosa
perché non riconosciuta né integrata nella vita dell’individuo.
Accogliere I’animale si rivela per la persona condizione neces-
saria alla pienezza del proprio sviluppo, suggerisce ripetuta-
mente Jung.

I simboli teriomorfi, che intervengono nei sogni, indicano
il grado di inconsapevolezza in cui si trova un determinato
contenuto, altrettanto lontano dalla coscienza umana quanto lo
stadio dell’animale sognato. Quando nel mito o nel sogno un
personaggio appare in forma ferina, evoca che in certa misura &
sopraffatto, o celato, proprio dal suo lato animale e si esprime
con siffatte reazioni, che non sono altro che emozioni. L’emo-
zionalita, intesa come affetti incontrollati, & essenzialmente una
questione animale, sottolinea Jung, e dunque con persone di
questo tipo, o che si trovano in un simile stato, non bisogna
dimenticare che ‘il contatto con la natura selvaggia, sia esso
uomo bestia foresta vergine o fiume in piena, richiede tatto
prudenza e cortesia’ [14, p. 309].

1l motivo dell’animale soccorrevole, presente in vari generi
letterari, si avvale soprattutto di creature che intervengono
quando all’eroe tutto appare perduto e non rimane che la
catastrofe: & quell’aiuto che serve ad uscire da un guaio, dalla
crisi, dalla disperazione. A questo punto, compaiono uno o pit
animali che indicano la maniera di procedere; di solito & qualcosa
di vicino e lampante, di cui I'eroe non si & accorto. E la funzione
dellistinto che aiuta in situazioni dove nient’altro aiuta, quando
persino la mente ci abbandona. Talvolta ci troviamo in condi-
zioni cosi difficili che quanto abbiamo appreso, tutto cid che
abbiamo pazientemente costruito, va in frantumi e non ¢’¢ nulla
che possa aiutare; allora pud sopraggiungere un’idea improv-
visa, un’ispirazione o un’intuizione, e la seguiamo.

Chi riesce ad accettare i propri istinti & meglio protetto di
quanto lo sarebbe da tutta la saggezza del mondo, ammonisce
Jung, perché la terra possiede uno spirito suo proprio, che non &
rappresentato soltanto come uccello dell’aria, & anche un uccello
dell’acqua, come il cigno, o del suolo, come il pavone, o altri
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mostrano una prudenza e un sapere persino superiori a quelli
dell’uomo. In molti casi si & autorizzati a dire che l'arche-
tipo dello spirito & espresso in forma di animale sapiente e
parlante, e incontro con 'animale equivale all’incontro con
il vecchio soccorrevole. Spesso nello stesso racconto compare
anche I’altro aspetto dell’archetipo, I’aspetto maligno.

[9%, p. 223]

1l simbolismo teriomorfico indica sempre un processo psichico
che si verifica sul piano animale, ossia nella sfera dell'istinto.
[14, p. 144]

Nel simbolismo teriomorfo, la figura d’animale indica
appunto che i contenuti e le funzioni in questione si trovano
ancora nella sfera extraumana, cio¢ in una regione al di la
della coscienza umana, e partecipano quindi tanto del sovru-
mano demoniaco quanto del subumano animale. Sovra e sub
umano nel bene e nel male.

[9%, pp. 222 sg.]

A prescindere dal simbolismo teriomorfo dello spirito,
in molti miti e sogni la funzione del sapere e dell’intuizione
& rappresentata da un animale. Sono animali prodigiosi,
parlanti e sapienti e rappresentano lo spirito inconscio.

9%, p. 224]

In occasione di combattimenti Ieroe ha spesso bisogno del-
uto di animali soccorrevoli che stanno a rappresentare impulsi
o ispirazioni dell'inconscio, della madre soccorrevole. Altre volte
il pericolo & rappresentato da animali selvaggi: per esempio, da
un cavallo che getta a terra la protagonista del sogno con un
calcio nel ventre, 0 da un leone, da una tigre, da un elefante che
leva minaccioso la proboscide, o da serpenti in infinite varianti.

IS, p. 22]

Leroe che riesce a uccidere I*animale magico’, rappre-
sentante simbolico della madre animale, acquista un poco
della sua forza gigantesca. Cid viene espresso dal fatto che
>eroe veste la pelle dellanimale, il che consente all’animale
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Animali di terra
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Cicogna

La cicogna & considerata dalla tradizione giudaica I*uccello
pio’ per eccellenza, ed & generalmente ritenuta di buon augurio
e simbolo di pieta filiale, perché secondo la leggenda nutre i suoi
vecchi genitori [CG]. Nella tradizione ha il compito di portare i
neonati nelle case, credenza probabilmente connessa con i suoi
costumi di uccello migratore, il cui ritorno corrisponde al risve-
glio della natura.

Nell’immagine alchemica dell’albero della vita, la cicogna
costruisce tra i suoi rami il proprio nido. Estesa ¢ la credenza
che riceva dall’alto 'orientamento divino, dal quale non pud
deviare, proprio come le anatre selvatiche che portano la stessa
proiezione nella mitologia orientale [CGJ. Le nostre cicogne
trascorrono Pinverno in Africa settentrionale; volano lungo
i propri percorsi seguendo una precisa direzione, anche senza
compagne, guidate soltanto dall’istinto. Anno dopo anno,
infatti, ritornano allo stesso nido, a volte dalla parte opposta
del mondo, evocando il legame con la propria casa paese terra.
L’impressione & che possiedano un sapere segreto superiore, da
cui derivino dove dirigersi e come agire. Da qui Pidea di uccelli
‘pii’, orientati secondo le proprie leggi interne; per estensione,
simbolo del funzionamento della psiche in sintonia con I’essenza
interiore, senza interferenza della ragione o del giudizio.

Poiché la tradizione piti antica attribuisce alla cicogna il ruolo
di uccisore di serpenti [Camp], diventera simbolo di Cristo nella
lotta contro il male, nei commenti degli esegeti cristiani.

Questo volatile, come altri animali che vivono nei pressi
dell’acqua, va ricordato per un’ulteriore caratteristica: pud
muoversi sulla terra, in acqua e in aria; & dunque una figura
ibrida, una sorta di compromesso tra un uccello dell’aria e uno
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Sin dai tempi antichi la cicogna & considerata pia avis,
sebbene nel Levitico (11, 18-19) essa venga accumunata agli
animali impuri, considerata immonda e in rapporto con il
principio del male. Gia in epoca imperiale romana la cicogna
& un’allegoria della pietas, e nella tradizione cristiana ¢ alle-
goria di Christus iudex, perché stermina i serpenti. Nella
mitologia germanica la cicogna Adebar riporta sulla terra
le anime dei defunti che si sono rinnovate nella fontana di
Hulda. In entrambi i casi, dunque, la cicogna & connessa alla
trasformazione psichica.

[13,p. 337]

La cicogna divora i serpenti, e si ritiene che le sue carni
valgono da antidoto a tutti i veleni. Essa & dunque una ster-
minatrice di draghi e un simbolo della luna che trionfa sui
demoni.

[14, p. 135 n.]
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dell’acqua. In quanto tale & simbolo di pit elementi e rappre-
senta, a livello psichico, un contenuto che si trova tra acqua e
la luce, ciog tra Pinconscio e il conscio. Per questa caratteristica
& considerata figura ctonia e principio che si trova a suo agio
in tutte le sfere della natura; spesso chiamata ad incarnare un
simbolo del Sé.

Grazie alla sua natura ibrida, pud superare quelli che costi-
tuiscono per I'uomo ostacoli naturali; simboleggia per questo la
funzione trascendente, ‘quella fantasia creatrice come funzione
irrazionale di natura istintuale che sola puo fornire alla volonta
un contenuto che abbia la proprieta di unificare gli opposti’ [6,
p- 123]. Una funzione di mediazione, dunque, peculiare facolta
della psiche inconscia in grado di agire nellessere umano
quando si trova paralizzato in una certa situazione orientandolo
verso una nuova direzione. Quando la vita si arena e raggiunge
un limite oltre il quale non riesce a procedere, la funzione
trascendente pud intervenire con fantasie e sogni risanatori, che
prefigurano simbolicamente un nuovo percorso di vita 0 una
forma rinnovata della dominante della coscienza. Una rinascita
evocata dal simbolo unificatore.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

‘Un uomo viveva in una casupola con una finestra tonda. Non lontano
da li c’era uno stagno. Una notte fu svegliato da un rumore tremendo e usci
di casa per vedere cosa fosse accaduto. E nel buio si diresse subito verso lo
stagno. Prima 'uomo corse verso sud, ma inciampd e cadde per tre volte.
Allora capi di essersi sbagliato e rifece di corsa la strada verso nord. [...]
Ma ecco che gli parve di nuovo di sentire il rumore a sud e si butto a correre
in quella direzione. Il rumore proveniva dall’argine dello stagno, dove vide
un grande buco da cui usciva tutta Pacqua. Si mise subito al lavoro per
tappare la falla e solo quando ebbe finito se ne torno a letto.

La mattina dopo affacciandosi alla finestra che vide? Una cicogna!

Quando il disegno della mia vita sara completo, vedro o altri vedranno
una cicogna?

[K. Blixen, La mia Africa)






OEBPS/images/ebook_page_image_43587_36.jpg





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_31.jpg
crudele, il rapitore, 'impeto ascendente, I'incursione fulminea,
simbolo d’orgoglio e d’oppressione, associato ai vari aspetti
del potere, figura dominatrice e tirannica. C’¢ combattivita e
violenza nell’aquila, & sempre in guerra contro gli uccelli minori,
soprattutto la colomba, e le creature che strisciano, eterna e
crudele nemica del serpente.





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_33.jpg
Avvoltoio

Nelliconografia egiziana, avvoltoio & una forma, o un
aspetto, della Dea Madre, che riassorbe i corpi nel proprio corpo
e cid permette loro di rinascere. Il suo nome in questo ruolo &
Nekhbet, antichissima dea avvoltoio e divinita tutelare dell’Alto
Egitto. L’avvoltoio egizio, simbolo della dea, ha la funzione di
occuparsi della protezione del faraone, e difatti campeggia in
molte raffigurazioni sospeso sopra il faraone stesso [Camp].

Tratti leggendari intrecciati a memorie mitologiche e credenze
popolari sono alla base di quell*impasto’, per lo pit inestrica-
bile, che attribuisce all’avvoltoio la fecondita verginale, basata
sulla credenza che la femmina di questo uccello partorisca senza
la presenza del maschio. Tale leggendaria partogenesi & ripresa
dagli esegeti cristiani che se ne servono per passare dal piano
letterale a quello simbolico attraverso un’interpretazione allego-
rica, ritenuta plausibile ancora nel IV sec. d.C. [CG].

La dualita del simbolo si esprime nell’aspetto di uccello
rapace: si trova allora raffigurato sugli architravi dei templi con
le ali spiegate e tra gli artigli reca il simbolo dell’eternita.

Nella tradizione, il fatto che si nutra di cadaveri e sorvoli i
luoghi dove giacciono corpi senza vita ne fa un uccello di malau-
gurio e messaggero di sciagure.

Quando appare nei sogni & collegato spesso al motivo dello
smembramento, del fare a pezzi divorando, attinto dagli antichi
miti solari.

Alivello psicologico col termine ‘motivi’ Jung intende ‘quelle
forme fondamentali del pensiero dell'uomo risalenti a molto in
la nella storia, addirittura nella preistoria; cioé quelle categorie
dell’attivitd immaginativa alle quali i singoli, inconsciamente
e ricorsivamente, attingono come a possibilita di rappresenta-
zione’ [11, p. 135].






OEBPS/images/ebook_page_image_43587_32.jpg
Nel mito di Osiride Iavvoltoio egizio deve il suo signifi-
cato simbolico di madre proprio a questa funzione di divora-
tore di cadaveri (la ‘Madre Terrificante’ di Frobenius).

[5, p. 237]

Lavvoltoio si collega al simbolismo del motivo: essere
nato dallo Spirito, essere generato dal soffio fecondatore del
vento. In lingua greca Spirito e vento sono resi dalla stessa
parola, preuma. Un’antica credenza voleva che gli avvoltoi
d’Egitto fossero fecondati dal vento. La funzione simbolica,
che pone lo spirito in luogo del padre, offre alla libido una
nuova china, la libera e la incanala in una forma spirituale.

[5, pp. 225 sg.]

In Orapollo di Nilo, (scrittore egizio che risale a circa
il IV sec. d.C.) si legge che gli avvoltoi sono solo femmine
e simboleggiano la madre. Essi concepiscono attraverso il
vento (pneuma), parola che assume il significato di spirito
sotto I'influsso del cristianesimo. Sempre secondo Orapollo,
Pavvoltoio simboleggia anche Atena, che fuoriusci, non
generata, direttamente dalla testa di Zeus e conobbe una
maternita solo spirituale. Tutto cid & una chiara allusione al
motivo della rinascita.

[9%, p. 47]
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utilizza infatti immagini collettive per esprimere un problema
umano eterno che si ripete all’infinito.

Il modo oscillatorio del movimento serpentino procede
rasoterra ed ha un rapporto stretto sia con il moto dell’acqua
sia con la conformita del terreno. Avanza aggirando gli osta-
coli, si conforma alle asperita del suolo e ai suoi contorni, li
supera avvolgendoli. Non segue la via diretta e lineare, ma
quella sinuosa, la diversione ¢ la sua cifra, che spezza la linearita
dell’andamento perché segue la sinuosita delle cose. Seguire il
serpente vuol dire allora aderire agli aspetti naturali della terra,
sapersi inoltrare con lui nella caverna, negli strati profondi e
oscuri, toccare il fondo; accettarlo significa entrare in contatto
persino con lelemento terrificante che ci minaccia di distru-
zione, finché non diventi pit ‘familiare’.

Potremmo stringere un parallelo con gli antichi misteri eleu-
sini, in cui Piniziato & chiamato a baciare il serpente, atto disgu-
stoso e terribile, atto eseguito a significare I'ingresso del dio e
suggellare 'unione completa del divino e dell’'umano. L’imma-
gine tratta dal mito addita un nuovo rapporto, che & poi il pit
antico: arrendendoci al serpente e ai suoi poteri psichici, I'in-
conscio potra sviluppare una funzione soccorrevole in nostro
favore.

1l pensiero mitologico, ormai lo sappiamo, non distingue
in opposti: 'opposto & solo uno dei possibili modi di essere
nell’unita.
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Talpa

Animale ctonio, simboleggia le forze della natura, come pure
Piniziazione ai misteri della terra e della morte. La mitologia
greca la imparenta con la lucertola e il gufo, benefici e ciechi
come lei. Asclepio, dio della guarigione, sarebbe all’origine un
dio-talpa; a causa di questa derivazione, & considerata animale
che preserva e guarisce dalle malattie [Fr].

Come essere sotterraneo, scava senza sosta gallerie nel sotto-
suolo, si addentra nelle profondita della terra, si spinge verso un
fondo labirintico e sconosciuto. E un animale oscuro e, come
il serpente, i topi e gli esseri acquatici, simboleggia ogni tipo
di desiderio terrestre, istinto 0 emozione; in particolare rappre-
senta una funzione psichica vitale che si muove verso il basso,
al di sotto della coscienza. La talpa ha natura selvatica, e come
per ogni essere non addomesticato, occorrera adattarsi ad essa
nel contatto, studiarne abitudini e modi, ricorda Jung; lo stesso
vale per la funzione inferiore, quella funzione cioe che si trova
pitt distante dalla funzione differenziata dominante: richiedera
un lento, cauto avvicinamento.

1l culmine, o la cosa buona, la cosa desiderata, & di solito
pensato situato in alto e ben visibile; ma quando la situazione
¢ tale da richiedere il principio creativo, quando ciod che sta
sopra ha ormai un’efficacia ridotta, allora bisognera scendere
verso linvisibile, verso I’oscurita, verso cio che nel pensiero &
sempre stato situato in basso [Hill, 2002]. L’idea psicologica
alla quale il simbolo della talpa rinvia & la stessa: nel sottosuolo
qualcosa di essenziale vive e pud entrare in azione, qualcosa
che scaturisce dalla funzione selvatica, primitiva e inferiore che
abita nell’oscurita, 1a dove lo sguardo non pud raggiungerla. C¢
bisogno dell’istinto di una talpa per andarla a scovare e sentire
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La talpa viene detta da Olimpiodoro animale ‘maledetto
da Dio che si nasconde nella terra nera’. Narra infatti che
all’inizio era stata un uomo che aveva conosciuto la figura del
sole cosi com’era e ne aveva divulgato i misteri. Per questo
era stato maledetto e accecato da Dio. Dal punto di vista
psicologico cid significherebbe che egli ha preso conoscenza
della trasformazione della coscienza, ma che tale conoscenza
non andd a buon fine, cosicché egli, invece di essere illumi-

nato, sprofondo nell’oscurita pit profonda.
[14, p. 149]

L’andare verso il basso ha anche il significato mitologico
della nékyia, termine greco che indica la discesa agli inferi,
all’Ade. Percid ogni qual volta si presentava una situazione
difficile 0 un quesito al quale non si era in grado di rispon-
dere, la gente scendeva nella caverna dell’oracolo o a una
sorgente nascosta, come la sorgente nel tempio di Delfi da
cui si sprigionavano vapori profetici. L’idea era che il luogo
segreto si trovasse sotto, percio spesso le iniziazioni avevano
luogo sotto la superficie della terra in una caverna [...]. L’idea
originale era quella di un mistero sotterraneo, del quale la

gente comune poteva soltanto avere una visione fuggevole.
[Vis., 1, pp. 102 sg.]
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Dal punto di vista psichico, vale la pena notare che il termine
tigre & esclusivamente usato al genere femminile; questo ne fa
una figura con attributi archetipicamente propri dell’Anima:
potenza, tumultuosa carica emotiva, mistero; predilige immer-
gersi nella dimensione fluida, amando le acque delle pozze
nascoste nella giungla e Pocculto, dove pud rimanere nascosta
strappando tutto cid che & noto dal suo solido terreno. Con il
suo esserci e non esserci la tigre & dunque portatrice di un fascino
sovrannaturale e misterioso; reggere il peso di simili proiezioni
non & cosa da poco per una sola figura, ma noi sappiamo che
dove va P’anima va anche lo spirito, infondendo luce all’imma-
ginazione attraverso lintelletto e freschezza all’intelletto attra-
verso la naturalezza.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-

gini

Andava e veniva, delicata e fatale, carica di infinita energia, dall’alero
lato delle salde sbarre, e tutti la guardavamo. Era la tigre di quel mattino a
Palermo, e la tigre dell'Oriente e la tigre di Blake e di Hugo e Shere Khan,
e le tigri che furono e che saranno e insieme la tigre archetipica, poiché
Pindividuo, nel suo caso, ¢ tutta la specie [...].

[J.L. Borges, La tigre]
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Topi e ratti sono animali di fogna che rappresentano
simbolicamente il complesso di defecazione o complesso
anale (fantasie anali, impulsi anali, ecc.). Essi abitano anche
gli “anfratti’, il che introduce un concetto pitt ampio di quello
di ‘animale di fogna’. E considerato animale di Saturno e di
Apollo nel suo lato discendente.

[18, pp. 146 sg.]
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che la vita pulsa anche in quel fondo dove & vivo il principio
creativo, che andra assimilato alla coscienza.

1l simbolo della talpa introduce dunque Pantichissimo motivo
della discesa notturna, al buio, e indica la necessita di seguire la
funzione inferiore nel suo stesso regno, scendere fino alla sua
sede addominale senza contare sulla luce della coscienza. Sotto
Iaspetto di talpa incontriamo la funzione psichica in grado di
condurci pit in basso, nel fondo delle buie regioni inferiori, dove
allignano le radici della nostra esistenza. Questo non significa
che quel mondo sia inevitabilmente oscuro, piuttosto che sono
i nostri occhi ad essere oscurati, perché vedono soltanto cid che
viene lasciato filtrare dalle difese percettive della struttura della
coscienza. Affidarsi ai sensi degli animali sotterranei consente
una percezione di gran lunga superiore a quella consentita
unicamente dalla vista, sottolinea Hillman [1996].

I processi inconsci dimostrano un’autonomia e una saggezza
straordinarie: quando conduciamo un’esistenza separati dall’in-
conscio, & come lasciarlo sprofondato nel sottosuolo, a livello
primitivo, ma quanto pitt andiamo a fondo, tanto pit il fondo ci
si fara incontro. E man mano che viene assimilato, evolviamo.
Accade come davanti ad uno specchio: piu i si avvicina, pit
vicina si fa immagine riflessa. La funzione inferiore non va
trascurata, ma accolta con un atteggiamento fedele alle parole
di Gesti quando invita a dare asilo ‘al pitt piccolo dei vostri
fratell?’, laddove il pia piccolo dei ‘nostri’ fratelli non siamo che
noi stessi.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Ma la cosa pitt bella nella mia tana & il silenzio. [...] Entra l'aria del
bosco e fa caldo e fresco a un tempo. Talvolta mi distendo e dal benessere
mi arrotolo nella galleria. E bello possedere una tana cosi per la vecchiaia
ormai prossima. La dormo il dolce sonno della pace, della meta raggiun-
ta di possedere una casa. [...] Di tempo in tempo mi riscuoto dal sonno
profondo e sto in ascolto, in ascolto nel silenzio, che qui regna immutato
di giorno e di notte, sorrido tranquilla e ripiombo in un sonno ancora pitt
profondo.

[F. Kafka, La tana)
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Aquila

L’aquila rinvia all’immagine di un uccello gigantesco, e per
questo mitico, che vola in cerchio in alto nel cielo e sorveglia
la terra con una vista penetrante e onniveggente, lo ‘sguardo
d’aquila’ appunto. Capace di innalzarsi al di sopra delle nuvole e
di fissare il sole, & universalmente considerata un simbolo celeste
e solare. Regina degli uccelli, ne completa il simbolismo generale
analogo a quello degli angeli e degli stati spirituali superiori:
si solleva sulla pesantezza del mondo dimostrando che la sua
gravita contiene il segreto della leggerezza. Immagine del sole,
dell’altezza, della profondita dell’aria, & I'uccello della luce e
della immaginazione ricca e attiva. Per estensione, simbolo della
conoscenza e del Logos, sempre vigile, presente a tutte le cose
sotto la volta del cielo. L’aquila, che secondo la leggenda fissa i
propri occhi nel sole senza rimanerne accecata [Fr], si sostiene
su cid che vi & di pit leggero, i venti e le nuvole, e spinge il suo
sguardo su cid che pud rivelarsi attraverso una visione diretta.
Diventa per questo simbolo della percezione della luce dell’in-
telletto, di acutezza e penetrazione. L’identificazione con il sole
& trasposta al significato di irraggiamento spirituale. Secondo i
miti pit antichi 'aquila non poteva essere uccisa dal fulmine,
in quanto regina incontrastata della luce, dei cieli e messaggera
dellinfinito [Fr]. Simbolo di somma ascesa e della lotta eroica e
solitaria contro le forze della dissoluzione, dall’alba della civilta
& accostata alle divinita sovrannaturali del lampo e del tuono,
e alle potenze imperiali; cosi come il nido, costruito su irrag-
giungibili pareti rocciose, & 'immagine dell’inaccessibilita dello
spirito e la sublimazione della prospettiva.

Nella mitologia classica & uccello caro a Zeus, con il quale
spesso viene identificata, mediatrice alata delle sue volonta,
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Tigre

La tigre evoca, in linea generale, idee di potenza e di ferocia,
il che non & necessariamente un segno di valenza negativa.
Simbolo della casta guerriera, perché capace di entrare in azione
al momento cruciale, incarna un insieme di immagini esotiche e
spinte istintive. Possente felino dell’oscurita e della luna nuova &
una delle raffigurazioni del mondo superiore: il mondo della vita
e della luce nascenti. Nel patrimonio di immagini simboliche
della cultura orientale le vengono riconosciuti tratti divini ed &
associata alle coordinate del tempo e dello spazio che reggono
il mondo [CG].

Per gli annamiti, le quattro direzioni dello spazio sono gover-
nate da tigri. La Tigre Rossa presiede il sud; le corrispondono
Pestate e il fuoco. La Tigre Nera presiede il nord; le corrispon-
dono Pinverno e I’acqua. La Tigre Azzurra presiede loriente;
le corrispondono la primavera e le piante. La Tigre Bianca
presiede I'occidente; le corrispondono Pautunno e i metalli.
Sopra le quattro Tigri Cardinali ¢’¢ la Tigre Gialla, che governa
le altre e sta al centro, come I'Imperatore sta al centro della
Cina e la Cina sta al centro del mondo [Camp]. Nella tradi-
zione cinese, e successivamente in quella giapponese, & simbolo
dell’ascesa e della discesa, incarnazione dell’aggressivita crea-
tiva e dell’istinto sovrano, evocativa delle qualita dello yin come
occidente, tramonto, autunno e terra.

Nel Medioevo I'animale non gode di buona considerazione.
La sensibilita medievale ha infatti orrore di cid che & chiazzato.
Per essa il bello & il puro, e il puro & I'uniforme; di conseguenza,
il rigato o il maculato sono considerati negativamente e piut-
tosto inquietanti [CG]. Non ¢’¢ da stupirsi in un mondo in cui
le malattie della pelle sono gravi e temute, e le macchie sono
sempre misteriose, impure e degradanti.
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dorme, secondo Pindaro, sul suo scettro. Zeus & il dio del cielo,
domina tutto e tutti con la grandiosita e Pampiezza della sua
facolta immaginativa. Al pari dell’aquila.

Nella mitologia asiatica, come sostituto del sole svolge una
funzione tutelare ed iniziatica, e le sue piume sono dotate di
virt guaritrici; simbolo collettivo e primitivo della potenza e
della virilita rappresenta il re potente e il potere paterno [Camp].

Appare come emblema nelle insegne militari dell'Tmpero
Romano, ripreso anche dal Sacro Romano Impero medie-
vale. Alla cremazione di un imperatore romano viene liberata
un’aquila accanto alla pira funebre perché conduca I’anima
imperiale in cielo.

E il simbolo di Giovanni I'Evangelista, che in esilio a Patmos
ha le sue visioni dopo essere stato innalzato in cielo: il Logos che
illumina & un’aquila e il suo Vangelo inizia con la conoscenza
del Logos-Luce. E dunque una creatura che sembra costante-
mente in contatto con la divinita, librandosi in spazi sconfinati
per i sentieri dell’aria. I Padri della Chiesa trasferiscono gli attri-
buti regali e divini dell’aquila alla figura di Cristo, assimilan-
doli nello stesso simbolismo. Numerose sono le figurazioni in
epoca medievale della lotta vittoriosa dell’aquila sul serpente,
simbolo del trionfo della luce sulle tenebre, del bene sul male e,
per trasposizione, di Cristo su Satana.

In araldica, & P'uccello dei re e dei condottieri. Ha dunque
affinita con il desiderio di potere, come pure con I’elevazione
spirituale, con i voli sterminati del pensiero e della fantasia. E il
potere che solleva lo spirito dalla gabbia materiale.

In alchimia diventa il simbolo dell’ascensione dello spirito
dalla prima materia; un modo per descrivere come, separandosi
dal caos delle emozioni, la ragione pud volare libera nell’aria.
L’ascesa va comunque accompagnata dal suo opposto, a signi-
ficare che anche le nostre piu alte illuminazioni devono saper
prendere corpo per essere integrate.

Come ogni simbolo, infatti, anche I’aquila contempla il
dualismo degli aspetti opposti, luminoso e notturno. Nel lato
oscuro, la natura di rapace predatore, che piomba sulle prede,
le ghermisce con gli artigli per divorarle in luoghi inaccessibili,
ne fa 'emblema di una volonta di potenza divorante. E il rapace
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La rappresentazione sciamanica, ampiamente diffusa,
della sposa celeste dello sciamano & spesso associata alla tigre
alata.

13, p. 359]

Nella Tavola delle Corrispondenze di Penotus si dice che

sono propri della luna il serpente e la tigre.
14, p. 167]

Spitteler paragona I**Anima Signora’ a una tigre (Nota: In
Cina la tigre simboleggia lo yin).
[13,p.359en]

L’Anima presenta inoltre affinita con gli animali, che
simboleggiano le sue caratteristiche. Percid pud apparire
come serpente o tigre o uccello.

9%, p. 194]





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_46.jpg
Eliano (De natura animalium, 1. 47) riferisce che Apollo
condannd i corvi alla sete, perché un corvo, mandato a pren-
dere acqua, indugio troppo a lungo. Nel folclore tedesco si
dice che il corvo, in giugno o in agosto, deve patire la sete.
Se ne da come ragione che esso non si afflisse alla morte di
Cristo o che non tornd dopo che Noe lo ebbe mandato fuori
dallarca. Il corvo & anche allegoria del male. D’altro canto il
corvo sta in stretto rapporto con Apollo, come suo animale
sacro. Anche nella Bibbia compare con un significato posi-
tivo (Salmi, 147.9).

[9%, p. 228 n.]

Nel sacrificio mithriaco il messaggero degli dei (‘angelo’) &
un corvo. Il messaggero degli dei ha sempre le ali.

[, p. 347 n.]

E I'uccello di Wotan e di Ermete. Del corvo si dice che vola
senz’ali nell’ oscurita della notte e nella chiarita del giorno. E
uno spirito inquieto, che non dorme mai, un essere di natura
contraddittoria. E il ‘cielo’ e al tempo stesso ‘la feccia del
mare’. Nella tradizione cristiana il corvo & un’allegoria del
diavolo e rappresenta I’anima nera dell’uomo. Ma allo stesso
tempo incontriamo nel corvo la forma primitiva, archetipica,
dello spirito che & ambivalente. Il ‘corvo notturno’ (gufo) &
infatti un’allegoria di Cristo o dell’ostia consacrata. Basan-
dosi su una storia narrata da Eliano, secondo cui il corvo
in eta avanzata offre se stesso in pasto ai propri piccoli che
non riesce pit a nutrire, cosi Cristo si diede a noi come nutri-
mento celeste.

[14, pp. 510-512 e n.]
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pace di qualsiasi perfidia. Per questo nei bassorilievi funebri di
epoca paleocristiana & spesso raffigurata una colomba-anima, a
simboleggiare 'innocenza dell’anima buona e la semplicita della
virtt. Cosl, per migliaia di anni, il battito delle ali della colomba
ha significato P'arrivo di un emissario celeste; e per estensione,
Pispirazione salvifica che scende nei momenti difficili o 'anima
che ci lascia dirigendo le sue ali nell’eternita.

Per gli alchimisti la colomba, in quanto emerge dalle acque
caotiche della nigredo, o discende dal cielo per incontrarle, fa da
mediatore tra le nostre nobili aspirazioni e il turbinio della vita
affettiva che si agita dal profondo.

Simbolo dell’anima, rappresenta in particolare 'anima del
giusto: gli occhi dell’uomo illuminato sono paragonabili agli
occhi della colomba [CG]. E proprio gli occhi si incaricano di
colpire le due colombe della fiaba di Cenerentola, che piombano
sulle sorellastre invidiose, accecandole. Una sorta di giustizia
divina giunge a distruggere lo sguardo umano corrotto e conta-
minato dallinvidia, ad espiazione dell’ignoranza e della mali-
gnita.

Per quanto riguarda gli attributi della colomba, Jung nota che
essa appare spesso nell’antico motivo dell’avviluppamento, che
include quello delle ‘rocce che si richiudono’: laddove la prova
dell’eroe consiste nel passare tra due rocce che si stanno richiu-
dendo. Varianti dello stesso motivo sono le porte che mordono,
o il tronco d’albero che si chiude. Di solito rimane presa al
passaggio la coda della colomba, allusione al motivo della muti-
lazione o del sacrificio dell’uccello. Esiste uno stretto rapporto
tra le rocce o le caverne che si aprono grazie a una formula
magica e il motivo delle rocce che si richiudono. Nessuna forza
umana pud aprirle, salvo una parola magica o un uccello. E
chiara Iallusione al fatto che lapertura della roccia & un’im-
presa ineseguibile sul piano della realta, esclusivamente oggetto
di desiderio e confinato in qualcosa di straordinario. L’uccello
rappresenterebbe ‘il pensare con desiderio’ [5, p. 245 n.].
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Se i corvi sono nel Faust ‘angeli leggiadri’, essi rappresen-
tano anche oscuri messaggeri del cielo.

[14, p. 76]

1l corvo sinonimo del demonio e immagine dei peccatori.

[16, p. 314]

Gli opposti e la loro unione assumono grande impor-
tanza, al punto da utilizzare paradossi desunti dal linguaggio
alchemico; per es. ‘Il principio dell’arte ¢ il corvo che vola
senz’ali nelle tenebre della notte e nel chiarore del giorno’.

[14, p. 46]
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Corvo

Leggende antichissime, fiabe e miti diffusi dall’Asia allA-
merica fanno del corvo un eroe culturale, un esemplare di eroe
primordiale.

I miti pit antichi contengono I’idea che ai tempi della crea-
zione fosse bianco, bianchi anche il becco e le zampette, bianco
come le nevi [Camp]. Nella mitologia dell’America settentrio-
nale, & quasi una figura prometeica, bruciatasi fino ad anne-
rirsi per aver portato il fuoco e la luce all’'umanita [CG]. Nella
Grecia classica il corvo & sacro a Febo Apollo, dio della luce
solare dell’azione eroica, ma ne rappresenta il lato oscuro, inver-
nale; secondo la leggenda divenne nero perché maledetto dallo
stesso dio per aver commesso una disobbedienza [Fr]. Il corvo &
dunque un messaggero della divinita nel suo lato pit inconscio,
meno luminoso e meno visibile, ministro dei misteri velati.

Nell’immaginario medievale questo uccello ha un ruolo
ambiguo: incarna loscurita del peccato e dei vizi. E pensare
che Nog lo invid per primo nella delicata missione di scoprire
la terra asciutta, ma il corvo non fece ritorno. Dopo averlo
atteso invano, invid la colomba che gli riportd il ramoscello
dulivo. Forse a questo episodio si deve la valutazione negativa
nella Bibbia, e la considerazione nefasta dei Padri della Chiesa,
secondo cui rappresenta il diavolo e il principio del male: esso
risveglia il nostro spirito vestito di nero, un demone appunto,
che risponde al suo richiamo. Pesa su questa simbologia nega-
tiva il colore nero del suo piumaggio e le abitudini alimentari di
predatore che si nutre anche di carni di carogne. Nel Medioevo
tuttavia il simbolo del corvo viene scisso in un aspetto oscuro e
uno luminoso; nell’aspetto luminoso rappresenta il messaggero
di Dio che porta I"aiuto divino ai santi e agli eremiti. Giovanni di






OEBPS/images/ebook_page_image_43587_42.jpg
La colomba ¢ attributo della dea dell’amore e gia presso

gli antichi era un simbolo dell’amor coniugalis.
16, p. 244]

La colomba & da tempi antichissimi un uccello portatore
d’amore, ma nella tradizione cristiana ha un significato pura-
mente spirituale.

16, p. 251]

Emblema dello Spirito Santo. Il simbolo della colomba
potrebbe derivare direttamente dalle allegorie cristiane. A tale
proposito dobbiamo considerare il significato materno della
colomba, la definizione di Maria come ‘colomba mistica’.
Anche la ‘madre nascosta’ & chiamata colomba negli Atti di
san Tommaso.

[14, p. 70]

Le colombe sono anche emblemi della dolcezza, mitezza,
pacificita (colomba di Nog) e semplicita (‘semplici come
colombe’, Matteo, 10, 16). Anche Cristo riceve lattributo
di “‘colomba’. La colomba di Nog, recando una foglia d’ulivo
nel becco, annuncio la fine del diluvio e apparve come un
segno della riconciliazione di Dio con il genere umano. La
colomba & un aspetto chiaramente inoffensivo della istin-
tualitd sfrenata e indomita, anche se il simbolo teriomorfo
& di per sé passibile di un’interpretazione verso il basso’.
Emblema dell’innocenza e dell’amore coniugale e anche dello
Spirito Santo e della Sapientia.

[14, pp. 161 sg. e n.]
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si dileguano. Catturare il cigno significa, a livello psicologico,
concentrarsi sui pensieri preconsci e rifletterci, impedendo che
diventino un semplice stato d’animo e volino via prima di aver
potuto afferrarne il valore [Hill, 1991]. E necessario un costante
sforzo cosciente affinché tali entita interiori restino collegate con
la coscienza e non scompaiano, seguendo la loro forma originale,
volatile e incostante. Nella valenza positiva, il cigno & la possibi-
lita della coscienza di elevarsi ad alte realizzazioni interiori; ma
se contenuti gia parzialmente integrati sono di nuovo esiliati,
a causa di un deterioramento dell’atteggiamento cosciente,
possono ripresentarsi nella precedente forma di animale.

In India viene simboleggiato con un cigno I’Atman, lo spirito
divino inteso come forma che resta distinta dalla creazione
esterna e si oppone a Brahma. Di esso si dice che & come un cigno
che plana sulla superficie del mare, con una zampa dentro e una
fuori dall’acqua. Se tirasse fuori anche Ialtra zampa il mondo
cesserebbe di esistere. Maya, lillusione del mondo, continua
perché Atman non ritira la seconda zampa [CG]. Proprio come
un dilemma spirituale che non puo, e forse non deve, essere mai
completamente integrato, perché allora ogni cosa diventerebbe
troppo chiara e definitiva. E allora sapremmo tutto di tutto, il
che equivarrebbe alla fine, alla morte. Quando si ha a che fare
con l'interpretazione del materiale inconscio, si presenta spesso
questo dilemma. Tuttavia il fondamento archetipico rimane
un mistero: una zampa resta nell’altro mondo, sommersa al di
sotto, e non potrd mai essere totalmente ricondotta in questo,
spiegata e visibile.
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Reca il classico significato di riconciliazione proprio della
colomba di Nog, 'unione di Dio con la materia, lincarnatio
Dei che ha per scopo la nascita del Mediatore.

[16, p. 196]

In molti quadri medievali si vede la colomba che scende
in volo dal trono di Dio fino a Maria; essa rappresenta infatti
I’agente fecondante, il vento dello Spirito Santo.

9%, p. 53]

Anche per gli gnostici descritti da Ireneo, la Sophia scende
in forma di colomba nell’acqua e genera Saturno che creera
il primo uomo.

[9**, pp. 185 sg.]

La colomba bianca, altro simbolo di Mercurio (avis
Hermetis), per la sua forma volatile rappresenta lo spirito
liberato dalla physis.

[12, p. 329]

La colomba bianca (lo spiritus sapientiae) racchiude in
un’unica figura anche la saggezza e la femminilita.

[14, p. 234]

E lesatto contrario della malignitas. Se il corvo & il
simbolo nero dell’anima, la colomba ¢ quello radioso.

[14, p. 513 n.]





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_43.jpg
Colomba

Innocenza e semplicita sono le leggendarie virta di questo
docile uccello dalle soffici piume. La cultura egeo-cretese &
dominata dalla figura della Grande Madre, associata con la
colomba. Nell’antica Grecia ¢ espressione di armonia e conside-
rata simbolo dell’Eros sublimato. Grandi Madri e dee dell’amore
come la babilonese Ishtar e la greca Afrodite assumono forma di
colombaj anche la dea romana dell’amore & tutt’uno con Venere
Columba, che porta il riposo della morte [Fr.] In quanto uccello
sacro ad Afrodite, ¢ offerta in dono dagli amanti perché simbolo
dell’amore fedele e imperituro. Secondo gli antichi naturalisti,
infatti, i colombi si corteggiano tubando, si accoppiano una sola
volta e rimangono insieme tutta la vita accudendo insieme alla
prole. Uccelli del’amore per antonomasia, dunque.

La colomba bianca nella tradizione cristiana e nei Vangeli &
il simbolo dello Spirito Santo nelle raffigurazioni della Trinita,
il principio buono della divinita. Nella mitologia giudaica,
a partire dall’episodio dell’arca di Nog, & portatrice del ramo
dulivo, vale a dire di pace e concordia. Nessuno sforzo di inter-
pretazione simbolica, insomma, nessuna allegoria per gli esegeti
medievali; il simbolo coincide questa volta con la sua stessa
realta fisica: la colomba & la forma corporea nella quale si mani-
festa la terza persona della Trinita, incarnazione del vento dello
Spirito Santo.

In quanto animale alato, rappresenta la sublimazione degli
istinti e il predominio dello spirito, stabilendo una relazione
tra forze sacre e genere umano. La purezza & sempre parago-
nata alla colomba, le sue ali indicano il distacco da tutto cid
che & terreno e una partecipazione alla natura divina. Animale
mite e inoffensivo per antonomasia, & per sua natura inca-
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Un’esplorazione di fronte alla quale ci arrestiamo, basti ricor-
dare le parole di Jung, secondo cui la connessione tra gli uomini
non passa attraverso la superiorita, che isola, bensi attraverso la
debolezza: 'umano bisogno di senso di comunanza.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Mansueti animali,

le pupille daria,
bevono in sogno.

[S. Quasimodo, Lanapo]
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Topo

Eterno clandestino nel viaggio dell’'uomo lungo la storia, il
topo & considerato animale ctonio e rappresenta I’aspetto sotter-
raneo della comunicazione col sacro.

La mitologia orientale lo considera animale di buon augurio,
e la sua presenza & segno di prosperita; al contrario, nella
cultura europea & associato all’idea di avarizia e parassitismo,
e connesso a un’incessante attivitd, notturna e segreta. Nella
Grecia classica topi e ratti appartengono al dio solare Apollo
nel suo aspetto invernale e nella fase boreale: rappresentano il
lato oscuro dello stesso principio solare [Fr].

Fin dai tempi remoti sono considerati dalla tradizione popo-
lare creature del diavolo e delle streghe, portatori di malattie,
anime-animali degli esseri umani: quando qualcuno muore,
I’anima puo lasciare il corpo in forma di topo [CG].

Presso numerosi popoli africani i topi vengono usati per
la divinazione in quanto emblemi della fertilita e simboli di
ricchezza, fortuna e abbondanza [CG].

Come molti animali a sangue caldo, hanno sviluppato un
forte attaccamento al proprio territorio, su cui possiedono una
consapevolezza rapida e profonda dell’intera situazione.

Nel linguaggio psicologico questi roditori incarnano quei
pensieri persistenti e fastidiosi che in modo costante e auto-
nomo tormentano la nostra mente, anche non necessariamente
legati alla cattiva coscienza. Chiunque conosce quelle notti
insonni in cui un contenuto di coscienza — pensiero, immagine,
fantasia, impulso — emerge improvviso e non se ne vuole andare,
nonostante i tentativi per liberarcene. Rosi dal tormento, non
riusciamo a dormire e i pensieri ci girano in testa, ostinati e
ribelli, enigmatici e dolorosi. E rosi dai dubbi che andiamo
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Ariete

Nella tradizione astrologica IAriete zodiacale corrisponde
all’ascesa del sole, al passaggio dal freddo al caldo, dall’ombra
alla luce, al periodo in cui la natura si sveglia dal letargo e spun-
tano i primi germogli verdi dopo le piogge invernali. E il segno
dell’equinozio di primavera, simbolo della luce e del calore del
sole che fiero risorge dal buio dell’inverno. Rappresenta, dunque,
il primo movimento repentino e la spinta della primavera, simbolo
della fecondita, dell’impulso, dell’energia e della virilita.

Sin dal Paleolitico, le maestose corna spiraliformi sono asso-
ciate alla sovranita del sole e alla potenza generativa. Amon-Ra,
il dio sole dell’antico Egitto, & raffigurato in forma di ariete; il
dio creatore Khnum, che plasma le sue creazioni col tornio da
vasaio, ha testa da ariete [Camp]. Associato al pianeta Marte,
& Pemblema del dio greco Ares, considerato focoso e impulsivo,
colui che si manifesta all'improvviso, presentato in alcuni misteri
come Crioforo (portatore d’ariete) [Camp]. Anche il dio romano
della guerra, Marte, & il dio degli inizi, il dio dei risvegli, I'apertura
che fa succedere le cose. Al contempo ¢ il dio talmente legato alla
terra, al terreno, che se ne rintracciano le origini del culto nell’a-
gricoltura [Fr]: spada e aratro abbinati nella medesima immagine.
E marziale & Pariete del territorio e del cozzo frontale.

E animale in rapporto con Agni, signore del fuoco, e in parti-
colare del fuoco dei sacrifici. Agni cavalca un ariete e governa il
centro infuocato della forza vitale, degli affetti intensi e le passioni
audaci [Camp]. Il rapporto tra il fuoco e Iariete si esprime nel
simbolismo igneo dell’animale, intimamente collegato con la
natura del fuoco originario, al punto da diventare rappresenta-
zione della potenza animale e della fiamma nel suo primo manife-
starsi; fuoco creatore e distruttore al tempo stesso, caotico e indo-
mabile, generoso e sublime, che si espande in tutte le direzioni
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Lariete & ctonio; simboleggia la fertilita della terra.
[Vis., 1, p. 131]

Nel basso Egitto il dio solare Khnum-Ra, che ha model-
lato la creazione, viene rappresentato in forma di ariete.

[Vis., 1, p. 119]

Nei culti indu, il dio al suo inizio viene chiamato foglia
verde, a rappresentare il primo annuncio di un movimento
autonomo indipendente. Appare anche come signore della
regione del fuoco. Nei misteri eleusini, il dio era simboleggiato
da una spiga di grano verde, generata dalla terra. Questa idea
fu espressa anche in Egitto, sotto forma dell’Osiride verde,
che divenne una specie di talismano primaverile.

[Vis., 1, pp. 123 sg.]

Lariete dalle sette corna, mostruoso e bellicoso, nell’Apo-
calisse rappresenta I'Ombra, in quanto & I'opposto dell’a-

gnello sacrificato.
9%, p. 99]
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rinviando perché non ce la sentiamo di affrontarli né di sprofon-
darvi e che percio ritornano, si fanno ricorrenti e a ogni nuovo
riaccendersi diventano pitt tormentosi, anzi, sono per cosi dire
cresciuti nell’assenza e non hanno smesso di tenderci i loro lacci
segretamente o sotterraneamente. E ogni volta vogliamo illu-
derci che la loro visita sia stata il frutto di un disagio passeggero,
e che non torneranno; solo per scoprire la volta successiva che
la nuova ondata si ¢& fatta pit intensa e duratura e ci avvelena
e non da tregua. Come ad avvisarci che qualcosa & accaduto e
continua ad accadere, qualcosa ha avuto luogo; letteralmente:
qualcosa ha un luogo e li rimane, e ha un tempo, e in quel tempo
rimane. Se ne sta chiusa in quel luogo e in quel tempo dentro di
noi, e non ¢’@ modo di arrivarci per dare un’occhiata a quello
che ¢’¢ dentro. Non ci resta che andare a tentoni, nient’altro
che girarci intorno cercando di intravedere a distanza attraverso
nebbie e veli.

Allo stesso modo agiscono i topi: grattano e rosicchiano
tutta la notte; se interrotti, sospendono lattivita per un istante
e ricominciano di nuovo, implacabili e graffianti. Alla stregua
del tempo e del senso di colpa, essi divorano incessantemente,
personificazione dellirrequietezza labirintica che si nasconde
sotto la superficie delle cose.

E facile riconoscere I'analogia tra la figura del topo e il
pensiero ossessivo, un complesso che non conosce tregua, assedia
la coscienza e afferra la vita interiore imprigionandola a volte
all’interno di un unico pensiero fisso che tende a riproporsi all’in-
finito, a volte trascinando con sé una folla di altri pensieri, altre
immagini o impulsi, in una mancanza di quiete e di silenzio dila-
gante e inarrestabile. Il contenuto ossessivo pud anche presen-
tarsi sotto una veste erotica, ma questo non vuol dire che i topi
siano i depositari di fantasie sessuali; in realtd indicano tutti i
tipi di ossessione che tormentano angosciosamente la mente
cosciente. Nell’aspetto positivo del simbolo, i topi sono evoca-
tivi dei meccanismi minuti, invisibili e intricati attuati dall’incon-
scio per superare ostacoli, persino senza la nostra partecipazione
cosciente; detto altrimenti: a nostra insaputa.

Universale & la paura dei topi ed ¢ rintracciabile lungo tutte
le epoche. Ma gia sappiamo che in ogni cultura ci sono pericoli,





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_109.jpg
Lasina e il suo puledro un tempo figuravano nell’astro-

logia; il segno zodiacale del Cancro infatti era chiamato il segno
dell’Asino e del suo piccolo [CG].
Ma se per un verso & quasi universalmente modello di
pazienza, umilta e simbolo di pace, I'asino & anche emblema di
stoltezza e ostinazione, dell’incapacita di capire e riflettere, sino-
nimo di oscurita e dell’elemento istintivo nell'uomo, di una vita
che si svolge tutta sul piano terrestre e sensuale. Esemplare da
questo punto di vista & lo slittamento d’interpretazione presente
nella legge di purita ebraica, che divide gli animali dell’Antico
Testamento in mondi e immondi. L’asino & ascritto fra quelli
impuri che non possono essere offerti in sacrificio né & lecito
cibarsene. L’arte del Rinascimento raffigura diversi stati d’animo
nelle forme dell’asino: lo scoraggiamento spirituale, la pigrizia,
la stupidita, la testardaggine, 'obbedienza ottusa.

Nelle fiabe essere trasformato in asino, o vestirne la pelle, &
un motivo frequente, e sta a significare che il protagonista ne
assume simbolicamente le qualita, essendo caduto sotto 'im-
pulso di un complesso specifico che impone tale comportamento.
Tuttavia, nella nota fiaba Pelle d’asino una principessa sfugge
alle mire del re-padre vestita della pelle di un asino magico. Alla
fine della storia la fanciulla si riscattera grazie al fatto di aver
accettato questa pelle protettrice; come a dire: ella pud recu-
perare il suo regale splendore perché ha abitato i lati pit inde-
corosi e umili della sua natura. Da sempre I’asino & veicolo di
questa trascendenza.

Simbolo polisemico, insomma, quello dell’asino a cui la
mitologia, la cultura medievale, I'iconografia cristiana e le tradi-
zioni hanno ampiamente attinto, facendone di volta in volta un
animale preso ad esempio per le sue qualita e, all’opposto, fatto
oggetto di scherno e di accuse per gli aspetti negativi.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle immagini:

Benjamin, I’asino, era la bestia piti vecchia della fattoria e la piti bisbetica.
Parlava raramente e quando apriva bocca era per fare ciniche osservazioni:
per esempio, diceva che Dio gli aveva dato la coda per scacciare le mosche,
ma che sarebbe stato meglio che non ci fossero state né coda né mosche.
Solo fra tutti gli animali della fattoria non rideva mai. Se gli si domandava il
perché, rispondeva che non vedeva nulla di cui si potesse ridere.

[G. Orwell, La fattoria degli animali]
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nata all’ulteriore sviluppo dell’'uvomo. Non si tratta qui del
problema sessuale, ma dell’addomesticamento della libido.
(6, p. 224]

I tori, come i cavalli i cani e i gatti, sono spesso nei sogni
simboli sessuali, perché sono quegli animali di cui capita
pitt facilmente di vedere atti chiaramente sessuali, anche da
bambini.

[3, p- 146]

Dalla sfera della pura istintualita animale provengono
anche quelle forze che limitano la potenza dell’istinto, ossia
quelle leggi naturali che legano la sua energia originaria. Ma
se I’elemento animale viene rimosso dalla coscienza, pud
succedere che esso erompa all’improvviso in forma sregolata,
incontrollabile e distruttiva.

[10%, p. 21]

Quando compare nei sogni, non & detto che quel sogno
parli di un toro proveniente, passando per un canale scono-
sciuto, dal culto di Mitra; pud trattarsi semplicemente del
concetto spontaneo che in origine veniva espresso nel culto
stesso. Tuttavia le nostre menti pensano nello stesso modo
e le stesse cose che 'uomo ha gia pensato nel passato e che
sempre pensera. Pertanto & possibile trovare il culto del toro,
o il culto di animali analoghi, in tutti i pitt remoti angoli
della terra e nelle epoche piti diverse. Questo accade perché
si tratta di un archetipo e Parchetipo & eterno e fuori dal
tempo. Qualunque archetipo pud apparire nella mente
umana ovunque, oggi come nella mente degli uomini primi-
tivi diecimila anni fa.

[10%, p. 314]
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[Camp]. Che sia la pit antica immagine della divinita che gli
esseri umani abbiano mai immaginato?

Simbolo di forza creatrice, evoca I'idea di potenza e foga
irresistibile; & la figura centrale nel culto mitraico in cui
riveste un ruolo pitt importante di quello dell’agnello nella
mitologia cristiana. Mentre quest’ultimo si limita a comparire
nel culto come vittima del sacrificio, il toro mitraico rappre-
senta il potere creativo, il toro dell’inizio, e la sua morte &
causa immediata di rinascita della natura; dal suo cadavere
infatti spunta ogni sorta di prodotti benefici: dai peli della
coda il grano, dal sangue il vino, dalle corna la frutta, e cosi
via. L’idea contenuta nel culto mitraico & che il dio sacrifichi
il toro divino, il suo stesso potere vitale e la sua fertilita allo
scopo di accrescere la fertilita della terra, come una benedi-
zione del suolo [Fr]. Il sacrificio si riappropria cosi del suo
senso originale di restituzione agli déi di un evento del mondo
umano, il cui valore viene con questo atto elevato. Non si
tratta, dunque, di una immolazione, ma di una consacrazione,
che collega gli eventi umani personali col loro sfondo divino
impersonale [Hill, 1977].

1l segno zodiacale del Toro corrisponde col mese di maggio,
mese di Venere. La cieca forza creativa ancora indifferenziata
e inconscia coincide in astrologia con un segno primaverile,
e il Toro & il segno della primavera, da sempre considerato
simbolo di fertilita, forma compiuta del potere generativo,
Pintera natura che erompe con un impeto irresistibile.

Secondo una leggenda del mito cosmogonico sufi, setta
maomettana, Dio cred il mondo nella forma di un toro
immenso, poi lo uccise, lo trasformo in pietra e lo gettd in
mare; quel toro andd a fondo fino a quando soltanto il corno
sinistro spuntd dalle acque: quel corno sinistro ¢ la terra [CG].
Sul piano psichico avviene qualcosa di analogo: & necessario
un violento impulso iniziale per mettere in moto il processo
creativo, senza questa spinta nulla avrebbe inizio, se si uccide
questa forza tutto si pietrifica. Spesso nella vita ci cacciamo
in situazioni stagnanti, intollerabili, e non sappiamo come
uscirne; ‘cid che servirebbe & una nuova spinta creativa, una
nuova manifestazione di quella volonta appassionata e divina
capace di attuare una trasformazione’ [Vis., 2, p. 1222].
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Ecate, la dea degli Inferi che induce alla pazzia, ma anche
dea delle nozze e delle nascite, aveva testa di cane. Sotto il
nome di Canicula riceveva sacrifici per tenere lontana la

peste.
15, p. 237]

1l canis rabidus (il cane rabbioso) ha come suo parallelo il
ladrone o furfante che possiede la ‘malignita’. La sua imma-
gine non designa altro che il lato vendicativo e perfido di
Diana, sovrana degli animali feroci, e in quanto luna nuova.
L’oscurita del novilunio, che si oppone alla chiarezza, & Pistin-
tivita sfrenata della natura che si afferma senza la coscienza
e contro di essa.

[14, pp. 141-153]

1l giudizio maschile & solito dimenticare il lato oscuro
della cagna 1a dove si tratti di una donna troppo ammirata.
Non ci si illuda: anche se 'abbaiare di Ecate pud risuonare
pitt 0 meno lontano, esso & sempre presente quale sinistro
‘rovescio’ di un ‘diritto’ senza dubbio gradevole. Cio vale per
ogni femminile, e quindi anche per I’Anima dell’'uvomo.

[14, pp. 167 sg.]

Nella storia dei simboli il cane si distingue per una
ricchezza straordinaria di associazioni. Oltre il parallelo
gnostico ‘Logos-canis’, ne esiste anche uno cristiano, ‘Cristo-
cane’, espresso nella formula ‘mite con gli eletti, terribile
con i reprobi’, ossia un ‘vero pastore’ Orapollo sottolinea
il potere di contagio del cane (rabbia e malinconia). Per via
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Cigno

Un vasto insieme di miti, tradizioni e poemi celebra il cigno,
uccello immacolato il cui candore, energia e grazia ne fanno un
simbolo di bellezza, eleganza, nobilta e purezza. E soprattutto
simbolo della luce. Esistono tuttavia due luminosita: quella del
giorno, in cui il cigno incarna la luce solare, maschile e fecon-
dante; e quella della notte, lunare e femminile: & il cigno nero
che si carica di un simbolismo occulto e convertito nel suo
contrario.

Nota & la leggenda del ‘canto del cigno’: un lamento amaro
emesso nel momento della morte, quando linvecchiamento
affievolisce la sua capacita di immergersi per nutrirsi; senza pitt
forza per raggiungere regioni temperate, in inverno finisce divo-
rato dagli animali 0 muore lentamente di fame. Lo strano grido
lanciato dai vecchi cigni morenti & probabilmente all’origine
della leggenda.

La sua bellezza ha suggerito I'idea che sia un essere sovranna-
turale che conosca in anticipo il momento della propria morte,
capace quindi di annunciare ’avvenire e il tempo che fara.

Nella mitologia greca & sacro a Febo Apollo, il dio dello
splendore solare, delle chiarezze che risolvono, delle rivelazioni
improvvise, e a Njodr nella mitologia nordica. Celebre motivo
mitologico & quello delle fanciulle-cigno, di cui esistono nume-
rose varianti [CG].

Nel Medioevo ¢ giudicato animale negativo e simbolo dell’i-
pocrisia perché nasconde una carne nera e incommestibile sotto
il piumaggio candido.

In quanto volatile, Jung associa qualita spirituali che corri-
spondono alle intuizioni, ai presentimenti che sopraggiungono
allimprovviso come dal nulla e che altrettanto velocemente
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a partire da un punto centrale. Questa forza ignea coincide con
Pirrompere della vitalita originaria, lo slancio primitivo della vita,
Pimpulso brutale e puro di un processo iniziale. Coincide con la
vampa: contagio fulmineo di fuoco e luce e rovente distruzione.

Sul versante simbolico, I’ariete mitico dal vello dorato evoca il
tesoro della coscienza simile al sole, difficile da ottenere, premio
delle ricerche eroiche e iniziatiche. Ne & un esempio la celebre
storia greca di Giasone che conquista il vello d’oro dopo essere
stato ingoiato e rigurgitato dal drago primordiale custode del
tesoro nel fondo del mare [Fr].

Nellarte cristiana, I’ariete appare come variante dell’agnello
sacrificale, in particolare dell’Agnello di Dio. Dalla materia allo
spirito, fuoco e sangue immolato, & dunque il simbolo ad ogni
livello della potenza fecondatrice. E il generatore del gregge,
centro della fecondita.

Se alla figura dell’ariete associamo lo strumento bellico che
permetteva un tempo di abbattere le porte di citta assediate,
allora il simbolo finisce per rappresentare 'impeto e la potenza
nell’azione, capaci di spezzare tanto la corazza delle collettivita,
quanto le difese strategiche personali. Esso induce alla mischia e
alla mobilitazione che hanno il potere, tra I'altro, di risvegliare la
coscienza, offrendo una possibilita di risposta allo sconforto e al
disorientamento, all’inerzia e al senso di impotenza.

Eevidente che nella forza di penetrazione dell’ariete si condensa
la sua stessa dicotomia: feconda e distrugge allo stesso tempo, &
immediatezza impulsiva, forza travolgente che spinge all’evento
e ira agghiacciante, & ispirazione repentina senza premeditazione
come le sue collere, come le sue voglie, le sue passioni, le sue
paure. Senza autocontrollo e giudizio riflessivo, rimane I'impre-
visto e rimangono le reazioni di desiderio e di collera, le profonde
emozioni dei visceri e del sangue animale; echi del mondo sotter-
raneo, & vero, ma in grado di mantenerci in contatto con quanto ci
circonda: con la sua bellezza e le sue ferite. L’ariete che ci visita nei
sogni ricorda infatti che ’anima umana non consente ad alcuna
inespugnabile fortezza, per quanto ragionevolmente concepita, di
reggere a lungo all’attacco a sorpresa degli eventi imprevedibili e
degli stimoli del mondo che vive sotto il cielo.
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Nella liturgia mithriaca gli dei-toro sono chiamati ‘guar-
diani dell’asse del mondo’, ossia quelli che girano I*asse del
cerchio celeste’. Anche Mithra ha lo stesso attributo.

[5, p. 110]

Gia nei tempi pit antichi si era attribuito al fecondo
sole primaverile il simbolo del toro, in quanto animale che
incarna la piti potente energia riproduttrice.

[4, p. 234]

1l toro & notoriamente simbolo di fecondita, fertilita, di
possente procreatore. Un simbolo fallico non designa Ior-
gano sessuale ma la libido.

[S,p. 222]

Nella simbologia della Chiesa il toro & uno dei simboli dei
4 evangelisti. Nel mitraismo, che precedette di poco il cristia-
nesimo, si sviluppo il simbolismo del sacrificio di un toro dal
quale dipende la fertilita dell’annata. Il sacrificio mithraico
significa un sacrificio di se stesso, in quanto originariamente
il toro s’identifica con Mithra.
[11, pp. 217 sg.]

Un antico rito attico della fertilita consisteva nello scor-
ticare, nell'impagliare e nel rimettere in piedi un toro. La
morte del toro da origine alla creazione e al rinnovamento (lo
stesso principio del nostro immaginario religioso cristiano).

[11,p.221]
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1l simbolo solare dell’uccello che si leva a volo sull’acqua
permane etimologicamente nel cigno cantore. In effetti la
parola tedesca per cigno, Schwan, deriva dal radicale sven,
come Sonne (sole), e Tone (suoni).

[5, pp. 339 sg.]

Quando lo spirito compare sotto forma di uccello acqua-
tico, si tratta generalmente di un cigno, come il cigno che
portd via Lohengrin (il cigno del Lobengrin & il messaggero
del Graal e nel momento in cui Elsa pone a Lohengrin la
sua domanda ottusa il cigno appare e lo porta via). Questo
denota un cambiamento interno, non necessariamente mani-
festo, perché si tratta di esperienze intime e segrete: 'uccello
arriva e se lo porta via, come a dire che da quel momento in
poi qualcosa si & rotto, & scomparso, perduto.

[Vis., 1, p. 145]

1l cigno & un simbolo di resurrezione che viene dal basso, &
lo spirito della terra. Il cigno bianco, essendo un uccello, & uno
spirito e il bianco indica sempre purezza e innocenza, quindi
potrebbe essere una sorta di colomba. Tuttavia esiste la storia
scandalosa di Leda. Il cigno & un uccello che vive nell’acqua
o sulla terraferma. Vola di rado e preferisce nuotare sulla
superficie dell’acqua: & quindi una specie diversa di spirito.
Non appartiene soltanto all’aria e alla terra, che rappresenta
la coscienza, vive tra 'acqua e I’aria spingendo, al di sopra
dell’acqua, nellaria, il lungo collo.

[Vis., 1, p. 640]
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veri 0 presunti o esagerati, che vengono trasmessi dai padri (o
pitt spesso dalle madri) ai figli, lungo catene di innumerevoli
generazioni, e creano altrettanti timori. Il bisogno di paura inca-
rica poi alcuni animali di farsene carico.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Per un attimo io vidi: in una specie di caverna, un frenetico brulichio di

forme nere, accavallantisi in smaniosi vortici. E c’era in quel laido tumulto,
una potenza, una vitalita infernale, che nessuno avrebbe pili fermato. I topi!

[D. Buzzati, Sessanta racconti]
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Asino

Lasino & da sempre considerato il parente povero dell’ele-
gante cavallo dalle lunghe zampe e per questo simbolo di umilta,
ma anche oggetto di un’interpretazione fortemente contra-
stante. Nella mitologia classica & animale sacro a Saturno, il
signore dei pianeti, che incarna la depressione creativa, la soli-
tudine e la rassegnazione malinconica. Anche etimologicamente
onos (asino) & contenuto in Kronos (Saturno) [Camp]. Tuttavia,
depressione e malinconia, associati a Saturno, nascondono a
livello psichico un enorme desiderio.

Nei culti apollinei Iasino riveste un ruolo importante e a

Delfi veniva offerto in sacrificio al dio; & anche elemento centrale
dei misteri di Iside, descritti nelle vicende dell’Asino d’oro da
Ovidio. E associato alle gozzoviglie e alle orge dionisiache, alle
follie medievali dei Saturnalia nonché agli scherzi osceni e alla
irriverente messa inscenata all’inizio dell’anno durante la festa
dell’asino [CG]. Nell’antica tradizione, asino e albero sono
tuttavia considerati affini, rappresentando entrambi la forza
della vita, della procreazione e della guarigione che scaturisce
dalla natura stessa [Fr].
In passato & usato come il mezzo di trasporto pitt comune:
lo usano i patriarchi cosi come la povera gente. Cristo stesso
entra a Gerusalemme sul dorso di un’asina con accanto il suo
puledro, a suggerire la valenza pacifica dell’animale. Un’asina,
pitt saggia del suo padrone, & la protagonista di un celebre
racconto in cui appare dotata di caratteri antropomorfi. L’in-
dovino Balaam frusta la sua asina che si & fermata percependo
con P’istinto la presenza di un angelo lungo il cammino; una
presenza divina invisibile al suo dotto e arrogante padrone, che
al termine di un dialogo con Panimale accettera di diventare
strumento di Dio.
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Lallegoria dell’unicorno nella lingua ecclesiastica deriva
dalla figura del toro, o bufalo, munito di un corno, che

rappresenta la potenza di Dio.
[12, p. 423]

L’uccisione o il sacrificio del toro indica una vittoria sulla
istintualita (eroe si spoglia simbolicamente della sua natura
animale), ma contemporaneamente & anche una vittoria
segreta e occulta sulla potenza della legge (padre), quindi
un’usurpazione delittuosa.

[S, p. 260]

1l motivo della miracolosa fertilita derivante dal sacri-
ficio del toro & connesso all’idea che la forza vitale si logora,
diviene ‘cattiva’ o va perduta, e che percid occorre rinno-
varla a intervalli regolari con i riti del rinnovamento della
vita. Nel sacrificio la coscienza rinuncia al possesso e alla
potenza a favore dell’inconscio; Iintegrazione dell’inconscio
nella coscienza ha un effetto salutare: il risultato & una libera-
zione d’energia. Al pari del sole, 'eroe si rigenera attraverso
il sacrificio che egli fa di se stesso.

15, p. 420]

Gli aspetti piu svariati della forza vitale psichica (libido),
dell’elemento straordinariamente potente e del dinamismo
convergono nella figura simbolica del toro. C’& una correla-
zione tra il serpente e il toro: il toro simboleggia ’eroe vivo,
mentre il serpente simboleggia I’eroe ctonio, sepolto.

[5, p. 419]

Toro e scorpione sono due segni equinoziali (per il periodo
che va dal 4300 al 2150 a.C.), quindi si riferiscono al ciclo
solare: il sole in ascesa che si sacrifica al culmine dell’estate e
il sole declinante. La mitologia solare pud essere considerata

psicologia proiettata sul cielo.
15, p. 202]

A colui che & sopraffatto dalla componente anima-
lesca della psiche, viene inferta la ferita del sacrificio desti-
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L’asino & un daemon triunus, una trinita ctonia.

[12, p. 439]

La ragione dell’analogia Saturno-asino & probabilmente
profonda e sta nella natura dell’asino stesso, considerato un
animale saturnino frigido indocile tardo longevo. Ma l’asino
& anche sacro al dio egizio Tifone (Seth).

[9%%, p. 71]

Esiste un cammeo gnostico raffigurante un’asina che
allatta il suo piccolo, sormontato dal segno del Cancro con
Piscrizione ‘D.N.IHY.XPS.>: Dominus Noster lesus Christus.
Come gia Giustino Martire lasciava intendere con indigna-
zione, esiste un rapporto evidente tra la leggenda cristiana
e quella di Dioniso. Nella leggenda di Dioniso Iasino ha,
come cavalcatura di Sileno, una parte non trascurabile.
L’asino appartiene al ‘secondo Sole’, Saturno, che era la
stella d’Israele ed & percio in qualche modo identificato con
Jahve. Il crocefisso del Palatino, raffigurato per dileggio con
una testa d’asino, & un’allusione alla diceria secondo la quale
nel tempio di Gerusalemme si venerava una testa d’asino.

[S, p. 390]
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Toro

Secondo un mito indu, il cielo che tutto copre & una
mucca, mentre ["universo & sostenuto dalle zampe di un toro,
che indicano i quattro punti cardinali [CG]. II simbolismo
taurino & talmente vasto da essere associato a tutti e quattro
gli elementi, a dimostrazione del potere enorme della natura
che supera il controllo umano. Non ¢’ da stupirsi quindi
che venga adorato come un essere divino nella maggior parte
delle civilta antiche.

1l toro governa il mondo mitico mediterraneo nella figura
di Api in Egitto, di Dioniso e Zeus in Grecia e a Creta,
compare nei culti romani di Attis e di Mitra, & sacro nelle
culture africane di 1a dall’Egitto e nel Medio Oriente di la
della terra di Canaan, fino alla Mesopotamia [CG]. Forse ¢ in
relazione all’elemento acqua che il toro & animale piti vene-
rato. Nei miti dell’antico Egitto, il dio creatore Ptah, incar-
nato nel toro Api, causa I'esondazione del Nilo, il cui limo
permette ai campi di germogliare a nuova vita ogni anno.
Mentre in Mesopotamia lo straripamento annuale del Tigri
si crede il risultato dell’unione tra il dio toro e la dea mucca
o dea madre, che rende fertile il terreno. La pioggia rigene-
rante dopo un temporale & generata dal toro, tant’e che in
sanscrito i termini per ‘toro’ e ‘pioggia’ derivano dalla stessa
radice, con il significato di ‘abbeverare’ e ‘fecondare’ [Camp].
In Grecia il dio toro & adorato per il suo potere generativo,
e il sangue taurino, espressione di tale energia, & sparso sui
campi per renderli fertili e risvegliare la forza vitale del suolo.

Ampia & anche la pluralitd di immagini in cui compare:
il toro d’oro, come adorazione del toro solare, il dio-toro
mitraico, il vitello d’oro del culto di Apis, il dio-toro egizio
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alla sua funzione, che ¢ ‘aprire’ una possibilita allindividuo, o
meglio di mantenere aperto il suo possibile sviluppo. Un aprire
che & soprattutto un ‘aprirsi’ alla molteplicita dei significati e alla
ricchezza dei possibili rinvii, nel simbolo com-presi. Attraverso
le immagini simboliche, che si mostrano nel modo piu caratteri-
stico nella formulazione del mito, questo ‘immaginare’ si rende
possibile e invita a non tracciare una frontiera troppo netta
fra il reale e limmaginario. Potremmo allora pensare il nostro
crescere non assecondando un’idea di incremento e sviluppo
lineare; potremmo pensarlo come possibilita di modificazioni
nelle configurazioni dei significati e delle immagini, come possi-
bilita di nuovi o pitt permeabili distinzioni e riconfinamenti; il
loro precisarsi in risposta agli aspetti vuoti, non completamente
formati e ancora privi di senso, della psiche. Potremmo pensare
il nostro crescere come liberta di tali cambiamenti.

Gli animali e il bisogno di anima

1l Bestiario sottende una tesi, che il lettore non & tenuto ad
accogliere di necessita. In breve, l’idea & che gli animali simbolici
stabiliscano un duplice accostamento: I'uno con le nostre radici,
aprendo uno spiraglio sulla prospettiva mitica; l’altro con noi
stessi, perché essi sono della stessa natura del sogno. Un acco-
stamento rivelatore di continuita e produttore di altre immagini;
dunque, un ‘legame’, un simbolo attraverso cui le cose trovano
il modo di disegnare la loro trama. Questa & sempre stata nel
tempo la funzione delle immagini simboliche: attuare la magia
di una protezione sacra, dal momento che i sogni, come i miti,
emergono da un mondo interiore sconosciuto alla coscienza.

Tutti i leoni, i tori, i cani, i serpenti, i pesci e gli uccelli,
che popolano i nostri sogni e conoscono la continuitd senza
la Storia, rappresentano una parte indifferenziata non ancora
addomesticata di noi stessi, quasi sempre sconosciuta, che al
contempo entra a costituire la personalitd umana, designata da
Jung psiche antropoide’. ‘E proprio questa psiche a non inse-
rirsi 0 a inserirsi solo controvoglia, e in modo insoddisfacente,
in forme razionali di civilta> [C.G. Jung, Opere, XVIII voll.,
Bollati Boringhieri, Torino 1997, vol. V, p. 322].
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reale come condizione, anche se condizione da travalicare.
Niente funziona fuori contesto nel simbolo e chiunque gli si
avvicini deve diffidare di ogni generalizzazione impropria, di
ogni ricerca del significato che oltrepassi I'oggetto stesso. Solo
cosi & possibile mantenerne intatte I'ambivalenza e 'ambiguita,
che fanno parte della sua natura pit profonda in cui niente si
elimina mai completamente; al contrario, tutto si sovrappone
in una moltitudine di strati che si compenetrano nel corso dei
secoli. Per questo il gioco degli opposti, le ombre, i vari modi
in cui culture diverse hanno fatto propria un’immagine simbo-
lica sono qui impiegati come strumenti utili per veicolarne il
significato e rispecchiarne inaspettate convergenze psichiche.
Cosi le immagini evocate acquistano valore, si arricchiscono di
implicazioni, parlano attraverso la lingua obliqua dell’analogia,
dell’assimilazione, della metafora, e, affine a questi procedi-
menti dello scarto, quella degli estremi che si toccano. Insomma,
le immagini introducono alla generativita della psiche, alla sua
naturale capacita di creare intelligibilitd e immaginare ulterior-
mente, dove suggerire & pilt importante che asserire, sentire pitt
importante che comprendere, evocare pitt importante che dimo-
strare. Difatti i simboli suggeriscono il carattere dell’oggetto o
dell’azione pit di quanto lo narrino; fanno sentire e sognare
pitt di quanto non indichino; aprono lingresso in quellaltra
parte della realta che & 'immaginario, trasponendo le parole del
pensiero in immagini. Ed esse, al di la dal costituire mere infor-
mazioni, finiscono per evocare una soglia in grado di condurre a
nuovi livelli di significato, racchiudendo in sé infinite possibilita.
Nello stesso tempo simile ricchezza spiega perché il concetto di
simbolo si sottragga ad ogni generalizzazione e semplificazione,
se non ad ogni analisi: il simbolo & sempre ambiguo, polivalente,
impossibile racchiuderlo in una qualunque forma, perché non
esaurisce Pestensione dei suoi campi d’intervento, né la varieta e
duttilita dei suoi modi di espressione.

Chi, come me, si lascia condurre — e sedurre — dallintricata
e essenzialmente insondabile natura del simbolo junghiano, si
trovera di fronte non a cio che esso ‘rappresenta’, perché non
& portatore del ‘vero significato’ in attesa di svelamento, tanto
meno & un semplice segno vicario; si trovera di fronte, dicevo,
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realtd immaginale del gesto grafico. Ne risulta un testo che forse
confonde i contorni, e quindi disorienta, ma solo per avvicinarsi
allorientamento, nel rispetto del pensiero junghiano secondo cui
‘in ogni immagine ¢’¢ un concetto tratto dal linguaggio poetico’
[Jung, Opere, cit., vol. VI, p. 452]. Se ci accostiamo in modo
psicologico alla fantasia dell’animale, finiremo per scoprire che
pitt a ritroso andiamo, pit ¢i imbattiamo in immagini intime, le
mitiche profondita che si celano al fondo e governano I’anima.
E scopriremo che nell’universo infinito del simbolo si aprono
sempre altre vie da esplorare, nuovissime o antichissime, che
possono cambiare la nostra immagine del mondo. Questo
protendersi allindietro e allinterno & ¢id che Jung chiama il
senso mistico della storia’.

Un Bestiario di tal fatta & necessariamente incompleto, si
pone come ricerca non garantita e percio stesso interminabile,
nucleo di edizioni future che possono moltiplicarsi all’infinito.
Non ¢ altro che un proporre, quel proporre che tutti i simboli
portano con sé: domandano con la loro risposta. La speranza &
che le riflessioni proposte inducano i lettori ad approfondire le
loro. Soprattutto il Bestiario non & scritto per una lettura neces-
sariamente consecutiva ma consente al lettore di aprirlo in qual-
siasi punto: mi piacerebbe che i curiosi lo frequentassero ‘come
chi gioca con le forme mutevoli svelate da un caleidoscopio’
[J.L. Borges, (1996), Il libro degli esseri immaginari, Adelphi,
Milano 2006, p. 16].

Matilde Morrone Mozzi
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Ma non possiamo accontentarci di credere che gli animali
siano soltanto una parte di noi racchiusa nella mente come
rappresentazione dei nostri istinti, bestialita 0 brame. L’animale
che appare nel sogno travalica tali metafore e apre un varco
su quel brano di esistenza che il sogno rappresenta. Accettarlo
significa accoglierlo benevolmente e stabilire un dialogo con lui,
che balza fuori da molto lontano per ritrovarsi nel nostro letto
al buio, proprio come avviene nelle fiabe con i visitatori scono-
sciuti che bussano alla porta di notte. E infatti nel sogno che
‘possiamo incontrarli ogni notte, non chiamandoli, ma rispon-
dendo alla loro chiamata’ [Hillman, 1996, p. IX].

1l Bestiario, immaginato e composto con umiltd, intende
avvicinarsi agli animali come sistema simbolico primordiale e
dar corso allordine divino di mantenerli in vita nella nostra
‘ecologia psichica’ [Ibidem). Altrimenti, come sapremo ospitare
il messaggio che recano per noi? Quando Pincontro fallisce, i
sogni son destinati a perire sulla soglia della nostra coscienza.

Lungo questo Bestiario, lungo questo ricercare, il contenuto
prende a poco a poco il colore prezioso delle cose tramandate,
si compone con le immagini della mitologia, si confonde con
le leggende e i sogni. Le parole chiedono agli animali, anche a
quelli pitt tenebrosi, di venire alla luce, persuadendoli ad uscire
dal secolare silenzio e offrendo loro modalita espressive: modi
di darsi un’immagine attraverso la parola che evoca, e attinge a
un’immaginazione che contiene il passato e dal passato ¢ atti-
vata, cosi come dalle risonanze della memoria che i fatti (‘nudi
e crudi’ come usa dire) tendono a tralasciare. Privati dell’eco
psichica capace di mediare e immaginare per simboli e analogie,
il loro messaggio rimarrebbe letterale.

Perché questo incontrarsi si renda possibile, il percorso
suggerito nel testo spezza la linearita del discorso e segue la
sinuositd del’immaginazione. Dove immaginare non & spensie-
rato sognare ad occhi aperti; 'immaginazione non ci libera, anzi
ci cattura, ci soggioga ai suoi miti e interpella la nostra anima. A
partire dalle parole di Jung, la narrazione recupera cenni dallo
sterminato materiale mitico e culturale, si fa audace avventu-
randosi nel paesaggio fluttuante e sdrucciolevole della psiche, si
avvale di voci attinte dalla letteratura e infine si distende nella
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Hillman [(1990), Animali del sogno, Raffaello Cortina Editore,
Milano 1996], che ci consente di non distogliere I’attenzione
da cid che & ‘qui’, per fissarla altrove, su un vago e sconfinato
ignoto, e che assomiglia alla coscienza degli animali stessi e da
fondamento alle loro possibilita di esistenza. Tale fondamento
fin dallinizio del mondo & nella certezza dell’attuale, che non &
virtualitd ma, concretamente, presenza e continuita col passato;
e cidala forza di vivere la vita e, dopo un disastro, di sgombrare
le macerie con gesti fiduciosi di certezza animale.

Gli animali e il bisogno di immaginario

L’andamento del Bestiario & pensato come un movimento
centrifugo, e in un certo senso diffusivo, che si apre a molteplici
rimandi, attraverso un procedere per amplificazione. Partendo
da un significato possibile, ho ricercato il rinvio ad altri signi-
ficati, altre possibilita di sintesi, che I'lo pud misconoscere,
rifiutare o finanche temere, ma che hanno, e hanno avuto, una
funzione sia nella vita psichica dellindividuo sia in quella delle
civilta. Un tale andamento, di fatto inesauribile, & il movimento
diffusivo proprio delloperazione simbolica, che, lungi dall’es-
sere un esercizio di possibilismo, attua quel ‘mettere insieme’
(appunto syn-ballein) che partendo da un punto consente di
sporgere oltre di esso. Tale sporgere equivale al riconoscimento
della parzialita e storicita di ogni significato interpretativo e, al
contempo, & indicazione di altri significati possibili, associati o
persino opposti, evitando il loro esaurirsi in un contenuto unico
e prevaricante. Il procedimento simbolico permette di mettere
assieme il dato e la sua ‘apertura’, il noto e Iignoto, 'imma-
gine storicamente determinata e circoscritta, e la travalicazione
possibile dell’immagine stessa: quel che ho chiamato ‘sporgere’.
Nel rapporto fra queste due voci, nel loro incontro e scontro,
consonanza e dissonanza, sta il segreto doloroso e la ricchezza
della nostra storia il simbolismo di un oggetto o un animale puod
essere pill 0 meno esplicito, ma esiste sempre e rende esplicito il
collegamento tra persone ed eventi.

Di fatto, di materia concreta si nutre il simbolo, che non &
mai evasione, ma autentica aderenza al reale, accettazione del
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svantaggio di essere un problema ben pitt complesso del
primo.

[14,p. 162]

Luccello cui vengono mozzate le ali introduce il motivo
della mortificazione, che significa ’oltrepassamento di ciod che
& arcaico e che precede, come anche degli stadi preliminari,
caratterizzati da simboli animali [14, p. 137]. Cosi come lo
spennamento di un uccello, analogamente alla tosatura di un
uomo, era fra le ricette magiche del sacrificio.

[11, p.222 n.]

Limmagine dell’uccello che divora le proprie piume & una
variante dell’Ouroboros. Pensiamo all’aquila che si divora le
piume o le ali oppure alle piume della fenice.

[14, p. 447)
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fare. E Pintuizione di una nuova possibilita, qualcosa a cui non
aveva pensato prima; l'eroe ha un’intuizione e nella sua mente
si affaccia una via, una direzione da seguire. Come un uccello
si posa venendo non si sa da dove secondo un volo insondabile,
cosl un pensiero si posa nella sua mente, portando con sé un
suggerimento nuovo e impensato. La natura stessa dellintuizione
& insondabile: inaspettate, intuizioni e ispirazioni sembrano arri-
vare in volo dal nulla come il primo segno di ogni atto creativo.

Qualcosa di simile lo narrano anche i miti: in occasione di
prove o combattimenti, I’eroe & spesso affiancato da un uccello
soccorrevole che rappresenta le ispirazioni dellinconscio. Anche
in occasione di nascite mitologiche compaiono tali messaggeri
celesti, rappresentanti di esseri eterei, spiriti 0 angeli, che prodi-
gano un aiuto soprannaturale. Credenza perpetuata nell’usanza
dei padrini. In altri casi, addirittura, I’eroe ritorna alla luce grazie
al loro aiuto.

Gli ‘animali soccorrevoli’, che parlano un linguaggio umano e
mostrano un sapere e una prudenza superiori a quelli dell’'uomo,
rappresentano secondo Jung ‘Carchetipo dello spirito espresso in
forma animale> [9%, p. 223]. In particolare, gli uccelli sono assi-
milati a entita quasi incorporee appartenenti al regno del vento
e associati a contenuti spirituali in cui agiscono elementi sottili e
impercettibili e comportano un alto grado di astrazione. Da qui
Iidea, presente gia nelle raffigurazioni medievali, che le anime
dei morti avessero le ali e apparissero sotto le sembianze di vola-
tile, e sotto questa forma lasciassero il corpo morente.

Quando screditiamo gli aspetti connessi al simbolismo degli
uccelli, considerandoli sfuggenti e assimilandoli all’inconsi-
stenza e alla vaghezza, svalutiamo il valore di una coscienza
mediata verso lignoto, perché all’elemento aria si riferisce tutta
la gamma di significati psichici compresa tra i segni augurali, le
ispirazioni e il potere evocativo dei profumi e i suoni e il canto e
la parola. Detto altrimenti, il costante atto creativo dello spirito
[Hill, 1989).

La presenza degli uccelli nel sogno rinvia a un contenuto
espresso prevalentemente a livello ideativo; per esempio, quando
si tende ad avere un’idea della vita, un’idea della realta, un’idea
delle cose e delle persone, quando si generalizza di continuo,
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L’aquila rappresenta lo stadio di trasformazione imme-
diatamente successivo al leone. In quanto quadrupede il
leone & ancora legato alla terra, mentre I'aquila simboleggia
lo spirito.

[14, p. 332 0]

L’aquila, simbolo del processo alchimistico, & associata
alloro filosofico; in quanto uccello solare e significa altezza e
denota presagio (intuizione) o potenzialita spirituale (alata).

[12, pp. 199 sgg.]

Dell’aquila si dice che divora le proprie ali o penne &
dunque una riedizione del’Ouroboros.
[14, p. 139 0]

L’aquila compare come uno dei simboli teriomorfi degli
evangelisti. Aquila e colomba sono simboli dello spiritus

sublimato.
[12, p. 359]
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eludendo quelle esperienze che implicherebbero un sentire
in profondita. Talvolta uccello assume le vesti del Mentore
interno: & il momento in cui ci consigliamo con noi stessi, ¢ la
riflessione che veglia nella notte come la civetta e il suo richiamo
improvviso ci costringe a sentire, nonostante la sordita interiore.
Altre volte il volo & Pinvito a sollevarci al di sopra del livello in
cui ci troviamo a condurre Iesistenza.

Nei sogni, come nella realta, compaiono anche uccelli in
gabbia, ad indicare che in alcune circostanze la funzione del
pensiero & intrappolata o completamente addomesticata: qual-
cosa di selvatico ha perso il suo stato naturale ed & imprigionato.
Perduto ogni potere volitivo e di coscienza individuale, pud
imporsi un funzionamento che procede sottomesso a influenze
arcaiche, primitive, sorretto dal solo istinto gregario, dipendente
dall’atmosfera emotiva circostante. Se questo stato finisce per
diventare dominante, il pensiero rimane compresso nel campo
d’azione, come sterile. Uccelli del genere non si alzeranno mai in
volo per lasciare la propria gabbia, non funzioneranno come la
colomba di No¢ o il corvo di Wotan, che volano via riportando
notizie da lidi sconosciuti.

Per la natura sempre duale
motivo dell’ascesa si trova quell
Come Hermes, il dio alato, & con:
gero e dio dei ladri, sempre vol

cosi & proprio degli uccelli il pio

dei simboli, agli antipodi del
0 della discesa e della caduta.
siderato al contempo e messag-
ubile, sfuggente e improvviso,
mbare subitaneo e afferrare la

preda, impossessarsi di qualcosa. D’altra parte, anche le Arpie

nella Teogonia di Esiodo compa
chioma lunga e fluente, piu vel

iono come divinita alate, dalla
oci dei venti, artigli adunchi,

pallide per una fame che non possono mai saziare. Calano dalle
montagne e insozzano le tavole dei festini. Arpie, in greco, signi-
fica ‘quelle che rapiscono’, ‘quelle che agguantano’.

La forma rapace, e piuttosto sfavorevole dello spirito, va
comunque intesa nel senso della parola greca daimonion, in sé
né buono né cattivo e contempla la duplicita dell’ambi-valenza.
Come ci sono uccelli maligni, cosi ci sono estasi e visioni perico-
losi che possono rapire e catturare le persone che ne rimangono
vittime.
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nell’Ade babilonese le anime portano una veste di piume
come gli uccelli; nell’antico Egitto il ba, I’anima, & imma-
ginato in forma di uccello; e secondo Omero le anime dei
morti ‘cinguettano’. Se si riflette non siamo troppo lontani
dallipotesi di un simbolismo archetipico.

8, p. 468]

Lo stormo di uccelli (gru, gazze) che si posa sul tetto
di una casa ha in sé un significato mantico tradizionale di
presagio funesto, di morte. Questo significato compare anche
in letteratura. Un esempio letterario sono Le gru d’Ibico,
lirica di Schiller ispirata alle vicende del poeta greco Ibico,
assassinato da ladroni che furono scoperti dalla presenza di
uno stormo di gru. Si pensi anche al significato degli auspici
degli auguri.

[8, pp. 471 sg.]

Un’immagine teriomorfa, attinta dalle allegorie degli
alchimisti, & quella dei due uccelli, uno alato l’altro senz’ali,
in atto di lotta. L’animale privo di ali impedisce all’altro
di volare. La polarita dei due uccelli indica un conflitto tra
spirito e corpo, raffigura I'opposizione tra spirito e anima.

[14, p. 13]

1l mercurio, in quanto sostanza volatile, viene chiamato
avis, anser, pullus Hermetis (uccello, oca, pulcino di Ermete),
o anche cygnus (cigno), aquila, vultur (avvoltoio).

[14, p. 132

Anche nella vita dell’uomo esiste il momento che apre
possibilita di elevarsi verso I*alto’ o di scendere in ‘basso’. Di
solito avviene in successione, prima I'una cosa poi I’altra: un
soggetto buono diviene preda del male, un soggetto malvagio
si converte al bene. Alla luce di un’intuizione pin profonda,
questo apparente succedersi degli eventi ‘uno dopo laltro’
corrisponde in realtd a una contiguita delluno accanto
allaltro’. La successione dell*uno dopo Paltro’ & un gradino
preliminare sopportabile alla conoscenza pit approfondita
della contiguita dell*uno accanto allaltro’, la quale ha lo
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I volatili non sembrano legati alle stesse leggi naturali che
governano I'uomo. Con la leggerezza del volo, sconfiggono la
gravita e si sentono a casa in cielo come in terra. Alcuni sanno
persino nuotare sott’acqua. Possono guardare le cose sia dalla
prospettiva della terra sia da quella del cielo, e tra 'una e Paltro
formano un collegamento.

Come abitanti dell’aria e per il loro movimento ascensionale,
gli uccelli sono considerati da tempo immemorabile un simbolo
dello spirito, del Logos e dei livelli superiori di coscienza. In
quanto esseri alati, ad essi attengono il principio aereo insito
nei voli del pensiero, 'orientamento dall’alto, la profondita di
prospettiva e di orizzonte, le premonizioni che vengono dal cielo;
in quanto entita capaci di colpire con becchi e speroni affilati, ad
essi attengono idee, intuizioni, fantasie che arrivano subitanee
afferrandoci allimprovviso. Il volo del pensiero precede, I'ela-
borazione metodica segue.

Nellinterpretare il simbolismo animale, Jung avverte che
occorre attenersi alle caratteristiche pitt evidenti dell’animale
stesso; in particolare, nel caso di un uccello, & necessario distin-
guere se si tratti di uccello dell’aria, o abitatore dell’acqua, come
il cigno, o della terra come il pavone e il gallo, e considerarne le
qualita naturali.

In generale, le creature che volano nellaria, nella sfera del
mondo spirituale, sono chiamate a rappresentare lintuito, che ha
a che fare con i presagi segreti e quei pensieri involontari che si
rivelano spesso veritieri, sussurrandoci allorecchio informazioni
su quanto non si pud propriamente vedere o percepire, ma che
‘cogliamo nell’aria’. Spesso I'eroe di fiaba si trova in una situa-
zione critica senza via d’uscita, catturato dalla morsa di pietra
dellimpotenza; a quel punto arriva un uccello ad indicargli cosa
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1l serpente del Paradiso era immaginato e rappresentato
come femminile, come il principio seduttore nella donna. In
virtti di un mutamento semantico, il serpente divenne nell’an-
tichita simbolo della terra, che fu sempre concepita come
femminile.

[S, pp. 109 sg.]

L ouroboros & il procreatore e sacrificatore di se stesso,
¢ lo strumento sacrificale di se stesso, poiché & simbolo
dell’acqua mortifera e vivificante.

[11,p.229]

1l cerchio & il simbolo dell’eternita e del punto indivisibile,
della linea che ritorna su se stessa, come il serpente che con

la testa si prende la coda.
[14, p. 50]

Nell’inno egizio che descrive la morte di Ra, vittima del
morso di un rettile velenoso, il serpente simboleggia il numen
o influsso sinistro della ‘madre’ (e di altre entita demoniache)
che uccide ma che & anche fonte di vita.

[5, pp. 292 sg.]

1l sorgere del sole (come lorbita lunare in Assiria) veniva
raffigurato come un serpente portante sulla schiena i segni
dello zodiaco. Anche il sistema manicheo attribuiva a Cristo
il simbolo del serpente, precisamente del serpente dell’albero
del paradiso (cfr. Giovanni, 3-14).

[5,p. 1141
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In astrologia, lo Scorpione & I'ottavo segno dello Zodiaco,
simbolo di resistenza, durata, lotta, dinamismo e morte. La
parte del cielo in cui si trova & governata da Marte, il dio che
esige la penetrazione della lama, della punta, pugnale, spada,
freccia, lancia, asta, alabarda allo scopo di uccidere.

Nella versione notturna del simbolo, a causa della coda
terminante in un rigonfiamento colmo di veleno che alimenta
un pungiglione sempre pronto a pungere chi lo sfiori, lo scor-
pione incarna lo spirito bellicoso di umore maligno, nascosto
e costantemente pronto a colpire; esprime la potenza velenosa
attraverso un attacco improvviso, in contrasto con ’apparente
ritrosia. Per questo & considerato indice di falsita, ipocrisia,
tradimento e persino di morte. Allo stesso tempo, questo
animale, che secondo la leggenda si uccide col suo stesso veleno
per poi ritornare in vita, assume il simbolo del rinnovarsi eterno
radicato nella morte; & pertanto uno dei pitt antichi emblemi
della Grande Madre [Camp], nell’accezione dell’abnegazione e
del sacrificio materno; la femmina di scorpione porta infatti i
suoi piccoli sul dorso e li tiene con sé fino alla loro prima muta.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

La principessa guardd lo scorpione. Sotto lo strato di polvere era di
un lucente blu-inchiostro, con lunghe braccia, zampe sottili, e segmen-
ti complessi come una collana di giaietto. Le mandibole formavane una
mezzaluna davanti alla testa. Era impossibile guardarlo negli occhi, e cio
la sconcertava.

- Trovo che sei molto bello.

- Certo che lo sono. Sono svelto ed elegante e versatile e meravigliosa-
mente intricato. Perd mi sorprende che tu te ne sia accorta.

[A.S. Byatt, Tre storie fantastiche]
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rivelazione, Mercurio-Ermete, ma & anche numen della vege-
tazione, ed & causa di tutto il verdeggiare e fiorire della vita
vegetale. Questo serpens dimora finanche all'interno della
terra ed & la pneuma che giace nascosto nella pietra, che
rappresenta il complemento simmetrico del serpente.

[9%%, p. 232]

1 lato “freddo’ della natura non & privo di spirito, ma si
tratta di uno spirito di tipo particolare, che nell’era cristiana
passava per demoniaco e percid trovd accoglienza solo
nell’ambito delle scienze e arti ‘notturne’. Questo spirito & il
Nous a forma di serpente o '’Agathodaimon che nel sincre-
tismo ellenico diventera un tutt'uno con Ermete.

[14,p. 187]

La nozione dell’Ombra e della sua dualita & contenuta nel
doppio significato del simbolo del serpente. Come il serpente
rappresenta il potere che risana o corrompe, cosi ’'Ombra
da un lato denota una detestabile debolezza, dall’altro una
sana istintivita e indispensabile condizione per una maggiore
consapevolezza. Il serpente e la sua saggezza ctonia.

[9%%, p. 241]

1l serpente ¢ il coltello che uccide, ma & anche il fallo,
simbolo della forza rigeneratrice; simboleggia il numen
dell’atto di trasmutazione e in pari tempo della sostanza
trasmutabile.

[S, p. 424]

1l sangue freddo e 'organizzazione cerebrale elementare
non suggeriscono alcun particolare sviluppo della coscienza,
mentre la scarsa relazione con 'uomo e la palese inconsape-
volezza fanno di esso un essere irrimediabilmente estraneo
all'uomo, il quale lo teme e ne ¢ affascinato. Il serpente &
in questo senso un simbolo eccellente dell’inconscio, della
sua fredda istintualita senza scrupoli come della sua natura
sapienziale, 0 saggezza naturale, contenuta negli archetipi.
1l Logos di Cristo rappresentato dal serpente ctonio & la
sapienza materna di Dio-Madre, prefigurata dalla Sapientia
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La natura non & solamente materia: & anche spirito. Se
cosi non fosse, I"unica fonte dello spirito rimarrebbe 'umano
raziocinio.

13, p. 221]

Gli uccelli rappresentano un processo circolatorio; da un
lato l’ascendere, dallaltro il discendere, librandosi e posan-
dosi a terra.

12, p. 164]

Ascesa e discesa, altezza e profondita, movimento verso
lalto e verso il basso descrivono una realizzazione degli
opposti sul piano emotivo.
14, p.212)

Quando appaiono nei miti o nelle leggende, gli uomi-
ni-uccello sono una specie di angeli e sottolineano la natura
ausiliaria delle funzioni inconsce.

9%, p.233]

In molti miti Peroe ritorna alla luce con Iaiuto di un
uccello [Jung cita come esempio il mito polinesiano di Rata].
L’uccello potrebbe significare I’ascendente rinnovato del
sole, la rinascita. Il simbolo solare dell’uccello che si leva a
volo sull’acqua, presente anche nel cigno, significa rinascita e
un trarre fuori la vita dalla madre.

[S, pp. 339 sg.]

Morte e stormo d’uccelli sono dalla tradizione collegati.
Per esempio, dall’epopea di Gilgamesh sappiamo che gia
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gere come ‘dal primitivo significato della fessura terrestre intesa
come madre, si sia passati a quella di tesoro’ [5, p. 363]. Negli
antichi racconti, infatti, spetta ai serpenti la funzione di guar-
diani del tesoro, cosi come ai draghi. Vale la pena comunque
ricordare che il vocabolo greco che sta per drago indica tanto un
serpente quanto quello che noi chiamiamo comunemente drago.

Accanto alla natura numinosa, il serpente appare come
simbolo del fallo fecondante, e accompagna il femminile non
solo nella cultura cretese-micenea e nelle sue propaggini greche,
ma anche in Egitto e a Babilonia, nonché nella storia biblica
del paradiso terrestre [Fr]. La forma fallica del suo aspetto ne
fa il simbolo dell’energia della fertilita e della virilita, e per
estensione il terreno fecondo da cui emerge la nuova vita, luogo
di guarigione, iniziazione e rivelazione dominato dall’antica
Grande Dea.

Nella storia delle tentazioni della Bibbia diventa simbolo
dello spirito maligno, e nel mondo cristiano si trova associato
allimmagine del diavolo, denominato, appunto, il ‘vecchio
serpente’; al contempo, grazie a Mosg, che ne allontano il
flagello dai figli d’Israele munito di un serpente di rame posto
su un’asta, & anche inteso come prefigurazione del Crocefisso e
immagine del Cristo.

Da un punto di vista psicologico, rappresenta il fattore terre-
stre dell’'uomo, la vita nell’inerzia del corpo e I’elemento ctonio
che ha bisogno di essere sviluppato verso un livello spirituale. In
quanto animale ctonio, cioé sotterraneo e relativo alle profon-
dita della terra, denota gli aspetti pit arcaici e oscuri della
psiche, giacenti al fondo lontani dalla coscienza. Per tali caratte-
ristiche si presta ad essere un simbolo eccellente dell’inconscio,
di cui esprime le manifestazioni inattese e repentine, Iintervento
molesto e pericoloso, gli effetti spaventevoli. E I'immagine dello
strato pitt profondo dell’inconscio collettivo, della sfera in cui
la nostra psiche ¢ a contatto con le funzioni del sistema nervoso
simpatico, rappresentante dei processi vitali pili inaccessibili.

Dal momento che ogni estremo psicologico contiene celato
in sé il suo opposto o sta in qualche modo in rapporto intimo
ed essenziale con questo, anche il simbolo del serpente contiene
coppie di attributi opposti: lo spirito e la terra, la vita e la
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dell’ Antico Testamento. In termini psicologici il sacrificio del
serpente va inteso da un lato come superamento dell’incon-
scio e dall’altro come dolorosa rinuncia a un atteggiamento
ancora filiale, inconsciamente dipendente dalla madre. Gli
alchimisti si sono serviti del medesimo simbolo per rappre-
sentare la trasmutazione del Mercurio (serpens mercurialis) il
quale appare ora inequivocabilmente come personificazione
dell’inconscio.

[13, pp. 355 sg.]

Fin dai tempi pit antichi gli eroi, con la loro capacita
di affrancarsi dalle convenzioni, hanno posseduto attributi
di un potere demonico o di uno spirito divino. Secondo la
concezione nordica avevano occhi di serpente; certi antichi
eroi greci avevano anima di serpente. La personalita d’ecce-
zione & sempre un fenomeno soprannaturale, che pud essere
spiegato solo con l'intervento di un elemento demonico. Gli
stregoni primitivi hanno i loro spiriti di serpenti, come pure
Esculapio, il protettore dei medici, aveva per emblema il
serpente di Epidauro.

[17,p. 170]

1l serpente solitamente simboleggia Ioscurita dell’anima
umana collegata alla terra. E Pincarnazione del passato
dell’uomo: la vita della terra & il nostro passato, e psicologi-
camente il serpente significa il nostro legame con il passato, &
una lunga coda storica che ci collega con Pesistenza passata.
Sotto un certo aspetto & magico e misterioso [...]. La rela-
zione con il serpente & assai critica: dipende dall’atteggia-
mento di ognuno se sara dannosa oppure d’aiuto. Pratica-
mente chiunque abbia avuto a che fare con Pinconscio si &
imbattuto nel serpente.

[Vis., 1, p. 302]





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_209.jpg
morte, il bene e il male. Animale a sangue freddo, inconscio
e senza rapporti, ¢ profondamente inumano, pura natura in
senso positivo e negativo, possiede facolta letali e terapeutiche
al contempo, ugualmente simbolo del buono e cattivo démone,
oscuro mistero e saggezza segreta avvertita come soprannatu-
rale.

Come i pesci, anche i rettili sono simboli chiamati a designare
quei contenuti che emergono di sorpresa dall’inconscio, & Iinat-
teso che causa spavento o, all’opposto, un senso di liberazione;
sono contenuti ‘a sangue freddo’, per cosi dire, che esprimono
la paura di tutto cid che & inumano e al tempo stesso il timore
rispettoso del sublime, cio che si sottrae alla sfera umana. Come
il pesce, il serpente personifica 'oscuro, I’abissale, il profondo
dell’acqua, la notte, la spelonca; la mancanza di relazione, la
freddezza, la pericolosita sono i tratti di un’istintivita che, senza
scrupoli, passa sopra alle considerazioni morali e ai desideri
umani, agendo in modo altrettanto terrificante e affascinante
dellapparizione improvvisa d’un serpente velenoso. ‘E la cosa
pitt bassa, il diavolo, e la cosa pit alta, il Figlio di Dio, Logos,
Nous, per la sua natura nouminosa’ [9%*, p. 177], sintetizza
Jung. Forse & proprio questo il ‘tesoro’ custodito dal serpente,
o dal drago che dir si voglia: un immaginare per giustapposi-
zione, 1a dove male e saggezza, anziché distinguersi in opposti
mostrano infinite varieta di accostamenti.

I simboli teriomorfi che appaiono nel sogno esprimono il
livello in cui si trovano determinati contenuti, ossia lo stadio
di inconsapevolezza altrettanto lontano dalla coscienza umana
quanto quell’animale. Sapere dove localizzarli & importante,
ricorda Jung, perché possono scatenare sintomi a tutti i livelli.
1l serpente che ci viene a visitare nel sogno sembra sottolineare
una discrepanza fra Patteggiamento della coscienza e l'istinto, e
personifica Iaspetto minaccioso del conflitto; equivale press'a
poco a un avvertimento: ‘Attenzione! Pericolo!’. E la prudenza
del serpente che mette in guardia dall’avvicinarsi troppo alla
condizione rischiosa e consiglia di essere molto cauti.

Talvolta si presenta connesso all’antico mitologema del
tesoro e della caverna, a indicare una prova che il sognatore
deve affrontare nella vita, alla stregua di un eroe mitico. Il sogno
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La rappresentazione teriomorfa della libido & il serpente,
attributo dell'immagine solare (I'idolo solare egizio), vale a
dire un simbolo della libido. 1l significato di questo simbo-
lismo & che la libido che domina la coscienza del figlio esige
la separazione dalla madre. In tal senso il serpente & anche il
simbolo della paura della morte, giacché il rapporto con la
madre deve morire e cid & per 'uomo quasi sinonimo della
propria morte. La violenza della separazione & proporzio-
nata alla potenza del legame che unisce il figlio alla madre.
1l serpente rappresenta il pericolo derivante dal movimento
regressivo della libido.
5, p. 306]

Per la setta gnostica degli Ofiti il serpente era il principio
salvatore del mondo: minaccia la vita col suo morso velenoso
perché essa muoia e rinasca dalle tenebre. Nella leggenda
germanica & detto che gli eroi avevano gli occhi di serpente, a
conferma dell’identita tra serpente ed eroe. Anche il motivo
dello scorticamento dell’eroe sta in intimo rapporto con la
muda del serpente e accenna alla natura di serpente dell’eroe
che si rigenera attraverso il sacrificio che egli fa di sé.

15, p. 373]

Abitatore ctonio delle grotte, il serpente vive nel seno
della madre terra e condivide con Parchetipo della madre
Iaspetto essenziale della sua infera oscurita. In questo senso
pud apparire come simbolo nefasto al pari degli animali che
divorano o avvinghiano.

[9%, p. 83]

L’ Agathodaimon & in greco un demone ctonio della ferti-
lita, serpentiforme, affine al genius dell’eroe. Anche in Egitto
¢ un demone a forma di serpente, capace di donare vita e
salute.

[14,p. 13 n]

Nel sogno, la minaccia esercitata da draghi o serpenti
contro la propria persona allude al pericolo che la coscienza
raggiunta venga nuovamente sommersa dalla psiche istin-
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Avvertenza editoriale

Le pagine che seguono si sviluppano contemporaneamente su due
piani di lettura: nella pagina di destra & data una sintesi di contenuti
desunti dal mondo della mitologia, delle tradizioni e dell’esperienza
psicologica; nella pagina di sinistra sono citati brani tratti dalle opere
di C.G. Jung.

Le citazioni tratte dall’edizione italiana di Opere di C.G. Jung
(Bollati Boringhieri, Torino 1993) si danno in parentesi quadre,
specificando volume e numero di pagina. Mentre per quelle relative ai
due volumi di C.G. Jung, Visioni. Appunti del Seminario tenuto negli
anni 1930-34 (voll. 1-2, a cura di Claire Douglas, Magi, Bergamo
2004), si utilizza la sigla Vis., seguita dall’indicazione del volume e
del numero di pagina, tra parentesi quadre.

I riferimenti bibliografici usati con piti frequenza allinterno del
testo sono citati in forma abbreviata. Segue Ielenco delle abbrevia-
zioni in ordine alfabetico:

— [Camp]: Campbell Joseph, Le figure del mito. Un grande itine-
rario illustrato nelle immagini mitologiche di ogni tempo e paese,
Red, Como 1991.

— [CG]: Chevalier Jean e Gheerbrant Alain, Il dizionario dei
simboli. Miti sogni costumi gesti forme figure colori numeri, voll.
1-2, Rizzoli, Milano 1989.

— [Fr]: Frazer, Il ramo d’oro. Studio sulla magia e la religione,
voll. 1-2, Boringhieri, Torino 1973.

— [Hill]: riguarda le citazioni tratte dalle opere di James Hillman,
con specificato I’anno della pubblicazione interessata.

La mia gratitudine va a Rosa Marisa Borraccini che sin dallinizio
ha creduto nel Bestiario e lo ha sostenuto, e a Carla Moreschini che
ne ha curato sapientemente la forma redazionale. Senza di loro il
testo sarebbe ancora un’idea non condivisa.

Non finird di ringraziare Marta Massetani, autrice del linguaggio
per immagini che accompagna la parola scritta.
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Serpente

1l serpente & un simbolo di ampia diffusione, lo si trova in
tutte le culture e in tutte le latitudini del mondo. Fin dall’anti-
chita assume il valore di demone terrestre, spirito della terra e
del regno dei morti; la sua apparizione presso una tomba & indice
dello spirito del morto stesso, il principio vitale che sopravvive
alla morte [Camp]. Diventa cosi il rappresentante del principio
del flusso vitale e della sua temporalita. Nella mitologia compare
come creatore cosmico, progenitore, distruttore ed essere sacro,
simbolo di segreti misteri di conoscenza, sotterranei e oraco-
lari. Antichissima & P'idea che I'universo sia circondato da un
serpente circolare, ’'Uroboros, che come oceano avvolge le terre
con la sua cintura. Assume percio il significato dellanima del
mondo che vivifica ogni cosa e della natura che abbraccia se
stessa, fin dalle pit antiche raffigurazioni della Dea Madre che
ripropongono la forma uroborica del serpente, quale signore
della terra, del profondo e del mondo inferiore [Fr].

Nellantico Egitto il cobra nella forma del serpente Amofi
rappresenta il caos che ogni notte minaccia di ingoiare il sole, e
al tempo stesso simboleggia il suo opposto: il potere della vita
di difendersi contro la dissoluzione e gli spiriti del non-essere.
Comprende dunque Pinevitabilita della morte e il suo anti-
doto nei misteri della rinascita e della costituzione dell’ordine
[Campl]. I suoi occhi, coperti da una membrana trasparente e
privi di palpebre, evocano guardiani sovrannaturali, come il
cobra stesso sulla fronte del faraone egizio, 'occhio dell’incon-
scio che vede dove il conscio non arriva, Iaffascinante occhio
dell’eroe leggendario o quello fisso della morte. Al serpente sono
anche collegati gli antichi riti di scorticamento e il loro signifi-
cato magico; ‘essi significavano in genere ‘trasformazione’ da
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Animali dell’aria
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tiva, dall’inconscio. I vertebrati inferiori (i vertebrati supe-
riori simboleggiano principalmente gli affetti) sono da tempi
antichissimi i simboli prediletti della base psichica collettiva
la cui locazione anatomica coincide con i centri subcorticali,
il cervelletto e il midollo spinale. Da questi stessi organi &
formato il serpente.

[9%, pp. 159 sg.]

Nella tradizione alchemica, il serpente mercuriale & il
simbolo, insieme al drago e alla salamandra, del processo di
trasformazione psichica.

15, p. 107]

Mercurio & duplex (la duplice natura dello spirito),
contiene cio¢ in sé il suo opposto ed & rappresentato spesso
dal serpente attorcigliato; il serpente nero mercuriale &
oscuro, ctonio, sotterraneo, denota la tendenza al lato oscuro
dello spirito, ha perd le ali dorate di Mercurio e possiede
la sua natura pneumatica, dotato ciog della funzione illumi-
nante, vivificante, fecondatrice, trasformatric

9%, p. 302]

Poiché ogni simbolo ha almeno due significati, il dio della
rivelazione ha la forma d’un serpente che racchiude in sé cio
che proviene dallalto: cid che & aereo, intellettuale, spiri-
tuale; e contiene cid che proviene dal basso, tutto cid che &
passionale, corporeo, oscuro.

[9%, p. 309]

Se il serpente & il simbolo pit frequentemente usato per
rappresentare il mondo oscuro, ctonio, degli istinti (puo
essere sostituito da un equivalente animale a sangue freddo:
drago, coccodrillo o pesce), tuttavia esso non & soltanto un
essere nefasto, & anche un simbolo di saggezza e quindi di cio
che & chiaro, salutare e buono (cfr. il serpente di Esculapio).
Gia nel Nuovo Testamento esso & un’allegoria di Cristo e
contemporaneamente del diavolo. La stessa cosa vale per il
drago che, in Cina e nell’alchimia occidentale, ha un signi-
ficato positivo. Il serpente non & solo connesso col dio della
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una situazione peggiore ad una migliore, e quindi rinnovamento
e rinascita. Prototipo di questo rinnovamento & probabilmente
Pannuale mutamento della sua pelle’ [11, p. 221].

Nellantichita classica, assume la duplice valenza di peri-
colo e guarigione, perché insieme al veleno possiede i doni della
saggezza e della profezia. Diventa la forma teriomorfa di molti
dei, tra i quali Zeus, Apollo, Persefone, Ade, Iside ed & sacro ad
Asclepio, il divino guaritore dell’antica Grecia, che tiene avvolto
nel suo bastone un serpente, come il caduceo di Hermes i cui due
rettili sottendono le componenti maschile e femminile di una
coscienza umana bifronte. Ancora oggi & I'emblema dei medici e
dei farmacisti. In origine & il simbolo del mago: il bastone che si
trasforma in serpente o il serpente che diventa una mazza. Nelle
antiche raffigurazioni infatti il mago & solitamente accompa-
gnato da serpenti, suoi servitori spirituali, la cui qualita arcana
e disumana simboleggia il farmaco offerto dal guaritore, la sua
conoscenza segreta e il potere ipnotico [Fr]. Ricorda Jung che
Plinio celebra le virti medicinali dell’anfisbena, serpente a due
teste, di cui una posizionata sulla coda, come se un’unica testa
non bastasse a scaricarne tutto il veleno. Anfisbena in greco vuol
dire ‘che va in due direzioni’. Secondo Filone Alessandrino, il
serpente & fra tutti gli animali il piu spirituale, la sua & la natura
del fuoco, e poderosa la sua rapidita. Ha lunga vita e con la
muta si sbarazza anche della vecchiaia [CG]. I suo veleno,
oltre ad uccidere o intossicare, ha proprieta terapeutiche stra-
ordinarie; da qui P’assunzione a simbolo di spirito ancestrale,
guida alla terra dei morti e mediatore di processi di trasforma-
zione, simbolo di una forza nascosta, oscura e fredda, ma allo
stesso tempo raggiante che si agita sotto la superficie del mondo,
capace di compiere il miracolo della guarigione.

In mitologia & animale del dio Saturno, conosciuto come
‘maleficus’, o stella ‘nera’, e anche della Luna, perché consi-
derato notturno e spirito del mondo sotterraneo. Le Erinni,
descritte nei tragici, hanno tanto Iaspetto di serpenti quanto di
cani. Secondo la leggenda, i serpenti sacri dimorano in un antro
nel quale viene gettato 'obolo: la buca del serpente funge da
fessura per introdurre le monete, una sorta di ‘cassetta per Iele-
mosina’ [CG]. L’evoluzione di questo simbolo consente di scor-
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Granchio

Fin dallantichita classica immagine del granchio & stret-
tamente connessa alla luna e rappresenta la manifestazione di
forze vitali trascendenti, pitt spesso di origine ctonia [Camp].

Col suo movimento all’indietro o di fianco, il granchio ricorda
sia le qualita mutevoli della luna, nel suo ciclico cammino celeste,
sia il moto del mare in cui avanza e indietreggia orientato dalle
maree lunari. Luna e granchio sono associati nel simbolismo di
tutto il mondo alla madre, alla notte, all’acqua, ai sentimenti e a
cid che ¢ incostante e lunatico [CG].

La luna fredda, umida, passiva, ¢ il corrispettivo femminile
del sole. Come simbolo lunare, il granchio & oscuro e antieroico;
basti pensare ad Eracle che nella lotta contro I'Idra viene osta-
colato da un granchio che gli si attacca al tallone, costringen-
dolo a raddoppiare gli sforzi. Per liberarsene, 'eroe & costretto
a schiacciarlo. Era in segno di riconoscenza lo tramuta nella
costellazione del Cancro [Fr]. Il Granchio astrologico soprag-
giunge col solstizio d’estate, quando il sole, raggiunto il punto
pitt alto, ‘sta fermo’ al termine della sua ascesa, come a dire:
un momento di profondita acquatiche e di riflessione prima del
caldo dominio del Leone.

1l granchio & un animale che cammina all’indietro, a ritroso,
e che vive nascosto — si nasconde ed & nascosto — nella profon-
dita dell’acqua, nell’oscurita e nel mondo dell’ombra. A livello
psicologico, & simbolo di contenuti dinamici e vitali che tendono
a nascondersi nell’inconscio. Quando appare nel sogno, pud
indicare che qualcosa di ‘animale’ cammina a ritroso e mira a
tuffarsi nel profondo, minacciando di trascinare con sé intera
personalita del sognatore; indice di quanto impedisce allindi-
viduo di evolvere da un atteggiamento all’altro. E dunque inteso





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_78.jpg
I granchi hanno essenzialmente lo stesso significato del
segno astrologico del Cancro, perché in eta remote, prescien-
tifiche, non si faceva granché distinzione tra gamberi e
granchi. Come segno zodiacale il Cancro & un segno femmi-
nile e d’acqua, durante il quale ha inizio il solstizio d’estate;
rappresenta la resurrezione a causa del fatto che cambia
il guscio. Infatti, con lalternarsi delle stagioni, gettato il
vecchio guscio ne indossa uno nuovo e recente; per questo
era considerato un emblema della resurrezione dei morti. Gli
antichi si riferivano soprattutto al Paguro Bernardo, Pere-
mita che vive al sicuro nella sua conchiglia ed & inafferrabile.
Percid esso denota prudenza e in pari tempo previsione degli
eventi futuri (perché in previsione dello straripamento del
Nilo i crostacei portavano le loro uova al sicuro in luoghi pit
elevati). Astrologicamente il Cancro ¢ il domicilio della luna,
dipende dalla luna e cresce con essa. A causa del suo carat-
teristico movimento allindietro, il granchio riveste, nella
superstizione, la parte di animale infausto (far passi indietro,
andare a ritroso). Da tempi remoti il termine cancro designa
un tumore maligno.

[9%, pp. 332 sg.]

Poiché ha soltanto un sistema simpatico, il granchio
rappresenta prevalentemente il simpaticus e parasimpaticus
dell’addome; & un elemento addominale.

[15,p. 103]
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Quella dei pesci & una delle allegorie piti antiche del mondo.
Al termine allegoria Jung preferisce quello di simbolo, nel suo
senso proprio: ‘designare e formulare nel miglior modo possibile
un oggetto non completamente conoscibile’ [9%*, p. 69].

Data la vasta diffusione del simbolo del pesce, una sua
comparsa in un dato luogo o in un dato momento della storia
universale non rappresenta affatto un’eccezione. Nella storia
dei simboli & associato all’elemento Acqua nel quale vive, e per
estensione alla nascita e alla restaurazione ciclica, simbolo di
vita e di fecondita [CG].

In quanto dodicesimo segno dello zodiaco, i Pesci si
pongono come fine dell’anno astrologico e al contempo come
nuovo inizio: e principio e fine, dunque, compresi all’interno
dello stesso segno, che mostra due pesci paralleli uniti da una
commessura e orientati in direzione opposte, ad attestare la
presenza di un movimento contrario degli opposti che vanno
riuniti e a sottolineare il carattere duale del simbolo ittico )-(.
Per tale ambivalenza contiene anche il significato di mediatore e
unificatore degli opposti.

1l pesce diventera simbolo stesso di Cristo, raffigurato nelle
catacombe, nei battisteri e su lastre tombali dei primi secoli
dell’arte paleocristiana. Se ampia ¢ la diffusione nel simbolismo
sepolcrale, altrettanto diffuso ne @ il significato ‘messianico’:
insieme con gli uccelli, i pesci fanno parte di quegli animali
sopra e sotto la terra che indicano la via verso il regno dei cieli.

Ma il grande mare ¢ anche fonte di insidie e pericoli, ricor-
dano i Padri della Chiesa [CG]. Un mare dove il pesce grande
divora il pesce piccolo, dove nuotano terribili mostri e dove
vivono creature che passano Pesistenza a rotolarsi nel fango del
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1l simbolismo pagano del pesce svolge una parte signifi-
cativa; per esempio, nel ‘calice della benedizione® giudaico
il pesce rappresentava il cibo dei beati nell’aldila, il cibo
‘eucaristico’. Per questo il calice veniva lasciato nella tomba
del morto. [...] Il pesce ha anche significato ‘messianico™: la
speranza messianica & connessa nella tradizione giudaica al
Leviatano, il pesce grandissimo considerato il ‘pesce della
fonte’.

[9%*, pp. 96-117]

Nella stessa tradizione il Leviatano & una sorta di cibo
eucaristico, tenuto in serbo per i convitati celesti. Dopo la
morte costoro vestiranno un involucro di pesce. Cristo & non
solo il pescatore ma anche il pesce che viene eucaristicamente
mangiato. Da qui il significato di ‘pesce risanatore’ in quanto
‘cibo miracoloso’, cibo (eucaristico) dei perfetti.

[9%%, p. 105]

Latto eucaristico d’integrazione (detto dagli Aztechi il
‘divoramento del dio’) & 'incorporamento del dio nell’uomo,
Iassimilarlo nella sua sfera.

[9%%,p. 135]

Rappresentazione di Cristo come pesce. Il simbolo
cristiano del pesce & apparso ad Alessandria attorno al 200
e il bagno battesimale ¢ stato designato come piscina. Cid
presuppone che anche i credenti siano pesci, e la pesca mira-
colosa & utilizzata come paradigma dell’attivita missionaria
di Pietro.

[9%*, pp. 83 sg.]
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fondo. Dal punto di vista simbolico, dunque, il mare comprende
anche un mondo abitato da demoni multiformi e spietati, incar-
nazioni del male.

Preminente ¢ il simbolismo antropologico del pesce, asse-
condato dall’autorita dell’Antico Testamento, dove, secondo la
legge mosaica, si distinguono pesci puri, di cui ci si puo cibare,
da quelli impuri. Tradizione antichissima, gia presente presso i
sacerdoti egizi, ai quali era proibito mangiarne la carne, perché
considerata contaminata al pari del mare [CG].

Nei miti e leggende di tutto il mondo, i pesci sono associati
al motivo degli animali soccorrevoli. Intervengono dalle profon-
dita marine ad esercitare una funzione di pronto soccorso nei
confronti dell’eroe che si trova sul punto di affogare. Sono i
contributi dellinconscio che emergono sotto forma di soccorso
insperato e tuttavia rintracciabile al fondo di ognuno; si mani-
festano come contenuti autonomi e vitali, e denotano I'influsso
nutriente di aspetti inconsci che alimentano, in un costante
afflusso di energia, l'attivita vitale della coscienza. Qualcosa ‘da
assimilare dal punto di vista della coscienza, ma la cui natura
effettiva & perd ignorata’ [9*, p. 137). E questo del resto il signi-
ficato del termine ‘inconscio’ non solo ‘sconosciuto’, ma soprat-
tutto ‘inconoscibile’.

In racconti di matrice arcaica e folclorica ¢ narrata la colla-
borazione tra pesci e uccelli, assieme abbinati nell’opera soccor-
revole. ‘La manifestazione della totalita & per forza paradossale’
[9%%, p. 135], afferma Jung. E noi non possiamo che credergli.

Gli animali marini non sfuggono, dunque, alla natura duale
del simbolo. Da un lato oggetto di culto religioso e immagine
con valenza eucaristica e messianica; dall’altro ritenute creature
impure e oggetto di repulsione, fonte di peccato e allegoria dei
dannati per la loro voracita.
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Anche nei Vangeli appaiono riferimenti al simbolismo del
pesce: ‘pescatori di uomini’ erano i primi apostoli; pesche
miracolose; pesci come cibo usato nelle agapi; battesimo
come immersione nella peschiera; Cristo e i suoi fedeli raffi-
gurati come pesci, ecc.

[9%*, p. 84]

Ai pesci sono anche assegnate le forme della concupiscenza
divoratrice: essi sarebbero ambiziosi, libidinosi, voraci, avari,
lascivi. In particolare, i pesci debbono queste qualita negative
al loro rapporto con la dea madre e dea dell’amore Ishtar,
Astarte, Afrodite. Venere come pianeta ha la sua esaltazione

nel segno zodiacale dei Pesci.
[9%*, p. 104]
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Picchio

Uccello sacro a Marte, Pirruente dio della guerra ma anche
divinita del territorio e dellagricoltura, il picchio, abitatore di
boschi e foreste, & onorato per le sue doti profetiche, al punto
che vederlo ¢ di buon auspicio per i cacciatori e una guida per
i viandanti. La capacita di additare la strada giusta ne fa un
animale soccorritore, simbolo di protezione e sicurezza [Camp].

Nella leggenda romana il picchio deve il suo particolare signi-
ficato al fatto che, martellando col robustissimo becco, pratica
buchi nel tronco degli alberi per procurarsi di che nutrirsi. Per
questo & celebrato come un vecchio re del paese, detentore o
signore dell’albero sacro e prototipo del pater familias [CG].

Secondo la leggenda il picchio fa da ‘mamma’ a Romolo
e Remo: vola nella caverna e si incarica di nutrire i gemelli
appena nati, imboccandoli col becco. Analogamente, nella fiaba
di Cenerentola, & sempre un picchio a venire in soccorso della
fanciulla e apparirle sull’albero nato dalla tomba della madre.

Per la natura sempre duplice del simbolo, questo volatile
assume dunque caratteristiche sia maschili-paterne, di colui che
indica e guida, sia femminili-materne, con mansioni salvifiche e
risanatorie. In quest’ultima accezione & l’espressione tanto della
Madre Natura, che interviene dal suo lato benigno e benefico,
quanto dell’esperienza della ‘madre buona’, che evoca immagini
di natura archetipica, vale a dire ‘anima che nutre, corpo che da
rifugio, spirito che incoraggia e protegge’ [Hill, 1989, p. 244].
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Animali del mare
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Nel mito del Buddha si trova la fecondazione ad opera
di un simbolo teriomorfico, Pelefante che genera il Buddha.
La dottrina del maestro & anche chiamata la ‘traccia delle-
lefante’.

[9%, p. 182]
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Quando appare nei sogni veicola quella saggezza istintiva
che risiede nella natura dell’'uomo e fa da mediatrice tra cielo e
terra, laddove il cercatore e la meta spirituale e il cammino che
porta ad essa sono un tutt'uno.

1l suo aspetto oscuro si rivela quando la coscienza adotta
un atteggiamento di negazione verso tali contenuti. Quando
cid accade, pud essere causa di una risposta distruttiva da parte
dell’inconscio.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-

gini
Durd un secondo. La vidi traversare il prato
E perdersi nell’oro di una illusoria sera,
Lieve creatura fatta di un poco di memoria
E di un poco di oblio, cerva di un solo lato.
[J.L. Borges, La cerva bianca)
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Elefante

Se per I'Occidente lelefante ¢ immagine di pesantezza e
goffaggine, in Oriente riveste un valore opposto per la divina
energia terrestre, I'apparenza maestosa, la forza irresistibile, la
magnanimita e 'intelligenza. Buddha stesso pii volte & chiamato
‘elefante’. L’immaginazione dell’Asia vede in questo pachiderma
virtl inerenti all’ideale indu, quali saggezza, pazienza, invincibi-
lita, lunga memoria, compassione e il leggendario rispetto per la
morte; tutte qualitd proprie del benefico senex. Analogamente
al toro e alla tartaruga, in India svolge la funzione di animale
supporto del mondo: I'universo poggia sul dorso di un elefante,
che viene raffigurato sotto forma di cariatide in numerosi monu-
menti. E dunque un essere cosmoforo [CG].

E anche cavalcatura dei re ed attributo del potere regale,
simbolo di stabilitA e immutabilitd. Nella Roma imperiale &
associato alla maesta e compare nei trionfi a rappresentare la
vittoria: il carro della fama & trainato da elefanti.

Dagli uomini del Medioevo I’avorio ricavato dalle sue zanne
& considerato materiale altrettanto raro e ricercato dell’oro, ma
ancora pitl prezioso per le proprieta fisiche e le virtd medicinali
o talismaniche che la credenza gli attribuisce. Esaltato per la
purezza, la durezza e Pinalterabilita, I’avorio & posto sullo stesso
piano di un materiale vivente, purifica e protegge dal veleno e,
ridotto in polvere, agisce da antidoto e assicura la trasmissione
della memoria.

In Africa Pelefante & simbolo di forza, laboriosita e prospe-
rita, soprattutto di quell’immensa bellezza e vitalita animale che
sostiene 'uomo attraverso la vita come qualcosa di pit grande
della vita stessa. E considerato il pit intelligente tra gli animali:
dalla memoria prodigiosa e castita proverbiale.
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divino. Al tempo stesso, il cervo & I’animale del sacrificio, della
selvaggina sacrificata ritualmente: la sua morte rituale viene
posta in parallelo con la passione del Cristo.

In fiabe e leggende, la cerva mostra tutta la polarita del
simbolo: & colei che indica la strada, trova il guado per attra-
versare un flume o riveste una funzione salvifica allevando un
bambino abbandonato; ma & anche colei che attrae I’eroe fino
al disastro, conducendolo alle soglie di un precipizio o di una
palude.

San Giovanni della Croce attribuisce all’animale attributi
bipolari, riconoscendogli sia la timidezza sia la sfrontatezza di
fronte ai desideri sessuali [CG]. In autunno, epoca del bramito,
i grandi maschi sono preda di un vigore sessuale esasperato e si
animano di un carattere furioso e incontrollabile.

Alla stregua di Hermes, il dio con le ali ai piedi, agile e aereo
che conduce le anime nel mondo infero, il cervo, dalle appa-
rizioni improvvise e le rapide sparizioni, & figura guida verso
Pinconscio, opera come un ponte in direzione delle regioni
pitt profonde della psiche e rappresenta un contenuto non
ancora cosciente ma capace di attrarre la coscienza a nuove
scoperte. Creatura nascosta nel sottobosco, insegna a percor-
rere il cammino con riverenza verso linvisibile e 'ignoto. Nella
funzione guida, mostra la strada verso un evento cruciale, che
sia il ringiovanimento, inteso come cambiamento della persona-
lita (la caduta delle corna ¢ la base naturale dei poteri di trasfor-
mazione che la mitologia attribuisce al cervo), o che sia I'aldila
o la morte. Fa dunque da intermediario nelle trasformazioni e
nei sentieri tortuosi e indiretti dell’iniziazione, che cambiano
costantemente 0, come il cervo, spariscono all'improvviso.

E animale assegnato alla luna, umida, assorta e proliferante,
e indica ’Anima. La rapidita della sua corsa lo accomuna alla
velocita mentale, all’agilita del ragionamento, all’immediatezza
di connessioni invisibili del pensiero ramificate in aperture verso
Pinfinito, sempre pronte a saltare da un argomento allaltro, a
perdere il filo cento volte e a ritrovarlo dopo cento giri, a inse-
guire il fulmineo percorso dei circuiti mentali che catturano e
collegano punti lontani dello spazio e del tempo.
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Secondo la leggenda, le formiche sono un elemento igneo;
Iacido formico brucia ed & corrosivo. Il diavolo & il signore
di tutte le piccole creature di questo tipo, di qualunque
aspetto, come pulci, topi, pidocchi; significa quindi che
il dio non & uno, & dappertutto. Per di piu la formica & un
insetto e possiede soltanto un sistema simpatico. La formica
pitt malvagia dell’Africa & una piccola formica rossa, il cui
morso brucia come fuoco. Se le formiche rosse vi cammi-
nano addosso & come se, a scorrere su di voi, fosse dell’acqua
bollente e infuocata.

[Vis., 2, p. 880]
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L’immagine degli elefanti in processione rende il senso dell’a-
vanzare del processo psichico, Iinesorabilitd poderosa della
propria vita come destino in quello che Jung chiama il ‘processo
di individuazione’, che puo talvolta fermarsi, impuntarsi, sedersi
immobile a terra, fino a farci sentire bloccati, vecchi, immensa-
mente stanchi. Tuttavia, la pesantezza elefantiaca appare anche
come una formidabile base di appoggio: il medesimo potere
condensato sia nella base sia nel movimento attraverso la base.
Rappresenta il temperamento influenzato da Saturno, contem-
plativo, solitario, incline alla introversione, fin dall’antichita
ritenuto proprio di poeti, artisti e pensatori. Cosi come la lunga
evoluzione degli elefanti consiste nell’adattamento del loro
gigantismo ai profondi movimenti dell’esistenza sulla terra, allo
stesso modo potremmo lasciarci impregnare dalla nostra ‘gran-
dezza latente’, che non ha nulla in comune con un Io tronfio,
inflazionato, ma piuttosto con la solennita, ovvero la pienezza,
la pesantezza e la forza interiore della sostanza dell’individuo.

Nel lato oscuro, Pelefante esprime la furia inarrestabile,
il divorante appetito, la follia da estro. La sua & una energia
lenta a infuriarsi, avanza pesantemente come una grigia forza
depressiva. Caratteristiche proprie di Saturno, il senex, il dio del
piombo, della solitudine, lentezza, dignita, rappresentato emble-
maticamente a cavallo di un elefante.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-

gini

Ad un tratto Pintera foresta fremette e parve cedere ad un assalto furi-
bondo, I’aria si riempi dei barriti di un branco che stava aprendosi un varco
verso l’acqua. In pochi secondi lo scroscio degli alberi sradicati, il tremito
del suolo e delle rocce e i richiami degli elefanti assunsero le proporzioni
di un cataclisma naturale [...]. Fu allora che apparvero, strette le une alle
altre, le grandi forme grigie, le grosse schiene tonde che conoscevo. Pensai
che presto nel mondo moderno non ci sarebbe pit stato spazio per quella
maestosa goffaggine bisognosa di spazio, presto non ci sarebbe piil stato
posto sulla terra per tanta liberta. Ma non era facile rassegnarsi alla sua
scomparsa.

[R. Gary, Le radici del cielo)
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Formica

Fin dall’antichita le formiche sono state scelte come simboli di
solerzia, previdenza, attivita industriosa, vita sociale e da sempre
hanno colpito la fantasia degli uomini per il loro comporta-
mento organizzato. Munite soltanto di sistema nervoso simpa-
tico, praticano un’incredibile collaborazione inconscia con
Pintero gruppo e rappresentano un esempio di funzionamento
armonioso in assenza di organizzazione razionale. La molti-
tudine del formicaio denota al contempo unita e molteplicita:
una complessitd cooperativa, incarnazione attiva del senso di
appartenenza sociale. Insomma, una totalita, non come ideale
astratto, ma come un corpo vivo e operoso, che si muove in tutte
le direzioni, simultaneamente, portatrice della coscienza comu-
nitaria pitt profonda di ogni patto sociale [Hill, 1991].

Ricordiamo quanto narra Ovidio nelle Metamorfosi: le
formiche aiutano Psiche a differenziare in particolari separati
quel che appare inizialmente un mucchio numerico, un indiffe-
renziato. Esse le insegnano a riconoscere e separare chicchi di
natura diversa dal tutto caotico; le insegnano ciog ad affron-
tare uno dei problemi psichici fondamentali: quello della tota-
lita attraverso il processo del ‘discernere separando’, del ricono-
scere e differenziare, alla base della consapevolezza. Le minu-
scole formiche sono Iincarnazione del lavoro metodico con
cui Psiche, o I’Anima, seleziona i semi della sua relazione con il
principio divino dell’Amore e simboleggiano la capacita propria
della psiche di separare prima e assemblare poi, pezzo per pezzo,
elementi dissociati dando loro coesione.

La tradizione ha sviluppato un pregiudizio nei confronti di
tutti quei piccoli esseri che strisciano e si arrampicano; il Diavolo
ama gli insetti, si credeva, e questi, come i demoni dell’aria e
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In alchimia viene citato ‘un pesce rotondo in mezzo al mare’,
senza spine e meravigliosamente grasso, messo in relazione con
un pesce luminoso che causa la febbre. Il suo bruciore urticante
— il fuoco nel mare — & interpretato come simbolo sia dell’amore
divino sia del fuoco infernale [CG].

Nella storia dei simboli ai pesci sono anche assegnate le forme
della concupiscenza divoratrice e considerati ambiziosi, libidi-
nosi, voraci, avari, lascivi; secondo Jung, ‘devono tali qualita
negative al rapporto con la dea madre e dea dell’amore Ishtar,
Astarte, Afrodite. Venere come pianeta ha la sua esaltazione nel
segno zodiacale dei Pesci’ [97*, p. 104].

Nei sogni, il pesce rappresenta un contenuto dell’inconscio
distante, inaccessibile, una certa quantita di energia potenziale
piena di possibilita, ma confusa. E un simbolo della libido, d’una
quantita non specifica e non caratterizzata di energia psichica,
la cui direzione e sviluppo non sono ancora tracciati. Quando
appare nelle forme di pesce spinoso, allude a un contenuto
dell’inconscio centrale ma infido e inavvicinabile, difficile e peri-
coloso a raggiungersi perché ancora al di sotto della coscienza.
Interessante ¢ il parallelo con il serpente: mentre quest’ultimo
personifica normalmente l'inconscio, il pesce indica perlopiti un
suo contenuto. Insomma, ‘i due simboli corrispondono a due
differenti gradi di evoluzione: il serpente rappresenta uno stato
pitt primitivo e istintuale del pesce; ad esso si riconosce, anche
storicamente, maggiore autorita rispetto al primo’ [9%, p. 362].
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1l simbolo del pesce ha una ricca preistoria nell’Asia ante-
riore: dal dio-pesce babilonese Oannes con i suoi sacerdoti
rivestiti di pelle di pesce ai pasti sacri a base di pesce nel culto
della dea fenicia Derceto-Atargatis, o al pesce-salvatore di
Manu nella lontana India e al banchetto eucaristico a base di
pesce dei “Cavalieri traci’ nell'Impero romano.

[9°%, p. 69]

Manu significa uomo, essere umano; ¢ il padre dell’'uma-
nita e discende direttamente dalla divinita, & un uomo-dio.

[12, p. 435]

Probabilmente la testimonianza pit antica della natura
antitetica dei Pesci risale ad un commentatore talmudico (XI
sec.), Pinizio ciog del secondo millennio dell’era cristiana.

[97%, p. 75]

Lamia & in greco anche il nome di un gran pesce vorace
(lamos = gola, fauci; ta lamia = voragine, abisso), il che fa
da ponte con il motivo del drago-balena. Incontriamo anche
Pimmagine della madre terrificante nella figura del pesce
vorace, una delle personificazioni della morte. Da notare la
strettarelazione che intercorre fra delphis = delfino e delphys =
utero. A Delfo c’era la voragine delfica e il delphinis = tripode

dai piedi a forma di delfino.
5, p. 248]

1l simbolo del pesce funge da tramite tra la figura storica
di Cristo e la natura psichica dell’'uomo, nella quale s’annida
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mantenendo tuttavia un carattere di ‘indefinitezza che sembra
piena di promesse, come il silenzio eloquente di una Gioconda’
[17, p. 339]. E qualcosa di simile ad una contaminazione dell’in-
tera vita, una distruzione dell’anima.

Al simbolismo della medusa Jung associa una tipologia di
donne che chiama ‘tipi Anima’; sono cosi vuote sul piano perso-
nale da intercettare e riflettere le proiezioni degli uomini, i quali
a loro volta si sentono liberi di attribuire loro contenuti, bisogni,
desideri e fantasie proprie. Sono donne cosi poco coscienti che
Pinconscio sporge con antenne invisibili, veri e propri tentacoli,
che risucchiano le proiezioni maschili, esercitando una fascina-
zione, il cui senso & la mancanza di senso e un vuoto sostanziale.
Va detto, a onor del vero, che questo esercita sugli uomini un
indiscusso incantesimo.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Nel suo corpo per la prima volta

la natura produsse tremende pesti: i serpenti

stridettero dalla sua gola vibrando le lingue,

e sciolti sulle spalle come i capelli d’una donna colpivano

il collo stesso di Medusa; sulla fronte si levavano

i colubri e dai capelli pettinati cola il veleno delle vipere. Questa

& la sola parte dellinfelice Medusa che tutti possono
guardare impunemente.

[Lucano, Bellum civile]
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Parchetipo del Redentore. In questo modo Cristo divenne
un’esperienza interiore, il ‘Cristo che & in noi’.

[9%*,p. 171]

Anche Palchimia conosce uno strano pesce marino, il
‘pesce rotondo senza ossa né pelle’, che rappresenta I*ele-
mento rotondo’, il nucleo della ‘pietra vivente’; & quell’inte-
rezza ‘rotonda’ dell’inconscio che manca alla coscienza.

9%, p. 135]

In alchimia lo spirito & quasi sempre in relazione con
’acqua, tale relazione sta nel suo celarsi nell’acqua stessa
come un pesce, descritto come ‘rotondo’ e dotato di ‘virta
energetica’. Il ‘rotondo’ & identico all’*acqua’ in alchimia.

[13, p. 94]

Un occhio di pesce nuota nella profondita pit oscura di
cid che & dentro e sotto, un occhio sempre aperto che rispec-
chia 'occhio dell’osservatore ed & al tempo stesso qualcosa di
Pproprio e autonomo in sé.

[10%, p. 281]

Gli occhi di pesce sono sempre aperti come gli occhi di
Dio, I'occhio divino sempre desto della coscienza. Sono sino-
nimi delle scintillae, che a loro volta rappresentano ‘scintille
dell’anima’.

[10%, p. 258]

A livello psicologico, la dualita della rappresentazione dei
Pesci descrive I’elemento conflittuale insito nella forma di
una coppia di fratelli-nemici. Questa scissione corrisponde
allo sdoppiamento dell’Ombra che non di rado si presenta
nei sogni le cui meta sono caratterizzate come differenti o
opposte. Cio accade quando la personalita cosciente dell’lo
non abbraccia tutti i contenuti 0 le componenti che sarebbe in
grado di contenere. Una parte della personalita rimane allora
staccata, scissa, si mescola all’Ombra normalmente inconscia
e insieme a questa forma una personalita spesso antagonistica.

[9%%, p. 112]
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Pesce

Simbolo delle acque, il pesce & associato alla nascita e alla
restaurazione ciclica. Secondo ’antica mitologia egiziana, due
pesci identici e sacri, Abtu e Anet, nuotano davanti alla nave di
Ra, il dio del sole, per avvertirlo di qualunque pericolo. Durante
il giorno la nave solca il cielo da levante a ponente; durante la
notte viaggia sottoterra, in senso inverso [Camp].

1l pesce deve la sua espansione come simbolo cristiano ed &
assimilato alla figura di Cristo; Cristo stesso (ichthys) & simbo-
leggiato dal pesce e celebrato nel pasto eucaristico; mentre gli
apostoli sono chiamati ‘pescatori d’uomini’. Sia Cristo che il
pesce sono simboli della totalita.

In astrologia il segno zodiacale dei Pesci governa i primi 2000
anni dell’era cristiana. Non per nulla ‘datiamo la nostra era dal
tempo di Cesare Augusto: cade infatti in esso la nascita della
figura del Cristo, che dagli antichi cristiani era invocato come
pesce, ossia signore dell’allora iniziato mese cosmico dei Pesci,
e che assurse a guida spirituale dei due millenni che seguirono’
[10*, p. 210].

Nel medioevo il pesce & considerato un simbolo del piacere
terreno, a causa della sua avidita. All’opposto, secondo la tradi-
zione ebraica soltanto gli uomini pii mangeranno il Leviatano
nel giorno del Giudizio, come pasto eucaristico [CG]. E facile
notare ’ambivalenza che accompagna il simbolo: & puro cibo, e
in quanto tale procura I'immortalita, e al tempo stesso rappre-
senta la lascivia e i bassi istinti. Anche in India il pesce viene
messo in relazione col simbolo del salvatore: si racconta che
il dio Manu si trasformo in pesce per salvare i libri sacri dal
diluvio [Camp].
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L’immagine della medusa ripropone un vecchio vago
ricordo di quel fiducioso stato della prima infanzia nel quale
nessuna resistenza turbava lo scorrere d’una vita indistinta.

[, p. 319]

La infiammatio rotae & un’espressione figurata per indi-
care un tumulto catastrofico di tutte le componenti originarie
della psiche, una conflagrazione corrispondente al panico o
ad un’altra emozione eccessiva e quindi fatale (il fuoco ha
spesso questo senso nei sogni). E la medusa rappresenta quel
focolaio da cui proviene Peffetto creativo o distruttivo.

[9%*, pp. 118-129]
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come manifestazione della libido regressiva, che pud trasci-
nare nell’inconsapevolezza di un attaccamento ormai superato,
vecchio e troppo stretto.

Tuttavia la regressione non sempre risulta negativa nella
dimensione psichica. Come all’oscurita della luna attiene un
processo di rinnovamento, cosi 'oscurita dell’inconscio reca in
sé elementi di una rinascita che puo farsi strada attraverso un
lento aprirsi. Tale apertura dell’essere pud assumere il ritmo di
un andirivieni, un passo avanti e uno indietro, verso dentro e
verso fuori allo stesso tempo, si espone e si ritira, si offre alla
luce e poi arretra nell’ombra.

Antichissima & dunque lidea generale del rinnovamento
associata al granchio. La sua & una tenacia che non demorde
(la chela riesce a stringere trenta volte il peso del suo corpo), &
uno spazzino del mare: si ciba di carogne, digestione del morto,
del passato, del ricordo. L’andatura a ritroso esprime anche
il volgersi indietro, o verso I'interno, della riflessione, attivita
psichica per eccellenza. Pin di ogni altro, il granchio conosce
Iarte del nascondere e del nascondersi. Non solo la costella-
zione del Cancro & quasi invisibile, composta com’¢ da stelle
della quarta grandezza, ma soprattutto questi crostacei passano
Iesistenza nascondendosi: all'interno dei loro carapaci, nella
sabbia, rintanandosi profondamente, in gusci abbandonati chiu-
dendosi le botole alle spalle, negli abissi marini. Tali compor-
tamenti silenziosi, tesi all’auto-occultamento, al ritrarsi e ripie-
garsi allinterno, attengono sul versante psicologico ad ogni
processo di guarigione, che richiede il girare le spalle al mondo
e ai suoi stimoli per volgersi su di sé. Una definizione dei confini
per salvaguardare cid che & inviolabile.

Per conoscere il granchio occorre entrare nel granchio, attra-
versare i nascondigli e le mimetizzazioni che prendono forma di
guscio duro, un’armatura corporea che si toglie soltanto in certi
momenti dell’accoppiamento; e occorre seguirne il passo late-
rale, obliquo, e andarne a scovare la testa e i pensieri, ben stretti
allinterno del corpo, per arrivare infine alla tenera dolcezza
della sua polpa, nascosta sotto un aspetto spinoso, incrostato
e battagliero. Una dolcezza chiusa nel cuore, al caldo, tutta
per sé.
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Medusa

In quanto abitatrice dei mari, la medusa & in generale simbolo
dell’inconscio. Dal corpo tondeggiante a forma di campana o
disco, a struttura raggiata, & provvista di tentacoli contenenti
un veleno con cui paralizza le prede. Mentre nuota nelle acque,
appare come un essere seduttivamente sfuggente, diffusa, vapo-
rosa, iridescente, immersa in un palpitante fluire di riflessi
cangianti, che fungono da scintille di fascinazione. Ci si trova di
fronte alla sgomenta visione di una provocante inafferrabilita,
un vuoto che d’improvviso assume la presenza impalpabile di
un essere ammaliante. Sotto 'apparenza incantatrice, la medusa
& piena di lacci e di trappole, tese per far restare impigliato e
‘scottato’ chi I'avvicina.

Nella mitologia, Medusa ¢ una delle Gorgoni, le tre sorelle
dalla testa circondata da serpenti furiosi; chi guarda i loro occhi
resta pietrificato. Una pietrificazione che non risparmia alcun
aspetto della vita; come se nessuno potesse sfuggire alla pesan-
tezza, all’inerzia, all’opacita del mondo. Lucano, nel IX libro
della Farsaglia, riferisce che dal sangue di Medusa sono nati
tutti i serpenti della Libia [Fr].

Da un punto di vista psicologico le tre Gorgoni sono simboli
delle deformazioni mostruose della psiche; in particolare,
Medusa raffigura gli eccessi di vanita e la vanagloriosa esalta-
zione dei desideri, immagine deformata di sé che pietrifica di
orrore e paralizza. Ma dal suo sangue nasce anche, secondo la
leggenda, un cavallo alato, Pegaso; come a dire che la pesan-
tezza della pietra pud essere rovesciata nel suo contrario. Essa
coincide con le nostre inclinazioni indomite e apparentemente
indomabili, le quali, simili ad un fuoco, contaminano lintero
corpo incendiandolo e addirittura infiammano il corso della vita,
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Gatto

Da sempre il gatto ispira potenti proiezioni, sia positive che
negative. Gli antichi egizi ne hanno grande considerazione, al
punto da divinizzarlo. Il dio del sole Ra & il gatto feroce che con
un colpo uccide il serpente del caos primordiale Apopi [Camp].
Simbolo della conoscenza interiore, paragonato alla Sfinge per
la sua natura segreta e misteriosa, & onorato soprattutto a Menfi
¢ a Tebe, sede del culto della dea Bastet, dalla testa di felino, che
rappresenta sia il calore fecondante del sole sia gli influssi della
luna [Camp].

In India e nell’antica Cina & considerato un animale benevolo
e il suo atteggiamento & mimato nelle danze che ne ripetono le
movenze sinuose. Per la destrezza e ingegnosita & considerato
animale sacro e non pud essere ucciso, se non per fini religiosi.
Nelle tradizioni piti antiche, dispone del dono della chiaroveg-
genza [CG], perché scruta il liminale e la notte con occhi simili
alla luna piena.

Come per tutti gli animali, anche la simbologia relativa al
gatto contempla entrambe le tendenze: sia benefica e diurna, sia
malefica e notturna. Per esempio, secondo la superstizione, il
gatto nero & simbolo di oscurita e di morte, ed & considerato
creatura di malaugurio.

Enigmatico e imprevedibile, indipendente e scaltro, talvolta
persino crudele, & un animale fortemente autonomo che sa adat-
tarsi, senza permettere inutili confidenze, si occupa di sé con
la noncuranza della natura, usa 'uomo e le cose per ottenere
i propri intenti. Probabilmente a causa di tali caratteristiche,
agli occhi dei commentatori medievali incarna quegli aspetti
che il buon cristiano deve evitare, se non vuole incorrere nel
sospetto di eresia o stregoneria. Una vera e propria demonizza-
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Considerato animale saturnino. Saturno & una stella
‘nera’, fin dai tempi antichi ritenuto un ‘maleficus’. Draghi
serpenti scorpioni vipere volpi gatti e topi, uccelli notturni e
altra subdola genia sono appannaggio di Saturno.

[9%%, p. 71]

Il gatto & un’immagine archetipica che appartiene al
mondo intero. Il gatto & listinto femminile non incatenato,
libero, e cid significa che Pistinto femminile & assolutamente
in armonia con il vecchio, & in accordo con la saggezza. La
saggezza e gli istinti sono eternamente gli stessi; ogni parola
di saggezza ¢& la verita degli istinti, rivela semplicemente I'im-
magine che & sepolta dietro gli istinti. Listinto & Iaspetto
dinamico delle immagini. Nell’antico Egitto il gatto simbo-
leggiava una caratteristica divina. Era un’incarnazione della
dea Bastet, una divinita-gatto il cui culto si diffuse in tutto
I’Egitto in quanto rappresentazione della Grande Madre
nel suo aspetto pitt mite. A volte era anche considerato una
personificazione del sole perché, come I'aquila, mostrava la
propria caratteristica divina nel fatto di riuscire a guardare il
sole direttamente. Esiste un rapporto eterno tra gatto e sole.
1l gatto & anche il meno domestico degli animali domestici. E
libero per natura e va dove vuole, semplicemente. Non pud
essere incatenato, ma & a casa propria sia nei boschi che nell
vita domestica. Ed ¢ in assoluto accordo con la natura dell
donna. Altra sua caratteristica & quella di vedere al buio.

[Vis., 2, pp. 740 sgg.]
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zione simbolica investe la figura del gatto nella cultura cristiana
(soprattutto se il suo pelo & nero come Iinferno), forse per la sua
attivita notturna che ne fa una creatura delle tenebre dagli occhi
che brillano al buio; o forse per la sua indole sensuale, che lo
mette in relazione con I’eros e la malizia. Insomma, il gatto non
gode una buona reputazione nel Medioevo ed & indicato come
aiutante prediletto del diavolo e delle streghe, che ne assumono
Iaspetto per insinuarsi tra gli uomini senza destare sospetti e
rubare le anime dei morti e il respiro dei neonati [CG].

Quando appare nei sogni, perde I’aspetto connesso ai pregiu-
dizi e recupera la sua natura autonoma e regale: rappresenta
simbolicamente un istinto la cui silenziosa complicita con Pes-
sere umano evoca la giusta compensazione alla paura esisten-
ziale. Dal gatto possiamo imparare a cercare nei paesaggi pilt
oscuri della psiche le nostre parti buie e portarle alla luce del
giorno.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Se un pesce @ la personificazione, Pessenza stessa del movimento
dell’acqua, il gatto & diagramma e modello della leggerezza dell’aria.

[D. Lessing, Gatti molto speciali]
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della notte, o quelli che si celano nel ventre della terra, sono suoi
figli. Hillman cita Artemidoro (150 d.C.), autore del primo libro
sull’interpretazione dei sogni: ‘Quando si aggirano sul corpo di
chi sogna, [le formiche] pronosticano morte, perché sono figlie
della terra, e sono fredde e nere’ [Ibid., p. 89]. Insomma, una
maledizione, che allude al dominio e al tormento che gli insetti
esercitano sugli uomini, pur nella loro inferiorita e insignificanza
di dimensione.

A livello psicologico, I'insetto ci porta fuori dalla psicologia
dell’To. Quanto piii un sistema & inculcato dall’esterno, tanto pit
& necessario istaurare la collaborazione attraverso I'organizza-
zione razionale, il che vale sia nella situazione collettiva sia per
Pindividuo. Detto altrimenti, quando non siamo in sintonia con
noi stessi dobbiamo ripiegare sulla razionalizzazione. Appena
riprende il flusso della vita, possiamo abbandonare tutta questa
disciplina: essere istintivamente tutt'uno col proprio compito e
il proprio ambiente diventa allora uno stato ideale, nel quale la
collaborazione puo istaurarsi naturalmente [Hill, 1996].

Quando appaiono nei sogni, dal loro movimento, (‘mi
camminano addosso’, ‘vengono verso di me in fila compatta’),
possiamo leggere un’intenzionalita attraverso Ieffetto che
produce sul sognatore: una sorta di vigilanza e allerta. Se sosti-
tuisco il tentativo di evitarlo con una identificazione con I'in-
setto stesso, riconoscendo che ‘non & semplicemente un evento
osservabile sul quale riflettere guardandolo dall’alto, ma &
come me, i0, me stesso’ [Ibid., p. 97], allora le formiche che
penetrano nella mia stanza o invadono il mio corpo diventano
portatrici di un’intenzionalita: segnalano la necessita di atti-
varsi, destarsi, alludendo alla capacita della psiche di attingere
il proprio potenziale di re-azione anche a forme straordinarie,
che si presentano alla mente sognante, disturbandola, finché
non si risveglia.

Draltra parte, lo stesso Jung parla di una coscienza dell’in-
conscio come di una ‘luce in natura’. Eppure, cid che emerge e si
insinua nella coscienza viene spesso percepito come ripugnante
e associato ad un senso di turbamento. Da qui i nostri sforzi per
sbarazzarcene, allontanandolo.
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Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

[--.] vide le formiche che devastavano il giardino, saziando la loro fame
preistorica coi legni della casa, e vide il torrente di lava viva che si impadro-

niva di nuovo del portico, ma si preoccupd di combatterlo soltanto quando
lo trovo nella sua stanza.

[G. Garcia Mérquez, Cent'anni di solitudine]





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_142.jpg





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_149.jpg
Leone

Natura intricata e complessa quella del simbolo del leone.
Nel regno della natura & il sovrano assoluto degli animali, ce
lo assicura una tradizione universale di racconti e leggende:
dall’Africa all’Asia, dai miti degli antichi egizi a quelli della
Grecia classica, dai romanzi popolari dell’inizio *900 fino ai
cartoni animati della Disney. Un archetipo mentale, insomma,
ancor prima che un’evidenza biologica.

Astrologicamente il Leone ¢ il segno che domina la prima
parte dell’estate, quando il sole & allo zenit e coincide col
massimo imperversare del calore estivo.

Nellantico Egitto, come animale solare, & simbolo di
Ra, il pitt importante rappresentante del complesso sistema
di divinita egizio. E raffigurato spesso in coppia: due leoni,
schiena contro schiena, ciascuno guarda Iorizzonte opposto,
a rappresentare il corso del sole da un’estremita all’altra della
terra, e a vegliarne il cammino dall’alba al tramonto. Simboli
dungque dell’alternanza del giorno e della notte, del trascorrere
del tempo e del rinnovamento continuo delle forze. Il rapporto
con il sole si fa piu stretto in alcune raffigurazioni del culto di
Osiride, in cui compaiono ai suoi piedi due leoni, simboli del
sole del mattino e della sera, di ieri e di oggi. Nell’accezione
simbolica del sole che tramonta, il leone & venerato come dio
dei morti [Camp].

Nella mitologia greco-romana il leone & sacro a Febo
Apollo e compare anche nel mito di Dioniso.

E la forma teriomorfa del sole ed & associato alla forza
penetrante della luce e all’oro; I'irta criniera disposta intorno
al suo capo evoca 'immagine dei raggi solari, come la corona
dei re.
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Astrologicamente il leone indica la posizione pit alta del
sole, il mese dopo il solstizio d’estate, il periodo pit caldo
dellanno. E questo il leone: ardente, secco e terribilmente
caldo. Un principio ardente, passionale, pericoloso ed estre-
mamente maschile. Fin dall’antichita & associato a Saturno;
la stella principale della costellazione del Leone si chiama
Regolo (Regulus = reuccio) che dai Caldei veniva considerata
il cuore del Leone.

[14, p. 357 n.]

Segno zodiacale del massimo calore estivo. Per questa
ragione Sansone uccide il leone e raccoglie piu tardi il miele
dalla carcassa del suo cadavere abitata da uno sciame d’api.
Dal leone strangolato da Sansone si vide in seguito sgorgare il
miele, nutrimento per I'eroe. Con I'allegoria del leone stran-
golato da Sansone e divenuto I'abitazione di uno sciame di
api produttrici di miele, si allude all’enigma posto da Sansone
stesso ai Filistei; ‘Dal divoratore & uscita la vivanda, e dal
forte & venuta la dolcezza’. Parole che alludono all’ostia, in

quanto corpus Christi, alimento degli eroi.
[14, p. 447)

In alchimia indica la sostanza arcana chiamata a volte
‘terra’, altre volte ‘corpo’ o ‘corpo impuro’. Il leone, come gli
animali selvaggi in genere nella loro qualita di esseri perico-
losi, & indizio di affetti latenti; & un animale ‘focoso’ e rappre-
senta il pericolo di venir divorati dall’inconscio.

[12,p. 189]
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Come Porso e il drago, anche il leone rappresenta Iaspetto
pericoloso della prima materia. Il leone rappresenta Iani-
malita selvaggia della natura all’interno dell’uomo. Pia la
pulsione (amore, odio, ecc.) dell'uomo & cieca, e piti essa &
preda dell’istinto e portatrice di minacce distruttive, poiché
esso & una potenza che necessita di forma e direzione, un
Logos compensatorio. L'uomo che non & cosciente di sé
agisce in preda all’istinto.

13, p. 319]

1l leone pud apparire anche mutilato, con le zampe tronche
o recise. L’uccisione o amputazione significa loltrepassa-
mento di cid che & arcaico e che precede dei pericolosi stadi
preliminari, caratterizzati da simboli animali.

14, p. 137]

Questo motivo del leone a cui devono essere amputate le
zampe & molto antico e risponde al principio di Democrito:
‘La natura sconfigge la natura’.

13, p. 340]

Gli alchimisti attribuirono all’arcano simboli che dove-
vano designare la natura malefica, pericolosa e inquietante, e
a tale scopo scelsero proprio quelli che nella letteratura patri-
stica venivano impiegati in senso positivo per indicare Cristo.
1l serpente, il leone, I’aquila,il pesce, il rinoceronte, la gallina,
il corvo, il verme e altri ancora. E il concetto psicologico
dell’Ombra che si contrappone alla figura positiva cosciente,
compensandola. Percezione intuitiva dell’effetto compensa-
torio della posizione contraria.

[14, p. 125]

Le qualita positive e negative proprie del leone: la libido
e la cupiditas. La terra tuttavia non & solo tenebra e abisso,
anche i simboli teriomorfi hanno percid un significato non
solamente riduttivo, ma anche spirituale. Tali simboli riman-
dano al tempo stesso verso l’alto e verso il basso. L’integra-
zione di tali contenuti implica un ampliamento della natura
e della coscienza in entrambe le direzioni. Non si tratta
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Farfalla

Nel mondo degli insetti la farfalla occupa un posto di privilegio
e la sua suggestione non nasce soltanto dai colori e dalla simme-
tria, vi concorrono motivi pitt profondi. Il mistero conturbante
della sua metamorfosi, infatti, ha colpito I'uvomo fin dallantichita
e assume il valore di un messaggio mai decifrato, un simbolo.

Per quanto in Occidente la farfalla sia oggi considerata una
metafora di leggerezza e incostanza, gran parte del suo simbo-
lismo antico & basato sulle metamorfosi che compie: il trapasso
dal bruco - goffo, lento, vorace, simbolo del rozzo, dell’incom-
piuto, della perfezione non raggiunta —alla crisalide, e da questa
in farfalla. Si tratta di una seconda nascita, ma insieme & una
morte: chi si & involata & una nuova creatura e il bozzolo squar-
ciato, che giace a terra, ne & la spoglia mortale. Un’annuncia-
zione ambivalente, che ha il sapore di un presagio di morte.

Draltra parte, il motivo della metamorfosi ha origini antichis-
sime e la mitologia abbonda di storie di divinita che trasformano
altri esseri in uomini, in animali e persino in alberi, fiori e flumi.

Non ¢ difficile immaginare come la crisalide sia stata chia-
mata a rappresentare 'uomo nelle potenzialita dell’essere e nelle
fasi delle sue trasformazioni; per cui la farfalla che emerge al
termine del processo evoca un simbolo di resurrezione, come
un’uscita dalla tomba. Analogamente, la coscienza umana attra-
versa varie fasi, racchiude un processo e una storia. Lungo le sue
metamorfosi la farfalla & uovo, bruco, bozzolo, ali splendenti; e
questo apparente succedersi si sviluppa non secondo il processo
della continuita ‘dell'uno dopo I’altro’, ma secondo la contiguita
‘dell’'uno accanto allaltro’, che comprende la coincidenza dei
processi. Tutte le fasi contemporaneamente: senza un meglio
€ un peggio, una progressione e una regressione, ma solo una
storia dell’essere come una serie di piani sovrapposti.





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_56.jpg
La farfalla (in greco psyché) & insieme allegoria e simbolo
dell’anima. Le Sfingidi sono farfalle notturne e vengono
nell’oscurita come Iincubo.

[S, p. 250]

A causa della sua componente inconscia, il S¢ & cosi
distanziato dalla coscienza che solo in parte pud esprimersi
in figure. I simboli teriomorfi pit frequenti nei sogni moderni
sono: drago serpente elefante leone toro orso; oppure al
contrario: ragno gambero farfalla scarafaggio verme tarta-
ruga lumaca coleottero.

[9%, p. 182]
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Levoluzione della farfalla descrive un emergere che & soprat-
tutto un esporsi, affinché qualcosa si mostri non come parte di
cio che ¢ assente, né come indugio di qualcosa che sta per svanire,
ma come un venire alla luce, un aprirsi. Allo stesso modo nasce
la coscienza, con un movimento di emergenza, a ricordarci che
la creazione & metamorfosi, cambiamento di forma, una forma
in cerca del suo proprio farsi, grazie al quale lesistenza stessa
si trova cambiata. La metamorfosi, potente simbolo di trasfor-
mazione, riflette sul piano psicologico un aspetto dell’incontro
della psiche con il suo sviluppo: mutamenti radicali nella forma,
nelle funzioni e nello stile di vita. Mentre il cambiamento attiene
allaspetto fluido e transitorio, la metamorfosi & espressione delle
qualitd permanenti e profetiche che emergono da tale processo;
avviene senza essere vista, attivata dalle dinamiche dell’inconscio.
Sotto il mantello dell’invisibilita, o all’interno di un bozzolo, i
mutamenti radicali realizzati dalla metamorfosi si svelano, dopo
un’intensa incubazione, attraverso un processo di dissoluzione e
liberazione. Il simbolismo della farfalla si trova illustrato nel mito
di Psiche, raffigurata negli affreschi di Pompei come una fanciulla
alata, simile a farfalla. Il termine stesso psiche significa farfalla;
per questo nei monumenti antichi ’anima & rappresentata spesso
con ali di farfalla. Da qui 'analogia anima-farfalla, o soffio vitale
sfuggito all’'uomo in punto di morte.

Negli stati profondi della coscienza la farfalla dal volo
inquieto & animula, fata, talvolta anche strega. Non a caso le
ali che Piconografia popolare attribuisce alle fate non sono ali
pennute di uccello, ma ali trasparenti e nervate di farfalla.

Talvolta, la coscienza non si alza in volo ma rimane attaccata
a cid che si trova in basso, che fluttua e indugia sopra le cose
e gli eventi naturali. E uno stato rappresentato dal volo della
farfalla. E evidente che il motivo del volo si arricchisce di signifi-
cati molteplici: volare raso terra o al chiuso o all’interno assume
palesemente significato diverso dal volo verso il sole. Cosi come
nell’attrazione della falena per la fiamma, simbolo del convulso
attaccamento all’eros, Iinclinazione aurea del volo si spezza e il
movimento diventa un’ossessiva danza circolare, nell’illusione
di avere a che fare con la luna o con le stelle, verso cui queste
creature notturne, piu antiche delle farfalle di milioni di anni,
non cessano di orientarsi.
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Falco

Una delle primissime immagini di regalita in Egitto, e nella
storia dell’'uomo, & quella del falco, uccello rapace capace di
percorrere lunghe distanze e di spingere lo sguardo lontano.

Considerato nell’antico Egitto il principe degli uccelli per la sua
forza e bellezza, il falco & il simbolo del principio celeste e incarna
Horus, dio degli spazi aerei, i cui occhi sono il sole e la luna. E
anche un attributo del dio Ra, rappresentato talvolta con la testa
di falco [Campl]: 'occhio del sole primordiale, che protegge dalle
acque della distruzione, & dunque un occhio di falco.

Come simbolo solare, maschile, diurno e ascensionale, indica la
superiorita e la vittoria su tutti i piani: fisico, intellettuale, morale,
e la personificazione del potere divino e regale. Spirito della pere-
grinazione, il falco solca aria con ali affusolate come il sole
solca il cielo, a rappresentare il volo dell’intuizione che indica il
cammino verso luoghi lontani dall’esperienza, messaggero mitico
tra il mondo terreno e quello soprannaturale.

Quando & rappresentato come falco incappucciato & 'imma-
gine dell’ardore spirituale ostacolato, oscurato nella sua capa-
cita di volare liberamente. Introduce il lato notturno e ambi-
valente del simbolo: quello di uccello rapace dalla vista acutis-
sima, pronto ad abbattersi sulle prede e a ghermirle scendendo
fulmineo dallalto. Lo spirito pud manifestarsi, infatti, attra-
verso due facce: nella forma suprema piu alta, solare e divina,
o sotto forma di uccello da preda distruttivo. In questa seconda
accezione, il falco & esattamente il contrario della colomba, ¢ lo
spirito che sta interpretando il suo lato oscuro, lo spirito rapace:
il predatore che si aggira con volo silenzioso ed & abituato al
buio e alle ombre. Nella connotazione negativa, & considerato
un volatile impuro, avido, sempre pronto a scagliarsi sulla
vittima e senza alcuna attitudine genitoriale [CG].
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Come a dire che il contenuto della vita non si trova sempre
sopra, in alto, a volte sta sotto e allora lo spirito dovra diven-
tare un uccello predatore per afferrarne il seme.

[Vis., 1, p. 151]
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Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Dapprima Punica cosa che riuscii a distinguere fu la testa di un uccello
che spuntava dai rami, color crema con una striscia marrone sull'occhio.
Poi emerse il resto del corpo. Era enorme, con le ali brune il ventre bianco.
Aveva un che di preistorico, sembrava un animale di un mondo perduto,
troppo grosso rispetto al paesaggio.

- Falco pescatore, bisbigliai. Quasi non ci credevo.

[G. Lewis, Ii grido del falco)
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Logos, mentre le cornacchie rappresentano in forma teriomorfa
il principio femminile, I’Anima.

La ricca ambivalenza associata al simbolismo del corvo, con
i suoi aspetti solari e tenebrosi, ne fa un essere né buono né
cattivo, ma pura e semplice natura: esso esprime la verita in
modo simile a quella dell’inconscio.

Quando appaiono nei sogni, sono considerati generalmente
simboli negativi, legati al timore di sventura e associati ai
pensieri malinconici: sono quei pensieri desolati, oscuri che ci
assalgono talvolta. Tuttavia, a livello psichico i pensieri neri,
imprigionati nella profondita dell’anima, possono indirizzarci
verso un nuovo tipo di coscienza, e persino arrecare quell’ali-
mento di cui abbiamo bisogno, purché si accetti di confrontarsi
con oscurita da cui provengono; processo necessario affinché si
produca cid che Jung chiama una ‘trasmutazione’. Esiste infatti
uno stretto collegamento tra melanconia, pensieri profondi e
pensieri malvagi, per cui il corvo pud indicare sia il rischio di
possessione da parte del male, il lato oscuro del dio del sole,
sia fondamentali esperienze interiori; vale a dire ‘pensieri che
non sono pitt dominanti nella coscienza collettiva e da questa
vengono considerati negativamente’ [Vis., 2, p. 921]. Si trattera
di valutare se siano davvero negativi, o piuttosto portatori di
quella oscura penetrazione delle cose che il momento richiede.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

I merli fanno i nidi sugli alberi intorno al Cimitero e in questa stagio-
ne arrivano sempre anche i corvi. Loro annunciano la primavera pure ai
defunti, mi viene da dire; ma questo si sa non & possibile perché loro non
hanno contatto con questo mondo. Mi fa piacere pensarlo. Anche per voi
sia primavera. Fioriscano le vostre tombe.

[M. Rigoni Stern, Stagioni]
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del suo ricco contesto simbolico, il cane & un sinonimo della
sostanza di trasformazione.

[14, p. 141 n.]
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ficato, impigrito nell’ozio, il toro non incarna pitt ’animale
che emana le sue forme immaginative; & necessario percid
che continui a vivere per contenere il conflitto tra gli aspetti
positivi e negativi del mondo. Questa caratteristica ne fa un
potente simbolo conciliatore, mentre le immagini del recinto e
della rete rinviano alla funzione di contenimento.

In quanto animale sacrificale, il simbolo del toro ha valore
di divinita: & un dio antico, o un suo equivalente: un modo di
vedere antico. Percid quando compare nel sogno, potremmo
pensare ad una regressione a un punto di vista primitivo, o
alla presenza di impulsi privi di inibizioni, uno stato natu-
rale di emotivita violenta. Non & un simbolo particolarmente
erotico, & piuttosto un simbolo di potenza sessuale bruta.
Sognare tori sottende una forza impulsiva che ci invade, sotto
forma di qualsiasi passione. Nel suo lato oscuro, incarna un
aspetto inferiore della psiche, una condizione non umana di
perdita di controllo, come quando siamo preda ciecamente
dei nostri istinti e emozioni. E quell'impulso che ci spinge a
brontolare e criticare per qualsiasi cosa, che ci fa odiare tutto
e tutti, distruttivi di fronte ad ogni esperienza, ciechi ad ogni
evidenza, in balia di un toro furioso e incontrollabile dentro
di noi.
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Cane

Da migliaia di anni il cane si ¢ allontanato dai suoi antenati
lupi, che vivono nelle foreste, per venire nel mondo umano. Cost
facendo, si & guadagnato un posto centrale in un’infinita di miti
come guida tra il regno della vita e quello della morte, tra il
conosciuto e ignoto, e metaforicamente tra la mente cosciente
e la natura selvaggia della psiche inconscia.

Considerato al giorno d’oggi il miglior amico dell'uomo per
la fedelta e devozione al padrone, il cane conferma il dualismo
sempre presente nei simboli e si fa portatore di aspetti e solari
e oscuri. Nelle mitologie pit antiche & considerato in contatto
con il mondo degli spiriti, e quindi associato alla morte, agli
inferi, al mondo sotterraneo, ai regni invisibili governati dalle
divinita ctonie [Camp]. La sua prima funzione mitica & quella di
guida dell’'uomo nella notte della morte, dopo essere stato il suo
compagno nel giorno della vita. Grazie alla credenza secondo
cui Pinvisibile gli & familiare, il cane non si limita a guidare i
morti, ma svolge un ruolo di intermediario fra questo e l'altro
mondo, e per suo tramite i vivi possono interrogare le anime dei
defunti e le divinita [CG]. E dunque un messaggero che porta in
cielo le preghiere degli uomini. Associato agli inferi, ne diventa
il guardiano nelle forme di Cerbero, cane a tre teste a indicare il
passato il presente e il futuro, e che accolgono e divorano tutte
le cose. Anubis, il re dei morti degli egizi, & raffigurato con testa
di sciacallo [Camp].

E animale sacro a Ecate, antica divinita delle tenebre. A
Roma, il culto di Ecate fiorisce alla fine del IV sec. come dea della
notte e delle apparizioni, guardiana delle porte del’Ade, madre
di tutte le arti magiche, sovrana del mondo sotterraneo. Influisce
sulla vita delle creature leggere come lei, Ecate la veloce, colei
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Vacca

In generale, la vacca, produttrice di latte, & il simbolo della
Madre Terra nutrice di ogni vita, fonte di ricchezza, ed & asso-
ciata all’archetipo della Grande Madre dispensatrice di fertilita
e nutrimento. Naturalmente, come ogni archetipo, anche quello
della madre possiede una quantita di raffigurazioni e contempla
la polarita dei significati favorevole e nefasto, nell’immagine
della buona e cattiva madre. E infatti 'imago materna a costi-
tuire per Peroe il pericolo supremo nel compimento delle sue
imprese e, proprio a causa di ci0, essa sta anche all’origine delle
gesta e dell’ascesa del figlio.

Nellantico Egitto, secondo il mito di Osiride, tramandatoci
da Plutarco, la Dea-Madre Iside ha testa di vacca, ed & venerata
come la madre celeste del sole, principio femminile, origine della
terra [Fr]. La bianca mucca lunare di Micene, Io Perrabonda, in
Egitto diventera Iside dall’aspetto di mucca. Un antico amuleto,
usato per immettere calore nei corpi mummificati, raffigura la
testa della vacca sacra che tiene il disco solare tra le corna. Si
tratta di Hathor, la dea vacca egiziana, dallo stomaco tempestato
di stelle, che nutre le anime dei morti, il cui latte corrisponde alla
Via Lattea, alla bianca luce della luna e alla pioggia portatrice
di vita, contemporaneamente dea del cielo e della terra [Camp].

Figura dell’abbondanza, & anche simbolo di fecondita, di
ricchezza e rinnovamento; nella tradizione induista costituisce
ancora oggi una parte essenziale dei rituali sacri.

Quando appare nel sogno indica Iarchetipo del femminile,
che Jung definisce ‘Parchetipo della vita’. Poiché possiede legami
occulti con gli antichi misteri e il passato arcaico, & fuori del
tempo e appartiene ad un ordine di cose primordiale e immor-
tale, esercitando il suo influsso sul processo psichico senza
badare alle differenze di genere maschile o femminile.
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che & di passaggio, vagabonda degli spazi, sola. Vaga di notte
con le anime dei morti, accompagnata dal latrato dei cani. A lei
stessa si attribuisce figura di cagna o di lupa [Fr].

Come animale da caccia, & in contatto col lato oscuro della
dea Artemide. L’oscuritd si manifesta nel fatto che Artemide
& anche divinita di distruzione e morte: scocca frecce che non
mancano mai il bersaglio. Per i tragici greci, le Erinni sono tanto
serpenti quanto cani e rappresentano la coscienza che insegue,
fiuta, intuisce. Predatrici abominevoli, emergono dalla tana
sotterranea nello spaventoso Tartaro e se non viene dato cid
che & loro dovuto, avranno sempre I'ultima parola in fatto di
vendetta e inesorabilita, costi quel che costi [Fr].

Alla sua forza aggressiva & associato I'aspetto maligno, che
appartiene al lato buio della luna. La luna, con i suoi cambia-
menti visibili, con la sua partecipazione alla luce e alle tenebre,
ha da sempre offerto vasta materia ai miti, e in quanto astro pi
vicino alla terra partecipa alle sofferenze della terra stessa, ma
anche alla sua oscurita demoniaca. La stessa dea Selene viene
invocata come ‘la cagna’ lunare, che contiene nel ventre la parte
della personalita sentita come essenziale. La stretta relazione
con la luna rivela dunque la natura tenebrosa e pericolosa del
cane, tanto che nell’animale rabbioso & rappresentato I'aspetto
dellanimalita indomita e della cattiveria. E facile riconoscere
nella figura del canis rabidus il pericolo connesso, in modo reale
0 immaginario, con inconscio, nota Jung.

Imparentato con lo sciacallo, in Estremo Oriente & consi-
derato animale famelico e spregevole, simbolo dell’appetito
sensuale irrefrenabile e dell’avidita. Nell’antica Persia, vigeva
'usanza di condurre un cane al giaciglio dei moribondi, che
dovevano offrigli qualcosa da mangiare [Camp]. Evidente-
mente questa usanza sta a significare che il cane deve ricevere
da mangiare perché risparmi il corpo del morente, cosi come
Cerbero viene acquietato da Eracle con un dolce di miele. Anche
presso gli ebrei & considerato animale impuro, randagio, aggres-
sivo, perennemente affamato, sporco perché fruga tra i rifiuti
e portatore di malattie e parassiti. Nella tradizione giudaica &
insomma immagine di cid che & volgare, empio e spregevole.
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La mucca rappresenta il lato fecondo paziente (tollerante)
e nutritivo, ma anche passivo. La madre & la mucca dispensa-
trice di latte e di calore.

[10%, p. 59]

Laccettazione di una docilita da mucca & nell’idea cinese
la via del Tao, la via piu vicina alla perfezione.

[Vis., 1, p. 512]

Nel mito di Osiride tramandatoci da Plutarco (De Iside
et Osiride), il dio solare Ra, ferito dal morso velenoso di un
serpente, si ritird sul dorso della vacca celeste. La vacca era
la dea-madre (Iside) dalla testa di vacca, come Osiride era il
bue Apis.

[5, pp. 233 sg.]

La mucca o la vacca come simbolo materno appare in
tutte le innumerevoli forme e varianti di Iside, specialmente
nellaspetto femminile di Nut, dea primitiva e principio
elementare umido di natura maschile e femminile a un tempo.
Nut, ora dea celeste, ora vacca celeste, era rappresentata con
il corpo cosparso di stelle.

5, p. 240]

Simbolo  dell’atteggiamento della naturale istintivita
dell’abulico soggiacere. Tale atteggiamento corrisponde al
prevalere della componente animalesca della nostra psiche.
A colui che & sopraffatto dalla bestia viene inferta la ferita del
sacrificio, destinata alla bestia medesima. Si tratta dell’addo-
mesticamento e sottomissione della libido.

16, p. 224]
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Capo della mandria, rappresenta listinto del branco,
Pistinto collettivo, mentre la coppia di buoi aggiogati & I'im-
magine della forza motrice dell’aratro, segno del dominio
dell’'uvomo sulla terra [Camp].

Fare qualcosa con modalita da toro significa agire con
una spinta tremenda: ciechi come un toro, diretti contro ogni
ostacolo si pari di fronte, esuberanti e aggressivi. Ma un toro
imbizzarrito non & particolarmente intelligente, & piuttosto
una forza istintiva, autoerotica, miope e sconsiderata. Come
a dire: con Iistinto si pud arrivare molto lontano se si ha la
spinta dell’animale dietro di sé, ma non & un processo propria-
mente umano e lo sviluppo della coscienza non ne & necessa-
riamente aiutato. Ci voltiamo e ci accorgiamo del toro che ci
incalza, allora possiamo prendere coscienza che non & questa
la strada, che occorre cambiare, perché spinti soltanto da un
impulso animale non avanzeremo granché sul piano della
consapevolezza.

Sappiamo che il toro & rimasto a lungo un animale selva-
tico, difficile da domare, uno degli animali pia pericolosi
perché puo attaccare a vista, senza provocazione. Per domarlo,
occorre prima domare il panico della sua vicinanza: 'uomo
che ¢ in grado di farlo, ha vinto le proprie paure. E I'antico
culto dell’eroe capace di dominare le passioni taurine: & quasi
un dio colui che riesce a vincere se stesso. Prendere un toro
per le corna o nella rete significhera allora averne il controllo,
& Dlaffermazione della coscienza umana sulle forze animali
selvagge ed emotive, & 'acquisizione di un livello superiore di
consapevolezza. In questo senso il toro rappresenta la storia
della nostra relazione con la natura istintuale, con la pene-
trante energia animale avvertita come totalmente ‘altra’.

Anche se domato, il toro non va ucciso, perché I’aspetto
luminoso del simbolo rinvia al potere fecondante, alla forza
enorme della divinita e del sole. 1l sacrificio di tali aspetti
originali pud comportare il prosciugarsi del succo vitale, lo
spegnersi delle forze emotive. Uno svuotamento, che avviene
quando perdiamo il rapporto con la natura istintuale, quando
il centro del nostro cuore passa da una immaginazione
animale ad una esclusivamente razionale. Imbrigliato, morti-
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Platone si era valso dell'immagine del cavallo bianco e del
cavallo nero per alludere al carattere antitetico dell’anima
umana.

[6, p. 547]

1l cavallo nero, nella similitudine di Platone, esprime
la natura ribelle delle passioni che dispone alla discesa
nell’ oscurita.

9%, p. 33]

Le leggende attribuiscono ai cavalli qualita che psicologica-
mente appartengono all’inconscio dell’uomo: essi sono chia-
roveggenti e hanno un udito straordinariamente acuto; fanno
da guida al viaggiatore smarritosi che non sa trarsi d’impaccio,
hanno facolta divinatorie. Odono le parole che un cadavere
pronuncia quando viene condotto a sepoltura e che gli uomini
non possono percepire. Cesare apprende dal suo cavallo dai
piedi d'uomo che avrebbe conquistato il mondo. 1l cavallo
vede anche gli spettri. Tutti questi aspetti corrispondono a
manifestazioni tipiche dell’inconscio. Possiamo dunque inten-
dere perché il cavallo, quale simbolo delle componenti animali
dell’uomo, abbia in larga misura rapporti con il diavolo. Nei
momenti critici egli mostra d’improvviso il proverbiale piede
biforcuto. La natura sessuale del diavolo si comunica anche al
cavallo, cosi che questo simbolo appare in contesti nei quali
Pinterpretazione sessuale risulta valida.

[S, p. 274]
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successivo ritornano in vita, purché pelle ed ossa siano rimaste
intatte [CG].

Nel lato oscuro il capro &, tradizionalmente, I'immagine
della lussuria: capro libidinosus, 1o chiama il poeta Orazio, cioe
animale lascivo, impuro e depravato. Rappresenta la perversione
dellistinto sessuale; suo & anche attacco improvviso e l'attacco
da parte dell'imprevisto, come il colpo di fulmine di Afrodite.

Nelloccidente giudaico-cristiano, la valenza negativa viene
personificata nella figura del diavolo sotto forma di capro, la cui
presenza & segnalata da un odore forte e acre. Diventa simbolo
del desiderio carnale, di passioni indomite e magia nera. Gli strani
occhi luminosi dalla lunga pupilla rettangolare gli conferiscono
uno sguardo sinistro, garantendogli tuttavia una visione grandan-
golare e un’acuta vista notturna.

L’ambivalenza propria del simbolo, riconosce comunque alla
capra proprieta purificatrici perché ama cibarsi di sale; e il sale,
‘portatore della fatale alternativa del sapore amaro e della saggezza’
[14, p. 330], & considerato medicamentoso e sostanza che accelera
la guarigione liberando dai veleni. Come elemento purificatore,
viene asperso dalle Vestali sugli animali sacrificali [Fr].

Divina per gli uni, satanica per gli altri, la capra ¢ animale
simbolo dello slancio vitale che pud essere generoso, ma anche
facilmente corruttibile.

Sul piano psicologico, pensiamo alla tradizione universale del
capro espiatorio, che rappresenta la tendenza dell’'uvomo a proiet-
tare la propria colpa sull’altro per tacitare la propria coscienza, che
ha sempre bisogno di un responsabile, un castigo e una vittima.
Quando tale meccanismo prende piede, crescita creativa e capacita
di amare sono vanificate. E pensiamo anche alla caratteristica della
capra di arrampicarsi molto in alto e in luoghi impervi: seguire la
capra significa la tenace ascesa di forze profonde, a lungo ignorate
dall’individuo stesso, che gli consentono di affermare il proprio
valore, assicurandogli il controllo di sé.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle immagini:

I suoi zoccoli sono le quattro dita del violinista: vanno alla cieca e non
sbagliano millimetro. Schizzano su strapiombi, giocolieri in salita, acrobati
in discesa, sono artisti da circo per la platea delle montagne. I suoi zoccoli
appigliano laria.

[E. De Luca, Il peso della farfalla]
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leggiano il cerchio del tempo, vale a dire dell’eterno ritorno.
Collegato con lidea dell’eterno ritorno & il cerchio dell’Ouro-
boros: il cerchio non si & mai evoluto, ¢ la legge primordiale.

[14, p. 350 n.]

Gli alchimisti attribuirono all’arcano simboli che dovevano
designarne la natura malefica, pericolosa e inquietante, e a tale
scopo scelsero proprio quelli che nella letteratura patristica
venivano impiegati in senso positivo per indicare Cristo. Cito
il serpente, il leone, I’aquila, il pesce, il rinoceronte, il verme, il
corvo notturno, la gallina. Se ne pud concludere che essiavevano
scoperto l'esistenza psicologica di un’Ombra che si contrappone
alla figura positiva cosciente, compensandola.

(14, p. 122]

L’ Ouroboros, che per definizione rappresenta un ‘increatum’,
& per gli alchimisti il verme che si genera a partire da se stesso.

[14, p. 371]
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1l simbolo che designa la parte dello zodiaco in cui il sole
con il solstizio d’inverno riprende il suo corso annuale & il
Capricorno, all’inizio chiamato dalle corna di capra. Al pari
di una capra, il sole sale sulle cime pit alte e ridiscende come
un pesce negli abissi marini.

15, p. 199]

1l capriolo non & un animale qualsiasi, ma magico, il che
vuol dire con un significato inconscio (ciog simbolico) secon-
dario. Con la pelle del capriolo si confezionano guanti e
scarpe, che secondo un mito amerindio (I! canto di Hiawatha)
conferiscono alle braccia una forza gigantesca e alle scarpe
le virti degli stivali delle sette leghe. E dunque un simbolo
che si riferisce alle forze animali o ad ‘altre’ forze dell’in-
conscio. Tutti gli animali appartengono alla Grande Madre
e ogni animale selvatico abbattuto costituisce una trasgres-
sione nei confronti della madre. Quando leroe veste la pelle
dell’animale acquista un po’ della forza della ‘madre natura®
e consente all’animale ‘magico’ una sorta di resurrezione.

[5, pp. 320 sg.]

1l caprone allude al lato oscuro. 1l sacrificio di sangue di
capro: il sacrificio di animali neri & di norma per le divinita
ctonie.

[14, p. 73]
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Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

La mucca porta 'essere umano oltre la sua specie [...] attraverso di lei
PPuomo & chiamato a comprendere la sua identita con tutto cio che vive.

[Gandhi in HLA. Jack, The Gandhi Reader]





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_49.jpg
Patmo, autore dell’ Apocalisse, viene nutrito da un corvo sceso
dal cielo a portargli pane sovrannaturale; lo stesso accade al
profeta Elia nel deserto [CG]. Per i Padri della Chiesa non deve
essere stato facile unificare i due aspetti contrapposti, ma alla
fine convengono che questo uccello disprezzato rappresenta
i pensieri profondi, oscuri e invisibili su Dio; simboleggia il
diavolo, ma anche un rapportarsi mistico-spirituale al Signore.

Persino una certa ostilita popolare segue la figura del corvo,
che, a partire dalle antiche credenze, & visto come uccello del
malaugurio e annunciatore del maltempo. Ma poiché ogni
aspetto contiene in sé il seme opposto, questo volatile ha a che
fare anche col sacro, come abbiamo visto. Appartiene infatti
al dio del sole, & simbolo di perspicacia e in rapporto con la
divinazione e la telepatia; gli vengono attribuiti doni di chiaro-
veggenza e svolge un ruolo profetico: pud scrutare il futuro e
leggere pensieri segreti [Fr]. Da che mondo & mondo, la profezia,
di cui esso & messaggero, esprime in un linguaggio oscuro cid
che & archetipicamente presente come potenziale nascosto che
pud nel tempo venir agito nel mondo diurno. E il corvo appol-
laiato sulle porte aperte della nostra psiche, che ruba per noi i
tesori nascosti e ci attrae fuori dal nostro angusto nido conven-
zionale e ci confonde spietatamente, ci fa inciampare, ci umilia
e a volte ci salva.

Nella mitologia nordica sono noti i due corvi di Wotan,
‘Pensiero’ e ‘Memoria’, che siedono sulla sua spalla sinistra e
destra e gli riferiscono quanto avviene nell’universo. Vagano per
il mondo esplorando sotto la superficie delle cose per portare
alle orecchie del dio la verita nascosta. La direzione del loro volo
& interpretata come presagio di sconfitta o di vittoria e accompa-
gnano gli eserciti in battaglia, perché conoscono i luoghi in cui
giacciono i cadaveri, di cui poi si nutrono [CGJ.

In alchimia, Pespressione ‘pit nero del nero’ segnala una
radicalitd ultima: cid che & pitt nero del nero & essenza archeti-
pica della tenebra stessa, chiamata di volta in volta notte, corvo,
cane nero, peccato, Satana, morte.

Nelle fiabe e nelle leggende appare frequentemente il perso-
naggio del Vecchio della Montagna in compagnia di un corvo:
insieme incarnano prevalentemente il principio maschile, il
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In quanto divoratore notturno, il cane & implicato nel
processo della rigenerazione, e nel suo ricco contenuto simbo-
lico compare anche come sinonimo della sostanza di trasfor-
mazione. Gli si riconoscono infatti qualita mediche e terapeu-
tiche, al punto che nella mitologia greca & ’accompagnatore di
Asclepio, dio della salute. Nel ruolo di chi conduce 'uvomo tra
il buio interiore e la luce, tra la vita e la morte, il cane appare
capace sia di ferire sia di guarire.

Simbolo per eccellenza della fedelta, nel Medioevo e nel Rina-
scimento & spesso raffigurato accanto coppie di sposi a evocare
la virtd della fedelta coniugale.

Dagli esegeti cristiani la funzione di cane da guardia e da
difesa & investita di una lettura allegorica come aiuto del pastore
—del Buon Pastore — nel proteggere il gregge dall’assalto dei lupi.
E facile dedurne I"allusione al rischio di tentazioni e peccati.

Nelle fiabe & frequente imbattersi nel motivo del “figlio in
sembianza di cane’, che sottolinea la dualita del simbolo,
espressa al tempo stesso dalla luce pit brillante, nelle vesti del
figlio, e dalla notte piti fonda, nella pelle dell’animalita.

Apparentemente siamo di fronte a due forme opposte e
inconciliabili; in realta riconosciamo, sia pure con fatica, che
non si tratta di un’opposizione inconciliabile, ma due modi di
visualizzare una medesima realta, che chiede di essere unificata
attraverso la coincidenza degli opposti. E il cane ci invita a speri-
mentare le ricompense di una relazione profonda con Iignoto.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Una peculiare caratteristica & il loro ululato, non somiglia a nessun altro
suono, di mare o di terra. Quando il gelo si fa mordente e I'aurora boreale
solca il cielo coi suoi gelidi fuochi, danno voce nella notte alla loro soffe-
renza. Malinconico, singhiozzante, sale come un lamento di anime perse
e torturate, e quando migliaia di husky ululano in coro, & come se il tetto
fosse precipitato, e 'inferno si mostrasse nudo alle stelle.

[J. London, I grandi romanzi e i racconti]
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Verme

L’aspetto primitivo, i movimenti ondeggianti e la pelle
viscida sembrano fare del verme una delle forme pit umili della
materia. Nondimeno, in ossequio al principio alchemico ‘come
in alto cosi in basso’, il verme ¢ il simbolo della vita che rinasce
dalla putredine e dalla morte. Se nell’evoluzione biologica segna
la tappa della dissoluzione e della decomposizione, in rapporto
all’inorganico indica la via ascendente dell’energia verso la vita
[CG]. E dunque l'incarnazione del complesso simbolico nato
intorno alla transizione dalla terra alla luce, dalla morte alla
vita, dallo stato larvale all'innalzamento spirituale. Tant’¢ che la
figura del verme si trova spesso associata alla nascita di perso-
naggi mitologici e in numerosi miti della creazione la nuova vita
inizia da vermi che si nutrono dei cadaveri di esseri primordiali
[Fr]. Analogamente, nel mito della fenice cid che emerge dalle
ceneri & un verme, simbolo di cid che & disprezzato che parados-
salmente diviene la fonte del luminoso potenziale della perso-
nalita.

A causa della vicinanza alla terra e della sua vulnerabilita,
il verme & considerato per tradizione simbolo di servilismo e
‘mancanza di spina dorsale’, ma per il silenzioso lavoro di
decomposizione della materia che compie & metafora di una
insidiosa potenza distruttiva, associato alla morte e alla putre-
fazione dei corpi. Nella prospettiva cristiana, interessata a
passare dal piano letterale al significato spirituale, rappresenta
il punctum, il punto pin piccolo in cui risiede Peternita. Insigni-
ficante e divino, il verme diventa simbolo della mutabilita della
terra e di tutto cio che di terra & costituito.

Da un punto di vista psichico, Jung ricorda che al di sotto del
diaframma tutto & serpente, tutto & intestino con i suoi movi-
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Capralo

1l primo segno dell’anno nuovo & il Capricorno, la capra,
che anticipa Iintero anno perché col solstizio d’inverno il sole
comincia a salire pitt in alto. Il Capricorno, meta capra e meta
pesce, rivela tutta la natura ambivalente del simbolo: il sole parte
dalla massima profondita come pesce nel mare e si leva fino al
vertice come capricorno. Si potrebbe dire che la capra e il pesce
siano in realta lo stesso spirito, che & pesce quando si trova verso
il basso e capra quando si eleva verso l’alto.

A differenza della cugina, la docile pecora, la capra & una
creatura astuta e intelligente, irascibile e volubile, spesso bizzarra
e indipendente; in una parola, capricciosa, come suggerisce la
stessa radice latina del termine capra. E assimilata alle forze ripro-
duttrici della natura, al potente slancio d’amore della vita; nelle
antiche tradizioni dellIndia il capro & divinizzato: identificato
con il dio del fuoco, Agni, & lo splendore che scaccia lontano le
tenebre [CG]. Lo stesso Zeus viene allattato dalla capra Amaltea,
da cui ricavera la leggendaria egida protettiva [Fr].

Serve da cavalcatura alla dea Afrodite, cui & consacrata, come
anche al dio Dioniso e a Pan. Poiché capra e toro appartengono
alla mitologia dionisiaca, al seguito di Dioniso vengono i satiri,
gli uomini-capra, Pan stesso & un uomo-capra, figura bizzarra e
mostruosa che conduce la vita ai margini della citta. In quanto
associata a Dioniso, con la sua folla di seguaci danzanti, al flusso
e riflusso incostante della sua vitalita, la capra & bandita dai terri-
tori consacrati ad Atena: non si ammettono capre sull’Acropoli, il
loro sputo & considerato veleno per I'ulivo della dea, signora della
citta organizzata [Fr].

Nella mitologia nordica, la capra & assimilata alla capacita
mistica di rigenerare e rigenerarsi: il carro di Thor & trainato da
due capre magiche che la sera vengono mangiate e il mattino
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Nel tedesco antico i concetti di verme, serpente e drago
(Wurm = verme; Lindwurm = drago) sono intimamente
legati, cosi come lo sono anche in latino. Il verme o il serpente
rappresentano la morte che tutto inghiotte; e colui che uccide
il drago & percido sempre anche Peroe che vince la morte.
Anche nella mitologia germanica Pinferno & in relazione con
Pimmagine del verme.

[14, pp. 349 sg.]

1l verme & connesso all’antico motivo dell’ingoiamento in
stretto rapporto con avviluppare e Pavvinghiare.

[S, p. 244]

Nel mito della fenice, secondo la versione di Epifanio,
dopo 'autocombustione la fenice riemerge dalle ceneri sotto
forma di verme, in quanto stadio inferiore e iniziale della vita
rinnovata (allegoria della resurrezione).

[14, p. 344]

1l verme velenoso ¢ una forma di libido che uccide invece
di dar vita. Secondo una variante della leggenda della fenice,
dalle ceneri del rogo in cui & arso 'uccello si forma un verme,
e dal verme risorge uccello.

9%, p. 367]

1l verme rappresenta la forma di vita arcaica, primitiva,
da cui si sviluppa poi la figura definitiva, o perlomeno una
figura opposta, ossia un uccello in opposizione all’animale
ctonio. Tale coppia di opposti — serpente e uccello — & clas-
sica. Aquila e serpente, i due animali di Zarathustra, simbo-
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Dal punto di vista alchemico, il pavone consente e rappre-
senta la trasformazione del drago venefico nel farmaco salu-
tare.

[14, p. 304]

Secondo Sant’Agostino la carne di pavone ha la pecu-
liarita di non imputridire. Dal punto di vista psicologico, il
gioco cromatico del pavone (cauda pavonis) vuol significare
che, nel periodo in cui si prende coscienza dell’inconscio,
la personalita attraversa molte trasformazioni che la fanno
apparire ora sotto questa, ora sotto quell’altra luce e sono
accompagnate da umori della piti diversa natura. Queste
trasformazioni annunciano che la nascita si avvicina.

[14, pp. 322 sg.]

Mangiare carne di pavone rappresenta una misura ausi-
liaria per ritornare a integrare i molti colori, vale a dire, dal
punto di vista psicologico, i valori emotivi diversi e contrad-
dittori, in uno solo: nel bianco, e garantire quella rinascita di
cui il pavone & ’emblema.

[14, p. 298]

Nella circolarita degli opposti il pavone rappresenta anche
la superbia nel suo aspetto Ombra; mentre nella sua posi-
zione pit elevata appare come simbolo dello Spirito Santo.

[14, p. 300]
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Pavone

La maestosita della coda del pavone dispiegata a forma di
ruota & messa in relazione fin dall’antichita col firmamento
stesso; e con il sole, in particolare. La sua coda scintillante &
infatti 'emblema dell’ascesa infuocata della luce che all’alba
emerge come un ventaglio dall’oscurita. Uccello solare, & dotato
di una vista eccezionale affidata ai molteplici ‘occhi’ della coda,
che ricordano il dio che tutto vede. E difatti come un cielo stel-
lato viene ‘letto’ il suo ricco piumaggio: stelle, o anche ‘occhi’
che, secondo la mitologia greca, la dea Era ha trasferito al
suo animale sacro allo scopo di vigilare su Zeus [Fr]. Iride, la
messaggera degli dei, I’arcobaleno, condivide gli stessi colori
iridescenti presenti nella canda pavonis, simbolo della sintesi
di cielo e terra. Come la regina madre, o la madre degli dzi,
garantisce il rinnovamento, cosi il pavone rinnova ogni anno
il suo piumaggio, e si trova percio in relazione con le trasfor-
mazioni della natura. Con I'approssimarsi dell’inverno, perde le
sue piume per riacquistarle in primavera, pitt belle e piti grandi
di prima. Associato alla rigenerazione e alla resurrezione, al
potere di trasformazione e alla bellezza, non tardera a diventare
simbolo dell’immortalita dell’anima e dell’onniscienza divina
[Fr]. Simbologia rafforzata dalla credenza che la sua carne sia
incorruttibile.

Gli allegoristi cristiani lo assumono come segno di rina-
scita e di vita eterna, e l'arte paleocristiana ne adotta 'imma-
gine a emblema della resurrezione, riproducendolo nelle cata-
combe, sui sarcofagi o nei pavimenti a mosaico delle basiliche,
spesso raffigurato in coppia. Nei riti orientali, & identificato con
Ienergia solare che si rinnova in primavera; due pavoni sono
raffigurati ai lati dellalbero della vita, a rappresentare 'anima
incorruttibile e la dualita psichica del’'uomo [CG].
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Un’antica leggenda racconta la metamorfosi del re Pico,
celebre per i suoi doni di divinazione. Circe, sua sposa, lo
uccise e lo muto in uccello-anima, trasformandolo in Picus
(picchio). Secondo un’altra versione, Pico fu anche conside-
rato un demone silvestre, un incubo e un indovino.

[S, p. 344]
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Chiamato anche lanimale dai cento occhi, lo si ritrova
nella scultura romana funeraria come simbolo di totalita, che
riunisce tutti i colori dell’iride nel ventaglio della coda. Consi-
derato distruttore di serpenti, diventa emblema di eternita, in
quanto secondo la tradizione ha la capacita di trasformare i
veleni assorbiti dai rettili in bevanda che garantisce I'immorta-
lita [CG]. Evocativo dunque della facolta di mutare in benefico
medicinale cid che viene percepito come velenoso.

Nella valenza oscura, riveste un ruolo meno benigno: & visto
come un uccello che si auto-riproduce, una sorta di Lucifero che
disobbedisce al Creatore, specchio dei vizi umani quali la vanita
e lalterigia, esempio di superbia e di caduta [CG].

In epoca moderna, lo sviluppo simbolico della figura del
pavone tende ad accostarlo alle tentazioni narcisistiche, alla
superficialitd dei vanitosi e ai rischi dell’adulazione.

Quando compare nei sogni mantiene il significato di rinnova-
mento e resurrezione. Come lo spiegarsi del sole nell’aurora, cost
il dispiegarsi della coda rappresenta il movimento di speranza,
Iestensione, Pespansione, come quando i polmoni si riempiono
d’aria, quando il cuore respira liberamente o abbracciamo lo
spazio sentendoci un tutt’uno con esso.

Lo stato d’animo opposto & rappresentato dal crollo, il drago,
il freddo, loscurita, lo sprofondare in una fossa. Le metafore
linguistiche che esprimono questo stato sono di uso quotidiano:
‘vorrei sprofondare’, ‘cerco un buco in cui nascondermi’.

Naturalmente quel buco & dentro di noi, siamo noi stessi.
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Jung cita un passo di Eliano (Eliano, De natura anima-
lium, X. 29): ‘Iibis & caro a Ermete, il padre dei logoi, perché
la sua forma & simile alla natura del Logos; il suo colore nero
infatti e la rapidita del volo si possono paragonare al Logos
silenzioso e introvertito, mentre il bianco si pud paragonare
alla parola pronunciata e gia ascoltata, accolito e messaggero
della parola interiore’.

[14, p. 186]
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I popoli del Mediterraneo gli attribuiscono facolta divina-
torie, e la stessa capacita di annunciare il levarsi del sole & consi-
derata dote di preveggenza. Da tempo immemore I'immagine
del gallo compare sulla cima dei campanili, sentinella che scruta
Iorizzonte per disperdere i demoni che si muovono nelle tenebre
della notte. Segnacolo dunque di vigilanza.

Anche il gallo non sfugge alla regola dell’ambivalenza. Per il
suo carattere rissoso & considerato, soprattutto nel Medioevo,
immagine della collera, simbolo del desiderio, della cupidigia e
concupiscenza, e la sua combattivita si trasforma in volonta di
predominio e litigiosita. Agli occhi dell’'uomo medievale I’ardore
nei confronti delle galline lo tramuta in emblema di lussuria e
passionalita sfrenata. Al contrario, nel cristianesimo & investito
del simbolismo della resurrezione.

Non dimentichiamo che il gallo appartiene alle creature alate,
cio significa, da un punto di vista psicologico, uno ‘spirito’, ma
ancora legato alla terra, imperfetto, che fa fatica ad innalzarsi.
Quindi bisognoso di elevazione. Per questo segnerebbe una fase
dell’evoluzione interiore: lintegrazione delle forze ctonie sul
piano della vita personale in cui e spirito e materia si equilibrano
in unita.





OEBPS/images/ebook_page_image_43587_66.jpg
Secondo un antico mitologema Hera trasferi gli occhi del
gigante Argo (simbolo del cielo stellato), guardiano insonne
conil compito di sorvegliare ogni cosa, nella coda del pavone.

[8,p. 215]

Nellalchimia il pavone & un sinonimo della fenice che
rinasce dalle sue ceneri, ed & lecito attendersi che il prodigio
della cauda pavonis, Iapparizione di ‘tutti i colori’, corri-
sponda allo spiegamento e alla presa di coscienza del tutto.

[9%, p. 367)

Lo splendido gioco cromatico della ruota del pavone
preannuncia I'imminente sintesi di tutti i colori, vale a dire di
tutte le qualita unite nella circolarita della psiche. In quanto
unione di tutti i colori & un antico simbolo della totalita,
della rinascita e della risurrezione, simbolo ritrovato anche
su sarcofagi cristiani. Il pavone & infatti anche un antico
simbolo cristiano del Redentore. Nel processo alchimistico
i molti colori (ommnes colores, cauda pavonis) servivano di
passaggio ad un colore unico, il bianco, contenente tutti i
colori. La luce di Maometto ha la forma di un pavone e con
il sudore del pavone furono creati gli angeli.

[9%, p. 321 n.]

A TIride, all’arcobaleno in quanto fenomeno cromatico,
corrisponde la canda pavonis, Pomnes colores, ossia linte-
grazione di tutte le qualita. L’apparizione dei colori, la cosid-
detta cauda pavonis, rappresenta nel pensiero alchimistico la
primavera, il rinnovamento della vita.

[16,p. 275]
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Ibis

Presso gli antichi egizi I'ibis & Pincarnazione di Thot, o
Teuth, dio della parola creatrice, protettore dei maghi, guaritori
e astronomi. Racconta Socrate che il dio Thot, al quale I'ibis &
sacro, andd in visita al re Ammone e gli recd in dono le proprie
invenzioni e scoperte; oltre ai numeri e il calcolo, la geometria,
I’astronomia e il gioco dei dadi, un altro dono ancora Thot
aveva da offrire ad Ammone: Palfabeto, che a suo dire, avrebbe
salvaguardato la memoria di tutti gli uomini e accresciuto la
loro sapienza [Fr].

Libis dal becco appuntito a forma di luna crescente & dunque
il simbolo dell’iniziazione al linguaggio e delle successive opera-
zioni dell'intelletto. E il passaggio dalla voce, balbettio, grido,
alla parola, alla capacita linguistica. Dalla phoné al logos. Per
questo gli sono attribuite anche facolta di preveggenza.

Nella mitologia greca & uccello sacro a Ermes, divinita che
ha un nesso con la scrittura e la potenza generativa della parola
che, nel momento in cui designa, diventa cosa, azione, evento.

Quando compare nel sogno, I'ibis realizza la strana presenza
della rappresentazione di cid che ci interroga: I'inquietudine
nominale di cio che cerca il suo ‘vero’ nome, il nome profondo
che spezza il silenzio dei nomi [Hill, 1991].

Infine le parole dello scrittore aggiungono immagini alle
immagini:

Si, visiterd la terrosa ombra.

E cosi sia; o morte sicura!

Latino mortale, parola orrenda,
Ibis, uccello delle rive del Nilo.

[G. Apollinaire, Poesie]
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Gallo

1l gallo aggressivo, vigoroso, impettito e sontuosamente
piumato ha acceso 'immaginazione degli uomini fin da tempi
remoti.

E universalmente simbolo solare della luce nascente, perché
il suo canto mattutino annuncia il levarsi del sole e allontana
le cattive influenze notturne. Gli spiriti malvagi, piu attivi
nell’oscurita della notte, sono scacciati dal suo canto altiso-
nante, che proclama Pesistenza o la consapevolezza delle cose
sfuggite al buio della notte. E anche emblema di vigilanza guer-
riera e fierezza, giustificate forse dal portamento maestoso e dal
coraggio in combattimento. La sua combattivita & ben nota,
tanto da essere sacro ad Ares, dio greco della guerra, e la sua
cresta infuocata evocativa dei raggi del sole e della luce. Secondo
la tradizione ellenica, il gallo & sacro anche ad Asclepio, dio
della medicina, a Pallade Atena, come simbolo della vigilanza, e
naturalmente a Febo Apollo, dio del sole e, nello stesso tempo, &
sacro alle dee Artemide e Latona [Camp]. Come a dire: il gallo &
sacro agli dei solari e alle dee lunari. Forse grazie a tale ambiva-
lenza, gli & attribuita la funzione di condurre I'anima del defunto
nell’al di 1a, dove essa aprira gli occhi a una nuova luce, ovvero
a una nuova nascita [Fr].

Nell’estremo Oriente riveste un ruolo benefico. Secondo la
tradizione cinese, il Gallo Celeste & un uccello dalle piume d’oro
che canta tre volte al giorno. La prima, quando il sole fa il suo
bagno mattutino ai confini dell’oceano; la seconda, quando
¢ allo zenit; I'ultima, quando s’inabissa a ponente. Il primo
canto scuote i cieli e risveglia 'umanita. Tutti i galli della terra
discendono dal Gallo Celeste, antenato dello Yang, il principio
maschile dell’universo [CG].
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manifestazione della morte. I cavalli della morte, o presagi di
morte, abbondano dall’antichita greca fino al Medioevo e sono
diffusi in tutto il folklore europeo: rappresentano un demone o
un dannato, sono animali diabolici che fanno smarrire i vian-
danti o li precipitano in foschi burroni [CGJ. Come animali delle
tenebre, connessi con la magia, rappresentano un’azione irra-
zionale, incantatrice; questo vale in particolare per i cavalli neri,
notturni e forieri di sciagure, anteposti per tradizione ai carri
funebri.

1l cavallo marino, cio¢ 'onda del mare in tempesta, & una
variante del motivo fondamentale: elemento motore e mobile
del mare tempestoso dell'inconscio, esso designa I'impulso
distruttivo; mentre nel cavallo domestico ad apparire & la natura
domata e sottomessa.

In fiabe e miti & cavalcatura dei re, degli eroi e dei conqui-
statori spirituali, anche le figure messianiche lo cavalcano,
simbolo dei poteri inconsci a disposizione della coscienza. 1l
cavallo & anche un guerriero sacro a Marte; il carro del sole in
Grecia e a Roma ¢ tirato da cavalli bianchi, e soltanto cavalli
bianchi vengono sacrificati agli dei dell’Olimpo, quelli neri sono
destinati alle divinita ctonie [Camp]. Di fatto, nella mitologia
comparata il nero rappresenta I’aspetto notturno, ctonio, infero,
che Pessere umano non pud conoscere con l'unico ausilio della
coscienza; mentre il bianco & chiamato a rappresentare la luce del
giorno, la chiarezza e Pordine, la purezza e la nobilta d’animo.
Entrambi, comunque, possono assumere significati positivi o
negativi secondo la situazione. Sul piano psicologico il colore
bianco del suo mantello ¢ indice della sublimazione dell’istinto
stesso, & impulso orientato naturalmente verso la coscienza.

Come animale domestico, che lavora con forza impulsiva e
generosa, il cavallo ha una stretta relazione con I'archetipo della
madre; ne rappresenta il ventre e il mondo degli istinti che se
ne sprigiona. Equivalente della ‘madre’, contiene tuttavia uno
spostamento nella sfumatura del significato: da ‘vita originaria’
si passa al simbolo della vita puramente animale, corporea,
spinta impulsiva e a volte tempestosa. Per questo, il cavallo & uno
dei simboli pitt puri del nostro istinto, & quell’energia dalla quale
I'lo cosciente & costantemente sorretto, senza saperlo: mette in
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A motivo della loro velocita, i cavalli simboleggiano il
vento; i centauri sono, tra le altre cose, déi del vento. I cavalli
hanno anche un significato di fuoco e di luce, come i focosi
cavalli di Helios. Il cavallo & anche la guida che conduce
nell’aldila: le anime dei morti sono portate via da donne
a cavallo (Valchirie). Anche Ecate, dea degli inferi, viene
talvolta raffigurata con una testa di cavallo.

[5, pp. 270 sg.]

Dato che per I'uomo il cavallo & tanto cavalcatura quanto
bestia da soma, e dato che 'vomo misura anche Ienergia
in ‘cavalli’, se ne deduce che esso rappresenta una somma
d’energia a disposizione dell’uomo, simboleggia il movimento
e Penergia, in una parola il carattere dinamico del concetto
di vita. Esso allude cosi alla libido, che prima apparteneva
alla madre, poi & passata nel mondo. La morte del cavallo
rappresenta percio il sacrificio della natura animale. Poiché
esso simboleggia il movimento e lenergia, il suo sacrificio
rappresenta I'immolazione della natura animale, ciog della
libido istintuale.
[6, p. 547]

Nelle cavalcature mitologiche & sempre insito un grande
significato, in quanto molte assumono caratteri antropomor-
fici: cost il cavallo del frigio Men ha le zampe anteriori in
forma di gambe umane. L’eroe e il suo cavallo simboleggiano
Iidea delPuomo e la sfera a lui sottomessa dell’istinto animale.

[5,p. 272]

1l piede di cavallo ¢ il dispensatore del liquido feconda-
tore: le sorgenti scaturiscono dalle orme, dal piede e dallo
zoccolo di cavallo; Pegaso, per esempio, battendo il piede
fa sgorgare dal suolo la sorgente di Ippocrene (Sorgente del
Cavallo) non lontano dal bosco sacro alle Muse. 1l cavallo,
al pari dell’asino, era considerato animale priapico. Le orme
lasciate dai loro zoccoli erano idoli dispensatori di prosperita
e fecondita e servivano a stabilire i diritti di proprieta e deli-
mitare i confini, come le statue di Priapo dell’antichita latina.

[, pp. 275 sg.]
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Volpe

Generalmente assunta a simbolo dell’astuzia, quasi sempre
maligna, in Estremo Oriente la volpe possiede carattere persino
satanico. In Giappone, nessun’altra entitd & dotata di una
potenza spettrale cosi ampia, vero e proprio animale-strega,
non solo perché le streghe ne vestono di solito la forma, ma
soprattutto per il potere di trasformarsi in ogni sorta di esseri
o di cose, assumere varie sembianze, di preferenza quelle di
giovani fanciulle e di vecchi eruditi; & anche in grado di pensare
come 'uomo e ha il potere di predire il futuro. Considerata una
forza spirituale misteriosa legata al tuono e all’eco, & rispettata e
temuta come animale malvagio che ossessiona le persone [CG].

1l ruolo che la volpe svolge negli antichi racconti popolari
e nelle superstizioni cinesi non & paragonabile a quello di altri
animali, perché ¢ la sola che pud servire da specchio ai pensieri
degli uomini, scoprirne i desideri piti segreti, far prendere
coscienza della responsabilita dei loro atti e predire il futuro [CG].
Rappresenterebbe una specie di seconda coscienza, insomma.
Le leggende cinesi le attribuiscono una vita media che oscilla tra
gli ottocento e i mille anni. Si crede che ogni parte del suo corpo
sia dotata di un potere speciale; le basta, per esempio, colpire la
terra con la coda per causare incendi. E astuta, cauta e scettica;
trova piacere nelle birbonate e nei temporali. Dimora vicino ai
sepolcri e gli uomini alla morte possono reincarnarsi in un corpo
di volpe [CG]. Nelle leggende cinesi gli spiriti-volpe compaiono
in maniera positiva e con una funzione compensatoria; come
aiutanti magici aiutano Ieroe a realizzare 0 a ‘correggere’ il suo
destino, lo difendono dai pericoli individuando le intenzioni dei
nemici, gli danno giusti consigli e gli procurano ricchezze ricor-
rendo ad una furfanteria volpina.
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moto il flusso della vita e influisce sul nostro comportamento
attraverso motivazioni inconsce. E il sentimento dellessere vivi,
una sorta di salute inconscia che sembra non provenire da noi,
ma dalla quale ci lasciamo trasportare senza porci domande,
occupati come siamo dai progetti coscienti.

Poiché il cavallo partecipa, come la madre, al segreto della
fertilita, Pantica leggenda gli attribuisce il dono di far sgorgare
sorgenti con un colpo di zoccolo. Secondo il mito, Pegaso fa
emergere dalla terra la sorgente Ippocrene, la fonte delle Muse
[Fr]. Tra il cavallo e la sorgente ¢’& lo stesso legame archetipico
che esiste tra la pulsione istintuale naturale e la fecondazione
procreatrice. Nel caso di Pegaso questo nesso & sublimato: il
cavallo alato fa sgorgare la fonte della poesia dalla terra, diven-
tando il simbolo della libido che, liberatasi dalla Grande Madre,
pud innalzarsi seguendo la sua tendenza spirituale.

Zoccolo di cavallo, dente e pelo costituiscono anche rimedi
antichi contro il diavolo [CGJ; ancora oggi lo zoccolo di cavallo
& considerato simbolo portafortuna, & Pequivalente riduttivo
che ha soppiantato il simbolo piti antico dei chiodi di ferro o del
piede di cavallo.

Nella sua accezione di forza e veicolo, il cavallo & trascinante
come Distinto; ma come Pistinto & soggetto al panico, giacché gli
manca la qualita superiore della coscienza. Come cavalcatura
dell’uomo, fra cavallo e cavaliere si istaura una dialettica insepa-
rabile, fonte di armonia o di conflitto: & la dialettica stessa dello
psichico e del mentale. Racconti mitici e fiabeschi esprimono le
molteplici varianti di questo legame sottile. Un’infinita di eroi di
fiaba entra nella foresta ed emerge vittoriosa dall’oscurita ostile
solo abbandonandosi alla volonta e ai consigli di un cavallo
magico che conosce la strada; il tesoro dell’eroe consiste infatti
nella capacita di trasmutare i poteri del cavallo in una nuova
consapevolezza, trovando un equilibrio tra liberta e forza vitale,
tra i misteri della morte e quelli della rinascita.

Frequente ¢ il motivo del sacrificio del cavallo, a indicare
una rinuncia al flusso d’energia verso Pesterno e la presenza
di uno stato artificioso di introversione, che porta a recidere i
legami con quanto & pitt naturale. L’impulso spontaneo viene
apparentemente sacrificato. Eppure, il sacrificio non & sempli-
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Cavallo e cavaliere costituiscono un’unita centaurica, tra
di loro sembra esistere un nesso intimo come 'uomo e la sua
Ombra, la coscienza dell’io e 'ombra. A causa di tale unita
centaurica, & facile passare dall’idea del sacrificio del cavallo
a quella del sacrificio volontario dell’eroe. Mentre il primo
significa la rinuncia alle tendenze istintive, il secondo ha un
significato pitt profondo e di pitialto valore etico, quello ciog
del sacrificio che 'uvomo fa di se stesso, della rinuncia all’at-

taccamento al proprio lo.
[5, p. 423]

Avolte la funzione del sapere e dell’intuizione & rappresen-
tata dal cavallo da sella, ad indicare che anche lo spirito pud
essere proprieta di qualcuno e pud avere e mutare padrone
come una cosa.

[9%%,p. 215]

Concezione universalmente diffusa dell’Anima come
giumenta e come incubo, un vero e proprio spiritus improbus.

[14, p. 74]
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Per gli autori cristiani, & 'immagine di una furbizia subdola e
diabolica, si aggira di notte per compiere al buio i suoi misfatti
esattamente come il peccatore che cerca di nascondere il vizio
sotto la falsita dei modi.

Dal punto di vista psicologico, & animale femminile e rappre-
senta I’aspetto primitivo e istintuale della femminilita. Associata
alla luna, ne condivide gli elementi notturni e misteriosi, ad essa
attengono lo spazio dei sospetti, umori, macchinazioni, astuzie,
ricerche e inseguimenti, appostamenti e fughe precipitose;
contemporaneamente le & propria Iispirazione e la capacita di
immaginare eventi al di fuori della percezione immediata, fuori
della prospettiva letterale. E la coscienza animica sfuggente ¢
capricciosa, vacillante e ubiquitaria, intuitiva e anticonformista,
mediata verso l'ignoto, che fiorisce nel regno immaginale dove
abita Pinconscietd, capace di guidarci attraverso gli spazi in
trasformazione tra modi di essere opposti.
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Cavallo

1l cavallo & un archetipo diffusissimo nella mitologia e nella
memoria di tutti i popoli del mondo. E chiamato dai greci figlio
di Poseidone, perché sacro al dio del mare, che evoca il desiderio
di cio che abita la lontananza, I’anelito ad andare oltre, fino al
limite estremo, fino a scandagliare il fondo. Secondo la leggenda,
Poseidone dond il cavallo all’'umanita, ma la saggia Atena
consegnod le briglie [Fr]. Con questi doni 'uomo ha trasceso i
limiti letterali dello spazio e del tempo. Naturalmente, anche il
cavallo partecipa al duplice simbolismo che si estende fra due
poli: il regno infero, oscuro e notturno, e il regno superiore,
solare e celeste; forza di vita quando splende, forza di morte
quando & oscurato. E associato alle tenebre del mondo ctonio,
figlio della notte e del mistero, portatore sia di morte che di vita,
alterna Paspetto benefico a quello malefico: come cavallo nero
& tenebroso e infernale, come cavallo bianco allude all’istinto
controllato e domato.

Pressoché divinizzato dalle popolazioni nomadi delle steppe,
ammantato di sacralita in area germanica, (Iantico dio Wotan
appare raffigurato come cavallo bianco a otto zampe che vaga
per la terra, per Iaria e per gli inferi) [CG], valorizzato dai
Romani, il cavallo vive la sua eta d’oro nel Medioevo, quando
diventa simbolo stesso della societa feudale e della cavalleria. In
araldica & emblema di valore, maestosita e figura molto nobile
del blasone.

Grazie alla duplice natura, le antiche tradizioni gli
attribuiscono funzioni di veggente e guida: ¢ il solo animale che
pud varcare impunemente le porte dell’'inaccessibile alla ragione,
udire voci e persino parlare. Nell’accezione negativa del simbolo,
il cavallo nero diventa espressione di una potenza infernale,
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Una spirito-volpe & una sorte di spirito-strega, e che tali
spiriti siano I'equivalente delle streghe & un’idea tradizionale;
sono in grado di far rivivere il corpo di una donna, per esempio,
e di riportarlo in vita.

[Vis., 2, p. 1158]

Nelle fiabe e nei sogni la volpe rappresenta spesso [*evasivo’
Mercurio in funzione di guida.
[13,p. 231 n.]
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menti peristaltici: & il verme che giunge fino agli abissi. Come a
dire, cid che sta sotto & verme e cio che sta sopra & divino. L’inizio
della futura coscienza avrebbe dunque origine nel sistema simpa-
tico, e nella condizione originale assume I’aspetto di verme, una
tra le forme pit inferiori che riusciamo a immaginare, si mostra
come qualcosa di estremamente poco appariscente, facile da
schiacciare; si presenta come un essere cosi indifferenziato da
scambiarsi per qualcos’altro. E quanto avviene a livello psichico
nel primo manifestarsi di una trasformazione, quando la nuova
condizione pud presentarsi inizialmente indistinta, del tutto
insignificante, assolutamente disprezzabile e irriconoscibile, pud
apparire come qualcosa che non avrebbe mai dovuto nascere,
facilmente ripudiata e male interpretata. Eppure destinata a
crescere.

Tuttavia ogni disagio reca in sé un’indicazione ulteriore: &
segnale di una rivelazione mancata o una comprensione fallita,
perché la coscienza non @ stata in grado di coglierne Pessenza.
Anche nella comparsa di un disturbo o un sintomo Pessenziale
pud rendersi visibile, e cid che & stato rifiutato come inferiore e
insignificante contenere indicazioni necessarie per procedere. E
il motivo ripetuto in centinaia fiabe, in tutte le storie di ‘polli-
cini’, dove cid che sembra essere il pit piccolo e il peggiore si
rivela a conoscenza della direzione che conduce al compimento
dell’impresa.
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mangia; dopo di che si gonfia e rinnova se stesso. Per questo
egli vive 900 anni [...]. Le ossa del cuore del cervo ringiova-
niscono il cuore umano’ (Delatte, 1942, p. 346).

[14, p. 152]
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cemente immolazione, bensi consacrazione; il suo senso origi-
nale consiste nella restituzione al dio di un aspetto o evento
del mondo umano, il cui valore viene con cid elevato [Hill,
1977]. 1l sacrificio consente infatti di penetrare nell’interiorita
di quell’aspetto, finché ne appaiano il valore e la sacralita, e
quanto si nasconde al fondo possa emergere: un nucleo della
psiche pitt autentico, che si rivela sotto forma di una pulsione
spontanea, istintiva dell'inconscio; la forza vitale del cavallo,
appunto. Compiere I'atto del sacrificio significa cessare di speri-
mentare tale forza come una sorta di impulso divino trascinante,
scoprirne le forme primitive e integrarla attraverso I'unificazione
come parte cosciente.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Avanzavano cosi, i cavalli, con quella scansione fluida che a volte ci
da il sogno, quasi che navigassero nell’aria, ma i loro zoccoli toccavano la
terra. Procedevano cambiando disposizione, ora in fla indiana, ora apren-
dosi a ventaglio, ora frastagliandosi come se ciascuno avesse una meta
diversa, e infine riunendosi in una fila compatta, mentre la testa e il collo di

ognuno seguiva lo stesso ritmo alla stessa cadenza, come un’onda marina
fatta di corpi.

[A. Tabucchi, Il tempo invecchia in fretta)
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1l gallo & noto animale solare. Lattributo del gallo accenna
al tempo. Nella ‘ruota del mondo’ tibetana, sistema triadico
che tratta una rappresentazione del mondo, al centro si
trovano i tre principi: gallo serpente e porco, e ciog lussuria,
invidia e incoscienza.

9%, p. 352]

In Paracelso leggiamo: come le stelle, anche gli animali
hanno la luce naturale, che & uno ‘spirito innato’, come i galli
che cantano il tempo che fara e i pavoni la morte del loro
padrone. Tutto questo viene dallo spirito innato ed & la luce
della natura.

[8,p. 212]

Rappresenta uno dei tre principi del mondo, e precisa-
mente il gallo la concupiscenza, il serpente ’odio o l'invidia,
il maiale Iignoranza o Pinconsapevolezza (avidya).

[12, p. 98]
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Cervo

1l cervo & animale gradito a tutte le culture che ’hanno cono-
sciuto, e tutte vi hanno visto il simbolo di una forza positiva,
vitale, benefica: & un essere libero ma non selvaggio, creatura dei
boschi ma non delle tenebre, un tramite fra il mondo terreno e la
sfera celeste. Per le corna ramificate, che si rinnovano periodica-
mente, & associato all’albero della vita, alla fecondita, al presagio
di abbondanza, a quanto & connesso coi ritmi di crescita e di
rinascita [Camp].

Simbolo della velocita, della rapidita, come pure della
diffidenza, nella mitologia greca & consacrato ad Artemide, la
vergine cacciatrice, che ne assume spesso le sembianze, a signi-
ficare I’intimo nesso tra il cacciatore e il cacciato, che li rende
nel fondo segretamente identici. La cerva di Cirene, dalle corna
d’oro, fu inseguita da Ercole per un anno intero senza che gli
fosse consentito di ucciderla. In una versione di questo mito,
egli alla fine la trova sotto i pomi del giardino delle Esperidi che
procurano Peterna giovinezza [Fr].

Dai Romani & considerato animale debole, pauroso, vile; per
cui cacciarlo non procura gloria. A sua immagine si chiamano
cervi i soldati senza coraggio che fuggono di fronte al nemico.

La tradizione medievale lo descrive acerrimo nemico e
persecutore dei serpenti; in altre parole, nemico del male. Per
questa mortale inimicizia e la funzione di divoratore di serpenti,
acquista lo stesso ruolo dell’aquila [CG]. I Padri della Chiesa
assumeranno la figura del cervo che schiaccia il drago e ne
faranno una metafora di Cristo che vince il diavolo e il male. Per
assimilazione, assume il significato di annunciatore della luce
e guida verso il chiarore del giorno; diventera 'immagine del
battesimo, simbolo della rivelazione salvifica e messaggero del
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1l cervo & un’allegoria Christi perché la leggenda gli attri-
buisce la capacita di rinnovarsi da sé. Scrive Onorio di Autun
nel suo Speculum Ecclesiae: *Si dice che un cervo, dopo aver
inghiottito un serpente, corra a una fonte per poter espel-
lere con un sorso d’acqua il veleno, e che allora deponga le
corna el pelo e ne riceva di nuovi. Cosi anche noi dovremmo
deporre le corna della superbia e i peli della superfluita
umana’.

(8, p. 316 n.]

Nella leggenda del Saint-Graal si racconta che Cristo
talvolta appare ai discepoli in forma di cervo bianco circon-

dato da quattro leoni (gli evangelisti).
(8, p. 316]

1l cervus o servus fugitivus € immaginato sempre in fuga,
in altra parole cerca di sottrarsi all’integrazione.

[16,p.273]

Durante il Medioevo, Ermete-Mercurio fu rappresentato
con una doppia natura: talvolta spirito servizievole e soccor-
revole, e talvolta era il cervus o servus fugitivus, uno spirito
folletto ingannevole, evasivo, tendente alla fuga e dispettoso
che aveva in comune col diavolo molti attributi.

[12, p. 69]

1l Livre des secrez de nature dice del cervo: ‘Il cervo & un
animale ben noto, che si rinnova quando si sente debole e
vecchio. Va a un formicaio e scava ai piedi di questo fino
a trarne un serpente; lo calpesta con i piedi e quindi se lo
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mente senza inizio né fine, servono a congiungere, ma ¢’¢ anche
il rischio di rimanervi impigliati, proprio come in una ragnatela.
Lo stesso termine ‘nodo’ pud indicare infatti sia un legame sia
un impaccio, una limitazione, un ostacolo.

La nostra cultura tende a considerare il ragno come simbolo
di malignita; nel suo significato nefasto & immagine di chi fila
eternamente le sue trame di vitalita e devastazione, chi ¢ dedito
a finzioni e intrighi e avvolge la preda nella propria rete mercu-
riale di immobilita. A livello interiore & il potere dell’oscura
mente naturale, che puo dispiegare fuori di sé un sistema di
fantasie capace di tenere insieme tutte le cose in una tela cui non
si pud sfuggire. E un’incessante attivita fantastica intorno alle
fantasie, tra infiniti stratagemmi e travestimenti, senza la possi-
bilita di accorgerci né dove né quando siamo rimasti impigliati
negli impalpabili fili della nostra tela, e tanto meno quando la
fitta rete di costrizioni private ha finito per avvolgere la nostra
esistenza con nodi sempre piu stretti. Contemporaneamente, il
ragno minaccioso al centro della ragnatela rinvia all’immagine
dell’assorbimento dell’individuo da parte del suo stesso centro.

Questo aracnide rientra tra i simboli dell’abisso divorante,
non solo perché la femmina dopo il coito mangia il maschio,
ma in quanto simbolo generale del femminile. In quasi tutte
le lingue, infatti, il nome che lo connota & di genere femmi-
nile, e la sua tecnica di cattura ne fa un simbolo materno: ¢ la
madre nemica e divorante che avvolge e ingloba, per risucchiare
nella matrice originaria chi tenti di uscirne. L’aspetto oscuro
del motivo della ragnatela e della tessitura & raffigurato nella
Grande Madre primordiale che tesse il destino, filo della vita,
a rappresentare la tela invisibile del fato, ineluttabile e inelu-
dibile. Lindividuo pud finire intrappolato nelle sue maglie e
trovarsi alle prese con una rete inestricabile di circostanze da
cui non trova scampo. E una delle maggiori disillusioni della
vita: ‘Proprio io! Ma & impossibile!’, eppure ne & gia catturato.
Il motivo della tessitura, connesso con lattivita del ragno, si
avvale di un’estensione di immagini; basti ricordare quel tipo di
tessitura che non & rammendo, non ¢ collage, o attivita casuale
senza un’interna necessita, ma ¢ piuttosto il sistematico intreccio
di tutti i fili. E un’arte combinatoria che produce un tessuto resi-
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degli uomini, perché il diavolo ama il gracidio delle rane [CG].
E evidente Passociazione della rana con il desiderio sessuale e
I’esuberanza della natura.

In mitologia e nelle leggende & associata all’elemento
maschile, mentre il rospo a quello femminile, tant’s vero che
nelle fiabe europee il personaggio del Principe Ranocchio &
sempre di genere maschile. Quando nelle storie una rana appare
allimprovviso da un laghetto o una pozza d’acqua, possiamo
pensare ad un aspetto, spesso principesco, che emerge dalle
acque dell’inconscio senza avere ancora acquisito una forma del
tutto cosciente e riconoscibile.

La trasformazione di esseri umani in creature animali, in
seguito a pratiche magiche, & presente in molti miti e acquista
un significato quasi sempre negativo, indicando la perdita da
parte dell’'uomo delle prerogative razionali e intellettive. Anche
bruciare la pelle della rana & un motivo ricorrente nelle fiabe,
a rappresentare I'effetto distruttivo del fuoco condotto su un
essere a sangue freddo, che vive nell’'umidita. Il fuoco ne elimina
la qualita acquatica.

Quale significato attiene all’atto di appiccare fuoco allA-
nima, ‘umida’ e creatrice? E possibile distruggere la propria
vita interiore, catturandone il chiaroscuro segreto delle fantasie
e spingendolo troppo ansiosamente alla luce della coscienza,
sostiene Hillman [1991]. La creativita, talvolta, ha bisogno
di essere protetta nelloscuritd, restare quasi ignorata, quasi
sconosciuta per continuare a crescere nella riflessione solitaria,
nell’'umidore del ritiro e nell’assenza di luce; per poi traboccare e
spandersi nell’aria come un canto, come qualcosa che ci colpisce
sempre di nuovo. Accettare la rana e la sua vita acquatica pud
significare compiere un’immersione nel mondo interiore aderen-
dovi. Un’adesione che, inizialmente in pelle di animale, richiede
coraggio e spontaneita, implica il sacrificio di atteggiamenti rigi-
damente intellettuali e razionali.

Creatura acquatica, poi semiacquatica, che passa attra-
verso successive metamorfosi, la rana rappresenta nel sogno
uno slancio dell’inconscio nella tensione a diventare cosciente.
Certi impulsi resistono all’ingresso nella coscienza, altri invece
contengono una forte spinta energetica in direzione della consa-
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La forza di Dio ¢ simile al rinoceronte, Esodo 15.
[12, p. 423 n]

Dagli alchimisti il rinoceronte fu associato a quei simboli
che dovevano designare la natura malefica pericolosa inquie-
tante.

[14,p. 122]

1l contatto con la natura selvaggia, sia esso uomo bestia
foresta vergine o fiume in piena, richiede tatto, prudenza e
cortesia.

[14, p. 309]
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pevolezza e obbligano in un modo o nell’altro a riconoscerne
Iesistenza. La rana & simbolo dei moti che cercano d’imporsi.
E d’un balzo il dilemma si ribalta: si trattera a questo punto di
accettarne il contenuto e integrarlo nella vita.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Sul polso si & posata una raganella. Verde smeraldo, con una striscia
nera che parte dagli occhi e arriva fino agli arti posteriori. Michele sta
attento a respirare. La osserva. La rana osserva lui. Mai visto un verde
cosi acceso. Dentro la gola del minuscolo anfibio qualcosa pulsa di conti-

nuo. La rana continua a fissarlo imperturbabile. Bellissima. Una sera, al
mio cospetto, si manifestera una tigre.

[N. Lagioia, La ferocia]
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Animale a sangue freddo. Nel simbolismo la rana compare
spesso in forma di rospo; in passato non prestavano molta
attenzione alle piccole differenze zoologiche, quindi essi
possono essere intesi come un unico animale che viene chia-
mato con entrambi i nomi.

Vis., 1, p. 591]

1l ranocchio ¢ un simbolo animale del bambino; esso
simboleggia uno stato transitorio ed & una sorta di bambino,
un tentativo infantile, da parte della natura, di creare a livello
degli animali a sangue freddo qualcosa di simile all’'uomo: &
un omino a sangue freddo. Il ranocchio rappresenta 'uomo
nel suo aspetto ctonio, nel suo aspetto ‘nient’altro che’; &
soltanto il guscio esterno di qualcosa che all’interno & piu
bello e perfetto, il guscio che va spezzato per disfarci della
nostra condizione embrionale che deve evolversi. Chi non
si & liberato dall'involucro animale & ancora un ranocchio
a sangue freddo che vive solo parzialmente sulla terra e che
& ancora parzialmente immerso nella condizione inconscia.

[Vis., 1, pp. $91-594]
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stente, dove ogni filo isolato trova posto nell’insieme e vi contri-
buisce, niente & lasciato fuori, nessuna estremita pende dagli orli
sfrangiati né ricade sciolta. E Pimmagine dell’integrazione come
combinazione ideale.

Ad essa si giustappone simbolicamente la figura del ‘buco’
in cui si cade: una condizione psicologica che rappresenta
nient’altro che il luogo cui si appartiene, il posto personale, la
propria individualita. In questi casi, si sente all’opera una sorta
di potere inconscio, suggerisce Jung, di cui il ragno & una raffigu-
razione appropriata, a partire dalla sua conformazione rotonda,
con le zampe che s'irraggiano in tutte le direzioni. E senz’altro
una buona forma per simboleggiare I'azione dell'inconscio
che tesse la rete in cui catturiamo noi stessi, come fossimo una
mosca. E proprio come mosche, possiamo finire nella ragnatela
creata dentro di noi, impigliati negli invisibili fili della nostra
stessa tela. Sono le situazioni in cui Pimpressione & che agisca
nella vita qualcosa come un destino che abbia manipolato fatti
e situazioni dietro le quinte, in modo tale che quella circostanza
dovesse comunque accadere. Come se P’inconscio avesse orga-
nizzato tutto con astuzia infinita; avesse intessuto la propria
ragnatela, appunto, per attirarci in una trappola in cui, dopo
esservi caduti, ci accorgeremmo con imbarazzo di trovarci
sempre a casa nostra.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-

gini

Pensiamo alle vecchie ragnatele delle cantine e dei solai, cariche di pesi
simbolici, in quanto bandiere dell'abbandono, dell'assenza, del decadimen-
to e dell'oblio.

[P. Levi, Ranocchi sulla luna e altri animali)
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Rana

La rana si presenta in molteplici accezioni simboliche, la
principale & riferita al suo elemento naturale: 'acqua; & dunque
animale che corrisponde all’aspetto umido della luna. A causa
delle sue metamorfosi, per le quali passa da girino informe ad
animale completo, & considerata simbolo di rinascita. La terra,
muta durante i mesi invernali, & risvegliata dal canto improvviso
delle rane, manifestazione di rinnovamento, segnale del risveglio
annuale della natura, e simbolo di fecondita. Considerazione
positiva che persiste a lungo in area egiziana, dove le rane sono
sacre a Heket, dea delle acque embrionali, che modella le nuove
forme di vita nel grembo delle partorienti, e protettrice delle
donne in gravidanza [Camp].

Nel folclore conserva 'immagine di animale materno che
aiuta le partorienti, e a causa della sua forma anatomica rappre-
senta I'utero. Anche Iidea che assomigli ad un essere umano
imperfetto & diffusa; per esempio, ai bambini viene spesso rivolto
il vezzeggiativo di ‘ranocchietti’.

La ricchezza del simbolismo della rana consiste dunque nel
suo legame con l'utero, I'acqua, la fecondita e la vita nel suo
divenire.

Nella mistica medievale & percepita come 'emblema di uno
spirito impuro, immorale e demoniaco, associato alle streghe e
ai sortilegi amorosi e afrodisiaci. Nel Medioevo, per esempio, si
usava introdurre una coscia di rana in un formicaio, e quando
le formiche ne avevano divorato tutta la carne, I'osso era pronto
per incantesimi d’amore e amuleti, e raccomandato nelle prescri-
zioni per la sessualita e la fecondita [CG].

Anche la prospettiva cristiana ne fara una creatura strego-
nesca paragonata al diavolo che, specialmente in primavera
col risveglio della natura, mette idee spaventose nella testa
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Rinoceronte

1l corno del rinoceronte & da sempre considerato un ales-
sifarmaco, un antidoto al veleno. Per questa ragione, sulla
costa orientale dell’Africa ¢ stato uno degli articoli favoriti nel
commercio con la Cina, dove veniva usato per fabbricare calici
che, si credeva, neutralizzassero qualunque tipo di sostanza
velenosa [CGJ.

Da un punto di vista psicologico, Jung avverte che ‘i rinoce-
ronti e i bufali non amano essere colti di sorpresa’ [14, p. 309],
a suggerire la natura diffidente dell’istinto pit selvaggio.

Ma quali aspetti dell’istinto esso rappresenti, con quali
elementi della natura abbia affinita, lo si pud comprendere
soltanto studiando la fenomenologia dell’animale stesso. Qui
ci basti notare che la carica del rinoceronte scaturisce improv-
visa e repentina, priva di segnali di preavviso, e quando carica
questo pachiderma non si arresta, seguendo un modello di
comportamento coatto e arcaico. La stessa cieca coazione la
troviamo rappresentata simbolicamente nei poli che rivelano
gli estremi coatti dell’attrazione e della repulsione, quando per
esempio fuggiamo ciecamente in preda al pit grande scompi-
glio, o altrettanto ciecamente ci slanciamo inseguendo 'oggetto
del nostro furioso desiderare. Fuga e carica, avvicinamento e
ritirata, appartengono al medesimo modello archetipico di esal-
tata coazione dell’istinto come forza naturale, entrambi capaci
di passare repentinamente 'uno nell’altro o attivarsi a vicenda,
coatti e indifferenziati nella propria rilevanza istintuale.
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Rospo

1l rospo, spesso emblema di bruttezza e goffaggine, sugge-
risce nella nostra cultura una sorta di repulsione epidermica. In
Asia riveste tutt’altro significato; nella mitologia cinese incarna
la dea lunare, divinita della trasformazione e dell'immortalita
[CG]. In posizione accovacciata infatti ricorda le rotondita della
luna piena, mentre la pelle bitorzoluta rievoca le macchie scure
della superficie lunare. Anche nell’antico Egitto possiede una
considerazione positiva, & associato al culto dei morti e ha il
compito di ricevere 'uovo del mondo, plasmato dal dio Khnum
[Camp]. Simbolo di fecondita e rinascita, insomma, che persiste
a lungo in area egiziana, dove evoca la pesantezza e Poscurita
della Madre Terra che contiene e genera la vita [Fr]. Per la sua
predilezione nei confronti dei rifugi oscuri e umidi, gli viene
attribuita la capacita di annunciare la pioggia.

Anche nella nostra civilta il rospo & in relazione con la Madre
Terra, intesa soprattutto come colei che aiuta il parto, in quanto
associato alla raffigurazione dell’utero, come la rana. L’analogia
tra rospo e utero suggerisce un simbolismo di tipo femminile
e rappresenta il grembo materno, la madre [CG]. Esso appar-
tiene all’elemento liquido cosi come la luna che solleva i mari
e influisce sul flusso delle acque e su quello del sangue. In tal
modo il rospo veicola I'idea che ogni nascita scaturisce dalle
acque illuminate dalla luce riflessa del principio della vita.

Per Iaspetto sempre bipolare del simbolo, il rospo & giustap-
posto alla rana, di cui raffigurerebbe il lato infernale e tene-
broso, tant’e che nella tradizione lo si addita come animale stre-
gonesco: la pelle e le zampe, ridotte in polvere, costituiscono
ingredienti fondamentali nelle pozioni afrodisiache e nei filtri
d’amore composti dalle streghe. Al punto che questo batrace
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1l rospo & un animale freddo e viscido, che proviene dall’u-
mido (ossia dal lato lunare). E considerato tra gli animali
venefici come il drago, lo scorpione, il serpente.

[14, p. 40]

1l rospo & in opposizione all’aria, & un elemento ad esso
contrapposto, ossia la terra, poiché soltanto su di essa si
muove a lento passo, senza mai affidarsi ad un altro elemento.
1l suo capo & pesante e guarda a terra. Per tale motivo esso
indica la terra filosofica che non pud volare (ossia venire
sublimata), perché & fissa e solida. E prendendola a base e
fondamento che occorre edificare I’aurea dimora. Se durante
I’opera non ci fosse la terra, I'aria sfuggirebbe e il fuoco non
troverebbe il suo alimento né ’acqua il suo vaso.

[14, p. 12]
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veritd mitica secondo cui il feritore e il ferito sono parimenti
agenti di guarigione. Tale rovesciamento rivela la profonda
relazione compensatoria che esiste all'interno della costella-
zione simbolica del ferire e la sua ‘approssimazione’ a quella del
salvare, 1a dove la ferita, in quanto apertura, & anche porta verso
una potenziale trasformazione e finestra sulla storia nascosta.
In modo analogo, le ferite della psiche possono generare nuove
dimensioni dell’essere e segnare l'ingresso in una iniziazione.
Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-

gini

[...] da quegli impercettibili e miti occhietti, che palpebre rugose in eter-
no nascondevano, scese, ciot sali una lacrima, in quanto le sue palpebre si
aprono esclusivamente dall’alto. [...] Gli parve poi che anche i suoi occhiet-

ti non fossero affatto piccini, ma grandi e splendenti, e calmi soprattutto,
quasi Iintera luna, come in un pozzo, vi si rispecchiasse dentro.

[AM. Ortese, Alonso e i visionari)
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Lo scarabeo & un simbolo classico della rinascita. Secondo
la descrizione dell’antico libro egiziano Am-Tuat, il defunto
dio del sole si trasforma alla decima stazione in scarabeo e
in questa forma sale alla dodicesima stazione nella barca che
trasporta il sole ringiovanito nel cielo mattutino.

[8, p. 469]

Una fonte importante per lo studio del simbolismo dello
scarabeo & Orapollo. Secondo questo autore lo scarabeo &
sacro a Mercurio. Esso ¢ unigenito, in quanto essere nato da
se stesso. In Paracelso, e in tutta I’alchimia, la prima materia &
un increatum, & feconda e genera se stessa. Anche lo scarabeo
subisce la stessa sorte del drago: lo smembramento e la sepa-
razione degli elementi.

[12, p. 433]

Lo scarabeo & collegato al sistema simpatico, potrebbe
indicare un’accumulazione di energia in tale sistema.

[15, p. 105]
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finisce per diventare elemento immancabile nei riti satanici e
nelle oscure arti della stregoneria [CG].

Nell’immaginario medievale continua la considerazione
nefasta del rospo; cacciatore notturno e leggermente vele-
noso, viene associato alle divinita occulte e agli spiriti della
notte, rappresentante del demoniaco e incarnazione del male;
& descritto come essere che vive di notte, evita la luce del sole,
fa delle paludi la sua dimora, tende a ‘gonfiarsi’ per rabbia, fino
a scoppiarne. Ma & soprattutto nella sfera della sessualita che
Iaspetto sgradevole del rospo e il suo comportamento vengono
indicati come modelli negativi. Da qui il simbolo di lussuria che
incarna, come pure di avidita e avarizia [CG].

Nel folklore & messa in rilievo la sua natura velenosa, a causa
del liquido irritante che trasuda se viene toccato; allo stesso
tempo per le proprieta afrodisiache e curative che gli vengono
attribuite & usato nella preparazione di decotti per placare i
dolori del parto. Ancora una volta, le credenze popolari, per
quanto irragionevoli possano sembrare, hanno la loro origine in
fattori remoti. In alchimia rappresenta la realta solida alla quale
gli aspetti volatili dello spirito (’aquila) devono rimanere legati
per non dissolversi e disperdersi prima di essere integrati.

L’immagine del rospo non sfugge dunque all’ambivalenza
del simbolo: in quanto divinita della terra con poteri sulla vita
e sulla morte, pud sia avvelenare sia dare la vita, in rapporto
com’e con i principi del’amore e del male.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

[...] fermo tranquillamente sulle sue zampe storte, sulla sua pancia
rotonda, lascia rotolare nei grandi occhi convessi e seri una immagine tonda
dell’universo: tu discendi per diciottomila generazioni dal rospo d’oro che
detiene i flauti del chiaro di luna.

[M. Yourcenar, Pellegrina e straniera]
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Salamandra

La salamandra & un piccolo anfibio, un batrace dalla pelle
liscia di colore nero intenso con macchie gialle che Iantica tradi-
zione riteneva capace di vivere nel fuoco senza consumarsi. E
col fuoco & stata identificata e considerata sua manifestazione
vivente. Nel significato di segno opposto, si attribuisce a questo
animale il potere di spegnere la vampa per la sua eccezionale
freddezza [CG]. Infatti la salamandra non ¢ soltanto un piccolo
drago che nel fuoco dimora, vive anche negli ambienti umidi.
Due nature opposte dunque si sintetizzano nella stessa imma-
gine simbolica.

L’iconografia medievale unifichera i due elementi opposti
facendone la rappresentazione del Giusto che non perde la pace
dell’anima in mezzo alle sventure [CG].

Dagli alchimisti la salamandra, simbolo della pietra incan-
descente, & vista come spirito elementare del fuoco che di
fuoco si nutre; & la custode della fiamma a cui misteriosamente
sopravvive. La fiamma che sublima e tortura, indurisce cid che
& malleabile, fonde cio che ¢ rigido, purifica la realta corporea
e la visione delle cose, portandole in superficie senza occupare
con ¢id tutto Porizzonte di chi guarda. Questo ardere senza
consumare & un modo di rappresentare lo sconosciuto elemento
inflammabile, il ‘fattore scatenante’ che si nasconde dietro il
mistero delle pulsioni inconsce e della volonta cosciente.

Ma soprattutto la salamandra & simbolo cruciale del rinno-
vamento della vita nel fuoco, spunta dalla ferita e si rivela
gonfiandosi. Ferita e salamandra si unificano in un unico signi-
ficato: una ferita che appare nella sua essenza irrimediabile, e
un permanente ferire. E Iantichissimo motivo del guaritore che
reca in sé una ferita inguaribile, ricorda Jung, a conferma della
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La salamandra & collegata all'idea alchemica del fuoco
centrale grazie al cui calore e energia la natura pud essere
rigogliosa, in quanto in esso risiedono il serpens mercurialis,
la salamandra che non pud bruciare nel fuoco, e il drago che
di fuoco si alimenta.

[14, p. 442]

Non sara superfluo dire qualcosa a proposito del simbo-
lismo del fuoco. Il termine sanscrito per fuoco & agnis (latino
ignis), personificato nel dio Agni, il mediatore divino. L’idea
di concepire il fuoco, Agni, sull’altare come soggetto e come
oggetto a un tempo del sacrificio era familiare al Bramani.
1l fuoco consumava la vittima ed era quindi una sorta di
officiante; il fuoco portava il sacrificio agli déi, e faceva cosi
da mediatore tra essi e gli uomini. Ma il fuoco rappresen-
tava anche qualcosa di divino, un dio cui si doveva rendere
omaggio, e cosl esso diveniva soggetto e oggetto del sacri-
ficio. Da qui I'idea che Agni sacrifichi se stesso, che egli offra
un sacrificio a se stesso, e insieme che egli offra se stesso in
sacrificio. La rassomiglianza con il simbolo cristiano & palese.

[S, p. 168]

I giapponesi a proposito dei terremoti dicono: la grande
salamandra si & voltata o ha cambiato posizione, ¢ la sala-
mandra che regge la Terra. E una leggenda spesso raffigurata
nell’arte giapponese.

[15, p. 47]
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E PPanimale di Marte che introduce all’iniziazione e in questa
valenza lo troviamo nella triade ferina del 1° canto dell’Inferno

dantesco.
[13,p. 179 n.

1l lupo & spesso connesso al tema del divoramento, in quanto

simboleggia I’appetito divoratore.
[12, p. 325 n.

Lupina voracita dell’inconscio che nulla vorrebbe lasciar sfug-
gire dalla sua giurisdizione, a meno che non si offra adeguato

olocausto.
9%, p. 226

La maggior parte delle allegorie patristiche, oltre alla valenza
positiva del lupo presenta anche una negativa. Cosl, ad esempio,
in Sant’Eucherio il lupo rapace significa ‘nella sua parte buona’
I'apostolo Paolo, e ‘in quella cattiva’ il diavolo.
14, p. 122

Lupo come immagine di bestialita predatrice di cui gli alchi-
misti si servivano per simboleggiare gli appetiti che si scatenano
allorché la proiezione ha inghiottito la coscienza.

14, p. 370
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Un cuore in definitiva che rischia cid che Jung chiama
inflazione, un’espansione della personalita che oltrepassa i
limiti individuali, un ‘rigonfiamento’ o un ‘tutto pieno’, per
dirla in breve.
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Lupo

1l simbolismo del lupo, animale a sangue caldo, esalta la
duplicita degli opposti: feroce 'uno, benefico I'altro. Poiché si
muove nell’oscurita e i suoi occhi lucenti fendono le tenebre,
& simbolo di luce. Nella mitologia greca & sacro al dio del sole,
Febo Apollo, il principio della coscienza luminosa, e a sua sorella
Artemide, la luna che sparisce sotto quella luce che la rende visi-
bile solo quando I'astro pitt luminoso si nasconde; patrona dei
sogni, dei riflessi, delle ombre; luce dell’occultazione e specchio
della morte [Fr]. La parola greca che sta per lupo & lycos, affine
al latino lux, a livello teriomorfo & dunque portatore della lumi-
nosita pitt oscura e impercettibile del dio. Daltra parte, possiede
un’intelligenza sorprendentemente sviluppata; forse per questo
reca la proiezione di luce della natura.

Tra i popoli dell’Asia il mito del lupo azzurro o lupo celeste,
da cui originano eroi e capi di alto lignaggio, & associato all’idea
di fecondita [CG].

Nella mitologia nordica lupo e corvo sono gli animali di
Wotan, dio del vento che si scatena, dio dellispirazione, della
sregolatezza e dio dei guerrieri scandinavi. Accompagnano gli
eserciti sul campo di battaglia, il corvo in volo nel cielo, il lupo
a terra fra i boschi, rappresentante dell’oscura minaccia della
morte che segue i soldati. Nella mitologia germanica, la fine del
mondo e di tutti gli déi dell’universo giunge quando, al termine
del tempo, si scatenera Fenrir, gigantesco lupo della morte,
divorando il sole e la luna; questo sara I'inizio del cataclisma
finale. Divoratore di astri, diventa anche simbolo della bocca

degli inferi spalancata all’orizzonte della terra e dell’appetito
implacabile [CG].
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quindi semplicemente dell’oscurita della sfera animale, come
potrebbe sembrare a prima vista, bensi di una natura spiri-
tuale o di uno spirito naturale.

[14,p. 321]

La fiera regale rappresenta il vecchio re in un preciso stadio
del rinnovamento. Esso rappresenta il re in una forma terio-
morfa, ossia nella forma in cui si fa riconoscere nel momento
in cui esce dal suo stato inconscio e si mostra ancora celato
dal suo lato ferino e animalesco.

[14, pp. 308 sg.]

La forza aggressiva del leone ha anche un aspetto maligno
e diventa allegoria del diavolo.

1l leone ha uno strano ruolo nel Mitraismo, un ruolo non
decisivo ma meramente simbolico. Le rappresentazioni del
sacrificio sono sempre e soltanto quelle del toro, e il leone &
da qualche parte sotto la scena sacrificale, non ha nulla a che
fare con il rituale sovrastante. Il leone & a volte opposto a un
serpente, tra di loro ¢’& un’anfora ed & come se il leone stesse
facendo a gara con il serpente su chi arrivera prima al reci-
piente. Il recipiente & un simbolo femminile della rinascita,
quindi il leone sta cercando la rinascita. Il leone & un simbolo
mitraico che spesso & la controparte del serpente; il leone
sarebbe il principio ardente, secco e terribilmente caldo; un
principio ardente, passionale, pericoloso e estremamente
maschile, in contrasto con il principio terrestre, ombroso,
umido del serpente.

[Vis., 1, p. 534]
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Emblema araldico per eccellenza, indica la potenza
sovrana, la forza nobile, la maesta e il coraggio, lo splen-
dore della giustizia e I’aristocrazia irradiante: da qui i leoni
del trono di Salomone, quello dei re di Francia e dei vescovi
medievali.

Molto diffuso & il collegamento col potere; simbolo, ad
esempio, del potere di Roma; cosi come le colonne all’ingresso
delle chiese romaniche, poste sopra leoni accovacciati, rappre-
sentano la Chiesa cristiana costruita sopra, o vittoriosa su, il
potere del paganesimo.

Lo si trova davanti alle porte dei templi e delle piramidi: &
li per impedire agli spiriti maligni di entrare. Lo stesso motivo
compare in Cina sui cancelli dei templi e rappresenta gli
spiriti-leone che terrorizzano i malviventi che si avvicinano al
tempio e ai suoi tesori [CGJ. D’altra parte, & naturale scegliere
un animale molto forte e terrificante come incantesimo capace
di scacciare i malintenzionati!

Nell’Estremo Oriente il leone ha profonde affinita col drago,
col quale condivide il ruolo di protettore dalle influenze male-
fiche. La caratteristica di leone guardiano si lega quindi ad un
motivo ricorrente: la vigilanza incessante di questo possente
animale, che diventa custode simbolico a guardia di ingressi
e luoghi sacri nelle culture del Mediterraneo e dell’Oriente
[Camp].

1l doppio aspetto, luminoso e oscuro dei simboli, fa si che
il leone appaia contemporaneamente sia come simbolo di
rinascita — e come tale esprime il carattere animale della forza
divina —, sia come simbolo della forza istintiva incontrollata—e
come tale esprime I'energia indomita e impulsiva, il desiderio
violento e la sfrenata concupiscenza.

Nella valenza oscura & chiamato a rappresentare Iavidita,
la tendenza a dominare dispoticamente e a imporre la propria
volonta; ¢ l'irruzione da parte dell’istinto, che si manifesta sul
piano dell’emozionalita come affetti incontrollati e essenzial-
mente animaleschi. Condivide percid gli aspetti maligni col
cane rabbioso: ’animalita selvaggia della natura, fino a diven-
tare, in alcuni casi, incarnazione del maligno stesso.
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In quanto animale regale, il leone simboleggia le due facce
del potere: luminosa e divina ’una, oscura e tenebrosa I’altra,
espressa nella volonta di potenza. E infatti la figura del leone
a rappresentare in forma teriomorfa nel tardo Medioevo il
Re usurpatore, sospettoso, ingannevole, latore di crudelta e
morte, cui & connesso anche un aspetto erotico.

Diffusa & la metafora ‘cuor di leone’. Il cuore del leone &
come il sole: rotondo, pieno, intero. Suoi simboli classici sono
Poro, il re, il colore rosso, il calore. Arde al centro del nostro
essere e irradia attorno, generoso, paterno, incoraggiante.

E il pensiero baldanzoso che spinge all’azione eroica
— Marte, dio della guerra, cavalca un leone rosso —, ¢ il
gusto per la vita proiettato fuori di sé con lucentezza e
splendore. Il cuore leonino intende, percepisce e risponde con
immediatezza, come un tutto unitario: per qualunque cosa si
accenda & disposto a pagarla con 'anima e usa il linguaggio
altisonante dell’eroe che libera il mondo dal male.

Pensiero e desiderio sono una cosa sola, e la riflessione,
dove sé e mondo coincidono, non & un ripiegarsi che segue
Pevento e se ne allontana, & piuttosto un assecondare il gioco
delle sue proprie luci.

Ne deriva una visione del cosmo, una modalita di coscienza,
ubiquitaria e totalitaria, animata da un fervore monistico,
forte come un ruggito, fissa come un dogma: al posto del
ritmico alternarsi di sistole e diastole, un unico moto prevale
ingigantito, unilateralmente generoso o unilateralmente
egocentrico, o tumultuoso o torpido. E al centro della
coscienza egoica, la cecita dell’io nei confronti di se stesso
[Hill, 1999).

Chi non & cosciente di questo, sara facilmente ingannato
dalle illusioni che egli stesso crea: cid che in lui & inconscio
gli si para dinanzi come se venisse dall’esterno, perché non
riconosce di stare immaginando; anzi, I'immaginazione stessa
¢ scagliata all’esterno, davanti a sé.

Un cuore ostruito il ‘cuor di leone’, infarcito, stipato,
intasato dei suoi stessi prodotti, delle sue stesse ricchezze,
viste soltanto come azioni-nel-mondo, e non come immagini
del cuore destinate anche alla sua, interiore, circolazione.
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Secondo la mitologia greco-latina, & divinita infernale: peri-
colosamente distruttivo, personifica il principio del male nella
forma pit elevata [Camp]. Fa anche parte degli animali degli dei
della guerra; a Roma appartiene a Marte; e non dimentichiamo
che Marte, al pari di Hermes, ¢ il dio sia della scoperta sia della
perdita, sia del dono sia del furto.

Nell’immaginario medievale & animale sanguinario e spie-
tato, e in altrettanti lupi gli uomini rischiano di trasformarsi
quando gli istinti e le passioni finiscono per dominarli. Per le
sue doti di predatore & raffigurato nelle insegne di guerrieri e
condottieri in battaglia.

La voracita & una sua caratteristica e si esprime attraverso il
rapporto del lupo con il peccato e della lupa con la passione e il
desiderio sessuale. In numerosi mitologemi, rappresenta infatti
la fame e Paspetto famelico. Si pensi all’espressione ‘fame da
lupo’, che denota una divorante avidita, o all’augurio scaraman-
tico ‘in bocca al lupo?. Altrettanto intelligente e astuto della
volpe, perde tutto il suo discernimento quando & assalito dai
morsi della fame. Proprio fame e avidita possono essere causa
della sua rovina; limite in cui viene sopraffatto dalla sua stessa
potenza divoratrice, dalla sua distruttivita.

1l lupo ha una segreta affinita non solo con il lato oscuro del
dio della guerra e il dio della luce, ma anche con il principio
femminile. Secondo la leggenda, infatti, una lupa allevdo Romolo
e Remo. Nella fiaba Cappuccetto rosso la nonna, la Grande
Madre, si trasforma in lupo e minaccia di divorare la bambina,
diventando un attributo di un’oscura divinita femminile e del
lato tenebroso della natura. Quando compare nei sogni delle
donne pud segnalare quell’atteggiamento divorante che emerge
nel femminile posseduto dall’Animus.

Sul piano psicologico, personifica il desiderio indifferenziato
dell’essere umano di divorare tutto e tutti, di possedere e consu-
mare ogni cosa. Hanno sviluppato un lupo affamato dentro di
sé coloro che, qualunque cosa vedano, la vogliono azzannare,
mai appagati nella loro fame che non si placa. Costoro sono
totalmente soggetti a una coazione: il lupo provoca un’insod-
disfazione costante, ringhiante, un risentimento aspro, freddo,
continuo per quel che non hanno avuto. Sono quegli uomini e
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quelle donne che vorrebbero letteralmente divorare il mondo
intero. Quando latteggiamento famelico viene riconosciuto,
allora soltanto pud essere superato e ridiretto nell’aspetto lumi-
noso e soccorrevole del lupo, che possiede il sapere segreto della
natura e una sorprendente intelligenza naturale.

Accanto allavidita insaziabile, il lupo rappresenta nel suo
lato oscuro linflessibile determinazione, la collera fredda, la
fermezza spietata. Homo homini lupus, dicevano gia gli antichi
con un’amara riflessione sulla condizione umana dominata
dall’istinto di sopraffazione. Tuttavia, in alcune circostanze, una
sana ‘zampata’ pud rivelarsi risolutiva per interrompere situa-
zioni che tenderebbero altrimenti a ripetersi senza soluzione,
una coazione che tenderebbe a durare all’infinito senza fine e
senza pace.

Le proiezioni che riversiamo su questa figura animale rive-
lano e il desiderio di una (ri)conciliazione con la nostra anima
animale e il terrore di questo incontro. Dimenticando che, come
per ogni simbolo animale, la stessa belva & nello stesso tempo
nemico, nella violenza quotidiana, e custode, nello spazio dei
pensieri: e non si lascia fronteggiare se non nelle due forme
insieme.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle imma-
gini:

Quando la lupa raggiunse Pacqua Iannuss incerta, sollev la testa ¢
lo fisso. 1 suoi occhi brillavano alla luce. Abbasso il muso, ma quegli
occhi nion abbandonarono il ragazzo, né cessarono di brillare ¢ quando la
lupa abbasso la testa per bere, nell’acqua scura apparve un altro paio di
occhi, come di un altro lupo appartenente al mondo del sottosuolo, nasco-

sto in angoli segreti, perfino nelle finte pozze d’acqua come quella, perché
la lupa fosse sempre rincuorata e mai del tutto abbandonata nel mondo.

[C. McCarthy, Oltre il confine]
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Pecora

Per sua natura la pecora & pacifica, mite, docile a lasciarsi
condurre dal suo padrone, generosa nel farsi mungere e tosare,
offrendo cid che & ‘suo’ per il bene degli altri.

Non ¢ difficile comprendere come diventi per i Padri della
Chiesa simbolo stesso del fedele che si sottomette obbediente
al Signore allinterno della comunita. La pecora & chiamata,
insomma, a rappresentare la mansuetudine del fedele. Dell’in-
tero gregge Cristo sara il pastore, da cui deriva il tema iconogra-
fico paleocristiano del Buon Pastore.

A livello psicologico, potremmo leggere il simbolo della
pecora come I'indicazione di uno specifico atteggiamento relativo
al come vivere; laddove, per esempio, Pombra di un ‘gregge’ si
riflette nell’incapacita dei suoi membri di pensare in modo auto-
nomo. Ne vediamo la manifestazione nel momento in cui I'ap-
parire del Sé in statu nascendi in una persona suscita irritazione
di chi gli sta attorno, poiché disturba I'ordine istintivo inconscio.
Allora una potenza persecutrice inizia a combattere la realizza-
zione interiore. Jung paragona Iapparire di questo fenomeno al
rancore del gregge per la pecora che sceglie un’altra strada. Per
quel tanto che siamo animali gregari, portiamo in noi questo
conflitto essenziale tra I'inerzia del vecchio modello collettivo,
che ci spinge a restare nel gregge condividendone Iorizzonte, e
la possibilita, che appare sconvolgente, di una realizzazione indi-
viduale. Il modello collettivo tende a trattenere Iindividuo: lo
attira indietro e lo incita ad agire secondo le vie gia tracciate,
consolidate e, solo apparentemente, meno dolorose. Il nuovo
modello lo spinge alla rinuncia della certezza, dunque al dubbio
e al mistero; lo invita ad un percorso inesplorato e non garantito,
dunque all’ignoto, offrendo in compenso la possibilita di imma-
ginare ulteriormente. E I'inizio di una trasformazione.
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Le pecore, per la loro natura inoffensiva e mansueta, sono
un’allegoria dei buoni, mentre i capri, per la loro indocilita e
lascivia, raffigurano i malvagi.

[6, p. 234]

Quasi invariabilmente la pecora simboleggia I'incoscienza
o Pimpulso inconscio gregario di fare esattamente quello
che tutti gli altri stanno facendo. Come quando una pecora
corre avanti, tutto il gregge la segue e vanno all’inferno tutte
insieme. Quel gregarismo inconscio & analogo nell’uomo
soltanto collettivo. Il sacrificio di una pecora significa il sacri-
ficio di un impulso unicamente collettivo, un’imitazione, fare
cio che tutti gli altri stanno facendo. Se si vive come una
pecora, si ha unicamente la coscienza di una pecora, cioé
adeguarsi semplicemente alla folla. Percio il sacrificio signi-
fica rinunciare al pregiudizio collettivo che si & solo uno in
mezzo a mille e che basti vivere ciecamente come una pecora
nel gregge. E vero che I'uvomo & un gregario, ma se non &
nient’altro che un gregario non & umano. Qualsiasi tipo di
gregarismo & animale. Nel gregge non si sa chi o che cosa
si sia. L’inconsceita collettiva, che ci obbliga ciecamente a
unirci al gregge, a essere come tutti gli altri, & una forza che
ha un grande valore quando viene rivelata alla coscienza.
Cio significa che la forza che rende chiunque come chiunque
altro, che di trattiene git il piti in basso possibile in quanto a
coscienza, se portata alla coscienza rivelera contenuti di un
valore incalcolabile. Ma la pecora che & in noi deve essere
sacrificata per renderci coscienti, solo allora, fuori della
inconsceitd, potremo afferrare contenuti preziosi.

[Vis., 1, pp. 252 sgg.]
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Ragno

Se ¢’¢ una creatura che incarna I’anima antica dell’esistenza
composta di creativita e predazione, quella & proprio il ragno: le
matrici temporanee e intricate della vita visibile e invisibile sono
rievocate dalla sua straordinaria ragnatela. Da decine di milioni
di anni, infatti, il ragno costruisce la sua tela raggiata, simme-
trica e conforme a un rigido modello.

In Oriente & considerato un simbolo cosmologico per la posi-
zione che occupa sulla tela, e perché essa & costituita dalla stessa
sostanza del ragno. Il suo centro raggiante, in eterno rinnova-
mento, & associato all’immagine del sole che secerne i suoi raggi,
come il ragno i suoi fili [CG]. La mitologia greca lo colloca tra
le manifestazioni lunari: dedito alla tessitura e filatura, artigiano
del tessuto del mondo, ¢ signore del destino, che tesse e conosce.
Basti pensare alle Parche che secondo il mito filano, misurano
e tagliano i fili delle singole esistenze. Da qui, la funzione divi-
natoria che gli & universalmente attribuita [Fr]. Nella leggenda
greca rappresenta anche la decadenza dell’essere che ha voluto
farsi uguale agli dei: Aracne ¢ infatti punita e trasformata in
ragno per aver osato rivaleggiare con Atena nella tessitura.
La filatrice, la donna-ragno, ¢ figura familiare a molti miti, si
connota perlopit di aspetti ambigui, sospesa nel suo dualismo
tra aria e terra.

Apparentemente sottili e delicati, i fili della tela del ragno
hanno in proporzione una maggiore resistenza alla trazione
dell’acciaio; sul piano simbolico evocano le linee di orienta-
mento nei labirinti della psiche e gli invisibili conduttori di luce,
suoni, emozioni e ricordi; come sentieri magici, sono strumenti
di collegamento e di volo. I fili si annodano tra loro, evocando
Pintreccio di relazioni e dipendenze, e i nodi ottenuti, apparente-
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Questo animale assolutamente innocuo alle nostre latitudini,
& per molte persone oggetto d’orrore e di valutazione supersti-
ziosa. Il ragno e tutti gli animali che non posseggono sangue
caldo o un sistema nervoso cerebrospinale funzionano come
simboli onirici nel ruolo di rappresentanti di un mondo psichico
che ci & profondissimamente estraneo. Essi esprimono per lo pitt
contenuti certamente attivi ma incapaci di farsi coscienti per un
periodo ancora piuttosto lungo, e che quindi non sono ancora
entrati in certo modo nell’ambito del sistema nervoso cerebro-
spinale, ma rimangono per cosi dire nel pili sotterraneo simpa-
tico e parasimpatico [...] Chi cade nella rete del ragno (vittima,
per esempio, delle proprie illusioni) resta avviluppato nei suoi
fili ed & defraudato della propria esistenza; viene isolato dalla
comunita umana, che non pud pitt raggiungerlo né essere da lui
raggiunta. Egli piomba nella solitudine. Percio il ragno ha pure
un aspetto sinistro da non trascurare.

[10%**, pp. 206 sg.

1l ragno richiama alla concentrazione esclusiva sul ‘centro’,
operazione che comporta una tensione che & spesso quasi insop-
portabile.

[13, p. 306

1l processo inconscio si muove a spirale intorno a un centro. Il
punto centrale, in sé inconoscibile, agisce come una calamita sui
materiali disparati e sui processi inconsci, catturandoli gradata-
mente come in un reticolo cristallino. Per questo il centro viene
anche rappresentato come un ragno nella sua tela, particolar-
mente quando latteggiamento cosciente & ancora dominato
dalla paura dei processi inconsci. Le rappresentazioni a spirale
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Orso

Come tutte le grosse bestie feroci, lorso fa parte dei simboli
dell’inconscio ctonio: lunare e notturno, esso vive nelle caverne,
& quindi un’espressione dell’oscurita e delle tenebre, e deriva dai
luoghi interni della Madre Terra. Fin da epoca antichissima &
uno dei culti animali piu diffusi dell’emisfero Nord: oggetto di
venerazione magico-religiosa da parte dell’uomo, & Pindiscusso
re della foresta; la forza prodigiosa e la mole imponente ne
fanno un predatore pressoché invincibile, al punto da rivestire
una funzione regale nelle tradizioni celtiche e slave [CG].

La sua mitologia eccezionalmente ricca si & sviluppata in
leggende e racconti; & infatti 'animale delle tradizioni orali per
eccellenza. E anche quello il cui carattere antropomorfo & pitt
sottolineato; in particolare, intrattiene rapporti con le donne.
Animale della Dea Madre lo considera la mitologia greca, assi-
milandolo alla luna, perché scompare in inverno e riappare in
primavera ed ¢ legato al ciclo vegetale [Camp]. L’aspetto lunare
femminile & confermato anche nella costellazione dell’Orsa
Maggiore, connotata dallarticolo femminile. Una creatura
sacra, dunque, che pud muoversi tra mondi diversi, spesso
fungendo da ‘nume tutelare’ o aiuto spirituale per eroi mitici.

In Grecia vigeva il culto della dea Artemide Brauronia vene-
rata in forma di orsa [Fr]. Fanciulle ateniesi di buona fami-
glia erano consacrate, tra i nove e i sedici anni, al suo servizio.
Durante questo periodo, non si lavavano, non si prendevano
cura della propria persona ed entravano in contatto con la loro
natura pit selvaggia mentre scoprivano i misteri femminili della
fecondita. Facendole entrare in ritardo nella vita gia provviste
di una certa maturita, ottenuta sotto la protezione della brutta
pelle d’orso, si permetteva loro di svilupparsi senza scontrarsi
anzitempo col problema della sessualitd. Ancora oggi, ragazze
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Identita ‘mistica’ dell’orso. L’orsa rappresenta spesso una
protettrice-materna, una dea-orsa che assurge alle regioni
stellari. L’orso rappresenta, come il drago e il leone, aspetto
pericoloso della prima materia, Ielemento ctonio che
potrebbe afferrare il sognatore ed impossessarsi di lui. Dal
punto di vista degli alchimisti Porso corrisponde alla nigredo
della prima materia, dalla quale sorge il gioco dei colori della
cauda pavonis.

[12, pp. 186 sg.]

L’orso & animale da preda, ovvero in termini psicologici,
funzioni psichiche che soggiacciono alla bramosia, perdendo
cost il loro carattere angelico e divenendo demoniache. E
questo Paspetto negativo e distruttivo dell’orso dominato da
una mostruosa avidita (di potere).

[13, p. 306]
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di natura delicata hanno la tendenza a nascondersi sotto un
aspetto trascurato che riecheggia la ‘pelle d’orso’: preparano
Pincontro con I’altro sesso a un livello pit elevato.

Come animale lunare, 'orso incarna entrambe le facce della
dialettica legata al mito della luna: espressione dell’oscurita e
delle tenebre, e contemporaneamente investito della funzione
iniziatica. Neumann [1978] sottolinea Iidentita dell’orso con
Cibele, da cui acquista la fisionomia di simbolo materno. E
come simbolo materno I'orsa appartiene al patrimonio archeti-
pico dell’'umanita, rintracciabile in Europa, in Asia e in America,
dove diffusa ¢ la credenza secondo cui l'orsa ridona vita ai
suoi piccoli nati morti leccandoli [CGJ. Non solo, ma a tutti
& noto come possa essere terribile il suo furore se le vengono
sottratti i cuccioli; I'attaccamento alla prole & talmente grande
che essa abbraccia fino allultimo i suoi piccoli e ne piange la
morte con lamenti pietosi. Dunque, ‘animale custode’ 'orso, ma
soprattutto manifestazione della divinita, giacché rappresenta i
dilemmi, i tormenti, le potenzialita di quello che Jung definisce
I“istinto religioso’ presente in natura.

Nei testi biblici & considerato negativamente, in quanto incar-
nazione dell’ira. Paradossalmente, la sua rabbia furiosa viene
paragonata alla collera di Dio. Sara soprattutto il Medioevo a
portare in primo piano i suoi vizi: brutalita, malvagita, lubricita,
ingordigia e pigrizia; per cui domare un orso e renderlo inof-
fensivo diventa, metaforicamente, 'immagine dell’'uomo che
domina i propri istinti e vince la battaglia contro le tentazioni e
il peccato.

Come animale onirico condensa in sé I'aspetto oscuro dell’in-
conscio, e contemporaneamente le forze elementari suscettibili di
evoluzione progressiva, e insieme capaci di temibili regressioni.

Infine la voce dello scrittore aggiunge immagini alle immagini:

Lorso lo affronto appoggiato al tronco di un grande cipresso, sulle
zampe posteriori; al ragazzo sembrd che non avrebbe mai smesso di cresce-
re, sempre e sempre pill alto [...]. Ne sentiva I'odore, forte e caldo e acre.
Caduto a terra, guardd su e lo vide incombere su di lui e sovrastarlo terri-
bile come il tuono. Gli era familiare, finché non si ricordd: era in questo
modo che di solito lo aveva sognato.

[W. Faulkner, La grande foresta]
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del centro sono frequenti, ad esempio quella del serpente
avvolto attorno al punto creatore, I'uovo.

[12,p.216]

1l ragno ¢ il portatore dell’unilateralita e della frammenta-
rieta della coscienza.

[10%*, p. 212]
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Scarabeo

Lo scarabeo & un capolavoro di ingegneria naturale, e ricorda
le armature di ferro dei guerrieri medievali. La somiglianza fra
uno scarabeo che avanza scartando l'erba, lento e possente, e
un carro armato ¢ tale da far sorgere in mente una metafora
dal doppio senso: Iinsetto & un piccolo panzer, il panzer & un
enorme insetto. Il dorso dello scarabeo & comunque araldico:
convesso 0 piatto, opaco o rilucente, & uno stemma nobiliare.

In natura, lo scarabeo stercorario confeziona una palla di
sterco come scorta e la sospinge facendola rotolare finché trova
un terreno adatto a seppellirla in un buco in cui la femmina
deporra un unico uovo, e in primavera un nuovo scarabeo emer-
gera, come il nuovo sole, sorgendo da sotto terra.

E soprattutto nell'immaginario degli antichi egizi che questo
animale acquista un ruolo di rilievo e sara venerato come il
principio motore del sole, assumendo il simbolo di fecondita
e di rinascita. L’idea egizia, una variante di un mito fenicio che
illustra la rigenerazione solare, & che il sole si rigeneri durante
la notte, allo stesso modo dello scarabeo che rigenera se stesso.
Diventa per questo la raffigurazione del dio Khepri che preleva il
sole dall’oscurita delle tenebre e lo spinge in cielo nel suo viaggio
diurno [Camp]. Onorato come animale sacro che porta I'enorme
palla del sole fra le zampe, lo scarabeo assume il significato della
ciclicita solare e, al tempo stesso, della resurrezione: 'immagine
dell’astro che rinasce da se stesso, autorigenerandosi. Simbolica-
mente, raffigura dunque il ciclo solare del giorno e della notte,
la rinascita dalla decomposizione, emblema della sublimazione
e dellimmortalita.

Grazie alla identificazione con la rinascita, lo scarabeo ha
finito nel tempo per essere considerato amuleto propizio e
protettore magico.
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Gli antichi egizi attribuivano sui loro monumenti alle
scimmie cinocefale che venerano il sorgere del sole un grande
significato: quello di adorazione verso il dio.

[8, p. 227]

La scimmia & ’antropoide, il fatto arcaico ‘uomo’. Thoth
dell’antico Egitto aveva lattributo di cinocefalo e veniva
anche rappresentato direttamente come scimmia.

[12,p. 135]

La scimmia appartiene agli antropoidi e, in virta della sua
affinita con 'uomo, costituisce un simbolo idoneo a espri-
mere quella parte della psiche che sconfina nel subumano. 1l
cinocefalo collegato a Thoth, che era la scimmia piu evoluta
nota agli egizi, fu adatto, in virta della sua affinita con il dio,
a esprimere quella parte dell’inconscio che sovrasta il livello
della coscienza. Perché se la psiche umana possiede strati
giacenti al di sotto della coscienza, possiede anche strati
situati al di sopra della coscienza, in quanto essa & anticipata
dalle intuizioni.

[12,p. 139]

1l diavolo passa spesso come ‘scimmia di Dio’; ma questa
& una pericolosa supposizione.

[12, p. 144]
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La tradizione occidentale lo accomuna allimmenso regno
degli insetti, depositario di un potere elementare profonda-
mente arcaico, radicato e adattabile; relegati nel primordiale,
gli abitanti di questo regno eludono da sempre i nostri tentativi
intenzionali di repressione, sparendo da un luogo della nostra
esistenza per riapparire inevitabilmente in un altro. Fantasie
e proiezioni hanno demonizzato tali creature, associandole
a fastidio, disordine e persino a epidemie e le hanno relegate
miticamente nelle viscere della terra, all’elemento ‘criminale’
della natura o al temuto lato inferiore e distruttivo della Grande
Madre [Camp]. Allo stesso tempo, in virtd del legame con le
origini primordiali, sono simboli della continuita: vere e proprie
personificazioni dello spirito tenace e resistente della natura.

Da un punto di vista psicologico, lo scarabeo rinvia a un
simbolismo piuttosto frequente: quando ci apriamo ad una
nuova comprensione interiore diciamo che qualcosa si rischiara,
si illumina dentro di noi, qualcosa in precedenza oscura appare
chiara. E la comparsa della luce, grazie alla quale le cose si
rendono evidenti alla coscienza. E la luce trasmessa dalla saggezza
della natura, che esiste da milioni di anni senza coscienza di sé
e senza parole, e lo scarabeo ne racchiude il segreto. Quando
nella scalata verso I’alto sotterriamo dentro di noi, o buttiamo
alle spalle, la primitiva oscurita da cui la luce scaturisce, allora
ci allontaniamo da quei segreti che lo scarabeo istintivamente
possiede e che ne fanno un depositario di saggezza naturale. In
questo consiste il significato simbolico di rinascita, e lo scarabeo
lo assume come simbolo conciliatore, indicando il rinnovamento
della libido a disposizione della coscienza.

Visitatore frequente e familiare del mondo occulto dei nostri
sogni, pud indicare con la sua antica presenza che le energie
solari sono sostenute da una forza invisibile: I'inconscio che
spinge la coscienza verso il risveglio, verso una forma distingui-
bile, verso la creativita e il movimento perpetuo. E chi meglio di
questa millenaria creatura pud captare le energie che si adden-

sano nel nucleo archetipico della psiche?
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Scorpione

Fin dalla notte dei tempi lo scorpione incarna il collegamento
tra le profondita fluide e il terreno solido. Pit antico dei dino-
sauri e dei ragni, rimasto fino ad oggi immutato nell’aspetto,
viveva gia 400 milioni di anni fa. La sua unicita si presta a proie-
zioni maestose e infauste.

Questo aracnide dalla coda terminante in un aculeo velenoso
da la forma nell’antico Egitto a uno dei pit arcaici geroglifici:
la sua immagine, con la testa di Iside, & in cima agli scettri dei
faraoni, mentre la dea scorpione Selket rappresenta la capacita
di sopravvivere alle transizioni piu radicali. Selket & colei che
da il respiro, suo ¢ il dono dell'immortalita. Considerata un’im-
magine di benevolenza e protezione, insieme alle divinita Iside
e Nefti, Selket veglia sulle tombe dei defunti, possiede il pungi-
glione velenoso della morte ed insieme il suo antidoto [Camp].
Nella tradizione greca, lo scorpione ¢ il vendicatore di Artemide,
la vergine cacciatrice. Offesa da Orione, cacciatore violento e
selvaggio, la dea invia lo scorpione contro di lui e lo fa pungere;
per tale servizio, I'animale verra trasformato in una costella-
zione della volta celeste, come pure lo stesso Orione [Fr].

Nel Gilgamesh, uomini-scorpione, che dalla cintola in su
arrivano in cielo e dalla cintola in git sprofondano negli inferi,
custodiscono fra le montagne la porta da cui esce il sole [Camp].

Per gli autori cristiani, scorpioni sono quanti minacciano
la vera fede, pungendo e avvelenando il corpo della Chiesa; al
modo degli aracnidi, nascosti sotto i sassi, agiscono gli eretici,
che colpiscono subdolamente e di nascosto. Analogamente al
serpente, & dunque il simbolo del male e delle forze che il diavolo
mette in campo per attentare alla virtd dei fedeli [CG].
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Scimmia

E simbolo teriomorfo della potenza inferiore, cio¢ un passo
indietro verso uno stadio dimenticato da tempo, dove la divinita
& personificata in forma di serpente o lepre 0 scimmia. Nella
Ruota dell’Esistenza tibetana & simbolo della coscienza, nel
senso peggiorativo del termine; infatti la coscienza del mondo
sensibile salta da un oggetto all’altro come le scimmie da un
ramo all’altro [CG]. Contemporaneamente, in molte storie
cinesi e indiane & collocata al di sopra degli uomini, alata, in
vetta alle montagne, con il sole e il vento e il cielo. Per la sua
mercuriale mobilita, & oggetto di culto nei villaggi come divinita
della terra e dei contadini, perché conosce la ‘sintonia’, ossia la
partecipazione al mondo circostante [CG].

1l simbolismo egizio le attribuisce la funzione di salutare il
sole prima che sorga e tramonti, radunandosi e gridando chias-
sosamente in segno di saluto [Camp]. Per di pit Thot, dio amico
dei morti e spirito della saggezza che conduce 'anima agli stadi
pitt elevati della conoscenza, ¢ raffigurato in veste di babbuino
intento a sorvegliare il lavoro dello scriba [Camp]. Come a dire
che la scimmia possiede istintivamente la saggezza della natura.

Sopra questa immagine di saggezza naturale sono state
proiettate le ombre delle nostre rimozioni, tanto che nell’Oc-
cidente prevale una corrente negativa di considerazione: per
gli ebrei la scimmia & I'immagine della tenebra; per gli antichi
greci della bruttezza e dell’irrazionalita [Camp]. Esopo ne fa una
protagonista delle favole, ma soltanto per dimostrare quanto
sia sciocca, ingiusta e, soprattutto, bugiarda. Le & attribuito un
aspetto erotico e sessuale negativo: simbolo di temperamento
ardente e incontinente, litigioso e lubrico, & spesso associata a
un’immagine di agitazione, insolenza e vanita. L’artista medie-
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1l segno dello scorpione secondo un’antica tradizione
favorisce i medici, coloro che amministrano veleni e farmaci.
Signore dello scorpione & Marte, orgoglioso e bellicoso, che
da ai forti il coraggio guerriero e ai deboli un carattere liti-
gioso e bilioso.

13, p. 5]

Nel medioevo si credeva che lo scorpione o il serpente vele-
noso possedessero un antidoto, altrimenti avrebbero dovuto
morire a causa del proprio veleno. Un particolare agente o
virtll chiamato ‘balsamo’, cioe una specie di naturale elixir
vitae, per mezzo del quale il corpo rimaneva incorruttibile.

[13, pp. 173 sg.]

Scorpione, ossia veleno. Perché uccide se stesso e a se
stesso ridona la vita mediante il proprio veleno o farmaco.
Per questo lo scorpione & sinonimo della sostanza arcana.

[14, p. 64]
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vale ricorre ai tratti scimmieschi nel raffigurare i diavoli dell’in-
ferno sui timpani delle basiliche romaniche o negli affreschi
delle chiese gotiche; se ne serve in ogni occasione in cui deve
dar corpo e sostanza ad esseri demoniaci. La scimmia finisce per
personificare, insomma, la maschera del diavolo e della mali-
gnitd. Gli autori cristiani proseguono su questa linea, interpre-
tandone i caratteri negativi in senso allegorico: 'uomo che si
lascia travolgere dagli istinti si trasforma in un ominide scim-
miesco e primordiale, e nell'immagine della scimmia tenuta alla
catena si condensa Pesortazione a ‘trattenere’ i propri istinti,
domare la propensione al vizio, a tenere legate la concupiscenza,
Pira e la menzogna per non scivolare nel peccato [CG]. Cost
finisce per assumere la proiezione della lussuria e dell’avidita,
vera e propria ‘perversione’ dell’opera di Dio.

Insomma, tutto cid che sta sulla soglia perché troppo imba-
razzante, scabroso, grottesco, se ne incarica a portarlo al posto
nostro la scimmia, aspetto decaduto del divino e ombra profon-
dissima dell’uomo preistorico. Sospesa nell’ombra dell’albero
genealogico del’umanita, finisce per rappresentare le fantasie e
le immagini ambivalenti delle nostre origini.

Jung lassocia a uno sfondo dionisiaco, 1a dove ‘Dioniso
significa l'abisso della dissoluzione veemente, appassionata’
[12, p. 96]. Dioniso & detto Lysios, ‘colui che scioglie’; al dio
attiene il processo del disciogliere, liberare, lasciare uscire, &
dissolvimento, disgregazione, scomposizione, frammentazione,
rottura di vincoli e di leggi, scioglimento della trama. Termini
della situazione umana di ‘crisi’. Forse attraverso I'immagine
della scimmia, che ci conduce all’interno della fondamentale
ambivalenza dell’Ombra, riusciremo a cogliere le possibilita di
luce comprese nelle esperienze critiche e liminari della disso-
luzione, ed entrare in contatto con Iaspetto inconscio di una
saggezza naturale, lasciandole uno spazio pit familiare, cosi che
la coscienza possa emergere dalla soglia, 1a dove si arresta I'lo,
fuori dall’eccessiva importanza rivolta al centro, come compen-
sazione difensiva. Analogamente al dio Hermes, I'ingannatore,
dio dei maghi e delle trasformazioni, la scimmia & 'immagine
della follia degli uomini, ma in quanto personificazione dell’atti-
vita istintiva & portatrice anche di doni favolosi.
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Cerca questi animali in te stesso
e li troverai dentro Panima tua.

Sappi che tu hai dentro te stesso mandrie di buoi [...]
mandrie di pecore e mandrie di capre tu hai [...]
Sappi che in te sono anche gli uccelli del cielo [...]
Sappi che tu sei un altro mondo in piccolo

e che in te ci sono il sole, la luna e le stelle.

[Origene, Leviticum homiliae, v. 2]
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Per iniziare

1l libro ha come protagonisti gli animali. Naturalmente non
tutti gli animali del Creato, ma unicamente quelli di cui parla
C.G. Jung all’interno della sua opera. Ne ho raccolto le citazioni
e le ho composte in quello che mi piace chiamare un Bestiario.

Ma qual &, al giorno d’oggi, il senso di un Bestiario, rispolve-
rato da tradizioni lontane di secoli? Questa la domanda in cerca
di risposta lungo tutta la stesura del testo. Ovviamente, non ho
trovato una sola risposta: a volte queste sono pitt complesse dei
quesiti. Comunque, cid che ho scoperto ha valore di bussola.

Gli animali e il bisogno di continuita

E un’antica osservazione, antica gia al tempo di Esopo, che
negli animali si trovano tutti gli estremi. Ci sono animali enormi
e minuscoli, estremamente forti e estremamente deboli, audaci
e fuggitivi, veloci e lenti, astuti e sciocchi, splendidi e orrendi:
basta attingere a piene mani in questo universo di metafore e
troveremo ogni qualitdi umana moltiplicata per cento, trove-
remo una selva di connotazioni simboliche, sentita di volta in
volta come positiva o negativa, rassicurante 0 minacciosa.

Per rendere sovrano lo spirito degli animali, accanto alle
parole di Jung, ho inserito cenni sui contenuti che la fantasia
degli uomini ha generato nel corso del tempo e dello spazio.
Nelle mitologie, nei riti, nelle religioni, cosi come in letteratura
e nelle fiabe e nelle leggende, gli animali sono portatori di conte-
nuti che hanno accompagnato 'uomo nel corso della sua storia,
formando il massimo sistema simbolico della coscienza umana
dal tempo della preistoria. Da sempre sono stati investiti delle
dimensioni affettive, estetiche, poetiche ed oniriche; anche per
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la psicologia arcaica delle culture di tutto il mondo il divino &
in parte animale, e ’animale ¢ in parte divino. Oggi, in verita,
ignoriamo il senso di animali come il drago o il serpente o lo
scorpione, cosi come ignoriamo il senso della terra e dell’uni-
verso, ma ¢’¢ qualcosa nella loro immagine che si accorda con
I'immaginazione degli uomini, e cosi draghi serpenti e scor-
pioni appaiono in epoche e latitudini diverse. Sono, per cosi
dire, mostri necessari, non effimeri e casuali. La terra possiede,
infatti, una sua energia generativa e ha manifestato la propria
forza animale a partire dagli Insetti alla base del mondo nel mito
navajo, la Tartaruga sul fondo di tutte le cose della leggenda
induista, il Serpente degli indios, il Grande Pesce della mito-
logia giapponese, mentre nelle leggende ebraiche il Leviatano ha
dimora nel profondo del profondo.

E che dire dell’ampia regione di paure tradizionali e inimi-
cizie ataviche, a mezza via tra la realta, la recita e il gioco, per
gran parte del mondo animale? Forse di queste false paure
abbiamo un profondo bisogno. Forse sono un modo di accor-
darci alla tradizione, di confermarci figli della cultura in cui
siamo cresciuti; o forse ci aiutano a relegare nell’ombra altre
paure piu vicine e piu vaste.

Se la nostra vita dipende anche dalla continuita con quanto ci
ha preceduto, allora lo sguardo retrospettivo sugli animaliciaiuta
a disvelare quelle configurazioni che compaiono ripetutamente e
che rimandano a realta archetipiche. Guardiamo al passato per
trarne informazioni sulle immagini originarie che sono esistite
nella storia dello spirito e che hanno conservato per millenni la
loro capacita di agire; guardiamo al passato per trarne infor-
mazioni sulle forme archetipiche delle nostre visioni interiori. E
quale che sia il secolo segnato dal calendario, la coscienza del
presente pud conferire continuita all’esistenza solo se entriamo
in contatto con quel sentire arcaico che ci assicura che la terra,
fedele al suo destino di stabilita, & ancora sotto i nostri piedi, che
domani il sole sorgera, che il mondo — pauroso, tragico, ingiusto
0 privo di senso che sia — comunque non scompare. E la nostra
radice che, unendoci alla terra, ci permette, elastica e flessibile,
persino di separarci momentaneamente senza soffrire ’angoscia
dello sradicamento. E la nostra ‘fede animale’, di cui parla James
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