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Abstract: This paper tries to discuss the way the medieval symbol worked, and the 
specific functions of the zoomorphic symbol, its functions and the distinct lace it 
occupied in the ideological discourse and in the construction of the medieval imaginary. 
Following some important theoreticians of the issue, among which Michel Pastoureau 
and especially Jacques Voisenet are the most important, the study tries to emphasise the 
way the animal was a valuable mean of knowledge during the Middle Ages, being a 

of manipulating people for the Church. 
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medievale: pentru cre tinul medieval lumea începe 
i al scrierilor-satelit. Tot ceea ce este prezent în Biblie 

sistem bine pus la punct de simboluri, care trebuie interpretate obligatoriu într-o 
tere 

simbolului. În sinteza sa Michel 
gândiri simbolice în veacul de mijloc: 

i de sensibilitate atât de obi
autorilor din Evul Mediu, încât ace -

-
care-  (Pastoreau 2004: 7). Lumea î

- care sunt decriptate într-

niveluri de sens i 
 (Pastoreau 2004: 8).  
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de realitatea din j

dore -

 de simboluri: prin intermediul naturii, al 
animalelor mai ales, Dumnezeu î
mesaje, pe care acesta le poate afla doar interpretând pertinent cartea naturii. Un 
savant precum Réau (1955: 78) 

, 

semn i vizibilul nu este decât 
vizibilul» . 

omul medieval, pentru care elementele concrete ale naturii trimiteau obligatoriu la 
cele abstracte, transcendente. 

Înscriind întreaga di
i, mai ales, cum 

specificat clar un lucru extrem de im
t, elastic, dependent de contextul în care 

simbolul este un mijloc universal de reprezentare a lumii este un semn de naivitate, 

valabile în Evul Mediu, 

 este 
i una 

zoomorfe din Fiziolog, Zucker (2004: 41)

-un text 
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un principiu (Zucker 2004: 43) chiar în Fiziolog. De la sfântul Augustin1 
orice exeget al iconografiei cre tine medievale (numesc doi, pe care i-am consultat 

ci i o p e d a g o g i e  a -Lassay) s-a 
observat acest lucru: c o n t e x t u l  este ce
simbolului animalier. Bestiarul lui Hristos i cel al lui Satan î i împart protagoni tii: 

-

precum Ilie. Cerbul este i imagine a lui Iisus, dar 
i simbol al lui Hristos sau al sfintei fecioare, dar i imagine a nestatorniciei 

feminine. i imagine a lui 
Hristos în anumite contexte; inorogul din Varlaam i Ioasaf (sau din unele scrieri ale 

sacrificiului lui Iisus (spiritalis unicornis). Exemplele pot continua la nesfâr it.  
Prin urmare, atunci când ne referim la un simbol cre

-un context foarte precis determinat. 
moment, într-un 

i context, mielul, cerbul, 
leul sau unicornul trimit tot la Hristos, alegerea unui anumit animal depinde de 

i de raporturile pe care acesta le stabile te cu 
alte simboluri. 

-

a oferit-o Jacques Voisenet, într- Bêtes et Hommes dans le monde 

                                                 
1 Augustin (2002: 241) 

-

. Un astfel de 
a învins leul din tribul lui Iuda» (Apoc. 

5:
etr. 5: at. 

10: - (2 Cor. 11:  
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médiéval: Le bestiaire des clercs du Ve au XIIe siècle, care a cunoscut un succes meritat doar 
printre speciali

ti care tiu -un 

Le Goff, Jean Delumeau, Georges Minois sau, mai ales, la Michel Pastoureau). 

i de dificil de ordonat i întreaga 

-l rezum, comentându-
Voisenet. Las la o parte prima parte a monumentalei sale sinteze, privitoare la 
raporturile fizice, concrete, dintre animalul în carne i oase 
i- -  

ucrurile devin mult mai interesante. Despre ce este vorba? Redau, 

  dintre om i animal, ace tia sunt 
esc cu mult cadrul 

te deci domeniul pur fizic unde se produce, în ciuda 

la cel al ideilor unde omul î i «aserve ul inferior nu pentru nevoile sale 

Animalul îi va servi la fel de bine i ca p r e l u n g i r e  a persoanei sale pentru 
 în care omul se 

prive
m o d e l  pe care cre -l imite. Dar omul nu 

este singurul care dore  dincolo îl 
-

  i î i 

i n s t r u m e n t  -
-

-
Voisenet 2000: 255-256, s.n.  B.C.). Pe scurt, aceasta ar fi povestea, dar 

-o detaliem, 
a adar. 

Omul medieval î i intuie
care a pierdut 

fire te, este i
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Jacques Voisenet, el folose

demonstreze. Ne 

sau de vis, ci -a investit pe animal, care se 
-  (Voisenet 2000: 256). 

imagini ale unor 

tinul î i dore

asemenea, el se fere iret precum vulpea, crud 
precum lupul .a.m.d. Transformând animalul într- i 

prin filtrul iconografiei cre tine. 
e a animalului ar fi aceea de o g l i n d  Contemplând aceste 

imagini, omul este con

ne însu i. Jacques Voisenet este mult 

morale  ridicate sau nu  ci de asemenea pl
i 

drumul care conduce la Dumnezeu, ruta deja parcu

- i aprecieze justa valoare. El este deci oglinda 
 (Voisenet 2000: 267). Cu alte 

cuvinte, el îndepline i 

la un indiciu, fie el d, de nevoia de a 
-o imagine 

or de digerat de o con
nesfâr -  dificile, 
abstracte. A

invizibile, transcendente, prin intermediul unor imagini decupate din realitatea 
-l adora pe Hristos în mod 
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 (Huizinga 2002: 289)
acestei epoci i începuturile Rena terii. 

-a lungul Evului Mediu a
Bestiarul cre tin ata

Fiziologul este, spuneam mai sus, mai 

cre -
- tin demn 

 (Voisenet 2000: 270). În bine sau în 
-au 

fixat- ti de viciul pe care el îl 
 

cre tinului, constituirea sa într-

nici de 

atât a se 
ilor o 

animalul ca 
-i inspire ru ine, 

în special în registru moral i omul în compe ie. Acesta din 
-l egaleze -  

(Voisenet 2000: 277). În multe dintre capitolele sale Fiziologul i apoi, pe urmele 
sale, bestiarele medievale, îl acro -

-
raseze de viciul desfrâului, ca 

Fiziologul -i 
i 

 - -diavol iar el 
 (Zucker 2004: 160). 

La un alt nivel, animalul mai îndepline te i alte roluri. Dumnezeu transmite 
lui Balaam din 

Vechiul Testament), fie indirect, folosindu- i diavolul. 
i 

cea de dincolo, a ordinii divine. În acest mod, el face ca aceste 
-o parte în alta, ba 
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e te limitele lumii sale i în care el 
î

i linia orizontului fizic sau spiritual. A gine 
este mielul, leul, unicornul, cerbul...) sau a 

te mereu. Angelic sau diabolizat 
(prin interpretarea clericilor), animalul î i îndepline  între 
planuri atât de diferite 

de

Dumnezeu într-
lumea oamenilor de cea de  (Voisenet 2000: 311). 

cre tinul simplu, lipsit de e
 

Date fiind aceste roluri atât de importante pe care animalul, eliberat cu totul de 
i mutat cu 

întâi, din câte s-a putut vedea, el îi este foarte util omului simplu, cre tinului 
- i evalua ansele la mântuire. Devine, pentru 

i n s t r u m e n t  d e  c u n o a t e r e. O cunoa tere care se 
i medievist, 

el devine un referent privilegiat care poate fi folosit c
 (Voisenet 2000: 330) te pe 

sine: raportându- -
i poate deslu i anumite 

indispensabil. 

comportament pe care tot ea i-  dore te de la 
credincio ii simpli sau puternici. Jacques Voisenet deslu e te aici mai multe 

- -un 
 

(Voisenet 2000: 353). 
cre tinului este binele pe care îl dore
perfect avantajele acestui sistem simbolic bine pus la punct, succesul de care el se 



 

 
138 

constrângere a oamenilor  fie ei ai bisericii sau laici  pentru a-i obliga la ascultare 
i supunere. Animalul, jucând în registrele fricii 

dimensiune propriu-  
 

puterii sale ma  (Voisenet 2000: 
371-372). Prin intermediul fabulelor 

 
Prin mijlocirea sa Biserica atribuie calificative i, mai ales, impune o ierarhie 

rf: Fiziologul, bestiarele, enciclopediile, 
exegezele teologice, omiliile tine, 

i de c o n c r e t

p o l i t i c
t o t a l i t a r  

În fine, î i încheie Jacques Voisenet teoria, animalul îi mai sluje te omului i ca 
mijloc de evaziune, de pretext pentru visare. El este eroul multor povestiri ale Evului 
Mediu, printre care celebrele fabliaux  

este un animal -

artistice cu substrat politic, ideologii, substraturi psihologice, limbaje simbolice i 

i 
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