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I

CALENDARUL POPULAR



CALENDARUL, INSTRUMENT DE
MASURARE A TIMPULUI

Viata sociala este exclusd fara existenta calendarului,
instrument de masurare a timpului care pune de acord
varietatea activititilor umane cu fenomenele repetabile ale
mediului terestru si cosmic. In raport cu conditiile clima-
tice, cu latitudinea si longitudinea geografica, cu nivelul de
dezvoltare materiala si spirituald al societatii, oamenii au
inventat calendare lunare, solare si solar-lunare in care au
marcat atit inceputul si sfarsitul anului, cat §i activitatile
mai importante raportate la sdrbatorile sezoniere. Ritmu-
rile cosmice si terestre au fost grupate In opozitii usor
sesizabile: miazanoaptea, punctul cardinal care semnifica
intunericul, frigul, iarna §i moartea, forma o opozitie cu
miazdziua, punctul cardinal care insemna lumina, cédldura,
vara; rdsdritul Soarelui, imaginat ca moment al trezirii
dupa somnul de peste noapte, forma o opozitie cu apusul,
care marca sfarsitul zilei si inceputul odihnei Soarelui. La
mijlocul distantei dintre rasarit i apus se situa puterea zilei
iar la mijlocul dintre apus i rasarit puterea noptii.

De-a lungul unui ciclu de 365 de zile (366 in anii
bisecti) sunt patru zile unice: echinoctiul de priméavara si
de toamna, solstitiul de vara si de iarnd. Acestea sunt mo-
mente critice ale rasaritului si asfintitului de soare pentru
calatoria lui aparentd in jurul Pamantului. Punctele de unde
aparea si disparea Soarele de pe cer la echinoctii si solstitii
erau repere nu numai pentru aprecierea timpului diurn, ci
si pentru calculul timpului anual i sezonal, motiv pentru
care zilele de echinoctiu si de solstitiu se celebrau pretutin-
deni cu mare fast.

Timpul fizic, obiectiv, care curge fara oprire si fara
intoarcere spre 1nﬁmt care nu lasa nici-o amintire omului,
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intrucat secunda era unicd, a tost imbldnzit prin impartirea
lui Tn unitati repetabile: zile, saptamani, luni, anotimpuri,
an. Fard ideea opririi simbolice a timpului si reluarea
curgerii sale de la cap, fara transformarea timpului fizic,
linear, in timp cultural, circular si repetabil, nu era posibila
in vremurile preistorice, inventarea calendarelor care au
pus de acord activitatea umana cu fenomenele constante
ale mediului terestru §i cosmic. Ingeniozitatea §i exac-
titatea - calendarelor, instrumente cu ajutorul cérora
oamenii gi-au pus de acord viata cotidianad cu marile rit-
muri ale naturii, sunt, din neolitic pdna in vremurile
recente, criterii impartiale pentru aprecierea creativitatii
istorice a societatilor si comunitétilor umane. Ciclicitatea
timpului calendaristic, mai usor de sesizat ca ciclicitatea
sarbatorilor i obiceiurilor familiale, este sugerata de
repetabilitatea §i durata unitdtilor de masurat timpul:
cadranul rotund al ceasului solar, succesiunea zilelor si
noptilor, anotimpurilor.

Paralel cu calendarul oficial, recunoscut de stat si
bisericd, in Romania a supravietuit, pana la inceputul seco-
lului al XX-lea, un calendar neoficial, numit de etnologi
Calendar popular. El a fost transmis prin canale folclorice
obisnuite, realitate consemnatd de proverbul roméanesc,
astdzi cu inteles peiorativ, 4 face capul calendar. Anotim-
purile calendarului civil contemporan sunt marcate atat
de solstitii §i echinoctii, cat si de importante sarbatori:
Craciunul, Anul Nou, Boboteaza la solstitiu de iarni;
Mucenicii pe stil vechi, Buna Vestire pe stil nou la
echinoctiul de primavara; Eliseiul, Vartolomeu pe stil
vechi, Sanzienele pe stil nou la solstitiul de iarni;
Santamaria Micé, Ziua Crucii (Céarstovul Viilor) la echi-
noctiul de toamna. Pe structura acestui calendar standard,
se suprapun, in raport de bioritmurile plantelor si anima-
lelor calendarele practice: agrar, pastoral, pomi-viticol si
altele._

In structurile de profunzime ale spiritului uman,
inceputul anului agrar se leaga de germinarea semintelor la
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debutul primaverii. Anul calendarului agrar avea doua
anotimpuri de baza: vara agrard, se desfasura intre sarba-
torile echinoctiului de primédvara (Mucenici, Buna Vestire)
si sarbatorile echinoctiului de toamna (Santamaria Mica,
Ziua Crucii), cu miezul la Sanziene, solstitiul de vars;
iarna agrard intre echinoctiul de toamna si echinoctiul de
primavard, cu miezul la Craciun, solstitiul de iarna.

Calendarul pastoral cuprindea numai doua anotim-
puri: vara pastorald intre Sf. Gheorghe (23 aprilie) si Sf.
Dumitru (26 octombrie); iarna pastorald intre Sf. Dumitru
si Sf. Gheorghe. Miezul verii este marcat de Sf. Ilie (20
iulie), sfant crestin care a preluat atributiile unui zeu preis-
toric al soarelui si focului, celebrat 1a nedeile sau Santiliile
tinute pe munti, in timp ce la miezul iernii pastorale
troneaza Sanpetru de larna, divinitate naprasnicd care
imparte 1n noaptea de 15/16 ianuarie tainul (oi, vite, oa-
meni etc.) lupilor pe un an intreg. Miezurile sezoanelor
pastorale sunt marcate §i de alte ciudate reprezentdri
mitice: Circovii de Vard (16-18 iulie) si, la sase luni
departare, Circovii de larna (15-17 ianuarie). Dar, intr-un
calendar cu doua anotimpuri pastorale anul poate incepe
fie in prima zi a verii, la Sf. Gheorghe, dupa fatatul oilor,
intarcatul mieilor §i urcarea turmelor la munte pentru varat,
fie in prima zi a iernii, la Sf. Dumitru, dupd coborarea tur-
melor, imperecherea (marlltul) oilor. Turmele ciobanilor,
sterile in timpul verii pastorale, sunt fertilizate la intrarea
in iamd, In timp ce holdele tdranilor sunt fertile vara si
sterile iarna.

Calendarul viticol a fost structurat tot din doua
anotimpuri egale: vara fertild, intre Arezanul Viilor sau
Trifonul Viilor (1 februarie), cand seva dadea primele
semne cd se pune in miscare pana la Carstovul Viilor (14
septembrie), ziua cand incepeau oltenii sd-si culeaga viile;
iarna viticold, viata ascunsa a vitei de vie in butoaie si
pahare, intre Céarstovul Viilor si Trifonul Viilor.

Precizia §i eficienta Calendarului tdranului sunt
asigurate de stabilitatea reperelor cosmice (echinoctii, sol-
stitii, faze lunare) si ferestre (bioritmurile de reproducere al
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animalelor, migratia pasarilor, infrunzitul si desfrunzitul
codrului etc.). Cele mai insemnate sarbatori sunt suprapuse
peste solstitii (Crdciunul la solstitiul de iarna, Sdnzienele
sau Drdgaica la cel de vard) si echinoctii (Dochia la echi-
noctiul de primavara, Maica Precesta la cel de toamna). Pe
de altd parte, datele calendaristice ale zilelor dedicate
plantelor, animalelor, pésarilor si reptilelor corespund cu
momentele semnificative ale ciclurilor lor de reproductie:
Nunta Urzicilor (joia din Saptamana Patimilor sau, in alte
zone, Duminica Floriilor) este ziua cand infloreste cea
mai folositoare buruiand pentru om, urzica, nemaifiind
bund de mancat; Ziua Cucului la Blagovestenie sau
Bunavestire (25 martie, in imediata apropiere a
echinoctiului de primavard) cand incepe cucul a cénta;
Sdnzienele (24 iunie, solstitiul de vard); Ziua Sarpelui (14
septembrie, in imediata apropiere a echinoctiului de
toamnad) cand serpii se retrag in adaposturile lor subterane;
Napustitul Berbecilor la Vinerea Mare (14 octombrie) sau
Arhanghelii (8 noiembrie); Filipii de Toamnd (mijlocul
lunii noiembrie, la inceputul postului Craciunului), perioa-
da care marcheaza inceputul imperecherii lupilor; Stretenia
(2 februarie), perioada hibernala cdnd se crede ca fata
ursoaica iar ursul iese din barlog sa-si vada umbra si altele.
Cand aceste traditii locale, valabile pentru anumite conditii
ecologice dar nepotrivite pentru altele, au fost publicate, in
special prin almanahurile-calendare, fard sa se precizeze
locul sau zona de unde provin, a inceput regresul Calenda-
rului popular, fiind numit, adesea cu ironie, Calendarul
Babelor. Cu toate acestea, numeroase activitati agrare, pas-
torale si casnice din satele Romaniei continua sa fie plani-
ficate dupa Calendar popular.

Spre deosebire de Calendarul bisericesc care dedica
in totalitate zilele anului solar Sfintei Treimi (Tatalui, Fivlui
si Sfantului Duh), Fecioarei Maria §i catorva mii de perso-
naje cu existenta reala sau imaginard, canonizate §i impar-
tite pe grade ierarhice si de Calendarul civil care este un
simplu tabel al zilelor lucrdtoare sau nelucratoare, grupate
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pe luni si saptdmani. Calendarul popular cuprinde informa-
tii practice, marcatc de sarbatori §i obiceiuri, despre
intreaga activitate ce se cerea efectuata pe sezoane, luni,
saptamani, zile si chiar momente ale zilei: aratul sema-
natul, formarea si desfacerea turmelor, urcarea sau cobo-
rarea oilor de la munte, zilele favorabile pentru culegerea
plantelor de leac, pentru petit si logodit, pentru pronosti-
curi meteorologice si climatice, pentru prinderea vrajilor si
descantecelor etc. In conditiile in care la sate erau putini
cunoscatori ai slovelor, cine stia pe dinafara Calendarul
popular, o adevératd enciclopedie de cunostinte utile, era
un foarte bun gospodar.

Fixand Nasterea Mantuitorului la solstitiul de iarna
(Craciunul), jar Moartea si Invierea la echlnoctlul de
priméavara (Pastele), parintii Bisericii crestine au renuntat
la modelul anterior, celebrarea Anului Nou la moartea si
renasterea simultand a divinitatii adorate. Volumul de
Documente Etnografice cuprinde informatii referitoare la
doua modele de castigare a nemuririi: precrestin, cu naste-
re §i renastere perpetud, ale carui radacini coboara in neoli-
ticul agrar si ceramic, §i cregtin, cu nastere, moarte §i viata
vesnicd in Rai, pentru credinciosi, i in Iad, pentru paca-
tosi, cu certe radacml indo-europene (Epoca Bronzului si
Epoca fierului) (I. Ghinoiu, 2001, p. 34-35)1.

Inci din prima jumitate a secolului al XVIII-lea,
cand n Tarile roméne au inceput sa circule calendarele-al-
manahuri, in calendarul popular au pétruns elemente care
au uniformizat, prin insasi publicarea lor, obiceiurile si
practicile calendaristice. Almanahurile au influentat ne-
gativ Calendarul popular tot astfel cum avea sa influenteze
mijloacele mass-media folclorul in secolul al XX-lea.
Tindnd seama ca pana in anul 1918 au fost inventariate 450

I Pentru a usura lectura, in text sunt citati numai autorii §i anii
cand au fost publicate lucrarile sau cand s-au facut anchetele de teren.
Datele bibliografice complete se gasesc in lista bibliografica de la
starsitul cartii.
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de colectii de calendare-almanahuri cu un numar total de
2192 volume, se poate aprecia cd publicarea si circulatia
lor a insemnat un stralucit act de cultura nationala. La
inceput, acestea erau niste manuscrise care cuprindeau
tabele astronomice privind zilele, siptdmanile, lunile, ano-
timpurile si sarbatorile religioase ale anului, eclipsele de
luna si de soare, echinoctiile si solstitiile, fazele lunii, pre-
viziuni astronomice §i meteorologice. Continutul lor se
diversifica apoi cu sfaturi practice legate de agricultura,
cresterea animalelor, mestesuguri si apoi cu legende,
povestiri, zicdtori, anecdote (Georgeta Réaduicd, N.
Réduica, 1918). Majoritatea calendarelor-almanahuri
aveau caracter compozit, imprimat de scopul propus de
autori: informare, educatie, divertisment. Intrucét acestea
erau adesea numite «populare», facem precizarea ca terme-
nul indica cui se adresau (poporului) si larga lor circulatie
in masele populare.

Calendarul popular este o creatie de exceptie a popo-
rului transmisd din generatie in generatie prin canale
folclorice obisnuite, fard sa fi fost vreodata tiparit. Denu-
mirea de Calendar popular exprima o realitate etnografica
si folclorica autenticd; el este, intr-adevér, o creatie
anonima, colectiva si orald. Ca instrument perfectionat de
maésurare a timpului, Calendarul popular indica perioadele
cele mai favorabile inceputului activitatilor economice,
delimita zilele lucratoare de cele considerate nelucratoare,
preciza rangul sédrbatorilor si le individualiza prin diferite
obiceiuri §i practici traditionale de zilele fara sarbatori.
Asemanator celorlalte creatii folclorice, el are numeroase
variante, izvorate din dorinta agricultorilor, crescétorilor
de animale, apicultorilor, viticultorilor etc. de a-si pune de
acord activitatea cotidiana cu conditiile climatice determi-
nate, la randul lor, de latitudinea si amplitudinea geogra-
ficd. De aceea, vorbind despre Calendarul popular avem in
vedere imensitatea variantelor locale sau zonale exprimata
de zicala populara: ,,Céte bordeie, atatea obiceie®.
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Calendarul popular si Calendarul Bisericii crestine,
avand scopuri diferite — primul raspundea nevoilor practice
presante, cel de-al doilea esalonarii ritualului crestin de-a
lungul anului - au convietuit peste un mileniu §i jumatate.
A fost un drum lung, cu influente reciproce masive, pe
parcursul caruia slujitorii bisericii au luptat prin toate
mijloacele impotriva practicilor si credintelor transmise
prin intermediul calendarului popular. Calendarul crestin
s-a bazat pe observatii si calcule astronomice exacte, ceea
ce a facut posibila preluarea structurii sale numerice, a
sistemului de corectie si a unitatilor de impartire a timpului
(zile, saptaméni, luni) de cétre Calendarul popular.
Sarbatorile crestine din calendarul ortodox se referd la un
numar mare de personaje care au avut o existenta reala sau
imaginard, canonizate §i impartite pe grade ierarhice
(sfinti, apostoli, cuviosi, proroci, arhangheli, mucenici).
Desi solar, Calendarul bisericesc cu 365 de zile anul
comun §i 366 de zile anul bisect, face evidente referiri la
calendarul lunar: in calculul sarbatorilor pascale intrd nu
numai data echinoctiului de primdvara (fenomen
astronomic solar), ci si data cand astrul selenar ajunge la o
anumita faza lunara; calendarul este impartit in unitéti de
masurd a timpului de origine solard (zilele) si lunarad
(saptamanile si lunile) etc. Prin repartizarea calendaristica
a celor doua evenimente fundamentale ale dogmei
hristologice — nasterea solard (la solstitiul de iarnd) si
moartea urmatd de inviere solard (la echinoctiul de
primavara) si lunard (Sinodul ecumenic de la Niceea, tinut
in anii 325, fixeaza Luna Plind) - s-a netezit calea adoptarii
crestinismului atat de adoratorii cultului solar, cét i de cei
ai cultului lunar. Impacand in egald masurd adoratorii
divinitatii solare §i pe adoratorii divinitatii lunare,
crestinismul a reusit sa devind o religie universala.



RADACINI ISTORICE

Daca Calendarul si Panteonul popoarelor legate de
Carpati si Dundrea de Jos ar fi fost scris in antichitate,
acestea ar fi scos in evidentd asemandrile si deosebirile
dintre doud mari civilizatii ale timpului, una meditera-
neand, greco-romand, care se exprima in piatrd (temple,
statui, cetdti) si alta carpaticd, gefo-dacd, care se exprima
in lemn si pamant (cetati, stalpi, temple), in lut ars si aluat
copt (figurine antropo-, fito- si zoomorfe). Panteonul
romanesc este o lume miticd atipicd in raport cu panteonul
greco-roman, alcatuitd din divinitdti putin cunoscute la
nivelul scrisului, dar foarte active la nivelul culturii orale.
Mircea Eliade numeste inspirat aceastd realitatea miticad.
care supravietuieste in sud-estul continentului european
crestinism cosmic. Fara a fi erezie, crestinismul cosmic
este o liturghie desfasurata atit sub bolta cerului cat si sub
cupola bisericii, care cultiva intelepciunea de a trdi in pace
cu semenii $i cu natura personificatd din jur. Dumnezeu
este aproape de oameni, participa la bucuriile si necazurile-
lor, 1i ajutd, 1i pedepseste, std mai mult cu ei pe Pamant
decat cu sfintii in Cer. Din natura personificatéd i animata
cu viata (astrii, fenomenele atmosferice, plantele, vietui-
toarele) romanul si-a ales mama, tata, frate, sora, sotie
postumad, prieteni etc. Unele reprezentédri mitice, precum
stelele de pe cer si brazii din padure, se nasc, se casatoresc
si mor o datd cu nasterea, casdtoria i moartea oamenilor.
La nagterea unui om apare pe Cer o stea, care-l insoteste ca
un inger pazitor si dispare o data cu el la moarte; rasare un
brad care va fi téiat $i pus la capataiul mormantului ca sot
sau sotie postumd; copilul ursit nefavorabil de Ursitoare
este Inchinat bradului, sé-i asigure protectie magicd; prin
cantecele funerare sufletul mortului este sfatuit sa se lege
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pe drumul care-I duce in Lumea de dincolo frate cu lupul
si sora cu vulpea sau vidra. Impreuna cu natura inconjuré-
toare, credinciosul se sanctifica atat la Nagterea, Moartea si
Invierea Méntuitorului, cat si a Mosului Craciun, Babei
Dochia, Célusului. Cultul Zeitei Mama, Gaea, trebuie sa fi
fost foarte puternic de vreme ce romanii o invoca §i astazi
in cantecele funerare (Cocos Gaia a cantat / Sufletul i I-a
luat...), in blestemul A4 te lua Gaia, in jocurile de copii
De-a Mama Gaia, 1n unele colinde etc.

Aceastd lume uitatd, care se legitimeaza, pentru
prezent, prin arhetipurile descoperite de etnologi si, pentru
trecut, prin vestigiile descoperite de arheologi, a fost nu-
mita de un cunoscut arheolog si antropolog american de
origine lituaniana, Marija Gimbutas, Civilizatia Vechii
Europe, si definita ca o entitate culturald cuprinsd intre
6 500 — 3 500 i. H, axatd pe o societate matriarhald,
teocraticd, pagnicd, iubitoare si creatoare de artd care a
precedat societdtile indo-europenizate ...; Trebuie sd
recunoagstem realizarile stramogilor nostri ,,vechi euro-
peni‘“ asa cum au fost: constructori de temple, producatori
de ceramica, admirabil pictatd, §i de obiecte de cult
(Marija Gimbutas, 1988, p. 49-50). Cu argumente si
informatii interdisciplinare (antropologice, lingvistice,
etnografice) autoarea demonstreazd cd intr-un larg areal
geografic axat, in principal, pe Carpati si bazinul inferior al
fluviului Dunérea, s-a dezvoltat, anterior civilizatiei antice
greco-romane §i mitului biblic al Creatiei Lumii de Zeul
Tatd, un complex cultural si religios subordonat mitului
Creatiei Lumii de Zeita Mama. Contestatd de unii,
aprobatd sau trecutd sub ticere de altii, Marija Gimbutas
are meritul incontestabil de a face o bresa semnificativa in
zidul care separa nefiresc civilizatiile antice legate de
mare, de cele legate de uscat, de rauri, fluvii i alte ape
continentale. Sindromul antichitatii greco-romane, totul
vine §i pleaca de la grecii antici sau de la romanii civilizati
care au cucerit Dacia locuitd de barbari, trebuie depasit
prin despletirea, In lumina noilor descoperiri arheologice,
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firului istoric de la cele doua capete ale sale: din trecut, de
unde materialul arheologic al Vechii Europe atesta in
bazinul inferior al Dunarii societati agrare pasnice, lipsite
de fortificatii elaborate si arme de lupta, in care rolul prin-
cipal il jucau femeile, si din prezent, de unde materialul
etnografic si folcloric, aflat oricadnd la indeméana specia-
listilor, isi revendica autohtonia.

Arhetipurile Vechii Civilizatii Europene, prezente in
limba vorbita (zicale si proverbe, jurdminte si blesteme,
descantece si vrdji), in cultura popularad (sarbatori, obice-
iuri, acte rituale, practici magice), in gesturile i comporta-
mentul oamenilor, pot fi ordonate dupa diferite criterii:
geneza, domeniile care le-au conservat, vechime etc.
Generalizdnd imensul material documentar pana la limita
admisa stiintific, operatie indispensabild pentru a cuprinde
intreaga perspectiva a celor 10 000 de ani de cultura si
civilizatie carpato-dunareana (mileniile 8 1. H. - 2 d. H.),
istoria mitica de la Dunédrea de Jos a fost impartitd in trei
mari complexe spirituale: primul este dominat de Zeita
Mama neolitica (8000 i. H. — 2 500 1. H.); al doilea de Zeul
Tatd (2 500 1. H — anul 0); al treilea de Fiul lui Dumnezeu,
lisus (anul 0 - ). Dupa un alt criteriu, modul in care si-au
imaginat oamenii cd aratd divinitatea adorata, europenii au
edificat doud lumi materiale si spirituale inconfundabile:
una neoliticd, geomorfd, avand ca model Oul, alta, antro-
pomorfa, Epocile Bronzului, Fierului §i Cregstinismului,
avand ca model Omul. Daca lumea antropomorfa este, in
mare, cea pe care o0 cunoastem, lumea geomorfa o cunoas-
tem indirect, prin proiectia in contemporaneitate a arheti-
purilor Vechii Europe: oul si oala, lutul si aluatul, pante-
cele si grota, divinititile mumad (Muma Padurii, Muma
Caloianului, Muma Ploii, Maica Precesta). Un loc aparte il
ocupd zeita pasdre in dubld ipostaza: datitoare de viata,
reprezentatd de pasarile de balta (rata, barza, lebada) si de
cele rapitoare de viatd, reprezentate de pasarile pradatoare
de zi (gaia, corboaica, vulturul) si de noapte (bufnita).

Argumentele paleogeografice atestd, fara nici un du-
biu, cd teritoriul intersectat de cursul inferior al fluviului
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Dunérea sx Carpatii au oferit conditii excelente de supra-
vietuire, in primul rand hrana si adapost Daca marile fluvii
ale lumu Nilul, Hindusul, Gangele si altele, au adapostit
mari civilizatii, bazinul Dunarii de Jos nu putea sa faca
exceptie. Repartitia pe harta Europei a primelor culturi
neolitice confirm:d c¢d Dunédrea inferioard este leaganul
primei sau Vechii Civilizatii Europene. De pe Dunire a
pornit cultura Carcea (sat in jud. Dolj) care s-a extins in
Campia Olteniei §i a trecut muntii in Transilvania, pana la
Gura Baciului (jud. Cluj). Pe ambele maluri ale fluviului
s-a dezvoltat, cu 7000 de ani in urma, pe fondul altei
culturi dundrene, Schela Cladovei, un adevarat imperiu
civilizator, cultura Crig-Staréevo. Aceasta s-a extins pe
Dunire, in jos, in Oltenia §i Muntenia, si pe Dunare in sus,
in Banat, apoi in Crigana si Transilvania, a trecut Carpatii
in Moldova, pana dincolo de Prut alcatuind prima unitate
culturald i etnicd in spatiul in care istoria avea si
consemneze, peste milenii, prezenta geto-dacilor, stramosii
autohtoni ai romdnilor. Aceasta cultura, Cris-Staréevo,
spun arheologii pe baza materialului scos la lumina zilei de
pe intreg teritoriul in care a fost atestatd, a constituit baza
dezvoltdrii vietii neolitice pe teritoriul Romaéniei (C. Preda,
2000). Panteonul carpatic este alcatuit din reprezentéri mi-
tice transmise pe cale orala, in special prin Calendarul
popular si Cartea romdneascd a mortilor (Kahane
Mariana, Georgescu-Stinculeanu Lucilia, 1988).

Cine nu a citit sau nu a auzit cate ceva despre Cartea
egipteand a mortilor, ale carei versete scrise pe papirus si
bagate pe sub pangllclle mumiilor sau scrise pe peretii
mormintelor, a existat in Egiptul antic §i astdzi nu mai
existd? Putini stiu insa ci a existat i existd o Carte roma-
neascd a mortilor nescrisa, cu-texte de initiere a sufletului
pentru drumul mitic ce leaga lumea de aici de lumea de
dincolo, céntata si astazi in zeci de sate de un cor feminin
in momente §i locuri semnificative ale ceremonialului
funerar! Mesajele ei, de mare vechime si tulburétoare fru-
musete, sunt adresate mortului strigat pe nume (Ion, Vasile
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etc.) sau printr-un nume tabu (Dalbu de Pribeag), zeitelor
destinului (Zorilor), sotului sau sotiei postume (bradul,
sulita, steagul de inmormantare), substitutelor mortului
(stalpul funerar), addposturilor postume (sicriul, morman-
tul, cimitirul, pamantul), Zeitei mortii in ipostaza de pasare
de prada (gaia, corboaica) si antropomorfa (Zana Batrana,
Moartea, Maica Precesta, Maica Irodia), ghizilor providen-
tiali (lupul, vulpea, vidra), vamesgilor binevoitori, persona-
Jjelor psihopompe si, In final, rudelor mortului din lumea
de dincolo. Ca dovadid a vechimii, in cintecele funerare
(Zori, Brad, Cantecul cel Mare, Cantec de priveghi) din
Cartea roméneasca a mortilor nu apare Iadul, tdram infio-
rator atestat de istoria religiilor mult mai tarziu. Sufletul
omului, invizibil i intangibil, tine de sacru si, ca urmare,
are si el acces in panteonul divin. Daca romanii $i stramosii
lor carpatici au asimilat sacrului astrii, vietdtile, plantele
etc., nu puteau sa se lase pe ei ingisi in afara paradisului,
resedmta divinitétii adorate. Omul nu intrd in panteon cu
trupul, ci cu sufletul. In drum spre nemurire, sufletul lui
viziteazd mai multe panteonuri (addposturi): casa copilului
(placenta), trupul, casa, satul etc., in lumea de aici; sicriul,
mormantul, cimitirul in lumea de dincolo. Vom prezenta,
in incheiere, imaginea panteonului lumii de dincolo, asa
cum apare in versetele din Cartea roméneasca a mortilor.

Lumea de dincolo este imparatia sufletelor, sinonima
cu Raiul crestin. In raport cu punctele cardinale, aceasta se
gaseste spre soare-apune. Dupa scalda rituala si gatitul
mortului acesta este orientat, cu picioarele inainte, pe
directia in care trebuie sa mearga: est-vest. Oamenii vii
privesc spre rasarit, oamenii morti spre apus. Pentru a nu
rata calea cea bund, indicata de cobordsul Soarelui spre
apus, mortii se ingroapa intotdeauna dupa amiazd. In
aceeasi directie mergeau si sufletele dupa moarte in peri-
oada Egiptului antic, Indiei vedice, Greciei antice etc.
Orientarea pe orizontala est-vest este dublatd de orientarea
pe verticala sus-jos. Dupa unele expresii populare, aceasta
s-ar afla in al noudlea cer. Imparatia mortilor este, in raport
cu Pamantul, in Tara de Sus:

18



»--. Cé cl astazi pleaca
De la el de-acasa
Si de la vecini,
Din Tara cu doru,
Sa-mi umble cu Domnu,
Din Tara de Jos
Trece in ha de Sus* ...
(Zorile din casd, Ursatesti, jud. Gorj).

In toate variantele cantecului de Zori, Lumea de
dincolo este un taram linistit, mirific, cu multe flori. In
bocetul versificat din Moldova apar codrul §i pésarile
codrului:

»3d mai zbori din pom in pom
Si sa vii la noi de dor;
— Niculai, da un’te duci?
- Unde-s codrii plini de cuci
Si pasarile cantatoare
Si-apoi ne-ntorcatoare!“
(Paraul Cirjei, jud. Neamt).

Sintagmele Dealul cu jocul, Cdmp cu jocul, Hord
mare, Mahalaua noastrd, Casd mare, Stol de golumbei
redau starea generalizata de relaxare din Tara de Sus si
vietuirea in cete. In Tara de Sus oamenii sunt grupati, ca
s1 in Tara de Jos, pe familii §i neamuri, pe sate §i parti de
sate (mahalale). Astfel, sarcina noului venit de a gasi
adresele pentru transmiterea mesajelor de la cei vii este
mult usuratd. Acolo §i aici oamenii isi au rude, prieteni,
cunoscuti.

»--- S-acolo la vale
Este o casa mare
Cu ugile la vale,
Feresti la soare.

Si acolo ca este
Mahalaua noastra
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Tineri si batrani

Si copilasi mici,

Tot cete de fete,

Palcuri de neveste

Si de baietei,

S-or fi si de-ai mei

Si iar sd le spui,

Anume la toti,

Ca noi 1i agteptam

Tot la zile mari,

In ziua de Joimari,

Cu ulcele noi.

Cu haine spalate,

In lacrimi udate,

La soare uscate*
(Zorile din casd, Topesti, jud. Gorj).

Este un tardm edenic, fara ierarhie sociald. Oastea de
acolo nu are steag, stegar, cdpitan. Nefericiti sunt numai
tinerii necasatoriti, calugarii, termen ofensator adresat pe
pamant burlacilor, celor care isi incheie viata fard sa-si
intemeieze o familie. Acestia, mdruntei ca fluturii, for-
meaza un grup aparte care, aruncand vina pe parinti, 1i
blestema ci nu i-au cisitorit. In Muntenia se spune frec-
vent despre parintii carora le-a murit un flacau sau o fata
mare ca i-au cdsdtorit cu pamdntul. Credinta ca sufletele
mortilor sunt anuntate ca le va sosi o noud rudé prin trasul
clopotelor, cantatul cu trambita de cei de aici este generala.
De aceea, noii veniti sunt asteptati ca oaspeti dragi, Cu
mese intinse / Si faclii aprinse. Principalul neajuns al
Lumii de dincolo este de naturé etica acolo lumea este fara
dor si fara compasiune, stdri sufletesti lasate povara
rudelor de aici. Conditia pusd Dalbului de pribeag la
primirea in lumea mortilor este uitarea cu desdvarsire a
existentei pamantene, a celor dragi. Credinta in existenta
unei Lumi de dincolo este atestatd la romanii de pretutin-
deni.
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Prin acelasi fenomen al oralitdtii s-a transmis si
Calendarul popular. Reprezentarile mitice sezoniere care il
populeazd sunt mostenite de la substratul autohton al
Vechii Europe, trac si geto-dac, imprumutate si asimilate
de la cultele greco-romane si orientale, dar si creatii mitice
relativ recente, romanesti si strairomanesti. Indiferent de
origine, acestea s-au adaptat, uneori sau contopit cu
crestinismul. Dupa varsta anului, mare zeu al omenirii, si a
metamorfozelor lui calendaristice, sfintii sunt, de la 1
ianuarie la 31 decembrie, tineri (Anul Nou, Sanvasai,
Dragobete, Navalnic, Santoader, Sangiorz), maturi
(Santilie, Sdmedru) si batrani (Mos Andrei, Mos Nicolae,
Mos Ajun, Mos Craciun, Anul Vechi). La randul sau,
Marea Zeita si metamorfozele ei calendaristice se impart,
incepand de la echinoctiul de primévara, in trei generatii:
zeite fecioard (Sanzienele, Dragaica, Lazaritele, Ielele,
Fata Padurii), zeite muma (Maica Precesta, Maica
Domnului, Muma Pamaéantului, Muma Padurii) si zeite
batrane (Sfanta Vineri, Varvara, Dochia). Ele isi fac apa-
ritia, cand si cand, in peisajul spiritual contemporan: li se
aduc ofrande, adesea sangeroase (porcul la Craciun, mielul
la Sangiorz, berbecul la Samedru), sunt respectate si
temute precum sfintii in zilele de celebrare (Rusaliile,
Calusul, Filipii, Ziua Ursului), invocate pentru rezolvarea
unor probleme presante (Paparuda si Caloianul in verile
secetoase, Maica Precesta, Sanicoard pentru casitoria
fetelor, Sanvasai si Santandrei pentru aflarea ursitei etc.).
Zilele dedicate plantelor, animalelor, pasarilor si reptilelor
corespund cu bioritmurile lor de reproducere: Nunta
Urzicilor (joia din Séptamana Patimilor sau, in alte zone,
Duminica Floriilor) este ziua cand infloreste cea mai
folositoare buruiana pentru om, urzica, nemaifiind buna de
mancat; Ziua Cucului la Blagovestenie sau Bunavestire (25
martie, in imediata apropiere a echinoctiului de priméavara)
cand incepe cucul a canta;, Sanzienele sau Dragaica (24
iunie, solstitiul de vara), ziva cand infloreste planta cu
acelasi nume, substitut fitomorf al zeitei agrare in
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Panteonul romaénesc; Impuiatul Ursilor sau Macavei (1
august), ziua cedicatda imperecherii ursilor in vederea
reproducerii); Ziua Sarpelui (14 septembrie, in imediata
apropiere a echinoctiului de toamna) cand reptilele se re-
trag 1n adédposturile subterane; Nunta Oilor sau Napustitul
Berbecilor la Vinerea Mare (14 octombrie) sau Arhan-
ghelii (8 noiembrie) cand se slobozesc berbecii in turma
oilor pentru imperechere; Filipii de Toamna (mijlocul lunii
noiembrie), la inceputul perioadei de imperechere a lupi-
lor; Stretenia (2 februarie), cand se crede ca fata ursoaica
iar ursul iese din barlog sd-si vada umbra etc. Spre deose-
bire de Calendarul bisericesc care dedica toate zilele anului
solar Sfintei Treimi (Tatdlui, Fiului si Sfantului Duh),
Fecioarei Maria si cdtorva mii de personaje cu existenta
reald sau imaginard, canonizate §i impartite pe grade ierar-
hice, si de Calendarul civil care este un simplu tabel al zile-
lor lucréatoare sau nelucritoare, grupate pe luni §i sapta-
mani, Calendarul popular este deschis tuturor personifi-
carilor naturii cu chip de om, pom, plantd, animal, pasare,
reptila.

Panteonul carpatic, dovada a vechimii lui, are lega-
turi nu numai cu cel greco-roman, decadent inca de la
scrierea lui in antichitate, cu zei imorali, pusi pe ingelatorii,
tradari si incesturi, ci §i cu panteonul Indiei antice, care a
fascinat mari spirite romanesti (Eminescu, Brancusi,
Cosbuc, Eliade). Adesea, pe paméantul carpatic zeii indieni
se numesc §i 151 indeplinesc atributiile lor de acasa: zeul
Universului Shiva, In colindul de Craciun Siva, zeul pluvio-
metric Rudra, in ceremonialul Paparudei, zeul mortii lama,
invocat in unele expresii romanesti (a da lama in pasari, in
vite, cu sensul de moarte), zeul atmosferic Vayu in
personificarile roménesti ale aerului in migcarea (vant,
viscol, vartej, vijelie), sacrificiul vacii, mai rar al altui
animal, atestat frecvent in Cartea roméneasca a mortilor.

Structura sanctuarelor dacice §i conceptele care au
stat la baza edificarii §i functiondrii lor drept calendare ar
confirma afirmatiile unor scriitori antici referitoare la
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preocupdrile astronomice ale dacilor. Evidenta scurgerii
timpului, marcarea zilelor pe piesele care compun
sanctuarele si corectiile realizate la Incheierea unui anumit
numdr de ani erau efectuate, fard indoiald, de un mic numar
de oameni initiati In tainele astronomiei. Apartenenta de
castd a cunostintelor astronomice §i manipularea lor in
scopuri sociale, speculdndu-se teama fireasca a oamenilor
fata de unele fenomene cosmice, cum ar fi de pilda eclip-
sele de soare, au dus, firesc, la sacralizarea calendarelor.
Functia de calendar a intregului complex de sanctuare de la
Sarmisegetusa este confirmatd de studiile arheologice si
analizele matematice, ca si de ridicarile topografice care au
vadit orientarile astronomice exacte ale pieselor compo-
nente. Identificarea directiilor de orientare a pietrelor in
raport cu echinoctiile i solstitiile este inca un argument ca
dacii aveau vaste cunostinte astronomice ce le permiteau
sd Intocmeasca calendare precise (Teodorescu, Chis, 1982,
p. 54).

Imediat dupa cucerirea Daciei de cétre romani, colo-
nistii au impus, o data cu administratia, calendarul imperial
cu inceput de an la 1 ianuarie. Romanii au lichidat sau au
prigonit tagma preoteascd a dacilor care era initiatd in
probleme astronomice si calendaristice. Dominatia lor in
Dacia a fost suficient de lungé pentru ca autoritatea admi-
nistrativd §i militard sd generalizeze calendarul oficial.
Totusi, acesta trebuie sa fi prezentat, mai ales in masele
largi populare, elemente diferentiate fatd de calendarul
standard al Romei. In mileniul intai al erei noastre au avut
loc prefaceri de referinta pentru istoria si cultura roma-
neasca: zamislirea poporului si a limbii roméne, asimilarea
unor elemente culturale de la popoarele cu care autohtonii
au venit in contact, adoptarea crestinismului, inlocuirea
ritualului funerar de incinerare si revenirea la cel de inhu-
mare etc. Cercetdrile din ultimele decenii, bazate pe noi
descoperiri §1 determindri de materiale arheologice, exclud
cu desdvarsire caracterizarile facute, uneori interesat, aces-
tei perioade prin formulari nihiliste de genul: ,,vid istoric®,
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»Hhiatus istoric®, ,.gol istoriografic”, ,mileniu negru®,
»~enigma istorica* si altele. Problema acestui mileniu, care
debuteaza cu hotdrdrea imparatului roman Domitius
Aurelianus de a abandona Dacia. este de acum rezolvata cu
ajutorul documentelor arheologice scoase la lumina zilei
din solul fostei prcvincii romane care dezvaluie modul de
viatd, material si spiritual, al populatiei locale romanizate.

Calendarul popular, alaturi de alte creatii de exceptie
ale culturii populare, are profunde semnificatii pentru civi-
lizatia si cultura romaneased. El este un document pretios
pentru teza istorica, deja demonstrata, a autohtoniei i per-
manentei poporului roméan pe teritoriul carpato-ponto-da-
nubian.



SINCRETISM PAGANO-CRESTIN

Facand un bilant al sarbatorilor crestine si necrestine
culese de etnografi si folcloristi la sfarsitul secolului al
X1X-lea si inceputul secolului al XX-lea, Tudor Pamfile
scria in anul 1914 despre ,,stearsa fata crestineasca ce o au
toate sarbatorile noastre, chiar si acelea al caror nume ni
1-a dat biserica; insd ca datina si literatura orald, poporul a
imprumutat de la bisericé foarte putin“ (Pamfile, 1914, p.
224). Imaginatia populard a actionat mai putin asupra
evangheliilor, care erau complet straine de viata cotidiana.
In schimb, biografiile sfintilor, ascultate de popor la bise-
ricd sau citite de cunoscatorii slovelor, au fost trecute prin
filtrul géndirii populare §i transmise apoi pe cale orala.
Expuse monoton in cértile bisericesti, pe acelasi tipic, cu
multe nume strdine onomasticii romanesti, greu de memo-
rat, cu minunile incredibile puse pe seama lor, aceste
naratiuni au fost transformate intr-un numar impresionant
de povestioare. Poporul a schimbat, inainte de toate, nu-
mele unor personaje preluate din calendarul bisericii cres-
tine: Sfantuletul, Baba Dochia, loan Fierbe-Piatra,
Constandinu Puilor etc. Pe altii i-a retrogradat prin elimi-
narea atributiilor specifice ierarhiei crestine (sfant, arhan-
ghel, mucenic, martir), numindu-i ca pe oamenii de rand:
Sava, Foca, Tudose. Considerand ca meritele lor sunt mult
prea mici pentru locul ocupat in calendar, poporul i-a facut
raspunzatori de hrana animalelor si fiarelor sélbatice, de
casdtoria fetelor, de infrunzirea si desfrunzirea codrului si
multe altele. Pentru cei vechi era greu de inteles ca acelasi
personaj putea sd dea concomitent ploaie pentru recolte ca
sa-1 impace pe agricultori, soare pentru coacerea strugu-
rilor ca sa-i impace pe viticultori, vant pentru punerea in
miscare a morilor ca sd-i impace pe morari etc. Ar fi
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insemnat sa avantajeze pe unii §i sd-1 dezavantajeze pe
altii. [ata de ce, pentru acele vremuri stravechi, o singura
dorinta sau un singur izvor de nadejde nu a fost suficient.
Mai potrivitd s-a dovedit credinta in ,,sfintii” (zeii) spe-
cializati, pastrati de memoria poporului. Compromisul a
fost usor de realizat: Calendarul popular a pastrat, In gene-
ral, data de sarbdtorire a sfintilor crestini, dar le-a adaugat
unele din atributiile zeilor pagani. Astfel, Santilie alunga
pe diavol cu biciul de foe, Sanpetru de larna si Santandrei
apara vietatile salbatice, in special lupii, Maica Precesta si
Varvara ajutd fetele la maéritat si femeile la nastere,
Sanpetru de Vara tine cheile raiului, Sannicoara sare in aju-
torul pescarilor si a celor care céldtoresc pe ape, salvan-
du-i de la 1nec etc. Aceste atributii erau insa in opozitie cu
dogma crestina monoteistd si submina autoritatea lui
Dumnezeu, care se vedea nevoit sd-si impartd puterea cu
sfintii, deveniti peste noapte niste semizei. In unele le-
gende si traditii populare sfintii (zeii) din calendarul popu-
lar se revoltd Impotriva stdpanului, sprijina fortele male-
fice, intreprind actiuni care nu pot fi stavilite de forta
Atotputernicului, precum Simion Stalpnicul. Conform
unor traditii, Simion Stilpnicul ar tine vénturile intr-un
butoi pentru a le da drumul cénd crede el de cuviinta.
Odata, supdrat pe Dumnezeu, care i-a luat unicul copil, a
legat vanturile spunand: ,,Mi-ai luat tu copilul, n-am sa mai
dau nici eu vant la lume!*. Trimite Dumnezeu vorba prin
alti sfinti, dar raspunsul ramane acelasi: ,,Nu m-a ascultat
pe mine cand l-am rugat sa nu-mi ia copilul, nu am sa-1
ascult nici eu!“. Pe pamant se inmultiserd bolile, oamenii
mureau pe capete ,,caci vantul e ca o scaldatoare, curita
totul“. Pentru a-l1 convinge sd dea drumul véntului,
Dumnezeu cere ajutor tuturor vietuitoarelor. Vine si randul
cocosului sa intervind pe langa stapanul vanturilor:

- De ce nu dai drumul vantului, Sfinte Simioane, caci
uitd-te ce rau e pe lume!

~ Nu dau pentru cd mi-a luat Dumnezeu copilul!
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- Ce poznas esti! Dar mie cati copii mi-a luat
Dumnezeu? Ce ar mai fi sd ma necjesc si eu ca dumneata?
Daca moare unul, fac altul pe loc! si ia un pui si-i suceste
gatul.

Sfantul Simion se uita la cocos, se lumineaza la fata
si 11 raspunde:

- Ce bine zici, de nimeni n-am ascultat, dar pe tine
am sa te ascult.

Si a dat drumul la vant. De sapte ani, cat a jalit el
copilul, nu fusese vént prin lume. De aceea cand moare
cineva se jeleste sapte ani si apoi se uitd. Dumnezeu l-a
chemat la dansul si i-a spus:

— Pentru c@ mi-ai facut un asa bine, iti dau voie sa tii
40 de géini si prin sat s& umbli.

Si de atunci, spune traditia, e cocosul asa de voinic i
de drag gainilor” (Ghinoiu, 2000, p. 167).

Ca atare, diferenta dintre Calendarul crestin si Calen-
darul popular este usor de sesizat: primul este un instru-
ment al religiei monoteiste crestine, al doilea o sinteza spi-
rituald a credintelor politeiste pagane.

Crestlmsmul a inlocuit unele din credinte pagane re-
curgand la compromisuri si invoieli tacite. In Occident, cu
toata inversunarea cu care s-au manifestat slujitorii cultului
crestin fatad de incercarea poporului de a pastra sarbatorile
prestigioase anterioare, crestinii §i pagénii au ajuns la
numeroase intelegeri privind zilele calendarului. Tertulian
face cunoscut ca, pe vremea lui, sarbatoarea iernii, Bruma,
era respectatd de cei mai multi crestini, $i c@ preotii tunau
si fulgerau impotriva credinciosilor care tineau sérbatoarea
Darurilor (1 ianuarie), sarbatoarea Matroanelor (1 martie),
Saturnaliile, Sarbatoarea Parintilor (22 februarie). Astfel
de sarbatori 1i apropiau pe crestini §i pagani prin sensul lor
omenesc §i impaciuitor. Ele nu pomeneau numele vreunui
zeu roman §i nici nu contineau elemente potrivnice noii
dogme, ci se refereau la doud domenii neutre: obiceiurile
de familie si obiceiurile calendaristice (Candrea, 1928, p.
113). Incercarea de impécare i neutralizare a sarbétorilor

27



a esuat Insa o data cu hotérarea luata de impéaratul Teodosiu
de a suprima in intregime calendarul public al Romei.
Incepand cu anul 383, acesta a fixat, prin ordonantd Impa-
rateascd, numai cateva sarbatori: Calendele lui Ianuar, du-
minicile, Pastele, ziua nasterii principelui si a urcarii lui pe
tron, aniversarea intemeierii Romei §i a Constantinopo-
lului. Efectul nu a fost insa cel asteptat. In aceastd confrun-
tare a credintelor vechi si noi ,,preotii se lupta din rasputeri
cu indératnicia poporului, dar in zadar. S$i atunci, biserica,
obosita de luptd, se vazu silitd sa cada la invoiald. Primi in
noul calendar multe din sarbatorile pe care poporul stiruia
sd le pastreze din cultul stravechi, dar le boteaza altfel. A
pastrat sarbatoarea, adicd ziua in care se serba ceva din
cultul pagéan, dar alungd numele zeului cédruia sarbatoarea
ii era consacrata si il inlocui cu un eveniment de esenta
crestind. In felul acesta, biserica adopta tot ce se mai pastra
in popor din cultul pagan“ (Candrea, 1928, p. 112). In noua
strategie adoptatd de bisericd, doua solutii au fost mai
importante:

- Biserica a adoptat data sarbatoririi pagane, dar a
pus in locul acesteia o sdrbatoare crestind. De pilda, in
locul sédrbétoririi Parintilor, zi cand parintii se adunau ca s
cinsteascd mogii §i strdmosii, a fost instalatd o sdrbatoare
nou creatd, si anume asezarea in scaun a Sf. Petru. Esecul
a fost total pentru cd poporul, desi a adoptat noua denumire
a sarbatoririi, a celebrat in continuare, vechea sarbitoare.
Asa cum o sd constatdm pe parcursul lucrdrii, majoritatea
sarbatorilor din Calendarul popular care pastreaza nume
crestin au cu totul alt sens decét cel din Calendarul
bisericesc. In unele situatii rocada sarbatorilor pagane cu
cele crestine a fost ceva mai inspiratéd: in locul sérbatorii
solstitiale a Soarelui, ziua nasterii lui ,,Sol Invictus®, cele-
brata la 25 decembrie, a fost introdusd Nasterea Domnului,
denumitad de carpato-dundreni Craciun. Un document
sirian este semnificativ pentru acele vremuri de inlocuire a
unui sistem religios politeist cu unul monoteist crestin:
,»Crestinii participau la sarbatorile si veseliile Soarelui.
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Observand aceasta, parintii bisericii hotarara sa aseze in
aceasta zi nagterea Mantuitorului (Candrea, 1928, p. 114);

— In multe cazuri, biserica a adoptat nu numai data
calendaristica a sdrbatorii precrestine, ci $i practicile
efectuate cu acea ocazie. Astfel, la 25 aprilie, la Rogigalia,
cand se aduceau jertfe si se faceau rugdciuni pentru pros-
peritatea semanaturilor, preotii crestini ieseau si ei in cAmp
pentru ocrotirea semanaturilor. Mai tarziu, aceastd sarba-
toare a fost mutatd de bisericd in a cincia duminica dupa
Pagte, iar la romani cu inc@ doudsprezece zile mai tarziu, in
sambata Rusaliilor (Candrea, 1928, p. 124). In aceasta
categorie de adoptare crestind a obiceiurilor precrestine
mai pot fi amintite celebrarea nasterii Sf. Ioan Botezatorul
la solstitiul de vara, cdnd poporul sarbdtorea Sanzienele
sau Drégaica, reprezentéri mitologice cert precrestine, apoi
ziva Sf. Trifon, care e corespondentul roménesc al
Lupercaliilor romane etc.

Asa cum crestinismul a transformat la inceput tem-
plele pagane in biserici prin simpla schimbare a denumirii,
tot asa a schimbat mai tarziu poporul sensul sarbatorilor si
ceremoniilor. Atributiile zeilor mari le-a preluat Dumne-
zeu, in timp ce atributiile mai mici au fost rezervate divini-
tatilor pagéane protectoare ale cAmpului, vitelor, caselor etc.
Procesul completarii Calendarului popular cu sfinti imbra-
cati in haine pagane si cu zei imbrécati in haine crestine, ca
si impartirea atributiilor dupa rang, varsta, tinere (sarba-
torirea mai mult sau mai putin fastuoasa) a fost de lunga
durata si mult complicatd de influentele spirituale primite
de la popoarele invecinate sau mai indepartate. Din Calen-
darul bisericesc, suprapopulat cu sfinti i martiri, Calen-
darul popular a preluat numele acelor sarbatori care coinci-
deau, ca datd, cu manifestarea unor fenomene cosmice
(echinoctiile si solstitiile) si terestre (momente importante
din ciclul biologic al plantelor si animalelor, inceputul sau
sfargitul unor activitati productive).

Pentru tema dezbatuta prezinta interes si modul con-
cret in care biserica a reusit sa acopere cu sfinti si sdrbétori
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zilele anului. Inainte de crestinizare, in antichitatea deca-
denta, asistam la o ,eroizare” a calendarului, prin inlo-
cuirea divinitétilor locale, care luaserd locul marilor zei,
disparuti din amintirea poporului, cu eroi. In Grecia, ado-
rarea acestor eroi a atins proportii nebanuit de mari datorita
oracolului din Delfi. Pitia, consultatd 1n situatii critice,
recomanda adorarea personajelor din istoria legendara, dar
decreta si noi eroi, adicad canoniza personaje reale sau
contemporane a caror moarte a fost insotitd sau urmata de
fapte extraordinare (Rahde, 1985, p. 138-143). Apropierea
care se face in acest sens intre oracolul din Delfi si Sfantul
Scaun este justificata: ,,Apollon, reprezentat prin Pitia,
crea zei si eroi dupd cum papa crea sfinti. $i unul si altul
erau infailibili“ (Candrea, 1928, p. 115). In timpul
dominatiei romanilor numarul eroilor creste, dar decreta-
rea lor nu mai este facuta pe cale religioasa, ci de puterea
civild, prin votul senatului, pentru unul sau altul din
candidatii-eroi. Instaurarea crestinismului a impus, fireste,
curdtirea calendarului de eroii pagéani si inlocuirea lor cu
sﬁntl §i martiri. Incepe astfel un proces complex pentru
canonizarea sfintilor si inlocuirea zeilor si eroilor pagéani
repartizati pe cele 365 de zile ale anului. Multi dintre sfintii
calendarului isi au originea in religiile anterioare: in
mozaism (Sf. Ilie, Sf. Elisei, Sf. Samson), in politeismul
greco-roman (zeul comertului la greci Hermes si Mercur la
romani au devenit doud personaje crestine, Sf. Hermes si
Sf. Mercur), in budism (Budha-Botistava devine Sf.
loasaf). Personajele intélnite in paginile Noului Testament
(Petru, Pavel, Matei, Luca, loan etc.), ca si unele persoane
sanctificate (impdratul Constantin §i mama sa au devenit
Sf. imparati Constantin si Elena) au ocupat locuri de cinste
in calendarul popular (Georgescu, 1975, p. 46-47). Nu o
data s-a abdicat de la criteriile de canonizare, fiind decre-
tati sfinti personaje care n-au existat (Sf. Viar) sau care
n-ar fi meritat o asemenea cinste (Sf. Eudochia devenita la
noi Baba Dochia). Aceasta este situatia sfintilor recunos-
cuti de biserica. Calendarul popular are insa §i personaje
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care nu au nimic de-a face cu sfintii crestini: Rusaliile (za-
nele rele care pocesc oamenii), Joimaritele (personaje
feminine supranaturale care pedepsesc fetele si femeile ce
nu si-au tors canepa pand la Joimari), Santoaderul
(reprezentare mitologica hipomorfa care pedepseste fetele
care se strAng in sezdtori sau ies in ulitd in serile Sapta-
manii Caii lui Santoader) etc. In afara acestora poporul a
mai creat sfinti ce reprezinta zilele saptamanii (Sf.
Duminica, Sf. Luni, Sf. Miercuri, Sf. Joi, Sf. Vineri, excep-
tie facand zilele de marti i sdmbata, dedicate mortilor),
lunile ‘anului (Martisor, Prler Brumar).

in Calendarul popular puterea era atribuiti nu numai
fortelor benefice, aga cum se petrec lucrurile in Calendarul
bisericesc, ci §i fortelor si personajelor malefice. Alti
,»sfinti“ precum Baba Dochia, care aduce vreme urata la
inceputul lunii martie, Sf. Petru de Iarna, care ofera lupilor
hrand abundentd constdnd din animale si vieti omenesti
erau respectati mai mult decat alte personaje calenda-
ristice. Credintele stravechi, anterioare crestinismului, §i
experienta practica unde binele si raul coexista, si-au pus
puternic amprenta asupra culturii populare romanesti, in
special asupra obiceiurilor calendariatice. Timpul calenda-
ristic este dominat de aceste forte care igi impart echitabil
zilele, sdaptamanile, lunile si anotimpurile anului. Astfel,
cele benefice patroneaza ziua (lunea, miercurea, joia, vine-
rea, duminica) si vara, cele malefice devin puternice noap-
tea (martea, simbata) si iarna. Primele sunt simbolul lumi-
nii, al caldurii, vietii i fertilitatii, celelalte reprezinta
intunericul, frigul, moartea si sterilitatea. Calul, in primul
caz, lupul in al doilea, sunt animalele-totem care aveau in
stapanire timpurile ,,bune“ si timpurile ,rele” ale anului.
Intrucét acest dualism al puterii va aparea frecvent in pagi-
nile cartii, o paranteza asupra originii lui se impune a fi
facuta de la bun inceput. Intr-o legenda cosmogonica care
a circulat sub forrna mai multor variante, protagonistii
binelui si raului, Dumnezeu si Dracul, se hotardsc sa zi-
deasca pamantul pe oglinda nemarginita a apelor:
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,Inainte de facerea lumii, cind nu era nici pamant,
nici soare, nici luna, nici stele ca acum, nu se vedea decat
0 apd nemarginit de mare pe care umblau, Incoace si in-
colo, Dumnezeu si Dracul. Si Dracul i zicea lui
Dumnezeu, de céite ori vorbea cu déansul, Fartate, iar
Dumnezeu ii zicea Nefartate. Saturdndu-se de a tot umbla
pe apa, fara a se putea odihni undeva, Dumnezeu se hota-
raste sd faca Pamantul.

— Stii ce, mai Nefartate?

- Ce este Fartate?

— Du-te in fundul marii si adu-mi de acolo un pumn
de siménta de pamant, ca sa facem un patisor unde sd ne
putem odihni. Dar nu uita cé trebuie sa rostesti ca il aduci
in numele meu, al Domnului.

Dracul se repezi in fundul apelor, lud un pumn de
pamant, dar nu in numele lui Dumnezeu, ci in numele lui.
Ajungénd insa la suprafata, vazu cu ciuda ca nu are nimic,
cdci apa 1i spalase tot pamantul din pumn. Dumnezeu il
mustrd ca n-a facut cum ii poruncise, iar Diavolul se baga
a doua oard 1n apa. Dar nici de data aceasta nu izbuti sa
aducd pamant, cici tot nu se Induplecase sd rosteasca nu-
mele Domnului. Abia a treia oard, dupd ce era sa se inece,
vazand ca nu poate sd aducad pamant in numele lui, facu
cum ii poruncise Dumnezeu si putu aduce putin lut sub
unghii. Scotandu-1 de acolo cu un pai, Dumnezeu face din
acest lut o turtitd, o pune in palma, sufld peste ea si capata
o bucata de paméant cat un pat.

- Acum avem pamant pe ce sd ne culcam la noapte,
zice Domnul, si amandoi se intind sa se odihneasca. Dia-
volul, crezdnd cd Dumnezeu a adormit, si vrand sa ramaie
smgur pe pamant il apuca de un picior si incepe sa-1 traga
in dreapta si in stanga in sus $1 -n jos pe acel patisor, cu
géand sa-1 arunce in apa si sa-1 inece. Dar cu cat il tragea,
cu atat péméntul se intindea mai mult si astfel crescu
mereu pand se facu asa de mare cum il vedem astdzi“
(Candrea, 1928, p. 59—60). Intre mitul genezei din legen-
da noastrd populard, unde pamantul a fost creat de doua
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forte, si relatarea biblicd a creatiei, unde lumea a fost
plamadita de o singura forta suprema, exista o diferenta de
mari proportii impusd de o gandire religioasd diametral
opusa: politeistd intr-un caz, monoteista in celalalt. Din
lupta si colaborarea lor si a personajelor mitice subordo-
nate rezultd, in final, unitatea anului calendaristic.
Orlgmea acestei legende despre geneza [. A. Candrea
o0 cauta in cultura indiana si iraniand, adica in spatiul spiri-
tual care a dat nastere la mai multe secte religioase. Una
dintre acestea, secta bogomilica, a fost activa si in Balcani,
influentdnd, probabil, si cultura popularda romaneasca
(Candrea, 1928, p. 60-64). Dupa Lucian Blaga, doar un
strop de cuget indrdznet si liber a lipsit ca poporul romén
sa transforme acest principiu dual vehiculat in Asia,
Europa, America de Nord intr-o Invatatura despre fiinta de
naturd atét divind, cat si demonica, despre Prundul din care
au crescut cei doi frati, Fartate si Nefartate, care au facut
lumea: ,,Lumea si toate vietatile sunt un produs, in parte de
colaborare, in parte de concurenta intre cei doi. Colabora-
rea apare desigur viciatd §i mdcinatda de intentiile lui
Nefartate. Totusi, puterile magice ale lui Fartate, intentiile
si faptele lui Nefértate 1si pierd ascutisul, intorcandu-se
spre bine. Colaborarea exista si da roade in fel si chip.
Fartate vrea sa faca mereu binele. Nefartatele aspira, ambi-
tios si pizmas, sd faca si el ceva, dar nu izbuteste decat sa
ingédne in rau cele bune ale lui Fartate* (Blaga, 1972, p.
211). Ingenios si neastimparat, inventeaza, din joacad sau
din iIntdmplare, din proprie initiativd sau la sugestia
Fratelui (Dumnezeu), lucrurile, plantele si animalele de pe
pamant. Frate dintr-un inceput cu Dumnezeu, a contribuit
la zidirea Pamantului §i facerea Lumii. Este puternic dar
mai putin inteligent ca Dumnezeu. Creatiile lui ramén
neterminate, nu stie cum sé le foloseasca sau le foloseste in
scopuri distructive: construieste casa fara ferestre i cara
cu poala lumina in interior, inventeaza ciurul sa care apa,
se cazneste sa incalte amandoud picioarele intr-o singura
ciubotd. Adesea, creatiile lui sunt preluate de Dumnezeu
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care le gaseste intrebuintarea cuvenita (oala, casa, ciubota)
sau creeazd, ludndu-se la intrecere, animalele, plantele
obiectele de pe pamant: el face capra, Dumnezeu oaia;
construieste carciuma, Dumnezeu Biserica; inventeaza
tutunul si tuica, Dumnezeu tdmaia si vinul. Obaérsia celor
mai importante fiinte si lucruri de pe pamant este atribuita
lui Nefartate, dar fiecare creatie a lui are cite un cusur
reparat de interventia lui Fartate.

Facand abstractie de caracterul amuzant al
legendelor cosmogonice romanesti i cunoscuta fantezie a
taranului predispus sa caracterizeze binele in opozitie cu
raul, in probleme cu adevarat vitale, de pilda obtinerea
hranei, cele doud forte, indiferent de semnul pozitiv sau
negativ pus in fata lor, erau respectate si celebrate in
Calendarul popular la date semnificative ale. activitatii
umane.



NATURA SI CULTURA
iN CALENDARUL POPULAR

Pentru descifrarea Calendarului popular am utilizat
doud ,,arhive” neconventionale: cadrul natural, cu cele
doud componente ale sale (teluricd si cosmica) si cultura
populard, in special obiceiurile si traditiile calendaristice.

Elementele cadrului natural au suferit in ultimele
doua milenii schimbari nesemnificative. Ca urmare, por-
nind de la conditiile geografice asa cum se prezinta ele
astdzi, putem sa urmarim diacronic mijloacele si tehnicile
prin care omul s-a pus de acord cu mediul inconjurator.
Instrumentul de mediere intre om si naturd a fost, din
totdeauna, calendarul, spectaculoasd descoperire a socie-
tatii umane. Rasariturile si asfintitul soarelui, succesiunea
zilelor cu noptile, a verilor cu iernile, a sezoanelor ploioase
cu cele secetoase etc. au ramas neschimbate de-a lungul
secolelor care ne despart de mosii §i stramosii nostri. Cerul
si podoabele lui (Soarele, Luna, stelele, constelatiile)
aveau aceeasi infatisare si aceeasi migcare ciclicéd pe firma-
ment, iar plantele si animalele aceleasi cicluri biologice si
de reproductie. Indiferent de reprezentdrile spirituale si
simbolurile create in jurul fenomenelor terestre si cosmice,
oamenii au fost constrangi sa tind seama de ele la Intocmi-
rea calendarelor. Din acest motiv, datele oferite de geogra-
fie, astronomie i biologie sunt indispensabile pentru des-
cifrarea calendarului autohton. Dacé principala functie a
calendarului a fost planificarea activitatilor economice de
pe urma carora oamenii igi castigau existenta, putem efec-
tua un rationament simplu: daca cunoastem ocupatiile stra-
vechi, dependente de conditiile naturale, acestea ne pot
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oferi elemente pretioase pentru reconstituirea Calendarului
popular. Este vorba deci de ceea ce matematicienii numesc
o reguld de trei simple: daca cunoastem ocupatiile stra-
vechi dependente de ritmurile naturii, pe de o parte, obice-
iurile si sarbatorile sezoniere, pe de altd parte, putem sa
aflam necunoscuta care este in cazul de fata Calendarul
popular.

Documentele istorice si arheologice infatiseaza
caracterul complex al economiei geto-dacilor, care culti-
vau graul, secara, meiul, plantele textile, cresteau vite
mari, ovine, caprine, porcine. Calul ocupa un loc privile-
giat in economia lor, intrucdt era folosit nu numai la
transport, ci i in tehnica de luptd. Dintre ocupatiile anexe
ce le suplineau pe cele agrare si pastorale, documentele
amintesc véndtoarea, pescuitul, albindritul i diferite
mestesuguri (Vulpe, 1972, p. 74). In perioada romana eco-
nomia a crescut in complexitate datorita extinderii plan-
tatiilor vitei de vie si a livezilor de pomi fructiferi, dezvol-
tarii fara precedent a mineritului, aparitiei de noi meste-
suguri (Vulpe, 1972, p. 110). La parasirea Daciei de cétre
romani, mineritul, schimbul de produse (trocul) si negotul
au fost supuse unui declin spectaculos, in timp ce agricul-
tura si cresterea animalelor devin tot mai dependente de
capriciile naturii. Cu alte cuvinte, calendarul locuitorilor
care au infruntat vitregiile istoriei in Dacia post-romana
trebuia adaptat pentru a raspunde unor noi necesitéti prac-
tice (agrare, pomi-viticole, pastorale, apicole) si rituale.
Concordanta intre reperele cosmice, terestre, biologice si
sociale cu Calendarul popular va face insd obiectul unui
capitol aparte.

Cele mai vechi calendare sunt opera atat a agricul-
torilor si pastorilor, céat si a preotilor si astronomilor. Ca
urmare, tehnica, stiinta si religia sunt profund implicate in
calendarul nostru popular. Ideologia religioasa existenta in
Dacia romana cuprindea numeroase elemente cosmopolite.
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Divinitatile adorate erau de origine italica (Jupiter,
Optimus Maximus, [unona, Minerva, Mercur, Apolo,
Diana, Venus, Marte, Liber - Libera, Silvanus, Hercule),
dupa care urmeaza, in ordinea frecventei lor, cele orientale
aduse de soldati si negustori din Asia Mica, Siria, Egipt
(Mithra, Cybele Isis, Seraph1s Dollchenus), elene (cultul
agrest al lui Dionysos) si altele. In inscriptii apar insa si
divinitati specifice provinciei (Dacia, Terra Dacia, Genius
Daciarum, Dii et Deae Daciarum), precum si vechi con-
cepte religioase dacice sub numele si formele unor
divinitati romane (Diana Augusta, Diana Regina,
Nemesis). Din fondul local, autohton, deriva si cultul Cala-
retilor danubieni, ale caror figuri de marmura si de bronz
se gasesc in provinciile dundrene, in special in Dacia.
Calaretul trac, divinitate caracteristicad Traciei si Moesiei
Inferioare, a fost atestat §i In provincia carpatica (Vulpe,
1972, p. 115).

In perioada postromanad coexistau numeroase culte si
zeitati aduse de colonisti din diferite parti ale Imperiului
Roman cu cele mostenite de la populatia autohtona geto-
daci. In vremea ocupatiei romane cre$t1msmul este deJa
atestat la nord de Dunare. In Dobrogea, prin numerosii
martiri pe care i-a dat in timpul persecutnlor credinta in
Hristos are o vechime cu mult mai mare (Vulpe, 1972 p.
116). In ciuda progreselor rapide ale dogme1 crestine $1 a
luptei sale impotriva elementelor pagéne, substratul spiri-
tual si-a pastrat locul in calendarul popular, supravietuind,
sub forme foarte variate, pana spre zilele noastre. Activi-
tatea minutioasa pentru culegerea obiceiurilor si traditiilor
populare, desfasurata de la mijlocul secolului al XIX-lea si
pana astazi, a scos la iveald o bogdtie impresionantd de
fapte etnografice cu semnificatie istorica.

La o prima vedere, sarbatorile si practicile traditio-
nale par a avea o repartitie haotica de-a lungul anului:
unele se repetd, altele migreaza din zona echinoctiilor in
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zona solstitiilor; unele sunt diurne, altele nocturne; unele
incep o datd cu lasarea serii, altele cu ivirea zorilor; unele
dureazi o zi, altele mai multe zile etc. Pentru a pune mai
clar in evideuid distribuirea lor in raport cu datele calenda-
rului civil, ele pot f1 reprezentate grafic, asa cum am proce-
dat in desenul din fig. 1, in care am marcat sarbatorile si
practicile traditionale cu datd fixd sau cu data mobila ale
anului 1921:
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In acest calendar popular apar si zile fara sarbatori si
obiceiuri traditionale intrucat s-a evitat incarcarea lui cu
practici minore, mai putin semnificative pentru scurgerea
anuald a timpului. Au fost excluse, de asemenea, credintele
si interdictiile impuse de planificarea muncii pe zilele sap-
tdmanii. Ar fi Insemnat sa repetdam de 52 de ori, céte sapta-
mani sunt intr-un an, ce credinte se legau, spre exemplu, de
ziua de luni, timpul propice inceperii oricdrei activitati
casnice (tors, daracit, navadit, tesut, croit), mai ales a celor
de duratd, care nu puteau fi incheiate intr-o singura zi
(tesutul pénzei, cusutul sau brodatul iei femeiesti si
camasii barbatesti). In acea zi erau interzise, in schimb,
alte activitati: negotul, mai ales ,,datul pe datorie®, impru-
mutul bunurilor materiale. Ca personaj mitologic, Sf. Luni
era invocatd pentru sdnitatea oamenilor i a animalelor,
mai ales a acelora nascute in ziua de luni §i botezate
Lunila, Lunaia. Omul nascut lunea era urat, dar foarte
norocos etc. Conceptia arhaicd despre un timp neomogen
si discontinuu din punct de vedere al succesului unei acti-
uni a stat si la temelia calendarului popular care este, de
fapt, o Insiruire de ,,timpuri bune si timpuri rele®, separate
de sarbatori. Orice sarbatoare calendaristicd, mai ales
acelea deschizdtoare de an sau anotimp, prefata o perioada,
fastd sau nefastd, de mai multe zile, sdptdmani sau luni
aflate sub influenta sa (Pavelescu, 1945, p. 37). Ideea de
neomogenitate a timpului, masurat in zile si nopti, sapta-
mani, sezoane, ani, are la bazd neomogenitatea si valoarea
diferitd pentru viata de pe pamént a unor fenomene astro-
nomice, cum ar fi echinoctiile si solstitiile, fazele lunare,
aparitia §i disparitia de pe firmament a unor stele si
constelatii etc.
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REPERE PENTRU
MASURAREA TIMPULUI LA
ROMANI






DETERMINARI EMPIRICE ALE
UNITATILOR DE MASURAT TIMPUL

O observatie timpurie, care nu necesita calcule mate-
matice §i instrumente astronomice perfectionate, a fost
asocierea zilei cu durata stralucirii Soarelui §i a noptii cu
durata stralucirii Lunii. Ziua era simbolul luminii, al
activitatilor productive, caldurii, fertilitatii si vietii; noap-
tea era simbolu] intunericului, al frigului, somnului, sterili-
tatil §i mortii. In opozitie cu ziua, timp de manifestare a
fortelor benefice, noaptea se considera cd e patronata de
fortele malefice, ostile intereselor si activitatilor omului.
Limita intre fortele diurne si cele nocturne opuse era for-
mata din axa care uneste doua fenomene ugor sesizabile,
rasdritul si apusul soarelui. La distanta egald intre hotarele
timpului diurn se afla miezul sau puterea zilei, in timp ce
in perfectd simetrie se afla la polul opus miezul sau puterea
noptii.

Rasaritul, asfintitul, miezul zilei $i miezul noptii sunt
repere fundamentale de orientare in timpul diurn si noc-
turn; fiecare a fost sau este considerat inceput de zi. Astfel,
in unele societati, care se orientau dupa calendare lunare,
ziua incepea la asfintitul soarelui, spre deosebire de omul
contemporan care localizeazd inceputul zilei la rasaritul
soarelui. Miezul noptii a devenit inceputul zilei oficiale, iar
miezul zilei inceputul zilei astronomice. Omul societétii
arhaice avea putinta sa observe relativ usor atat cea mai
mica §i cea mai mare zi, cat si cele doud momente dintr-un
an cand ziua §i noaptea sunt puse in cumpénd, devenind
perfect egale. Urménd deci mérirea si micsorarea zilei de-a
lungul unui an, oamenii au descoperit patru fenomene
astronomice esentiale pentru organizarea calendarului:
solstitiul de iarna (ziua cea mai micd), echinoctiul de
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primavara (ziua egald cu noaptea), solstitiul de vara (ziua
cea mai mare) si echinoctiul de toamna (noaptea egald cu
ziua).

Anul solar, aseméanator zilei, a capatat aceeasi sche-
ma de organizare a timpului: un anotimp céand zilele sunt
mai mari decat noptile, stapanit de fortele benefice, si un
anotimp cand noptile domina ca durata zilele, patronat de
fortele malefice. Vara si iarna sunt despartite de hotarul
timpului anual care se gaseste pe axa echinoctiilor, in timp
ce miezul verii §i miezul iernii sunt unite de axa solstitiilor.
Desi pe intreg anul fortele diurne si cele nocturne sunt, ca
numar de zile si de nopti, intr-un perfect echilibru, ele se
domina alternativ cate o jumatate de an: intre echinoctiul
de primavara si cel de toamna ziua-lumirnta este mai mare,
iar intre echinoctiul de toamna si echinoctiul de primavara
intunericul noptii devine mai puternic. Aceasta succesiune
a victoriilor fortelor diurne i nocturne, benefice i male-
fice, a fost transferata sezoanelor sau anotimpurilor de
baza ale anului: vara i iarna. Primévara §i toamna sunt
anotimpuri de trecere spre sezoanele de baza, iarna si vara.
»Pragurile critice” trecute de soare (rasaritul si apusul la
echinoctii si solstitii) au fost puse in legatura cu ritmi-
citatea fenomenelor terestre: succesiunea anotimpurilor
(calduroase si friguroase, secetoase si ploioase), ciclurile
biologice ale plantelor (incoltitul si germinatul semintelor,
dezvoltarea plantelor, imparguirea si coacerea semintelor),
animalelor si pasarilor (imperecherea, perioada de gestatie,
fatatul si cresterea puilor, hibernarea unor vietuitoare,
migratia pasdrilor etc.). Toate aceste manifestari terestre se
desfasoarda in ritmul echinoctiilor i1 al solstitiilor. De
aceea, cunoasterea i marcarea calendaristica a echinoc-
tillor §i solstitillor cu sarbatori importante echivala cu
cunoasterea fenomenelor terestre de care depindea direct
viata oamenilor. Dacd cunoasterea acestor fenomene
cosmice a fost perfect posibila pe cale empiricd, prin
observarea de-a lungul unui an a locului exact de unde
rasare $i apune soarele, precum si a punctului maxim atins
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de acesta pe bolta cereasca, se punea problema memori-
Zaril §1 transmiterii experientei acumulate. Solutia a fost
simpla si eficientd: semnele materiale, ca de pilda stalpii de
piatrd din calendarele dacice, au fost inlocuite cu sarbatori
amplasate, de-a lungul anului, cu o precizie uimitoare la
echinoctii si solstitii, considerate momente de rascruce nu
numai pentru dramatica calatorie a Soarelui, ci §i pentru
viata oamenilor de pe pamant. Principalele sarbatori calen-
daristice care coincid sau sunt la distantd de numai cateva
zile fatd de echinoctii §i solstitii. Ele au devenit stélpii
Calendarului popular, impértit la inceput in doud, trei sau
patru anotimpuri.

Din analiza informatiilor etnografice si din repre-
zentarea grafica a Calendarului popular (fig. 1) rezulta mai
multe concentrari de sédrbatori care marcheaza inceputul
sau sfarsitul unor stravechi inceputuri de an sau ano-
timpuri. Dacd excludem, pentru moment, sarbatorile cu
datd mobild, atunci celelalte sarbatori cu data fixa se gru-
peaza in preajma echinoctiilor si a solstitiilor din calen-
darul vechi iulian si din cel nou gregorian. Acestea erau
punctele esentiale de reper ale agricultorilor, pomi-viti-
cultorilor i apicultorilor. Intrucat cresterea oilor si a
vitelor se desfagoara dupa alte ritmuri biologice decat cele
vegetale, sarbatorile precumpénitor pastorale au fost
deplasate cu o luna de zile mai tarziu in raport cu echinoc-
tille si solstitille. Sarbatorile sezoniere care inchid sau
deschid unitétile mai mari de masurare a timpului calenda-
ristic (anul, anotimpul), ca si sarbatorile amplasate la mij-
locul anotimpurilor astronomice formeaza complexe de
obiceiuri §i practici traditionale specifice innoirii (nasterii)
timpului calendaristic. Sarbatorile echinoctiale si solsti-
tiale au avut sanse egale de a fi celebrate ca inceput de an,
tot asa cum momentele astronomice ale timpului diurn
(rasaritul si apusul soarelui, miezul zilei si miezul noptii)
au fost sau sunt considerate §i astdzi inceput de zi.

Sarbatorile cu datd mobild, desi oscileazé in preajma
echinoctiului de primavara, se extind in calendarul popular
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pe 112 zile (intre Mosii de larna si Joia Nepomenita dupa
Rusalii). In unii ani, sdrbatorile mobile ajung si in luna
iunie, deci in plind vard. Dintre gruparile de sdrbatori
mobile mai semnificative pentru calendarul popular sunt
cele care se grupeaza la Lasatul Secului, Paste si Rusalii.
Calendarul popular cuprinde si un numar de sdrbétori,
izolate sau grupate, care nu pot fi puse in directa legatura
cu echinoctiile si solstitiile. Unele din ele aveau rol insem-
nat in ritmarea activitdtii productive a omului §i deci
aparitia lor in calendarul popular nu surprinde pe nimeni.
Altora, in ciuda faptului ca astdzi ne apar lipsite de orice
semnificatie astronomica sau practica (Filipii de Toamna,
Séantandrei, Santoader §.a.), li se acordd de traditia popu-
lard o importantd deosebitd. Aceste sadrbdtori tin de un
ritual calendaristic preroman si de un alt sistem de calcu-
lare a timpului.

Sarbatorile si obiceiurile populare lasd se sa intre-
vada stravechi inceputuri de an si anotimpuri in lunile de
vard si de toamnd. Desi ritualurile savarsite cu aceste
ocazii vor fi reconstituite pe baza informatiilor etnografice
culese din satele roméanesti, facem precizarea ca si alte
popoare ale lumii celebrau Anul Nou primavara si vara (in
august armenii, etiopienii §i egiptenii; in iulie grecii) si
toamna (in septembrie evreii; in noiembrie celtii). Datele
calendaristice care indicau inceputul erelor (momente fixe
in timp, dupd care se incepea, in diferite sisteme crono-
logice, numaérarea continud a anilor) se gasesc raspandite
in toate anotimpurile, cu deosebire vara §i toamna: era
olimpiadelor la 1 iulie 776 i.e.n.; era fondarii Romei In
iulie 754 ab urbe condita sau, dupa alte surse la 1 martie
753; era seleucida la 1 octombrie 312 i.e.n.; era orasului
Tir la 19 octombrie 126 i.e.n.; era orasului Antiohia la 1
septembrie (dupa alte surse la 1 octombrie) 49 1.e.n.; era lui
Diocletian la 29 august 284 (inceputul erelor politice); era
ecleziastica din Antiohia la 29 august 5493; era evreasca la
1 octombrie 3761; era bizantind la 1 septembrie 5509
(inceputul erelor universale); era crestina la 25 decembrie
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754 de la fondarea Romei, data cand se presupune ca s-a
nascut lisus; era Hegirei sau a refugiului lui Mahomed de
la Mecca la Medina la 16 iulie 622 (inceputul erelor
religioase) (Ionascu, Pall, p. 405-407). Inceputurile arhaice
ale anilor si anotimpurilor la romani nu au fost determinate
de evenimente politice importante (de pildd, fondarea
oragelor) sau din viata Intemeietorilor noilor religii, ci de
factorii economici subordonati, la randul lor, factorilor
cosmici §i terestri.

Omul a reusit sa ,,imblanzeasca™ simbolic timpul
fizic, obiectiv, care curge la infinit, fara oprire si fara in-
toarcere, prin impartirea lui in unitdti masurabile si
repetabile: zile, sdptdmani, luni, anotimpuri, ani. Imaginea
circularad a anului §i Impartirea lui in intervale marcate de
sarbatori populare au avut la bazd observatiile empirice
asupra ritmurilor vegetale, animale, umane si astrale. In
natura se intilnesc, la orice pas, elemente care au o dez-
voltare ciclica usor sesizabild. Unele cicluri au marimea
anului solar, altele incep la debutul sezoanelor agrare sau
pastorale; unele coincid cu trecerea de la un stadiu la alt
stadiu de dezvoltare al plantelor cultivate sau al animalelor
domestice, altele indica inceputul sau sfargitul diferitelor
activitati economice. Dintr-o infinitate de repere oferite de
naturd, romdnii au ales pentru mdsurarea §i compar-
timentarea timpului pe cele care se potriveau mai bine cu
ritmurile activitatii lor economice. In acest capitol vom
face referiri la trei categorii de ,,orologii*“: cosmice, bio-
logice si sociale.



OROLOGIUL COSMIC

Cerul cu imensa sa familie de astri a ajutat intotdea-
una oamenii sa se orienteze in timp si spatiu. El le-a oferit
informatii meteorologice si climatologice, le-a marcat
inceputul si sfarsitul activititilor zilnice, sezonale si
anuale. Reprezentarile si cunostintele de astronomie popu-
lard izvorate din nevoi precise de orientare in timp §i spa-
tiu, de cronometrie alcatuiesc unul din cele mai interesante
capitole ale ,,stiintei” populare. Cunostintele de astronomie
formau un sistem eficient de impértire a timpului calen-
daristic, perfect adaptat vietii sociale.

Astm cerului au fost num1t1 in raport cu peisajul ma-
terial i spiritual in care au triit oamenii pe Pamant. Ei
poartd numele unor elemente din gospodaria tdrdneasca §i
peisajul rural (Casa cu Ogradd, Coliba, Fantdna din
Réscruci, Fata cu Coromisla, Fata Mare din Hora, Groapa,
Hora, Putul, Putul cu Jgheab, Tarc, Toaca, Stalp), de
diverse ocupatii (Lautar, Vacar, Vizitiu, Porcar, Arcas,
Rézboinic), de mijloace de transport (Caru-Mare, Caru-
Mic, Cobilita Ciobanului, Cale, Trasurd, Drumul Robilor),
de unelte agricole si megstesugaresti (Burghiu, Coasa,
Grebla, Plug, Plugusor, Raritd, Secerd, Sfredel, Sfredelul-
Mare, Sfredelul Pamantului, Spitelnicul Mare), de piese
din inventarul casnic (Balanta, Cantar, Desteptdtor), de
elemente cultice, biblice (Manastire, Crucea Miezului
Noptii, Crucea Micd, Crucea Fartatului, Crucea, Scaunul
lui D-zeu, Maica Domnului, Fecioara, Fecioara Maria,
Avram), de eroi sau personaje din basme (Caru Racului,
Caru lui D-zeu, Comoara, Fata de Impérat cu Cobilita, Cei
Trei lezi, Imparat, Regina stelelor, Zmeu, Uciga-1 Toaca,
Zorila), de animale si pdsdri domestice (Berbec, Bou,
Caine, Citel, Clota, Closca cu pui, Dulau, Gaina, Gainuta,
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lezii, Porcii, Scroafa, Vieri), animale si pasdri sdlbatice,
pesti, serpi (Corb, Crapii, Haita de Lupi. lepuri, Lup,
Luparie, Mierla, Pestii, Rac, Scorpie, Sturz, Sarpe, Ursul
Mare, Ursul Mic) (Pamfile, 1915, p. 162-192). Aceste stele
si constelatii nu erau cunoscute insd In toate satele noastre.
Cu temei, I. Tonica aprecia ca ,,societati pastorale sau agri-
cole se vor exprima in grupuri stelare deosebite de acelea
ale unei societdti de navigatori maritimi, iar intre primele
doud vor fi iardsi nuante deosebitoare™ (Ionica, 1944,
p. 57).

Franturi din istoria zbuciumata a romanilor au fost
proiectate de pe pamant pe Cer unde au fost scrise cu litere
astrale. Astfel, pe Calea Lactee, numitd Drumul Robilor,
Calea lui Traian sau Drumul Oilor, ar fi fost dusi la Roma
dacii luati prizonieri; cei din clasa de jos au fost dusi cu
Carul Mare, in timp ce nobilii daci au célatorit in Carul
Mic. Dupa unele povestiri culese din sudul tarii, ostaticii
luati de turci se intorceau la vetrele lor orientandu-se dupa
Calea Robilor. In vremurile strdvechi oamenii erau mai
buni si cerul se afla mai aproape de pamant. Datoritd
faradelegilor omenesti cerul, lacasul celor buni, s-a
indepartat de pamant, lacasul celor rai. Dorind sa readuca
ordinea cosmicd initiala, omul a pornit la drum cu Carul
Mare si cu Carul Mic si cu unelte ca secera, coasa, plugul,
cu closca cu pui, cu vacarul, ciobanul. Pentru a-1 impie-
dica, Dracul i-a pus in cale balaurul, sarpele, scorpia, ursul.
In lupta sa cu fortele diavolesti, omul a varsat galetile cu
lapte ale ciobanului, formandu-se astfel Calea Lactee.
Biruind, omul a creat in cer aceeasi ambiantd ca si pe
pamant: elementele care au fost implicate in lupta sa cu
Necuratul au rdmas acolo pentru totdeauna sub forma de
constelatii (Teodorescu, 1982, p. 55).

Prin asemanare sau dand frau liber imaginatiei, reali-
tatea terestra a fost proiectatd pe cer. Dacd una din conste-
latii sau stele nu ar fi prezentat o cat de mica semnificatie
practica privind orientarea i aprecierea timpului nocturn,
schimbarea anotimpurilor, inceputul sau sfarsitul unei
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activitati economice etc. atunci cu siguranta ca aceasta nu
ar mai fi fost in mod expres nominalizata. Ar fi fost numita
stea. Poporul ar fi procedat, probabil, la fel cum a procedat
si cu flora spontand a Romaniei: plantele care au avut o
semnificatie pozitivd sau negativa (hrand pentru om si
animale, leac in medicina si cosmetica populara, otrava) au
fost diferentiate prin zeci si sute de denumiri; plantele fara
nici un rol in viata rurald sunt numite cu un termen generic,
buruieni.

Despre astronomia populara, capitol important al
stiintei populare, se poate scrie, separat, o voluminoasa
lucrare. Pentru structura calendarului popular si a obiceiu-
rilor calendaristice un rol hotardtor l-au avut insa obser-
vatiile empirice asupra celor mai cunoscuti astri de catre
pamanteni: Soarele, astrul zilei si Luna, astrul noptii.

SOARELE

Cu mici exceptii, toate procesele mecanice, fizico-
chimice si biologice desfasurate pe Terra, de la circulatia
aerului si a apei, pdnd la formarea combustibililor si
dezvoltarea formelor de viatd, se desfasoara sub zodia atot-
cuprinzitoare a Soarelui. Plante, animale, oameni suntem
laolalta fiice si fii ai Soarelui. Viata in Intregime, cu tot ce
se naste, creste si se inmulteste, moare §i putrezeste de-
pinde de soarele considerat de popor, pand spre inceputul
secolului al XX-lea, sfant, adevarat zeu la care, adesea,
oamenii se inchinau. Cultul Soarelui este atestat arheologic
in spatiul carpato- -ponto-danubian inci din neolitic. In
epoca modernd §i contemporand, cultura populard roma-
neasca pastreazd nenumdrate reminiscente de cult solar,
usor de identificat in plastica taraneasca, folclor, obiceiuri
si mitologie. ,,Toate merg dupa soare®, declarau batranii la
anchetele etnografice si folclorice efectuate la inceputul
secolului nostru. Data tuturor sarbatorilor si obiceiurilor
calendaristice a fost calculata in raport de soarele, aflat in
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continud miscare diurnd, de la rasarit la apus, $i anuald, de
la solstitiu la echinoctii.

In creatiile populare Soarele este antropomorfizat; se
trezeste dimineata §i se odihneste noaptea, are trasdturi
fizice si calitati umane etc. Redam cateva informatii de
teren in care Soarele este copil, flacdu de insurat, om
batran: ,,Soarele dimineata cand se scoald e copil de sapte
ani §i cat umbla toatd ziua si vede rautatile ce se fac pe
lume, pana seara capata o barba alba, pand la brau. Ma-sa
il scaldd in lapte dulce si iar se face copil®“ (Niculitd-
Voronca, 1903, p. 588). ,,Soarele e om. Acolo in mare are
sotie. Soarele e cu aripi de foc. Aripile lui sunt aga rotunde
ca vin laolalta, de se pare rotund, dar in mijloc este om cu
cruce in spate* (Niculita-Voronca, 1903, p. 27). ,,Soarele e
flacau; pe dansul tare 1-a vrut luna si ea tot se baga in
sufletul lui si-1 iubea. Atunci Soarele i-a zis: «Nu destul
ard eu lumea? Dar incd dacd m-ag insura §i as avea copii,
ce ar mai fi din oameni? Ar arde lumea cu totul, ar trebui
sd se prapadeasca norodul»“ (Niculitd Voronca, 1903, p.
509). Soarele este supus nu numai intineririi §i imbéatranirii
zilnice, ci si nasterii i mortii anuale. El se naste la solsti-
tiul de iarnd, cand este mic ca i ziua, creste si devine sufi-
cient de puternic la echinoctiul de primévara, cind ziua
este egala cu noaptea, ajunge in plenitudinea fortelor la
solstitiul de vara, cand ziua este cea mai mare din intreg
anul. Dupa solstitiul de varad puterea Soarelui s1 marimea
zilei scad neincetat, ajung in pozitie de echilibru la
echinoctiul de toamna si apoi sunt depasite de fortele intu-
nericului §i noptii, imbatranesc, mor i renasc la solstitiul
de iarna. Metamorfozele si varstele Soarelui exprimate in
termeni lumesti (tinerete, batranete, nastere, moarte) sunt
ritmurile fundamentale ale vietii pe pdmant si punctele de
reper ale Calendarului popular.

Inclinatia erotica*a Soarelui, relatia incestuoasd cu
sora sa, Luna, sunt teme frecvente in legendele, basmele si
baladele romanesti. Uneori e barbat insurat cu Luna, pe
care o intilneste numai in zilele cand aceasta se ,,prime-
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neste™ (nu apare pe firmament); alteori Soarele si Luna
sunt frati, iar din cdsdtoria lor incestuoasd au rezultat
stelele. Dar, de cele mai multe ori, incestul astral este
evitat. Preocupat de ipostazele drumului mitic in riturile de
trecere din eposul versificat, Vasile Cretu face o subtila
analiza a temei incestului solar-lunar, pornind de la
frumoasa baladd romaéaneascd Soarele si Luna. Feciorul
nepamantean, calatorind prin rai §i iad, cunoaste foarte
bine urmarile nefaste ale incestului. Cu toate acestea, el nu
renunta la casatoria cu sora sa. Precum in basme, Soarele
implineste toate dorintele Ilenei Cosénzene: pod de arama
peste Marea Neagrd, o manastire dincolo de pod si o scara
de fier pand la cer. Neinduplecat de cuvintele Ilenei
Coséanzene:

»frate, fratioare,
Puternice soare,
Spune mie: Oare
Cine-a cunoscut,
Cine-a mai vazut,
Cine-a auzit,
Cine-a pomenit,
Sa ia sor’ pe frate
Si frate pe sor’?*

porneste hotarat spre cununie. Incestul si urmarile lui sunt
impiedicate Insd de virtuala nevasta care sare in apa de pe
pod si se metamorfozeaza intr-o ,,mreana de mare cu solzi
de zare®. Ulterior ea este numitd Lund de mos Adam si este
asezata pentru totdeauna pe bolta cerului, in asa fel incat sa
nu mai fie zarita si Intalnita de fratele pacatos (Cretu, 1980,
p. 145). In cele mai multe variante ale baladei casatoria
incestuoasa dintre Soare si Luna este evitatd de interventia
lui Dumnezeu: ,,Fara sa stie de inrtdirea lor, au vrut sa se
insoare, dar Dumnezeu i-a azvarlit pe fiecare in alta parte
si el se cautd si acum cu dor, dar nu se pot intalni*;
.Soarele a cerut Luna in casatorie de la Dumnezeu. Acesta
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1-a promis-o, cu conditia sd o prinda. Ca sa nu se intample
o astfel de nelegiuire, a pus pe unul sa fuga ziua si pe altul
noaptea. lar pentru ca Luna sa nu vada frumusetea fratelui
el, si sa se indragosteasca, a orbit- 0*; ,,Noua ani a umblat
Soarele dupa insuratoare si tot nu si-a gasit dupa potriva.
Atunci a zis catre Lund: Soru-mio, eu o sa te iau pe tine!
Dar ea se puse pe fuga si, cand el era la rasarit, ea era la
apus si invers. Si fratii de atunci nu s-au mai putut intalni
(Muslea, Barlea, 1970, p. 117—118) etc. Acest scurt popas
folcloric a fost facut cu scopul de a sublinia mentalitatea
populara despre incest si omniprezenta Soarelui in Intreaga
viatd materiald si spirituald a oamenilor. Alaturi de tema
eroticd si avand ca protagonist acelasi personaj, Soarele, se
poate discuta tema cosmogonicd, tema mortii etc. Fara
semnificatia practicd, vitala pentru oameni, soarele nu ar fi
ajuns in centrul spiritualitdtii roménesti. Din numeroasele
efecte solare asupra Terrei retinem numai pe acelea care au
un rol hotérator asupra structurii si functionarii Calenda-
rului popular: succesiunea zilei cu noaptea $i a verii cu
iarna.

Ziua solara

Prima unitate de méasura a timpului oferitd de cosmos
pamanteanului a fost ziua solara care, consecinta directd a
migcarii de rotatie a Pamantului in jurul axei sale, se
imparte in zi-lumina §i noapte. Aprecierea scurgerii tim-
pului diurn, féra ajutorul ceasornicului, se facea dupa pozi-
tia Soarelui pe bolta cereasca: dimineatd, faptul zilei, la
ziud, dis-de-dimineatd pentru rasaritul soarelui sau imediat
dupd rasdritul soarelui; prdnzul mic, pranzisor pentru
momentul cand soarele se afla la a treia parte din urcus;
pranz, pranzul mare, improor, improor, naproor cand
soarele a strabatut jumatate din urcus, pe la ora noud sau
zece; sub amiaza reprezintd aproximativ ora 11; de amiaza,
in amiaza, namiaza, pranz la cruce, in rascruce, in rascru-
cile cerului pentru momentul cand soarele isi ispraveste
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urcusul; chindie, cina mica, la toaca, la asfintit, soare-apu-
ne, scapatatul soarelui pentru momentul apusului (Pamfile,
1915, p. 31-35).

Dupa cum se poate constata, momentele zilei erau
fixate prin cbservarea atentd a urcusului si coborasului
soarelui pe bolta cereasca. Urcusul fiind greu, Soarele este
ajutat de 12 bot, un cal, noud cai, un bivol, un bivol si un
cal, un leu slobod sau 77 de draci care sunt arsi cand Soa-
rele ajunge la amiaza. La coborére, de la amiaza pana la
asfintit, Soarele este transportat numai de 7 iepuri sau cala-
toreste cdlare pe un leu impiedicat (Pamfiie, 1915, p. 30).
In unele zone etnografice ziua se impdrtea numai in trei
(dimineata, amiaza $i seara) sau patru parti (dimineata,
amiaza, dupa-amiaza i seard). Noaptea se impartea, de
asemenea, in trei (seara, miezul noptii si dimineata) sau
patru parti (seara, miezul noptii, cantatul cocosilor si
dimineata). In importante zone etnografice, precum Tara
Motilor, timpul diurn §i nocturn era redat cu mai multa
exactitate prin sporirea numarului de diviziuni: zoritul de
ziud, revarsatul de ziua, s-a tacut ziua, rasaritul soarelui,
soarele de o sulitda de deal, la pranzut, pranzul bun sau
amiaza, trecut de amiaza, la cina micd, sfintitul soarelui,
amurgul serii (cand se luptd ziua cu noaptea), la intunecat,
cina (vara intre orele 20 si 21), cina buna (intre orele 21 si
22), miezul roptii, primul céintat al cocosilor, al doilea
cantat al cocosilor (Francu, Candrea, 1888, p. 120-121).

Poporul continud sa considere inceputul zilei la
rasdritul Soarelui, nu la miezul noptii (timpul oficial, tim-
pul civil) sau la miezul zilei (timpul astronomic). Popoa-
rele care au adoptat calculul lunar al timpului, de pilda
iudeii, socoteau inceputul zilei imediat dupa apusul
Soarelui. Fenomenul astronomic care i-a determinat pe
oameni sd aleagd seara ca inceput de zi trebuie sa fi fost
aparitia fazei lunare numitd Luna Noud in directia apusului
imediat sau simultan cu sfintitul Soarelui. in aceastd $tafeta
a astrilor (in locul unde apune Soarele rasare L.una) isi au
originea si sarbatorile noastre cu ajun. Cele mai importante
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sdrbatori sezoniere romanesti sunt prefatate de ajunuri,
argument in sprijinul ipotezei existentei unui calendar
lunar. Posibilitatea ca ziua sa inceapa atat la rasaritul, cat si
la apusul soarelui s-ar putea pune in legdturd cu asema-
narea dintre deformarea discului solar din cauza refractiei
luminii si a culorii rosii la aparitia si disparitia lui de pe
firmament sau de prioritatea castigatd de cultul solar fata
de cel lunar. Inceputul zilei oficiale la miezul noptii este o
traditie romana prelungitd pand in vremurile noastre. Din
cauza serviciului divin, pentru care preotii trebuiau sa se
pregéteasca de la miezul noptii inainte, s-a introdus obice-
iul de a socoti inceputul zilei la ml_]lOCUl noptii (Gheorghiu,
1936, p. 8). In schimb, astronomii numarau si masurau zi-
lele de la miezul zilei. Din anul 1925 au acceptat si acestia
ca ziua astronomica sa inceapd, precum ziua civila, la mie-
zul noptii, dupa ora 24, notand acest moment cu zero (0).
Din punct de vedere practic, ziua solard are doud
miezuri (miezul zilei §1 miezul noptii) si doua hotare
(rasaritul si apusul). In credinta populara miezurile timpu-
lui se considerau momente critice in derularea si implinirea
vietii omului: intre caderea serii §i miezul noptii se desfa-
sura un timp enigmatic, circulat de numeroase reprezentéri
malefice. Miezul sau puterea noptii era momentul culmi-
nant cand binele si raul se confruntau cu putere, victoria
dintre ele nefiind incad decisd. Treptat, spatiul si timpul
nocturn se purificau, iar fortele binelui atingeau puterea
maxima la ivirea zorilor. De aceea, miezul noptii si
rasaritul Soarelui erau momente diametral opuse pentru
implinirea sau anularea actelor magice. Miezul noptii si
miezul zilei aveau 1nsé si o valoare pozitiva: ele se consi-
derau momente de odihnd pentru astrii nemuritori, Soarele
si Luna, dar si pentru oameni muritori de pe Pamant:
,.Soarele numai la amiaza drept se odihneste, atita cat ai
clipi din ochi. Atata e odihna lui §i apoi cat e ziua §i
noaptea de mare tot merge si merge ... De aceea cind e
Soarele drept amiazd, trebuie si omul atunci sa se
odihneasca, e pacat sa lucreze* (Niculita-Voronca, 1903, p.
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338). Pentru miezul noptii, ca timp dedicat odihnei, nu mai
trebuie aduse argumente suplimentare. Ziua solard, ca de
altfel toate unitatile de masurat timpul, este, in credintele,
legendele si basmele roménesti, antropomorfizatd. Zilele
au fost la inceput oameni care mergeau pe pamant; ,,amu
nu mai umbla ca sunt oamenii pacatosi* (Niculitd-Voronca,
1903, p. ...). Ele se imparteau in barbati (lunea, martea si
joia) si femei (miercurea, vinerea, simbata si duminica).
Adesea, zilele au devenit reprezentdri mitice (Sf. Vineri,
Sf. Duminicd) sau au primit cate un sfant-patron (Santilie

" sau Santion pentru marti, Maica Precesta pentru miercuri,
Sf. Nicolae pentru joi, Sf. Lazir pentru sambata) (Nlcuh;a-
Voronca, 1903, p. 261).

Anotimpul

A doua unitate de masurd a timpului sugeratd omului
de catre soare este anotimpul. Fenomenele astronomice
dupd care se calculeazd anotimpurile sunt echinoctiile si
solstitiile: anotimpurile astronomice debuteaza in zilele in
care se inregistreaza echinoctiile si solstitiile; anotimpurile
civile Incep in prima zi a lunii in care au loc echinoctiile (1
martie §i 1 septembrie) si solstitiile (1 decembrie si 1 iu-
nie). Ipoteza existentei numai a doud anotimpuri (iarna si
vard) in calendarul vechi popular urmeaza a fi demonstrata
in paginile urmatoare.

Dupa Hasdeu cuvéntul anotimp este un neologism
asimilat mai intdi de roménii transilvaneni din traducerea
cuvantului german Jahreszeit. In lipsa unui cuvant autoh-
ton mai apropiat ca sens de ,sezon“, neologismul s-a
raspandit foarte repede. In graiul vechi, sustine savantul,
anotimpurile se numeau vremile anului (Hasdeu, 1887, p.
55). Asemanator zilei solare, anul are si el doud hotare ale
timpului (echinoctiul de primévard si cel de toamnd) si
doud miezuri ale timpului (miezul verii $i miezul iernii).
Spre deosebire de solstitii care sunt mai greu de identificat
fara calcule i observatii atente, intrucat mediul inconju-
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rator nu prezinta nici o schimbare sensibila fata de timpul
scurs anterior, echinoctiile inregistreaza o adevarata rup-
tura de nivel intre ceea ce a fost si ceea ce urmeaza si fie.

Termenul de echinoctiu, care inseamna noapte egala,
trebuie sa fie foarte vechi, probabil din vremurile cdnd
timpul se masura prin numdrarea noptilor si nu a zilelor.
Tindnd seama de altitudinea si latitudinea medie la care se
afla teritoriul Romaniei, schimbarile de mediu specifice
echinoctiilor si solstitiillor din zonele mai sudice sunt
inregistrate la noi cu o intdrziere de aproximativ o luna de
zile. Agricultorii si-au suprapus sdrbatorile si practicile
specifice peste datele exacte de manifestare a solstitiilor si
echinoctiitor, in timp ce pastorii gi-au fixat sarbatorile la
aproximativ o lund distantd, cidnd schimbdrile de mediu
(temperaturi, vegetatie) reuseau sa reflecte mai pregnant
schimbdrile astronomice. Astfel, echinoctiul de primavara
(21 martie) era serbat la Sangiorz (23 aprilie), solstitiul de
vara (23 iunie) la Santilie (20 iulie), echinoctiul de toamna
(23 septembrie) la Sdmedru (26 octombrie), solstitiul de
iarna (21 decembrie) la Sanpetru de larna (16 ianuarie).
Sarbatorile celebrate ca echinoctii (Séngiorz si Sdmedru)
erau in calendarul popular hotare ale timpului, iar cele
solstitiale (Santilie §i Sanpetru de larnd) miezuri ale
timpului.

La mijlocul verii, cdnd se serbau Circovii de Vara
(16-18 1ulie), si la mijlocul iernii, cand se serbau Circovii
de Iarna (16-18 ianuarie), nu era sesizabild nici o
schimbare in natura. Vara, in primul caz, iarna, in al doilea,
erau 1n toi. Cum putea sd accepte omul din popor ca un
lucru poate incepe de la mijloc? Cu totul alta era situatia la
hotarele timpului calendaristic: la Sangiorz, dupa un ano-
timp mort pentru vegetatie, codrul este infrunzit, in timp ce
la Sdmedru, dupd un anotimp bogat in vegetatie, este
desfrunzit. Se spunea in popor ca intre Sf. Gheorghe si Sf.
Dumitru exista o prinsoare pe viata si pe moarte: daca la 23
aprilie codrul nu va fi infrunzit, Sf. Dumitru ii va lua viata
Sf. Gheorghe si invers, dacd la 26 octombrie vor mai fi
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frunze pe copaci, Sf. Gheorghe il va omoarda pe Sf.
Dumitru. Desi sunt numiti sfinti, ei au atributiile unor zei
care ajutd codrul sd infrunzeascd sau sa-si paraseasca la
timp frunzele.

Anotimpurile de trecere, primavara si toamna, sunt
relativ recente. Ele pregétesc intrarea in anotimpurile de
bazd, vara si iarna. Desi calendarul contemporan are o
structurd cuaternarda (primavara, vard, toamnd §i iarnd),
obiceiurile calendaristice aduc probe sigure pentru o
structurd binara (vara si 1arna) intre cele doua unitati
solare de masurat timpul, ziua si anotimpul, sunt asemanari
evidente:

— incep cu fenomene solare vizibile: ziua cu rasdritul
si apusul Soarelui, anotimpul cu echinoctiul de priméavara
si cu cel de toamna,;

- exprimd opozitii intre fenomene contrarii: zi —
noapte, vard - iarna;

- spre deosebire de cifrele lunare, care sunt impare,
cifrele solare deduse din succesiunea zi — noapte §i vara —
iarna sunt pare (doi sau multiplul lui doi, patru);

— atdt ziua cat si anotimpul sunt, ca unititi de masurat
timpul, impartite dupd antica formuld, in trei: inceput,
mijloc (miezul sau puterea zilei / noptii, verii / iernii) si
sfarsit.

Anul solar

Unitatea de masurd de provenienta solara, superioarad
zilei si anotimpului, anul tropic cuprinde intervalul de timp
intre doua treceri consecutive ale soarelui prin punctul
vernal la echinoctiul de primavara. Prin ruperea timpului in
ani, care coincidea cu repetarea ciclurilor de fertilitate si
sterilitate ale plantelor si animalelor, omul a dobandit o
figura imaginara circulara, simbol al totalitatii temporale i
al reinceperii, denumita an (lat. annus, ,.inel, cerc, ciclu®).
Ca substitut al anului, cercul a fost apoi divizat dupa
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parametrii repetabili: rasaritul si apusul soarelui la solstitii
si echinoctii, ciclul si fazele lunare dintr-un an solar etc.
Imaginea circulara a anului a devenit forma preferata
a instrumentelor de masurat timpul, in primul rand a calen-
darelor arhaice. Un astfel de calendar solar l-am descoperit
in satul Sdmpetru Almasului (jud. Sélaj), cioplit pe una din
barnele exterioare ale altarului bisericii din lemn. Calenda-
rul este compus din doud cadrane zimtate asezate concen-
tric, patru orificii puse in cruce pentru a indica punctele de
orientare de bazad (est, vest, nord si sud) si patru bare
ornamentate cu motivul spiralei pentru a marca punctele
cardinale intermediare (nord-est, sud-est, sud-vest si nord-
vest). La construirea bisericii calendarul devenise, proba-
bil, un simplu motiv ornamental, intrucat, atat crestaturile
cadranului exterior cét si cele ale cadranului interior, nu
corespund schemelor numerologice ale calendarului solar.
Mesterul a respectat insa regulile de bazda de vreme ce,
transpus pe orizontala si orientat pe directia nordului, poate
servi si astdzi la orientarea mormintelor spre rasarit,
indiferent de anotimp §i conditii meteorologice Un astfel
de calendar solar era solicitat atat de activitatea practica,
cat si de viata spirituald. Este suficient sd amintim ca
ritualul funerar contemporan respecta orientarea mormin-
telor in directia de rasarit a Soarelui. Totusi orientarea
mortilor in raport cu rasdritul Soarelui este astdzi
aproximativa, intrucat se ia in considerare o singura direc-
tie, estul, punctul de unde rdsare Soarele la echinoctiul de
priméavara si la cel de toamna. Rasaritul Ssoarelui se muta
zilnic. Intre punctul cardinal nord-estic (solstitiul de vard),
trece prin est la echinoctiul de toamna si se opreste cu
inaintarea in sud-est (solstitiul de iarnd), cand se incheie o
jumatate de an. Pentru a se implini un an, résaritul soarelui
,maturd“ din nou drumul parcurs, in sens invers, trecand
prin echinoctiul de primévara spre solstitiul de vara. Deci,
in orice zi a anului ar muri un om, acesta ar fi ingropat, ca
si. cum evenimentul s-ar fi petrecut la echinoctiul de
primévard sau la cel de toamnd care marcheazd punctul
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estic din cimitirele contemporane. Daca astdzi s-ar respecta
pana la capat obiceiul ca mortii sa fie ingropati in directia
rasaritului, ar insemna ca mormintele sa fie dispuse in
evantai pe directia NE-SE, aseméanator degetelor rasfirate
ale unei maini. In unele cimitire vechi din Muntii Apuseni,
astdzi parasite, se poate determina cu ajutorul busolei data
aproximativa a deceselor fard sa mai fie nevoie de alte
documente (inscriptiile de pe cruci, actele de deces). Pen-
tru a respecta cu strictete ritualul funerar, stramosii nostri
trebuiau s orienteze gropile mortilor in raport cu punctul
de rasdrit al Soarelui din zilele cand aveau loc inmorman-
tarile. Intrucat un numar variabil de zile dintr-un an soarele
nu este observabil din cauza norilor, oamenii foloseau
calendarul solar care cuprindea si elemente de orientare in
spatiu.

Mairimea anului solar putea fi determinatd cu usu-
rintd pe cale empirica prin numararea zilelor scurse intre
rasaritul soarelui din punctul situat in extremitatea nord-
estica §i din cea sud-esticd. Dar durata exacta a anului
tropic este exprimatd nu de un numar intreg de zile, ci de
un numdr zecimal: 365 zile, 5 ore, 48 minute, 45 secunde,
sau 365,242217 zile. Intrucét exprimarea datelor calenda-
ristice trebuia efectuatd prin numere intregi de zile, s-a
adoptat un an civil sau an solar conventional de 365 de
zile. Problema esentiala a oricarui calendar a fost gasirea
unei unitati de timp conventionale, avand un numar intreg
de zile, ce poate varia cu o zi, In asa fel incét succesiunea
lor s@ reproducéd succesiunea anilor tropici (Teodorescu,
Chis, 1982, p. 24).

Pentru a Intelege problemele sociologice care decurg
din nesincronizarea anului tropic cu anul civil reddm, pe
scurt, peripetiile calendarului roman care, in mare parte, il
folosim si astazi. Primul calendar al romanilor a fost lunar.
Lunile cuprindeau céte 27 sau 20 de zile si erau impartite
in trei parti: calendele (Luna Noua), nonele (primul patrar)
si idele (Luna Plind). La inceput calendarul a avut numai
10 luni si 355 de zile. Pentru recuperarea intérzierii fata de
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anul solar, din doi in doi ani se adduga o luna intercalata de
doudzeci si doua sau douazeci si trei de zile. Aceasta
intercalare a zilelor era in sarcina pontifilor care, tinand
seama cd impozitele se strAngeau anual, acestia faceau
abuzuri in calcularea si evidenta timpului (Grimal, 1973, p.
571). Pentru a pune capat acestei cumplite dezordini, Iulius
Caesar, sfatuit de Sosigene, astronom din Alexandria,
decreteaza anul tropic de 365 de zile si 6 ore. Atunci s-a
hotdrat ca, din patru ani civili consecutivi, trei sa cuprinda
365 de zile si al patrulea 366 de zile. Lunile aveau cate 30
s1 31 de zile alternativ, numai februarie era de 28 de zile in
trei ani la rand si 29 de zile in anii bisecti. In timpul lui
Iulius Caesar "ziua complementard a fost addugata intre a
23-a si a 24-a a lunii februarie. Intrucét ziua a 24-a se
numea sexto calendas (a sasea zi inainte de calendele lui
Marte), ziua intercalatd a primit numele de bis sexto
calendas. $i astfel, din anul 46 1.H. sau 708 ab urbe
condita $i pana astdzi avem anii bisectili de 366 de zile.
Regulile calendarului stabilite in timpul lui Caesar, aga-
numita reforma iuliand a calendarului, au fost aplicate
pentru prima data in anul 709 de la fondarea Romei sau
anul 45 1.H.

La sinodul ecumenic de la Niceea, tinut in anul 325
d.H., unde s-au analizat regulile calendarului stabilite in
timpul lui Caesar, s-a hotarat ca din patru in patru ani
consecutivi acela sa fie bisectil care se exprima printr-un
numir divizibil cu patru. Intrucét echinoctiul de prlmavara
caddea la 21 martie, sinodul a hotérat ca Pastele sa fie sarba-
torit in prima duminici care venea, dupa Luna Plind, ce
cadea o data cu echinoctiul de primavara sau imediat dupa
el. Deoarece echinoctiul nu putea sd cadd in fiecare an la
21 martie, se intelege, calculul pascal avea sé fie eronat:
durata exacta a anului tropic este de 365,242217 zile si nu
de 365,25 zile cum 1-a considerat Sosigene. Diferenta de
0, 007783 da o eroare de aprox1mat1v 10 zile la 1257 de ani.
In anul 1582, dupa 1257 de ani de la sinodul de la Niceea,
echinoctiul de primavara cadea la 11 martie §i nu la 21
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martie, datd luatd gresit pentru calculul pascal (Tutuc,
1910, p. 60).

In anul 1582, papa Grigore al XIl-lea s-a hotarat sa
repare gresala cu ajutorul lui Aloisyus Lilius, Christophe
Clavius s§i Egnatius Dante. Pentru ca echinoctiul de
primdvard sd cada totdeauna la 21 martie, conform celor
hotarate la sinodul de la Niceea, s-au suprimat 10 zile din
anul 1582, astfel ca ziua care urma dupa patru octombrie
sd devind 15 octombrie. Dorind ca sa evite si pe viitor
greseala care considera anul tropic mai lung cu 0,007783
zile, s-a efectuat urmatorul rationament: dacé eroarea este
de o zi la 128 de ani sau de trei zile la 384 de ani tropici,
s-a decis sd se suprime trei ani bisectili in 400 de ani
seculari, adicd terminati cu doud zerouri, la care numaérul
format din cifrele miilor si sutelor nu este divizibil cu
patru. In stilul vechi (calendarul iulian) anii 1600, 1700,
1800 si 1900 sunt bisextili, in timp ce pe stllul nou
(calendarul gregorian) este bisextil numai anul 1600, intru-
cat numarul 16, reprezentand secolele, este divizibil cu
patru. Stilul nou este, fara indoiala, mai exact, dar nu exact.
La 3300 de ani calendarul gregorian raméne cu o zi in
urmd, iar urmasii urmasilor nostri vor trebui sa mai su-
prime un an bisextil.

Ca numarul de zile repartizat pe luni nu este egal s-a
acceptat de popor cu mai multa usurinta: asa a fost dat ca
martie sd aibd 31 de zile, aprilie 30, mai 31 etc. Schim-
barea numarului de zile ale anului (365 sau 366) si ale lunii
februarie (28 sau 29) din patru in patru ani a retinut atentia
poporului care a creat o povestioarda despre sfintii care
patroneaza zilele calendarului cregtin:

»Odata Sf. Casian - cel ce-si are hramul la 29 februa-
rie in anii bisecti — s-a dus la Dumnezeu si a inceput si se
planga Ziditorului ca oamenii nu-1 cinstesc si pe dansul,
cum cinstesc pe ceilalti sfinti. Dumnezeu il intreba insa:

— Al facut vreo fapta buna in lumea aceasta? Ceilalti
sfinti au facut si de aceea au cate o zi de tinere.

62



- Nesfarsindu-si inca vorba, iata ca vine acolo Sf.
Nicolae ud leoarca.

— Sf. Nicolae, de ce esti ud?

— Uite de ce, raspunse sfantul. Din pricina vantului
mare era gata, gata sa se inece o corabie $i, cum am
vazut-o, m-am aruncat in apd si am scdpat-o de primejdie,
iar pe oameni de la moarte. Atunci Dumnezeu se intoarse
catre Sf. Casian si zise:

- Auzi cum fac fapte bune cei ce au tinere? Fugi de
aici si la fiecare patru ani sd vii §i tu o data. Si de atunci
luna februarie are cate 29 de zile la fiecare patru ani o data“
(Pamfile, 1914, p. 172).

Statul roméan a adoptat noul calendar, gregorian, in
anul 1919, cand ziua de 1 aprilie a devenit 14 aprilie.
Biserica ortodoxd roména a renuntat la calendarul vechi,
iulian, in anul 1924, cand data de 1 octombrie a devenit 14
octombrie. Oamenii, in functie de varsta, sex, stare sociala
si stiintd de carte, au reactionat diferit. Reforma calenda-
rului si-a atins scopul inldturarea erorii din calculul tim-
pului calendaristic. In mediul rural mai pot fi intalniti insa
oameni care, la schimbarea conditiilor meteorologlce sia
anotimpurilor, fac referiri la calendarul iulian.

Pentru popor calendarul si obiceiurile calendaristice
au fost un dat, ceva mostenit din generatie In generatie, iar
reforma calendarului 1-a pus in fata realitatii: calendarul
este o conventie a oamenilor, iar sarbatorile, inclusiv
sarbatoarea centrala a calendarului festiv crestin, Pastele,
au fost tinute gresit. Opinia care circula inainte de in-
faptuirea reformei calendarului conform careia calendarul
nu era un produs omenesc, ci 0 creatie impusd pentru
totdeauna de o ordine transcendentd si definitiva, a fost
contrazisa de Insisi capii bisericii (Bernea, 1932, p. 200).

Ceea ce a interesat poporul la infaptuirea reformei a
fost nu atat schimbarea sarbitorilor cu 13 zile mai tarziu,
cat schimbarea planificarii timpului pentru numeroase
activitati productive. Calendarele partiale (agrar, pastoral,
pomiviticol), altoite pe structura calendarului ortodox, au
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devenit, peste noapte, neeficiente. lata citeva reactii con-
semnate imediat dupa schimbarea calendarului: ,,Stilul
vechi e il bun; pomii tot pe vechi infrunzesc si infloresc si
pe nou nu vrea; cucu canta pe vechi, da pe nou nu se aude*;
,,O fost Sf. Ilie (stil nou) si merele nu-s coapte, da pe-al
nost o sa hie*; ,,seamana orz la Blagovestenie pi nou, si 1i
vede cd n-ai s mananci pane, ca timpu merge tot pi vechi;
,,Jaca mane-i Sf. Ilie, d-ai manca d-ta popusoi copt? Da nici
harbuji na-i vide la biserica“; ,,Toate selea sunt mai cu
dreptate pe stilul vechi. Uite noi avem o sarbatoare,
Blagoveste, si pe stilul nou nu canta cucu, da pe stilul vechi
cucu canta. D-amu de unde stie cucu de canta pe vechi? Al
doilea, cucu cantd pana la Sanzeni. Sdnzeniile pe nou trec
si el tot cantd, de cum vin Sanzeniile pa vechi el nu mai
cantd mai mult. Si cucu aista e o pasare si n-o invatat la
scoala si vezi ea intelege. Vezi tét se potriveste mai bine pa
al vechi, da noi il tinem §i pe nou, ca ce sa-i faci: vrai nu
vrai,/ inhama si hai!“ (Bernea, 1932, p. 201-202).

Dupa aproximativ 80 de ani de la reforma calenda-
rului, batranii continud sd raporteze calendarul nou la
calendarul vechi: ,,Au trecut Babele, dar nu s-a facut inca
vreme buni. Trebuie s vina Babele pe vechi; ,,A venit Sf.
Dumitru si frunza copacilor n-a cazut. Vine acusi Sf.
Dumitru pe vechi si o frunza nu vei mai vedea pe pomi*
(Fundulea, jud. Calarasi, 1983). Deosebirea, argumentata
stiintific, intre ritmul (timpul) social si ritmul biologic a
fost sesizatd de popor si la schimbarea orei de iarnd cu ora
de vara: ,Mergem ca sd prindem autobuzul dupd ceasul
schimbat, dar animalelor le dim de méncare dupa ceasul
vechi (Almasu Mare, jud. Caras-Severin, 1980).

Sarbatorile mobile, miscate de stabilirea Pagtelui la
diferite date calendaristice, au facut imposibild operatia de
adaptare a Calendarului popular la noul calendar grego-
rian. Cunoscénd cifra de corectie a calendarului, oamenii
puteau sd pund de acord vechile sarbatori populare care
marcau inceputul sau sfarsitul unor activitati economice cu
noul calendar prin adaugarea a 13 zile. Ar fi urmat ca
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Pornirea Plugurilor in tarind sa aiba loc pe data de 22
martie (9 martie in calendarul iulian), Formarea Turmei
sau Alesul Oilor pe data de 5 mai (22 aprilie in calendarul
iulian), Nunta Oilor pe data de 27 octombrie (14 octombrie
in calendarul iulian) etc. Dar, acest calcul simplu era
valabil, partial, numai pentru sarbitorile fixe, specifice
calendarului solar, nu §i pentru sarbatorile mobile care sunt
urme ale unui calendar lunar. De pildd, in anul 1921
Pastele a cazut pe data de 27 martie, pe stil vechi, si pe data
de 18 aprilie, pe stil nou, deci la o distantd de 35 de zile.
Asemainator Pastelui, toate celelalte sadrbatori mobile
perechi din cele doud calendare (iulian si gregorian) s-au
aflat la o departare de 35 de zile, si nu de 13 zile. In anii
urmadtori distanta dintre sarbatorile mobile ale celor doud
calendare a fost mai mare sau mai micé, in functie de cal-
culul pascal. Diferentele dintre sarbatorile mobile erau atat
de mari, iar calculul atdt de complicat, incit poporul a
incetat sd mai stabileascd corespondente calendaristice
intre ele. In aceasta situatie s-au inventat alte sisteme de
apreciere a timpului calendaristic care sd inlocuiascd ve-
chile sarbatori mobile sau s-au preluat sfaturile practice
raspandite de almanahurile calendare. Treptat, agricultura
si cresterea animalelor, practicate dupa Calendarul popu-
lar, au devenit activitéti economice dirijate de specialisti.

LUNA

Spre deosebire de Soare, care apare in fiecare zi a
anului sub forma rotunda, deci cu aceeasi infatisare, Luna
este un astru capricios, supus, asemenea omului, tempora-
litatii i mortii. Tragedia Lunii (aparitia si, dupa ce a ajuns
la implinire , la Luna Plina , disparitia ei in decursul unei
luni lunare) este si tragedia omului al carui inceput, nas-
terea, deschide perspectiva sfarsitului, momente biologice
extreme separate de miezul sau puterea vietii. Soarele
intinereste si imbétraneste zilnic fara sa ,,moard”; Luna se
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,haste™ si ,,moare™ cu fiecare revolutie in jurul Pamantului
de 13 ori intr-un an solar. Dupa unele legende, ,,Luna e om;
la inceput mititel ca si copilul st apoi ii tot cresc aripile, i
cresc imprejur pand ce vin una si e rotund. Apoi incepe iar
a imbdtrani si a se face tot mai mic, aripile i se taie, pana
ce ramane ca degetul si iar se naste din nou® (Niculita-
Voronca, 1903, p. 28). Prin procesul de repetare ce-1 suge-
reazd, Luna a indeplinit conditia esentiald a oricdrui orolo-
giu. Intr-adevar, prin cele patru faze diferite calitativ si prin
forma schimbatoare de la noapte la noapte, Luna sugereaza
un veritabil proces de numarare, fiind numita chiar ,,mama
pluralului® (Durand, 1977, p. 355). De altfel, noaptea a
cdpatat adevarata substantd a timpului de la astrul lunar
care creste, descreste si dispare in limite constante de timp.
Fara astrul lunar, bezna nocturna nu ar fi aparut in menta-
litatea celor vechi simbol al timpului masurat, probabil, pe
nopti si nu pe zile (Eliade, 1949, p. 143). O dovada
incontestabild cd in calendarul nostru popular supravie-
tuiesc elemente specifice calendarelor lunare sunt cele
aproximativ 17 sarbatori nocturne si priveghiuri: 5 si 7
ianuarie; 19, 20, 26 si 27 februarie; 2, 13, 14, 15, 16, 22 si
31 martie; 21, 30 noiembrie; 25 si 31 decembrie.

Triada si trimorfismul lunar

Cifra trei care apare atat de frecvent in calendarul
popular a fost obtinutd prin reducerea ciclului lunar de
patru faze la trei: omiterea Lunii negre (noptile fara luna)
sau prin insumarea Lunii ascendente si a Lunii descen-
dente intr-o singurd fazd. Trimorfismul popular romanesc
(gruparea sérbatorilor in cicluri de cate trei zile, numarul
obignuit al ursitoarelor, numarul probelor de incercare a
puterii si de initiere din basme si legende) pastreaza
reminiscente lunare. Este greu sa dovedesti cd trinitatea
(Tatal, Fiul si Sfantul Duh) nu ar fi de esentd lunara, de
vreme ce divinitdtile selenare se grupeaza aproape fara
exceptie in treimi. Combinatia triadicd dintre Artemis,
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Sclene si Hecate este un arhetip stravechi care apare, sub
forme diferite, si in religiile monoteiste. Astfel, la
mahomedani, Alah are, In interpretarea religiei populare,
trei fiice: Al Hat, Al Uzza si Manat, ultima simbolizand
timpul i destinul; In religia catolicd populard apar trei
sfinte Marii (Durand 1977, p. 357). In calendarul popular
romanesc, asa-numitele trlade grupari de trei zile cu ace-
easi semniﬂcagie, au fost pe punctul de a deveni unitate de
masura a timpului. Unele triade au extensiune pe intreaga
tara (Pastele, Craciunul), altele au extensiune zonalad
(Circovii, Gadinele Martinii), unele, au aceeasi denumire
(Rusaliile, Bubatul), altele poarta denumiri diferite
(Ropotinul, Todorusale si Joia Verde; Mosii de Toamna,
Samedru, Sf. Dumitru cel Nou). Luna, astrul céantat si
indragit de poeti si tineret, avea o semnificatie malefica. Ea
era prototipul femeii capricioase care patrona noaptea,
iarna si frigul, spre deosebire de Soare care era barbatul
intelegétor, patronul zilei, verii si al vietii. Poporul insusi
recunostea severitatea sporitad a zilelor dedicate reprezen-
tarilor mitice feminine: ,,intr-o sarbatoare femeiasca cum e
Chirica, Marina, Cuvioasa Paraschiva ia sid indraznesti
ceva si-i vedea! Da in sarbatorile barbatesti sa lucrezi,
nu-ti € nimica ... dar, femeia, incd Luna: ea cateva zile cat
e plind lumineaza ca se vede noaptea ca de la Soare si pe
urma iar se pigcd! la uita-te la Dochia! Amu-i ploaie, amu
cald, amu vant, amu iar timp frumos. Asa-i femeia“
(Niculita-Voronca, 1903, p. 610).

Origine lunara au si ciclurile de zile derivate din
multiplii lui trei, precum Zilele Babelor de la inceputul
lunii martie.

Sdptamana

Zilele saptamanii, care poartd numele unor astri din
sistemul nostru solar (L.una, Marte, Mercur, Jupiter, Venus
si Saturn), si organizarea timpului calendaristic pe sapta-
mani de sapte zile au fost deduse din observatiile empirice
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asupra satelitului natural al Pamantului, care incheie o faza
de evolutie in sapte zile si noud ore. Foarte veche trebuie
sa f1 fost g1 sdptamana de opt zile; in unele zone etnografice
ale Romaniei cifra opt reda lungimea séptamanilor dedi-
cate celor mai temute reprezentdri mitice (Filipii,
Santoaderii, Rusaliile); figura antropomorfica modelata in
mod obisnuit pe cei mai importanti colaci rituali reprezinta
cifra opt. Cifra opt este insd aureolatd si de simboluri
universale: reprezintd numadrul echilibrului cosmic;
insumeaza principalele puncte cardinale (nord, sud, est si
vest) cu cele intermediare (nord-est, nord-vest, sud-est si
sud-vest); octogonul (reprezentarea geometrica a cifrei
opt) mediaza intre patrat i cerc, intre pamant si cer; cifra
opt apare foarte frecvent in cele mai vechi texte sacre
sintoiste (Chevalier, Gherbrant, 1973, p. 37). Multa vreme
romanii nu au cunoscut saptimana de sapte zile; ei aveau
un ciclu de opt zile numit nundinae, zile notate cu litere de
la Ala H.

Orice sfarsit de perioada calendaristica (zi, sapta-
manad, lund, anotimp, an) avea un caracter nefast. Aceasta
trasdtura este mai putin evidentd la unitatile mici de timp,
de pildd ziua si sdptdmédna, $i mai clar exprimate la
unitdtile de timp superioare, cum ar fi luna, anotimpul si
anul. Se pare, totusi, ca ritualul sfarsitului si inceputului de
sdptdmana cuprindea si el trei zile: sdmbdta, al carei
caracter nefast era evidentiat de ,.cele trei ceasuri rele®,
duminica, care celebra victoria binelui asupra fortelor
malefice acumulate in sdptdmana anterioara, si /unea, care
marca inceputul saptamanii sub auspiciile cele mai favo-
rabile activititilor umane. Treptat, timpul sdptamanal se
implinea, se maturiza, joia fiind mijlocul sau puterea sapta-
manii, dupd care se degrada, conditie obligatorie pentru
innoirea lui. Se cuvine sa precizém in acest context ca, o
datéd cu raspandirea crestinismului, prima zi a saptimanii,
duminica romana, a devenit ,,ziua Domnului, realitate
pastrata de intreaga cronologie latind medievala. Cel care a
fixat duminica (dies domini, dominica) inceput de sapta-
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mana a fost Constantin cel Mare, in anul 321 d.H. La
romani §i la celelalte popoare sud-est europene saptaména
incepea, ca si astazi, lunea.

Calendarul popular ne ofera unele indicii conform
cdrora jola era o sarbdtoare sdptdmanala celebratd precum
duminica. In Maramures nuntile se fac si astazi, in unele
sate, joia si nu duminica (Ghinoiu, 1980, p. 94). De altfel,
in aceasta vatrd etnografica sezatorile, cu intreg arsenalul
lor de practici precrestine erau interzise joi seara (asa cum
aveau sa fie interzise in alte zone, duminica seara). In
Bucovina de nord, joia, ,.era slobodd pentru nunti* si, in
general, pentru dragoste: ,,Joia ii bine intotdeauna sa te lai,
sd te piepteni, pentru dragoste; sd scuturi, sd grijesti prin
casd, cd toti te iubesc; acea zi 1i a dragostei. Joia 1i jumatate
barbat si jumatate femeie. Si unii si altii o tin“ (Niculita-
Voronca, 1903, p. 896). Spre deosebire de duminica, joia
depoziteaza numeroase practici precrestine: Joia Bulcelor,
Joia Caloianului, Joia Neagra, Joia Paparudelor, Joia
Verde, Joile Nepomenite, Joimari. Personajul mitologic
romanesc, Joimarita, care pedepsea cu asprime fetele si
femeile lenese sau care nu respectau anumite interdictii
calendaristice de muncd, a primit numele acestei zile. In
cadrul ritualului crestin din Saptaména Mare surprindem
un evident sincretism pagano-crestin: traditia incinerarii
mortilor, practicd specifica dacilor, apare la Joimari sub
forma unor ritualuri funerare si focuri sacrificiale simbo-
lizand incinerarea, spre deosebire i in opozitie cu ritualul
crestin de rastignire si inhumare din Vinerea Mare.

Luna calendaristica

Ca unitate de masura a timpului calendaristic, Luna
are lungimea (durata) timpului necesar satelitului natural al
Pamantului pentru a efectua o miscare de revolutie in
aproximativ 29,5 zile. Documentele atesta ca la unele po-
poare vechi fiecare inceput de lund era marcat de aparitia
pe cer a Lunii Noi (Craiului Nou); persoane anume urma-
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reau cerul dinspre apus §i, indatd ce aparea Luna sub forma
unei seceri subfiri, se dadea de veste intregii comunitati
prin sunete de trambite (Gheorghiu, 1936, p. 18). La iudei
si babilonieni momentul aparitiel pe cer a Lunii Noi se
anunta publicului de catre preoti. Cu aceastd ocazie se
comunicau si zilele cu sarbatori din luna respectiva. La ro-
mani prima zi a lunii se numea calende, cuvant derivat de
la verbul calo-are. (a chema, a convoca), de unde isi trage
obarsia s1 cuvantul calendar.

In calendarul civil contemporan, inceputurile de luna
sunt lipsite de orice semnificatie astronomica intrucdt nu
sunt calculate in raport cu fazele de evolutic ale Lunii.
Dupd sensurile ce le dadea poporul diferitelor faze ale
Lunii, s-ar parea cd la Luna Noua timpul era considerat
nefast pentru activitatea umana: atunci se innoia raul, se
prindeau vrajitoriile, simanta semanata ramanea seaca, nu
se puneau clostile, nu se faceau nuntile (Niculitd-Voronca,
1903, p. 316). ,,Cand se iveste Luna Noua, spune o poveste
publicata de Ion Pop Reteganul, umbla un duh necurat prin
curtile mele si numai atunci are putere; de aceea in tot anul,
13 nopti dormim la vecini“ (Pop Reteganul, 1895, p. 106).
De la Luna Noua, numita si Lund Tanara sau Luna in doud
coarne (Pamfile, 1915, p. 68), fiecare om avea prilejul sa-
si incerce sansa, cerandu-i ceva:

,,Crai Nou, Crat Nou,
Sanatos m-ai gasit,
Sanatos sa ma lagi!
Fara nevastd m-ai gasit,
Cu nevasta sd ma lagi!“
,,Luna Noud, Luna Noug,
Taie painea-n doua:
Tie jumatate,
Mie sanatate!

(Niculitd-Voronca, 1903, p. 70)

Asemenea formule recitative intdlnim si astdzi in
folclorul copiilor. Dupa o traditie consemnata la sfargitul
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sceolului al XIX-lea, romanii banateni numeau Duminica
T'dnara fiecare zi de duminica care urma sau corespundea
cu faza Lunii Noi. In cele 13 ,,duminici tinere* (intr-un an
solar sunt aproximativ 13 luni lunare) se efectuau practici
magice de purificare, se sfintea apa, se strapungeau ure-
chile fetitelor ca sa poata purta cercei, fetele mari se piep-
tanau si isi taiau varful parului pentru a creste mai lung si
mai frumos, oamenii se tundeau si isi taiau unghiile. Cosi-
tul fanului din pajisti incepea tot la Luna Noua, intr-o zi
lucratoare (Mangiuca, 1882, p. 10).

Numarul lunilor anului este pus de popor in legatura
cu nasterea misterioasd a 12 copii gemeni. Doi batrani,
spune legenda, supdrati cd nu au avut la tinerete copii,
pleaca la drum lung cu gandul séd-si puna capat zilelor. Un
mosneag salvator, iesindu-le 1n cale si ascultandu-le pasul,
le-a déruit o buruiand de facut copii. Batranii se intorc
acasd, beau ceaiul obtinut din buruiana de leac si femeia
naste, nici mai mult, nici mai putin, decét 12 baieti. Lunile
anului ar fi imprumutate numele acestor flacai (Niculita-
Voronca, 1903, p. 394). Tema nasterii misterioase apare in
multe basme roméanesti (Sdineanu, 1979, p. 237, 392, 398,
045), iar in unele legende, copiii ndscuti de aceeasi mama
devin, frecvent, nu intemeietori de timp (zi, saptimana,
lund, anotimp, an), ci intemeietori de ,tari“ (legenda
Vrancioaei) si de sate (legenda Chioajdelor). ,Fratii®
(lunile anului) sunt mai mici sau mai mari, mai slabi sau
mai puternici: Februarie, desi are mai putine zile, este atat
de puternic incét ,,crapa ouale corbului® pentru a iesi puii
din ele; Faurel (martie) spune cé ,,dacd nu i-ar fi rusine de
[ratele mai mare, de Faur (Februarie), ar degera vitelul in
vacd, oala la foc si copilul in pantecele mamei. Dar el e
numai iute, nu are putere (Niculitd-Voronca, 1903, p.
752). Adesea intre frati se iscd neintelegere de pe urma
careia au de suferit si oamenii. Martie, pentru a-i veni de
hac Babei Dochia, imprumuta una sau doua zile frlguroase
de la Februarie. Intrucat Martie refuza si le dea inapoi, se
iau la bataie in zilele Babei Dochia: ,,cind e vantul cel
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mare, cu ger, atunci e bataia lor, se prind, se sfarma
(Niculita-Vororica, 1903, p. 751). Dintre toti fratii, Martie
este cel mai rau. Acesta este pus pe farse si glume ustura-
toare, este Tucrezut. aduc:: boli, secera vietile oamenilor.
Ce gandeste poporul despre firea capricioasa a lui Martie
reiese dintr-o povesiioard bucovineand pe care o reprodu-
cem dupa Elena Niculiti-Voronca:

,Zice ca a chemat odata Martie pe Prier (Aprilie) la
banchet. Se duce Prier si se sfatuieste cu Mai, ce sa faca:
sd se duca sau sd nu se duca?

~ Du-te, zise Mai, dar el e sugubat, rade de oameni;
tu cAnd te-i duce si iei cu tine sania, caruta si luntrea, ca
altfel n-ai sa iesi cu bine.

Se duce Prier. Il vede Martie si il intreaba:

- De ce ai venit cu toate astea, frate?

- Apoi la gospedaria omului sunt toate bune.

Sta o zi, std doua, sta trei. Incearca Martie cu omat si
viscol. Lui Prier nici nu-i pasa, ci el are sanie. Da o ploaie
si se face glod. Prier are carutd. Rupe podurile, curg puhoa-
iele. Prier merge cu luntrea. Vede Martie ca nu poate sa-i
facd nimica, il cheamad si il intreaba cine 1-a Invatat sa
vind asa pregatit. Prier n-are ce lucra i-i spune cd Mai.

- Ei lasa, ca-i voi da si lui vreo doua brume ca sa-i
vestejesc florile lui cele falnice!

Si de atunci in Mai sunt intotdeauna brumi. cd Martie
ile da in ciuda™ (Niculita- Voronca, 1903, p. 753).

Anul calendaristic roman, care a fost, de fapt, baza
de calcul a calendarului nostru popular si a calendarului
civil contemporan avea urmatoarea structura:

Inainte de Caesar

(355 de zile)

[anuarius ... .. 29 zile
Februarius ... .28 zile
Martius.......... 31 zile
Aprilis .......... 29 zile



Maius ........... 31 zile

Junius ........... 29 zile
Quintilis ....... 31 zile
Sextilis ......... 29 zile
September .... 29 zile
October ........ 31 zile

November .... 29 zile
December ... .29 zile

La fiecare an erau introduse alternativ 22 de zile
dupa 23 februarie si 23 de zile dupa 24 februarie

Dupa reforma iuliana

(365 de zile)

lanuarius ...... 31 zile
Februarius ... 28 zile
Martius ........ 31 zile
Aprilis ......... 30 zile
Maius .......... 31 zile
Iunius .......... 30 zile
Iulius ........... 31 zile
August ........ 31 zile

September ... 30 zile
October ........ 31 zile
November ... 80 zile
December ... 31 zile

In anul 46 d.H., numele lunii Quintilis este schimbat,
in cinstea lui Iulius Caesar, in iulie, iar in anul 8 d.H.,
Sextilis devine Augustus, in cinstea imparatului Augustus

Ca dovada céd vechiul calendar roman incepea pri-
mavara este numele lunilor care indicau ordinea lor fata de
Anul Nou sarbatorit la 1 martie: Quintilis (luna a cincea),
Sextilis (luna a sasea), september (luna a saptea) s.a.m.d.
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Numele acestor luni au sens numai dacd incep sa fie numa-
rate de la 1 martie, nu de la 1 ianuarie.

Spre deosebire de anul civil si bisericesc, unde lunile
au primit nume de zei (Ianus, Mars etc.) si figuri ilustre din
istoria romanilor (Tulius Caesar, Augustus), lunile calenda-
rului popular sunt legate de viata oamenilor de pe pamant.
[ata cateva exemple Inregistrate in zona Muntilor Apuseni:
Cérindar, luna ianuarie, cand se obisnuia si se faca in
noaptea Anului nou calendarul meteorologic din foi de
ceapa sau din coji de nuca; Faurar, luna februarie, cand
mesterii fierari faureau sau reparau uneltele agricole;
Florar, luna mai, timpul florilor; Ciresar, luna iunie, timpul
cand se coc ciresele; Cuptor, luna iulie, timpul cel mai
calduros din intreg anul; Brumarel sau Brumarul Mic, luna
octombrie, cu aparitia primelor brume; Brumar, luna
noiembrie, timpul cand cad brumele groase. Lunile anului
aveau mai mult semnificatii economice §i meteorologice
decat astronomice, adicd erau cadre ale vremii §i apoi
cadre ale timpului. Asa-numitele calendare batranesti
aveau drept scop aflarea vremii in cursul anului, a regi-
mului pluviometric, $i nu de masurare propriu-zisd a tim-
pului. Cel mai cunoscut calendar ,,meteorologic* era facut
din foi de ceapa i cuprindea urmatoarele operatii' se tdia o
ceapd in doua si se alegeau 12 foi, egale ca mérime; in ele
se punea sare $i apoi erau repartlzate cate una pentru fie-
care luna a anului; se ldsau in camera, de obicei la fereas-
trd, pdna dimineata, cand batranii. apreciau, dupa canti-
tatea de apd stransa in foile de ceapa, lunile ploioase si
secetoase ale anului.

Anul lunar

Din adunarea zilelor celor 13 luni lunare oamenii au
obtinut o suma egald cu ciclul de regenerare a plantelor
perene si cu reproducerea anuald a animalelor §i pasarilor.
Se pare cé la un astfel de calendar simplu au ajuns toate
popoarele lumii vechi. Dar, marele avantaj de a calcula
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zilele anului pornind de la insumarea fazelor lunare este
pus in cumpand de dezavantajul de a fi mai mic decat anul
solar cu aproximativ 10 zile. Calendarul roman inainte de
Caesar avea, de pilda, 355 de zile. Cand doi astronomi ai
antichitatii grecesti, Meton si Euctenon, au gasit, in urma
observatiilor facute la solstitii, atdt inegalitatea anotimpu-
rilor, cat §i corespondenta intre migcdrile aparente ale
Soarelui si Lunii, descoperirea lor a fost scrisa cu litere de
aur in pietele publice. Ei au demonstrat cé in 19 ani solari
a cate 365,25 zile au loc 235 revolutii sinodice de luna,
ceea ce inseamnd cd numai dupd 19 ani solari fazele de
Luna Noua revin in aceleasi zile ale anului. Intervalul de
19 ani a fost numit ,,ciclul Meton* sau ,,Eneadeca-terida“
si contine 12 ani comuni de 12 luni §i 7 ani completi de
cate 13 luni. Prima zi a anului era aceea a Lunii Noi care
urmeaza imediat dupa solstitiul de vara (Teodorescu, Chis,
1982, p. 64).

Existenta unui calendar lunar pe teritoriul Daciei nu
este exclusa. Credintele si practicile magice in care Luna
este implicatd in masurarea timpului §i calcularea sarba-
torilor, in determinarea zilelor si a perioadelor favorabile
sau nefavorabile unor activitdti practice (semanatul, recol-
tatul, tdierea lemnului pentru constructii etc.) sunt atat de
numeroase inct, chiar daca se exclud unele aluviuni spiri-
tuale primite din afara, etnologul inclind spre ipoteza exis-
tentei unui calendar lunar la populatia dacica. Daca ipoteza
se confirmd, rdmane ca istoricii §i arheologii sa circum-
scrie perioada aproximativa cand a fost adoptat anul solar
pe care il avem i astazi. Din pacate, lipsa documentelor
arheologice este, in acest caz, resimtitd §i mai puternic
datoritd unei situatii obiective mai generale: imposibili-
tatea de a se decreta un calendar in exclusivitate lunar. Po-
poarele vechi au inventat un calendar lunar pentru ca le-a
fost mai usor sd constate repetabilitatea, principiu
fundamental al oricdrui calendar, observand astrul selenar.
In aproximativ 30 de zile Luna isi schimba forma ritmic,
noapte de noapte. Repetabilitatea si ritmicitatea o puteau
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observa si la Soare, dar, perioadele de repetare ale rasari-
turilor, apusurilor, solstitiilor etc. erau fie prea mici (ziua
solard), fie prea mari (anotimpul) pentru a ajunge la ideea
Ltimpului-cerc®, a reprezentdrii primitive a calendarului.
Deplasarea rasaritului Soarelui in decursul unui an era usor
de constatat, dar ziua-lumina nu putea fi luatd in seama in
calendarul arhaic pentru ca alt principiu al calendarului,
egalitatea unititilor de masurd a timpului, s-ar fi incélcat.
Atunci, ca si astazi, ziua-lumind la solstitiul de vard
inregistreaza o diferentd notabild fatd de ziua-lumina la
solstitiul de iarna. A trebuit s@ se insumeze ziua §i noaptea
intr-o singurd unitate considerata ca avand media de 24 de
ore in tot cursul anului sau de 12 ore numai ziua-lumina.

Problema existentei unui calendar lunar la daci 1-a
preocupat si pe Vasile Parvan, care aduce un interesant
argument lingvistic. Savantul spune cd ,,Luna pentru
mensis apare in Dacia incd inainte de anul 270, dovada de
intrebuintarea anului lunar, in locul anului solar, exclusiv
obignuit in restul imperiului. Faptul ca apoi in stinga
Dunarii termenul /und s-a mentinut statornic pentru
mensis, spre deosebire nu numai de toate celelalte popoare
romanice, dar chiar de dialectele romane din dreapta
Dunirii, duce iarasi la o accentuare necesara a intemeierii
definitive a poporului si limbii roméne pe teren daco-
roman, in Dacia Traiana“ (Parvan, 1911, p. 131).



OROLOGIUL BIOLOGIC

Valoare hotaratoare pentru fixarea reperelor calenda-
ristice au avut bioritmurile cu perioada lungd de manifes-
tare, cu intervale de ordinul zilelor, lunilor si anilor. Pentru
ocupatiile traditionale, bioritmurile cu perioada scurta, de
ordinul secundelor si minutelor, nu au prezentat nici o sem-
nificatie practicd. Activitdtile legate de agricultura, creste-
rea animalelor, pomiculturd, viticultura etc. puteau fi rit-
mate numai de bioritmurile umane, animale si vegetale cu
durata suficient de mare pentru a fi sesizabile. Acestea sunt
numite de specialisti circadian (ziua solara - perioada in
care Pamantul incheie o migcare de rotatie in jurul axei
sale), selenar (de 29 zile, 12 ore, 44 minute i 2 secunde —
durata revolutiei sinodice), faza lunard (7 zile s1 9 ore —
perioada de timp intre doua faze lunare invecinate), multi-
cotidian nelunar (bioritmuri mai mari sau mai mici de o
luna lunard), sezonier (distanta dintre echinoctii si
solstitii), anual (365,242217 zile - durata miscarii de revo-
lutie a Pamantului in jurul Soarelui), multianual (viata sau
veacul de om, de la nastere la moarte). Asa cum a procedat
si cu reperele si orologiile cosmice, omul a folosit biorit-
murile plantelor, animalelor §i chiar ale propriului siu
organism pentru a masura timpul. In descifrarea Calenda-
rului popular un rol semnificativ il are insd comportamen-
tul pasarilor si animalelor.

PASARILE SI ANIMALELE

Sintetizand interesul extraordinar al oamenilor
pentru animale, Remy Chauvin aprecia cé instinctele lor
ne-au fascinat dintotdeauna: fie cd oamenii credeau ca se
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recunosc in ele, fie ca gaseau in aparentele aberatii ale
instinciului motive pentru a-si hrani orgoliul de a fi om
(Cociu M., Cociu Maria, 1982, p. 1). Interesul omului fata
de comportamentul animalelor este motivat obiectiv: el
insusi s-a desprins din imensul arbore genealogic al
animalelor si a rdmas apoi legat de stramosii sdi mai
indepartati sau mai apropiati prin una din componentele
caracterului sdu bipolar (natura i cultura). Mult timp omul
si-a impartit addpostul cu unele animale in pesterile si
grotele preistorice, s-a hrénit si s-a imbracat cu pieile si
blanurile acestora, le-a folosit forta si iuteala, le-a transfor-
mat in dugsmani sau prieteni. Observarea de cétre oameni a
comportamentului animalelor, care au continuat sa ramana
numai naturd, deci cu instincte ascutite de conservare, §i
folosirea lor in practica curentd nu ni se pare a fi magie.
Instinctele animalelor ne sunt si astdzi de mare folos! Unul
din procedeele vechi pentru alegerea locului de constructie
a unei case sau de intemeiere a satului era culcusul ales
de animale pe timpul noptii. Pe de altd parte, apararea in
cerc §1 constructia cetdtilor se pare ca au la baza sistemul
de apdrare in cerc al animalelor silbatice si de protejare a
turmelor de oi de catre cdinii care le inconjoard in fuga
cand sunt amenintate de lupi (Ghinoiu, 1981, p. 36-37) etc.
Comportamentul animalelor, privit ca ,,0 succesiume de
stdri temporare, un flux continuu, dar nu uniform, de
elemente legate unul de altul intr-o anumité ordine, avand
deci o structurd desfasurata in spatiu si timp* (Cociu M.,
Cociu Maria, 1982, p. 25) a oferit oamenilor §i unele re-
pere pentru masurarea timpului. Dintre pasérile si anima-
lele cu semnificatie deosebitd pentru masurarea $i recu-
noasterea timpului calendaristic vom analiza, in primul
rand, pe acelea care au, conform traditiei populare, putere
de prezicere: cucul si ursul. Amandoud apar si dispar la
anumite date calendaristice: cucul prin migratia in alte
tinuturi ale globului, ursul prin iernare in barlog pe melea-
gurile noastre. Fara aceste schimbari de profunzime ale
comportamentului, cucul si ursul nu ar fi prezentat vreo
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semnificatie calendaristica, adica nu ar fi oferit oamenilor
momente de reper, de orientare in timp. Pentru a castiga
virtutea animalelor-oracol, ele trebuiau sa sugereze, prin
schimbarea comportamentului, cd sunt supuse disparitiei,
adica temporalitdtii $i mortii intr-o anumitd unitate de
timp. Vom acorda, de asemenea, cdteva pagini lupului,
calului si ursului ale caror comportamente par sa fi avut un
rol hotdrator in structura calendarului dacic, cocosului
pentru rolul sdu in prezicerea §i masurarea timpului diurn
si berzei pentru masurarea timpului anual.

Cucul

Dintre toate pasdrile care infrunta rigorile iernii spe-
cifice climatului nostru temperat continental sau care
poposesc aici numai pentru varat, cucul ocupa in traditiile
populare un loc cu totul privilegiat. Nu existd in ornito-
logia roméneascd pasare céreia poporul sa-i fi dedicat
atdtea legende, povesti, cantece si proverbe. Cucul nu este
o pasdre cantdtoare §i nici nu incénta prin coloritul penelor
sale. Ca infafigare este un uliu in miniaturd. Fiind o pasére
mica, aportul ei la distrugerea insectelor este neglijabil. Isi
depune ouale prin cuiburile altor pésdri, iar puii sdi, mai
robusti, isi rastoarna fratii vitregi peste marginile cuibului
pentru a profita de un surplus de hrana si a se dezvolta mai
rapid. Cucul nu-si face cuib, nu-si cloceste oudle si nu-si
hraneste puii. Fiind simbolul priméverii, al timpului fru-
mos si dragostei patimase, poporul ii iartd totul. In po-
vestiri populare de o rara frumusete, cucul apare antropo-
morfizat: argat, sluga, talhar, haiduc, parinte, sot, amant
etc.

In unele povestiri cucul este o pasire miraculoasa, cu
pene de aur, metal pretios si stralucitor simbolizdnd Soa-
rele. Afland de infidelitatea sotiei, porneste in altd lume
spunandu-i acesteia sa-l caute si sd-1 strige intre Blagoves-
tenie si Sanziene. Recunoscandu-si greselile, sotia il cauta
in fiecare an intre 25 martie si 24 iunie, zburand din crean-
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ga in creanga si strigand neincetat: Cucu! Cucu! (Pamfile,
1910, p. 107-108). In alte povestiri, Cucu si Stefan sunt
oameni, de obicei frati gemeni. Din diferite pricini acestia
sunt transformati in pasari. Cucu ajunge in rai, iar fratele
ramas aici, Stefan il cauta intre Blagovestenie §i Sanziene,
strigdndu-1 pe nume (Pamfile, 1910, p. 110).

Acelasi reper calendaristic este si in ipostaza hotului
si talharului de cai. Se spune cd, pe cand Sf. Petru avea o
herghelie, un mare talhar, pe nume Cucu, i furé caii. Nici
cu puterea sa de sfant, nici cu ajutorul celui Atotputernic
nu gaseste caii. Necdjit, Sf. Petru ,,blestema pe Cucu sa se
prefaca in pasdre neagrd, sa fie cobe rea si singur sa-si
spuie numele, unde s-o afla. De atunci hotul Cucu a ramas
pasare neagra si blestemata si cand ti-a cénta in spate, pe
casd ori in curte, moarte inseamnd; si el altceva nu mai
zice, decat isi striga toatd ziua numele prin padure: Cucu,
Cucu!“ (Pamfile, 1910, p. 145-146). Cu siguranta ca
aceastd pasare ar fi radmas necunoscutd in folclorul
romanesc dacd prin comportamentul sdu, inceputul si
sfarsitul cantatului la date fixe, nu ar marca succesiunea a
doud fenomene astronomice: echinoctiul de primavara si
solstitiul de vara. ,,Si cucul, cum a sosit si i s-a dezlegat
limba, indatd incepe a cénta, si cantd necontenit de la
Bunavestire (sarbatoare care este celebratd in imediata
apropiere a echinoctiului de priméavard) si pana la Sdnziene
sau pana la Sanpetru... (sdrbatori celebrate in preajma
solstitiului de vara) (Marian, 1901, p. 22-29). Conform
traditiei, la Sdnziene, cucu se Ineacd cu orz si, nemaiputand
canta, se preface in uliu pana in primévara viitoare:

,Legea ta de cuc balan,
Te-am platit sa-mi canti un an;
Cand a fost la Sanziene,
Tu ti-ai pus clobantu-n pene!*
(Marian, 1883, p. 38).
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Cantecul cucului, scurt si rasunator, insoteste trudi-
torii ogoarelor la seménat si arat, la intretinerea culturilor:

,,Cucu de n-ar céanta,
Nici noi n-am mai ara;
Cucu de nu s-ar porni,
Nici noi n-am plugari®.
(Pamfile, 1910, p. 111)

Incetatul cantecului indicd vremea cositului, intrucat
acesta ,,paraseste tara si se duce, de indata ce aude batutul
si fasaitul coasei” (Pamfile, 1910, p 111). El este insa si un
prevestitor al vremii: ,,Daca cucu inceteaza de a mai cénta
cu mult Inainte de Sanziene, e semn ca vara se purcede in-
tai cu cdldurd si apoi va fi secetoasd“ (Pamfile, 1910, p.
112). Iatd numai cateva motive pentru care intreaga suflare
a satului, ,,mic si mare, tandr si batran asteaptd cu cea mai
mare nerabdare sosirea acestei zile si dimpreund cu dansa
si a cucului“ (Marian, 1883, p. 19). El este insd o sursa de
inspiratie melancolicd In cantecele de dor si jale, iar in
creatiile a caror temé este despartirea a doi frati sau a doi
soti amplifica sentimentul de instrdinare §i singurétate.

Cucul prevesteste prin cantecul sdu nu numai venirea
primaéverii, ci §i norocul omului pe acel an. Primul cantec
al cucului era intdmpinat de tarani prin cuvinte care implo-
rau avutia, sanatatea, fericirea, norocul:

,»Multi ani buni cu sdnatate
S1 noroc sd am la toate,
Sa fiu origicand voios
Fericit si bucoros!*
(Marian, 1883, p. 20)

La auzul primului cantec al cucului toti doreau s fie
veseli, curat imbréacati, bine hraniti §i cu bani In buzunar.
Supremul sau simbol este scurgerea neintrerupta a timpului
si repetarea anuald a scenariului din ciclul vietii: nasterea
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(primul céntat) si moartea (ultimul cantat). El are tainice
legaturi cu viata omului. Locul de unde se aude prima data
cantecul (in spate, in fatd, in stdnga, in dreapta) sau unde
este asezat (pe o ramurd uscatd, pe o movild, pe o gramada
de gunoi), repetabilitatea cantecului etc. reprezintd semne
bune sau rele pentru om: noroc, sandtate, boald, moarte,
casatorie.

Barza

Din unele informatii etnografice rezulta ca o alta pa-
sare-oracol, barza, ducea si aducea cucul in spate peste
mari §i tdri. Barza soseste o datd cu primavara si este pur-
tatoare, asemenea tuturor vietuitoarelor care dispareau si
apdreau brusc pentru perioade mai indelungate de timp, de
semne si simboluri privind: vremea ,,Daca berzele pleaca
din vreme, se zice ca iarna va fi grea i lungd; daca pleaca
tarziu, zic ca iarna va fi scurtd i calduroasa“; belsugul
»Dacd un om vede multe berze primavara, va face multe
care cu porumb*; norocul ,,Se crede ca va fi mare noroc in
casa pe care barza isi face cuibul®; ursita ,,Cand oamenii
vad o singurd barzd, zic ca ramén singuri, mai cu seama
fetele si baietii ramén necdsatoriti*; ,,Daca cineva vede o
barza dimineata sau seara pand nu mananca, se zice ca-l
spurca; si dacd a spurcat pe cineva dintr-o familie, se zice
ca are sd moard unul din ei“; ,,Cine vede intiia oara
primdvara o singurd barzd, zice ca e semn de moarte*;
incendiul ,,Dacd se aprinde undeva o casd, vesteste oame-
nii prin tocanitul cu ciocul lor* (,,Sezatoarea“, VIII, 1904,
p. 51-595).

Dacd barza nu ar lipsi din peisajul rural pe timpul
iernii, aceasta nu ar fi avut valoare calendaristicd si
meteorologica. Este o pasdre asteptatd cu nerabdare si pri-
mitd ca un oaspete drag. In popor se spunea cé drept ras-
platd pentru ingdduinta oamenilor care 1i permit sa-gi
construiascd cuibul pe case sau in apropierea caselor,
aceasta le aduce un suprem sacrificiu: omordrea unuia
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dintre pui. Migratia tipica a pasarilor, inclusiv a berzei, se
declanseaza si se desfdsoara cu o exactitate extraordinara,
aparent independent de fluctuatiile mediului geografic.
Pasarile migratoare ,.intrd intr-o stare de neliniste premi-
gratoare In anumite momente calendaristice, indiferent de
particularitatile conditiilor externe. Aparitia nelinistii
premigratoare si pornirea spre locurile de iernat a pasarilor
din zonele temperate au loc la termene precise, cu mult
inainte ca modificdrile de mediu si impund migratia“
(Lungu, 1968, p. 147-148).

Gaia

Existd o pasdre migratoare care are o semnificatie
aparte pentru roméni, gaia. Aceasta este o rapitoare de zi
reprezentatd in Romaénia prin doud specii: gaia rosie si
gaia brurd. Are staturd robustd si aerodinamica, unghii
(gheare) ascutite si taioase la cele patru degete, cioc putin
curbat si turtit lateral, penaj colorat care variaza cu varsta.
Trasaturile fizice si comportamentale ale gaii au fost
hotaratoare pentru divinizarea ei: este misterioasa atat prin
aparifia §i disparitia neasteptatd din peisajul cotidian,
datoritd migratiei (cuibdreste in Roménia i ierneaza in
sud-vestul Asiei si nord-estul Africii), cit si prin ascen-
siunile ce le face in zbor pana dispare in inaltul cerului;
dintre rapitoare, este cea mai frumoasd i mai placuta
pasdre, aleasa de altfel ca model de Brancusi pentru Maies-
trele sale; prevesteste (aduce) ploaia si, impreuna cu
aceasta, rodul si fertilitatea In verile secetoase si zilele
caniculare; este puternica, cruda, rapace, invincibild; si-a
impus numele in memoria oamenilor prin propriul ei glas
ga! ga!, cand invoca ploaia in zilele caniculare ale verii.
Este putin probabil ca oamenii si o fi numit vreodata altfel
decat se recomandd ea insdsi oamenilor, gaia! Precum
ingerii, gaia urmareste neincetat omul, déndu-i rotocoale
pe deasupra capului. In Evul Mediu, ea a fost supranumita
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Pasarea Turcului intrucat acestia descopereau ascunzisu-
rile bdjenarilor observand zborul pe cer al gaii. Expresiile
populare : 4 da de Gaia, sinonima cu A da de Dracu, sau
Vezi ca te ia Gaia, sperietoare pentru copiil neascultdtori,
sunt cunoscute astazi in toate zonele etnografice romanesti.
Dintre jocurile vechi ale copiilor s-a pastrat si unul cu
semnificatie funerard, De-a Gaia (De-a Mama Gaia, De-a
Baba Gaia, Gaia si Clogca, De-a Puia Gaia).

Gaia, zeitd a Mortii 1n ipostaza de pasdre de prada
care scoate sufletul din trup la moartea oamenilor, este
identificatd cu zeita neoliticd Gaea. Ca personificare a
Mortii cu chip de pasdre apare cu nume derivat sau amal-
gamat de la Gaia (Gaica, Gaiul, Gai, Cocosel de Gai,
Daiul, Cocosgala Cocosdaia, Cocosdal) sl cu nume ale
unor pasari praditoare (Corboaica si Vulturul). In toate
variantele cantecelor funerare de Zori, aceste pasari fantas-
tice, singurele care aud toaca batuta in cer la miezul noptii
pentru a trezi, la rAndul lor, cocosii obignuiti de pe pimant,
sunt persomﬁcarl ale Mortii. In unele texte funerare din
Cartea romdneasca a mortii zeita apare in ipostaza antro-
pomorfa, numitd Moarte, si de zeitd pasare, numitd Gaia:

,»--3trigd Moartea la fereastra
- Ia-mi iesi, And, pan-afara!
- As iesi, nu pot iesi
Cé nu ma pot desparti
De drag sotiorul meu, / .... /
S-a strigat s-a treia oara:

— Ja-mi iesi, And, pan-afara!
Ea afara a iesit,

Pragul usii 1-a pasit,

Din picioare-a imbrancit,

La inima s-a slabit.

Cocos Gaia a cantat,

Sufletul i l-a luat“[ ...]
(Birghis, jud. Sibiu)
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Cocosul i

Pentru a afla diferite momente ale zilei si noptii, oa-
menii observau Soarele si Luna, stelele si planetele. Din
pacate astrii nu pot fi observati intotdeauna din cauza
timpului noros, iar aprecierea pozitiei lor pe bolta cereasca
este, fard alte instrumente de masurat, aproximativa. Ca
urmare, trebuia ales si un orologiu terestru, mai apropiat si
mai ugor de observat care sa indice diviziuni repetabile ale
timpului diurn. Nu era nevoie de prea mare spirit de obser-
vatie pentru a constata cd animalele si pasarile au un com-
portament diferit si repetabil in anumite momente ale zilei
si noptii. In loc sa-si bata capul pentru a crea o masinarie
de masurat timpul, ceasornicul, omul a cdutat mai intai in
naturd organisme vii care sa-1 informeze despre scurgerea
vremii. Din motive practice, acest orologiu natural era de
dorit sa fie cat mai aproape de locuinta si gospodaria omu-
lui. Ca urmare, el trebuia cautat printre animalele $i pasa-
rile domestice.

Cu mii de ani in urma, popoare aflate in diferite col-
turi ale lumii au ales acelasi orologiu: cocosul. De pilda, la
romani, timpul nocturn era impartit dupd prima, a doua si
a treia cantare a cocosului. Pliniu credea ca ,,veghetorii
nostri nocturni, pe care natura i-a creat ca sa trezeasca pe
muritori la muncd §i sd le Intrerupa somnul. Ei cunosc
stelele si deosebesc pe zi cate trei ore prin cantarea lor. Se
duc cu Soarele la culcus si la a patra veghe iardsi cheama
la griji si la munca. Ei nu sufera ca rasaritul Soarelui sa ne
afle nepregatiti: ziua ce vine o vestesc prin cantare, iar
cantarea prin bdtaia aripilor (Marian, 1883, p. 239). Nu
numai in antichitate, dar si in evul mediu armatele de uscat
purtau cu ele cate un cocos pentru a le vesti schimbarea
santinelelor pe timpul noptii. O functie asemanatoare
indeplinea si cocosul urcat cu cateva gaini-neveste la
stanele carpatice de catre pastorii romani.

Calitatea de a vesti zorile era consideraté in antichi-
tate de origine divina, cocosul fiind amestecat in intimi-
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tatile zeilor. Astifel, zeul Marte a pus un servitor al sau,
Alectryon, sa siea de straja la usd in timp ce el o vizita pe
zeita Venera. Gelosul zeu Vulcan, sfatuit de un zeu
tradator, 11 surprinde pe amantii ncprevazétori. Drept
pedeapsd, Marte 1-a prefacut pe Alectryon in cocos, pentru
a da de stire intotdeauna amantilor cand rasare Soarele. In
lumea antica cocosul a fost inchinat diferitelor zeitati -
Apolo, Minerva, Mercur, Marte — dandu-i-se semnificatii
diferite (vestitor al rasaritului Soarelui, priveghetor al
somnului, simbol al luptei razboinice).

Avand darul de a canta in preajma miezului noptii,
moment de cumpénd, de confruntare a spiritelor bune cu
cele rele, poporul 1-a pus paznic la hotarul dintre fortele
malefice si cele benefice. Dupa cantatul lui, spiritele necu-
rate 1si pierdeau puterea, se ascundeau pentru a intra din
nou In_actiune in noaptea urmatoare. Cantecul cocosului
simboliza trecerea momentului critic §i anunta victoria
Soarelui si a luminii asupra noptit §i intunericului. El
anunta nu numai orele noptii, ci §i curdtirea spatiului
nocturn de fortele ostile omului.

In basme, cocosul este un personaj fantastic, cu forte
miraculoase: aduce bogiiii imense stapanului, este
sfatuitorul lui Fat-Frumos §i o avertizeaza pe lleana
Cosanzeana de venirea Zmeului sau a lui Fat-Frumos.
Atmosfera enigmaticd creata in jurul cocosului, datorita
faptului ca acesta cantd ia miezul noptii §i la hotarul
timpului diurn (noapte - zi), a fost folosita in diferite prac-
tici magice (vrdji, descantece). Astdzi continud sa joace rol
ritual la Inmormantare (cocosul dat de pomana peste sicriu
sau peste mormant) si, uneori, in ceremonialul nuntii (adu-
cerea cocosului fript la Masa mare simboliza apropierea
zorilor, moment cand invitatii trebuiau si se ridice si sa
plece (Marian, 1883, p. 247). Cocosul era i un prevestitor
al timpului ploios sau secetos, al vremii geroase sau moi-
noase, iar prin cantecul lui pe prag anunta sosirea musa-
firilor etc.
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Desi ceasornicul a patruns astdzi in-casele din cele
mai izolate catune, oamenii continua sa se orienteze dupa
cantecul cocosilor. Acestia indica cel putin trei momente
principale ale noptii: miezul noptii la primul cantat, trei ore
inainte de ziud la al doilea cantat si crapatul de ziud, cand
cantd mai des (apune Géainusa si apare Luceafarul de dimi-
neata).

Alaturi de pasarile migratoare - al caror comporta-
ment a oferit oamenilor repere calendaristice pentru a
marca debutul priméaverii (verii) sau al toamnei (iernii) in
functie de sosirea si plecarea acestora spre zonele de iernat
(cucul, barza, cocorul, rdndunica si altele) — pasarilor ne-
migratoare li s-au rezervat si lor zile pentru a marca in spe-
cial trecerea de la iarnd la vara. Astfel, Dragobetele, sarba-
toare tinutd in functie de zona etnografica, in una din zilele
de la sfirsitul lunii februarie sau la inceputul lunii martie,
era considerat timpul imperecherii pasarilor care se strang
in stoluri, ciripesc si incep construirea cuiburilor. Dupa
legendd, Dragobetele este fiul Babei Dochia si reprezinta,
in opozitie cu aceasta, principiul pozitiv, al innoirii. Avand
unele din atributiile lui Cupidon / Eros, Dragobetele este
purtatorul dragostel si bunei dlspozml pe meleagurile
romanesti. Sfarsltul reproduceru pasarllor este marcat de
momentul in care puii pasarilor de padure incep sa zboare,
zi fixatd de traditie la 21 mai, la sdrbatoarea intitulata
popular Constantin Graur sau Constandinu Puilor. Cele-
lalte zile de peste an in care apar diferite practici magice
legate de prevenirea stricdciunilor aduse de pasarile salba-
tice recoltelor nu au semnificatie calendaristica.

Lupul

‘Pentru performanta cucului de a anunta echinoctiul
de primavara prin ,,dezlegarea limbii* si solstitiului de vara
prin ,,amutirea glasului“, poporul i-a rezervat, drept
recompensd, douad zile: 25 martie i 24 iunie. Ce semnifi-
catie calendaristica trebuie sa fi avut atunci lupul, pentru
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care se ,tineau™, la sfarsitul secolului al XIX-lea si ince-
putul secolului al XX-lea, peste 30 de zile dintr-un an!
Zilele din calendarul popular in care apar practici dedicate
lupului se gripeazi mai multe la un loc sau sunt despartite
prin diferite intervale de timp. Se observa, totusi, o c,fncen-
trare evidentd a acestor zile in perioada de toar?{ié si de
iarnd a anului: Sanpetru (29 iunie), Circovii Mafinei (15-
17 iulie), Martinul, Lupu (22 august), Teclele (24 septem-
brie), Berbecaii (26-28 septembrie), Osie (17 octombrie),
Lucinul (18 octombrie), Sadmedru (26 octombfie), Ziua
Lupului (13 noiembrie), Filipii de Toamnd (14-21
noiembrie), Filipul cel Schiop (21 noiembrie), Sf. Andrei
(30 noiembrie), Sanpetru de Iarna (16 ianuarie), Tanase de
Ciuma (18 ianuarie), Filipii de larnd (25-31 ianuarie),
Stretenie (2 februarie), Martinii de Iarna (1-3 februarie). In
satele pastorale se addugau, la aceste zile, si ,joile rele®,
numite ,,Joi Verzi®.

Pentru a deslusi semnificatia calendaristica a lupului,
prezentam cateva elemente din comportamentul sdu de
reproducere care au servit oamenilor repere de orientare in
timp. Imperecherea incepe in a doua jumatate a lunii
noiembrie si sfargeste la inceputul lunii februarie. Dupi
lupta care se da intre masculi, femela alege un partener cu
care se imperecheaza si creste apoi puii. Desi imperecherea
lupilor dintr-un areal geografic se desfasoara pe parcursul
a trei luni de zile, In cazul unui singur exemplar aceasta se
realizeaza in 5-10 zile. Frecventa maximd a imperecherii se
situeaza in preajma zilei de 1 februarie. Dupa o perioada de
gestatie de 62-63 de zile, lupoaicele fatd in plind prima-
vard. Prin luna octombrie noua generatie de lupi (cateii de
lup) se prind in haitéd cu parintii si participa la urmarirea si
atacarea prazii. Aceste haite familiale, la care se adauga si
lupii nascuti cu un an inainte, se dezmembreaza in timpul
imperecherii (Cotta, Bodea, 1969, p. 209).

Revenind la materialul documentar oferit de etno-
grafie, constatdm ca in multe legende si povestiri populare
Sf. Petru de larna este considerat patronul lupilor, cel care,
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noapte de noapte, le imparte prada. Sf. Petru devine foarte
darnic cu lupul in noaptea de 30 noiembrie cand sunt
pedepsiti si proprietarii vitelor care nu au ,tinut* Filipii si
joile de dupa Paste. Ce dusman mai mare puteau sa aiba
crescdtorii de animale decat pe Sf. Petru de larnd care le
trimite o fiard atat de cumplitd in turme s§i cirezi.

Motivele pentru care dacii si-au ales ca totem lupul
si nu un alt animal, de pilda pe cel mai puternic dintre ele,
ursul, sunt lamurite, in parte, de bogatul material etnogra-
fic romanesc. Locuitorii satelor de munte, cei care au de-a
face cu lupul, spun cd la vederea lui simti cd ti se ridicd
pdrul mdciucd pe crestetul capului, in vreme ce sperietoa-
rea fii cuminte cd vine lupul este obisnuitd pentru copiii
neascultdtori. Intr-adevar, la latitudinea geografica a
Romaéniei lupul este cea mai feroce fiara. Odata intrat intr-
un adapost de vite sau intr-o turma de oi, el sfasie prada la
intamplare pentru o haitd intreagd. Pe unde trece lupul
ramane prapad! Se spune cd lui ii place sd vada sangele
curgand siroaie. Ursul, care ia o oaie sau doua si isi vede
de drum, este un mielusel pe langd ferocitatea lupului.
Toate animalele sdlbatice, indiferent de marimea, puterea
si cruzimea lor in stare de salbdticie, pot fi imblanzite,
dresate si aduse pentru a fi vazute sub cupola circului.
Existd o exceptie, lupul care preferd sa moara de foame sau
in luptd pentru céstigarea prazii, decdt sa renunte la
libertate pentru a trece prin cercul de foc, sa sard la
comanda sau sa facd alte exhibitii ca sd rada si sa se
minuneze spectatorii. Aceastd- vietate, in egald masura
temutd si indrégita, prototip al razboinicului innascut si
model de demnitate, a fost personificatd si aleasa totem de
catre stramosii autohtoni ai romaénilor, geto-dacii. Ei au
dorit, fireste, sd semene §i sa se comporte ca divinitatea
lup, au invocat-o in luptd (vezi stindardul dacic) dar si in
alte Tmprejuréri, aga cum il prezinta obiceiurile, mitologia,
folclorul si arta populard roméaneasca.

In traditia nordica lupii simbolizeaza moartea cos-
micd, Intrucat ei devoreaza astrii care masoara timpul:
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Luna si Soarele. La noi. despre ruda sa domestica, cainele,
se spune cd atunci cand urld noaptea prevesteste moartea
unei persoane.

In onomastica roméaneasca Filip continua gr.
Philippos, unul dintre cele mai vechi, frecvente si larg
raspandite nume de persoand in Grecia Antica. La noi
incepe sa apard ca antroponim din jurul anului 1550, dar
numele este cu sigurantd mai vechi (lonescu C., 1975, p.
136). Sarbatoarea, careia 1i erau rezervate in calendarul
popular mai multe zile, era dedicatd unor personaje
mitologice raspunzdtoare de animalele salbatice, in special
de lupi. Perioada de sarbatorire a Filipilor era cuprinsa
intre 11 §i 23 noiembrie, iar numarul zilelor grupate sub
acelasi nume varia, de la zona la zona, intre 3 si 8. Dovada
a vechimii acestei sarbatori este faptul ca Filipii erau tinuti
cu sfintenie de femeile césatorite i vaduve pana la ince-
putul sec. al XX-lea. Unele tineau un Filip (o zi: primul
Filip), altele doi Filipi (doua zile), altele trei sau mai multi.
Cand isi maritau fetele, mamele le dadeau, alaturi de zes-
tre, si cate un Filip. Daca avea mai multe fete, mama putea
sa ramana fara Filip (Fochi, 1976, p. 127). Tindnd seama
ca Filipii de Toamnd marcau Inceputul unei lungi perioade
calendaristice de imperechere si inmultire a lupilor, moste-
nirea acestor zile numai pe linie materna ar putea fi inter-
pretatd ca o strdveche si tulburdtoare solidaritate fata de
principiul general al fertilitdtii. In perioada Filipilor de
Toamna si, In general, in perioada de inmultire a lupilor,
cea mai severa interdictie era scoaterea carbunilor din casa
pentru a nu fi gésiti de lupoaicele care-i cauta cu inversu-
nare ca sa se inmulteasca: ,,cand se imperecheaza lupii, ei
zic ca lupoaicele umbla prin curtile oamenilor spre a gasi
un carbune lepadat in gunoi, pe care daca-1 mananca
raman grele®; ,,apucand lupii carbuni sau altceva, se pra-
sesc”; ,,dacd lupoaicele gasesc carbuni in gunoi, se
catelesc; ,,cu deosebire la Treisfetite si Stretenie, grija este
asa de mare cd se crede cd In noptile acestor zile nu e
lupoaica sd nu-i dea piciorul prin sat sa fure carbuni din gu-
noi, ca daca nu furd ramane stearpa“ (Fochi, 1976, p. 127-
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129). Suntem aici in prezenta unor reprezentari spirituale
de un rar arhaism: focul, simbolizat de carbunii aruncati o
data cu cenusa si gunoiul din casa, este principiul masculin
fara de care lupoaicele raman sterile. Cel mai important si
mai de temut Filip era Filipul cel Schiop sau Filipul cel
Mare care, in functie de zona, se serba la 11, 21 sau 30
noiembrie. Anticipam ca Ovidenia (21 noiembrie) si Sf.
Andrei (30 noiembrie) cuprind urme sigure ale unui stra-
vechi ritual de An nou. Desigur, si celelalte zile de peste an
care cuprind practici legate de lupi au semnificatia lor
calendaristicd. Ne oprim inséd cu exemplificédrile numai la
cele doua categorii de sarbatori simetrice: Filipii de Toam-
na - Filipii de Iarnd si Sénpetru de Vara - Sanpetru de
larna.

Dupd perioada de imperechere a lupilor, marcata clar
de Filipii de Toamna si Filipii de Iarnd, urmeaza, tinand
seama cd frecventa maxima a Imperecherilor se situa in
preajma zilei de 1 februarie, perioada de gestatie de doua
luni. Ar insemna cd in prima parte a lunii aprilie toti lupii
sunt fatati. Puii sunt supravegheati apoi de parinti pana
spre toamnd, cand, o data cu intrarea in haita, se incheie
ciclul de reproductie. Se pune intrebarea de ce lupului i s-au
rezervat un numdr impresionant de zile in calendarul
popular, de ce principalele momente din ciclul sau de re-
producere sunt marcate de sarbatori importante, de ce in
jurul sdu s-au pdstrat atdtea practici magice si credinte
stravechi, de ce ocupd un loc atat de insemnat in folclorul
romanesc (basme, legende, zicale)? Ferocitatea animalului
si pagubele aduse in randul animalelor domestice este una
din explicatii. Modul de constructie a adaposturilor pentru
animale, sistemul de péstorit practicat de romani, tehnicile
arhaice de vanatoare §i prindere a lupilor exprima laolalta
hotérarea oamenilor de a lupta impotriva unui animal sal-
batic cu mare areal de raspandire. Lupta era dusd nu numai
cu bata, ci §i cu spiritul: interdictii legate de muncé in
unele zile dedicate lupilor, inclestarea pieptenilor pentru
scarmanat lana, farmece, descantece etc.
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Reluand informatia lasata de Strabon conform careia
dacii se numeau mai Intai ddoi si citand alte exemple in
care ddos era numele frigian al lupului, iar Ddous-dava
numele unui orag in Moesia Inferior, Mircea Eliade este de
parere ca dacii se numeau ei Ingisi ,,lupi sau cel care ,,sunt
asemenea lupilor. Existenta unei confrerii razboinice
intitulata ,,dacii* (lupii), de la care ar fi primit stramosgii
nostri numele etnic, este foarte probabild. Indiferent de
»originea eponimului lor - epitet ritual al tineretului
razboinic sau porecla a unui grup de imigranti victoriogi —
dacii erau desigur congtienti de raportul intre lup si razboi:
dovada simbolismul stindardului lor* (Eliade, 1980, p. 31).

Tinand seama de lipsa relativd de documente privind
spiritualitatea dacilor, argumentele ce le poate oferi repre-
zentarea lupului In cultura populara devin si mai pretioase.
Este de presupus ca animalul-simbol de la care si-au luat
dacii numele sd fi patruns in toate sferele spiritualitétii lor.

Omul vine din preexistentd in existentd prin nagtere
si pleacd din existentd in postexistentd prin moarte.
Calatoria se desfasoara deci in lumea reald (viata propriu-
zisd) §i In sfera miticului (inainte de nagtere §i dupa
moarte) $i presupune parcurgerea a trei drumuri: preexis-
tential, existential s§i postexistential. ,Fratia“ cu lupul
incepe din preexistentd, viata intrauterind, cand copiii care
plang inainte de a se naste se transforma in pricolici (fiard
salbatica, de obicei cu chip lup), si continua dupa moarte,
in postexistentd, in lumea miticului, asa cum reiese din
cantecul zorilor cantat la casa mortului:

»o1-tl va mai iesi
Lupul inainte,

Ca sa te spaimante,
Sé nu te spaimanti.
Frate bun sa-1 prinzi,
Ca lupul mai stie
Seama codrilor

Si-a potecilor.

Si el te va scoate
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La un drum de plai,
La fecior de crai

Sa te duci-n rai,

C-acolo-i de trai

In dealul cu jocul

C-acolo ti-e locul

In camp cu bujorul,
C-acolo ti-e dorul®.

(Pop, 1968, p. 84).

Revenind la semnificatia calendaristica si la rolul sdu
de reper in scurgerea timpului, conchidem:

- comportamentul lupului, péstrat in forme aproape
neschimbate de-a lungul mileniilor §i exprimat plastic in
zicala populara ,,Lupul isi schimba parul, dar naravul ba“,
cuprinde principiile fundamentale ale oricarui calendar:
repetabilitatea si stabilitatea unitatilor de masurat timpul;

—mitologia lupului este solidara cu nasterea, schim-
barea §i moartea tiranului, dar si cu varstele si moartea
omului. In informatiile etnografice lupul sau una din meta-
morfozele lui (varcolacul sau pricoliciul) apare ca devora-
tor unic al astrilor pusi pe cer ca sd@ masoare timpul: Soa-
rele si Luna;

—comportamentul de reproducere al lupilor imparte
anul 1n doud parti: iarna, de la constituirea haitei si for-
marea perechilor pand la nasterea puilor, si vara, cores-
punzatoare cresterii puilor pana la introducerea lor in haita.
Suprapunerea unor sarbatori populare de mare vechime
peste momente precise ale ciclului de reproductie a lupului
indica inceputul Anului dacic in perioada octombrie-no-
iembrie.

Lupul ca fortd benefica o consemnam nu numai in
»lumea mortilor, unde fiara infricosatoare a padurilor
devine cédlduza de nadejde a sufletelor, ci §i in lumea celor
vii, unde curata si purifica spatiul inconjurétor, alungand si
sfasiind dracii in ziua de Boboteaza. Pand nu demult, in
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satele de pe Platforma Luncanilor (jud. Hunedoara), ma-
mele dideau copiilor primul lapte de la san printr-o ,,gura
de lup®, instrument ritual in forma de cerc confectionat
dintr-o falca si piele de lup. Alaptatul ritual se folosea si in
cazul in care copilul se imbolnavea din imprudenta mamei
care ,,a umblat cu picioarele goale* prin locurile pe unde a
trecut lupul (Apolzan, 1983, p. 716). Aceastd practica ne
trimite la mitologia romana, unde Romulus si Remus au
fost hraniti de o lupoaicd, la mitologia cretand, unde copiii
nascuti din iubirile tdinuite ale zeilor erau ingrijiti de forte
ale naturii si hraniti cu lapte de lup, catea (ruda domestica
a lupului), capra. Alédptarea copiilor prin ,,gurd de lup*
poate fi interpretatd ca un transfer simbolic al puterii si
vitalitatii animalului invocat prin intermediul primului
lapte supt, aliment sacramental si bauturd a nemuririi in
spiritualitatea daco-getilor. In numeroase sate romanesti
transferul vitalitatii unor animale silbatice se efectua, pana
la inceputul sec. al XX-lea, nu numai prin aldptarea simbo-
lica, ci si prin schimbarea numelui copilului bolnav si acor-
darea altor nume, in general Lupu si Ursu, dupa alt ritual
decét cel crestin, de catre altd persoand decét preotul si in
altd Tmprejurare decat biserica. Botezul avea menirea sa
recastige sandtatea si vigoarea animalelor invocate.

Ursul

Ziua ursului a fost tinutd de majoritatea popoarelor
europene la aceeasi datd: 2 februarie (Candrea, 1928, p.
108). Ursul a avut un rol calendaristic deosebit la popu-
latiile nordice care 1-au asimilat cu Luna (Durand, 1977, p.
391). Schimbarea anotimpurilor indicatd de urs prin
disparitie iarna si aparitie bruscd primavara a reprezentat
probabil motivul pentru care acesta se numara printre ani-
malele-oracol, de prevedere si orientare in timp. Romanii
i-au acordat, de la zond la zona, mai multe zile: Stretenie
(2 februarie), Macovei (1 august) si Sambéta Ursului,
serbatd fie toamna, la Sf. Andrei, fie primévara, in
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Sambata lui Lazar, Martinii de Toamna (12-14 noiembrie)
si Martinii de Iarna (1-3 februarie).

La latitudinea geografica a Romaéniei ursul este un
animal specific zonelor carpatice, cu paduri intinse §i ne-
umblate sau mai putin umblate de om. Are nevoie de li-
niste, de stanci si arbori daramati pentru a-si construi bar-
logul, de desisuri pentru adapost pe timpul zilei si o sursa
de apa in apropiere. Ursul nu hiberneaza, asa cum se crede;
iarna se retrage in barlog, intrucat deplasarea lui cand se
asaza zdpada in strat mai gros devine anevoioasa. Perioada
de Tmperechere dureaza din aprilie pana in iunie, iar durata
gestatiei de 7-8 luni. Ursoaica faté 1n ianuarie-februarie, in-
conditii grele, cand trebuie sa se multumeasca cu propriile
rezerve de hrana acumulate in corp toamna. Masculul intrd
mai tarziu in barlog; dacad iarna este blandd §i toamna
bogatd in ghindd si jir, el poate renunta la adapost. In
schimb femela intrd intotdeauna in barlog pe care il
pdraseste, in functie de mersul vremii, in martie-aprilie.
Daca nu sunt deranjati, ursii isi pastreaza addpostul mai
multi ani, in caz contrar, 1l strica si 15i construieste altd casa
(Cotta, Bodea, 1969, p. 199).

De ziua lui, la Stretenie, se spune ca ursul iese din
barlog si 151 priveste umbra. Daca e soare §i frumos, intrad
din nou in adapost. Daca e frig si cerul noros, incepe sa se
plimbe prin padure. De multe ori, el este asemuit cu omul:
,»Ursul 1si face casuta ca omul si 151 aduce de toate; numai
ca nu are foc. In ziua aceea a lui, iarna, de Stretenie, iese
din casa si de vede ca-i frig, ger tare, vine inapoi si isi
sfarma casa si incepe a umbla asa prin padure; dar de-i cald
in ziua aceea, se baga in coliba si sede, ca are sa fie frig,
are sd fie primavara geroasd. Ma rog, cum stie el care e
ziua lui si cd are si fie frig? Asa-i de cuminte, daci-i din
om!*“ (Niculitd Voronca, 1903, p. 952). Intr-o legenda bio-
graficd, se spune ca se trage dintr-un om care era morar sau
cioban intr-un sat. Mai raspandita este insa credinta ca ursii
se Indragostesc si traiesc cu femei pe care le fura.
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Sarbatorile ursului au fost, probabil. atat de
importante in spiritualitatea stramosilor nostri, Incat nu au
putut fi clintite de reformele calendaristice oficiale de co-
rectare a timpului. Cele mai importante zilele ale ursului, 2
februarie si 1 august, impart anul in doud parti (anotim-
puri) perfect egale. Datoritd faptului ca anul tropic este
exprlmat printr-un numar zecimal de zile (calendarele ope-
reazd cu numere intregi de zile) si in lipsa unor reforme
oficiale de corectare a acestui ipotetic calendar, cele doua
.sarbdtori au rdmas in urma fatd de echinoctii, repere stabile
pentru calcularea timpului, cu aproximativ 40 de zile.

Invocarea ursului ca putere benefica la obiceiurile de
nastere, cand copilului de mot trebuia sd i se dea ,,0 lin-
gurita de unsoare de urs ca acesta sa poatd rezista influentei
ursitoarelor, care vegheaza la capataiul lui si 11 tes viitorul*
(Francu, Candrea, 1888, p. 119), sau in Tara Hategului
unde moasa unge copilul cu untura de urs pentru céd atunci
»va f1 om tare* (Densusianu, 1915, p. 232), la obiceiurile
de inmorméntare unde apdrea, la priveghi, si masca de urs,
in obiceiurile de iarna (colindul cu ursul, masca de urs), in
mantica §1 medicina populard etc. sprijind ipoteza existen-
tel unel stravechi zeitati dacice ,,ascunsd“ in piele de urs,
veneratd de romani pana la inceputul secolului al XX-lea.
Lucia Apolzan ajunge la concluzia cd mitologia ursului
insumeaza trasaturi a doud zeitati opuse: chtoniand i ura-
niand. Se poate observa cd ursul, ,,ca divinitate de padure
s1 de munte, e legat in practicile traditionale atat de aspecte
chtonice (retragerea in grote in timpul iernii §i revenirea o
datd cu Invierea naturii), cat si de aspecte astrale (cunoas-
terea semnelor ceresti, atributii uraniene). In credinte si
practici sacralitatea ursului intruchipeaza caractere biva-
lente, chtonian §i uranian, ca fenomene de sincretism pro-
venind din stravechi mitologii“ (Apolzan, 1983, p. 711). In
traditia romaneasca, Mos Martin este mai degraba folositor
decét daunator omului: influenteaza in bine Ursitoarele la
nasterea copilului; pruncii unsi cu unturd de urs de moase
cresc voinici §i sanatosi; copilul bolnav de “sperietoare®
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este vindecat daca se afuma cu par de urs; barbatii ,,calcati
de urs™ primavara nu-i mai doare spatele peste vara; sufle-
tele oamenilor morti erau intdmpinate, in noptiie de pri-
veghi, de fantastice spirite ascunse sub mastile de urs etc.
Adesea, dintii mosului se purtau ca talisman. Conform
legendelor populare, Mos Martin ar fi fost, in vremuri
imemoriale, un om obignuit: morar sau pastor in satul sau.
In unele povesti desi este prezentat ca animal, are
sentimente §i preocupdri umane: iubeste o femeie pe care o
furd si o duce la casa lui din padure, este inteligent, isi
construieste addpost pentru iarna (bérlogul), prevesteste
vremea friguroasa sau cilduroasa etc. Un singur lucru nu
stie sé faca: focul.

Calul

Animatia $i migcarea rapida a vietuitoarelor, ince-
pand cu colcdiala larvelor §i pana la goana cailor, erau
imagini care intretineau ideea scurgerii timpului, a plecarii
fara intoarcere si a mortii. In antichitate, divinitatea calau-
zd a sufletelor si pazitoare a Infernului, Hecate, zeita a lunii
negre si a intunericului, era consideratd de Hesiod patroana
a cailor, in timp ce, mai térziu, vracii §i-0 imaginau iapa,
catea, lupoaicd. In panteonul grec Hecate era confundata
cu Artemis, ,,zeita cu cdini“, in evul mediu occidental targa
mortuara se numea ,,calul sf. Mihai“, iar sicriul, in orientul
persan ,,cal de lemn* (Durand, 1977, p. 92-93). Retinem
deci simbolismul funerar al calului chtonian si inlocuirea
sau confundarea, acestuia cu lupul sau cu ruda domestica a
acestuia, cainele. Prezent in toate mitologiile antice, calul
a fost asociat nu numai cu Luna si zeititile infernale, ci si
cu cultul universal al Soarelui: zeul indian Indra este figu-
rat sub forma calului sau calaretului, ale caror iuteald si
rapiditate erau atributele esentiale pentru calétoria diurnd a
Soarelui; zeita romana, de origine galicd, Epoca proteja
caii, magarii §i catdrii, motiv pentru care imaginea €i se
pastra in firidele din peretii grajdurilor. Pentru celti, supra-
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numiti ,,copii de iapa“ calul era un animal-totem, iar nu-
mele lor insemna, ,,Célareti*.

Pe teritoriul Romaniei (Dobrogea, Oltenia, Transil-
vania) au fost descoperite 200 de monumente apartinand
cultului Cavalerului trac, zeu venerat de populatiile trace
din regiunea balcano-dundreand in secolele 2-3 d.H.
Cavalerul trac, reprezentat de un tanar calaret mergand la
vandtoare, la pas sau in galop, ridicd ména dreaptd in semn
de binecuvantare sau detine unele atribute cu caracter
sacru. Scena in care Cavalerul trac apare singur sau insotit
si de alte divinitati (Cybele, Dionysos, Hermes) este com-
pletatd de un peisaj sacru compus dintr-un pom cu sarpele
incoldcit si un altar. In regiunile dundrene apartinind
Daciei, Moesiei, Dalmatiei au fost descoperite un numar
mare de reliefuri sculptate, fara inscriptii votive, aparti-
nand geto-dacilor. Astfel de divinitéti, numite de arheologi
Cavaleri danubieni, sunt reprezentate de o triada alcatuita
dintr-o zeitd incadratd de doi cavaleri care poartd in sulite
balaurul dacic si calcd triumfatori dusmanii sub copite.
Despre cultul calului pe teritoriul vechii Dacii vorbesc si
alte descoperiri arheologice (Pippidi, 1976).

Desi in calendarul popular calul si lupul domina
fiecare cate o jumatate de an, améandoi exprima, in esenta,
acelasi simbol: timpul care zboara. Legitura calului cu
Soarele si Luna este bine exprimatd de mitologia roma-
neascd, unde simbolismul chtonian i funerar evolueazi
spre cel uranian: Soarele este purtat pe cer de telegari voi-
nici; calul atmosferic sau meteorologic poartd pe cerul
innorat un cunoscut personaj mitologic, Santilie, care
trasneste cu biciul de foc diavolii; caii 1i ajuta pe Santoader
si Sannicoard sa intoarcd Soarele, hotdrat sa se refugieze
pentru totdeauna de privirile oamenilor; purifica, prin
goana lor, spatiul la Boboteaza sau la Lasatul Secului; Caii
lui Santoader instituie ordinea si echilibrul dupa perioada
Cagslegilor, intrerupand sezatorile si intalnirea fetelor cu
béietii.
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In Calendarul popular cultul cabalin apare exprimat
direct (sdptdména de opt zile dedicata Cailor lui Santoader,
incurarea cailor la Boboteazd sau Lasatul Secului,
Todorusale - zi cind se intdlneau Caii lui Santoader pentru
a petrece cu Rusaliile, Pagtele Cailor) si indirect, prin
intermediul unor personaje calendaristice, zei sau semizei
calari (Santoader, Sangiorz, Sdnnicoard) sau transportati de
cai in care ceresti (Santilie). Cultul calului a fost in vremuri
stravechi exclusiv animalier, dupa care s-a contopit cu
sfintii purtati pe spate sau in car. Bogata mitologie a calului
si implicarea lui in lumea astrilor si a zeilor — el insusi zeu,
singur sau in asociere cu personajul mitologic purtat in
spate sau in car, sunt legate, fireste, de semnificatiile lui
calendaristice. Astfel, sdptdméana Caii lui Santoader des-
chide anul agrar, Sangiorzul deschide sezonul pastoral,
Santilie indicd miezul verii pastorale, Sannicoard si
Santoader pazesc Soarele la granitele de miazénoapte.

Implicarea Santoaderului in ritualul Anului nou
autohton este sustinuta de numeroase probe etnografice,
folclorice, lingvistice. Astdzi Santoaderul este celebrat in
cea mai mare parte a tarii simbata din prima sdptdména a
postului de Paste. In unele sate din sudul térii sdrbatoarea
are date fixe de celebrare: 10, 14, 17 februarie, 9 martie
(Fochi, 1976, p. 309). Practic, Santoaderului i erau rezer-
vate si alte zile, numite Caii lui Santoader, care incepeau
de marti, dupa Lasatul Secului, si puteau fi, in functie de
zona etnografica, in numar variabil: 5, 7, 8, 9 sau 12. Nici
unui sfant pagan nu i s-au repartizat in calendarul popular
atdtea zile! Herghelia lui Santoader se compune din zeitéti
mai mici (semizei) subordonate zeului cel mare sarbatorit
in prima sambata a postului. Aceste personaje mitologice
erau imaginate fie ca niste cai ndzdravani, fie ca niste
flacai calari pe cai: ,,Santoader are sapte pand la doispre-
zece cai, care sunt feciori frumosi ce gi-au parasit dra-
gutele, doar ca au cozi si copite de cai si fiecare din ei este
incins cu lanturi® (Marian, 1899, p. 41). Desi data mobila
in care cadea Santoaderul cel Mare putea fi intre 8 februa-
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rie si 14 martie, exista argumente etnografice care sustin ca
data originard a sarbdtorii era localizatd, Tnainte de intro-
ducerea calendarului crestin, la echinoctiul de priméavara,
deci in perioada calendaristica in care lumina si intunericul
sunt puse in cumpéand. In acest sens, o informatie extrem
de interesanta a fost culeasa la sfarsitul secolului trecut din
Banat: ,,Caii lui Santoader sunt de doud feluri, si anume
albi si negri. Si caii cei albi prigonesc neincetat pe cei negri
si, ajungandu-i, incep a-i musca cu gurile §i a-i bate cu
copitele, si de reguld nu se lasd pana ce nu-i inving"
(Marian, 1899, p. 42). Deducem din acest citat ca este vor-
ba de echinoctiul de primavara si nu de cel de toamna, in-
trucét caii albi (zilele) inving caii negri (noptile). Pozitia
echinoctiala a Santoaderului ii conferd numeroase simbo-
luri legate de scurgerea si innoirea timpului calendaristic.
Foarte interesantd este interpretarea datd de Octavian
Buhociu Colindului Toader Diaconu in care eroul, San-
toaderul, renoveaza si creeaza timpul si lumea printr-un ri-
tual complex la sfarsitul fiecarui an (Buhociu, 1979, p. 93).

Prin vechimea domesticirii, inteligenta, frumusetea
si eleganta trupului, calul ocupa un loc privilegiat in calen-
darul popular. Pentru a deveni primul sau al doilea animal
intr-o mitologie atat de bogata ca cea romaneascad, reperele
biologice, in special cele legate de reproductie, au atarnat
greu in balantd. Cu exceptia magarului, la latitudinea geo-
graficd a Romaniei nu existd alt mamifer al cérui ciclu de
reproductie sa se apropie atdt de mult de durata anului
tropic. lapa are, de obicei, doud sezoane de reproductie: de
primévara si de toamna. In practicd, iepele se monteaza si
fata in sezonul de primavara (martie — aprilie), iar cele care
au ramas sterile in acest sezon se monteaza si fatd in
sezonul de toamnad. Fatatul are loc dupd o lungé perioada
de gestatie, egald, in medie, cu 340 de zile (Dumitrescu si
altii, 1976, p. 59). Dacd la aceasta perioada addugam zilele
pana la inceperea unui nou ciclu de reproductie, ajungem
la concluzia ca acesta este aproximativ egal cu lungimea
anului solar. Imperecherea si fatatul cailor indicau mo-
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mente-cheie ale calendarului popular: sfarsitul iernii si
debutul anului agrar (martie) si sezonului pastoral (aprilie).

In Cartea roméaneasca a mortilor calul este animalul
psihopomp care duce sufletul mortului in Lumea de din-
colo:

,» Vai, ma Gheorghe, vai,

Scoalé-te-n picioare,
Uita-te la vale,

Vezi ce s-a ivit
Un cal mohorat
Cu frau-n picioare,
Cu tine sa zboare
Cu darlogii-n gura,
Ca sa mi te fure®.
(Calul mohorat, 1zverna, Mehedinti).

Caii lui Santoader sunt o herghelie divina care
purificd spatiul in prima saptiméana din postul Pastelui.
Fiecare zi a saptaméani Caii lui Santoader este patronata si
poarta numele unui cal: Martea Santoaderului, Joia Iepelor,
Vinerea Santoaderului s.a.m.d. Cel mai periculos este
conducatorul lor, Sdntoaderul cel Mare sau Santoaderul cel
Schiop, celebrat in Vinerea Santoaderului. Ca infatisare,
Santoaderii sunt feciori voinici, Imbracati in costume de
sarbatoare. Pot fi deosebiti de ceilalti flacai dupa copitele
din opinci si cozile de cal ascunse in cioareci. In sdptamana
care le poartd numele, Caii lui Santoader, acestia intrau
prin casele unde se tineau sezdtorile, luau fetele la joc, zbu-
rau cu ele in inaltul cerului de unde le aruncau pe pamant,
le loveau cu copitele.

De frica, nici o fatd nu pardsea acum casa pentru a
merge la sezdtoare. Credinta in Caii lui Santoader, care
punea capat sezatorilor §i petrecerilor nocturne din timpul
iernii, raspundea unei necesitati practice. Primavara, cand
incepeau muncile agricole, tinerii trebuiau si se odih-
neascd in noptile din ce in ce mai scurte. In Vinerea
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Santoaderului, 1nainte de rasaritul soarelui, fetele scoteau
metica si medicina populard, in vrdji si descéntece.
Omanul, cunescutd si sub numele de Iarba Mare, era
personificatd si invocatd in ziua de vineri dupa Lasatul
Secului de Paste sa dea frumusete si par bogat tetelor si
nevestelor. Dimineata, inainte de rasaritul soarelui, fetele
scoteau radacina sau rizomul Omanului, cinsteau pamantul
in care a crescut cu sare §i paine §i invocau Santoaderul:

,,Joadere, Santoadere,
Da cosita fetelor

Cat cozile iepelor

sau

Toadere, Santoadere,
D3 cosita iepelor,

Ca s-o poarte fetele,

Sa creascd lunga ca ata,
Moale ca matasea!*

In Transilvania de sud, unde fetele culegeau pentru
scalda rituala frunze de popelnic, invocau aceasta planta ca
pe o divinitate: Popelnice, Popelnice, / Eu iti dau pitd cu
sare, / Tu sa-mi dai cositd mare! Omanul sau larba Mare
apdra casa de primejdii, oamenii si animalele de molime.
De aceea, rizomul se pdastra, peste an, agdtat la grinda,
purtat de barbati legat ia caciul, de fete si neveste la mara-
ma sau tulpan. Cu el se afumau copiii, locuinta si anexele
gospodaresti. Traditia a fost consemnata atat la sate, cat si
la orase. I.a inceputul secolului XX pe strazi si in pietele
bucurestene Omanul sau Iarba Mare se vindea, facan-
du-i-se reclama ca la orice marfa: larbd Mare de ldut si
miros frumos!

In arta populard motivul ,,cal* apare 1n trei ipostaze:
capul sau capul impreuna cu gatul, corpul calului in intre-
gime si calul cu céldreful. Reprezentarea capului de cal
avea aceleasi semnificatii apotropaice si puteri magice ca
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s1 reprezentarea intregului corp. Capetele de cal cioplite
apar la asa-numitele ,,fantani cu cai (Oltenia), pe coada
caucelor de baut apa (sudul tdrii), la frontoanele caselor
(Dobrogea), la intrarea in bordeie (Romanati), la grinzile
transversale ale prispei (Moldova, Oltenia), la portile
maramuresene, la unele grinzi exterioare ale bisericilor din
lemn (Moldova, Tara Roméaneasca si Transilvania), la la-
vite, pe uneltele de munca, pe lazile de zestre si leagane.
Testele de cal descarnate se puneau pe gardurile gra-
dinilor, in preajma adaposturilor de vite, intre butucii de
vie, la copacii batrani, unde se credea ca se intdlnesc ielele,
la izvoare. Acest fenomen, larg raspandit in sudul tarii, a
fost atribuit de etnologi unor traditii celtice §i, mai ales,
cumane. In sprijinul ipotezei se poate aduce ca argument
terminatia ,,ui“ a multor toponime din Oltenia, pusa de
lingvisti pe seama cumanilor. Calul, in intregul sau, apare
modelat in lut (ceramica de Pisc si Pucheni) si, foarte
frecvent, pe textilele cusute sau tesute. Functia calenda-
risticd a dansurilor rituale cabaline (cdlusarul muntenesc,
cdluserul transilvan, caiutii moldovenesti) va fi analizata in
capitolele dedicate Anului nou sarbatorit priméavara.

INSECTELE S$I REPTILELE

Insectele, sub forma adulta sau larvara, care ierneaza
ascunzindu-se in pamant, in scorburile si scoarta copa-
cilor, au zilele fixate de traditie la Inceputul anotimpului
friguros, in septembrie, cand ,,se inchide pamantul, si la
inceputul anotimpului cdlduros, in martie, cand ,se
deschide pamantul“. Reddm, pe scurt, o povestioara
populara, in care succesiunea celor doua stravechi anotim-
puri, iarna §i vara, putea fi dedusd din comportamentul
insectelor: Se spunea ca omul avea mult de suferit de pe
urma insectelor ce se adapostesc prin pamant si in scor-
burile copacilor. Venind in ajutorul oamenilor, Dumnezeu
a strans toate aceste vietdti si le-a bagat intr-o lacra pe care
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i-a dat-o Iui Alexa s-o arunce in apa marii. Ajuns pe malul
marii. Alexa a deschis, din curiozitate, lacra. Instantaneu,
gandacii §i insectele s-au raspandit pretutindeni: in apa
madrii, in nisip, pe ierburi, in copaci. ,,Si de atunci, sustine
traditia, nu numai pamntul, ci chiar §i apa marii e plind de
tot felul de jiganii, ganganii si gujulii. lar pe Alexa, pentru
cd nu a ascultat si a deschis lacra, Dumnezeu 1-a preféacut
in cocostarc, ca sd le strdngd inapoi®“ (Pamfile, 1914, p.
51). Asa se face ca aceste vietdti stau ascunse de la 14
septembrie (Ziua Crucii) in ,,lacra péméntului , adicd in
scorburi, sub coaja copacilor si in pamént péna la 17
martie (Alex3), cand ies din nou la lumina zilei pentru a
necdji oamenii.

Numele si data calendaristica sunt preluate din calen-
darul bisericesc, dar atributiile ,,sfantului® sunt laice. El
este mai mare peste gandaci, lacuste §i omizi. Patronajul
»sfintilor peste unele vietdti, in cazul de fatd peste insecte,
este incompatibil cu dogma monoteista crestind. Acesta
este un exemplu tipic in care credintele precrestine au fost
imbrécate de popor in haind crestind. Despre Alexie se
credea cé ,,descuie pamantul si-i dd caldurd, de ies toate
jiganiile dintr-insul, iar la 14 septembrie Inchide pamantul*
(Marian, 1899, p. 194) sau el ,,dezgheata si deschide pa-
méntul pentru araturd, precum §i pentru iegirea tuturor
jigéniilor, ganganiilor si gujuliilor care au petrecut peste
1arna in sdnul Pamantului* (Marian, 1889, p. 194). Poporul
nu-i spune sfant, ci Alexa, Alexie, iar zilei cand este
sarbatorit, Alexii. Intereseazi mai putin cine este patronul
insectelor si trasaturile sale de ,,sfant crestin. Important
pentru Calendarul popular este observarea ciclului biologic
al insectelor care 1mparte anul in doua anotimpuri sime-
trice: unul se deschide in imediata apropiere a echinoc-
tiului de primavara (Alexi, 17 martie), celdlalt in preajma
echinoctiului de toamna (Ziua Crucii, 14 septembrie).

Poporul mai acordad o zi insectelor la 1 februarie,
cand este ,tinut* Trif cel Nebun sau Trifonul viermilor si
lacustelor (Mihalache, Radulescu, 1909, p. 22-23). Trif
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este, in Calendarul popular, patron al vitei de vie, pomilor
fructiferi, lupilor §i insectelor daundtoare (OmIZI lacuste,
viermi, gandaci). Cultul bahic este intretinut, in unele loca-
litati din sudul Romaniei, de un spectaculos ceremonial,
desfasurat dimineata in camp, la plantatiile vitei de vie, si
dupa-amiaza in vatra satului, numit Arezanul Viilor sau
Gurbanul Viilor. Conform traditiilor populare, Trif Nebu-
nul ar fi fost un tdnar necuviincios care, impins de nebunia
si extazul bahic, ar fi speriat-o pe Maica Domnului in timp
ce mergea la bisericd, la 40 de zile de la nasterea Pruncului
lisus Hristos, pentru molifta (Bucovina, Moldova) Acesta
si-ar f1 taiat singur nasul. (Bucovina, Moldova).

De insecte se leaga o practica eficienta de prevedere
a timpului calendaristic prin observarea, la 1 septembrie, a
stadiului dezvoltarii larvelor din mere §i a viermilor din
gogosile de stejar. Aceasta tehnica e, sustine traditia, ca si
cum ai cauta in zodie: ,Daca viermele va fi zburat pe
aceasta vreme, e semn ca anul va fi secetos, uscacios. Daca
viermele va fi cu aripi, anul va fi potrivit in roade. Daca
aripile nu-i vor fi crescute ‘incé; anul viitor va fi bogat in
roade” (Niculita-Voronca, 1903, p. 394). In sudul
Romaniei, in special in Oltenia, solstitiul de vard este
anuntat nu numai de amutitul cucului, ci si de aparitia
licuricilor, insecte din ordinul Coleopterelor. Ei apar in
preajma solstitiului de vara si lumineaza noaptea de la
apusul soarelui pana dimineata, cand incepe cucul a canta.
Dupa unele legende, ei ar fi fost rdnduiti de Dumnezeu sa
ajute oamenil rataciti sa gaseasca calea cea bunad prin
padure, dupa altele, ar fi fiinte ceresti coborate ca iscoade
pe pamant sd vada cum sunt respectati astrii de pamanteni.

Pentru reptile anul se incheie mai devreme, la Probe-
jenie (6 august, Schimbarea la Fatd), cand se ,,calatoresc
berzele, iar serpii, soparlele si gusterii intrd In pamant
pentru hibernare. Dupd alte informatii, serpii ar intra la
addpost o data cu insectele, la 14 septembrie, dar nu inainte
de a se aduna cu totii in alunis pentru a face piatra scumpa
(Pamfile, 1914, p. 52). De altfel, alunul este un arbust
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(Corylus avellana L.) sacru, totem al sarpelui, prezent, prin
florile, fructele, frunzele si tulpinile sale, in practicile
legate de cultul mortilor (mosilor si stramosilor) si de le-
cuire a bolilor. Alunisurile, tufisurile de alun, sunt adapos-
turile preferate ale serpilor, locuri unde acestia se stiu
aparati de fulgere si trasnete pe timpul verii. Acolo, de
Ziua Crucii, se adunad pentru imperechere, se incolacesc
unii cu altii, fac piatra nestemata din spuma care 1i acopera,
dupa care se retrag in addposturi pentru iernare. Ca orice
divinitate, alunul numit $i nag sau cumatru al sarpelui,
apard, adaposteste, inmulteste si pedepseste supusii. Este
suficient numai sd atingi un sarpe cu o ramura verde de
alun ca sa-1 omori sau sa previi muscatura acestuia! Alunul
este 1n egald masurd arbore sacru al sarpelui si omului. El
este invocat in descantecele de dragoste (de scrisa sau pe
ursitd), de muscdturd de sarpe, de Muma Padurii, de
Tartdacot, de Dalac, Blanda, Bubat si, uneori, chiar pentru
cagtigarea proceselor de judecata:

,— Bund ziua, Alun mare,
Domn mare!
Cerudidesticu...?

— Nimic.

— Nimic sa se aleaga,

La judecétorie, in divan / ... /¢

Batul (nuiaua) de alun are, in practicile magice, pu-
tere fantastica: sprijinit de usd apard casa de rauvoitori,
tinut in méand orienteazd pasii omului spre comorile as-
cunse, incdlecat de vrdjitoare o transportd cu viteza gan-
dului. El este nelipsit din recuzita obiceiurilor calenda-
ristice §i familiale. Din betele de alun se ficeau colindele,
bete ornate cu care pitdraii (colindatorii) olteni scormo-
neau, in timpul colindatului, focul din vatrd si loveau
grinda tavanului. Cu ele se aprindeau in curte sau in cimi-
tir, uneori chiar pe morminte, focurile rituale pentru incal-
zirea mortilor. Acestia erau asteptati cu scaune in jurul
mesei, cu ulcele cu apa sau cu vin §i cu colac pe gurd la
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Macinici sau la Joimari. Local, in Oltenia, la aceste focuri
se credea ca vin Trisfetitele sa se spele, s manance si sa se
incdlzeasca. Batul de alun apare frecvent ca recuzita rituala
in obiceiurile de nunta (batul inflorat al mirelui, betele de
alun facute cadou de mire socrului mare in nuntile
tigdnesti) de inmormantare (toiagul mortului, mésura mor-
tului pentru construirea gropii sau sicriului; rabojul pe care
se insemneaza galetile cu apa carate 40 de zile de un copil
pentru sufletul mortului). Ziva dedicatd de Calendarul
popular culegerii alunelor din padure este Probejenia (6
august). Acum se culeg, dupa un ritual consacrat, alunele
folosite ca leac pentru tamaduirea bolilor: dezbracarea de
haine, plecédciunea si inchinarea in fata arbustului. Sarba-
toarea alunului, Schimbarea la Fata (Probejenia) a Maicii
Domnului, este dependenta de complexul cultural neolitic.
Ea este opusa sarbatorii zeului focului si soarelui, Santilie,
care seaca alunele cand tuna si omoara serpii cand
trasneste (Ghinoiu, 2001, p. 3 - 4).

De la Ziua Crucii sau Carstovul Viilor inainte, tra-
ditia interzicea omorérea sarpelui ,.ce-ti iese In cale®.
Dezmortirea din lunga perioada de letargie are loc dupa
aproxnnatlv o jumatate de an: 9 martie (Macinici), 17 mar-
tie (Alexd) sau 25 martie (Blagovestenie, Ziua Cuculul) in
Calendarul popular Ziua Sarpelui marcheaza data iesirii
serpilor din adaposturile in care au hibernat intre Ziua
Crucii si Alexii. Pentru a-i céstiga bundvointa pe timpul
verii, sarpelui nu i se pronuntd numele de ziua lui sau i se
adreseaza folosind nume eufemistice (Domn, Curea, Cel
care se Tardste), nu era omorat conform obiceiului §i zica-
lei populare. In Ziua Sarpelui erau rasfatate si alte vietati
care se trezeau la viata in ziua de Alexii, dupa somnul de
peste iarnd: broastele erau numite Iepe, gangéniile Doamne
sau Cucoane. Aparitia §i disparitia serpilor in perioade
marcate de doud fenomene astronomice importante, echi-
noctiul de primévara si cel de toamnd, nu au trecut neob-
servate de popor. Din contra, le-a precizat locul in calendar
prin anume zile §i practici traditionale.
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PLANTELE

Omul a obtinut multe repere pentru orientarea in
timpul calendaristic din observarea directd a stadiilor de
dezvoltare ale plantelor. Ritmurile lor biologice au devenit
nu numai repere pentru masurarea timpului, ¢i $i momente
calendaristice semnificative, marcate de sarbatori popu-
lare, pentru planificarea activitatilor productive. Era sufi-
cient ca sdteanul sd urmdreasca momentul de infrunzire
sau de inflorire a unor plante necultivate pentru a deter-
mina luna sau saptamana favorabila diferitelor activitati.
Acest program biologic al plantelor ,,care plaseaza an de an
momentul infloririi in limita catorva zile este respectat
chiar in conditiile in care particularitatile meteorologice
ale sezonului respectiv se abat mult de la caracteristica
medie a anilor precedenti (Lungu, 1968, p. 121). Odata
fixat Calendarul popular, pe el au Inmugurit calendarele
partiale: agrar, pastoral, pomi-viticol, apicol etc. Dintre
plantele necultivate care au o semnificatie calendaristica
deosebitd pentru Calendarul popular amintim ghiocelul,
brandusa, drigaica sau sdnziana.

Ghiocelul

Cel mai cunoscut simbol al priméverii este ghiocelul
(Galanthus nivalis L). Dupa legenda, el ar fi fost barbat
ramas, dupa moartea sotiei, cu opt copii. Recédsatorindu-se,
copiii sai, patru baieti si patru fete, au fost alungati de
mama vitrega. Necdjiti, acestia se metamorfozeaza in opt
specii diferite de flori. Tatédl vaduv i-a cdutat ce i-a cautat
si, neafland nimic de soarta lor, se transforma si el in
floarea numitd Ghiocel (Butura, 1979, p. 106).

Brandusa

Ghiocelul vesteste sosirea anotimpului calduros, nu
si incheierea sa. Pentru a marca deschiderea si inchiderea
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ciclului vegetal prin acelasi fenomen natural, de pilda in-
florirea unei plante, omul a asimilat sub aceeasi denumire
douad specii diferite de plante: brandusa de primavara
(Crocus heuffelions Herb) si brandusa de toamna
(Colchicum autumnale L.). Singura asemanare dintre ele
este culoarea liliachie a florilor: prima infloreste primavara
si vesteste sfarsitul iernii, a doua infloreste la sfarsitul
toamnei si vesteste inceputul iernii. Inflorirea brandusei de
primdvard nainte chiar de topirea zdpezii este pusa pe
seama rautafii mamei vitrege a pamantului care o scoate cu
forta afard, asa cum o altd muma, Baba Dochia, o trimite
pe noru-sa in padure sa culeagd fragi copti la inceputul
lunii martie. In Bucovina circulé chiar zicala atribuita ma-
melor vitrege: ,,Nu fi asa de rea ca mastera (mama vitregd)
pamantului, care a dat brindusa afard in luna lui martie®
(Niculita-Voronca, 1903, p. 743). Numele brandusei a fost
dat si unor colaci antropomorfi facuti si dati de pomana,
prin Banat, la Mosii de Martisor (Butura 1979, p. 47).

Brandusa de toamnd, numitd In unele zone etnogra-
fice si Ceapa ciorii, este ultima planta care infloreste prin
poienile umede, marcand prin aceasta incheierea ciclului
vegetal anual. Este interesantd distinctia pe care o face
poporul intre brandusa de primavara, ca floare a celor vii,
si brandusa de toamna, ca floare a celor morti. ,,Toamna
cand apar_brandusile, acelea-s bucuria mortilor, florile
mortilor. Intocmai cum noi ne bucurdm de brandusi
primdvara cand le vedem intéi, tot astfel se bucura mortii
de ele toamna. Bridndusa de toamnd e pacat s-o rupi®
(Niculita-Voronca, 1903, p. 743). Inflorirea bréndugei de
primavara inchide deci anotimpul friguros si deschide
anotimpul calduros, al luminii, al fertilitatii vegetale, al
vietii, in general. Brandusa de toamna, din contra, inchide
anotimpul calduros si deschide anotimpul friguros, al
intunericului, al sterilitatii vegetale si al mortii. Determi-
nativele lor, ,,de priméavara“ si de ,,toamna“, indica sfarsitul
si inceputul celor doua anotimpuri de baza ale anului: vara
si iarna.
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Un reper usor sesizabil pentru a marca trecerea de la
iarna la vara si de la vara la iarna a fost infrunzirea si des-
frunzirea copacilor. Responsabili pentru aceste schimbari
spectaculoase ale peisajului sunt doud importante perso-
naje mitice: Sangiorzul s1 Sdmedrul. Primul infrunzeste
codrul, al doilea, dupa sase luni, il desfrunzeste.

Sanziana sau Dragaica

Orice unitate de masurd a timpului calendaristic a
fost marcatd in Calendarul popular prin doud hotare (unul
delimiteaza inceputul, altul sfarsitul) si un miez. Pentru a
marca miezul verii, poporul a ales ca repere biologice in-
florirea sanzienelor (Galium verum L.) si a sénzienelor
albe (Galium mollugo L.). Pentru semnificatia sanzienelor
in derularea timpului calendaristic, le-a acordat o zi in
imediata apropiere a solstitiului de vard, la 24 iunie.
Aceasta sdrbatoare este numitd Sanziene in Oltenia, Banat,
Transilvania si Moldova nordicé si Dragaica in Muntenia,
Dobrogea si Moldova sudica. La aceasta data cucul ince-
teaza sa mai cante, iar prin pajisti infloresc cele mai indra-
gite flori ale anotimpului, sénzienele albe si galbene, pur-
tate la brau, in sén sau in buzunar. In speranta ca fetele isi
vor visa ursitul, florile erau puse in noaptea de sanziene
sub pernd. Din observarea atentd a inflorescentei si tulpi-
nii, oamenii apreciau daca vremea era inaintata sau intar-
ziata pentru diferite activitati agrare sau pastorale, intrucat
lucrérile de intretinere a culturilor erau in toi, iar pajistile
de fan trebuiau cosite. Din cele 27 de zile prescrise de
traditie ca fiind favorabile recoltdrii diferitelor plante de
leac, ziua de Sanziene era cea mai insemnata.



OROLOGIUL SOCIAL

Cronologia populara cuprinde scheme numerologice
de origine lunard (trei, noud - multiplul lui trei, sapte),
solard (doi, patru — multiplul lui doi —, 360 si submultiplul
sdu 60), solar-lunard (12 si1 24). Anul, ca unitate cronolo-
gicé de bazi, are multipli s1 submultipli. Daca submultiplii

uodecimali (lunile anului) au fost cert folositi in calenda-
rele noastre arhaice, sunt indicii ¢ multiplii decimali (de-
ceniul, secolul si mileniul) nu au fost cunoscuti si utilizati.
Hasdeu considera ca multiplul anului la romani a fost
noud, ipoteza argumentatd cu exemple preluate din litera-
tura populara orala:

,,Umbla, frate, mandru Soare,
Umbla, frate, sd se Insoare
Noua ani

Pe noui cai ...

(Balada Soarele si Luna)

,Origicat m-am ostenit

Noua ani

Pe noui cai

Pe toti noua i-am spetit ...
(Balada lovita)

,,Noud ani sd-i tot alungi
1 cu moartea sa-1 ajungi!“
Balada Mogos vornicu

,»A lipsit de-acasad noud ani
Si s-a intors cu doi bani!“
(Proverb)

Drumul sufletului spre nemurire este marcat de mo-
mentele critice ale intrari1 si iesirii din Lumea de dincolo
(preexistenta si postexistenta) si din Lumea de aici
(existenta).
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PREEXISTENTA

Viata intrauterind a sufletului este deschisa de actul
nuptial si inchisd de nasterea copilului. Acesta este timpul
fabulos parcurs de suflet de la celula ou la faptura om.
Nunta este scenariul ritual prin care tinerii necasatoriti
patrund din domeniul profan in cel divin §i, dupd nunta,
devin oameni obisnuiti, gospodari ai satului. Aceasta tre-
cere pasagerd de la profan la sacru da putinta omului sa
creeze el insusi om. La acest dar divin, intemeierea omului,
fata i feciorul puteau s ajungd in timpul nuntii prin acte
de consacrare, coldcdria precrestina $i cununia crestina, §i
prin initierea sexuald dupa modelul unor cupluri divine
(mar- -brad, colac- -batul inflorat si altele). Fara ceremonia-
lul nuntii, procrearea, deci deschiderea unui nou ciclu vital,
s-ar reduce la o imperechere obignuitd, comuna vietuitoa-
relor bisexuate, numitd, adesea in Calendarul popular,
dupd modelul uman, nunta: Nunta Oilor (14 octombrie),
ziua cand oile se amesteca cu berbecii pentru reproducere,
Nunta Urzicilor, ziua cand infloresc urzicile pentru a face
samantd si nu mai sunt bune de mancat si altele. In satul
arhaic nunta nu este spectacol, ci temei al vietii, inceputul
unui nou ciclu vital. Ciclul vital al omului este deschis de
celula initiald ou, rezultatd din contopirea radacinii pa-
terne, spermatozoidul, cu rddacina maternd, ovulul. Desi
anii omului se numara de la nastere, viata lui este inmugu-
ritd pe ramura maternd cu noud luni mai devreme, din
momentul conceptiei si fecundatiei celulelor procreatoare.

Preexistenta sau viata intrauterina este timpul schim-
barilor fulgeratoare in care ontogeneza repeta filogeneza.
Placenta, numitd de popor casa sau locul copilului, este un
adapost geomorf care i asigurd embrionului, si apoi fetu-
sului si fatului protectie contra agresiunii germenilor infec-
tiosi si toxinelor, impotriva actiunilor mecanice (lovitu-
rilor), zgomotelor §i luminii supératoare etc. Cu adevarat
miraculoase sunt insd primele 40 de zile cdnd embrionul,
dupd ce a trait vremurile paleontologice ale stramosilor
grupati de biologi in nevertebrate si cordate (pesti, amfibii,
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reptile, pasari, mamifere), incepe sa semene cu chip de om.
In luna a doua de viata intrauterina se dezvolta rapid extre-
mitatea cefalica si se modeleaza fata, capatd infatisare de
om. Este un timp misterios, al prefacerilor profunde desfa-
surate In intimitatea intrauterina. Dezvoltarea embrionului
este fantasticd in primele zile de existenta volumul creste
de 8 000 ori iar diametrul de aproximativ 20 ori. Omul ia
fiinta (se naste) printr-o explozie biologica asa cum Uni-
versul se nagste dintr-o explozie cosmicd (Big Bang-ul)!
Acest timp de inceput se pare ci a fost cunoscut inaintea
oamenilor de stiinta prin sclipitoare intuitii, observatii em-
pirice si speculatii metafizice de vreme ce aceasta dimen-
siune astralda compartimenta intreaga viata sociala si fami-
liala a omului traditional imbisericirea sotllor (prima iesire,
dupa nuntd, a tinerilor la biserica), durata de lauzie, lesirea
din doliu, t1mpul care separa altddatd nasterea de botez,
durata dintre plecarea trupului (inhumarea) si plecarea
sufletului (slobozitul apei). Dar, durata celor 40 de zile
ritmeaza nu numai timpul uman (calendarul vietii omului),
ci si timpul divin (calendarul ritual) 25 decembrle (Naste-
rea Domnului, Craciunul) §i 2 februarie (Intamplnarea
Maicii Domnulul iesirea la Templu pentru moliftd) Invie-
rea Mantuitorului (Pastele) si Inaltarea Domnului durata
principalelor posturi de peste an (Postul Craciunului si,
initial, Postul Pastelui) si altele au durata celor 40 de zile.
Evolutia §1 involutia stadiald de aproximativ sase sapta-
mani pare a fi fost pe cale de a deveni unitate de masura a
timpului, un submultiplu al anului, asa cum functioneaza
ziua, sdptdmana, luna. Se pot aduce argumente biblice pre-
cum durata potopului lui Noe. Dar, intre o explicatie care
porneste de la o realitate materiald, concreta si una care se
bazeaza pe o poveste mitica este firesc si fie aleasa cea
care poate fi dovedita cu argumente stiintifice.

EXISTENTA

Unul dintre cei mai cunoscuti multipli ai anului, cu
implicatii hotaratoare asupra civilizatiei §i culturii umane,

113



a fost insd ,,viata de om* Impartitd, ca orice unitate de
masurat timpul, in trei: Inceputul, mijlocul sau puterea
vietii si sféarsitul. Aceasta triada (doua hotare si un miez al
timpului) se poate exprima in termeni demografici (nata-
litatea, nuptialitatea s1 mortalitatea) si etnografici (nas-
terea, casatoria i moartea). ,,Viata“ sau ,,veacul de om*
este 0 unitate de timp in cadrul céreia individul are posi-
bilitatea perpetudrii biologice in conformitate cu mesajul
sau genetic. Durata acestul timp este in raport direct cu
momentul manifestarii functiei de procreare si cu perioada
de ingrijire a copiilor pand la varsta cand acestia sunt apti
el ingisi de reproducere. Omul, asemandtor oricdrei alte
vietuitoare, igi desfagoard viata intre doud limite biologice
contradictorii: nagterea i moartea. Alituri de existenta si
postexistentd dimensiunea roméneasca cuprmdea si
preexistenta. Omul vine prin nagtere, din preexistenta si
pleacd, prin moarte, din existenta in postexistenta. In peri-
oada cand devine apt pentru reproducere isi schimba statu-
tul social si trece, prin casdtorie, din grupul flacailor si
fetelor in randul barbatilor si femeilor.

Existenta pamanteasca a fiecarui individ solicita deci
escaladarea a trei piscuri obligatorii: nasterea, casatoria si
moartea. Pe planul congtiintei umane destinul biologic
fiind echivalent cu destinul de muritor, atingerea si depas-
irea acestor varfuri ale existentei a creat momente de criza,
de mare tensiune sufleteascd. Nesiguranta plana nu numai
asupra sortii individului care executa trecerea (noul néscut,
mirele si mireasa, muribundul), ci si asupra grupului in
care acesta intra sau din care iesea. De aceea, la fiecare
nagtere, casdtorie $i moarte participa, direct say-indirect,
intreaga obste (Ghinoiu, 1979, p. 33-38). Intre ritologia
calendaristica efectuata la pragurile de scurgere a timpului,
obiceiurile din ciclul vietii (nagsterea, cdsatoria $i moartea)
sunt paralelisme evidente.

Nu ne propunem sa discutdm valoarea pe zile §i ani
a ,,veacului de om“, unitate de masura a timpului care nu
se supune rigorilor matematicii. Oricum, raportata la tim-
pul astronomic, se spune ca ,,viata de om“ este o clipa intre
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doua vesnicii: preexistenta si postexistenta. Ca unitate de
masurd a timpului uman ,viata de om“ cuprinde un
segment suficient de lung pentru ca individul sa duci la
indeplinire functia cea mai generala a vietii — reprodu-
cerea. In conditiile traditionale durata unei vieti de om se
exprima nu atdt in numar de ani, cét in indicatori prin care
se aprecia implinirea sau neimplinirea biologica si social
culturald a vietii: casatoria, nasterea, cresterea si educarea
copiilor, inclusiv casatoria acestora. Prin curgerea anilor,
varsta omului capatd semnificatii sociale nuantate. Vremea
care curge neincetat pentru om are momente de implinire:
»A sosit ceasul sd meargd la casa lui“ (a se casatori), ,,a
sosit ceasul mortii“ sunt expresii populare care marcheaza
pragul in scurgerea timpului individual, adica a ,,vietii de
om*“. Spre deosebire de longevitatea care se refera la rapor-
tul dintre natalitate i mortalitate, ,,viata de om* se refera
la timpul biotic uman. Factorul universal care determina in
ultimd instantd durata variatd a timpului biotic este
reproducerea: de la siméanta la saimanta in lumea plantelor
si de la pui la pui In lumea animalelor. Totusi, la om, copiii
au nevoie de ingrijire §i protectie din partea parintilor.
Astfel, viata de om este mai lungéd decat timpul sau biotic,
cuprins intre nastere si reproducere, cu perioada necesara
cresterii, educdrii §i casétoriei copiilor. Spectaculoase
mutatii de prioritéti sunt generate de varste; tineretul este
preocupat de problemele iubirii si ale casatoriei, oamenii
casatoriti de procrearea, cresterea si educarea copiilor,
batranii de incheierea pozitiva a vietii. O ritologie specificd
individualizeaza aceste prioritdti ale varstelor in cadrul
obiceiurilor din ciclul vietii. Pornind de la ipoteza ca intre
obiceiurile populare grupate in cele doua cicluri (familial
si calendaristic) sunt paralelisme evidente, incercam sa
patrundem in mentalitatea populara privind viata §i moar-
tea, mai precis in ultimul sau segment, batranetea si moar-
tea. Din acest demers metodologic retinem cateva
concluzii utile pentru descifrarea Calendarului popular.
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Dorinta nemuririi este universald si etern umana. A
diferit, in functie de epoci istorice si zone cultirale, numai
modul cum oamenii si-au imaginat ca vor ajun;- la ea. Pe
meleagurile rom dnesti, alaturi de mijloacele pe..ect ratio-
nale utilizate de medicina populard in vederea prelungirii
vietii, omul a Incercat sd obtind nemurirea prin mijloace
magico-religioase: daca nu In viatd, dupd moarte. Pentru
filtrul gandirii rationale acestea sunt probleme absurde, de
domeniul imaginarului. Dar, dacd nu suntem de acord cu
mijloacele folosite si daca nu sperdm si obtinem viata fara
moarte §i tineretea fara batranete, nu inseamnad ca dorinta
prelungirii vietii prin mentinerea sdndtafii nu supravie-
tuieste si in conditiile contemporane. Problema nemuririi,
fiind legatd de constiinta existentei, de constiinta de sine,
este o trasdturd specific umand si is1 pastreaza un loc
legitim langa alte dorinte fundamentale ale omenirii: con-
servarea, perpetuarea §i implinirea. Lupta omului pentru
mijloacele de existentd (hrana, locuinta, 1mbracammte)
pentru a se Inmulti (de la concurenta sexuald péana la for-
mele Tnaintate de organizare a famlllex) si pentru implinirea
si prelungirea vietii sunt aspecte pe care se inaltd toate
culturile. Nevoile fundamentale al: omului nu sunt de
valoare egalé si ceci dozarea manifestarilor legate de ele
sunt, de-a lungul vieiii, de asemenea inegale. ,,Hotdratoare
pentru existenta omului, aprecia Traian Herseni, este
satisfacerea nevoilor materiale, cars se leaga de toate vars-
tele si de toate zilele, deci in primul rand nevoia de hrana.
Sexualitatea este 0 nevoie a anumitor varste, in anumite
perioade, deci nu constituie o nevoie universald si presanta
pentru existenta. in sféarsit, nemurirea nici atit, preocupa-
rile in legatura cu ea pot lipsi complet, si totusi viata
decurge i se perpetueazad normal” (Herseni, 1977, p. 124).
Aceste prioritdti $i nevoi umane acoperad nu numai viata de
om cuprinsa intre leagdn §i mormént, ci §i timpul
calendaristic cuprins intre Anul Nou (nasterea timpului) si
Anul Vechi (moartea timpului).
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Perceperea si trairea timpului fizic diferd insa in
raport cu mai multi factori, in special varsta. Intr-adevar,
ceea ce 1i apartine omului in exclusivitate nu este timpul
biotic, ci timpul psihic, subiectiv, bazat pe repere simbo-
lice. Timpul subiectiv este generat de constiinta umana
prin abstractizarea §i generalizarea ,,ceasurilor” cosmice,
terestre, biologice. Scurgerea timpului psihic poate fi nor-
mala in raport cu timpul fizic, comprimata sau dilatata.
Starile sufletesti care determind, in general, perceperea
timpului sub sau peste scurgerea Tui »oficiala® sunt foarte
diverse: emotiile puternice, plictiseala, frica, incertitudi-
ne: starea de pericol, traumatismele fizice si psihice. Este
citat exemplul parasutistilor sportivi pentru care toate mo-
mentele de pregatire si executare a zborului se desfasoara,
conform aprecierii subiectilor, mai repede decét acele
ceasornicului sau cronometrului. Mai mult, s-a constatat ci
pe masura ce se apropie momentul propriu-zis al parasuta-
rii, subiectii au impresia ca timpul li se reduce péana
aproape la jumadtatea din valoarea lui ,reala“ (Popescu,
1981, p. 18). Situatiile de comprimare si dilatare a timpului
sunt insa foarte frecvente si in ritmul vietii cotidiene. De
cate ori cand privim ceasul nu ne mirdm ca timpul a trecut
fie prea repede, fie prea incet! Capriciile timpului psihic
erau insd cunoscute $i Tnainte de inventarea ceasornicului
si a calendarului, etaloane pentru corectarea tréirii
subiective a timpului diurn, sdptdméanal, lunar etc.

Datorita unor mecanisme complicate desfasurate la
nivelul timpului psihic congtient §i incongtient scurgerea
timpului astronomic si biotic este perceputé variat chiar de
acelasi individ, dar la varste diferite. Copilul doreste ca
timpul sa fie cat mai condensat, asteaptd cu nerabdare
tineretea, maturitatea, implinirea de fapt a vietii. Jocurile
preferate sunt o copie a preocupdrilor celor mari. Preferinta
copiilor pentru Incaltdmintea si hainele fratilor mai mari
seamand cu o actiune magica de la care se agteaptd impli-
nirea unei dorinte, tot aga cum indienii purtdnd blana unui
animal in timpul dansului ritual credeau <a le va aduce
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noror las’anatoare. Tinerii r.u se lem de moarte sau se tem
mail pufin decat batranii, intrucat pentru ei timpul este
foarte diluat. Fenomenul mortii, chiar daca il inteleg ca o
necesitatz, este, in constiinta lor, prea indepartat.

Dintr-un grup compus atdt din tineri, cat si din
batrani, 1n fata riscului mortii, de pilda un accident ce se
poate produce peste una sau doud secunde, reactiile si ma-
nifestarile de spaima se produc contrar asteptarilor, direct
proportional cu varsta. Tinerii nu accepta moartea sau o
amana datorita facultatii subconstientului de a dilata tim-
‘pul. Pentru batrani timpul curge, dimpotriva, cu mare vite-
za: cele doua secunde sunt comprimate incéat acestia reac-
tioneaza ca si cum accidentul s-a si produs. Lasand ia o
parte cazurile speciale de dereglare neuropsihicd, manipu-
larea timpului psihic de catre oameni aflati la varste dife-
rite are consecinte sociale care, din pacate, sunt putin cer-
cetate de sociologi si psihologi.

Poporul a avut nu numai un calendar anual, al tutu-
ror, care ritma activitatea oamenilor impartiti pe categorii
de varsta si sexe, ci si un calendar individual al ,,vietii de
om“ care, prin obiceiuri speciale, marca etape si momente
precise privind socializarea noilor nascuti, constituirea
grupelor de puberi de sexe (insuratitul si infartatitul), intra-
rea in §i frecventarea institutiilor premaritale (ceata de fe-
ciori, gezatoarea, hora satului), casatoria, nasterea, educa-
rea §i casdtoria copiilor, pregatirea materiald si spirituald
pentru moarte. Subunitdtile calendarului ,,vietii de om*
sunt anii grupati in mai multe anotimpuri: copilaria,
tineretea, maturitatea, batranetea.

In cel mai optimist basm roménesc Tinerete fara
batranete §i viata fard de moarte, mentalitatea populara
despre destinul de muritor al omului este exprimata fara
echivoc: cine se naste trebuie sa §i moara. Basmul ne trans-
portd 1n palatul unui impaérat, care, ajuns la batranete, isi
dorea un fecior. Peripetia incepe cand imparateasa intra in
»starea dorului“ pe cdi neobisnuite. Din basm nu aflam
motivul pentru care copilul s-a pus pe plans in pantecele
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mameli, Inainte de ceasul nasterii: pentru ca nu accepta
destinul de muritor sau pentru ca venea pe lume pe cai
nefiresti? La promisiunea tatalui ca ii va da tinerete fara
batranete si viata fara de moarte, copilul ,,tacu si se ndascu‘.
Detaliile basmului nu ne mai intereseaza pana la calatoria
lui Fat-Frumos célare pe un cal zburitor spre taramurile
lipsite de moarte, peste imparatiile Gheonoaei si Scorpiei.
Ajuns in tara tineretii vesnice, Fat-Frumos se casatoreste
cu zana cea micd, de la care primeste permisiunea sa
strabatd imprejurimile, cu o singura interdictie: Valea Plan-
gerii. Eroul basmului incalca interdictia si imediat il apuca
un dor nestavilit de lumea de unde a plecat, de parinti. Se
intoarce, dar este surprins cd numai in cateva zile (atat de
scurt 1 se paruse timpul peripetiei sale cosmice) se schim-
baserd locurile copilariei, incdt cu greu le-a mai recu-
noscut. Palatele parintesti erau daramate, iar pe ele crescu-
serd buruieni. Pe nesimtite parul si barba i-au albit. Cobo-
rand 1n pivnita si ridicand capacul unui tron, aude un glas
necunoscut: ,.Bine ai venit, cd de mai intarziai, si eu ma
prapadeam*. Acesta era glasul mortii care 1i trase o palma,
de il facu imediat tarana.

In sprijinul expllcaru mentalitatii populare despre
viatd si moarte aducem si basmul Rosu-imparat §i
Strigoaica. Fiul cel mic al imparatului pleaca sa se insoare
intr-o lume ,,unde nu este moarte §i batranete”. Dupa ce
trece peste mai multe tdrdmuri, unde t1mpu1 avea alta
scurgere decat cel obignuit (Imparatla Vrabiilor, Curtea de
Aramad), si unde refuzad sa se insoare pentru ca si acolo,
intr-o perspectiva foarte indepartatd, moartea urma sa-si
faca aparitia, eroul basmului ajunge la Coliba Vantului.
Aici primeste incuviintarea sa cdlatoreasca peste toti
muntii de aur §1 argint, cu exceptia unui mic teritoriu care
cuprindea un deal cu dor si o vale cu jale. Dupa mai multe
sute de ani de tinerete, eroul calca interdictia si imediat il
cuprinde dorul de parinti. Nu se lasd convins ca parintii §i
fratii lui au murit de mult i se Intoarce grabit spre locurile
copildriei. Ajuns din nou in impéaratia tatalui sdu, batranii
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i spun cd ar fi fost odatd un imparat din al cérui palat’ nu a
mai ramas nici o urma. Merge atunci la o cruce si, dﬁpa ce
sapa doud zile, scoate la suprafatd un sicriu in care/Stateau
ghemuite Batranetea si Moartea. Tandrul este cuprms in-
data de batranete si apoi de moarte.

Cautarea taramurilor unde nu se stie de mo rte apare
ca tema si in alte basme romanesti: Glasul mortii, Sfdntul
arhanghel si lemnarul (Saineanu, 1978, p. 251-/253).

Exemplele la care ne-am referit congirg suficiente
elemente pentru a desprinde ceea ce crede romanul despre
destinul de muritor al omului: In améndoua cazurile apar
opozitii clar exprimate de tipul: tinerete - bdtrdnete i viata
- moarte; chiar si in tairdmurile unde domnesc tineretea fara
batranete si viata fara de moarte, scurgerea timpului conti-
nud. Primul erou a petrecut pe taramul vietii fara de moarte
cateva zile, iar celalalt cativa ani; interdictiile impuse si
acceptate de eroii basmelor nu au putut fi respectate.
Astfel, revenirea pe pamant, unde viata $i moartea se suc-
ced, este inevitabild. Moartea apare ca o dorinta, cu nimic
mai prejos decat dorinta castigarii vietii fara de moarte; o
datd intorsi pe locurile natale eroii imbatrdnesc i mor
instantaneu; batranetea i moartea sunt imaginate ca doua
personaje invecinate care asteptau cu nerabdare intoarce-
rea fiilor raticitori; nici unul dintre eroi nu cauti o alta
alternativa, o incercare de adaptare sau de invingere a
conditiilor neagteptate intdlnite la intoarcerea pe pamant;
acestia merg fara ezitare in intdmpinarea mortii, a sicriului
si a morméntului.

Incrucisarea termenilor tinerete-moarte si batranete-
viata depaseste limita firescului si este de inteles de ce
comunitatile arhaice roménesti cand erau confruntate cu
asemenea situatii (moartea tinerilor inainte de implinirea
vietii: cdsdtoria, nasterea si cresterea copiilor), incercau sa
refacd echilibrul prin ritualuri suplimentare, cum ar fi, de
pilda, ,nunta mortului“. Fiecare om 1isi poartd propriul
calendar in suflet, pe chip, in dorinte, in randul de a se
imbraca, de a se comporta in societate etc. Este firesc sa fie
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asa, Intrucat societatea este alcdtuitd din indivizi diferen-
tiati biologic, in primul rand dupa varsta si sex. Neomo-
genitatea biologicad (copii, tineri, adulti, batrani) este una
din trasaturile fundamentale ale societatii umane. Sunt
obiceiuri in calendarul popular care se adreseazé tuturor
varstelor si sexelor. Foarte multe obiceiuri §i practici
traditionale aveau o destinatie precisé: copii, tineri, fete,
flacai, fete ,,batrane*, feciori ,,tomnatici®, femei casatorite,
femei gravide, barbati, batrani, agricultori, crescatori de
animale, apicultori etc.

Spre deosebire de omul contemporan care, adesea,
incearca sa-si ,ascunda varsta“, membrii societatii
traditionale 151 comunicau ei insusi etatea printr-un cod de
semne. Prezenta si cuvantul omului bétran aveau greutate
in familie, In sfatul obstii, in judecarea pricinilor, in edu-
catia nepotilor si a stranepotilor. Inevitabilul dezavantaj
biologic era compensat prin asimilarea unor functii sociale
care reagezau generatia varstnica intr-o pozitie avantajoasa
sau, in orice caz, de egalitate cu celelalte categorii de
varstd. Pe la inceputul secolului al XX-lea omul se con-
sidera tandr pana spre 30 de ani, in puterea varstei intre 30
si 50 de ani si batran peste 50 de ani. Cumpdna intre
tinerete si batranete se aprecia ca fiind varsta de 45 de ani.
Limitele acestea de varstd au un caracter dinamic, deoarece
cresc paralel cu durata medie de viata.

In societatea traditionald, codul de semne care indica
etatea, adicd perioada de timp respectivd din calendarul
vietii individuale, il purta fiecare persoana si era exprimat
atat prin Imbracaminte (piese specifice de port, culoare,
ornamenticd, croi, cAmpuri ornamentale etc.), prin piepta-
ndtura si podoabele capului (impletirea parului, purtatul
carpei, al broboadei sau basmalei; tunsoarea, purtatul chi-
cil §1 a mustdtii), cat si prin comportamentul cotidian al
individului (participarea la diferite activitati economice, la
sezdtori, la cetele de feciori si colindatori, ierarhia stricta la
hora satului §i la repartizarea stranelor in biserica, efec-
tuarea actelor rituale in cadrul ceremoniilor de nastere,
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casatorie si moarte etc.). Codul varstei diferea de la zoni la
zona, uneori de la sat la sat, si cuprindea un numar infinit
de semne. Prin acelasi sistem ingenios al semnelor se
comunicau obstii, cu discretie, i alte evenimente care ni se
par astdzi de strictd intimitate: ,,pierderea fecioriei” de
catre fete, intrarea in starea de sarcina a femeilor. Pentru
diferentierea varstei functioneaza si astdzi, in unele zone
etnografice, un cod al culorilor. Culoarea alba domina
imbracamintea primei parti a copildriei. Treptat isi fac
aparitia culorile care devin din ce in ce mai aprinse in
preajma césatoriei §i care capata mai multd sobrietate dupa
casatorie, paleta multicolord reducdndu-se la cumpana din-
tre tinerete si bdtrinete la alternanta alb-negru (simbol
arhaic al scurgerii timpului, al alternantei zilei cu noaptea,
al tineretii cu batranetea, al vietii cu moartea) si stingdndu-
se spre apusul vietii, din nou in alb. Este interesant ca in
unele zone etnografice de veche traditie culoarea care
simbolizeaza doliul este albd §i nu neagrd, cum suntem
obisnuiti sd generalizdm. Cromatica portului popular mus-
celean, padurean, sibian etc. i a unor piese de port, de
pildd traista maramureseand, carpa, basmaua exprima
solidar scurgerea timpului si implinirea vietii. Un cod al
petrecerii vietii umane este, alaturi de cromatica, ornamen-
tica populara (81mbolurlle geometrice, fitomorfe, zoo-
morfe, antropomorfe, astrale). Intrebarea fireasca este daca
grija marturisirii codificate a vérstei, semn al calendarului
personal, avea sau nu rol in practica sociald. Impirtirea
rolurilor intre generatii si sexe era foarte strictd: participa-
rea la munca, asigurarea continuitétii biologice a familiei,
educarea i transmiterea experientei citre tdndra generatie
erau obligatii precis delimitate pe criteriul varstei. Varstele
omului aveau obligatii si drepturi, recunoscute de intreaga
obste, care conduceau la sentimentul utilitatii sociale.
Impartirea rolurilor sociale pe véarste si sexe, pornind de la
baza lor naturald (fortd fizica, predispozitii inndscute,
sexualitate, maternitate etc.), a fost un criteriu plauzibil
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pentru emanciparea graduala a individului $i pentru a evita,
in mare parte, conflictele dintre generatii.

Ca orice unitate de masurat timpul, ,,viata de om* se
desfasoarda dupa un ritual a carui functie hotaratoare era
marcarea hotarelor (nasterea, moartea) si a miezului
timpului uman (césdtoria). Dar, niciunde in cadrul obi-
ceiurilor din ciclul vietii, vecindtatea dintre nagstere si
moarte nu apare atat de clar exprimata ca la priveghiul de
inmormantare. In zonele unde priveghiul se desfasura dupa
tiparele arhaice, cu ocazia fiecdrei morti, se repeta un
stravechi ritual de relnnoire a vietii, aseméanator sarbatoririi
revelionului de astizi, cand locul anului vechi este luat, tot
prin intermediul unui ritual, de Anul Nou. Este oare fortata
apropierea ce o facem intre revelion i priveghi, intre
renovarea timpului calendaristic §i renovarea simbolicd a
timpului biotic (,,viata de om*“)? Se impune deci un scurt
popas pentru discutarea §i argumentarea acestui punct de
vedere. Prin nagtere omul vine cu o viata §i cu o moarte,
dar si cu sansa perpetuarii prin reproducere. Mai devreme
sau mai tarziu, corpul sdu devine un tribut al naturii. Fara
moarte, natura nu ar putea asigura perpetuarea vietii. Acest
circuit obligatoriu al materiei in naturd 1-a intuit probabil
si omul neolitic, de vreme ce isi ingropa mortii in pozitie
chircitd, asemanator pozitiei fatului In pantecele matern.
Numeroase religii, de-a lungul si de-a latul pamantului, au
fost purtdtoare ale conceptiei conform careia moartea
echivala cu o noud nagtere. Pe teren roméanesc, ceremo-
nialul funerar lasa sa se Intrevada aceasti idee, mai ales 1n
imprejurarea oferitd de priveghiul de inmormantare, care
se desfasura la casa mortului in noptile ce separda momen-
tul decesului de momentul Inmormantarii. Obiceiul, desi
s-a restrans mult ca arie de manifestare in secolele XIX si
XX, mai poate fi intalnit In unele zone din Transilvania si
Banat (M-tii Apuseni, platforma Luncanilor, tinutul
Padurenilor). Participarea si buna dispozitie este aidoma ca
la o nuntad. Copii, tineri, batrani, femei, barbati, vecini,
prieteni, simpli consiteni vin neinvitati, pentru cd aici
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interdictiile de participare privind varsta, sexul si statutul
social sant abolite. Priveghi cu jocuri se organizeazd, mai
ales, la persoanele in varsta care, asa cum spune o zicala
populard, ,Si-au trdit traiul / $i-au mancat malaiul®.
Aceastd expresie, care pastreaza amintirea unei conceptii
arhaice despre viata, corespunde, partial, cu anuntul mortii
unei persoane la romani: Vixit - a tréit! Spectacolul prilejuit
de priveghi ajunge la paroxism in cazul barbatilor in
varstad. Explicatia consta in puterea fertilizatoare potentialad
detinuta de barbatul in varsta si deci in sansa sporita ce o
are comunitatea ca un nou nascut sa-i ia locul. Descen-
denta patriliniara i resedinta patrilocald in casdtorie sunt
explicatii etnografice care intaresc constatarile anterioare.
Priveghiul are loc in prezenta mortului care, in M-tii
Apuseni, este agezat pe coltul format de peretii fard geam
si usd. Aceastd pozitie 1i asigurd mortului o largd
perspectiva a tot ce se petrece in camera. In multe sate de
pe Tarnave, ,,camera curatd®, este numitd chiar ,,camera
mortului®. In unele jocuri de priveghi mortul devine el
insusi personaj, miscérile fiindu-i coordonate, prin diferite
sisteme, de catre participanti. Jocurile aduc in scend
intreaga viata cotidiand: ocupatiile locuitorilor, obiceiurile
din ciclul vietii (nasterea, casitoria, moartea), subiecte
preluate din ritologia crestina, evenimente din viata satului
etc. Acestea se desfasoard, in general, sub semnul ritmului,
avand un caracter repetitiv §i stereotip. Multe din jocurile
de priveghi prefigureaza coregrafic sexualitatea (Moara,
Morarii, Scoaterea untului), altele starea de graviditate.
Aproape nu este joc de priveghi din care si lipseasca
»pedeapsa“ sarutului. Cand murea cineva se petrecea mai
cu foc decét la nagtere sau casatorie, pentru ca priveghiul
se facea ,,ca o bucurie la casa omului care are mort in casa“
sau ,,Lumea rade de se cutremurd casa. Rad si rudele
mortului, si copiii lui, si toti“ (Conea, 1940, p. 430-431).
In ritualul priveghiului nu este vorba de absurditati
sau de o mentalitate primitiva. Intr-o problema ca aceasta,
persoana autorizata, psihanalistul, sustine cd ,,dragostea si
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moartea nu se neaga, ci se ingemaneaza, se conditioneaza
reciproc, in devenirea lumii organice. Intuitd obscur de
poeti, legatura dintre dragoste si moarte este mai mult
decat o apropiere sugerata prin contrast; este o expresie a
unei evolutii necesare vietii“ (Biberi, 1971, p. 188).
Articularea necesara a sexualitatii cu moartea isi gaseste
ecou in actul concret al dragostei. Prin savarsirea dragostei
se incepe un nou ciclu vital, ciclul generatiei descendente,
al Inmuguririi germenului. Din momentu! procrearii rostul
cosmic al individualitatii procreatoare este terminat. Ratio-
namentul acesta este mai ugor de urmadrit in lumea larga a
vietuitoarelor: fiintele unicelulare dispar o datd cu inmul-
tirea, majoritatea plantelor fanerogame isi incheie ciclul
vital dupa producerea semintelor, la anumite specii de
insecte imperecherea coincide cu moartea partenerului
mascul etc. Din punct de vedere strict biologic, supravie-
tuirea dupa pierderea capacitdtii de procreare este inutila.
Pentru perpetuarea vietii, cele doud fenomene opuse si
contradictorii, nagterea §i moartea trebuie sd-si predea
incontinuu stafeta. Totusi, indelungata obisnuintd cu viata
ne face mari greutdti cand este vorba sa ne despéartim de ea
la maturitate §i batranete.

Priveghiul si revelionul se desfdsoard, fara exceptie,
noaptea. [ntunericul, care pe plan simbolic este asemuit cu
haosul initial, reprezintd cadrul propice savarsirii marilor
prefaceri: sfarsitul unei vieti si inceputul altei vieti — in
cazul priveghiului, sférsitul unui an i inceputul altui an —
in cazul revelionului. ':» améandoua situatiile apar excesele,
elemente specifice m:.arilor si riturilor innoirii.

POSTEXISTENTA

Paradoxul face ca in naturd moartea si fie genera-
toare de viatd. Nemurirea este incompatibild cu supravie-
tuirea speciei i cu evolutia. ,Daca imortalitatea s-ar fi
inscris intre legile evolutiei, aprecia un reputat genetician,
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Pamantul ar fi fost sufocat de o specie primitiva a carei
menire ar fi fost sda ocupe toate spatiile libere*
(Maximilian, 1984, p. 127). Presupundnd ca tot ceea ce
este viu ar fi nemuritor §i mentindndu-se tendinta
nelimitatd de inmultire a vietuitoarelor, atunci Terra nu ar
deveni o planeta luxuriantd, ci, la scurt timp, un pustiu
dupa ce resursele datorate mortii vietuitoarelor de-a lungul
milioanelor si miliardelor de ani s-ar consuma rapid. Fara
voia lor, oamenii dispar pentru a ldsa loc altor oameni.
Daca ar fi trait toti indivizii speciei Homo, adicad cei
ndscuti de acum trei milioane pand astdzi, planeta Pamant
ar fi trebuit sa adaposteasca acum peste 80 de miliarde de
oameni. Ar fi oare posibil?

Timpul se scurge fara Intrerupere si fard putinta ca
cineva sa-l poatd da inapoi sau inainte precum acele
ceasornicului. Expresia populara a sosi vremea pentru ceva
este ceea ce trebuie s se intdmple cu necesitate intr-un
anumit moment. Oamenii se supun tacit la moara de
mdcinat timpul. Nici nu au altd solutie pentru cd Vreme
trece, vreme vine, / Toate-s vechi §i noud toate spune poe-
tul. Sunt insd evenimente familiale care se precipitd sau,
dimpotriva, care intarzie sd se produca, vin inainte sau
dupd timpul sorocit, moartea tinerilor necasatoriti, numiti
nenuntiti sau nelumiti, depasirea varstei optime la casatoria
fetelor bdtrdne sau stdtute si a feciorilor bdtrdni sau
tomnatici si altele. Pentru readucerea echilibrului si repara-
rea erorii sociale sau cosmice oamenii au recurs la rit si
mit, rdspunzénd, prin compensatie, la nefiresc prin nefi-
resc. Practici ca nunta mortului, numita de specialisti
nunta postumd, la decesul tandrului necasatorit, inmor-
mdntarea pumnului de tdrand adusi de pe locul mortii
omului departe de sat sau de tara, cdsdtoria la salcie a fetei
ramasd necdsatoritd etc. au avut un rol colosal pentru pas-,
trarea ordinii firesti prin ,,corectarea magica a ceasului de
masurat veacul de om

Neputinta oamenilor de a intelege si explica trecerea,
prin moarte, din fiintd In nefiinta a fost prima motivatie a
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riturilor si ritualurilor funerare care au ca fundament,
aproape fara exceptie, credinta in nemurirea sufletului.
Cele mai putin sensibile la modificari si innoiri sunt obi-
ceiurile de inmormantare. Exemple, precum consemnarea
de catre etnografi a obiceiului contemporan de legare sau
impiedicare a mortului i atestarea lui de catre arheologi cu
milenii in urma, cand se legau, la unele populatii, picioa-
rele mortului in unul sau doui locuri, sunt mai frecvent
intdlnite decat ne-am agtepta. Ritul si ritualul funerar
privite la dimensiunea istorica se supun, fireste, evolutiei
neintrerupte a spiritualitdtii umane. Dar, modificérile au
fost lente si, cind s-au produs, au fost favorizate de eveni-
mente exceptionale care au zguduit existenta comunitatilor
umane, cataclisme naturale de mari proportii, catastrofe
social-istorice (rdzboaie nimicitoare, epidemii etc.), asi-
milarea etnica si religioasa, disparitia unor popoare $i civi-
lizatii intregi si altele.

Grija pentru desfasurarea intocmai a obiceiurilor la
inmormantare si, uneori, pregatirile si cheltuielile facute
inainte, in timpul si dupa inmormantare, depasesc celelalte
momente de rascruce din viata omului, nagsterea si
casdtoria, individul poate decide intre a se cadsdtori sau nu,
a avea sau nu copii, dar niciodata intre a muri sau nu muri
vreodata. Dintre evenimentele pe care omul este dator sa le
treacd, moartea a fost si va raméane inca mult timp invaluita
in mister. Nimeni, cu exceptia celor care au trdit experienta
mortii clinice, care, de fapt, nu este o moarte adevarata, nu
poate sa impartageascd din experienta universald a mortii.
Trecerea dintr-o forma de a fi, 1n altd forma de a fi, de sub
stapanirea legilor vietii, sub stapanirea legilor mortii a
inspaimantat oamenii tuturor timpurilor. Pentru a linisti
spiritele, oamenii de pe toate meridianele Paméantului au
gasit o explicatie optimistd: moartea nu insemna o dispari-
tie totala si definitiva a omului. Rationamentul este simplu,
asa cum gandeste cand e treaz si viseaza cand este adormit,
trebuie sd se manifeste, intr-un fel sau altul, si cand este
mort. Mortul isi schimba adédpostul si domiciliul, precum
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fata la casatorie, cu conditia sa fie pregatit pentru aceasta
mare trecere §i sd i se faca obiceiurile dupa toate canoa-
nele. Acolo ar trebui sd intdlneascd rudele, prietenii si
cunostintele plecate inaintea lui si sa-i astepte pe cel lasati
in urma. Dar, daca rudele 1i gresesc ceva in timpul ceremo-
nialului funerar si daca el insusi nu se pregéteste cum se
cuvine pentru plecare, atunci exista riscul ratacirii, el va fi
plecat de aici §i nu va ajunge niciodatda acolo. Pericolul
intoarcerii de unde a plecat vizeaza, in primul rand, rudele
si pe cel apropiati, motiv pentru care acestia respecta
obiceiurile de Tnmorméantare cu §i mai mare strictete.
Prima atitudine a omului primitiv fatd de un mort tre-
buie si fi fost incercarea de a-l trezi din somn, stare
fiziologicd confundaté pand recent, la popoarele primitive,
cu moartea. Pentru indienii din America de Sud pardsirea
trupului de catre suflet pe timpul somnului devenea pericu-
loasd intrucét acesta putea intdlni in cale diferite obstacole
ce l-ar fi Tmpiedicat si se mai Intoarcd acasd. La
Malaiezieni sufletul sub forma de paséare putea fi ademenit
(momit) cu boabe de orez. De pilda in jurul unei persoane
lesinate, care a cdzut dintr-un copac, se impréstie orez ca la
pasdrile din curte §i se strigd Pui, pui, suflete! Gestul si
cantul 1si dau mana pentru readucerea in corp a sufletului
hoinar. Acesta, parasindu-si addpostul, putea fi radpit de
sufletele oamenilor morti mai de curdnd. Adesea, starea de
oboseald si indispozitia manifestate la trezirea brusca din
somn erau puse pe seama luptelor cu sufletele intdlnite in
acest scop la rascrucile drumurilor. De aceea, era interzisa
scularea bruscé din somn a unei persoane sau, dacd aceasta
devenea necesard, trebuia facutd treptat pentru ca sufletul
sa aiba timp sa se intoarca in adapostul parasit. In India, la
Bombay, schimbarea iInfatigdrii persoanei adormite, pre-
cum vopsirea fetei sau desenarea mustatilor, se considera
un fapt foarte grav, echivalent cu condamnarea magica la
moarte, intrucat sufletul, la intoarcere, nu isi mai recunos-
tea adapostul (Frazer James Geoge, vol. II, 1980, p. 104).
Umbra oamenilor proiectatd pe pamant, imaginea corpului
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reflectata in oglinda sau surprinsa pe pelicula fotografica,
fenomene fizico-chimice intelese astazi si de copii, erau
pentru multi europeni ai secolului trecut substitutul
sufletului sau al trupului si sufletului laolalta. Parasirea
corpului de catre suflet si, mai ales, riscul de a fi vazut
(fotografia, imaginea din oglindd) si, uneori, méasurat cu
sfoara (umbra corpului folositd la intemeierea caselor,
bisericilor si a altor edificii importante) deveneau pericole
de condamnare prin substitutie la moarte.

Moartea a fost intotdeauna o tema prioritard de
reflectie pentru om. Impactul diferitelor sisteme religioase
asupra cultivarii sentimentelor fatd de momentul mortii §i
ceea ce urmeaza dupa el, a generat o diversitate de credinte
care se pot grupa, provizoriu, astfel

- Religia de sorginte neoliticd, cu credinte animiste,
fetigiste §i totemice, care presupunea existenta spiritului
divin, a vietii §i a mortii, in tot §i in toate. Este cea mai
optimista viziune asupra vietii §1 a mortil pe care a
cunoscut-o omenirea

- ludaismul, care a propovaduit invierea mortilor,
punénd accentul pe judecata de apoi pentru a rasplati pe cei
drepti cu fericire §i viata vesnica;

— Budismul, care promite incetarea suferintei, doban-
direa beatitudinii prin nirvana la care se ajunge prin
relncarnari succesive;

— Hinduismul, care pune in relatie dharma (pietatea
religioasd) cu moksa (mantuirea) si preia din preceptele
budismului aspiratia spre nirvana;

- Cregtinismul, care, indiferent de diferentele de dog-
ma si ritual dintre bisericile greco-ortodoxa, romano-cato-
lica, protestanta si cultele neoprotestante, cultiva credinta
in nemurirea sufletului si viata de apoi §i mantuirea in viata
de aici;

— Islamul, care promite si el viata viitoare dupd
moarte si raiul pentru credinciosii lui Alah.

In concluzie, timpul biotic uman a fost bine delimitat
in perioade de varsta cu ajutorul obiceiurilor din ciclul

129



familial. Intre cele doua extremitati indicate de nastere,
pentru inceput, si de moarte, pentru sfarsit, se desfasoara
viata propriu-zisa a individului dupd o curba ascendenta de
crestere, macurizare {perioada formarii cuplurilor familia-
le) si implinire a vieti1 (nasterea, cresterca, educarea si
casatoria copiilor), dupd care urmeaza o curba descenden-
ta, de involutie si pierdere a vietii. Acest model, inspirat
din scurgerea ciclica a vietii omului si a altor vietuitoare
(plante si animale), a stat si la baza organizarii timpului
calendaristic. In conceptia arhaica, anul era mpartit in
perioade de inceput, de tinerete, maturitate, batranete si
moarte, marcate de sdrbdtori 3i obiceiuri calendaristice
Evenimentele care compuneau ,,viata de om* s1 cele care
compuneau anul calendaristic erau ordonate si stdpanite de
sarbatorile i obiceiurile celor doud mari cicluri: familial si
calendaristic. Singura mare deosebire consta in faptul ca
evenimentele care Insofeau viata omului se consumau in
cateva decenii, iar cele care se petreceau anul, ip 365 sau
366 de zile. Timpul era perceput de tdran ca un cadru
spatial in care trebuia s@ se implineascé ceva; notiunea de
timp pur, golit de evenimente, era greu de conceput. Acesta
(timpul) era pedezlipit de intdmplarile petrecute, astfel ca
valoarea si, uncori, denumirca unitatilor temporale erau
date de ceea ce trebuiz efectuat irtr-un moment sau altul.
Dar, cum ocupatiiic principale ale poporului nostru,
agricultura si cresterea animalelor. aveau ritmuri diferite,
generate de bioritmurile plantelor si animalelor, se poate
vorbi de un timp al agricuitorului §i un timp al
crescitorului de animale, de un calendar agrar si un
calendar pastoral. Alte activititi rurale, de pilda
pomicultura, viticultura, apicultura, pescuitul, industria
casnica etc., se suprapuneau, in general, peste cadrele de
timp fixate de agricultura si cresterea animalelor.



I

SARBATORILE
SOLSTITIULUI DE IARNA

NASTEREA TIMPULUI
CALENDARISTIC






ANUL, PRIMUL ZEU AL OMENIRII

Anul este o personificare a Soarelui numit la solsti-
tiul de iarna An Vechi, inainte de a muri la miezul noptii de
Revelion, si, imediat dupa renagstere, An Nou. Sinonim cu
marii zei ai omenirii, el se naste, creste, imbatraneste si
moare impreund cu timpul calendaristic pentru a renaste
dupd 365 de zile, 366 1n anii bisecti. Sfintii Calendarului
popular sunt mai tineri sau mai batrani, dupa sansa avuta
de acestia la impartirea sarbatorilor: Sanvasai, celebrat in
prima zi a anului, este un tanar chefliu care sta calare pe
butoi, iubeste si petrece; Dragobete (24 februarie), fiul
Dochiei, reprezintd zeul dragostei pe plaiurile carpatice;
Sangiorzul (23 aprilie), Santoaderul sunt tineri caldri pe
cai; Santilie (20 iulie) si Sdmedru (26 octombrie) sunt
maturi, dupd care urmeazéd generatia sfintilor-mosi, Mos
Andrei (30 noiembrie), Mos Nicolae (6 decembrie), Mos
Ajun (24 decembrie) si Mos Craciun (25 decembrie).

Oricat de diferite ar parea vechile culturi ale lumii,
acestea aveau In comun speranta de regenerare anuald sau
sezonald a universului inconjurétor. Anul este o personifi-
care a Soarelui numit la solstitiul de iarnd An Vechi,
inainte de miezul noptii de Revelion, si An Nou, dupd mie-
zul noptii, sinonim cu Zeus, Saturn, Craciun, Siva, Mitra,
lisus.

Marea divinitate se naste, creste, imbatraneste i
moare impreund cu timpul calendaristic pentru a renaste
dupa 365 de zile, 366 in anii bisecti. Anul a fost imaginat
ca un ciclu care avea un inceput si un sfarsit. La trecerea
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de la ciclul vechi (anul vechi) la ciclul nou (anul nou) se
desfasura un spectaculos ritual care urmarea, in esenta, un
singur scop: renovarea simbolica a lumii. Taierea ,,sagetii*
unidimensionale a timpului §i obtinerea unei figuri
circulare numitad an a devenit simbolul fundamental al
stdpanirii timpului. Ceea ce i-a inspirat pe oameni sa-gi
masoare existenta nu in zile ingirate la infinit, ci in
perioade repetabile si egale ca numar de zile, adica in ani,
au fost ritmurile cosmice (fazele Lunii, alternanta zilei cu’
noaptea, a solstitiilor cu echinoctiile) si terestre (succe-
siunea sezoanelor secetoase cu cele ploioase, a sezoanelor
calduroase cu cele friguroase, ciclurile vegetale si animale
divizate in perioade caracteristice prin fertilitate sau steri-
litate, aparitia si disparitia animalelor §i pasarilor prin mi-
gratie sau hibernare etc.).

Innoirea anului cuprindea ideea perfectiunii incepu-
turilor, a beatitudinii ,,varstei de aur, motiv pentru care
oamenii tuturor timpurilor agteptau cu mare nerdbdare
sosirea noului an. Dar, indepartarea de ziua care marca
noul ciclu calendaristic Insemna si pierderea treptatd a
perfectiunii initiale; acumularea zilelor aducea imbatra-
nire, degenerare si pierdere (Eliade, 1978, p. 49). Timpul
se naste anual, se maturizeaza in vremea coacerii recoltelor
si apoi imbatraneste si moare, conditie esentiald pentru
reinceperea unei noi perioade calendaristice. In unele le-
gende populare, intre varsta timpului calendaristic (zilele
de la 1 ianuarie la 31 decembrie) si varsta sfintilor, exista
o corespondenta ugor sesizabilad. Sfintii repartizati pe zilele
calendarului popular sunt tineri, maturi §i batrani, In
functie de norocul avut de acestia la impartirea sarbato-
rilor, mai aproape sau mai departe de Anul Nou. Cei
serbati In preajma Anului nou sunt tineri, cei serbati la
finele anului sunt batrani. Astfel, Sfantul Vasile, pentru ca
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a avut sansa sa fie sarbatorit in prima zi a anului, apare in
legendele populare ca un tanar chefliu care sta calare pe
butoi, bea si madnanca, petrece si iubeste. Treptat, simultan
cu scurgerea timpului, sfintii se maturizeaza, pentru ca spre
sfarsitul anului s& domine generatia sfintilor-mosi: Mos
Craciun, Mos Ajun.

ANUL NOU CIVIL

Anul nou este creatia repetatd dupa fiecare perioada
de 365 sau 366 de zile. Teoretic, fiecare zi a anului-cerc
putea sd devind zi de inceput a anului. Data celei mai
importante sarbatori calendaristice nu era lasatd insa la
voia intamplarii; aceasta se hotara in functie de sosirea
echinoctiilor si a solstitiilor, de inceputul sau sfarsitul
ciclului vegetal sau de reproductie a unor animale domes-
tice sau salbatice.

In spatiul carpato-ponto-danubian se cunosc sau au
fost depistate, pana in prezent, trei inceputuri de an: 1
ianuarie, 1 martie §i 1 septembrie. Calendarul popular cu-
prindea insd si alte inceputuri de an. Pentru a descoperi
datele calendaristice vechi de celebrare a anului nou, se va
elabora un important instrument de lucru, scenariul mortii
si renagsterii timpului dupa 365 sau 366 de zile, la care se
vor raporta apoi sarbatorile si obiceiurile calendaristice.
Modelul (scenariul) presupune, printre altele: existenta
unei perioade in care si se desfasoare ritualul complex de
innoire a timpului; sacrificiul ritual al unui animal, sub-
stitut al divinitdtii care moare §i renaste anual; pregitirea
unor mancaruri rituale; stingerea si aprinderea rituald a
focurilor; practici si manifestari orgiastice; jocuri cu masti;
sarbatori nocturne si priveghiuri; credinta intoarcerii
mortilor printre cei vii; egalitatea supusilor cu stdpénii;
strigatul peste sat; practici de fertilizare a ogoarelor, vitelor
si oamenilor; prevestiri §i pronosticuri, jocuri de incercarea
norocului; credinta deschiderii cerului la miezul noptii de
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An Nou; Intocmirea calendarelor meteorologice; practici
pentru alungarea spiritelor malefice si a mortilor la laca-
surile lor.

Ciclul mortii si renasterii

Innoirea timpului in Calendarul popular se desfa-
soara dupa un ritual care, pentru a fi implinit, necesitd mai
multe ,,zile cosmogonice®. De pilda, moartea i renasterea
Anului contemporan cuprinde un ciclu de 12 zile (25
decembrie - 6 ianuarie), intersectat la mijloc de momentul
culminant al ,,taierii“ timpului, la miezul noptii dintre Anul
Vechi si Anul Nou. Acesta este un timp condensat, o redu-
cere simbolica a anului solar de 12 luni. Un scenariu carna-
valesc sugerand ,,familia“ anului solar, format din 12 luni,
a fost consemnat in zona Bucovinei. Patru perechi de boi
trageau un car frumos impodobit, in care se gaseau cele 12
luni reprezentate prin tot atatea persoane de diferite varste:
luna ianuarie (anul nou) era reprezentatd printr-un copil,
luna decembrie (anul vechi) printr-un mos s.a.m.d. ,,In
urma carului, o trend carnavaleasca alcatuita din copii, cu-
riosi §1 gurd cascd, insotesc carul, care umbld prin sat, in
noaptea de Anul Nou. Alaiul carnavalesc se opreste la
unele case ospitaliere. Anul Vechi improvizeaza, in versuri
sau 1n prozad (dupa indeménarea celui ce-l reprezintd), un
fel de dare de seama asupra activitatii comunitare a satului:
succesele si insuccesele in munca cdmpului, in viata cultu-
rald a tarii §i chiar in viata internationald. Fiecare lund
completeaza analitic, la modul ironic sau satiric, lipsurile.
[ar Anul Nou incheie colindul, promitdnd pentru viitor un
an si mai bun“ (Vulcanescu, 1985, p. 432).

Instabilitatea timpului care moare §i renaste la infinit
se reflectd in caracterul ambiguu al tuturor sarbatorilor.
Orice sarbatoare sezoniera era un moment negativ care
marca trepte importante ale timpului, trecator pentru oa-
meni, animale si plante, dar §1 un moment de voioasa faga-
duiald a ordinii renascute. In gandirea populard ,,orice
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inceput, fie viata, an, treaba, drum, casatorie, moarte, adica
de trecere sau schimbare a unei stari in alta ... reprezinta o
perioada de crizd, in care lupta dintre fortele raului si
binelui este inevitabila™ (Herseni, 1977, p. 261).

Scenariul sédrbatorilor de Anul Nou cuprinde doua
parti simetrice: perioada dintre ajunul zilei de 25 decem-
brie si miezul noptii de Anul Nou, cand spiritele malefice
ale mortilor circuld printre cei vii, abunda practicile de
pomenire a mogilor i stramosilor, apar elemente ale unor
stravechi practici orgiastice, §i perioada dintre miezul
noptii de Anul Nou si Boboteaza, dedicata curétirii spa-
tiului de fortele malefice, alungérii mortilor, practicilor de
divinatie, propitiere si profilaxie. Impartirea ciclului sarba-
torilor de iarna in doua perioade (nefast - fast, vechi - nou)
este mai putin evidentd astdzi din cauza amestecului prac-
ticilor traditionale provocat de mutarea spectaculoasa a
nativitdtii (Craciunul) din ultima zi a ciclului (6 ianuarie)
in prima zi a acestuia (25 decembrie).

Réaspandirea crestinismului nu s-a realizat in forma
sa purd; el a vehiculat numeroase practici precrestine pe
care, fard sa vrea i fard sa stie, le poarta cu el. Fara
crestinism multe credinte i superstitii nu ar fi ajuns pana
in secolul XXI in cele mai variate forme combinatorii
pagano-crestine. Acesta este unul din motivele pentru care
disocierea practicilor crestine de cele pagane, pe de o parte,
a practicilor precrestine greco-romane §i orientale de
substratul autohton geto-dac, pe de altd parte, presupune
un mare risc stiintific. Avand in vedere amestecul practici-
lor rituale, ritologia specifica nasterii anuale a timpului va
fi urmaritd unitar, la nivelul intregului ciclu, fari
impdrtirea acestuia in cele doud perioade amintite mai sus:
nefasta si fasta.

Jertfe prin substitutie ale divinititii adorate

La popoarele preistorice schimbarea anului si,
uneori, a anotimpurilor cerea sacrificii umane. Cu timpul,
sacrificiile sdngeroase au fost inlocuite cu sacrificiul ani-
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malelor (porcul, mielul, berbecul), arborilor (stejarul, bra-
dul) si plantelor cultivate (colacul, painea din faina de
grau).

Porcul

Prin ce filierd (greacd, romana, orientald) a ajuns
porcul sa fie sacrificat ritual in spatiul etnic roméanesc are
mai putind importantd. Semnificativ este faptul cd urme
extrem de vechi ale ritualului sunt pastrate de romani la cea
mai insemnata sarbatoare traditionald, Anul Nou. Ritualul
taierii porcului aminteste de jertfele aduse in antichitate
zeitdtilor care apareau §i dispareau, se nasteau i mureau in
perioadele de innoire a timpului calendaristic.

Taierea porcilor avea loc intr-o anumita zi, la Ignat
(20 decembrie), si intr-un anumit moment al zilei, de
obicei in zori sau dimineata. Credinta ca porcul isi viseaza
moartea In noaptea de Ignat, prinderea si injunghierea
animalului, efectuarea diferitelor semne rituale pe corpul
neinsufletit, jumulirea parului pentru confectionarea
bidinelelor, parlirea sau jupuirea pielii pentru opinci, tadie-
rea corpului in bucdti etc. ofereau suficiente momente
pentru savarsirea practicilor rituale menite sa preintdmpine
stingerea ,,semintei“ porcilor, sd asigure sanatatea gazdei
in noul an, sa alunge spiritele rele, sd prezica vremea pe o
perioadd mai Indelungatd de timp, sa fertilizeze ogoarele
pentru a obtine roade bogate. De altfel, functia rituala a
sacrificiului este bine evidentiatd de informatiile etnogra-
fice: ,,La taiere nu trebuie sa stea nimeni primprejur dintre
cel care sunt milosi din fire, caci se crede ca porcul moare
cu mare greutate; carnea unui astfel de porc nu va fi buna.
Pe porc s@ nu-l vaite nimeni“ (Pamfile, 1914, p. 118) si
altele.

Ignat este, se pare o divinitate solara care a preluat
numele si data de celebrare a Sfantului Ignatie Teofanul
(20 decembrie) din calendarul ortodox, sinonim cu Ignatul
Porcilor. Sacrificiul sangeros al porcului i ritul funerar de
incinerare (parlitul porcului) in ziua de Ignat (Ignis = foc),
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este o practica preistoricad care supravietuieste in tinuturile
romanesti extracarpatice. Perechea lui feminind, Inatoarea,
este de asemenea asociatad cu focul si rugul funerar. Fe-
meile care lucreaza in ziua de Ignat sunt torturate i oparite
cu apa clocotitd, asa cum procedeaza si Joimadrita la
Joimari (Radulescu-Codin, Mihalache, 1909, p. 93-95).

Stejarul

Stejarul sau tufanul este un arbore (Quercus robur
L) sacru din fam. Fagaceae, identificat in Panteonul
roméanesc cu zeul Craciun. Radacina indo-europeana kark,
care a dat numele latinesc al stejarului quercus, pare a fi
pastrata astdzi de numele Créaciun. Zeul fitomorf sacrificat
la solstitiul de iarna, numit butuc sau buturuga de Craciun,
era supus unui rit funerar de incinerare in noaptea de
Craciun (Oltenia, Muntenia, Transilvania). Vechii greci
asociau stejarul cu Zeus, romanii cu Jupiter-Capitolinul,
lituanienii cu zeul Perkunas, celtii cu zeul Donar, vechii
slavi cu Perun, roménii cu Craciun. La latitudinile medii
ale emisferei nordice, stejarul indeplinea trasaturile funda-
mentale pentru un zeu: masivitatea arborelui, care poate
atinge 40 de metri Indltime; rezistenta la excesele clima-
tului temperat-continental; longevitatea de sute ani; mar-
carea anotimpurilor vechi ale anului prin Infrunzire (vara),
prin desfrunzire (iarna); utilizarea lemnului pentru
constructia bisericilor si caselor de lemn, pentru confec-
tionarea sicriului si altele. Arealul de altadati al stejarului
depaseste, ca extindere, substitutul fitomorf al zeului indo-
european, bradul. Functiile mito-magice ale coniferelor
(brad, molid, zada, cer) din zonele muntoase sunt preluate,
in zonele de campie, deal si podis de foioase, in special de
stejar. Precum bradul la altitudinile ridicate, el devine, la
altitudinile joase adadpost postum (sicriul), substitut al
mortului (cruce, stalp funerar, steag de inmormantare sau
sulita a mortului). Ca divinitate, stejarul este invocat in
descéntece de teapd, epilepsie, Muma padurii, de deochi:
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,»Se scula un roman, mare, minunat,
Lua o securea mare, minunata,

Se duse intr-o padure mare, minunata,
T#ia un tufan mare, minunat,

Facu noud tandari mari, minunate,
Lua noua strachini, strachinele,
Lua noua linguri, lingurele

Si s-a suit pe bordet,

Puse masa sa manance,

Chema moroii, strigoii, strigoaicele,
Care cum venira, plesnira;

Care cum gustara, crapara®.

El era lemnul obignuit pentru talpa (temelia) caselor
si bisericilor din lemn, pentru confectionarea icoanelor de
vatra si instrumentelor de cult. Stejarul trasnit in timpul
furtunilor de zeul indo-european al focului si Soarelui,
Santilie, devenea un loc sacru, imprejmuit cu gard. Lemnul
dur al stejarului se folosea, impreuna cu un lemn de esenta
moale, la aprinderea Focului Viu, iar butucul de stejar
(zeul mort) ardea (rit funerar de incinerare) pe vatra la
Craciun (moartea si renasterea sezonierda a divinitatii
solare). Sacralitatea lui este exprimata de credinta populara
conform cdreia ar fi pacat sa tai stejarul, mai ales pe cel din
curtile bisericilor. Stejarul este arborele dainuirii. In legen-
dele si toponimia roméneasca el este frate sau substitut al
marilor eroi: Stejarul din Borzesti pentru voievodul
Moldovei Stefan cel Mare; Stejarul lui Mircea, pentru
voievodul Tarii Romanesti Mircea cel Batran; Gorunul lui
Horea. Péadurile de stejar sau alte specii inrudite cu acesta
(gorunul, cerul) poartd numele indo-european dumbrava
(Evseev Ivan, 1997, p. 439-441).

Butucul de Crdciun este trupul neinsufletit al zeului
vegetatiei care moare §i renagte printr-un rit funerar de
incinerare la marile sarbatori de innoire a timpului
calendaristic (Craciun, Arezanul Viilor, Sdmedru). In
Ajunul si ziua de Craciun se ardea pe vatra, in zona Mehe-
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dinti. lemn de cer (Quercus ceris L.) iar taciunele nears se
pastra ca !2ac pentru vindecarea bolilor. In zicalele si
expresiile populare, actele rituale si practicile magice butu-
cul are semnificatie funerara: a gdsi pe cineva butuc pentru
omul mort fard lumanare; a-/ lega butuc pentru omul legat
si imobilizat ca un mort; la intocmirea arborilor genealo-
gici butucul este numele stramosului din care coboara
spitele de neam; butucul rotii carului in care se Infig spitele
din lemn se numeste si cdpatdnd, termen care, la om si
animale, inseamna cap desprins de trup; in locul oamenilor
morti departe de casd si de tard se inhuma in cimitirul sa-
tului un butuc din lemn imbrécat cu hainele mortului.
Incinerarea Butucului la Craciun, punerea ramurii verzi la
stélpii portilor si caselor, grajdurilor si stanelor pentru a le
apara de fortele malefice la Sangiorz, Arminden, Ispas,
Rusalii, precum si fertilizarea lanurilor de grau cu sulul
impodobit al razboiului de tesut sunt reminiscente ale unei
stravechi civilizatii ale lemnului ale cérei radacini coboara
in neoliticul agrar si ceramic. Civilizatia carpatica a lem-
nului, contemporana cu civilizatia mediteraneana a pietrei
din Grecia anticd, este atestatd astdzi la roméni de un
adevidrat Panteon forestier (Muma Padurii, Fata Padurii,
Mosul Codrului, Omul Padurii, Padureana, Ciuma Padurii
etc.), de zilele Calendarului popular dedicate fiarelor pa-
durii, in special lupului si ursului, de creatiile folclorice, de
arta §i arhitectura lemnului, de obiceiurile inchinarii
copiluiui la brad, de impartasirea omului la pomi, de aga-
tarea icoaneior in copaci, de credinta in arborii sacri
etc.(Ghinoiu 1., 2001, p. 32)

Colacul din fdina de grau

Colacul este un alter ego al omului in obiceiurile din
ciclul vietii si al divinitatii in obiceiurile din ciclul
calendaristic. El este sinonim cu Pupaza, Turta, Azima si
painea. Ciclul vegetal al graului, deschis de samanta
semanata si inchis de samanta recoltatd (seceratul), a fost
asemuitd de timpuriu cu lacunara formula a vietii omului
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nasterea, casatoria si moartea. Conform gandirii magice
spiritul gréului locuieste in corpul plantei mama péna cand
aceasta face sdmantd, se usuca §i moare, dupa care se
retrage in addpostul 1mpenetrab1] al noii seminte devenind,
prin germinatii succesive, nemuritor. Graul se naste
(Incolteste), creste si se inmulteste dupa care moare si
renaste dupa ordinea naturald (saméanta semanata este asi-
milatd ritului funerar) si dupa ordinea culturald (mécinatul,
rasnitul, pisatul semintei si transformarea fainii in aliment
sacru, painea sau colacul, i, in final, insufletirea lui printr-
un rit de incinerare, coacerea 1n cuptor, sub test, pe vatra).
Ciclul vegetal al plantei grau (de la simanta germinata la
samanta recoltatd) este lumea de aici, a viilor, iar ciclul
semintei (de la simanta recoltatd la siméanta seménata sau
inhumatd) este /umea de dincolo, a mortilor.

Pentru a deveni paine sau colac, alimente sacre care
poartd, adesea, nume de sfinti (Craciun, Arhangheli, Sfinti,
Sfintisori etc.) spiritul griului trebuie eliberat prin spar-
gerea casel locuite, prin inldturarea tegumentului si zdrobi-
rea violenta a bobului in particule minuscule in piug, la
rasnita sau moara. Intre spartul bobului de grau si maci-
natul lui la moard, omul a parcurs un impresionant proces
tehnologic si spiritual. Miscarea circulard a pietrelor de
moard este dedusa de tehnologi din miscarea ritmica de du-
te-vino a pisdlogului in piua de pisat seminte, instalatie
primitiva a cérei straveche obarsie nu poate fi decat unul
din reflexele inndscute, actul sexual. Secerele cu dinti de
piatra cu care oamenii mezoliticului din Orientul Apropiat
recoltau i pisau semintele cerealelor salbatice au un indis-
cutabil simbolism sexual. Asimilarea femeii cu fertilitatea
gliei si a actului sexual cu muncile agricole (aratul cu
plugul, semanatul cu parul) este, de altfel, o universala
culturalda. Moara are o valoare funerara bivalenta spargerea
(moartea) addpostului bobului de grau si eliberarea spiri-
tului sau. Functia de altar a pietrelor de moara a fost intuita
de Brancusi cand le-a asezat sub forma de masa in monu-
mentul comemorativ de la Targu Jiu.
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In lumea celor vechi nu exista descoperire tehnolo-
gicd mai importantd fara sa lase urme in viata religioasa.
De aceea, cele doud inventii neolitice, pregdtirea painii din
aluat i a oalei din [ut, se desfasoara dupa un plan tehno-
logic unitar generat de aceeasi ideologie, nemurirea
sufletului. Tédrana si faina amestecate cu apa devin una lut,
cealaltd aluat. Din fadina, trupul graului eliberat de suflet, si
din tarand femeia neoliticd a modelat chipurile divinitatilor
adorate Dacd Dumnezeu a modelat din lut omul, femeia a
modelat din lut oala si din aluat pdinea. Dumnezeu si-a
insufletit creatia sufland viata asupra ei, omul a insufletit
chipurile din lut i aluat arzindu-le in cuptor.

Intre tehnica ceramici §i cea a panificatiei sunt evi-
dente paralelisme spirituale, eliberarea spiritului graului
din sdmanta §i a spiritului pamantului din tdrdnd prin
distrugerea violentd a adaposturilor (tadiere, zdrobire,
pisare, rasnire, macinare) adaugarea elementului germinal,
apa, pentru obtinerea lutului si aluatului framéntarea si
dospirea materiei in prefacere, lutul si aluatul modelarea
adaposturilor (chipurilor), oala si colacul care poarta, mai
ales cele cu valoare rituald, nume de divinitéti crestine sau
precrestine, insufletirea adaposturilor prin ardere sau
coacere in cuptor. Scoase din cuptor, oala si colacul sunt
insufletite si, ca urmare, pot fi jertfite, adica date de
pomand oala la Mosii de Vara, la inmormantare, colacul,
coliva la Mucenici, Craciun etc.

Prin denumirea, forma, marimea, ornamentele, teh-
nica si timpul de preparare, colacul substituie omul sau
divinitatea céreia i-a fost menit (dedicat). El este o pereche
a sufletului fard de care acesta nu se poate integra in exis-
tentd (colacii la nasterea copilului, in primul rdnd colacul
moasei), preexistentd (colacii de nuntd, in special colacul
miresei) si postexistenta (colacii la inmormantare; la 40 de
zile si la sapte ani dupd inmorméntare; la Sambetele
mortilor si la Mosi), in comunitatea de credintd (colacii
nasilor), de sex (colacii la prinderea suratelor i fartatilor),
in ceata fetelor si feciorilor in vederea casitoriei (colacul la
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intrarea fetei in hora sau in joc). Colacii care substituie
omul sunt legati de obiceiurile din ciclul familial, cei dedi-
cafi divinitatii sunt legati de calendarul popular si obi-
ceiurile calendaristice. Acestia sunt preparati si jertfiti la
moartea §i renasterea divinitatilor sezoniere si ori de cate
ori sunt invocate sa alunge bolile, sa aduca ploile, sd casa-
toreasca fetele etc. In ceea ce priveste realizarea plastica a
modelarilor din aluat, specialistii remarcd o continua
simplificare a calitatilor morfologice, forma rotunda luand
locul unor forme mai complicate (antropomorfe, zoo-
morfe, fitomorfe), in timp ce motivele ornamentale reali-
zate din aluat aplicat, rasucit, impletit, incizat au castigat in
varietate si expresivitate (Vaduva, 19, p. 139).

La alte date calendaristice care au functionat ca ince-
puturi de an sau anotimp, se sacrificau, in general, ovine
sau caprine: mieli, iezi, oi, capre, berbeci. Sacrificiul ritual
al animalelor, al pasarilor (curcanul), pestelui, plantelor si
arborilor a fost un criteriu important pentru depistarea in
cadrul calendarului popular a unor stravechi inceputuri
de an sau anotimp.

Intoarcerea spiritelor mortilor

Credinta cd la sarbatorile de iarnd mortii reveneau
simbolic printre cei vii tine de modul de gandire al omului
preistoric conform céreia inaintea nasterii anului se
anuleaza ordinea fireasca a lucrurilor, 1ar timpul si spatiul
se degradeaza pana la starea primitivd de haos. La sfarsitul
unui ciclu i Inceputul altui ciclu calendaristic, aveau loc
ritualuri care urmireau, in esentd, un singur scop:
renovarea simbolica a lumii. Dar, lumea vremurilor mitice,
creatd de nemuritori, §i care era imaginatd ca un cosmos
atemporal si inalterabil, a fost inlocuitd cu alta, in care
fiintele sunt supuse legii devenirii, batranetii si mortii. De
aceea, aceasta trebuia renovata si consolidata periodic.
Astfel, la sarbatorile de Anul Nou se presupunea ca spiri-
tele mortilor erau prezente pe pamant. Prin aparitia lor
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simbolicd lumea era regeneratd si sanctificatd (Eliade,
1978, p. 40-41).

Prin Moldova, alimentele care incarcau ,,masa preo-
tului*® sau ,,masa de ajun“ erau impaértite la vecini, la oa-
menii saraci. Grija cu care se aranjeazd ,,masa de ajun”
(turte inmuiate 1n apa cu zahar si presarate cu miez de nuca
pisat sau cu seminte pisate de cAnepa, blide umplute cu bob
facaluit si prune fierte, colaci, vin rosu), pregatirea mesei
»cand cocosul vesteste mlezul noptii, spre Ajun“ $1
impartirea alimentelor pentru morti sunt elemente care tin
mai mult de cultul mosilor i stramosilor, asteptati sd so-
seascd la ospdt, decidt de evenimentul crestin, celebrat
atunci. Este de remarcat ca, aldturi de turte si colaci, se
punea pe masa si grau fiert, indulcit cu miere sau cu zahar.
Pomeni pentru morti se ficeau 1n ajunul Craciunului
pretutindeni in tard. Ele aveau aceeasi semnificatie cu
impartirea darurilor la sdraci cu ocazia altor sdrbatori de
peste an, in special la Mosi si la Sdmbetele Mortilor, cand
se ofereau vite, colaci, cas, fructe, vin, apa, haine, vase...,
toate insotite de cate o lumanare aprinsa. De darul oferit se
credea ca beneficiaza sufletul mortului caruia i-a fost
adresat: daca i-a fost frig, haina oferita il va incalzi; daca
i-a fost foame, colacul 1l va satura; daca i-a fost sete, apa
sau vinul i-o va potoli.

Batul, semn distinctiv al oricdrui drumet, era consi-
derat o unealtd necesard mortilor in célitoriile ce aveau sa
le faca In pamant (in unele zone ale tarii se introduce si
astdzi un bat sau toiag in groapa, cu prilejul Inmorméantéarii)
sau pe pamant, cand acestia revin, in anumite momente ale
anului, sd-si viziteze rudele. Sunt surprinzétoare infor-
matiile provenite din Oltenia, unde betele colorate in alb-
negru se dadeau pomana sau se infigeau in mormant, langa
cruce, pentru a fi mortilor la indeméana in ,,noaptea de
ajun“, cand se credea cd se deschid mormintele. Betele,
numite §i ,,colindele”, se confectionau numai din lemn de
alun, arbust a cérui semnificatie magicé o reintdlnim i in
alte obiceiuri populare, si se ornamentau printr-o tehnica
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arhaica (afumare) cu romburi albe si negre, dispuse
alternativ, simbolizadnd eterna opozitie dintre lumind si
intuneric, dintre viata si moarte. Prin judetul Gorj, betele
de alun se taiau inainte de Ignat, se uscau pana in seara
zilei de ajun (23 decembrie), cand se inflorau si se infigeau
in morminte de cétre copii in dimineata zilei de ajun.
Existd marturii potrivit carora acest obicei era generalizat
in Oltenia si in zonele de bufeni* din Banat (Pamfile, 1914,
p. 206-209). Informatiile etnografice lasa sa se intrevada
ca mortii erau asteptati in ziua de ajun, deci la inceputul
ciclului sarbatorilor de iarnd, si aveau sa plece la lacasele
lor incepand cu miezul noptii de Anul Nou, pana la
Boboteaza.

Practicile legate de cultul mortilor (asteptarea mor-
tilor cu mese intinse, pomeni date pentru anumite persoane
moarte, oferirea batului direct, prin infigerea lui in mor-
mant, sau indirect, prin intermediul pomenii, purificarea
mormintelor parasite prin tamadiere etc.) se efectuau cu
mare grija pentru a castiga, probabil, bundvointa spiritelor
mortilor prin nesférsitele acte de divinatie din perioada
dintre Créciun si Boboteaza.

Curioasd schimbare de pozitie fatd de spiritele
mortilor! In cursul anului acestea erau temute si se lupta
impotriva lor prin diferite practici magice la fiecare inmor-
mantare si la diferite sarbatori de peste an etc. La sarba-
torile de iarna, spiritele mortilor erau considerate inofen-
sive, de vreme ce oamenii nu se mai temeau de ele. Din
contrd, li se cerea si ajutorul pentru rezolvarea unor pro-
bleme presante, in primul rand aflarea a ceea ce avea sa se
intdmple 1n noul an. Oamenii agteptau de la spiritele morti-
lor sfaturi, pronosticuri §i prorociri pentru anul viitor,
ajutor pentru rezolvarea unor probleme importante precum
casdtoria fetelor, mentinerea sanatatii, pedepsirea dugma-
nilor, sporirea rodului si fertilitdtii ogoarelor si turmelor.
Contactul cu aceste forte miraculoase, care se afla pretutin-

* Populatie din Oltenia instalata in Banat in secolul al XVIII-lea.
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deni si niciunde, se realiza prin farmece si descantece
efectuate in anumite locuri si zile sau momente ale zilei, in
special noaptea. Prin intermediul practicilor magice, mortii
erau implicati In rezolvarea a trei opozitii: vechi si nou,
cunoscut (anul vechi) si necunoscut (anul nou), trecut si
viitor. Prezentul care era ciclul sarbatorilor de renovare a
anului se considera momentul cel mai potrivit pentru me-
dierea intre ceea ce se stie despre trecut si ceea ce se dorea
sd se afle despre viitor.

In zilele premergatoare Anului nou si, partial, pana la
Boboteaza, actele rituale erau in general de divinatie. Se
incerca sa se afle, pe cdi neobignuite, invocand prin prac-
tici magice puterea spiritelor, ce va fi in anul care urma:
cum va fi timpul prin intocmirea si ,.citirea* calendarelor
meteorologice (calendarul din foi de ceapa si calendarul
din coji de nucd), dacad anul va fi bogat sau nu in roade,
dacd oamenii vor fi sanatosi sau bolnavi, daca va fi pace
sau razboi, dacé fetele se vor casatori §i cum va aréta sotul
etc. etc.

Stingerea si aprinderea rituald a luminii gi a
focului

. Desi aprinderea rituala a focurilor nu este legata nu-
mai de marcarea scurgerii sezonale §i anuale a timpului,
constatdm ca majoritatea ocaziilor cand au loc aceste spec-
taculoase ceremonii sunt concentrate la solstitii (Sanziene,
sarbatorile de iarna), echinoctii (Blagovestenie, Macinici -
sarbatoare populard care coincidea, panda la reforma
calendarului din anul 1924, cu echinoctiul de priméavara -
Lasatul Secului, Florii, Joimari, Paste — sarbatori echinoc-
tiale migcate de sarbétoarea mobilad a Pastelui), la schim-
barea anotimpurilor (Sangiorz, Sdmedru).

Aflandu-se la jumatatea distantei dintre ecuator si
polul nord (paralela de 45° latitudine nordica intersecteaza
aproximativ centrul tarii), Romania are ierni aspre, bine
marcate climatic i meteorologic si veri cand soarele nu
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reuseste intotdeauna sa coaca suficient recoltele din zonele
carpatice si subcarpatice. De aceea, semnificatia calenda-
risticd a focurilor rituale la latitudinea noastra geografica
capatd mai mare greutate decat in zonele mediteraneene,
tropicale si subtropicale unde prin céldura si insolatia ex-
cesiva, soarele era considerat uneori distrugétor al recol-
telor. Locul soarelui in obiceiurile si traditiile populare din
zonele temperate, polare si subpolare este luat in zonele
tropicale, subtropicale si, in parte, in zonele mediteraneene
de catre Luna. Persistenta calendarelor lunare la unele
popoare care traiesc in zonele aride si cdlduroase nu este
straina de trasaturile specifice ale climatului.

Aprinderea focurilor la solstitii, echinoctii si la
marile schimbari ale anotimpurilor (iarna - vara la
Sangiorz, vara — iarnd la Samedru) sunt probe sigure ca
stramosii nostri efectuau observatii astronomice pentru ca
sa-si fixeze, in raport de astrii, principalele sarbatori. Cat
de nelinistiti trebuie sa fi fost oamenii cand observau ca,
dupa ce Soarele urca zi de zi pe boltd, se oprea si apoi
cobora neincetat dand pamantului din ce in ce mai putina
caldura si lumina! Punctul de rascruce al calatoriei soarelui
este deci solstitiul de vard, cand are putere maxima de
insolatie, dar imediat de a doua zi fortele 1i scad putin cate
putin pana la solstitiul de iarnd. Desi soarele parea slabit la
solstitiul de iarna (ziua §i insolatia cea mai mica din intreg
anul), optimismul, bucuria §i entuziasmul oamenilor se
dezlantuiau intrucat din aceastd zi astrul incepea sa-si
recastige puterile pierdute, dovedindu-si astfel invincibili-
tatea. Focurile solstitiale pot fi considerate incercari ale oa-
menilor de a ajuta soarele: sa-1 mentina la aceeasi indltime
pe bolté la solstitiul de vara si sa-l sprijine la urcugsul sdu
pe cer la solstitiul de iarnd. Nimic mai logic pentru menta-
litatea arhaica decat aprinderea focurilor in momentele
cand caldura si lumina marelui astru incepeau sa scada sau
sd creasca.

Pand de curdnd muscelenii obignuiau ,,sd ingroape
Anul Vechi®, pe dealuri, in jurul focului, iar in Oltenia co-
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linddtorii sd scarmene cu betele in focul de pe vatrd in
timpul colindatului (Caraman, 1983, p. 256). Sarbatorile
de iarnda ofereau numeroase prilejuri pentru aprinderea
focurilor rituale: Craciun, noaptea de Anul Nou, dimineata
zilei de Anul Nou, Boboteazd. Uneori se afumau vitele,
alteori se sarea peste focuri. Probabil, numai frigul si
conditiile meteorologice nefavorabile au decis ca unele
focuri rituale de la solstitiul de iarna sa aiba loc 1n casa,
unde se ardeau lemne (buturugi) netiiate cu securea, am-
plificand caracterul de sarbatoare familialad i domestica, in
contrast puternic cu focurile aprinse la solstitiul de vara, in
afara locuintelor, in spatii deschise, in general pe ridicaturi
de pamant (dealuri, movile, munti).

Aprinderea focurilor presupunea insa si stingerea lor
rituald. Stingerea luminilor la miezul noptii din pragul
Anului nou insumeaza numeroase practici i credinte ar-
haice ce simbolizau la cei vechi haosul i moartea anului
vechi, fara de care nu era posibild nasterea anului nou.

Ospete funerare

Pentru séarbatorirea revelionului oamenii secolului al
XX-lea acordd o atentie deosebitd pregatirii unor mese
bogate, muzicii §i altor mijloace de distractie. Se pare ca
spectacolul ,,Perinitei” (muzica, reguli de joc) si-ar avea
originea 1n jocurile de la priveghiul de Inmormantare.
Acest microspectacol, comun ritualului de inmormaéntare
al omului si ritualului de renovare al anului, este un aspect
important al spiritualitétii arhaice roméanesti. Excesele din
noaptea de revelion sunt supravietuiri ale unor stravechi
ospete rituale.

La babilonieni, iudei, romani, mexicani sarbatorile
cu caracter carnavalesc si licentios marcau ziua fara rang si
fara nume in care haosul, dezordinea si excesele erau tole-
rate. Astfel, la babilonieni, primul act al ceremoniei innoi-
rii anului intruchipa domnia haosului, a lui Tiamant, in
timpul careia toate valorile si regulile sociale erau abolite.
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Practicile orgiastice experimentau, probabil, starea primor-
diald nesupusi normelor si constrangerilor sociale. Dupa
Mircea Eliade, abandonarea normelor ar mima ,,dobandi-
rea conditici semintelor care se descompun in pamant
parasindu-si forma pentru a da nastere unei plante noi*
(Eliade, 1949, p. 309). Intre transformarea timpului consu-
mat (trecut) si timpul regenerat (viitor) se imagina un
moment cu valoare unica, care nu semana nici cu ceea ce a
fost mai inainte (anul vechi), §i nici cu ceea ce va veni
(anul nou). Aceasta este asteptata noapte de renovare a
anului.

Colindatul

Colindatul nu este specific numai séarbatorilor de
iarna. El este un ceremonial complex, organizat de o ceata
anume constituitd, care transmite prin texte cantate sau
strigate, numite colinde, §i, uneori, prin masti, recuzita,
dansuri, acte si gesturi rituale, formule magice vestea mor-
tii si renasterii divinitatii adorate, urdri de sanatate, rod
bogat. implinirea dorintelor in noul an, in special casatoria
fetelor. Colindele vechi roménesti, care descriu moartea
violentd a divinitdtii cu chip de cerb, taur, leu, porc au ele-
mente comune cu cantecele funerare de la moartea oame-
nilor. Ceata de feciori reprezintd anturajul in cadrul cédruia
divinitatea, adesea substituitd de o masca (caprd, turca,
cerb, brezaie etc.), se naste, se desfata si moare pentru a
marca sfarsitul si inceputul anului sau sezonului. Aceasta
poate fi organizata pe criterii de sex (feminind sau mas-
culind), de varsta (copii, feciori, fete, oameni casatoriti),
sau compozite. Marimea ei variaza de la 2-3 colindétori la
cateva zeci. Unele cete, in special cele de feciori, sunt
active atat la sarbatorile de Craciun si Anul Nou, cét si la
sarbatorile si obiceiuri de peste an unde au atributii organi-
zatorice, rituale si ceremoniale: organizeaza hora satului,
ceremonialul Téanjaua (Plugarul sau Alegerea Craiului),
strigatul peste sat etc. Cetele de feciori bine organizate sunt
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ierarhizate, cu drepturi si obligatii ale membrilor asumate,
uneori, prin juramant (Calusari, Goana Rusaliilor); acestea
au un vataf, ajutor de vataf, casier etc. Adesea, cetele de
colindatori, insotite sau nu de o masca care joacd rolul
zeului supus mortii §i renasterii simbolice, poarta un steag
(Dragaica, Calusarii), capul 1mpodobit al divinitatii
sacrificate (Siva la Craciun), alt substitut divin (Sorcova la
Anul Nou), o recuzita rituald (plugul, buhaiul, bice, clopo-
tei, talangi etc.). Cetele, in special cele care poarta cu ele o
masca, sunt insotite de muzica interpretata la diferite ins-
trumente. Textele colindelor pot fi cantate de membrii cetei
(colindul feciorilor), aclamate (Plugusorul, Semaénatul),
strigate (Focul lui Sdmedru) sau se reduc la cuvinte care,
datoritd vechimii, si-au pierdut sensul. Colindatul se
incheie cu primirea darului, uneori cu un joc la care parti-
cipd si membrii gazdei, in special fata de maritat (Ghinoiu,
2001, p. 54 -55).

Masca, substitut al Anului care moare si renaste

In concordanta deplini cu degenerarea timpului apar
in ritualul de An nou, 1n special in ajun, mascatii si jocurile
cu masti. Desi fiecare tip de mascd avea un rol si o semnifi-
catie proprie, s-a emis opinia conform careia ele reprezen-
tau spiritele mosilor si stramosilor ce transmiteau, prin tot
ceea ce se facea (jocuri, gesticd, dialog), principiul fertili-
tatii in noul an. Jocurile cu masti de Anul Nou nu sunt
intotdeauna legate de mosi §i strdmosi, ci de un fel de refu-
lare a tensiunilor sufletesti ascunse in tot timpul anului: ,,in
spatele lor te ascunzi ca sa poti face ceea ce nu poti face in
cotidian. Jocurile cu masti sunt, la sfarsitul perioadei ri-
tuale sau ceremoniale, un fel de purificare, pregatindu-ne
sd intram mai liberi 1n perioada noua care vine* (M. Pop,
1980, p. 8).

Daci ar fi sa raportam jocurile cu masti la atestarile
antice, atunci trebuie s pomenim vestitele cortegii inchi-
nate lui Dionysos. Cu ocazia sarbatorii Leneelor, cand se
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storcea $i se punga mustul in butoaie, participantii care
intrau in cortegiul lui Dionysos purtau masti de animale
(cerb, oaie, caprd), se imbréacau in piei, 15i ungeau fata cu
drojdie de'vin, foloseau pentru deghizari frunze si ramuri
de vita de vie, iedera sau stejar. Unii mergeau cdlari pe
magari si sunau din clopotei, altii mergeau pe jos §i jucau
diferite scene comice, facand glume licentioase, cantand
din gura sau din diferite instrumente. Nucleul acestei pro-
cesiuni zgomotoase il formau persoanele mascate. Petru
Caraman sustine ca sarbatoarea Leneelor, 1n special purta-
tul maéstilor, a trecut de timpuriu hotarele spatiului etnic
grecesc, iar in timpul stdpanirii romane a fost intens vehi-
culata de legionari, mai ales in Imperiul roman de rasarit,
cu deosebire la popoarele tracice. Obiceiul travestirii cu
masti sau cu piei de animale, unul dintre cele mai caracte-
ristice motive dionisiace, a devenit foarte popular in tinutu-
rile romanizate datoritd apropierii calendaristice a
Leneelor de Calendele lui lanuarie, pe de o parte, de ele-
mentele comune ale sarbatorii grecesti cu Saturnaliile
romane (contopite cu Calendele lui Ianuarie), pe de alta
parte. Asa se explicd ca ,,in Imperiul de rasarit, aceasta
datind, in afard de data ei proprie - care in multe locuri s-a
mentinut - avea loc g1 la Anui Nou, ajungand sa fie nedes-
partitd de sdrbatoarea Calendelor lui lanuarie* (Caraman,
1931, p. 29). .
Romanii au pastrat pana in zilele noastre obiceiul
mascarii in perioadele de renovare a timpului calendaristic:
Anul Nou contemporan si alte stravechi inceputuri de an.
Pentru exemplificare alegem o masca bovina, Turca sau
Borita. Turca este o zeitd preistoricd care poartd numele
feminin al taurului substituitéd de o ciudatd masca zoomorfa
imbracatd la Craciun de un fecior al cetei de colindat.
Turca se nagste simbolic la solsti{inl de iarnd (confectio-
narea $i imbracarea mastii), petrece si se desfatd impreuna
cu ceata de feciori in timpul colindatului, moare violent,
prin lovire cu ciomagul, impuscare sau inecare §i renaste.
In raport cu membrii cetei de feciori, Turca actioneaza
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independent, conform rangului sdu divin: nu se supune,
asemanadtor celorlalti membrii ai cetei, ordinelor Vatafului,
se amuza speriind femeile si copiii, musca cu ciocul asis-
tentii curiosi care se apropie de ea, face loc si apara mem-
brii cetei in timpul colindatului, solicitd plata (darul) atat
cat considera ca i se cuvine, ocupa, la ospete, locul de
cinste din capul mesei. Turcasul, feciorul care imbraica
masca, nu are voie sd vorbeascd si nu insoteste membrii
cetei cand merge la biserica si cu colindatul la preot. Ina-
inte de a muri, Turca joaca solitar, in centrul satului, dansul
sdu fara egal, numit Jocul cel Mare (Transilvania de sud).

Masca zoomorfd a cetei de feciori este compusa din
cap, corp si un bét (picior) care o sprijind in pamant. Capul
are doua coarne de bovinad Tmpodobite cu panglici, bete,
clopotei, flori artificiale, un bot nedefinit de animal (lup,
cal, iepure, caprd, pasdre) din lemn pe care purtatorul
magtii 1l deschide si 1l inchide, clampéanind ca o barza cu
ajutorul unor sfori ascunse, si o barba din piele de iepure
ca de tap. Corpul Turcii este confectionat dintr-o fata de-
masa, cusutd ca un sac, pe care sunt prinse numeroase pan-
glici si basmale colorate, smocuri din piele de iepure sau
fulgi de pasére si o coadd in spate. Trasd peste cap, masca
Turcii lasd sd i se vada in partea de jos capatul batului care
o sprijind, cioplit ca un phalus, si gleznele feciorului care o
imbraca. Masca si pozitia aplecatd a celui care o poartd
redau imaginea unui ciudat patruped. Obiceiul poate fi,
vazut, in diferite forme de manifestare la sarbatorile de
Craciun din Transilvania centrald si de sud, Crisana si,
izolat, in Banat.

Aparitia mascatilor la priveghiul de inmormaéntare se
inscrie in acelasi ritual de renovare a timpului, a ,,vietii de
om“. Tatd cum descrie Victor Tufescu obiceiul observat la
o Inmormantare in satul Nereju, in anul 1938: ,,Cu oarecare
bruschete patrunsese in curte, desprinzdndu-se din bezna
noptii fard luna, un grup destul de numeros de oameni
mascati. Purtau masti reprezentand figuri omenesti hidoase
sau capete de animale sdlbatice. Imbracadmintea multora

153



era improvizata din piei de animale. Unii aveau centuri de
frunze in jurul soldurilor. O muzicé stridenta de clarinet si
toba insotea aceastd furtunoasa aparitie. Mascatii vorbeau
cu glasuri schimbate, ascutite. Legau intre ei convorbiri
pline de umor, necrutdnd pe nimeni din cei de fatd, nici
chiar pe mort. Toatd lumea izbucnea in hohote de ras. A-
veam impresia ca se desfasoara acolo scene menite intr-a-
devir sa sperie spiritele” (Tufescu, 1982, p. 197). Probabil
ca aceasta atmosferd de descétusare a energiilor domnea in
alaiul lui Dionysos, si, mai tarziu, in banchetele si petre-
cerile Saturnaliilor.

Moartea simulata a turcii, masca §i personajul prin-
cipal al cetelor de colindétori din Transilvania (Pamfile,
1914, p. 166) care in ziua de Anul Nou juca rolul lui
Saturn, urmatd de scenariul inmormantarii si ospatul
funerar sunt urme ale sacrificiului regelui Saturnaliilor
practicat in sud-estul Europei cu 15 secole In urma. Un
martirologiu anonim din Moesia Inferior ne-a lasat stiri
extrem de pretioase cu privire la alegerea si soarta regelui
Saturnaliilor. Soldatii romani din Durostorum (Moesia
Inferior), serband in fiecare an Saturnaliile, cu treizeci de
zile inainte de sdrbatoare trageau la sorti alegerea unui
tdnar pe care apoi 1l imbracau in haine regesti, simboli-
zandu-1 pe Saturn. Tanarul rege se plimba prin multime
avand toatd libertatea sd-si implineascd pasiunile si sa
guste orice placere, chiar daca aceasta presupunea o fapta
josnicd sau ruginoasd. Veselia era insa scurtd, pentru ca
numai dupa o luna de zile, la sosirea sdrbatorii lui Saturn,
i se taia gatul pe altarul zeului. In anul 303 e.n. sortii
taberei legionarilor din cetatea Durostorum au ales ca rege
al Saturnaliilor un crestin, pe nume Dasius. El refuza sa
joace rolul de rege al Saturnaliilor §i sd-si petreacd in
desfrau ultimele =zile ale vietii. Amenintérile si
argumentele comandantului sdu Bassus nu i-au schimbat
hotédrarea si, In consecintd, Dasius a fost decapitat, dupa
cum relateazd martirologia crestind cu o minutioasa
precizie, ,,la Durostorum, de cétre soldatul Ion, vineri 20
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noiembrie, in a doudzeci si patra zi a lunii, la ora a patra™
(Frazer, 1980, IV, p. 243; Candrea, 1928).

Informatiile etnografice sunt in deplina concordanta
cu martirologiul crestin: feciorii nostri refuzau sa se faca
turca din aceleasi motive cu ale soldatului Dasius. Turca
este impodobita precum regele plaiurilor noastre carpatice,
cerbul: ,, Turca e cioplita si sculptata din lemn, intocmai ca
un cap de cerb, avand printre cornite fel de fel de panglici
si bentite de margele si cu clopotei pe la ureche (Pamfile,
1914, p. 166), motiv pentru care masca este numita, prin
unele zone, de pildd Hunedoara, cerb, cerbut; i se acorda
respect deosebit jucand in mijlocul horei si stdnd in capul
mesei, la ospete, incadrata de cite doud fete; asemanator
lui Dasms isi cunoaste sfarsltul tragic: ,,In ziua Anului nou
moare turca. Inainte de pranz se aduni feciorii la gazda,
turcasul 1si imbraca masca si pleacd la o incrucisare a
ulitelor. Aici mai joacd o datd turca, dar feciorii nu mai
canta, caci turca e trista. Jocul ei nu mai este asa de vioi §i
nu mai primeste de la nimenea nimic, fiindca simte ca nu
mai traieste mult. Dupa catva timp, se apropie de turcd un
fecior si o impusca, fard nici o vorbd, cu o cartugd oarba.
Turca se zvarcoleste de cateva ori, apoi cade la pamant. In
momentul cand a sunat Impuscétura, mai vin doi feciori,
unul imbracat ca preot si celalalt ca preoteasd, ca si cum
s-ar f1 abétut pe aici intamplator. Preotul cand aude ca e
pagén, se codeste sa-1 inmormanteze, dar la rugdmintea
celorlalti se invoieste totusi greu. lar preoteasa vdazand ca
nu e nime cine sd boceasca mortul, ingenuncheaza si-1
boceste ea. Apoi 1l asaza pe o scard si dupa ce 1-a sfintit
preotul, pleacd convoiul spre casa. Ajunsi la casa gazdei, il
ingroapd, ceea ce constd in aceea cd masca de care s-a
dezbrécat turcasul in curte o agazd iardsi in coltul odaii cu
capul in jos pana ce se gateste pomana. Si pomana se face
la gazda si decurge tot asa ca si ospédtul, numai cd acum
fetele ospateaza pe feciori si fruntea mesei e goala“
(Pamfile, 1914, p. 175-476).
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Concludenta pentru aproprierea dintre regele Satur-
naliilor romane si turca roménilor este si informatia
publicata de Tudor Pamfile: ,In unele locuri, cum de
exemplu in Porcesti, langa Turnu Rosu, in loc de turca se
face un mos cu secera in ménd, intocmai cum se prezinta
Saturn la cei vechi“ (Pamfile, 1914, p. 170). Jocul cu turca
este un exemplu convingétor cd mastile, devenite astdzi un
subiect de sociologie si psihologie sociald, de istorie si
filozofie a culturii, au avut semnificatii precise in marcarea
pragurilor timpului calendaristic (anual) si a timpului
uman (,,veacul de om®). Ele ne dezvaluie momente din
rituri stravechi ale fertilitatii, componente ale magiei imi-
tative folosite in tehnica vanétorii sau pentru invocarea
ploii, legdtura venerata cu lumea strdmosilor transformata
in cea temutd a spiritelor, mastile au trecut apoi prin eta-
pele succesive ale dansului ritual si ale spectacolului
imbracand nesfarsit de variate forme. Ideea fundamentala
de transformare, de ascundere a purtatorului ei, de stabilire
a unor relatii subtile cu fiinte de pe alte planuri a condus,
in conditii sociale diferite, la 0 gama Intinsa de reprezentéari
plastice in care grotescul ca limitd a uratului este uneori
impregnat de o unda de ironie, atat de specifica spiritului
romanesc.

Strigatul peste sat

In momentul trecerii de la Anul Vechi la Anul Nou
aparea nevoia de a memoriza ceea ce s-a petrecut in
perioada de timp care se incheia, pentru ca toti membrii
obstii sd pageasca pragul cu ganduri bune si dorinta de a
depasi neimplinirile. Statistica faptelor bune si a celor rele
este tinutd in timpul anului de feciorii satului §i comunicata
in imprejurarea numitd de etnografi ,,strigatul peste sat®
care are loc, in functie de zona etnografica, la diferite date
calendaristice: Anul Nou, Lasatul secului de Paste, Blago-
vestenie, Joimari, simbata Pagtilor, Sangiorz, Santoader,
Lasatul secului de Craciun (Filipi). Aceste zile prefateaza,
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asa cum vom avea prilejul sa constatam in paginile urma-
toare, mai multe inceputuri de an care au functionat de-a
lungul secolelor si mileniilor pe teritoriul carpato-ponto-
danubian: Anul Nou civil, Anul Nou crestin, Anul Nou
agrar, Anul Nou pastoral, Anul Nou precrestin.

»Strigatul peste sat” era un obicei stravechi, pe care
Romulus Vulcanescu il considerd o “instantd judecato-
reascd” formatd din tineri necdsatoriti (Vulcanescu 1970,
p. 250-267). In noaptea stabilita de tradltla locald, tinerii
invaluiti de intuneric purtau un dialog, de cele mai multe
ori versificat §i Impestritat cu indecente, cu scopul vadit de
a scoate 1n evidenta elementele negative ale celui vizat.
Tema principald a strigdtorilor amplasati pe dealuri, in
copaci inalti, pe acoperisurile caselor etc. o constituia
respectarea normelor traditionale privitoare la césatorie:
fetele si flacdii iesiti la hord care evitau, din diferite
motive, sd se cdsdtoreascd, ,.tinerii insuratei, care nu se
acomodau cu viata de familie. Nu erau scutiti de judecata
babele satului care se tineau numai de petitorii, farmece si
descantece, batranii libidinosi, oficialitdtile locale (prima-
rul, jandarmul, popa) care se abdteau de la normele morale,
barbatii care isi ldsau nevestele, oamenii care se bateau,
furau sau se certau etc. Acest dialog, documentat si purtat
cu multd ironie, era ascultat de intreaga suflare a satului. El
producea la unii rasul, la altii plansul. In unele zone ale
tarii (Maramures, Salaj) ,,strigatul peste sat“ corespundea
cu Anul Nou contemporan, in alte zone (Muntenia,
Moldova, Tara Hategului) marca alte inceputuri de an sau
de sezon. Indiferent la ce daté se practica, ,,strigatul peste
sat* se asocia, aproape fara exceptie, cu alte elemente spe-
cifice reinnoirii timpului calendaristic: luminatii §i aprin-
derea focurilor, producerea zgomotelor pentru alungarea
duhurilor si a spiritelor rele.

Sanctiunea tinerilor care amanau nejustificat peri-
oada de petit si flacdit, ca si incitarea lor la césatorie se
efectua in Maramures cu ajutorul ,mascoidelor, numite
mos — baba, domn — doamna, metehdu - metehoaie etc.
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»Mascoida“ avea marimea unui copil de 10-12 ani si era
confectionata, in general, dintr-un schelet de lemn imbra-
cat in haine vechi, la care se mai addugau calti de canepa,
par de cal, piele de oaie, morcovi, sfecla rosie, ceapa etc.
Feciorii, ajutati de fete, confectionau mascoidele in
preajma sarbdtorilor de iarnda, avand grija sa scoatd in evi-
denta chipul. Acestea erau agatate, in mare taina, in stalpii
de telegraf, in pomi, pe acoperisurile inalte din apropierea
locuintei persoanei vizate (satul Desesti). Adevaratul
spectacol avea loc in dimineata zilei de Anul Nou sau de
Boboteaza cand locuitorii satului ieseau pe ulita si, Impingi
de curiozitate sa vada ce scrie in textul afisat, se intreceau
care sd coboare mai repede ,,mascoida“. In unele cazuri
aceasta era agatata intr-un loc atat de greu accesibil, Incat
nu se incumeta nimeni s-o dea jos raménand luni de zile,
ca un blazon, in dreptul casei, pAnd cind intemperiile o
distrugeau (Dancus, 1973, p. 489-495). Intrucat momentul
desfasurdrii obiceiului (sarbatorlle de iarnd) se considera
deosebit de favorabil pentru implinirea a tot ceea ce se
punea la cale, mesajul transmis prin procedee plastice
(,,mascoida®) si folclorice (textul care insotea ,,mascoida“)
avea un caracter educativ: cdsdtoria tinerilor i inchegarea
de noi familii.

Acte de propitiere

Sistemul felicitérilor, al urarilor intru multi ani,-feri-
cire si sdnatate, belsug atat de frecvent in zilele ciclului
sarbatorilor de Anul Nou, se incadreaza in marea categorie
a actelor de propitiere. Desi romanii ne-au lasat, conform
documentelor lingvistice, datina colindatului, diferenta
dintre acest obicei, aga cum se prezintd el astazi in sud-
estul Europei, si cel roman, a devenit extrem de mare. Sunt
suficiente argumente care sustin ipoteza cd romanii aveau
un colindat foarte simplu, de fapt o urare directd, aga cum
s-a pastrat la noi in finalul colindelor care, indiferent cui le
sunt adresate (gospodarului, gospodinei, flacaului, fetei de
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maritat, tinerilor logoditi, insurateilor, vaduvelor, batrani-
lor, sugarilor, pastorilor, agricultorilor, pescarilor, celor
morti in anul care a trecut) se incheie cu o formula asema-
natoare: urari de sidnitate, fericire etc. Unele colinde de
copii au rdmas insd la forma originard de urare directa.
Astfel, in Oltenia, cand micii colindatori intrau in casa,
aruncau paie sau gunoaie pe jos §l urau:

»Atatia miei,
Atatia vitel,
Atétia purcel,
Atatia boi,
Atatea oi,
Atatea vaci“ etc.
(Caraman, 1983, p. 361).

Existd argumente etnologice conform cérora urarea
directd era consideratd initial o vraja: transmiterea sana-
tatii, prosperitatii, fericirii, anilor multi etc. prin puterea i
magia cuvantului. Urarea directd, dorinta exteriorizatd sub
forma imperativa, se lega la omul primitiv de inclinarea
acestuia ,,de a valorifica vorbirea, fenomen psihic ce-si are
cauza in faptul cd la el cuvantul nu e numai un semn
abstract, ci se confunda cu obiectul 1nsusi. De aici credinta
nemarginitd in puterea cuvantului, care, numai fiind
pronuntat, e in stare sd provoace aparitia obiectului sau
faptului ce exprima, credinta care la natiunile exotice este
una din bazele sufletesti ale vietii sociale (Caraman,
1983, p. 361).

Pe parcursul secolelor si mileniilor, urarea directa a
fost intens cultivata, de vreme ce astazi o intalnim la orice
pas. Urdrile contin dorinte pentru viitorul imediat: incepu-
tul unei zile, seri, nopti (bund dimineata, buna ziua, buna
seara, noapte bund), despartirea pentru o perioada de timp
(drum bun, mergi sadnatos, la revedere — cu sensul rein-
talnirii dupa trecerea perioadei respective), inceputul unei
activitati (succes, spor la treabd), marcarea unor momente
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importante din ciclul vietii (nasterea, casitoria) cic. Intre
urarile care se fac la mceputu] unui an §i pregatirza ,,mesei
ursitoarelor* - cu intentia de a fi ursit favorabil noul nascui
- se pot stabili unele asemanari. Inceputul celor doua uni-
tati de masura a timpului, anul si ,,viata de om*, erau cele
mai favorabile momente pentru urare si ursire. Ceremo-
nialul destinat sd primeasca ursitoarele la capataiul noului
nascut, in camera unde acesta dormea sau la fereastra, este
atestat de anchetele etnografice 1n toate provinciile
romanesti. Deosebirile locale in ceea ce priveste numaérul
ursitoarelor, locul de ursire, modalitatea de a lua cunostinta
de cele ursite etc. nu schimba cu nimic semnificatia gene-
rala a obiceiului, care este o actiune de divinatie, menita sa
scruteze viitorul copilului si sd-1 influenteze pozitiv.
Produsele puse de moasa pe masa ursitoarelor au valoare
de urare magicd diferentiatd: sdnatate, frumusete, noroc,
fecunditate ete. In sfarsit, facem precizarea ca urarea si
blestemul, fcrmule imperative adresate unei persoane, se
bazeaza pe aceleasi mecanisme psihice. Dorintele expri-
mate sunt Insd opuse: pozitive in primul caz, negative in al
doilea.

Acte de profilaxie si purificare

Practicile de izgonire a spiritelor malefice se ef:c-
tuau ocazional, ori de céte ori acestea 151 manifestau viru-
lenta (epidemii in rodul vitelor si oamenilor, invazii de
insecte si lacuste), si periodic, la inceputul unui nou ciclu
calendaristic (an, anotimp). Astfel, actele de profilaxie
periodica concentrate in ciclul sarbatorilor de ierna si la
alte sdrbatori de peste an cuprindeau un intreg arsenal de
practici arhaice: luminatii, trecerea vitelor prin. foc, sdrirea
peste foc, fumegatii, arderea rasiei si a unor produse urat
mirositoare, stropirea cu apa, scdldatul in réu, ungerea cu
usturoi a ugilor, ferestrelor, vitelor si oamenilor, produ-
cerea zgomotelor cu ajutorul bicelor, tobelor, buciumelor,
strigdtelor etc. Alungarea spiritetor malefice cuibdrite in
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anotimpul friguros si, mai ales, la debutul ciclului de sar-
bétori menite s@ innoiasca anul se efectua cu predilectie in
perioada cuprinsa intre Anul Nou si Boboteaza. Zgomotele
provocate de bice, buhai. tobe, tilingi, impuscaturi, ca si
luminatiile si focurile din ajunul, noaptea si ziua de An nou
sunt cunoscute, intr-un fel sau altul, in intreaga tara. Re-
producem aici numai cateva informatii etnografice privind
purificarea spatiului in ultima zi a ciclului calendaristic,
Boboteaza.

Obiceiul ,,Ardeasca®, consemnat in Bucovina si M-tii
Apuseni, consta in aprinderea unor focuri mari de cétre
flacai si fete in dimineata zilei de Boboteaza. Dupa incon-
jurarea focului ,,din toate partile, prindeau a juca in jurul
lui. Iar cand focul prindea a se potoli, atunci incepea care
dincotro a sari peste dansul. Facerea focului acestuia, pre-
cum si jocul dimprejurul lui se numeau cu un termen
popular «Ardeasca» (Marian, 1898, p. 211); sau ,,La Apa-
boteaza mai tofi roménii aprind paie sau frunze uscate si
fac para mare i, dupa ce se mai miceste para, sar peste ea”
(Marian, 1898, p. 212). in aceea$1 zi se afumau carele,
grajdurile, allmentele oamenii $i copiii bolnavi.

Pentru a face zgomote de care séd se sperie fortele
potrivnice, in Moldova se foloseau sacalusurile si pustile,
iar in alte zone unde colindatul avea loc la Boboteaza se
utilizau, in acelasi scop, instrumentele caracteristice
obiceiului: bice, buhae, talangi, clopotei. In practicile de
alungare a spiritelor rele poporul 1-a facut partas si pe
preot: ,,Ja Boboteaza, cand moaie preotul crucea in apa, toti
dracii ies din ape s§i ratacesc pe camp, pana ce trece sfin-
tirea apelor. $i nimeni nu-i vede, afara de lupi, care se iau
dupa dansii i, unde-i ajung, acolo le si varsd matele*; sau
»atunci cand se mpusca, in decursul sfintirii apei, din
pusti, precum §i cand strigd oamenii dupa sfintirea apei
«chicale-samy, atunci Uciga-l crucea fuge si se ascunde*
(Marian, 1898, p. 205). De altfel, credinta ca apele, curga-
toare sau statatoare, ..... la Bobnteaza sfintite a fost atestata
in toate regiunile tarii. Acesta este i motivul pentru care la
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Boboteaza se stropesc cu apa grajdurile, vitele, uneltele,
zestrea fetelor etc. In Muscel, oricat de frig ar fi fost, flacaii
se scdldau in rau, la izvor. Acelasi obicei 1l practicau si
fetele in unele zone ale Transilvaniei (Radulescu-Codin,
Mihalache, 1909, p. 17).

Prin Moldova si Transilvania curatirea spatiului de
fortele malefice ale iernii se efectua printr-un adevérat co-
lind, numit ,,Chiraleisa“. La inceputul secolului al XX-lea
obiceiul se mai practica numai in unele zone ale Transil-
vaniei: ,,in ajunul sau in ziua de 6 ianuarie, grupuri de 4-5
bdieti curati (casti) sau flacai ipconjurau casele, grajdurile,
ocoalele, holdele, suniand din clopotei si tdldngi, rostind
versuri...

,,Chiraleisa,
Spic de grau,
Panéa-n brau,
Roade bune,
Manéa-n gréane!*
(Stoica, Bocse , 1985, p. 130).

Colindatorii obiceiului purtau costumul traditional al
zonei respective, iar la céciuli puneau busuioc, brad, vasc,
cercel de tulpind de salcie, plante cu numeroase semni-
ficatii benefice. In procesul evolutiei, obiceiul a castigat,
alaturi de functia apotropaica initiala, si functia fertiliza-
toare. In aceastd ultima zi a ciclului sarbéatorilor de iarna
practicile de purificare si protectie impotriva unor presu-
puse forte ostile imbracau cele mai diverse forme: se aprin-
deau focuri printre pomi, peste care sdreau toti membrii
familiei; cu cérbunii stingi se insemnau ,,mester-grinda®,
usa, fereastra; zestrea fetei de maritat, hainele de lucru si
cele de sarbatoare, scoartele, laicerele erau scoase la ve-
dere si stropite cu apa neinceputd, luatad in zori de la fan-
tdna si altele (Stoica, Bocse si colab., 1985, p. 75).

Incurarea sau gonirea cailor in satele din sudul tarii,
obicei atestat de Simion Fl. Marian si in Moldova, avea,
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presupunem, acelasi scop: curdtirea vazduhului de fortele
malefice lasate in pace pana in ultima zi a ciclului sarbato-
rilor de iarna.

Spiritele mortilor, care si-au parasit mormintele inca
din ajunul Craciunului §i au circulat fara opreliste, fiind
intdmpinate de cei vii cu mese incarcate cu mancaruri §i
bauturi, devin potrivnice dupd miezul noptii de Anul Nou.
De aceea, practicile amintite mai sus le sunt adresate si
acestora.

Acte de divinatie

In nici un alt moment al anului nu se efectuau atétea
farmece si descantece ca in perioada sarbatorilor de iarna,
mai cu seamd in cele trei nopti de priveghi care prefatau
Craciunul, Anul Nou si Boboteaza. Noul an in care se intra
era un timp necunoscut ce putea aduce bucurii sau neno-
rocirl. Pentru a-l descifra, se dddeau sensuri, pozitive sau
negative, comportamentulm animalelor si pasarllor felului
cum arde focul in vatri si se inaltd fumul, primei persoane
pe care o Intdlnea sau care ne intrd in casd (baiat, fata,
tandr, batran), viselor etc. Cand la aceste actiuni magice
participau mai multe persoane, in special fetele si flacaii
necasatoriti, intrunirea devenea §i petrecere, cunoscutd, in
functie de zona etnografica, sub numele de Priveghi sau
Vergel. Numele obiceiului vine de la vergel, nuia cu coaja
verde, substitut divin care prevesteste casatoria fetelor si
feciorilor in serile §i noptile marilor sarbatori calendaris-
tice. Vergelatorul sau Vestitorul de Anul Nou), bate cu unul
sau doua vergele, precum toaca de lemn la biserica, in
marginea unui vas cu apa neinceputd dupa care scoate din
api obiectele prorocitoare (Ghinoiu, 1997, p. 214-215). In
seara Anului Nou, la sunetul buciumului sau al trambitei,
se strangeau fetele si feciorii, tinerii i batranii la o gospo-
ddrie dinainte aleasa. Dupa cinstirea oaspetilor, vergelato-
rul aseza pe masa un ciubar cu api neinceputd in care
participantii aruncau cite un semn (inel, cercel, bumb etc.),
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batea cu vergelele, betisoare din lemn cu coaja verde,
substitut al divinitatii, in marginea ciubarului, precum
toaca la biserica, si recita un colind-urare de buna stare in
noul an. Un baiat neprihanit, de zece-treisprezece ani,
scotea din ciubar primul obiect care, dupd ce era
recunoscut de proprietarul sdu, Vestitorul de Anul Nou fi
prorocea ca norocul i-1 va aduce, in anul care incepe
Sfantul Vasile, primul sfant al anului. Operatiunea se re-
peta pana se scoteau toate obiectele din apa si se terminau
sfintii aducétori de noroc din Calendarul popular. Obiceiul,
atestat sub diferite forme in Moldova, Bucovina, Transil-
vania, Banat, supravietuieste astdzi in noaptea de Revelion
sub forma jocurilor de noroc (cérti, zaruri, table, ruletd), a
placintei cu surprize si altele.

Cele mai multe practici magice aveau ca scop aflarea
ursitului si daca se vor casatori fetele si flacaii. Casa, vatra
focului, ocolul vitelor, gardul, fantdna, rascrucea drumuri-
lor, hotarele erau locurile obignuite unde se efectuau nenu-
marate farmece si descantece. Aceeasi mare diversitate o
intalnim si in ceea ce priveste momentul desfagurarii prac-
ticilor magice, participantii, scopul urmarit, instrumentarul
folosit, pronuntarea descantecului §i a vrajii, vestimen-
tatia etc.

Previziuni meteorologice

Nelipsite din ritologia Anului nou erau actele rituale
prin care aflau daca ogoarele si vitele vor da rod, daca
timpul va fi ploios sau secetos, célduros sau friguros, dacd
va fi pace sau razboi etc. In noaptea de Anul Nou, uneori
la Craciun sau Boboteazd, se intocmeau calendarele
meteorologice din coji de nuca sau foi de ceapa.

Jocurile de noroc practicate in noaptea de Anul Nou
(gajuri, zaruri, carti) au avut initial o incarcaturd maglca
intrucét participantii interpretau sansa sau nesansa in ra-
port cu norocul sau nenorocul pe care il vor avea in noul an.
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In noptile ciclului sarbatorilor de iarna batranii incer-
cau si descifreze tainele cerului si sa giseasca in miscarea
astrilor sensuri pentru activitatea cotidiana. Credinta cd in
noptile sarbatorilor mari, de renovare a timpului calenda-
ristic, se deschide cerul, moment favorabil cdnd oamenii
puteau cere sa li se implineasca diferite dorinte pentru noul
an, a fost consemnata in toate regiunile tarii. La chestiona-
rul lui N. Densusianu au fost inregistrate pe aceastd tema,
111 raspunsuri, repartizate pe sarbatorile de iarna astfel: 10
la Créciun, 41 la Anul Nou si 60 la Boboteaza. Numarul
mai mic al practicilor consemnate la inceputul ciclului il
explicim prin vechea credifjjtd populara conform careia
atunci se deschideau mormintele. Probabil ca ciclul reno-
varii timpului calendaristic debuta cu deschiderea mormin-
telor si se incheia cu deschiderea cerului. Améandoua situa-
tille erau favorabile aflarii viitorului: spiritele mortilor i
strigoii, in prima parte a ciclului, personajele celeste, in a
doua parte a acestuia, erau solicitati, intr-un fel sau altul, sa
dea raspunsuri despre ceea ce avea si se intdmple in noul
an. In noptile sarbatorilor de Anul Nou se spunea ca vor-
besc animalele, se aprind s1 ard comorile.

Ingropatul Criciunului

Generatia de sfinti-mosi care apare la sférsitul anului
(Nicoard, Spiridon, Ajun, Craciun) indica imbaétranirea
timpului §i apropierea sfarsitului de an. Din informatiile
etnografice si folclorice aflam cé acesti ,,sfmti* erau niste
personaje curioase, cu trasaturi bivalente: aveau forte mira-
culoase, specifice zeilor si eroilor din basme, dar si calitati
si defecte, specifice oamenilor. Astfel, Craciunul era ima-
ginat ca o simplad persoana profana: ,,un om, batran®“, ,,un
pastor batran cu barba ca omatul“, ,,un unches bétran cu
barba albd“, ,,vecinul lui Mos Ajun®, ,,Fratele mai mic al
lui Mos Ajun®, ,,omul care a taiat mainile Craciunesei” etc.
Sub influenta crestinismului, Craciunul apare insa si ca
figura apocrifa: ,,mai mare peste ciobanii din staulul unde
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s-a nascut Hristos“, ,mai batrdn decat toti apostolii™,
,hadscut mai inzinte decét toti oamenii®, ,,sotul femeii care
a mosit pe Maria“ etc. (vezi raspunsurile primite la
Chestionarul iui Nicolae Densusianu tiparite, partial, de A.
Fochi, 1976, p. 203).

Determinativul ,,mos™, care insoteste de obicei
numele Créaciun, face parte din fondul lingvistic autohton
si are semnificatii diferite: om batran, sot al moasei care
ajutd femeia la nastere si bunic care, in unele zone etno-
grafice ale tdrii, mosea nepotii. Despre numele propriu
,»Craciun™ s-a scris mult; specialisti din generatii diferite
au cautat sd explice originea cuvantului prin latinescul
crastinum derivat, la rdndu-i, din latinescul clasic cras
(maéine), din latinescul calatio (chemare, convocare), din
slavul Krasun din cuvantul latin creatio, de la expresia
latind Quartum jejunium, din albanezul Kercum, patruns in
limba roménéa prin intermediul limbilor slave etc. (vezi,
pentru detalii, Al. Rosetti, in vol. In amintirea lui
Constantin Giurescu, 1944, pp. 435-440; Gh. Musu, 1982,
pp. 21-48).

Insistand in cdutarea originii latine, slave, albaneze si
elimindnd sau ninimalizdnd posibilitatea originii autoh-
tone a cuvantului i a personajului desemnat, problema a
ramas, dupa un secol de dezbateri, nerezolvata. Impasul la
care s-a ajuns 1-a determinat pe cercetdtorii contemporani
sa apeleze, printre altele, si la argumentele oferite de obice-
iurile §i mitologia roméaneascd. Astfel, intr-un interesant
studiu intitulat Vestigii ale cultului solar: ,, Crdciunul“,
Gh. Musu ajunge la concluzia ca un termen atét de inrada-
cinat in cultura roméneascd a existat la nordul si sudul
Dundrii inainte de venirea romanilor §i a rezistat opera-
tiunii ,,de curatare* a calendarului popular de catre biserica
crestma (1982 p. 27). Intr-adevar, Craciunul are atributiile
unui zeu solar, plasat, aseméndtor si altor zei solari (Satum
Mithra) la solstitiul de iarna. In schema generala a riturilor
de renovare a timpului, zeul cel mai adorat trebuia si
moara $i sd renascd in mod spectaculos in perioada ,.crizei
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cosmice” (Indltimea minima atinsd de soare pe cer, ziua
cea mai micd din an). Orice cumpand a anului putea fi
depasita numai dacad se platea tributul mitic al mortii si
invierii zeului sau a substitutului sau (planta, animal, om).
Sacrificiul zeitatii in ipostazd zoomorfa (porcul, masca
saturnalicd a turcii sau boritei) si fitomorfa (graul sub
forma covrigilor si colacilor de Craciun) sunt probe con-
vingdtoare cd romdnii au pastrat, pand la inceputul
secolului al XX-lea, elementele esentiale ale scenariului
antic de renovare a timpului. Cultura populara ne ofera ele-
mente privind sacrificiul zeului in ipostaza sa antropomor-
fica, Craciun. In sprijinul acestei afirmatii aducem legen-
dele nativitdtii si obiceiul ,,ingroparea Craciunului®.
Legendele nativitatii ne introduc in atmosfera unei
agezdri agro-pastorale in care Mos Craciun era un crescator
de animale cu grajduri, cosare si tarle pentru vite si un
lucrétor al ogorului de vreme ce avea si boi de munca, unul
din simbolurile arhaice ale agriculturii. La acest gospodar,
om de frunte care, in unele legende, astepta vizita unui Im-
parat, soseste o femeie. Aceasta, simtind ca i-a venit ceasul
sd nascé, cere addpost. Mos Craciun o alunga sau, in alte
variante, o trimite in grajdul sau cosarul vitelor. Atitudinea
lui Mos Créciun este in contradictie cu omenia recunoscuta
din satul traditional roméanesc - caracterizat prin ospita-
litate, prin respect pentru viata aflatd inca in pantece.
Refuzul gazduirii de cétre un om instarit $i, mai
ales, de catre un om batrdn echivala cu o faradelege.
Créciuneasa, fara sa-i spund barbatului sau, o ajutd pe
femeie sd nascad cu bine. Constatdnd cele petrecute, Mos
Craciun 1i taie mainile din coate. Despre semnificatia
madinilor tdiate si inlocuirea lor cu altele stralucitoare din
aur sau argint, de blestemul oilor si al cailor ca si de
binecuvantarea boilor de catre maica Domnuului nu discu-
tam in acest context. Recompensa primita de Craciun
pentru faptele sale este greu de explicat: dupa o simpla
cerere de iertare, acesta devine ,,prlmul crestin®, ,,sfﬁntul
cel mai batran“. Lipsa bunei cuviinte a lui Craciun §i, mai
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ales, ridicarea in rang pana la omologarea lui cu Dumnezeu
sunt argumente cd acesta a fost considerat, inainte de
aparitia si raspandirea cregtinismului, un zeu. El trebuie sa
fi fost atédt de venerat, incat a supravietuit, in confruntarea
cu crestinismul, ca nume si simbol solar, In amplul sincre-
tism al obiceiurilor de iarna. Oricét de respectat, ar fi fost
un zeu in societatile arhaice, innoirea timpului solicita
sacrificiul sau. La unele popoare si etnii, la nasterea si
moartea anului se sacrificau conducdtori de trib, condu-
catori militari, copii, fecioare. In legendele cu Mos Craciun
degradarea treptatd a calitdtilor umane prevestea sférsitul
ritual al timpului.

Desi lipsesc unele elemente din scenariul morfii $i
invierii zeului solar, Craciun, s-a pastrat, in unele sate
somesene, obiceiul numit ,ingroparea Créaciunului®.
Acesta a fost descris §i interpretat ca ritual de An nou de
catre Virgil Medan (1978, p. 91-99). Pe data de 28 decem-
brie, in satul Niris de la confluenta Somegelor si in alte
agezdri vecine, se organiza de catre ceata de flacdi, o
parodie a ceremonialului de inmorméntare in cadru] céreia
trebuia ,ingropat Craciun“. In dimineata acestei zile se
strangeau la ,,casa jocului* feciorii si lutarii angajati pe
intreaga perioadd a sdrbatoriler. Dupa jocul a doua
cunoscute dansuri fecioresti locale, ,,Raru® si ,,Desu®, se
incepeau pregitirile de inmormantare a divinitatii. Pe o
scard de dimensiuni mai mici se intindea o cuverturd pe
care se ageza apoi un fecior ,care facea pe Créaciunul
mort“. Corpul ,,mortului“ se acoperea pentru a nu fi vazut
de ceilalti asistenti la inmormantare. Feciorul cel mai bun
de gurd si mai inalt se masca in ,,popa“ fiind incadrat de
,,fétul“ care avea grija sd nu se stinga focul in ,,cédelnité“
si de ,,d1acul“ sau ,cantorul“ ce dadea raspunsuri la
-, ectenii®. In timp ce targa mortuard era purtatd pe umar de
catre sase feciori, unii participanti ,cantau morteste®
(boceau) iar lautarii cantau ,,ca la inmormantarile adeva-
rate cu ceterasi“, facute mai ales la tineri. Lautarii inter-
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pretau melodia versului de la prohodul romanesc, obignuit
in partile locului, pe un text adaptat momentului:

,,-Mai, Craciune, mai, batrane,
Astazi te-ngropam pe tine.
Haideti toti, cu mic cu mare,
Sa ducem Craciunu-n vale,
Si sa-1 bagam in produc,

Pe el s punem butuc.
O, Créaciune, o, batrane,

Du-te de la noi cu bine;
Meri pe apa Sambetei,
Si-napoi nu mai veni,

C-a veni altu Craciun,
Si-a fi ca tine mai bun.*

Procesiunea se oprea din loc in loc pentru ,,odihna
mortului®, cu care ocazie popa mai inchina din oiegile cu
bautura purtate de feciori i mai citea ,,din carte” cuvinte
fara noimd. Totul era facut astfel incét si stirneasca hazul
si sd radd lumea. In aceastd atmosfera de bund dispozitie se
ajungea la ,,produc®, unde urma sa fie aruncat Craciun.
Dupa ce i se luau ,,1ertar11e $i »1 se dezlegau pacatele®,
mortul era aruncat de pe scard pe gheata. In acel moment
Craciun ,,invia®, se ridica pentru a fi vazut de toti cei care
nu au stiut cine a ,facut pe mortul“. Noul Créciun se
intorcea 1mpreuna cu feciorii la ,,casa de joc* cantdnd
melodii vesele de joc, fara nici o legdtura cu ceremonialul
funerar. Din bautura si colacii rdmasi de la petrecerea din
noaptea precedentd, se facea ,,coméndarea Craciunului
(pomana mortului).

Pomana se transforma intr-o petrecere in toata re-
gula. Dar, cum petrecere tinereasca cu joc fara fete nu se
putea imagina, feciorii mergeau prin sat sa-si aduca
partenerele. Traditia cerea ca feciorii sa poarte un stergar
(prosop) lung, innodat de cateva ori la un capat. Daca
fetele opuneau rezistentd, si trebuie mentionat ca, in
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mentalitatea locala, nu era frumos ca fetele sa mearga la
»ingropatul Craciunului“ decéat sa fie duse ,,cumva peste
voia lor, feciorii puteau sa le loveascd peste spate, sau
peste unde apucau. Petrecerea atingea forme dionisiace, de
vreme ce betia constituia, in aceastd noapte, un fapt Ob1$-
nuit. In tlmpul anului, cand cineva era vazut beat prin sat,
se spunea despre el cd a ,ingropat Craciunul®. Obstea
admitea in unica zi de renovare a anului modul nepoliticos
de aducere a fetelor la joc si petrecerea care se incheia cu
betii de pomina.

Elementele profane din Calendarul popular, oricat de
amestecate ar parea cu cele crestine, se disting cu claritate:
Ajun si Craciun nu sunt considerati sfinti de biserica, iar
Sannicoara are cu totul alte atr1but11 decat sfantul crestin
Nicolae. in dogma crestma nu apare niciunde ca sfintii de
la sfarsitul anului sunt la varsta senectutii i cd unul dintre
acestia s-ar jertfi pentru renovarea timpului. Tema
ingroparii timpului consumat din care sa incolteascad apoi
un nou an apare $i in zonele extracarpatice. Obiceiul,
numit aici ,,ingroparea anului®, se sarbdtorea cu aceleasi
excese de mancare, bautura si distractie in noaptea Anului
nou. De altfel, in Tara Lovistei, batranii numesc si astdzi
Revelionul cu o expresie de veche traditie: ,,ingroparea
anului®.

ingropatul Anului Vechi

Revelionul nu este altceva decét un ceremonial fune-
rar al antichitatii geto-dace ocazionat de moartea §i renas-
terea simbolicd a primului zeu al omenirii, Anul, §i a
timpului calendaristic cu care se confundd, in noaptea de
31 decembrie spre 1 ianuarie. Timpul obiectiv, care curge
spre infinit, liniar i fard Intoarcere, este oprit, dupa 365 de
zile, si intors, precum ceasornicul, de la inceput. Intoar-
cerea simbolica a timpului 1n noaptea de Revelion a fost
asimilata cu moartea divinitdtii adorate, iar reluarea numa-
rului zilelor cu nasterea acesteia.
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Impreuna cu divinitatea, timpul se naste anual, inti-
nereste, se maturizeazd, imbdtraneste si moare pentru a
renaste dupa alte 365 de zile. Ideea innoiri timpului supra-
vietuieste in Calendarul popular unde sfintii sunt tineri,
maturi si batrani, dupa sansa sau nesansa avutd la Impar-
tirea sarbatorilor. Cei sdrbatoriti la Inceputul anului sunt
tineri (Sanvasai, Dragobete, Sangiorz), la mijlocul anului
maturi (Santilie, Santdmaria), iar cei sarbatoriti la finele
anului sunt, fard exceptie, batrani (Mos Nicolae, Mos
Ajun, Mos Craciun). Exceptiile intdresc regula: Mos Alexa
si Baba Dochia, celebrati primévara, si-au pastrat locul
avut intr-un stravechi calendar, cu inceput de an in perioa-
da echinoctiului de primavara. Ciclul sarbatorilor de Anul
Nou, care incepe cu Ajunul Créaciunului si se incheie cu
Ajunul Bobotezei si Boboteaza este un timp ritual Impartit
simetric de Revelion: perioada dintre Créaciun si miezul
noptii de Revelion si perioada cuprinsa intre miezul noptii
de Revelion si Boboteaza.

In prima parte a ciclului timpul se degradeaza nein-
cetat: se mareste noaptea, sporeste frlgul si intunericul si, o
datd cu acestea, spaima oamenilor ca lumea merge spre
pierzanie, cd va veni momentul cdnd Soarele va disparea
definitiv de pe cer. Soseste insd fenomenul astronomic
spectaculos al solstitiului de iarnd cand Soarele incepe sa
urce pe bolta cerului §i ziua sa creascd putin céte putin, cu
cat sare cocosul de pe pragul casei sau cu cdt se miscd
puiul in gdoacea oului. Prin infinite obiceiuri §i credinte
care exprimd, la inceput, teama, dezordinea si haosul iar
dupa miezul noptii de Revelion optimismul, veselia, ordi-
nea si echilibru, oamenii culturalizeazd fenomenele
naturale care se desfdsoara independent de dorinta si voin-
ta lor: sacrificiul ritual al porcului, reprezentare zoomorfa
a spiritului graului; prepararea alimentelor rituale din grau
(colaci, turte), si din carne de porc (piftie, carnati); credinta
ca se deschid mormintele si se intorc spiritele mortilor
printre cei vii; abundenta ospetelor si petrecerilor unde
apar excese de mancare, bautura, distractie, gesturi, cuvin-
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te s1 expresii licentioase, Perinita, supravietuiri ale unor
practici orgiastice; strigdtul peste sat, bilant nocturn, in
auzul tuturor, pentru ceea ce a fost bun sau rau in anul care
se Incheie; activitatea cetelor de feciori care redau, printre
altele, prin colinde si numeroase acte rituale, drama
nasterii §i mortii anuale a divinitdtii adorate; stingerea
luminilor in noaptea de Revelion infétisand intunericul si
haosul desavarsit provocat de moartea divinitatii; aprin-
derea luminilor care simbolizeaza nasterea divinitatii si, o
data cu aceasta, a timpului lumii inconjurétoare; credinta
deschiderii cerului, arderea comorilor si vorbitul animale-
lor; alungarea spiritelor malefice prin zgomote si incuratul
cailor; Sorcova; Chiraleisa; incercarea norocului, aflarea
ursitei, intocmirea calendarului, efectuarea observatiilor
astronomice §i meteorologice; impacarea pricinilor i sa-
varsirea actelor de tolerantd $i ingaduintd; inceperea sim-
bolicd a lucrului si altele.

Boboteaza, incheierea ciclului sirbitorilor de
Craciun

Ultima zi a ciclului sarbatorilor de iarnad, Boboteaza,
cuprinde motive specifice tuturor zilelor de renovare ale
anului, inclusiv ospetele si manifestérile orgiastice. Petre-
cerea zgomotoasa a femeilor casatorite organizatd in ziua
si noaptea de Santion (7 ianuarie, a doua zi dupa Bobo-
teazd) care pastreazd amintirea manifestarilor specifice
cultului zeului Dionisios este numita, in judetele din sud-
estul Romaniei (Buzdu, Vrancea, Braila, Tulcea si
Constanta), Ziua Femeilor, lordanitul sau Tontoroiul
Femeilor. Nevestele se adunau in cete de 10-30 de per-
soane la o gazdd. Aduceau cu ele alimente (oud, faina,
carne) s, bineinteles, bautura. Dupa ce mancau si beau din
belsug, spunand cd se iorddnesc (sinonim pentru betie),
cantau, jucau, chiuiau, ieseau pe drum unde insfacau bar-
batii iesiti Intdmplator in calea lor, 1i ridicau si 11 duceau cu
forta la rdu sau la lac sub amenintarea ca-1 aruncé in apa.
Acestia se rascumparau cu un dar, de obicei cu o vadra de
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vin, unitate de masurd egala cu 10 litri. Dadeau ce li se
cereau §i scapau. De altfel, nici nu aveau ce face! Se urcau
pe o grapa trasd pe rand de alte femei, mergeau prin case si
stropeau cu apa pe cei intélniti, faceau tot felul de nazdra-
vanii. Acum la Tontoroiul Femeilor cunoscutele norme de
bund-cuviinta ale satului traditional erau abolite iar exce-
sele de bautura si petreceri peste masura tolerate. De altfel,
femeile se considerau in aceastd zi mai fari $i cu mai
multe drepturi decét noi, barbatii: lasau toate obligatiile de
sotie s mama 1n seama soacrelor si chiar a barbatilor,
chefuiau si se distrau intre ele fard sa dea cuiva socoteala.
In unele sate ceata femeilor casatorite primea in
randurile sale tinerele neveste, casatorite in anul incheiat,
printr-o ceremonie speciald: acestea erau duse la rau si
stropite cu apa. Elemente ale acestei petreceri de pomina
sunt pastrate astazi de femeile din comuna Pantelimon, din
imediata apropiere a orasului Bucuresti. Ca origine, ciuda-
tul obicei este o supravietuire a cultului dedicat zeului
Dionisios, care, printre altele, se manifesta prin dansuri
frenetice §i extaz mistic inclusiv in cetdtile antice de la
Marea Neagra (Calatis, Histria, Tomis). De remarcat ca in
calendarul cetatii Calatis, pe ruinele caruia s-a ridicat
Mangalia de astdzi, o luna a anului era dedicata lui
Dionisios zeu al vegetatiei, vitei de vie si betiilor rituale,
dovada ca acesta facea parte din panteonul local. Unii spe-
cialigti i-au gasit originea in lumea tracicad (Epoca Fierului,
Epoca Bronzului), altii, mai recent, sunt de parere ca
aceasta divinitate vine din adancurile religiilor micro-asia-
tice si egeene, din epoca neolitica. Indiferent de disputele
legate de originea teritoriala a zeului, un lucru este cert,
cultul sau, atat de raspandit in antichitate incat a tins sa de-
vind o religie universald cu care a avut serios de luptat
crestinismul, supravietuieste astdzi la romani sub forma
obiceiului ordanitul femeilor (Ghinoiu, 2001, p. 91).
Totusi, practica specifica zilei de 6 ianuarie se leaga
de alungarea spiritelor rele in lacasurile lor subpamantene,
purificarea vazduhului prin zgomote, stropitul cu aghiazma
a vitelor, caselor, constructiilor anexe, incurarea cailor.
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Spiritele mortilor care au salasluit printre cei vii In timpul
celor 12 zile, ospatate si venerate pentru a le castiga buna-
vointa 1n prorocmle si pronosticurile de Anul Nou,
trebuiau alungate prin toate mijloacele posibile.

Aparitia si raspandirea crestinismului a complicat si
mai mult ceremonialul inceputului de an. Scenariul ritua-
lului de An nou a fost schitat, in principal, pe baza infor-
matiilor etnografice §i a unor surse documentare privind
desfasurarea acestuia in lumea romana. Au fost introduse
in scenariu si unele elemente grecesti si orientale care se
presupune ca au influentat cultura populard a sud-estului
Europei prin contact direct sau prin intermediul Imperiului
Roman. Paralelismul facut cu sarbatorile de iarna romane,
in special cu sarbatoarea Anului nou, se justificd daca
avem in vedere ca acestea au existat si in Dacia romana.
Cu siguranta ca multe din elementele ritualului de renovare
a timpului prezentate in paginile anterioare sunt ,,univer-
sale culturale®, specifice deci §i geto-dacilor. A atribui
originea sarbatorilor de iarna ,exclusiv unei mosteniri
comune ce s-a raspandit dintr-un anumit centru in toatd
Europa si de aici in alte continente, in coloniile europene,
este o greseald. Nu trebuie uitatd contributia mare ce au
adus-o neindoios la transformarea acelor datini comune
suprapunerea lor peste datinile si traditiile specifice ale
fiecarui popor, datini ce ofereau o mai mare sau mai mica
analogie cu cele ce veneau din centrul comun® (Caraman,
1931, p. 92-93). Cum 1nsa probabilitatea ca dacii sa-si fi
serbat Anul Nou la 1 ianuarie este foarte mica, am consi-
derat necesar sa discutdm vestigiile autohtone privind
regenerarea timpului calendaristic in alt context al lucrérii.

IMPRUMUTURI MEDITERANEENE SI
ORIENTALE LA SARBATORILE SOLSTITIULUI
DE IARNA

Sarbatorile care se grupeaza in jurul Anului nou
imbina vechi practici pagine greco-romane §i orientale cu
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practici crestine de datd mai recenta. In ciuda opozitiei
bisericii, elementele pagine si crestine s-au amestecat
neincetat, ,,incét cele doud componente, se vor influenta
reciproc, marind in chipul acesta confuzia dintre ele spre
disperarea clericilor si nedumerirea cercetitorilor*
(Caraman, 1931, p. 5). Se impune deci sd aruncam o pri-
vire asupra faptelor care au influentat ritualul complex al
Anului nou contemporan, prezentat succint in paginile
anterioare.

Saturnaliile romane

La romani ciclul sarbatorilor de iarnd era prefatat de
Brumalia care, in Imperiul roman de rasarit, dura 24 de
zile: incepea la 25 noiembrie si se incheia la 17 decembrie.
Foarte importanta este remarca etnologilor conform careia
sdrbatorile legate de Brumalia au fost puternic influentate,
la popoarele tracice, de Dionisiacele campenesti celebrate
la ispravitul culesului viei si pregatirii vinului nou (Baérlea,
1981, 1, p. 267-268).

Dupa Brumalia, contaminata cu Dionisiacele campe-
nesti, urmau Saturnaliile, celebrate, la inceputul mileniului
intéi e.n., Intre 17 si 23 decembrie. Tinand tot de Saturna-
lii, zile dedicate zeului semanaturilor, Saturn, se mai sarba-
torea 1n ziua a patra Opalia, cand se efectuau diferite cere-
monii In cinstea zeitei Ops, sofia zeului Saturn si Intruchi-
parea rodniciei pdmantului (Caraman, 1931, p. 18).
Intrucat in obiceiurile roméanesti de Anul Nou supravie-
tuiesc numeroase elemente saturnalice, descriem, pe scurt,
fastuoasele Saturnalii romane:

- Se organizau petreceri care incercau sa reactuali-
zeze legendara domnie a zeului Saturn pe pamant, a vietii
lipsite de griji. Ospetele copioase erau insotite de jocuri si
practici orgiastice.

- Se jertfea in mod obligatoriu porcul, a carui carne
se consuma cu predilectie la ospete si banchete.
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- Se faceau daruri reciproce cu sens ritual, de jertfa:
seminte pentru a invoca fertilitatea, bogatia si rodnicia
pamantului, papusi din lut, marmurd sau fildes numite
sigilla, precum si lumanari din ceara. Statuetele din lut,
asemandtoare lumanarilor din ceara, au fost interpretate ca
elemente apartinadnd cultului mortilor, ba chiar amintirea
unor sacrificii umane facute in vremuri mai vechi pe alta-
rul zeului Saturn.

- Se practicau jocuri de noroc cu zarul. Datina cerea
ca jocul sa se facd pe nuci, simbol al belsugului, si nu pe
bani, cum avea sa degenereze mai tarziu.

- Sarbatorile se desfasurau sub semnul prieteniei si
impacarii intre oameni. 1n acele zile se punea capat dus-
maniilor, iar stdpanilor le era interzis sd-si mai pedepseasca
slugile si sclavii. Mai mult decat atét, la Saturnalii stapanii
le ofereau sclavilor méancare si bauturd din belsug. La
Saturnalii niciodatad nu se incepea razboi.

— Chefurile si banchetele acestor sarbatori erau
conduse de un barbat neintrecut in ale betiei, caruia i se
atribuiau libertéti depline. Persoana lui intruchipa desfraul
si clocotitoarea veselie a Saturnaliilor.

Ajunul, noaptea si cele trei zile ale Craciunului cu-
prind numeroase elemente saturnalice: ospete imbelsugate,
de unde zicala roméneasca ,,Craciunul satulului si Pastele
fudulului; taierea porcilor la Ignat, datd apropiatd de
inceperea Saturnaliilor romane; abundenta darurilor, chiar
dacd acestea sunt puse pe seama unui ,,mos“ (Ajun,
Craciun); compasiunea pentru cei saraci, care erau ,,ome-
niti“ mai mult decat in oricare alta zi de peste an; identi-
ficarea principalei masti care apare in cetele de colindat
(turca, capra, cerbul, brezaia) cu regele Saturnaliilor.

Larentalia si Compitalia

Larentalia era o sarbatoare in continuarea Saturna-
litlor, dedicatd mortilor. Dar intre Larentalia si Calendele
lui anuarie exista o sarbatoare $i mai importanta dedicata,
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de asemenea mortilor, Compitalia. Aceasta dura o zi, mai
tarziu trei zile, timp in care locuitorii isi serbau cu mare
cinste larii ocrotitori atlati pe la raspantii, unde li se ridicau
altare sau mici temple. Dintre darurile care se aduceau
acolo nu lipseau papusile si mingile din ldna, mastile
antropomorfe si colacii. Unii dintre scriitorii antici erau de
pérere cd aceste daruri reprezentau numai ramasite dintr-o
practica anterioara, cand larilor li se aduceau jertfe umane,
obicei care ar fi fost inlocuit, ulterior, cu imagini si obiecte
simbolice. Pe altarul de la raspantii, loc de adunare a spiri-
telor, In special a spiritelor mortilor, se sacrifica ritual
porcul. ,,Aici veneau la romani larii protectori ai mahalale-
lor respective si omul putea si intre in acel loc in relatiuni
cultuale; aici, crede in vremea noastra poporul, ca e locul
cel mai prielnic pentru vraji si'farmece, deoarece vrajitoa-
rea poate invoca la raspantie in chipul cel mai direct
duhurile de care are nevoie in actiunile ei magice si tot
acest loc este foarte temut noaptea tarziu — mai ales in
anumite perioade ale anului - pentru primejdia ce ameninta
pe oameni, mai mult decat oriunde aiurea, de a se intalni cu
unele spirite raufacatoare” (Caraman, 1931, p. 19). O
practicd nelipsita la Compitalia era agatarea usturoiului pe
la usile caselor si in interiorul lor, obicei intélnit §i astazi
prin unele sate romanesti.

Practicile legate de cultul mortilor se concentrau in
prima parte a ciclului, in special la Craciun. Au fost deja
amintite pomenile date in ajunul si in prima zi a
Craciunului, timaierea mormintelor, credinta cd in ajunul
Craciunului se deschid mormintele pentru a iesi spiritele
mortilor, lasarea mesei Incarcate cu alimente §i bauturd
pentru ospétul mortilor, obiceiul de a infige de catre copiii
din Oltenia bete colorate in morminte. Credinta ca usturo-
iul are puteri nebanuite pentru indepartarea duhurilor si a
spiritelor mortilor, care, la anumite sarbatori calendaristice
ale innoirii timpului, parasind mormintele si lumea lor
subpamanteana, deveneau foarte agresive, mai ales in mo-
mentele cand urmau sa se intoarca la lacasele lor, este con-
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semnata in majoritatea culegerilor etnografice. Usturoiul,
plantd si alimeat cu functii magice, cdpata adevarata sa
valoare rituala la Anul Nou si la alte sérbatori de raspantie
ale timpului calendaristic (Sangiorz, Rusalii, Sintandrei),
cand trebuia anulatd sau prevenitd actiunea malefica a
spiritelor raufacatoare.

Calendele lui Ianuarie

Dupa o saptamana de la Saturnalii si in continuare
directd a sarbatorilor mortilor, Compitalia i Larentalia,
urma cea mai vestita sdrbitoare in lumea romana, Calen-
dele lui lanuarie. Sarbatoarea era dedicata lui Ianus, zeul
cu doua fete, una spre trecut si alta spre viitor, zeul luminii
si deschizatorul anului. Elementele semnificative pentru
scenariul general al innoirii timpului se grupau pe zile
astfel:

— Prima zi era Incarcaté cu diferite practici rituale si
ceremoniale: trimiterea darurilor in ajunul sarbatorii,
petrecere nocturnd cu jocuri, cantece si glume in asteptarea
anului nou, deschiderea usilor si ferestrelor la ivirea zori-
lor, impodobirea caselor, cu crengi verzi de laur (plantd
care simboliza sandtatea), adresarea urdrilor, inceperea
simbolicd a lucrului (se deschideau simbolic tribunalele,
senatul tinea o scurtd sedintd, oamenii lucrau céate ceva), cu
semnificatie de omen, in sensul cd activitatile incepute
acum se vor incheia favorabil in cursul anului.

- A doua zi era dedicata petrecerilor in cadrul res-
trans al familiei. Se jucau zaruri §i arsice, se consumau
multe dulciuri, miere §i preparate din miere; se faceau pro-
nosticuri meteorologice.

— A treia zi era rezervata alergarilor de cai §i se con-
tinuau ospetele.

— In ziuva a patra entuziasmul si petrecerile scddeau
treptat, iar in ziua a cincia se relua activitatea obisnuita.

Existenta unor elemente din ritualul specific Calen-
delor lui lanuarie la Craciunul roménesc se explica prin
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faptul ca o lungd perioada de timp nasterea lui lisus a fost
considerata Inceput de an. Pana spre zilele noastre, Anul
Nou se mai numea prin Banat si Transilvania ,,Craciunul
mic“. Dintre elementele retinute de Craciun de la Calen-
dele lui Ianuarie amintim semnificatia de omen a tot ceea
ce se intdmpla in ziua de Craciun, prevederea vremii $i
efectuarea pronosticurilor privind rodnicia anului, practica
continuata, de altfel, pana la iesirea din ciclul sarbatorilor
de iarnd, practici magice pentru aflarea ursitei i frumoasa
datina a colindatului.

Desi unele practici specifice Calendelor lui lanuarie
au migrat la sdrbatorile invecinate (Craciun, Boboteazi),
cele mai multe au ramas aici: urdrile de viatd lunga si
noroc; colindatul, al cdrui mobil principal este uratul
(Plugusorul din ajun, Semanatul, Sorcova si Vasilca din
dimineata Anului nou); Priveghiul facut cu mare petrecere
si veselie; prorocirile si pronosticurile; vrajile si farmecele;
aflarea ursitei. Ciclul pagin al sarbatorilor romane de
iarna, al carui nucleu il constituiau Calendele lui lanuarie,
a devenit cu sigurantd popular si in Dacia datorita intensei
circulatii a oamenilor: legionari in armata romana, negus-
tori, functionari. Romanizarea nu poate fi redusd numai la
raspandirea limbii latine; etnogeneza cuprinde, printre
altele, ,,s1 continutul sufletesc afldtor la baza acestui feno-
men fiziologic care e graiul, adica: religia, felurite datini,
superstitii, obiceiuri, felul de trai material 1 diferite ocupa-
tii cu tehnica lor speciald ... sau mai pe scurt intregul tezaur
etnofolcloric* (Caraman, 1931, p. 30). Sarbatoarea legata
de Calendele lui Ianuarie a fost foarte cunoscuta in Dacia
romana §i nu poate fi pusa sub semnul indoielii, de vreme
ce aceasta se desfagura sub directa supraveghere a autorita-
tilor civile si militare, Anul Nou fiind sarbatorit In mod
obligatoriu la aceeasi datd in Intregul imperiu. De altfel,
numele Calendelor este pastrat, surprinzator, numai in sud-
estul Europei, in denumirea celui mai specific element al
ritualului de An nou contemporan, colindatul. Exemplul
cel mai concludent al rezistentei traditiilor romane in obi-
ceiurile de iarnd roménesti este colindatul copiilor cu
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sorcova in dimineata zilei de Anul Nou. Obiceiul roman de
a se impdrti ramuri verzi la Calendele lui lanuarie 1 de a
impodobi in zorii acestei zile ferestrele si usile caselor cu
crengi verzi de laur, simbol al sanatatii, 1l regdsim, cu unele
modificari, in sorcova romaneasca. Sorcova este, de fapt,
un insemn ritual purtat de colindatori, cu semnificatii bene-
fice, apotropaice. In secolul trecut sorcova era o ramura in-
verzitd sau inmuguritd, inlocuitd mai tarziu cu flori arti-
ficiale legate pe un betisor cu panglica coloratd sau cu
,»bete* rosii ori policrome din 14na. Astazi, sorcova se con-
fectioneaza numai din flori artificiale de hartie colorata.
Ramurile de mar, par si trandafir, pentru a fi inverzite sau
chiar inflorite la Anul Nou, se tdiau §i se puneau in apa, la
temperatura camerei, la date precise: 21 noiembrie
(Ovidenie) sau 30 noiembrie (Santandrei). Sorcova si ura-
rea copiilor caracterizeaza un obicei si un peisaj de prima-
vara, nu de iarnd. Este si acesta un argument plauzibil ca
traditia a fost mutatd de romani, de la care au preluat si
romanii obiceiul, din primévard, de acolo unde isi aveau
probabil locul si sarbatorile lui Saturn, zeul seménaturilor,
in plina iarna.

Imediat dupa Calendele lui Ianuarie urma Vota, sar-
batoare celebrata de toti functionarii si legionarii Impe-
riului roman in cinstea impératului. Vota incheia ciclul sar-
batorilor de iarna ale romanilor compus din Brumalia,
Saturnalia, Larentalia, Compitalia si Calendele lui
lanuarie. Datorita apropierii datelor calendaristice cand
erau celebrate si a semnificatiilor, adesea, asemanétoare,
aceste sarbatori s-au unit §i au ajuns sd se confunde unele
cu altele. O concluzie foarte importanta ce trebuie retinuta
pentru recuperarea scenariului de an nou este aparitia sar-
batorilor dedicate mortilor inainte si nu dupa Calendele lui
lanuarie. Oamenii petreceau deci ultimele zile ale anului
vechi cu mortii si primele zile ale anului nou numai cu viii.
Ritualul anului nou a castigat in complexitate si prin asi-
milarea unor elemente din sarbatorile de mare popularitate
in lumea antica: nasterea zeului iranian al Soarelui, Mithra,
si Leneele grecesti.
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Nasterea zeului Mithra

Cultul zeului Mithra, adus de legionarii romani si
captivii de razboi din Orientul Mijlociu, s-a extins rapid in
spatiul european, realitate ce il determind pe imparatul
Aurelian sa-1 declare religie de stat la sfarsitul secolului III
d. H. si sa-1 fixeze locul calendaristic intre Saturnalii si
Calendele lui Ianuarie, in imediata apropiere a solstitiului
de iarnd, la 25 decembrie. Sarbatoarea de pe 25 decembrie
a rezistat secolelor, numai cd in locul nasterii lui Mithra
biserica a impus nasterea lui lisus.

Cu toatd stradania bisericii de a inlatura practicile
legate de nagterea zeului Mithra, poporul a continuat sa
efectueze unele ritualuri de cult solar: roata de foc care se
dddea de-a dura pe dealuri in noaptea de Craciun, obicei
atestat pentru prima datd in Banat de catre Simion
Mangiuca; aprinderea focurilor in dimineata zilei de 25
decembrie; forma §i ornamentica celor mai insemnati

colaci de Craciun care seamdna cu capul nimbat al zeului
Mithra.

Leneele grecesti

In ciclul sarbatorilor de iarna romane se infiltreaza
nu numai ziua de nastere a zeului Mithra, numita Natalis
Solis Invicti, ci i Leneele, sarbatoritd de greci in Luna
Teascurilor, cand se storceau strugurii $i se punea mustul
(vinul) in butoaie. La templul lui Dionysos se faceau sacri-
ficii, urmate de ospete publice, unde se bea din belsug must
si vin nou. De acolo pornea procesiunea care strabitea
orasul in cantari inchinate zeului vinului si vitei de vie. O
caracteristica a acestor ceremonii, care aveau si influen-
teze si sdrbatorile noastre de iarna, era travestirea i mas-
carea participantilor. Oamenii mascati, purtand piei de
animale (capre, o1, cerbi), reprezentand satiri, pani, sileni si
alte figuri mitologice, faceau zgomote infernale, sunau din
clopotei, spuneau glume licentioase, executau gesturi
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grotesti. Unele elemente din ceremoniile organizate la
Leneele grecesti au fost preluate de cétre romani, pe care
le-au raspandit si in alte parti ale imperiului. Astfel, la
sarbatorile de iarna se adauga un element de mare specta-
col, mascarea oamenilor, In primul rénd cu piei de animale.
Nu se poate preciza cu siguranta pe ce cale a patruns obi-
ceiul in tinuturile carpatice: direct (adus de greci sau prin
intermediul tracilor balcanici) sau indirect (prin interme-
diul romanilor). Nu trebuie exclusd nici posibilitatea
existentei obiceiului practicat de populatia dacicé la alte
date calendaristice. Dar, mai important decat formularea de
intrebari §i raspunsuri pe aceasta tema, este aparitia, pana
in zilele noastre, in cadrul sarbatorilor de Anul Nou a mas-
catilor prin piei de animale.
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ANUL RITUAL CRESTIN

in structurile fiintei umane inceputul anului se leaga
de intrarea in anotimpul calduros. De aceea, fard reforma
calendarului roman din anul 153 1. H., majoritatea popoa-
relor lumii ar fi celebrat astdzi Anul Nou in cursul prima-
verii, nu la miezul iernii. Inceputul anului la solstitiul de
iarna §i subdiviziunea cuaternard a anului in anotimpuri
astronomice §i agricole nu au in structura sufleteasca un
aspect realist. Ca dovada, perioada cuprinsa intre cele doua
solstitii §i intersectatd la mijloc de echinoctiul de prima-
vara cuprinde patru stravechi scenarii rituale de innoire a
timpului: Saptamana patimilor §i Sdptaimana luminata (An
ritual crestin); Inceputul lunii martie (An nou agrar);
Saptamana Nebunilor si Sdptdmana Caii lui Santoader care
incadreaza Lasatul Secului; Sangiorzul (inceput de sezon
pastoral).

Organizarea timpului calendaristic in functie de Anul
Nou sarbdtorit la nasterea sau moartea zeilor a fost speci-
fica cugetarii din lumea veche: caldeeana, indiana, chine-
za, araba, greacd, geto-dacd, romand. Teoria timpului
ciclic, a anului-cerc, a marelui an, a anului perfect era insa
in contradictie cu dogma crestind care considera ca lumea
a fost creatd o singurd data si va avea un singur sfarsit.
Gandirea mitica a renovdrii anuale a timpului nu a putut fi
insd pe deplin inlaturatd nici de crestinism, de vreme ce
calendarul bisericesc indica sdrbatorirea Anului nou alaturi
de Taierea imprejur si Sf. Vasile cel Mare pe data de 1
lanuarie, iar preotii fac, in aceasta zi, urarea solemna ,,La
multi ani®.

Fixand nasterea Domnului lisus la solstitiul de iarna,
lar a mortii §i invierii Lui In raport cu echinoctiul de
primavara si faza lunara, crestinismul sugereaza nu una, ci
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doud sédrbatori _ale innoirii timpului. Craciunul solar si
Pastele lunar (Invierea poate fi interpretata ca o a doua
nastere) aveau darul sia impace viitorii credinciosi
indiferent daca acestia celebrau Anul Nou la solstitiul de
iarnd sau la echinoctiul de primdvard. Amandoua eveni-
mentele crestine au fost suprapuse peste sarbatori sezo-
niere precrestine de mare prestlglu dedicate cultului solar
si cultului lunar.

Pastele este scenariul r1tua1 de innoire anuala a Lumii
deschis de Duminica Floriilor, inchis de Duminica Tomii si
intersectat de noaptea Invierii Mantuitorului lisus. Marea
sarbatoare crestind se incadreazd In modelul preistoric de
renastere simbolicd a timpului §i spatiului prin jertfa
divinitétii adorate substituitd de o efigie (statuie, steag,
mascd, totem), un om (conducétor, ostean, fecioard, prizo-
nier), un animal (berbec, tap, miel, cal, taur), pasire sau
oud de pasdre, arbore, plante alimentare. Moartea si renas-
terea, celebrate de precrestini la aceeasi datd, au fost diso-
ciate de crestini care au fixat Nasterea Domnului la solsti-
tiul de iarnd (Craciunul), iar moartea la echinoctiul de
primavara si in raport cu faza lunara (Pastele). Deosebirea
fundamentald intre crestinism si alte dogme religioase
constd 1n faptul ca jertfa prin substitutie a zeului precrestin
a fost inlocuita cu jertfa Domnului [isus savérsitd o singura
data pe Golgota, in numele tuturor oamenilor §i reactuali-
zatd ritual, la aceeasi datd i in fiecare an, de credinciosi.
Dar, adeptu noii religii au receptat moartea urmata numai
la trei zile de Invierea lui lisus cu moartea si renasterea
zeului detronat (Mithra, Craciun), motiv pentru care au
insotit-o cu un scenariu ritual de innoire a timpului asema-
ndtor, In multe privinte, cu cel de la solstitiul de iarna.
Timpul ritual de 14 zile, parte componenta a Ciclului pas-
cal, se degradeaza neincetat in Saptimana Patimilor, cand
se deschid mormintele si se intorc spiritele mortilor la
Joimari, iar lisus este tradat, chinuit, umilit si omorat prin
rastignire. Dupd trei zile de haos si intuneric in care
omenirea a rdmas fara protectie divina, urmeaza miracolul
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Invierii Domnului din noaptea de Paste si actele de puri-
ficare din Saptdmana Luminatd care readuc echilibrul si
armonia. Asemanator celorlalte scenarii de innoire sezo-
nierd sau anuald a timpului calendaristic (Anul Nou Civil,
Anul Nou Agrar, Anul Nou Pastoral, Anul Nou Dacic si
altele), la Paste se fac sacrificii violente (taiatul mielului si,
in unele zone, a purcelului, spartul ouilor), se prepara
alimente rituale (pasca, colacii), se aprinde ritual lumina,
se crede ca se deschid mormintele si cerurile, cd vorbesc
animalele, ard comorile etc., etc.

Timpul renovarii

Ziva in care Biserica crestind sarbitorea Invierea
Domnului [isus indeplinea majoritatea conditiilor pentru a
putea fi inteleasd de popor ca moment de sfarsit si inceput
de ciclu calendaristic. ,,Anul mic* de 12 zile, reductia
simbolicd a anului mare de 12 luni, este prefatat de
Duminica Floriilor si postfatat de Duminica Tomii. In
prima sdaptdména, Sadptdmdana patimilor sau Sadptdméana
neagrd, timpul se degradeazad neincetat. Se presupune ca
acum mortii revin printre cei vii, motiv pentru care abunda
practicile de pomenire a mosilor §i stramosilor. Duminica
Pastilor, sdrbatoare centrald a calendarului festiv crestin,
reprezenta in mentalitatea arhaicd victoria binelui asupra
raului, a vietii asupra mortii; se credea cad la acea datad
timpul si spatiul se purificd, se deschide cerul, vorbesc
animalele, ard si pot fi descoperite comorile.

In Sédptiméana luminatd, prima sdptdmana dupa
Pagte, alteori mai tarziu, poporul tinea o zi cand se credea
ca este sarbatorit Pastele de o lume indepartatd, Blajinii
(Marian, vol. III, 1901, p. 175 si urm.). Aceasta sarbatoare,
numita Pastele Mic, Pastele Blajinilor, Pagtele Rahmanilor
este o aparitie enigmatica in Calendarul popular si
cuprinde elemente greu de descifrat. Blajinii sunt repre-
zentdri mitice ale oamenilor primordiali, ale mosilor si
stramosilor, celebrate primivara, la Pastele Blajinilor, de
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obicei in ziua de luni dupa Duminica Tomii, sinonimi cu
Rocmanii (Rohmanii, Rugmanii). Ar fi de origine livreas-
cd, intrand in folclor din romanul popular de larga circu-
latie in Evul mediu roménesc, Alexandria. Traiesc la hota-
rul dintre /lumea de aici si lumea de dincolo, pe malurile
Apei Sambetei, la varsarea acesteia in Sorbul Pamantului
sau chiar sub pamant. Ei ar fi descendenti directi ai lui
Adam si Eva, ar fi luat parte la facerea lumii, ar sprijini
Pamantul etc. Ca infatisare, blajinii sunt oameni de statura
mica, umbla goi §i au corpul acoperit cu par. Bérbatii se
intalnesc cu femeile numai o datd pe an, la Pastele Blaji-
nilor, cand se imperecheaza pentru a face copii. Béietii
sunt crescuti de mame pand cand acestia pot sd mearga si
sd se hraneascd singuri, dupa care trdiesc, in izolare si
ascezd, impreunda cu barbatii. Sunt credinciosi, buni la
suflet, blanzi si Intelepti, incapabili de a face rau, duc o
viata austera, cu posturi severe. Ei nu stiu Insa sa calculeze
sarbatorile, in special Pastele, pe care il sarbatoresc cu o
intarziere de opt sau mai multe zile, cand vad ca sosesc pe
Apa Sambetei cojile de ou rosu aruncate pe apa in vinerea
sau sdmbata din Saptaména Patimilor. Cand sosesc cojile
de ou in tara lor indepartatd, in general dupa o saptamana
de opt zile, se serbeaza separat, in lumea de aici si in lu-
mea de acolo Pastele Blajinilor sau Pagstele Mortilor. Cre-
dinciosii depun ofrande pe morminte, bocesc mortii, im-
part pomeni, fac libatiuni, se intind mese festive in cimitir,
langéd biserica, sau in camp, la iarba verde. (Moldova,
Bucovina, Dobrogea, Maramures, Bistrita-Nasaud).

Sacrificii rituale

Indiferent de interpretérile date de teologii crestini
mortii Domnului lisus, evenimentul se incadreaza, fara
dificultate, in modelul universal al jertfelor umane directe
sau prin substitutie (animale, pasari), frecvente la sarba-
torile sezoniere, mai ales la sarbatoarea Anului Nou. Cres-
tinismul a Inlocuit deci jertfa zeului pagéan cu jertfa impli-
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nita o singura data, pe Golgota. Prin intermediul ritualului
crestin aceasta este reactualizata an de an 1n preajma echi-
noctiului de primadvard. Aerul, o panzd pe care este
zugravitd inmormantarea Mantuitorului [isus, este scos in
Vinerea Mare din altar si asezat pe un piedestal sau pe o
masa in mijlocul Bisericii. Acest mormant simbolic sta in
Biserica pand in ziua Invierii, cand preotii duc, in zori,
Aerul in altar (Marian, vol. III, 1901, p. 52).

Mielul

Taierea mielului la Pagte nu este altceva decat jertfa
anuala a zeului din religiile precrestine. Sim. Fl. Marian
vorbeste insa si de sacrificiul purcelului, caruia i se pune o
bucatica de hrean in gurd. Purcelul reprezinta intruchiparea
unei stravechi zeitati a graului si a vegetatiei, iar jertfa lui
pare mai logica sd fie efectuatd primdvara §i nu iarna.
Sacrificiul violent cel mai cunoscut la care participa toti
credinciosii, este Spartul sau Ciocnitul oudlor.

Oul

Izvoare istorice si arheologice sigure atestd, cu multe
secole 1.H., obiceiul de a se face cadou oua colorate la
unele sarbatori sezoniere, in primul rand la Anul Nou: in
China, cu ocazia sarbatorii 7sing-ming, care cadea in
aprilie, se obignuia sé se ofere in dar oua colorate; la vechii
persi, era obiceiul ca, la sarbatoarea primaverii, oamenii
sd-gi daruiasca unul altuia oud de diferite culori; la romani,
tinerii vopseau ouale in rosu si, pe langa alte cadouri, si le
trimiteau reciproc la sarbatoarea lui Ianus; la vechii slavi
exista datina ca la sdrbatoarea primaverii sa se ofere in dar
oud rosii etc.

Oul este, alaturi de lut si aluat, arhetipuri ale genezei.
Astfel, chinezii credeau ca cerul impreund cu pamantul
sunt ca un ou de pasare: cerul este invelisul pamantului,
precum coaja oului este invelisul galbenusului. La réndul
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lor, vechii persi credeau cé cerul, pAmantul, apa si tot ce se
gaseste sub cer sunt inchise ca intr-un ou: cerul este dea-
supra s1 dedesubtul péméntului iar pamantul este induntrul
cerului, ca §i galbenusul in ou. Ei credeau ca la inceputul
lumii se afla numai Dumnezeu, iar peste intregul spatiu al
haosului domnea intunericul. La un moment dat a aparut
un ou care a fost acoperit cu aripile intunericului si fecun-
dat de cétre noapte. Din Oul fecundat au iesit Soarele si
Luna care s-au 1naltat pe cer. Pamantul fiind mai greu, s-a
lasat in jos. Credinte cosmogonice asemanatoare intdlnim
si la alte popoare ale antichitatii: la fenicieni, din haosul
primitiv apare un duh care se divide in cer i pamant, de
unde rasar Soarele si Luna; la egipteni creatia lumii incepe
cu formarea unui ou pe intinsul apelor. Téaranul roméan in
prima jumadtate a secolului XX credea cd ,,paméntul e in
chipul unui ou; fundul oului este pamaéntul, iar varful e
cerul; el std pe ape“ (Candrea, 1928, p. 100).

Imaginea arhetipald care a stat la baza compararii
universului cu oul isi are originea 1n faptul ca acest termen
de comparatie este generator de viatd. Din el au inmugurit
Pamantul, Soarele, Luna, viata. Soarele insusi a fost com-
parat cu un pui. Lumina zilei i unii zei care simbolizeaza
Soarele (la egipteni Ra, Amon-Ra) 1si au originea, de ase-
menea, in ou. Astfel, oul ca simbol al creatiei, al fertilitatii
si al Soarelui, astru de care depinde viata pe pamant, a
ramas pana spre vremurile noastre simbolul reinvierii natu-
rii, substitut al divinitatii sacrificate violent, prin spargere.
Oul este un substitut al divinitdtii primordiale, infrumu-
setat (gatit) prin vopsire si incondeiere in Séptdmaéna
Patimilor, jertfit 1 mancat sacramental in ziua de Paste.

Izvoare istorice si arheologice certe atestd, cu multe
secole inainte de Hristos, obiceiul de a se face cadou oua
colorate la marile sdrbatori sezoniere, in special la Anul
Nou: la sarbatorile de primavara, vechii persi 1si daruiau
oud de diferite culori; tinerii romani isi trimiteau oud
vopsite in rosu, impreund cu alte cadouri, la sdrbatoarea
zeului lanus etc. Aparitia frecventa a oului, in special a
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oului colorat, in ceremoniile antice de innoire a timpului se
bazeazd pe conceptiile lor cosmogonice care comparau
universul cu oul generator de viatd. De pilda, chinezii
credeau ca Cerul si Pamantul formeaza un urias ou de
pasare: Cerul ar fi invelisul Pdmantului, aseméanator cojii
de ou care inveleste galbenusul.

Treptat, obiceiurile preistorice legate de acest arhetip
al genezei, oul, au fost preluate si de crestinism: oul, colo-
rat si impodobit, este simbolul Mantuitorului, care para-
seste mormantul si se intoarce la viatd, precum puiul de
gdina iesit din gdoace. La inceput oudle se vopseau cu
plante in galben - culoarea Soarelui pe bolta Cerului, si in
rosu — culoarea discului solar la rasdrit si apus. Ulterior,
oudle au fost decorate cu chipul lui Hristos, cu figuri de
ingeri, cu un miel, cu motive astrale, fitomorfe, zoomorfe,
antropomorfe. Dupa milenii de evolutie a credintelor si
ideilor religioase, romanii inrogesc §i incondeiazid ouile
primavara, la sdrbatoarea centrald a calendarului festiv
crestin, Pastele. Inrositul si incondeiatul ouilor, mestesu-
guri populare de un rar rafinament artistic, se imbinad cu
numeroase credinte §i obiceiuri precrestine. Pentru a juca
rolul de substitut ritual al personajului sacru, oul este ales
la Miezul Paresimilor, ziua de miercuri din mijlocul
Postului . Mare, este gatit (colorat si incondeiat) in
Saptamdna Patlmllor pentru a fi ucis, prin lovire violentd
in cap (Ciocnitul oudlor) i méancat sacramental in ziua de
Pagte. Prin acest scenariu ritual, cei vechi credeau ca tim-
pul si spatiul inconjurator moare §i renaste anual, impreuna
cu divinitatea adoratd. Bogata terminologie zonala a oudlor
incondeiate reflecta tehnica incondeiatului (oua inchistrite,
impistrite, picurate, pictate, impuiate) si instrumentele fo-
losite (oud incondeiate). Alte denumiri, precum oud neca-
jite si oud muncite, se referd la chinul oualor in timpul
complicatului proces de incondeiere: desenarea cu ceara
incinsa, si introducerea lor de mai multe ori in apa fiarta.
Obiceiurile si credintele legate de cojile acestora pot aduce
frumusete si sanatate, belsug si rod bogat, pot sa lege sau
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sa indeparteze oamenii, sa grabeasca casatoria fetelor, sa
inmulteasca vitele etc.

Obiceiurile calendaristice legate de colorarea si
incondeierea oualor, folosirea lor in practicile magice me-
nite sd aduca prosperitate turmelor si ogoarelor, fertilitate
animalelor, vegetalelor si oamenilor, aruncarea cojilor de
oua pe apa pentru a anunta Blajinii de sosirea Pagstelui etc.,
etc. sunt practici precrestine implicate in renovarea
tirnpului si transmise pana spre zilele noastre.

Pasca

Alimentele rituale erau, ca si la sarbatorile de iarna,
foarte variate. Am amintit deja mielul sau purcelul fript si
colacii dati de pomana in Sambata lui Lazdr sau in
Duminica Floriilor, ouale inrosite sau incondeiate. Cea mai
insemnatd copturd este pasca §i colacul, preparate din
faina de grau. Caracterul ritual al pastii este subliniat de
data prescrisa de traditie cand trebuia pregétitd (in joia sau
in simbata Pastelui), de forma (rotunda sau dreptunghiu-
lard) si ornamentele din aluat (pasca cu sucituri, cu imple-
tituri, cu zimti, simpla), de utilizarea lui in diferite practici
magice (Marian, 1901, vol. III, p. 4-11). Alaturi de pasca
se faceau si alte copturi cu caracter ritual numite colaci,
babe, mosi sau mosnegi, prescuri, invartite (Marian, 1901,
vol. 111, p. 10).

Deschiderea mormintelor si cerului

Joia din Saptdmana patimilor are diferite denumiri
zonale: Joia Mare, Joimari, Joia Patimilor, Joia Neagra. O
avalangd de practici traditionale sporesc importanta acestei
zile. Dupa credinta locuitorilor din satele Munteniei i
Olteniei, ,,mortii vin in fiecare an in aceasta zi la vechile
lor locuinte, unde asteapta pana la Mosi sau Sarbatoarea
Mosilor, adicd pand sambata inainte de Rusalii, sau
Duminica Mare, cind se fac apoi imparteli de plecarea
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sufletelor, adica cidnd se dau colaci si oale de pomana si
mortii pleacd cu colacul si cu oala ce au capatat-o*
(Marian, 1899, p. 270). Aceeasi credintd a fost consemnata
si In alte zone ale tarii, unde mortii sunt asteptati, in
general, in curte, li se pun mese cu apa si colaci pe ele,
scaune pentru odihna, 11 se aprind focuri pentru a se incalzi.
Spiritele lor se pot aseza 1nsa si 1n alte locuri, in special la
streasina casei. Prin Banat locul lor era dupa usa, unde li se
punea un ,mdsdel” cu panza alba pe el. Aseménator
ajunului de Craciun, mormintele sunt tamaiate, iar la
iesirea din cimitir mortii sunt strigati: ,,Sculati, sculati / Si-
acas haideti“ (Marian, 1899, p. 275). Atunci se deschideau
nu numai mormintele, ci i cerul, raiul si iadul pentru a
putea veni ,sufletele acasa spre a petrece” (Mangiuca,
1883, p. 137-138). Joimari este o zi prin excelentd a morti-
lor, fiind numitd in Bucovina chiar Ziua Mortilor. Prin
Banat si Muntenia mortilor li se dddeau de pomana oale
umplute cu apa sau cu vin, colaci, iar in zona Nasdudului
se intindeau in cimitire mese cu diferite méancéruri §i bau-
turi (Marian, 1901, vol. I, p. 279).

Joimari este nu numai o mare sarbatoare a mortilor,
ci §i un_important reper calendaristic pentru industria
casnicd. In Tara Roméneascd, aceasta zi reprezenta ,ter-
menul cel de pe urma pana cand au femeile si cu deosebire
fetele sa-si toarca lanetele si mai ales canepa. Cele care nu
si-au cusut cidmasd noud pentru Pagste, sunt pedepsite de
Joimarita* (Marian, 1899, p. 267-268). in numeroase zone
ale tarii la Joimari trebuia incheiat si tesutul tortului, acti-
vitate care se desfidsura in conditii optime numai la o
anumitd umiditate §i temperaturd. Acolo unde tesutul
tortului se facea si in anotimpul cédlduros, existau con-
structii speciale, semiingropate, un fel de bordeie in care
picioarele razboiului de tesut erau batute in pamant. Tesa-
turile din lana, in special dimiile, se faceau cu precadere tot
in jumatatea friguroasa a anului, pentru a fi date apoi la
piud si valtoare in lunile cilduroase. Fetele si femeile
torceau, cu precadere, in perioada sezétorilor care incepeau
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pe la mijlocul toamnei si se incheiau la sfarsitul iernii si
inceputul primaverii, in saptdmana Caii lui Santoader. In
noptile lungi de iarnd, bune pentru sezitori, se lucra si se
petrecea, torsul fiind o operatie care nu te Impiedicad sa
povestesti, sa canti, sa glumesti, sa razi. Tesutul, activitate
casnica ce nu putea fi efectuata in sezatori, se desfasura cu
intensitate in Paresimi, dupd Lasatul Secului, avand ca
termen final mijlocul Saptdmanii negre, ziua de Joimari.
Fetele mari, in special acelea care urmau sa intre in hora la
Paste, aveau sa-si termine de cusut i iia sau cimasa noua.
Motivele ornamentale, cromatica, imbinarea culorilor erau
tinute in mare taind, fiecare casa devenind, dupa perioada
deschisa a sezatorilor, un laborator individual de creatie.
Vrednicia, priceperea si bunul gust al fetelor de maritat
aveau sa fie apreciate de flacdi i de mamele lor numai la
hora satului, la deschiderea jocului intrerupt de-alungul
postului. In functie de zona etnografica, ,,scosul fetelor la
hora“ si innoirea iilor aveau loc nu numai la Paste, ci si la
alte sarbatori calendaristice: Craciun, Santilie, Nedeie.
Inainte de a deveni personaj justitiar care descopera
si pedepseste fetele §i femeile lenese, Joimarita a fost o
Zeitd a mortii care supraveghea Focurile de Joimari. in
1mag1narul popular aceasta apare ca o femeie cu infatisare
hidoasd: cap urias cu parul lung si despletit, dinti lati si
gura cascatd. Este o baba zmeoaicd, o stafie sau un duh
necurat, un animal respingator. Locuinta ei s-ar afla in
paduri neatinse de topor §i neumblate de picior de om, in
paduri pustii sau in creierii unor munti inalti. Uneltele de
pedeapsa si torturd pe care le poartd cu sine sunt, in
exclusivitate, legate de foc: caldaruse sau oala de lut cu foc
sau jar, vatrai etc. Joimdrita viziteaza Focurile de Joimari
aprinse pentru fiecare mort in parte pe podeaua locuintei,
in curte sau gradind, pe morminte sau langd morminte §i,
pentru toti mortii laolalta, in cimitir sau in curtea bisericii.
Treptat, din divinitate a mortilor, probabil legata de ritul
funerar de incinerare a mortilor, specific populatiei autoh-
tone inainte de aparitia si generalizarea Inhumarii crestine,
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devine un personaj justitiar, foarte temut, care controleaza
si pedepseste fetele si femeile lenese, mai ales pe acelea
care nu §i-au terminat de tors pana la Joimari canepa, inul
si lana. Neiertatoare, Joimarita foloseste mijloace cumplite
de torturd: arderea degetelor si méainilor fetelor si femeilor
lene$e parllrea parulul unghiilor si degetelor, incendierea
canepei, caltilor si fuioarelor netoerse etc. Uneori, aceasta
pedepseste si flacdii care, pana la ziua ei, nu au reparat
gardurile sau nu au ingrijit bine vitele pe timpul iernii.
Vechimea §i importanta Joimaritei 1n spiritualitatea
romaneasca sunt confirmate de aparitia ei frecventa in
folclorul, credintele, povestile si zicalele populare culese
din Oltenia, Muntenia, Banat, Dobrogea, Moldova, sudul
Transilvaniei.

Strigatul peste sat

Pastele fiind asemuit cu un hotar care incheie o
perioada de timp si deschide altd perioadd, a devenit un
moment de bilant pentru tot ceea ce s-a facut bine sau rau
de-a lungul anului. Strigatul peste sat, care se desfasura
seara inspre Joimari sau in seara sambetei Pastelui, era un
obicei inca viu la inceputul secolului al XX-lea in unele
zone ale Transilvaniei. Scenariul de desfasurare este
asemandtor cu cel practicat in alte zone la Anul Nou si la
Lasatul Secului. O notd aparte facea strigatul peste sat
executat de un singur fecior ales pentru un an, numit
Voevoda Tiganilor. Obiceiul, consemnat in zona Clujului,
da posibilitatea fiecarei fete sau fecior sd comunice
Voevodei Tiganilor abaterile ce le-a constatat de-a lungul
Postului Mare. in simbita Pastelui, dupa ce se insera bine,
feciorii se strangeau in fata bisericii iar Voevoda se urca, in
sunetele puternice produse de clopot si toacd, in virful unui
pom inalt. Ajuns in varf, clopotele si toaca incetau, iar
Voevoda incepea sd strige cu voce tare cele constatate:
»Constantinu Nutului s-a imbatat la fagadau (carciuma) si
si-a pierdut vreo haind in drum. a umblat la petit in post sau
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cd nu stie a ara, a semana, pamantul i-a rimas nearat, vitele
la timp nu le-a adapat; sau ca Feronica lui Tanasa nu stie
urzi, a jucat ori a mancat de dulce in post, a ramas cu
canepa netoarsd, umbla cu hainele destrabalate, cu camasa
nespdlata, are casa nematuratd, Pastele a ajuns-o cu gra-
dina nelucratd, cu pocmolul (prispa) nespoit, cu casa
nevaruitd si altele multe de asemenea, pe care Voevoda le
stia ingira de-a rostul si inca de multe ori se silea a le spune
chiar in poezie“ (Marian, 1899, vol. II, p. 290). Se bateau
din nou clopotele si toaca, dupa care Voevoda striga alta
fata sau alt fecior. Era mare cinste pentru cel care scidpa
nestrigat In seara simbetei Pastelui si mare suparare, mai
ales pentru o fatd, care s-a auzit de mai multe ori strigata.

Un alt obicei cu caracter justitiar pentru civilizatia
straveche a romadnilor transilvdneni a fost ,,Alegerea
Craiului nou®, observat si descris de George Cosbuc. Pe la
1903, obiceiul era un fel de ,strigat peste sat“ urmat de
pedepsirea flacéilor si, rareori, a barbatilor de curand casa-
toriti care se faceau vinovati de Incédlcarea normelor insti-
tuite de traditie. Alegerea craiului nou, la echinoctiul de
primdvard, precum consulii romani §i conducéatorii
popoarelor arhaice, se facea in vremea poetului: ,,... numai
prin plaiurile romanesti ale Ardealului, in nord spre
Maramures si Bucovina, 1n tinutul Ndsaudului i, la sud, in
Tara Oltului, de catre Muntenia... Eu am sa descriu aici
obiceiul agsa cum se practicad in nordul Ardealului, fiindca
mi se pare mai neamestecat cu alte obiceiuri care s-au alipit
de el si fiindca 1l cunosc mai bine, caci 1-am vazut de
atatea ori cu ochii mei“ (Cosbuc, 1986, p. 248).

,»In zona etnografica a Nasaudului se alegeau, in ziua
de Paste, doi crai. Intregul sat se aduna pe un loc larg, in
sat sau in afara satului. Flaciii ieseau la mijloc si formau
un nucleu compact in jurul céruia se adunau fetele in cere.
Flacaii i fetele erau apoi imprejmuiti de mai multe
cercuri: al nevestelor, al barbatilor si, spre exterior, al
batranilor, babelor si copiilor. Dacé erau neintelegeri intre
flacai si nu cadeau de acord pe cine sa aleaga crai, decizia
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era luata de primul cerc, al fetelor. Daca nici aceasta
instantd nu ajungea la un rezultat, intra in sfat cercul cel
mai apropiat, al nevestelor si asa mai departe. Alegerea
celor doi crai, cu interventia altor cercuri de oameni, in caz
de neintelegere, era asemandtoare cu adunarea comitiilor
in Roma. Dupa alegerea crailor, de regula doi dintre flacaii
cu cele mai frumoase comportdri sau, dacd alegerea se
efectua mai térziu, doi flacéi care au iesit primii la arat, se
numeau, de catre acestia patru ,ajutdtori. Ajutitorii
puneau craii pe cdte o grapa aduse anume si, ridicdndu-i cu
grapd cu tot pe umeri, 11 duceau la raul cel mai apropiat
intr-un alai vesel, cu chiote si strigate: ,,Crai nou in tara“.
Craii intrau 1n apa pana la genunchi, stropeau multimea si
incercau sa traga grapa in rdu. Cand reuseau, dupa o lupta
aparenta cu flacaii, sa-si tragd grapa in apa, craii ieseau din
rau in veselia mtregulu1 sat. Pe mal craii erau asezati pe
grapa si adusi la locul unde au fost alesi si unde se gasea
un scaun numit ,,scaunul judetului“. Poporul ridica pe brate
craii de trei ori strigdnd din nou ,,Crai nou in tard“ si apoi
»11 agezd pe acel scaun inalt, si de acum au putere de crai
un intreg an, pand la Pastele viitor“. In acel moment, un
flacau urcat intr-un copac inalt, striga tare i rar: ,,Crai nou
in tara! / Grau destul la vara!“. Incepea apoi ,,bricelatul:
,»unul dintre crai judeca, iar celalalt executd pedeapsa.
Rénd pe rand vine la scaun cate unul si da de gol pe cutare
ori cutare flacdu — numai flacaii sunt denuntati, dar ii poate
denunta oricine - cd are obiceiul sd-si bata boii, ca se cearta
cu parintii, cd a amagit pe cutare fatad si cununia gi-a lasat-o,
ca are naravul sa injure, ca umbld murdar imbréacat, cd e
nebagator de seama si rupe mereu cite ceva la car si la
plug, cd umbla prea mult sarind gardurile, ca e rauticios si
gélcevitor cu toatd lumea. Si altele cate si cate. Craiul
judecator ascultd, da semn si cei patru ajutdtori prind pe
acuzat, 1l iau pe sus... si 1l bat la tédlpi cu niste lopatele,
dandu-i lovituri rdnduite de crai. Al doilea crai, executorul,
merge in fruntea alaiului, cu vinovatul, el observa daca
loviturile i se dau dupd numar, daca nu-1 lovesc prea cu
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dusmanie (cici se intAmpla si asta, mai ales ca vinovatul
trebuie sa fie descult) si apoi se intoarce ca sa ia pe altul in
primire, fiindca in vremea asta craiul judecéator a ramas pe
scaunul sdu si ascultd alte denunturi... Nimeni dintre cei
acuzati nu poate sa se sustraga judecdtii; nimeni n-are voie
sa fie incdpatanat, sa nu se supund «legilor apucate din
batrani», cici atunci ar avea de furca bietul cu satul intreg*
(Cosbuc, 1986, 250-251).

Desfasurarea obiceiului ne oferd, printre altele,
numeroase argumente privind vechimea §i autohtonia
acestei practici. Data ,,Alegerii Craiului nou* sprijina ipo-
teza conform careia Anul Nou se sarbatorea primavara, la
echinoctiu, cand era luatd in calcul, probabil, si una din
fazele lunare: Luna Noud sau Craiul Nou.

Aprinderea focurilor rituale

Luminatiile facute cu manunchiuri din paie prinse in
doud bete, ca in cleste, si invartite prin aer, §i cu roata
carului imbracatd in paie si datd de-a dura, in flacari, pe
deal sunt elemente specifice ale cultului solar ce insoteau
practica strigatului peste sat (Marian, 1899, vol. II, p. 287).
Mobilul datinei era credinta ca astfel se putea influenta
pozitiv starea criticd a Soarelui ajuns la echinoctiul de
primavara, cAnd lumina si cdldura propagate de el mai erau
incd puse in cumpana de fortele frigului si ale intuneri-
cului. Luminatiile nocturne, mai ales roata in flacari rosto-
golita pe dealuri, erau considerate vrdji prin care oamenii
incercau sa ajute Soarele sa depaseasca punctul echili-
brului, al egalitatii zilei cu noaptea, si sa urce cat mai sus
pe bolta cerului.

In Saptamana patimilor, mai cu seama la Joimari, se
aprindeau cele mai multe focuri rituale. Acestea au functie
funerara. Ritul funerar pagén si-a pus amprenta asupra
evenimentelor petrecute in Saptamana patimilor, devenind
dominanta in doua zile: joia si sdmbaéta. Traditia incinerarii
simbolice a mortilor in ziua de joi §i a invierii in ziua de
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sdmbata este replica la ritualul crestin de inhumare
simbolica vinerea si de inviere, tot dupa trei zile, duminica.
Exemplele care se refera la ritualul pagéan de incinerare din
Joimari, independent de ritualul crestin de inhumare din
Vinerea Mare, sunt atestate pe intreg teritoriul Romaniei si
cuprind elemente deosebit de interesante pentru reconsti-
tuirea ceremonialelor de incinerare practicate, in parte,
pana la cumpéna anului 1000 (Zaharia, 1967, p. 117).

Explicatia data de batrani, conform careia la aceste
focuri vin mortii sd se incdlzeascd, reflecta o secventa
evoluatd a obiceiului. lata citeva exemple: ,,De Joimari se
face foc in casd, pe podea, cdte un foc pentru fiecare mort.
Peste focuri dam de pomana colaci*“ (Naides, 1981); ,,De
Joimari, cu trei ore inainte de a se lumina de ziud, mergem
la cimitir §1 aprindem focuri la morminte. Dam de pomana
copiilor colaci si alte alimente* (Lapusnicu Mare, 1981);
,Jol seara Inainte de Paste se face un foc mare in curtea
biserii. Joi dimineata, in fiecare casda se fac cate 4-10
luminiche (focuri mici) in curte, dupd cati morti are i se
crede ca vin mortii §i se incdlzesc. Lemnele pentru foc se
aduna miercuri dimineata din tufe de alun uscat. Nu se taie,
ci se rup cu mana. Le adund copiii sau femeile batrane*
(Fochi, 1976, p. 181-182) etc. Practica cea mai obignuita
este deci aprinderea focurilor dupa un scenariu ritual care
se diferentiazd de aprinderea focurilor rituale la alte date
calendaristice: Macinici, Lasatul Secului, Sangiorz, Florii,
Sanziene, Samedru. Focurile se aprind pentru fiecare mort
plecat din gospodarie pe podeaua locuintei, in curte, in
gradind, in cimitir langd mormant sau chiar peste mormant
si in curtea bisericii pentru toti mortii Ingropati in cimitir;
peste focuri, adevdrate ruguri funerare, se dd de pomana,
agsa cum se dd de pomana in cadrul ritualului de inhumare,
peste sicriu sau peste groapd; lemnele si bozii pentru foc se
adund intr-un anumit moment al zilei si de anumite
persoane; focul este ocolit ritual ca orice mormant, cu apa
sau tamaie.
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Ramura de salcie

La inceputul ciclului, in ajunul sau sdmbata Floriilor,
se efectua un ceremonial complex, structurat dupd modelul
colindelor, dedicat unei zeitdti a vegetatiei numitd Lazar
sau Lazarica. Obiceiul a fost atestat numai in sudul tarii:
Muntenia si Dobrogea. Totusi, acesta este circumscris intr-
un areal sud-est european mai larg, ceea ce i-a determinat
pe folcloristi sa-1 ataseze unui stravechi strat cultural traco-
elen (Birlea, 1981, vol. I, p. 403).

Una dintre fete, participantd la ceremonial (de men-
tionat cé obiceiul era practicat numai de cétre fete), numita
Lazarita, se imbraca mireasa. Aceasta, impreund cu alte
fete cu care formeaza o micé ceatd, colinda in fata feres-
trelor caselor, unde au fost primite. Lazarita se plimba cu
pasi domoli, inainte si inapoi, in cercul format de colinda-
toarele care povestesc, pe o melodie simpla, drama lui
Lazér sau Lazdricd: plecarea lui Lazédr de acasa cu oile,
urcarea in copac pentru a da animalelor frunza, moartea
neasteptatd prin cdderea din copac, cautarea §i gasirea
trupului neinsufletit de cétre surioarele lui, aducerea acasa,
scaldatul ritual in lapte dulce, imbracarea mortului cu
frunze de nuc, aruncarea scaldei mortului pe sub nuci. Un
text dobrogean, probabil foarte vechi, completeaza sce-
nariul ritual al mortii i inmorméantarii cu invierea si
prefacerea lui Lazar in flori, moment culminant marcat,
printr-o hord de veselie a colindatoarelor. Ovidiu Birlea
este surprins de felul cum un text folcloric care nu benefi-
ciazd de nici o descriere etnograficd reda un ritual atdt de
complex: moartea violentd, scalda rituald, care aduce cu
sine prosperitatea vegetatiei sau, si mai direct, invierea i
transformarea eroului in vegetatie luxurianti si, in final,
bucuria marcatd de hora colindétoarelor. Originea obice-
iului ar trebui cautatd intr-una din ,,formele trace ale cins-
tirii lui Dionysos care avea loc la inceputul primaverii,
strans inrudite cu cele din antichitatea greacd despre
Adonis si Afrodita, Attisda frigieni, Osiris la egipteni etc.,
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in care baza scenariului ritual era moartea violentd a
zeului, bocirea zgomotoasa in grup, iar in final invierea lui
concomitent cu eruperea vegetatiei, in bucuria generala a
cortegiilor participante* (Birlea, 1981, vol. I, p. 405).

Dupd acest scenariu, tipic pentru renovarea timpului
anual sau sezonal, urma sarbatoarea prepascala a Floriilor.
Zeita romana a florilor, Flora, in cinstea céreia se organi-
zau vestitele sarbatori de primavara, devenise foarte cu-
noscutd in Dacia romana. Sarbdtoarea oferd Insa nume-
roase practici populare legate de cultul mortilor: pomeni,
infigerea ramurilor de salcie in morminte, amenajarea si
curdtirea mormintelor, acte de divinatie in care se solicita
ajutorul spiritelor mortilor. Ramurile de salcie, simboluri
ale vegetatiei de priméavard, erau la loc de cinste: se duceau
la biserica pentru a fi sfintite, se foloseau la farmece si des-
cantece, capatau valoare de medicament pentru vindecarea
diferitelor boli, se pastrau pentru a opri prin mijloace
magice grindinile si furtunile distrugétoare, pentru a ferti-
liza cu ele stupii si vitele etc.

Personajele Calendarului popular sunt insd oameni
obisnuiti, agricultori sau crescétori de animale, cu calitéti
si defecte, cu périnti, frati, surori, soacre. Astfel, baba
Dochia era mama lui Dragobete, Cap de Primavara, césa-
torit cu o fatd ce mai avea un frate mai mic, pe nume Lazr.
Intr-o sambata Lazir a plecat de d1m1neata cu caprele,
lasand-o pe maicé-sa sa faca placinte. Urcandu-se intr-un
stejar sa culeaga muguri, isi aduce aminte de placinte. Se
grabeste sa coboare, cade $i moare. Sora lui, nevasta lui
Dragobete, il cauta pana il gaseste si il boceste pana cade
moartd langad frate-sdau. Rudele §i neamurile i-au gasit
tarziu, in ziua de Santdmarie, cand iarba crescuse peste ei.
,»S¢ zice ca de atunci ar fi ramas i jelitul la morti. In felul
acesta sora lui Lazar scapa de traiul greu ce-1 ducea cu
soacra-sa, Baba Dochia (,,Sezitoarea®, 1904, p. 6).

Cele doua zeitati preistorice, Lazdr si Flora,
provenite din straturi culturale diferite (tracic $i roman),
inrudite in ceea ce priveste scopul final (renasterea
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vegetatiei la inceputul unui nou ciclu calendaristic), sunt
celebrate in Calendarul popular in sdmbata lui Lazar si in
Duminica Floriilor. Este adevarat ca in Evanghelia lui
Luca se vorbeste de un anume Lazar cel sarac, ca fratele
Martei si al Mariei, despre care se spune ca a fost inviat de
Iisus, se numea Lazar, ca dupa aceastd minune, la intrarea
in Ierusalim, locuitorii orasului l-au intdmpinat pe lisus cu
ramuri verzi. Dar, de la aceste date consemnate in
Evanghelie §i pana la ritologid pagana expusd sumar in
randurile de mai sus este o distanta imensa.

Spiritul de ingaduinta si toleranta

Asemanator sdrbatorilor de Anul Nou, spiritul de
impécare intre oameni, de iertare a pricinilor, de ingaduinta
fatd de cei din jur se manifesta puternic in ,,sdptdmana
luminata“. Buna Intelegere se manifesta cu ocazia vizitelor
ce le faceau cei mici la cei mari: copiii la parinti, nepotii la
mosi, fratii si surorile mai mici la fratii i surorile mai mari,
finii la nasi, ginerii la socri, cuscrii la cuscri, cumetrii la

.cumetri. Aceeasi atmosfera se prelungea si in relatiile
extrafamiliale. Obiceiul consemnat in Bucovina, este o
copie a zilei de libertate acordata de romani slugilor, servi-
torilor si sclavilor cu ocazia Saturnaliilor. In Banat, servi-
torilor si ciobanilor li se faceau si unele cadouri, in special
miei. Libertate deplind se acorda animalelor: vitele pasteau
prin holde, cainii erau sloboziti din lant, vacile nu se
mulgeau (Marian, 1901, p. 132-133).

Asemainator sdrbatorilor de iarnd, activitatile din
prima zi de Paste aveau semnificatie de ,,omen®: ,,in ziua
de Paste nu e bine sé plateasca omul datorii, dar nici sa dea
ceva imprumut, céci atunci tot anul va da, iar de luat sau
capdtat nicicadnd nu va lua sau capata“; ,,cine doarme in
ziua de Paste, acela va fi tot anul somnoros si lenes*
(Marian, 1901, p. 102). Desi nu se mai intocmeau calen-
dare din foi de ceapa si coji de nuca, se faceau unele previ-
ziuni meteorologice pe perioad¢ mai mici de timp: Daca
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ploua in ziua de Paste, tot timpul pana la Rusalii va fi
ploios, iar daca bate grindina, atunci va fi manos (Marian,
1901, p. 103).

Acte de purificare

Spre deosebire de ritualul renovarii anului la sarba-
torile de iarra, cind practicile de purificare abundau in cea
de a doua parte a ciclului, intre Anul Nou si Boboteaza,
aceastd ordine nu mai poate fi urmarita in cadrul ciclului de
sarbatori concentrate in jurul Pastelui datorita credintei ca
mortii se intorc la lacasele lor mult mai tarziu, la Mosi, in
sdmbdta Rusaliilor. Spiritele mortilor deveneau forte
malefice numai atunci cand ele salasuiau printre cei vii
peste termenul fixat de cutuma, de pilda dupa ceremonialul
de inmormaéntare, dupa Boboteazd, dupa Rusalii etc.
Practicile de purificare din Sédptdmana patimilor si in
Saptamana luminatd cuprindeau, printre altele, luminatiile
(rostogolirea rotii incendiate pe pantele dealurilor),
fumegatiile, scaldatul si udatul cu apa.

Scéldatul era practicat mai ales de feciori si fete in
dimineata zilei de Pasti, cand se sculau ,,pdna a nu rasari
soarele, se duceau, unul cate unul, la un réu sau la o alta
apd din apropiere si in raul sau In apa respectiva se scaldau
astfel ca nimeni sd nu-i vadd cand, cum si unde s-au
scaldat. Facand aceasta cred nu numai cé se curdta de toate
bolile si rautdtile, de toate arunciaturile, facaturile si
uraciunile, ci totodatd si ca vor fi peste tot anul scutiti de
orice boala si cd se vor face iuti, sprinteni, usori, harnici,
sanatosi i iubiti“ (Pamfile, 1916, p. 64). Udatul cu apa,
atestat in Transilvania si Bucovina la inceputul secolului al
XX-lea, avea, pe langa functia purificatoare, si rol fertili-
zator. Adesea acesta se considera o vraja care grabea mari-
tisul fetelor. Obiceiul dura doud zile: luni, dupa Paste,
feciorii udau fetele si baietii fetitele, iar marti fetele udau
feciorii si fetitele pe baieti. Udatul fetelor se facea, daca se
putea, prin surprindere, cu apa neinceputd. Uneori erau
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luate pe sus: ,,asa imbracate si gétite, cum sunt, le duc pana
la o fantana, parau, balta sau si la un elesteu din apropiere
si acolo toarnd vreo doua-trei cofe de apa pe dansele, ori le
cufunda cu haine cu tot Induntru si le uda. lar dupa ce le
boteaza astfel le da drumul. Cu toate acestea, fata udata nu
se supdra, ci din contra, se bucura crezand ca, intdmplan-
du-i-se aceasta, in decursul anului de buna seama se va
marita“ (Pamfile, 1916, p. 130).



JUNII BRASOVENI

Prin Junii Brasoveni se intelege, de fapt, un complex
de obiceiuri romanesti in care practicile precrestine si cele
crestine s-au influentat reciproc pentru a reda, in esenta,
ideea universald a mortii §i nagterii anuale a timpului ca-
lendaristic. Intr-o ampla monografie dedicatd Junilor
Brasoveni, lon Muslea isi exprima convingerea ca Junii
Bragoveni sunt o reminiscenta dintr-un ritual complex de
initiere a puberilor (1972, p. 91-92). Dar, materialul
informativ foarte bogat prezentat de autor sprijind §i, in
acelasi timp, contrazice aceastd ipoteza. Fara sa excludem
polivalenta obiceiurilor, motiv pentru care ne retinem de la
0 polemici stiintificd pe aceastd temd, opindm cd e mai
plauzibild ipoteza conform careia Junii Bragsoveni au pas-
trat, pana spre zilele noastre, elemente din scenariul ritual
al Anului nou sarbatorit primévara, la echinoctiul de
primavara. Din desfasurarea obiceiului - reguli precise de
intrare si iesire din ceata ,,junilor®, repartitia actelor rituale
pe zile si momente ale zilei, efectuarea ceremoniilor in
vatra §i mosia agezarii, interdictii de varstd impuse
participantilor, alimente §i mese rituale, dansuri (cateaua,
hora) si obiecte (surla, buzduganul) rituale, practici apo-
tropaice, de virilitate i fertilitate si altele — retinem numai
secventele mai semnificative pentru implinirea rituald a
scenariului de renovare a timpului calendaristic.

Perioada de innoire a timpului

La inceputul secolului al XX-lea practicile rituale
ocazionate de Junii Bragsoveni se efectuau pe parcursul a
zece zile: o zi la Blagovestenie sau Ziua Cucului, o zi la
Florii si o saptamana de opt zile (intre Duminica Pagtelui
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si Duminica Tomii pe care o numim Saptdmana junilor, sau
Pastele Blajinilor). Este un obicei echinoctial marcat de
Blagovestenie (25 rnartie), cea mai apropiatd sarbatoare de
data echinoctiului (21 martie), si de Paste (Duminica
Floriilor si intreaga Saptdméind a Junilor), calculat in
functie de data echinoctiului §i de faza lunara. Junii
Brasoveni debuteaza la o data fixa, 25 martie, si se incheie
la o datd mobild, Duminica Tomii sau Pastele Blajinilor.
Pastele poate pica, In mod teoretic, chiar in ziua echinoc-
tiului, deci cu patru zile inainte de Blagovestenie, sau in
una din zilele dintre echinoctiu si Blagovestenie. Daca nu
am accepta cad Junii Brasoveni este un obicei precrestin,
care se desfasura la echinoctiul de primdvard, am fi de
acord cu absurditatea inceperii unui fenomen la sfarsitul
sau in timpul desfasurarii lui. Este de presupus ca opozitia
poporului a fost atdt de mare la incercarea bisericii de a
desfiinta sau de a muta Junii Brasoveni de la echinoctiu la
Paste, incat aceasta a fost nevoitd sa mentina obiceiul in
schimbul fardmitarii lui la mai multe date si sarbatori
calendaristice.

Purificarea spatiului

Un element nelipsit din recuzita Junilor era un fel de
trompeta cu sase gauri, numit surld, cu ajutorul careia se
scoteau sunete stridente: ,,sunetul nu e prea muzical si
seamand mai mult a grohdit“, ,scoate tonuri curioase“,
»are un glas asurzitor si zgomotos®, ,,strica nu arareori ar-
monia muzicii Junilor* (Muslea, 1972, p. 97). Surla era un
obiect cu valoare cultici, la sunetul caruia batranii aduceau
multumiri ca au trdit sd audd incd o datd ,,sfanta surla“.
Surlasul era un personaj important care mergea in fruntea
tuturor alaiurilor. Asemandtor instrumentelor de produs
zgomote la sarbatorile de Anul Nou (bice, buhaie, tobe,
clopote si clopotei), surla era folositd pentru alungarea,
prin sunetele sale nemelodioase, spiritele si fortele male-
fice ale iernii. Aparitia junilor calari in ziua de miercuri din
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»Saptamana luminata®“, cand se chiuia si se trageau focuri
de pistoale reprezenta, pentru multd lume, adevarata
sarbatoare a junilor. Calaretii si1 caii, impodobiti cu
ghirlande de flori, deveneau un fel de semizei de tipul
Séantoaderilor, de a céror forta fantastica se speriau spiritele
necurate. Calarirea cailor de cétre juni avea deci aceeasi
semnificatie_cu ,incurarea cailor” la Boboteaza, Lasatul
Secului si Santoader. Sunetele surlei, focurile pistoalelor,
chiotele, goana cailor alcatuiau adevarate scene de
vanatoare rituala a spiritelor iernii.

Mese rituale

A doua zi de Paste ceata junilor se Impartea in trei
grupe pentru a merge, insotita de lautari, pe la cunoscuti si,
mai ales, pe la casele cu fete mari. Cu acest prilej se stran-
geau oud (aliment cu numeroase semnificatii simbolice).
Vizitele semanau Intrucétva cu colindele cetei de feciori la
sdrbatorile de iarnd: junii erau asteptati cu mesele incarcate
cu colaci, bautura, oua rosii; se faceau urari de sanatate si
se juca cate o hora. Mesele din afara asezarii si din gradina
lui Timén, la care méncau junii erau sdpate in pamant:
»aceastd masa consta dintr-un sant sdpat in paméant, care
cuprinde o bucatd de loc de 3-5 m patrati, in forma de
elipsd, pe care se punea méncarea. Astfel de mese pe care
le-am pomenit acoperite cu iarbd si muschi, se gésesc in
gradina lui Timén, pe Coasta Prundului, Intre Chetri si Sub
Tampa®“ (Muslea, 1972, p. 50). Un aliment consumat in
mod obligatoriu a treia zi de Paste la Coasta Prundului era
placinta (cu gris sau branza). Cu exceptia mielului, nu s-au
pastrat informatii care s ateste taieri de animale si pasari.

Moartea si renasterea simbolica a timpului

Pentru implinirea ritualului de renovare a anului
practicile menite sd degradeze, in mod simbolic, ordinea
obisnuitd erau absolut necesare. Informatii etnografice
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amintesc de ,,0ameni poznasi ce faceau sa rada lumea“, de
,mascdriciu junilor, de ,,aruncarea in tol sau de ,,arunca-
rea in cergd™ a junilor in preziua sau in ziua mortii Si
inmormantarii vatafului (Muslea, 1972, p. 55). Practica
»Aruncarii in tol*, care ar putea f1 interpretata ca o moarte
sl renastere instantanee, era o secventd importantd in
desfasurarea si a altor obiceiuri roménesti: la Rusalii 1n
jocul Célusari (Muntenia), la Anul Nol in obiceiurile
legate de ceata feciorilor (Tara Oltului) etc.

Punctul culminant al Junilor Brasoveni il reprezenta
moartea, ingroparea si invierea vatafului. ,,Joi seara, dupa
ce junii mancau la armasul mic, avea loc aruncarea in tol:
junii apuca tolul de colturi si unul din ei e trantit in el, mai
de voie, mai in sila, saltat s1 aruncat de trei ori in aer §i
prins din nou in tol. Astfel sunt aruncati toti junii“. In
aceasta seard ,,moare* si vataful, care este intins pe o scara,
ca un mort adevdrat, ,,dupa ce s-a pus pe ea mai intdi o
cergd ca sa nu-1 roada prea tare lemnul®. Scara este purtata
pe umar de patru ,juni® si se insceneazd un ceremonial
funerar: ,,doi din ei se mascheaza, unul ca popa, altul ca
dascal, cativa bocesc in cantece pocite care imita bocetele
autentice, asa precum rugdciunile popii si dascédlului
ocazional parodiaza pe acelea ale bisericii. Unii din ei sund
din talangi de vaci. In cantece si bocete, cu alai mare,
vataful e dus astfel, mereu legat de scara purtatda de catre
«juniy», pe toate ulifele romanesti ale Scheilor pe unde s-a
umblat lunea dupa oua rosu cu opriri pe la carciumi. Daca
ploua il tin sub stresini s pice pe el, zicand: «sa-1 inmoaie
ca a fost prea aspru». Catre zorii zilei, il duc in sfarsit la
locul numit «Podu Dracului», unde dupad ce e silit sa
promita o cantitate de bautura, e ldsat, uneori, sa lunece, tot
legat de scard, pana in fundul vaii fara apa. Abia atuncea e
dezlegat si «junii» se indreapta spre o carciuma sa bea ce a
promis vataful“ (Muslea, 1972, p. 55-56). Dupa invierea
vatafului in zorii zilei de vineri si dupa ce junii beau
bautura promisd, incepea un joc ritual, numit ,,cateaua™. La
porunca unui june, tinerii se dezbracau pana la brau cu cea
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mai mare iuteald pentru a incepe un joc comparat de
Muslea cu o sarabanda. Dintr-o descriere lasata de Tudor
Pamfile, deducem cé jocul ,cateaua” se organiza si la
nunti, era practicat numai pe intuneric §i numai de catre
flacai: ,,cateaua e un joc nu tocmai frumos, pe care il fac la
vedre sau la mesele mari flacdii, cu prilejul nuntilor, seara
cand gazda nu-i pe acolo. Anume se stinge lampa si flacaii
incep sa se batd cu céaciulile, cu curelele peste ce apuca.
Aceastd joaca proastd, numitd «cateaua», nu se mai poate
intampla dacd unul prevesteste zicdnd: - «Mai a venit
cateaua de la moara»“. (Pamfile, 1907, p. 97). Intrucat jo-
cul ,cateaua“, asa cum era executat de Junii Brasoveni,
pastreaza amintirea unor stravechi practici orgiastice, ar fi
trebuit sa se desfasoare in noaptea de joi spre vineri, la
priveghiul de inmormantare al vatafului.

Dupa invierea vatafului - substitut pentru noul an - si
jocul ,,cdteaua“ spiritele se potolesc brusc: vinerea i sam-
bata erau zile de repaus, iar duminica se incheia obiceiul
junilor printr-o horad a buzduganului.

Fertilizarea mediului inconjuritor

Hora era dansul ritual al junilor, executat de fiecare
data cand se arunca buzduganul: la Blagovestenie, Florii,
Paste, Duminica Tomii, in zilele din ,,sdptdmana junilor®,
cu exceptia vinerii §i sdmbetei. Buzduganul, aruncat cét
mai sus de junii prinsi in hora, avea o lungime de 30 cm si
o greutate de aproximativ un kilogram. Forma veche a
buzduganului aminteste de phalusul purtat de mutul din
ceata cdlusarilor, de capetele sculptate ale batelor vechi
pastoresti, de reprezentarile phalice cioplite in lemn de pe
Valea Bistritei etc. Buzduganul junilor era, dupa I. Muslea,
un semn distinctiv al sefilor lor, echivalent cu obiectele
rituale purtate de conducitorii altor cete de feciori. ,,Cerce-
tatorii de pAnd acum n-au vazut insa In purtarea lui In ména
decat un argument pentru originea militard a «junilor».
Nici unul nu s-a intrebat insé ce rost are aruncarea lui in
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aer, in mijlocul unei hore... Noi presupunem ca aruncarea
buzduganului in aer, care astdzi e privitd ca ceva neinteles
si fara rost, trebuie sa fi fost inainte o intrecere voiniceascd
a feciorilor, o ocazie cand ei isi puteau arata dibacia si
puterea” (Muslea, 1972, p. 89). Fara sa excludem in tota-
litate cele doua interpretari, una legata de originea militara
si alta de intrecerea voiniceasca in cadrul unui ceremonial
complex de initiere, credem ca@ Junii Brasoveni aveau, in
primul rdnd, o semnificatie calendaristica, de innoire a
timpului. De altfel, o parte din paralelismele obiceiului
junilor cu ceata de feciori de la sarbatorile de iarna, a fost
discutata de I. Muslea. Aruncarea buzduganului din centrul
cercului (imagine a soarelui) format de hora junilor descrie
0 axa verticala, un axis mundi care uneste simbolic Micro-
cosmosul uman nou creat cu marele cosmos. Daca ar fi
vorba, intr-adevir, de un dans rdzboinic sau de o initiere
voiniceasca a tinerilor, atunci prilejul cel mai potrivit de
manifestare a ceremonialului ar fi trebuit sa fie oferit de un
joc tumultuos, nu de hora caracterizata prin ,liniste si
gratie, departe de zbuciumul celor care impun eforturi si
migcari vijelioase” (Birlea, 1982, p. 71). Pe de alta parte,
ca orice intrecere, aruncarea buzduganului trebuia sa aiba
criterii de apreciere a invingatorilor. Dacé prinderea buz-
duganului in ména putea fi un criteriu de apreciere a bar-
batiei, nu acelasi lucru se putea spune de indltimea arun-
carii, imposibil de apreciat cu exactitate in conditiile
arhaice. Interpretarea cosmologica pe care o dim obiceiu-
lui este in legatura cu data echinoctiului de primavara cand
avea loc ceremonialul Junilor Brasoveni. La hotarul dintre
iarnd si vara, Soarele se géasea Intr-o pozitie critica: astrul
putea sa alunece inapoi spre iarnd sau sa-si continue
urcusul spre vara. Aruncarea buzduganului era deci un act
magic, menit sa ajute Soarele s depaseasca acest punct
primejdios din drumul sdu anual pe bolta cerului.



ANUL NOU AGRAR

Anul Nou oficial (1 ianuarie) si Anul Nou ritual
(Pastele) sunt sarbatori lipsite de orice semnificatie
practicd: primul este celebratd in plind iarnd, al doilea
primdvara, tarziu, dupd inceperea activitatii agricole.
Ciclurile de sarbatori polarizate de Craciun si Anul Nou,
pe de o parte, de Paste, pe de altd parte, nu oferd repere
calendaristice pentru activitatea productivd cum ar fi, de
pilda, inceperea aratului sau semanatului, formarea tur-
melor si a cirezilor, curatirea si stropirea pomilor, dezgro-
parea vitei de vie, scoaterea stupilor de la iernat etc. Ince-
puturile de an sau de sezoane agrare §i pastorale sunt
determinate de factorii cosmici §i terestri care se manifesta
diferentiat.in functie de latitudine, longitudine, altitudine,
clima, relief, nu de data marilor evenimente crestine. La
latitudinea geograficd a Romaéniei inceputul anului agrar
precede, ca datd calendaristicd, echinoctiul de primavara,
adica debutul priméaverii astronomice. Dacé colindele din
ciclul sarbatorilor de iarna ,,imbréatiseaza tot ceea ce atinge
idealul de fericire al gospodarului si familiei sale, din toate
punctele de vedere* (Caraman, 1983, p. 352), atunci cea
mai presantd dorintd era asigurarea rodniciei ogoarelor.
Colindele de astizi, desi pastreazd motive agrare, au facut
loc si altor aspecte ale vietii: cresterea vitelor, albinelor,
casatoria fetelor si flacdilor si altele. Originea colindelor
este, fara indoiala, agrara, iar transferul lor din primavara
in plina iarna pare a fi lipsit de logicd. Ceremoniile prin
care se incerca sd se aduca roade bogate si spor la vite
trebuiau sa deschida anotimpul fertilitétii, primédvara. Ce
rost aveau colindele cu motive agrare la Craciun, cand
munca ogorului incepea peste aproximativ doud luni?
Daca 1n colinde motivele agrare sunt raspandite laolalta cu
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alte elemente privind viata si economia traditionald,
Plugusorul este o practicd prin excelentd agricold, care
concentreaza numai motive agrare, un adevéarat scenariu al
activitatilor ce aveau sa fie facute de gospodar primévara
si nu iarna pe omat. Scenariul agrar a fost insa atestat la
diferite popoare ale Europei nu numai iarna, ci §i prima-
vara, de pilda in unele parti ale Germaniei (Caraman, 1983,
p. 356). In concluzie, inceperea Anului Nou primdvara a
fost forma primitiva de celebrare a anului agrar.

Sarbatorile specifice inceputului de An nou agrar
sunt concentrate atdt in luna martie, cdt si la Lasatul
Secului care, in functie de calculul pascal poate sd cada
intre 1 februarie si 8 martie. Intrucat Lisatul Secului,
inclusiv sarbatorile §i practicile populare atrase de acesta,
este sarbatorit la date diferite, in functie de Paste, suntem
nevoiti ca acelagi ritual de inceput de an agrar sa-l
analizam separat: la data mobild a Lasatului de Sec si la
data fixd, 9 martie sau Micinici. Daca am considera
situatia ideala, posibila insd dupa un anumit numar de ani,
a suprapunerii Lasatului de Sec peste sdrbatoarea fixa de la
9 martie, am saraci foarte mult Calendarul popular, ceea ce
nu este in intentia noastra.

Lasatul Secului de Paste

Miscandu-si data an de an in zona calendaristicad a
sezonului agrar, Lasatul Secului a asimilat numeroase
practici specifice renovarii sau schimbarii timpului,
reusind si alcatuiasca un ciclu de sarbatori format din doud
sdptamani: Saptamana Nebunilor §i Sdptdména Caii lui
Santoader. La mijlocul ciclului se situeazd noaptea
Liasatului de Sec celebrata ca un adevarat revelion. Ritualul
de innoire a timpului cuprinde, aseméanator ciclului sérba-
torilor de iarnd, o perioada de imbatranire si degradare a
timpului, evidentiata prin practici in care apar mascati §i
elemente orgiastice (Saptamana Nebunilor), si o perioada
cu practici de purificare a spatiului, de recastigare a armo-
niei §i echilibrului (Saptdmana Caii lui Santoader).
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Saptimana Nebunilor

Saptdmana Nebunilor se suprapune peste Saptamana
Albé (Saptamana Branzei) cand ,,numai nebunii pornesc a
se Insura, numai prostii §i uratii satelor abia acum dau zor
ca sa se casatoreascd, pe cand toti cei cuminti, cati au avut
de gand sa se nsoare in decursul carnilegilor, s-au insurat
deja cu mult mai inainte* (Marian, 1898, vol. I, p. 256).
Obiceiul consta in mascarea barbatilor cu haine femeiesti
pentru a merge prin sezétori unde faceau ,,diferite nebunii
si glume®. Ei luau fetele si nevestele la joc, improvizénd
diferite dansuri spre buna dispozitie a celor prezenti, cutre-
ierau a doua zi satul pentru a face alte ,,nerozii, nebunii si
glume* (Marian, 1898, vol. I, p. 14-15).

O descriere detaliata a obiceiului a fost facuta de Ion
Chelcea in anul 1939 pe care o redim pe scurt. Autorul
spune ca tinerii se mascau in personajele unei nunti: mi-
reasd, mire, popa, dascil, nasi, ,,cumnat de mana“, nuntasi
de rand. Dupa ce se faceau ,,maimusi® (se mascau), por-
neau doi cate doi pe ulitele satului cu ,,govia“ (mireasa) si
mirele in frunte. Pe drum, mascatii din alaiul nuptial se
repezeau dupa copii, iar fetele si nevestele tinere erau
»tucate®. Copiii, care urmareau de la distanta aceasta nunta
improvizatd, dadeau in vileag, prin intermediul strigatu-
rilor, despre a cui casatorie era vorba: a oamenilor cédrora
le-a trecut vremea de insurat i maritat. Cununia avea loc,
sub forma de parodie, la un pom 1n care se anina un clopot.
De la pomul cununiei cortegiul se indrepta spre rdau, unde
»tinerii casdtoriti“ se spdlau pe maini cu apa turnatéd dintr-
o vadra. Dupa acest moment ritual ,,maimusii‘ mergeau pe
la casele oamenilor, unde erau cinstiti cu rachiu, ca la
ospetele adevarate. Rezistand peste secole piedicilor ridi-
cate de biserica, gratie laturii sale distractive si glumete,
obiceiul a péastrat elemente valoroase pentru reconstituirea
scenariului de renovare a anului care incepea primavara.
Functia matrimoniala a obiceiului pare a fi de datd mai
recentd, dacd luam in considerare informatiile din alte zone
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ale tarii, unde mascatii vmtau sezdtorile pentru a face tot
felul de ,,glume si narozii“, farad a fi invocata casatoria. Sa
fie aceasta o urmé a vestitelor cortegii dedicate lui
Dionysos?

Desi lipsesc informatiile etnografice care sa ateste
revenirea moitilor printre cei vii, element important in
scenariul de renovare a timpului (anul nou oficial si Anul
Nou ritual), abunda practicile de pomenire a mosilor si
stramosilor, a mortiior in general: Sambata Parintilor
dinaintea Lasatului de Sec, cdnd se pomeneau mortii care
si-au aflat sfarsitul in imprejurdri ndprasnice i cei care
n-au avut parte de luminare (Marian, 1898, vol. I, p. 259-
260); Mosii de Iarnd, numiti si Mosii de Carnelegi in
Moldova st Bucovina, Mosii de Piftii in Oltenia si
Muntenia, Sacrilegi si Sacrilegiu Mic in Banat care erau
tinuti tot in sdmbata (ajunul) Lasatului de Sec, cind se
dadeau de pomana alimente, bauturi, vase de baut apa,
piftii, diferite copturi (,,pupi®), fruct alb (branza, lapte),
placinte. Spre deosebire de alte zile dedicate mortilor,
Mosii de Iarnd s1 Mosii de Toamnad, care cad sdmbata
inainte de Sdmedru, erau numiti de popor si Mosii cei Mari
(Marian, 1898, vol. I, p. 260-263). O altd zi dedicata
mortilor era Sdmbata Santoaderului, cand se impartea de
obicei coliva.

Nu sunt probe etnografice ca la Lasatul Secului i in
cele doud saptimani care il incadrcazi s-ar fi facut
sacrificii rituale. Tn schiinb, abunda alimentele rituale pre-
parate in ajunul Lasatului de Sec (oui fierte, piftii, lapte,
branza) si in Sambéta Santoaderului (colécei numiti
»euci”, ,braduleti si mai ales coliva). Traditia crestina
conform céreia coliva a fost inventatd de sfantul Toader
este infirmatd de izvoarele antice, care atestd termenul
»colivd®, cu sensul ce-l poartd si astdzi, inca din timpul
formarii civilizatiei cretane (Buhociu, 1979, p. 74). Cultul
crestin ortodox a preluat coliva din ritualul anterior pre-
crestin, dandu-i semnificatii legate in special de pomenirea
mortilor. Coliva - gréu fiert la care s-a addugat mai tarziu
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miere sau zahdr, miez de nucd - a fost, probabil, forma
arhaicé de sacrificiu a unei zeitati agrare. Modul de prepa-
rare extrem de simplu i importanta ce i se acorda in obice-
iurile familiale §i calendaristice sporesc rolul ritual al
colivei chiar si In raport cu turtele si colacii.

Intre strigatul peste sat din Transilvania la Anul Nou
si la Paste (Joimari sau Sambata Pagtelui) si strigatul peste
sat in Tara Romaneascad practicat la Lasatul Secului nu
existd deosebiri de esentd. Scopul este acelasi: comunica-
rea faptelor rele petrecute de-a lungul anului, intr-un cadru
nocturn §i la o datd calendaristica precizata de traditie,
pentru ca cei vizati sa intre In noul an purificati §i cu sanse
egale de Tmpliniri ca si ceilalti membri ai obstei. Formula
cu care se incheie strigatul peste sat in Maramures: ,,Cele
bune si se adune, cele rele sa se spele* este valabila pentru
multe zone roméanesti unde a fost, atestat obiceiul.

Noaptea Revelion a Lasatului de Sec

Elemente orgiastice pot fi socotite atdt gesturile si
cuvintele licentioase ale mascatilor, cat si jocul si consu-
mul excesiv de mancare si bautura. Tot ce se face la Lasa-
tul Secului este din belsug: se joacad mult ca sd creasca
canepa, se manancad si se bea din abundentd pentru a
suplini astfel severitatea postului si altele. Foarte intere-
santd ni se pare informatia bucovineand conform céreia
veselia si petrecerea se incheia cu consumul oudlor de
giind fierte sau coapte (Marian, 1898, vol. I, p. 265).

In Tara Romaneascd petrecerea nocturna avea loc
duminica seara, in ziua Lasatului de Sec. Petrecerea era
familiala: cei mici veneau la cei mari, copiii la parinti, finii
la nasi. Cei care veneau sa facd Lasatul Secului aduceau
cate un plocon, sarutau mana §i cereau iertare si impéacare
gazdei care era o ruda mai mare sau un nas. In Transilvania
si Banat, petrecerea nocturnd purta, in functie de zona,
nume diferite: Alimori (roata de foc), La Zdpostit (Lasatul
Secului), Priveghi (termen care desemneazd orice
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petrecere nocturna a timpului), Opaif (nume primit de la un
stravechi instrunent de iluminat), Hoddite (nuia cu doua
crengi intre care se indeasa pai §i tulei de porumb, cérora li
se da foc).

In forma sa arhaica, petrecerea era organizatd sub
cerul liber, la lumina focului, de obicei pe un deal sau o
ridicdtura, si prezenta mici variatii calendaristice (saimbata
seara inainte de Lasatul Secului de carne, simbata seara
inainte de Lasatul Secului de branzid, duminicd seara
inainte de inceperea Sdptdménii Albe, duminicd seara
inainte de inceperea Lasatului de Sec) (Marian, 1898, vol.
I, p. 271). Privegheatul la Lasatul Secului nu era mai prejos
ca Revelionul contemporan: ,La Zapostitul de Paste sau la
Lasatul de Branza se face in unul sau mai multe locuri foc,
fiecare partas aducdnd partea sa de lemne, paie etc. Acest
foc se numeste «priveghi»“. Acolo cantd, strigd, joaca si
ureazd sau chiuie poporul adunat din tineri §i batrani
(Marian, 1898, vol. I, p. 272). Priveghiul, numit si
Priveghiul cel Mare (in cursul anului sunt mai multe
priveghiuri, adicd sarbatori nocturne), i se dadea valoare
de An nou. Daca cineva lipsea de la Priveghi, era intrebat
de participanti a doua zi ,,din ce cauzd n-a fost aseara la
priveghi, cd Dumnezeu stie mai trdi-vom péand la alt an*
(Marian, 1898, vol. I, p. 274).

Fiind situat intre solstitiul de iarna si echinoctiul de
primavara, Lasatul Secului era un prilej de sarbatoare a
victoriei luminii asupra intuner:cului. Explozia de bucurie
se exprima in primul rand prin luminatii i aprinderea fo-
curilor. Pentru a reliefa mai bine atmosfera care domnea la
Priveghiul cel Mare, reproducem céateva informatii de te-
ren: ,tinerii iau din focul priveghiului ticiuni aprinsi in
maini si-i intorc pe 1anga sau in jurul corpului, formandu-se
din ticiune sau paiele legate si aprinse pe taciune un cerc
de foc. La_intoarcerea cercului se strigd: Alimori!
Alimori!*; ,,In alte locuri fac din nuiele o roata, sau chiar
iau o roatd de car ori de plug, o invaluie cu paie legate,
paiele le aprind, si asa lasa roata de pe un deal pe coasta la
vale, strigand si Alimori!*; ,,Hodaitele ... se aprind 1n deal,
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purtindu-le in ménd si facadnd cu ele tot felul de figuri,
incat din sat apar ca focuri artificiale” (Marian, 1898, vol.
[, p. 272-274); ,In ziua de Lasatul Secului de Postul
Pastelui, dupa ce a inserat bine, flacaii incep sa faca ilumi-
natii prin sat, leagad de cumpana putului cate o dihonita de
pacura, 1i dau foc si apoi lasa galeata in put, ca astfel diho-
nita aprinsa sa ramana suspendata in aer, unde se consuma‘“
(Marian, 1898, vol. 1, p. 282). Practica confectionarii unui
om din paie si incendierea lui pe cAmp liber (Marian 1898,
vol. I, p. 274) este foarte veche; ea aminteste vremurile
cand innoirea timpului cerea sacrificii umane supuse apoi
incinerarii.

Asemadnator noptii de Anul Nou, la Priveghiul
Lasatului de Sec se efectuau diferite vrdji si farmece, mai
ales pentru aflarea ursitei §i grdbirea casdtoriei. Un
interesant obicei era In Muntenia §i la macedoromani
incercarea norocului copiilor in noul an prin baterea alvitei
(Marian, 1898, vol. I, p. 279-281).

Saptimana Caii lui Sintoader

Partea a doua a ciclului, Saptdmana Caii lui Santoa-
der, cuprindea in special practici de purificare, de potolire
a entuziasmului excesiv din perioada Caslegilor, mai ales
din Saptimana Nebunilor §i noaptea Lasatului de Sec.
Fiind vorba de sfarsitul iernii §i inceputul primaverii, cand
pe oameni ii agteptau activititi economice ce nu puteau fi
amanate, viata trebuia si intre cat mai repede in normal.
Ordinea era adusd cu ajutorul unui temut personaj mitic
romanesc, Santoaderul. Prin practicile ce ii erau dedicate,
domina séptdmana ce-i poartd de altfel numele. Prima si a
doua zi a sdptamanii, Lunea Curatd si Martea Vaselor, erau
dedicate practicilor menite si preintdmpine incélcarea
interdictiilor alimentare ale postului: consumarea anumitor
alimente de post (in special borsul crud, negitit), indcrirea
lui dupd un anumit ritual care va intra in alimentatia
cotidiand, pana la iesirea din Paresimi, spalarea vaselor cu
lesie, schimbarea vaselor de dulce cu cele de post.
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Alungarea spiritului iernii

Curios este obiceiul consemnat numai in sudul tarii,
numit jujeul, goana cdinilor, valarit, datul cdinilor in
tarbaca (Marlan 1898, p. 9). In satele unde se prac‘uca
obiceiul, prima zi dupa Lasatul Secului era dedicatd in
intregime chinuirii §l alungérii cdinilor prin mijloace vio-
lente: ,,Se fac cete de 10-20 de oameni, intrd prin ograzi,
scot cdinii la drum sau 1i infunda prin stramtori, unde cu o
indemnare de admirat pun méana pe ei, 1i apucd si le
inclesteaza falcile, asa ca sd nu mai poata musca. [...] Deci
cdinele prins se pune in franghie i se Invarteste cat permite
franghia. Dupé aceea trag doi ingi de lemne §i franghia
desucindu-se azvarle cdinele ametit”; ,,Ziua aceasta este
destinatd mai mult pentru goana céinilor, in asa chip c4,
daca iesi la marginea satului, sunt tot cete de caini $i, cum
vad vreun om, incep a urla; ei au o presimtire pentru
aceasta zi, §i mai cu seama cdinii cei mai batrani, si din
cauza aceasta in zorile acestei zile ies neprigoniti de
nimeni la tarcdvis, adicd se retrag la camp sau se ascund
prin locuri anevoie de gasit*“ (Marian, 1899, p. 112). Ipo-
teza conform cdreia obiceiul ar reprezenta pedeapsa cai-
nilor pentru neglijenta lor de a nu fi anuntat invadatorii gali
cand s-au apropiat de Capitoliul roman, semnalul fiind dat
de gastele sacre, este o poveste ca multe altele, ale curen-
tului latinist. Explicatia datd de batranii satului are in
vedere nu istoria lumii antice, ci practica curenta: ,,ca sd se
faca mult malai sau mei la vara“.

Pe baza unor argumente etnografice deducem ca
tarbacul céinilor era un obicei specific renovarii timpului.
Lupul, ruda salbatica a céinelui, dupa ce a domnit peste
anotimpul friguros, timp in care romanii i atribuia zeci de
zile pentru implinirea unor practici, era alungat simbolic in
luna februarie, dupa incheierea imperecherii. Frigul si intu-
nericul, aflate sub zodia lupului, trebuiau inlocuite, prin
ceremonii §i ritualuri complexe (alungarea céinilor este
numai un exemplu), cu céldura si lumina, aflate sub zodia
calului. In credintele si legendele romanesti, spre deosebire
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de lup, care apdrea ca un animal devorator al astrilor
(eclipsele solare si lunare, noptile cand Luna nu apare pe
cer), calul transporta carul solar si randuia drumul Soarelui
intre solstitiul de iarnd si cel de vard. Sfintii anotimpului
calduros implicati in scurgerea timpului erau, in interpre-
tarea populara, caldri pe cai: Santoaderul, Sf. Gheorghe, St.
Dumitru. Faptul cd dupd ziua alungarii céinilor, simbol
domestic al lupilor, incepea imediat Saptimana Caii lui
Santoader, este incd un argument in favoarea ipotezei
noastre.

Cucii

Ceremonialul ,,cucilor este incd o datind de prima-
vard cu valente purificatoare atestatd numai in sudul tarii.
Flacdii si barbatii tineri acordau o importantd deosebita
mascérii in cuci. Dificultatile cele mai mari le ridica
confectionarea glugii, ,,lucratd cu multa iscusinta si facuta
dintr-o bucatd de sarica cusuta in forma si marimea unei
traiste de cal, fiind acoperita pe deasupra cu hartie alba sau
coloratd, peste care se fac ceva brodaturi cu diferite feluri
de lanuri. In dreptul nasului se pune un gat de tigva gaurita
ici si colea, iar in dreptul gurii si al ochilor se lasa céte o
mica rasuflatoare. De ambele parti din dreptul urechilor se
fixeaza in sus doud coarne cam de un metru, peste care se
pun alte 3-4 orizontal, forménd astfel un fel de scara. Toate
acestea iau numirea de «coarnele glugii» si sunt acoperite
peste tot cu fulgi si pene, iar in varf se pun 3-4 fulgi de
cocos sau varf de trestie” (Marian, 1898, P 282). Imbracati
in fuste, cu gluga pe cap, cu un bat in mana si cu un clopot
‘mare in spate, cucii alergau in prima dimineatd dupa
Lasatul Secului, uneori in ziua Lasatului de Sec, dupa
copii, fete, femei, oameni pe care 1i atingeau §i adesea 1i
tranteau. Spre mijlocul zilei, luau in mana cate o nuia de
care legau o opincé si urmau alte alergaturi i alte lovituri
la spatele curiosilor. Seara, cucii se adunau §i mergeau din
casa in casd pentru a face cite o hord in curte. Asa se
desfasura acest obicei pe la sférsitul secolului al XIX-lea;
fara prea mari schimbéri poate fi intalnit §i astdzi in satele
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Independenta, Branesti jud. Caldrasi. Scenariul de desfasu-
rare a obiceiului este insotit de numeroase credinte: ,,Cel
ce se face cuc trebuie sa se faca de trei ori sau de noua ori
in noud ani, cici altfel se crede ca murind se va face dia-
vol“. ,,Fulgii luati de la gluga cucului 1i intrebuinteaza
femeile ca sa afume pe cei ce sufera de frica“; ,,Daca omul
sau oricine nu primesc vreo lovitura de la cuci in aceasta
zi, se zice cd acela nu va fi sdnitos peste an“ (Marian,
1898, p. 248). Cucul, straveche pasdre prevestitoare, ates-
tatd si la greci, era dublatd de functia purificatoare. Prin
intermediul mastii, cucul alunga cu zgomotul clopotului
spiritele rele, iar prin atingerea cu opinca sau prin arderea
fulgilor din gluga gonea boala. Masca ar reprezenta, in
totalitatea ei, scurgerea timpului sezonal (cucul) si a
timpului diurn (cocosul).

Scalda rituala

Vinerea Santoaderului era dedicata culegerii radaci-
nilor de iarba mare sau oman pentru a fi pus in scalda fe-
telor. Scoaterea radacinilor se efectua dupa un intreg ritual
care, uneori, se aseména cu ritualul culegerii matragunei;
terenul trebuia sd fie curat, nescormonit de géini iar in
locul radécinii scoase se puneau sare, boabe de grau, faina
(Fochl 1976, p. 312). in noaptea dlnspre vineri spre sam-
bata in Muntenia si alte parti ale tarii tot poporul, mic si
mare, se spila pe cap §i trup cu apid in care se tocau
radacini de iarba mare. Unul din sensurile spalarii rituale a
pdrului in noaptea sau in dimineata zilei de Santoader era
cel de purificare: ,,In muntii Apuseni fetele de la 14 ani in
sus se spald in seara de Santoader pe cap cu lesie din pro-
pivnic sau parlangind (iarbd cu miros pldcut pe care o
poartd nevestele si fetele in sdn §i care miroase numai
primavara, pand incepe cucul a cinta) si iedera; iar dupa ce
s-au spalat isi desfac chica dinainte, care era trasa peste
frunte, i, impreunand-o cu chica dindarat, se piaptidna cu
carare. In semn ca de aici inainte este fatd mare de maritat*
(Marian, 1899, p. 65) Nu este vorba deci de o spilare
obignuitd a parului, ci de una rituald, cu valente purifica-
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toare pentru intreg anul care incepea si se sfarsea la echi-
noctiul de primévara. Aceleasi semnificatii rituale trebuie
sd le fi avut tunsoarea barbatilor si tadierea unei suvite de
par de la fete. Parul, mai ales prin ondulatia sa, simboliza
fuga timpului, iar albirea i caderea lui temporalitatea si
succesiunea varstelor. Modificarea pieptanaturii la fete, ca
de altfel i taierea parului, exprima schimbarea, saltul peste
pragul anului, dar §i peste pragul vérstelor. Schimbarea
pieptanaturii marca la fata din Apuseni implinirea varstei
de 14 ani si introducerea ei in altd categorie de varsta, a
fetelor mari, cu alt statut in comunitétile satesti tradi-
tionale.

In unele zone ale tarii omanul era inlocuit cu o altd
plantd indrégitd de popor, popelnicul (4sarum europaeum
L.). ,Vineri dimineata mergeau fetele la padure dupa frun-
za de popelnic; plecau nespdlate si nemancate. Trebuia
mers de noapte, sd n-o vada giinile, ca nu-i creste parul
sd-1 facd chicd. Se ducea fiecare unde stia ca e popelnic in
padure; il cduta sub zdpada. Sambata dimineata o fierbea si
se spdla cu apa aia pe par; se spalau toate femeile din casa,
fete ori batrane. Cand o culege din padure se zice:

«Popelnice, Popelnice,
Eu li dau pita si oud,
Tu sd-mi dai cositd noud».

Ducea o téra de pita si un ou, si le ldsa acolo de unde
lua ména aia de popelinc. Numai cinci-gase fire daca gasea,
uneori §i cu trei fire venea, citeodatd nu gdsea cid era
zdpada mare®; ,,Cand mergeam in padure dupa popelnic,
duceam o bucétura de pita cu sare si le lasam sub tufa unde
gaseam frunza. Niciodata nu m-am pieptanat in sdptdména
lui Séantoader féra sa-mi spal parul cu frunze de popelnic.
Cénd luam frunza spuneam:

«Popelnice, popelnice,
Eu iti dau pita cu sare,
Tu sd-mi dai cosita mare!»
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Painea si sarea sunt plata frunzei. Cum sa tot iei $i sd
nu dai? Nu se mai face daca nu dai!* (Apolzan, 1983, p.
703). Frunza de popelnic, aseménator rizomului de oman,
avea valoare magicd, cu calitdti neobignuite. Culegerea
frunzelor se efectua, in conditii speciale: fata pleca de
acasa fard sd se spele si s manance, Inainte de ivirea
zorilor, pronunta o formuld prin care se propunea un
schimb simbolic intre lumea vegetala si lumea umana,
intre popelnic §i tdndra care-si dorea ,,cosita mare®, se
facea plata locului pe care a crescut planta cu produse
alimentare prezente In numeroase practici rituale (oul,
sarea, pdinea), urma apoi intoarcerea spre casa si spalatul
ritual. In alte zone etnografice, de pilda in Muscel, fetele
care scormoneau pamantul pentru a gasi rizomi gi radacini
de oman invocau nu puterea plantei, ci a Santoaderului:

,,Joadere, Santoadere,
Da cosita fetelor,
Cat e coada iepelor!*

Insurititul si infartititul

La data cand era sarbatorit Santoaderul se separau nu
numai varstele, ci, de cele mai multe ori, si sexele. Prin-
tr-un ritual complex, numit ,,prinsul Suratelor in Muscel,
Arges, Dambovita, ,,infratitul si insurdtitul® in unele zone
ale Olteniei, ,,insotirea“ in Tara Hategului, ,,prinsul verilor
si varutelor* in sudul Transilvaniei (Moise, 1981, p. 38), se
reallza despartirea copilariei de tinerete.

Insuratitul si infartatitul este un legamant Juveml le-
gat pana la moarte de puberi (sapte-paisprezece ani), pe
alte criterii decat cele de rudenie (prietenie, sex, afinitate
sufleteascd), la Santoader dar si la alte sarbatori, precum
Mosii de Vara, Matcélau, Réapotinul Testelor. Ceremonia,
care are o bogata sinonimie zonala (prinsul Verilor si Varu-
telor, Datul de-a Verisoarele, Insotirea, Matcutatul fetelor,
Mitcalau si altele), se desfasoard cu sau fara martori, in
camp, la fantana, in cimitir, in casd, in jurul unui brad
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impodobit, in gradind, in jurul unui pom care infloreste si
rodeste, pe grupe mici, de doi copii (doua fetite sau doi
baieti), sau pe grupe mari, de 10-20 de copii, fete si baieti
laolalta. Legdmantul cuprinde mai multe momente rituale
si ceremoniale: pronuntarea cu voce tare a juramantului,
schimbul colacului si al altor obiecte cu valoare simbolica,
de obicei o oala sau o strachind din lut, imbratisarea fra-
teascd, ospatul care constd in mancarea alimentelor rituale
(colaci, grau fiert), joaca sau zbenguiala copiilor. Ceremo-
nia se repetd, In unele zone etnografice, anual, la aceeasi
data, pana la intrarea in joc a fetelor si béietilor. Persoanele
legate veri, vérute, surate, frati de cruce etc. se intdlneau
anual, dupa casatorie, de obicei la sdrbatoarea cand s-au
insurdtit sau infartatit. Dupa incheierea solemna a lega-
mantului copii $i apoi oamenii, tineri §i batrani, 1si spun,
pana la moarte, suratd, vere, fartate, soala (verigoard) si se
comporta unul fatd de altul ca adevarati frati si surori: se
sfatuiesc in cele mai intime §i grele probleme ivite 1n viata,
isi impartasesc tainele, nu se casétoresc cu sora sau fratele
suratei sau fartatelui, se ajutd si se apara reciproc pana la
sacrificiul suprem etc. La moartea suratei sau fértatelui,
sora sau fratele de legamant purta doliu si, local, implinea
un ritual de dezlegare, asemanator oamenilor lunatici
(Ghinoiu, 2001, p. 96).

Incuratul cailor

In unele sate din sudul térii avea loc obiceiul aler-
garii sau incurdrii cailor cu dublu rol: ritual §i practic.
Indiferent dacd se organizau intreceri intre calaretii flacai
sau caii erau lasati singuri ,,sa se Incure® in vatra sau mosia
satului, gonirea cailor avea drept scop alungarea, in ultima
zi a ciclului de innoire a timpului calendaristic, a spiritelor
rele cuibdrite in timpul iernii. Obiceiul avea insd §i un
caracter practic: cu acest prilej obstea putea sa aprecieze
“vrednicia feciorilor dupd modul cum au scos caii din iarna.
In societatea arhaica roméneasca erau zile de examen atat
pentru harnicia fetelor, cat si a baietilor.
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Dupa perioada carnavalului, dar mai ales dupa
Saptdmana Nebunilor, cdnd erau admise libertdti
neintdlnite in cursul anului, de pilda sarutatul fetelor si
nevestelor pe ulite de catre ,maimusi®, se impunea cu
necesitate aducerea linistii §i orientarea tuturor energiilor
spre activitati cu caracter practic. Cine altul putea s faca
adevaratd ordine decat Santoaderul cu caii sdi? Acestia
instituiau un control sever asupra tineretului, mai ales asu-
pra fetelor, carora le interziceau tinerea sezatorilor. Lasatul
serii trebuia sd prinda toate fetele acasa, iar intalnirile cu
bdietii erau excluse. O frica de nedescris seménau aceste
intruchipari cabaline serbate de popor cu mai mare sfin-
tenie decat eroul cdlare, recunoscut de bisericd, Sf.
Gheorghe. Pedepsele erau foarte aspre: ,, ... dacé vreo fata
mare necinsteste prin vreun lucru femeiesc nepotrivit ziua
aceasta, atunci Santoader trimite pe caii sdi, care, prefacuti
in cei mai voinici §i mai frumosi feciori, o pandesc si, sub
pretext ca vor s-o petreacd la joc, o rdpesc ... Din cauza
aceasta apoi nici o fatd mare nu paraseste bucuroasa casa
in ziua Santoader; (Marlan 1899, p. 38); ,In decursul
Santoaderilor nu numai cd nu e blne de a coase si de a
toarce, dar nici mdcar a-gi petrece ori a merge in sezatoare
nu este iertat, caci vin caii lui Santoader si taie capul tutu-
ror ce s-ar afla in sezdtoare ori la alta petrecere® (Marian,
1899, p. 44).

Ca sdrbatoare echinoctiald, moment-cheie in calculul
timpului calendaristic si al sarbatorilor, Santoaderul randu-
ieste nu numai Soarele, ci si distanta si locul sarbatorilor de
primavara: ,,de la Baba Dochia, cea mai stragnica dintre
babe, sunt noua zile pana la Santoader, si de la Santoader
sunt noud zile pana la Alexa si de la Alexa noua zile pana
la Bunavestire* (Marian, 1899, p. 36); ,,Santoaderul vine
intotdeauna infocat si calduros ca un Fat-Frumos, iar Baba
Dochia plouatd si morocdnoasa ca o babd* (Marian, 1899,
p. 34). In Tara Almajului se credea cé Rusaliile, erau rupte
din Santoaderi. Atat saptamana Rusaliilor cét i séptdména
Santoaderilor tineau opt zile, iar personajele mitologice
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(feminine in primul caz, masculine 1n al doilea) pedepseau
oamenii intr-un mod asemandator: ,luatul din Santoader*
sau ,,Jovitul din Santoader* sadeau aceeasi teama ca ,,luatul
din Rusalii“ (Petrovici, 1935, p. 43). Sunt unele indicii ca
jocul Calusarilor a fost transferat de la Santoader, care era
sarbatorit la echinoctiul de primavaré, la Rusalii.

Santoaderul si Sangiorzul, desi se afla la oarecare
distantd calendaristicd, prezintd unele asemandri: apar
intotdeauna calari pe cai; Santoaderul omoara, uneori, un
sarpe naprasnic (Fochi, 1976, p. 316), scena obignuita pusa
in iconografia crestind pe seama Sfantului Gheorghe; sunt
cei mai venerati sfinti ai primaverii. Atitea merite 1 se
puneau in spatele lui Santoader incét i s-a facut loc si in
bisericile crestine, unde apare, uneori, pictat calare pe cal
si omorand balaurul in locul Sf. Gheorghe. Elena Niculita-
Voronca scria ca insusi preotul manastirii Sucevita i-a spus
ci in pridvor, in partea dreapta, este zugravit Santoaderul
calare pe cal omorand balaurul si scdpand fata imparatului
(Niculita-Voronca, 1903, p. 757).



DOCHIA

Sunt argumente convingdtoare ca locul obiceiurilor
din cele doud sdptamani care incadreazd Lasatul Secului
era la echinoctiul de primévara i numai calculul pascal
le-a desprins de acolo si le-a mutat inainte de 21 martie.
Dar, paralel cu acest ciclu de sarbatori mobile, a functionat
ciclul de sérbatori cu data fixa, care incepea la Dochia (1
martie) si se incheia in ziua echinoctiului de primavara din
calendarul iulian, la Méacinici (9 martie).

Ciclul incepea la 1 martie, cand biserica crestina sar-
batoreste pe mucenita Eudochia care, in greceste, inseam-
né ,.binevoitoarea®“. Din mineiul pe luna martie reiese ca
Eudochia, originara din Heliopolis, si-a petrecut tineretea
in desfrau. A fost botezatad de episcopul Teodot, s-a pociit,
iar pentru unele presupuse minuni i inspiratia de a imparti
o frumoasa avere la sdraci a fost trecutd printre sfinti.
Dochia carpaticé nu este, dupa atributiile sale in calendarul
popular, un personaj crestin, ci unul precrestin, care a pre-
luat de la Eudochia crestind numai numele i data de sarba-
torire, 1 martie. Poporul nu-i spune sfantd sau mucenita, ci
pur si simplu Dochia, o baba cloanti, urata, rea, care isi
pune nora la mari incercdri, are un limbaj licentios etc.
Considerand probabil, cd ocupa un loc nemeritat in calen-
dar, poporul i-a pus in spate nu numai 9 sau 12 cojoace, ci
si zilele friguroase de la inceputul lunii martie, ca si
necazurile oamenilor pentru prelungirea iernii. Si totusi,
Babei Dochia i se fiacea o mare favoare: este sarbatorita la
inceputul sezonului invierii naturii, primavara, alaturi de o
intreagd generatie de personaje calendaristice tinere
(Sangiorz, Santoader, Dragobete si altele). Pe baza infor-
matiilor etnografice si folclorice se poate afirma cd Dochia
este o0 zeitate feminind sezonierd care moare §i renaste
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anual. Zilele urcusului, echivalente cu numarul cojoacelor
purtate in spate, formau ciclul de renovare rituald a tim-
pului, iar moartea ei in ziua echinoctiului de primavara (9
martie in calendarul iulian) simboliza moartea anului vechi
si renagterea anului nou.

Legendele Dochiei ne introduc in atmosfera speci-
fica a unui sat romanesc cu economie pastorald. Nelipsitele
tensiuni si conflicte care domina relatia nora-soacra in fol-
clorul roménesc sunt revalorizate cu ingeniozitate pentru
redarea opozitiei timp vechi - timp nou. Conform legen-
delor, la sfarsitul lunii februarie Baba Dochia isi trimite
nora la padure sa culeaga fragi. Tandra nevastd primeste
ajutor de la un mos care o sfatuieste sa mearga intr-o
valcea aproplata sa culeaga fragi copti, $1 cand ajunge
acasd, sa-1 ceara Dochiei brdnzd de capra. Vazand fragii
copti, Dochia crede c@ a venit vara si, ca urmare, poate sa
urce cu oile (caprele) la munte. imbraci totusi 9 cojoace,
in unele variante 12, si porneste la drum. Dar, cum pleaci
de acasd, Incepe o ploaie care nu inceteaza 9 zile si 9 nopti.
Ingreunandu-i-se cojoacele in spate, Dochia le dezbraca
unul céte unul, pana rdméne in cdmasa (ie). In alte legende
Dochia dezbraca cojoacele din cauza unei calduri toride. In
a noua sau a doudsprezecea zi de urcus, lasandu-se un ger
puternic, baba si caprele ingheata si devin stane de piatra.

In alte legende, Dochia 1si trimite nora la rau sa spele
lana: pe cea alba s-o faca neagra, iar pe cea neagra s-o faca
alba. Nevasta trece proba cu ajutorul aceluiasi mos. Ca sa
se convingd cd a venit intr-adevar primavara, Dochia o
trimite si in padure ca sa-i aduca fragi copti. Indiferent de
variantd, Dochia moare inghetatd langa oile sau caprele
sale, iar trupurile lor, transformate in stane de piatra numite
si ,oameni de piatra®, s-ar vedea in diferite locuri din
Carpatii Orientali §i Meridionali: Ceahlau, Vama Buzaului,
Caraiman, Izvorul Raului Doamnei, Semenic (Fochi, 1976,
p. 223-29). Pentru a o rapune pe Dochia, Martie impru-
muta citeva zile friguroase de la fratele sau Februarie, zile
pe care acesta refuza sa i le mai dea inapoi. Din acest mo-
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tiv, zilele friguroase din luna martie ar reprezenta disputa
violenta pentru zilele imprumutate.

Probele cerute de Dochia si implinite de nora sa cu
ajutorul unor forte miraculoase sunt nefiresti pentru peisa-
jul climatic roménesc: coacerea fragilor si schimbarea
iernii (lana neagrd) cu vara (lana alba) la inceputul lunii
martie. Zilele urcusului, echivalente cu numarul cojoa-
celor, reprezintd durata ciclului de renovare a timpului, iar
moartea Dochiei in ziua echinoctiului simbolizeazd moar-
tea Anului vechi.

Dragobete, fiul Dochiei, zeu al dragostei pe
plaiurile romanesti

Opozitia Dochiei (anul vechi) este nora sa, tot un
personaj feminin care apare, in unele legende, este sotia lui
Dragobete, (Dragomir, Iovan) (Marian, 1899, p. 95-130).
Dragobete, numit si Cap de Primavara, era sarbétorit, in
functie de zona etnograficd, in una din zilele de la sfarsitul
lunii februarie si inceputul lunii martie. Dupa legenda, el
este fiul Babei Dochia si reprezintd, in opozitie cu aceasta,
principiul pozitiv. Dragobetele, purtitorul dragostei si al
bunei dispozitii pastreaza unele atributii ale zeului dragos-
tei, Cupidon. El este sdrbatorit in ziua imperecherii pasari-
lor care se strang 1n stoluri, ciripesc §i incep sd-si constru-
iasca cuiburile. De aceea, fetele §i baietii asteptau cu
nerdbdarea si sdrbatoreau Dragobetele pentru a fi si ei
indréagostiti tot anul. In aceasta zi, considerata, local, prima
zi de primavara, fetele si baietii se adunau in grupuri si
ieseau haulind si chiuind in cdmp, de unde adunau viorele
si tamdioare. La Sanziene culegeau alte doua flori, roji (un
fel de trandafir sélbatic) si oglici (flori mici galbene), nu-
mite surioarele viorelelor i tdmaioarelor, le faceau bu-
chete si le slobozeau pe apa. Traditia sustine cd impreu-
narea florilor surori, vitregite de natura sa nu se intlneasca
niciodatd, echivala cu o faptd buna, reprezentand jumatate
de sarindar (,,Sezatoarea“, XII, 1904).
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Dragobete este un zeu tanar al Panteonului autohton
cu data fixa de celebrare in acelasi sat, dar variabila de la
zond la zona (24 si1 28 februarie; 1 §1 25 martie), patron al
dragostei si bunei dispozitii pe plaiurile romanesti. In unele
traditii este numit Cap de Primavara, Cap de Vara, fiu al
Babei Dochia si cumnat cu eroul vegetational Lazarica.
Dragobete este identificat cu Cupidon, zeul dragostei in
mitologia romana, si cu Eros, zeul iubirii in mitologia
greacd (Muntenia, Dobrogea, Oltenia, Transilvania). Se
crede ca la ziua lui pdsarile nemigratoare se strang in sto-
luri, ciripesc, se Imperecheaza si incep sa-si construiasca
cuiburile. Pasarile neimperecheate in aceasta zi ramaneau
stinghere si fara pui pand la Dragobetele din anul viitor.
Asemandtor pasarilor, fetele si baietii trebuiau sa se intal-
neascd pentru a fi Indragostiti pe parcursul intregului an.
Pretutindeni se auzea zicala: Dragobetele sarutd fetele/
Dacé timpul era favorabil, fetele i feciorii se adunau in
cete si ieseau la padure haulind si chiuind pentru a culege
primele flori ale primaverii. Din zapada netopitd pana la
Dragobete fetele si nevestele tinere 1si faceau rezerve de
apa cu care se spalau in anumite zile ale anului, pentru
pastrarea frumusetii (Muntenia, Oltenia, Dobrogea,
Transilvania).

Dragostea curatd a tinerilor, asociata de romani cu
ciripitul si imperecherea pasarilor de padure, este puséd sub
protectia unei indragite reprezentari mitice, Dragobetele.
El este identificat si cu o altd reprezentare mitica a Panteo-
nului roméanesc, Navalnicul, fecior frumos care ia mintile
fetelor si nevestelor tinere, motiv pentru care a fost meta-
morfozat de Maica Domnului in planta de dragoste care ii
poartd numele (o specie de ferigd). Celebrarea lui
Dragobete este prefatatd de o alta zi indragita de tineri,
Vlasie. Sfantul mucenic Vlasie (11 febr.) din calendarul
ortodox a devenit In Calendarul popular protector al pasa-
rilor de padure si al femeilor gravide. De ziua lui s-ar
intoarce pasarile migratoare, li s-ar deschide ciocul si ar in-
cepe a canta. Peste doud sdaptamani, la Dragobete, se strang

229



in stoluri, ciripesc, se imperecheaza si incep sad-si con-
struiasca cuiburile in care isi vor creste puii. De frica sa nu
ciricdie ca pasdrile, nimeni nu lucra in ziua de Dragobete.
Din pacate, aceastd frumoasa zi a dragostei, nascutd pe
pamant romanesc, inca vie in satele oltenesti, intim legata
de ritmurile naturii (infloritul florilor de primévara,
imperecherea pasarilor) se incearca a fi inlocuitd de Sf.
Valentin, sdrbatoare de import, aparuta de cativa ani pe tro-
tuarele si pietele publice ale oraselor.

Zilele Babei Dochia

Moartea Dochiei in ziua de 9 martie se considera
hotar intre anotimpul friguros si cel calduros. Vremea in
luna martie este insd foarte capricioasa, iar trecerea de la
un anotimp la altul se realizeaza, de obicei, nu intr-o
singurd zi, ci Intr-o perioada mai mare de timp. Din acest
motiv poporul a incercat s umple zilele friguroase care ur-
mau dupd 9 martie cu asa numitele zile ,,imprumutate*:
Ziva Strutului, Ziva Mierlei, Ziua Cocostarcului, Ziua
Ciocérliei, Ziua Cucului, Ziua Randunelelor, Ziua
Omatului, Ziua Mieilor, Ziua Berzelor (Marian, 1899, p.
134). Zile imprumutate este o denumire generica a timpu-
lui schimbétor, cu ninsoare, lapovitd si vant care urmeaza
dupi 9 martie. Acestea sunt dedicate pasirilor de padure,
in special celor migratoare (Ziua Berzei, Ziua Mierlei, Ziua
Sturzului, iua Cucului), mieilor care se nasc in aceasta
perioadé a anului (Ziuva Mieilor). Adesea, aceste zile
primesc determinativul ,,zipada“: Zapada berzelor Zapada
Mieilor, Zapada Randunelelor etc. In raport cu conditiile
meteorologice, numaérul zilele imprumutate difera de la an
la an (Muntenia, Moldova, Bucovina). In unele zone ale
tarii se considera c4, dupa incheierea Zilelor Babelor, ar
urma alte noua zile, Zilele Mosilor, ceva mai calduroase,
intre 10 si 17 martie (Alexi) sau pana la Blagovestenie, 25
martie.
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Bunavestire sau Blagovestenia este ziua cand Bise-
rica crestind praznuieste vestea adusa Fecioarei Maria de
Arhanghelul Gavril ca va naste Fiul fard inaintasi, lisus
Hristos. Sarbatoarea, situatd in imediata apropiere a echi-
noctiului de primavard, cand sosesc randunelele si incepe
cucul a canta este numitd in Calendarul popular §i Ziua
cucului. La Blagovestenie se efectuau multe acte de purifi-
care a spatiului, de alungare a serpilor de pe langa casa, a
insectelor si omizilor din livezi: afumarea cu tdmaie si
carpe arse a cladirilor, curtilor, oamenilor si vitelor
(Transilvania, Banat); producerea zgomotelor de care sa se
sperie fortele malefice prin tragerea unui clopotel legat de
picior (Transilvania) sau lovirea fiarelor (Banat); aprin-
derea focurilor in gradini si livezi; scoaterea din lazi a
straielor si tesaturilor la aerisit. Fertilitatea in noul an era
invocatd prin stropitul radacinii prunilor cu tuicad si
amenintarea cu securea a pomilor fructiferi cd vor fi téiati
daca nu rodesc (Banat Transilvania). In alte zone ziua de
Blagovestenie era Insa considerata neprielnica pentru rodul
pasdrilor, animalelor si plantelor: nu se puneau clostile sau
se credea cé din ouile ouate 1n aceasta zi nu ies pui; vacile
nu se ,goneau“; nu se semdna porumbul (Moldova,
Bucovina). Blagovestenia era un timp favorabil pentru
aflarea norocului si rodului pomilor fructiferi, pentru
previziuni meteorologice. Femeile strangeau apa provenita
din neaua topitd pentru a fi folositd in practicile de
medicind §i cosmeticd populard. Importanta sarbatorii este
subliniata de sacrificiul pestelui care se ménanca, indife-
rent dacd ziua de 25 martie este de post sau de dulce.

Repartizarea celor 9 sau 12 zile ,,cosmogonice* ale
Babei Dochia (1-9 sau 1-12 martie) pe persoanele de sex
feminin dintr-o colectivitate (familie, vecinatate, serviciu)
pentru a afla, pe principiul Similia similibus, cum le va fi
firea de-a lungul anului este cunoscutd sub numele de
Pusul Babelor. Criteriul cel mai obisnuit pentru impértirea
zilelor este varsta participantelor. Firea si sufletul persoa-
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nei se aprecia in raport cu vremea din ziua aleasa: insorita
sau intunecoasd, frumoasa sau urata (Muntenia).

Materialul etnografic prezentat contine o mare nedu-
merire: este Dochia o reprezentare mitica bipolara, asema-
ndtoare zeului lanus, sau cele doud forte ale naturii, iarna
si vara, aflate in permanentd opozitie, imbraca relatia soa-
cra-nora? In al doilea caz Baba Dochia ar reprezenta ano-
timpul vechi (anul vechi), iarna, in timp ce nora sa ar
simboliza anotimpul nou, vara. O luptéd nedecisa se da intre
aceste forte pand la 9 sau 12 martic: cand e frig, ger, viscol,
invinge iarna; cand e cald, soare, invinge vara. In final,
dupd moartea Dochiei la 9 martie, vara iese triumfatoare.
Intr-adevar, dupa echinoctiul de primivard ziua creste
neincetat pana la solstitiul de vari.

Daca ar fi sa dam crezare ipotezei, acceptata de unii
cercetdtori ca geto-dacii au avut o zeitate feminind, mama
bund a pamantului si sotia lui Zamolxis, al carui nume s-a
pierdut in vremuri, atunci Baba Dochia ar fi mama vitrega
a pamantului despre care se vorbeste intr-o legenda buco-
vineand. Asemanarea dintre mama vitrega a pamantului si
Dochia este evidentd: prima scoate brandusa afard in luna
martie cand e frig i vreme rea, spunandu-i: ,,Du-te, du-te,
afard, ce gezi, c-amu 1i cald, e soare®, a doua isi trimite
nora in padure dupa fragi sau la riu sa spele lana pe timp
de iarna. ,Mama buna“ si ,,Mama rea“ reprezinta unul si
acelasi personaj mitologic, aflat la varste diferite ale anu-
lui.

Spre deosebire de Mos Criciun, Baba Dochia este o
reprezentarg mitica lunard, echinoctiald si maternd. Deter-
minativele de ,,mos“ si ,,baba“ precizeaza ca cele doua
zeitdtl au ajuns la batranete, la pragul mortii si al renagterii
anuale. Prin intermediul riturilor si al ceremoniilor, acestea
devin ceea ce au fost cu 365 de zile in urma: copii §i apoi
tineri, maturi si din nou mos si baba. Schimbarile sezoniere
ale naturii (infrunzitul si desfrunzitul copacilor, incoltitul
si infloritul plantelor, coacerea semintelor etc.) erau ase-
muite cu varstele omului §i puse pe seama unor zeitdti
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care-si petreceau viata cu iuteala fulgerului in schimbul
marelui avantaj al renasterii anuale. Plantele si animalele
(natura 1n totalitatea ei) aveau patroni paterni (Santoaderul,
Lazarelul, Sangiorzul, Santilie, Sdmedru, Nicoara, Ajun,
Craciun) si materni (Dragaicele sau Séanzienele, Maica
Precesta, Paraschiva, Dochia). Cele doua perechi de repre-
zentari mitice roménesti, una dominatd de Zeita mama,
Dochia, si alta de zeul Tata, Craciun deschideau anul solar
(Craciunul) si anul lunar (Dochia). In cel de al doilea caz,
Dochia s-ar numi Dréagaica la imparguirea §i coacerea
graului (24 iunie); Santamarie la semanatul si incoltitul
graului (8 septembrie); Vinerea Mare la imperecherea oilor
(14 octombrie); Stretenie la fatatul ursilor (2 februarie)
s.a.m.d. Existd argumente plauzibile cd Dochia si alte
reprezentari mitice feminine ale Calendarului popular sunt
de origine lunara. De altfel, scenariul ritual al renovarii
timpului la echinoctiul de primavara dura 9 zile, cifrda de
origine lunara.

Martisorul, funie a anului

Martisorul, incepea sa fie purtat, dupa unele traditii,
nu la 1 martie, ci la aparitia pe cer a Lunii Noi in timpul
lunii martie. Numele oficial al lunii martie a influentat, in
ultimele decenii, generalizarea denumirii sdrbétorii care
cade la 1 martie, Martisor, in defavoarea altor denumiri
mai vechi, cum ar fi Dochia, Dragobete. Martisor se nu-
meste insd si cadoul facut de 1 martie. In ceea ce priveste
modul de confectionare, martisorul tine de traditia
Dochiei. Acesta este facut din doud fire colorate si rasu-
cite, simbolizand iarna §i vara, de care se agita o moneda
de aur, argint sau din alt metal. Dupa unele informatii
ctnografice, in vechime snurul se impletea din 1ana alba si
ncagra, fara sa mai fie innobilat cu monede sau, in condi-
(ille contemporane, cu obiecte artizanale. $nurul repre-
senta ,,funia anului“ care impletea zilele celor doud ano-
timpuri de baza, iarna §i vara. Toate traditiile despre
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Dochia intaresc ideea cd romanii au avut un an structurat
pe eterna opozitie a contrariilor: lumind - Intuneric, vara -
iarna, cald - frig, fertilitate — sterilitate, viatd — moarte. In
legendele Dochiei sunt amintite, aproape fara exceptie,
vara si iarna. De altfel, simbolul anotimpului cald erau
fragii care se coc vara §i nu primévara.

Dupa traditie, martisorul se purta la méina si nu era
un atribut sau un privilegiu exclusiv al fetelor si nevestelor.
Acesta a fost un obiect ritual, care a devenit spre vremurile
noastre obiect de podoaba purtat la gat sau in piept, fara sa
mai pastreze semnificatia initiald. Unele informatii etno-
grafice sustin cd momentul cdnd martisorul se purta legat
la ména sau agétat la gt era decis de aparitia pe cer a Lunii
Noi, in cursul lunii martie (Fochi, 1976, p. 198). Alaturi de
semnificatia calendaristica amintitd mai sus, martigorul era
facut cadou si pentru asigurarea sanatdtii, belsugului si
pastrarea frumusetii de-a lungul anului. Durata purtarii
martisorului varia in functie de zona etnografica: pana la
Micinici (9 martie), Armindeni (1 mai), Florii sau péna la
infloritul pomilor fructiferi, a vitei de vie, a méacesilor, a
trandafirilor.



MACINICII

Ziua de Mécinici pastreaza urme rituale ale unui stra-
vechi inceput de An agrar celebrat la echinoctiul de pri-
mavard, 9 martie pe Stil vechi, hotar intre iarna si vara,
intre zilele aprige ale Dochiei si zilele cilduroase ale
Mosilor. In ziua de Mécinici s-au suprapus doud sarbatori
de innoire sezoniera a timpului: ultima zi a Babei Dochia
cand, conform traditiei, moare si se preface in stana de pia-
tra, si prima zi a Mosilor, jertfiti si transformati in cenusa
pe rugul funerar pentru dreapta lor credintd. Obiceiurile
din ziua de Macinici formeaza un scenariu ritual specific
Anului Nou: prepararea alimentelor rituale (Sfinti, Sfinti-
sori, Bradosi); betia rituald atestatd de traditia populara,
care sustine cd e bine sd bei in aceastd zi 40 sau 44 de pa-
hare de vin; Deschiderea Mormintelor si portilor Raiului;
aprinderea Focurilor de Macinici prin curti i gradini, in
fata caselor si in camp; purificarea oamenilor si vitelor prin
stropirea lor cu apa sfintitd; protectia magica a caselor si
anexelor gospoddresti prin inconjurarea lor cu cenusa
provenitd de la Focurile de Macinici; Béatutul Pamantului
cu Maiurile pentru alungarea frigului i scoaterea caldurii;
asteptarea spiritelor mortilor cu scaune §i mese intinse la
Focurile de Macinici; observatii §i previziuni meteorolo-
gice; aflarea norocului in noul an prin preparare Turtei de
Miécinici; credinta cd este un timp extrem de favorabil
pentru prinderea vrdjilor si farmecelor; incheierei Sdmbrei
Plugului; Retezatul Stupilor; taierea primelor corzi de vita
de vie si altele. Scenariul de innoire a timpului agrar este
completat cu acte rituale si obiceiuri efectuate in zilele
cosmogonice care preced Macinicii, Zilele Babei, sau care
il urmeaza, Zilele Mosilor. Sarbatoarea este cunoscuta, sub
diferite denumiri zonale, pretutindeni in Romaénia.
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Micinici se numesc i spiritele mosilor si stramosilor
celebrate in ziua de 9 martie, inceput de An agrar. Sarba-
toarea din Calendarul popular corespunde, ca data
calendaristica si, partial, ca semnificatie, cu cei 40 de Sfinti
Mucenici din calendarul bisericesc, jertfiti pentru credinta
lor in cetatea Sevastiei. Jertfele si sacrificiile umane savar-
site in vremurile preistorice in ziua Anului Nou sunt amin-
tite astazi de formele antropomorfe ale aluatului fiert sau
copt in ziua de Macinici §1 mancat sacramental.

Figurile antropomorfe sau geomorfe (sacrificate in
ziua de 9 martie, vechi inceput de An Agrar, preparate din
aluat in forma de opt (8) sau cerc, fierte in apa indulcita cu
miere §i cu adaos de miez de nucd, mancate sacramental la
Macinici. Forma cifrei opt, reprezentare plasticd a zeului
indo-european antropomorf si a colaceilor, reprezentare a
zeitei geomorfe neolitice, sunt supravietuiri ale jertfelor
umane, substitute divin<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>