Sarbatoarea - ca joc
Conf.r Univ. Dr. Delia Suiogan
Universitatea de Nord Baia Mare

Orice sdrbatoare devenea identicd in mentalitatea omului
traditional cu participarea la un act de intemeiere a Sinelui. Acest tip
de actiune implica gisirea unui Centru §i era pusd sub semnul
,jocului”.

in timpul sacru al sarbatorilor, omul culturilor de tip primitiv si
tradifional apare in ipostaza spectatorului de teatru. El nu doar asisti la
spectacolul ce i1 se desfagoara in fatd, ci participd la acesta prin
interpretare. Evenimentele sunt cele care vor stabili o relafie continua
intre realitate §i conceptii, idei. Prin interpretare, individul devine
actor. Jocul este cel care a facut posibild realizarea identitatii dintre
concret §i abstract, ,.in istoria culturii, jocul se interfereaza cu toate
formele activitdfii umane. El corespunde unor necesitati multiple ale
individului si societatii”

Jocul trebuie privit ca un mod distinct de a exista in lume,
subliniaza Ivan Evseev. La nivelul societagilor traditionale, el
presupune repetarea unui ,Scenariu” cu caracter exemplar, iar, prin
aceasta, imitarea unui model. Comportamentul ludic nu are nimic
gratuit in el, mai mult chiar, (doar) prin intermediul jocului se poate
ajunge la descifrarea unui mister si, astfel, individul devine
contemporan cu modelul insusi. Jocul devine, asadar, o experienta a
sacrului.

Imaginarul ludic este cel care ne demonstreaza cel mai bine ca
avem de-a face la nivelul acestor rituri cu o atitudine magica fata de
lume, imitarea/repetarea modelelor unor actiuni de la cele mai
simbolice, pana la cele de ordin pur practic avand rolul de ,largire a
lumii cosmotice, de desfiintare a limitelor ce separd viata si moartea,
existen{a si postexisten{a, imanenta i transcendenta, lumea vizibila si
lumea invizibila.™

Actiunea umand din timpul jocului este exemplard si
normativa, el avand rolul de a (re)stabili o legdturd permanenta intre
toate nivele spatiale si temporale. Jocul are, deci, si o functie de
mediere - el regleazd comportamentul uman prin repetarea
evenimentului primordial - asigurand (re)instaurarea omului in realul

! Ivan Evseev, Jocurile traditionale de copii. Editura Excelsior, 1994, p. 15
? Ivan Evseev, op.cit., p. 21
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semnificativ. Prin joc, omul se conformeaza unei ordini cosmice, ceea
ce permite men{inerea durabilitafii lumii.

Majoritatea cercetatorilor culturii ca totalitate au ajuns la
concluzia lui J. Huizinga, ,,sentimentul cd omul face parte din cosmos
isi gdseste prima sa expresie, cea mai inaltd, cu adevirat sacra, in
forma si in functia jocului, care este o calitate autonoma. in joc se
adaugi treptat semnificatia unui act sacru.”'

In si prin joc, individul uman ia contact direct sau indirect cu
realitatea transumand, relatia pusa in discutie permitind explicarea
propriei existente. Mircea Eliade vorbea despre o obsesie a realului,
specifica primitivului §i gandirii traditionale, care std, de fapt, la baza
tuturor actelor ritualice, dar i la cea a schemelor mitologice.

Cea mai importantd trasaturd, devenitd functie, a jocului este
ordinea: ,,jocul creeaza ordine, este ordine. in lumea imperfecta si in
viata haoticd, jocul reprezintdi o desfasurare temporard limitata.
Ordinea pe care o impune jocul este absoluta”.”

Jocul va trebui privit, deci, ca parte a unui sistem care are ca
scop ultim repetarea Cosmogoniei, intrdnd in seria foarte largad a
scenariilor initieri1t (dupa formula lui M. Eliade). Intrarea in joc
presupune asumarea conditiei celui care vrea sa-si depdseasca conditia
umana, pentru ci trecerea spre starea supra-umand nu se poate realiza
decét prin acceptarea unui sistem complex de conditionari. Verbul ,,a
crede” are un rol foarte important in definirea tipului de asumare
specificd mentalitatii tradiionale. Revenim asupra ideii cd asumarea
nu presupune doar participarea la joc, implicit la actiunea sacra
primordiald, ci o integrare totald in ritmul jocului, ceea ce presupune
trairea actiunii respective ca pe o formd a realului absolut. Sub
influenta initierii, ,,Jumea sociald se dezviluie ca o reprezentatie (...)
practicile nu sunt decat roluri de teatru™.’

Modul de punere in scend a unei ceremonii colective este
foarte important pentru ca el nu vizeaza spectacolul sau spectacularul
in sine, ci se doreste fie neutralizarea, fie reactivarea unor forte, a unor
actiuni iar actiunea are drept scop imediat ordonarea gandurilor, a
actiunilor ,,spectatorilor”.

Acest lucru este facut posibil doar de acea coerenta interna
specificd unei actiuni sacre.

' Johan Huizinga, Homo Ludens, Humanitas, 2002, p. 58
2 Johan Huizinga, op.cit., p. 49
3 Pierre Bourdieu, Simpul practic, Institutul European, 2000, p.81
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Vorbim, impreund cu P. Bourdieu, despre o -eficacitate
simbolicd a jocului. ,,Procesul care este achizitie, mimesis (sau
mimetism) practic (...) nu are nimic dintr-o imitatie ce presupune
efortul constient pentru reproducerea unui act, a unui cuvant sau a
unui obiect explicit constituit ca model. /.../ Corpul crede in ceea ce
joacad. El nu reprezintd ceea ce joacd, el nu memoreaza trecutul, el
actioneaza trecutul, si astfel anulandu-I ca atare, il retraieste”.’

In directa relatie cu conceptul de joc vom pune pe cele de
sdrbatoare si de masci. Vom observa ci ele au o mare semnificatie in
incercarea de descoperire a sensului ultim al riturilor de trecere.
Sarbatoarea permite acea comuniune periodica dintre om si Totalitate.

Mircea Eliade considera sdrbatoarea, in lucrarea sa Sacrul si
profanul, o regenerare a fiintei prin regenerarea timpului, ,,0
sarbatoare se desfasoara intotdeauna in Timpul originii /.../ sarbatorile
redau dimensiunea sacrd a existentei, amintind cum anume zeii sau
Strdmosii mitici au facut omul §i l-au impdrtdsit comportamentele
sociale i muncile practice. /.../ Este vorba de fapt de o vesnica
intoarcere in illo tempore, intr-un trecut care este «mitic» §i nu are
nimic istoric™.

Nasterea, nunta, inmormantarea, colindatul, semanatul, culesul
etc. sunt sarbatori ale fiintei ca individualitate, dar si ale fiintei ca
aparfinand unei colectivitdfi (de Aici sau/si de Dincolo), o
demonstreaza complexitatea ritualurilor ce insotesc aceste momente,
ce primesc atributele momentelor-nod, momente ce fac posibild
oprirea timpului istoric, un timp cantitativ, si intrarea in timpul mitic,
un timp calitativ.

Toate comportamentele ritualice, magice si religioase in
acelasi timp, 1i oferd individului uman posibilitatea de a trdi in acea
lume deschisd, cum o numea Mircea Eliade in studiile sale asupra
sacrului, o lume a echilibrului total.

»Viata festivd este viata prin excelenta, viata exemplard care
da sens vietii cotidiene. Ceremonia se prezintd, din acest punct de
vedere, ca un stil de viatd. Comportamentul sdrbatoresc este un
comportament ritual, definit printr-un cod al traditiilor foarte precis™,
sustine s1 Georges Gusdorf.

Dacd vom analiza corect confinutul tuturor acestor acte de
ritual si ceremonial vom observa ca sensul lor este legat nemijlocit de

! Pierre Bourdieu, op.cit., p. 116
> Mircea Eliade, Sacrul §i profanul, Humanitas, 1995, pp. 75, 79
* Georges Gusdorf, Mit 5i metafizica, Amarcord, 1996, p. 74
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un scop, iar acesta impune o schema de actiune, ca orice sarbatoare.
Schema este alcdtuitd dintr-un sistem de semne cu ajutorul carora
individul uman, ca parte a unei colectivitati, isi simbolizeaza
credintele, conceptiile despre lume. ,,in cadrul sarbatorii, in societatile
primitive, continutul ideatic era cuprins in mit, iar ritualul era forma
sensibila de transpunere plastica, afirma V. Golban, care continua: /.../
In aceasta postura sarbatoarea nu este doar o prezentare, o imitare, o
punere in scend a unor subiecte transferate din mituri, legende s1 fapte
exemplare, ci ea recreeaza, actualizeaza si consacrd o anume realitate
dupa un plan cilduzit de perene valori umane”.’

Participarea la joc si la sarbatoare nu are, deci, un caracter total

nemotivat, ea presupune un anumit grad de constientizare a actului In
sine iar acest lucru este evident, credem, mai ales in faptul ca incd este
vie in mintea oamenilor ideea de initiere, simtita ca functie principala,
mai ales la nivelul riturilor propriu-zise ale trecerii.
Constientizarea, fie ea si partiala, 1i oferd accesul liber la vocabularul
sacru, prin intermediul caruia toate actiunile sale vor capata eficienta.
in cadrul sarbatorii, intre om si ceea ce este dincolo de el se stabilesc
nigte relagii care impun un anumit comportament, fiindca, asa cum
spune P. Bourdieu, ,toate actiunile indeplinite intr-un spatiu si un timp
structurate sunt imediat calificate in mod simbolic si functioneaza ca
tot atatea exercitii structurale prin care se constituie stapanirea
practicd a schemelor fundamentale”.?

Atat jocul cat i sarbitoarea presupun existenta unei structuri
de rol, actantul jucind un rol, implicit jucandu-se pe sine ca rol. Rolul
presupune de cele mai multe ori prezenta mastii. Masca insoteste toate
marile momente ritualice ce vizeazd o renovare a timpului. Masca
permite realizarea unei comunicari directe intre actan{i si lumea
stramogsilor, poate si datoritd functiei sale dominant magica. Masca are
un evident rol de mediere, ea are puterea de a restabili anumite
legaturi intre micro si macrocosmos, fiind un element ce asigura
continuitatea la nivelul gandirii de tip tradifional. ,,Figurarea unei
fiinte sau a unei stari produce acea fiin{d sau acea stare™, spune E.
Durkheim. imbracarea unei masti duce la construirea unei imagini, iar
imaginea este asociatd in mod inevitabil modelului. Aparifia mastii va

' Vasile Golban, Dimensiunea etico-esteticd a sdrbdtorii, Casa de Editura Panteon,
1995, p. 32, 33

* Pierre Bourdieu, Simpul practic. Institui European, 2000, p.120

Y Emile Durkheim, Formele elementare ale vietii religioase, Polirom, 1995, p. 326
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genera in mod inevitabil iesirea din cotidian si intrarea intr-un univers
mitic.

Rolul presupune un act intentional, intemeiat obiectiv, avandu-
se in vedere obligatia de a depasi o stare anterioard pentru a putea
trece spre o stare superioard. Comportamentul poate fi definit ca o
unire a aspectelor particulare cu aspectele generale, conturdndu-se un
model sociocultural, astfel, dupd formula Germinei Comanici,
»rolurile se creeaza pe un sistem de valori, cu un model concret de
realizare, intr-un raport de determinare intre interpretul - posibil §i
creator - i colectivitatea prezentd, care recepteaza, dar §i cea
precedentd, care a contribuit la realizarea modelului. Astfel, schema
de rol, ca element al patemului cultural, este o rezultantd de
generatii”.'

Camasa de botez, cimasa de mire, rochia de mireasa, panza
trupului, hainele de doliu, straiele de sarbatoare imbracate de Craciun
etc. nu sunt doar simple insemne ritualice, ele devenind masti. De
aceea, primul gest pe care il fac ceilal{i membri ai comunitégii de
indatd ce se intdlnesc cu cel ce imbracd masca este acela de a-i
confirma calitatea nou dobandita. De asemenea, cel care isi pune
masca nu va imita doar ,,personajul” pe care il joacd, ci se va
identifica cu acesta. Este aceasta singura cale de realizare a
comuniunii cu fiinfa sacra ale carei gesturi le reface i totodata singura
forma de refacere a starii de echilibru.

Purtdtorul mastii ,,este patruns de forta ei, este scos din timpul
si spatiul profan, nu mai poartd amprenta «eului» individual si
schimbator™. in acelasi timp insd nu trebuie uitat cd ,,masca nu este
lipsita de primejdii pentru cel care o poarta (...) masca §i purtatorul de
mascd se intervertesc rand pe rand, iar forfa vitald condensatd in
masci poate pune stipanire pe cel ce se pusese sub ocrotirea ei’”. Este
foarte semnificativ in acest sens faptul cd acea cdmasa de botez se
poartd pana se rupe, fiind total benefica identificarea totald a actorului
cu masca sa - lumirea, la fel se intdmpla cu panza mortului - devenirea
ca strimos; pe cand masca de mireasd, cea de mire sau cea de vaduv
se ,,arunca”, la un moment dat existand un real pericol in identificarea
purtatorului cu masca.

' Germina Comanici, apud Nicoleta Coatu, Structuri magice traditionale, Bice AH,
1998, p. 34-35

% Ivan Evseev, Enciclopedia semnelor §i simbolurilor culturale, Amarcord, 1999, p.
273

3 Jean Chevalier, Alain Gheerbrant, Dictionar de simboluri, voi 11, Artemis, 1995,
p. 275
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Masca isi pastreazad in toate contextele functia de pacilire, cu
intentia de a asigura individului - actor o trecere mai usoard peste
»pragurile” pe care le are de depasit, pentru cd masca presupune $i 0
serie intreaga de interdictii, dar ii si da dreptul la un comportament ce
iese din tiparele cotidianului, realului imediat. Individul obisnuit
devine personaj, permitdndu-i sd se descopere dincolo de propria-i
individualitate. Masca 11 permite omului sd se descopere in ceilalfi
tocmai prin puterea ei de a-i aduna laolalta, nu neaparat prin ceea ce
este, ci prin sensul pe care il permanentizeaza.

Asadar, ,masca se circumscrie genealogic in sfera sacrului,
ritualului, apoi a jocului, ludicului. /.../ Masca este un instrument. Dar
un instrument de comunicare cu Primordiile™.!
in opinia profesorului Petru Ursache, toate elementele si structurile
aduse in discutie ne dezvdluie un simbolism religios al traditiei,
tradifia indeplinind ,.functia de axis mundi, de refacere a unitatii
primordiale dintre cer §i pamant, de reactualizare reald a gridinii
paradisiace”.?

Vom lua ca exemplu o forma de colindat intalnita in Oltenia si
Banat. in seara de Ajun, cam in jurul orelor 17-18, mai mul{i baieti, cu
varste cuprinse intre 10-14 ani, pornesc din mai multe parti ale satului
spre centrul acestuia, facand foarte mare larma. Actul marcheaza de
fapt inceputul colindatului, baietii fiind urmati la scurt timp de toti
ceilalti membri ai comunitatii, care se vor aduna cu mic cu mare intr-
un loc al satului simtit ca vatrd. De remarcat este faptul ca acest loc se
afld la o raspantie. Raspantia reprezenta pentru oamenii culturilor de
tip arhaic si traditional locul unde se puteau aduna laolaltd mortii si
viii, reconstituindu-se acel intreg format din cele doua jumatati, lumea
de aici si lumea de dincolo. O astfel de sdrbdtoare nu se putea
desfasura fard o reconstituire a centrului, singurul capabil sa prega-
teascd refacerea stdrii de echilibru. Acesti bdiefi vor aprinde in
mijlocul raspantiei un foc din care isi vor aprinde toti satenii felinarele
pe care le vor pune apoi la stalpul portii in asteptarea colinditorilor.
Felinarele sunt facute din coji de cires ,,uscate din timp dupa soba” si
stranse ,,sub forma de felinar” in varful unui bat de alun. Este in mod
cert o forma conservata a ,focului viu”, existi inca batrani care
folosesc chiar aceastd denumire pentru focul din noaptea de ajun.

! Ioan Viorel Boldureanu, Eseu despre creativitatea spiritului, Eminescu, 1997, p.
154, 162
2 Petru Ursache, Etnoestetica, Institutul European, 1998, p. 68
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Dupa ce toti s-au adunat in jurul focului §i gi-au aprins
felinarele, se da ,dezlegarea” pentru colindat, numit in zona
,Colindet”. Astazi, dezlegarea o da preotul satului, care t{ine mai intai
o slujba langa foc, inainte insa, probabil, dezlegarea era datd de
conducatorul cetei de bdieti sau de bdtranul satului; in memoria
informatorilor nu mai exista aceastd informatie.

Mai intdi pornesc spre casd femeile §i barbatii pentru a-i
intdmpina pe colinddtori In poarta casei, copiii §i tinerii mai petrec
ceva timp in jurul focului, facand tot felul de glume si programand
intalnirile de la hora de a doua zi de Craciun. La strigarea ,,auzi
maaai!” toti pornesc in directia din care au venit, facind foarte mare
gdlagie. La fiecare poarta sunt intimpinati de barbatul si nevasta casei
cu colaci calzi, de curdnd scosi din cuptor, numiti ,,colindeti”, §i cu
mere, nuci, vin fiert sau tuica fiarta. Trebuie spus si faptul ca fiecare
colindator are asupra-i o ,traistd”, tesutd in rdzboi din 14nd alba si
neagra, modelul geometric fiind rombul. in traista se pun, la plecarea
de acasa, boabe de grau, fasole si porumb. De asemenea fiecare are i
0 ,,colindd”, un ba{ de alun, adus din padure inca de pe la inceputul
postului si uscat dupa soba. in dimineata de Ajun batul este decojit,
apoi cu coaja se infasoara bagul in asa fel incat, dupa ce va fi afumat
cu fum de lumanare de seu si desfacut de coaja din nou, sd rdimana un
model in care alterneazd romburile negre cu cele albe. Acum mai
poarta traista i colinda doar copiii.

Cel mai important moment al acestui ritual pentru fiecare casa
este ,,datul primului colindet”, care consta in a da ,,de pomana” unui
baiat o colinda in capatul cdreia este pus un colac mare, rotund, gol la
mijloc, in care este infiptd o lumanare aprinsa si de care este legata o
batista. inainte, acest colac se numea ,,colindetul cel mare”, astizi el se
numeste ,,colacul de Dumnezeu”. Ritualul este infaptuit de catre
nevasta casel.

Dupa acest moment, se impart tuturor colindatorilor colacei
mici, rotunzi, plini la mijloc, dar §i mere, nuci. Acum se dau inca
coldcei, dar si covrigi sau bomboane.

Dupi ce au trecut colindatorii, se trimit daruri pe la vecini,
barbatul casei merge pe la fiecare vecin in parte, ducandu-le colac si o
sticld de vin sau de tuici, faicindu-se schimburi intre vecini.

Cand se intorc copiii din sat, tofl ai casei se aseaza in jurul
mesei incdrcata de tot felul de mancaruri, nu lipsesc niciodatd colacul,
piftia, sarmalele, carnatii §i cozonacul. Masa se ,.tamaiaza” si ,,se da
de pomana de sufletul celor vii”. Se merge cu vitraiul cu carbuni si
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tdmaie prin toate camerele, dar i pe la ,,oboare”, ,,pentru ca intreaga
casa si curte sa fie aparate de rau si de necazuri”.

Dupa ora 22 si pand In zorii zilei urmatoare, se pomesc cetele
de colindatori. Se pare cd ceata de colindatori era foarte bine
organizata altddata. Informatorii vorbesc despre gazda de ceata, despre
vataf, despre reguli nescrise ale cetei; astdzi insd ea este foarte slab
reprezentata.

In zorii diminetii de Craciun, toti ai casei se spala pe fatd cu
apa rece, cu fafa spre rasarit, dupa care se ageaza in jurul mesei. Prima
datd, fiecare mesean trebuie s manance colac ,,inmuiat” in zeama In
care au fiert caltabosii, este vorba despre a lua contact cu singele
porcului din ficati, inima si din splind, crezandu-se ca astfel ,,vei fii
sdndtos §i puternic tot anul”, dupa care se mananca cartabosi, toba si
piftie. Dupa terminarea mesei, copiii se duc cu colindele la vie si ,,le
infig in capul viei pentru ca aceasta sa aibd rod in noul an”. Exista si
informatgia ca s-ar fi practicat i ritualul infigerii colindelor langa
crucile unor copii sau tineri ,,morti inainte de vreme”.

Avem de-a face cu forma colindatului in comun, un ritual
stravechi cu funcfionalitate magico-simbolicd foarte complexa:
apotropaica, propitiatica, augurala.

Intdlnim la nivelul ceremonialului atit elemente de cult al
soarelui, cat si elemente de cult al mortilor, dar si elemente de cult
agrar. Toate acestea sunt foarte bine marcate incd in planul
simbolurilor gestuale sau obiectuale cu care acesta lucreazd. Acest
lucru a fost posibil datoritd suprapunerii a mai multor sarbatori de
origine romand, greacd sau asiaticd peste tradifiile popoarelor traco-
getice. Datoritd asemanarii lor, ele au inceput si se confunde,
ajungandu-se la imbinarea a numeroase elemente de mit si legenda.
Peste toate aceste elemente precrestine s-au suprapus apoi imaginile si
temele crestine.

Elementul comun care a facut posibild aceastd suprapunere a
fost ideea posibilei renasteri periodice a naturii $i, de ce nu, a omului.
Putem vorbi deci despre acea sansd oferitdi omului si lumii de a
participa la sacru. Asistdm la gesturi simbolice ce au menirea de a
renova spatiul si timpul prin refacerea fortelor cosmice.

Este vorba despre conservarea unei gandiri de tip mitic care
pastreaza inca vie o forma de religie care sanctifica natura.

Cele mai semnificative gesturi ni se par a fi aprinderea focului
din raspantie si ducerea acestui foc la fiecare casid. Credem ca este
vorba despre o conservare in forme stilizate a cultului buturugii sacre,
de origine traco-dacica, aprinsd pentru a ajuta Zeul Soare sd capete
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puteri noi. in directa relatie cu acest cult vom pune in discutie mitul
Focului viu care are puteri magice: prin functia sa de ardere purifica si
fertilizeaza, iar prin lumina araté calea. A duce din focul viu la fiecare
casd inseamna o preluare constientd a puterilor magice detinute de
acesta, astfel incdt casa, prin vatra casei, redevine un spatiu sacru,
capabil sd ofere acea protectie totald pentru toti membri familiei ce o
locuiesc. Alaturam acestor gesturi magici-simbolice gestul ritualic al
adunarii membrilor comunitatii in jurul acestui foc, care credem ca
intra in seria semantica a ,,construirii (reconstruirii) centrului”, despre
care vorbeste atit de des M. Eliade. Este de fapt vorba despre
revenirea in cerc, ce ar putea fi interpretatd ca o forma de initiere
(reinitiere). Pomirea din acest centru ,tare” da posibilitatea reconsti-
tuirii propriului ,centru”, astfel incat fiecare casd o repetare a
,,Centrului Lumii”.

Ceremonialul apeleazid si la o serie intreagd de obiecte
incarcate de sens si valoare tocmai datoritd functiei lor de mediere
intre om §i naturd, intre om $i Cosmos; ele nu mai sunt simple obiecte,
ci devin forme de comunicare intre lumi. Colinda, acea bata de alun
are un pronuntat simbolism fertilizator, alunul fiind considerat un
arbore sacru. Atingerea portilor si a femeilor cu aceastd colinda,
precum si implantarea lor in capul viei demonstreazd persistenta
acestui simbolism. Faptul cd apare pe colinda acel motiv al romburilor
negre si albe ne determind sa-l1 punem in legaturd si cu simbolismul
solar, alternanta dintre romburile negre si cele albe amintind in fapt
despre alternanta lumina-intuneric, rasarit si apus, implicit vorbindu-
ne despre viatd si moarte, vazute toate acestea insd intr-o curgere
continud, perceputd ca prezent continuu, facut posibil de recuperarea
prin repetare a acelui timp originar. Relatia acestui obiect cu cultul
mosilor si stramosilor este evidenta si in gestul datului ,,de pomana” a
colindei, insotitd de colac, lumanare si batista, fie pentru cei morti, fie
pentru cei vii. in acest context bata de alun preia functiile ,,arborelui
vietii”, acela care poate media intre lumea de aici si lumea de dincolo.

Obiectul ritualic cel mai bine marcat simbolic este insi
colacul. Apare aici colacul rotund, simbol al soarelui. E obiect al
sacrificiului ritual, fiind ofrandd rituald in numele unei posibile
renasteri. in general, colacul este pus in directd relatie cu cultul
mortilor, se uitd insd de multe ori care este functia principala a daruirii
sau a datului de pomana a colacului §i anume aceea de ajutare a
inifierii §i chiar de grdbire a acesteia. Spre exemplu, in cadrul
ceremonialului funerar colacul devine element de schimb ce-i permite
defunctului depasirea obstacolelor, sau, prin mancarea colacului
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primit de pomana de sufletul celui mort, preiei o parte din pacatele
acestuia, grabindu-i integrarea fireasca in marea familie a mosilor i
strimosilor. Aceeasi functie o regisim si in cazul colindetelor. Este
vorba deci in mod clar despre un sacrificiu ritual ce inlocuieste acele
sacrificii umane sau animale facute pentru imbunarea Zeului suprem.
in legitura directd cu simbolismul colacului trebuie si punem
insd in mod obligatoriu gestul ritualic al aprinderii focurilor din
cuptoarele de lut pentru coacerea coldceilor, care devine un gest
magico-simbolic al renovirii, al repetarii Cosmogoniei. Se impune
punerea in discutie a relatiei copt-necopt care devine identicd cu
relatia dezechilibru-echilibru. Coacerea painii devine identicd cu
(re)nasterea Soarelui, cuptorul fiind in toate culturile un simbol al
matricei feminine. O informatoare ne spunea chiar ca acesti colacei
,,s4 dadeau direct din cuptor”. Si tot in acest context trebuie adus in
discutie faptul ca acesti colacei fac parte din seria aluatului dospit care
aduce in prim plan relatia crestere-descrestere, aparand ca simbol al
depasirii unui stadiu primar si trecerea la un nivel superior. Sa nu
uitdm cd suntem in perioada solstitiului de iarnd. El apare insd si ca
simbol al fertilitatii si al devenirii. A manca din colac este de fapt un
gest ritualic gi simbolic in acelasi timp, deoarece avem de-a face cu
participarea la ,,paradigma devenirii universale”, dupd cum spune I.
Evseev, istoria bobului de grau este istoria mortii §i a renasterii. Toate
celelalte obiecte simbol ce se alaturd colacului intrd in aceeasi serie
semantici a devenirii, a cunoasterii, a refacerii starii de echilibru.

Mairul rosu spre exemplu este perceput ca simbolism al
soarelui, fiind un aliment sacru, ,,fruct al cunoasterii”, fiind fructul
Arborelui Vietii, ca si nuca, care este asimilata si ,,oului cosmic”.
Toate aceste relatii demonstreazad faptul ca pentru o cultura de tip
traditional, un cuvant, un gest, un obiect nu pot deveni simbol ca
elemente de sine statitoare, ele fiind doar realiziri aproximative ale
imaginilor pe care Lumea le pune la dispozifia omului; ele trebuie sa
se supuna unui lung proces de asimilare si acceptare. Odata acceptate
la nivelul grupului, ele devin ,,centru de radiatie” pentru un numar
deschis de ,interactiuni simbolice”, proces ce se incheie cu
stabilizarea relativd a unui simbolism; avem de-a face cu o devenire
simbolica.

Colindatul, ca act ritualic, este un discurs-text care apeleaza la
cuvant, gest, obiecte si ritmuri, toate acestea devenind ,sisteme de
comunicare” intre Om si Lume.

Prin actiunea ritualicd fiecare in parte participam, constient
(sau incongtient - azi), la repetarea unui act mitic primordial. Nu o
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putem face decat renuntand la identitatea noastrd de fiinte istorice,
devenind astfel ,,personajele” unui ,,scenariu” care ne va permite sd ne
regasim ca parte a Totului.

Respectarea regulilor jocului este deosebit de importanta, in
caz contrar neajungindu-se la indeplinirea functiei ultime a actiunii:
revenirea individului intre limitele timpului istoric mai initiat,
oferindu-i-se dreptul de a participa activ la toate intrarile i iesirile pe
care viata de zi cu zi i le pune in fata.

Sarbatoarea Craciunului sau cea a Anului Nou, si nu numai,
devin o forma de participare directd la acea ordine cosmicd. Mitul a
fost periodic remodelat la nivel comunitar, dovedindu-se astfel
caracterul deschis al culturii tradifionale; fara a se renunta insa la acel
sens de bazid. S-au schimbat, deci, semnificatiile mitului prin
schimbdrile de mentalitate sau prin asimilarea unor teme, motive §i
simboluri externe, nu insa si sensul.

Privind Anul ca pe un intreg, vom observa ca succesiunea de
rituri marcheaza diferitele faze ale culturilor, toate aceste etape
devenind marci ale transformarii ca devenire. Din intreg repertoriul
obiceiurilor calendaristice conservate in traditia poporului roman, cele
legate de Craciun si Anul Nou refin atenfia prin amploarea si bogatia
lor, prin varietatea valorilor de comunicare, dar i artistice, integrate in
formele lor de desfasurare.

Anul Nou se sarbatorea de citre stramosii nostri, se pare, la
inceputul primdverii, marcand inceputul unui nou ciclu agrar, multe
rituri performate in aceasti perioada susfin aceastd idee.

Un obicei, foarte mult analizat de altfel, dar care poate sustine
si teoria noastra potrivit cireia intre muncile agrare si riturile de
trecere propriu-zise se poate stabili o relatie de interconditionare, este
Plugusorul. Ritualul gi-a pastrat incd, dincolo de timp, functia sa
magica pe care a avut-o la inceput, tocmai pentru ca limbajul cu care
opera a fost dintotdeauna unul de naturda simbolica, cu puternice
trimiteri catre actiunile reale.

in acest sens trebuie adus in discutie ritul primei brazde care
marcheaza azi in primul rand inceputul Anului, ficand trimitere nsa si
la inceputul muncilor agricole.

Gestul trimite la ideea procredrii, plugul, ,,unealta careia i s-a
atribuit functia simbolica de principiu activ dominind pamantul”',
este purtdtorul acestui sens, pentru cé ,,plugul - si sapa - simbolizeaza,

' Ivan Evseev, Enciclopedia semnelor si simbolurilor culturale, Editura Amarcord,
1999, p.383
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ca majoritatea uneltelor cu tis, actiunea principiului masculin asupra
materiei pasive, deci feminine”.! Spargerea crustei pamantului permite
unirea dintre intuneric $i lumind; unind adancul cu inaltul; el nu este,
deci, in primul rand un rit de separatie, ci un rit de unire pe verticala.
Asistam de fapt la o renastere care repetd un act originar, mitic. Noul
std sub semnul resacralizarii printr-o participare congtientd la limita.
Cu plugul si cu brazda se dadea ocol casei, ogorului, satului, in
formele vechi ale ritualului; asistam, deci, si la un rit de delimitare a
sacrului de profan, mergandu-se pe acelasi sistem al reimpunerii starii
de echilibru prin intermediul unei ,,calatorii” in spirald in incercarea
de reinchidere a cercurilor concentrice, cét si la un rit de aparare in
planul orizontalei.

Ca orice nastere, fie cd este vorba despre una in naturd sau
despre una umana, ea este precedata de o moarte, o moarte simbolica
insd; vom vorbi in ambele cazuri despre anularea unei stari anterioare,
privita ca inferioara: starea de fatd si cea de pAmant nearat.

Actiunea tragerii primei brazde trebuie interpretata, asadar, in
primul rand ca un rit de intemeiere, ,tragerea unei asemenea brazde
constituia un act magic de instdpanire asupra teritoriului §i de
cosmicizare (culturalizare) a spatiului, dar si un brau ocrotitor
impotriva invaziei fortelor haosului”z, dupa cum bine observa Ivan
Evseev.

Sa ne aducem aminte ¢d mirii erau pusi sa tragd amandoi ,,in
jug”, azi doar simbolic, prin legarea celor doi cu ,,cirpa” si tragerea
lor impreuna de cétre soacra mare peste pragul portii, se mai face
trimitere la acest sens.

Astézi, ritualul primei brazde nu este prea bine conservat, se
performeazd insd unele gesturi §i acfiuni care au preluat o parte din
functiile sale. Astfel, in ziua de Boboteaza, ,,se merge cu tdmaiatul”:
se porneste din vatra casei cu vatraiul cu carbuni apringi peste care se
presara tamaie, trecandu-se prin curte, peste ogoare, prin Vii,
ajungandu-se in hotarul satului. Se respectd, deci, functia de baza, si
anume incercarea de refacere a cercurilor concentrice ce au puterea de
reinstaurare a sacrului si, implicit, de asigurare a beneficului -
fertilitate, prosperitate. Acest act ritualic dubleaza inca vechi acte de
ritual ce se performeaza in timpul colindatului propriu-zis, mai vechi,

' Jean Chevalier, Alain Gheerbrant, Dicfionar de simboluri, voi. Ill, Editura
Artemis, 1995, p. 111

2 Ivan Evseev, Enciclopedia semnelor si simbolurilor culturale, Editura Amarcord,
1999, p.67
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probabil, chiar decat ritul ,primei brazde”: infigerea ,.colindei”
inaintea portii casei, a prispei, in capul viei, in mijlocul gradinii de
zarzavat; ocolirea satului pana la sfargitul colindatului de catre
colindatori etc.

In legaturd cu plugul si cu aratul trebuie si analizim si
semanatul, pentru cd nearuncarea simantei In brazda rasturnatd ar
presupune inutilitatea aratului; deoarece doar sdmanta indicd
potentialitatea imortalitatii, a renasterii §i, implicit, a participarii la
ordinea cosmica. Sa nu uitdm ci i in cadrul colindatului propriu-zis
copiii poarta in traistute seminte de grau si de porumb pe care le
arunca peste gazde in finalul ritualului.

In cadrul riturilor de trecere propriu-zise, regisim simanta cu
aceeasi functie simbolica: graul pus in prima scildatoare a copilului,
stingerea lumanarilor de botez sau de nuntd cu stiuletii de porumb nu
foarte bine curatati de boabe, aruncarea cu boabe de porumb si de grau
peste miri in timpul desfasurarii ritualului ,,Isaia dantuieste”, colacii si
painile ,,de malai”, prezente la toate ospetele rituale.

in cadrul textului vechi al Plugusorului se vorbea si despre
cules; culesul presupune mai intdi de toate rodirea, ceea ce
simbolizeaza atingerea maturitatii. Fructul ca rod devine un simbol al
vietii trditd deplin - el fiind si un semn al abundentei, si in acelasi
timp, un simbol al cunoasterii. Cules inseamna insa si secerare, tdiere,
rupere, intr-un cuvant, moarte. Niciodatd nu 1 se 1a 1Insd
ogorului/pomului tot rodul, ,,te bleastama pdmantul”; cum nici familie
fara copii nu poate exista, in mentalitatea arhaica §i tradifionala, lata
ca putem vorbi, din nou, despre un ciclu repetabil care ne trimite la
ideea unui prezent etern, singurul capabil s ne facd sa trdim sacrul
prin participarea repetatd la acea Creatie originara.

Trecerea omului, ca si evolufia semintei in rod, nu inseamna a
merge spre moarte, ci a deveni. Aceastd devenire implicd in mod
obligatoriu repetate confruntdri cu limita, dar aceastd cale e singura
care duce la o stare superioard, anuldnd limita si faicAndu-ne partasi la
imortalitate.

In incercarea noastra de a demonstra ci obiceiurile
calendaristice intrd sub incidenta teoriei riturilor de trecere vom aduce
in discutie si un alt obicei stravechi, destul de bine conservat, chiar
dacd cu un ritual simplificat, pe intreg teritoriul tarii: Caslegele, care,
la randu-i, poate sustine teoria potrivit careia modelul riturilor de
nastere, nuntd si inmormantare se afla de fapt in Natura insasi. De
remarcat ca acest obicei are trei momente de desfasurare, fiecare in
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parte purtind o anumitd semnificatie, dar impreund construind un
sens.

Caslegele reprezintd o etapd in care se produc numeroase
mutafii in planul naturii ce au, cu siguranta, implicatii directe asupra
umanului. Ele nu marcheazd nici inceputul, nici sfarsitul unei
perioade, ci sunt semnul unei treceri propriu-zise de la o stare la alta a
vremii. .

Caglegele de iama marcau in planul naturii o stare de repaos si
de asteptare, o moarte simbolicd care pregitea renasterea; in planul
umanului ele sunt puse sub semnul sezatorilor, rituri de initiere, ce
pregatesc fetele, dar si feciorii, pentru o noud etapa. Tot in acest
rastimp se faceau foarte multe nunti; sezatorile deschideau un ciclu iar
nunta il inchidea, ideea de miscare circulara la nivelul varstelor naturii
si umanului este evidenta.

Caslegele de primavara/vard marcau in planul naturii o stare de
renastere si, implicit, de crestere, maturizare; in planul umanului ele
sunt puse sub semnul dacilor. de semaénat, de secerat, de sapatul i
prasitul porumbului sau al cartofilor etc. Claca avea rolul de a realiza
acea legaturd spirituald intre membrii comunitafii satesti. Munca in
clacd avea si o functie utilitard, dar si una formativa, ea contura cel
mai bine noile cupluri din interiorul comunitégii, putand fi pusa chiar
si sub semnul probelor ce trebuie depasite pentru a putea trece spre o
alta treaptd sociala si familiala.

Cagslegele de toamnd erau cele mai lungi si erau puse sub
semnul nuntilor, semnificand, atat in cazul naturalului cat si al
umanului, atingerea maturitdtii depline care oferd posibilitatea conti-
nuitatii prin sdmanta obfinutd cu ocazia culesului, pe de o parte, §i prin
vlastarele noii familii, pe de alta parte.

Caslegele marcheazd perioade de pregitire periodica si
repetatd pentru trecerea propriu-zisd dinspre inceput spre sfarsit, ele
avand in acest context un rol determinant in impunerea sensului ultim
al relagiei dintre Naturd si vreme, cat si la nivelul celei dintre Om si
vreme. Ele fac legdtura intre riturile de etapa, asigurdnd ideea de
linearitate, fara rupturd, ceea ce permite repetabilitatea.

Dupad cum observa si A. Van Gennep, la nivelul riturilor de
trecere nu este atat de importantd si, deci, nici atdt de bine marcata
ritualic trecerea, cat sunt perioadele de tranzitie, de pregétire a acestor
treceri.

Prin cunoasterea si prin apropierea de Natura, oamenii
culturilor de tip arhaic si traditional au putut explica si in acelasi timp
influenfa misterele propriei lor vieti, dezvoltind in timp adevirate
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sisteme de credinte si obiceiuri. Prin intermediul riturilor si
ritualurilor, microcosmosul a devenit o imitatie, prin reflectie, a
macrocosmosului iar fiinta umana o reflectie a fiintei naturii. De
aceea, poate, natura este principala sursa simbolica cu care opereaza
mentalitatea de tip traditional. Prin intelegerea naturii omul s-a inteles
mai bine pe sine, descoperindu-si locul in Univers.

Primdvara, ca si toamna, nu sunt percepute in mentalitatea
traditionald ca anotimpuri in sine, ambele sunt privite ca stiri de
Ltranzifie” dinspre sau inspre iamd §i vard. De aceea ele apar in
ipostaza unor stdri critice, care permit intrarea in noul anotimp sub
semnul normalitatii.

Primavara este o etapd esentiald in acea curgere a timpului, ea
este vremea reinnoirii cosmice, perioada in care se incearca refacerea
totala a starii de echilibru, pentru ca inceputul verii sa stea sub semnul
sacralitatii.

Primavara incepe, in mentalitatea traditionald roméneasca pe
24 februarie si se incheie pe 23 aprilie. Dacd vara s§i iarna stau sub
semnul masculinului, primévara sta sub semnul femininului deoarece
orice inceput avea menirea de a reinnoi lumea, fiind perceput dect ca o
(re)nastere.

O dati cu venirea primaverii incepeau zilele urcusului, vorbind
in fapt despre un ciclu al renovarii rituale a timpului. Acest anotimp
sti sub semnul Babei Dochia si a celorlalte babe, personaje
precrestine, mito-folclorice, care au atributele Zeitei-Mama, avéand
drept scop invierea naturii, aldturi de o serie intreagi de alte personaje
precrestine precum Dragobetele, Lazarelul, Sangeorzul. De altfel, se
pare ca in vechime anul era reprezentat printr-o femeie, Marea Zeita a
naturii, care murea i renastea anual, primavara fiind frumoasa si plina
de viatd, iar iama fiind imbatranita si hidoasa.

Daca natura sta sub semnul reinvierii, §i la nivelul umanului se
observa acelasi lucru. Daca toate celelalte anotimpuri stau sub semnul
nuntirii, primdvara std sub semnul jocurilor dragostei, pregitind
viitoarele nunfi.

Totul trebuia sa se inscrie la nivelul comunitatilor traditionale
in sfera durabilului, asadar, intemeierea familiala isi avea locul sau
bine determinat in contextul existentei umanului. Nunta nu era altceva
decat incheierea si, deci, consfintirea unui lung proces de initiere.

In contextul interrelatiilor umane, dragostea trebuie priviti ca o
formd a initierii, ea pregateste intrarea neinitiatilor in colectivitatea
initiagilor. Trebuie sd avem in vedere insd faptul ca dragostea era
perceputd de colectivitatile traditionale ca o boala a sufletului, dar si a
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trupului, o boala de care insa nu poate scapa nimeni. De altfel, nici nu
se vorbea despre dragoste, ci despre Dragostele, personificéri ale
iubirii, asemanatoare lelelor si Rusalcelor.

Dragostele, ca personaje mitofolclorice sunt puse in directa
relatie cu un alt personaj mitologic, Dragobetele, purtitorul
dragostelor, fiul Babei Dochia, zeul dragostei, sarbatorit in data de 24
februarie; sarbatoarea este cunoscutd §i sub numele de ,cap de
primadvara”.

In aceastd zi, inci de pe vremea dacilor, avea loc o serie
intreagd de ritualuri de infratire intre baieti si de insurdfire sau
invaruichere a fetelor, dar aceastd zi marca §i prima iesire in grup a
fetelor la camp. Baietii porneau dupa fete, alergandu-le peste camp;
daca erau prinse, fetele trebuiau sa se lase cdlcate pe picior §i strinse
in brate, semn al puterii si dominarii masculine, dupa care porneau
pereche catre sat. Pe ulitele satului ei erau asteptafi de parinti si rude,
fetele trebuind sa se lase sarutate de acela pe care il acceptau drept
partener.

Ritualul marca doar Inceputul intrarii tinerilor in acel joc al
Dragostelor, care se aseamand foarte mult cu hora lelelor, un joc
periculos, daca nu {i stii, dar mai ales dacd nu ii respecti regulile. Pe
toatd desfasurarea jocului, tinerii trebuiau sd se subordoneze in
totalitate acelui ,,se cade”, care ne apare ca o forma fundamentala de
constituire i de ordonare a unui cod comportamental, nimic nu se
facea la voia intdmplarii, ci doar cu acordul comunitaii.

Dragostele pot fi si zane benefice, dar si malefice. Ca zane
benefice, ele nasc in sufletul $i mintea tinerilor sentimentul de respect
reciproc, supunandu-se bunei-cuviinte; ca zane malefice insa ele dau
nastere unui sentiment complicat, obligandu-i pe cei doi tineri sa
Lrataceasca” si sa ,,cada la grea boald”; doar vraja si blestemul ii mai
pot scapa de acfiunea magica a acestora.

In directa relatie cu Dragostele malefice omul traditional pune
un alt personaj mitofolcloric, Zburdtorul, un daimon erotic. A fi
bolnav de dragoste era aproape sinonim cu a fi bolnav de boala
Zburatorului, care insemna dorinta de dragoste, un lucru nefiresc,
deoarece toate lucrurile au o vreme a lor; incdlcarea acestui cod
conducea in mod inevitabil la pedeapsa.

In opozitie cu dragostea apare dorul. Roménescul dor defineste
una dintre cele. mai importante ipostaze ale devenirii, fiind o
,emblemd” a omenescului. Dorul are dubld semnificatie pe teren
romanesc, dupa cum au aratat-o unii cercetatori: dorul-dorinta,
specific varstei adolescentei, dorul-aspiratie, specific varstei

74

https://biblioteca-digitala.ro



maturitatii. in ambele ipostaze durerea este prezentd, ca principala
forma de initiere in marile taine ale dorului.

Dorul-dorinta, placere, e o treapta importantd in interiorul
procesului de reducere a doiului la Unu, prin nuntire. Dorul-aspiratie e
la rAndu-i o treaptd importanta in invitarea modului celui mai firesc de
a redeveni parte a Marelui Tot, pentru ca orice nuntire deschide calea
implinirii, dar tot ea face si legdtura cu moartea: ultimul mare prag pe
care omul este dator sa-1 treacd pentru a reveni in pantecul
Pamantului-mama.

Primdvara este deci un anotimp al initierii, implicit al unei
initieri erotice, pregatind ,maturizarea” din timpul verii §i
,coacerea/culesul” din toamna. Un rol foarte bine marcat simbolic si
ritualic in acest proces al initierii il aveau intdlnirile indragostitilor si
schimburile ce se faceau intre acestia.

Dup@ cum am vazut, prima intidlnire este pusd sub semnul
campului, iesirea la cAmp, alergarea peste cAmp au menirea de a pune
inceputul dragostei sub semnul libertdtii. Asistim la o iesire din
spatiul inchis al satului-vatrd, oferindu-li-se tinerilor posibilitatea
alegerii. Campul oferd imaginea deschiderii totale, pe orizontala, dand
impresia anuldrii oricarei limite; trebuie s avem in vedere insa faptul
ca fetele si baietii aveau dreptul sa alerge pand la marginea padurii,
sau, in absenta acesteia, pana la hotarul satului. Norma era impusa de
un cod nescris al onoarei fetei. Vom vorbi, asadar, despre o ramanere
in interiorul cercului ocrotitor al satului-mosie. Totodata, iesirea la
camp presupune contactul direct al fetelor-fecioare cu un simbol al
fertilitafii, campia roditoare, pentru cd, e bine stiut, principalul scop al
casatoriei era acela de a avea urmasi. Sa nu uitdm ca intre femeie i
gradind/campie este o permanentd relatie la nivelul mentalitatii
traditionale; merita amintit in acest sens un vechi ritual, iesirea fetelor,
aflate la varsta pubertdtii, si a tinerelor neveste la cAmp in ziua de
Lasata Secului, pentru a transfera asupra acestuia calitatea fertilitatii,
dar si a puritagii.

Mai apoi, aceste intdlniri vor avea loc pe deal, sub un mar sau
sub un tei, dar si in padure. lesirile repetate din sat, din ce In ce mai
departe si din ce in ce mai spre sus au, de asemenea, o semnificatie
simbolica. Este vorba despre parcurgerea unui drum initiatic, marcand
separarea celor doi de mama, dar si de familie, in incercarea de
constituire a acelui Unu format din unirea unor contrarii, apartinand
serieil simbolice a actelor rituale de alegere a drumului.

Intrarea in padure devine sinonimd@ cu patrunderea Intr-un
spatiu de tip labirint, cat i cu descoperirea unui spafiu (altul) ocrotitor
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al dorului; de aceea de multe ori padurea/codrul apare ca si casi a
dorului.

lesirea dintr-un plan al orizontalitatii si intrarea intr-un plan al
verticalitdfii este la riandu-i deosebit de semnificativd, deoarece
constituirea unei noi familii nu Inseamnd doar o punere de acord cu
cerintele neamului omenesc, ci si o intrare in acord cu Cosmosul;
orice nuntd umana fiind in acelasi timp §i o nuntd cosmica. Arborii
sunt §i martorii iubirii, dar sunt, in primul rind, semnele lui axis
mundi care permite comunicarea directd dintre toate planurile
Cosmosului.

De remarcat este faptul cd foarte rar se vorbeste despre
intdlnirile in vale, de obicei coborarea fiind pusd sub semnul
neimplinirii sau chiar al pacatului. Nu acelasi lucru vom spune despre
coborarile in sat, care sunt de fapt reveniri in sat, semnificand
reconstituirea Centrului, ca forma de regasire a Sinelui.

Foarte importante sunt si intdlnirile din spatiul satului, acum
tinerii aflandu-se sub ochiul atent al membrilor comunitagii, care-gi
vor da, sau nu, acordul in legatura cu unirea celor doi. Cel mai adesea
se intdlnesc la portitd, in gradinita cu flori sau la fantana, toate trei
fiind toposuri mitologice, spatii sacre care puteau veghea asupra celor
doi tineri aflati intr-o stare de criza.

Poarta este simbolul unei treceri, implicit al unei transformari,
permitdnd initierea §i intrarea intr-o noud stare. Daca poarta face
trecerea pe orizontala, fantana o face si pe vertical3, ea unind lumea de
aict cu lumea adancurilor, dar si cu lumea inaltului. Cel mai important
aspect ce trebuie avut in vedere in legdtura cu intalnirile la fantana
este insd performarea unui rit de fecunditate: stropirea reciproca cu
apa curatd, vie a fantanii, un rit investit si cu valente cosmice.

Gradina este un spatiu asociat fecunditatii, care oferd tinerilor
o protectie totald, fiind un simbol al implinirii, deoarece se crede ca
orice gradina reproduce chipul Cosmosului.

Cel mai important loc de intdlnire din perspectiva simbolica
este insd vatra satului, cu ocazia participarii la hora. Revenirea in vatra
semnificd reintoarcerea in centru, implicit confirmarea reapartenentei
la neam, iar intrarea impreuna in hora devine sinonima cu pecetluirea
aliantei dintre cei doi, cat si a aliantei celor doud familii reprezentate
prin ei.

In ceea ce priveste schimburile, ele fac parte dintr-un limbaj
erotic care opereazd cu o serie intreagd de simboluri. La nivelul
tuturor schimburilor vom identifica o asoctere simpatetici dintre
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obiectul daruit si donator sau destinatar, dar si forme de manifestare a
riturilor de contagiune.

Cel mai des utilizat obiect de schimb intre indragostiti era si
este floarea. De remarcat este faptul ca floarea era daruita de catre fata
baiatului, floarea reprezentand-o pe fata, care se daruieste pe sine. Asa
cum sust{in marii nogstri folcloristi, asistdm la un gest magico-simbolic,
ce tine de sacrificiul femeii in numele constituirii noii celule familiale.
Acest gest al daruirii de flori cunoaste chiar etape distincte, etape ce se
suprapun in totalitate peste secventele ceremonialului prenuptial.

Dupd cum am vazut, de Dragobete, fetele culegeau flori pe
care le adunau in buchetele, daruindu-le feciorului pe care il placeau.
Buchetul de flori ar semnifica aici apartenenta fetei la un grup. Tot
buchetele va primi feciorul si cu prilejul intalnirilor din deal sau din
padure. Odatd ajunsi insd in gradinita cu flori a fetei, feciorul va fi
lasat sa-si aleaga o floare, pe care o va purta la palarie la hora. Nu mai
este vorba deci despre grup, deja fata fiind exclusd din grup,
pregatindu-se sa devind mireasd. Ruperea florii de catre flacau, de data
aceasta, cu acceptul fetei, inseamna nu doar daruirea dragostei de catre
fata, ca in cazul buchetului, ci daruirea fecioriei, un gest simbolic, care
precede actul propriu-zis al daruirii fecioriei din cadrul ceremonialului
nuptial. Totul se incheie inainte de inceperea ceremonialului nuptial
propriu-zis, cu mutarea florii ,,ce nu-nfloreste si nu rodeste” din
gradina de aici, a fetei, In gradina mirelui.

Fata va primi din partea baiatului, de obicei, mere, nuci, pere,
mure, toate fiind simboluri erotice, mai ales simboluri ale fecunditatii.
De remarcat si faptul cid toate sunt si simboluri ale cunoasterii.
Consumarea impreunad a acestor alimente devine un rit de initiere si de
unificare a contrariilor. Ele pot fi daruite §i de fata baiatului.

O datd cu apropierea de hotarirea nuntirii, fata primea si
siragul de margele sau salba cu banuti; acestea nu mai sunt doar
obiecte de schimb, ci ele consfinteau unirea celor doi, promovand atat
virtuile feminine cdt §i pe cele masculine: fecunditatea, bogitia,
puritatea. Pierderea sau instrdinarea acestor obiecte semnifica ruperea
relagiei. Ele anuntau schimbul de inele din cadrul ceremonialului
nuptial.

in contextul schimburilor de obiecte, trebuie si aducem in
discutie si obiceiul Margisorului, ritual stravechi, cand femeile daruiau
barbatilor - se pare cad mai ales fetele daruiau feciorilor - un snur
impletit din doua fire, unul alb si unul negru, mai tarziu, unul alb iar
celdlalt rosu, numit funia anului, care avea o functie de aparare, dar si
de urare, semnificand belsugul noului an, dar si fertilitatea. innobilarea
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snurului cu banugul de argint, sau de aur, gaurit, apare mai tarziu iar
sensul daruirii se schimba, el fiind purtat de citre femei, semnificatia
fiind aceea de fecunditate si puritate.

Starea de tranzifie permitea §i o serie intreagd de gesturi §i acte
rituale care aveau drept scop refacerea starii de echilibru la nivelul
structurii comunitatii. Astfel, un ritual foarte vechi, practicat la Lasata
Secului, numit Strigarea peste sat, Alimori sau Aujmadi, avea drept
finalitate si anularea dezechilibrului creat de intarzierea casatoriei de
citre unele fete, dar si de flacdii tomnatici din sat. Chiar daci la o
prima vedere ritualul are un caracter dominant satiric, ironic, el are §i
o functie reparatorie.

De asemenea, tinerii, mai ales fetele, participau la anumite
ritualuri de aflare a ursitului sau de aducere a ursitului. Tot ele
performau in aceastd perioadd anumite gesturi rituale menite sd le faca
mai frumoase, pentru a le aduce in prag petitorii.

Primdvara §i dragostea sunt, deci, momente de crizd, momente
in care profanul si sacrul acfioneazd impreund. Toate acele acte de
ritual care pregdtesc §i sarbatoresc reinvierea naturii, precum §i toate
aceste jocuri ale dragostei nu sunt altceva decat forme de participare la
sacru. Ca toate actiunile membrilor comunitatilor de tip arhaic si
traditional si aceste acte premaritale aveau un scop precis, casitoria,
tot asa cum toate actele rituale de lucrare a pamantului, aratul,
semanatul, aveau ca scop ultim recolta.

Casdtoria trebuie definitd in primul rand, ea insdsi, dupa cum
bine observa Mircea Eliade, drept un ceremonial pe parcursul caruia
se repetd, prin imitare, un model exemplar, ,hierogamia intre Cer §i
Pamant”, scopul ultim fiind Creatia cosmica.

Individul uman este o parte a Cosmicului. Avand in vedere
acest aspect vom intelege mai bine de ce se acorda o atentie deosebita
momentului pregdtirii nungilor i nu nunfii in sine. Vom infelege mai
bine, poate, si de ce tinerii nu aveau o libertate totald in alegerea
viitorului partener. Cei doi trebuiau sd indeplineascad in primul rand
conditia suprapunerii totale a aspiratiilor in plan socio-economic,
familia fiind perceputa mai intai ca verigd fundamentala a structurii de
neam $i mai apoi ca o formd de implinire a dragostei, in sensul
restrans de implinire sentimentala.

Un rol determinant in realizarea trecerii il joaca, deci,
pragurile: dintre ani, dintre anotimpuri, dintre varstele omului.
Trecerea acestor praguri a impus necesitatea initierii, o initiere pusd in
cele mai multe cazuri sub semnul jocului. Nu este vorba insd despre
jocul lipsit de motivatie, jocul-distractie, ci despre un joc care are o
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finalitate bine definita, e vorba in fapt despre incheierea unei actiuni,
sau despre atingerea unei limite §i inceperea altei actiuni, chiar daca ea
este pusd de cele mai multe ori sub semnul repetabilitifii. Avem de-a
face cu acea relatie dintre particular si general, o relatie de
interdeterminare.

Ludusul este cel care permite depasirea limitei, facand posibil
accesul citre formele de manifestare propriu-zis rituale si
ceremoniale. Am putea spune chiar ca ludusul este cel care mentine
acel stadiu de trecere intre doud stdri definite §i definibile intre
limitele normalitagii, avand o functie dominantd de aparare a
protagonistilor de actiunea maleficului. in interiorul acestei perioade
de trecere 1 se oferd individului libertatea de a-gi alege jocul; odata
ales jocul el se va supune regulilor acestuia, reguli impuse de acel
model universal, creat tocmai pe baza experientei consubstantialitatii
omului cu natura, cu Cosmicul. Jocul devine o modalitate, dacid nu
chiar principala modalitate de dotare cu sens a actiunilor noastre si a
lumii care ne inconjoara.

Orice ipostaza a trecerii ne pune in fafa unei situatii tragice, ea
filnd uneori constientizata, de cele mai multe ori rdmane, insa,
neconstientizatd. Constientizarea tragicului este generata tocmai de
nedescoperirea sensului noii stiri spre care trecem; descoperirea
sensului se face treptat, prin invatarea regulilor, prin recuperarea
modelului, ceea ce conduce, implicit, la anularea tragicului. Tnainte de
a se pune de acord cu sine insusi, omul culturilor de tip traditional se
punea de acord cu valorile naturalului si ale etniei; toate actiunile
individului se subordoneaza unui cod de valori, de legi, validate de
colectivitatea din care acesta face parte.

Avem de-a face cu forme simbolice prin care se reactualizeaza
acel mit al ,.eternei reintoarceri”, dupd Mircea Eliade, fiecare nou
cuplu fiind in fapt imaginea cuplului inifial; era evidentd la nivelul
mentalitatii traditionale acea ,,divinizare” a individului uman.

Gesturile, ritualurile, formele de magie ne comunica direct
aceasta situare intr-o gandire de naturd mitica. Alunecdrile de sens, dar
mai ales alunecérile de funcfie au condus de multe ori la interpretari
eronate ale unor acte si ritualuri si chiar la disparitia unora. Mitul este
inca destul de evident la nivelul simbolurilor, trebuie doar sa incercam
sd deslusim sensul corect, printr-o permanenta raportare a acestora la
context.
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