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SACRIFICIUL SANGEROS SI MILA CRESTINA

Conf. Dr. Ioan Boldureanu
1.”Dincolo de bine si de rau” - premisele originare ale amoralitdtii magiei.

Reamintesc imprejurarea de-a dreptul stranie cdreia i-am fost martor prin anul
1973 céand, investigdnd repertoriul magic al uneia dintre cele mai temute §i mai
controversate persoane, bdtrdna Jarcov Ana din Topolovif (i care pe atunci.avea 83
de ani), am avut revelatia, nu doar a doud “axiome” ale mentalitdfii magice, ci si a
jonctiunii acestora:

a) Jarcov Ana nu avea deloc constiinta vreunei sanctiuni sau pedepse omenesti
sau divine pentru teribilele consecinte ale actelor sale de magie neagrd - uciderea,
“luarea capului” unei persoane in terminologie vrdjitoreascd; teama ori remuscarea ii
erau strdine. Dupd cunostintele mele-care nu pot fi decit, fatalmente, lacunare - o
explicare, ori mdcar o ipotezd plauzibil articulatd asupra acestei stari de lucruri nu s-
a emis. In folcloristica §i etnologia romaneascd faptul apare semnalat incd spre finele
veacului al XIX-lea in Introducere la culegerea de “Vrdji, farmece si desfaceri” alcituitd
de Simion Fl. Marian, din care citim: “Asemenea fapte rele insd pot, dupd credinta si
spusa poporului, sd le facd numai niste oameni foarte riuticiosi si Impietriti la inimi,
cdrora putin le pasd de Invatdturile si legile dumnezeiesti si de ceea ce se va intimpla
cu dinsii dupd ce se vor muta din lumea aceasta” (s.n.) (Marian, 1996, 8)

b) Forta pe care o invoca Jarcov Ana era una nenumitid. De o deplind rigoare
logicd si consecventd a conduitei, J.A. nu se temea nici de acea forfd: mi-a dovedit cd
nu e vorba despre vreun fabu lingvistic (rostind in chipul cel mai firesc mai multe
denumiri ale diavolului. Motivul pentru care nu folosea vreun cuvant prin care si
desemneze acea for{d este cd pur §i simplu “forfa” nu are incd nici un nume, ea nu
poate fi numita. :

Daci permitem o glosare pe marginea celor doud axiome, am zice cid “sediul”
acelei forfe este in temuta lume neagrd, lumea de dinainte de nastere, altfel spus, lumea
de dinainte de orice facere, lumea increatului; de aici lesne putem presupune cid temuta
fortd (de care vrdjitoarea insdsi nu se teme, cidci o poate manevra §i domina, ci doar
e foarte precautd) este de ordinul forfelor necreate, care stau la indemana lui Dumnezeu,
fard, Insd ca Dumnezeu sid poatd crea ori induce in acea for{d dinstinctia intre Bine si
Rau.

Asadar, acea fortd este nu doar “dincolo” de bine si rdu, ci este cumva inainte,
ori mai degrabd mai presus, de Bine si de Rau. Ea ar fi cumva “supranatura”
deopotrivi a binelui si rdului nedistincte, nedifereniate, concrescute, tot asa cum
dumnezeirea este “supranatura” lui Dumnezeu si este “de aceeasi fiintd” si indistincta
de Dumnezeu. Altfel spus, energiile necreate nu ar pitrunde in Creatie fard Dumnezeu,
adicd nici Necreatul n-ar fi nicicum cu putintd fird Creatie; prin Creator, Creatia este
pusd prilej Necreatului, dupd cum Necreatul este prilej Creatiei.
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Doar cd Binele si Rdul, indistincte in Necreat nu sunt inerente nici fiintei, nici
vointei Lui §i sunt cumva in precesiune fatd de puterea lui Dumnezeu.

De aceea, in deplind consecvent{d cu o asemenea logicd (pe care, desigur, nici
ea nici cvasi-totalitatea vrdjitoarelor nu si-a formulat-o in mod explicit), Jarcov Ana nu
se temea nici de judecata oamenilor si nici de pedeapsa dumnezaiasca la Judecata de
Apoi. Pentru mine doar presimfitd era convingerea ei pe care as “traduce-o” astfel
deduciand-o din “premisele” mai sus formulate: forfa pe care o stirnea in “lucrarea
facdturii” sale de magie neagrd era nu doar dincolo de bine si de rau, ci si inainte si
mai presus de orice bine si de orice rdu ce pot exista ori pot fi facute in lume. Pentru
cd forta aceea 1si are sdlasul in Energiile Necreate, undeva unde puterea lui Dumnezeu
nu se poate totusi, prin creafie, extinde; cdci creatia ca si puterea Lui sunt doar atribute,
prin urmare doar derivate ale Creatorului, chiar dacd sunt primordiale. Puterea creatoare
a lui Dumnezeu nu accede la sfera Energiilor Necreate. Daca aceastid extindere ar fi cu
putin{d, atunci Dumnezdiasca Dintdi Creatie - Creatia ex nihilo - n-ar fi fost cu putinti
pentru cd puterea creatoare s-ar fi extins asupra Energiilor Necreate anulandu-le
acestora statutul de Necreat. Dupd Maxim Marturisitorul prin energii Dumnezeu misca
Creatia si Se misci El Insusi rimanand nemiscat si neschimbat; Grigore Palama face
distinctie intre fiinta sau esenfa lui Dumnezeu, adicd firea dumnezeiascd necreatd si
energiile divine necreate, adica lucrdrile sau “iesirile” personale prin care El se lasi
impartasit (Bria, 1994, 141). Dacd energiile necreate ca puteri ale Increatului ar fi
totuna cu energiile divine necreate atunci n-ar mai fi cu putin{a caracterul extramundan
ca “pozitie” a lui Dumnezeu in Creafia Dintdi, nici transcendenta Lui in raport cu raul
din lume, Dumnezeu transpunindu-se intr-o atare situafie ontic in creatie, ceea ce ar
duce la un panteism fird iesire.

Cat despre viata pamanteascd a omului, precum am avut ocazia sd constatim in
cursul unor recente cercetari (Boldureanu, 1996, 51-56; 72-75; Boldureanu, 1996, 110),
transcriem aici concluzia sinteticd din cea de-a doua lucrare:

“Intrarea in lume (nagsterea) si iesirea din lumne (moartea) sunt acte dominate de
Puteri (energii necreate, dincolo de bine si rdu). Inaintea nasterii (ca si 1nainte de orice
germinafie, ca si inainte de Facerea Lumii) se intinde “lumea neagrd”. Dacid o femeie
ramane insdrcinatd (existd expresia «in stare binecuvantatd») contrar vointei ei, atunci
o vridjitoare («muiere priceputd») procedeazd astfel: ia o oald de lut noud, confectioneazi
un mic opaif punind o luménare aprinsd pe o coaji de pdine sau de dovleac, aseazi
acea corabioard pe pantecul femeii gravide si pune oala cu gura in jos peste acea
[umanare aprinsd, apasind-o pe pantec pand luménarea se stinge. Oala frdgea pantecul
‘femeii in intunericul din interiorul ei. /nfoarsd, lumina nu provoaci nasterea, ci cheamd
intunericul, astfel ca lumea neagra sia absoarbd progenitura nedoritd indarit in hiul
Nimicului”.

2. Sacrificiul sangeros si inspiratia inumand a violentei

In aceastd privingi drept jalon teoretic ne poate sluji cartea lui René Girard
(1995). Citandu-l pe Joseph de Maistre, cu a sa Eclaircissement sur les sacrifices. Girard
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retine observatia ca victimele animale au intotdeauna ceva omenesc, ca si cum ar trebui
mai bine Ingelatd violenta:

«Erau alese intotdeauna, dintre animale, cele mai valoroase prin utilitatea lor,
cele mai blande, cele mai inocente, mai legate de om prin instictul i prin obiceiurile
lor... Erau alese, din specia animald, victimele cele mai umane, dacd imi este permis
sd md exprim astfel» (Girard, 1995.9).

Existd dovezi in zona marginald a romanimii - In Valea Timocului - precum am
ardtat intr-un scurt studiu (Boldureanu, 1/1995, 13-15) cu privire la uciderea rituald a
batranilor decrepiti ai familiei de cdtre barbatul tdnar si in vigoare din acelasi neam,
sacrificiu sangeros si violent numit Pripolis (sarb lapot), a inddnga. Pentru stranietatea
ei, transcriem aici povestioara consemnatd de savantul sarb Tihomir Georgevi¢ in
lucrarea aparutdi in 1906 la Belgrad sub titlul care, in traducere romaneascd, suni
Printre romdnii nostri, document publicat si in volumul al III-lea din culegerea de studii
Romanii din Timoc, Bucuresti, 1943:

“(...) In vechime oamenii mureau si dupi patruzeci de zile inviau iar, si dupi
aceea traiau vesnic. Trdind vesnic, era firesc sa imbatraneascda asa de mult, Incét si nu
se mai poatd misca si si devini pentru tinerii lor o vesnici povard. Spre a scipa de
dansii, tinerii pregdteau mdmadliga cu care 1i oblojeau pe cap, iar dupd aceea 1i loveau
cu securea pand mureau. Ji faceau acest lucru, ca sd se creadd cd nu-i omorau ei, ci
mamaliga. Dar de cand a inviat Santu Lazdr, mortii nu mai invie si de atunci a
disparut obiceiul ca bdtranii si fie omorati” (Georgevi¢, 1906, 101 - notitd pusd la
dispozitie de folcloristul Sandu Cristea Timoc).

Am reluat, in contextul prezentei lucrdri insolita istorioard pentru cel pufin trei
motive care privesc tema noastri:

a) Doar ritul (omorul ritual), prin instaurarea sacralitdtii, poate modifica statutul
de nemuritor al omului - potrivit mentalului arhaic, primordial, deci.

b) Apare eschiva (“inselarea violentei”): omuciderea - reflexul violent al sacrificiului
singeros - este “transferat” asupra unui fals actant: “(...) sd se creadd cd nu-i omorau
ei, ci mamaliga”.

¢) Insisi situatia a) se modificd, insi nu prin instaurarea rituald a sacralititii, ci
prin minunea mdntuitoare a invierii lui Lazdr, savarsitd de Tisus Hristos. (In economia
lucrdrii noastre, mila crestind, actionand ca un miracol, modifica statutul ontic al omului
salvandu-1 intru libertatea indumnezeirii - (cf. Staniloaie, 1993, 47, 76).

Dar potrivit unor “legi” arhaice, fatd de cadavre cei vii manifestd o “teami
ostila-dusmanoasd si respectuasd in acelasi timp”. Aceastd oroare sacrd reprezintd un
dat de “metafizici si metaspsihicd arhaicd” si, ca misticd a morfii, este fundamentul
oricdrei religii. “Cadavrul, si implicit persoana celui mort, este potential obiect atit de
oroare cat si de dragoste tandrd. Religia confirmd cea de-a doua parte a acestei
atitudini duale transformand corpul mort Intr-un obiect al datoriilor sacre.” (Malinowski,
1993, 92)

Constantin Briiloiu enunti - relativ la Miorifa - aceeasi “lege” astfel: “In orice
les omenesc std la pandd un vrasmas viclean si sangeros, a cdrui indepdrtare, dezarmare
si Tmbunare se urmdreste” (Brdiloiu, 1992, 305). Cuvantul “sadngeros” din textul lui
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Brdiloiu trebuie infeles ad litteram: “Cdci - spune autorul - strigoii acestia nu se
aseamdna catusi de putin cu familiarele fantome ale Occidentului.” (id, 304). Ceea ce
ii deosebeste este tocmai sidngele: in vreme ce fantomele sunt fapturi desdvarsit ex-
sangue, strigoii sunt nu doar Tmbibati de un”sdnge rdu”, nesupus putreziciunii, ci sunt
si Insetati de sange viu. La exhumare ei sunt gdsifi intorsi, rdsucifi in sicriu, dar sunt
neputreziti si “rumeni in obraji”. Iar atunci cdnd ndvidlesc “peste fire” in lumea noastri,
ei sug singele victimelor-oameni sau animale.

Briiloiu, in studiul amintit, pune o concluzie de care “miorifologia” nu va putea
face abstracfie nicicand: strofele ambulante, cit si locutiunile populare, totul “duce spre
parerea cd alcdtuiau odinioard elementul verbal al unui sortilegiu. Stropul de regret si
de compdtimire vadit ici §i colo, nu s-a strecurat, desigur, in baladd decat incepand din
zina cand mila crestind a alungat teroarea strabund” (Brdiloiu, 1992, 305-306)

Tocmai in acest punct din folclorul roméanesc se desprinde ceea ce ar putea
constitui “veriga-lipsd” intre mila crestind §i teroarea strabund, iIntre spiritualitate si
violenta - mistica sangelui. Un argument neevidenfiat pand acum in folcloristica
noastra.

3. Sacrificiul sdangeros si inspirafia inumand a violentei

Féra identificarea si evidentierea acestei “verigi lipsd” suntem convingi cd atat de
complexa aculturatie crestind, care a conferit adevirata dimensiune spirituald a folclorului
nostru, nu ar putea fi mulfumitor nieleasd. Drept aceea se cuvine sid schitdm dintru
deschiderea acestui capitol coordonatele jertfei, potrivit cdrora ea este definitd in
teologia liturgtica si spirituald, urmand vocabularul cultic si ritualul biblioc (Bria, 1994,
226-228). :

a) - Imaginea mielului pascal sacrificat al Vechiului Testament este Iisus; Jertfa
lui corespunde in timp cu sacrificiul mielului la Templu (1 Corinteni 5)

b) - De aceea lisus acceptd sa fie numit “Mielul lui Dumnezeu care ridica
pacatul lumii” (Ioan, 1, 29; Isaia 53, 4-7)

¢) - In Vechiul Testament sdngele si focul sunt doud elemente necesare
sacrificiului (1 Regi 13)

d) - Potrivit cu Explicarea Dumnezeiestii Liturghii (XXXIII, 12; I, 6) data de
Nicolae Cabasila, Jertfa este identica cu consacrarea darurilor, iar nu cu aducerea lor,
de aceea cand darurile sunt sfinfite prin prefacerea lor in trupul si singele dumneziiesc,
jertfa euharisticd este terminatd. Cici “Jertfa are loc nu prin jertfirea actuald a mielului,
ci prin transformarea pdinii in Mielul jertfit” (XXXII, 15).

Asadar, cheia intelegerii rostului “milei crestine” credem cid std In aceastd
“rasturnare care, conform Explicdrii... lui Cabasila mutd accentul de pe aducerea jertfei
(i.e. faptul, actul, fiptuirea, efectuarea, punerea in act, actualizarea) pe Consacrare (i.e.
revelarea adevdratului statut, al permanentei naturii dumnezeiesti, al consubstantierii
mai presus de fire a Painii si Vinului ca fiind Trupul si Sangele Mielului).

Aceastd mutare de accent reprezintd uriasul salt - cu nimic comparabil - marea
falie ce separd pentru totdeauna violenfa actului (“magia”) de consistenfa spirituald -
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mistica crestind (care este permanentd, vesnicie, iar nu act, adicd moment!), Mai
departe, aceastdi mutare de accent este marea rupturd de statut ontic intre magie si
misticd, intre totala lipsd de libertate a sacralitafii arhaice de facturd magica si
nesfarsita libertate adusd omului de timpul crestinismului si de mistica acestuia.

La proportiile restranse ale prezentului studiu, ne mulfumim doar a enunfa
principalele argumente de ordin folcloric ce jaloneazd strddaniile prin care, sub pecetea
si puterea aculturatiei crestine, “sufletul etnic” al romanilor a cdutat sd instituie si sa
cizeleze acea “verigd” In viata spiritului incercind sd se desprindd tot mai hotdrat de
tirania barbard a magiei in folosul dimensiunii mistice a spiritului: atitudinea dramatica
fatd de mistica sdngelui.

a) Intr-o extrem de fugard (din pécate!) notitd, Nicolac Dolangd consemneaza un
distih dintr-o baladd intilnitd de el In zona Oravitei (probabil): “Unge il tdia/Sange
lumina” - este vorba de sacrificarea mielului (Dolanga, 1995, 103)

b) Un studiu succint, insa foarte dens, datorat Otiliei Hedesan, unde, citdndu-i pe
Ion Ghinoiu si Ivan Evseev, aratd: “Taierea mielului la Pasti nu este altceva decit jertfa
anuald a zeului din religiile precrestine (..) Dar mielul este, mai cu seamd, semnul
blandetii, al simplititii, inocentei si purititii. E unul din simbolurile fundamentale ale
lui Hristos. Preferinta pentru acest aliment, cu restrictie de consum, doar pentru ziua de
Paste, inseamnd, intr-o lume controlatd de miturile arhaice, cum este cea roméneascd,
0 optiune pentru o trdire a sdrbdtorii Tn spiritul simbolicii crestine” (Hedesan, 1/1995, 9).

c) Desprinderea de aspectul barbar (violenta sacrificiului sdngeros) este incdrcatd
de accente de fatalism tragic. Marturie sta in folclorul nostru, .intre altele, balada
Ficioru lu Damian, unde sacrificiul singeros (sub latura sa barbard) este fafis pus in
legdturd cu adulterul ca reflex al hipersexualitdfii desdnfate si pdgane, iar pe de altd
parte tocmai cu postul ca formd majord de abstinentd crestind.

Dupa consumarea fragicei fuziuni (sacrificiu barbar + adulter + invocarea mantuitoare
a postului) Rusalin - feciorul lui Damian - apucda drumul retragerii in padure. Lena,
nevasta lui Rusalin, victima uneltirii sofului adulterin si a ibovnicei acestuia, Veta, i
spune acestuia:

“— Rusaline, Rusaline, — Culci-te, grija n-avea
Di ce ascuti la cutat, Cd cu cutatu-oi tdia
Mie-aga mi-i dd urt Melu care m-o plicea.
Atunci el cid zicea: — Rusaline, postu-i mare

L}

Si nu-i bine-a sangerare!...

(Boldureanu, FL V/1983, 297)

In desemnarea “verigii-lipsi”, care si faci joncfiunea casa <> familia <«
intemeierea <> jertfa sub semnul milei crestine deslusirea facuta de Cosntantin Brailoiu

in celebrul studiu din 1946 asupra Mioritei ocupd un loc proeminent: “(...) textul pune
la indemand doud teme, confundate aici, insa deosebite prin ele insele si disociabile: pe
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de-o parte, asemuirea morfii cu o nuntd; pe de alta, substituirea unui elememnt ori
obiect intdmpldtor accesoriilor normale ale ceremoniilor {drdnesti” (Brdiloiu, I, 1992,
298). Ceea ce esie, fara indoiald, de cea mai mare Insemnatate aici € tocmai “retorica”
si “logica” acestor substituiri, care tin de tehnicile spirituale esentiale, iar nu efectele
etico-estetice grandilocvente care fin de ‘“exterioritatea imagisticd” - e drept, cea mai
frapanta.

Potrivit acestei mecanici spirituale profunde insdsi “imaginea” mortii-nuntd, atat
de grandioasd si de impresionantd la nivel formal-expresiv, este in adancurile ei o
“concretizare” esentiald a substituirilor reciproce si reversibile: moartea e un substitut al
nuntii, dupd cum s§i prin aceea cd nunta este un substitut al mortii. Iardsi, la nivel
exterior casa e totuna cu familia (In bdndfeneste, mai transparent, chiar si la nivel
lexical), dupd cum sicriul (mormantul) este casa vesnicd. Asemenea analogii se sustin
pe foarte iIntinse arii (“Logodindu-se” cu Biserica, Hristos di Casei Sale rostul unui
nou Trup pentru sufletul omului; incd de la nastere, o singurd datd, prin Taina
Botezului, nou-ndscutul se in-crestineazd: “Cafi intru Hristos s-au botezat, intru Hristos
s-au mbracat”. Dar Botezul, invesmantand haina “logodnei” lui Hristos, inseamna, de
fapt, omordrea mortii din noi, adicd intronarea Bisericii Universale in insusi noul/
nostru corp, ceea ce mistic e totuna cu Zidirea Casei Domnului ca esenfa adevdratd a
noastrd, infaptuirea predestindrii mantuitoare in viata omeneascd, ce-i doar aparent
vremelnica si trecdtoare).

Paranteza pe care am fidcut-o mai sus advocind una din cele mai serioase
infdptuiri ale paradigmei “substituirilor reciproce” - modelul divin-uman al existentei -
pare sd intdreascd cele spuse de Constantin Brdiloiu in incheierea studiului citat:
“Stropul de regret si de compdtimire vadit, ici si colo, in aceste incantatii dezafectate,
nu s-a strecurat, desigur, in baladd decit incepand din ziua cand mila crestind a alungat

teroarea strabuna” (id., 305-306).

Dar “teroarea strabund” este oricind recurentd, pentru cd ea insdsi - ca dat
antropologic - a fost subtituita de mila crestind. $i, intr-adevdr, 1n anii ‘70 regretatul dr.
Gheorghe Isa, medic veterinar, om de intinsd culturd (inclusiv formatie teologicd) mi-
a marturisit un episod frapant de la o nuntd din Mdrginime, un straniu rit: in miez de
noapte a nunii, inainte de a se retrage in cea dintai legitimd intimitate, in fata mirilor
este .adus un berbec viu, injunghiat pe loc, iar celor doi li se dd un pahar de sdnge
proaspat spre a fi baut In vazul tuturor.

Asadar, pe de-o parte, feroarea strabuna poate fi de fiecare datd inliturati sau
mdcar “Indulcitd” prin substituire numai dacd “elementul substituant” este la indeméind
si suficient de viguros (in trecdt fie spus, in acea epocd mila crestind era destul de
estompatd). Dar dincolo de complicata mecanicd a substituirilor, paradigmele rdman, in
esenfd. Doar cd, ceea ce dd consisten{d, concretefe i noimd existentei noastre puse sub
forma vremelniciei vietii, std tocmai 1n calitatea si vrednicia substitutelor si substituirilor.
intre care mila crestind sti cea dintéi.
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Le sacrifice sanglant et la pitié chrétienne

Résumeé

A partir d’un terrain personnel, ou il a fait la recontre d’une personne extremement
controversée, qui n’avait pas la conscience d 'une punition soit humaine, soit divine, [’auteur fait
une profonde analyse du phénomene magique. Soulignant que tant la naissance que la mort sont
des actes dominés par des Pouvoirs, il découvre aussi pour le lecteur 1’existence d’un “monde
noir” et la liaison possible entre la pitié chrétienne et la terreur des ancétres.

On insiste aussi sur la distinction entre le Bien et le Mal et sur le réle de la création divine
comme de toute energie, de toute force.

L’auteur révele et définit a la fois la “bague qui manque” et qui donne la jonction: maison-
famille - le commencement - le sacrifice.

En suivant tres attentif un terrain extremement difficile, |'auteur traite par cette bague un
mistere du sang, peu recontré dans la litterature roumaine de spécialité.
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