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Abstract: The purpose of this paper is to identify and analyze a range of
cosmological myths from the Slovenian folk culture, using as sources the
traditional songs and folk tales. The Slovenian folk culture is strongly influenced
by the Slavic mythology, which is present in the family of Indo-European
mythologies. These influences are then compared with other similar religious
structures such as the Indo-European, Sumerian, Phoenician, Chinese and Biblical
mythology. This paper presents myths about Earth’s Origin, The Flood or various
cosmological conflicts.

Pestele Faronika

In mitologia slovena, Pamantul se odihneste pe spatele unui peste urias numit
Faronika. Ca si in Biblie, in traditiile populare slovene, apa simbolizeaza materia
primara din care a luat nastere lumea’. in textele hinduse se spune ca la inceput
»totul a fost apa”. Notiunea unde apa reprezintd un element primordial se regaseste
aproape in toate miturile lumii. La hindusi, apa reprezintd materia principald care,
transformatd in lichid seminal, di nastere omului’ si e reprezentati de zeul
Varuna’. Uneori, aceastd notiune este insotiti de mituri precum cobordrea in
pamant a zeului Visnu (transformat intr-un mistret)®, care aduce ,,murdiria” la
suprafata apei. Astfel, in mitologia hindusa, Visnu este recunoscut ca protector al
creatiei’. La chaldei aflim ci ,,/...] pe fata apelor®, Marduk injghebd o plutd; el
facu pulberea si, cu ajutorul plutei, o stranse gramada. Spre a-i aseza pe zei la
adapost multumitor, el facu omenirea [...] La marginile marii, Stapanul Marduk
ingramadi un pamdnt implinit [...] (Cosmologie chaldeand — poem fragmentar
sumero-babilonian din Sippar)’.

! Cosmologia reprezinta stiinta care se ocupa cu stidul structurii, dimensiunilor si evolutiei
universului i al legilor care il guverneaza. Etimologic, termenul provine din
cuvintele grecesti xdouog (COSMOS ,,lume”) si Aoyog (logos ,,stiinta”). Studiul cosmologiei
implica discipline precum astronomia, filozofia sau religia.

2 Mihai Dragnea, masterand ,,Studii Mevievale”, Facultatea de Istorie, Universitatea din
Bucuresti.

* fn Vechiul Testament, la Facere, aflim ca spiritul lui Tahve se plimba deasupra apelor.

4 Blanc 2004, p. 41.

> Dumézil 1997, p. 77.

¢ Blanc 2004, p. 43.

7 Blanc 2004, p. 46.

¥ In mitologiile popoarelor care triiesc 1angd o mare sau un ocean, pamantul capiti deseori
un rol secundar fata de elementul apa, fiind adesea considerat ca auxiliar al acesteia.

? Kernbach 1996, p. 110.
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Fig. 1 — Faronika, relief din Cedad-Cividale, Italia, sec. VIII (Studia Mythologica
Slavica IV, 2003)

Din traditiile populare slovene aflam cd pamantul provine dintr-un graunte de
nisip'’. Se spune ci la inceput nu exista decit Dumnezeu, soarele si marea. Cum
soarele era arzdtor, Dumnezeu sari in mare sa facd o baie. Cand a iesit din apa, i-a
ramas un graunte de nisip Intre unghii. Din acel graunte de nisip care a cdzut in
mare, lud nastere pamantul''. Astfel, pamantul pluteste pe suprafata oceanului
cosmic'?. Din cantecele populare slovene aflim urmitoarele':

., Zemlja plava na vodi, okoli nje pa se podita dve veliki ribi. Kadar se katera od
njiju obregne ob zemljo ali udari po njej z repom, nastane potres.”

., Pamantul pluteste pe apa iar doi pesti uriasi inoata in jurul sau. Cand unul
dintre ei atinge pamdntul sau sau il loveste cu coada sa, se produce un cutremur.’

Dupa alte traditii populare slovene, pamantul a fost lipit de un peste urias sau un
sarpe de apa. Cand acel peste urias se miscd, se produc cutremure. Se spune ca
atunci cand pestele se va scufunda 1n apa va fi sfarsitul lumii. Aceasta versiune se
afla intr-un cantec popular, unde lisus il roagé pe peste sa nu isi miste coada sau sa
nu isi intoarca spatele, ca lumea si nu se scufunde'.

>

1% Acest motiv central apare pentru prima dati in colectia de povesti populare a istoricului si
scriitorului sloven, Janes Trdina din Neven, 1858.

"' Kelemina 1930.

"2 In mai multe mitologii, prin ,,oceanul cosmic” sau ,,oceanul celest” se intelege spatiul
care Inconjoard pamantul.

" Kiihar 1911.

1 Strekelj 1894, p. 500.
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., Ribo po morji plava, ., Un peste inoata in mare,

Riba Faronika. Un peste numit Faronika.
Jezuz za njo proplava lisus inoata dupa el

Po morja globocin. Din marea addncime a marii.
O le ¢akaj, cakaj riba, O asteapta-mad,

Riba Faronika. Faronika!

Te bomo kaj prasali Vrem sa te intrebam

kako se po svet godi. Ce pluteste in jurul lumii.

Ce bom jest z mojim repom zvila, Daca dau din coada

ves svet potopljen bo. Intreaga lume se va scufunda.
Ce se bom jest na moj hrbt zvrnila, Daca ma intorc pe spate

ves svet pogubljen bo. Intreaga lume va fi distrusd.
O nikari, nikari riba, O, nu face asta,

riba Faronika. Faronika.

Zavolj nedolznih otrocicev, De dragul pruncilor inocensi

»

zavolj porudnih zen. si femeilor muncitoare.

Acest peste sau sarpe haotic locuieste in mare, unde isi giseste si odihna. In
mitologia hindusa, monstrul marin Makara il poarti pe spatele siu pe Varuna'’,
divinitatea primordiald care a creat lumea din haosul original'®. Varuna poarti
epitetul Ambupati ,stapanul apelor”'’ si patron al Oceanului'®. In mitologia
feniciana" si in cea biblica®® avem un mit similar, unde orice ,Hsuparare” a
Leviatanului®' poate cauza sfarsitul lumii. Mituri similare mai intilnim si in
mitologia scandinava (sarpele din Midgard-Jormungandr, care este infrant de catre
Thor)*, cea elena unde Hercule o invinge pe Hydra cea cu noud capete ,,sarpe de
apa”)> sau in cea babiloniani unde Marduk o distruge pe Tiamat™.

Mitul pestelui Faronika s-a imbinat cu legenda despre contesa Veronika din
Kamnik si cu povestea despre sirena Melusina. Legenda spune ci intr-o zi, la
castelul Mali grad ,,Castelul mic” din Kamnik, au venit trei preoti, care i-au cerut
contesei bani pentru renovarea bisericii. Indignata, contesa le-a raspuns ca prefera
sd se transforme intr-un sarpe decat sa le ofere banii necesari reparatiei. Imediat
dupa ce a rostit ultimele cuvinte, contesa Veronika s-a transformat pe jumatate in

' Blanc 2004, p. 14.

' La inceput, Varuna reprezenta cerul, urmand si poarte ulterior epitetul de ,,patronul
apelor”.

'" Hopkins 1969, p. 116, 120.

' Dumézil 1997, p. 77.

' Tn mitologia feniciana si Ugarit, Leviatanul apare sub numele de Yam, Lotan sau Tannin
si reprezintd un sarpe gigantic cu sapte capete care este invins de Baal.

0 Cartea lui lov, cap. 41 si Isaia 27:1.

I Day 1985, p. 13, 15, 19, 42, 46.

2 Guerber 2008, p. 219, 375.

> Petre et alii 2001, p. 210-211.

** Jacobsen 1968.
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sarpe. Contesa este descrisd intr-un relief din Mali grad (secolul al XII-lea)®.
Primele mentiuni despre aceastd legenda au aparut in 1684, fiind transcrise mai
tdrziu in Ljubljana de catre Johann Weichard, cunoscut sub numele de
,Valvasor*®. Se pare ci descrierea contesei Veronika, jumitate sarpe-jumatate om,
provine din legenda sirenei Melusina si a pestelui Faronika, care a dat si numele de
Veronika presupusei contese de la Kamnik. Istoricul de artd sloven, France Stele
(1866-1972), afirma ca Faronika a devenit un termen pentru sirend in domeniul
istoriei artei’’.

Kurent si potopul

Traditia potopului s-a pastrat atdt in cultura populard slovena, cat si in alte
culturi populare din intreaga lume. Dupa ce a auzit povestea potopului In Menges,
Janez Trdina scria Povijest o bozjem kokotu®, publicati in Neven la 1856%. In
poveste se vorbea despre un pamant steril, neroditor, unde nu se gasea decat piatra.
Atunci, Dumnezeu trimise cocosul sau, care se aseza pe o piatra si lasa un ou. Acel
ou se sparse, urmand a curge sapte rauri din el, care stropira pamantul si il
transformara intr-unul verde si fertil. Oamenii locuiau in acest paradis fard a
cunoasgte grijile vietii. Sus 1n cer, cocosul lui Dumnezeu anunta oamenii cand sa
mearga la culcare, cAnd sa manance sau sa bea. Dar oamenii devenira aroganti,
refuzand sa mai asculte sunetul cocosului, si astfel aparu boala printre ei. Acestia
vor distruge oul lovindu-l cu o piatra. Aceastd actiune ,,pacatoasd” va provoca o
inundatie care va distruge lumea. Apele vor atinge varfurile cele mai inalte ale
muntilor. Singurul supravietuitor va fi un paznic, care va reusi sa scape, urcandu-se
pe varful celui mai inalt munte, urmand ca de acolo sa se suie pe o vita de vie care
se ridica spre nori’’.

Ideea potopului si aceea a oului cosmic reprezintd o notiune arhetipala, intalnita
la mai multe popoare. Astfel, oul este conectat la geneza lumii. Mitul creatiei cu
ajutorul oului cosmic este prezent §i In mitologia hindusd. Numeroase texte
povestesc ca un ou de aur a aparut deasupra imensitatii undelor oceanului (apa-
element primordial al creatiei). Din acest ou a iesit zeul Brahma, care a dat nastere
creatiei pe care o hrineste si o protejeaza’’. Tot in textele hinduse aflim ci
Brahmanda, oul lumii, inunda suprafata pimantului, din toate partile, cu apa*>. Oul
cosmic a fost conservat si in mitologia chineza, unde gigantul Panku-Pangu a
»injumatatit” oul, dand nagtere Cerului si Paméantului (prin separarea albusului de
gilbenus)®. Acest mit cosmogonic este prezent si in orfismul antic. Acolo, se
spune ci, la inceput, totul era intunecat® si nu existau decat doi serpi inaripati, care

3 Kropej 2003, p. 123.

2 Weichard von Valvasor 1689, p. 543.

T Kropej 2003, p. 123.

2 Povestea cocosului lui Dumnezeu”.

* Trdina 1858, p. 105-107.

30 Kropej 2003, p. 124.

3! Blanc 2004, p. 40.

32 Brahmanda, p. 65.

* Bodde 1961, p. 382-383.

** Prin intuneric se poate intelege haosul primordial.
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vor da nastere unui ou briliant. Unul dintre serpi se va incolaci in jurul oului,
spargandu-1, urmand ca din acesta sa iasa zeul Phanes™, care strilucea atat de tare
incat nimeni nu putea si-1 priveasca®. Din cojile oului vor lua nastere Cerul si
Pamantul. Ideea oului cosmic este Intdlnitd si in mitologia feniciana. Una dintre
cele mai importante surse privind mitologia feniciana este Philon din Byblos (64-
141 e.n.), care, in lucrarea sa Istoria Feniciei®’, ne relateaza urmatoarele: ,, [nainte
de crearea lumii, domnea haosul, un amestec de intuneric si ceafa strabatut de
vartejuri de vant. Haosul a dat nagtere unui mare ou cosmic care, spargdandu-se In
doua, separa Cerul de Pamaént 8,

Conform traditiei populare slovene, paznicul din mitul potopului (originar din
Carniola)™, se catara pe vita de vie®, care apartine lui Kurent. Bucuros, acesta face
ca planta sa sd creascd tot mai mult in nori. Dupa noua ani apele se retrag, facand
ca pamantul sd devind din nou uscat. Paznicul, care in tot acest timp era ocupat cu
escaladarea vitei de vie si care, intre timp mancase strugurii si bause vinul rezultat
din rodul plantei, se va intoarce inapoi pe pamant*'. Astfel, Kurent il salveazi pe
paznic de la potop.

Mitul potopului este intalnit in mai multe credinte din toatd lumea. Exemple
similare avem la Noe in Vechiul Testament*, la regele erou Ziusudra al
Sumerului®, Utnapishtim din mitul potopului prezent in Epopeea lui Ghilgames**
sau la Manu din India,care salveazi omenirea de la potop®. In povestile populare
ale slovenilor, Kurent ne apare ca un personaj mitic lunar ce reprezintd
fertilitatea*®. Referitor la etimologie, France Bezlaj crede ci numele Kurents-ar
traduce prin ,,creatie” sau ,,creator”. Se poate stabili si o legatura intre radacina kur
si cuvantul sloven kura care inseamna ,,pui” sau ,,cocos”“.

In cultura populard slovend existd o sdrbatoare similard carnavalului, unde
kurenti, insotiti de piceki ,,puicute” sar in sus si in jos si brazdeaza in jurul caselor
pentru a face rapita oamenilor sd creascd mai bine. Ultimele descoperiri

3> Divinitate primordiald cu rol creator, introdusd in mitologia elend prin traditia secretd
orfica.

3% Goodart 2008, p. 24.

3" Despre aceasti lucrare se spune ca autorul ar fi tradus-o in limba greac, plecand de la un
original fenician ce data din timpul asediului Troiei (1200 i.e.n.). Originalul ar fi fost
intocmit de catre preotul fenician Sanchuniation din Berytos. Oricum, Istoria Feniciei s-a
pierdut si pana in zilele noastre nu s-au pastrat decat cateva fragmente citate de Eusebiu din
Caesarea.

¥ Safa 2005, p. 27-28.

%% Regiune istorica ce cuprinde teritoriul Sloveniei de azi.

0 Vita de vie reprezinta arborele lumii.

I Kropej 2003, p. 124.

** Facerea, cap. 7-8.

# Kramer 1967, p. 14.

“ Gilgamesh, p. 95-103. (Lines 1-203).

* Smitek 1998, p. 24-25.

% Grafenauer 1942, p. 38-39.

7 Kropej 2003, p. 125.
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arheologice semnaleazd o legaturd intre acest ritual sloven si cultul antic al
Cybelei, care era insotitd de kurenti sau koribanti**ce purtau masti de cocosi.

- -" i S sy Yu'w @ A - X £ 1

Fig. 2 — Kurenti din Markovici, regiunea Styriei (Studia Mythologica
Slavica IV, 2003)

Milko Matigetov*’ si Leopold Kretzenbacher™ resping ideea care face din Kurent o
divinitate. Totusi, In constiinta populard a slovenilor, Kurent este responsabil de
refacerea pamantului’’, stabilindu-i acestuia o misiune ciclici. Reinnoirea
pamantului ne duce cu gandul la reinnoirea lumii §i a oamenilor, misiune ce
aparfine unui personaj de sex masculin. Alan Dundes este de parere ca aproape in
toate miturile care fac referire la potop, divinitatile masculine sunt active, lucru
intalnit la sumerieni (Ziusudra), babilonieni (Utnapishtim) sau la indieni (Manu)>.

Lupta dintre Perun si Veles

In mitologia slavi, episodul luptei dintre Veles™ si Perun a fost construit cu
ajutorul miturilor esentiale indo-europene, cum ar fi lupta dintre Indra si Vrtra
(mitologia vedicd)®, Thor si Jormungandr (mitologia scandinavd)®, Zeus si
Typhon (mitologia eleni)*® sau Teshub-Tarhun si Illuyanka din mitologia hittitd’'.

“ Ciglenecki 1999.

* Matigetov 1985.

39 Kretzenbacher 1941.

3! Kropej 2003, p. 125.

>2 Dundes 1988, p. 167-182.

>3 Divinitate a slavilor rasariteni, de tip htonian. Ca si Perun (zeul fulgerelor si al tunetelor,
de tip uranian), Veles este mentionat in Cronica lui Nestor ca fiind venerat in timpul
cneazului Vladimir al Rusiei Kievene, inainte ca acesta sa adopte crestinismul in 988/989.
> Rig Veda, 1.32. http://www.sacred-texts.com/hin/rigveda/rv01032.htm.

%% Vezi nota 21.

% petre et alii, p. 57, 93-94, 207, 287, 354.

3" Beckman, Gary 1982
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in toate aceste mituri, zeul ucide sarpele si elibereaza apele. Odati cu mitul luptei
dintre Veles si Perun, Veles a fost asemanat cu un dragon uriag sau un zmeu. Se
spune c¢i motivul dusméniei dintre cei doi (Veles si Perun)™ este reprezentat de
faptul ca Veles i-ar fi furat copilul lui Perun, nevasta sau vitele. Este, de asemenea,
un act al provocarii dintre cei doi: Veles, sub forma unui sarpe urias sau balaur
fioros™, se strecoard viclean din pesterile Iadului, al cdrui stipan este, apoi se
incolaceste pe Copacul Vietii, urmand a asedia casa cereasca a lui Perun, din varful
copacului. Perun se apard, atacandu-l la randul lui pe Veles cu fulgere. Veles
dispare, urmand a se transforma in copaci, animale sau chiar oameni. In final, este
ucis de catre Perun, iar acest ritual al mortii readuce totul la normal; tot ce furase
Veles, este eliberat din Cer, cazand sub forma unor stropi de ploaieéo. Tot atunci,
oamenii se rugau zeului sd opreasca ploile si furtunile, pentru a nu se produce
pagube. In aceiasi lund avea loc si secerisul graului, eveniment ce se incadra in
sarbatoarea dedicata lui Perun®'.

Acest mit al furtunii avea conotatii sacerdotale si traditionale asupra vechilor
slavi, schimbandu-le sezonul in timpul anului. Perioadele secetoase si uscate din an
erau interpretate ca rezultate haotice ale hotiei lui Veles, furtunile si fulgerele,
tunetele si traznetele ca o lupta divina dintre Perun si Veles, iar ploaia si curcubeul
ca o victorie a lui Perun asupra dusmanului siu Veles® si restabilirea ordinii
universale®. Ciclul se repetd in fiecare an, moartea lui Veles nefiind permanenta,
deoarece Veles lua in fiecare an forma lui de balaur, urmand a introduce starea de
haos a Naturii asupra oamenilor. Vechii slavi nu vedeau in Veles un zeu rau.
Razboiul dintre Perun si Veles nu era un razboi clasic al dualismului dintre Bine si
Riu, ci se baza pe principiile ciclice ale Naturii®. in luna iulie, dupa solstitiul de
vard, avea loc o sarbatoare agrard dedicatd lui Perun. Simbolul orasului Ljubljana
este dragonul (Zmajski). De altfel, in capitala Sloveniei avem si un pod celebru
numit Podul Dragonului (Zmajski most), construit in 1901 de catre imparatul
Francisc losif al Austro-Ungariei®.

In traditiile populare ale slovenilor a rimas intiparita lupta dintre Perun si Veles.
Sub pseudonimul Fr. Pohorski, Davorin Trstenjak a publicat in 1858 o poveste
populari din Pohorje, unde ne relateazi ci doud personaje numite Trot® si Kresnik,
calatoresc Intr-o trasurd auritd. Cei doi doresc sa ajunga la o petrecere organizata de

http://www.hittites.info/translations.aspx?text=translations/mythology %2 fllluyanka.html.

>¥ Danilov 2007, p. 252.

> Danilov 2007, p. 253.

5 Mpanos, Tomopos 1980, p. 450-456.

¢! Dragnea 2012, p. 88.

52 Dragnea 2012, p. 87.

% Wanos, Tomopos 1974, p. 66.

% De altfel, Veles era celebrat de ctre slavi in ziua numitd Komoedite, la echinoctiul de
primavara (21 martie). Komoeditele incheiau, la slavi, cele doud saptiméani ale sarbatorilor
prilejuite de Noul An, care incepeau pe 9 martie i simbolizau Inmormantarea iernii. Vezi
Danilov 2007, p. 253.

% Gorazd 2001.

% Tn Slovenia, zeul Perun mai este numit si Gromovnik sau Trot iar caracterul siu este
prezent in imaginea Sfantului Ilie care fulgera pacatosii.

320

Www.muzee-valcea.ro / www.cimec.ro



o regind sub forma unui sarpe cu aripi. Aceasta serpoaica zboara din 1naltul cerului
catre trasura celor doi, dorind si-i atace. Cu o secure de aur, Trot o decapiteaza.
Apoi, serpoaica loveste un nor cu coada sa, urmand a provoca o furtuna teribila®’.

Fig. 3 — Lupta dintre Trot si dragon la Muzeul de Etnografie din Ljubljana
(Studia Mythologica Slavica IV, 2003)

La fel cum Perun 1l invinge pe Veles, in mitologia slovend Zeleni Jurij, uneori
numit Jurij, Jarilo sau Vesnik il invinge pe Rabolj intr-un duel®. Savantul croat
Radoslav Katici¢ a studiat serios mitul ciclic al batiliei dintre zeul tunetelor si
dragon®. In mitologia slovend, Kresnik se afli in strinsi legituri cu focul,
fulgerele si soarele. El este obligat sd se lupte cu un dragon, care o rapeste pe sora
sa si 0 ascunde intr-o pestera. Tandarul print Kresnik o va salva pe sora sa, urmand
ca intre cei doi si aiba loc in timpul verii o cisitorie divini (hierogamie)™. Cand
dispare uneori de pe cer, Kresnik se odihneste si ,,moare”, urmand si se Intoarca
mereu in aceastd lume. In vreme ce Perun rimane Dumnezeul suprem al Cerului,
Zeleni Jurij si Kresnik sunt capabili de moarte, urmand ca de fiecare data sa
cilatoreasca intrecele doud lumi’'.

Zeita Mama (Mokos)

Mokos (Mokoriib, Mokos§) este singura divinitate feminind din seria celor sapte
zei primordiali ai slavilor. La acestia, cultul zeitei tine locul cultului Mamei Mari
(Terra Mater, Gaia). In panteonul slav din timpul lui Vladimir ea ne apare ca
singura zeita’”. Lui Mokos i se datoreazi recolta buna, fiind consideratd si

67 Pohorski 1858, p. 374.
8% Kuret 1989, p. 254-255.
%9 Kati¢i¢ 1988.

0 Kropej 2003, p. 128.

"I Kropej 2003, p. 130.

"2 Cronica, p. 80.
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ocrotitoarea gospodariei. Ea armonizeaza relagia dintre membrii familiei prin
iubire, intelepciune si cumpatare, stabilind echilibrul esential pentru un camin
fericit”. Mokos este ,.zeita care toarce l1ana”’* fiind deseori reprezentati cu
diformitati antropomorfe (capul mare si mainile lungi)”. Ea apard, respecta si
legifereaza munca femeilor, in special lucrurile ficute manual, din material textil’®.
Zeita Mokos este ,,cea care toarce soarta” sau ,,cea care innoada soarta” oamenilor,
aparand ca o zeitd a sortii si a destinului’’. Exemple de ,zeite mame” sunt
numeroase in spatiul indo-european si in afara lui: Cybele a frigienilor’®, Atargatis
din Siria”, Astarte (Fenicia)®*, Inanna (Sumer)®, IStar (Akkad si asiro-
babilonieni)**, Venus (romani)®, Tiva (slavii polabi si baltici)® sau Frigga a
germanilor®.

Fig. 4 — Zeita Mokos, broderie (Studia Mythologica Slavica IV, 2003)

In cultura populard slovend, aceste trasituri divine le gisim la personajele
mitice numite sredozimke®. Colindele pentru Pehtra au loc in perioada dintre
Craciun si Boboteaza, perioada celor 12 nopti pernahti insotite de cétre divja jaga

7 Dixon-Kennedy 1998, p. 194.

™ Mansikka 1922, p. 395.

> Tonescu 2000, p. 100.

7% Dixon-Kennedy 1998, p. 194.

7 Paliga, Teodor 2009, p. 221.

8 Vassileva 2001, p. 51.

7 Strong, Garstang 2007, p. 1, 16, 19, 58, 60-61, 86.

%0 Safa 2005, p. 28.

*' Gleb 1960.

%2 Wilkinson 1998, p. 24.

% Petre et alii, p. 360-361.

% Marjani¢ 2003, p. 182-184.

% Guerber 2008, p. 64-65.

% Doua dintre aceste personaje se numesc Zlata Baba si Pehtra Baba si au supravietuit pana
in vremurile noastre in traditiile populare ale slovenilor.
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yurmarirea” sau ,,vanatoarea sélbaticé”)87. Conform traditiei, acestea aduc
stralucire, lumina si fertilitate, lucru evident din numele lor. Numele deriva din
germanul Frau Holle (Mama Hulda) sau Percht (Bercht) cu sensul de vrdjitoare
care straluceste™.

In 1858, Peter Hicinger nota urmitoarele:, Baba Pehtra rdtdceste prin
apropierea muntilor Karavanke, cutreierand in jurul crestetului mungilor Kamnik
(Alpii Kamnik) cu o galeatd de aur in mdini”®. Aceastd urmdrire silbatica, aflata
in stransa legaturd cu personajele, aduce fertilitate si reinnoieste natura. in stransa
legatura cu Baba Pehtra se afla si vesnele, care cutreiera in jurul lunii februarie™ si
aduc fertilitate. Un ritual similar este prezent si in Cehia, sub numele de vyndseni
smrti. Ritualul consta inarderea simbolicd a unei papusi din lut sau din paie, care
reprezintd iarna. Astfel, iarna, care echivaleaza cu ,,moartea”, este indepartata,
facand loc vietii, reprezentata prin anotimpul primaverii’".

O altd proprietate a tuturor personajelor mitice feminine care au adoptat rolul
Babei Zlata sau Pehtra a fost legétura ei cu firele textile, cu procesul torsului lanii,
sau cu facerea pinii ori spalarea rufelor, atribute casnice ale zeitei Mokos’>. Ca
sacrificii avem oferirea unei cantititi de 1ana, fuioare de tors sau servetele. Torsul
lanii era de asemenea interzis In anumite zile, la fel si tesutul lanii. Aceste zile
purtau nume traditionale precum torka (marti), petka (vineri) sau kvatra (zi de
rugiciune)”. Rojenitele sau Sojenitele (Zeite ale Sortii, sotii ale zeului creator Rod
din mitologia slavd)’* aveau si ele o legiturd cu Baba Zlata, care pastreazi puterea
asupra vietii si asupra mortii.

Odata cu aparitia iudeo-crestinismului, Pehtra a fost inlocuitd cu Sfanta Lucia,
cea care aduce lumina® si cu Sfanta Gertrude (Jedrt), care invérte fuiorul si care
are ca atribut fusul de tors’. Puterile magice de vindecare ale zeitei Pehtra au fost
preluate de catre Sfanta Valpurga, sarbatoritd in Noaptea Valpurgiei, cand
vrijitoarele au cea mai mare putere’’. in anumite parti din Slovenia inca s-a pastrat
traditia despre ,,vrajitoarele” Mokos si Pehtra. In Gailtall (Austria), oamenii
vorbesc despre crima Babei Pehtra, comisi de o femeie care practicd vrajitoria’™.

%7 Kropej 2003, p. 130.

% Kuret 1997, p. 66-78, 79-84.

% Hicinger 1858, p. 269.

% Pe vremuri, la sloveni, luna februarie se numea vesnar.

*! Tonescu 2000, p. 164.

°2 Dixon-Kennedy 1998, p. 194.

% Kropej 2003, p. 131.

% Kropej 2003, p. 233.

% Este vorba de Sfinta martira Lucia din Siracuza (283-304 e.n.), sarbatoriti de toate
bisericile crestine la data de 13 decembrie (Ziua Sfintei Lucia). Sarbatoarea contine multe
elemente pagane germanice.

% Kropej 2003, p. 131.

°7 in Noaptea Valpurgiei (30 aprilie sau 1 mai), vrijitoarele si demonii se dezlantuie pentru
cateva ore, vestind sosirea primaverii. Ritualul consta intr-o serie de dansuri si aprinderea
unor ruguri.

% Kropej 2003, p. 131.
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In concluzie, putem plasa cultura populard slovena alaturi de celelalte culturi
populare slave. Esenta comund o reprezinta mitologia slava, prezentd in marile
mitologii indo-europene. Mituri esentiale, precum cel legat de originea pdmantului,
marele potop sau diverse lupte cosmologice, depasesc cu mult arealul civilizatiilor
indo-europene, ajungand in timp §i spatiu pana in Palestina si Mesopotamia. Chiar
si dupd aparitia iudeo-crestinismului, credintele pagéine slave despre miturile
esentiale au supravietuit in mediul rustic. O parte din aceste credinte ancestrale s-
au dizolvat in altele mai noi, care fie au supravietuit si ele pana in prezent, fie s-au
pierdut in negura vremii.
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