'RELATII DINTRE OBICEIURILE DE INMORMANTARE
$1 CELE DIN CICLUL FAMILIAL §1 CALENDARISTIC *
STEFAN ENACHE

Oportunitatea studierii relatiilor dintre cultul mortilor si obiceiurile din ciclul familial si
calendaristic deriva din valoarea idealului postexistentei care a modelat miturile si riturile, fixand
totodata norme de comportament pentru aspectele importante ale vietii (nastere, casatorie, obiceiuri
legate de munca etc). Mai mult, conceptia cu, privire la postexistenta a modelat civilizatii si culturi.
Toate marile schimbari intervenite in sistemele religioase ale lumii au ca punct de plecare o noua
intelegere a vietii si a mortii. Piramidele egiptene, templele grecesti si sanctuarele geto-dacilor, nu pot
fi intelese fara cunoasterea conceptiei cu privire la postexistenta, si mai ales a codului moral ce
trebuia respectat pentru a ajunge la acest ideal.

Analiza cultului mortilor intr-un spatiu restrans din satul Salcia in centrul atentiei noastre, se
intemeiaza pe grija deosebita a satenilor pentru viata de dupa moarte, preocupare pe care am
surprins-o atat la nivelul conceptiei si practicilor, cat si la nivelul documentelor artei, fapt ce confera
satului o imagine de exceptie prin diversitatea si numarul de monumente religioase (troite, cruci)
ridicate in vatra si hotarul satului.

De asemenea, existenta unei categorii de mesteri cruceri cu statut social superior ca slujitori
ai sacrului similar calusarilor, confera acestor initiati, conceptiei lor o valoare deosebita. Ca si calusarii,
depuneau juramant, erau initiati, trebuiau sa posede calitati morale si spirituale deosebite.’

Ei reprezentau un ideal de umanitate la care se raportau ceilalti sateni. Prin valoarea morala a
personalitatii lor, simbolizau legea, adevarul in judecata satului. Statutul lor deosebit in comunitatea
sateasca se datora faptului ca realizau cruci, si mai ales le dadeau duh si forta pentru a apara sufletul
in viata de dincolo, dar si in protejarea omului, in viata de pe pamant prin crucile ridicate si indreptate
impotriva foametei, a ciumei sau potopului. Nu popa ci crucerii erau cei ce transmiteau si asigurau
eficacitatea crucilor, din hotarul satului, dupa cum afirma crucerii insisi.

Data fiind dimensiunea temei, care vizeaza practic totalitatea obiceiurilor si credintelor este
necesara o delimitare a cercetarii. Vom supune analizei credintele si obiceiurile legate de nastere si de
nunta, pentru ca in diverse momente ale desfasurarii obiceiurilor regasim secvente traduse in expresii
verbale sau simboluri ce vizeaza postexistenta.

De asemenea, dintre obiceiurile calendaristice ne vom opri asupra obiceiurilor menite sa
provoace ploaia, a calusului si a obiceiurilor prilejuite de inceputul unui nou an.

Este util sa precizam ca simbolurile sunt un mijoc de vehiculare a informatiei in culturile
traditionale sau negramaticatizate cum le denumesc specialistii, iar o mai buna intelegere a
sahnificatiei unor obiceiuri impune traducerea sensului simbolurilor in limbajul modern al canceptului,
al gandirii discursive Este de asemenea, necesara o precizare sumara a conceptiei despre viata si
moarte, asa cum emana din textele si practicile creatiei populare.

Delimitarea celor doua planuri ale existentei omului, cel pamantean, real si cel
extrapamantean, precede cu mult crestinismul si a facut obiectul a numeroase culte si practici rituale.
Aceasta separare a planului existentei corespunde dihotomiei, corp suflet, care in credintele populare
este clar si ferm delimitat

Abordarea sensului existentei omului in creatia traditionala este de o stringenta actualitate
pentru ca ofera situatii de viata similare cu cele cu care se confrunta si omul contemporan.? Originea
cosmosului si a omului, problema reproducerii vietii si resurselor existentei, responsabilitatea omului,
fata de soarta cosmosului, fericrea si prosperitatea au fost si sunt teme comune de meditatie pentru
societatea traditionala s ntemporana Dar omul modern absorbit de aspectele materiale ale
existentei, in care a progr~sat enorm. a pierdut interesul pentru temele metafizice.

* Lucrare finantata de Ministecul Cercetarii si Tehnologiei si Ministerul Culturii
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Care este sensul existentei omului, care sunt problemele si intrebarile, cu care se confrunta si
raspunsurile pe care le-a dat, care sunt punctele cardinale care orienteaza trecerea prin viata si prin
lume ?

Raspunsurile le vom extrage din obiceiurile satului si din imprejurimi, din celelalte creatii care
au circulat si unele mai circula si azi in zona.

Pentru ca la valorile spirituale si morale vehiculate in aceste texte au aderat si locuitorii
satului, contribuind la configuratia spirituala a poporului roman.

Analiza conexiunilor dintre obiceiurile legate de moarte si cele din ciclul familial si
calendaristic, relevd o impresionanta unitate si coerentd a celor doua moduri de a fi ale omului.
Moartea nu pune capat vietii. Ea constituie o treapta, un moment necesar, provocata prin tehnici
rituale pentru ca viata sa poata fi continuata. Asa se explica de ce principalele obiceiuri din ciclul
familial si calendaristic contin secvente ale mortii, nunta, célusul‘rurca sau Brezata, Craciunul etc. Cea
mai elocventa demonstratie a acestei conceptii o realizeaza obiceiul ,,Muma ploii si tatédl soarelui"®
(practicat in sat), care avea menirea sa provoace ploaia in anotimpul secetos. Pentru aceasta trebuia
mai intai ca Tatal Soarelui (o papusa din pamant) sa moara pentru ca sa renasca Muma Ploii. Copii
supravegheati de o batrani organizau o pomana specificd mortilor din sat. ingroparea se facea la
radacina unei cruci. Pentru oprirea ploilor, se inmormanta muma ploii si se dezgropa tatal soarelui.
Atat viata cat si moartea sunt concepute dupa modelul nasterii vegetatiei. al plantei, care traieste,
moare si invie in limitele ciclului vegetal.* Dar conditia renasterii este parcurgerea integrala a ciclului
vegetal in cazul plantelor, si existentei in cazul omului. iInmormantarea tinerilor nelumiti in costum de
ginere sau miresai cu secvente specifice nuntii isi au ratiunea in acest model.

Desi spatiul nu permite analize de detaliu ale radacinilor obiceiurilor, trebuie sa consemnam
marea densitate si valoare a experientelor religioase consemnate in spatiul cultural romanesc de la
traditiile spiritualitédtii neolitice la religia lui Zamolxe.* Acest mare reformator al religiei geto-dacilor a
studiat in Egipt la scoala preotilor egipteni®, cea mai avansatd a timpului, fapt ce explica caracterul
elevat al doctrinei postexistentei adoptata de geto-daci, aspect consemnat si de marele filosof al
antichitatii Platon.’

Deasemenea, dupa cucerirea romana in Dacia au fost practicate peste 100 de culte®, unele
find rezultatul unor sinteze prestigioase ale spiritualitatii antice ca Sabasios. Sol Invictus, Mithra etc®,
ale caror imagini si simboluri se regasesc in folclorul romanesc Pe acest fond spiritual si in conditiile
istorice cunoscute ale retragerii romane a inexistentei unui aparat administrativ. comunitatile locale, au
procedat la adoptarea noii religii crestine, prilej cu care a fost posibila integrarea si imbogatirea
invataturii biblice cu aspecte noi privind sensul vietii si mortii. "

Caracterul cosmic al crestinismului popular prin extrapolarea mortii si renasterii asupra naturii,
este, dupa cum remarca M. Eliade, cea mai importanta creatie a populatiei rurale din S.E. Europei'’,
care poate fi pusa alaturi de teologiile crestine constituite pe mostenirea Vechiului Testament si pe
metafizica greaca.

Aceasta conceptie o gasim clar exprimata in colindele din Transilvania si Banat :

.,Christos duhul cand si-a dat
Soarele s-a intunecat

Luna s-a schimbat in sange
Ingerii incepura a plange
Biserica s-a stricat

Pietrele s-au despicat
Izvoarele au secat

larba verde s-a uscat."

Nasterea si moartea reprezinta inceputul si sfarsitul unui ciclu existential. Asezarea pe pamant
sau vatra focului, a femeii in timpul nasterii si a bolnavului Tnaintea mortii, pentru a usura venirea pe
lume a copilului, in primul caz si pentru iesirea din aceasta 1 al doilea caz, reprezinta un obicei
larg raspandit nu numai in tara noastra dar si la alte popoare, i India, China, Egiptul Antic, Grecia
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Antica, America centrald etc. Contactul omului cu Mama Pamant, ca generatoare universala a vietii
avea drept scop protectia si primirea energiilor sale benefice."

Prezenta acestul obicei la sate pana in pragul secolului al XX-iea a fost posibild datorita
crestindrii bbiceiului, Isus Hristos, fiind considerat ca fiu al Cerului si al Pamantului. Asimilarea de
catre Maica Domnului a functiilor si atributelor marilor zeite ale antichitatii ,,Magna Mater” roman4,
»Marea Zeita"” geto-dacica etc, este dens documentata in mitologia roméaneasca, cazul Demetrei fiind
cel mal bine cunoscut.

Refintoarcerea celui mort in sanul Paméantului natal in vederea regenerarii era obligatorie in
cazul mortii pe alte meleaguri din ratiunea simpla a continuarii vietii in lumea de dincolo. Cpgdinta ca
pamantul confera identitate omului, iar nu parintii umani, reali, este frecvent intalnita in satele din sudul
Doljului prin intrebarea adresats strainilor de sat : De pamant de unde esti ?'°.

Traditia satului Salcia retine si azi cazul unui crucer care desi legat prin blestem sa nu jure
stramb, a incdlcat acest juramant intr-o judecata de hotar. La putin timp s-a imbolnavit zacand in
chinuri noua luni cat a stat in ,,muma-sa”. Nu murea daca nu-l puneau pe pamant cu fata la soare
rasare, cu tandari de cruce mare sub cap. Trei zile a trebuit crucerii sa-i tina luméanarea zi si noapte
fara sa manance nimic pana si-a dat sufletul. Rand pe rand s-a stins toata familia, un fiu la 45 si o fata
la 35 ani care a murit la nagtere. S-a stins ulterior si nepotul. $i aceasta s-a intamplat pentru ca mos
Marin, cum spune informatorul a jurat strdmb.

O alta practica comuna nasterii si mortii este de a se spala nou nascutii cu ou, iar mortilor sa li
se puna in buzunare sau subsuoara.

Oua se ingropau la camp si la vie. Aceasta practica ca si punerea de seminte in cosciugul
mortilor sau in epocile mai vechi in urne funerare, ilustreaza solidaritatea, dintre om si natura; dintre
soarta semintelor si a omului.

Este de fapt o tehnica magica inspirata din tehnicile agricole ca semintele sa stimuleze prin
calitatile lor germinative renasterea.'” Apa alt simbol intalnit si el in secventele celor trei momente
importante din viata omului, ilustreaza aceeasi conceptie.

Inventarul simbolurilor comune este mult mai mare, Ceea ce credem a fi important este sa
surprindem notele comune nasterii si mortii in textele creatiei populare in care s-au tradus in expresia
verbala, semnificatiile sugerate de simbolurile intalnite in practica obiceiurilor.

Balada Sarpelui, care circula in zona, prin motivatia declansarii actiunii, ofera informatii si date
importante despre sensul existentei omului in lumea pamanteana. Acest tip de balada ca si altele n-a
beneficiat decat de o analiza literara, iar nu a sensurilor ei ascunse de simbolurile utilizate in cuprinsul
naratiunii.

Taxtul majoritatii baladelor au ca motiv declansarea actiunii, blestemul mamei de a4 manca
sarpele pe copil din cauza plansului. Cand ajunge la varsta voiniciei sarpele fi iese in cale sa-| inghita,
findu-i daruit. In unele variante finalul este tragic prin moartea voinicului. in altele, eroul este salvat
datorita invocarii ajutorului lui Dumnezeu sau al sfintilor.

,,Stai sarpe nu ma manca
Sa ma duc la manastire
C-oi mai avea si eu zile
La manastire mergea

La toti sfintii se ruga

Si la Maica Precista

Gura sarpelui clestea.™

Cateva exceptii de la reguld, ne introduc in alt univers mental in care viata de pe pamant,
nasterea si mai ales sensul vietii pe pamant nu constituia un ideal, ci o etapa in drumul spre nemurire
al nou nascutului. intr-o varianta din Campia Dunarii a baladei sarpelui,” plansul copilului are alta
motivatie amintind de basmu .. Tinerete fara batranete si viata fara de moarte”.

.,De trei zile si trei nopti
De cand tipa si nu tace
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Tipa fiulet in ma-sa.

Maica-sa ca se necajea
Sa vezi frate-i daruia
Frate vezi avutia
Voinicelul nu tacea

Sa vezi ma-sa-| daruia
Si la sarpe-| daruia.”

Faptul ca voinicul nu vrea bogatii ca in basmul amintit acceptand sa se nasca numai dupa ce
este daruit sarpelui, sau inchinat sarpelui, amintesc un cult si o credinta in care sarpele reprezinta un
ideal de umanitate, model de voinicie care excludea ca scop al vietii, bogatia; asa cum afirma si textul:

,,Cand ma-sa ca-| blestema
Si la sarpe-| daruia

Atunci voinicu-mi nastea
Pui de sarpe ca-mi sosea
Sub talpa case-mi intra."®

Textul baladei corotorat cu credintele privind sarpele casei, cu ulcioarele de nunta pe care
erau aplicate simboluri ale sarpelui, cu fasa impletita in trei culori in forma de sarpe cu care se lega
copilul etc, are o importanta de exceptie pentru ca permite, sd recompunem imaginea reala a
voinicului Sarpe, idealul de umanitate, modelul de erou pe care crestinismul a trebuit sa-| combata cu
atata vigoare si pe care a trebuit sa-l conserve pentru a-| anihila.

Basmul ,,Tinerete fara batranete si viata fara de moarte” prin acelasi motiv al declansarii
actiunii, plansul copilului si refuzul de a se naste, ofera prilejul constatarii unor similitudini capabile sa
contureze relief conceptiei despre viata de pe pamant si de dupa moarte. Se stie ca zeii erau parinti
pentru oameni, iar parintii erau sacrii pentru copii, pentru ca de ei depindeau in ce credinta sau carei
divinitati fi era inchinat copilul, ce fel de ideal Ti ofera. Am vazut ca daruirea voinicului sarpelui de catre
mamé are consecinte tragice. in basmul amintit mai inainte, copilul se naste numai dupa ce parintii fi
promit , Tinerete fara batranete si viata fara de moarte”. Or este clar ca in existenta pamanteana un
asemenea ideal nu putea fi atins, ci numai in planul existentei de dupa moarte. La timpul sorocit
varstei de 15 ani, varsta initierii si absolvirii probelor barbatesti, eroul nostru cu hainele si armele din
tinerete al tatalui si cu calul nazdravan pleaca in cautarea idealului pentru care se nascuse. Basmul
prezinta importanta mai mare decat balada sau obiceiurile pentru ca permite sa aflam si mijloacele
prin care se ajunge la un asemenea ideal. Constatam din secventele narative ale basmului ca asa
zisele ajutoare nazdravane (cum le numesc folcloristii) in cazul nostru, calul reprezinta simbolul unei
divinitati omnisciente si omnipotente. Prin cunostintele sale transmise prin intermediul calului,
Fat-frumos reuseste sa anticipeze gandurile si miscarile adversarilor, invingandu-i. Dar spre deosebire
de alti eroi, reda viata invinsilor, transformandu-i din dusmani in prieteni. Scenariul unui asemenea
comportament moral, este relatat in antichitate de Diodor din Sicllia in legenda lui Dromihete?', care
invingandu-l pe regele macedonean Lisimah si ludndu-| prizonier 1l elibereaza impreuna cu ostasii sai.
Devin prieteni, iar Dromihete isi recapata cetatile intarite, ocupate de regele macedonean. Gestul
eroului nostru Fat-Frumos si al regelui Dromihete trimite la un principiu de conduita morala, cel al
faptelor bune. Ajungand in tara ,, Tineretii vesnice” eroul se insoara cu zana cea mica. O singura
interdictie trebuia respectata. Sa nu vaneze in valea plangerii. Alergand dupa un iepure, Fat-Frumos
ajunge fara sa-si dea seama in valea interzisa, fapt ce provoaca revenirea brusca a memoriei si in
consecinta dorul de parinti. Reintors pe pamant Fat-Frumos rateaza idealul pentru care se nascuse.

Secventa vanarii iepurelui nu este intamplatoare. Ea are semnificatii spirituale tot atat de vechi
ca si basmul. Trimite la un ideal de viata al carei continut este abundenta, bogatia. lepurele este
simbolul prolificitatii. Ultimele spice de grau care se lasa in camp la sfarsitul seceratului se cheama
iepure. Deci abundenta, bogatia.
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Valea plangerii este numita in doctrina orho-pithagoreica viata de pe pamant. Informatiile
scriitorilor antici despre obiceiul geto-dacilor de a plange cand se nastea un copil si sa fie veseli cand
murea, vitejia in lupta si alegerea mesagerului catre zeu dintrre cei mai buni razboinici care prin
moarte transmiteau mesajul, insolitu gesturilor unor regi geti de a-si pedepsi razboinicii cu pedepse
morale, iar nu cu moartea ca la greco-romani, sunt numai cateva din aspectele spirituale care se
regasesc in spiritualitatea romaneasca traditionala.

Am insistat mai mult asupra semnificatiei simbolurilor si semnificatiei acestui basm pentru ca
este considerat de cecetatori ca o creatie singulara a spiritului roméanesc neintalnindu-se la alte
popoare. De asemenea, denumirile unor colaci care se fac si azi la inmorméantare si pomenirea
mortilor in satul Salcia ca ,,Valea plangerii” sau ,,Campul cu dor”, ,,Puntea raiului”, ,,Paraschiva de la
capul podului”, amintesc si trimit indeosebi la simbolurile si semnificatiile basmului amintit.

Ramanand in sfera conexiunilor constatam o alta semnificatie a dorului, decat cea din creatia
lirica care, releva drama sufletului provocata de dualitatea corp-suflet, de existenta reala, pamanteana
si cea extrapamanteana, ideala, in care sufletul desi eliberat de povara corpului tanjeste, si in final se
reintoarce in ,,Campul cu Dorul” sau viata de pe pamant. in aceste simboluri si texte ale creatiei
populare descifram avatarurile sufletului roménesc, nevoit sa opteze intre lumea ideala si reala
afirmata in diversele culte practicate in spatiul cultural romanesc si modelul crestin de viata care
reface armonia si echilibrul fintei umane cu dubla existenta paménteana si extrapaméanteana prin
promisiunea unei a doua invieri in carne si oase.® Punerea in relatie a unor situatii existentiale care
sfideaza timpul istoric, constatate in textele creatiei populare si a unor idealuri religioase antice, este
numai in aparenta un paradox, datorita multitudinii ritmurilor temporale in care isi duce omul existenta.
Timpul istoric este numai unul dintre acestea.®*

Ideea ca zei sunt parinti pentru oameni, iar parintii zei pentru copii care trebuie ascultati, se
constituie ca o axa a comportamentului moral in societatea traditionala romaneasca, pentru ca parintii
si cei mai in varsta erau depozitarii cunostintgjor si invataturilor sacre datorita inexistentei scrierii
pentru conservarea culturii ca instrument indispensabil supravietuirii omului.

Aceasta idee nu este noua. O regasim in poemele homerice, lliada si Odiseea. A constituit de
asemenea tema unor colinde din Transilvania si unei balade singulare in Oltenia ca "Anatofita al lui
Vioara” in care scopul pescuitului era cunoasterea timpului cand va avea loc sfarsitul lumii. Ca si
Adam si Fat-Frumos, care mananca din marul interzis si vaneaza in valea plangerii, Anatofita
pescuieste si el la Vidros loc interzis. El afla cu pretul mortii ceea ce voia sa stie cand va fi sfarsitul
lumii.»

“Cand fin pe nase-o injura
Si fiul pe maica-sa

Atunci va fi

Starsitul veacului

Safrsitul pamantului”.

Obiceiurile de inmormantare si cele de nunta contin o secventa comuna numita "lertarea” sau
"lertaciunea” prilej cu care copiii isi cer iertare de la parintii decedati, iar mirii de la parinti si de la nas.
Aceasta secventa o intalnim in toate obiceiurile de nunta din spatiul cultural romanesc.

lertarea copiilor de catre parinti se motiveaza prin gestul lui Dumnezeu de la inceputurile lumii
cand a iertat pe Adam si Eva de a fi gustat din fructul oprit. Greutatile vietii pe care le indura oamenii
azi se datoreaza neascultarii lui Adam. De aceea crucerii din Salcia pun la baza crucilor si troitelor
imaginea lui Adam care reprodusa de sutele si miile de cruci pictate din sat, reaminteste comunitatii
pacatul originar. In Transilvania aceasta istorie este evocata cu prilejul nuntii de catre vornic. Oratia
atinge dimensiunea unui poem de cateva sute de versuri. Se evoca si explica originile gestului
iertaciunii in actul creatiei cosmice divine prin care Dumnezeu a facut lumea, pe Adam si Eva din care
descind oamenii. Dar asa cum Dumnezeu |-a iertat pe Adam, tot asa parintii trebuie sa-i ierte pe copii.

”Ca nu sunt fii ca sa creasca
Si la parinti sa nu greseasca
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Ca binecuvantarea parintilor
Intemeiaz casa fiilor

lar blestemul parintilor
Risipeste casa fiilor*®

Necesitatea iertarii copiilor de catre parinti cu prilejul mortii si al nuntii se explica prin aceea ca
cele doua momente constituie inceputul unei alte vieti care implica moartea celei precedente. Pentru
gandirea traditionala, remarca Mircea Eliade, nimic nu exprima mai bine ideea de sfarsit, de incheiere
a ceva decat moartea asa cum nimic nu exprima mai bine ideea de creatie, facere, construire, decat
cosmogonia”. Se trece la un nou statut social dupa nuntd si la o noua situatie existentiala dupa
moarte. De aceea momentul despartirii sau trecerii la statutul de femeie maritata echivala cu moartea.
Textele evocatoare sunt in mare parte asemanatoare pe teritoriul Romaniei. Sunt tulburatoare si de o
mare vibratie lirica;

"Plangeti ochi si lacrimati,
Ca asa ati fost ursati
Ce vedeti sa nu luati

la-ti mireasa ziua buna

De la tata de la muma

De la frati de la surori

De la gradina cu flori"?®

Textul este asemanator cu cel din cantecul zorilor, cantat la inmormantare, cand se scoate

sicriul din casa :

"Scoala loane scoala,

Soarele rasare

Si esti gata de plecare

Te desparti de casa,

De toate, de masa,

De frati de surori

De gradina cu flori

Si de ai tai feciori !

Plangeti toti si lacrimati
Si cu mine va impacati

Plange si tu casa mea
Ca din tine voi pleca
Plangeti si voi doi pereti
Ca acu nu ma mai vedeti
Plange si tu batatura

Ca acu nu mai auzi gura
Plange-ma si tu campie

Plangeti si voi boi la car
Ca de acuma nu mai ar

Plangeti oale, plangeti vatra®
(daca decedatul este femeie)
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Numsa contine si ea secventa intitulatd "zorile miresl” ca si la inmormantare, indiferent de
modalitatea in care este evocat acest moment prin muzica sau text, semnificatia este acebad,
trecerea de la un statut social al fetelor mari, la un altul, al femeilor maritate. Zorile miresii se cantau
dimineata dupa prima noapte a mirilor, lautarii evocau in cantec daca mireasa a fost sau nu "fata
mare”.

- "Fatd nu te rusina
lesi afard fina mea
Veziin zori soare rasare
Ai fost alba ca o floare

Zorile s-au risipit
Soarele a rasarlt
Mireasa iar s-a gatit
Suntem gata de nuntit®

Credinta in consecintele nefaste asupra noii gospodarii a fost general raspandita in satul
romanesc n cazul neindeplinirii exigentei morale a viriginitatli. in acest caz mireasa era dus3 pe grapa
acasa la parinti.

in vremurile mai apropiate parintii mai adaugau ceva la zestre, un pogon de pamant, o vaca,
bani etc, pentru a compensa viitoarea paguba.

Noul statut de femeie maritata implica si adoptarea unor noi elemente de port si renuntarea la
altele, specifice feteloror mari.

Textele cntate in cazul nuntii la invelitul miresii cand se punea valul evoca imposibilitatea
reintoarcerii la vechea stare.

"Taci mireasa nu mal plange
Cala ma-ta mi te-i duce
Cand o face jugul merg

Si tanjeala mere-pere®

Drumul este fara intoarcere, ca si in cazul inmorméantarii. Grija pentru respectarea obiceiului
fiind maxima. Altfel, mortul se transforma in strigoi, producand moarte si pagub.

Dorul ca sentiment, 1l intalnim nu numai in cazul sufletelor care si-au recapatat memoria, dar
si in planul ceremonialului nuntii.

"Inchisa-i poarta la gradina

Si plecai in lume strind

Far de dor si far de mila

Far de frati si surioare

Far de rude doritoare.® ~

Ideea ca moartea si viata nu sunt antagonice, ci«daar trepte in evolutie care trebuie respectate
este spectaculos afirmata in obiceiul Tnmormantarii tinerilor necasatoriti in care sunt integrate secvente
si simboluri specifice nuntii din ratiuni deja amintite.

Bradul de nuntd, costumul de mireasd, verigile ca semn al casatoriei, cantecele si horele
specifice nuntii sunt integrate obiceiului inmormantarli. Dintre multele aspecte care pot fi retinute ne
vom opri asupra poruncii data de tanarul decedat de a se tala bradul ceea ce echivaleaza cu propria
optiune a voinicului de a parési aceasta lume.

Moartea apare ca venind nu din afard, impusa, ci asumata datoritd idealului de viata pe care
l-a ales. Acest fapt aminteste de basmul ,,Tinerete fara batranete, amintit deja, in care la varsta
voiniciei flacaul pleaca sa-si caute fericirea, ceea ce semnificd moartea, sau incetarea vietii de pe
pamant.
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Intr-un text al cantecului zorilor din Muntii Apuseni, bradul este sfatuit ca daca se intalneste cu
Maica Domnului :
"Tu sa mi-o petreci
Si sa mi te pleci
Drum ti-o arata
Si te-o indrepta
Sa mergi cu soarele
lar nu cu apele
Ca soarele-i mergator
Si-napoi intorcator
Dar apele-s curgatoare
Si-napoi ne-ntorcatoare.®

Semnificatia acestei concilieri intre cele doua simboluri reprezentand doua viziuni asupra
postexistentei, bradul si Maica Domnului, ilustreaza se pare constiinta reprezentantilor celor doua
simboluri ca imaginea lor despre viata de dincolo este asemanatoare. Voinicul in drumul lui spre
fericire poate fi ajutat de slujitorii noii religii. Pentru ca soarele in credintele precrestine prin modul lui
de a fi nu moare niciodata, nu dispare de pe bolta cereasca ca luna, iar Maica Domnului ajuta
sufletele sa se salveze pentru ca la a doua venire a lui Isus Christos sa poata invia

Obiceiul amintit de S.Fl.Marian ca feciorii si fetele mari din Tara Romaneasca si Bucovina sa
fie numiti miri si mirese* dupa ce au decedat, iar parintii cand sunt intrebati despre ei sa spuna ca
s-au insurat sau maritat, ne aminteste de gestul ciobanului din Miorita care pare atat de firesc din
aceasta perspectivd si-i transmita maicutei vestea ci s-a insurat In acest fel, firul continuitatii vietii nu
este intrerupt.

Fiecare simbol folosit in cazul obiceiurilor de nunta si inmormantare are -o functionalitate si o
semnificatie conturata in textele folclorice. Colacii care se faceau si se dau mortului erau folositi ca
plata pentru trecerea puntilor indeplinind rolul diverselor animale cu rol psihopomp ca vidra, calul, lupul
etc

Dintre multele imagini intalnite in obiceiurile amintite cel al fantanii sau al izvorului langa un
pom mare rotat, de obicei mar unde sta Maica Domnului si adapa sufletele insetate este frecvent
intalnit:

"Ea pe toti i adapa
Drumurile le arata
Sufletul din apa bea
Si el lumea o uita"*

Importanta apei, a izvorului sau a fantanii este esentiala pentru stingerea amintirii vietii de pe
pamant si continuitatea in planul lumii de dincolo. Altfel s-ar fi transformat in moroi sau strigoi cu
consecinte pentru sateni. De aici numeroasele izvoare si fantani amenajate in vatra si hotarele satelor
noastre, amenajari care se fac atat pentru cei morti, cat si pentru cei vii. Pentru ca asa cum vom
vedea din ceea ce face omul pe aceasta lume pe pamant, va avea dupa moarte numai ceea ce a
daruit altora, dupa principiul moral al faptelor bune. Aceasta atitudine este in general raspandita in
spatiul cultural traditional romanesc. "Sarindarul" sau "pomana de viu" in Oltenia, "marul sau pomul de
cununie” in Transilvania reprezinta apogeul unui lant de practici si obiceiuri menite sa influenteze locul
si calitatea vietuirii in lumea de dincolo si invierea la a doua venire pe pamant a lui Isus Christos.

Acest ideal motiveaza de asemenea sirul de gesturi si fapte ale tinerilor din momentul nuntii
pana la incheierea vieti pamantene cand vor fi preluate si continuate de urmasi cu ocazia
numeroaselor sarbatori de pomenire ale mortilor si de evocarile dedicate in exclusivitate celor disparuti
(pomenirile mortilor la 6 saptamani, 6 luni, un an etc.). De aceea obiceiurie de nunta si de
inmormantare contin numeroase secvente asemanatoare, unele deja amintite

Darurile pe care mirii le ofera nasilor cu prilejul nuntii a mare aceeasi structura cu cele
care se ofereau celui decedat, cuprinzand piese de port (camasi, marame, stergare, ciorapi etc.) -
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obiecte de uz casnic si mobilier (scaune) alimente sub forma plocoanelor la nasi si a pomenilor la
morti.

Daca gestul nasilor sau al parintilor de a inzestra mirii cu bunuri si valori necesare intemeierii
noii familii este explicabil, in planul existentei cotidiene, cel al tinerilor care ofera daruri nasilor si altor
particfpan;i la ceremonialul nunti are o motivare doar in planul vieti extrapamantene, al lumii de
dincolo, lume in care se vietuieste, asa cum aflam din unele legende ca si pe pamant. Aceasta
credinta este limpede si fara echivoc afirmata cu prilejul nuntii in unele sate din Transilvania unde
alaturi de brad se punea si "marul" de cununie. O ramura de mar infipta intr-un colac era asezata pe
masd in preziua cununiei si impodobita cu daruri pentru nasi, preot si 12 saraci din sat® Nou
casatoritul cu mana pe pom zicea: "Nanasule, pe lumea asta sa fie al domniei tale, pe lumea cealalta
al meu". La fel proceda si cu ceilalti care primeau daruri.

Reuniunea si celebrarea in limitele aceluiasi spatiu si timp a doua momente cardinale in viata
omului, care se definesc prin trairi si stari emotionale de maxima intensitate, dar diametral opuse,
casatoria si moartea trimite la sensul fundamental al existentei in lume, al culturii si spiritualitatii
traditionale romanesti, la gestul simbol de neinteles pentru cercetatori si mentalitatea moderna a
ciobanului din Miorita de a accepta fara impotrivire moartea. Acest gest ca si alte aspecte ale
mentalitatii traditionale conservate in textele creatiei populare credem ca isi pot gasi explicatia
acceptand ca punct de plecare in cercetare mentalitatea existentei in doua planuri a omului traditional,
pamanteana si extrapamanteana sau lumea de dincolo, spre deosebire de omul modern a carui viata
se deruleaza in limitele unei singure dimensiuni (pamanteana), cu idealuri pamantene intre care cel al
bunastarii economice esentiala.

Relatia dintre sensul mortii intalnite in obiceiurile de inmormantare si calus, obicgi din ciclul
calendaristic cunoaste aspecte originale de un deosebit interes, datorita utilizarii ca instrument de
semnificare in exclusivitate a simbolurilor mimetice (dansul), plastice si cromatice. Un rezumat sumar
al componentei cetei calusarilor, a functiilor specifice ale protagonistilor si semnificatiei simbolurilor
releva solidaritatea semnificatiei de ansamblu a jocului calusarilor cu textele orale si traditiile cultelor
existente in Dacia Romana in momentul adoptarii crestinismului.*’

Calusul este la origine un dans sacru, ritual. Ca si colindul se joaca odata pe an la Rusalii spre
sfarsitul primaverii cand natura este in plina expansiune S-a jucat in toate provinciile istorice
romanesti, Transilvania, Moldova, Muntenia, Banat si Oltenia

Jocul calusarilor evoca aspecte fundamentale ale existentei omului, pastrarea sanatatii
vindecarea de boli, in special a celor de natura psihica, casatoria, prosperitatea, moartea si invierea.
Originalitatea calusului este datd de conservarea semnificatiei simbolurilor si principiilor mitologiei
precrestine, conferindu-i si functia de document spiritual si istoric. .

Erau jucati in calus copiii pentru a nu se imbolnavi de friguri si <p< “ietura. In satul Craciunei
din judetul Olt in timpul horei, Mutul lua ciocul (un lemn in forma de ciu. de pasare imbracat intr-o
piele de iepure) si-l punea pe capul copilului, iar peste el in forma de cruce sabia.® Fetele mari jucau
in hora calusului si pentru a se marita, casatoria fiind una din verigile indispensabile continuarii vietii in
lumea extrapamanteana. Batistele cusute de fete erau jucate de calusari in acelasi scop, la fel betele
femeilor cu care erau incinsi calusarii protejau de boli si duhuri rele. Bolnavii luati din calus erau de
asemenea "jucati si inviati de calusari". La sfarsitul jocului calusarilor toti locuitorii satului se prindeau
in hora. Satul si gospodaria in care se juca calusul aveau noroc, erau protejati de boli, grindina, seceta
etc. In timpul primului razboi mondial (1914-1918) soldatii jucau calusul inainte de inceperea luptei,
fapt consemnat in jurnalele unor participanti la razboi.

Ceata calusarilor era compusa din 5-13 jucitori, vataf, mut si stegar. In Moldova Dimitrie
Cantemir mentiona deghizarea calusarilor in femei, iar in Transilvania o figura feminina Irodeasa era
patroana calusarilor céreia ii jurau credinta. In Oltenia, o femeie, vrajitoarea satului binecuvanta
steagul si pe calusari. Tot in Oltenia jucau si femei in calus. in Vlasca si Teleorman secventa comica a
"Razboiului" din jocul calusarilor avea ca protagonisti caiusari mascati in popa, femeie gravida, turc si
taran care evocau o scena erotica. Mutul cu ajutorul falusului anticipa prin gesturi mimice
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comportamentul figurantilor. Aceasta secventa avea acelasi rol si semnificatie ca Irodeasa si
vrajitoarea, dezvaluind o alta ipostaza a marilor zeitati feminine ale antichitatii ca generatoare a vietii,
erosul fiind unul din principiile care au stat la baza mitologiei greco-romane. Aceste figuri feminine ca
ipostaze ale unei mari divinitati alaturi de Mut si Vataf formeaza un trio divin ce aminteste de structura
si caracterul tripartid al religiilor indoeuropenilor nu numai prin natura functiilor, ci si prin structura si
semnificatia simbolurilor. Mutul prin atributele specifice in cadrul calusului aminteste de statutul zeilor
suverani indoeuropeni cunoscuti si in Dacia si Dacia Romana ca Marele Zeu al geto-dacilor, Jupiter,
Zeus, Sabazios etc. El (Mutul) este primul in ierarhie. Nu vorbste. Toti calusarii ii datoreaza ascultare.
Masca pe care o poarta este vopsita in alb si negru. Falusul si biciul sunt atribute proprii zeilor
suverani creatori care au facut cosmosul, lumea etc. Rosul si negrul semnifica viata si moartea, bicicul
ca si fulgerul evoca tunetul prin care isi fac prezenta marii zei. Ciocul din lemn (in forma de cioc de
pasare) aminteste de simbolul vulturului ca atribut si mod de a marca prezenta divinitatii supreme.
Vataful si calusarii prin jocul lor protejeaza oamenii impotriva bolilor, i vindeca cand se imbolnavesc, ii
inviaza cand sunt luati de calus iar in caz de razboi ii apard, aspect pe care 1 aflam si din figurile de
dans executate de calusari, ca "hora razboiului" dar in mod deosebit dintr-o descriere a jocului facuta
de I.H. Radulescu in 1843 in "Curierul Romanesc” in care se aminteste de o scena de batalie cu
batele a calusarilor in urma simularii furtului steagului.® La sfarsitul calusului steagul era atiat in bucati

si aruncat pe o apa curgatoare iar ciocul ingropat, gesturi ce semnificau moartea urmand ca in anul
urmator sa fie dezgropat.

ABSTRACT
The work takles the essential aspects existing between the life's meaning in burial costums in
the anes in the family and calendar cycle. It comes out that there is another meaning of death in the

traditional mentality in relation to one of the modern people. The general meaning of death is a
conclusion one, the end of a life stage.

That is why the medding contains stills specific to the burial costums, and death stills specific
to the medding ritual.

There are analysed the customs concerning the representation of the family and calendar
cycle.
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ipoteza ca idealul de postexistenta fericita era in lumea lui Zamolxis, la care puteau accede
cel mai buni dintre ei Acesta putea fi locul fericit al vietuirii dupa moarte corespunzand raiului
iar viata de pe pamant corespunzand iadului. Plangeau cand se nasteau si erau ferisiti cand
mureau. De altfel, legendele populare romanesti conserva numeroase modalitati de a vietui
sub forma astrelor, animalelor, plantelor, florilor si insectelor, vietuire determinata de
comportamentul din viata sociala.

Structura lucrarii nu permite analize si argumente suficiente pentru o demonstratie
convingatoare referitoare la semnificatia calusului. Pentru traditia spiritualitatii geto-dacice vezi
si studiul din prezentul volum, ,,Elemente fundamentale ale spiritualitatii geto-dacilor.

Horia Barbu Oprisan, Calusarii, Editura pentru literatura, 1969, pag. 118-122.

Curierul Romanesc, Bucuresti, an XV, 30 mai 1843, nr. 41.
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