Zanele Zori in mitologia romaneasca a mori,:ii

Alina Nogradi

Calificind-o drept "incercare de poetici antropologici”, prezenta abordare a materialului mirologic i
foldonc rominesc referitor la Zanele Zori urmireste procesul creator al acestor figuri mitice complexe si
definirea nucleului simbolic ca parametru fundamental al acestui proces, luind in considerare — in acelagi timp
-~ practicile rituale aferente.

' Liniile teoretice care stau la baza acestui exercifiu interpretativ se constituie in douid categorii, in
opinia noastri complementare: poetica antropologici, in special teoretizirile asupra poeziei mitico-religioase!,
§i teoriile asupra imaginarului, in cazul de fagd, mitic?, Fird sd detaliem aceste fundamente teoretice, reinem ca
punct de pornire al demersului urmitoarea consideratie: omul nu-si reprezintd pur si simplu simbolic lumea
‘obiectivd, nu numai ci "simbolizeazi", ci mai ales "metaforizeazi", creand o alti realitate, mitico-simbolici,
areferentiali, pe care o obiectiveazi la nivel colectiv. Faptul ci orice mit reprezintd o formi simbolici §i este
rezultat al unui proces creator permite interpretarea lui ca desfigurare a unui nucleu generativ intr-un proces
de creatie, in a cdrui componenti intri doud metafore nucleare, in cazul de fati — Zinele Zori ca metafori a
Fiintei Supreme — i.e. a sortii nestrimutate — §i "dalbul de pribeag" ca metafori a neputintei omului de a se
sustrage destinului siu.

Desigur, aceasti prima determinare vis-a-vis de aceste ﬁguri mitice are un caracter foarte mare de
generalitate. Trebuic luate in discutie nu numai aspectele sincroniei. Ci si cele care tin de diacronia sau istoria
‘acestor fiinte demonice: ele reprczmti o varianti regionald (zonele in care este atestatd credinta in Zanele Zori
sunt: Banatul, Oltenia, in special de nord-vest, sud-vestul Ardealului, cu Tinutul Pidurenilor si Tara Motilor) a
‘mitului Ursitoarclor, mit cunoscut inca din perioada clasicitagii greco-romane §i cu un grad ridicat de
‘universalitate. Faptul ¢4 in studiul de fati vom lua in considerare mitul Ursitoarelor la greco-romani, celd si
slavi nu inseamni in mod necesar ¢ vom preciza punctul lui de pornire sau ¢i vom incerca si vedem cine a
influenfat §i pe cine cu scopul stabilirii unei ierarhii. Ceea ce ne interescazd este stabilirea unor linii
fundamentale ale acestor imagini mitice (subliniem termenul imagini) in culturile precizate mai sus, cu care
existd legituri de naturd etno-istoricd, atestate arhco]ogic si, in privinta slavilor, i etnologic, linii pe care le
‘vom compara cu cele ale Ursitoarelor in mitologla romaneascd, in vederea precizarii specificului acestor ﬁgurl
‘mitice, i.e. a precizarii "formei lor interne”, intr-un proces creator care a cunoscut o lungd desfasurare in tmp.

Problema formei interne este, in opinia noastrd, una nerezolvati in totalitate. Posibil ca pentru primul
‘nivel de creativitate (cea lingvisticd), ea si fie rezolvati prin distinc;ia ficuti de Humboldt intre forma externi
4 limbii (insistindu-se asupra nl\relulul fonetic) §i cea internd, i.e. "partea intelectuald", interioard a limbii, care,
daci nu se determini cu i in sunet, aproape dispare fari a lisa urme"3. Pentru al dollea nivcl, cel al creatici
culturale, o solutie o incearci Blaga in teoria lui asupra culturii, cind vorbeste despre "matricea stilistica
abisali"* §i de componentele acesteia. Nu insistim asupra teotiei blagiene, spatiul nepermitindu-ne o
‘asemenea divagafie. Problema inci nerezolvati, pe care nu pretindem si o elucidim, este cea a raportirii celor
doud forme interne, a limbii i a creagici culturale, una la cealaltd: sunt doud structuri diferite sau constituie
singurd, avand in vedere afirmatiile lui Coseriu despre faptul ci nu se poate vorbi despre limbi ca sistem
in sine, nedeterminat, ci doar despre limbi in contextul unei limbi istorice precise, determinate, dupi
Humboldt, de faptul ci este o creagie culturali a unei anumite comunititi etno-culturale. Atunci, toate
'T?;nnpmentele matricii stilistice identificate de Blaga privitor la creatia culturald, care a suferit deja saltul
metaforic inspre realititile potentiale create, pot fi ele considerate elemente integrate, in acelasi timp, si
creativititii de tip I? Prin urmare, trebuie si precizim ci, in fapt, pretentia de a determina forma interni a
iguulor mitice numite Zanele Zori se rezumi la determinarea viziunii mitice primare ce a stat la baza creirii
lor, cu specificarea c4, in opinia noastri, orice mit desfisurat §i orice practici rituali aferenti au pornit de la o
intuifie mitici primari de naturd metaforici 11, de la un "sambure simbolic".

Referinfele bibliografice esentiale pentru acest studiu sunt M, Borcili, Dualitatea melaforicutui gi principiul poetic, 1.. Blaga, Genega melafores 5i sensul culturii,
-am oprit atentia asupra teoretizrilor referitore la principiul creator metaforic (creajia de sens/lumi posibile), poeza mnuco—rchgm:sa 5i
antelogizarea lumilor potentiale mitice la nivel colectiv, nucleul generativ §i desfagurarea procesului creator: diaforicul, endoforicul si epiforicul.
teoretice referitoare la simbol 5i imaginar, cu o lecturd criticd sublacentd: E. Cassirer, Esew despre om §i Frlosofia formelor simbolice; G. Durand,

Mm&aﬁoﬁg«a& imaginarului; G. Bachelard, R. Caillois etc.
41 Blaga, 1969, p 205.
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Dupi cum se poate observa, termenii folositi cu privire la statutul Zanelor Zori sunt cei de figurs sau
imagini mitice, ceea cc ne obligi la preciziri de ordin teoretic. Din studiile despre imaginar retinem in special
rolul important acordat realitatii imaginate si modalititilor ei de realizare, "structurilor antropologice” ce se
constituie ca parametri constanti ai actului imaginativ, addugim noi, metaforic. Ceea ce nu aprobim in aceste
studii de poetica imaginii (ne referim in mod special la Gilbert Durand §i Gaston Bachelard) este tratarea
regimurilor imagistice ca reiteriri, cu modificiri de suprafati, a unor "eterne" scheme mentale de configurare a
imaginilor arhetipale sau a "complexelor” de imagini ca fiind modalititi de "poetizare" ale materiei in mediul
imaginatiei poetice, ce capiti un statut de spatiu, chiar instrument de manifestare a unei vointe creatoare a
naturii non-umane (aceasta este si opinia lui Roger Caillois). Ot, riménem la ideea ci specificul modului de a
fi om este puterea §i voinfa creatoare, "modul de a vorbi metaforic despre lucruri"s, iar regimurile si
complexele imagistice sunt rezultatul unui proces metaforic, de creatie culturald intentionald, nu manifestir in
om ale unor arhetipuri venite fie din exteriorul lumii culturale (din materie), fie din strifundurile
inconstientului colectiv jungian, cu statut de "revelatii" necontrolate de instanta umana.

Am considerat necesare aceste precizdri de naturd teoreticd pentru motivarea perspectivei §i aborditii
materialului folcloric de care ne ocupdm §i repetim afirmatia ci se vrea o incercare de "poetici antropologici”
si, in acelagi timp, un studiu de imaginar, adici urmireste configurarea acestor figuri mitice sincronic §i
diacronic.

1. Zinele zori in contextul mitologiei romanesti a mortii

Am incadrat aceste imagini mitice in contextul mitologici rominesti a mortii pentru faptul ci ele apar
doar in textele Cantecelor de Zori, care, in opinia noastra, se constituie ca texte eschatologice, de tipul tiblitelor
orfice descoperite la Petclia sau al Cargii egiptene a morfilor. (Cartea egipteand..., 1993) Mihai Birbulescu, in
Interferente spirituale in Dacia romand, emite ipoteza ci textele de Zori ar fi nigte texte "orfice", ceea ce ne-a
determinat si recurgem la cercetarca fenomenului orfic §i la posibilitatea vreunei influente efectives.

Cantecul Zorilor: text de tip orfic

Ceea ce l-a determinat pe M. Birbulescu si facd afirmatia respectivi §i ceea ce, de fapt, ne-a ficut si
o considerim fundamentati, este modelul eschatologic, foarte arhaic §i unic in mitologia romaneasci, propus
de aceste texte funcrare. Este vorba de motivul celor doui cii ce duc spre lumea cealaltd, "de-a dreapta” si
"de-a stinga", motiv intalnit, in afard de textele de Zori, doar in textele numite Legendele Maicii Domnului.

Nu putem confirma sau infirma ipoteza vreunei legituri istorice intre cele doud viziuni eschatologice,
cert este ci cea din textele de Zori este de tip orfic, dar, dupi cercetirile efectuate, ne-am dat seama ci este
vorba de o conceptie post-orfici, foarte rispanditd in lumea greco-romani (M. Eliade, 1991).

In mod gresit, acceptia obisnuiti a termenului "orfism" este ci desemneazi intreaga miscare de
misticism si innoire spirituali de la inceputul secolului VI a.Chr., nu numai in ginuturile grecesti, §i anume:
conceptia panteistd a unci divinititi universale, imaginarea unei pedepse dincolo de mormant sau a unei
nemuriri preafericite, dependenta mantuirii de ascetismul vietii terestre §i de raspunderea individuali vis-a-vis
de impuritate (nu este incd vorba de picat in acceptia crestini) si ignoranta privind invititurile despre
lumea de dincolo”. De altfel, orfismul este confundat §i cu misterele bahice, confuzie pe care o infirmd
cercetarea orfismului initial. Existd ipoteza existenfei unor secte de mistere de la care a plecat orfismul, dar
acest fapt nu indreptiteste identificarea lui cu celelalte mistere grecesti. Aceste secte se presupune ci ar fi
cunoscut riturile funerare egiptene si traditia ghidurilor despre calitoria spre lumea de dincolo. Herodot, in
Istorii (11, 81), observi identitatea dintre un obicei funerar egiptean s§i un rit otfic, identitate sustinuti prin
similaritatea de continut intre Cartea egipteand a mortilor si instructiunile aminuntite privind calea spre lumea de
dincolo din textele orfice, cum ar fi acel pgpyrus descoperit intr-un mormant la Derveni, asezat in mana
dreaptd a defunctului, cu statut de ghid pentru Marele Drum, continind "prescriptii rituale sau invitituri
impirtisite de defunct in timpul vietii" (D. M. Pippidi, 1969). In literatura de specialitate (8), s-a ficut
echivalenta intre papyrus-ul de la Derveni si tablitele de aur descoperite la Petelia, Eleutherna, Pharsalos,
Hipponion, Thurii (din secolele IV-II a.Chr.). Redim mai jos textul unei asemenea tiblite descoperite la
Petelia (Italia meridionald): "Salut tie cel care cilitoresti pe drumul din dreapta spre cimpiile sfinte si codril
Persephonei. La stanga de licasul lui Hades, vei gisi un izvor alituri de care se inaltd un chiparos alb; nute
apropia prea tare de acest izvor. Ci vei gisi un altul: apa proaspiti tigneste din Lacul Memoriei §i paznicii i
vor da si bei din izvorul sfint” (L. ]. Alderink, 1981).

f M. Borcili, 1997,
& M. Bérbulescu, 1984, p. 282,
T A. Boulanger, 1992, p. 7-15.
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Apropierea dintre aceste tiblife orfice §i textele de Zori o face si Pompei Muresanu in studiul Flupiu/
Lethe san "apa sitarii” si "cirarea de la stanga" din bocetele padurenests, autorul fiind foarte sceptic in privinta vreunei
legaturi intre cele doua viziuni eschatologice. El sustine autohtonismul modelului romanesc, argamentand
astfel: in textele romanesti, izvorul apare "la mijloc de cale”, si nu unul pe stinga (Lethe) si unul pe dreapta
(Mnemosyne)®. Addugim precizarea cd, in unele cintece funerare din Banat, "lina fintana" este dublati de
gestul Maicii Batrane de a stropi "calitorul” cu vin alb, si uite lumea aceasta. Coincidentele de functionalitate
in cadrul ritualului funerar sunt evidente: "La intrebarea: Ce s-ar intimpla daci la moartea unui tandr nu s-ar
cinta cintecul mare de petrecut, informatoarea Maria Nemoianu a raspuns: Asta nu si poace cu nisi un chip.
Mortu nisi nu poate pleca din casi fird asta, cd n-ar sci incotro s-o0 apuse si se si faci". La fel de vizibile sunt
asemandrile de structurare a imaginilor §i elementele ei consttutive. Singura deosebire este cea privitoare la
pozitionarea izvoarelor, respectiv a linei fantine. In urma cercetirilor, am descoperit enigma acestei diferente.
Rezultatul nostru nu are pretentia si fie o dovadi clard a vreunei legituri intre cele doua "modele”, dar cel
putin este un motiv de intrebare in accasti privintd. Mircea Eliade consemneaza in Istoria credintelor si ideilor
religioase existenta unor credinte mult mai larg rispandite decit cele orfice referitoare la "marea cilitorie”. Este
vorba de o sinteza intre "atitudinea orfici"! si eschatologia propusi de misterele eleusine, ceea ce a rezultat o
credintd post-orficd, conform cireia existd un singur izvor, anume Lethe, din care defunctul trebuie si bea
spre a uita Jumea aceasta. Calea cea buni este cea dreaptd. Aceasta ar putea fi viziunea eschatologicd ce are o
legituri cu cea din textele noastre, admitind faptul ci misterele de la Eleusis cunosteau o largi rispandire nu
numai in lumea greaci, ci i in cea romand, chiar daci orfismul era o atitadine mai pugin populard'!, si ci este
posibil ca aceastd credintd sd fi fost adusd in Dacia de cetiteni ai Imperiului, ca §i multitudinea de religii
atestatd pentru acea perioada'?,

Mentionirile anterioare, despre orfism i posibilitatea ca textele de Zori (ne referim la cele de Petrecut
sau varianta Fire, trandafire, unde apare motivul celor doui cii, in mod special) si fie de tip orfic sau chiar si
contind elemente de viziune eschatologici otficd, le-am ficut nu pentru stabilirea de influente, ci in vederea
sustinerii ipotezei finale cu privire la specificul Zinelor Zor in mitologia romaneascd si universali. Vom
redeschide discutia la timpul potrivit.

Cintecul Zorilor ca text ceremonial funerar

Chiar daca literarura de specialitate (in spetd, cea etnologicd) este saturatd de "traco-manie'
moda de a explica folclorul roman prin cel roman, considerdm ci, in cazul de fati, ipoteza noastrd meritd
cercetatd, sustinind-o cu incid doud argumente: un astfel de text echatologic a mai fost atestat in folclorul
hispanic mediteranean: "pe coasta Andaluziei se cinti, in cazul unui copil defunct, los auroros (Zorile), dar nu
dispunem de material concret pentru confruntare"!3. Nu am vizut textele respective pentru a fi in masuri sa
facem afirmatii valide, dar este posibil ca ele si fi rimas in folclorul spaniol, ca si in cel rominesc, din cel
romanic, parial, desigur. Al doilea argument il constituie vechimea acestor texte. C. Briiloiu consideri cd nu
sunt bocete, ci strivechi cintece ceremoniale'. Linia melodici este unici in folclorul muzical romanesc, fiind
de o mare arhaicitate. "Trisaturile arhaice ale formei sale, elementele mitologice, precrestine din continutul
siu au fost puse in evidentd de O. Birlea, care a demonstrat convingitor existen(a speciei intr-o cpoci
anterioari feudalismului, deci inaintea formirii zonelor etnografico-folclorice si dialectale cunoscute noui
astazi"'>. Asadar, textul in sine este foarte vechi, ceea ce sustine, indirect, ipoteza existentei in cadrul lui 2 unor
elemente de mitologie greco-romand, ipoteza validati la o analiza mai atentd a statutului, funcgiei §i atributelor
Zanelor Zori, cu a ciror invocatie incep foarte multe dintre cantecele de Zori.

Ritualul in care sunt performate cintecele funerare de zori presupune existenta anterioard a unci
viziuni mitice privitoare la moartea ca o cilitorie §i la postexistentd ca la un alt mod de a fi: "pretutindeni in
lumea traditionald moartea este sau a fost considerati o a doua nagtere, inceputul unei existente noi, spitituale.
Cu toate acestea, cea de a doua nagstere nu este naturald precum prima - nasterea biologica; adicid nu este dati,
ci trebuie creatd ritual. In acest sens, moartea este o initicre; o pitrundere intr-un nou mod de a fi. $i, cum se
stie, orice initiere consta in esenta intr-o moarte simbolicid urmatd de o renastere sau o inviere. in plus, orice
trecere de la un mod de a fi la altul, implicd in mod necesar un act simbolic al mortii: trebuie si mori in

' sau de

¥ P. Muresanu, 1977, p. 307,

"V, Cretu, 1968, p. 270.

" M. Eliade, 1991, p. 167-195.

W LJ. Alderink, 1981; M. M. Davy, 1997, p. 93-142,

12 Enciclgpedia arbeologrei..., 1996, p. 16.

3 M. Kahane, L. Georgescu-Stinculeanu, 1988, p. 9,

14 M. Kahane, .. Georgescu-Stinculcanu, 1988, p. 10sq.
18 N. Both, 19606, p. 463.
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conditia ta precedenti pentru a te naste intr-o stare noud, supcrioard”'¢. Trebuie si precizim ci ne
conformam teoriilor privitoare la mit care-1 consideri anterior practicii rituale, si in acelasi timp determinant;
"Mitul estc mai degrabd conceptul general care sti la baza unui complex de ceremonialuri §i reprezinti o
atitudine fatd de existentd, o incercare de explicare a ei. Poezia ceremoniald, in care elemente ale mitului pot si
transpard in imbiniri felurite, face parte integranti din ceremonialul insugi, in timp ce mitul determind
ceremonialul §i se situeaza in afara lui. Mitul nu poate fi confundat nici cu totalitatea credintelor g
superstitillor care motiveazi actele rituale, pentru ci acestea pot fi deosebite de la o regiune la alta, in timp ce
conceptul mitic rimane esentialmente acelasi |[...] Moartea reprezentati ca o lungi pribegie si alegoria moarte-
nunti constituie, pentru zona noastrd de cultura, condensarea metaforica a celor doua mituri fundamentale
care stau la baza modului de a gindi moartea §i de a reactiona fatd de tensiunea traglca pe carc ea o impune
sensibilititii umane, mai ales atunci cand moartea survine prematur"” In ritual si in poezia care il insofeste,
rationamentul mitului determind o anumiti desfisurare i folosirea anumitor simboluri, fird ca mitul si capete
acolo o intruchipare unica. Ritualul este o secvenga de acte numite s realizeze un scop in lumina conceptului
mitic, mediind astfel opozitia dintre mit §i realitate. Finalitatea ritualului este din aceasti cauzi ambigud, ea
presupunand o cficienta fictivd pe plan mitic (integrarca mortului in lumea de dincolo), dar §i o eficienti de
ordin practic pe plan real (restabilirea echilibrului social). Aceasti ambiguitate va fi transmisd §i poeziei
ceremoniale, ca o catacteristicd a structurii metaforice.

Conceperea mortii ca o mare cilitorie determini o serie de practici rituale care se structureazi
sccvential in vederea reddrii simbolice a "marelui drum™: "Modelul poetic nu se acopera intocmai cu pregititile
reale din cadrul obiceiurilor nici prin momentele pe care le regine, nici prin amplasarea lor in serie.
Constatarea confirmad cele aritate de Claude Levi-Strauss in legituri cu neconcordanta dintre relatirle
mitologice si realitatea concretd a riturilor §i infirmd supozigia lui Franz Boas in legiturd cu concordanga
obligatorie, a celor doud planuri"!s,

"Fenomenul fiziologic" al mortii este transgresat, la modul metaforic, din realitatea cotidiani, ie.
nivelul creativititii de tip 1, in realitatea mitului, printr-un proces de metaforizare caracteristic metaforicului
cultural, care devine "principiu de realizare artistici a intregului segment™'”.

Gisindu-si corepondenti in realitatea rituald, marele drum, echivalent al mor;u in plan simbolic, se
realizeazd pe doua planuri: cel mitic §i cel al praxisului ritual, diferit de praxisul real. "Drumul dalbului drumeg
capata in cantecul de petrecut valente de mit. Parcurgerea lui integrald echivaleazi, in fond, cu salvarea
rﬁpmamlu; G esentiala posibilitate a acestuia de a se desprinde de condigla vietii"2. Ritualul ca atare
reprezintd un procew dublu de imbunare si, paralel, de instruirc a celui mort"?!, in momentul inceperii
descrierii cilitorici, "cintecul ritual piriseste hotarele pimantene sau, in al{i termeni, aici, la rindu-i, renungd
la filonul sdu epic logic, aventurindu-se inspre tirimurile fabuloase ale interminabilelor rizoare arace si
nearace"?, Textul de zori reprezintd un text nu numai eschatologic, ci §i cu valente soteriologice, "singura
salvare a omului este priceperea lui de a porni intins spre drumul de la ména direapta, drumul, cel bun, cu
razoare seminate cu flori, pentru cei cilitori:

Si-s flori pantru dot
Pantru-ai cilitori.
lar cind vii merze
Flori i’ vii culeze,
Brati-t’i vii umplea,
Doru-ii risfira">.

Vom prezenta in continuare, in paralel, in liniile fundamentale, practica rituali numita "petrecerea
mortului” §i reflectarea ei la nivelul textelor funerare "de petrecut”.

Petrecerea mortului este sinonimi, partial, cu inmormintarea: "A treia zi dupi repauzare urmeazi, de
reguld, inmormiéntarea sau ingropiciunea |...] In Banat, nici un romin nu se ingroapi dimineata din cauzi ci
neamurile sale voiesc a-i expedia sufletul citre {inta sa, dimpreund cu mergerea spre hodini a soarelui, In cazul
contrar, se tem ca sufletul repauzatului, pe cand se afld soarele in urcare, lesne ar putea si apuce pe cii riticite

16 M. Tiliade, 1997, p. 53.

17 P. Ruxindoiu, 1968, p- 100.
M. Pop, 1968, p. 81.

1 M. Pop, 1968, p. 81.

V. Cregu, 1968, p. 270,
1Y, Crequ, 1968, p. 270,
2V, Cregu, 1968, p. 272.
BV. Crequ, 1968, p. 273,
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si sd cadd apoi jertfd vreunui strigoi riticitor"?. Dupa pregitirea plecirii, urmeaza niste rituri de despartire:
"In Crasna precum si in alte sate din Bucovina, cum s-a luat mortul de pe masi sau laigi i s-a scos afar, nu
numai cd cel ce-a rimas in casd, sot sau sotie, inchide indatd usa dupi dansul, ca sd nu intre iardsi moartea in
casd, ci totodatd, dupi ce a inchis uga, se pune pe locul acela unde a stat mortul, anume ca si vadi moartea ci
nu se tem oamenii de dansa, apoi §i pentru aceea, ca sd rimiie norocul in casd, si nu se duci cu cel mort [...]
in unele pirgi din Transilvania si Banat, dupi ce s-a scos sicriul cu mortul din casd, cei ce riman in urmi
ristoarnd scaunele §i mesele, aritind prin aceasta turburarea produsi prin moarte"2. Tot in categotia
ritualurilor de desprtire intrd i actul ritual al spargerii unei oale la icsirca mortului din casi: "In unele parti
din Transilvania, nemijlocit dupd ce s-a scos mortul din casi afard §i s-au risturnat scaunele din casi, unul
dintre neamurile cele mai apropiate sparge o oali si un blid, trantindu-le pe locul acela unde a fost mortul sau
in ugd, anume ca si duci riul dupi mort. Algii arunci lumina care a stat la capul mortului [...] In alte pirg, din
Tara Romaneasci, dupi ce se porneste mortul la mormant se ia api in oala cu care a fost scildat, se stropeste
in urma lui, apoi se tranteste in mijlocul casei de se sparge, ca sd se spargd toate necazurile, supiririle si si
inceteze de-a mai muri cineva din acea casi. [..] In multe locuri este iarisi datina ca acea oali s spargi de
pimant ori in locul unde mortul si-a dat sufletul ori chiar la morméntul siu sc umple mai intdi cu cenusa, si
apoi se sparge, de unde a rimas §i zicerea: 1 s-a spart oala, adicd i s-a frant viaga, a murit"26,

Aceste momente rituale sunt reflectate in textele de petrecut, astfel: mai, intdi, este vestirea mortii:

"leri de-alatdieri,

Uo corboaici niagri,

Pie sus involburindi,

Din aripi plieznindi,

Pie min® mu-o pleznita,

Graiu mi-o pieriti”
Sau:

"Viez’ se-o tibiriti

Un cal niegru si urati,

Cu geaua pie ieli,

Cu seaua caniti"?’,
Utrmeazi reflectarea pregidrilor de inmormantare:

"La tar’[g] s4 te duci

$i sd-z tirguiest’

Trei marhame niegre,

Trei zdbrinicere

Si trei cununiele [...]

Nainte si-z” mergi

Si samasi-t’ iei'"28.
In cele mai multe texte de petrecut, dupi cum se stie, inceputul il constituie invocatia citre Zanele Zori si
citre soare in acelasi imp:

"Zorilor, Sau:

Surorilor, "Soare, soare,

Nu gribireti de-a zor, Dragu-mi soare,

Pani s-o gitovi, Nu-mi grabi

Cu hii noui colicei De rasiri.

Si cu noud bani in ei Pani (mortul) l-om gad.
Si cu noud luminioare De mine nu vi rugati
Si-si vegeari cilile. Ci eu sunt un cilitor
Sd-gi petreacd vamile Si napol intorcitor,
Cu bit §i cu lumina. Numai voi si vi rugati
Pin’ la locul de hodini" De sfintd Maici Marie

Ca sa-i fie de sofie
Pini sus la-mpiratie

#§. F. Marian, 1995a, p. 163.

5, F, Marian, 19954, p. 173sq.

# 8. F. Marian, 1995a, p. 174.

% M. Kahane, L. Georgescu-Stinculeanu, 1988, p. 617,
MM, Kahane, L. Georgescu-Stinculeanu, 1988, p. 591.
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Unde-i locul la vecie"?.

Dupi invocarea Zorilor si soarclui si dupa indemnarea mortului si plece la drum, in textele funerare
se reflectd momentul bocitii mortului: "Tot drumul de cum s-a scos mortul din casi si pana ce ajung cu dansul
la tinterim, bocitoarele de pretudindeni, atat cele interesate cit §i cele ndimite, bocesc necontenit diverse
bocete si numai atunci inceteazi de a boci, cind face preotul stirile"*. Redim mai jos un text de bocet din
Nisaud (Transilvania):

"Plinge casi, plinge masi,

Ci de stipan esti rimasal

Plangeti ugi, feresti planged,

Ci de-acuma rimanetj,

Planged si voi cheutori

Ci stapanu-i cilitor,

Bati-te pustia moarte,

Mult esti tu fir’ de dreptate!

C-ai venit pani la prag,

Si-ai luat ce mi-a fost drag"3!.

Drumul propriu-zis la cimitir are corespondente in planul mitic, ritualul petrecerii mortului la groapd
fiind determinat de imaginarea cilitoriei spre lumea cealalti ca un drum cu obstacole (vimi) si popasuri
(stdri), corespunzitoare momentelor primejdioase din calea defunctului: "Stirile sau popasurile acestea,
numite almintrelea, in uncle locuri, inci i stilpi sau prohoade, reprezinti vimile din cealaltd lume. Prin
urmare, ele se fac in prima linie cu scop ca si poati trece mortul prin vimi, §i nu mai rar cand pentru paradi
sau spre a se odihni'2,

Obstacolele din calea mortului sunt redate in plan ritual prin pragul casei, icsirea din curte, rispantile
si apele intalnite in cale: "prima stare se face de comun, indati ce s-a scos mortul din casi afari, celelalte insd
pe la rispantiile si cotiturile sau cirniturile drumului, precum si pe malurile apelor si ale péraielor, lingi poduri
si puturi, unde sunt de acestea din urma de trecut, iar cele din urma, de reguli, irraintea bisericii sau la intrarea in
curte acesteia"

Pomenele ficute pe parcursul drumului nu au neapirat valoare materiald, ci una simbolici, rezultat al
credingel ¢d mortul trebuie si cunoasci anumite taine ale drumului, taine dezvaluite prin insusi cintecul
funerar, ceea ce-i oferi acestuia statutul de ghid pentru lumea de dincolo: "Totodati e de observat inci i
aceea, ca deoarece atat coldceii acestia, cat §i lumanarile §i crucerii ce se dau la ocazia aceasta peste silas, sunt
meniti [...] spre a lumina §i a pliti vimile prin care are si treacd sufletul celui repauzat in cealaltd lume, de
aceea se dau numai atatia colaci, lumini si cruceri, cite stiri se fac, ci atigia cite vami cred ei cd se afld. Aga, cei
ce cred ci sunt sapte, dau cite gapte; cei ce cred ci sunt noud, dau cite noud, cei ce cred ci sunt doispe, dau
cate doispe, cei ce cred cd sunt dudgpatru, dau cite doudspatru, iar cei ce cred cd sunt noudzecisinoud, dau
cate noudzeciginoud de colaci §i lumini'¥.

Pind la acest moment, textul are corespondente cu practica rituald reald. Cand se incepe descricrea
cilatoriei mortului dupd ce acesta a trecut de "sorbul pimantului” (capitul lumii, la asfintit), textul isi are
finalitate doar in mitul "marelui drum”, in al cdrui parcurs existd obstacole redate textual prin motive foarte
vechi si prin metafore textuale, intreg discursul fiind, de fapt, o metaforizare, un proces de creare a unei
realiti(i potentiale, mitice — lumea de dincolo — ontologizati ca atare.

Ceea ce este foarte interesant in aceasti creare a realitatii posibile este faptul ci nici un text funerar nu
oferd o descriere a locului de veci unde trebuie si ajungd mortul, o imagine complexi a lumii de dincolo, aga
cum ar fi de asteptat. Nu se atesta nici micar motivul crestin al Raiului, degi In texte apare, uncori, in locul
Samodivei sau Zainei Batrane, Maica Preciste. Locul principal in desfigsurarea procesului il reprezinti
imaginarea spatiului tranzitiv al ultimului drum, ceea ce sustine ideea cd aceste texte au aceiagi functie ca §i
tablitele otfice din aur, depuse in morminte, sau ca papyrus-ul da la Derveni. Un prim obstacol il constituie
psihostazia sufletului:

"Du-tce tot pe drum ‘nainte,

Pi nis’ drumu jumitate,

S-acolo in loc sd-mi stai

# N. Both, 1966, p. 474.

WS, F, Marian, 1995a, p. 180.
¥ §. F. Marian, 1995z, p. 181.
325, F. Marian, 19954, p. 187.
8. F. Marian, 19953, p. 188.
8. F. Marian, 1995a, p. 189.
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Si sama bine s4 iai

Pri care drum ai sd dai"%.

Prezentim mai jos cea mai completd varianti a unui text de petrecut, numit Fire, #reandafire, $i anume
punctele lui esentiale:

"Suflet despirtit, Acolo si stai §i sama si iai
Din lume mahnit In stinga si nu dai,
Pleaci si se duce ¢ Nici sd nu- iai,

La mare ajunge]...] Ca in partea stingi

La vadul mirilor, Tei o cale straimbi,

La bradul zinelor, Strambi-i §i urdti
Sufletul ajungea, Cu lacrimi stropiti,
Frumos se ruga, Stramba-i si-astupata,
Brade, si-mi fii frate, Cu lacrimi udata;

Si intingeti tu, intinge, Si in acea parte

Si le pot cuprinde Sunt cimpuri arate
Virfurile tale Cu spini semiénate,
Marea de cea parte Iar in parteastangi,
Care lumea-mi desparte]...] Ii zana batrdni,

Marea fird nume Ia nu are mili,

In cealats lumel...| i;i ia pasul din mana,
Treci-mai si aga, Numai si te-apuce,
Doar nu mi voi ineca Si s mi te duci in partea dreapti,
La vadul marilor, Cum firea-i arati,

La bradul zanelor]...] Ca-n partea dreapti,
Auzi, auzi Iei o cale dreapti,
Apoi si te duci Cu cimpuri frumoasi
Pina o s-ajungi Si sunt cu flori alese"%.

La cea salca mare

Mare si rotati,

De varf aplecati

Si cu frunza lati,

Unde drum se infringe,
Drumul jumaitate,
Calea jumitate]...]

Am prezentat mai sus, in mare, contextul ritual §i textele in care apar Zinele Zori, integrabile
mitologiei romédnesti a mortii, pentru a avea o privire de ansamblu §i, prin urmare, posibilitatea de a surprinde
toate liniile acestor imagini mitice.

II. Zdnele zori in contextul mitologiei romanegti a sortii

Motivatia pentru tratarea Zinelor Zori in cadrul mitologiei roménesti a sortii este datd de statutul lor
de ipostazi a Zanelor, pe de o parte, §i a ursitoarelor, pe de alta: "Sub cuvintul zori se ingelege o specie
anumitd de bocete, care sunt cunoscute si uzitate, dupi cite stiu eu pani acuma, numai in Banat §i care se
canti nemijlocit inainte de revirsatul sau pe la revirsatul zorilor si mai ales in prima dimincati dupi
repauzarea unui fecior, a unei fete sau a unei neveste tinere. Numirea lor vine, asadar, parte de la Zanele zor
care se invocid spre desteptarea celui repauzat, parte de la tmpul cind se cianti"¥ . Simion Florea Marian
sugereazd, agadar, identificarea Zorilor din cintecele funerare bidndtene cu reprezentiri mitice: "Zorilor,
surorilor,/ Mandrelor voi zinelor/..." sau "Voi zorilor, zori/ Toate trei surori/...", in spetd cu Zinele. Florica
Loring si Mariana Kahane, in studiul O jpostazd a arsitoarelor in credinte i ceremonialuri, aduc argumente in

3 M. Kahane, Georgescu-Stinculeanu, 1988, p. 603,
% M. Kahane, Georgescu-Stinculeanu, 1988, p. 603,
78, F. Marian, 1995a, p. 149,

# F, Loring, M. Kahane, 1968, p. 181sq,
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favoarca identificirii Zorilor cu zdnele, identificare "sustinuti atit de texte, ct §i de gestici si credinge"¥.
Informatia lui S. Fl. Marian privitoare la faptul ci zorile se cintd doar dimineata cste incompletd, Existd
informatii ulterioare de teren potrivit cirora invocarea zorilor nu este efectuati numai dimineata inainte de
risdritul soarelui, ci se cantd zorile si dimincata si seara: "Dimineata, la miazd si seara, tot Zori se tin... Sila
groapd, si pe drum, tot zori" (o informatoare din Runcu — Gorj, Oltenia)*. Referitor la termenul gonl, M.
Kahane si L. Georgescu-Stinculeanu sustin ci "are pe alocuri sens generic, desemnind cintece care invoci
sau nu zorile; existd chiar titluri aparent contradictorii ca: Zorile la amiazi sau Zorile de seard. De fapt
termenul nu are exclusiv o conotatie temporali, ci functioneazi in gindirea tradigionald si cu sensul de Zori =
Zine"¥. Prin urmare, numele zori nu vine de la impul in care se efectueazi ritualul funerar: "Zorile, zic ci-s
niste fete frumoase, Utsitorile"42 sau "Zorile vin tot ca Ursitori [...] trei Ursitori"4. "Zuori — spune o
informatoare din Vistea de jos — vine de la cuvéntul a ziri, adici a ura"#, Zinele destinului apar, asadar, §i la
moartea unui om, ca §i la na§tcrr.: creg: o indreptiteste inci odatd tratarea lor si in cadrul mitologiei mortii
mai ales ci una dintre cele trei "surori" este numiti "Sora Moarte"#, fiind echivalenti cu cea de-a treia
ursitoare, Moartea: "Atunci cind moare cineva, punea pe masi un pahar de horinci, méncare pentru
Ussitoare"#. Retinem, asadar, ci Zorile sunt echivalente cu Zinele §i Ursitoarele, in numar de trei, iar
cantecele de zori se cantd la cei morti tineri, nu numai dimineata.

Utrsitoarele: denumiri, practici rituale, functii, atribute

Atributul lor fundamental de ursitoare ne obligd la cercetarea acestor imagini mitice ca aparinand
mitologiei sortii, cercetare a cirui relevantd o vom vedea pe parcurs §i care sustine si ea incercarea de a
determina viziunea mitici specificd de la care au fost create.

Mitologia romaneasci a sortii cunoaste diferite figuri mitice sau imagini mitizante si personificante ale
unor concepte precum Menire, Noroc, Scris, Dat etc. Dintre figurile mitice ce nu reprezinti simple
personificiri fac parte §atpcle casei, numit §i "ceasornicul mortii", "stima casei"¥’, cu a cirui moarte "moare si
norocul casei"#. Sarpele casei este o prezenta benefici §i nccesard delimitirii spatiului familial si sacralizarii i,
concentrand in el destinul §i norocul casei (familiei) respective. Dar existi credinga ci "fiecare om isi are sarpele
sdu", a cirui moarte determini moartea omului si invers.

O alti figurd miticd, de influentd crestind, este Ingerul pizitor, care, in constiinga populari, preia unele
din atributele ursitoarclor, §i anume prezicerea sortii: "Sortirea pe care o face Ingerul pazitor cu acest prilej
[nasterea unui prunc] este nestrimutati. Deci, iatd pe inger cu acelasi rost ca §i ursitoarele"+.

Ursitoarele rimdn, insd, creaiile cele mai bine conturate in mitologia romaneasci a sortii, a ciror
complexitate reiese din diversele lor denumiri si reprezentari, din parfialele suprapuneri cu alte figuri mitice
apartinind demonologiei noastre populare, precum lelele, Muma Padurii, Sfintele, Stimele, si, nu in ultimul
rand, Zanele Zori.

Cel mai adesea, sunt reprezentate in numdr de trei, dar existd §i variante in care apar ca "sapte muier"
sau "noud femei". Denumirile lor deschid posibilititi de analogare cu figuri demonice din alte mitologii, pun
in lumini aspecte privind atributele §i functiile lor sau mirturisesc despre modul in care au fost create de
gandirea traditionalid: "Ursitoarele, numite i ursitori, ursdtori, ursite, ursoi, ursoaice sau ursoni, [...] sunt, dupd
uncle credinge, trei fecioare sau zane, dupi altele sapte muieri, iar dupd altele noud femei care ursesc sau
urgesc, adicd croiesc ursita, ursa, urseala sau soarta noilor niscuti, in intiia noapte a nastetii - dupi unele
socotinte, - in cele dintdi nopti de-a randul, dupa altele, in noaptea a treia numai, sau in cele trei nopti nesot: a
treia, a cincea §i a §aptea, sau numai in a opta"5‘

Denumirile cele mai frecvente sunt: "torcitoarea”, "depinitoarea” §i "curmitoarea"s? sau: "Ursitoarea
este cea mai mare dintre dnsele. Ea tine furca si fusul. Soarta, care toarce - mijlocia - si Moartea, care curmi
firul"3,

¥ F. Loring, M. Kahane, 1968, p. 181sq.
#F. Loring, M. Kahane, 1968, p. 182,
4 F. Loring, M. Kahane, 1968, p. 20.
2 F. Loring, M. Kahane, 1968, p. 182.
4 F. Loring, M. Kahane, 1968, p. 182.
“F. Loring, M. Kahane, 1968, p. 183.
4 M. Eliade, 1997, p. 167-191.
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47T, Pamfile, 1997, p. 76.
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50T, Pamfile, 1997, p. 14,
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Scenariul mitic in care apar este diferit de la o regiune folcloricd la alta, "cei mai muld insd cred si
spun ci ele, dupi ce au sosit, se posteaza la fereastra casei, unde se afli copilul §i, stind acolo, incep mai intai
si infai a-i toarce firul vietii, §i anume cea mai mare, adeci ursitoarca {indnd o furcd in mani pune firul si
invarte fusul; cea mijlocie, adeci soarta, il toarce din caierul prins la furci, ce o fine ursitoatea in briu, si-l
invarte pe fus; iar cea mai micd, adeci moartea, tinind in mini un foarfece printre tiisurile ciruia trebuie si
treaci firul, cind voieste, atunci stringe foarfecele laolalti §i taie firul"s.

Practica rituali de cea mai larga rispandire, aferentd credintelor despre ursitoare §i determinati de ele,
este "cina"sau "cinigoara ursitoatrelor”, constituitd din alimente purtitoare de sacru si obiecte simbolice: fiina
de grau, sare, paine, griu fiert, untdelemn, aldturi de "un cot de pinzi noud", lini, pieptene, oglindi, bani etc.:
"Cand se implinesc trei zile de la nastere se vede pe firind urma ursitoarelor. Daci in ristimpul acestor trei
zile, cit umbla ursitoarele, nu afla acest dar, se supiri si ursesc ca nou ndscutul s n-aibd nimic in viata sa"%.
Acest act ritual are statutul unui "sacrificiu-dar", dupi teoria lni M. Mauss si H. Hubert constituindu-se ca un
schimb de beneficii reciproce intre om gi fiinta mitici respectivd, mdrturisind, in acelagi tmp, despre
caracterul demonic al ursitoarelor ca fipturi capricioase §i necrutitoare cu cei care nu le acordi respectul
necesar, concretizat in acte sacrificiale. Asadar, masa ursitoarelor are ca scop imbunarea acestor fiinfe mitice
ce aparfin demonologiei populare, in credinta aferentd ci tot ceea ce ursesc ele noului nidscut este imuabil,
scris in "Cartea Sortii", numitd §i "Cartea Urselor"™ odatd pentru totdeauna: "Ce se atinge in special de ursita
lor, trebuie s4 notim ci ea, fie-n bine, fie-n riu, fie origicum va fi aceea, dupi ce au rostit-o odati si au sctis-o
intr-o carte, numitd Cartea Sortii, nu numai cd trebuie sd se implineasci, ci ea rimédnc vegnicd, neschimbati,
nimene in lume, afari de unicul Dumnezeu, care e mai mare si mai puternic decit dansele, de s-ar pune luntre
§i punte si de-ar intrebuinta orisice ar voi, nu ¢ in stare si prefaci ceea ce au ursit ele odati"3®, in alte credinte,
nici chiar Dumnezeu nu are puterea de a schimba soarta stabilitd de ele omului, ci doar de a-l ajuta si o
implineascd. Cele mai multe povestiri despre ursitoare mirturisesc neputinga omului de a scipa de scrisa lui,
faptul ci orice incercare de a ispiti destinul sfarseste cu un esec™.

Conceperea ursitei ca necesitate supranaturald §i ca realitate ce scapi de sub controlul si vointa umani
a determinat crearea acestor figuri mitice ca fiind cvasi-atotputernice, cvasi pentru ci existi, totusi, o
modalitate de a schimba cele hotirate de ele. Omul traditional apeleazi la magie, vriji, farmece si descantece
pentru a schimba actul de resemnare (care nu este deloc atitudinea specifici romanului, cum s-a afirmat de
atitea ori) intr-un act volitiv, ptin care preia puterea de a hotiri nu numai in privinta soartei sale, ci i a altora.
"Ficitura pe ursitd" este unul din actele de magie "neagri"® printre cele mai des intilnite in comunitiile
traditionale. Din cunostintele noastre locul in care se fac (intotdeauna) vrijile pe ursitd este padurea: "Daca
vreo femeie are manie nedumeritd asupra altei femei sau asupra unei fete, atunci nu odati se intampla si-i faca
pe ursitd ca si moatd. Ciudoasa §i riuticioasa femeic se duce adicd in padure, cauti un butuc uscat [..] si-l
imbracd cu cimasid femeuasci [...] Dupi ce a imbricat butucul [...] il leagd de jur imprejur cu o atd, bate apoi
peste cimagsa de pe dinsul unul sau mai multe cercuri de lemn sau, dacd nu are la indemind, si de fier, pe care
le intareste §i intepeneste apoi din toate parfile cu pene de lemn anume ca sd nu poatd cadea de pe dansul.
Alte femei riuticioase, din contrd, ducindu-se in padure, mai ales pe la Sf. Gheorghe, leagi o sumi de copaci
[...] cu felurite ate [...]. Altele se duc in padure, cauti o tesituri sau o tulpind mai groasi si mai inaltd, o imbraci
la fel ca pe o fatd sau nevasta, apoi incep a bate intr-insa cuie sau pene de lemn ori fuse, de reguli sapte la
numir, zicind la fiecare batere:

Cum intri fusele

in virful wlpinei

Asa sil intre junghiurile
$i acul mortii

In N. cea urit,

Cireia-i fac pe ursita [...] Ficandu-se acestea, se zice §i se crede ci acela sau aceea, ciruia i s-a facut
pe ursiti, indatd cade la zicare i nu mult dupi aceea poate chiar §i s moari in cele mai crincene dureri, daca
nu se afld cineva care si-i desfaca"®!. Pornind de a ipoteza ca nimic nu este intamplator sau lipsit de motivatie
in imaginarul mitic traditional, am incercat sd gisim resorturile faptului ci, in majoritate, vrijile pe ursitd se

5§, F. Marian, 1995b, p. 101.
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realizeaza in padure. Primul aspect care ne-a atras atentia in favoarea unui posibil rispuns este unele dintre
denumirile ursitoarelor: "ursoaice” sau "ursoni", iar in povestiri aparitia lor ca "ursoici" ("ursoaie"): "Ase o fost
on coptil. Hai p-aci-ncolo pant-o pidure. Si dusi la ursoici. Iaca pune ursoicile wichii pi el. — Hei copile,
unde mei? — Daci md duc, cid n-am tatd, cd n-am mamid, n-am nimica §i nu gtiu cum m-o ficut pi mine ase.
— Lasi, ci noi te-am ursat age. Da’ stai acolo pi tdietori ci nu-i slobod si vii incoace. O stat coptilu. Da’ mult.
Mult. Cand ii odati, iese o fatd de-alea afara [...]. S4 dusi fata repede incolo §i ie un corn si sa duce gi-l dila
coptil [...] 54 dusi coptilu cit o zds, coatd-n corn, iaca si degchisa acolo:udi, porci, vaci, diboli..."62. Retinem,
agadar, reprezentarea ursitoarelor ca ursoici si ca fete ale padurii, in acelasi timp, avand ca atribut puterea dea
stipani bogidile si de a le impirti dupi voie oamenilor, atribut concretizat intr-un asa-zis "com al
abundentei", si nu vitim echivalenta lor partiali cu Zinele Zori.

IT1. Analogii in mitologia universald: greco-romand, celtica, slava

in congtiinta mitici romaneasci, sub denumirea de zine mai sunt cunoscute, in afarid de Zinele Zori
si ursitoare, figurile mitice numite lele, "niste zane foarte rele", In multe povesti si povestiri, ursitoarele sunt
confundate cu Iele: "Despre ursitoare [...] se aude urmdtoarea povestire, pe care, in variantele sale, o vom
intdlni-o §i acolo unde va fi vorba de iele [...]"¢%. Este vorba de o povestire despre Alexandru Machedon.

in mitologia noastri, ielele sunt numite, printre altele, §i "Samovile, [...] Irodite, [...] Irodiece", "Zane"
sau "Rusalii"®. A treia dintre ursitoare, moartea, cel mai des apare sub numele "Samodiva", "Sila Samodiva"®.
"Bulgarii, ca si macedorominii, le zic [..] uneori (zinelor) chiar si samodive"s”. Inainte de a discuta aceastl
denumire sub care apar mai multe figuri mitice, refinem faptul ci, in constiinga populari, ele au multe atribute
comune §i fac parte din acelasi tip de imaginar feminin: demoni ai apelor, ai vizduhului, ai codrilor, cu puterea
de a-1 omori pe cel care nu le respectd apropierea, reprezentati ca "fete frumoase”, "zane", insa si cu atribute
zoomorfe: ielele sunt in legiturd cu Cilugarii; ursitoarele cu ursul ("La romanii din Muntii Apuseni [...] lucrul
cel dintii este, dupi nasterea unui copil, si-i dea o linguritd de unsoare de urs, ca sd poati rezista influentei
ursitoarelor"®®), si nu este mai pufin interesantid asocierea ielelor si ursitoarelor cu figura mitizatd a mortii,
Samodiva, denumire preluati de la slavii sudici, care numesc ielele "vila" ("bulgarii le numesc Samovila"),
"zind antica a slavilot"®, sau, la plural, Samovile, "zine trele ale codtului"™.

Cu cele spuse anterior, avem un raspuns partial la intrebarea pusi in capitolul precedent, si anume de.
ce vrijile pe ursitd au ca spatiu privilegiat pidurea: pe de o parte, imaginarea ursitoarelor ca ursoici, iar pe de
alta, ca vile (samodive), zane in special ale codrului.

Analogii in mitologia slava

Aducind la un punct de convergenti aceste doud constatiri, se deschid largi posibilititi de analogare,
la nivelul imaginarului, cu reprezentiri mitice de acelasi tip din alte mitologii. Pentru imaginarul mitic slav,
vilele intrd in categoria demonilor primitivi, alituri de bereginja, pereplutu, rusalka™. Bereginje este numele
dat unor fipturi demonice feminine care trdiesc in ape, avand multe atribute in comun cu rusalka, "les ames
des jeunes filles ayant quitte ce monde"? sau, dupi afirmatiile lui Brukner, in Mitologia slava, "sono donne
bellissime, con lunghi capelli disciold"™, a ciror apropiere este ostili. O denumire comuni pentru acesti
demoni feminini, spirite ale copiilor si tinerelor fete care au murit in mod neobisnuit, este cea de rodzanice,
rozanica sau rozdenica: "Ceux que I'on appelait rozanica ou rozdenica avaient pour fonction d’assister les
accouchees et n’etaient pas sans influence sur le sort du nouveau-ne" ™. Legitura acestor rozdenica cu
nasterea unui copil si cu soarta lui mirturiseste, odati in plus, despre o viziune mitici primari care a asociat
spiritele mortilor, demonizate (mai bine-zis, daimonizate) cu cele carc abia se nasc, ilustrind ipoteza
urmitoare: "riturile de trecere” (A. van Gennep, 1996) efectuate la nastere au la bazd ideea ci lumea de unde
vin copii este lumea de dincolo, a strimosilor mai ales: "Copii vin |...] de dincolo, o lume in general sinonimd

52 M. Tonitd, 1981, p. 215.
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—

“cu tirdmul strimosilor si rezervor de fecunditate al viilor'"? sau: "Aceastd tiiere (a cordonului ombilical) nu
constituie doar separarea de corpul mamel; ea este despirtirea de un alt tirim, adesea sinonim cu lumea
strimosilor"76,

Echivalentele partiale dintre bereginje (bereghinie), rusalke, wile, mawke (nawke), numite, uneori,
eric, rodzanice, permit o redeslusire a aspectelor si atributelor, pierdute astazi, ale vilelor: nu sunt numai
"ine rele ale codrului" sau apelor™, ele sunt si spirite ale mortilor, cerdnd sacrificii (ofrande) specifice
“demonilor chtonieni (M. Mauss, H. Hubert, 1997). Sunt "senza dubio ninfe"™, "trenta di numero"", cu putere
de 4 prezice soarta noului niscut: suprapunind, spiritele morgilor hotirisc soarta celor vii. Un argument in
pentru ipoteza cd intre ursitoarele romanesti si rozdanice-le sau wile-le slavilor existi o legiturd
noistorici este afirmagia lui Brukner: "nei Balcani conservarono il loro nome primitivo: samovile presso i
ri, Wile presso i Serbi e i Croati"®. Am vizut mai sus ci la bulgari si macedoromani ursitoarele se
nesc samodive sau samovile, ca §i in credintele noastre populare. Nu cunoagtem daci intre cele doud
enumiri existd diferente de etimon sau este vorba de un etimon comun ce a suferit fenomene lingvistice
ite!. Numele wile il gisim mentionat inca din secolul XI, iar L. Niederle considerd cd este mult mai
i, atribuind acestor figuri mitice o origine manistici, fapt care atrage critica lui Bruckner (Al Bruckner,

1923, p. 1795q).

Analogii in mitologia greco-romana. Cultul Dianeci-Artemis

Echivalentele ursitoare-zine-ursoaice, pe de o parte, si ursitoare-vile-rusalii-spirite ale mortilor, pe de
parte, permit luarea in discutie a altor reprezentiri mitice de acelasi gen din mitologia clasici greco-
si celtici. Nu pretindem c3 sugestiile si analogiile pe care le vom face sunt nigte certitudini. Le
finem caracterul de simple ipoteze, cu atit mai mult cu cit este vorba de un complex de figuri mitice
initoare, uneori izomorfe, care au suferit un proces de demonizare treptatd, datoritd perspectivei
ne, mai ales in Evul Mediu, si, in plus, au suferit numeroase interpretatio, ceea ce face ca ele si nu apari cu
mele originar, ci sub numele altor figuri mitice mai cunoscute in mediul calt respectiv: de exemplu, sub
ele Dianei apare un intreg complex de fiinge demonice feminine, din regiuni §i epoci diferite, ale ciror
bute au sugerat, probabil, interpretatorilor lor izomorfisme cu bine cunoscuta zeifa pagana. Sugestiile ne-u
t generate de lectura volumului Istorie nocturna. O interpretare a sabatwiwi, in care Carlo Ginzburg
nonstreazd o legituri de naturi istoricd, desi distantele in timp sunt apreciabile, intre Diana — Artemis —

e, cele trei Matroane celdce, Parcae sau Moire (in numir de trei, a ciror aseminare cu ursitoarele
e este mai mult decit evidentd; de aceea nici nu o supunem discutiei), Doamna Zanelor sau Irodiada;
ducitoarea sabatului in Evul Mediu, Rusalii §i spiritele mortilor care aduc fertilitatea in lumea celor vii.
C. Ginzburg presupune existenta unui substrat celtic comun pentru aceste diverse reprezentiri
demonice feminine, desi nu se pot contesta mituri create independent, in timp si spatiu. Astfel, dupd marturia
i Plutach (secolele I si 11 p.Chr.), in Sicilia, cetatea Engyon "era vestiti pentru aparitiile anumitor zeige,
e Madri (Mume); lor le fusese consacrat un sanctuar celebru®? [...] Ceva mai recent, mumele din Engyon
evocate in legiturd cu nimfele reprezentate pe citeva ex-voto, descoperite in sanctuarul tracic de la
dinovo™, cu precizarea cd "prezenta substratului celtic a fost documentati in Tracia inci din secolele 1V-
", Ginzburg demonstreazi legitura istorici si de imaginar dintre mumele din Sicilia §i matroanele
, pe de o parte, si cea dintre cultul sicilian al zeu;elor Mum §i "miturile cretane axate pe ursoalcclcadou:z
| privitoare la nasterea lui Zeus in Creta sau in Arcadia. intre Kallisto, "nimfa-mumi” transformati in
cd, si Artemis (numitd chiar Artemis Kalliste) existd o relagie mai profunda, bazatd pe atributele de
ale celei din urmd: Artemis era veneratd in sanctuarul de la Brauron de fetife denumite ursoaice®s,
 numitd "stipina animalelor"; este consideratd "doicd a copiilor §i protectoare a tinerelor fete" §i a
insircinate®s. A fost atestatd o divinitate feminind celticd, in secolele 11-1I1 d.Hr., reprezentati ca
si numiti Artio (arfos in galicd, ar in irlandeza veche inseamni urs), dar si in formd umani,
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aseminitoarc acelor Matres celtice. Nu este demonstrati legitura lingvistica intre Artio si Artemis®”. Ceea ce
retinem este existenta unor divinititi feminine, cu atribute zoomorfe, in special de naturi ursidi, in legituri cu
copiii §i protectoare ale femeilor insircinate, atit in spatiul meridional, cat si in cel european septentrional,
atestate in primele secole ale erei noastre §i avind o legiturd istoricd demonstrabild unele cu celelalte. Mai
refinem c, in Arcadia, "se poate vedea §i astizi o pesterd a ursoaicei (Arkoudia), numitd astfel dupi o
impunitoare stalagmitd sugerind figura unei fiare. In pesterd au fost descoperite fragmente sculptate cu
chipurile lui Artemis i Apollo, datind din petioada clasici si elenisticd"s,

Interpretiri medievale

In perioada medievali, in spatele Dianei-Artemis se ascund reprezentiri feminine aseminitoare intre
ele: Richella, zeita dititoare de belsug (pe valea raului Fassa, in Italia), ale carei adoratoare, cizute in extaz,
sustineau ci "mina ei este piroasi"®’; Madona Horiente, conducitoarea cilitoriilor extatice nocturne, capabili
sa invie sufletele animalelor moarte §i doamni a dansului; confundindu-se cu acestea doud, "multi laici
credeau intr-o societate nocturni condusd de o regini: Diana sau Irodiada"? (in nordul Italiei), pe care
"adeptele o venerau ca si cum ar fi fost zeita Fortuna™!. Numele de "Buna Doamni”, sub care apare de multe
ori acest tip de figuri mitice, aminteste de atributele lui Hekate — "zeifa funebrd strins legatd de Artemis", 5i de
"o divinitate identificatd cu Hekate, venerati la Novae, in Moesia inferioard (secolul TIT d.Hr)"*, ie.
Dobrogea si N-E Bulgarici de astizi. In Evul mediu icse in evidentd, in primul rind, caracterul extatic al
cultelor acestor divinititi, deja demonizate (de aici porneste mitul sabatului, cu credintele aferente), atestate in
Renania, Franfa continentald, arcul alpin §i cimpia Padovei, Scotia, Romania, "unde |..| erau practicate
ritualuri semiextatice (referiere la Rusalii §i Calusari) sub patronajul Doamnei Zanelor, numiti §i Irodiada sau
Arada — sau, respectiv Diana (Sdnziana< Sancta Diana) §i Irodiada, doui nume dovedind preluarea cel putin
verbald a interpretarilor propuse de clerici”. Este vorba de zone doar aparent eterogene: "ceea ce le apropie
este faptul cd sunt locuite sute de ani (in unele cazuri chiar de la sfargitul secolului al V-lea inainte de Hristos
de citre celti"?.

Este posibil ca imaginile Dianei (sau ale lui Artemis) si se fi suprapus uneia sau mai multor divinitig
celtice: de exemplu Eponei, cate "era o divinitate funerard reprezentatd adesea purtind un corn al
abundentei"” sau acelor Matrae, Matres sau Matronac, in numir de trei, purtind simboluri ale "prosperititii,
belsugului si fertilititii: un corn al abundentei, un cos cu fructe, un copil in fasi [...] ca si Epona, erau nu
numai protectoare ale femeilor insircinate, ci si legate probabil de lumea mortilor; o inscriptie britanici si
citeva monumente de provenientd renand, din primele secole de dupi Hristog, le asociazi cu Parcele”. In
secolul al XIII-lea, sunt atestate "doamnele noptii", conduse de Abundia, "este vorba despre spirite apirind
sub formai de fecioare sau matroane invesmantate in alb [...] in paduri"%.

Ielele, identificate partial cu Rusaliile, in mitologia romdneascd, ca si in cea slavd, sunt zine
invesmantate in alb, care zboard prin aer dansand. Cilusarii, mascati in femei si al caror dans simbolizeaza
zborul, sunt sub patronajul Doamnei Zinelor (Irodiadei, Sanzianei), existand ipoteza ci apar{in unui cult
semi-extatic. Una dintre denumirile iclelor este cea de Irodite. Ursitoarele, echivalate uneori cu ielele in
gindirea populari, apar si ca Zane - fete ale pidurii, §i ca ursoaice, in numir de trei, in legituri cu nasterea, cu
norocul §i bogitia, cu spiritele mortilor. Analogiile avansate de noi au caracter ipotetic, dar meritd cercetate:
pe de o parte, este de retinut faptul cd aceste figuri mitice pot avea la bazi cultul Dianei-Artemis, cu
reprezentirile arhaice, pierdute in clasicitatea tirzie, ca ursoaicd, protectoare a copiilor §i a femeilor
insdrcinate, in legiturd cu Apollo si cu Hekate, zeita funerard, suprapus unor credinte ce {in de un substrat
celtic, privitoare la Mume, in numir de trei, cu naturi umani §i ursida. In acelasi timp, patroane ale belsugului
si spiritelor mortilor, zdne apirand la nagtere §i invesmantate in alb prin paduri.

Asadar, este posibil ca ursitoarele noastre si pistreze elemente ale acestor vechi divinititi celtice gi ale
celor greco-romane cu atribute §i functii asemanitoare (Diana — Artemis — Hekate), adéiugind aportul slav i,
nu in ultimul rind, modalitatea proprie de sintetizare si specificul conceperii acestor zine — ursoaice, legate de
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nagtere §i moarte, ca "surori ale soarelui". Vom cerceta intr-un capitol separat acest specific, deosebirile de
niele demonice feminine din mitologia universali cu care le-am analogat antetior.

Specificul zdnelor zori in mitologia roméneasci
Textele ceremoniale funerare, cunoscute sub numele Cintecul Zorilor §i Bradului, se "striga" la mortii
i, amintindu-ne cd rozdanicele sunt "doamne preafrumoase", spirite ale copiilor si fetelor morti in mod
obisnuit, iar alaiul Dianei sau Irodiadei medievale este fie un alai alcituit din spirite ale mortilor, fie din
21 care au efectuat cilitorii extatice in lumea de dincolo, deci care au avut o experientd qinonimﬁ mortii.
Din echivalenfa Zane Zori — Ursitoare, ne intereseazd, de aceastd datd, numirea lor ca "surori ale
ui"; "[n textele ceremoniale funcrare, invocarea poate si fie simultand pentru Zori si Soare:
Zorilor, zorilor
Si voi surorilor,
) Tu dragut de soarc
~ Sdnu te grabest

Ca s risiresti"”’.
- Siin descantecele de ursitd Zorile apar ca surori ale soarelui:

"S$i-o tilnit trei suroti a soarelui

Cu trei mituri,

Cu trei greble,

Cu trei diriticanii,

Cu trei maneci de mitase albi"",

In unele texte funerare, ele apar in legituri cu Ielele, iar reprezentarea lor, consemnati mai sus, ca
in vesminte "de mirtase albid" mirturiseste despre pargialul izomorfism Ursitoare-Zane Zori-Tele. Nu
iie trecut cu vederea faptul ci una dintre Zanele Zorieste numitd Zina Bitrina sau Sora Moarte, la fel
m una dintre ursitoare este identificatd cu Moartea:

"Ci de-ar fi pe dare
Pirinti-ar fi dat
Plugulet cu boi
Cu plugari cu tot
De te-ar fi scipat
De la Sora Moarte"”.
. In textele numite Zina bitrind, Strigd moartea la fereastrd, Petrecerea mortului, zina bitrini apare in
asi secvente textuale in care este inlocuitd, uneori, de Maica Domnului, Maica Preciste, iar alteori de
diva, "Gia Samogia" sau "Giva":
"E-0 mindri fintini
Si-i scamn di odin
Si mii ii §-0 dzini,
O dzini bitrini,
Cu un cauc in mana"1o,
De multe ori, in structura textuald respectivi, zina bitrind, Maica Domnului sau Samodiva scriu pe
¢i plecafi spre lumea de dincolo in cartea mortilor:
"In leagin sine-mi sedea?
| Gia, Gia, Samogia.
| la de lucru se-m’ lucra?
[ Doo protocole-mi scria10!,
| Afirmam anterior ci specificul reprezentirilor mitice ale destinului in mitologia romineasci este
émgmm lor ca surori ale soarelui, in acelasi timp pistrindu-si atributcle reiesite din anlogiile §i posibilele
@ﬂm de substrat cu Diana — Artemis — ursoaici sau cu zancle celtilor, cu Doamna Zanelor sau Richella, cu
#inele codrilor la slavi.
)
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Despre aceastd notd caracteristici existd opinii diverse §i intrebari care isi agteaptd raspunsul.
Contributii la Céntecnl Zorilor, Nicolae Both avanseazi urmitoarea ipoteza: "Cantecul ceremonial al zorilor
construit pe un asemenca motiv strivechi si teprezintd probabil o invocatie citre soare, cerandu-i acestui
risard mai tirziu pentru a se putea pregiti inmormantare"!%2.

Invocatia adresati soarelui i, in cele mai multe variante, si Zanelor Zori in acelasi timp,
probleme privind statutul acestor reprezentiri mistice ale destinului. F. Loring §i M. Kahane afirma ca stadi
discutiilor este cel al confruntirii dintre doud ipoteze: "Ursitoarele — Zine sunt intruchipiri ale destin
reprezentiri mitice ale lui? Sunt doar mandatate ale unei forte care le este superioara? [...] Soarele?"!"’, Asada
"este aceastd credintd tributari unor elemente fataliste in principal sau se raporteazi la reprezentiri mitic
theiste?"104,

Nu avem pretentia de a avea un raspuns sigur si absolut; ipoteza noastrd se bazeazd pe faptul ci,
mitologia roméneasci, sora soarelui este luna (vezi balada Soarel si luna). Ne intoarcem la echivalenta s
ale soarelui - Zane Zori - Utsitoare - lele si amintim faptul ¢i numele cel mai rispandit in basme al Doamn
Zanelot este Sinziana (lana Sdnziana), care provine din latinescul Sancta Diana, iar cel pe care-l loveau i
era numit zinatic, din latinescul dianaticus (Thezaurus..., V, MDCCCCX, p. 1649-1659). In categoria suroti
soarelui intrd luna-zina Moarte-Zinele Zoti-lelele si, implicit, Sinziana, ca fiind doamna lor. Gand
traditionald a perceput cel putin o legituri intre aceste figuri ce tine de apartenenta la acelasi tip de imaginar,
Dar intre luni si Sinziana poate exista o legiturd mult mai profundd, Sancta Diana, in mitologia clasici, &
sora lui Apollo, zeu cu atribute solare. Ceea ce vrem sa sugerdm este urmitorul aspect: spre deoscbire d
rozdanicele si vilele slavilor, divinititi demonice feminine in legiturd cu padutile, predestinarea §i alaiuti
mottilot, pe de o parte, iat pe de alta, spre deosebire de celticele reprezentiri feminine ca stapane ale bog
protectoare ale copiilor si femeilor insircinate, cu atribute funerare si urside, ursitoatele, in mitologia noastr
sintetizeazd atributele si ale unora si ale celorlalte, amestecind, in acelasi dmp, si urmele unui cult al Dia
Artemis, probabil si al Hekatei. Rdspunsul nostru la intrebirile actuale asupra ursitoarelor, ar fi urmito
daci invocatia Zanelor Zori apare alituri de o invocatie a soarclui, aceasta nu. inseamni, in mod clar, §
acestea ar fi niste "reprezentiri mitice theiste", avataruri ale unei forte superioare, aici soarele. Statutul de
"surori ale Soarelui” nu indici subordonarea fati de acesta sau apartenenta la un regim imaginar solar, ¢i la un
regim lunar (prin asocierea Zinelor Zori cu luna, sora soarelui in mitologia noastrd), nocturn, decl, :
mergind mai departe, demonic. In studiile despre imaginat (G. Durand, 1977), in regimul lunar intr
divinititile demonice, feminine mai ales, cu caracter chtonian, care apar in scenarii nocturne, in genete,
observatii care caracterizeazi intru totul figurile mitice analogate in studiul de fatd si ale cdror legituri istorice
sunt demonstrabile. Nu considerim ursitoarele ca "mandatare” ale soarelui, ca fortd superioard, sau
"reprezentiri mitice theiste” si nici simple "intruchipiri ale destinului”. Sunt figuri demonice feminine ce intrd
intr-un regim lunar, nocturn, chtonian al imaginii, de o mare complexitate in ceea ce priveste atributele lor,
depisind cu mult statutul de reprezentiri mitice ale destinului sau surori supuse soarelui. Nu negim faptu.l»ei
versurile cu care mcep multe dintre variantele textelor de zori ar fi o invocatie citre soare la origini. Dar
puteau fi foarte bine si o invocatie citre lund, sora soarelui, asa cum Artemis - ursoaica era adorata in Arcadia
impreuni cu Apollo.

Stabilirea specificului de imagine al Zanelor Zot in mitologia romineasci, cu toate echivalenele
ficute, aratd faptul ci acesta ar putea veni dintr-o sinteza ineditd de elemente celtice, slave si greco-romang,
elementul care di specificitatea fiind cel din mitologia clasici. Afirmam supra ¢4 se poate si existe o legiturd
istorici intre viziunea eschatologici numiti de noi post-orfici §i motivul celor doud cdi din Petrecerea
mortului. Toatd acea dezvoltare si incercare de argumentare a acestei posibilitigi, in intentia noastri, nu face
decit si sustind specificul determinat de noi, ca venind din cultul Dianei-Artemis din mitologia clasici
timpurie. Faptul ci ar putea exista elemente de tip otfic sau chiar orfice in textele funerare din perimetrul
stabilit deja reprezintd un punct de sustinere in plus pentru acest specific, in sensul ci aria in care au fost.
atestate zorile corespunde, partial, ariei de romanizare in Dacia.

Nucleul simbolic al creatiilor mitice numite Zane Zori
Toate consideratiile ficute in capitolele precedente constituie, de fapt, analiza diacronica a creatiilor
mitice numite Zane Zori. Ceea ce ar fi trebuit sd urmeze in continuare este o analizd sincronici a acestor
figuri mitice §i incercarea de determinare a formei lor interne, a nucleului lor generativ si a etapelor procesului
metaforic. Aceastd intentie nu se poate concretiza, avand in vedere variatiile mitului, diacronic §i sincronic,

2 N. Both, 1966, p. 463.
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ea ce vom realiza in continuare se rezumi la determinarea viziunii mitice primare ce a stat la baza credrii
viziune pe care vom incerca si o determindm, totugi, prin nucleul generativ. Considerim ci este
imposibili analiza desfasurdrii lui pe momentele procequ.luj metaforic, din doud motive: marea variatie
cronicd, pe care nu o putem identifica cu preazm si, in lipsa unor date sigure, nu se poate cunoaste
procesul de formare a acestor imagini mitice in toate etapele lui; un alt motiv este faptul ca informatiile
arvenite noud sunt partiale, fragmentate, nu existd relevanta necesari unui astfel de demers, care presupune
asterea mitului respectiv in unitatea sa diacronici si sincronici, lucru care nu credem ci se poate realiza
0 privinga vreunui mit de genul acesta, i.e. care nu se cuprinde intr-un text aproximativ unitar §i despre al
ii proces de formare pot fi avansate doar ipoteze, valabile sau nu. De aceea, ne rezumidm si expunem
fia despre ceea ce este "simburele simbolic” al acestor creatii mitice, Zanele Zori.
] Identificarea nucleului generativ am ficut-o intr-unul din capitolele precedente, afirmand cd metafora
i “u Supreme o reprezinti Zanele Zori ca Lmagme a Sortii nestrimutate, iar cealalti metafori nucleari este cea
itoare planului uman, i.e. mortul ca imagine a sfirsitului inevitabil al "firului" viegii.
Singura consideragie, cat de cit valabili, referitoare la desfisurarea discursivi a acestui nucleu
ﬂnbohc o constituie identificarea tensiunii necesare unui proces metaforic-cultural, existente in mitul supus
dtscu;lcl si anume tensiunea intre hotirdrile nestrimutate ale Ursitoarelor-Zori i incercarea omului de a evita
x&qmﬂ, in planul lumii real-veridice.

O altd afirmatic, aproximativ pertinenti, este ci solufia iesirii din tensiunca intre Soarta ctern egald
siesi si viata trecitoare a omului este metafora "dalbului de pribeag" cilitorind spre lumea cealaltd, o lume
sosibil-veridica, inspre un alt mod de viat, fird sfarsit, spiritul lui ciparind puteri supraumane, la fel de
demonice ca ale ursitoarelor (ne referim la strigoi, pricolici etc.)

Viziunea miticd primari care a determinat crearea unui astfel de mit este intuitia unei legituri mistice,
metaforice, intre mortii familiei cilitori intre cele doud lumi, de aici §i de dincolo, §i copiii care abia se nasc,
legituri sintetizati deja anterior in afirmatia: hotirarile celor vii vin din vointa celor morti si daimonizati,
Zinele Zori apdrand atét la nasterea unui om, "zorindu-i" soarta, cat §i la moartea lui, calauzindu-i trecerea

spre celdlalt tiram.

CONCLUZII

Urmirind demonstratia anterioard, destul de sinuoasi, se impun urmitoarele concluzii:

® Structurarea lucririi a fost ficuta in ordinea relevantei consideratiilor si faptelor de mitologie
prezentate.

Mai intdi, s-a impus argumentarea teoreticd a perspectivei si abordérii materialului folcloric §i
mitologic, prin precizarea celor doud categorii de baze teoretice de la care pornegste discursul
analitic: poetica antropologici §i poetica imaginarului mitic, fapt realizat in Infroducere.

o in capitolul Zinele Zori in contextul mitologiei roménesti a morfii am tratat problema asa-zisului
"orfism" al textelor de zori, ajungind la concluzia ci este posibil si existe in aceste cintece
ceremoniale elemente ale unor credinte numite de noi post-orfice. Mai departe am prezentat
eschatologia specificd textelor de zori (este vorba despre cele doud cii, "de-a dreapta” i "de-a
stinga"); citeva consideratii despre raportul mit-ritual, ca preliminarii la paralela dintre
desfisurarea ritualului de inmormadntare din Banat, N-V Olteniei, S-V Ardealului si reflectarea lui
la nivel discursiv, cu mentiunea cd procesul metaforizirii incepe cu descrierea in text a cilitoriei
"dalbului de pribeag", dupi ce acesta trece de "marea firi nume/ L-ailaltd lume".

e in cadrul capitolului Zdnele Zori in contextul mitologiei romanesti a sorfi, am luat in considerare
ipostaza de Ursitoare a Zanelor Zori, realizind o echivalenti, la nivelul imaginarului, intre Zori i
teprezentdrile mitice ale destinului, tratind atributele lor urside, de zine-fete ale padurii,
identitatea celei de-a treia ursitoare cu Moartea §i cu cea de-a treia dintre Zanele Zori, numitd
"Sora Moarte".

¢ Cel mai elaborat capitol este cel numit Analogii in mitologia universalg: slavd, celtic, greco-romana.
Pentru mitologia slavd, am ficut trimitere la statutul vile-lor de "zine ale codrului”, bazindu-ne
pe denumirea comuni ursitoarelot romanest si vile-lor, rusalke-lor, rozdanice-lor, de samovile
sau samodive, numele lor cel mai primitiv atestat in Balcani. Legiturile la nivelul imaginarului
sunt urmitoarele: reprezinta figuri demonice, "doamne frumoase” sau spirite ale mortilor, nimfe
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materialului studiat.

invesmantate in alb, umblind prn pidur. Idendtatea partiali ursitoare-zane-ursoaice-vile-iele
rusa]n—spmte ale mortilor trimite spre reprezentarea Dianei-Artemis (in mitologia greco- rom:mﬂ
ca ursoaici §i protectoare a copiilor, adoratd alituri de Apollo in Arkadia; spre o divinitate
feminind, de substrat celtic, atestatd in Sicilia, reprezentatd ca ursoaici, echivalenti cu Epom,
divinitate funerard, care asistd la nagsteri i avind ca atribut un corn al abundentei; spre Mad
Horiente medievali, cea cu "labe piroase”, confundati cu Richella, Diana sau Irodiada, Arada,
Epona, Morrigan — in regiunile in care a fost atestati prezenta celtilor.
e incercarea de a determina nota specifici a acestor reprezentiri mitice in mitologia romaneasci §i
universald, in capitolul Specificul Zanelor Zori in mitologia romineascd, se bazeazi pe numirea lor e
"surori ale soarelui", generand ipoteza ci la posibilele substrate celtic §i slav se adaugi not
specificd datd de c:lcmentc ale unui cult al Dianei-Artemis (5i Hekate), legat de un cult al lui
Apollo, pe teritoriul Daciei romane, perimetru aproapc identic cu cel atestat peatru Cantecul
Zorilor si credinta in Zanele Zori. Atributul de "surori ale soarelui" mirturiseste apartenenta lor
la un regim imagistic lunar, in mitologia noastra sora soarelui fiind luna, demonic, nocturn, ceea
ce infirmi ipotezele ¢i ar fi simple "intruchipiri ale destinului" sau avataruri ale unor reprezenti
theiste.

e Identificarea "nucleului simbolic” al acestor creaii mitice o presupune §i pe cea a metaforelor
nucleare componente: Zinele Zori ca metafori a Fiintei Supreme, aici Soarta nestrimutat, §i
"dalbul de pribeag", metafori a planului anthroposului, a sfarsitului inevitabil al vietii reale, sfarsit
transgresat prin "saltul metaforic” in planul unei existente imaginate ca posibild §i ontologizati ca
atare, in lumea de dincolo.

Analiza noastrd avanseazd cteva ipoteze, motivate prin perspectiva §i modalitatea de abordare a
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Les Fées de 1'Aurore dans la mythologie roumaine de la mort

Résumé

Ce papier porte sur les Fées de I'Anrore comme des figures mythiques eréées dans un processus dyachronique complex; qui se
développe antour d'un centre génératif et en liaison aux pratiques contumiéres funéraires. Ayant le statut d'un essay de poétique
anthropologique, on a fait attention - dans notre démarche - sur les Fées de I' Aurore dans la mythologie et les prafiques.
afférentes roumaines, et dans les textes eschatologiques rituels. On a analysé aussi limaginaire mythique lié an dest &
Véquivalence entre les Fées ef la Mort. 1 .25 analogies indirectes avec des fignres semblables de la mythologie universelle constituent
le sujet du 11-em chapitre: les Slaves, 1es Celtes et le monde greco - romain. Dans les deus: derniéres parm.r de ce papier r.wi;

Jait des considérations sur la specificité des ces représentations mythologignes dans limaginaire roumaine et sur le mf&
symboligue de lenr processus de eréation.



