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ABSTRACT: Referring to the problem of the ritual and its instruments,
we have to reveal that most of the ethnography specialists insisted in their
studies on the first category, meaning ritual and less on the instrumentary
used in the traditional ritual practices. That is the reason which determined
us to systemize the approached theme, meaning the instrumentary as the
main subject of a research. More than this we proposed to evaluate those
pieces from the instrumentary specific to the traditional rituals which have
a secular using, profane, because they belong to the instruments used in
the traditional peasant farm. The range of the instruments used as ritual
ones is very wide, including those used for wood processing, textile fibers or
agriculture up to common tools like the knife, the comb, etc. The inventory
of the house usage objects used for ritual purposes or having ritual- magic
valences and of the rituals they are used for are much wider. But we didn’t
intend to use up the whole subject, but to underline the versatility and
ambivalence of the sacred and profane in the traditional culture and to
underline that any object can become sacred, depending on its usage.
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O mare parte a obiceiurilor si cutumelor legate de asa-zisele practici magice larg
uzitate in arealul satului traditional roménesc, sunt in fapt reminiscente ale ritualurilor
cu valoare magica a ciror semnificatie originard s-a pierdut.

In majoritatea actelor tiranului descoperim actiuni a ciror provenientd se
regaseste in ritualuri uitate sau transfigurate. Bundoara ceremonialurile de familie,
precum cele legate de nastere, de cdsatorie sau inmormaéntare abundé de exemple, ca sd
nu vorbim de cele legate de sarbatorile de peste an.

Revenind insa la problematica ritualului si a instrumentarului, legat de acesta
trebuie si stabilim incd de la bun inceput cateva chestiuni. In primul rAnd vom arita ci
ne raliem viziunii antropologilor Marcel Mauss si Henri Hubert care definesc ritualul
ca pe un act sacrificator, prin care se consacra, se face, dacd vreti, sacrul. Conform
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celor doi ganditori, cu care, asa cum am mai spus, ne asociem, elementele de baza
ale ritualului sunt: sacrificantul - ,,subiectul care primeste astfel beneficiile sacrificiului
sau 1i suportd efectele”; sacrificatorul sau intermediarul, care prin calitatile sale de
manipulator al sacrului poate executa sacrificiul fara riscuri majore, si instrumentarul.

Marea majoritate a specialistilor s-au aplecat in studiile lor asupra primelor doua
categorii structurale ale ritualului si mai putini asupra celui din urma, si chiar atunci
cand instrumentarul folosit in practicile rituale a facut obiectul studiilor de specialitate,
cercetatorii s-au dedicat in mod special celor care sunt utilizate exclusiv in acest scop
si de cele mai multe ori in ritualurile de magie aflate la limita dintre cele tradiionale si
cele moderne de facturd urbana, ce-si trag raddcinile din magia crestina medievala. Nu
intentionez sa imi arog meritele unui fals pionierat, fapt pentru care subliniez cd acest
element ritualic, instrumentarul a fost abordat secvential de cétre etnografi in studiile
lor inca de la primele cercetari, rolul unor instrumente in ritualurile traditionale fiind
deseori prezentat ca atare, insd este necesard o sistematizare a temei si o abordare a
instumentarului ca subiect principal al unei cercetari.

Mai mult decat atat, nu ne-am propus o evaluare exhaustiva a temei, ci doar a
acelor piese din instrumentarul specific ritualurilor traditionale care au si o utilizare
laica, profana, prin aceea ca fac parte din inventarul de unelte si instrumente/obiecte
ale gospodariei traditionale.

Sigur ca utilizarea ambivalentd a acestor unelte (denumite generic) nu este
una aleatoare, fapt pentru care nu orice sculd sau obiect din gospodarie poate fi
folosit in ritualuile traditionale. Utilizarea unor unelte sau obiecte gospodaresti in
desfasurarea ritualului, alegerea unuia in detrimentul altuia este determinatd de
reguld de simbolistica functionalitatii sale. Altfel spus obiectul nu este folosit ca un
insturment ritual in sine, ca bundoard in cazul celor concepute si dedicate anume
unui ritual (ex. steaua sau sorcova in cazul ritualurilor circumscrise sarbatorilor de
iarnd, ori paltaul sau steagul de nuntd in cazul ritualului nuptial), ci i se valorifica
simbolistica, apanajul sau metafunctional. Prin aceasta, la fel cum gestul ritual este
o imitatio dei, o reiterare a gestului originar primordial, o punere in opera a unui
gest cosmic intr-un registru microcosmic, asa si unealta isi pierde functionalitatea
cotidiand profand si capdtd una transcendentald, de dimensiune si valenta cosmica,
capabild sa savarseascd fapte emblematice, arhetipale.

Astfel, spre exemplu, un banal topor, utilizat in scopuri cat se poate de profane,
capata puteri supranaturale apotropaice atunci cand la primul muls, cand se face si
masurisul laptelui, este infipt in pamant de o parte si alta a strungii.

Gama uneltelor utilizate ca instumente rituale este una foarte larga, de la cele
ce tin de ,,industria” manufacturiera casnicd (prelucrarea lemnului, a fibrelor textile,
agricultura etc.), la cele de uz comun (cele ce au intrebuintare cotidiand - cutit,
matura, pieptene, sitd, etc.).

Uneltele de prelucrare a firelor textile au de departe o utilizare largd, atat ca
numar de obiecte inventariate, cat si ca arie de raspandire geografica.

Probabil cea mai largd gama de unelte cu dubla utilizare, ca sa zicem asa,
sunt cele din domeniul tesutului. Furca, fusul, spata, fusteii, vartelnita, itele,
urzoiul, sunt deseori intalnite si intr-un areal foarte larg, in credintele si practicile

! Marcel Mauss, Henri Hubert, Eseu despre natura si functia sacrificiului, Iasi, Ed. Polirom, 1997, p. 51.
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magice circumscrise ursitului sau al stabilirii unor particularitati caracterologice
sau fiziologice ale fatului sau ale viitorului copil, dar si in diferite descéntece cu rol
apotropaic sau de leac. Regretatul profesor Nicolae Bot, parafrazandu-1 pe Ovid
Densusianu remarca impactul activitatilor feminine legate de prelucrarea firelor
asupra descantecelor: ,,se pomeneste astfel frecvent de furca si de fus, de vartelnite,
ite si sucala pentru ca, prin analogie, sa inspaiménte boala si s o alunge™.

Prelucrarea firelor textile cuprinde atat fibrele vegetale, cat si lana, iar dintre
fibrele vegetale, canepa este de departe cea mai raspandita si deci, practicile si uneltele
aferente prelucrarii acesteia cele mai utilizate ritualic.

Principala utilizare a uneltelor de prelucrare a firelor au o semnificatie aparte,
cu radacini adanc infipte in mitologia greco-romana, in care divinitafile ce au in
responsabilitate destinul, au in instrumentarul specific unelte din aceasta categorie. Nu
trebuie cred sa insistim asupra acestui motiv, intalnit si la noi in special in ceea ce
le priveste pe ursitoare, divinitati ale destinului care au la rdndul lor in dotare unelte
aferente prelucrarii textilelor, alegoria viata - fir de urzeald fiind adesea intalnitd in
mitologia romaneasca.

Una dintre cele mai raspandite practici magice legate de prelucrarea firelor
textile, intalnita in intreg arealul nord-vestic al Romaniei, este cea menita sa ajute la
stabilirea sexului copilului si cele de potentare a sexului copilului.

»Sd te urci cdlare pe un fustel, iar unul il tine pe umar, sd mergi pdnd afard cu
ochii inchisi, acolo sd fii atent sd-i deschizi si sd vezi sexul primei fiinte (de vedea un cocos
se va naste un bdiat, de va vedea o gdind, se va naste o fatd).

Si semnele aste sunt adevarate.”

,Cand gatd uaricine panzd de tdsut, cu fusteii dintre hire sd pote vrdji la femeie
gravida si afli ce-a ave: fatd o prunc. Acdr cine trage fusteii din hire si sd duce cdlare pd
fustei, cu udtii intisi. Si cind ajunge afard, ce vede intdie inainte udatilor, fiintd, acel sex
va ave fatul™

»Ca sd ghiceascd sexul, atunci cand teseau ieseau cu itele intre picioare si ce vedeau
pentru prima datd, asa va fi si copilul™

Referitor la practica enunfatd mai sus, de a incaleca fusteii sau itele razboiului
de tesut etnologul satmarean, Viorel Rogoz considera: ,,prezenta fusteilor de la razboiul
de tesut, in cuprinsul practicii, s-ar putea justifica prin aceea cd ei participa nemijlocit la
confectionarea imbracdmintei si «posedd», asadar, «puterea» de-a dezvalui pentru cine
«au lucrat»”® Consider ca interpretarea data de cercetitor este insuficient aprofundata
si ca gestul are semnificatii mult mai complexe si trebuie pus in legatura cu functia
practica a obiectelor mentionate, aceea de a sustine/dirija urzeala, ceea ce reprezinta
insusi destinul uman. Nu intamplator se iese cu ochii inchisi afara calare pe ite sau fustei,
pentru cd destinul / ,,norocul este orb” si ,,se tese”. Altfel spus, cea care practica gestul
ritual nu face altceva decit sa stabileasca coordonatele predestinarii sexului fatului.

* Nicolae Bot, "Céanepa in credintele si practicile magice romanesti’, in Studii de etnologie, Cluj-Napoca,
Ed. Casa Cirtii de Stiinta, 2008, p. 90.

* Informator Matesan Terezia, 82 ani, Arinis, culegitor, Ardelean Angela in 1982, Arhiva de Folclor a
Academiei Roméne (in continuare AFAR), nr. 017154.

* Informator Rogoz Maria, 78 ani, Giurtelec, culegitor, Viorel Rogoz 1977, AFAR nr .020405.

* Informator Sabdu Ana, 59 ani, Arinis, culegitor, grup de studenti in 1982, AFAR nr. 017152.

¢ Viorel Rogoz, Familia in credinte, rituri, obiceiuri, Satu Mare, Editura Solstitiu, 2002, p. 175.

319



Uneltele in instrumentarul ritualic traditional

Larandul sau, fusul este o piesd de uz frecvent, cu semnificatii aparte si utilizari
pe masurd, avand o puternica conotatie sexuala. Astfel, aceasta unealta este utilizata
in intreg arealul nord transilvan, in special in ritualurile practicate in sezatoare sau
habd, fie cd acestea au ca scop aducerea feciorilor sau constituie un element principal
al jocurilor erotice rituale.

Nicolae Bot relateaza despre utilizarea fusului in aducerea feciorilor in
sezdtoare, in zona Nasaudului, urmatoarele:

»Cand nu vin feciorii, o fatd toarce pe la spate cdte putin din fiecare caier, si
rosteste urmdtorul descantec:

Nu torc / Ca-ntorc / Tdt fiSorii / D’in tdite sezdtorile. / /De n-or vini / Or poctii,
/ De n-or pleca, / Or crepa.

Pe tortul tors in acest fel fac numeroase noduri, fiecare reprezentand cate un
fecior, leagd cu el toate fusele goale si le aruncd pe horn din tindd, dacd acolo iese gura
hornului, sau din pod, sd vind in vatrd. Fetele iau apoi tortul si se duc cu el la altd
sezdtoare unde leagd poarta sd nu poatd intra acolo feciorii.”

Unul dintre cele mai raspandite jocuri erotice practicat in habd este furtul
fusului sau a rotii sale.

»~Merem la sezdtore si vineu si ficiorii si furau fusdle si trabuie si le dam cate-o
tucdturd sd ni le deie inapoi.™

Gestul este unul eminamente ritualic si incdrcat cu maxima simbolistica sexuala.
Cele doud piese care constituie fusul, axul si rotita (fusaiola), facand trimitere directa
la organele genitale masculin i feminin i la actul sexual in sine. Exista i obiceiul de a
tura doar rotita fusului semnificatia fiind aceeasi, aceasta facand trimitere la feminitate.
In aceeasi categorie simbolica intra si practica numaratului parilor din gard, simboluri
falice prin excelenta.

Unele dintre uneltele de prelucrat firele sunt utilizate in scopul protectiei
casei. Astfel, Nicolae Bot ne relateaza despre o utilizare ineditd a furcii de tors in
scopul protejarii casei de greieri: ,,Femeile le-au gasit un antidot: si-i ameninte cu
torsul. In acest scop fac una sau mai multe furci mici, pun pe ele caiere de calti si fuse
corespunzatoare, apoi le aseaza duminica dimineata in fiecare ungher din casa sau in
locul unde sunt greieri, dandu-le de lucru. Practica este insotita de un descantec de
alungare a greierilor. [...] Se crede ca daca vor avea de lucru nu vor mai canta™.

In acest caz, asa cum consemna profesorul citat, performerii mizau in special
pe trimiterile directe la munca de prelucrare a textilelor, in spetd a canepii, care este
una considerata foarte istovitoare.

Desi este o unealta utilizata in alta categorie de activitati casnice, ciurul sau
sita sunt folosite la fel ca cele de prelucrare a firelor in practicile erotice premaritale
performate in special in cadrul sezdtorii. De altfel, sita si ciurul fac parte dintr-o alta
categorie simbolica asemdndtoare celei de tesut, si include moara si ansamblul sau de
piese constitutive. Simbolistica este oarecum asemanadtoare celei din cazul uneltelor

5 A

’Nicolae Bot, “Sezitoarea in zona Nasaudului’, in Studii de etnologie, Cluj-Napoca, Ed. Casa Cartii de
Stiinta, 2008, p. 22.

8 Informator Gavrus Maria, 67 ani, Homorodu de Mijloc, culegitor Georgiu Sofica Domnica, 22.08.2000,
Arhiva Stiintificd a Muzeului Judetean Satu Mare, nr. 421, caseta GD2.

? Nicolae Bot, ,Cénepa in credintele si practicile magice romanesti’, in ,,Studii de etnologie, Cluj-Napoca,
Ed. Casa Cartii de Stiintd, 2008, p. 88-89.
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de prelucrare a textilelor: moara, si mai cu seama moara de apd este o reprezentare
definitorie a destinului implacabil si a eroziunii vietii care curge ,, macindnd” viata
individului. Moara insa nu este doar un instrument distructiv, ci in procesul de spargere
si maruntire a boabelor, daca vreti a zilelor vietii, aceasta produce fiina, care sta la baza
colacilor, utilizati, nu inamplator, in cadrul unor ritualuri agrare, nuptiale sau funerare,
prin atribuirea unor incdrcaturi simbolice eminamente solare, cu adénci radacini in
culturile precrestine. Prin aceasta simbolistica este sugerata valoarea vietii individului,
care in conceptia tdranului roman nu este una fadd, ci dimpotrivd, ea trebuie sa fie
incununata de rod, exprimat pe de o parte de acumuldrile experiential spirituale, iar pe
de altd parte, de bunastarea si progresul material.

Asadar sita sau ciurul sunt folosite, cum am mai spus, in practicile rituale
prenuptiale performate in cadrul sezéitorilor, simbolistica acestora fiind mai mult decat
evidentd in logica celor enuntate mai sus: sita si ciurul sunt instrumente de separare
a fdinii de impuritati, de alegere a ceea ce este mai bun din procesul de faramitare
a boabelor si deci, prin similitudine, utilizarea acesteia in ritualurile prenuptiale are
menirea de a ajuta la ,selectarea” celui rdnduit sau ordnduit, a ordndei. ,,O altd practica
pentru aducerea feciorilor in sezdtoare se face cu ajutorul sitei sau ciurului, pe care uneori
se deapdnd tortul tors pe la spate. Doud fete se aseaza spate la spate la distanta maximd
permisd de incdpere si rostogolesc sita sau ciurul printre picioare, de la una la alta, rostind
pentru fiecare fecior o data: ,, Turduluc / cu butuc / Pe cutare / I-aduc™

»Pe tortul tors pe la spate si depanat pe sitd fiecare fatd face cite noud noduri si
pomeneste feciorul asteptat. Fetele merg apoi cu el, cilare pe lopatd si cociorvd, la un pom
in gradind pe care il scuturd rostind descantecul [...].™"!

Dar sita este utilizata si in ritualurile funerare, avand ca principald functie
protectia celor rdmasi in viatd de intoarcere a mortului, simbolistica acesteia fiind
oarecum aceeasi, de separare, de selectare a celor vii de cei morti:

»Dacd la noud zile di la ingroparea mortului ti sd pare cd-l1 vez’ la asfintatu’
soarelui, trebe sd iesi in coltu’ cdsi dinspre cimitir si sd te uiti pan satd. Dacd nici ase nu
trec vedeniile si il vez’ din nou, trebe sd dai putdnd sare unei taganci pomand cand o vez’
trecand pa drum.” (Romanesti). Practica mizeaza pe magia sarii si sitei care este unul
din simbolurile separatiei'?. (Chevalier, Gheerbrant, III, 1993: 220). In rit joacd un rol
esential si timpul magic corelat cultului solar.”

Asa cum spuneam, sita si ciurul fac parte dintr-un ansamblu mai larg de unelte
sau piese ale acestora concentrat in jurul morii. Una dintre piesele legate de moara
utilizate si ea in ritualurile prenuptiale este stavila morii, piesd de lemn care are menirea
de a regla debitul apei care curge pe roata morii, avand prin aceasta o functie esentiald,
regland astfel oarecum fluxurile timpului (care in conceptia populara nu este deloc
unul cursiv, ci mai degraba discontinuu) si ale vietii.

Din stavila morii se preleva o aschie care era utilizata in practicile magice de
aducere a feciorilor in sezdtoare sau de impiedicare a participarii acestora la alte sezdtori.

19 Nicolae Bot, Sezditoarea in zona Nasaudului, p. 24.

! Ibidem, p. 25.

12 Gheeerbrant Chevalier, III, 1993, p. 220 apud Pamfil Biltiu, Rituri §i practici magice in obiceiurile
de familie din zona Chioar”, in Memoria etnologica, nr. 54-55, ianuarie-iunie 2015, (an XV), in format
electronic.

1 Idem.
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»Functia magica a aschiei din stavila morii avea semnificatie dubla, bazata pe
analogie: cum lasa stavila apa sa curgd, asa sd vind feciorii, sau sd vind cum vin oamenii
la moard. Pe de altd pare, alaturi de celelalte aschii, avea rostul sa opreasca feciorii de a
merge la altd sezatoare, asa cum opreste stavila morii apa. Scopul dublu al acestei practici
e si mai bine pus in evidenta de forma pe care o imbraci ea in Telciu, unde se iau doua
aschii din stavila morii [daca roata morii era oprita o pornesc pentru a veni feciorii in
sezatoare cum se invérte roata. Cind taie aschia din stavila zic: ,Cum se-nvarte roata
morii / Ase fiSorii sa n-aiba stare, / pan-or vini la noi in sezdtoare — nota autorului]: una
se lasa la poarta altei sezatori, pentru a opri feciorii sa meargd acolo, iar alta se duce la
sezdtoarea fetelor ce indeplinesc actiunea. Aici aschia se pune pe foc si, dupa ce arde, se
iau carbunii si se izbesc cu securea de grinda.”**

La Blagovestenie, in Vadu Izei ,ca sd sd madrite, fata sd duce la moara si dd drumul
la moard s umble-n gol. Dupd cum umbld moara, ase or umbla petdtorii dupd fata.”>

»Inainte cu cateva zile, furd de la moard o mand de fiind direct din covatd iar de la
jugurile boilor un resteu. Fetele framantd aceastd fdind in saramurd. Aluatul este facut turtd
si copt intre doud focuri pd vatrd. Focurile sunt bdtute cu resteul furat pand se coace turta.
Seara fetele care au ajunat toatd ziua merg la tdietor si rup in doud pe crestetul capului
aceastd turtd. Jumdtate o mandncad iar pe cealaltd jumdtate o invelesc intr-o zadie si o pun
sub cap. Din cauzd cd au mancat pe stomacul gol pdine atdt de saratd viseazd cd le este sete.
Cel care in vis le aduce apd, le va fi sot.™ Vedem aici in toatd splendoarea ei simbolistica
binomica a cuplului familial, desprinsé pe de o parte din functionalitatea jugului la care
intotdeauna trag doua vite, iar pe de alta parte ruperea turtei in doua, partea femeii fiind
consumatd de aceasta iar cea a barbatului pusa sub perna in asteptarea lui.

Alaturi de moard, un important ansamblu de unelte care incheie oarecum ciclul
agrar este cel legat de aparatele de gatit, ca sa folosesc o terminologie neologistica sau
cuptorul de panie si cuptorul casei. Cuptoarele sunt prin definitie locurile cele mai
sacre, dincolo de faptul ca sunt utilizatoare ale focului, purificatorul suprem, dar mai
ales prin aceea cd ele sunt cele care transforma produsele alimentare brute in hrana, iar
in simbolistica ritualicd transforma graul in simbolul solar suprem - colacul ritual si al
feminitatii prin definitie, comparat adesea cu pantecele matern.

Cuptorul il intadlnim utilizat in ritualuri apotropaice, de protectie a nou-
ndscutului, dar si in ritualurile prenuptiale de ursit. Astfel, in numeroase zone etnologice
din arealul nord transilvan, cum ar fi bundoara in zona Codrului, pe cuptor sunt puse
sd ardd boabe din vasc.

»In nopte de Anu Nou punem vdsc pd spori si numem ca mosutd, ista-i dla, aista-i
cee. Si de puscau deodatd atunci acie doi sa luau.™”

Si focul din cuptor este un element important in ritualul de oranda.

»Pui samantd de cucurbdtd si ploznescd. Cd o ajunat in zua de Ajun de Anu Nou.
Si-o facut o paine cu opt linguritd de fdrind, si noud linguritd de sare. Dupd acee o mdncat,
sara. S$i mancdnd o sezut aici la foc si-o zds tdt cldtind focu:

' Nicolae Bot, Sezatoarea in zona Nasdudului, p. 32.

> Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, Calendarul popular, vol. I — Obiceiurile primaverii si verii, Baia Mare Ed.
Ethnologicd, 2009, p. 62.

!¢ Vasile Rosca, ,,Ritualuri si credinte la sdrbatorile de iarnd din Barsana’, in ,,Memoria Ethnologica, nr.
55-57, iulie - decembrie 2015 (An XV).

7 Informator Rogoz Margareta, 46 ani, Giurtelec, culegator, Viorel Rogoz 1971, AFAR nr.020459.
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«lo nu cldtesc focu aiesta, Pand n-a afla data me, uaranda me,
Daio clitesc data me, udrdnda me, Si nu-i deie stare si asezare,

Si n-aiba stare de lor Pana la mine vini-ua,

Cum n-are on hir de pdr in foc, Cu mine mana da-ua,

Pana s-a duce in lume, pdstd lume, Cu mine credinta-u-v

In tard, pastd tard, Cu mine cununa-sa.»”

Intr-o relatare a etnologului Pamfil Biltiu, cuptorul este utilizat ca loc in care se
rosteau incantatii de protectie a nou-ndscutului de deochi: ,,Ca sd fie ferit de deochi si
nimeni sda nu aibd putere asupra pruncului, moasa apropie copilu’ de gura sobii si zice:
Atunci sd sd deoache copilu’ cand s-a deoche focu’ si cuptoru’” (Romanesti).”” Trebuie
remarcat cd acest obicei este unul destul de vechi, avand radécini in cultura romana.?

Uneltele principale de manevrare a focului si utilizare a cuptorului sunt lopata
si cociorva, simboluri prin excelenta falice in raport cu cuptorul, ca element feminin.
De aceea cele doua unelte sunt utilizate pe scara larga in ritualurile circumscrise
sezatorilor/habelor pentru a aduce feciorii in sezatoare.

Bunadoara, potrivit studiului profesorului Nicolae Bot, ,,la Romuli mergeau la
soc cinci fete dezbrdcate complet, doud calare pe lopatd, doud pe cociorva iar alta in
fatd, cu spatele inainte, si astel inconjurau socul cu scopul de a aduce feciorii. Obiceiul
cunoaste in Rebra si altd variantd: la soc merg trei fete ,una cu st’iobu’, alta calare pe
lopata si alta pe cociorvd” si zic pe drum: ,Tu lopatd-i add, / Tu cojoc nu le da loc, / Cat
on purice in foc. [...]™!

Un alt obiect de mobilier pe care I-am introdus in categoria uneltelor, in sensul
largit al bunurilor de uz casnic, este masa, care are valente cosmice in inventarul
interiorului caselor traditionale, fiind prin definitie centrul casei si nu neaparat centrul
»geografic” al acesteia, cdci de multe ori masa era asezatd pe o laturd a casei, de regula
opusd usii si in special pe un perete cu geam fiind despartita de acesta de lavita, ci mai
degraba centrul spiritual al casei si al familiei. Masa este obiectul in jurul cdreia se reuneste
familia, prin aceasta obiectul are functii de unire, de stabilitate si comuniune. Masa este,
daca vreti, altarul casei, locul unde se itnampla marile taine sociale, si totodata simbolul
prosperitatii si abundentei. De aceea, asa cum observa Pamfil Biltiu, ,,La botez se oficiau
acte de magie imitativa, avand ca finalitate si ele asigurarea unei serii de deprinderi si
calitati nou-ndscutului, de ordin practic sau intelectual. ,,Cdnd se intorc de la botez, copilu’
este pus pd masd, ca sd fie cinstit ca masa. [...] Capatd, aici, importantd masa fiind simbolul
stabilitdtii si bundstdrii casei. Este un centru sacral al casei, locul ei fiind apropiat de icoane
si de latura beneficd a spatiului interior.”

,Cand vine di la botez il pune ndnase pd masd, in frunte cd si hie uom mare, vazut
intre uomini. Mai de mult incunjura masa de tri udri tat ca si hie uom mare, uom de cinste.*

'8 Informator Ienci Floare (Flore Nonului), 68 ani, Giurtelec, culegétor, Viorel Rogoz in 1994, AFAR nr.
020467.

1 Pamfil Biltiu, op. cit., in format electronic.

2 A se vedea studiul Adrianei Vlad ,Comportamentele scenariului ritualic in obiceiurile de familie”, in
Teme de actualitate in cercetarea etnologicd si antropologicd, Ed. Fundatiei pentru Studii Europene, Cluj-
Napoca, 2011, p. 24.

! Nicolae Bot, Sezdtoarea in zona Nisdudului, , p. 29.

2 Informator Cuceu Florica, 50 ani, Giurtelec, culegator Ion Cuceu, 02.01.1970, AFAR, nr. 08092.
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Pentru a nune departa de interiorul casei trebuie remarcat aici cd si unele obiecte
aparent banale, cum ar fi bundoard matura pot fi utilizate in scopuri magico-ritualice.
Bineinteles c, in ceea ce priveste acest obiect investit cu puteri supranaturale, utilizarea
sa ritualica nu presupune neaparat un ritual in acceptiunea standard a termenului, ci
sunt mai degraba reminiscente ale unor ritualuri sau mici gesturi cu valoare ritualica
fard a fi un ritual in sine.

O practica de protectie fata de schimbatul copilului de citre Fata Padurii, personaj
mitologic cu valente malefice, il constituie vegherea permanenta a acestuia, ce poate fila
nevoie realizata si de un substitut, cum ar fi bundoara matura (utilizatd si in alte contexte
pentru a semnala prezenta sau absenta gazdei acasd, prin instalarea ei in usd).

»Nu-i bine si lesi pruncu sangur in casd pdnd la 6 sdptimani, ce-si face md-sa
molitvd. Ca dacd-1 lesi sangur vine Fata Padurii si-1 stimbd, si care-i stimbat, ala nu sd
dezvoltd, nu sti vorovi si trdieste 7 ani.

Daca vrei si nu-1 stimbe 1i pui o mdturd, o pand, langd iel sau pd leagdn. Si atunci
il mai lesi cu uarice-n casd, atunci nu-i sangur’”

Tot maétura este folosita si intr-un gest ritualic de readucere a feciorilor in
sezatoare. Astfel, in zona Nasdudului, ,,cind pleacd feciorii, fetele 1i conduc, iar cele care
raman in casd intorc matura cu coada in jos si se dau peste cap «de-a caca Sora» (cioara)
de la usad spre centrul casei, ca acestia sd mai vindg.”

Dupd cum am vazut métura are de reguld un rost de substituent al individului
uman fie el parinte sau fecior din sezatoare si, de ce nu, a unei partenere de dant in
variantd ironica intr-un joc prenuptial de Paste descris de sotii Biltiu*: ,Vorbind
de ritualitatea jocului din ziua de Pasti amintim un obicei, interesant, inddtinat in
unele sate. Flacaii se duc cu cate o matura la joc, cum am mentionat. Cand incepe
muzica sar toti sa-si ia o partenerd, cine n-are fata joaca cu matura. Este prezenta aici
functia magica a acestui instrument al curateniei. La romani exista o zeita a maturii
si a maturatului” In fapt, nu este vorba aici de curitenie, ci mai degraba de a pune in
situatie ridicold pe cel care nu este suficient de abil in a gasi repede o fata de jucat, in
contextul in care, bineinteles, existau cupluri oarecum predefinite. Astfel, aici matura
joacd eminamente rol de substitut feminin si mai mult sugereaza ca cel care rimane
cu matura are o structurd efeminata (este mai moale, mai putin barbat) prin aceea ca
matura este o unealtd dedicatd femeii, fiind asociata cu aceasta.

In aceeasi categorie de unelte de uz interior casnic intra si lingura, care prin
arealul etnologic Codru poate fi un element de identificare a sexului viitorului copil
in reprezentarile onirice: ,,Sexul copilului putea fi dedus dupd vise. Dacd visai un pom,
puteai spera cd ai un bdiat, iar dacd visai o lingurd, precis vei avea fatd.”*

O altd mare categorie de unelte ce apar in ritualurile traditionale nord-vest
transilvane sunt cele din inventarul agrar. Bineinteles ca si utilizarea lor este in general
legata de practicile magico-ritualice de protectie a culturilor sau turmelor, precum si in
cele de spor a acelorasi categorii, insa uneori, prin simbolistica pe care o incumba acestea,
sunt folosite si in cadrul unor ritualuri ceremoniale ce vizeaza individul sau comunitatea,
cum ar fi cele de familie (nastere, casatorie, inmormantare) sau de peste an.

# Informator Rogoz Maria, 78 ani, Giurtelec, culegitor Viorel Rogoz, 1977, AFAR, nr. 020403.

2+ Nicolae Bot, Sezdtoarea in zona Néasaudului, p. 35.

# Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op. cit., p. 36.

¢ Informator Matesan Terezia, 82 ani, Arinis, culegator Ardelean Angela, 1982, AFAR, nr. 017154.
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Jugul este o piesda de car adesea utilizata in ritualurile traditionale. De altfel
am intélnit mai sus resteul jugului (tija de metal care fixeaza gatul animalelor in jug)
folosit in practicile prenuptiale ale fetelor in sezitoare sau cu ocazia unor sarbatori de
peste an, cum ar fi bundoara Sf. Andrei: , Trebuia sd nu mdndnci toatd ziua pd astard
sd faci un aluat cat pumnu apoi sd ficé ca o plicintd si sa puné pd sporiu gol sd sd coacd
si sd intoarce cu resteu (piesd din jugu de la vaci). O fidcéi saratd turta. Dupd ce o coceai,
madncai un pic din ea, n-o putéi mdnca toatd cd era tare saratda. Catd ramané, o puneai
int-on prosop o puneai sub perind. Apoi visai pd cel care-ti va fi sot.””’

Mai trebuie spus faptul cd jugul, alaturi de plug si telegutd este nelipsit in
instrumentarul ritual agrar, cum ar fi bundoard Sangeorzul, cand se sarbitorea primul
iesit la arat sau sarbatoarea tanjalei din Maramures, sau altele legate de arat si secerat.

Dar carul tras de animale prin jug este prin definitie un simbol al trecerii, al
drumului alegoric prin viata, de aceea ,,Cand vin tdti care au participat la inmormdntare,
la pomand, sd intoarce jugu dila car, pentru ca sd nu sd facd mortu’ strigoi si sd vind acasd.”
(Romanesti).”® Altfel spus jugul trebuie adus intr-o pozitie in care este neutilizabil de
catre cel care l-a stdpanit.

Si tot de aceea, jugul este sacru, fiind interzisa cu desavarsire distrugerea lui, fapt
ce poate atrage pedeapsa divina, asa cum bine subliniaza in studiul sdu Pamfil Biltiu.

»La Valenii Somcutei, o performera ne-a declarat ca «on vecin n-o putut muri
pana ce nu l-o pus pa jug, ca in timpu’ vietii o pus pa foc lemnu’ de jug.» Practica a fost
atestata si in Moldova, fiind discutata de Simion Florea Marian care mentioneaza ca are
la baza credinta cd plugul ard pamantul sacru.. Trebuie sd subliniem cd, in credintele
populare, lemnul de jug este considerat sacru. In folclor are multiple semnificatii si
simboluri. Este simbol al supunerii, aservirii dar si al legaturilor si obligatiilor sacre, de
aceea jugul care a servit la trasul boilor nu se pune pe foc. Omul ce-a facut aceasta nu
poate muri pand i se pune sub cap un jug

O alta categorie de obiecte sunt cele taioase, secera, cutitul etc. Acestea fiind
din metal, sunt pure, si fiind tdioase, sunt de temut de aceea rolul lor ritualic este
eminamente apotropaic sau se utilizeaza in ceea ce, in termeni moderni, se numeste
magie neagra. Se mai folosesc si cuie sau ace care se infig intr-o papusa de carpe, ceara,
lut sau intr-un ciot imbracat crezandu-se ca cel reprezentat de ,,mozoarca” va suferi
dureri in acele locuri.

Secera este un instrument ritualic utilizat din timpuri stravechi, siturile
arheologice fiind marturii ale utilizarii ritualice a acesteia, fiind deseori regasita in
inventarul necropolelor incé din zorii epocii bronzului. Ea este unealta cu care taranul
isi asigurd traiul, dar in acelasi timp este si un simbol al mortii, fiind parte integratd a
ansamblului simbolic in cultele solare si cele derivate, cum ar fi cel al spicului de grau,
dar ea este si un simbol nefast, fiind asimilata cultelor chtoniene si ale celor ale Lunii,
cu una din fazele acesteia asemanandu-se. Asa a patruns in credintele legate de moarte
si cele ce protejeaza de strigoi, fiinte eminamente lunatice, si in practicile nocturne/
intunecate invecinate si asimilate demonismului si satanismului. De aceea, celor care
erau cunoscuti drept strigoi li se punea o secere peste picioare (ca sa nu poata sa se

¥ Maria Mirela Podut, ,,Obiceiuri de iarnd din Plopis”, in ,,Memoria Ethnologica, nr. 55-57, iulie -
decembrie 2015 (An XV), in format electronic. .
2 Pamfil Biltiu, Rituri §i practici magice ..., in format electronic.
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ridice).”” Obiceiul este larg raspandit, fiind regasit si prin partile Aradului de Corina
Seran care remarca: ,,Ca arma de apdrare, secerea functioneaza bilateral: atat impotriva
unui spirit sau a unei forte nedefinite care s-ar putea apropia de mort, cét si impotriva
mortului insusi, dacd intentioneaza sd paraseasca spatiul ce i s-a consacrat.”*

»La groapd era aruncatd langd mort o bucata de fier (secere, cutit rdu, sau alt fel
de metal) infdasurat intr-o pungd - pentru a avea de lucru pe ceea lume, cd ase nu mai
vine inapoi”.*!

Secera este utilizatd si in practicile magice de tip mana de pastrare a laptelui,
aceasta intrand in aceeasi logica intalnitd in situatia strigoizdrii sau chiar derivata din
aceasta. Existd credinta ca laptele este luat de la vaci de persoane malefice, de cele mai
multe ori catalogate drept strigoi**: ,Ca sa nu le ieie laptele, cand urcau oile la munte,
sd pune langad gard sau in grdadind o donitd cu apad si in donitd sd pune o secere. O ldsau
acolo pana urcau oile sus.”>?

In aceeasi gama a riualurilor de magie neagri se inscrie si relatarea pe care o
reddm mai jos, cu mentiunea cd povestirea este larg raspandita in arealul etnologic
Codru, cunoscand in fapt mai multe variante:

»Tdatuca mnieu o avut dintie nevastd din Corni. U-o luat, si o fata din Udrtata o
tanut pd uardndd. Si-o aruncat in Udrtdta pdstd besericd, secire si acole unde s-o-pluntat
secire o iesit 0 broscd cu doi pui. Si i-o murit prima femeie a tdtuchii. Si-apo u-o luat
pd mdicuta si cu ie n-o putut sede. Si iera grosd cu mine cdnd s-o dus di la iel, si, la o
sdptamand, uo adus pd acee ce-o aruncat secere pdstd besericd, in Udrtatd.

Ie n-o fost omoratd, numa pd broscd, nu si puii, c-atunci mure si Mnihai si sord-
me, Udnica din Bdicaz”>*

De cele mai multe ori secera putea fi inlocuita cu un cutit, aviand in linii mari
aceeasi functionalitate.

»Cand slobozea oile, pune on lant si o gdleatd plind cu apad in staol. La iesire se-
mpantd on cutdt in pimant. Cand ieseu oile sd arunca galeata dupd ele.””

Desi uneltele metalice sunt utilizate ritualic in special in contextul unei mitologii
de factura medievala, demonologia fiind o derivata paganizatd a crestinismului, inclin
sa cred ca aceste practici au radacini mult mai adanci in mitologia precrestind, fie ea
de sorginte greco-romana sau nordic-germanica. Un element semnificativ in favoarea
acestui argument este asocierea lor frecventa cu pamantul, in general prin infigerea
lor in pamént sau ,trimiterea” acolo odaté cu defunctul. Aceasta practica ne trimite cu
gandul al divinitatile chtoniene, precum bunaoara Hefaistos sau germanicul Thor.

O alta unealta din metal cu utilizare larg raspandita este toporul. Unealtd si
arma de baza a taranului (de mentionat ca sabiile si alte arme din aceasta categorie
erau purtate atat in antichitate, cat si in perioada medievala exclusiv de cétre nobili,

# Informatoare Balog Florica, n.1973 si Balog Maria, n.1946, Racova, culegitor Olosuteanu Rares, 2011.
% Corina Seran, "Cercetarea empirica privind problema strigoizérii in potgoria Aradului’, in Teme
actuale in cercetarea etnologicd si antropologicd, Cluj-Napoca, Ed. Fundatiei pentru Studii Europene,
2011, p. 38.

*! Informator Ionian Ioan, 68 ani, Iegheriste, 2012, culegétor Olosuteanu Rares, 2012.

32 Nicolae Bot, ,Obiceiuri agrare si pastorale din zona Codrilor Satmarului’, in ,,Studii de etnologie, Cluj-
Napoca, Ed. Casa Cirtii de Stiintd, 2008, p. 180.

% Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op. cit., p. 160.

** Informator Burnea Florica, 65 ani, Giurtelec, culegétor Viorel Rogoz, 1971, AFAR, nr. 020428.

> Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op. cit., p. 164-165.
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topoarele fiind armele celorlalti luptatori) acesta este folosit cu scop protector atat ca
atare cat si ritualic, simbolic.

Elintra in instrumentarul taranilor, dar mai ales a ciobanilor sau a proprietarilor
de oi si vite. El este nelipsit din stand in prima zi de pasunat, cand se adunau oile si se
scoteau la islaz, ziua in care se facea impreunatul oilor si masurisul laptelui sau sambra
oilor prin partile Oasului:

»Dincolo si dincoace de strungi, pacurarii implantau in pamant cdte o sdcure.®

»Inainte de a mulge oile sd-mpluntd on topor langd strungd si pd el si pune on
sdaculet de sare™

Functie apotropaica are toporul si in utilizarea sa drept protectie contra
furtunilor, obicei semnalat de profesorul Nicolae Bot in zona etnologica Codru: ,,Pentu
oprirea furtunilor si a grindinei se afuma cu métisoare de Florii, sau se implanta securea
inaintea casei in pdmant.”**

Toporul mai este folosit in unele ritualuri cu valoare teofanicd, semnalate in
Maramures de catre Vasile Rosca: ,De asemenea, se credea ca, unii oameni au un
contact cu diavolul, ca acesta sd-i asculte pe lumea aceasta, iar ei sa fie ai lui pe lumea
cealalta. Astfel, se crede ca venind de la spovedanie si finand cuminecatura in gura pana
acasa, poti face cu ea sd ai pe dracul. Ajuns acasa, o pui pe butucul de tiiat lemne si o
ameninti cu toporul. In acel moment, vezi pe Hristos. Daci continui sa dai cu toporul,
el dispare si apare in locul lui diavolul, avand pe cap o sita rosie. Pe acesta trebuie sa-1
mangai cu vorbe bune si, astfel, il ai ca sluga toatd viata.”*

Intr-o manierd similari ritualurilor de asigurare a manei la pomii fructiferi,
toporul este utilzat pentru a ameninta copacii care nu rodesc.

Intre ,uneltele” cu functie bivalenta ce se regisesc in instrumentarul ritualic
traditional se cuvine sa amintim si latul. Acesta are pe de o parte functie de separare,
delimitare a spatiilor, iar, pe de alta parte are functie de liant, de unire a unor elemente ce tind
sa se disipeze. Lantul este cel care leaga si consolideazd, nodul fiind un simbol al trdiniciei,
dar tot el este si cel care separd. Cu aceste valente il regdsim utilizat preponderent in cultura
pastorald, dar si intr-o serie de ritualuri de protectie a casei.

Referitor la utilizarea lantului in cultura pastorala, sotii Biltiu relateaza un obicei din
Cetatele — Maramures: ,,Cdnd slobozi oile, dupd Pasti, din grajd, ca sd le mii in deal, sa-ntinde
on lant sd treacd peste el [...]. Lantu sd pune sd sd tand oile una de alta, sa nu sa prapddeascd.™

»Cand iesea prima datd la camp isi intindea la poartd un lant si treacd pdstd el vacile.

In noaptea de Pasti isi lua lant si umbla tatd pd dupd toate ipuleturile, treceau prin
garduri (nu stiu ce obicei a fost). De cand sunt comunistii la putere nu sunt stigoi.

Cand iese la plug, in ziua dintdie tatuca lua ieguta cu apd sfatatd si stropea plugul si
boii si la poartd punea on lant (asa era obiceiu).™!

Cu o semnificatie similard, cu valoare augurald lantul este utilizat in unele zone in
ritualul nuptial, ca ritual de prag ce consta in legatul drumului miresei, simbol al limitei

% Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op.cit., p. 164.

37 Ibidem, p. 165.

3 Nicolae Bot, Obiceiuri agrare si pastorale..., p. 178.

¥ Vasile Rosca, ,,Credinta in farmece si desfacerea lor in Béarsana’, in ,, Memoria Ethnologica nr. 52-53,
iulie - decembrie 2014 (An XIV), in format electronic

0 Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op. cit.,p. 160.

! Informator Nechild Andrei, 83 ani, Oarta de Sus, 1986, AFAR, nr. 019265.
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spatiale a comunitatii pe care o paraseste si ca facilitator al trecerii dintr-o spatialitate
simbolicd in alta.

In ceea ce priveste riturile de protectie a casei, acestea erau asociate cu diferite
sarbatori de peste an. Bundoard, in zona Codru, la Blagovestenie ,,femeile inconjurau casa si
sura de trei ori, goale, cu un lan si un ceangdu (clopotel) in mdini, ca sd fie ferite de serpi si de
lighioane. O samd, in noaptea de Blagovestenie, inconjoard casa cu lantu ca sd fie ferite de serpi,
sd nu li se facd pureci la casd. Cand inconjurau casa turgdluiesc lantu.” (Asuaju de jos / colectia
Adela si Viorica Naghiu)*

La fel, in Maramures ,,Fermeia din casd agdta de cojocu unui cocon on lant, sd nu iasd
zermii. Tot acum femeile inconjoard casa cu on lant, inrosit in foc, cu o sdcure si o faclie aprinsd
in mand.™?

Tot in Maramures, lantul era utilizat pentru protectia impotriva lupilor: ,Tot la
Sfantul Andrei se leaga foarfecele si picioarele mesei cu un lant zicand: «Eu nu leg foarfecele, ci
gura lupilor, eu nu leg masa, ci picioarele lupilor.» Aceasta ar determina lupii si nu aibd putere
de a se apropia si a strica ceva celui ce practicd obiceiul™

Lantul se regaseste adesea utilizat in tandem cu lacatul, piesa ce pecetluieste si
asigura ceea ce protejeaza sau separd, dupa caz, lantul.

»Femeia ce o-ngropat locutu’ pruncului, dacd nu vre sd facd copii o vreme mai lungd,
pune in locutu’ acela al pruncului lacatd inchisd, noud cdarbuni ca sd nu mai facd prunci noud
ai” (Sdlnita, Boiu Mare, Surdesti). Ca piesa de instrumentar magic, lacatul exprimd un
principiu al opririi. Cu aceasta functie este utilizat in riturile de inmormantare, pentru a opri
sirul mortilor din familie. In obiceiurile agrare, lacitul are darul de a inchide gura pasarilor
care strica semanaturile.*

Desi este mai degrabd o piesa vestimentara, asimilam, in logica pe care am propus-o
aici, pieptenele ca unealta de intretinere personald, la fel ca pentru barbati briceagul. In
aceasta posturd, pieptenele este utilizat in jocurile rituale prenuptiale din Zona Codrului, dar
si din alte zone etnologice, fiind un indicator al ordndei.

»Puneu teptenile di pa cap de la fatd. O pus tiaptinu dupd masd la Monioie, noud
blide. Fiecare blid o fost numit on fecior; ascunde teptenu su on blid. Fata di la care o fost
teptenile trebuie si gdceascd su care sd afla teptanu. Dacd gace sa lua cu cel mai drag fecior.
Dacd nu, atunci nu-i era dragd la fecioru ala™

Remarcdm intre practicile ce uzeaza de obiecte din gospodarie o serie care ne trimite
cu gandul la gesturi arhetipale initiatice, cum ar fi bundoara introducerea copilului in ladoi,
acelloc in care se pastreaza semintele, un loc tenebros, cu puternice legdturi chtoniene, gestul
facand oarecum trimitere la o moarte ritualica si o renastere cu calitdti noi, din categoria
coborarii in pesterd sau inghitirii si regurgitarii eroului mitic de catre un animal (peste,
dragon etc.).

e il punea in lddoi sa nu plangd, sd fie cuminte, il stropea cu apd sfantd si-l inchina
moasa”.

2 Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op. cit., p. 62.

# Obicei la Blagovestenie in Cuhea; Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op.cit, p. 62.

* Vasile Rosca, Ritualuri si credinte..., in format electronic.

* Pamfil Biltiu, Rituri si practici magicein format electronoc.

% Informator Rogoz Margareta, 46 ani, Giurtelec, culegitor Viorel Rogoz, 1971, AFAR, nr. 020461.

¥ Informator Chirigut Terezia, 72 ani, Baita de sub Codru, culegator Lupan Camelia, 1992, AFAR, nr.
016189.
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»Cand se intorcea de la botez, copilul era bagat intr-un lddoi, zicand cd pruncul sd
fie tot asa de fricos ziua ca si noaptea (noaptea pentru cd in ladoi era intuneric).”*

»La sase sdaptamani de la botez se fiacea molitva copilului. Mama ducea copilul la
bisericd. Cand se intorceau de la bisericd, mama dddea copilul pe fereastrd celor care erau
inauntru. Acestia puneau copilul in lddoi, acopereau ladoiul, se asezau pe el si ziceau: ,,sd
fie cuminte, sd tacd asa cum tace ladoiul™.

O alta categorie de obiecte pe care le asimilam uneltelor, desi ele nu sunt unelte
sui generis, sunt cele producétoare de zgomot sau care sunt folosite ritualic datorita
acestor calitdti, cum ar fi clopotelul, gorduna si pusca.

Primul dintre ele, clopotelul, utilizat pentru localizarea turmelor este foarete
larg raspandit in ritualurile legate de sdarbdtoarea Anului Nou si a Craciunului, despre
functia sa in acest context nefiind necesar sa ne mai exprimam aici. Trebuie insa amintit
un obicei legat de potentarea calitatilor copiilor prin transferul dinspre clopotel spre
acestia a unor calitati aparte: ,,Copiilor mici li se dddea sd bea apd din tingaldu, ca sd stie
canta frumos.”™

Gorduna este si ea un instrument care are putere magicd prin similitudine.
Astfel, desi nu constituia un instrument ritualic propriu zis, admirarea ei de catre
gravida constituia un tabu a cdrui incédlcare putea genera nasterea unui copil urat.

»De se duce la nuntd sd nu se mire pe gordund (ceatardsi) cd o sd facd un copil
urdt ca ceatardsul™".

In sfarsit, al treilea insturment de ficut zgomot, pusca, era utilizatd in scop
oarecum similar clopotelului si altor instrumente de zgomot in ritualurile de Anul
Nou, doar ci in contexte diferite. Astfel, pusca apare in ritualul pastoral si cel nuptial in
scopul spargerii ghinionului, al indepartarii raului.

»Popa, cand sfintd oile si le stropea, gazda de stand avea o puscd si pusca peste oi
sd nu s-apropie nimic de stand 2.

Tot asa, la nunta, uneori alaiul mirelui, si prin aceasta insusi mirele, era supus
unor probe sau trebuia sa treaca peste o serie de obstacole. Bundoara la Giurtelecu
Hododului ,,la poarta mniresa, arddicau o ruda lunga cu o ieguta acolo si-apoi o pusca.
Pune pd mestioarda on colac si-o iagd de palincd, cine pusca ieguta, capdta colacu si
pdlinca.”* sau ,iera un obiceiu cd nu-i ldsa si intre in lontru pdnd nu pusca sticla din
varfu ruzd. lera mare contrd pantru sticla aceie. Ca-i tdne mult, pana sa ure (sdtura/
plictisi — n.n.) ii tane, pand puscau iaga. La poartd sd mancau in gurd tarostile si cu on
uom de-a mniresd. Acolo-i tdne. Apoi ii spunea si prostii si mdgdrii si de tdte. Sd pdcdleu
unu pa celalalt™*.

Sigur ca inventarul obiectelor de uz casnic utilizate in scopuri ritualice sau cu
valente magico-ritualice suporta completdri, atat ca numar al obiectelor enumerate, cét
probabil si al ritualurilor in care sunt intrebuintate. Dar nu ne-am propus aici sa epuizam
intru totul subiectul, ci mai degraba sa subliniem versatilitatea si ambivalenta sacrului

* Informator Sabdu Ana, 59 ani, Arinis, culegdtor grup de studenti, 1982, AFAR, nr. 017153.

* Informator Capilnag Florica, Oarta de Jos, culegitor grup de studenti, 1982, AFAR, nr. 016205.
* Informator Matesan Terezia, 82 ani, Arinis, culegator Ardelean Angela, 1982, AFAR, nr. 017154.
*! Informator Matesan Terezia, 82 ani, Arinis, culegator Ardelean Angela, 1982, AFAR, nr. 017154.
52 Pamfil Biltiu, Maria Biltiu, op.cit, p. 165.

3 Informator Rogoz Onut, 82 ani, Giurtelec, culegitor Ion Cuceu ,31.12.1969, AFAR, nr. 08104.

** Informator Rogoz Maria, 77 ani, Giurtelec, culegitor Ion Cuceu, 01.01.1970, AFAR, nr. 08125.
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si profanului in cultura traditionala si sd aratdm cd sacrul nu tine exclusiv de elementele
dedicate, ci ca orice obiect poate deveni sacru, in functie de intrebuintarea sa ca atare.
Si de aici se cuvine sd punctam ca ritualul nu este valoros prin spectaculozitate, asa cum
din pécate si unii cercetdtori sunt inclinati sa creada, ci prin capacitatea omului de a
manipula simboluri si repere cu valoare simbolica intr-o manifestare de manipulare a
fortelor cosmice, prin aceasta conferindu-le valoare arhetipala. In general cercetirorii
au acordat atentie, din motive evidente de marketing sau, daca nu, cel putin dintr-o
fascinatie a spectacularului, acelor elemente ritualice exuberante, neglijind in buna
masura importanta gestului ritualic sia obiectelor utilizate si valoarea lor transcedentala.
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