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Structura lumii de dincolo
in imaginarul taranesc

wJe pense que le Valaques croient plus a 'au-dela qu'en Dieu.”!
(R. Popov, 1994)

intr-un studiu recent aparut, V. Vasseva observa, comparand obiceiurile funerare
bulgaresti si roménesti, marea importagtd pe care apa o are in ritualurile privind
inmormantarea la nord de Dundre?, fird insi si ofere o posibild explicatie acestui
fenomen. In prezenta lucrare vom incerca si detectim cauza acestei situatii si vom
incerca si dim un posibil rispuns. in acest context vom analiza topografia imaginari
a lumii de dincolo asa cum reiese ea din trei categorii de ,,mérturii”: din gesturile
facute la inmormaéntare, din céntecele ceremoniale funerare si din basme, care
constituie, credem noi, o cvasimitologie populara.

in alti parte am incercat si analizim mai ales gesturile facute de membrii comunitadi
in momentul si mai ales dupa moartea unuia dintre ei*. In aceasti lucrare accentul va
cidea pe analiza imaginarului colectiv, a modului in care tdranii isi imagineaza lumea
de dincolo. Pentru a finaliza acest demers, deloc lipsit de pericole, trebuie si facem
citeva preciziri metodologice. In primul rdnd pornim de la ideea ci aceste practici
constituie un fel de mozaic In care 0 mare parte a pieselor care il constituie au disparut.
Ca si in cazul credintelor preistorice, dovezile de religiozitate populara sunt, potrivit
expresiei fericite a lui Radu Florescu,

fragmentele unor ansambluri din care lipsesc multe elemente si mai
ales legdturile organice dintre aceste elemente, care dau coeziune
ansamblului®.

Treaba cercetatorului este tocmai aceea de a reconstitui acest univers imaginar
pierdut, fara insi a scipa din vedere faptul ca aceasta reconstituire, aceastd remodelare,
este subiectivd®. O greseald aproape constanti pe care o fac cercetatorii din domeniu
este aceea de a nu distinge clar intre realitatea unei culturi, ceea ce antropologul
american Ralph Linton numea culturd reald, si constructia culturald (cu termenul
aceluiasi autor), adicd sistematizarea datelor culturale pentru a prezenta o imagine
inteligibila a acelei culturi®. Pe de alti parte, nu existd elemente de culturi care care si
fie impartasite de toti membrii unei societdti’. Universul mental al taranului romén
nu este nici pe de parte unul coerent la care s adere toti tiranii din Roménia. Fira a
urmari o destructurare a limbajului emologic facem aceste preciziri pentru a intelege
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exact natura demersului nostru remodelator. Reconstituirea topografiei imaginare a
lumii de dincolo necesitd, evident, si o abordare hermeneuticd in analizarea
»materialelor de teren”. Din pacate, traditia hermeneutica etnologica roméaneasca incepe
cu Mircea Eliade si se sfarseste cu Ernest Bernea®, abordarile contemporane fiind,
dupi opinia noastra de neconsiderat®. Tocmai acesta este motivul pentru care o scurta
abordare teoretica pare necesara, insa trebuie luata in considerare si marea confuzie
care incd domneste in utilizarea termenilor referitori la imaginar'®. Bibliografia privind
imaginarul este uriasd. Nu st nici in puterile si nici in intentia noastrd de a aborda
subiectul in intreaga sa problematici, insd dorim sa clarificim cum poate fi aplicat
conceptul de ,imaginar” — folosit in general de citre istoricii mentalitatilor — docu-
mentelor etmografice. Orice societate, orice epoci are un imaginar colectiv, impartasit
poate nu de toti membrii comunititii dar de marea lor majoritate, acestea concreti-
zéndu-se intr-un raspuns cultural comun al mebrilor acelei societéti!. Si comunitatile
tardnesti au propriul lor imaginar, evident, nu doar cu privire la lumea de dincolo, ci
in legdtura cu lumea inconjurétoare, societate, politic3, relatii sociale, etc. Cercetétorii
unui domeniu relativ nou de studiu (imagologia) sunt de parere ca ideal ar fi ca
cercetdtorul sd reconstituie realitatea sociald pe care o are de cercetat pornind din
cadrul structurilor de sensibilitate, elaborand o constructie in acord cu imaginea pe
care respectiva societate o avea despre realitatea inconjuratoare!2.

Rezumandu-ne la analiza imaginarului tirdnesc al lumii de dincolo cu referire
strictd la importanta mare pe care apa o reprezinta in topografia funerard adaugam ca
vom face analiza acestui imaginar in nota unei deschideri a etnologiei si cétre alte
campuri si metode ale stiintelor sociale’*.

De buni seama ci prima intrebare care se ridica este urmétoarea: ce este imaginarul
si care este domeniul sdu predilect de manifestare? Dand o foarte lunga definitie, pe
care noi o vom comprima, si exprimind in acelasi timp si domeniile predilecte de
manifestare ale imaginarului, Evelyne Patlagean considera cd acest domeniu este
constituit din ansamblul de reprezentari care depasesc limita impusa de constantele
experientei umane si de deductiile pe care aceasta experientd le autorizeaza. Cu alte
cuvinte, curiozitatea stdrnita de orizonturile cele mai indepartate ale timpului si
spatiului, tirdmurile necunoscute, originea omului si a natiunilor, intrebarile asupra
mortii, atentia acordat miscérilor inconstiente ale sufletului (viselor spre exemplu)
sunt toate motive de cercetare atentd pentru un istoric al mentalitétilor'4. Si nu doar
a istoricului mentalitdtilor pentru ci, dupd cum se poate lesne observa din simpla
insiruire a domeniilor de manifestare a imaginarului, si pentru cercetétorul societétilor
traditionale, (i.e. etologul) citeva teme - moartea, visele, vrajitoria etc - sunt de mai
mult timp domenii predilecte de cercetare. La randul sau J. Le Goff vorbind despre
imaginar considera ci exista trei tipuri de termeni de referintd cu ajutorul cérora
conceptul de imaginar poate fi definit, dar care nu trebuie confundati sau folositi
indistinct. Primul este reprezentarea care inglobeaza, dupa acelasi autor, orice traducere
mentald a unei realitdti exterioare percepute si este legata de procesul de abstractizare.
Al doilea termen este simbolicul inteles ca fenomen prin care obiectul luat in consideratie
este raportat la un sistem de valori subiacent, istoric sau ideatic.Un al treilea termen
care nu trebuie confundat cu imaginarul dar care trebuie inteles ca un cadru general
pentru imaginar este acela de ideologic. Ideologicul este investit cu o conceptie despre
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lume care impune un sens atat imaginarului ct si lumii reale, materiale!®. In cazul
comunitétilor tardnesti asupra cirora ne-am aplecat noi ideologicul este reprezentat,
evident, de cétre crestinism, care da cadrul general de manifestare a imaginarului.
Reprezentdrile pe care le vom analiza par insa de sorginte necrestina.

Si pentru cd nu ne numaradm printre cei care vad in satul roménesc contemporan
un sat neolitic sau dacic vom face putine preciziri temporale, in lipsa unor dovezi
clare de istoricitate!®.

ANTROPOLOGIA GESTULUI

Intr-o carte scrisi in 1990 Jean- Claude Schmitt grupa sub termenulgesta (substantiv
latin de gen neutru, plural, tradus de autor prin ,fapte si gesturi”)

gesturile care. . .sunt mai putin gdndite cat sdvdrsite( de unde importanta
formei pasive a cuvdntului gesta), mai putin individuale decdt colective (si
pluralul are deci importanta sa)...gesta (asa cum inteleg eu acest cuvant)
are inainte de toate o dimensiune ,verticald”, pundnd in relatie oamenii si
mai ales grupurile de oameni gesticuldnd. .. si puterile invizibile care scapd
vointei lor'” .

Definitia autorului, desi data explicit pentru societatea medievala occidentald, se potri-
veste si culturii taranesti pe care o studiem. in aceeasi carte autorul vorbeste si despre

eficacitatea simbolicd a gesturilor, despre conditiile sale de posibilitate
si legitimitate, despre raporturile pe care ea le instituie intre gest si cuvdnt,
despre rolul credintei in actiunea si gdndirea oamenilor's.

fntr—adevér, gesturile facute la inmorméntare (aruncarea banilor atunci cand
convoiul ajunge la rdscruci, podurile de pinza peste care trebuie sa treaca convoiul
funerar in drumul sdu citre cimitir, monedele puse in buzunarul de la haina decedatului
sau chiar in varful batului care va fi asezat la dreapta sa, etc.) sau dupa aceea (caratul
apei, pomana de api, etc.) sunt menite s3 ajute sufletul unui membru decedat al
familiei sd se descurce in complicatul sdu drum cétre comunitatea stramosilor. Sunt
gesturi facute de cdtre membrii comunitatii, obligatorii, si care sunt respectate cu
strictete. Nu sunt gesturi gandite, nu au o explicatie clara in mintea taranilor’®, sunt
doar savérsite insd avind o clara eficacitate simbolica.

Un important gest facut de cei ai casei imediat dupa instalarea mortii este
acoperirea oglinzii cu o pAnza sau chiar intoarcerea ei cu fata cétre perete. Gestul -
care prin repetitie devine rit - I-am intlnit in toate provmcule romanesti fara insa sa
primesc o explicatie clard la graba cu care oglinda este acoperita. in opinia lui G.
Durand oglinda este un clar simbol acvatic. insi un simbol al apei ostile, al apei negre?°.
Interpretarea pare a fi valabila si in privinta comportamentului tiranului roman. Acest
gest pare a reflecta frica taranulm roman ca sufletul ,sa nu se vada” in oglinda -
pentru ca ar putea deveni strigoi. Obiect cu un statut ambiguu — spargerea oglinzii
prevesteste moartea cuiva, noaptea nu e bine si te uiti in oglinda?!, etc. - oglinda este
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si obiectul care, in basme, aruncat peste umar de catre urmariti (Fat Frumos sau un alt
erou pozitiv) ridica o barierd, de obicei o ap4, in calea urméritorilor (personajul negativ).
Interpretarea lui I. Evseev cum c& spargerea oglinzii este perceputa ca o desfiintare a
hotarelor celor doua lumi®? pare sa se sustina. in imaginarul tirdnesc oglinda pare c
reprezinta, intr-un mod confuz este adevarat, hotarul dintre universul nostru sensibil
si 0 altd lume pe care am putea sa o desemnam ca ,,Jumea de dincolo”. Daca ritualul
trebuie corelat intotdeauna cu un mit, o poveste sau macar cu o reprezentare asa cum
considera J. Przylusky?? atunci credem c interpretarea noastri la gestul de a acoperi
sau de a intoarce oglinda cu fata la perete imediat dupé ce a survenit moartea unui
membru al familiei poate fi corecta. Acest gest este motivat de teama cé sufletul s-ar
putea ineca” in apele oglinzii asa cum, vom vedea mai incolo, sufletul se poate ,ineca”
in marea dintre cele doua lumi acolo unde se afla,,bradul zinelor” care asigura trecerea
inspre comunitatea celor morti. Legatura oglinzii cu apa este si mai clara la finalul
ritualului”caratul apei” care se performeazi la roménii din Bulgaria (din zona Orjahovo,
din satele Sofronievo, Leskonec si Gorni Vadin): in timp ce apa dintr-o sticld este
varsata in rau, o oglinda - care va fi ficuta apoi cadou fetei care a carat apa in timpul
celor 40 de zile — este aranjata in asa fel incét s reflecte apa raului?*. Ca orice grup
minoritar, romanii din Bulgaria reactioneaza la cultura majoritara prin prezervarea
propriilor traditii. S-ar putea ca aceastd secventa rituala pe care nu o intdlnim in
cadrul ceremonialului desfasurat de comunitatile de la nord de Dundre sa se fi pierdut.
Cert este insd ca oglinda poate fi asimilatd, inconstient, cu apa dintre lumi dovada
fiind numérul mare de interdictii, respectate cu strictete si astdzi de tarani.

Un alt gest care isi gdseste corespondent in imaginea lumii de dincolo,
lumin&ndu-se in acelasi timp pe sine, este reprimarea lacrimilor in anumite momente.
Copilul mort nu poate fi plans pentru ca lacrimile ar forma In cealaltd lume un lac care
l-ar putea ineca; deasemenea, un om aflat in pragul mortii, deci cand trage s moara,
nu trebuie plans pentru ci aceasta l-ar ,intoarce din drum"25 In Moldova atunci cind
se bocea se

cautd cu mare bdgare de seamd, ca sd nu cadd nici o lacrimd pe obrazul
mortului crezdnd cd lacrimile, care ar cadea pe dansul, l-ar frige ca apa cea
mai clocotitoare si i-ar ineca sufletul nevinovat®®.

Lacrimile par a fi asimilate cu ,apa mortii”. Interesant este faptul ca unul dintre
colacii facuti in Oltenia, atit la inmorméntare cét si la pomenirea mortilor este numit
»Valea Plangeru In basme se vorbeste de Valea Plangeru in momentul in care eroul
trece pe celilalt tiram. in vise, care reprezinta una dintre principalele »porti de acces”
citre lumea de dincolo, valea ocupi un loc important in topografia funerari. Este un
spatiu de trecere si presupune coborérea/urcarea spre/dinspre apa.

Un vis al unei informatoare din satul Salcia (jud. Dolj) si care are puterea unui
stereotip (ceea ce inseamnd cd este acceptat de cdtre toti membrii comunittii ca
avand putere de adevir), dupa cum aratd culegitorul: femeia viseaza cd a murit si
ajunge la trei femei identificate cu ursitoarele. Acestea jau femeia si o duc pe o poteca
la vale, iar pe vale se vedeau ,gropane, gropane”, unde erau chinuite femeile ce-si
omordésera copii prin avort?’.
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Astfel de vise sunt numeroase si au o mare importantd in satele roménesti. Un
astfel de vis (desi in mintea informatorului nostru nu pérea si existe o distinctie clard
intre vis si reahtate neputand ,»54 jure” daca a fost vis sau a fost aevea) am inregistrat
sinoiin Maramures Intorcandu-se pe jos timp de citeva saptimani din prizonierat, la
sfar31tul celui de al doilea razboi mondial,

intr-o sdmbdtd seara am ajuns intr-o prdpastie, intr-un pdrdu, era de
ploaie. Asa cd eu cu fricd m-am trezit cd nu mai pot mere din pdrdul cela,
din groapa ceia, nici in stdnga, nici in dreapta...nici intr-o parte. A fost asa
un vdnt ca si cum erai ldngd o bisericd sau ldngd o clddire mare. Si intr-o
vreme mi se apare doud lumini, ca o pard de lumind, da’ eu amutisem,
eram sufocat...una a sfardit si s-o bdgat in pdmdnt... atunci am vdzut cd
putearn rdsufla. Si apoi am atipit sub rdddcina unui brddut, sd@ nu md
ploaie pe fata obrazului®®.

Rugat fiind si identifice ,cele doud lumini” informatorul le-a considerat ,,pieze
rele”, ,din acelea care i-au oamenii si {i duc pe sus”. Deasemenea, valea unde a avut
loc ciudata aparitie arita ca valea rdului Lapus care trece nu departe de casa
informatorului chestionat. Desigur, exista o diferenta calitativa intre cele doua tipuri
de vise: primul pare a fi o vizita a sufletului in lumea de dincolo, iar cel de al doilea
vizita unor forte supranaturale (indiferent cum le-am numi) in lumea noastra.
Antropologii insd au stabilit ¢ in societétile de tip traditional, asa cum putem presupune
ca este incd satul romdnesc, cel putin in structurile ‘sale mentale existd o tendinta
generald de a percepe lumea suprasensibild ca fiind organizata similar cu societatea
mundana?®. Valea, si inerent apa, pare a fi un simbol destul de des vehiculat in visele
tdranilor. Nu trebuie uitat deasemenea de Valea Plangerii care apare des in basmele
roménesti ca find o zona de ambiguitate si deci de pericole.

Lacrimile ca substitut al apei funerare sunt si mai clar reprezentate in bocete:

Di cénd singur m-ai lasat

Multi lacrimi am varsat

As fasi-o fanténi-n sat

Fantana cu opt izvoare

Neam de-al meu s& nu mai moara3’.

Sau in cintecele rituale intitulate ,,ale drumului” in care se cheama sufletul mortului
sd se intoarca acasd intre Paste si Rusalii:

Si iar s3 le spui
Anume la toti

Ca noi i-asteptdm
Tot la zile mari
Ziua de Joi Mari
Cu ulcele pline
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Cu pahare pline
Cum le pare bine
Cu haine spalate
La soare uscate
Cu lacrimi udate®.

In primul caz lacrimile sunt asimilate apei din fantina — si vom vedea mai jos sim-
bolismul si liminalitatea ei — iar in cel de al doilea caz lacrimile ajuta la aducerea mo-
silor acasd in perioadele in care acestia pot veni, fiind asteptati de citre intreaga
comunitate, De asemenea, un alt aspect al lacrimilor ca substitut al apei funerare, cu un
corespondent clar in imaginarul colectiv, il intdlnim in Cantecul Bradului din Ruda -
Hunedoara: dupi ce bradul este téiat si adus de la munte la ses, el trebuie céntat si udat

Verisoare ma cénta,
Si cu lacrimi ma uda,
Cd doard nu m-oi usca®2

Siin acelasi cantec al bradului, din aceiasi regiune, se coaguleaza imaginea lacrimilor
ca api funerara, ca apa dintre cele doua lumi in mijlocul céreia sta ,bradul zanelor”,
punte intre cele doud lumi:

$i cu lacrimi ti-om stropi
Si tu nu ti-i mai parlj;
Sicu lacrimi ti-om uda
$i tu nu ti-i mai usca.

Chiar si in ,versurile funebre” —care sunt dealtfel de origine nepopulara, modelul
lor trebuind si fie cdutat in cintecele din epoca principatului transilvinean, cand
principii unguri au cautat si facd prozelitism printre roméni - lacrimile pot fi corelate
cu un ,drum de apa™

in a plangerilor vale
Mi-am sférsit duioasa cale,
Cale lunga si udata,
Toatd-n lacrimi inecatd.

Chiar daca sunt de origine nepopulard, probabil creatie a diecilor care doreau in
acest fel sa contracareze bocetele care se performau la inmormaéntare, socotite a fi de
sorginte necrestind, aceste versuri au circulat in mediul popular si au fost acceptate de
marea masa a populatiei ceea ce inseamna cé a corespuns viziunii sale despre lumea
de aici si cea de dincolo, cu alte cuvinte etosului taranesc. Aceste versuri fac o legatura
clard intre lacrimi si drumul de ap4, pe de o parte, iar pe de alta parte, intre lacrimi si
Valea Plangerii ca topos anume in lumea de dincolo.

Legatura intre lacrimi si un alt topos al lumii de dincolo este la fel de clara si in
céntecele ceremoniale, care au scopul de a ghida sufletul in hétisurile periculoase din
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lumea de dincolo. i aici lacrimile au un rol negativ fiind asimilate cu calea stinga,
cale prin excelentd nefastd, pe care sufletul trebuie sa o ocoleasca:

Seama iar sd-mi iai

Si spre stanga sd nu-mi daij,
Céci in partea stanga

E calea cea strambi
Stramba si stupatd,

Cu lacrimi udata.

Se poate face o legiturd intre Valea Plangerii, lacrimi si oglind3, adica intre trei
simboluri vehiculate in momente diferite, in situatii diferite si cu conotatii imediate
atat de disparate? Singurul element care uneste cele trei simboluri este simbolismul
lor acvatic cu conotatii funerare. in toate cele trei cazuri principalul beneficiar al
dramei sociale este mortul, legdtura cu lumea de dincolo fiind astfel asigurata. Teama
ca sufletul si nu se inece (in ,apele oglinzii”) sau si nu fie inecat in lacul format de
lacrimi este manifest si destul de puternicd. Antropologul american C. Geertz considera
ci existd intr-o culturd dati citeva simboluri unificatoare3 care odati decriptate pot
duce la intelegerea mai bund a acelei culturi. Credem ca dacd vom reusi sa decriptam
corespondentul imaginar al ritualurilor vom intelege mai bine legatura intrinsec intre
lumea de aici — lumea in care se performeaza ritualurile — si lumea de dincolo.

FEMINITATEA MORTII

in limba rom4na cuvantul ,,moarte” este de genul feminin si este reprezentata ca o
bitrana care poarti o coasé pe spate. In orice societate existd dualitatea primara,
sexuald, femeie — barbat®. Atét la nivelul bunurilor materiale cét si la nivelul
psiho-mental si, implicit, al imaginarului colectiv, fiecare societate atribuie femeii -si
prin opozitie cu ea, barbatului — domeniul public si cel privat, participarea la sirbatorile
religioase, performarea ritualurilor.

The goods and their cycles are conventionally opposed in a symbolisme
which is far wider and more significant ritually and socially, than the
particularities of any one institution or field of activity. In one direction
there is structurally a circulation of women and certain associated goods in
a ,feminine cycle”, and in the opposite direction there is a circulation of
certain other goods in a” masculine cycle®.

in comunitétile tirdnesti din sud-estul Europei femeia este cea care se ocupd in
mod special cu ntualunle atét cele performate in timpul anului, cét si cele legate de
ciclul vietii si al mortii. Este cazul nu doar a culturii populare romanesn cisia
comumtatllor slave din jurul Roméniei. Intr-un studiu recent publicat, D. Burkhart
analizand importanta Dundrii in folclorul slavilor arita

The ,,Danube”, both as the water-element in general and as that very
river in particular, actually appears in Balkan Slavic song material in whole
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series of semantic fields which may be diveded intd a dual classification of
a more masculine (namely geographical-concrete) and a more feminine
(mythological-ritual) field”.

In cazul ritualurilor funerare este aproape un loc comun faptul ca femeile sunt - in
toate regiunile térii — cele care au exclusivitatea in acest domeniu. Si in ritualurile
privind fertilitatea — Caloianul, Paparudele, ,udarea cununii”, etc., ritualuri care nu se
mai performeaza astézi, fiind inlocuite cu ,sfintirea tarinii” sau alte astfel de ritualuri
mai putin indepértate de crestinism decét primele — femeile au un rol daca nu exclusiv,
cel putin preponderent. Ritualurile funerare si cele de fertilitate au doud elemente
comune: folosirea apei si faptul ca principalele actante sunt femeile. Premisa de la
care plecim in aceastd sectiune este urmatoarea: existd o clard (cel putin pentru
cercetitor) legdturd intre moarte — femesie si apa. Aceasta legdtura este, dupa opinia
noastrd, una puternic inraddacinatd in imaginarul colectiv si, ficdnd apel la textele
funerare, vom incerca si demonstram unitatea (dar care, repetam, nu implica un
model cultural coerent) géndirii de tip traditional dar, si mai important, locul pe care
apa il ocupd in imaginarul tarénesc.

In primul rand trebuie demonstrati legétura simbolica intre apa si femeie si mai
ales explicatd. Chiar in momentul nuntii, care este dialectic legati de moarte, considera
G. Kligman®, legdtura simbolica intre femeie - apé si fertilitate devine foarte
importanta.Din punct de vedere sociologic invocarea paralelismelor intre simbolismul
riturilor de initiere mortuare si cele de la casétorie se justifica prin faptul ca ambele
incearci si confere o nou identitate sociald, in primul caz sufletului, in cel de al
doilea miresei®®.

in Moldova dupi ce mireasa este imbracati de citre druste vine mirele cu alaiul
sd-si ia mireasa. Aflata in pragul casei - loc prin excelentd de trecere — mireasa udi
mirele cu un buchet de busuioc®. fn Oltenia mireasa merge la o fantina in sat -
interesant este faptul ca trebuie si meargé la o fAntind comunitara, undeva inspre
iesirea din sat - si, cu un manunchi de busuioc, inmuiat in apa din f4ntana ,sfinteste”
cele patru zari. Part1c1pantu la nuntd sunt si ei udati de asemenea. Un alt exemplu in
care femeia este in directa relatie simbolica cu apa si cu fertilitatea. in ritualul numit
Paparude cateva fete tinere, dezbricate (nuditate rituala ar spune Mircea Eliade) si
infasurate cu bozi treceau pe ulita satului cantand: ’

Paparuda-rudj,
Vino de ma uda
Cu géleata rasd
Ploaia sa verse.

Iar cdte 7-8 femei aruncau cu apa pe ele. Acest ritual se performa in conditii de
secetd si exista credinta ci astfel vor fi aduse ploile. Informatoarea de la care am
inregistrat acest ritual era convinsi ci imediat dupi ce se termina ritualul incepea
ploaia®!. Si exemplele de acest fel ar putea continua. Iata deci ci existd o puternicd
legatura simbolicd intre femeie, care detine”misterul vietii”, prin insasi fiziologia sa, si
apa care este esenta vietii. Importanta femeii in ritualuri are desigur un suport social
si unul biologic. Biologic pentru ci ea este cea care da nastere unei noi vieti, etologii
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demonstrand de mult importanta mamei nu numai in familiile umane, ci si la primate
sau chiar la alte animale cu un comportament social. Suport social pentru ca femeile
erau cele care riméaneau pe langé casd, aldturi de bawrani, barbatii fiind plecati la
munca cAmpului, la tirg, sau la rizboi (in evul mediu, evident)*?. Deci datorita
conditiilor istorice (specifice fiecérei zone, nu se poate face aici o generalizare), datorita
diviziunii muncii pe sexe, femeii i revine in griji sectorul domestic. Ea este deci cea
care trebuie sd se ocupe de ritualurile familiale. Acest model cultural este atat de
puternic inrddécinat in mentalul colectiv incat si astdzi, chiar dacd nu mai exista o
clara diviziune a muncii pe sexe in comunitatile tirdnesti, totusi femeia are de departe
rolul principal in ritualuri.

Acestui complex simbolic i se adaugd, in imaginarul colectiv, moartea. Si in alta
parte am incercat s ardtdm, mai pe scurt, legitura inextricabild intre apa — femeie —
fertilitate — moarte, dar analiza a fost facutd mai ales la nivelul gesturilor si atitudinilor
ritualice ale femeilor. Acesta legatura simbolicd capita in Caloian, spre exemplu, un
contur foarte clar. Dupd ce fetele confectionau un chip de om de cca. 40 de cm., din
lut, era asezat intr-un sicriu, ciruia i se ddea apoi drumul pe o apa curgatoare sau era
aruncat intr-o fintana. Apoi era bocit:

Iene, Iene Scaloiene,
Tinerel te-am ingropat

De pomana ca ti-am dat
Apa multa si vin mult

Sa dea Domnul ca un Sfant
Apa multa si ne ude

54 se facd poame multe*3.

In unele zone ale térii, in schimbul pomenilor era invocat ajutorul mortilor pentru
a spori belsugul din casa:

Voi mosi stramosi
Sa-mi fiti tot voiosi,
Sa-mi dati spor in casa,
Mult pe mas3;

Cu mult ajutor

In campul cu flori*4.

Aceastd legaturd simbolica intre femeie, moarte si api este reflectata si in
Maramures. La Mosii de Florii se ridic vasele cu seminte depuse in altarul bisericii la
inceputul postului (existdnd obligativitatea ca in fiecare vas si se puna o luménare
care este aprinsa in fiecare simbéta din post, adicé la simbetele mortilor) si se depun
pe masa de pomani*®. Apoi aceste seminte sunt amestecate cu cele folosite la insimantat
existand credinta cd nimic nu se mai poate atinge de brazda. Nici animalele si nici
duhurile rele®. Este o alti dovada c bogita casei si holdele pot fi protejate cu ajutorul
spiritelor mosilor. Dealtfel, am mai putea aduce astfel de exemple, dar credem ca
acelea furnizate pand acum sunt suficiente pentru a demonstra legitura simbolic
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intre api - femeie si fertlitate. Existd, pe de altd parte o legéturd intre moarte si
fertilitate si aceasta este demonstratd nu numai de exemplele date mai sus. fntr-un
studiu excelent, Anca Bratu a demonstrat ci existd o clara solidaritate ,subterand”
intre moarte si vegetal:

Les morts bienfaisants sont les parents trépassés don't la présence prés
de la maison est considérée comme bénéfique: leurs traces dans le jardin,
dans le verger et dans les champs sont fertiles, l'eau en devient fraiche, la
fortune sourit aux habitants. Le théme de la présence fertilisante des morts
puise ses origines dans la croyance déja mentionée de la solidarité
,souterraine” entre les morts et la fertilité de la terre?’.

Faptul cd mosii se pot intoarce acasd intr-o anumita perioada, intre Paste si
Rusalii, adica exact perioada in care vegetatia renaste nu este intimplétoare considera
A. Bratu. Mai mult, se stie c& aceastd perioada este stabilitd de intreaga comunitate,
deci toti mortii comunitdtii sunt asteptati la masa, de cétre familiile lor. Importanta
acordatd comemordrilor de primavara, dar si de toamna dovedeste tocmai aceasta
solidaritate intre morti si ciclul vegetal. Aceasi idee este intarita in studiul deja citat al
Valentinei Vasseva prin cercetdrile de teren ficute atit la roménii din Bulgaria, cét sila
bulgarii din Roménia“*e.

Am incercat pand acum sa demonstram ca existd o legatura inextricabila intre
apd-femeie-fertilitate (i.e.ciclul vegetal) si moarte. Repetdm, aceast3 legdtura pare a fi
inconstienta si nu poate fi decriptaté decét din ritualurile performate cu diferite ocazii.
Sd vedem insa cum araté aceastd legdtura in cantecele funerare.

Un important izvor pentru a decripta legaturile simbolice care se formeaza la nivelul
imaginarului colectiv este Cantecul Zorilor. Despre ce reprezinta acesta si alte astfel
de céntece ceremoniale cét si despre cit de importante sunt pentru schitarea unui
imaginar coerent al lumii de dincolo vom vorbi in paragraful urmitor. Ceea ce
intereseaza acum este doar reflectarea acestei legaturi puternice. $i iatd cum este
reflectati aceasta legaturd intr-o varianta a Cantecului Zorilor:

Apoi iar sd mi te duci,
Pana cand vei sa ajungi
L-al mér mare de Sampetru
Cu ajutorul lui Sinmedru;
Maru-i mare si rotat

Si de poale aplecat,

Cu vérful ajunge in ceriu
Cu poalele pan’ la mari

§i pre varf e inflorit,

Iar pre poale impupit.

Jos la ridacina

E lind fantana,

Acolo-i Santa Marie,

Cu voi mila ei s3 fie.
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Caldtori céti mai trecea,
Ea pre toti se indura,
Ea pre toti {i adépa,
Drumurile le-arata:
Sufletul din apa bea

Si el lumea o uita.*®

Se poate sesiza lesne ca aici a avut loc o intruziune crestind. Maica Domnului a
preluat locul de calduzitoare a sufletelor detinut odinioara fie de o ,,maica batrana”,
fie chiar de o ,z4ni bitrani”. Fari a intra in amanunte de ordin istoric, care oricum
sunt greu detectabile si incerte in cazul de fatd, putem doar sugera doud paliere de
lecturd: un prim palier, care poate fi citit chiar temporal, este imaginea necrestina, in
care locul principal, de cilduzitoare a sufletelor este luat de ,,zina batrana” care pana
la un punct poate fi asimilata chiar cu Samodiva, numitd, intr-un Cantec al Zorilor
cules de noi chiar ,maica Samodiva”.> Un al doilea palier de lecturd, este cel crestin,
prin introducerea Maicii Domnului ca si cdlduzitoare a sufletelor in lumea de dincolo®'.
Ea este cea care trebuie s3 ,adape” sufletele pentru ca acestea sa uite de lumea de
unde au venit.

Si tu du-ce, du-ce,
Suflete pierduce,
Péna vi ajiunje

La mandra rikita,
Maéndra si-nflorit,
Ci ieste o fantina,
Si scamn da ogina,
Si Maica Marie

Ia sage si scrie.>?

In bocete acest topos este reprezentat ca un loc de odihni pentru suflete insi
imaginea vehiculata este similari cu cea din Céntecul Zorilor:

In Tarigrad cind fi intra
Sa te uiti de-a direapta,
Ieste-un pom mare-nflorit
Si-un scaun de hodinit
Si-o fanténita lind

Si un scaun de hodind®3.

Imaginea, intilnitd de altfel des in cAntecele ceremoniale funerare, este aceea a
unui pom (de obicei un mar sau un pér, deci unul fructifer, roditor) sub care se afld o
fantana jar la fantan3 std Maica Domnului, o zana batrini sau Samodiva, oricum un
personaj mitologic feminin, care intdmpina sufletele, le ,adapa”, pentru ca acestea si
uite lumea din care au venit. Analizand topografia lumii de dincolo, A. Bratu a sesizat
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importanta mare pe care o are in imaginarul colectiv aceastd reprezentare
simbolicd.,,Fdntdna cu apa lind/ Unde toti mortii se adund” si ,,pdrul rotat/ Nu de tot
uscat” este locul obligatoriu pe unde sufletul trebuie sa treacd pentru a bea apa si a
se odihni. Aceast3 legatura simbolicé femeie-apa-moarte-vegetatie apare cu claritate
aici. Despre importanta fantanii in ritualurile funerare si in cultul mortilor am discutat
in alta parte® si nu este cazul sd reludm discutia. Vom incerca acum sd vedem ce
reprezinta fantdna in imaginarul colectiv. Desi nu trebuie sd ignordm simbolismul
crestin al fantanii si aici trebuie sa citdm episodul din Noul Testament in care lisus ii
cere de baut unei femei din Samaria care scotea apd din putul lui lacob®®, totusi
imaginile simbolice vehiculate de cintecele funerare sunt destul de putin atinse de
crestinism chiar in conditiile in care Maica Domnului a inlocuit ,,z&na batrdnd” sau
,maica batran”. Inci din Evul Mediu avem stiri despre fantini cu apa tAmaduitoare si
miraculoasa de la Severin (fintina Sfintei Cruci) si respectiv Siret (langa fantana
Sfantul Sacrament) ce reflectd, sub vesmant crestin, traditii mai vechi despre puterile
mari ale finténii in imaginarul tarinesc>’. Apa din fanténa are rolul explicit pe care in
mitologia greacd il are raul Lethe si anume de a anula ultima rdmadsitd de umanitate a
sufletului — memoria - si de a-l integra astfel in noua lume cédruia acum fi apartine. De
altfel acest aspect este extrem de important si face parte din atitudinea ambivalenta
fata de cel decedat. Desi este regretat de citre familie si de cdtre comunitate acum el
apartine unei alte comunitti si de aceea nu trebuie s se mai intoarca in comunitatea
pe care a parasit-o. Intr-un interesant studiu P Muresanu a facut comparatia intre apa
,uitdrii” si ,cararea de la stdnga” din bocetele padurenegn — cliseu intélnit insd in
intreaga tara - si fluviul Lethe din mitologia greacd. Apropierile imaginilor vehiculate
in textele comparate sunt uimitoare®®. Intreg ansamblul simbolic evocat de noi ar
putea contine promisiunea unei renasteri prin solidaritatea cu vegetatia, insd de
renastere sub o altd formi si, bineinteles, intr-o altd lume: cea a sardmosilor. Faptul ca
intotdeauna in acest ansamblu simbolic apare un pom fructifer ar putea sustine
interpretarea noastra. Marul, pom fructifer din familia Rosaceae se folosea, in trecutul
nu foarte indepartat in diferite oblojeli. In ziua de 1 martie se lega la fiecare pom
roditor un fir rosu ca sa facd poame multe vara. Marul plantat ldngd drum oferea
umbra rdcoroasd si poame ce astimparau setea célatorilor, de aceea era considerat
sacru. Un ritual care avea loc la fintind, in zona Musceleului, intre fetele care se
faceau surate si in care se folosea o creangd de mir, sau folosirea aceleasi crengi de
mar la cdsatorie®®, dusa de ctre petitori aratd simbolismul mérului, legat intotdeauna
de fertilitate, de viata si mai putin, asa cum ne-am astepta, de moarte®®. Dealtfel, la
nivelul ritualului acest lucru apare cu o mai mare claritate. In aproape toate zonele
tarii atat la inmorméntare cét si la pomenile de 6 saptdamani, 6 luni, 1 an si, respectiv,
7 ani se impodobeste un pom fructifer, de preferintd un mér sau un prun. Acest pom
fructifer este asezat intr-o gileati in care, de obicei se pun si doud paini. De buni
seamd, simbolismul pe care graul il comporta este bine cunoscut si il vom discuta si
noi in urmdtorul capitol: simbolizeaza renasterea. Ideea de fertilitate este atét de
importanta in mentalul tirdnesc - legaté desigur de principala activitate, agricultura
- incét calea pe care trebuie sé o aleagi sufletul atunci cdnd va ajunge la rascruce este
calea semanata cu gréu, calea ,mainii drepte™:
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Si s@ nu-mi apuci
Citre mana stanga
Ca-i calea natanga
Cu bivoli arata

Cu spini semanata

Dar tu sa-mi apuci
Citre mana dreapta
Ca-i calea curatd
Cu boi albi arati

Cu grdu semdnatd.®!

Abordand problema comparativ, in cadrul mai multor arii culturale, M. Eliade
analizeaza pe larg acest simbolism fdcand legédtura intre cultul mortilor si cel al
fertilitatic2.

Intrebarea care se ridica acum este urmitoarea: poate fi socotit acest pom ceea ce
Mircea Eliade numea Axis Mundi? Cu alte cuvinte poate fi asimilat bradului care are,
vom vedea in capitolul urmitor, si functia de punte, mult mai clara si, cel putin in
mentalul tardnesc, mult mai unponanta decit aceea de Axis Mundi? Raspunsul credem
noi este afirmativ. intr-una din variantele Cantecului Bradului acesta este tiiat pentru
a fi asezat la fantana:

Ca pe min m-or pus
La lina fantdna
La mijloc de deal

Aproape in toate variantele bradul este tiiat de la munte (ceea ce indica actiunea

=N

rituald) si adus ,la loc cu apa”, ceea ce ar putea sustine interpretarea noastra.

TOPOSUL LUMII DE DINCOLO

Printre materialele folclorice pe care le vom folosi, cele mai importante pentru
analizarea unui topos imaginar al lumii de dincolo sunt basmele si cintecele funerare.
Desi sunt doud genuri distincte acestea vorbesc depre eroi care coboara in lumea de
dincolo, in cazul primelor, si despre sufletele care trebuie ghidate in lumea de dincolo,
in cazul ultimelor. Comparatia intre ritualurile funerare si unele imagini simbolice
vehiculate de basme este perfect valabila din punctul nostru de vedere deoarece atét
intr-un caz cét si in celelalt se vorbeste depre o lume ,in afara” lumii acesteia, cumva
o lume paraleld cu universul nostru sensibil. Deatfel, intrebat asupra modului in care
isi imagina lumea de dincolo un informator i-a descris lui E. Bernea o imagine foarte
putin crestind si foarte apropiatd de reprezentérile lumii de dincolo vehiculate in basme:

«Celdlalt tdrdm nu este iadul... Celdlalt tdrdm e parcd ceva nesdndtos,
ceva de infiorare, cum spune in povesti; acolo sunt smei si alte chipuri” .63
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Intr-un articol in care incerca s analizeze cAntecele funerare cu instrumente istorice
O. Birlea arita zona de rispindire a acestui ceremonial funerar: Oltenia nord - vestica,
Banatul, o parte din Tara Hategului si pe alocuri vestul Tinutului Padurenilor, la care
se adaugd ,,cAntecul dl mare” sau ,,cocosdaiul” in zona cuprinsa intre Sebes, Fagaras si
Tarnava Mare, care se canta si el in zori insa este de o facturd mai noud®. Deci o zona
geografica destul de intins&, etnologul roman considerdnd ci aceasta arie fusese si
mai intinsé alté data. Functia acestor cantece funerare este destul de clara: aceeade a
ghida sufletul in lumea de dincolo, de a-1 avertiza asupra pericolelor ce le va intimpina
in drumul sdu citre comunitatea strimosilor®®. Sunt textele cele mai clare cu privire la
existenta unei ,geografii funerare” coerente in cultura populard roméneasca.

Primul obstacol pe care sufletul trebuie sa-1 treaca in célatoria sa citre comunitatea
strdmosilor este marea:

Suflet despartit

De multe mahnit

Pleacd si se duce

Marea o ajunge

Vine marea mare

Vine-n tulburare

Greu urland si urducand
Toatd lumea spdimdnténd.5®

Aceastd imagine a apei care desparte cele doud lumi nu este una specifc romaneasca,
ci o putem intélni in toate mitologiile balcanice, dar si in cea rusi®. In alte traditii
culturale, cum ar fi cea greceasca, spre exemplu, asa cum apare in bocete, apa care
desparte lumea viilor de lumea mortilor este un rau®®. De altfel, analizdnd Dunérea ca
simbol in diferitele traditii balcamce Tatjiana Civian Mihajlova considera ci exista in
mentalul comunitétilor taranestl din aceasta zona un cliseu mental in care Dundrea
este echivalatd cu Marea Neagra69 Aceasta identitate ar putea fi valabila si pentoru
imaginarul lumii de dincolo vehiculat de téranii roméani. Desi in toate variantele
Cantecului Zorilor marea este cea care desparte cele doua lun‘u totusi exista si Apa
Sambetei care pare a avea acelasi rol. In altd parte am incercat si demonstram ci in
ritualurile ce tin de cultul morgllor aceastd functie apare cu claritate asa cd nu mai
insistim asupra acestei probleme. Vrem doar sa atragem atentia asupra acestei identitati
care nu este insa un specific roméanesc.

Acest prim obstacol poate fi trecut pe o singuré punte: bradul zanelor.

lar in ripa maérilor
Unde-i bradul zinelor
Trecatoarea apelor
Sufletul stitea

Si mi se ruga:

— Brade,brade,

S&-mi fii frate,
fntinde-t".i, intinde,
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Eu si le pot prinde,
Viérfurile tale

Sa trec preste ele
Marea in cea parte,

Ce lumea-mi desparte.”®

Iar bradul rispunde de trei ori negativ la cererea sufletului, de fiecare datd motivind
existenta, intre crengile sale a trei animale (soim, vidra si sarpe) cu rol evident de
paznici. In alte cAntece ceremoniale aceste animale devin psihopompe, conducind
sufletul in hatisul lumii de dincolo. Am discutat deja in altd parte functia acestor
animale, mai ales a vidrei.

Este foarte interesant faptul ca sufletul se poate oricind ineca, cdzand in marea ce
departe cele doua lumi, ceea ce presupune, in psihologia populara o teama mare de
aceastd apa. S-ar putea ca interpretarea pe care o propune Mircea Eliade, analizand
comparativ mai multe arii culturale, sa fie valabila si in cazul imaginarului taradnesc.
Cel putin in cazul de fata:

»---in apd totul se ,dizolvd”, orice ,formd” este dezintegratd; orice
istorie” este anulatd; nimic din ceea ce a existat mai inainte nu subzistd
dupd o imersiune in apd, nici un aspect, nici un ,,semn”, nici un ,eveni-

ment”.”

Intr-adevir, in mentalul popular, sufletul, in aceasta secventd, inca pare ci poseda
virtuti umane, pe care insi le va pierde atunci cind va ajunge si bea din ,,apa uitarii”.
Teama ca sufletul se poate ineca persisté incé de la interventia mortii (cu lacrimi, in
apele oglinzii, acum in marea dintre lumi). Este unul dintre pericolele evidente pe
care sufletul le intdmpina in lumea de dincolo.

Exista ins3 o punte peste care sufletul poate si treacd. Bradul, a carui functie
evidenta este subliniata clar:

— Hai, brade, hai
Mult te mai rugai
O rugare mare

Cu multa rabdare!
Brade, brade

Am si eu un frate
Un frate pacurarel
Si are un toporel
S-are doi verisori
Doi voinici feciori
Ei te vor taia

Si te-or rasturna
Maistori vor veni
Si te vor ciopli
Din tine vor face
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Punte peste mare
S-aiba trecatoare
Suflete ostenite
Cdtre rai pornite.”?

Desi apare si ca Axis Mundi, aici bradul are functia clara de punte peste apa dintre
tardmuri. Este pomenita si puntea Raiului care, in alte texte este subtire ca o ata. Ideea
de punte peste apa ce desparte cele doud lumi pare a fi o creatie culturald mult mai
veche. Iatd cum descria Gregorius Magnus (papa de la 590 la 604) puntea dintre cele
doud lumi:

A fost odatd o punte pe sub care trecea un rdu, negru si murdar, care
emana o ceatd de un miros insuportabil. Dar odatd trecutd puntea aceea,
latd livezi pldcute si inverzite, infrumusetate cu ierburi si flori inmiresmate. ..
Oricine ar fi vrut, dintre pdcdtosi, sd treacd puntea, ar fi cdzut in rdul
intunecos si scdrbos; dar cei drepti, care nu aveau pdcate, cu pas sigur si
linistit ajungeau in locuri incdntdtoare”.”

Desigur, aici avemn de-a face cu deja varianta crestind, prin introducerea elementului
etic desi, cum spune E. Battisti, descrierea de mai sus pare mai mult inruditd cu basmul
decit cu Biblia’%. Se stie insd ca puntea dintre lumi apare inca in textele iraniene
(Avesta, aprox. 250 iHr.-226 dHr.). De asemenea tema este raspandita in mitologia
slavilor”® dar si in basmele europene, dupé cum atesta variantele E 481, F 93, F 152
din Indexul lui St. Thompson’® . Am evocat toate aceste arii culturale pentru ademonstra
ca functia principald este aceea de pod peste apa ce desparte cele doud lumi, iar
interpretérile conform cirora acest brad este totemul sufletului sunt fanteziste””.
Interpretarea noastra este intdrita si de faptul cd acest brad dupa ce se usuca este
folosit efectiv ca punte peste un parau78 Despre brad ca pom al vietii se poate spune
ca in mentalul tirdnesc pare a fi asmiliat citeodata in céntecul bradului chiar cu
w~pomul de la fantana”:

Cin’m-a duoboriti,
Pie min’ m-uo mintiti
C-uo zis cd ma punie
Zani la fantana,
Cilituorsa vina,

Sa sa huodiniasca,
S4a sa riacuoreasci

Si sd multumeascd.”®

Aceiasi imagine a bradului adus , la fantana” se regéseste in mai multe variante ale
Céntecului Bradului.

O intrebare se ridicd aici: dacd in zona descrisd mai sus, ceea ce stuctureazi
imaginarul colectiv al lumi de dincolo sunt aceste cintece funerare, ce elemente
structureaza imaginarul colectiv in zonele in care nu se performeazi aceste cintece?
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Desi nu putem da un réspuns precis pentru toate zonele etnografice, am putea incerca
un raspuns pentru doua spatii destul de diferite: este vorba de sudul Roméniei (Dolj)
si zona Covasna (aici ne referim strict la populatia roméneasca) care pot fi insa extinse
si la alte zone. Imaginile simbolice pe care le-am vazut vehiculate panad acum de
cantecele funerare le-am comparat cu cele vehiculate de vrajitoarele din sudul tarii®°,
iar similitudinile sunt extrem de interesante. In cadrul cercetarilor asupra imaginarului
vehiculat de cétre vrijitoarele din Dolj am observat similitudini intre descantecele
performate de vrdjitoarele din Maglavit, Unirea si Motdtei si Cantecul Zorilor performat
in Gorj. Cea mai spectaculoasi practici este ciderea in transi a vrijitoarelor. De altfel
desele cildtorii in ,,lumea de dincolo” (dupa expresia fericita a lui I. R Culianu) sau
»cdderea in nesimtire” conform expresiei locale sunt cele care dau statutul special al
vrijitoarei in comunitate. fn timpul acestor transe vrdjitoarele sunt duse, spun ele, in
lumea de dincolo, in zbor, de citre Dumnezeu-Tatal. intotdeauna ele se afli in partea
dreaptd, fapt mentionat cu precizie de toate vrdjitoarele. Chiar si iesirea din lumea
cealaltd — intotdeauna insotite, pentru ca altfel nu ar mai recunoaste drumul de
intoarcere, fapt precizat cu claritate de toate vrijitoarele intervievate — se face tot cu
piciorul drept inainte. Desigur cd putem s punem in relatie drumul de la dreapta din
cantecele ceremoniale si faptul c& zborul, intrarea si iesirea din lumea de dincolo, se
fac tot pe partea dreapti. Nu vomn da detalii despre aceste transe decat in masura in
care intereseaza subiectul nostru.

Din descrierea acestor cilitorii imaginare putem descrie o geografie funerara
destul de coerenti si care seamana destul de mult cu cea vehiculatd de céintecele
ceremoniale funerare. Intrarea pe lumea cealalti se face printr-un fel de ghizd de
fantana. Raiul este o cAmpie plin de flori. Putem face iatd comparatia cu urmatoarele
imagini despre Rai dintr-o varianti a Cantecului Zorilor:

Ca acolo tu vei afla
Spre indestularea ta,
Campuri frumoase,
Cu flori alese

Tu sa mi le iai,
Cd sunt flori din Rai.®!

Atunci cind sunt aduse din cilatorile lor, vrijitoarele sunt lasate undeva in
apropierea casei, la rascruce. Doud dintre ele chiar au facut mentiunea ca au fost
aduse pana la fantdna de la rdscruce, iar Maica Domnului (care le insotea) le-ar fi
spus: ,pdnd aici te pot aduce, mai incolo nu pot merge”.82 Insistdm asupra acestui amanunt
deoarece consideram ca putem face legitura cu cintecele funerare performate in
nordul Olteniei si in care fant4na este locul unde Maica Domnului asteapt sufletele
pentru a le da apa uitérii. Trebuie sd mai precizidm de asemenea, ci am constatat, in
urma interviurilor de grup de tip focus (analizénd perceptia comunitara a vrajitoriei),
marea aderentd pe care o are acest imaginar la comunitétile din care aceste vrajitoare
fac parte. Mai interesant este faptul cid in aceastd zond (sudul Doljului) nu se
performeaza nici un fel de cintec ceremonial funerar, acestea fiind inlocuite de cintatul
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la trompet3, de cétre un om specializat din cadrul comunitétii, a unei anumite melodii,
aceeasi pentru toti membrii comunitatii.

Putem deci concluziona, cd in zona de sud a térii (despre existenta unor astfel de
vrajitoare avem informatii si din Teleorman, Giurgiu, etc.), acolo unde nu se
performeaza cintece funerare ceremoniale, structurarea imaginarului colectiv al
lumii de dincolo se face de citre aceste vrijitoare, care fac dese calatorii in lumea de
dincolo.

Intr-o alta zona etnografica, in Covasna, ritualurile par sa functioneze fara a avea
un imaginar coerent structurat privind lumea de dincolo. Si totusi ritualul arata, dupa
cum vom vedea, faptul cd, nu cu mult timp in urma4 si aici a functionat un imaginar al
lumii de dincolo. Atat la inmorméntare, cét si la pomenile care se fac peste an se
impodobeste un mar in care se atirni 24 de coldcei in forma de spirald, mere rosii, o
cana goala, biscuiti, naframa si bomboane. Creanga de mdr este asezata intr-o galeata
din plastic si fixat intre dou paini mari. in gileata nu se afli apa. De impodobitul
pomului se ocupa toti membrii familiei, deoarece se crede ca in acest fel se poate sta
de vorba cu rdposatul. Totul se da apoi de pomana nasului de cununie al raposatului,
inclusiv scaunul si gileata. Creanga de mar se duce apoi la cimitir, la capul morméntului,
se infinge in pamdnt si se lasd acolo pana se usuci.®® La inmormaéntare nu se perfor-
meaza nici un fel de cintec ceremonial. De bund seamd, asa cum am vazut, marul desi
poate fi identificat si cu Pomul Vietii din crestinism, evocd, in acelasi timp imaginea
simbolici vehiculata de cantecele ceremoniale funerare. Desigur, canavaua pe care se
brodeazad imaginarul colectiv este sistemul de reprezentiri si simboluri oferite de
crestinism, N. Frye remarcdnd acest fapt, indiferent dacd, spune el, exista o raportare
explicita sau impliciti la acest ,mare cod” care este crestinismul.®¢ Revenind la creanga
de mdr, faptul c3 este asezatd intr-o galeatd, chiar goald (recipientul evocand insa clar
continutul), faptul ca la baza acestei crengi sunt asezate péini (simbol clar al renasterii),
ne duce cu gindul la imaginea simbolica pe care am evocat-o mai sus. Nu trebuie insi
ignorat si aspectul de punte, si aici poate fi asimilat, ca functie, cu ,,marul lui Sdnpetru”
care are poalele pani la miri (gileata), pe varf e inflorit, iar 1a poale impupit (péinile
mari care se aseazd in gileatd). Sau cu , bradul zénelor” care se afla in mijlocul marilor.
Iar functia este aceea de punte peste care sufletul trece in lumea de dincolo. Functia
de punte este afirmatd de chiar membrii comunitétii atunci cand afirmé cé pot lua
contactul cu sufletul celui mort cadnd impodobesc acest pom.

Dam deci cu titlu de ipoteza de lucru care va trebui verificata in timp, ideea ca pe
langa Bisericd, care este un factor important in distinctia lumea de aici-lumea de
dincolo, in crearea unei geografii funerare coerente se pot detecta cel putin trei zone
mari. in sudul térii, un loc important in structurarea imaginarului lumii de dincolo il
au incursiunile extatice in lumea de dincolo ale vréjitoarelor, imaginar acceptat de
citre toti membrii comunitatilor in care acestea se afl3. In zonele in care se performeaz
céntecele ceremoniale funerare acestea sunt cele care structureaza acest imaginar (si
trebuie sd@ spunem ci este, de departe cel mai coerent imaginar). Iar in zonele care au
suferit puternice influente catolice sau protestante (Transilvania, nordul Moldovei —
unde mérul are aceleasi valente pe care le-am descris mai sus) imaginarul este structurat,
inconstient pentru membrii comunitétii, de chiar ritualurile funerare savarsite in diferite
secvente.
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Unul dintre personajele lui Umberto Eco spunea: , Trebuie sd spunem povesti ca sd
supravietuim”. Intr-adevar, intr-o societate traditionald, povestile, basmele sunt un
mijloc de mentinere a coeziunii sociale si o parghie de ierarhizare in acelasi timp. Se
stie cd pAnd nu demult, basmele aveau un rol important, educator, estetic, si, nu in
ultimul rénd, ca eficientd in munci, culesul de porumb fiind, un loc indatinat de
povestire.3® Dar in acelasi timp

Dans le passé non lointain de raconter a eu aussi une fonction religieuse
et magique. Les débris de cette fonction se sont gardés jusqu'au debut de notre
siécle et le souvenir a persiste méme chez les veillards enquetés par nous.86

Nu existd, nici un grup social, fie trib, fie 0 comunitate mai mica, fie chiar natiune
care si nu posede legende foarte vechi incorporate in traditiile si cultura sa.3” Putem
considera cd@ un alt dp de documente care atesta existenta unei ,geografii funerare”
este basmul. Gen narativ oral devenit revolut, basmul reprezinta deja istorie. O istorie
orald insd. Dar nu mai putin valoroasa, cel putin pentru studiul de fata. Folosirea
basmului este motivati de multiple considerente. in primul rnd in basme in general,
eroina locuieste sau este répitd de un personaj din lumea de dincolo. De asemenea,
Sfintele (atat Sfanta Miercuri cét si Sfanta Vineri) isi au locuinta tot pe celdlalt tirdm.
Ele sunt cele care dau cilatorilor sfaturi sau chiar obiecte ajutitoare.88 Toate aceste
motive ne fac si credem ci basmul (cel putin cel care contine motivul célatoriei), care
se povestea si pentru cinstirea mortllor'39 este o buni sursa pentru detectarea si
intelegerea lrnagmarulux lumii de dincolo. Pentru tipul de basm care ne intereseaza pe
noi vom folosi cu precadere cartea lui Lazar Sdineanu.

in basme, se poate intra in lumea de dincolo (intitulatd si Lumea Neagra) printr-un
put, fie printr-o pesterd.®® S-ar putea ca prestigiul simbolic atét de mare al finténii s
fie datorat si acestei idei. Intr-un basm cules de Slavici se vorbeste de o cimpie locuiti
de Muma Paduru campie strabatuti de o apa care avea darul de a adormi®! . Intr-un
basm cules de Sbiera mosia oamenilor este despartita de mosia zmeilor - plasata in
lumea de dincolo —, un rdu mare si lat, identificat probabil cu Apa Sambetei. In basmul
Zéana apelor b01erul porunceste ui Alexandru, barbatul zénei, sd-L aduci pe Dumnezeu
la pranz. Pentru aceasta el trebuie si treaci o ap, dupi care [l intreabi pe Dumnezeu
de ce nu trdieste nici peste, nici broasc si nici o alté j jivina in ea. Dumnezeu ii raspunde:
pentru ci nu s-a fnecat nici un om in aceasti apa.®? in basme, fantanile sunt pazite de
Iele, iar cei care nu au dat de pomand in timpul vietii apa celor insetati, nu pot beneficia
de apa lor.

Exemplele de mai sus sunt, credem noi, edificatoare. Motivul cilatoriei din basme
poate fi, asadar, comparat cu célétoria Dalbului de Pribeag, a sufletului in lumea de
dincolo. in’ comunitatile tardnesti de altd datd s-ar putea ca aceste basme sa-i fi pregatit
pe asculttori, inca din tlmpul vietii, pentru marea céldtorie in lumea de dincolo.
Intr-adevir, geografia funerara descrisi de basme este destul de apropiata cu cea
descrisa de cantecele rituale funerare: sufletul/eroul de basm trebuie si treaca peste
0 apa mare pentru a ajunge pe celilalt tirdm. De multe ori el este intAmpinat de o
Sfanta - in cazul sufletului o zAn# bitrdna sau o Maici batrana, iar mai tirziu Maica
Domnului - care i indicd drumul.
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CONCLUZII

Am incercat si decriptdm legéturile simbolice care se formeaza la nivelul
imaginarului colectiv, pornind chiar de la principiul unitétii mentale si spirituale,
principiu stipulat de toti cercetétorii societatilor de tip traditional, incercind astfel sa
intelegem mai amplu problema imaginilor si reprezentérilor vehiculate de taranul
romdn, inconstient si disparat, in legétura cu imaginea lumii de dincolo. Aceasta pare
a fio proiectie a realitatilor vehiculate in aceasti lume. Putem spune ci si in comunitétile
taranesti din Romania imaginarul lumii de dincolo se structureaza dupa geografia si
dupd societatea terestra. Comparatia imaginilor si reprezentérilor vehiculate de textele
funerare cu cele vehiculate de basme ne aratd marea importanté pe care apa funerara
o are in imaginarul colectiv.

NOTE

1

11

R. Popov, Za prazni¢nata sistera na balgari i vlasi, in ,Bélgarska Etnologia”,
1995, p. 137 apud M. Mesnil, A. Popova, Les eaux-dela du Danube, in ,Ethnologia
Balcanica. Journal of Balkan Ethnology”, Sofia, Miinster, New York, 1, 1997, p.73.
V. Vasseva, Adaptation in the Funeral Customs of Ressetled Communities, in
»Ethnologia Balcanica. Journal of Balkan Ethnology”, 1, 1997, pp. 100 sqq.

Vezi St. Dorondel, Simbolism acvatic si ritualuri funerare in cultura populara
romaneascd, in ,Studii si Comuniciri de Etnologie”, S.N., XII, Sibiu, 1998, pp.
59-74; idem, Apa in cultul mortilor, in ,Studii si Comunicéri de Etnologie”, S. N.,
X111, Sibiu, 1999 (sub tipar).

R. Florescu, Prefatd la M. Gimbutas, Civilizatie si cuitura, Bucuresti, Meridiane,
1989, p. 6.

Pe larg despre aceastd problemi la L. Passerini, History and semiotics, in ,Historein:
A Review of the Past and Other Stories”, vol. 1, Athens, 1999, p. 14.

Vezi pe larg la R. Linton, Fundamentul cultural al personalitétii, Bucuresti, Ed.
Stiintifica, 1968, pp. 81 sqq.

Ibidem, p. 76.

M. Eliade, De la Zalmoxis la Genghis-Han, Bucuresti, Humanitas, 1995.

E. Bernea, Cadre ale gandirii populare roménesti. Contributii la reprezentarea
spatiului, impului si cauzalitatii, Bucuresti, Cartea Roméneasca, 1985. Indiferent
dacd interpretarile autorilor sunt contestabile ambii isi asuma o metoda pe care o
aplicd pe intreg parcursul textului.

Vezi N. Panea, M. Fifor, Cartea romaneasca a mortii. O hermeneutica a textului
ritual funerar, Drobeta Turnu Severin, 1998. Lipsa unei bibliografii adecvate
subiectului si interpretérile usor fanteziste ale autorilor fac ca lucrarea sd nu poata
fi citatd decdt pentru materialele etnografice de teren.

Vezi critica aspré a lui Gilbert Durand in primul capitol intitulat La vocabulaire de
symbolisme din cartea sa Imagination symbolique, Paris, PU.E, 1968, p.3 sqq care
considera ca termenii ,imagine”, ,semn”, ,alegorie”, ,simbol”, ,emblema”, ,mit”,
etc. sunt utilizati fird distinctie de citre marea majoritate a autorilor. Desigur aici
ne referim doar la cercetarea roménesca si la lipsa funciard a unei propensiuni
pentru analiza conceptuala.

Chiar societitile cele mai arhaice,cele preistorice sau cele asa zis ,primitive” au, se
pare, un imaginar bogat si foarte bine structurat. Iar unul dintre cercetatorii care
au contribuit la demonstrarea acestui fapt a fost si M. Eliade. Cf. St. Dorondel,
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20

21

22

23
24
25

26
27

28

Mircea Eliade si ,universul imaginar” neo-eneolitic, in ,Buletinul Cercurilor
Stiintifice Studentesti”, Arheologie-Istorie, 2, Alba Iulia, 1996, pp. 11-25.

S. Mitu, Aspecte metodologice ale cercetarilor de imagologie comparata, in
»Studia Universitatis Babes-Bolyai”, Historia, 1-2, 1993, p. 92.

M. Hammersley, P Atkinson, Ethnography principles in practice, London & New
York, Routledge, 1993, p. IX. Indemnand catre deschiderea spre alte orizonturi si
metode ale stiintelor sociale autorii isi exprima ingrijorarea fatd de faptul cd
etnografia ar putea deveni osificatd, aceasta prezentand o distinctd paradigma in
conflict cu, sau in cel mai bun caz paraleld, cu alte abordari teoretice si metodologice.
E. Patlagean, Istoria imaginarului, in Introducere in istoria mentahtanlor
colective, studiu introductiv, selectia si traducerea textelor Toader Nicoara, Clu_]
Napoca, 1995, p. 194.

J. Le Goff, Imaginarul medieval. Eseuri, Bucuresti, Meridiane, 1991, pp. 6 sq.
Pentru a dovedi istoricitatea unui fapt de culturd trebuie puse doud intrebari
fundamentale. In primul rdnd in cel fel se schimba o culturd si in ce conditii rdméane
ea stabila? lar in al doilea rdnd cum se schimbé o culturd? Pana nu vom raspunde
la aceste intrebari, ceea ce presupune si o metodologie clard, orice referire la trecut,
mai ales la cel indepértat, nu poate fi socotitd decit o incercare de ideologizare a
etnologiei. Pe larg la E. Ohnuki-Tierney, Introduction: The Historicization of
Anthropology, in Culture through Time. Anthropological Approaches, ed. by
Emiko Ohnuki-Tierney, Stanford, Stanford University Press, 1990, p. 6
Jean-Claude Schmitt, Ratiunea gesturilor in Occidentul medieval, Bucuresti,
Meridiane, 1998, p. 4.

Ibidem, p. 41.

Rugati fiind sd dea o motivatie clard gestului lor tdranii chestionati nu au stiut sa
dea un raspuns clar: ,,Nu stim, asa se face”, ,asa faceau st bdtrdnii” etc. Acest radspuns
nu trebuie si ne mire. in Australia primii cercetétori (Strehlow Spencer, Gillen etc)
care i-au chestionat pe aborigenii arunta in legétura cu diferitele ritualuri au primit
raspunsuri similare. Cf. E. Durkheim, Formele elementare al vietii religioase,
lasi, Polirom, 1995, p. 340.

G. Durand, Structurile antropologice ale imaginarului. Introducere in
arhetipologia generald, Bucuresti, Univers Enciclopedic, 1998, p. 91.

A. Gorovei, Credinti si superstitii ale poporului romaén, editie ingrijita si in-
troducere de Iordan Datcu, Bucuresti, Ed. Grai si Suflet — Cultura Nationala, 1995,
p. 148, 178.

I. Evseev, Dictionar de magie, demonologie si mitologie romaneasca, Timisoara,
Amarcord, 1998 s.v. Vezi de asemenea si B.G. Walker The woman’s chtlonary of
Symbols and Sacred Objects, San Franc1sc0 ‘New York, Harper, 1988, s.v.

J. Przyluski, Levolution humaine, Paris, PU.E, 1942, p. 190.

V. Vasseva, op.cit., p. 101.

S. Fl. Marian, fnmormantarea la romani, Bucuresti, Ed. Grai si Suflet — Cultura
Nationala, 1995, p. 257.

Ibidem, p. 78.

C. Bélosu, Vise premonitorii. Topografia Raiului si Iadului, in ,Oltenia. Studii si
Comunicari”, VII, Etnografie, Craiova, 1996, 137.

Informator Oniga loan, 81 ani, niscut in Lipusul Roméanesc, unul dintre liderii
informali ai comunitétii si un fel de detinator al ,memoriei colective” locale, foarte
bun povestitor. Cercetare realizata in cadrul proiectului Social Structures and Religious
Feasts in two villages of Romania sustinut financiar de citre Research Support Scheme
by Open Society Foundation Instltute Praga.
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42

43

44
45

46

48
49

L. Kopytoff, Ancestors as Elders in Africa, in ,Africa”, vol.41, p. 282.

Fl. Bucescu, S. Ciubotaru, V. Birleanu, ,Bétréneasca”. Doine, bocete, cantece si
jocuri din ginutul Rédéugilor, in ,Caietele Arhivei de Folclor”, I, lasi, 1979 (cules
din Straja in 1979).

C. Brailoiu, ,,Ale mortului” din Gorj, Bucuresti, 1936 (fard numaér de pagina).
M. Cahane, L. Georgescu-Stinculeanu, Céntecul Zorilor si Bradului, Bucuresti,
Ed. Muzicala, 1988, var. 315, p. 700.

O. Birlea, Folclorul roménesc, I, Bucuresti, Minerva, 1981, p. 493. Cat despre
vechimea versurilor funerare, cele mai vechi dateaza din secolul al XVIi-lea. Vezi
idem, Istoria folcloristicii roménesti, Bucuresti, Ed. Enciclopedici, 1974, p. 20.
C. Geertz, Ethos, World View and the Analysis of Sacred Symbols, in The
Interpretation of Cultures, New York, Basic Books, 1973, p. 127.

inca din paleolitic a existat o diviziune a muncii pe sexe si implicit o diviziune a
zeitdtilor si a cosmologiei; deci atdt a lumii mundane, cét si a celei supranaturale.
R. Needham, Structure and Sentiment. A Test Case in Social Anthropology,
Chicago, Chicago University Press, 1969, p. 94.

D. Burkhart, The River Danube in Balkan Slavic Folksongs, in ,Ethnologia
Balkanica. Journal of Balkan Ethnology”, Sofia, Miinster, New York, 1, 1997, p. 54.
G. Kligman, Nunta mortului. Ritual, poetica si culturd populari in Transilvania,
lasi, Polirom, 1998, p. 41.

M. Bloch, J. Perry, Introduction, in Death and the Regeneration of Life, ed. by
Maurice Bloch and Jonathan Perry, Cambridge University Press, 1994 (sixth edition),
p. 4.

Informator Racild Ion Stefan, sat Batér, raion Cdinari, ndscut in 1915, 1 clasé la
roméni, bastinas, cules de Ala Movileanu, iulie 1992 (sudul Basarabiei).
Informator Cojocaru Ana (Nuta Cotércd), Motatei sat, com. Motétei, jud. Dolj, 57
ani, 4 clase, agricultoare, nu a par3sit satul, cercetare facuta in august 1998.

Mai nou, in societétile eu'ropene de tip traditional, dar nu numai, antropologii au
stabilit o altd ocupatie aproape exclusiv masculind: bautul in locurile publice, acolo
unde femeie nu are acces decat formal. Informal este lscul prin excelentd masculin.
Cf.D.Gefou-Madianou, Introduction: alcohol commensality, identity transfor-
mation and transcendence in D. Gefou-Madianou (ed.) Alcohol, Gender and
Culture. London & New York, Routlege, 1992 passim. Este o altd dovada, in opinia
noastrd, a mentinerii sub diverse forme a unei astfel de opozitii fundamentale.

E. Niculitd-Voronca, Sarbatoarea Mosilor in Bucuresti. Studiu comparativ,
Bucuresti, 1915, p. 87.

S. Mangiuca, op. cit., p. 140.

P Biltiu, Mosii de peste an in zona Lapus (1), in ,Revista de Etnografie si Folclor”,
31, 2, 1986, pp. 163-164.

Ibidem (II), in Ibidem, 32, 1, 1987, p. 68.

A. Bratu, Le voyage vers l’autre monde dans les croyances populaires
Roumaines, in, Lares, Rivista trimestrale di studi demo-etno-antropologici” diretta
da Giovanni Battista Bronzini, 4, Ottobre-Dicembre, 1989, p. 468.

V. Vasseva, op. cit., p. 105.

S. Mangiuca, op. cit., p. 130. Aceeasi variantd, culeasd insi cu aproape 80 de ani
mai tirziu vezi si la N. Both, Contributii la Cantecul Zorilor, in ,Anuarul Muzeului
Etnografic al Transilvaniei pe anii 1962-1964”, Cluj, 1966, p. 480.
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Samodiva este un personaj care apare in cantecele funerare din sudul Romaniei si
este, probabil, un import din mitologia popularé bulgara unde samodivele reprezintd
o ipostazi a zanelor destinului. Ca personaje mitologice cu functii funerare similare
cu cele din sudul Romaniei apar si in cintecele funerare macedonene. Vezi M. Mesnil,
A. Popova, op. cit., p. 74.

Nu doar acestea sunt elementele clar crestine introduse in text: se poate mentiona
introducerea elementului etic, moral, sau chiar a figurii lui Dumnezeu-Tatal alaturi
de Sféantul Petru (niciodatd de lisus Hristos) care sunt prezentati tot ,]a o lina fAntana”
ca loc de odihna si de intdmpinare a sufletelor, intr-o varianta dealtfel destul de rar
intdlnitd. Vezi N. Both, op.cit., p. 472.

M. Kahane, L. Georgescu-Stinculeanu, op.cit., var. 202, p. 629.

C. Brailoiu, Despre bocetul de la Dragus (jud. Figdras), in ,Arhiva pentru Stiintd
si Reformd Sociala”, X, 1-4, Bucuresti, 1932, p. 41. Desi trebuie facuta o distinctie
clard intre versurile funebre, bocete si cintecele ceremoniale funerare, distinctie
facutd din punct de vedere tematic, functional si structural si, uneori, chiar ca
provenienta istoricd, ceea ce le uneste este identitatea unor imagini simbolice
vehiculate de aceste texte. Pentru diferentierea mai sus citata vezi O. Birlea,
Céntecele rituale funebre din Tinutul Padurenilor (Hunedoara), in ,Anuarul
Muzeului Etnografic al Transilvaniei, 1968-1971", Cluj, 1971, p. 361.

Th. T. Burada, Datinile poporului romén la inmormentari, Iasi, 1882, p. 120.
Vezi $t. Dorondel, Apa in cultul morgilor (sub tipar).

,,Oricui va bea apa pe care I-o voi da Eu, in veac nu-i va fi sete, ba inca apa pe care
I-o voi da Eu se va preface in el intr-un izvor de apa care va tasni In viata vesnica”
(loan 4,14).

N. Zugravu, Geneza crestinismului popular al roménilor, Institutul Roméan de
Tracologie, Bibliotheca Thracologica, XVIII, Bucuresti, 1997, p. 533.

P Muresanu, Fluviul Lethe sau ,,apa uitérii” si ,cirarea de la stdnga” din bocetele
padurenest, in ,,Anuarul Muzeului Etnografic al Transilvaniei”, IX, Cluj Napoca,
1977, pp. 301-310.

Despre simbolismul mérului, mai pe larg la V. Buturé, Enciclopedie de ethobotanica,
Bucuresti, Ed. Stiintificd, 1979, sv.
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