ETNOLOGIE

MOS CRACIUN SI RADACINILE SALE IN
MITOLOGIA INDO-EUROPEANA

Sarbatoarea Criciunului §i mai ales cea a atit de
iubitului Mos Criciun, sunt subiecte discutate si docu-
mentate pe larg in numeroase studii asupra folclorului
rominesc §i al altor popoare. Integrarea elementelor fol-
clorice §i etnografice rominesti in marea masi a ceea ce
se poate numi etnografie europeani §i implicit, indo-euro-
peand, este o intreprindere anevoioasi si deseori contro-
versatd, Lucrarea de fafd estc o incercare de a prezenta
aspecte noi ale relatiei dintre traditiile de Criciun pistrate
pe teritoriul romanesc §i motive mitologice apartinind
culturii indo-curopene.

In antichitatea societifilor europene, solstifiul de
iama prilejuia unul dintre cele mai importante festivaluri
ale anului. Credinta era cd soarele moare in cea mai scurti
zi a anului §i trebuie ajutat in aceste momente grele sd
reinvie prin practicarca unor ritualuri specifice legate mai
ales de puterea focului, iar soarele, la randul lui, va darui
recolte bogate, asigurind astfel viata §i prosperitatea
oamenilor §i a animalelor.

Folclorul romanesc, ca §i folclorul altor popoare
curopene, cste foarte bogat in obiceiuri lcgate de solstitiul
dec iarna. Citeva din acestc traditii, ar fi de pildad rosto-
golirea unei roli de fan sau flori uscatc arzind pe panta
unui deal, recreind astfel rotirea soarelui pe cer. Un alt
obicei era acela prin care le era interzis femeilor si dea
foc din vatra in seara de Criciun. Tot atit de rispandit era
obiceiul ca tinerii colinditori sd scormone in vatrd cu un
bd} in timpul urdrilor, in credinfa ci vor stirni puterea
focului, intretinandu-1!. Colacii de Criciun se ficeau
rotunzi ca soarele, sau in formi de madini, simbolizind
poate, miinile Criciunesei din foarte rispindita poveste
in care Sf. Maria bate la usa unde locuiesc Criciun §i cu
sofia lui Criciuncasa §i se roagi si fie gizduitd pentru ci
trebuie si nasci. Créciun refuzi si o primeascd pe Maria
pentru ci avea un copil din flori. Fird stirea sofului ei,
Criciuncasa o lasd pe Maria si stea in ieslea animalelor §i
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o ajutd s nascd pe Isus. Aflind aceasta, Criciun se
supard foarte tare §i taie mdinile sotiei sale. Sfinta Maria
va remedia cruzimea lui Criciun, inlocuindu-i Criciune-
sei mdinile tiiate, cu maini de aur2. G. Mugu, pe drept,
considerd motivul miinilor de aur ca apartinind cultului
soarelui §i aminteste de tipul de basm ATh 806 "Fata cu
miinile tdiate"3. Motivul mutildrii mainilor reprezinti o
tradijie indo-europeand bine cunoscuti, spre exemplu
motivul zeului justitiei Tyr din mitologia germand, care
fsi sacrificd ména pentru o cauzi justi, aga cum
Criaciuneasa 1§i pierde mdinile sacrificindu-le pentru o
cauza dreapta.

In esenta lor, obiceiurile legate de aceastd
sirbitoare importantd sunt legate de foc si mai ales de
cultul solar; ele incepeau pe ziua de 20 decembrie, ziua
Sfantului Ignatiu, pe care Musu il leagi de latinescul
1gnus. Pentru scopul acestei lucriri, ne vom opri la un obi-
cei rispandit pe tot teritoriul Europei, acela in care, in
seara de Criciun era adus in casi un butuc numit butucul/
Crdciunului, aprins in vatrd si ldsat si ardd pand in
primavard. La romini este consecmnat obiceiul ca in
noaptea de Criciun si se aibd grijd si nu se stingd focul si
"sc punc in noaptea de Criciun un bugtean in foc, numin-
du-se busteanul Criciunuluf’®. Meglenoromanii, aduc un
trunchi de copac din padure in ziua de ajun, pe care il
ageazd in vatrd. Acest trunchi numit boadnic trebuie si
arda in fiecare seara cdte putin, pani la ziua de Boboteazi,
cind este ars cu totul. Cenuga se pdstreaza gi se arunci la
ridicina pomilor ca si fie roditori®. La francezi, butucul
care se arde in noaptca de Criciun, se numeste chalendal,
chalendaou, calignaou, calnos, la care se adauga i cuvan-
tul roméinesc cdl/inddu, ca o alti denumirc dati busteanu-
lui care se arde de Criciun®; iar la englezi este numit the
Yule log, cuvintul yule fiind incd o enigmi pentru
lingvistii englezi. Acest obicei este bine cunoscut §i la
grupurile de slavi, bulgari, ucraineni, rusi, sarbi, slovaci §i
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foarte popular, printre populatiile Europei de Nord-Vest.
Asadar, butucul Criciunului era adus in casi cu mare ce-
remonie, agezat in vatrd, unde trebuia lisat s ardi panid
cind incepeau sirbitorile de primaivari, cind cenuga lui
cra aruncatd pe cimp, inainte de arat, spre a asigura o
recoltd bogati sau era amestecati in méancarea animalelor
din gospodirie, cu scopul de a asigura sdnitatea gi fertili-
tatea acestora. "Din aceastd cauzi, nu este cu totul lipsit
de temei sd presupunem ci bugteanul de Criciun, care fi-
gureazi atit de proeminent in celebrarea populard a aces-
tei sdrbdtori, a avut la origine scopul si ajute soarele
obosit al solstifiului de iarna sa-gi reaprindd lumina care
pirea si se stingd”". Legitura dintre puterea §i importanfa
soarelui, pentru cresterea grianelor §i butucul arzind in
vatrd, poatc conduce la concluzia cd acest butuc sacru
reprczenta simbolic soarele cu puterile salc fertilizatoare.
Si cum acest butuc era indeobste din lemn de stejar, tre-
buie si consideram stejarul i funcfia lui sacrd in tradifia
culturald a indo-curopenilor. Frazer spune: "Veneratia
pentru stejar §i implicit a zeului Stejarului, pare si fie
riaspinditi la toate ncamurile aricne din Europa. Si grecii
si italienii asociau stejarul cu zeul lor suprem Zeus sau
Jupiter, divinitatea cerului, a ploii §i a tunetului. Probabil
ci cel mai vechi si poate cel mai renumit sanctuar din
Grecia era cel din Dolona, unde Zeus era venerat in ste-
jarul oracol”. Trebuie amintit, de asemenea, cd celfii nu
tineau nici unul din ritualurile lor fari frunze de stejar, iar
un stejar inalt reprezenta zeul invocat. Copacul sacru la
popoarele germanice era stejarul, care simboliza zeul lor
principal Donar, Thunar sau scandinavul Thor, care
insemna tunet. La slavi, zeul tunetului Perun era onorat
printr-un foc din lemne de stejar, care ardcau incontinuu.
in credingele lituaniene, zeul tunctelor si fulgerelor era
Perkunas sau Perkun; ca gi in tradifia slava, focuri sacre
ardeau permanent in onoarea acestui zeu. Copacul, ca
centru al lumii, protector §i aducitor de noroc, a fost
siarbdtorit pand in secolul al XIX-lea in Germania §i in
regiunea scandinavi. Se credca cd zeii se intrunesc sub
Copacul Lumii sau Stilpul Lumii §i dc aceea oamenii
[dceau sacrificii la ridicina stejarilor. Numele cel mai
rispandit al acestui Copac al Lumii la germani era
Yggdrasil §i pentru cd unul din numeroasele nume ale lui
Odin/Wodan cra Yggr, interpretarea obignuitd a acestui
numec cste calul lui Yggr, "Concluzia gencrald este ci la
aceste. ceremonii periodice sau ocazionale, arienii antici
intrefineau focul sacru cu lemn din stejar sacru"8. Romu-
lus Vulcinescu dedici o lucrare intreagd cultului arborilor

la romani, din care extragem céteva rinduri §i idei care
prezintd interes deosebit pentru lucrarea de fatd: "La
popoarele antice din sud-estul Europei, la greci, romani,
celfi, traci, daco-romani etc., stejarul a fost arborele inchi-
nat zeului focului, definitorul fulgerului, tunetului si
trasnetului". In folclorul romanesc i in cel din Balcani,
cultul arborilor a supraviejuit pind in secolul al XX-lea.
Roménii venerau cu precidere bradul §i stejarul; judecata
1a hotare sub stejari, unde stejarii aveau rol de delimitare a
locurilor de proprietate, a fost practicat extensiv pini in
secolul al XVII-lea. Valoarea sacri a stejarului la romani
reiese §i din obiceiul prin care in mijlocul tirlei de oi era
plantat un arbore sacru, un brad sau un stejar, care era
imprejmuit de un gard unde se inchideau oile sterpe,
devenind astfel un fel de strungi sacri de invocare a fer-
tilitagii.

Lingvistii romani de renume ca Ov. Densusianu!0
sau Al Rosettil!, au incercat si explice cuvantul Criciun
prin latinescul creatio, -onis derivat din verbul creare
insemnénd a face sd renascd din neant. Aga cum a sugerat
§1 Mugu, scnsul cuvantului creafie nu corespunde celui din
nagtere, carc este folosit in culturile vestice pentru a denu-
mi aceastd sirbatoare: Buon Natale, Felis Navidad sau, in
ruseste, rozdestvo, in ucraineand, rizdvo cu acelagi injeles.
Sensul de creafie din neant, contrazice chiar intelesul
acestei sdrbitori, acela de nagtere a lui Isus dintr-o piman-
teand. Daci sensul de creafie ar fi la originea acestui
nume, este greu de inteles de ce poporul l-ar fi portretizat
pe Criciun ca fiind impotriva Sfintei Maria si a copilului
ei divin. O altd ipotezi, aceea cd acest cuvint ar fi de ori-
gine slavd, a fost contrazisi de Petru Caraman!2, care
giscste cd "rispindirea geografici a cuvintului Criciun in
afara granifclor etnice romanesti, nu se giaseste decat la
slavii din imediata apropiere cu romanii". In tradiia slav3,
cuvantul Kracun, Kracunec sau Korocjun reprezinti de
fapt, o perioadi de timp a anului, agsa cum este atestat in
cronica de la Novgorod din 1143, perioadi carc incepea
cu 15 August. Karagun sau Korogun insemna §i perioada
solstifiului de iarnd, care in crestinism a devenit ziua
Sfantului Spiridon, sirbitoritd pc 12 decembrie. Caraman
ca §i Musu, considera ca formele slave au ca sursa forma
roméneasci Criciun §i nu invers, afinnatie cc poate fi in-
tiritd de existenfa formelor din aroménd: Crdciun, Caraci-
un, din meglenoroména: Circiun. Cercetitorul albancz
Cabe;j!3, crede ci forma romaneasci este veniti din
albanezd, provenind din kergun care inseamni butuc,
buturugid, desi recunoaste ca in albanezd cuviantul nu
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inseamnad altceva decat butuc, fard ca sensul lui si se
extindd spre a denumi o sdrbdtoare atdt de importanti in
viata rurali. Albanezii numesc seara de Criciun nafa e
buzinit, in traducere, noaptea butucului*®. Faptul ci la
slavii din imprejurimi numele acestei sarbatori este diferit
la fiecare grup etnic (cuvintele ficand parte din terminolo-
gia cregtind) i diferit de cel folosit de romani, denoti ci
imprumutul e de datd mai recenti §i ci au imprumutat de
la romani acest cuvant numai cu sens de perioadi de timp.

Aceste fapte ne conduc la presupunerea ci sensul
inifial al acestui cuvint in roméneste a fost cel de stejar
sacru sau poate chiar sensul de zeu masculin manifestat ca
un trunchi de stejar, metafora folositd spre a denumi un om
puternic chiar si in ziua de astizi. Ne ajuti in aceasti pre-
supunere §i faptul cd Ariton Vraciul’ giseste ridicina
indo-europeand *ker, insemnéind cenugsd, regisitd in roma-
nescul scrwm, La Pokorny, gdsim rdddcina indo-europeand
pentru stejar * perky-s, cu explicatia: "Eiche, daraus vielle-
icht, Starke, Kraft, Leben, Weltenbaum ' und Baum des
Donnergottes Perkuuno-s"'%. Aceasti ridicini sti la baza
altor forme ca: in irlandeza ceirt (queirt), mdr, in celtd
Querquerni, in proto-celtd perkunia, erkunia, atestat in
latind sub forma Hercynia silva, in velsd, perth (pre-
supundnd o formd proto-celti kwerkwii) tufd, in latind
quercus, stejar, cu forma italiand quercia, stejar'?. In
regiunea balto-slavi aceasti ridécind e gdsitd in lituaniana
veche, Perkunas, zeul tunetului; letond Perkuons, tunet si
zeul tunetului; in limba prusacd veche, percunis, tunet,
slava veche, Perun, zeul tunetului. Caraman spune:
"Criciunul pare a cuprinde in el §i elemente din cultul
soarelui ce amintesc de sirbitoarea lui Mithra (...)"!8, dar
nu poate admite o legiturd, pentru cd obiceiul arderii unui
butuc nu e gisit in Asia, de unde cste originar Mithra. Si
totusi, nasterea lui Mithra e sidrbitoritd la 25 decembrie.
Este foarte posibil ca acest cult al lui Mithra, care era un

zeu solar, si se fi agezat peste cultul mai vechi al unui zeu
solar, asa cum cultul nasterii lui Isus s-a stabilit, de citre
crestinismul in expansiune, la aceeasi dati.

Din cele de mai sus, putem presupunc cxistena unei
forme apartindnd substratului, cu sensul de stejar sacru,
butuc sacru, care a stat la baza formei de astizi Crdciun,
legati de ridicina indo-europeani pentru stejar. Insusi fap-
tul cd, in limba romén3 s-a pistrat o forma diferiti pentru a
denumi copacul in sine, poate si explice nevoia de a difer-
enfia intre sacru §i profan. Trebuie remarcat, in cele din
urmd, ci aldturarea conceptului de sfejar unei divinititi ma-
jore in panteonul religios contemporan sti mirturie in tra-
difia italiand prin prezenfa Madonei della Quercia, Quercia
della Vergine. Aceste nume date Sfintei Maria, au inlocuit
numele zeitdfii pddurilor de stejar din precrestinism!9.

Este interesant de remarcat, de asemenea, ¢i numai
in folclorul roménesc numele sdrbdtorii Crdciun s-a
pistrat §i in numele caracterului "Mos Crdciun”, in timp
ce in majoritatea celorlalte culturi, numele acestui caracter
milic s-a stabilit ca Sfantul Nicolae. {n lucrarea sa "4000
de ani de Criciun", Earl W. Count observd cum un zeu a
devenit sfant, mai exact, cit de multe legituri comune
exista intre zeul nordic Wodan/ Odin i Sfantul Nicolae,
Santa Claus. Si, in cele din urmd, poate ci nu e doar o
simpld intdmplare cid Mog Criciun /Santa Claus, vine
intotdeauna pe cogul casei.

In sfarsit, acest "butuc sfint", care era adus in casi
§i venerat pe timpul iernii, pare sd aiba radicinile intr-un
cult al zeului cel mai important din panteonul indo-euro-
pean, zeul fulgerului, al focului i al soarelui, Zeus, Jupiter,
Diuspater, Wodan, Perkunas, Perun. Sirbitoarea Cri-
ciunului pe teritoriul roménesc, ca de altfel pe intreg
cuprinsul Europei, arc o vechime considerabili, ficand
parte din riturile cultului solar practicate de grupul de popu-
lafii indo-europene.
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SANTA CLAUSE AND HIS ROOTS IN THE INDO-EUROPEAN MITHOLOGY

Summary

In present study is intended to show some aspects
of the relation between the Santa Clause "Criciun" tradi-
tions, maintained alove on the Romanian territory and
mithological motives belonging to the Indo-European cul-
tures.

The Romanian folklore and of other European peo-
ples as well is rich in customs related to the winter sol-
stice. The sun is always in the center of this traditons: the
wheel, the knot-shaped bread, the golden hands. All these
were closely related to the solar cult and usually began at
S. Ignace day on 20'h December. The custom of the log
set in the middle of the fire and named "butucul Cra-
ciunului” is spread almost all over the Europe: the French
people names it "chalendal”, “chalendaou”, "calignaou"”,
"calnos” which scems the equivalent of the Romanian

"célinddu", Usually there is an oaken log representing as a
symbol the sun with his fertilizing powers. The tradition
seems to go back even in ancient Greece where the
supreme God Zeus was venerated as the oak-oracle in the
Dodlona sanctuary. Both the German through Thunar,
Thor, deity and Slavic peoples through Perun, the God of
the thunder venerated the same oaken log. The Romanian
linguists explained the word Crdciun either through the
Latin creatio (Ov. Densusianu) or the slavic Kracun, Kra-
cunec or Korocjun (P. Caraman).

The author concludes however that the initial
meaning of Criciun in Romanian was that of 'sacred oak’
or cven a masculin deity represented under the form of an
oaken log.
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