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Inainte de a intra in analiza subiectului propriu-zis al prezentului studiu
credem ca nu este inutil a sublinia cateva dintre atuurile magiei, care o fac atat de
fascinanta, dovada revenirea in fortd, am zice, la inceput de secol si de mileniu, a
interesului general (si nu numai din partea specialistilor) pentru magie si religie.
Ambele stau la originea stiintei. Pe de o parte, magia ca forma primara a gandirii
umane, produsul unui simt natural si, de aceea, considerata ca stiintd dobandita
printr-o indelungata experientd de adaptare si de luare In posesie de citre om a
unui mediu exterior adeseori ostil. Pe de alta parte, religia, care se naste treptat
din alternarea actelor de magie si de religie primitiva, pana la desprinderea totala
si precizarea scopurilor si, ca atare, delimitarea teritoriilor de interes. Diferenta
este de raportare la fortele supranaturale, pe a caror putere in a conduce destinele
umane se bazeazi atat magia cat si religia. In timp ce magicianul stipaneste
fortele naturale, ca si pe cele supranaturale in momentele practicarii riturilor
magice, care actioneaza direct, fard mijlocirea vreunui agent spiritual, somo
religiosus se raporteaza la fortele supranaturale prin rugiciune, ca exercitiu
spiritual de captatio benevolentiae, implorand mila si iertare de pacate. Asadar,
omul religios considera fortele supranaturale ca apartinand unor zei cérora li se
adreseaza prin intermediari (sfinti). Astfel Incat, cum considera si J. Maxwell 1n
celebra sa carte Magia, pana la urma principiul care a indepartat religia de magie
a fost cel in legaturd cu ideea despre puterea divina. In evolutia sa, in timpurile
crestinismului primar, in paralel cu magia, religia a mutat treptat accentul de la
scopul practic, concret, imediat, spre un scop spiritual, imaginar, credinta — care
este imaginea asupra lumii printr-un anumit filtru.

Religia si-a precizat scopul de a-i face pe oameni sa creada ca acolo unde nu
exista rezolvare imediata exista speranta. Scopul devine, 1n acest fel, preponderent
etic. Si este sustinut de o intreagd motivatie cultica. Oricum, dupa parerea noastra,
tocmai datoritd faptului cd atat magia cat si religia au supravietuit pana astazi,
relatia dintre ele nu trebuie vizuti ca o relatie antinomica. Intr-un fel sau altul, o
recunoastem sau nu, ca profani, magia si religia s-au Intretinut si au supravietuit
una prin cealaltd. Poate ca pentru un teolog, a cdrui menire este si-si apere
dogmele, sa le propovaduiascd, aceste idei ar putea fi socotite ,,erezii“, Insd la o
judecatd in standardele stiintei adevarate ele nu sunt catusi de putin asa. Este o
reactie normald de aparare a teritoriului din partea religiei, considerand ca tot ce
este dincolo de ea e ,erezie“, barbarie, paganitate. Si, totusi, atata paganitate
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purtam in suflet, cel putin noi, romanii, o spune un om de stiintd, matematicianul si
poetul Ton Barbu, incit omul modern aproape ca nu-si da seama. lar un specialist
in istoria religiilor ca Mircea Eliade a analizat de nenumadrate ori straturile de
paganitate din istoria culturii pe care s-a cladit o religie sau alta. Este privilegiul
nostru, al romanilor, de a fi crestinati de atata amar de ani (peste doud milenii) si de
a fi, n acelasi timp, credinciosi religiei noastre atat de permisive, cat si purtatori ai
zestrei culturale de o valoare inestimabild, pe care ne-au ldsat-o stramosii. Religia
crestind ortodoxa, bazata pe iubirea de oameni, dd omului posibilitatea, chiar daca
este botezat si crestinat de mic 1n virtutea traditiei neamului sdu, sa se apropie de
adevarata intelegere a acestei religii §i s-o primeasca pe deplin in sufletul sau abia
atunci cand e pregatit.

Dintre exemplele atdt de numeroase, de impletire a magicului cu religiosul
in cultura populara pana in zilele noastre, alegem cateva secvente din cele doua
rituri familiale: nasterea si moartea, borne ale existentei noastre. In explicarea si
intelegerea acestora nu este suficient doar recursul la etnologie, ci, deopotriva, la
teologie, istorie, la istoria mentalitdtilor, a culturii in general, cu impact social,
istoric, lingvistic si literar. Din toate aceste discipline si domenii ne vin
argumente de mare relevanta pentru profunzimea unei gandiri traditionale ce a
generat o adevaratd etnosofie a culturii Intemeietoare — cea populara — in cadrul
constituirii §i permanentei culturii romanesti, care a dat culturii universale
adevarate capodopere.

Din primul ritual de trecere familial — nasterea — am ales cateva secvente din
cadrul botezului care evidentiaza relatia botez precrestin - botez sacramental
liturgic. Oricine este botezat Intr-o religie sau alta stie ce inseamna ritul botezului
in sens religios. In sens primar magic, acest ritual semnifica o ,,moarte ritualica” a
fiintei nascute printr-un act fizic si o ,,a doua nastere” in sens spiritual. Aceasta
intoarcere ab initio, la origini, se opereaza ori de cate ori este nevoie de o
remediere in sens benefic, continuator, atunci cand starea initiald, creatd in
aparenta perfecta, este in pericol. Mircea Eliade, in Aspecte ale mitului, spunea clar
acest lucru: ,,Pentru societatile arhaice viata nu poate fi reparata ci numai creata din
nou printr-o intoarcere la izvoare™!. Atunci cand copilul este bolnav, sau chiar cand
vine acasa cu el de la botez, copilul se da pe fereastra, ca sa triiascd. Am citat in
cartea noastra Fefele destinului. Incursiuni in etnologia romaneasca a riturilor de
trecere?, numeroase exemple de atestari, din AFMB (Arhiva de Folclor a Moldovei
si Bucovinei) in acest sens, ca §i pastrarea in basme a reminiscentelor arhaice din
ritualul botezului pagan. Aldturi de practica de purificare, in sens religios al
credintei crestine, respectiv a te boteza Intru Hristos, copilul implineste si acest mic
ritual de trecere pe fereastra pentru a intra purificat in casa existentei sale. Este aici

! Mircea Eliade, Aspecte ale mitului, Bucuresti, Editura Univers, 1978, p. 157, 117.
2 Lucia Berdan, Fefele destinului. Incursiuni in etnologia romdneasca a riturilor de trecere,lasi,
Editura Universitatii “ Al 1. Cuza”, 1999, p. 66-67.
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o Tmpletire clard de magic si religios, careia religia nu i1 se poate opune. Mai mult,
daca micutul se imbolndveste dupa botez, se reface botezul, dar in conditii rituale
arhaice, dandu-i-se copilului alt nume ,,de cum 1l are el in botez* (cum spune o
informatoare din Bucovina). Practica rituala de a schimba numele copilului bolnav
chiar dupa implinirea botezului crestin, sau Tnainte, este mai nuantata in sudul tarii:
Oltenia, Muntenia. ,,Cand iti mor copiii, pe cel ndscut arunci-s in drum si cine I-o
gasi sa-1 boteze” (Mara, Ilfov). Corpusul de Sarbatori si obiceiuri. Raspunsuri la
chestionarele AER aduce un Intreg grupaj de atestari, numai in Oltenia, la categoria
de raspunsuri: Nasul din drum. Copilul era lasat in drum, la o rascruce, la o
fantana: ,,Cine trece primul, trebuia sa-l ia si sa-1 boteze™ . Moasa era cea care
ducea copilul la o fantani si-1 pazea de la distanta. Inca si mai mult, pentru a vedea
cat de strans si inseparabil este magicul de religios: ,,Daca a fost botezat odata cu
nasii familiei, dar are «boala copiilor» tot asa se face si merge cu noul nas la
biserica (nasul ales de familie se numeste nas de bastind, iar nasul de circumstanta
se numeste nasul din drum). Preotul nu-l1 mai bagda in apa, dar ii citeste ale
botezului.” In judetul Olt se crede cd, daci se boteazi a doua oard un copil bolnav
de ,,boala copiilor” (epilepsie), copilul se vindeca. Refacerea botezului sacramental
se face in conditii rituale bine stabilite de traditie: ,,mama copilului trebuie sa
aduca noua ulcioare de apa neinceputd, in noud vineri de dimineata, pe neméancate,
de la un izvor curat. In vinerea a noua vine preotul, inainte de rasaritul soarelui si
fara stirea nimanui, boteaza din nou copilul, schimbandu-i numele™*. Pe de alta
parte moasa, ca suprema initiata a nasterii, poate infaptui ea insasi un simulacru de
botez, cand copilul e ,,slab” si nu se stie daca va trai. Acest fel de botez este numit
in Moldova jumadatate de botez. La botezul propriu-zis de la bisericd, moasa
comunica preotului numele copilului, tinut secret (tot din aceeasi teama de a nu-1
afla boala sau moartea) si copilul mai poate primi , in biserica, un nume, asa
numitul nume de apa. De obicei, aceste nume sunt ale stramosilor biblici: Adam si
Eva. In Ugocea romaneascd (Satu Mare)’ si in Tara Oasului® practica se numeste
otratare: ,,moasa (baba), stropeste copilul cu apa sfintita, il inchina in fata unei
icoane si-i da nume Adam daca e baiat si Eva, daca e fatd”. Nici copiii morti nu pot
raméne nebotezati. A se observa din nou stransa intrepatrundere dintre elementele
precrestine §i crestine in cazul urmatoarei practici magice (atestari din judetul
Neamt, culese de Lucia Berdan, A.F.M.B.): ,,La Sfantul lon, care are copii asa,
cauta nas si nasu aciala s duci in ziua di Boboteaza, sa duci la sapti biserici sa ie
aghiazma sa vini 1n zaua di Sfantu Ion la biserica sa nasu vini tot asa cu lumanari

3 Sarbatori si obiceiuri. Raspunsuri la chestionarele A. E. R,vol. 1, 2001, 1. E. F. ,,Constantin
Brailoiu”, Bucuresti, p. 3.

4 1.A. Candrea, Folclor medical romdnesc comparat. Privire generald. Medicina magicg
Bucuresti, Casa scoalelor, 1944, p. 410.

3 Vasile Scurtu, Cercetari folclorice in Ugocea romdneasca (Satu Mare) A. A. F. , Cluj, VI, 1942,
p. 165.

¢ Ton Muslea, Cercetari folclorice in Tara Oasului, A. A. F., Cluj, 1, 1932, p. 177-240.
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sd panza alba, crijma sa dupa ci sa termina slujba merg cu preotu la biserica, la
cimitir g-asterni pi mormant $a preotu binecuvinteza $a spuni cuvinti di botez s-
atunci panza aceea o da di pomana cumatrii sa luméanarea pi cari ... pus de-o bluza,
de-o rochii. lon sau Ioana, atdta numi sa pun ... Zaci ca daca nu-i boteaza, la sapti
ani sa fac lucrul ceal rau”. Botezul asa zis pagadn, impletit sau nu cu elemente de
ritual religios crestin se face si in cazul adultilor care sufera de ,,boala copiilor’ si
nu s-au vindecat prin mijloace medicale sau religioase (rugaciuni). Este vorba de
asa-numitul botez de Pagti, care are atat o explicatie §i motivatie ritualico-magica,
cat si religioasd inca din timpurile crestinismului primar. Participarea la initierea
crestind prin Taina Botezului era consideratd, in biserica veche, primaré, accesibila
doar adultilor; copiii nu erau botezati la nastere decat in cazuri exceptionale, de
boald. Marturii contemporane ale botezului din noaptea Invierii ne vin din Baragan
si Dobrogea si ele au fost intens mediatizate, fard ca reporterii respectivi sa
cunoasca aceasta relatie, discutatd de noi aici, dintre botezul pagan si cel religios.
Relatarile informatorilor sunt dovezi clare ale Tmpletirii magicului si religiosului
pana astizi. Scenariul magic al ritualului din noaptea Invierii este urmatorul: in
vinerea mare o batrana din familia nasului ales (,,om cu frica lui Dumnezeu”) ia
intr-o oald apa neinceputd din fantana, adica luatd in zori, Tnainte de rasaritul
soarelui, pand nu mai scoate nimeni apd din acea fantand. Apa neinceputd este
adusa in altarul bisericii intr-o oald unde ramane ,,uitatd” (adicad nimeni nu se
atinge de ea) pand sdmbatd seara. Aproape de miezul noptii, cdnd preotul se
pregateste de slujba, oala este scoasa din biserica si dusa in cimitir, ldnga o cruce.
Cand périntele apare in usa bisericii §i rosteste ,,Veniti de luati lumina”, nasii si
bolnavul se si pregitesc de botez. Nasul ia apd cu mainile din oala de trei ori si
toarnd peste capul bolnavului (finului). El este dezbracat, apa ramasa i se toarna pe
tot corpul, iar hainele 1i sunt aruncate la picioare langad cruce. Nimeni nu pune
mana pe haine, cici se crede cd ia boala. Nasul il imbraca pe fin cu haine noi,
cumparate de el in acest scop. Bolnavului i se da alt nume, pentru a ,,pacili” boala,
se rosteste ,,Crezul”, se face semnul crucii pe tot parcursul ritualului. Dupa ce
preotul a Tmpartit ,,Jumind” si intrd 1n bisericd, intrd si nasul cu finul, care acum
este ca un om nou. Cei din jur il strigd deja pe noul nume. Se inchind la icoane si se
roagd. Apa care i se scurge din par in bisericd nu se sterge, considerandu-se a fi
sfanta. In tot acest ritual, preotul nu intervine din punct de vedere al practicii sale,
el se preface cd nu observa acest lucru si isi continud slujba. Comunitatea
recunoaste ¢i ,,nu e botez adevirat, dar are leac”. Acesti nasi din noaptea Invierii
se tin si se cinstesc ca si nasii de botez sau de cununie. Sunt un fel de nasi adoptivi,
asa cum sunt si nasul din drum sau moasa, nasa intregului neam. Comunitatea
recunoaste din nou: ,,Oamenii care au nasit cei mai multi bolnavi sunt la noi cei
mai respectati”. Traditia locald a impus acest obicei secular, mostenit din generatie
in generatie, pe care comunitatea satului il impune : ,,Poa’ sa vie vladica de la
Patriarhie, ¢ noi tot botezam”; ,,Cum sa ne interzica noud obiceiul nostru, daca
acesta asa s-a pomenit de cant 1i lumea si paméantul”. ,,De ce sa se piarda obiceiul
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nostru cd noi asa l-am pomenit!” Trebuie sd remarcam, in acest context,
asemanarea rituald a botezului pascal din Muntenia cu scoaterea copiilor pe geam
in Moldova, cu aceeasi semnificatie: boala este pacalita. Omul vechi, bolnav ,,a
murit”, s-a nascut ,,un om nou” botezat in ritualul arhaic si totodata, om nou intru
credinta lui Hristos.

Din ritualul ,,marii treceri” (moartea) am ales o secventd arhaica, prezenta
candva pe tot teritoriul romanesc, dar care, dupd marturii contemporane, s-a
retras intr-un perimetru izolat din Muntii Zarandului (adica, in perimetru pe care
unii 1l considera a fi fost Dacia sacrd). Satele de unde s-au cules aceste marturii
sunt date izolate, de munte, in contact sporadic cu satele de centru apartinind
acelorasi agezari. Este vorba de practica veche funerara cunoscuta prin toposul
mortii din gradind”. Aici magicul este preponderent, ca si ideea continuitatii de
neam legatd de cultul stramosilor, coloana vertebrald a culturii noastre populare.
Documente orale de mare valoare ne aduc, chiar intr-o epoca super tehnicizata si
informatizata, ca cea pe care o trdim, marturii cutremurator de adanci, care parca
acopera, in cateva fraze, secole intregi de istorie si ne ofera, oare pentru a cata
oard, argumentele continuitatii prin neam, obiceiuri i rituri. La ele am acces prin
intermediul unei reviste de cultura si traditie populard mehedinteana ,,Rastimp”,
care a publicat asemenea materiale in 2002 si 2003: ,,De cand ne stim, mortii
nostri dorm in gradina. Aici sunt si mama si tata si fratele si mosul si moasa
(bunica) si strdmosii. Este un prun acolo la fiecare. Uitati-va, e o livada intreaga
1”; ,,Ei ne hranesc”; ,, Trdiesc acolo sub pruni. Ies devreme din casa dimineata si
graiesc cu ei. Ma linistesc apoi si-mi cat de treburi. Daca m-oi duce eu, n-are
cine sa le graiasca !”; ,,Noi avem o vorba despre cel care are morti in gradina, ca
e cel mai tare cel care are pruni mai multi !” (recte, neamul mai mare!). ,,Chiar
daca pleci — spune un batran — stii cad pomul (neamul) tdu e acolo”. ,,Fara radacini
in pamant nu prinzi rod”; ,,Fara sa-ti dai seama cresti dupa chipul si asemanarea
lui i cand e sa mori tot aici te intorci la prunii neamului tau.

Elocvent pentru impletirea magicului cu religiosul in sufletul omului
comunitatii traditionale este raspunsul unei informatoare la intrebarea
reporterului daca acest obicei nu-i paganism, barbarie: ,,Romanii nostri sunt
crestini, nu pagani! Traim in biserica, domnule! Altarul ii acolo sub pruni”. Deci,
cum ar spune Lucian Blaga, in ,,natura biserica”. Pe de alta parte, nu este catusi
de putin intamplatoare prezenta prunului ca arbore sacru in riturile de trecere.
Noi l-am intalnit In Vrancea, la Soveja, in 1993, intr-un vechi obicei care
apartine riturilor pascale (ca rituri de trecere) in ceea ce se numeste: ,,Spoveditul
la pom”. In satele in care nu era biserici si omul nu putea ajunge si se
spovedeasca la bisericd, atunci se spovedea la pomul din gradina casei. Din nou
intervine, in spusele informatoarei, dualitatea si alternanta magic-religios,
intrucat ea recunoaste cd e pacat: ,,Dupa ce i-a facut spovedania la pomul acela,
nu mai rodeste; la anu se usuca, ca ti-a luat toatd greutatea ta supra lui, pacatili
tali...iai viata pomului $a-i pacat ... este o legatura...el atita ii spunea pomului:
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Pomule, b-am cui s spun necazurile mele si ma rog da tine, uite asta, asta, asta
... ca o poveste. Chiar asta o am in suflet mereu” (inregistrare Lucia Berdan si
Crina loana Berdan la 19 august 1993 in Soveja, Vrancea, de la Balan I.
Ecaterina [zisa Mina] 60 ani).

Nu mai putin importante sunt si marturiile literare. Lucian Blaga in Elogiul
satului romanesc. Discurs de receptie la Academia Romdna scria: ,,0 fetita
prietend de joaca se catdra in prunii cimitirului crescuti pe morminte. Spunea,
sdrind, ca vrea sa vada ce gust au mortii. Cand musca dintr-o prund amara spunea
ca mortul de la radacina trebuie sa fi fost rau. Cand nimerea in alt pom o pruna
dulce, zicea cd mortul de la radacina trebuie sa fi fost un om bun”. Evident ca
obiceiul s-a transferat apoi si in cazul mortilor ingropati in cimitire, la mormantul
familial. Marin Preda, intr-una din scrierile sale, dovedeste ca avea cunostinta de
acest obicei, in zona sa, de vreme ce spune ca in ciresul din poarta casei se batea o
scandura pe care erau trecuti mortii din gradina casei, ca satul s stie cine a mai
plecat dintre ei. Si aceasta pentru ca obiceiul era considerat de biserica erezie si
condamnat ca atare. Important prin impactul social, istoric, juridic este ca obiceiul
inmormantarii in gradina se lasa cu limba de moarte: ,,Daca nu ma inmormantati
in gradind sub pruni, unde e si mosul, va blestem pe toti!” (Almas - Saliste).

Si mai interesant pentru a sublinia ideea continuitatii de neam in aceste
comunitati traditionale este faptul ca aceste pamanturi cu mortii din gradind nu
se puteau instraina. Intrebat de reporter daci nu vinde din pamant, un tiran din
Almas - Saliste raspunde, in timp ce o lacrima i se scurge pe obraz: ,,Cum sa-1
vand pe tata !” (,,Rastimp*, an V, 2002, nr. 2).

Conceptii vechi, o gandire traditionald bine intemeiatd in care relatia om -
pom are o semnificatie existentiald si filosofica. De aceea, iarasi, nu intamplator,
poetul Mihai Eminescu, in Mai am un singur dor, isi dorea, ca la mormant;
,,Deasupra - mi teiul sfant / sd-si scuture creanga®.

Indelungatul proces prin care magicul s-a retras, in cele din urmi, in
religios, facand religia mai puternica, dar si pentru a dainui el Insusi, este
surprins poetic de Lucian Blaga in poezia Moartea lui Pan:

»Pan rupe faguri

In umbra unor cruci

E trist

Se inmultesc prin codri ménastirile
Si-1 supara sclipirea unor cruci
Zboara in jurul lui lastuni

Si foile de ulm

Rastalmacesc o toaca

Sub clopot de vecernie

Pan e trist

Pe-o cararuie trece umbra de culoarea
Lunii a lui Christ*
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Asadar, pana la urmé, homo magicus traieste inca in homo religiosus, fara
ca, In aceastd religie permisiva cum este crestinismul ortodox, una si o poata
exclude pe cealalta. Crestini de mai bine de doua milenii, romanii, in ciuda
tuturor vicisitudinilor, au ramas crestini i, in acelasi timp, pastratori si ai zestrei
culturale lasate mostenire de straimosii lor peste veacuri.

Homo magicus - homo religiosus - hypostase pan-roumaine dans le
rites de passage

Dans la premiere partie de l’étude, I’auteur opere quelques distinctions nécéssaires
entre magie / religion / science.

Parmi les nombreux exemples d’enchevétrement entre magique et religieux dans la
culture populaire roumaine, I’auteur focalise son analyse sur quelques séquences des
deux grands rites de passage: la naissance et la mort, repéres de [’existence humaine. En
ce qui concerne le premier rite de passage familial: la naissance, I’auteur discute la
relation baptéme preé-chrétien - baptéme sacramental liturgique. Cette relation se
manifeste spécifiquement dans la culture populaire roumaine grdce au caractere
relativement permissif du rite chrétien ortodoxe, ce qui a permis [’existence et la
pratique paralléles, a coté du rituel cultique, de certaines sequences rituelles archaiques
pré-chrétiennes, dans les communautés traditionnelles (en Moldavie, Olténie,
Transylvanie) Il s agit du rituel nommeé baptéme de Pdques qui a une motivation rituelle,
magique, aussi bien qu 'une religieuse, remontant aux temps du christianisme primaire.

Du rituel du ,,grand passage” (la mort), I’auteur souligne une sequence archaique
d’enterremment : ,,les morts du jardin”, présente, encore aujourd’hui dans le perimétre
que l’ont considére [’ancienne Dacia Sacrée (en Transylvanie).

Pour conclure, I’auteur affirme que I’homo magicus survit encore dans [’homo
religiosus, l'une des hypostases n’excluant pas [’autre dans cette religion permissive
qu’est le christianisme ortodoxe. Chrétiens depuis plus de deux millénaires, les
roumains [’ont resté, malgré les vicissitudes, tout en sauvegardant I’héritage culturel de
leurs ancétres.





