Mentalitate si structura lingvistica.
Reminiscente ale imaginarului cosmo si antropogonic

Nicoleta POPA BLANARIU

Demersul nostru tine de antropologia culturala. Obiectul de analiza — cateva
expresii verbale — e pus in relatie cu niste structuri de mentalitate care 1-au produs si
care, prin urmare, ii pot lamuri istoria si semantismul. In astfel de cazuri, verbalul e
o ,reminiscentd”. S-a pastrat formula, dar originea ei e adesea obscurd. Realitatea
extralingvisticdA desemnata initial e In afara ,,orizontului mental” al (majoritatii)
vorbitorilor de azi. Acestia o ignord, dar intuiesc semnificatia de context a expresiei.
Asa se Intdmpla cu structuri idiomatice precum: a) a se face frate cu dracul; b) copil
din flori, cu echivalentele né(e) sous un chou — in franceza — si born under a rose, in
engleza. (Toate trei — legate, gratie unei paradigme universale a imaginarului mitic,
de expresia a iesi (ca) din pamant).

Lucrarea noastrd propune citeva ipoteze privind originea acestor expresii in
tipare arhaice — si structuri mitice — ale imaginarului colectiv: a) mituri dualiste —
universal raspandite, in mediul folcloric si in cel doctrinar-canonic — despre ,,fratia”
dintre diavol si ,,bunul Dumnezeu”; b) mituri ale maternitatii htoniene, care apar,
sub diferite forme, in mai toate culturile.

I. intre erezie si imitatio Dei: ,,a se face frate cu dracul”

»A se face frate cu dracul” pare a fi un act epigonic, chiar unul de imitatio
Dei. In tot cazul, expresia romaneasca reflectd un strat al imaginarului colectiv — un
ansamblu de credinte si reprezentri — care nu e strict local sau national, nici macar
specific european, ci (cvasi)universal. Expresia e o ,reminiscenta”: concentrat
verbal al unei viziuni mitice, arhaice. Expunerea noastrd vizeaza, in principal, doua
aspecte: pe de o parte, evidentierea unei legéturi intre structura verbala si mentalul
colectiv, in configuratia lui mitica; pe de altd parte, continuitatea unor structuri
arhetipale (asa-zis ,,dualiste”/ ,,dualistoide”) ale imaginarului. Ele sunt de gasit — cu
variatii care nu schimba fondul problemei — la mari distante in timp si In geografia
culturald a umanitatii.

Expresia roméneasca a se face frate cu dracul rememoreazd o ,.situatie
originard” si un act arhetipal: un gest al Creatorului la Intemeierea lumii si relatia lui
ambigud cu un ,Demiurg secund”. Acesta e — generic numit — Trickster sau
., Demiurg sarlatan” (Culianu 2002: 21-37). In mod particular, el poate fi Diavolul
ori — In legende bogomilice — Satanael. ,,Antagonismul” (relativ) dintre cei doi
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Creatori este nota specifica a credintelor si reprezentirilor dualiste'. El se manifesta
ca o relatie deopotriva de colaborare si rivalitate. Uneori, de ,,consangvinitate”2 si
ostilitate, ca In traditia bogomilicd, unde Satanael e primul nascut al Domnului, iar
Crist, al doilea. ,,Antagonismul” acesta e consfintit — cu evidente asemandri de
structurd narativa §i imagisticA — prin traditii populare (anterioare variantelor
doctrinare, ,,savante” ale ,,dualismului”) din Europa (balcanica si esticd, indeosebi),
Asia, America de Nord, Africa (dogonii din Mali’), Oceania, Australia. Miturile
,dualiste” trec drept o ,,enigma a istoriei religiilor” (Culianu 2002) prin larga lor
raspandire, prin rezistenta in timp si prin dificultatea de a li se stabili cu certitudine
originea sau centrul de difuziune. (Pe rand, acesta a fost localizat in Iran, la slavi si
bogomili, la fino-ugrici si uralo-altaici; se adauga ipoteza ,,genezei independente” in
,diverse arii tematice”4.) Eliade accepta ideea unui focar unic de iradiere a
dualismului, dar confirma dificultatea de a-1 repera. E unul dintre dosarele neclasate
ale istoriei religiilor, la fel de incomod ca acela al ,,originilor limbajului” pentru
lingvisti si pentru colaboratorii lor din alte discipline.

Sprijinindu-se pe observatiile lui Ugo Bianchi, Mircea Eliade nu exclude ca
Lanumite credinte 'dualiste’ difuzate in Balcani §i in regiunile carpato-dundrene sa
reprezinte resturi de credinte religioase ale substratului traco—scitic” (Eliade 1995:
100). Deci anterioare ,,influentelor” bogomilice’ din secolul al X-lea si chiar unor
eventuale inrauriri populare slave; acestea nu puteau veni mai devreme de secolul al
Vl-lea. Iar felul in care bogomilismul a patruns in Europa nu e indeajuns lamurit
(Culianu 2002: 63). Oricum, cosmogonia dualistd e una dintre cele mai raspandite,
mai ales 1n zona eurasiaticad. Ea este, de fapt, singura cosmogonie 'populard’ din
Europa de Sud-Est”, in conditiile in care ,,cosmogoniile non-biblice au disparut din
folclorul Europei occidentale” (Eliade 1995: 135). Prezenta unor elemente
dualist(oid)e (cf. Addenda) nu este, pentru Mircea Eliade, o premisa suficientd spre
a deduce primatul/ influenta speculatiei gnostico-maniheice asupra mentalitatii
populare sud-est europene. E mai credibil (Eliade 1995: 120) cé aceste ,.influente”

! Avem in vedere sensul specific al conceptului in istoria religiilor, distinct de acela din alte
domenii. De pilda, din filosofie: ,,dualismul cartezian”. Termenul dualismus a fost propus de Thomas
Hyde, in 1700, pentru a desemna o caracteristica a religiei persane: opozitia a doud divinitati (Ohrmazd
si Ahriman), asimilate — in plan ontologic, etic si cosmologic — la doua principii: ,,Binele” si ,,Raul”.
(Lor le va corespunde o creatie ,,bund” si, respectiv, una ,,rea”.) Ugo Bianchi da urmatoarea definitie:
»sunt dualiste religiile si conceptiile de viata conform carora doud principii, coeterne sau nu,
intemeiaza existenta, reald sau 'aparentd’, a ceea ce existd si se manifesta in lume” (cf. Bianchi,
Prometeo, apud Culianu 2002: 20-21).

2 Cf. ,Satana si bunul Dumnezeu”, in Eliade 1995: 86—134.

3 La dogonii din Mali, se manifesta aceeasi ambiguitate a ,,Demiurgului sarlatan”, Ogo-Yurugu,
Vulpoiul palid: ,,independent, dar nemultumit de a fi astfel; activ, inventiv si in acelasi timp,
distrugator; indraznet, dar si temator; nelinistit, smecher si totusi dezinvolt” (cf. M Griaule — G.
Dieterlen, apud Culianu 2002: 34-35 ). ,,Solitar, incomplet si mereu revoltat, activ insa, el va fi un
agent necesar dezvoltarii vietii pe pamant” (cf. Ugo Bianchi, Selected Essays, apud Culianu, op. cit.).

4 Cf. Veselovski, apud Culianu 2002: 22.

3 n ceea ce priveste apartenenta bogomilismului la dualism, existd o diferentd de vederi.
Culianu (2002: 254-262) vede in miscarea bogomililor un caz de ,,pseudodualism”: premisele acestuia
sunt apropiate de cele ortodoxe, desi ,,din ele deriva consecinte etice si antropologice de aspect puternic
dualist”. Adeptii insisi se declarau ,crestini” (Culianu 2002: 62). insi Ugo Bianchi e de parere ci
bogomilismul e o formd de dualism, cata vreme Diavolul bogomililor organizeaza lumea.
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au consolidat si extins in sens dualist o conceptie religioasa deja existentd in mediile
populare: una in care ,antagonismul” personajelor ,,polare” (precum cei doi
Creatori) avea un rol insemnat.

Mircea Eliade® (1995: 86-137) — ale carui observatii sunt reluate si dezvoltate
de Ioan Petru Culianu (2002, 2005) — remarca elementul comun din folclorul
balcanic, din traditia iraniand, din doctrinele gnostico-maniheene si din miturile
amerindienilor. De pilda, Diavolul din cosmogoniile dualiste balcanice seamana —
functional, in schema mitului — cu ,,Printul intunericului” din credintele gnostice si
maniheene: Demiurg secund, autor al acestei lumi imperfecte, pe care a creat-o si pe
care o guverneazi fard nicio contributie a lui Dumnezeu. In gnozi, acesta e ,,Tatil
necunoscut”, absolut transcendent si ,,bun”, fara nicio legatura cu conditia sordida a
unei creatii ratate, ivite dintr-o greseald care s-a petrecut in lumea spirituald a
conilor. In unele variante gnostice, la originea acestui accident cosmo si
antropogonic se afld Sophia, mama ,,Printului intunecat”, creator — ,,Demiurg rau”’ —
al lumii materiale si al conditiei muritoare. Sub acest aspect, mitul gnostic seamana
cu traditii populare balcanice si bogomilice. De asemeni, el se apropie de variante
nord-americane ale cosmogoniei dualiste, in care e implicat, sub diferite forme —
Coyot, Corb, Erete — personajul Trickster. Potrivnic si colaborator al Creatorului
(chiar continuator, dupd retragerea acestuia 1in cer), Trickster amerindian
zadarniceste 1Incercarea de ameliorare a lumii. Drept urmare, prin directa lui
contributie, conditia umana e ireversibil alterata: supusa mortii si suferintei (Culianu
2002: 31-33, 148-150). In cateva legende rusesti, central-asiatice si siberiene,
Trickster — in ipostaza Diavolului — este, de asemeni, sursa/ principiul lumii materiale:
el stie unde se afla materialul trebuitor pentru facerea lumii (Eliade 1995: 119).

Indelunga supravietuire si larga rispandire a acestui scenariu mitic impun o
explicatie. Pe de o parte, se gdsea — in contributia cosmogonicd a Diavolului — o
cauza a imperfectiunii Creatiei si a Raului pe care ea il contine. Originea Raului
fiind altundeva, Dumnezeu — deus otiosus — nu mai e raspunzator de neajunsurile
existentei. Diavolul/ Trickster/ ,,Demiurgul sarlatan” e ,tapul ispasitor”, pentru ca
,»bunul Dumnezeu” sa iasd basma curata la judecata creaturii. Postularea antinomiei
celor doud principii — care isi disputad lumea si, totodata, conlucreaza la intemeierea
ei — salveaza, printr-un tertip speculativ, ideea de (si credinta Intr-un) Bine suprem.
Pe de alta parte, relatia celor doi creatori — ,,Satana si bunul Dumnezeu” — e una de
,camaraderie”, chiar de amicitie sau ,,consangvinitate”. Ea transpune astfel, in
simboluri mitice, principiul arhaic al totalitatii: coincidentia oppositorum. (Uneori,
legdtura intre rivali nu mai e de ,.fratie”/ ,,consangvinitate”, ci contractuald. Motivul
contractului intre Dumnezeu si Satan apare in versiuni bulgare si iraniene®.)

¢ Eliade valorifica niste cercetari anterioare, ale lui lordan Ivanov, Oskar Dihnhardt,
Veselovski, J. Feldmann.

7 Eseul lui Emil Cioran, cu acelasi titlu, valorifica, asadar, un motiv obsedant al imaginarului
religios si — abia apoi — literar. El circuld si rezista consecvent, adesea subversiv, de la traditia mitica
arhaicd, la maniheism, gnoza si bogomilismul din jurul Dunarii inferioare (sec. al X-lea) pana la erezia
catara din zona provensala (sec. XII) si ecourile ei in italia de Nord (sec. XV), chiar mai departe si mai
tarziu. Exegeza a pus 1n evidentd ,reminiscente” de imaginar gnostic in literaturd, de la Goethe si
Sturm und Drang la romantici si autorii moderni: existentialistii (Hans Jonas, apud Culianu 2006),
Bulgakov, Hesse, Thomas Mann, Proust, Kafka, Beckett, Borges (Bloom 2007: 448—513).

8 Intr-o legenda bulgar, Satan se naste din umbra — chiar din porunca — lui Dumnezeu si-i
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Antagonismul ,,dualist” e indisociabil de personajul Trickster — o variantd a
,raului necesar” —, inclusiv sub forma ,,fratelui” diabolic pe care si-l1 ia Dumnezeu
partas la creatie. In imaginatia populara, Dumnezeu la ananghie — in crizi de idei sau
de material de constructie — se ajuti cu cine poate. In unele variante, Dumnezeu
adoarme dupa creatie si/ sau e incapabil sa-si finalizeze singur opera. ,,Inertia lui
mintald”™ e compensatd — ca in cazul lui Ohrmazd iranian — de ingeniozitatea
Diavolului'®. Dumnezeu — in cosmogoniile dualiste ale bogomililor si in legende
populare sud-est europene — creeaza lumea cu sprijin diavolesc, pentru ca altcumva
nu stie. Tot astfel, creatura — depdsitd de dificultatea incercarii — leagd fratie cu
dracul. Ceea ce, pana la urma, e un anume fel de a interpreta — de a rastalmaci
sarcastic, prin jocul lingvistic — imperativul imitatio dei. In culturile traditionale,
acesta e corelat valorii exemplare a mitului §i garanteaza eficienta activitatii umane:
,»Asa au facut zeii, asa fac oamenii”, ,,Trebuie sd facem ceea ce zeii au facut de la
inceput” (apud Eliade 1978: 5-6). Prin recurs la autoritatea traditiei, se justificd mitic
diverse practici din comunitatile traditionale. A fi/ a se face ,,frate cu dracul” e inca o
vorbd in doi peri, care imbogiteste paremiologia autohtond cu un vestigiu de
mentalitate si credinta arhaicé, nu doar balcanica, ci universala.

Expresia in discutie si relatia ei cu fondul popular de credinte, mituri si
legende confirma concluzia lui Lucian Blaga din Spatiul mioritic (Blaga 1969: 187):
»(...) In genere, romanul nu prea face saltul in schisma spirituald. Ispita aceasta se
istoveste 1n sufletul nostru popular printr-un proces de sublimare, pe planul
imaginatiei legendare si poetice. Tendinta schismatica, atdt de generala in Europa”,
se manifestd la roméni printr-un fel aparte de creativitate: ,,creatii care nu depasesc
(...un) anume joc al imaginatiei si care pot sa circule fard nume, fara paternitate si
fara raspundere”. La romani, ,ispita schismaticd se sublimeaza in vis liber si in
viziuni”. Ea ,,nu se dezvolta in doctrind si nu ajunge la creatia sectard, de noi cuiburi
de viata religioasa”. Particularitate prin care — constatd Blaga — ,,sufletul colectiv”
romanesc se deosebeste de cel rusesc, atras de ,,schisma, eres si sciziunea sectara”.

Addenda: ,,Dualism” popular roménesc in context universal
(corpus selectiv)

I. a) Intr-un mit cosmogonic din Moldova — amintit de Nicolae Cartojan intr-o
lucrare de referintd, Cartile populare in literatura romdneasca —, apare motivul
relatiei ambivalente, de colaborare/ adversitate, dintre Satana si ,,bunul Dumnezeu”,
partasi la facerea Iumii. Astfel descris, raportul lor e simptomatic pentru
cosmogoniile dualiste. ,,Cand Dumnezeu s-a hotarat sa facd Pamantul, a trimis pe
Satana in fundul marii, ca sa ia de acolo samantd de pamant in numele Lui si sd i-o

propune s imparti lumea intre ei. In varianta iranian, Diavolul obtine de la Ohrmazd dreptul de a face
rau. De aceasta Invoiald dau seama doi martori (Eliade 1995: 119).

? Cf. Eliade 1995: 95-97.

19 Intr-o legenda bulgard, Pimantul creat de Dumnezeu se litise prea mult si Soarele nu-1 mai
putea cuprinde. Dumnezeu i-a creat pe ingeri si l-a trimis pe ingerul razboiului la Satan, ca sa-i ceara
sfatul. Ingerul n-a izbutit si se apropie de Diavol. Asa cd Dumnezeu a poruncit albinei si se aseze pe
umarul diavolului si sd ia seama la ce spune el. Astfel, Dumnezeu a gésit solutia problemei: ,,0! Ce
prost e Dumnezeu!” se minuna Diavolul. ,,Nu stie ca trebuie sa ia un baston, sa facd semnul crucii in
cele patru vanturi si sa zica: 'Atat pamant ajunge!"” (Eliade 1995: 93-94).
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aduca la suprafata apei”. Trimisul se scufundd de doua ori, dar nu ia ,,sdmanta de
pamant” in numele Domnului — cum i s-a poruncit —, ¢i numai in numele sdu. Drept
urmare, la suprafata apei, ,,toatd samanta de pamant i-a scapat printre degete”. Abia
a treia oard, a luat-o §i In numele Iui Dumnezeu. Ca in mitul iranian despre fratii
potrivnici — Ohrmazd si Ahriman —, lumea e un amestec de bine si rau. E produsul
unei duble contributii: a lui Dumnezeu si a partenerului sau, Trickster (,,Demiurgul
sarlatan”).

I. b) Intr-o legendd din Transilvania, Diavolul ii da binete Iui Dumnezeu, cu
formula: ,,Buna ziua, frate!”. Diavolul ¢ o formd de alteritate in care divinitatea
refuzd sd vadd o dimensiune a propriei naturi. E un parteneriat tipic dualist. ,,La
inceput, nu erau decat apele. Dumnezeu se gandea sa faca lumea, dar nu stia nici
cum s-o0 faca, nici pentru ce. Era iritat ca nu avea nici frate, nici prieten. (...) Furios,
(Dumnezeu) isi aruncé bastonul pe ape. El se transforma intr-un copac mare si sub
copac, Dumnezeu il zari pe Diavol care-i zise razand: 'Buna ziua, frate! Tu n-ai nici
frate, nici prieten. Eu iti voi fi frate si prieten!" Dumnezeu se bucura si-i zise: '"Nu-mi
vei fi frate, ci prieten. Eu nu trebuie sa am frate' ” (Eliade 1995: 88—89). Impreuna,
cei doi vor crea lumea. Nu fara tridarea savarsitd de Diavol.

L. ¢) Tudor Pamfile, in Povestea lumii de demult (Pamfile 2006: 13), mentioneaza o
veche credinta din Oltenia, pe care o considera ,,influentd accidentala carturareasca”:
» (...) cel mai vechi Dumnezeu este Sabaot, (...) dupa dansul a venit Amon, (...) dupa
aceasta a stapanit Apolon, (...) acesta a lasat in locu-i pe Dumnezeu, Inaintasul lui
lisus”. In (Pamfile 2006: 17-29), exista variante ale cosmogoniei dualiste, care ii are
drept protagonisti pe ,,Fartatul” si ,,Nefartatul”.

I. d) Potrivit unor versiuni finlandeze (apud Eliade 1995: 91), ,.inainte de crearea
lumii, Dumnezeu se afla pe o coloana de aur, in mijlocul marii. Zarindu-si imaginea
in apd, (Dumnezeu) strigd: 'Ridica-te!' Imaginea era Diavolul”. lar Dumnezeu 1i cere
sfatul: cum ar putea face lumea?

I. e) Intr-o varianta ruseascd, diavolul ii propune lui Dumnezeu si-i devina frate de
sange: ,,Tu sa fii mezinul, iar eu fratele cel mare!” Cum Dumnezeu izbucneste in réas,
Diavolul se multumeste cu locul mezinului. Dumnezeu face semnul crucii si
interlocutorul dispare. In legenda, figureaza vechiul motiv — aici, crestinat — al
»iratilor dusmani”. Acesta e atestat (si) in zurvanismul iranian: Ahriman cel
intunecat se naste primul, printr-un siretlic menit sa-i asigure puterea absoluta; iar
Ohrmazd cel luminos, al doilea.

1. f) Tema centrald a cosmogoniilor californiene este conflictul Creatorului cu
Coyotul. Creatorul vrea sa faca ,,lJumea paradisiaca si omul nemuritor” (Eliade 1995:
122, Culianu 2002, Culianu 2005). Dar Coyotul aduce moartea si distruge pamantul.

IL. ,,Descendenta telurica”: Terrae fillius

Confirmand o structurd arhaica si universald a imaginarului colectiv — motivul
maternitatii htoniene — ,,copilul din flori era numit Terrae fillius” (Eliade 1992:
237). E de presupus cé echivalentele acestei expresii in diferite limbi indo-europene
— intre care (fr.) né(e) sous un chou si (engl.) born under a rose — s-au constituit pe
baza acelorasi mecanisme ale imaginarului. (Aceasta nu exclude, totusi, ipoteza
evocdrii metaforice a unor circumstante specifice ale nasterii). Mentalitatea arhaica
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asociaza in aceeasi paradigma (Eliade 1964: 232) (ceea ce constituie) pamantul si
ceea ce 1l Inconjoara: ape, vegetatie, structuri minerale, forme de relief. Adica prima
,valorizare religioasa a pamantului a fost indistincta. (...) Tot ce este pe pamant este
laolaltd, alcituind o mare unitate” (Eliade 1992: 232). Intr-o intuitie primara,
padmantul Inseamnd tot ceea ce existd in preajma omului. Pentru mentalitatea
arhaica, a fi ,,om al locului” nu Inseamna doar a-i apartine prin rezidentd — in sensul
de astiazi —, ci a fi, la propriu, un produs al ,locului”. Pamantul ,natal” ar fi
realmente implicat in ontogeneza. Dupa A. Dieterich, ,,pamantul reprezinta locul
unde sade copilul inainte de a se naste; nu simbolic, ¢i ca Pamant Mama, 1n sens
material, la fel dupa cum este si adapost al mortilor” (Dieterich, Mutter Erde, 1905,
apud Van Gennep 1996: 57). In unele credinte germane, australiene, africane,
,Sufletele (in sensul cel mai larg al termenului) ce se vor naste traiesc sub sau in
stanci”. La diferite popoare, se crede ca ele traiesc in arbori, in tufisuri, in flori sau
in legume, in fantani, izvoare, lacuri, ape curgatoare etc. (Van Gennep 1996: 57). De
aici, e posibil sa fi derivat expresiile copil din flori, (fr.) né(e) sous un chou, (engl.)
born under a rose si altele asemenea.

Asadar, individul nu e atat un produs biologic, cat unul ,,cosmico-matern”
(Eliade 1992: 233). Tatal e parinte numai in sens social, nu si biologic. El doar isi
,recunoaste” copiii — le da o identitate sociald — printr-un ritual care, la multe
popoare, se desfasoara ca o adoptie. Ridicandu-si copilul de la pamant (de terra
tollere), in semn de recunoastere, tatil il preia de la ,,adevarata” lui mama, Terra.
Oameni ,,ai locului”, indivizii existd/ se constituie in mediul cosmic inconjurator ori
sunt ,,adusi” de fauna acvatica (pesti, broaste, lebede etc.)!'. ,,Sufletele (in sensul cel
mai larg al termenului)” trec, din mediul natural de obarsie, in pantecul mamei si isi
desavarsesc forma umana, fard contributie paterna. Orice nou-nascut este — potrivit
acestor credinte — copil al pamantului (7errae fillius), al florilor, al vegetatiei in
general, fie ea ,,varza” (chou) sau ,trandafir” (rose). Ceea ce face deosebirea este de
ordin social: asumarea de catre tata.

Expresiile 1n discutie pot fi interpretate nu doar ca metafore, ci, deopotriva, ca
Lreminiscente” ale unei viziuni arhaice asupra ontogenezei: om ,al locului”,
individul e mai mult produs htonian /lato sensu decat descendent biologic al
parintilor sai. In anumite forme, aceasti reprezentare supravietuieste in mitologia
clasica. Iatd cateva exemple, dintre cele mai cunoscute. Ca scenariu antropogonic,
miturile autohtoniei le erau familiare vechilor greci si amerindienilor (Lévi-Strauss
1978). Unul e relatat in Metamorfozele lui Ovidiu. Dupa potop, Deukalion —
descendentul lui Prometeu — si titanida Pyrrha recreeaza omenirea, din ,,0asele marii
mame”, Pamantul, aruncand pietre in urma lor. Tot in traditia grecilor, primii
locuitori ai Tebei (spartoi, intre care cei cinci Intemeietori ai aristocratiei tebane) au
iesit din pamant — inarmati si gata de luptd —, pe locul unde Cadmos a imprastiat
dintii monstrului invins. La fel, se ivesc Gigantii (Gegeneis), pe cdmpia lui Ares din
Colhida, arata de lason din porunca regelui Aietes.

11 . - - N
Probabil de aceea se spune, uneori, ca pe nou-nascut il ,,aduce barza”.
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Mentalité et structure linguistique.
Réminiscences de l'imaginaire cosmo et anthropogonique

On (se) propose une étude d' anthropologie culturelle. Notre objet d' analyse —
quelques expressions verbales — a trait a des structures de mentalité qui sont 8 méme d' en
tirer au clair 1' histoire et le sémantisme. Dans de tels cas, la structure verbale est une
“réminiscence”: on ' emploie encore, on la comprend dans son co(n)texte méme; pourtant,
on en a perdu la mémoire des origines. La réalité extra-linguistique qu' elle a désignée
auparavant déborde I' “horizon mental” (de la plupart) des gens d' aujourd' hui. C' est ce qu'
il arrive a des expressions idiomatiques telles que: a) roum. a se face frate cu dracul
(littéralement, “se lier d' amitié avec le diable, en devenir frére”; ou bien, en traduction libre,
“il faut hurler avec les loups pour arriver a son but”); b) roum. copil din flori, fr. né(e) sous
un chou, angl. born under a rose. Sémantiquement, ces trois derniéres reviennent au méme.
Elles s' enracinent dans de trés anciennes structures de 1' imaginaire collectif: a) des mythes
“dualistes”, largement répandus dans les milieux populaires, tout comme dans les traditions
doctrinaires des quatre coins du monde; b) des variantes d' une seule et méme image
mythique, elle aussi connue presque partout, dans les cultures traditionnelles: Terra Mater/
Mutter Erde.
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