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Volumul de fatd reprezintd o necesard reluare a
problematicii arheomitologiei, in sensul definitiei date de
Maria Gimbutas, mai ales astdzi cAnd unii autori de limba
engleza, in necunostintd de cauza, cautd sd minimalizeze
importanta religiilor preistorice si a elementelor transmise
peste milenii in creatiile populare. Lucrarea este editata
sub egida Institutului de Arheomythology din Sebastopol,
S.U.A., al carui membru este si profesorul Adrian Poruciuc.

Editorii volumului sunt Joan Marler (presedinte si
director executiv, initiatoarea mai multor actiuni culturale
desfasurate in spatiul sud-est european) si Miriam Robbins
Dexter (editor executiv al mentionatului institut),
profesor de limbi clasice la Universitatea California din
Los Angeles. Volumul de fatd precede alte cateva
publicatii ale Institutului de Arheomitologie, ce reunesc
studiile prezentate cu ocazia unor simpozioane
internationale (Signs of Civilization: Exhibition Catalogue,
Novi Sad, 2004; The Danube Script: Neo-Eneolithic Writing
in Southeastern Europe. Exhibition catalogue, Sibiu,
2008; Signs of Civilization: Neolithic Symbol System of
Southeast Europe, Sebastopol, 2009, ce reprezintd
culegerea de studii prezentate in 2004 la Novi Sad; The
Danube script in the light of Turdas and Tartaria
discoveries. Exhibition catalogue, Editura Mega, Cluj-
Napoca 2009), apreciate de specialisti, la care se adauga
din 2005 si Journal of Archaemythology on line.

Prehistoric Roots of Romanian and Southeast European
Traditions, Volume I, reprezintd primul volum de autor
publicat de Institutul de Arheomitologie, datorat profesorului
Dr. Adrian Poruciuc, personalitate cunoscutd in domeniul
filologiei comparate si a lingvisticii indoeuropene. Aplecarea
sa spre aceste domenii este probabil si rezultatul bursei
Fulbright, timp cand a activat pe langa Catedra ,,Mircea
Eliade” de la Universitatea din Chicago. Fara sa amintim
intreaga paleta de preocupari a domnului Adrian Poruciuc,
amintim ca in ultimii ani a tinut prelegeri interdisciplinare
pe teme de antropologie culturala (multiculturalism in
spatiul sud-est european), si tot domniei sale i se datoreaza
si infiiintarea la Universitatea ,,Al. I. Cuza”, a Centrului
de Studii Indoeuropene si Balcanice.

Revenind la volum, mentiondm ca acesta contine o
prefata, o introducere, sapte capitole, urmate de un epilog,
note, referinte bibliografice si un index.

Prefata este semnatid de una din editoare, prof. dr.
Miriam Robbins Dexter, personalitate a vietii universitare
din California, care aratd noutatea si valoarea volumului
prin analizarea colindelor, populate de personaje
necunoscute in alte culturi europene, ce tradeaza un fond
mitic-religios puternic, anterior miscdrilor popolatiilor
indo-europene, asimilat partial de acestea §i retransmis
ulterior. Traducerea, analiza lingvisticdA (implicand
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evidente lingvistice bune pentru numele si mitologia pre-
indoeuropeand), intelegerea culturald s§i sugerarea
implicatiilor culturale ale colindelor, fac ca volumul de
fatd sa reprezinte un tezaur atit pentru lingvisti cat si
pentru cei interesati de istoria culturii §i nu numai.

In realizarea volumului de fatd, autorul a abordat
cateva subiecte legate intre ele care dovedesc un painjenis
de elemente preistorice, ce au fost transmise peste
milenii, alcatuind dovezi clare pentru fondul ancestral si
directiile relatiilor dintre comunitatile din spatiul balcanic
cu zone Indepartate, surprinse sau presupuse de arheologi
si istorici. Analiza sa comporta referinte la spatii largi,
folosind cu competenta instrumente lingvistice, de natura
istorico-culturald si etnologica, ceea ce da lucrdrii o
valoare deosebita si 1i conferd rolul binemeritat de
continuator al drumurilor deschise de cei ce au studiat
aspectele arheomitologice.

In Introducere autorul arati motivele care l-au atras
spre o astfel de investigatie interdisciplinard. Pe de o
parte pastrarea caracterului rural al societatii din nordul
Peninsulei Balcanice, ce a conservat elemente ritual-
mitice foarte vechi (neolitice si paleolitice chiar), ce
constituie un adevarat tezaur si care exprima forta acestui
gen de cultura populara, iar pe de altd parte aprofundarea
lecturilor unor inaintagi in domeniu, Maria Gimbutas,
Mircea Eliade sau M. P. Nilsson, care i-au sugerat
largirea ariei de investigare.

Materialul analizat interdisciplinar, lingvistic, istoric,
cultural, dar si prin prisma definitiei arheomitologiei data
de M. Gimbutas, I-a condus la concluzii asemanatoare cu
cele ale lui M. P. Nilsson, cd modelele arhaice ritual-
cultuale preced mitologiile, teogoniile si teologiile si ca
trebuie insistat pe nucleul original care a determinat mitul
si religia.

Primul capitol (The Romanian dolf 'Sea -monster' in
Connection with a Greek Lexical Family and with Early
Signs of Eurasian Religion) reprezintd o analiza pe mai
multe planuri a termenului dolf (dulf, dorf) ce apare in
mai multe colinde romanesti legate de Craciun si Anul
Nou, animalul avand uneori legéturi cu lumea de dincolo
sau cu cea acvatica, marind. Analiza lingvistica, respectiv
etimologica sugereaza legaturi cu lexicul grecesc (delphax,
porc tanar capabil de reproducere; dolphin, delphis are si
inteles de uter, divinitatea Apollo Delphinios) ce ar
sugera ideea de dolofan, durduliu, gras, dar si cu unele
reprezentari mai vechi preistorice legate de regenerare
(interpretate de M. Gimbutas), printre care uterul, pestele
(Lepenski Vir), bucraniile, broasca. Ideea este reluata
mai tarziu in istoriile crestine (Sf. Gheorghe omorand
balaurul, sau in cele populare, povestea lui Praslea cel
voinic si merele de aur) sau in unele colinde bulgaresti in
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care Sf. Gheorghe omoard un peste si nu un dragon-
balaur. Autorul considerd ca dolful care mananca marul
din colindele romanesti indicd traditii mult mai vechi
paleolitice si mesolitice legate de sud-estul Europei, prin
cultul bolovanilor preistorici. Aici analiza etimologicé a
cuvantului bolf, bolovan, bulvan (idol la slavi si baltici),
este Tmpletitd cu cea arheologico-istorica a reprezentarilor
sculptate in piatra, traditie legatd de paleoliticul euro-
siberian, ilustratd ulterior in complexul de la Lepenski
Vir, menhirii si stelele din Europa vestica sau de stelele
gravate ale indoeuropenilor (cultura Yamnaja). La acestea
am adauga noi si stelele magnifice din PPN de la Nevali
Cori, Anatolia. In final autorul considerd ci termenii
anlizati din diferite limbi (greacd, baltica, slava, romand)
ce se referd la forme rotunde (cu implicatii magice) au
origini comune mai vechi decat fenomenul indo-european.

Cel de al doilea capitol (Marea si motivul potopului
in folclorul romdnesc) debuteazd cu motivul proto-
Europei ilustrat in spatiul sud-est european de dovezi atat
arheologice, cat si folclorice. Autorul are in vedere
reprezentarile de la Cascioarele sau de pe unele placi de
la Micene, ce reprezintd un personaj feminin sezand pe
spatele unui taur. Tema este prezentd in unele colinde
romanesti unde regasim referiri la fecioara si la taur,
alaturi de elemente simbolice vegetale si funerare, care
dupa Adrian Poruciuc atestd vechimea unora si posibilitatea
de a fi legate cu realitati preistorice. Unele colinde se
refera la pastor si la mare, ceea ce il face pe autor sa-si
pund intrebari asupra localizérii spatiului, sd revizuiasca
evenimente trecute, ce au marcat istoria. Cel mai bun
exemplu il oferd eruptia de pe insula Therra, ce a
determinat si incheierea civilizatiei minoice, intre cele
doua spatii geografice existand cateva elemente comune
(traditii matriliniare, dendrolatrie, simbolismul berbecului,
sacrificiul taurului, pastoralismul transhumant). Sunt analizate
diferite opinii privind originea mitului potopului, cele din
spatiul romanesc reflectand dupa autor o sursa anterioara
variantelor sumero-akadiene. Motivul marii in colindele
romanesti are dupa A. Poruciuc unele particualritati ce ar
putea fi legate de cutremur, ce ar indica poate relatii
dintre populatiile din zona Balcanica si Anatolia, cand s-
a prabusit podul natural dintre ele. In aceasta perspectiva,
motivul potopului marin transmis oral in cantecele rituale
are un substrat magic, preistoric, ce poate da dimensiunea
legaturilor existente intre comunitati. Perpetuarea acestor
cantece, asiguratd de continuitatea sud-estului european,
nu are un fond lingvistic, ¢ci mai mult unul demic si
cultural.

Cel de al treilea capitol (The shape of Sacredness
from Prehistoric Temples to Neo-Byzantine Churches)
contine analiza continuitdtii dintre corpul templelor
neolitice, calcolitice si planul treflat al bisericilor neo-
bizantine, reludnd cateva din preocuparile mai vechi ale
autorului.

Pornind de la observatia ca unele temple preistorice si
morminte colective (Malta, Irlanda) au forma Marii
Mame (conform Mariei Gimbutas) si de la aceea a
reutilizarii In acelasi scop a aceluiasi spatiu sacru (Delfi,
primul templu legat de Mama Pamant: M. Eliade,
Pausanias), autorul incearcd sa stabileascd o legaturd

intre design-ul lobular al monumentelor malteze-engleze
si planul treflat al bisericilor neo-bizantine. Investigatia
sa Incepe cu analiza pesterilor (loc de adépost si protectie
sacrd), continua cu sanctuarele de la Lepenski Vir si cele
din mileniul V B.C. de la West Kent, cu mormintele
megalitice din vestul Europei, sugerind simplificarea
planurilor constructiilor sacre, prin reprezentarea orizontald
a unei parti din trupul zeitei (picioare-lobi) si aratand ca
planul cruciform al edificiilor crestine au doar o relatie
indirectd cu mormintele trilobulare si templele. Aceasta
este ilustratd de adaugarea unui spatiu de ingropaciune,
care poate deveni si loc de pelerinaj. Conform autorului,
bisericile cruciforme apar in secolul V e.n. in Armenia,
iar cele trilobate o data cu renasterea bizantina (secolele
XII-XIV), ajungind in Romania probabil prin intermediul
Macedoniei si Serbiei. Cele trilobate marcheaza revenirea la
spatiile rotund/ovale sacre in spatiul balcanic dupa circa
un mileniu (templul de la Eleusis, de forma ovala, celebra
pereche feminina, Demetr §i Persephona (mama si fiicd).

Casele din Evul Mediu timpuriu din Anglia, cu lobi,
pot fi legate de aBsidele constructiilor preistorice si chiar
de mormintele megalite din zona, in timp ce in sud-estul
Europei sunt caracteristice cele rectangulare.

Sunt unele descoperiri ca cea de la Littlecote ce atesta
o datd in plus preluarea unor elemente anterioare in
crestinism. Autorul reaminteste sanctuarul de aici unde
un mosaic 1l redd pe Orpheu cantand la harfa, inconjurat
de patru femei (hora sau cele patru anotimpuri) ce calareau
cate un animal diferit, ocazie cu care face legaturi cu
reprezentari mai vechi legate de hora, cor, spatiul de la
Eleusis desemnat pentru dans (kallikhoros), de includerea
acesteia in ritualul crestin al casatoriei (Isaiia dantuieste),
toate unite de ideea timpului ciclic, sau mitul Intoarcerii
eterne la M. Eliade. Cateva exemple referitoare la forma
trilobatd a unor biserici crestine romanesti, cu intrare
centrald, cu intrari laterale, uneori pe dreapta, marcheaza
drumul spre rai/paradis, autorul ardtand cad aici Maica
Domnului inlocuieste zana batranad din unele colinde si
bocete, referindu-se si la simbolistica luminii, asociata in
crestinism lui Isus Hristos, ce reflecta radacini
preistorice.

In cel de al patrulea capitol (Demeter as 'Earth
Mother' and Dyonysos as 'Earth Bridegroom') autorul
face o analizd lingvisticd pertinenta, aducand diferite
argumente prin care demonstreazd ca Demetra provine de
la Ge-meter sau Mama Pamant. Legate de acelasi inteles
sunt si alte teonime, Damater, Domater, Dacira, ca §i alte
particule din albaneza (dle), ce provin din grecescul ga,
ge (cele mai vechi fiind formele cu g).

Pentru a demonstra vechimea teonimului Dionysos,
autorul analizeaza din nou termenul de zina, zane in
albanezd, giana in Sardinia, In preistorie predecesorul
personajului fiind partenerul/perechea/fratele Marii Zeite,
ca in statuia de la Hagilar, zeita cu sarpele de la
Sabatinovka (simbol phalic) sau ca in reprezentarea de pe
pythos-ul de la Scénetia as adauga eu. Analiza lingvistica
il conduce pe autor la concluzia ca numele provine de
fapt de la Deo(n)nusos ce presupune un nume anterior,
mai timpuriu, Geon-nusos si el nu trebuie privit ca fiul
lui Zeus. Dupd el Demetra este continuatoarea Mamei
Pamant, iar Dionysos este mirele pamantului.
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Un alt aspect ridicat de colindele romanesti, este
mentionarea leilor (cap. V. Thracian Lions and Romanian
Lion-Carols), ce reflecta o legatura cu fondul tracic.
Termenul leu (legat de idiomuri vorbite de mediteranoizii
din Orientul Apropiat ce au introdus agricultura), prezenta
leilor, evolutia simbolismului leului privitd arheologic,
istoric si etnologic ridicad o serie de probleme ce au fost
abordate de autor sub toate aceste easpecte. Prezenta
acestor animale este asociata uneori reprezentarilor sacre
si eroice. Autorul a avut In vedere Marea Zeita pe tronul
flancat de lei, leii sculptati pe poarta de la Micene, scena
de vanatoare de la Vergina, sau o reprezentare pictata de
pe vasul de la Phylakopi (1500 B.C.), care dupa parerea
sa reda o imagine de leu foarte stilizata. Stilizari si poate
inlocuiri ale leului cu cainele (paznicul zeitei) sunt
sugerate dupa parerea autorului si de unele picturi de pe
vasele cucuteniene, unde sunt redate canine cu trei
ghiare. Reprezentarile pe metal ale leului sunt legate de
incursiunile indo-europenilor, fiind ilustrate de materialele
din tezaurul de la Rogozen. Analiza este completata cu
aspecte mitice ilustrate de jocul leului (legat de Craciun
si Anul Nou), de diferite cantece de nunta in care este
mentionat junele, mirele. Ultimele prezintd dupa autor
similitudini cu povestiri celebre, ca cea a lui Samson,
Herakles, ce reflecta un substrat mitic, din Semiluna
Fertila (Orientul Apropiat).

Sunt prezentate mai multe variante de colinde (A—C)
ce contin mai multe relatari despre leu, autorul analizand
diferite elemente care 1i permit clasificarea lor cronologica
si relationarea cu anumite spatii si influente. El considera
ca personajele zoomorfe din colindele romanesti, leul,
dolful (monstrul marin) si zgripforul reprezintd vechi
tendinte arhaice de orientalizare, cu mai multe etape,
incepand din preistorie.

in capitolul VI (Orpheus: Name and Function)
autorul si-a propus mai intai o interpretare etimologica a
lui Orpheu ca nume, dupa analiza fonica a diferitor teorii,
ajungand la concluzia ca numele Orpheu (phi) a fost
probabibl orweu in transcrierea fonemica, luand in calcul
si analiza pentru orbho, considerat pre-indoeuropean,
ultimul sustinut si de evidente mitico-religioase. Si de
aceasta data A. Poruciuc porneste de la premiza impartasita
si de alti autori ca religia greaca are la bazd mai multe
radacini, astfel incat si Orpheus, personaj complex,
combina trasdturi ce provin atat din substratul indo-
european cat si din cel egeo-anatolian. In analiza prezentata
se pune accent pe latura de mediator a lui Orpheus intre
cele doud lumi, facator de minuni, legat de samanism
(readucerea lui Eurydice), ce reflectd influente nomade
nord-pontice. Corespondenta etimologicd intre numele
lui Orpheus si cuvintele rob din bulgard, albanezd sau
roménd, bazate pe orbho, legate de calitatea lui Orpheus
de sclav al lui Apollo, ar indica dupa autorul volumului
transferul acestei calitti/denumiri in crestinism la
devotatii lui Isus.

In ceea ce priveste aspectul Orpheu si indo-
europenizarea, autorul este de parere ca evolutia sa

trebuie vazutd prin prisma acestui proces, constatandu-se
mai multe etape, ce se incheie pe de o parte cu asimilarea
unor elemente in crestinism sau in folclor. El precizeaza
ca sincretismul lui Orpheu este evident in structura
numelui sau, reflectdnd o radécina proto-indo-europeana,
orbho si una autohtonda, mediteraneana, reflectata de
sufixul eus (prezenta in termenii grecesti si in unii latini,
probabil preluat din etruscd), autorul vizand o latura
etrusca si una probabil scitica de dezvoltare.

Continand problematica din capitolul anterior, in
capitolul VII (Folk-Orphic Survivals and Christianized
Variants), A. Poruciuc are in vedere supravietuirea unor
elemente orfice, de fapt mult mai vechi (euro-siberiene si
apoi oriental-mediterannene) si transmiterea lor productiilor
populare. Sunt discutate §i analizate cateva elemente
orfice, izvorul si chiparosul (bradul), drumul din dreapta,
setea decedatilor, reflectate de céntece funerare/bocete,
Zorile si Cdntecul bradului, din Oltenia, Banat si sudul
Transilvaniei, zone ce reflectd calea neolitizarii si se
inscriu in lumea vechii Europe. Dupa parerea sa acest
orfism folcloric, reflectd o continuitate in civilizatia
rurald. Unele bocete demonstreazd si interventia unor
elemente mai tarzii, crestine, sau suprapunerea unor
fragmente din diferite cantece ritualice (zdna batrana
inlocuitd de Maica Domnului/Sf. Maria; bradul inlocuit
de marul lui Sf. Petru; San Medru /Sf. Demetrios, ce
aminteste de Demetra grecilor). Capitolul se incheie cu o
analizd etimologicd a brad-ului, de unde se trage
concluzia ca, numele grecesc, albanez, roman reprezinta
variante ale unei denumiri autohtone, paleo-balcanice,
legate direct sau indirect de numele semitic ale chiparosului.
Nu au fost uitate nici ritualurile arhaice unde bradul este
amintit, care atesta ca in Balcani simbolismului funerar al
coniferelor/bradului se poate lega de traditiile genetice cu
Orientul Apropiat. Dupd A. Poruciuc, bradul funerar este
inseparabil de cel cosmic din bocete, care contine elemente
orfice si ca ambele au la baza traditii preistorice.

In final, Instead of an Epilogue, autorul mentioneaza
intentia sa de a stabili prin aceastd lucrare o metoda
hermeneutica de analiza ca cea doritd de M. Eliade (cu o
analiza apropiata de cea a analizei textelor scrise) pentru
cantecele si dansurile rituale. El a sugerat astfel noi
modalitati de apropiere spre ,infelegerea originala a
productiilor folclorice, concepute in timpuri imemoriale,
traduse din idiomurile autohtone in altele noi §i
inregistrate abia dupa milenii”. Din punctul nostru de
vedere scopul a fost atins, iar cei care au citit cu atentie si
au inteles legaturile intre personajele prezentate cred ca
asteaptd cu interes si cel de al doilea volum. In ceea ce
priveste abordarea arheomitologiei, cred cd este un
subiect mai delicat si el presupune o initiere, ceea ce
volumul de fatd realizeazd cu succes, la fel ca si alte
cateva volume publicate recent de acelasi institut.
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