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Ca si alte popoare europene, daco-romanii au avut in trecutul lor credinte pagéne care au continuat sa existe si
dupa raspandirea crestinismului. Victoria crestinismului nicdieri n-a fost deplind; la inceput el a trebuit sa coexiste
cu vechea mitologie. Numai dupa o lunga perioada de dubla credinta, crestinismul a capatat deplina sa puritate.

Mitologia pagana a poporului roméan isi are bogata sa istorie, incepand cu credintele tracilor, dar acest
capitol nu este inca scris. In studiul de fatd ne vom ocupa numai de unele elemente de piganism care s-au
pastrat secole Intregi si a caror existentd a putut fi constatata chiar si in secolul al XIX-lea.

Se observa o analogie intre unele credinte romane si cele slavo-ruse, care poate avea o dubla explicatie.
In timpul invadarii Peninsulei Balcanice de citre slavi, in secolul al VII-lea, ei au putut influenta credintele
religioase ale autohtonilor, dar este posibil ca si invadatorii s fi suferit influenta populatiei sedentare. Intrucat
delimitarea influentelor este extrem de anevoioasd, raimanem la parerea cd, probabil, ele au fost reciproce.

In afara de aceasta, credintele pigane aveau o sursia comuni, dunireand. Este extrem de interesant faptul
ca romanii au avut credinte pagane proprii pentru care nu se gasesc analogii in credintele slavo-ruse. Ele pot fi
explicate ca fiind o mostenire tracicad. Cu timpul, pe masura ce cultura romana se dezvolta, credintele vechi,
pagane, pline de naivitate, au Inceput sa iasa din uz cu mare repeziciune.

Ne asociem afirmatiilor lui L. Niederle, care scria: ,In general, viata slavilor la sfarsitul perioadei
pagane se caracterizeaza printr-o Insemnata influenta orientala, propriu-zis greco-orientald, care se manifesta
in religie, in culte legate de ea si in credinte.”* Niciieri nu se observi atit de numeroase urme ale veneratiei
zeului Perun ca in Bulgaria, unde el se pastreazd chiar si in nume barbatesti si feminine, precum si in
toponimie3 . Div sau Dai este, fara indoiala, Dies Pater, Zeus, Jupiter4. Svarog e grecescul Hefaistos, iar fiul
sau Helios — zeul soarelui, se numeste la slavi Dajbog si ai carui nepoti se socoteau rusii.

Veneratia lui Chros era foarte raspanditd in Europa de mijloc si, probabil, era de provenienta sudica,
dupa cum credea autorul anonim din secolul al XVI-lea’. Nu e nevoie si admitem, dupa cum face A. S. Famintim,
cd pentru rusi Chros este un zeu strain, adus din tarile baltice®. Dacd un numdr insemnat de alti zei a fost
imprumutat din sud, de ce n-ar putea sa fie imprumutat alaturi de ei si Chros? De altfel, semnalam si parerea
lui 1. Zabelin, care considera ca Chors este de origine persand veche: Kiros, Koros, Kyros, iar intr-o opera
anonima din secolul al XVIII-lea, care avea circulatie si in Romania, el este denumit Kursa’. De aceeasi

"'Unele idei cuprinse in acest studiu au fost expuse, pe scurt, in lucrarea noastra Troian slova o polku Igoreve,
publicata in Trudy otdela drevnerusskoi literatury, t. XV, Moscova-Leningrad, 1958, p. 30-33.

? Liubor Niederle, Byt i kultura drevnikh slavian (Viata si cultura vechilor slavi), Praha, 1924, p. 44.

3 N. S. Derjavin, Slaviane v drevnosti (Slavii in vechime), p. 135-136. Vezi, de asemenea, L. Leger, La Mythologie
slave, 1, Paris, 1901, p. 28-29.

* Pierre Lavedan, Dictionnaire illustré de la mythologie et des antiquités greques et romains, Paris, 1931, p. 1030-1032
pentru Zeus, si p. 563 pentru Jupiter.

> Fr. Miklosich, Lexicon palaeoslovenico-graeco-latinum, Vindobonae, 1865, p. 1004.

% A. S. Famintin, Bozhestva drevnikh slavian (Zeitdtile vechilor slavi), I, St. Petersburg, 1884, p. 202 si urm.

"1. Zabelin, Istoria russkoi zhizni (Istoria vietii ruse), vol. II, Moscova, 1879, p. 29; M. Gaster , Crestomatia
romand, vol. 11, 1911, p. 50-53.
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provenienta orientald sau, mai precis, sud-orientald sunt zeitele Mokos si Beregénea, probabil Sim si Regl
si, in sfarsit, de provenientd balcano-dundreand este Troian. Din intreaga serie a divinitdtilor ruse sunt de
origine nordica numai Veles si Volos, iar originea lui Stribog ramane nelamuriti. In tot cazul, nu pare a fi
provenit din nord.

In cautarea ciilor de penetratie a zeilor pagani la rusi trebuie si ne indreptam privirea la sud, spre
Balcani, in acel timp cand slavii jucau aici un rol politic predominant, Insa din punct de vedere cultural s-au
supus influentei puternice a Romei si antichitatii impreund cu populatia inconjuratoare. Aici, in secolele VI-VII,
straromanii, impreuna cu slavii, treceau prin faza istoricd comuna a dezvoltarii oranduirii gentilice, iar in
secolele ce au urmat s-a produs trecerea la feudalismul timpuriu. La sfarsitul secolului al IX-lea, cand triburile
ungare s-au agezat pe actualul teritoriu al Ungariei, ele au gasit la slavii care locuiau acolo institutiile politice
ale unui stat feudal timpuriu®. Fara indoiald, populatia autohtond a trecut prin faza oranduirii gentilice de la
care au ramas la ei in domeniul dreptului si al vietii cotidiene foarte multe urme si aceasta a avut loc in timpul
convietuirii lor cu slavii.

Impartindu-se in diferite ramuri, slavonitatea balcanicd a dus cu ea in noile locuri multe elemente din
viata ei spirituala de la Dunére, adaugand la ceea ce a imprumutat unele notiuni noi in concordanta cu mediul
geografic si istoric al noii asezari. De la Duniare se trage influenta limbii latine asupra celei ruse. Reluand o
teza mai veche a lui A. Vostokov si L. I. Sreznevski, F. F. Fortunatov a atras atentia ca multe particularitati ale
Evangheliei Ostromirov din secolul al XI-lea se explicd usor, dacd ludm in considerare legaturile slavilor cu
Roma, contactul lor cu limba latina’.

De la Dunare se trage si cunoasterea in Rusia a operelor patristice din secolele II-1II, care, dupa expresia
lui V. Ikonnicov, si-au insusit ,,resturile culturii vechi”. in epoca Rusiei kieviene si mai tarziu, din Bizant, fie
direct, fie prin intermediul slavilor de sud si de vest, operele patristice patrundeau in literatura rusd veche si
erau inmultite de cdtre copisti. Operele patristice prezentau un amestec ecletic al notiunilor filozofice ale
antichitatii cu notiuni crestine'’.

Convietuirea slavo-dacd (slavo-romana) la Dunare a insemnat pentru slavi o apropiere de limba si
cultura romana. Iatd ce ne spune in aceastd privintda Ovid Densusianu'': ,,coborérea slavilor spre Dunire a
schimbat radical fizionomia Peninsulei Balcanice. Ea a produs o anarhie in aceastd parte a Europei de Est,
slavii erau niste acaparatori insistenti §i nu se opreau in fata unor greutati. Violenta lor umple paginile istoriei
Bizantului. Ei au devenit stapani ai Misiei, Traciei si Macedoniei si la sfarsitul secolului al VI-lea au aparut in
mase mari, devastind Iliria si Dalmatia. In prima jumitate a secolului al VII-lea aproape toatd Peninsula
Balcanica se afla in mainile lor. Pentru istoria Europei de Est acest eveniment a avut aceeasi importanta ca si
cuceririle romane cu cateva secole in urma”.

Prin baza religioasad pagéana a culturii balcano-dundrene se explica asemdanarea uimitoare ce se observa
intre mitologia slavilor de est si mitologia romdnd. Masa mare a credintelor pagéne este comuna unora si altora.

A. 1. Sobolevski a atins problema asemanarii, Insa numai partial. Constatand asemanarea dintre cantecele
romanesti si cele ucrainene, el a adaugat: ,,Acelasi lucru se poate spune si despre credintele populare romanesti,
despre obiceiuri si rituri”'?.

Noi ne propunem sa dezvoltdm aceastd teza, extinzand constatarea asemdnarii asupra credintelor
religioase ale romanilor si rusilor in general, nu numai ale roménilor si ucrainenilor. Ne vom margini la cea
mai scurti caracterizare a credintelor comune. in mitologia daci si slava se afla credinte inspirate de: 1) mitologia
greco-romand; 2) credinte slave comune; 3) credinte balcanice comune si chiar 4) credinte indo-europene comune.

Nu incape indoiala ca crestinismul initial al populatiei romanesti purta semne vizibile ale credintelor
pagane, reprezentand un adevarat sincretism religios. Anchetele Intreprinse de diferiti cercetatori la sfarsitul
secolului trecut si Inceputul secolului nostru in mijlocul populatiei taranesti a Romaniei au dovedit ca
ramasitele acestui sincretism s-au pastrat in mod aproape nealterat.

¥N. A. Pavluskova, Krestianskaia obshchina v Vengrii XI-XIII vekakh (Comunitatea tardneascd in Ungaria in
sec. XI=XIII), in Culegerea de articole: Srednie veka (Evul mediu), 1, Editia Academiei URSS, 1995, p. 56.

’ G. F. Nefedov, in Trudy otdela drevnerusskoi literatury (Opere ale sectorului de literaturd rusd veche). Un
articol nepublicat al lui F. F. Fortunatov, vol. XIV, 1958, p. 658.

' A. 1. Klibanov, K probleme anticinogo nasledstva v pamiatnikakh drevnerusskoi pismennosti (Cu privire la
problema mostenirii antice in monumentele literaturii ruse vechi), Trudy, vol. XIII, 1957, p. 160 si 161.

" Ovid Densusianu, Histoire de la langue roumaine, vol. 1, fasc. I-11, Paris, 1901.

12 A. I. Sobolevski, Rumynia sredi slavianskikh narodov (Romdnia intre popoarele slave), Petrograd, 1917, p. 17.
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Facand cunostintd cu credintele tiranesti din trecut, cititorul capidtd un tablou intreg de reprezentari
mitologice vechi. Astfel, de exemplu, poporul roméan diviniza cerul, denumindu-l cerul sfant (notiune
corespunzatoare lui Svarog) si soarele denumindu-l soarele sfant (notiune corespunzitoare lui Dajbog). De
aceeagi veneratie se bucura si luna, /una sfintd (poate Mocos). Mai tarziu, sincretismul evoluat a dus la
credinta cd soarele reprezinta ochiul lui Dumnezeu in timpul zilei, iar luna este ochiul Lui in timpul noptii.

Romanii, ca si slavii, credeau 1n fiinte deosebite, care aveau capacitatea de a inghiti soarele sau luna si
prin aceasta sa produca eclipsa. Aceste fiinte purtau denumirea de varcolaci, svarcolaci, vurculaci, vrajitori,
oameni cu capacitatea de a se transforma in lup, cal, cdine etc. Aceastd credintd veche este comuna tuturor
slavilor, mai ales celor din sud, lituanienilor si letonilor si, in general, tuturor popoarelor indo-europene. In
toate limbile slave existd un cuvant special pentru a Insemna un asemenea om. Vechiul slav a fost vi-kodlac,
vourcolac, sarbo-croat — vucudlac, viocodlac, sloven — volkodlak, vucodlac, bulgar — vi-kolak, polonez — wilkolak,
rusesc — volkulak sau vrcondlac, in limba lituaniana — vilkolakis, vilkatas, letona — vilkacis, vilcata, la germani
— verwolf, la englezi werewolf, la greci bricolakas. Conform cu Herodot, fiecare din neuri o datd pe an se
transforma pentru cateva zile in lup". Credinta aceasta si-a gisit oglindire si in Cuvdnt despre expeditia lui
Igor, in care principele Vseslav este reprezentat ca vrajitor si varcolac, capabil sd se transforme in timpul
noptii in lup.

Credinta in vércolaci a fost foarte raspanditi la toti slavii. In codul de legi sarb, vechi din 1262, se spune
ca datoritd varcolacilor se produce eclipsa soarelui sau lunii. Potrivit credintelor bulgare vechi, varcolacii se
nasteau din legaturile femeilor cu vampirii. Slovenii credeau ca volcodlakul poate, dupa dorinta sa, sé ia chip
de lup. La ucraineni exista credinta ca in ziua de Sf. Vlas (11 februarie), volcodlacii se transforma in cdini sau
pisici negre, sugruma oamenii si omoari vitele'*.

Zanele rele erau la romani rusalii, la rusi vili si rusalki. In Balcani, vilele se numeau: la bulgari —
samovile, iar la sarbi si croati — vile. Se credea ca rusalki traiesc in apa, incepand din toamna pana in duminica
rozelor, prima dupd pentacosta, cand ies din apa si 1i ademenesc pe oameni. Veselindu-se cu ele, omul moare.

La slavii de est exista sarbatoarea rusaliilor de primavara. Erau venerate rusalki, fiind socotite sufletele
mortilor, mai ales ale oamenilor omorati. Biserica crestind denumea pe rusalki ,,draci In vesmant feminin cu
parul despletit”. Saptiméana dinaintea Sfintei Treimi se numea ,rusalkaia”. In cinstea rusalcilor se ficeau
jocuri cu cantece si se impleteau coroane de mesteacan.

Soborul rus, asa-zis ,,Stoglavai” din 1551, descriind sarbatoarea rusaliilor, arata cd barbatii si femeile,
adunandu-se la cimitire, intai boceau pe mortii lor cu glas tare, iar cand veneau saltimbancii, ei Incetau sa mai
boceasca si Tncepeau sa salte, sd danseze si sa cante cantece diavolesti. De aceasta sarbatoare era legat obiceiul
de a impodobi interiorul caselor cu verdeata si flori'".

La romani, sub denumirea de ,,rusalii” erau cunoscute doud sarbatori: prima care se serba cu 24 de zile
inainte de pentacostd, iar a doua in ziua de pentacostd. Crestinismul §i paganismul si-au Tmpartit rolurile:
prima sarbatoare era pagana, iar a doua avea caracter crestin. Rusaliile, care se cinsteau, erau socotite niste
fiinte supranaturale, zane rele. Omul trebuia sa se poarte bine cu ele, deoarece ele posedau capacitatea ca intr-un
acces de furie sa-1 mutileze sau sa-l amuteascd. Ele puteau sa provoace furtund. Pentru a preintdmpina
consecintele rele, care puteau surveni din cauza intalnirii cu rusalcile, seara, n ajunul rusaliilor, la culcare, se
punea sub cap, sub perna, pelin. Cine nu respecta acest obicei putea fi capturat de rusalci. Serbarea rusaliilor,
I. Zabelin a caracterizat-o ca ,bacanale cu travestiri”'®.

Romanii au cunoscut spiritul protector al casei sub denumirea de ,,spiridus” si ,,sarpe”, la rusi ,,domovoi” si
»zmei”. Spiridusul, stabilindu-se in casa, aduce tuturor locatarilor ei noroc. Uneori spiridusul este reprezentat
in chip de sarpe'’. Este interesant ci serpii erau considerati zei domestici nu numai la slavii pagani (inclusiv in
Polonia), ci si in Lituania. Serpii se considerau ,,penate”, li se dadea lapte, branza, oud, gaini, adica tot ce mancau si

" F. Buslaev, Liuticii, Viltii si Volciki, in Vremennik Obshchestva istorii i drevnostei rosiiskikh (Cronica Societdtii
de istorie i antichitati ruse din Moscova), vol. X, Moscova, 1851, p. 12; A. de Cihac, Dictionnaire d’éthymologie daco-
roumaine, vol. 11, Eléments slaves, magyares etc., 1879, p. 448; A. N. Afanasiev, Poeticheskie vozzrenia slavean na
prirodu (Privirile poetice ale slavilor asupra naturii), vol. 111, Moscova, 1869, p. 528.

" N. S. Derjavin, op. cit., p. 154—155.

1. K. Sambinago, lazycheskaia religia russkikh slavian (Religia pdgdnd a slavilor rusi), in Culegerea de articole
Istoria ruseasca sub ingrijirea lui M. V. Dovnar-Zapoliski, vol. I, Moscova, f.a., p. 147.

16 1. Zabelin, op. cit., vol. II, p. 320.

'7T. Pamfilie, Mitologia, p. 8.
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stapanii casei'®. Mentionim ci aceasta credinta se intilneste nu numai la slavi si lituanieni, fiind cunoscuta si
de tracii vechi.

Nu se stie cine l-a inlocuit la roméni pe Perun, care nu era cunoscut de ei sub acest nume. in epoca
crestinismului, romanii au atribuit functiile sale Sfantului Ilie, a carui indeletnicire principala, in conceptia
populara, este provocarea fulgerului si a tunetului. Pornind cu carul In urmarirea diavolului, Sf. Ilie 1l
sdgeteaza cu sageti de piatrd. Perun, de asemenea, arunca pietre, dupd cum aflam dintr-un manuscris din
secolul al XVIII-lea'’.

La romani a existat credinta potrivit cireia, la nasterea copilului, niste zane speciale 1i determina soarta,
denumite ursitoare, ursite, ursoaice, ursoni, dupa cuvantul ursita, ursa, urseala — soartd. La rusi, asemenea
zAne se numeau rojanife. Impotriva acestui cult a luptat mult timp biserica crestind. Dupad mirturisirile
., Domostroi”-ului, in secolul al XVI-lea se mai pastra credinta in rojanite. In cinstea lor se ficea un ospat la
care nasele copiilor ndscuti ofereau coliva. Ospatul era insotit de dansuri, muzicd, cantece, aprinderea
focului®’. La romani rojanitele se numeau ,,parcae”, la greci ,,moire”. Bulgarii, ca si romanii macedoneni, le
denumeau Mire, Marcinite, Albe, Harasite, Casmete si Harioase. Se crede ca e o credinta panslava, inradacinata
mai ales 1n Balcani. Rojanite si Sudjenite se gaseau la sloveni, la cehi — sudice, la bulgari — orisnice (nume grecesc).
Sarbii aveau pentru ele numele de Usude sau Suienice, Sudjenice®’.

Cultul ,,Rodului” (al genului) si al ,,Rodjanitei” a fost consacrat destinului noului ndscut, soartei,
fortunei. Dupa cum atesta ,,Cuvantul Sf. Grigorie”, cultul lui ,,Rod si al Rodjanitei” exista la chaldei, bulgari,
greci si a ajuns la slavi®. In ,,Cuvantul lui Hristoliubet” i se reprosa crestinilor (rusi) ca ei fac jocuri nocturne
in cinstea focului, rodului si rojanitei.

Romanii, ca si rusii, personificau fericirea sau nenorocirea, denumindu-le ,,Noroc” si ,,Piazd Rea”,
respectiv ,,Dolea” si ,Nedolea”?.

Spre deosebire de conceptia romand potrivit careia Parcae erau inexorabile, romanii considerau ca
ursitoarele pot fi induiosate™. E posibil ca aceastd schimbare sa fi fost inspiratd romanilor de ctre slavi, care,
dupd cum am viazut, aveau obiceiul de a oferi rojanitelor paine, branza, miere si mai ales ,,coliva” (,,cutia”),
mancarea lor preferata.

La romani, 1n locul lui Iarila rusesc, apare Kaloian sau Scaloian (Dionysos-Bahus), zeu al fertilitatii si
sexualitatii, sarbatorit indata dupa Pasti printr-un rit special®>. Momaia sau sculptura omului, de fapt un idol,
era ingropat si dupa trei zile, joi, era dezgropat si udat cu apa. Aceastd zi de joi se numea paparuda sau
papaluga. Un alt rit legat de numele aceluiasi zeu consta in stropirea cu apa a unei fete goale, infasurate in
verdeata, dupa care urmau mangaierea ei si distractii sexuale.

In cantecele inchinate acestui zeu, dupa refrenul:

Ene, Ene, Scaloene
sau

Tani, Iani, Kaloiani

se cerea ploaie. Aceeasi tema se repeta si in apelul la Paparuda. Se canta:

8 Idem, Vazduhul, p. 74; M. Gaster, Crestomatia romdnd, vol. I, 1911, p. 50-51.

' Fara autor, Migratia triburilor tracice dincolo de Dundre si mai departe spre nord, in Vremennik Obshchestva
istorii i drevnostei rossiiskikh din Moscova, 1951, vol. X, p. 96. V si T. Pamfilie, Mitologia, p. 77.

1L Sreznevski, in Arhiva lui Kalaciov, vol. 11, 1, Moscova, 1855; N. Kostomarov, Istoricheskie monografii i
issledovania (Monografii istorice si cercetari), vol. XIX, S. Petersburg, 1887, Schita vietii si a moravurilor poporului
velicorus in secolele XVI-XVII, p. 262-263.

' T. Pamfilie, Mitologia, p. 18-19; N. S. Derjavin, op. cit., p. 148; L. P. lakubinski, Istoria limbii ruse vechi,
Moscova, 1953, p. 53.

2 A. Briickner, Mitologia slavd, trad. italiani din polonezi (originara din 1918), Bologna, 1924 (?), p. 182.

2 T. Pamfilie, Mitologia, p. 94. Cartea lui A. N. Veselovski: Razmyshlenia v oblast russkogo dukhovnogo stikha.
(Cercetari in domeniul versului rus spiritual), S. Petersburg, 1883, contine un capitol special, al XIII-lea, consacrat
soartei omului; ,,Dolea” in prezentarile poporane.

HA. Cosma, Mythologie roumaine, Bucarest, 1942, p. 122.

% Marcu Beza, Paganism in Roumanian Folklor, London, 1928, p. 32-36.

% Figura idolului se poate vedea in anexa la lucrarea lui Marcu Beza, Paganism...



5 ELEMENTE DE PAGANISM iN CREDINTELE POPORULUI ROMAN 275

Paparuda, ruda
Vino sa te uda, ploile,
Ca si caza ploile,
Cu galetile
Sa dea porumburile
Cat gardurile.”’

Originea cuvantului Kaloiani este explicata de Marcu Beza in legatura cu Invierea naturii dupa iarna.
Zeul este analog zeilor orientali Tammuz al babilonienilor, Osiris al egiptenilor, Attis al frigienilor si Adonis
al grecilor. Clerul crestin I-a inlocuit cu Sf. loan Botezatorul. Kaloian este compus Kalos-frumos si lani- loan,
Ion. Nu este exclusa posibilitatea ca acest zeu sé fi fost imprumutat in mod direct de la slavi, la care existau
Tarila si Ivan Kupala®. Slavii de sud foloseau nume compuse din Kalo: Kalopetras si Kaloian. Ritul era acelasi
la greci si slavi: zeul era intii ingropat, apoi dezgropat, aruncat 1n apa si scos din apa.

Romanii venerau pe zeul slav al iubirii, casatoriei si veseliei: Lad si Lada in forma de Lado, de
asemenea Lelio, Lele. La rusi se intrebuinta Lada, Leli, Poleli. De aici a rimas la romani pana in zilele noastre
o forma de reverenta fatd de femeia mai in varstd — Lele si Lelitd. E un zeu Inrudit cu larila, in cinstea caruia
se practica acelasi rit, ca si fatd de Iarila (de la cuvantul ,,iari”-pofta trupeasca). Ritul lui a fost comun rusilor,
romanilor si grecilor. Un autor anonim din secolul al XVIII-lea se indigna de faptul ca in timpul sarbatorilor
de primdvara si vara, oamenii se dedau la desfrau si condamna aceste obiceiuri rele”.

Dimitrie Cantemir scria ca poporul simplu crede in Lado si Mano si le canta cantece n timpul nuntii. El
socotea ci acesti zei reprezinti pe Venus si Cupidon®”. In timpul nuntilor se canta urmitorul refren, batdndu-se
din palme.

Frunza verde

Lacrimioara

Lado, Lado,
Surioara.”!

In cronica Gustanskaia din secolul al XVII-lea, Lado este mentionat ca divinitate a casatoriei, a veseliei,
cireia i se aduceau sacrificii si i se cAntau cantece cu refrenul: Lado, Lado, insotite de batai din palme®”. in
limba rusa veche ,,Lada” ITnsemna sot.

In general toate sarbatorile de primavara si vara se caracterizau prin orgii, dansuri, jocuri, care aveau loc
de asemenea la nunti si inmormantari*, fiind insotite adesea de desfrau si adulter. Dupa ce sarbatorile crestine
au fost legate de zilele celor pagane, ele au mostenit si dansurile de noapte, jocuri, travestiri caracteristice
pentru paganism, veselia fira frau, descantec al fortelor naturii si cultul strimosilor. In cadrul sarbitorilor de
primavara elementul de baza era cel erotic*, care se manifesta insa si vara, atat la slavi, cat si la romani. in
diploma mitropolitului Kiril al II-lea din 1274 se spune cé sambaéta seara, In noaptea spre sfanta duminica,
barbatii si femeile, adunandu-se impreuna, joacd, danseazd si se destrdbaleazi, ca si cum ar celebra
sarbatoarea lui Dionysos™.

In a doua siptiméani de dupa Pasti se ficea pomenirea mortilor. La slavi aceasti sarbitoare se numea
radunita. Denumirea provenea din vechime indepartata. Riturile care se practicau 1n aceasta zi erau un ecou al
ospatului de la mormintele strimosilor. Ziua de marti din sdptdimana Tomii se numea la slavi ,,navii den”,
,havie”, ceea ce Insemna sufletele mor;ilor3 6,

7M. Gaster, op. cit., vol. I, p. 320.

2 G. Ivanescu, Influente slave si bizantine in folclorul romdnesc si in limba romdneascd, in Studii si cercetdri de
istorie literara si folclor (rezumat al raportului), vol. II, 1953, p. 249-250.

» M. Gaster, op. cit., vol. II. p. 353, nr. 34.

3 Ibidem, p. 371.

3! Ibidem, vol. 1, p. 320.

32 Cronica mandstirii Gustinski, in Polnye sobranie russkikh letopisei (Colectia completd a cronicilor ruse), vol. 11,
1845, p. 257.

3 1. Zabelin, op. cit., vol. 11, p. 320.

3 L. Niederle, Byt i kultura drevnikh slavian (Viata si cultura vechilor slavi), Praha, 1924, p. 37-38.

3 Ibidem, p. 39.

3 Ibidem, p. 98.
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In privinta credintei comune in Charon gasim randuri interesante la L. Niederle. Aparitia la slavi (si,
vom adauga, la romani) a credintei in transportul sufletelor mortilor peste apa, trebuie sa fie atribuita
influentei culturii grecesti si romane®’. Aceastd credintd a patruns la slavi prin Dunire sau de pe malurile
Marii Negre.

in general, influentele culturale romane au creat unele notiuni, care s-au inrddacinat in folclorul slav, de
exemplu: colinde de la ,kalendae”, rusalki de la ,rosalii”, radunite de la ,,thodanii”. Pe aceastd cale putea sa
vind la slavi si traditia anticd despre Charon, care, In schimbul banilor, transporta in luntre sufletele mortilor
spre lumea de dincolo de mormant. Prin aceastd credintd se explicd faptul cd in mormintele din perioada
pagana si de la inceputul epocii crestinismului se aflau ,,multe monede, care se puneau de obicei in gura sau in
mana mortului §i reprezentau plata lui Charon pentru transport”. N. Kostomarov atesti, de asemenea, ca
mortului i1 se puneau 1n gurd citeva monede marunte, deoarece se credea ca 1i sunt necesare pentru cheltuieli
in drumul lung spre cealaltd lume™.

La romani, ca si la rusi, existau credinte despre mosul codrului, padurarul, paduroiul; ruseste ,,lesii” si
»lesaia”, adica batranul padurii, muma padurii, pdduroaica, padureand. Amandoi aveau grija de padure si-1
speriau pe om.

Romanii, ca §i rusii, cunosteau si zeitatile apei. Una din ele se numea ,,$tima apei”, care era prezentata
sub infitisarea unei femei puternice, pe jumitate peste. De altfel, ea putea lua orice alt chip. In timpul
revarsdrii apelor ea inunda totul. ,,Stima apei” este un fel de regina a apei (morskaia tarita). Cehii si slovacii
denumeau aceasta zeitate Vodnic, bulgarii — Lamii, polonezii — Topich si Wodnic.

E interesant de subliniat ca, dupd cat se pare, romanii credeau si in Dajbog, deoarece unul din
colaboratorii de vazi ai lui Stefan cel Mare purta numele de Dajbog®. E adevirat ca Stefan cel Mare isi
recruta colaboratorii din persoane de diferite nuante etnice si Dajbog din Neamt putea sa fi fost unul din
,nepotii lui Dajbog”, adici rus. In tot cazul, Dajbog era cunoscut in Moldova.

Unele din principalele credinte pagane ale roméanilor sunt legate de fiinte imaginare pentru care, dupa cat
se pare, nu pot fi gasite analogii corespunzatoare la rusi, si anume: 1) iele; 2) capcauni; 3) blajini; 4) strigoi; 5)
moroi. Vom caracteriza pe scurt fiecare din aceste credinte.

Este un fapt curios ca, aldturi de rusalii, poporul roméan credea si in iele*’. Uneori, chiar le confunda.
Prin urmare, doud grupuri de zane rele, ambele de provenientd pur sudicd, au fost acceptate de romani cu
multa ospitalitate. Ielele pot fi denumite zeitatile vantului, deoarece se credea ca furtunile sunt opera lor. Ele
se aflau 1n aer si coborau pe pamant numai ca exceptie. Acolo unde ele se jucau, iarba se ofilea. Ele nu puteau
fi vazute; omul le putea auzi in spatele sau, dar nu trebuia sa-si intoarca privirea. Daca, din Intdmplare, le-ar
putea vedea, ele l-ar putea mutila. In timpul somnului ele ii puteau lua mintile. Despre un om schilod sau
paralizat se spunea: ,,E luat de iele”. Aceste zane rele pedepseau pe fetele lenese, care nu reugeau sa teasa ce
se cuvine din in §i canepa pana in joia mare din sdptamana patimilor; de aici vine denumirea de joimarite.

Ielele aveau numeroase denumiri, ca nici un alt zeu. Unele denumiri redau natura lor rea, anume:
Nemilostive, Iude, Fetele lui Tuda, Dragaice, Samovile, Valve, Nagode, Irodite, Vanturite, Véantoase, Fetele
Vantoaselor, Stipanele vanturilor*'.

Celelalte denumiri, dimpotriva, manifestau dorinta de a se milogi in fata lor: Milostive, Zane milostive,
Maestre, Zane maestre, Doamne, Domnite, Bune, Sfinte, Sfinte mari, Puternice, Fete frumoase, Frumoasele,
Fetele campului, Fetele codrului, Fetele lui Sandru (o aluzie la imparatul Alexandru cel Mare), Viteze,
Harnice, Soimane, Joimance, Joimarite. Denumirea lor de baza era lele, lelele. Uneori oamenii se fereau sa le
spuna pe nume, intrebuintdnd pronumele ,,ele” sau ,,dansele”.

Originea lor ramane necunoscuta. Unii considera numele lor simplu ca fiind un pronume personal, altii
cred cd reprezintd un imprumut din limba gepizilor germanici (Diculescu), in care existd ellen, jele,
ellenkonge, elf, elfe. S-a emis ipoteza originii tracice a ielelor. in regiunea Marii Egee, zane aseminitoare se
numeau harpii. Acestea erau reprezentate in chip de femei, al ciror corp era de pasire rapitoare. In loc de

37 Ibidem, p. 98.

* N. Kostomarov, Istoricheskie monografii i issledovania (Monografii istorice si cercetdri), vol. XIX, 1887,
S. Petersburg, Schita vietii si moravurilor poporului velikorus in secolele XVI-XVII, p. 255.

% Documentele privind istoria Romdniei, veacul XV, A. Moldova, vol. 11 (1476-1500), Bucuresti, 1954, p. 6,
document din 4 martie 1479, dat pe numele panului Dajbog din Neamt.

40 Lucrarea principala: Lazar Saineanu, lelele, Bucuresti, 1886.

4T, Pamfilie, Mitologia romaneasca, Bucuresti, 1916, p. 260.
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degete aveau gheare in care tineau copii, pentru a-i transforma in fiinte divine. Ele au fost 1n acelasi timp si
zeite ale vanturilor, iar una din ele se numea ,,Aé€llo” (vartej), din care puteau sa derive si ,,ele”. Nu ne pare
convingatoare nici una din ipotezele de mai sus. Apropierea de harpii nu std in picioare, deoarece exista o
mare diferentd intre harpii si iele. Harpiile sunt inexorabile, pe cand ielele pot fi induplecate. Chiar si
reprezentarea ielelor nu coincide cu chipul de semipasare.

Toate reprezentarile legate de cuvintele germane de mai sus se asociaza cu notiunea padurii, ceea ce nu
corespunde cu functiile ielelor, Este mai verosimild originea tracica a ielelor, cu atat mai mult cu cét influenta
traca se vadeste si In alt domeniu al vietii vechilor romani, 1n special in muzica. Muzica populard romaneasca,
dupa parerea lui Fligier, aminteste pe jumatate o muzica orgiastica si pe jumaitate, 0 muzica trista a vechilor
traci si frigieni*.

Fiinte mitologice cu cap de cdine se numeau cipciuni, capcani. In Banat ei erau apropiati de anticul
Ciclop. Erau sctiti cruzi si se credea cd mancau carne omeneasca, preferand carnea mai find a femeilor si
copiilor. Cunoscénd cruzimea tatarilor, romanii deseori i-au denumit cdpcauni.

Blajinii erau considerati ca niste oameni cu cap de soarece, care initial locuiau pe pimant. Intrucét ei au
urmarit pe evreii care fugeau, Moise i-a bagat, ca pedeapsa, in intunericul subpamantean. Chiar si acolo ei au
ramas totusi credinciosi lui Dumnezeu. Sotiile blajinilor trdiesc separat de ei, intdlnindu-se cu sotii lor numai
in timpul Pastelui pentru cateva zile (dupd o altd variantd pentru sase saptdmani) si despartindu-se pana la
Pastele urmator.

Se credea ca ploile sunt legate de niste fiinte care purtau denumirea de Strigoi, Strigoaice si proveneau
de la parinti aflati in rudenie de sange, de la copii ucisi §i necrestinati sau de la copii nascuti morti. Sf. Ilie 1i
urmireste, tunand si fulgerand si batandu-i cu pietre sau cu grindina. In aceastd actiune el este ajutat de niste
fiinte numite moroi.

Toate aceste fiinte nu se Intilnesc in mitologia slavo-rusa. Prin urmare, toate fenomenele naturii: soare,
lund, eclipse solare, padure, apd, vant, ploaie, tunet, fulger, succesiunea anotimpurilor, soarta omului,
nenorocirile familiare §i persoanele sau norocul, trecerea in cealaltd lume — toate acestea erau explicate prin
actiunea unor forte supranaturale si aveau in buna parte analogii in mitologia slava, rusa. Zeii si spiritele bune
si rele in majoritatea lor au fost la romani aceiasi ca si la slavii de est. Printre nenumarati zei pagani, slavi si
romani, unul din primele locuri 1i apartine zeului iernii, zapezii $i drumurilor — Troian.

Intr-o vreme s-a format obisnuinta de a se atribui asemanarea credintelor a doui popoare cu radicini
ariand pe seama originii lor comune indo-europene. Se ficeau multe exagerari. Actualmente, se recurge mult mai
rar la asemenea explicatii din cauza relativitatii extreme a cunostintelor noastre despre credintele indo-europene.
Aceasta relativitate se datoreste faptului cd metoda de cercetare porneste de la credinta acelor indo-europeni,
care au reusit s se Tmpartd In ramuri distincte, mai ales de la credintele grecilor si romanilor (scoala
genealogica sau lingvistici a mitologiei comparate) sau de la datele religiei initiale a Indiei*. Deci pe baza
fenomenelor mai térzii se trag concluzii cu privire la fenomene timpurii, ceea ce nu intotdeauna este convingator.

Insisi cercetitorii popoarelor indo-europene recunosc ci credintele care par mostenire generald a
popoarelor indo-europene, pot constitui un imprumut general de la straini** si avertizeaza impotriva referintei
necritice la credinte indo-europene. O. Schrader scrie: ,,Nu trebuie sa referim la spiritul timpului primitiv acele
reprezentdri de mai tarziu, care ulterior au fost legate de cuvintele: latin — deus, lituanian — diéwas si indian
vechi — déwa la diferite popoare in timpul tarziu”*.

Max Miiller admite ca speranta de a restabili mitologia ariana, folosindu-se metoda de la posterior la
anterior, ,,se va dovedi iluzorie™*. Intr-o altd lucrare a sa, acelasi autor arata ca, daca cuvantul ,,déwa” din
imnurile vedice am Incepe sa-1 traducem prin cuvantul ,,deus”, am comite un anacronism de o mie de ani’’. De
asemenea, si A. Meillet, referindu-se la sperantele in ajutorul lingvisticii la deslusirea problemelor privitoare

*2 Das Ausland, Jahrb. 5, 1, nr. 38, 1878, p. 758, citat dupd G. Breazul, in Culegerea de articole Muzica romdneasca
de azi, Bucuresti, 1939, p. 73.

* Max Miiller, Nouvelles études de mythologie, Paris, 1898, p. 131.

* 0. Schrader, Sravnitelnoie iazykovedenie i pervobytnaia istoria (Filologia comparatd §i istoria primitivd),
traducerea rusd din editia germana din 1883, S. Petersburg, 1886, p. 468.

4 0. Schrader, Indo—evropeity, traducere rusa dupa Indogermanen, ed. 1911, S. Petersburg, 1913, p. 186.

* Max Miiller, Nouvelles études de mythologie, p. 131.

4 Idem, Origine et développement de la religion étudiés a la lumiere des religions de I’Inde, Paris, 1879, p. 181.
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la credintele vechi ale diferitelor popoare, scrie: ,, La linguistique indo—européene ne saurait apporter a la
mythologie comparée que peu de témoignages solides™*®.

In general, in chestiunea credintelor ariene mitologia comparati se afld pand in prezent in perioada
cautarii. Metoda ei n-a dat inca rezultate sigure. In tot cazul, numarul zeilor si cultelor indo—europene cu
privire la care existd intre indo—europenisti un acord deplin este relativ mic. Aceste culte religioase sunt
urmatoarele: 1) credinta in sufletele morailor, 2) cultul cerului (Varouna, Ouranos), 3) cultul focului (Agni) si 4)
veneratia mamei pamantului ( Prithvi). La aceastd enumerare unii mai adauga: 1) pe zeul pastoresc, care
totodatd a fost si zeul drumurilor si cararilor, 2) pe zeita aurorei® a carei functie rimane necunoscuta. Altii
mentioneazd o pereche de zei Asvin, in privinta cirora nu se stie ce credeau arienii vechi®, dar existd
presupunerea cd erau considerati ,.frati gemeni, nepoti ai lui Dyaus, zeul cerului, creator al lumii”®'. Existd
cercetitori care se refer la zeul soarelui si zeul tunetului si al ploii (Indra)®. Se stie insa ca zeul tunetului si
ploii in stadiul sdu initial era identic cu zeul cerului® si e foarte posibil ci la inceput si zeul soarelui coincidea
cu zeul cerului.

In asemenea stadiu al cercetirii cu privire la credintele indo-europene, suntem indreptatiti si afirmam ca
asemanarea credintelor pagane romane si ruse nu poate fi un fenomen ocazional sau un rezultat al obarsiei
comune indo—europene, ci se explicd prin influentele reciproce romano—slave si prin elaborarea credintelor in
comun, alituri de popoarele balcanice, in timpul convietuirii lor .

ELEMENTS DE PAGANISME DANS LES CROYANCES DU PEUPLE ROUMAIN
RESUME

Tout comme d’autres peuples européens, les Daco-Roumains ont eu dans leur passé¢ des croyances
paiennes qui ont continué a durer apres la dissémination du christianisme aussi. La victoire du christianisme
n’a été nulle part totale; au début il a dii coexister avec I’ancienne mythologie. Ce n’est qu’aprés une longue
période de double croyance que le christianisme a acquis sa pureté totale.

La mythologie paienne du peuple roumain a une riche histoire, a commencer par les croyances des
Thraces, mais ce chapitre n’est pas encore écrit. Dans la présente étude nous allons nous occuper seulement de
certains éléments de paganisme qui se sont conservés des siécles durant et dont 1’existence a pu étre constatée
méme au XIX°® siécle.

On observe une analogie entre certaines croyances romaines et celles slavo-russes, ce qui peut avoir une
double explication. Pendant I’invasion de la Péninsule Balkanique par les Slaves, au VII® siécle de n.¢., ils ont
pu influencer les croyances religieuses des autochtones, mais il est tout aussi possible que les envahisseurs
aient subi I’influence de la population sédentaire.

Hormis cela, les croyances paiennes avaient une source commune, danubienne.

Ce qui est tout a fait intéressant c’est le fait que les Roumains ont eu des croyances paiennes propres
pour lesquelles on ne trouve pas d’analogies dans les croyances slavo-russes. Elles peuvent étre expliquées
comme étant un héritage thrace.

Traduit par MICHAELA SPINEI

BA. Meillet, Introduction a I’étude comparative des langues indo—européenes, Paris, 1922, p. 360-361.

YA Krappe, Mythologie universelle, Paris, 1920, p. 5.

9 M. Kovalevski, Sociologhia, S. Petersburg, 1910, p. 16.

3! Max Miiller, Nouvelles études de mythologie, p. 102 si 407.

>2.0. Schrader, Filologie comparatd, p. 459—463.

>3 A. Krappe, op. cit..

" Lucrarea ne-a fost pusi la dispozitie spre publicare de citre fiica reputatului istoric Alexandru V. Boldur (1886-1982) —
Nina A. Boldur, care, cu o devotiune admirabild, se ingrijeste cu perseverentd de valorificarea bogatei opere postume a
carturarului originar din Basarabia, meritind intreaga noastrd gratitudine. In lista lucririlor sale inedite, mentionate in
recent editatul volum de amintiri ale savantului — a carui redactare a fost incheiata in martie 1976, la venerabila varsta de
90 de ani —, nu figureaza si articolul despre elementele pagane din folclorul romanesc, dar este posibil ca el sa fi fost avut
in vedere atunci cand se citeazd un volum definitivat pentru tipar de Studii istorice, Cf. A. V. Boldur, Memorii. Viata mea.
Lumini si umbre, Editura Academiei Romane Albatros, Bucuresti, 2006, p. 356, 374 (Nota red. V. Sp.).



