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ADRIAN PORUCIUC, Sub semnul Pimantului
Mamd: rdddcini preistorice ale unor traditii

romdnesti si sud-est europene,

Prefata de Miriam Robbins Dexter, postfatd de Nicu
Gavriluta, Editura Universititii ,Alexandru Ioan Cuza”,
Tagi, 2013, 213 p.

Apiarutd intr-o prima editie in anul 2010, sub titlul
Prehistoric Roots of Romanian and Southeast European
Traditions, versiunea romaneascd a lucririi profesorului
Adrian Poruciuc, de la Universitatea ,Alexandru Ioan
Cuza” din Iagi, bazati pe analiza unor serii de colinde
laice romanesti, pe lucriri ale Marijei Gimbutas, dar i
pe unele dictionare lingvistice, incearcid (cu succes,
credem noi) s ajungi la substratul arhaic, neo-eneolitic
sau clasic, al unor ,reprezentari” populare, discuténd in
acest sens ,implicatiile lingvistice, culturale si
arheologice”; volumul editat in 2013 se bucurd de o
serie de completiri, datorate mai ales unor titluri
bibliografice noi apérute, care il ajuti pe autor si
documenteze mai bine o serie de asertiuni (a se vedea,
spre exemplu, subcapitolul Adaos de ultimd ord — p. 78-

14 Adaptat dupa M. B. Schiffer, A. R. Miller, A Behavioral
Theory of Meaning, in J. M Skibo, G. Feinman (eds.) Pottery
and People: A Dinamic Interaction, University of Utah Press,
Salt Lake City, 1999, pp. 199-217.

80).

Dupé Cuvdnt inainte al autorului la editia romdneasci
(2013) (p. 7-8), urmeazi Prefata la editia americand
(2010) (p.9-13), semnati de Miriam Robbins Dexter,
care, dupi o scurta ,referire de ansamblu la compozitia
societdtii europene din neolitic §i la incursiunile
indoeuropenilor, care s-au contopit cu acea societate”,
subliniaza o serie de aspecte abordate de cercetitorul
iegean, concluziondnd ci profesorul Adrian Poruciuc
ydemonstreaza indoeuropenizarea lingvisticd a unor
figuri mitologice si folclorice de  sorginte
preindoeuropeana”, acesta oferindu-ne ,o piesa
esentiali  pentru  completarea unui  puzzle
arheomitologic: materialul romanesc.”

Listei de abrevieri (p. 15) ii urmeaza Introducerea (p. 17-
24), in care autorul incearci si familiarizeze cititorul cu
universul schimbérilor culturale prin care a trecut sud-
estul Europei incepand cu zorii epocii bronzului,
argumentdnd faptul ¢ ,transmiterea traditiilor prin viu
grai de la o generatie la alta — fira reale prohibitii sau
prescriptii (cu exceptia celor destul de blande venite din
partea bisericii crestine de rit risiritean) — poate
explica, de fapt, spectaculoasa pistrare a unor elemente
precrestine, preromane, si chiar preindoeuropene in
folclorul roménesc, ca remarcabila parte din cultura
traditionald sud-est europeani” (p. 18). Cercetitorul
iegean lamuregte linia pe care a urmat-o ,in abordarea
atit a mitologiei dlasice, cat si a folclorului” (p. 20),
subliniind ca datoreazi ,cel putin la fel de mult Marijei
Gimbutas cét silui Mircea Eliade” (p. 20); acestorali se
adaugd si alti ,inaintasi”, intre care etnologul Petru
Caraman, caruia regimul comunist nu i-a ,permis s
formeze o gcoald in jurul siu” (p. 20-21), Martin
Persson Nilssen, Romulus Vulcinescu, Gustave Glotz,
Alexander Fol, Ivan Mazarov, Stancu Ilin etc.

In primul capitol, intitulat Romanescul dolf, ,monstrul
marin” - in legitura cu o familie de cuvinte grecesti $i
cu anumite elemente de religie eurasiaticd timpurie (p.
25-46; cu patru subcapitole), practic ,o versiune
extinsd” a unui articol al autorului din 1997,
cercetitorul iegean analizeazi ,dolful”, personaj asociat
yceremoniilor specifice sirbitorilor de jarna” (deci
trecerii dintre ani, echivalenti cu ,Creatia inssi [ care]
s-a efectuat plecand de la centru” (ELIADE 2008: 24 —
n.noastri ), considerat de Stancu Ilin ,aparitie ciudats”,
ypietrificiri ale unor ritualuri nemaiintelese astizi” (p.
26); profesorul Adrian Poruciuc incearci si
demonstreze ci acele colinde ale dolfului ,,au destul de
clare corespondente cu unele aspecte paleobalcanice
(inclusiv arhaic-grecesti si pregrecesti), si chiar cu unele
dintre cele mai timpurii manifestiri de religie

'S Adaptat dupa W. H-Walker, M. B. Schiffer, The Materiality
of Social Power: The Artifact Acquisition Perspective, in
Journal of Archaeological Method and Theory, 13, 2006,
pp-67-88.



298 RECENZII SINOTE BIBLIOGRAFICE

eurasiatica” (p. 26). Astfel, autorul opineazi ci
roménescul dolf, ,degi este inrudit de departe cu
denumirea clasica a delfinului, reprezinti o relicva de
substrat, care, chiar in planul limbii roméne, poate fi
trimisi la unele corespondente (si ele destul de
obscure), dintre acestea remarcandu-se in primul rand
adjectivul romanesc dolofan” (p. 29). In acest context,
cercetitorul iegean, in urma unor analize etimologice,
ajunge la elementele lexicale delphis (delfin) -
delphus/dolphos (pantec, uter) — Apollo Delphinios
(de care se leagi sirbitoarea Aehpivia) — Delphoi sau
Dolphoi (loc sacru) — adelphos (frate, in acceptiunea
de ruda uterini) — rom. bolf (umflituri) — rom.
bolovan; coroborarea cu o serie de mirturii arheologice
siistorico-lingvistice, il face pe autor si analizeze ,,cultul
bolovanilor”, mentionind c¢i ,alternanta semantica
intre <trunchi de copac> ¢i <bolovan> merita si ea
atentie”. Tn acest context, profesorul iesean arati,
justificat din punctul nostru de vedere, cu argumente de
ordin istoric, ¢d ,cea mai timpurie fazi a ceea ce
consider a fi reprezentat un cult al bolovanilor trebuie
si se fi desfigurat pe aceeagi axd euro-siberiand pe care
s-au  manifestat credinte religioase de sorginte
paleolitico-mezoliticd, precum cele materializate in
reprezentiri de <Venus> corpolente, strimoage ale
celor, mult mai numeroase, din neolitic” (p. 42); in
acelasi timp, este de pérere ca ,Dragonul Negru” de pe
Amur sau ,Zeita-Peste” de la Lepenski Vir sunt
sreprezentari ale unor inaintasi preistorici ai dolfului, pe
care unele colinde roménesti il infitiseaza ca iegind din
Marea Neagri la furt de mere tmpérdtesti” (p. 43).
Totodati, autorul considerd ca argumentele prezentate
ysustin si ideea ci un cult al bolovanilor exista deja in
lunga perioada dintre sfarsitul ultimei glaciatiuni si
aparitia adeviratelor paduri in zona boreald a Eurasiei.
Tar in acele conditii se putea petrece §i un transfer al
unor modele figurative $i non-figurative (geometrice,
prin stilizare extrema) de pe bolovani sacri pe stalpi de
lemn si pe alte categorii de materiale” (p. 44). In acest
context, ne intrebdm in ce misurd o serie de statuete
feminine Dimini §i Precucuteni-Tripolie A care {in lipit
de piept un obiect lung si usor ingrosat la partea
superioar, uneori crestat [Larissa S, Sabatinovka 11,
Traian-Dealul Fanténilor, Lenciuti, Alexandrovka,
Luka Vrublevetskaia], considerate de majoritatea
cercetatorilor a fi reprezentare a phallus-ului, pot
trimite de faptla un ,stélp sacru” — poate cu valoare de
Axis Mundi (in aceeasi idee poate nu sunt lipsite de
importanta si statuetele cu talpa cilindrica perforata
care apar de la nivelul Vidastra II). Mergand mai
departe pe firul istoriei, credem ci poate o analizd a
nagterii lui Mithra din piatrid (care marca aceeasi
perioada calendaristica cu nagterea lui lisus Hristos —
deci un inceput, un ,centru”) poate fi elocventi in
raport cu unele elemente precrestine prezente intr-o
serie de colinde roménesti.

Al doilea capitol, intitulat Marea si motivul potopului

marin in folclorul romdnesc (p. 47-81; cu sase
subcapitole) pleaci de la observatia ci, ,intr-un mod
aparent paradoxal, cu cit asemenea creatii folclorice au
fost culese mai departe de mare, cu atit mai pregnanta
este latura simbolici a elementelor de peisaj marin” (p.
47). Analiza colindelor legate de ,mare”, aduce o serie
de elemente care fac trimitere la legaturile dintre eroul
traditional roménesc si ,cilaretul trac”, dar mai ales la
asertiunile: ,elemente precum hora zénelor i raiul de
peste mare ne indreapta spre un substrat mai arhaic al
folclorului roménesc, anume unul dominat nu de viteji
cilireti (dintre cei care reprezintd mai ales traditii
patriarhal-andocentrice indoeuropene), ci de fecioare

miiestre reprezentante ale imaginarului preistoric

specific zonei denumite astizi, de citre tot mai multi

specialisti Vechea Europd (s.n.)” (p. 50), respectiv, ,,ca o

observatie generald, cilaretii eroici din foldorul ritul

roménescpar deseori afi adaosurila traditii mai arhaice,
dominate de <cusitorese> divine care, suspendate in
leagine de mitase, traverseazi ape primordiale” (p.
53). Selectand o serie de colinde legate de subiect,
cercetatorul iesean abordeaza si transformarea unor
substantive in nume proprii, unul dintre acestea fiind
ymire” (din lat. miles =soldat) — Mire, Mirel; al patrulea
grad de initiere din misteriile mithraice (miles) poate fi
amintit, la rindul siu, in colindele roménesti?; mai
mult, in legiturd cu prezenta taurului sau a cerbului (cu
valente simbolice similare), amintim ca cel de-al doilea
se regiseste si in mithraism (unde cerbul este totusi
sacrificat). In fragmentul legat de colinda nr. 9 (p. 61),
nu excludem o legaturd dintre cei trei frati ,La curte
dati/Sila curte/’Nvati multe (in acceptiunea autorului,
corects, curte=templu — cf. nota 20 de la p. 59) si la
primele trei grade mithraice ( Corb, Leu, Ascuns), care,
dupa Porfir, nu autorizau participarea profanilor la
misteril. Acelagi tip de colinde prezinti améanuntit ce se
intimpla cu trupul cerbului/taurului sacrificat: ,din
oase se vor <dulgheri> casele fetei, din piele se va face
acoperis, sdngele va deveni zugriveald, din cap se va giti
<praznicul>, din copite se vor face pahare (<si bea
boieri mari>), iar <cipitina or pune-o-n portiti>”.
Conform mithraismului, taurul (prima fiinti vie creatd
de Ormuz) pistea intr-o poiani de pe versantul unui
munte; Mithra tauroctonul, prin viclesug, il prinde de
coarne si-] incaleci, apoi il obosegte si-1 caréd in pegstera
care-i servea drept cimin; taurul reugeste sa scape, dar
este din nou capturat de Mithra, ajutat de ciinele siu, si
apoi ucis; din trupul taurului rasar plantele i ierburile
deleac, din sira spindrii — graul de paine, din singe — vita
de vie, siménta taurului, stransa i purificata de Luna, a
generat toate speciile de animale folositoare, jar sufletul,
sub protectia cdinelui credincios a lui Mithra, a urcat in
sferele ceresti de deasupra, devenind Silvanus
(CUMONT 2007: 141-143). Din punctul nostru de
vedere, colinda roméneasci trimite practic la un nou
inceput, la fel ca in mitul lui Mithra tauroctonul;
raportindu-ne la acest tip de colinde, este posibil sd
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avem de-a face, in linii generale, cu o reluare a temei in
mithraism [ chiar daci sunt prezente numai o serie de
elemente: fuga taurului, prezen{a céinelui (dezbituti in
subcapitolul  Pacurarul  si  marea,  prezenta
pesterii=cimin etc.], mai ales pentru ci observim in
ambele cazuri referiri la ,un sacrificiu ca fundament”¢
(p. 61). Precizim insi ci ne aliturim profesorului
Adrian Poruciuc privind vechimea mult mai mare a
acestor elemente, intarind aceasti asertiune i prin
teoria lui René Guénon, conform ciruia ,existd
simboluri care sunt comune celor mai diferite i mai
indepartate forme traditionale, nu ca urmare a
<imprumuturilor>, imposibile in multe cazuri, ci
pentru ci aceste simboluri apartin in realitate traditiei
primordiale din toate formele care au provenit direct
sau indirect” (GUENON 2008: 40), opinie formulati
de altfel $i de Mircea Eliade — ,miturile se degradeazi,
iar simbolurile se laicizeaza, dar ele nu dispar
niciodati... Simbolurile §i miturile vin de mult prea
departe: ele fac parte din fiinta umanid gi este cu
neputinté sé nu le gisim in oricare ipostazi existentiald
a omului in Cosmos” (ELIADE 1994: 31-32; aceeasi
idee si pentru simbolistica medievald la HEREA 2013:
31). In acelasi timp, in legiturd cu mithraismul care s-a
bucurat de mare succes in lumea romand, referindu-ne
la ciclicitatea unor fenomene/simboluri, nu excludem
faptul ca situatia socio-economici si geopoliticd din sec.
Ii.Hr. - IV d.Hr. sd repete una oarecum similara'’, din
Grecia sec. VII — VI 1.Hr. cand, pe fondul unei crize
economice §i a unor conflicte politice, o serie de
rasturndri sociale par si fi readus in actualitate
yrenagsterea vechilor modele culturale”, cel mai probabil
indo-europene, ante-minoice (DODDS: 40 sinota91).
In ultimele trei subcapitole cercetitorul iesean incearci
sd raspundd, cu argumente stiintifice, la intrebarea:
yoare ce fel de <catastrofe reale> ar fi putut provoca
talazuri marine care sd ameninte turme ale unor pastori
preroméni sau roméni timpurii?”. Astfel, plecand de la
premisa ca in mileniul al VII-lea 1.Hr. ,acelasi tip de
populatie (mediteranidi), cu acelasi sistem de
subzistentd (agrar-pastoral primitiv), ocupa att zona
euxind, cit si zona egeeani” (p. 71), autorul arati ci un
posibil motiv este cel al ,Primul mit al potopului”
(conform lui Mircea FEliade); in acest sens, este

18 De altfel, denumirea primului grad de initiere in mithraism
— Cerb — credem ci reflecta de fapt acelasi fundament.

17 Meritd amintitd opinia lui F. Cumont, conform cireia este
semnificativ faptul ,cd lumea iraniana i lumea greco-latina
au rdmas pentru totdeauna neinduplecate in fata asimilarii
reciproce, fiind separate pentru totdeauna atit printr-un
refuz reciproc, profund si instinctiv, catsi prin ostilitatea lor
ereditara — cf. CUMONT 2007: 8. §i totugi, lumea romana
este ,invadati” de numeroase culte semitice si mazdeene,
intre care cel mithraic se bucurd de mare raspandire; in
paralel, iudaismul sec. IV-III 1. Hr. dezvolti doctrina invierii
[cu cele doua mari componente — nemurirea individuala

mentionat un eveniment geologic datat la cca. 6700
1Hr. - ruperea pragului dintre Marea Mediterand si
Marea Neagra'®, care a lisat intipéritd in memoria
istorica vuitul inspaimdntitor sau valurile inalte,
elemente prezente in diversele mituri legate de potop,
inclusiv in colindele romanesti, care amintesc acest
subiect. $i in acest caz mentiondm potopul prezent in
misteriile mithraice, care are similitudini cu cel biblic
(arca construitid de un singur om, cu care-si salveaza
cireada; potopul universal; Cina cea de Taina la care
Mithra celebreazd impreuna cu Helios si ceilalti
tovarési ai sai luptele purtate impreuni — vazute ca un
moment ce repetd ciclul reintoarcerilor la vechiul
substrat arhaic) (CUMONT 2007: 144-145, nota 2).

Urmitorul capitol — Intrupdri ale sacralititii — de la
sanctuare preistorice la biserici neo-bizantine (p. 81-109)
— analizeazd pertinent o serie de elemente
[reprezentarea orizontald a picioarelor-lobi ai zeitei,
domul - ,<gaurd> prin care este posibil accesul la o
lume a sacrului” — ramisitd a omphalos-ului (,buricul
pamantului”), planul trilobular (trifoi) sau cruciform |
care argumenteazi continuitatea dintre unele temple i
morminte preistorice cu forma ,Marii Mame”
(conexiunea semantici pdntece-mormdnt-mamd, fin
acceptiunea Marijei Gimbutas), sanctuarele de la
Lepenski Vir (Serbia), din Malta, West Kent (Marea
Britanie) sau Newgrange (Irlanda), mormintele
megalitice vest-europene sau reutilizarea in scop sacru
a unor spatii ritualice (Delfi si Littlecote). In acest
context, profesorul Poruciuc mentioneazi ci ,in lumea
egeo-balcanici, planul rectangular (uneori si cu
adaosuri absidale) s-a impus inci din eneolitic”,
ilustrdndu-gi argumentatia cu modelele sanctuarelor de
la Porodin (Macedonia) si Ciscioarele (Roménia);
mentiondm cd o machetd de sanctuar, interesanta in
contextul acestei analize, este si cea de la Timkovo, din
Ucraina (o platforma mics, plats, aproape pitrati in
plan, cu trei laturi mérginite de mici plinte ce sugerau
peretii, cel din sténga fiind intrerupt, probabil pentru a
marca o intrare; partea frontald prezinta doui capete de
tauri schematizate care continud practic peretii laterali
si care formeazi o intrare largd; ,camera” sanctuarului
este impirtitd in doud de o mici nervuri in relief)

(BYPAO: fig. 5/4; BYPAO 2004: 61-63). Totodat, in

(prezenti intr-o forma nu foarte diferitd siin filosofia greaca
— la Platon, de exemplu) si impiritia mesianica (cf.
CHARLES: 66)] care practic, prin fariseismul apocaliptic
din sec. I 1.Hr,, va pregiti ,terenul” pentru cregtinism i
islamism (I Enoh, XCI-CIV; Psalmii lui Solomon, I-XVI —
cf. CHARLES: 151), crestinismul asimiland apoi, treptat, o
serie de elemente mithraice.

Autorul foloseste in argumentatia sa lucrarea lui Harald
Haarmann, Das Ritsel der Donauzivilisation — Die
Entdeckung der dltesten Hochkultur Europas, Verlag C. H.
Beck, Miinchen, 2011, recenzati de altfel de domnia sa in
ArhMold, XXXVI, 2013, 300-304.
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argumentatia sa, cercetitorul iesean se declard de acord
cu Cristina Biaggi care afirma ci arhitectura megaliticd
malteza gi britanici are ,la baza aceeasi spiritualitate”,
afirménd ci ,din punct de vedere religios-ideologic,
aceaforma de spiritualitate avea, ca notiune-nucleu a ei,
misterul semintei ingropate in asteptarea incoltirii unei noi
vieti, de unde avea si rasara chiar notiunea mortii
urmati de inviere din gindirea crestind” (p. 91);
declardndu-ne de acord cu autorul, amintim ci o serie
de sanctuare din Macedonia (NAUMOV 2008: 93-
101), precum si mormintele in vase borcan din Bulgaria
(BACVAROV 2006: 101-106), trimit, credem noi, la
aceastd idee, inci din neo-eneolitic; de asemenea,
statuetele care au in pasti fiina §i/sau cariopse,
prezente incepand cu Cultura ceramicii liniare, au
aceeasi semnificatie, ideea fiind, in consecinta, mult mai
largd spatial.

Analizind sanctuarul dela Littlecote (Marea Britanie),
unde un mozaic il reda pe Orpheu cantidnd la harps,
inconjurat de patru femei care cilareau cite un animal
diferit, autorul face conexiuni cu spatiul destinat pentru
dans de la Eleusis (kallikhronos) si trimite la vasele de
tip hord din mediul Precucuteni-Cucuteni-Tripolie
(precizam ci celebra,,Hori dela Frumusica” se dateazi
Cucuteni A, nu Precucuteni — p. 102) si apoi la
dansurile rituale de tip hora, amintind ,Isaia ddntuiegte”
si un dans bulgar — horo (,mai lent, <de jale>, care se
executd <in cerc inchis>"); pe lingd hora executati la
ceremoniile de pomeniri din Tara Lapugului, ne
intrebdm daca nu cumva i ,despartirea” din ritualul
roméinesc de inmormaintare, desfisurati in naos,
practic in acelagi loc cu botezul §i cu ,Isaiia dantuieste”,
nu poate fi considerat tot un dans funebru, ca parte a
riturilor de trecere?

In privinta ideii centrale a acestui capitol, autorul
subliniazi ci ,nu vreau sa afirm ca motival trifoiului
sacru a fost intotdeauna congtient simtit, de inaintasii
nostri mai indepartati sau mai apropiati, ca proiectie a
trupului unei Mari Mame. Nu se poate nega insi ¢4, in
Europa, metafore fundamentale precum cea a bisericii-
mama sau cea a bisericii-mireasa sunt simtite de homo
religiosus ca perene si sacre in sine” (p. 109).

In capitolul IV — Demeter ca ,Pamant-Mamd” i
Dionysos ca ,Mirele Pamdntului” (p. 111-129; cu cinci
subcapitole), cercetitorul iesean demonstreazi
pertinent, cu argumente lingvistice, derivatia Demetrei
din grecescul ,Ge-mefer sau Piméant-Mami” (acelasi
inteles §i pentru Damater, Domater, Daeira sau particula
albanezi dha) amintind i ceea ce stiau anticii despre
Ge ca patroand a sanctuarului de la Delfi, cel al carui

¥ Motivul palmei cu trei degete apare inci de la sfirsitul
paleoliticuluisi va fi prezent pana in epoca tarzie a fierului —
cf. YHOXAAKVIER 2004: 408-420.

2 Relevante in acest context credem ci sunt oasele de leu
descoperite in neo-eneolitic: Bulgaria (Goljamo-Delcevo,

nume amintegte de templele-pantece ale neoliticului”
(p. 114) sau afirmatiile lui Pausanias — ,in cele mai
vechi timpuri licagul de profetie ii apartinea Zeitei-
Pamiant (Ge)”, concluzionind ci sustine ,ideea ci
Demeter este un teonim care dezvéluie o zeitate arhaici,
de tipul Pdmant-Mam4, o asemenea zeitate fiind i cea
infitisata de artizanii lutului din neoliticul anatolian” (p.
127).

In privinta vechimii lui Dionysos autorul arata ci acesta
este ,mai <batrdn> decit insugi presupusul sau parinte,
Zeus” (p. 116), ajungind la aserfiunea ci ,daci
<nimfele> cunoscute roménilor ca zdne (si aromanilor
ca dzdne) au fost imaginate ca indeplinind functja de
mirese in ritualuri de tip hieros gamos, ne putem imagina
¢4, in traditia paleobalcanici, a existat i o figurd de mire
exemplar, care putea si fie cunoscut tocmai sub acel
misterios nume Zen/Zan care i se aplica si lui Dionysos.
In particular, Zana de care igi aduc aminte albanezii, ca
intrupare a feminitatii divine, poate s fi avat la origini
un paredru numit Zan, presupunerea existentei acestui
personaj putind fi consistent sustinuti de zdn din
dacoromani §i de dzdn/zdn din aromana”, cu
mentiunea de la nota 16 — ,,dacorom. zdn, cu sensul de
zew” (p. 117); in condcluzie, profesorul Adrian Poruciuc
respinge, pe baza numeroaselor date ,atit arheologice,
cat i lingvistice”, interpretarea, deja institutionalizatd, a
teonimului Dionysos ca ,Fiul lui Zeus”, afirmand ci in
acest caz ,se poate propune mult mai plauzibila
interpretare a acelui teonim ca Mire al Pamdntului sau
Mire al Zeitei-Pamant” (p. 127).

Un element care apare intr-un ciclu de colinde
roménesti ,ca urdri de bine incadrate in sdrbatorile
cregtine de iamnd”, fard ,corespondente in traditiile
popoarelor vecine”, dar care reflecta legatura cu fondul
tracic, este tratat in capitolul V — Leul colindelor
romdnesti si predecesorii sai (p. 131-172; cu 13
subcapitole). Analiza cercetitorului iesean cuprinde
evolutia datelor despre aceastd felini din punct de
vedere lingvistic, arheologic si istoric (Marea Zeiti pe
tronul flancat de lei, reprezentarile canine cucuteniene
cu trei degete', leii sculptati pe poarta de la Micene,
reprezentarea pictatd de pe vasul de la Phylakopi, piese
din tezaurul de la Rogozen). Autorul amintegte ci
Pausanias mentioneaza faptul ci la sfargitul sec. IT d.Hr.
mai existau lei in Tracia si Macedonia®, ,ceea ce ar
putea reprezenta o explicatie pentru popularitatea de
care s-a bucurat motivul (aparent <orientalizant>) al
luptei eroului cu leul, un motiv bine pastrat in folclorul
ritual roménesc, oricat ar putea pirea de surprinzitor”
(p. 132) (jocul leului din Moldova, legat de sirbitorile

Durnakulak, Slatino, Karanovo); Ucraina (Maiaki); sudul
Basarabiei (Bolgrad); Roménia (Harsova - nivelul
Cernavoda I); Ungaria (Gyongyoshalasz, Tiszafoldvar,
Tiszaluc, Zengovarkony), cf. BALASESCU, RADU,
MOISE 2005: 133.
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de iarnd; diferite cintece de nunti in care apar junele si
mirele, in special din Transilvania si Banat); in acest
context sunt analizate $i motivele ,erou-contra-leu”
(Herakles-gi-leul, Samson), ambele avind substanti
mitica §i trimitdnd la ,epoca impactului Popoarelor
Marii (in jur de 1200 1Hr.) in teritorii est-mediterane
precum Egiptul si Palestina (... ). Era de fapt perioada
in care, in Grecia, lua sférsit civilizatia miceniani si se
intra in Epoca Intunecats” (p. 149).

Analizind diferite variante de colinde roméanesti care
contin motivul leului, autorul considera ci ,,doboratorii
de lei din toate timpurile fac parte dintr-un filon mitic-
ritual comun, care a ajuns pana la noi prin perpetuare
sustinutd de reimprospatiri succesive, in cadrul zoneiin
care s-au pastrat cel mai bine elementele demice si
culturale ale Semilunii Fertile primordiale. Un fapt
aparent surprinzitor — care este explicabil doar prin
incredibilul conservatorism al mediului rural-analfabet
— este ci, in substanta lor, colindele romanesti ale leului
aratd a fi mai arhaice (dar si mai bine inchegate) decat
ceea ce ne spun despre Herakles si Samson sursele
urban-literate, respectiv teologice” (p. 151). Totodats,
autorul concluzioneazi ci ,Jeul din colindele romanesti
— asemenea altor doud personaje fabuloase dolful si
zgripturoiul — reprezinti un foarte arhaic filon
etichetabil ca ,orientalizant” (p. 151).

In capitolul VI — Orpheus — nume si functie (p. 173-190;
cu opt subcapitole), cercetitorul iesean incepe cu
interpretirile etimologice contradictorii, intentia
asumati fiind demonstrarea ci ,esenta lui Orpheus nu
depinde direct nici de <singuritatea> sa (nici de
<privarea> de sotie, sugeratd de Chantraine), cu toate
ci legatura dintre numele Orpheus si radacina proto.ie.
*orbho- rimane valabild” (p. 174), ajungind la
concluzia ci ,phi (¢) din Orpheus poate fi privit pur si
simplu ca o inferpretatio graeca, mai precis ca o
aproximare greceascd a unui sunet tracic” (p. 176).
Astfel, analizele lingvistice i istorice il fac pe autor sa
considere ca in reconstituirea unui proto-Orpheus
trebuie si se tind cont ,mai degraba de inalta sa
pricepere de descintitor ¢i de ficator de minuni,
precum si de functia sa de deschizitor de drum catre
<binecuvéntarea celeilalte lumi>” (p. 184-185), ca serv
al unui sanctuar, evident, in defavoarea functiei de
rapsod-taumaturg. Autorul lanseaza ipoteza ci ,tot
foarte devreme, figura miticd a unui Proto-Orpheus —
probabil un <orfan sgamanic> care actiona ca <servant>
al fortei divine dezvoltate ulterior, in mediul grecesc, ca
divinitatea antropomorfa numitd Apollo — trebuie si fi
fost purtati catre sud-estul Europei de catre unul sau
altul dintre valurile proto-indoeuropene (sau <proto-
scitice>?). Foarte probabil, Tracia a fost teritoriul in
care Proto-Orpheus a evoluat citre figura mitici ce avea

! Versiunea englezeasci s-a bucurat de o serie de recenzii
pozitive, semnate de Janine Canon, Robert Moss, Ana

si intre in legendele grecilor” (p. 189).

Capitolul VI — Otfism popular si adaosuri crestine (p.
191-207; cinci subcapitole) este de fapt o continuare a
celui precedent. Amintind ci ,s-au spus multe lucruri
semnificative  despre radacinile preistorice ale
orfismului, ca filon spiritual care poate si-gi fi avat
inceputurile sale inci din epoca <revolutiei neolitice>
care a legat Orientul Apropiat de Europa sud-esticd”,
autorul se alaturd ,opiniilor potrivit cirora anumite
trasaturi orfice au fost suficient de rezistente pentru a
persista si in perioada crestinismului incipient” (p.
191), conform cirora o serie de traditii arhaice au fost
integrate 1intr-un scenariu crestin”(dupd Mircea
Eliade). Astfel, autorul abordeazi ,cu precidere, ce a
mai pastrat folclorul roménilor crestini din elemente
simbolice (proto-)orfice, precum izvorul (echivalat cu
fantdna=fanténa vitdrii-nn.), chiparosul (echivalat cu
bradul) si drumul la dreapta (drumul bifurcat-n.n.)” (p.
193) sau judecitoarea sufletelor, folosind ca material
ilustrativ o serie de bocete si cintece funerare din
Oltenia, Banat si sudul Transilvaniei, zone care sunt
legate de calea neolitizarii Vechii Europe.

In final — In loc de epilog (p. 209-210), profesorul Adrian
Poruciuc considera ca volumul este ,o0 modestd
contributie la fundarea unei noi metode hermeneutice
conforme dorintei exprimate de Mircea Eliade” (p.
209), sperdnd ci a reusit si sugereze ,unele ci inspre
intelesurile originale ale unor productii folclorice culese
abia in vremurile recente, dar cu siguranti provenite din
creatii preistorice, traduse i re-traduse de nenumairate
ori, din idiomuri primordiale (pierdute) in idiomuri
care s-au impus succesiv autohtonilor din zona
geograficd avatd in vedere aici” (p. 210). Totodats,
autorul reaminteste promisiunea sugerati de editia
americand, aceea de a publica, sub acelagi titlu, un al
doilea volum.

Dupd Bibliografie (p. 211-221), volumul se incheie cu
postfata Duhul Marii Mame in mitologiile sud-est
europene (p. 223-225), semnati de antropologul Nicu
Gavrilutd, in care se subliniaza ci lucrarea ,reprezint o
contributie de referintid la cunoagterea importantei
folclorului, mitologiei i religiei privind ceea ce numim
astizi originile Europei si ale lumii (post)moderne
occidentale in genere” si cu un bogat Index. Nume,
terminologie, problematici (p. 227-241).

In ceea ce ne priveste, suntem convinsi cd cercetitorul
iegean gi-a atins pe deplin obiectivele; la randu-ne*,
intarim faptul ci lucrarea domniei sale reprezinti una
dintre majorele incursiuni  din  arheomitologia
roméneasci si internationald, un instrument de lucru
obligatoriu, deopotrivd pentru lingvisti, arheologi si
istorici. Declarandu-ne adeptii curentului

ytraditionalist” din arheologie, subliniem necesitatea

Radu Chelariu si Cornelia-Magda Lazarovici (cf. p. 7).
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aprofundirii acestei lucrdri pentru cercetitorii
sacralitatii preistorice roménesti si/sau central-
europene.
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