G. IVANESCU — ETNOLOG. DE LA ORIGINEA RITUALA ANTICA
LA VARIANTELE CONTEMPORANE ALE UNUI
OBICEI POPULAR SUD-EST EUROPEAN'

IOANA REPCIUC

In doua dintre studiile sale a a‘tﬁ"'ordat G. Ivanescu probleme etnologice, si anume
in textul in care discutd obiceiul Caloianului, publicat in 1967, si in cel in care
analizeaza variantele baladei Miorita, aparut trei ani mai tarziu. Cele doud lucrari au in
comun ncercarea autorului de a-si argumenta ideea conform careia folclorul roménesc
a putut fi influentat in mod decisiv de stravechi reprezentari mitico-religioase de
origine orientald péatrunse pe cale greceascd sau slavd in inventarul folcloric autohton,
in cazul ambelor produse culturale provenite din doud compartimente diferite ale
fenomenului popular roménesc — ritul de ploaie al Caloianului si textul folcloric de
mare rafinament poetic al Mioritei —, cercetatorul intrevede urmele ,religiilor pagine
inlaturate de crestinism, bineinteles cu totul transformat si adaptat noilor conditii ale
vietii sociale” (Ivanescu 1970: 101). Mai mult, cele doud productii folclorice 1i par
legate de povestea uciderii agricultorului Adonis, inlocuit apoi de figura crestind a
Sfantului loan, incéat balada poate fi ,,prelucrarea unui mit tracodacic sau prelucrarea
mitului medio-grec al Caloianului, disparut apot la greci” (ibidem: 100).

Prin urmare, ciile de patrundere a unui mit oriental antic in folclorul autohton
pleacd In mod natural dinspre ritual spre varianta estetizatd a baladei. Ordinea in care
G. Ivinescu a tinut sd-gi publice cercetdrile nu poate fi intimplitoare, deoarece
concluzia primului studiu 1i serveste ca argument final in studiul urmator. Respectind
aceastd ordine, ne propunem sa subliniem modul in care Ivanescu a realizat o analizi
diacronicd a obiceiului popular al Caloianului. Complexitatea cercetarii publicate la
Timisoara vine din faptul ca autorul pune in acelasi timp intrebari de ordin etnologic,
precum st filologic, abordeazd consecutiv chestiuni lingvistice si extralingvistice. El
dovedeste cunoasterea tuturor informatiilor si supozitiilor cunoscute pana in acel
moment si Incearcd sd rezolve o problema care a stat mult timp in atentia
specialistilor, fara a fi nici macar astdzi concludent explicatd. Printre aceste enigme
se numdrd: etimologia cuvantului Caloian, originea anticd orientald a ritualului,
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inlocuirea identitatii sale pdgane cu una crestind, functia sa rituald primordial,
confuzia sau asocierea cu obiceiuri populare asemandtoare, legdtura cu un cyjt
precrestin al apelor.

1. Originea unui vechi obicei popular

Incercarea folcloristilor de a descoperi semnificatia primd a obiceiurilor,
printr-un demers de veritabila arheologie culturala, s-a dovedit a fi, de la nasterea
acestei stiinte pind astdzi, un proiect pe cit de atrdgator, pe atit de dificil.
Comparatii livresti enciclopedice de tipul celei realizate de James George Frazer ay
incurajat alte studii de gen, consacrand o metoda de lucru ~ cea a apelului constant
la surse antice. Acest gen de mitologie comparatd si studii folclorice orientate diacronic
a stat in atentia primei generatii de folcloristi britanici si datorita profilului de clasicisti
al acestor cercetatori avindu-l mentor pe Frazer, toti interesati sd-si puni
cunostintele de mitologie greco-latind si ritualism oriental in slujba decelrii
originilor unor ritualuri general europene. De asemenea, acest interes pentry
reconstituirea originilor indepartate ale unui obicei contemporan a fost determinat
si de orientarea studiilor de lingvisticd indo-europeand spre datele oferite de
vechile mitologii si religii orientale, de tipul abordérii consacrate de Max Miiller.

Prin urmare, demersul lui Ivanescu din articolul despre Caloian consuni cu
tipul de cercetare a domeniului si a epocii. Dacéd Frazer privilegiazd o perspectiva
panoramicd, generald a folclorului european, lingvistul iegsean is1 propune, in mod
constient si metodic, si largeasca acel cadru inevitabil restrans si sa invoce detaliile
romanesti ale obiceiului. El nu raméne insd la o analizd cvasilingvisticd si
mitograficd, ci cautd solutii de interpretare in privinta evolutiei dinamice a
ritualului in contextul culturii populare romdnesti, confruntatd cu influente din
afard sau cu adaptiri functionale interne. Desi cunoscut lingvist, Ivinescu pare
convins c¢d esenta obiceiului nu poate fi usor explicatd prin stricta comparare a
terminologiei, ci intelege cd un studiu pertinent al terminologiei populare trebuie sa
se sprijine indubitabil pe datele de naturd concretd, pe examenul semnificatiilor
particulare si pe analiza in context real a uzurilor si a mentalitatii colective a
utilizatorilor. Astfel, articolul respectiv nu este o simpld analizd lingvisticd
extracontextuald, ci un demers interdisciplinar condus dinspre varietatea faptelor
folclorice spre stabilitatea oferitd de consensul comunitdtii lingvistice, in ciuda
recunoscutei si inerentei diversitti terminologice a fenomenelor populare.

Importanta studiului lui G. Ivanescu in contextul folcloristicii roménesti este
doveditd de prezenta premisei sale teoretice in studiile de specialitate care au
urmat. El reuseste si configureze mult mai clar ceea ce Marcu Beza propusese intr-
o lucrare publicatd in engleza, la Londra, in 1928 (I hold that Kalojan is the
Christian equivalent of Adonis, coming from Kalo-Jan”, Beza 1928: 35) si Mihail
Vulpescu in 1941, intr-un supliment de ziar (,,.La Sestos se sarbatorea deci cultul lui
Adonis si al Afroditei. Este o formd mai recentd i care s-a propagat si in Roménia,
unde isi giseste un ecou destul de puternic”, Vulpescu 1941: 101). Prin urmare,
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maméne o ipoteza plauzibila ca aceastd rep{ezentare mitologicd roméneasca sa fie ,,0
ramasitd din cultul zeului vegetatiei, sortit mortii rituale si invierii” (Barlea 1981: 402).
Daca mai multi cercetitori au ajuns sd fie de acord cu vechimea obiceiului si cu
radicinile sale intr-un strivechi cult oriental inchinat unui zeu vegetational, nu la fel se
poate spune In privinta caii prin care el a ajuns in folclorul roménesc.

In privinta originii obiceiului, putem grupa opiniile exprimate de cercetatori
in doud curente de interpretare, fiecare dintre acestea ludnd in considerare o altia
radacind istoricd. Prima este provenienta romana, sustinutd de Ion-Aurel Candrea,
Tache Papahagi si Nicolae Densusianu. Mult mai multi cercetitori s-au concentrat
asupra identificarii unei influente opuse, orientale, pétrunsa pe filierd balcanicd. Nu
este exclusd nici posibilitatea unei reprezentari mitologice din substrat, venind
dinspre teoria poligenezei, a dezvoltdrii simultane a riturilor si a figurilor divine in
mai multe spatii invecinate, co;nform unor cerinte functionale interne,
configurandu-se astfel un vast arealymitologic indo-european cu supravietuiri in
folclorul balcanic pana aproape de contemporaneitate. Asa cum vom vedea, ideea
aceasta din urma pare sé fie confirmata de argumentele sustinute de Ivinescu, care,
in afard de sublinierea conexiunilor cu mitologia orientald, aduce in prim-plan si
corespondenta Caloianului cu identitatea acvaticd a sarbitorii Nasterii Sfantului
lIoan, manifestatd prevalent in Estul Europei, spre deosebire de Apus, unde a
. devenit o sarbatoare dominata de simbolul ignic. Incercand si impace cele doua
. posibile origini ale obiceiului roménesc, D. Pop sugereazi ci niciuna dintre
§ directiile opuse de referinta — Vestul latin sau Estul tracic-oriental — nu poate fi
, eliminatd, fiindcd inclusiv un cult oriental putea fi implementat in spatiul carpato-
} danubian odata cu romanizarea. Acest fenomen de aculturatie se putea realiza prin
. intermediul colonistilor imperiului care erau ei 1insisi supusi influentelor
% multietnice §i sincretismului religios, datoritd numeroaselor contacte administrative
§ si culturale cu lumea orientala (Pop 1989: 150). Se cunoaste de asemenea ci
. clemente cultuale ale vechilor civilizatii din Asia Micd, Egipt, Siria sau Persia au
§ patruns in Occident filtrate de viziunea greaca, astfel incét ,,Orientul elenizat” a dus
. la ,distrugerea radicald a paganismului greco-latin” din intreaga lume romanizata
. (Cumont 2008: 22).

. Data fiind asocierea functionald a obiceiului Caloianului cu celalalt rit
. important de ploaie din folclorul romanesc — Paparuda — , vom lua in considerare s
%i
|
|
]
i
%

modul In care acesta din urma a fost discutat de citre specialisti. In privinta originii
Paparudei, s-a vorbit despre originea sa tracicd sau chiar legitura cu o zeitate
dacicd, idee sustinuta de etnologul suedez W. Liungmann, care a considerat aceast
instanta divind ca fiind o supravietuire dintr-un cult vegetational tracic (Liungmann
1954). De asemenea, s-a emis ipoteza unui fapt ritual general indo-european,
confirmat de datele etnografice din volumele lui Frazer, i anume de existenta unui
,»Zeu al ploii” la indieni (Frazer 1980: 226; Barlea 1981: 399).

Asa cum sugereaza si titlul articolului lui Ivanescu, a devenit imposibila
decelarea unei influente univoce, fie grecesti, fie slave asupra obiceiului roméanesc
al Caloianului, fiindca informatiile oferite de folclorul sud-est european indica mai
degraba o matca balcanica unitard corelati cu o mai bund documentare a ritualului
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in lumea slava. Absenta atestarii sale la grecii medievali §i moderni, care este
veriga lipsd din demonstratia lui Ivanescu, este motivatd de savantul iesean prip
argumente de ordin istoric si cultural: ,,Nu are nicio importantd faptul ca obiceiul si
cuvantul nu se mai gisesc astazi la greci. Acestia au pierdut multe din legendele si
obiceiurile lor din Evul Mediu, probabil din cauza intensei vieti ordsenesti, dip
cadrul imperiului bizantin” (Ivanescu 1967: 22).

Unul dintre cele mai importante argumente pentru configurarea originii sud-
slave a Caloianului roméanesc este prezenta masiva a riturilor romanesti de Caloian in
zona de sud a tirii, in Cdmpia Roména si pand in Moldova sudicd, fird insi ca
acestea sa treaca lantul carpatin (Bérlea 1981: 401, Pop 1989: 142-144). Ivanescy
insusi aratd ci denumirea ,,Caloian” impreund cu ritualul se intélnesc in Oltenia g
Muntenia ,,numai 1n zona cu o bogata toponimie slavd, de tip bulgar vechi i mediu”
(Ivanescu 1967: 21). Totusi, intr-un articol de mare valoare etnologica si etnografics,
publicat de Ton H. Ciubotaru si Silvia Ciubotaru, autorii indica existenta generoasi a
ritului respectiv inclusiv in Moldova centrald si nordica, cu toate cd el nu mai
primeste numele consacrat si studiat de Ivénescu, ci o diversitate de alte denominatii:
descriptive (,,pApusd”), nume proprii comune sau chiar termeni care indica functia
rituald a simulacrului antropomorf (LH. Ciubotaru, S. Ciubotaru 1984).

Atunci cand privim spre spatiul folcloric sud-slavic, observam ci atat faptele
bulgare, cit si corespondentele lor balcanice confirmd teoria lui Ivanescu (desi
obiceiul foarte asemanator prin continut este numit aici ,,German” sau ,,Gherman”):
,JFaptul ca ambele obiceiuri de ploaie (Peperuda si German) pot fi gisite sub
numeroase nume la mai multe popoare balcanice — bulgari, roméni, greci, sarbi si
albanezi — sugereazi ca ele sunt rituri de mare arhaicitate i ca radicinile lor ar
trebui ciutate in societdti existente in Balcani nainte de venirea slavilor [trad.n.]”
(MacDermot 1998: 232).

O lunga dezbatere a avut loc In mediile folclorice slave in privinta numelui
bulgar ,,Peperuda”, care este explicat fie prin etimologie populard, prin asemanare
cu termenul bulgar care inseamna ,,fluture” — datoritd gestului protagonistei ritului
de a-si flutura mainile, simuland zborul (Popov 1989: 20), fie din greceste, printr-o
relationare cu numele tabuizat al Persephonei din mitologia greacd (Evans 1974:
116) sau chiar al unei zeite ctoniene prehelenice (Nilsson 1967: 474). Nu este
exclusi nici o origine veche slava, provenitd dintr-o reduplicare a rdddcinei din
numele zeului tunetului si ploii, Perun (Jakobson 1985: 22).

2. Functie rituald pigind si sarbitoare crestina

Continuitatea neintrerupti pe care au incercat s-o traseze istorici ai religiei
sau folcloristi intre formele antice ale unui obicei si variantele lui folclorice din
contemporaneitate a presupus explicarea transformarilor suferite de acestea in faza
conversiunii crestine. Noua alurd dobanditd de rituri si idei religioase a fost privitd
ca generatoare de schimbiri esentiale de catre unii specialisti sau i-a determinat pe
altii sa sublinieze slaba influentd a mai recentei ideologii spirituale asupra vechiului
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sistem ritual. Dacd, de exemplu, Carlo Ginzburg considera ci riturile populare au fost
prea putin afectate de presiunea exercitatd de mitologia crestind (Ginzburg 1990),
unii dintre colegii sdi de generatie s-au aratat sceptici asupra posibilitatii unui astfel
de traseu direct (Hutton 1991; Wilson 1992). Cu toate optiunile distincte ale
cercetarii raportului dintre mitologia si ritualismul crestin si pédgin, a devenit
obligatorie recunoagterea impactului pe care religia oficiald l-a avut asupra modului
specific popular laic si dominat de principii magice ale religiozititii populare. Este
ceea ce face G. Iviinescu in acest articol, observand ca studiul pertinent al obiceiului
avut in vedere, cu o valoare intens practicd pentru asigurarea conditiilor de existentd
ale tiranului romén, nu poate fi realizat fird luarea in considerare a celor doua
sisteme rituale concurente in cadrul imaginarului folcloric — cel pagan si cel crestin.

Invocarea ajutorului divin in scopuri practice este consideratd de sociologia
religiilor o caracteristica a religiilor primitive, aflate intr-o primd fazd din
dezvoltarea unui sistem religios sax? cel mult o relicvd a acestora in cadrul unor
sisteme religioase actuale. Aceastd motivatie practicd a relatiilor dintre fiinta
umana si transcendent se regaseste in ritualurile magiei meteorologice roménesti.
In societatile agricole arhaice sedentare, grija esentiald a oamenilor era legata de
bundstarea cAmpurilor cultivate. Aceastd preocupare a rdmas constantd in
comunitatea traditionala crestind, astfel incat diferitele repere sacre din noul
calendar privilegiaza actiuni rituale precise. Prin urmare, ritualurile populare cu
finalitate meteorologicd se inscriu in acest compartiment arhaic al religiozitatii. in
afara diverselor practici magice marunte de indepartare a fenomenelor naturale
primejdioase pentru culturile agrare, care insotesc multe ceremonii vegetationale cu
un grad inalt de complexitate din inventarul folcloric roménesc, se disting doud
ritualuri specifice menite sa indeparteze seceta si sd provoace ploaia, si anume
Caloianul si Paparuda.

Cunoscand asemindrile dintre cele doud rituri meteorologice, G. Ivanescu fsi
incepe argumentatia incercnd sd opereze o distinctie intre cele doud obiceiuri si
apoi si explice locul special pe care Caloianul il ocupa in contextul culturii
populare romanesti. Deoarece intelege posibilitatea suprapunerii functionale a celor
doud ritualuri, Ivinescu tine sa facad diferenta dintre Paparudd si Caloian, din
perspectiva complexitatii performative. Astfel, lingvistul iesean este de parere ca,
in vreme ce Paparuda este doar o simpla practicad magica de invocare a ploii, ,,la
care se recurge vara cind este nevoie de ploaie” (Ivanescu 1967: 13), Caloianul se
desfisoard ca o adevdratd sarbatoare populard. Distinctia propusd de Ivénescu nu
poate fi acceptatd, dacd facem apel la informatiile etnografice si la alte opinii de
specialitate, conform cdrora inclusiv Paparuda este consideratd o coerentd
desfasurare ceremoniala: ,,Paparuda este, la origine, o strdveche creatie miticd ce
imbina in continutul ei elemente magice si religioase, si ea nu poate fi confundata
cu acele «rituri méarunte contra secetei»” (Pop 1989: 136).

Integrat in inventarul larg al obiceiurilor agrare, Caloianul are un profil ritual
specific, in ciuda numeroaselor variante regionale identificate in satele roménesti.
Studiul acestora ajutd la reconstituirea configuratiei sale arhaice, printre care: ideea
unei reprezentdri mitologice intruchipate de ,,papusile” de lut, vegetale sau

BDD-A1185 © 2013 Editura Academiei
Provided by Diacronia.ro for IP 216.73.216.172 (2026-01-28 21:08:22 UTC)



328 IOANA REPCIUC

G. IVANESCU - ETNOLOG 329

.

Ceremoniile mistice de sustinere a {inui regim pluvial echilibrat In vechea
Grecie, sursa pe care se axeazd si demonstratia lui Ivanescu, aveau mai mult un
caracter ocazional, osciland intre mai multe zile pe parcursul unui ciclu agrar.
Specificul geoclimateric al Greciei facea dificila impunerea unei traditii definitive a
momentului prielnic pentru adresarea rugilor citre Zeus, stapanul oficial al norilor,
al ploilor si al tunetului in panteonul elen, asa cum subliniazd Martin P. Nilsson, un
specialist in riturile populare grecesti antice: ,,vremea nu este atdt de constantd
incat anumite zile ale anului sd fie fixate pentru magia meteorologicd. Acesta este
motivul pentru care Zeus, ca zeu al conditiilor meteorologice, avea putine sérbatori
[trad. n.]” (Nilsson 1940: 6).

Daca, in sistemul religios pagan, timpul sacru era guvernat de identificarea
existentei credinciosului cu ritmurile naturale solare §i lunare, cu sérbatorile solstitiale
si echinoctiale si cu evenimentele legat;e de cresterea plantelor sau muncile agricole,
calendarul crestin a oferit o noud moiivagie functionala timpului ritual. Discutdnd
sistemul riturilor calendaristice, Arnold van Gennep evidentiaza rolul important al
Bisericii care a reusit s impund practicilor stravechi un caracter periodic (Van
Gennep 1924: 47). Cu toate acestea, marile manifestari rituale nu au putut fi deplin
crestinate. Adoptand o aparentd si un nomenclator crestin, mentalitatile pagine au
supravietuit sub diverse forme, rezultdnd structuri sincretice.

in studiul sau, Ivanescu nu exclude nici influenta calendarului crestin, nici
legdtura ancestrald a circumstantelor de performare a Caloianului cu un strivechi
calendar solar gi vegetational, $i anume cu sirbitoarea solstitiului de vari.
Informatiile etnografice roménesti si sud-est europene culese intr-un interval de
aproape doud secole ne demonstreazd faptul ca sarbatoarea Caloianului a oscilat
intre o sidrbitoare postpascald, una asociati cu Rusaliile, si un ritual conectat
functional cu cele de Sanziene, situatie ce confirma dificultatea de a fi elaboratd o
judecatd definitiva asupra acestei chestiuni. Totusi, G. Ivinescu sustine c@
practicarea Caloianului trebuie sd fi fost raportatd mai intdi la sarbatoarea
solstitiului de varda — transformat ntre timp in sarbdtoarea crestind a Nasterii
Stantului Ioan Botezatorul — gi mai apoi integrat in intervalul postpascal, ca urmare
a asocierii resurectiei zeilor vegetationali pagéni cu invierea lui lisus. Opinia sa
este confirmata, la modul general, de confuzia si combinarea multora dintre riturile
vegetationale din aceastd perioadd dintre primévard si vard, numite tocmai de aceea
»sarbatorile verzi”. Avand drept argument aceastd puternica asemanare si contaminare
a riturilor vegetationale specifice primaverii $i mijlocului verii, Ivinescu considerd
inadecvatd opinia lui Petru Caraman, care respingea asemanarea dintre Caloian si
solstifiul de vard tocmai din cauza lipsei de corespondentd temporald perfectd
dintre cele doua momente ceremoniale (Caraman 1935: 184). Ivanescu apird
opinia lui Beza contrazisd de Petru Caraman, ardtind cd autorul lucrarii despre
paganismul romanesc nu a vorbit despre o influentd a numelui crestin asupra celul
pagéan, ci de o totald Inlocuire a unui nume cu altul (Ivanescu 1967: 15), asa cum de
fapt a fost cazul intregii conversiuni treptate a sistemului pagan cu cel crestin. In
plus, lingvistul iesean presupune ca insisi fixarea de cétre parintii Bisericii a
sdrbatorii Nasterii Sfantului loan s-ar putea sa fi fost realizata, sub presiunea

confectionate din buciti de material textil, trdsaturile sale de rit funerar, caractery}
ocazional (performarea in conditii de secetd, primavara sau vara) sau periodic
(inscrierea traditionald in calendarul religios-folcloric, in strinsd dependenta cy
data Pastelui si perioada postpascald), legitura cu magia meteorologicd, episoade
rituale legate de aspersiunea sau imersiunea participantilor, caracterul procesional
al acestui ritual de magie publica, implicand intreaga comunitate rurald, punctul-
cheie al procesiunii — o sursd acvaticd locald (fantdni, rauri, izvoare etc.) —,
deschiderea spre un cult pagan al apelor opus legiturilor cu sistemul religios
crestin. Confuzia sau contaminarea Caloianului cu alte rituri asemanidtoare din
acelasi interval de trecere dintre primavara si vard sau chiar practicate cu alte ocazii
sacre ale anului au constituit de-a lungul timpului atat un avantaj, cat si un obstacol
pentru cercetatori.

Una dintre cele mai indelungate controverse este legatd de caracterul
ocazional sau periodic al performarii acestui obicei In comunitatile folclorice. Desi
logica traditionald indica faptul c@ situatia de necesitate ar trebui sd primeze in fata
inscrierii acestui rit in ritmicitatea calendaristica, multi folcloristi au considerat ca
ambele ceremonii meteorologice au fost initial legate de repere stricte ale timpului
crestin. D. Pop crede cd toate aceste obiceiuri agrare din perioada postpascala
(Caloianul, Paparuda, Singeorzul, Dragaica) au fost legate de un anumit moment al
calendarului popular i abia mai tarziu ele au ajuns sa fie realizate indiferentiat,
atunci cadnd necesitatea, calamititile naturale, lipsa indelungatd a ploilor, o
impuneau (Pop 1989: 142-144). Prima mentionare a Paparudei, apartinand lui
Dimitrie Cantemir, confirmi iardsi ca obiceiul numit ,,Papalugd” se ficea ,vara
cand se pare ci primejdia de secetd ameninta holdele”, iar textul de invocare redat
de marele carturar aduce in prim-plan o rugaciune directd adresatd acestei divinitati
pluviometrice (Cantemir 1973: 343). Folcloristul G. Dem. Teodorescu fixeazd
,ziua Paparudelor”, conform datelor aflate la dispozitia sa la sfarsitul secolului al
XIX-lea, a treia zi dupd Pasti (Teodorescu 1874: 132), iar rdspunsurile la
chestionarele lui Hasdeu consacrd ideca unei date fixe de practicare (Muslea,
Barlea 1970: 371). Si Caloianului ajunge sa i se dedice o sarbdtoare speciald, o ,,zi
a Caloianului”, fapt subliniat de Ivanescu si confirmat de informatii etnografice:
,,Oamenii lucreazi numai dimineata, dupd-masa tin sarbétoare, cu hord, haine de
sarbatoare...” (Pop 1989: 154).

Analizate in functie de rolul lor principal, Caloianul $i Paparuda sunt acte
rituale menite si aducd ploaia si sd asigure recolte bogate. De aceea, cle erau
actualizate Intr-un moment precis al calendarului agrar, in preajma inceputului de
sezon. Urmirind cu precidere aceastd functie esentiald i facand distinctia dintre
aceasta i una mai generald vegetationald, cercetatorii Ion H. Ciubotaru si Silvia
Ciubotaru au subliniat in mod convingdtor ipostaza ocazionala a Caloianului:
Practicarea Caloianului la o data fixa [...] este cu totul sporadica si apare numai in
sudul Moldovei. In acest caz, scopul principal al actiunii tine de fertilitatea
ogoarelor in genere si numai in al doilea rénd se urmareste provocarea ploilor”
(LH. Ciubotaru, S. Ciubotaru 1984: 116).

.
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curent}ﬂui popular, datoritd apropierii sale de solstitiul de vard, si nu printr-
conexiune mult prea indepartatd cu sirbétoarea zeilor orientali de tipul Tammuz °
Adonis (Ivanescu 1967: 20). -

. Supozitia lui G. Ivdnescu este confirmatd de istoria complicatd a impunerij
traditiilor crestine intr-un context dominat de culte precrestine extrem de populare
inca ip primele secole ale erei noastre. Dupd ce, In prima sa perioadd de
ascensiune, pand in secolele al V-lea si al VI-lea, Biserica a manifestat putini
tolergngé. in privinta cultelor pdgine pe care le-a inlocuit, treptat instit{ltia
eclemaspcé va considera oportun sd pastreze elemente din continutul ritual
precrestin, cdrora insa le va oferi forme si intelesuri crestine, fenomen numit de
folcloristul francez Claude Lecouteux o actiune de ,clericarizare a culturii”
(Lecouteux 1982: 701-702). Aceasti acceptare graduald se realizeazd datoriti
conexiunilor inevitabile dintre spiritualitatea clerului si masa larga a credinciosilor
care nu era dispusa sa renunte la vechea retea de practici i institutii religioase, si ;;
determinat Biserica sd-si Insuseascd ,acele tendinte ce pareau compatibﬂ; cu
doctrina crestind” (Vauchez 1994: 23).

Puternica supravietuire a urmelor de religie pigand este probatd de multiplele
acte cfatehetice cregtine de a sublima cultul pagén al apelor, incepand cu interdictiile
ecleziastice ale Conciliului de la Arles de la jumaétatea secolului al V-lea si pén%l la
numeroase epistole episcopale sau apologiile din plin Ev Mediu (Saintyves 1934: 163
Eliade 1992: 193). Mircea Eliade descrie modul in care izvoare sau pesteri inundate dé
ape, fantdni misterioase, izvoare vindecitoare erau venerate drept altare sacre in
intregul spatiu european, pentru ca in epoca crestind ele sd devind locuri de
exprimare a »~devotiunilor catre Sfantul loan Botezatorul” (Eliade 1992: 194). Una
dintre cele mai gréitoare si bogate surse documentare rdmane vechiul corpus
folcloric al lui P. Saintyves despre cultura populard franceza a apelor sacre (1934)
monografia lui R.C. Hope care acopera culturile engleze ale apei (1893), precum §§
ceaa gercetétorului german K. Weinhold, preocupat de supravietuirea acestui cult
pe t-erlltoriul vechii Prusii (1898). Toate aceste impresionante’ colectii de date
empirice (}escriu o realitate nu foarte indepartatd de contemporaneitate,’dar care-si
are origini ancestrale, in cultele neolitice, si a cérei supravietuire a fost hranita de
aspecte ale vechii religii celtice, transmise apoi galo-romanilor.

Faptul ca apele sunt locuite de divinititi responsabile de soarta ogoarelor
(cum este Cel din Baltd, Sorbul, Dulful, Balaurul, in inventarul folcloric roménesc,
dar si Rusalka, Vodyanik, Vodnik, Lamia - in cel slav) este legat de comunicarea
acestora cu lumea subterani. Implicarea mediului ecleziastic in anihilarea fortelor
naturale, ostile obtinerii unor recolte bogate, este doveditd de variantele roméflesti
ale unui vechi exorcism, atestat in cartile de molitve, care dateaza din secolele al
XVIl-lea si al XVIII-lea si au circulat intens in mediul popular si teologic al epocii.
Este vorba despre o conjuratie impotriva diavolului din ape, provocator de grindind
si ploi distrugdtoare. Textele din aceastd categorie au drept model o legendd
apocrifd slava, care prezintd confruntarea unui demon acvatic cu un arhanghel
insdrcinat de divinitate sd vegheze asupra spatiului terestru (Timotin 2010: 34).
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3. Simulacre divine i atitudine rituali

Propunerea lui Ivanescu de a vedea Caloianul ca pe un antecedent mitologic
al Sfantului loan Botezitorul este strdns legata de necesitatea de a demonstra
adecvarea etimologiei sugerate de Marcu Beza, punctul central al articolului sdu
din 1967. Este vorba despre reconstituirea pe criterii mitologice gi etimologice a
unui compus din cuvintele grecesti kadde frumos” si Jdvy ,Joan” (Ivanescu 1967: 15),
corespunzand unei titulaturi a zeului pagan care subliniazd respectul adoratorilor.
Folosirea unui epitet de marcare a statutului special pe care o fiintd divina il are in
constiinta comunitdtii de credinciosi are rolul implicit de a atrage bundvointa
acesteia si, asa cum mentioneaza si Ivanescu, se bazeaza pe 0 ,,conceptie primitiva
despre valoarea magica a numelor” (ibidem: 22). In plus, epitetele magulitoare prin
care sunt descrise atributele fiintelor supranaturale pot functiona si ca o forma de
tabuizare a identitatii lor oculte. ;

Argumentul central din demonstratia lui Ivinescu si care rezistd in ipotezele
contemporane asupra acestui obicei este legatura Caloianului cu un cult acvatic gi
vegetational. Luand in considerare acest raport, G. Ivanescu crede c@ se poate
reconstitui o legatura intre vechii zei orientali vegetationali si figura divind sud-est
europeand a unui sfant responsabil, in cadrul panteonului crestin, de elementul
acvatic. Prin urmare, pentru confirmarea continuitatii dintre divinitatea
vegetationald gi sfantul crestin, G. Ivanescu analizeazd pe rand trasaturile lor
comune: simbolismul vegetational, ideea de moarte i resurectie i mai ales relatia
lor cu apa. In acest demers, este sustinut de una dintre datele etnografice
mentionate de Beza, si anume de faptul ca, ,,in Rusia de vest, efigia de ramuri,
iarba si plante a sfantului este aruncatd in apa, tocmai in ziua Sfantului Ioan”
(Ivanescu 1967: 15). Este astfel subliniata similaritatea dintre papusa Caloianului si
un obiect ritualic intruchipandu-l pe sfant, precum si gestul final de imersiune al
acestora intr-o sursd acvaticd. Ideea esentiald care st la baza acestei identificari
devine edificatoare in demersul lui Ivanescu, intrucit militeazd pentru existenta
unei reprezentiri antropomorfe — a unui substitut material al instantei divine.
intrebarea in jurul careia graviteaza de acum inainte demonstratia savantului iesean
este cit de rezistenti a fost in comunitdtile traditionale roménesti si sud-est
europene perceptia calitatii de simulacru pe care il au diversele intruchipdri ale
seului. Denumirile alternative primite de ,,pdpusa” simbolizand Caloianul vin si
confirme identificarea directd cu o divinitate a ploilor: ,,mama ploii”, ,legétoarea
ploilor”, ,,stima care leaga ploile”, ,,seceta”, ,,ploaia”, ,,Dumnezeul ploii”, ,,Sfantul
Ilie, conducatorul ploilor” s.a. (Pop 1989: 155).

Prin urmare, divinitatile pluviometrice din folclorul romanesc sunt indisolubil
legate de forta numenala a apelor. Apa este elementul central care grupeaza toate
aceste practici, fie ca este vorba despre aruncarea papusii in apd, a mastii vegetale
sau continua aspersiune a colectivitatii si a actantilor rituali. Desi Paparuda tinde sa
devind un ritual mai degraba general vegetational si fertilizator, totusi cercetdtorii
au subliniat ca episodul final al procesiunii pare sa fie tocmai aspersiunea
colectiva: ,,Udarea constituie, fara indoiala, actul de maximé concentrare ritual-
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ceremoniald din desfasurarea Paparudei” (I. Cuceu, M. Cuceu 1988: 133). pe
asemenea, conducerea ceremoniald a papusilor Caloianului spre o fintdna sau up
rau reflectd aceeasi relatie dominantd cu elementul acvatic. Insd aceste obiceiyr
performate cu precadere in sezonul cald, in momentul culminant al dezvoltsrij
recoltelor, nu sunt unicele ritualuri din calendarul religios-folcloric romanesc iy
cadrul cirora apa este un factor central.

Legatura polivalentd dintre ape, vegetatie si cultul straimosilor este prezents
in multe manifestari rituale din sirbétorile echinoctiale si solstitiale roménesti, in
numeroasele asemandri dintre semnificatiile celor doud sarbatori roménesti si sud-
est europene care au in centru figura Sfantului Ioan: Sanzienele si Boboteaza. Prip
urmare, cealalta sirbétoare cu care are in comun atat elementul acvatic, precum si
figura Sfantului loan este Boboteaza. Desi Ivdnescu nu stabileste o conexiune
directd dintre cele doud praznice ale Botezatorului, aldturarea lor poate contribui la
continuarea teoriei sale. Nu este lipsit de importantd faptul cd inclusiv riturile din
fmalul celor 12 zile prezintd multe elemente agrare si vegetationale, confirmand
iarigi opinia lui Ivdnescu in privinta identitdfii acvatic-vegetationale a
Botezitorului. Asa cum ardta in continuare, profesorul iesean este constient de
diferentele de percepere a rolului mitico-religios al Sfantului Ioan Botezatorul intre
cele doud puncte cardinale ale spatiului european, fapt care-l va determina si
discute modul divergent — occidental si oriental — de sarbatorire a zilei de 24 iunie.

Desi argumentatia lui Ivinescu se axeazd pe un context lingvistic strict, el
incercand sa demonstreze forta magica a numelui Caloian, ritul in discutie — si,
implicit, divinitatea céreia i se adreseazd si pe care o intruchipeaza — nu a fost strict
legat de aceastd unicd denumire cu implicita fortd de sugestie si substrat mitologic.
Asa cum s-a discutat mai sus, in Moldova centrald si nordica, obiceiul a primit
nume diferite de cel consacrat in cercetarea folclorica anterioard. Aceastd situatie
poate conduce la concluzia ca doar 1n spatiul roméanesc sudic ceremonialul denumit
,,Caloian” a fost influentat de o realitate denominativa slava sau greacd bizanting,
pentru ca in alte areale etnografice autohtone obiceiul sd fi existat din vechime cu
denumiri variate, conform creativitatii lingvistice a comunititii traditionale si a
evolutiei memoriei colective. Aceastd probabilitate este incurajatd de existenta unor
rituri asemdndtoare caracterizate prin folosirea simulacrelor antropomorfe cu
scopuri magice agrare. Un exemplu in acest sens ar fi pdpusile folosite in rituri
agrare postpascale atunci cand acestea sunt insotite de ingroparea unor oua rosii la
hotarul cdmpurilor arabile, in zone din nordul tarii, obicei considerat o vrajd de
protectie a ogoarelor de catre Jon H. Ciubotaru: ,,Aceste papusi sunt substitute ale
unor divinitati antropomorfe, poate chiar din familia Caloianului, iar jertfirea lor
vizeazd fertilizarea ogorului, dar si ocrotirea semanaturilor impotriva intemperiilor
de tot felul” (Ciubotaru 2012: 102).

Simulacre ale instantei divine apar in folclorul european de la ipostaza
animald a spiritului secerisului sub forma de iepure, pasdre sau mistret la papusile
din diferite materiale textile sau vegetale care insotesc ceremonii din ciclul
calendaristic, de la numeroasele substitute antropomorfe ale Armindenului la o mai
rar intdlnita ,papusd a Bobotezei”. Existenta unei reprezentari antropomorfe
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prezentd in recuzita rituald a sarbatorfrii hibernale a apelor este atestatd in
Maramures, acolo unde apare o forma complicatd a obisnuitului fuior de cénepa
sau in asezat de gazdd pe crucea preotului care sfinteste casele in ajunul Bobotezei.
Relevant este faptul cd crucifixul impodobit cu spice de grau, ovaz, cu busuioc,
fuior, lumanare, invelit cu un prosop este numit local ,,papusd” (P. Biltiu, M. Biltiu
2010: 183). Desigur, configuratia antropomorfa abia mai poate fi banuita, mai ales
atunci cand, in urma pierderii treptate a semnificatiei magice, aceasta este cu totul
absorbitd de noua functie augurald de esenta crestina.

O intrebare de baza care transpare si din studiul lui G. Ivanescu vizeaza
diferentele de atitudine a performerilor in episodul final al ritului Caloianului, si
anume de la modul in care papusa este depusd respectuos in preajma unei ape si
pana la gestul mai degraba violent al imersiunii sau al ruperii in bucati. Este o
problema care priveste chiar esenga'g sacrului — dihotomicd prin excelentd, fiindca
_ambiguitatea-i primé se rezolva in glemente antagonice si complementare la care
se raporteaza respectiv sentimentelé de respect si aversiune, de dorinta si spaima,
pe care le inspird natura lui funciar echivocd” (Caillois 2006: 42).

Mircea Eliade explica obiceiul antic al imersiunii statuilor unor divinitati
feminine ca reprezentand un mecanism ritual de regenerare a ipostazelor unei Mari
Zeite a fecunditatii si agriculturii. Aceste ,,bai” ale zeitelor asigurau recolte bune,
provocau ploaia si sporeau bunurile credinciosilor (Eliade 1992: 189). Marele
folclorist francez P. Saintyves mentioneazd, in contextul magiei imersiunii,
obiceiul crestin al introducerii in ape a crucifixului, a statuilor Fecioarei Maria sau
a altor sfinti, si considerd ci aceste acte rituale aveau acelasi scop de indepirtare a
secetei. Este vorba de un rit practicat in lumea catolicd incepand din secolul al
Xlll-lea si continund, in ciuda Incercarilor ecleziastice de a-1 descuraja, pana in
secolele al XIX-lea si al XX-lea (Saintyves 1934: 189).

Astfel, prezenta unor acte de violentd rituald, cum ar fi ruperea in bucati a
Caloianului sau arderea unui obiect ritual simbolic in focurile de Sfantul loan,
intr-un context religios european occidental, ridica semne de intrebare asupra
ratiunilor care-i indemnau pe oameni si trateze o figurd divind intr-un mod
ireverentios. S-a observat c&, inclusiv in cadrul ceremoniei Caloianului, nu elementul
funebru si inmorméntarea par sa fie elementele centrale ale ritului (LH. Ciubotaru,
S. Ciubotaru 1984: 117-118), ci momentul final al imersiunii simulacrului intr-o
sursi acvaticd locald. Pe de alta parte, preferinta pentru aruncarea in apa confirma
identitatea acvatici a divinititii reprezentate simbolic, care este astfel depusd in
mediul sdu originar. La aceastd intrebare, acelasi Frazer oferea un raspuns
convingitor; antropologul britanic vedea imersiunea crucifixelor din practica rituald
crestind ca pe vestigii ale unei ,,vraji simpatetice deghizata sub forma unei pedepse
sau amenintari” (Frazer 1980: 163). Explicatia lui Frazer a fost extrapolatd intr-o teorie
a pedepsirii sacrului de catre fiinta umand, un element definitoriu al religiozitatii
precrestine.

D. Pop este cercetitorul care a relationat ritul pagan al pedepsirii i profanarii
zeului naturii cu inmorméantarea si ruperea in bucati a Caloianului. El considera ca
distrugerea prin rit a unei figuri divine responsabild cu un anumit proces natural,
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cum ar fi seceta sau ploaia, poate provoca disparitia fenomenelor pe care zeul e
patroneazd si cd doar intr-un stadiu mult mai tarziu zeul vegetational este
inmormantat cu veneratie si este asteptatd hierofania sa in formele fertilitatij
terestre (Pop 1989: 160-167). Astfel, D. Pop pare s raspunda aici indirect la
intrebarea lui Ivinescu, cel care a sugerat necesitatea de a vedea in riturile
occidentale de expulzare a mortii sau de ucidere a spiritului Carnavalului o
versiune omoloaga a Caloianului sud-est european (Ivanescu 1967: 18).

Prin urmare, unul dintre aspectele relevante ale Caloianului, care 1l deosebe§te
de Paparudi este ipostaza sa funerara. in afara sensului arhaic al procesiunii funebre
sau al comensualitafii care o urmeaza, aceastd trasatura din ceremonialul discutat
indicd i valoarea sa apotropaicé. In acest ultim sens, folcloristii au observat ci
procesiunile implicdnd intreaga colectivitate, care marcheazd un anumit moment de
granitd al timpului sacru si care impune o traversare circulard a spatiului comunitar
conferd acestui tip de rit o valoare apotropaicd si are la bazd spaima de spiritele
malefice capabile sa influenteze randuiala existentei umane, soarta cAmpurilor agrare
sau sandtatea muritorilor. Performarea Caloianului si a Paparudei are loc la alte
intervale calendaristice ale sacrului, marcate de cultul strdmosilor si de o deschidere
temporara a granitelor dintre lumi. De asemenea, intelegerea relatiei dintre elementul
funerar si magia vegetationala este sustinutid de credinta arhaicd in capacitatea
spiritelor strimosilor de a influenta rodnicia ogoarelor (Ciubotaru 1983: 122).

In cadrul riturilor practicate cu ocazia Bobotezei si a zilei ,,Sfantului Ioan de
iarna”, moment de incheiere a ciclului celor 12 zile, se intdlnesc numeroase elemente
apotropaice, indicii ale supravietuirii unui cult precrestin in care apele nu mai sunt
privite doar ca o forta purificatoare, ¢i ca un mediu periculos locuit de spirite
rauvoitoare. Una dintre trasaturile acestui ciclu, cea de sdrbétoare a mortilor,
reconfirma necesitatea alungdrii spiritelor non-umane, tolerate sd repopuleze timp de
12 zile lumea ,,cu dor” (Repciuc 2011: 79). In folclorul macedonean, fiintele
misterioase numite Karkantzari, care bantuie satele In perioada sirbatorilor de iarna,
sunt considerate o specie de varcolaci, spirite sdlbatice si nedorite, de care taranii pot
scdpa numai cu ajutorul agheasmei aruncate de preot in ajunul Bobotezei {Abbot
1903: 75) In aceeasi perioadd, pentru a elibera comunitatea de spirite necurate,
ucrainenii lovesc gardurile cu bete, trag focuri de pusca (ibidem: 78), iar romanii ,,bat
apele cu nuiele de alun si striga dracii din apa” (Muslea, Barlea 1970: 349).

Desi beneficiaza de un mai slab grad de coeziune in calitate de ciclu ritual
bine delimitat si se integreazd mai mult intr-un interval al unor sarbatori crestine
populare cu functii similare, sdptimana Rusaliilor este considerata, in credintele
populare rusesti, un timp perlculos din cauza aparitiei nedorite a fapturilor
supranaturale care au dat si numele acestui interval. Intr-o cercetare speciald
dedicata rolului pe care Rusalcele il au asupra regimului pluvial, Elizabeth Warner
descrie numeroasele versiuni ale unui rit de iInmorméantare, urmat de imersiunea in
surse acvatice locale, a unor papusi care le intruchipeazé pe aceste fiinte salbatice.
Cercetitoarea britanicd vede gesturile de sacrilegiu ale taranilor rusi asupra efigiilor
din ramuri sau carpe ca fiind un rit de expulzare a spiritelor rduvoitoare care
invadeaza timp de o saptdméina campurile proaspat cultivate (Warner 2011: 164).

S
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[dentitatea feminind a acestor spirite — Considerate de multi specialisti ca facand
parte din acelasi vast panteon pagan sud-est european cu Jelele romanesti — nu ne
impiedica sd le asemdndm cu anumite ipostaze ale Caloianului, atdta timp cét se
cunoaste faptul cd papusile vegetale din Moldova nordica sau centrald erau tratate
mai cu seama ca reprezentdri feminine, fapt probat si de prenumele oferite acestora
de catre comunitate intr-o faza tarzie a ritului (,,Aglaita”, ,,Catrina”, ,,Ileana” etc. —
LH. Ciubotaru, S. Ciubotaru 1984: 115), si nu masculine, asa cum se intdmpla cu
papusa Caloianului din sudul tarii.

Ar trebui si subliniem de asemenea originea slavd a numelui Rusaliilor in
limba romani, nimfe ale padurii si apelor, dar nu si a numelui sarbatorii, care la noi
este mostenit din latind, de la ,,Rosalia” romana (Saineanu 1896: 139). Esentiala
este si tabuizarea identitdtii lor denominative, asa cum este cazul pentru toate
fiintele divine cu atribute dlhotomlqge virtual negative. Un exemplu pertinent este
oferit de bogatul inventar de euferméme cu rol de flatare folosit pentru identificarea
in conditii rituale a acelorasi /ele (Bunele Milostivele, Frumoasele). Echivalentul
acestor divinitdti feminine in panteonul grec — Nereidele — au primit nume care
indica acelasi proces lingvistic de tabuizare si magulire a sacrului si confirma ideea
lui G. Ivinescu asupra productivitatii epitetului grecesc xaldc in denominarea
instantelor supranaturale: kolaic oapyovuooog (,.frumoasele doamne”) sau
kardopdaig (,,cele cu inima bund”) sau xaldroyous (,.cele fericite”) (ibidem: 163).
De asemenea, in folclorul roménesc, divinititi feminine cu functie agrard si
vegetationald sunt chiar Sanzienele (mai ales in sud-vestul, nordul i centrul tarii)
sau Dragaicele (in sud si sud-est), numite astfel tocmai datoritd asocierii aparitiel
lor cu zilele din preajma Nasterii Sfantului Joan. Desi considerate a avea in general
o identitate pozitiva, spre deosebire de Iele sau Rusalce, cu care se confundi la un
nivel general al panteonului autohton, ,.Sanzienele pot deveni forte distructive:
starnesc din senin furtuni si vijelii, aduc piatra” (Ghinoiu 2001: 172).

In studiul sau, Ivanescu propune acceptarea unei legaturi a Caloianului cu un
obicei omolog acestuia din spatiul folcloric occidental, si anume expulzarea
simbolicd a mortii inaintea postului pascal (Ivanescu 1967: 18-19). Observatia
lingvistului iesean pare si fie confirmata de rdspunsuri la chestionarele lui Hasdeu
conform cérora ,,pdpusa” Caloianului simboliza ,,seceta”, iar Ingroparea acesteia
avea rolul de a o anihila (Muslea, Bérlea 1970: 372). Gesturi asemanatoare sunt
riturile arderii unui simulacru pentru sugerarea finalizarii unui ciclu temporal, cum
este pipusa de paie Marena infatisind moartea, aruncatd in apd de flacdii din
Boemia (Candrea 2001: 66). Este cunoscut modul in care arderea semnifica gestul
de expiere a vechiului i preamdrire a noului in cadrul unor rituri de incheiere a
timpului sacru. In intregul spatiu european, acest gen de practici apar atat in
contextul consacrat al ceremoniilor Carnavalului, cét si cu alte ocazii. De exemplu,
sarbitori ca aceea a Craciunului sau a Anului Nou erau personificate 1 apoi ucise
simbolic. In Italia Evului Mediu tirziu, pand si Boboteaza era ipostaziatd intr-o
batrand numitd ,.La Befana” sau ,La Vecchia” si apoi arsd la sfarsitul ciclului
hibernal (Burke 1978: 193).
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Interesant este faptul ci Elena Niculitd-Voronca aminteste, in contextul unei
comparatii a sacrificiului ritual prin foc sau apa frecvent intalnit in Antichitatea greco-
romand, de obiceiul bucovinean ca mosneagul si baba din alaiurile ce populau satele in
timpul sarbatorilor de iarnd sa fie aruncati in apd, in ziva de Boboteazd, ,dupa
savarsirea Tordanului, s& se scalde in réu, si nu se dioache” (Niculitd-Voronca 1908:
119). Desigur, respectiva motivatie a imersiunii celor doud personaje este una tarzie si
partiala, fapt constientizat si de autoare, care compard obiceiul acesta cu mai
cunoscutul it de aruncare a unui om in Dambovita, atunci cand preotul sfinteste, in
Bucuresti, apele raului prin aruncarea crucifixului in valuri.

Asa cum am observat, nu valenta purificatoare a apelor este cea valorificata
prin excelentd in cadrul sarbatorilor inchinate Sfantului Ioan, asa cum, subliniazi
Ivinescu, nu putem asocia o ipostazd a Séanzienelor din Apusul Europei - o
sarbatoare a soarelui si a purificdrii prin foc — cu cea a Caloianului sud-est
european. Savantul iesean acceptd, desigur, si varianta unei contaminari intre cele
doua modalitati de a celebra acelasi sfant crestin in regiuni diferite ale Europei:
,.Eu as crede ci focul si mitul zeului ucis sunt doud obiceiuri cu origini deosebite,
care in unele regiuni s-au imbinat” (Ivanescu 1967: 18). Faptul care a contribuit
decisiv la aceasta contaminare a fost probabil tocmai constanta ideii de pedepsire a
zeului. A aparut astfel, alaturi de omorarea prin aruncarea in apele originare, a
anihildrii prin ardere, observata la unele popoare slave, la care ,.in loc de ingropare
in api, avem arderea momaii” (ibidem). Aldturi de aceastd observatie esentiald,
lingvistul iesean crede cd incinerarea zeului vegetational observatd la slavi se
datoreaza chiar preferintei generale a acestor neamuri de a-si arde mortii, in dauna
inhumarii, astfel incat ,,obiceiul arderii efigiei zeului a prilejuit poate si el confuzia
sarbatorii zeului vegetatiei cu cea a focurilor” (ibidem).

Ivanescu are de asemenea dreptate si sublinieze o diferentd intre Occidentul
si Rasaritul Europei in adaptarea unor elemente cultuale precrestine. Desi Sfantul
Joan este perceput ca un patron al apelor sacre inclusiv in Apus, totusi nici
sarbatoarea de iarnd — Epifania sau Boboteaza — nici cea de vard — Sanzienele sau
Nasterea Sfantului loan — nu mai sunt percepute in epoca folclorica din perspectiva
strivechiului cult acvatic. Sursele folclorice occidentale relevd modul in care
sarbatoarea ,,Sfantului Ioan de vard” ramane in acest spatiu etnografic o sarbatoare
cu precadere vegetationald si solard, fapt dovedit de predominarea riturilor ignice, a
focurilor Sfantului Ioan™: ,,[...] obiceiurile focurilor de solstitiu, care erau
echivalate cu sirbitoarea Nasterii Sfantului loan Botezitorul de pe 24 iunie,
coincideau cu solstitiul de vard. Aceste reinnoiri periodice ale soarelui i stimulau
acestuia energia dititoare de viata, atunci cand el era la momentul maxim din an
sau in declin si 1i conduceau pe oameni la reinterpretari in termeni crestini ale
simbolului noii epoci, caci Sfintul Ioan Botezitorul insusi era considerat ca
succesorul soarelui, ciruia i se incredintase si continue misiunea §i vocatia sa
divina [trad.n.]” (James 1962: 13).

Functia rituald a acestor focuri este legata de credinta cd momentul sensibil al
solstitiului este un interval de trecere in care oamenii trebuie sa ajute soarele sa-gi
mentind forta, dar si de ideea ca aceste focuri, a caror existentd este atestatd incd
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din secolul al XIlI-lea in spatiul 'britanic;/ aveau rol purificator i profilactic: ,,[...]
focurile solstitiale protejau de anumite pericole specifice sfargitului verii si
inceputului toamnei — amenintari asupra ogoarelor de vreme prea umedi sau
trasnete, dar si primejdia imbolnavirii oamenilor de afectiuni considerate frecvente
in acest sezon [trad. n.]” (Hutton 1994: 38). Ritualul rotilor de foc rostogolite pe
dealuri in ajunul Nasterii Sfantului Ioan a fost documentat de folcloristi pe arii
europene vaste, din Irlanda si pand in Rusia, ceea ce pare sd demonstreze originea
practicii Intr-un obicei sezonier preistoric legat de un disparut cult solar (ibidem: 51).

In arealul etnografic roméanesc, sirbdtoarea prin excelentd a acestor focuri
purificatoare este un moment guvernat de o altd efigie crestind esentiald, si anume
Sfantul Gheorghe (Marian 1994: 274-276). Aprinderea ,,focului viu” in apropierea
Sangeorzului a fost vazutd de folcloristii roméni ca fiind o particularitate
autohtona: ,,in afard de romani, hu‘gu}ii din Bucovina si pastorii din Croatia mai au
datina de a aprinde acest foc si de a sari in jurul lui in ajunul Sfantului Gheorghe, pe
cénd celelalte popoare obignuiesc a face aceste focuri mai adesea la 24 iunie, alteori
la Boboteazi, in ajunul Postului mare, in ajunul Pagtilor” (Candrea 2001: 73).

Unul dintre modurile pertinente de a explica semnificatia populard a unei
sarbatori este, asa cum indica si studiul lui Ivanescu, apelul la denumirea acesteia
in mediul folcloric. Numele popular romanesc al sarbitorii de vard a Sfantului Ioan
provine din sintagma ,,Sanctus Johannes”, insd masa largd a utilizatorilor nu mai
percepe semantica de provenientd cresting, ci a ajuns s denumeasca prin cuvantul
Sdnziene, in afara instantelor feminine supranaturale, florile ajunse la maturitate in
aceastd perioadd, culese de fete si femei cu respectarea prescriptiilor rituale si
folosite in practici divinatorii. Aceeasi inlocuire a reperului crestin cu ipostaza
magicd a sarbatorii se observa pe teren bulgar, unde Nasterea SfAntului Ioan nu mai
este perceputd ca o sirbdtoare a focurilor sau a apelor, ¢i un moment prielnic
pentru adunarea plantelor de leac, incat taranii bulgari il numesc pe Botezitor /van
bilyober (,Joan, culegitorul de ierburi”) (MacDermot 1998: 237). In Grecia, 24
iunie devine sarbatoarea lui Giannis tou Klythona (,,Sfantul Ioan al Divinatiei”),
datoritd numarului mare de practici divinatorii considerate acum propice (Abbot
1903: 50). In cultura popular albaneza, singura care mai pastreaza, in afard de cea
romand, sintagma latineascd In numele sarbatorii respective, Shéngjnat sunt
denumite focurile purificatoare aprinse cu acest prilej, dar si speciile de fructe
coapte In acest sezon (Vatisescu 2009: 192). Ivanescu insusi indici o variantd
bielorusa a sarbatorii Sfantului loan, in cadrul careia o efigie numitd Ivan Kupalo
(,,Ivan cel scdldat”) sau Kupala, Kupalka sfarseste arsa sau Inmorméntatd, fapt
esential pentru demonstrarea supravietuirii cultului acvatic la acesti slavi (Ivanescu
1967: 17).

Desi in spatiul romanesc Sanzienele sunt o sarbatoare prin excelentd a florilor
$1 a practicilor magice in care elementul fitomorf devin inventar ritual principal,
unele informatii etnografice aduc inca probe ale legaturii cu apele hierofanice. De
exemplu, in judetul Dolj a fost atestatd realizarea unei bai rituale a intregii
comunitafi intr-o apa stititoare locala si care este anterior binecuvantata de preotul
paroh (Sdrbdtori si obiceiuri 2001: 282), iar in aceeasi regiune arhaica a tarii, s-a
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inregistrat credinta ci ploaia in ziua de Sanziene este semn de belsug (ibidem).
Chiar si Marcu Beza adusese exemple ale implicatiilor acvatice in practicile
divinatorii din ajunul Sénzienelor la romanii din Macedonia (Beza 1928: 56,
Pamfile 1997: 70-72). O credintd din categoria interdictiilor magice confirmi de
asemenea ca identitatea crestind a sdrbatorii nu a eliminat teama de efectul nociv pe
care-1 pot avea apele in acest interval: ,,[...] sd nu se scalde nimeni la Sanziene, cici
e primejdie de inec” (ibidem: 69).

5, Concluzii

Prin urmare, comparatia constantd a riturilor autohtone cu folclorul
populatiilor europene mai apropiate sau mai indepdrtate devine o sursd de bazi a
explicarii denumirii roménesti a ritualului avut in discutie. In privinta obiceiului
discutat de G. Ivanescu, slavii sud-est europeni mai ales sunt un canal de
patrundere a ritului spre nordul Dunarii. Ei s-au putut lasa influentati, in functie de
populatiile vecine lor din Occident sau din Orient, de diversele mitologii ale
populatiilor conlocuitoare, de la preluarea unei identitdtii solare a Sfantului Ioan
din Imperiul Roman de Apus, care s-ar fi contopit cu un zeu slav autohton al
vegetatiei, la o probabila influentd bizantini. In continuarea concluziilor lui
Ivanescu, raméane totusi intrebarea dacd aceastd suprapunere a stravechiului zeu
solar-vegetational cu Sfantul Ioan a fost primit de citre slavii apuseni odatd cu
procesul de crestinare sau a fost realizatd pe teren slav (Ivanescu 1967: 19). De
asemenea, incd nu se poate conchide dacid asem@narea riturilor slave cu cele
grecesti sau general balcanice se datoreazd unui imprumut de la greci la slavii
invecinati sau unei coexistente ancestrale a divinitétilor si riturilor asociate lor pe
un larg teritoriu indo-european, comun slavilor, grecilor, romanilor, albanezilor,
ceea ce inclusiv G. Ivdnescu pare a sugera: ,,Dar e foarte probabil ci obiceiul slav a
gasit un suport intr-un obicei asemanator de la greci” (ibidem: 19).

In ceea ce priveste termenul romanesc, este clar ¢ Ivinescu vede ca necesari o
sursd populard greacd, in ciuda unui posibil intermediar bulgar. Astfel, lingvistul
iesean se aldturd implicit unui grup de etnologi si istorici care au sustinut
continuitatea intre mostenirea anticd greco-latind si folclorul modern, evidentd inci in
ciuda nenumiratelor influente latine, slave si turcesti care au intervenit in vechiul
inventar mitico-religios (Lawson 1910). In afara enigmei lingvistice discutate cu
precadere de specialisti, tAmane si una de ordin etnologic, fiind dificil de trasat cu
certitudine evolutia lentd a unui ritual, Intr-un mediu conservator iliterat, supus
multiplelor ajustari interne si factorilor modelatori externi. Ceea ce reuseste insd
Ivanescu este creionarea aproximativd a unui teritoriu comun de provenientd si
dezvoltare a unui ritual agrar de mare vitalitate, si anume cel sud-est european.

Degi una dintre cdile prin care fenomenul ritual a supravietuit este asigurati
tocmai de procesul de crestinare, aceastd noud identitate nu a putut anihila functia
meteorologicd primitivd a obiceiului. In ciuda statutului special pe care Sfantul
Ioan Botezatorul il are in cultura crestina sud-est europeana si a calitatii sale de a-1
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inlocui in mod convingitor pe Adonis’j urmarirea functiondrii organice a unor
ritualuri similare sau contaminate, la care insusi textul lui Ivinescu face apel, ne
conduce spre acceptarea unor procese desfasurate paralel, si nu in suprapunere.
Dacd denumirea ritualului a suferit o certd modificare in cheie crestind, ritul
propriu-zis nu a fost convertit nici pand astdzi. Std mdrturie pentru aceasta
incapacitatea sa de a se subordona vreuneia dintre sdrbatorile religioase ale
mtervalului dintre vard si primavari, si nici macar cultului solar al solstitiului de
vara. In fine, factorul esential in demonstratia lui Ivinescu pare mai putin numele
sarbitorii sau al zeului care o patroneaza, cat cultul apelor care da semnificatia
principald a obiceiului, generdnd dintotdeauna si deopotriva teamd si incredere,
lasind fiinta umana la indeména unor forte supranaturale impredictibile, Tmpotriva
carora singura aparare rimane ritul. ,

i
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G. IVANESCU - ETHNOLOGIST. FRQM THE ORIGINS OF AN ANCIENT RITUAL
TO THE CONTEMPORARY VERSION% OF A SOUTHEASTERN EUROPEAN CUSTOM

ABSTRACT

In the study published in 1967, G. Ivinescu traces the remote sources of “Caloian” — a
Romanian rainmaking custom associated with some Christian spring and summer holidays and with
very old rituals performered in order to support by magic means the growing crops in this specific
season. After a critical account on previous interpretations and following a diachronical vision of
folklore studies and anthropological inquiries on religious myths, the author tries to prove the
connection of this ritual with similar Slavic and Greek customs and ultimately with the myth of an
Oriental dying and ressurected vegetational god. Part of Ivinescu’s assumptions could be still
sustained by more recent south-Slavic ethnographical data and by elaborate ficldwork research in
Romanian rural areas, and other interpretations evolved towards a different perspective. However, the
approach of an intricate folk ritual as well as of its folk terminology reveal the great ability of the
researcher within the field of ethnology.

Keywords: G. Ivinescu, rainmaking, magic practice, Romanian folklore, Christian calendar,
Oriental mythology, folk terminology.
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