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THE MOTIF OF THE DOUBLE PARENTS AND MAGICAL ADOPTION IN TRADITIONAL
ROMANIAN CULTURE
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Abstract: Invoking the motif of the two mothers, an archetype come across in several cultures,
placed at the base of numerous collective representations (Jung), we are actually invoking the
motif of the double origin of the human being, half terrestrial, half divine. We propose a
critical analysis of the mystery of the double birth and of magical adoptions, emphasizing the
symbolism of bears and wolves in the Romanian traditions found in the cultural European
circuit. The wolf, a totem animal of the Dacians- eponym which originates from the Phrygian
name "daos" (Eliade), alongside the bear, a mythological character, both chthonian and
Uranian (Apolzan), are amongst the most respected "adoptive parents”, invested with truly
magical-therapeutically attributes in traditional practices. The Romanian term for
"godfather” ("nas") itself, derived from the Latin "nonnus”, tied to "nuptiae™ (night), and
further to "noces” (wedding), connects with a first association of a totemic nature: "his
son/the son of".
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Argument

Stravechii intalniri a iernii cu primavara, sarbatorita prin purificarea cu apa si foc, 1i
corespunde crestina sirbitoare a IntAmpinirii Domnului, Stretenia, consacrati primirii
pruncului lisus de cdtre batranul evlavios Simeon la templul din Ierusalim (02.02/15.02).
Termenul provine din slavona veche ,vstrecea” si inseamni intilnire, intAmpinare. In
credintele populare, sarbdtoarea simbolizeaza o divinitate miticd, deosebit de capricioasa si
schimbatoare, foarte asemanatoare cu baba Dochia care, dupa firea ei contradictorie, poate
schimba vremea la inceput de februarie. Ziua este temuta si respectata in popor, in special
pentru ca fiarele sdlbatice, mai cu seama ursul si lupul, cuplul de pradatori cel mai celebru din
intreaga mitologie europeana (Bobbe, 2002), sd nu atace gospodaria.

Tulburatoarea asemanare a ursului cu omul, intre care existd deosebiri doar de ordin
cultural: ,,ursu-i ca s-un om; el 1si face casuta ca omul si 1si aduce de toate; numai cat atata ca
n-are foc” (Voronca, 2008, p. 273), polaritatea sa simbolica, precum si strania ambivalenta a
lupului care ,,jaloneaza intre leagén si mormant intreaga existenta a omului” (Ghinoiu, 1988,
p. 84) fac din cele doud animale ale codrului personaje mitologice ce se bucura de un loc
aparte in memoria colectiva, pretuiti uneori ca stramosi mitici alteori ca parinti adoptivi.

Motivul nasterii duble a fiintei umane are o generoasa raspandire in istoria culturilor si
a mentalitatilor si se afld la baza multor mistere, inclusiv crestinismul. In liturghiile romane,
fantanile baptismale se numesc uterus eclasiae, iar binecuvantarea apei de botez, in ziua
numitd sabatum sanctum, s-a pastrat si in zilele noastra, practicindu-se in sambata dinaintea
Pastilor, zi de prag, de trecere intre lumi, zi sfanta. ,Reprezentarea unei a doua nasteri are o
larga raspandire spatiald si temporald. La inceputurile medicinei ea aparea ca un mijloc magic
de vindecare; In multe religii ea constituie experienta mistica iar in filozofia naturii din evul
mediu, ideea centrald; last not least multi copii, dar si unii adulti, cred ca parintii lor nu le
sunt decat parinti adoptivi carora le-au fost incredintati” (Jung, 1994, p. 25). Pe baza acestui
motiv al parintilor dubli, copii de astdzi, spune Jung, in loc de zane bune ori rele,
raspunzatoare de adoptiile magice din basmele tuturor popoarelor europene, au astazi un al
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doilea rand de parinti, pe langd cei naturali, care functioneaza in primul rand ca protectori
spirituali: in germana elvetiana, Gotti /Gotte, in engleza, godfather / godmather, in limba
franceza commere /compere (cel care tine un prunc deasupra cristelnitei, fapt ce creeaza intre
cei doi legatura de ordin spiritual), corespunzator romanescului cumdtru/ cumdtrd. Prin
extensie, acelasi nume este dat animalelor cu care omul are relatii subtile.

Termenul roméanesc de nas, provenit din latinescul nonnus, este foarte legat de
cuvantul nuptie (noapte), din care s-a format noces (nunta). Coborand in noaptea timpurilor,
putem rizbate pani la primele asocieri de naturi totemica: fiul luil...

Fiul ursului, fiul lupului

Simion Florea Marian atrage atentia asupra unui episod foarte important ,,al micii
copildrii: vanzarea copilului bolnav. Cand un copil era bolnav, familia acestuia il vindea
simbolic unui alt cuplu sau unei alte femei ai carei copii erau zdraveni, sandtosi. Ritualul
presupunea si schimbarea numelui, cu credinta ca, strigandu-l altfel, Diavolul va pierde urma
pruncului si acesta va putea scdpa mai lesne de boald. Numele cele mai folosite in astfel de
situatii erau: Ursu, Ursache, Ursa, Lupu, Lupusor si derivate ale acestora.

Invocarea ursului in calitate de binefacator cu puteri magice, apotropaice, trimite si la
alte obiceiuri practicate la nastere ori in frageda copilarie. De exemplu, copilului mic in varsta
de pana la un an, pentru a-1 intdri in fata predictiilor ursitoarelor, i se dddea sa manance o
lingurita cu grasime de urs. In Tara Hategului, o moasa ungea trupul copilasului cu grisime de
urs spre a-l face un om puternic, noteazd Lucia Apolzan. Prezenta mastii de urs in unele
obiceiuri de iarnd si funerare sau in medicina populard sunt argumente care sustin ipoteza
existentei unei divinitati antice dace ascunse in piele de urs, pe care romanii au venerat-o pana
la inceputul secolului XX. Mitologia ursului insumeazd o divinitate purtdtoare a doua
amprente diametral opuse: chtonianad si uraniana. Ursul, ca zeu al pdadurilor si muntilor,
implineste practici chtoniene (se retrage in vizuind peste iarna si se trezeste odatd cu natura, n
prag de primavara) si, din punct de vedere astral, dovedeste abile calitati uraniene, fiind
socotit un bun cunoscitor al semnelor ceresti. In traditiile roméanesti, Mos Martin, potrivit
etnologilor nostri, este mai curand necesar decét periculos, este mai degraba om decét animal,
influenteaza ursitoarele, copii bolnavi de felurite spaime pot fi afumati cu pér ars de urs si
vindecati, iar calitatile sale de kinetoterapeut sunt binecunoscute, calcatul ursului pe spinarea
celui cu dureri de spate fiind un leac popular foarte apreciat din cele mai vechi timpuri. ,,Intr-
un anume sens, s-ar putea spune ca animalul acesta este gandit, In cultura populara, ca un fel
de etapd pre-umand, ca o ipostazd silbaticd a omului de azi. De aceea, ursul nu numai ca
seamana cu omul, cum sustin numeroase atestari folclorice (vezi I. Muslea, Ov. Barlea, 1970,
p. 282), dar si fura femei si traieste cu ele” (Coman, 1996, p. 142). Credintele si practicile
construite pe caracterul sdu sacru amintesc permanent de fenomenele sincretice comune
mitologiilor antice.

! “nun (ntni), s.m. — Nas de nuntd. — Mr., megl. nun. Lat. nonnus (Puscariu 1207; Meyer-Liibke, Mitt. Wien, 5;
REW 5817), cf. alb. nun (Philippide, Il, 649), ngr. vouvdg ,nas”, v. sard. nonnu ,,nas” (Atzori 246), apul. nunnu
,»has”, it. nonno ,,bunic”. Der. din ngr. (Cihac, II, 679; Roesler 573) e mai putin probabild. Der. nuna, s.f. (nasa
de nuntd); nuneascd, s.f. (dans tipic de nuntd); nunas, s.m. (Trans., Banat, nas de nuntd); ndnas, s.m. (nas de
nuntd), alterare a cuvintului anterior; nag, s.m. (persoana care cununa sau boteazd); abreviere a cuvintului
anterior (Puscariu, 1207; Puscariu, Donum natalicium Schrijver, Utrech 1929, 432; impotrivd Densusianu, GS,
V, 186, dar fard argumente convingatoare); nase, s.f. (sotia nasului; femeie care cununa sau boteaza); naseasca,
s.f. (dans); ndsi, vb. (a fi nas sau nasa); nasit, s.n. (actul de a fi nas(a)). Nas circuld in Vechiul Regat, restul
prefera forma nanas (ALR, I, 216). — Din rom. provine mag. nanas (Edelspacher 20); rut. nanasko (Candrea,
Elemente, 408); bg. nunko (Capidan, Raporturile, 233)”.

76

BDD-A21937 © 2015 Arhipelag XXI Press
Provided by Diacronia.ro for IP 216.73.216.110 (2026-02-12 15:45:25 UTC)



JOURNAL OF ROMANIAN LITERARY STUDIES Issue no. 6/2015

Pe teritoriul Romaniei, au fost gasite oase de urs, datate 100.000-35.000 i. H., ce
pareau aranjate dupa o practica rituald, ca un fel de ofranda adusa regelui animalelor, cu
scopul de a-i castiga bunavointa si de a obtine ajutor la vanatoare. Si in celelalte culturi
europene, ursul este socotit un simbol al fortelor divine. Dupa Wilhelm Schmidt, omul arhaic
european oferea divinitatii creier si maduva de urs, partile socotite ca fiind cele mai bune,
sursa vietii animalului. Sufletul animalului sacrificat se reunea cu cel al parintilor sai si intra
astfel pe taramul sdu spiritual, In constelatia Ursa Mare.

Ursa Mare este o constelatie circumpolard pentru observatorii situati mai jos de 41°
latitudine nordica si care pare si nu meargi niciodati la culcare. In limba greacd, cuvéantul
corespunzator pentru urs este arktos, acelasi termen care le desemneaza pe insotitoarele lui
Artemis (Konig, 2001). Deosebit de interesant este faptul ca aproape in toate limbile, grupul
celor sapte stele stralucitoare, fara sd existd cea mai mica asemdnare cu un urs in forma
desenata de dispunerea lor, poartd acelasi nume. Mai mult, la originea numelui unor localitati
europene importante, explicd Karl Konig, pare sa fie acelasi concept. Radicalul bar exista in
numele oraselor: Berna, Berlin, Berenbourg etc.. Thurman chiar insistd asupra faptului ca
seria Bar, Boar, Byorn poate fi strans legata de suedezul Barn, termen care inseamna copil,
dar si AB-Ra, cu intelesul de soare absent, adica nord. Orasul Berna se mandreste si cu o
fantana a ursilor. Motivul trimite la grota/coliba din basmul Hansel si Gretel sau, in varianta
franceza, Jeannot si Margot, unul dintre cele mai cunoscute dintre toate basmele copilariei.
Cei doi fratiori, frate si sord, lasati in padure de parintii naturali, pierduti si deveniti apoi
captivii unei vrajitoare antropofage au impresionat generatii intregi de copii. In Carpati
respectul pentru acest animal este atat de mare, recunoaste autorul, incat oamenii nici nu-i
rostesc numele. Atunci cand vorbesc despre el, se adreseaza folosind apelativele cumatru ori
mos. Tot in radicalul bar/ber isi au originea cuvintele germane geburt (nastere) si geberen (a
da nastere, a aduce pe lume). In acest context, Arkas, fiul ursoaicei Callisto, in unele mituri,
fiul zeitei Artemis in vremea in care ea insdsi era ursoaica, este un nume ce trimite la unul din
popoarele Atlantidei, acadienii, cei care i-au intalnit pe ultimii supravietuitori hiperboreeni.

Doua sunt pistele urmate in aceasta lecturd a adoptiilor magice de acest tip:

1. Forta si ritualul simpatetic destinat vanatorii “osuarele nu sunt decat expresia
intentionalitatii magico-religioase, Inhumarile cu capetele orientate spre est si privirea
orientatd spre vest marcau intentia de a lega soarta sufletelor de un traseu al soarelui,
de speranta renasterii” (Eliade).

2. Pozitia ghemuita a unor schelete trimite la ipoteza potrivit cdreia se imita regressum
ad uterum, imaginea fatului in pantecul mamei si, bineinteles, ideea cd acesta va
renaste. Aceeasi semnificatie o au si craniile pictate In rosu — culoarea sangelui, caz in
care, asa cum spune Leroy-Gourhan, ar fi vorba despre acte de magie imitativa. Legat
de acest aspect, se afirma ca grota Trois-Fréres (Franta) este una dintre cele mai
interesante: un personaj cu cap de cerb, ochi de bufnita, urechi de lup, barba de tap,
coadd de cal si labe de urs, desenat pe bolta, pe jumatate colorat in negru, domina de la
4 m indltime, multimea de animale. Din descrierea detaliata si interpretdrile abatelui
Breuil?, putem rezuma faptul ci analogia cu cerbul trimite la hrani, necesitate
imperioasa supravietuirii (cerbul, practic vanatul, fiind hrana principald a omului
primitiv se leagd de practicile magice ce aveau in vedere cresterea sanselor de a obtine

2 "Vizut din fatd, acest cap are ochii rotunzi cu pupile mari intre care coboari linia nasului ce se termind intr-0
mica arcuire. Urechile drepte sunt ca ale unui cerb; pe linia fruntii pictatd in negru se ridica doud ramuri
puternice ... . Nu existd o gurd ci o barba lunga ce cade pe piept. Antebratele ridicate, la orizontal, se termina
prin doud palme cu degete scurte si intinse; foarte decolorate, aproape sterse. O banda mare, neagrd umbreste tot
corpul si se subtiaza la insertia lombard, prelungindu-se apoi pe membrele inferioare indoite. Un punct
marcheaza rotula stanga. Picioarele, inclusiv degetele lor, sunt destul de ingrijite si exprima un soi de miscare
analoga dansului "Cakewalk... ." (traducere din limba franceza)
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o prada indestuldtoare pentru membrii clanului), ochii de bufnita sunt simbolul mortii,

lupul este semnul pericolului iminent, iar ursul cel al fortei.

Si simbolismul lupului implicd permanent un aspect ambivalent. Pentru ca vede bine
in intuneric, lupul este simbolul luminii, al soarelui. Lupul este stramosul mitic al lui Ginghis
Han, este una din reprezentarile lui Zeus si un atribut al lui Apollo.

“Imbracand pielea lupului, postulantul isi asimila comportamentul animalului; cu alte
cuvinte, el devenea un razboinic ca o fiara salbatica, irezistibil si invulnerabil. Lup era porecla
membrilor confreriilor militare indo-europene. [...] S& mentionam doar asemanarea, din
anumite puncte de vedere, a comportamentului cetelor de razboinici indo-europeni cu cel al
confreriilor secrete din societitile primitive. In ambele cazuri, membrii grupului terorizeazi
femeile si neinitiatii si practica intr-o oarecare masurd un drept la jaf, obicei pe care-I
recunoastem Incd, sub o forma diluata, in traditiile populare ale Europei si Caucazului. Jaful,
in special furtul vitelor, asimileaza membrii cetei de razboinici carnivorelor ’(Eliade, 1995,
p.112). Furia bersekr (razboinici in blanuri de urs sekr, vechi razboinici germani, identificati
magic cu ursul, despre care se credea ca se pot metamorfoza fie in ursi, fie in lupi), starnitd in
neofit, era atat de natura martiald dar si crescutd in urma unor experiente magico-religioase,
capabile sa modifice profund modul de a fi al celui implicat in ritualul de initiere.

Mircea Eliade a demonstrat si faptul ca lupul a fost animalul totemic al dacilor si
numele sau frigian daos explica eponimul dac, iar I.A. Candrea mentioneaza existenta a 35 de
zile in calendarul traditional inchinate celebrarii lupului. Calendarul lupului incepe la 16
ianuarie, cu Sf. Petru de iarnd, continud in 17 ianuarie, zi tinutd pentru Tanase de ciumad,
devenita prin contaminare rau de lupi (Coman, 1996, p. 184), iar la sfarsit de ianuarie (25) si
inceput de februarie (3, ale lunii), urmeaza grupul de zile inchinat Filipilor de iarna. Stretenia
si Martinii sunt sarbatori care se tin si de frica lupilor dar si de aceea a ursilor. ,,Fratia cu lupul
— spune I. Ghinoiu (1988, p. 84) incepe inca din segmentul pre-existential, cdnd copii care
plang in pantecele mamei inainte de a se naste se transforma in pricolici (fiara salbatica, mai
ales lup) si continua dupa moarte, in post-existentd, in lumea miticului, asa cum reiese din
cantecul zorilor cantat la casa mortului”. Rolul sau in magia populard este covarsitor si multe
din segmentele sale anatomice au functii apotropaice: parul afumat este recomandat
bolnavilor cu retentie urinard; dintii sunt talismane puternice; ficatul pare sa-i ajute pe
bolnavii de plamani; gatul pe cei bolnavi de frica. Dansul lupului, practicat de fratiile de
barbati tineri in timpul sarbatorilor de i1arnd in fata caselor femeilor care nu pot avea copii, are
menirea de a le face fertile. Atunci cand cel care poartd masca lupului se apropie de femeia
cu pricina, aceasta smulge citeva fire de pir si le pistreazi cu griji pentru farmece?®.

Credintele despre aparitiile si faptele pricolicilor ori vdrcolacilor (engl. lycanthrope,
fr. loup-garou), existd in mai toate mitologiile si legendele Europei de est: fiinte umane,
adesea blestemate sau ursite sd se transforme partial sau complet in lup, sau Intr-o creaturd
antropomorfa foarte apropiata de lup. Aceastad transformare poate fi datorata unor numeroase
cauze: muscatura de lup sau unui alt varcolac, un blestem sau un ritual voluntar. Fenomenul
se declanseaza indeosebi noaptea si, mai ales, in fiecare noapte cu luna noud, cand omul
transformat in varcolac raticeste urland pana in zori si poate fi explicat, spune Mircea Eliade,
“printr-un proces de folclorizare, adicd prin proiectarea in lumea imaginard a unor rituri
concrete, fie samanice, fie de initiere razboinica” (Eliade, 1994). Povestile despre varcolaci au
fost mentionate inca din antichitatea greceascd si s-au extins mai intai in Europa, iar apoi in
lumea intreagd, generdnd o tema de fictiune foarte apreciatd in prezent. Varcolacii sunt
oamenii pe jumadtate lupi, de o ferocitate iesita din comun, care ucid fard mild in timpul noptii
si care, odatd reveniti in regimul diurn si recapatandu-si forma umana, nu-si mai amintesc
nimic din cruzimile infaptuite la lumina lunii. In prezent, licantropia este recunoscuti stiintific

3 Vezi C. Briiloiu, Ov. Barlea, T. Pamfile, V. Kernbach etc.
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doar ca simptom al unei boli mintale, rupta de orice demers samanic sau furie razboinica
menita sa asigure glorie eternd omului inzestrat cu atributele puternicei fiare pradatoare.

Urmele curajului apus

Binevoitoare si malefice, ursul si lupul sunt purtitoarele unor atribute mitologice,
legate intim de izvoarele inceputurilor civilizatiei omului cel putin pe pamantul vechii Europe,
confirmand inca o data faptul ca fenomenul religios este o constantd a spiritului uman inca de
la inceputurile sale, imbracand diferite forme de expresie. Oricare din formele de exprimare
ale credintei stramosilor nostri aratd calea cea mai subtild de a pereniza prin comuniunea cu
spiritele naturii, imprumutand, imitand, metamorfozandu-se, reintrand in circuitul sacru al
elementelor ei. ,,Este imposibil accesul la un mod superior de existenta si participare la o noua
irumpere a sacrului in lume sau in istorie altfel decat depasind existenta profand, neiluminata
printr-o moarte rituala si renascand la o viatd noud, regenerata” (Eliade, 1995, p.155). Toate
elementele magico-religioase citate nu par a proveni dintr-o revelatie primordiala, dar nici nu
o contrazic, ci cel mult afirma starea unei umanitati In cautarea Divinului. ,Integrat in
ansamblul datinilor de Anul Nou, contaminat cu masti, gesturi si semnificatii provenite din
celelalte inscendari dramatice, jocul ursului prezinta — ca toate jocurile cu masti — un aspect
polimorf, elemente arhaice Tmpletindu-se cu cele mai noi, sensurile rituale cu resemnificarile
moderne” (Coman, 1996, p. 146).

Intre om si urs, potrivit credintelor populare, sunt aseméndri si deosebiri doar de ordin
cultural: am vazut ca acesta din urma nu domesticise inca focul, insd ca suportd numeroase
corectii fizice (ca un copil neascultitor) pentru c¢a nu respecta codul alimentar, corectii care-i
modeleaza aspectul corpului (pentru ca refuza sa guste miere, Sf. Petru 1l trage de urechi pana
1 le rupe; prinzand gust pentru alimentul miraculos si refuzand sa plece, Sfantul este nevoit sa-
| tragd de coada pana cand si aceasta se rupe; tot lacomia il lasa fara coada in basmul in care
este pacalit de sireata vulpe, iar in minunata Poveste a lui Harap Alb ursul este posesorul
unor gradini magice in care cresc salaturi si nutrimenturi de peste mari §i tari, tema
generoasd pentru o analiza antropologica a hranei.

Lupul si ursul totemici sunt frati, tovardsi de fapte vitejesti, strdmosi mitici si parinti
adoptivi. Datorita acestor campuri relationare, deosebit de profunde, niciunul dintre ei nu
poate fi atasat figurilor demonice subordonate “celui schiop”, diavolului. Trista ar fi doar
soarta fetelor despre care se zice: “Fetele numai dupa lupi si ursi nu se duc” (Voronca, 2008,
p. 274).

Alter ego mitic al omului, fratele animal, pentru a folosi expresia lui Karl Konig, se
alaturd ori se opune omului ca cel mai fidel prieten ori cel mai aprig dusman al sau.
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