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FATLED HUMOR AND ITS EFFECTS IN CONVERSATION
ABSTRACT

The humor, one of the most important socio-pragmatic strategies, has a great significance in
coordinating the daily conversations. Nevertheless, the humor does not always have positive effects
on interactants. Humor can affect them, and this often causes misunderstanding or confusion in
conversation, leading to failed communication. Or, what is funny for the emitter can be rude or
offensive to the receiver.

In this article, we inquire the issue of communication failure in terms of unperceived or
rejected humor. The research is based on the American film “Meet the Fockers”. Failure in
conversation and, respectively, the situations of failed humor, happen when it prevail a disagreement
between the interactants’styles of expression.

Key-words: failed humor, unperceived humor, rejected humor, unsuccessful conversation,
politeness, impoliteness, sender, recipient, strategy.

_ CUPTORUL SI PRAGUL - REPERE SACRE
IN SPATIUL CASNIC: OBICEIURI LA NASTERE

ADINA HULUBAS'

Cercurile concentrice trasate in jurul mamei si al oricirei persoane ce trece
printr-o schimbare de statut ontoldgic se contureazi pe doud tipuri de coordonate:
temporald si spatiala. Aflate in directa legatura, timpul si locul de recluziune impun
respectul fatd de divinitatile casnice cu care se identifici un anumit punct al
gospoddriei, fiindca acestea sunt capabile si asigure binele familiei, dar si sa
pedepseasca in mod crunt impietitile.

Nucleul existentei umane il constituie, la romani si multe alte popoare, vatra
casei, un spatiu care unificd planurile multiple ale lumii. Pentru dimensiunea
fenomenala a prezentului, ea ofera caldurd si hrani. Divinatiile si invocatiile facute
la gura cuptorului influenteazd in plan magic evenimentele din viitor, in timp ce
cultul stramosilor care se intrezireste in sacralizarea acestui spatiu face legatura cu
trecutul neamului. Acest summum al perceptiei omenesti vine din milenii de istorie
culturala si de pe teritorii uriase ale globului paméntesc locuite de civilizatii
diverse. Petru Caraman a sintetizat amploarea fenomenului in studiul dedicat
obiceiului ce poartd numele cdderea pe vatrd (Caraman 1988). Semnificatia
cuptorului are o valenta sinecdotica, fiindca el reprezinti gospodaria insasi si adeseori
tara natald. Vatra se identificd astfel cu divinitatea focului ce protejeaza casa si
devine, in opinia savantului iesean, un altar si un licas al spiritului sacru tutelar.

Cultul vetrei apare la popoarele romanice, germanice, fino-ugrice, turco-titare,
slave si la neogreci, iar dintre divinitatile focului adulate de acestea, Petru Caraman
mentioneaza pe Hestia de la greci, Vesta la romani, Tabiti (sciti), Agni, din vechea
Indie, Polengabia de la prusaci, Ponyke si Aspelenie, intalnite la lituanieni, popor la
care existd si zeitatea Gabija, cu aceleasi atribute (vezi si Greimas 1997: 182).
Carturarul iesean face o subliniere relevanti in cazul poporului iranian care
venereaza pe nmdno-paiti, care, in traducere, inseamni »stapanul casei”. La romani,
divinitatea focului cumuleazi atributele Penatilor, spiritele parintilor si stramosilor,
responsabili mai ales cu bunistarea materiald, ale Larilor, entitati telurice, si ale
Manilor, in care se transformau sufletele mortilor ingropati in incinta casei. Obiceiul

" Institutul de Filologie Roménd ,,Alexandru Philippide”, lagi, str. Th. Codrescu, nr. 2, Roméania

ALIL, t. LI1, 2012, Bucuresti, p. 137154

BDD-A1203 © 2012 Editura Academiei
Provided by Diacronia.ro for IP 216.73.216.121 (2026-02-24 23:09:45 UTC)



138 ADINA HULUBAS 2

acesta supravietuieste in Moldova prin intermediul poeziei ritual-ceremoniale de
inmormantare, in care se invoca practica funerard in cauza, ca modalitate de pastrare
a legaturii cu cel dispérut.

Vatra reuseste sa unifice si obiceturile familiale: la nastere, copilul este
inchinat divinitatii focului (prin gesturi asupra cdrora vom reveni), la nuntj,
mireasa atitd focul din vatra soacrei pentru a anunta sosirea ei In neam sau, pentry
a forta éé;étoria, se pune sub protectia spiritului tutelar al vetrei ca si-gi
rascumpere statutul prejudiciat de feciorul care a ingelat-o, iar la inmormantare,
mortul se asazd pe vatrd pentru a fi spalat (Bautar — Caras-Severin) (Sarbdtori
2002: 134). La acestea se adaugd obiceiul calendaristic al colindatului, in cadrul
cdruia soarele este ajutat simbolic prin intermediul succedaneului sdu casnic:
pitaraii intrd in casele colindate si atata focul din vatra cu betele lor. .

Este deja evident faptul cad lacasul focului din gospodarie actioneazi
asemenea unui canal intre lumi, tot agsa cum fanténa din spatiul comunitar permite
comunicarea dintre nivelurile diferite ale universului. Practicile magice desfasurate
la gura focului valorifica deschiderea spre sacru, exemple griitoare fiind vrajile de
invelire a focului pentru aducerea ursitului sau, schimbénd palierul existential,
medierea contactului cu lumea mortilor. ,,Cand murea cineva, aparitoarea sobei se
deschidea, pentru a face drum sufletului. Evident, pentru a-1 vedea pe mort erau
utilizate aceleasi elemente: doritorul, stand pe soba, se uitd (prin frau, sitd) la masa,
unde de obicei era asezat mortul” (Olteanu 1999: 496). Apropiindu-ne de riturile de
nastere, vom remarca ca fiintele sacre intrd in casa prin horn (Pamfile 1997: 17), igr
la gura acestuia se ,aprind lumanéri sfintite” pentru a feri femeia aflatd in travaliu
de strigoi (Olteanu 2009: 111). .

Cuptorul constituie, de altfel, un punct de referinta de-a lungul obiceiurilor de
nastere din Moldova si din restul tarii. Inca din faza de anticipatie a acestor
obiceiuri, atentia speciald a femeii se indreapta spre locul in care ea isi petrece cea
mai mare parte a vietii. Petru Caraman considerd ci aceastd valentd a vetrei a'fost
preluata de la divinitatea numitd de romani Lar Familiaris si constd in potentialul
acesteia nu numai de ,,a proteja nasterile, ci si de a provoca la nevoie — atunci cand
este implorata — fecunditatea tinerei sotii”. Astfel ar putea fi inteleasd practica
atestati de Simeon Florea Marian menitd s trateze sterilitatea: femeia bea ,,noud
fire de usturoi in jumétate de litru de rachiu ldsat noud zile pe horn si inghitit noud
zile la rand” (Marian 1995: 9). Dincolo de fenomenul de maceratie acceleratd
cauzat de cildura hornului, trebuie luate In considerare implicatiile magice, cu atét
mai mult cu cét repetitia numarului noud (caruia i se atribuie totalitatea formelor de
manifestare) atrage atentia in mod deosebit.

Pe timpul graviditatii apare o masuré de precautie al cdrei sens poate fi lesne
pierdut printre interpretari rationale ale unui fapt aparent absurd. In aproape toate
judetele Moldovei se intdlneste superstitia cd femeia groasd nu are voie s stea cu
spatele la sobd, fiindcd pruncul ei se prinde de sale si nu mai poate fi nascut. E
necesar aici sa facem trimitere la o practica terapeuticd pe care Antoaneta Olteanq
a intalnit-o in antologia Elenei Niculitd-Voronca: ,,Cand te doare spatele sa te lasi
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pe horn si s zici: «Ce-i in spatele mélé si fie in horn, si ce-i in horn, in spatele
mele»” (Olteanu 2009: 112). Acest schimb de energie numinoasi are loc datoriti
magiel prin contact si o atingere necontrolata de vatrd poate produce la nivel magic
un soi de aspirare” a fatului catre lumea de care este legat cuptorul. Ca
intotdeauna, invelisul logic al lucrurilor (caldura excesivd provoaca lipire prin
topirea materialului expus) are si un strat de adancime in care se pot intrevedea
tiparele arhetipale.

Un alt tabu cere gravidei sa nu sufle in cuptor. El figureaza pantecele matern
(mai ales in practicile magice de refacere a nasterii), si precautiile din timpul
gestatiei vizeazd ducerea la bun sfarsit a conceptiei. Paralela copil — coptura devine
limpede in convingerea ci, introducand in cuptor doi colaci odata pe lopati,
gravida va ajunge sa poarte o sarcind gemelara (Godinesti — Bacdu)'. Instrumentul
de lemn folosit pentru asezarea;copturilor are valoare magici si in riturile de
anticipatie din Bihor: ,,Pentru ca o femeie sd nascd mai usor, «sd ia lopata de la cuptor,
o pune jos si matura si rade de pe colturile mesii razaturd de aluaty. Trece peste
lopata §i zice «Atat sa ma taie durerile, cAt sta pita pe lopatal»” (Pavelescu 1945: 59).
in mod evident, repunerea aluaturilor la copt atrage o nastere grea (Curtesti —
Botosani), putdnd chiar ucide fatul (Stefanesti — Botosani), din cauza intoarcerii
anormale a pruncului in pantece (Paltinis — Botosani). Aceeasi recomandare este
facutd gravidelor ucrainene, si se abtind a da painea inapoi in cuptor dacd e cruda,
fiindcd, la nastere, fatul se va intoarce in uter inainte de expulzare (Kabakova 1992: 59).

Metafora péinii in cuptor este decodatd in mod constient cu sensul de
‘conceptie’, simbolistica uterind adaugandu-se implicatiilor deja discutate ale
cultului vetrei. Din punct de vedere etimologic, se pare ca sensul de ,,aluat copt” a
condus la aparitia expresiei placentd uterind, utilizati prima oara de anatomistul
italian Realdo Colombo, in secolul al XVI-lea. In latind, placenta inseamni
~prajiturd platd”, aspectul pe care il are membrana la expulzare fiind cel care a
inspirat numele. La randul sau, cuvantul latinesc provine din grecescul plakdenta,
forma de acuzativ a lui plakdeis, derivat de la pldx (genitiv plakos) plat”.
~Coptura uterind” pare s fi fost, asadar, o analogie timpurie in istoria culturali a
lumii. in limbajul traditional este frecventa denumirea de pldicintd, iar aparenta
stalcire a termenului literar provoacd adeseori zambete condescendente. Poate ci
nu este tocmai arbitrar acest fonetism, pe care o locuitoare din Stulpicani — Suceava
il asazd in opozitie cu denumirea locul copilului in relatarile sale: ,doctorii 1i spun
placinta” (Diacon 1992: 189). Coptura, prajitura sau placinta, toate contin metafora
unei transformari miraculoase, iar fecunditatea pe care o are simbolul cuptorului nu
se opreste la fenomenul conceptiei, ci se spiritualizeaza si mai mult in acceptiunile
lui alchimice, unde acesta devine mistic.

Gestica viitoarei mame in preajma focului are repercusiuni directe asupra
fatului: daca ea rastoarnd lemnele in soba (Bolovinis — Bacau) sau da inapoi in
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cuptor péinea necoaptd, scoasa prea devreme (Berezlogi — lasi), copilul se va nagte
intr-o pozitie dificila, nu va avea o prezentatie craniana. Tot ucrainencele se ferese
sd pund busteni deja arsi pe foc, daca sunt insdrcinate, fiindcd pruncul se va naste
cu un ten bronzat, masliniu; ele nu pun nici lemne ascutite, ca sa nu faci hernie
fatul (Kabakova 1992: 59). Cuptorul este omolog pantecelui si, in plus, in acesta
vegheazi spirite puternice, a cdror ofensare poate fi fatali fiintei in formare.

Revenind la interdictia de a sufla in cuptor, apare esential faptul ¢d urmarile
negative sunt suportate de copilul din pantece, care se va naste cu limba prinsi
(Marian 1995: 14). Aparatul vocal al mamei a comis greseala, si ,sudarea” cely;
care abia se forma in momentul critic respectd toate regulile unei sanctiuni rituale
In Ucraina se crede ¢a pruncul ce se afla in pantecele mamei in timf) ce aceastzi
sufla in cuptor va gafai (Kabakova 1992: 33), va avea o respiratie sonord. Efecty]
se incadreazd in categoria analogiilor magice dintre comportamentul mamei sj
caracteristicile copilului, in timp ce convingerea romaneasci are implicatii
punitive, vizibile si intr-o superstitie din localitatea Fanata, judetul Bihor: ,sa nu
sufle in cuptor, ca capatd [copilul] suspin” (Pavelescu 1945: 59). Denumiti
pldn;om’ in Moldova sau pldns rau in Trisnea — Silaj, afectiunea ce are cauze
magice constd In insomnie si plans convulsiv.

~ Asa cum ne-o aratd seria de volume Sdrbdtori si obiceiuri, nasgterea propriu-
zisa se desfasura frecvent in preajma vetrei sau a sobei. Acum mai bine de o sutj
de ani, in localitatea Rast din Dolj, femeile nisteau ..pe vatra foclui, tinAndu-se cu
mainile de lanturile de dupe cos, de care se spanzura cildarea cand fac mamaligd”
(Laugier 1910: 49). Ulterior, ele stiteau trei zile pe paie ,,langd vatra focului sau
langa soba, ca sa fuga relele de copil, cum fug de foc (Desa, Ciupercenii Vechi
Bugovég — Dolj)” (Laugier 1910: 49). Puterea apotropaica a flacarilor are la baz?;
geniul protector al vetrei si functia de altar a acestei constructii din casa. Atlasul
lingvis(ic romdn a consemnat in trei localititi din Arges si Dambovita chiar
expresia (femeia) da pd vatrd, cu sensul ,naste”. Stefan Giosu a glosat locutiunea
intr-un mod etnografic: ,.acest rdspuns se explica prin conditiile de acasa in care
altadatd, nasteau femeile, vatra fiind o suprafatd plana in prelungirea cuptorului sali
sobei si pe care se poate sedea sau dormi” (Giosu 1996: 58).

Practicile de usurare a nasterii includeau contactul cu acest altar casnic (In
sensul argumentat de Petru Caraman) si invocatiile. Atunci cand caldura dati de
vatré'gi proximitatea cu ea nu erau suficiente, si chinurile travaliului se prelungeau,
femeia era agezata pe marginea hornului si folosea urmatoarea formula pentru a
crea o corespondentd magicd, o reactie simpatetica, asadar: ,,Cum iese fumul pe
horn, asa sd iasa repede copilul!” (Costinesti — Botosani). O practici identica se
intdlneste in Croatia: femeia se adreseaza vetrei spunand: ,,S iasa copilul din mine
repede cum iese fumul din vatra” (Kabakova 1992: 33). Daca péntecele este figurat
de cuptorul in care se coace pdinea, canalul de nagtere are un corespondent
simbolic in horn, pe care se face accesul intre lumi, dupé cum am vizut, si pruncul
poate intra in lumea albd.

Contactul cu acest liant intre lumi apare si in ceremonialul funebru, ca
dovada a puterilor detinute de vatra focului: »pentru a nu se teme de morti sau
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pentru a se feri de actiunea lor nefast, ca strigoi, oamenii isi lipeau mainile de
soba sau, dand la o parte apardtoarea, se uitau in sobd” (Olteanu 1999: 496). In
acest context, atingerea capdta valente adulatoare, parcd de invocare a unui spirit
tutelar Intr-un moment critic.

Privitul in foc se leaga la nivel magic cu invocatiile pe care le faceau altadata
moasele in gura vetrei, cdnd nasterea copilului era anevoioasd. Tindnd in ména o
ulcicd in care se aflau apa si busuioc, bunica descanta Ingenuncheatd langa vatra:
,Hai vini, vini! Vini cat digrabi ci {-am dischis usa! De-a ci bdiat/ Si cii impérat,/
S-ajungi mari gospodar!/ De-a ci fati/ S cii o buni gospodini,/ Laudata/ $i di pérint
apreciatl,/ Di flacai cautati!” (Ibanesti — Botosani)’. Moasa meneste copilului calitati
superlative pentru mediul social, un procedeu magic ce aminteste de motivul refuzului
de a se naste din basme precum Tinerete fard batrdnefe, unde Constantin Noica
descopera ,toate incidentele si implicatiile modelului ontologic™ (Noica 1996: 110),
pentru care ivirea pe lume intru cgeva maret reprezintd nucleul generator. Telul ce
motiveaza ,,caderea in timp” trebuie sa fie, asadar, unul indeajuns de inalt (imparatie,
succes social, tinerete vesnica) pentru a compensa chinul existential implicit. Copilul
este momit s pardseascd pantecele protector, tot asa cum, in cazul agoniilor prelungite,
sufletul omului este chemat afard din trup in ritualurile de usurare a mortii,

In Ucraina, moasa se ruga la cuptor, intocmai ca la un altar: ,,Vatra-mama,
ajut-o pe aceasta s nasca! Si voi, martiri, veniti in ajutorul ei! Porti ale Paradisului,
deschideti-va, chei de fier, deschideti-va, ajutati-o pe aceastd roabd a lui
Dumnezeu! Ajutati copilul s@ se nasca, lasati-l sd vind in aceastd lume” (Kabakova
1992: 33). Invocarea spiritelor defunctilor in acest spatiu casnic certifica faptul ca
vatra este un sélas al Manilor, in timp ce indemnul imperativ de deschidere, cu un
corespondent in gestica moasei (care avea grijd sd nu rdmand inchise ferestrele,
usile si alte simboluri ale ferecarii), urmareste crearea unei replici anatomice, ceea
ce ar scurta travaliul femeii. Tot in Ucraina, in regiunea Nipru, moasa deschide si
usa de la soba, in seria gesturilor magice de deblocare a trecerii (desfacerea
nodurilor si despletirea parului gravidei si ale tuturor celor prezenti), dar inchide
ferestrele si usa (Boriak 2002: 34), contrar practicilor obisnuite in momentele
critice. Este limpede ca prin soba trebuie sa soseascd un tip de energie sacrd, chiar
un spirit care apartine exclusiv gospodariei in cauzi si, de aceea, puterile lui sunt
tinute in interiorul caminului. Deschiderea usii este urmati, in zona slava
mentionata, de gestul magic al moasei menit sd provoace reactia divinitatilor vetrei
in maniera specifica pentru principiul ignic: ea sufld in horn (Boriak 2002: 34).
Echivalenta dintre descéntecul la gura sobei (expresia cu care suntem obisnuiti
capatd in acest context o semnificatie profundd), convertit in rugiciune, si suflarea
in horn este datd de acelasi tipar al invocatiei catre spiritul tutelar, trezit din
amorteald pentru a-si ajuta familia pe care o vegheaza.

Hornul pare a fi poarta de intrare in lumea contingentului, dar si mediul prin
care mesajele ajung in planul sacru. Acest canal de emisie este folosit in situatii

2 AFMB, Cd. 1006, inf. Aurelia Racu, 70 ani.

BDD-A1203 © 2012 Editura Academiei
Provided by Diacronia.ro for IP 216.73.216.121 (2026-02-24 23:09:45 UTC)



142 ADINA HULUBAS 6

diferite ale vietii: ,,mesteri, ca croitorii, ciobotarii s.a., ca sd le vind musteriii ii
chive duminica pand a nu rasari soarele, pe gura hornului, zicand: U! hu! hu, voi
cei de pe la tarad care aveti de cusut, de facut ciobote, hai la... cutare (numele lui),
hai!” (Murgeni — Vaslui) (,,Jon Creangd” 2007: 177). Recuperarea animalelor
pierdute foloseste acelasi procedeu: ,vrdjitorul care a fost chemat intru ajutor
merge la casa celui cu paguba si, dupd ce mormaie niste cuvinte numai de el
intelese, se urcd pe hornul casei si strigd pe nume vita” (Marian 1994: 108) printr-o
formula ritualizatd, de patru ori in fiecare punct cardinal. De asemenea, practicile
maritale contin descantece ce se declamé pe horn si cheama in ajutor focul pentru
realizarea cuplului dorit. Vindecarea ametelilor, puse uneori pe baza intoxicarii cu
monoxid de carbon de la soba si descrise prin sintagmele m-o bdtut cahla, m-o
bdtut soba, se face in Béacani — Vaslui prin strigarea unei rude decedate la gura
sobei (Ciubotaru 2005: 110). Chemarea in ajutor a stramosului are menirea de a
converti energia nefastd a focului in scop terapeutic, de a contracara la nivel
numinos efectul sacrului stdng incorporat in principiul ignic.

Analizand obiceiul moldovenesc de a striga pe horn animalele pierdute, Petru
Caraman considera ca se invocd un ,.geniu protector al casei, aflat in semineu, care
vine in ajutorul omului, plecand in cdutarea animalelor pierdute pentru a le aduce
inapoi la casa. Dar astizi acest geniu sau aceastd divinitate domesticd au cdzut in
desuetudine si nu mai existd decat acest atribut al semineului prin care ele transpar”
(Caraman 1988: 131), Multitudinea cazurilor in care hornul igi dovedeste eficienta
magica justifici, totodatd, intensitatea tabuurilor impuse persoanelor impure,
specifice pentru protejarea unui spatiu sacru.

Odata niascut, copilul lua contact cu vatra prin intermediul moasei, care il
tinea deasupra focului sd i se intdreascd oasele (Cucuieti — Dofteana — Bacau,
Vladiceni — Neamt) sau il lovea usor de sobd (Sodomeni — lasi, Laza — Vaslui), sa
fie tare ca ea, dupa cum se exprima locuitorii din Sodomeni — lasi si Spiridonesti —
Neamt. Dincolo de sensurile augurale ale gestului, este evident cé apropierea de foc
are rolul de a anunta stramosii si divinititile vetrei ca un nou membru al familiei a
venit pe lume.

Viata traditionala implicd o legétura strAnsd intre sanatatea cornutelor mari si
bunastarea familiei, fapt ce a dus la permutarea unor practici din ceremonialul
omenesc mai cu seamd la specia bovina. Explicatiile traditionale se adapteaza
contextului: ,.cand fatd vaca un vitel, sa-l iei in brate si sa-1 dai de horn, zicand:
«Cand a manca lupul hornul aista, atunci sd te manance si pe tine!»” (Olteanu
2009: 114). Dacd aceastd inchinare a animalului la vatra se leagd de practica de
recuperare a animalului prin intermediul instantei ignice, obiceiul de la rodini
subliniaza sinecdoca vatrd—gospodarie si sugereaza o ofrandd. La Gilanesti —
Suceava, femeia venitd la lehuzd cu o gdind in dar trecea pasidrea de trei ori pe
deasupra sobei si spunea: ,,Cum nu fuge soba din casa, asa sa nu fuga nici géinal!”.
Practica nu este specializatd pentru acest moment ritual, ci relevd o functionalitate
generald. ,,Cand cumperi o gaind sau ti-o ddrueste cineva o dai de trei ori pe dupa
stalpul hornei, zicdnd: «Cum se tine stalpul de horn, asa sd te tii tu de casa mea!»”
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(,Jon Creanga” 2007: 206). In'mod sirrﬁlér, watunci cand dadeai lapte cu imprumut,

pentru ca o daté cu acesta sd nu dai i mana, trebuia s treci de trei ori acea oald pe

dupé stélpul hornului” (Olteanu 1999: 498). Toate aceste raportiri magice la vatra

urmdresc o asezare sub protectia divinititii rezidente in focul casnic, ceea ce provoaca
o atractie de tip magic si nu permite o indepértare indelungati de gospodarie.

In Antichitatea greacd sunt atestate practici similare celor de la nastere din
Romania secolului trecut. in cadrul ritualului numit Amfidromii, care avea loc la
cinci, sapte sau zece zile de la nastere, copilul primea un nume, era agezat direct pe
pamant si apoi avea loc ,.hora noului nascut, tinut in brate (cel sau cei care il poarta
alergand goi in jurul vetrei)” (Vernant 1995: 221). Molitva care inca se mai face la
opt zile de la nagtere se mai numeste si ,,molifta de nume”, cat despre celelalte
doud gesturi rituale asemanarea este mai mult decat gréitoare, din perspectiva
arhaicitatii culturale. i

La roméni, chiar si atunci cﬁnd mama nu néstea pe vatrd, copilul era asezat
imediat dupd nastere pe platforma acesteia si, in felul acesta, spiritul tutelar al
casei il lua sub pavdza sa. Raspunsurile la chestionarele Atlasului etnografic
roman au atestat aceastd practica in Petrova — Maramures, Zagra — Bistrita-
Nésdud, Hobita — Hunedoara. Ea a fost explicatd prin inrdurirea magica intalnita
si In Moldova: ,,Se punea copilul pe cuptor (care era facut din piatrd), ca el sa fie
trainic ca piatra si tare ca hornul” (Sant — Bistrita-Nasaud) (Sarbdtori 2003: 337).
Gestul pare instinctiv intr-o povestire autobiografici inregistratd in iulie 2009 in
localitatea Ibanesti din judetul Botosani: femeia a ndscut singurd acasi si a pus
copilul pe cuptor pana la sosirea moasei, avand convingerea ca fitul este mort.
Atunci cand a sosit, bunica a descoperlt cd acesta traieste si a indeplinit toate
gesturile necesare unui nou-nascut’.

Lovitul usor de sobd si asezarea nou-nascutului pe vatrd se afld in aceeasi
categorie a semanticii magice ca si curdtarea copilului imediat dupa nastere in
Plesoiu — Dolj: ,,se spala copilul cu apa rece dintr-o oala noud, tinAndu-1 pe vatra
focului; din oald noud ca si aibe glas ca oala noud si pe vatra focului, ca sa fugd
relele de el ca de foc” (Laugier 1910: 51). Lustratia pare dubla in acest rit, fiindci
ea se face gratie celor doud elemente primordiale — apa si focul. in plus, spiritul ce
salasluieste in vatrd vegheazd asupra mutatiei existentiale a copilului. Ritualul
mdnecilor moasei, cunoscut in Ucraina sub numele ,,turnarea apei”, este securizat
in zona mentionatd prin varsarea sub sobd a agheasmei rimase dupa curitarea
mdinilor (Boriak 2002: 41). Practica unifica stratul cultural anterior cu credinta in
elementul acvatic specific crestinismului.

Importanta majora a focului din vatrd face sa se oficieze nunti si botezuri in
fata acesteia. Petru Caraman a aratat cum simpla atingere a fetei de vatra din casa
baiatului care a ingelat-o ii schimbd statutul si ea devine femeie maritata. , Nimeni
nu mai are dreptul sd o alunge din casa si deci putem spune ¢ mariajul este un fapt
implinit, fiindcd ceremonia religioasa, ce poate avea loc sau nu dupi acest moment,

* AFMB, Cd. 1006, Inf, Aurelia Racu, 70 ani.
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reprezintd o chestiune secundard” (Caraman 1988: 101). In acelasi registru se
situeazi practica botezului grabnic, care evitd catastrofa ontologicd a mortii unui
copilul nebotezat. In localitatea Bratuia din Gorj, ,,obiceiul se numea botezul la
vatra focului, cu apa si busuioc. Botezul 1l ficea orice femeie, rudd, care se nimerea
acolo” (Sarbdtori 2001: 37). Reminiscentele in planul inconstientului colectiv ale
valentei de altar unde erau venerate divinitati precum Hestia, Agnis si altii au dus
la per’sisten‘ga unor asemenea practici echivalente cu ceremonialele crestine. Altarul
bisericesc si vatra casei devin sinonime in plan cultural, datoritd tiparului spiritual
comun al adularii instantelor supreme.

Daca in faza liminara apropierea femeii de foc corespunde prescriptiilor
rituale, etapa postliminard, a lehuziei, se afld la un antipod simbolic, prin tabuul
impus proaspetei mame. Fiind ,necuratd”, aceasta nu trebuie sd intineze spatiul
consacrat din casd, tot asa cum nu are voie si intre in bisericd. ,,Vatra este
considerati sacrd la cele mai multe dintre popoarele moderne. Nimic impur nu
trebuie si se gseascd nici pe ea, nici dupa ea, cu atdt mai mult in focul din vatra,
fiindcé este un pécat, dupa credinta populard. Reiese in mod clar cd avem de-a face
cu reminiscentele unui cult religios din care nu a mai rdmas decét acest respect
pentru locul ce era céndva altar si silas al divinitatilor complet disparute din
traditie astizi” (Caraman 1988: 120-121).

Primul cerc trasat de noua conditie existentiala delimiteaza sursa de caldurd a
gospodariei si opreste contactul lehuzei cu focul. In primele opt zile dupd nastere,
cea mai fermai coercitie se referd la vatra: femeia nu are voie s faca focul, sd puna
lemne in sobd, si se apropie de plitd si mai ales i se interzice sd facd méancare.
Profanarea vetrei prin apropierea de ea in stare impurd are repercusiuni nefaste
asupra copilului, care va avea de suferit de pe urma principiului ignic, intrupat. in
divinitatea Hestia la greci: el ,tcici pi pliti” (Dolhestii Mari — Suceava), se frige
(Copildu — Botosani, Bira — Neamt), fiindcé resimte o atractie citre flacari, dupd
cum se crede in Ruginoasa — Neamt si Mogosesti-Siret — lasi. Urmarile Aybris-ului
sunt permanente, ceea ce constituie un argument suplimentar pentru intensitatea si
profunzimea pe care cultul vetrei o intregistreaza in mentalul arhaic roméne§c. Pe
de o parte, copilul va suferi de patima focului (Cucuieti-Dofteana — Bacéu), 1ar, pe
de altd parte, va avea o teamd patologicd de flacari, cred sitenii din Rocna —
Neamt. Afectiunea dermatologicd denumitd focusoare (Rocna si Barjovani —
Neamb va aminti in permanentd de incélcarea tabuului, iar pericolul de a suferi
arsuri va fi constant de-a lungul vietii copilului, dupa convingerea locuitorilor din
Spiridonesti — Neamt. Spiritul vetrei este, asadar, unul ambivalent. Ca divinitate
locald, el apira si ajutd pe membrii gospodariei, dar devine necrutitor atunci cand
au loc gesturi de intinare.

Dacd mama nu incalca tabuul legat de foc, nou-niscutul beneficiaza doar de
protectia vetrei, adeseori manifestatd printr-un benghi menit si distragd atep‘gia
nedoritd a oaspetilor. Desi este obtinut in mod frecvent din praful de pe calcaiele
mamei sau ale moasei, semnul negru de pe fruntea copilului se mai face si cu
funingine de pe sobd (Poiana—Nicoresti — Galati) sau de pe cuptor (Zanesti —
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Neamt). Agezarea sub paviza divinititii vetrei devine limpede in aruncarea raului
pe insusi simbolul purificarii: ,,Sd se prinda deochiul de carbuni!”, spunea altidata
moasa din Andronesti — Suceava, in timp ce lua de pe usa sobei zgurd si ficea
cruce cu ea pe fruntea copilului.

Obiceiul de a ldsa nou-nascutul pe cuptor dupa nastere pare a fi o simplificare
a practicii consemnate de Petru Caraman in satul Cetea din judetul Bihor: ,la
nagterea unei fete, prima grija a moasei este de a pune copilul pe o lopati si de a-I
introduce in cuptor ca si cum ar pune la copt o paine; uneori moasa doar mimeazi
ca il introduce”. In Germania, ritul are menirea de a preveni aparitia pistruilor mai
tarziu pe pielea copilului (Caraman 1988: 135), in timp ce, in Europa de Sud-Est, el
are o functie terapeutica, dupa confirmarea suspiciunii ci pruncul are rahitism, nu
creste sau nu vorbeste. Asa cum,uneori copilul este trecut prin cimasa mamei
imediat dupa nastere — in mod preventiv, si nu dupa aparitia rociilor —, tot astfel,
moagele introduceau copiii in cgiptor in virtutea unei profilaxii magice ce se
bazeaza pe ,relntoarceri la matrice, regresiuni la starea embrionard in vederea unei
noi nasteri. Cuptorul este acel creuzet unde se infiptuiste unirea, sdnul matern in
care se pregateste renasterea. Numele de sdn matern era dat in mod expres
cuptorului vechilor emailori europeni” (Chevalier, Gheerbrant I 1995: 420).

In satul sucevean Fratiutii Noi, obiceiul este folosit pentru vindecarea
socotelor, o afectiune inrudita cu atrepsia: ,.se pune pe lopata de pane fiina, face
copilul urma in cruce, il dai in cuptor si se face copilul gras”. In Tansa — lasi, cuptorul
este ,.congtientizat” asupra procedeului de terapie magicd, fiindci mama spune in
timpul practicii: ,,Nu bag pani, bag un copil slab”. Aceastd a doua nastere a copilului
are valoarea unei ,,innoiri”, in termenii lui C.G. Jung, o restauratie care i se Hitdmpld”
bolnavului pentru a avea parte de o transformare magica (Jung 2003: 136).

Vatra are puterea de a reconfigura zamislirea sub auspiciile dorite.
Introducerea in spatiul de ardere simbolizeaza o moarte a fiintei bolnavicioase, in
timp ce scoaterea in chip de copturd are proportiile unui renasteri consacrate. In
Galitia, copilul suferind este introdus in cuptor de noud ori pe lopata, iar in Ucraina
un dialog completeazd ritualul de expiere a bolii: ,,vindecitoarea introduce
bolnavul in cuptorul rece si face focul in portita lui. Mama care o asista trebuie si
inconjoare casa de trei ori si s-o intrebe de fiecare dati: «Ce faci tu, bunici?»,
pentru a raspunde un rdspuns stereotip: «Coc paine». In Polesia, unde se practica
acelasi tratament, dialogul este mai complet: «Ce faceti?» intreaba asistenta de pe
culoar: «Noi coacem batranetea»; «Coaceti, coaceti, trebuie coaptd bine!»”
(Kabakova 1992: 34). La fel ca in cazul altor rituri de reparatie simbolica, planul
conversational vine si intireasca gestica magicd printr-o vizibilitate publica si un
Joc de masti rituale. Metaforele folosite pentru copil, pinea, gansacul, buturuga de
vie, constituie imagini-cheie pentru statutul existential de moment si fac parte
dintr-un cod cunoscut de intreaga comunitate.

{nconjurarea casei apare si in cadrul riturilor funebre, imediat dupa survenirea
decesului in familie (cu rolul de a opri rispandirea morbului funest, de a scoate
gospodaria din plan social prin delimitarea cu focul catartic al lumanarii). Revenind
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la riturile de nastere, in Malaezia, ,dupd perioada de izolare, mama iese g
pozitioneaza picioarele copilului pe pamant. Apoi, ea 1l ia din nou ?n br.age s1 face
turul casei sale de trei ori, pentru ca, hai s spunem asa, pruncul sd-si aminteasci de
vatra sa de origine” (Bartoli 2007: 237). Asemenea giinii care este invartitd dupi
horn pentru a nu se depirta de casd, pruncul devine ,legat” pe cale magicd fie casa
parinteascd. Ritul este sintetic, pentru cd topeste implicatiile de integrare a copilului in
mediul social, sugerate de prima iesire a mamei si luarea in posesiune a pamantulyi
prin asezarea piciorugelor pe sol, in venerarea spatiului casnic. Acest ultim cult
mentionat are si la noi scopuri apotropaice: ,ritul circumambulatoriu urméarea
inselarea spiritelor rdu-voitoare. Acestea trebuiau sa piarda urma copilului bolnay,
nu numai prin faptul ca i se schimbase numele, ci si pe calea pecetluirii locului
unde se afla, prin forta cercului magic multiplicat de trei ori” (Ciubotaru 2011: 10),

Multitudinea implicatiilor trecute in revistd poate explica un motiv din ciclul
de basme Cdldtoria lui Dumnezeu pe pamdnt, in care copilul din leagin este pus pe
vatra fierbinte sau in cuptorul incins. Spre surprinderea gospodarilor, pe vatrd
creste iarba, iar pruncul este gasit jucandu-se cu mere de aur (Sdineanu 1978: 387).
Miracolul poate fi pus pe seama Larilor si Penatilor ce nu permit distrugerea
fiintelor aflate sub protectia/ocrotirea lor, cu atat mai mult in spatiul care are
functia unui altar pentru adularea lor.

Vatra are puterea de a anula si contagiunile cu spiritele rduvoitoare despre
care se spune ca bantuie dupa lasarea Intunericului. O grijd importantd a mamelor,
in special pani la botez, este de a nu uita scutecele copilului pe sdrmi afaré, dupa
apus. Remedierea acestei greseli constd, dupd relatdrile sucevenilor din Fundu
Moldovei, Glodu, Sadova si Vama, in scuturarea rufelor deasupra sobei. Petru
Caraman completeaza in studiul sdu aceastd informatie cu date etnografice din
Bucuresti si Cetea — Bihor, localitdti in care scutecele se scuturd pe vatra sau in fata
ei, pe semineu sau chiar in fata aragazului. Spiritele malefice sunt alupgate .1
datorita purificarii prin focul ce se face aici, dat fiind cd e posibil si nu existe foc in
vatrd, ci gratie unui anumit geniu protector ce se afla in silasul séu din vatra gsau in
cuptor, semineu, aragaz)” (Caraman 1988: 130-131). Orice s-ar fi prins de
pelincile nou-nascutului cade pe spatiul sacru si este anulat de puterile benefice ale
spiritului tutelar al casei.

Este evident deja ca existenta vetrei si a cuptorului constituia un centru al
existentei traditionale, sursa binelui material si spiritual. In acest context,
distrugerea lui devenea sinonimd cu naruirea familiei in plan fizic si spiritual.
Practica descolindatului pedepsea astfel in mod hiperbolic gospodaria care a
refuzat obiceiul calendaristic. Sunt vizate hornul, si prin el vatra, dar si cuptorul de
paine, care este distrus cu toiegele rituale (Caraman 1997: 216-217). Anularea
lacasului in care se afld spiritele tutelare ale casei atrage atdt o rdzbunare asupra
familiei ce a ofensat colindatorii, cat si un abandon din partea spiritelor protectoare.
Rimasd fird paviza magici, familia avea de infruntat o soartd nefastd, iar
eventualele intAmplari nefericite confirmau fard urmd de indoialda aceastd
cauzalitate mistica in ochii mediului social.

|
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Calatorii contemporani in tarile I6cuite de mongoli afld curénd ¢ nu au voie
si se apropie de vatra din casa pe care o viziteazd. Spatiul consacrat din
microcosmosul familial este astfel pazit de influentele nefaste concentrate de
simbolul strainului. Acelasi popor interzicea pe vremea lui Genghis-Han atingerea
pragului unui asezamént la intrarea in acesta, iar incalcarea prescriptiei atrigea
instantaneu sentinta decapitérii. Potrivit relatarii lui Plano Carpini din secolul al
XllI-lea, ,,oricine atingea pragul unei colibe sau cort al vreunui print titar era scos
cu forta printr-o gaura facuta special sub coliba sau cort si, apoi, omorat fira mila”
(Frazer 1995: 188). Analizdnd preceptul din Vechiul Testament conform ciruia
pasitul peste prag este un pécat, J.G. Frazer oferd o sumedenie de exemple de la
civilizatii diferite ale lumii. Filistinii, sirienii, chinezii din Pekin, iranienii, africanii
din Nandi, marocanii, dar si indjgenii Korva (Mirzapur) sau Kurmi (India) si
kalmucii evitd atingerea pragului; unei case. In provinciile centrale ale Indiei,
explicatia este revelatoare: ,,Nimenji nu trebuie si se ageze pe pragul unei case; este
resedinta lui Lakshmi, zeita bogatiei, si asezdndu-te acolo inseamni ci n-o
respecti” (Frazer 1995: 190). In continuarea analizei, Frazer pune acest spatiu in
legatura cu zeita castd Vesta, cu paznicul divin Lumentinus si cu practica ingroparii
mortilor din familie la prag.

Un punct comun intre cele doud spatii, vatra si pragul, este faptul ca nasterile
se petreceau aici, sub veghea divinitatilor familiale. In Tamil Nadu, stat aflat in
sudul Indiei, femeile incd mai prefera sa nasca in pragul casei (Van Hollen 2003:
3), decdt sd meargd in spitale, locuri impersonale si expuse hazardului. De
asemenea, atat vatra, ct si pragul reprezintd spatii in care se ingropau altadati
mortii $i, pand de curdnd, placentele nou-niscutilor, dar si buricul uscat, toate
considerate niste rezervoare de energie vitali care nu trebuie instriinate de
gospodarie. La fel ca in Anglia, unde se crede in plus cd placenta ingropata la prag
pazeste gospodaria de incendii sau alte dezastre (Franklin 2005: 93) sau in Rusia
(Haney 1999: 56), la Ibanesti — Botosani locul copilului se ingropa in spatiul de sub
usd ,,s1 nu si prindi nimic di copil si di femei”. Tot aici era introdus buricul care se
usca si cddea dupa prima saptamana de viata, din dorinta de a securiza ambele fiinte ale
céror tesuturi au fost depozitate in punctul sacru de convergenti a lumilor. In anul
2000, cercetatori bucuresteni au cules informatii similare din Hunedoara, in localitatile
Bosorod si Cioclovina, unde femeile obisnuiau si ingroape locul copilului la
streagina casei (Tircomnicu, David 2002: 378). Tot la prag se ingropa in Danzig
(Polonia) parul taiat, intr-un sac special (Frazer 1980: 210), gest din care transpare clar
ofranda cétre spiritul protector al casei ce isi are resedinta in spatiul de sub usd.

Datoritd principiului homeopatic al magiei, placenta si buricul asigura
prezenta spiritului tutelar alaturi de persoanele cdrora le-au apartinut, constituind in
acelasi timp o ofranda. La populatia rurald din Carolina de Nord, Statele Unite ale
Americii, la inceputul secolului trecut incd se mai arunca buricul mumificat in sob3
(Mongeau, Smith, Maney 1961: 501), si putem intui in acest gest mai degraba o
intentie magicd, decdt una igienicd. Ca si in cazul suvitei taiate din parul
defunctului inainte de plecarea la cimitir, aceste elemente corporale trebuie si
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rimand la casd, pentru cd ele concentreazd norocul gospodiriei, energia vitala a
membrilor ei. Din aceleasi ratiuni magice, In Bosorod — Hunedoara,' buricu}
mumificat era pastrat la grindad sau la streasina casei (Tircomnicu, Dav1c} 2002:
377-378). Desi maniera atestatd pe continentul american pare contrastanta, focul
din sobd nu distruge rezervorul de energie vitald, ci il transportd direct citre
receptorul ofrandei, in perspectiva magica asupra lumii. o .
Concentrarea semnificatiilor sacre provenite atit de la divinitéatile rezidente la
prag, cit si din stocarea substantelor organige in‘vest.itAe cu putere numingasé
justificd multitudinea superstitiilor incé vii astazi, chiar si in mediul urban, de tipul
tabuului marcat de imbratisarea in prag, gestul de a da ceva de pomana peste prag
sau trecerea miresei in brate peste prag. lesirea din casa restrictioneaza actiunile
umane si confirma statutul ei special: ,,peste prag nu pot vorbi doi, upul in tind.é si
unul afara ori in casa” (,,Jon Creangd” 2007: 306). Tabuul este menit sa protejeze
incércitura sacri care poate fi irositd prin gesturi din profan si care devine totodati
periculoasa, dacd se comit ofensari involuntare ale spiritului locului. ‘ )
La nivel paremiologic, spatiul de trecere beneficiazd de o serie Fle expresii
relevante: a pune piciorul in prag — cu sensul de asumare a gutorlté‘gn intr-o
situatie, deci de preluare simbolicd a spiritelor tutelare ale locului si mon:nentului; a
trece pragul cuiva — ,,a face o vizitd”; a da cu capul de pragul de sus — ?nsevmnand
,,a te confrunta cu anumite circumstante dificile”. Ultima formula crlstal¥z'ata poate
avea o bazi etnografica, in directd legéturd cu arhitectura caselgf tradlglonale,v la
care usa foarte micd si limita de jos proeminentd obligd o pozmongre: sﬁoasz} a
corpului in momentul intrérii si face imposibild célcarea p{agAulm, in deplina
conformitate cu credintele arhaice atestate de J.G. Frazer si altii. In acest mod are
loc o atentionare asupra unui punct important, precizat in a doua parte a zicerii:
pdnd nu dai cu capul de pragul de sus, nu il vezi pe cel de jos. Doud fomule
consemnate de Iuliu Zanne in anul 1899 sunt mai transparente in ceea ce prlYe§te
functia sacrd a pragului. Se spune ,,a bé pentru pragul usei — a bé cand nu mai ti-e
sete” si ,,a fi pragul casei — a fi cel mai de sémi in casd” (Zanne 1899j 322).
Ofranda din prima expresie completeazad semnificatia din cea de a doua, in care
pragul, si nu stilpul de sustinere, conform formulei mai cunoscute, reprezinta
elementul fundamental al gospodariei. Fara divinitatea de la pragul caseli, fanyha ar
fi lipsitd de protectie si s-ar destrama curind sub puterea fortelor negative ce
patrund in camin nestingherite. o ‘
in etapa preliminard a graviditdtii, pragul constituie un loc mgrcat r}egatnvf
pentru viitoarea mamad. Convingerea cd zdbovirea femen. insércn}at'e in usd
provoaca un travaliu prelungit (deoarece copilul va copia reactia mamei si nu va sti
dacd sd iasd ori ba) este cunoscutd in numeroase puncte de pe glob, din Sierra
Leone, Indonezia (Leféber, Voorhoeve 1998: 10), Canada (tribul Nootka) (Dundves.
2003: 89) si Taiwan (Bartoli 2007: 99), pina la Ghigoiesti — Neamt, cu formuldri
foarte asemanitoare. in Moldova se crede ci pruncul va sta si el in prag la nastere,
dar si ci va avea de suferit in plan estetic in urma greselii comise de mama. ,,Buza
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de iepure” cu care se naste copilul eéte cauzatd de faptul ca pe timpul sarcinii
femeia a stat in usa si un rauvoitor a lovit pragul cu securea (Lichitiseni — Bac#u)
ori de faptul ca gravida a tdiat lemne pe prag (Farcasa — Neamt, Gohor — Galati).
Alt tip de insemnare fizica a pruncului consti in modificarea patologicd a coloanei
vertebrale: dacd mama lui a stat in prag in timpul sarcinii, copilul se va naste cu
gheb, considerd localnicii din Draginesti — Neamt. Si pruncul ce tine gura ciscati
in primele secunde de viatd poartd un stigmat al nesocotirii locului sfant, potrivit
gélatenilor din Brihasesti. Ofensa adusa spiritelor pragului condamna, pe de o
parte, mama la chinuri prelungite, iar, pe de alti parte, mutileazi copilul Tnca
nenascut in momentul sacrilegiului.

Momentul critic al nasterii este amanat de zibovirea in usa, fiindca spatiul de
intrare in casa este traversat de multe persoane si gravida trebuie si astepte trecerea
lor pentru un timp (Petru Voda — Neamt) cu durati magici. Izbirea pragului cu
piciorul este o practica de usurart a nasterii intalnitd in majoritatea localitatilor
moldovenesti si pare a incerca o remediere a greselii comise in timpul sarcinii.
Gravida dadea cu piciorul in prag de trei ori potrivit relatirilor intalnite in patru
Judete sau de atatea ori c4ti oameni l-au trecut (Humosu-lasi). Raportarea la traficul
gazduit de acest spatiu intra in sfera magiei simpatetice: ,.,cum merge lumea repede
peste prag, asa sa iasa copilul repede” (Paltinis — Botosani).

Pusa de bunici si loveasca pragul, femeia in travaliu spunea: »Usl, usi, cum
te-ai dischis tu, asa si nasc eu” (Tecuci — Galati) sau; ,,Hai, pragule, c-0 si fac!”, de
trei ori (Covasna — lasi). Dincolo de analogia magica vizibila in prima formuli este
necesar sa remarcam o noud similitudine intre spatiul destinat focului si iesirea din
casd, adaugénd o altd informatie etnograficd din Radeana — Bacdu. Aici, viitoarea
mama dadea cu piciorul in vatra sobei pentru a-si scurta suferinta. La fel ca 1n
momentul in care femeia se prinde cu méinile de cuptor pentru a expulza mai usor
fatul, datul cu piciorul in prag si lovitul sobei constituie acte de invocare a
spiritelor casei si a strdbunilor, o rugiciune profand declarativi chiar sub forma
»Hai, pragule, c-o si fac!”. Asemenea gestului apotropaic de a bate in lemn cand
un génd negativ ne tulburd, modalitatea de atingere a locului privilegiat (sau a
substantei, in cazul lemnului) trebuie si fie atenta si nu brutald, doar pentru a trezi
divinititile aflate in acel punct consacrat, pentru a le atentiona ca este nevoie de
ajutorul lor. In aceeasi categorie de semnalare magica intrd lovirea copilului
nou-ndscut de soba si practica moaselor de a-si tarai picioarele de prag (Ibanesti —
Botosani). Aparent mai violente sunt modalitatile de avertizare a spiritelor tutelare
cu ajutorul fierului: crestarea de trei ori in forma de cruce a pragului (Bistricioara —
Neamt), lovirea lui cu toporul ori despicarea unei buciti de lemn din prag
(Dragosloveni — Neamt). Obiceiul din urma aminteste de practica de prevenire a
avortului spontan, atestatd in Mitoc — Botosani. Aici, femeii amenintate sa piarda
sarcina i se tiia o agchie de la icoand sau din colturile casei, ceea ce creeazi un raport
de sinonimie magica intre cele trei elemente, desi nu fac parte din aceleasi perioade
culturale, din punct de vedere istoric (cultul pragului premerge iconolatria crestini).
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Paralel cu spilarea nou-ndscutului pe vatra apare obiceiul curétérii acestuia in
spatiul de trecere dinspre universul familial intim cétre d(.)me‘:r%lul amplu al
gospodariei si al satului: ,,se duce copilul la use de céﬁre 0 femele si i se toarnd apa
rece in cap, pentru ca in viata lui sa rabde de frig” (Grindeni - Dplj) (Laugler 1910:
51). Divinitatile vetrei si ale pragului sunt luate ca martori ai cgemomah_xlm de
integrare a pruncului si, in aceleasi timp, sunt solicitate s& ia sub aripa lor
protectoare noul locatar al casei pe care ele o patroneaza. . .

Tot un moment liminar il reprezinta aducerea pruncului crestinat acasa de
catre nasi. In Lituania, ,.cand se aduce de la bisericd un copil care tocmai a fost
botezat, tatil il tine un moment deasupra pragului, ca sd pund noul membru al
familiei sub protectia divinitatilor domestice” (Frazer 1995: 193). Gestul . din
spatiul baltic provoacd imediat asocierea cu obiceiul general romé.l'leAsc c_ie a stinge
luménarea de botez prin presarea de pragul de sus, in semnul crucii. Inainte de a fi
dus la lacasul de cult, pruncul trecea peste zahar, busuioc si jératicgl asezat pe prag
(Rogosesti — Botogani). Prima iesire din spatiul familial se facea prin aceasta poarta
de foc, ,,sa nu cadi ceva rau pe copil”, sensul apotropaic fiind completat de puterea
augurald a alimentului dulce si a plantei sacralizate. ‘

Alte obiceiuri fmplinite in acest punct al casei se referd la deprinderea
mersului, intircare si aflarea viitoarei meserii. Toate aceste ritu'ri. ‘de inceput il pun
pe copil sub paviza divinititii locale, ceea ce a(.i'uce gusp@nle dor'lte pe ts)t
parcursul vietii. Piedica nevazutd care opreste pasii COpl]U!UI se secgjon?aza. in
satele iesene Mogosesti-Siret si Costesti pe prag, intocmau ca In Stancas:em' -
Vaslui si Bogza ~ Vrancea. In Moldoveni — Neamt, obiectele memte sa indice
ocupatia pe care o va avea copilul sunt asezate pe prag, care de\fme un decor
sacralizat cu putere de revelare a viitorului. Mai frecventa este practica de a ageza
dupi prag sau la usd un ou si alte lucruri atragatoare pentru copilul care Freb}lle sa
se dezvete de supt. Ritul de trecere are un corespondent arhitectural constientizat in
localitatea ieseand Uda: ,,Cum o trecut pragu, asa si uiti el di tati!”, spune mama ce
supravegheazd mersul sovaielnic al pruncului sau.

In cazul riturilor de reparatie simbolica, ,,a sta pe prag inseamna a te pune sub
protectia stipanului casei: zeu, demnitar, simplu tdran” (Chevalier, Gheerbrrjmt IH.
1995: 420). In mod evident, corectarea defectelor din nastere se adreseaza unei
instante divine, iar nu umane. in Transilvania anului 1913, obiceiul se desfasura
astfel:’,,cénd nou niscutul are ceva semn pe corp, nasul turtit, capul mare etc. €
credinta c¢i mama-sa cand a fost insdrcinatd cu el s-a mirat pe cineva, care are
defectul acelasi. In trei dumineci dimineata, cind trage prima c_laté la biserica
clopotul, mama pune matura crucis peste pragul ugei si ludnd copilul Tr} brate, cu
lumina de la cununia ei in mand, se pune pe matura si da tatd copilasului cugetand
la cele persoane, pe cari le banueste cd s-ar fi mirat pe ele.‘Aceasté sa poate face cu
efect numai pand la etatea copilasului de sase sdptiméni” (,,101.1 C.ree‘mgé” 2007:
21). In prezent, practica este cunoscutd si aplicatd in multe localitati din Moldovg,
urmarindu-se remedierea semnelor din nastere, a gusii sau a strabismulu
Aliptarea in pragul casei se face, pentru trei saptimani la rand, duminica (la fel ca
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acum un secol) in Bivolari — Iasi si {atele sucevene Frasin st Vama, in timp ce
mamele din Breaza si Horodniceni — Suceava indeplinesc ritualul concomitent cu
activitatea din bisericd (se toacd sau se trag clopotele), in sase duminici
consecutive. O altd asemanare in timp si spatiu intre practicile terapeutice const in
convingerea c¢i numai pe durata primelor sase siptdméni de viatd (deci in etapa
liminard a ritului de trecere) metoda magicd are puterea de a remedia greselile
comise in timpul sarcinii, dupa cum relateaza sitenii din Ranghilesti — Botosani si
Fratdutii Noi — Suceava. Prin extensie si contaminare semantica, pragul bisericii
capatd aceleasi proprietati vindecatoare in Ceahldu — Neamt si Zanesti — Suceava.
in plan lingvistic, se face paralela intre slujba religioasa si vindecare: ,,Popa toaci,
buba saci!” (Uda — lasi) sau ,,Popa toaci, saimnu ista saci!” (Horodniceni — Suceava).
Tiparul magic este acelasi cu metoda de tratare a umflaturii numite broascd: »Poapa
toaci,/ Broasca saci” (Sendresti — Bacdu) (Ciubotaru 2005: 129), performati, de
asemenea, in prag. f

Analogia cu momentul religios reprezinti un antidot magic si pentru mutenie.
Mama sta in prag in timp ce se aude sunetul ceremonial si spune: ,,Cum toaci popa,
asa sa-1 umble si gura baiatului” (Harja — Bacdu). Si tragerea clopotului este de
ajutor, dacd are loc simultan cu gestul copilului ticut de a bea apa dintr-un clopotel
(Cucuieti — Dofteana — Bacau). Tdierea piedicii nevazute a copilului care invatd sa
mearga se face, in multe localitati moldovene, cand se toaca, se trag clopotele sau
doar se tine slujb in biserica. In spatiul sloven, momentul actiondrii clopotelor a
intrat n textul ritual al unui descantec, ca dovada a puterii sale apotropaice: ,,All
the blessed churchbells ring, ring/And chase away the black fog” [,,Toate clopotele
binecuvantate sund, sund/ Si alungi ceata neagra”] (Kropej 2009: 146). Si alte
momente ale serviciului religios sunt valorificate magic, cum ar fi iesirea preotului
din biserica (Ciubotaru 2005: 166) sau evangheliile citite in Joia Patimilor (Timotin
2010: 310), care au putere impotriva frigurilor.

Daca pentru semnele din nastere mama sti cu copilul in pragul casei si il
alapteazd inainte de rasdritul soarelui (Bivolari — lasi, Fratiutii Noi si Vicovu de
Jos — Suceava), in cazul aprinderii de creieri, la Ranghilesti — Botosani, perioada
de la amurg are puterea de a preveni insolatia. Bolnavul ,.era asezat pe prag, cu
fruntea legata si ochii spre cer, tinind pe cap o strachini cu apd, si nu vorbea cu
nimeni pana la asfintit, «s& nu i se aprinda creierii»” (Ciubotaru 2005: 114).
Scaderea intensitatii luminii solare contracareazi efectul astrului din miezul zilei,
in timp ce raséritul are menirea de a induce o dezvoltare benefici atat la nivel fizic,
cat si al capacititilor de exprimare verbald. O profilaxie a deranjamentului gastric
la sugari consta in alaptarea in prag a copilului, dacdi mama se intorcea
infierbantata de la camp. In plus, ea isi aseza matura si clestele sub picior (Tansa —
lagi), obiecte casnice valorificate in special sub ipostaza de paznici ai pruncului
nebotezat. In Dragus — Bragov, in anul 1929, mama remedia defectele copilul
intr-un mod similar: ,,dacd mama s-a mirat de vreun purcel, porumbel si copilul
face ca ei, mama 1i da tata in prag cu picioarele pe matura, privind in casi in trei
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vineri” (Cristescu-Golopentia 1944: 56). Invocarea spiritulu? case% evste intérijté prin
concentrarea privirii in interiorul casei ce se afla sub tutela sxfnbohca a Vestei.

O practicd de refacere simbolica a nasterii, culeasd in satul iegean Tansa,
cumuleazd virtutile terapeutice ale cuptorului cu cele ale pragului, in care se
mimeaza coacerea: ,,daci era copilu slab, omu si dizbraci si umbli calari pi lopati
s1 pi corciovi. Femeia sta in prag cu ceaunu pi chirostei. El ganq trecea, mfrebai
«Ce faci acolo?». «Cerb carni slabi s-o fac grasi». Intreba de trei ori. Se ﬁgea in trei
duminici”. inconjurarea casei apare si in ritualul care vizeaza {i(eprindereP abllltét:lor de
vorbire de citre copil, dar si in faza preliminard a obiceluljlle de mm.orvmantare,
cand separarea gospodariei de restul comunitétii are o functie proﬁl?ctlca. .

{n Motoseni — Baciu, spargerea unei oale de lut de pragul casei avea menirea
de a opri seria deceselor in randul copiilor din casd. In plus fata de m?lnare‘i1
secventei de final a etapei liminare a ritului funebru, cand mortul este scos dxp casd
pentru a fi dus la cimitir, gestul are ca receptor direct spiritul tutelar al casei, care
este atentionat in mod brutal si luat ca martor in fata sortii ¢a pruncul a pierit, deci
poate fi lasat in pace de boala. o . .

Pragul are o conotatie accentuat funerara in reparatia simbolica infaptuitd .la
inmormantarea copilului caruia nu 1 s-au dat colacii de botez. In multe sate din
judetul Neamt, copturile si celelalte elemente menite si réfgu.lnpcire pruncul ‘de.la
parintii sai spirituali sunt puse intr-o sitd pe prag, de unde i rld}ca na§gl. Oblcel}ll
are ca variantd asezarea darurilor pe sol (Secuia — Vaslui, Priponesti — Galq‘gl),
raportul fiind, in mod evident, de sinonimie magica. Pgarta spre 1u.meav morgﬂor
este totuna cu spatiul de iesire din casd in special datorlt'é 'Oblcellll.l:ll stravechi de
ingropare a membrilor familiei in acest punct al goqud§r1el. CPlaCII sau pomul d;
inmormantare dat de pomana pe prag se transsubstantializeaza in lumea morplorg
incheie un ciclu ontologic in doud lumi concomitent: in plan fer}omen‘c.ll,' nasul isi
primeste rasplata, in timp ce, in postexistentd, cop'ilul va beneficia de linistea unei
datini implinite. ,,Simbol al separatiei” (Chevalier, Gheerbr'e.mt 1995 IH: 230)
compatibil cu riturile de trecere, sita intoarsa pe care se d'a.u colacii pentru copilul nvloArt
primeste o utilitate magica si in vrajile de dragoste. Grija cu care este .mane\'/rata in
viata gospodareascd atrage atentia cd ea face parte dm' categoria obiectelor
sacralizate, printre care mai regasim si lingura, melesteul sau jugul boilor.
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THE HEARTH AND THE THRESHOLD - SACRED SPACES
FROM CHILDBIRTH CUSTOMS

ABSTRACT

The hearth and the threshold are sacred spaces ever since the human mankind started to live in
houses. The article focuses on childbirth beliefs from Moldova in order to add more arguments for the
importance these domestic boundaries play in the life of the traditional man. The data presented here
is filed in the “Bukovina and Moldova Folklore Archive”, and has been gathered from 1969 to our
days. The archive was established by professor Ion H. Ciubotaru 41 years ago.

The information is presented as active, since the field work 1 carried for the last 6 years
proved that the beliefs are familiar to most of the village inhabitants from five out of the eight
Moldavian districts. The only disappearance that has to be noticed is that of the traditional birth
attendant and of the superstitions she mastered. The change came from the imposed regulations that
threatened the grandmothers to stop delivering babies at home, for the drop of the infant deaths.

The article uses several foreign sources but starts from the discoveries of Petru Caraman, a
great scholar from lasi. He noticed that the hearth treasures forces that used to be conferred to the
Greek Hestia or to the Roman Vesta.

Key-words: folklore, childbirth beliefs, threshold, hearth, house deities.

LE LANGAGE DIVIN. LE LANGAGE DES OISEAUX

SILVIU LUPASCU*

Le discours étymologique de Platon (vers 427-348/347 a.é.c.), inclus en
Kratulos (cf. Platon 1837 : 1-157," Kratiilos 388e—426d), est compris par Andrei
Plesu comme cratophanie, tentatiye de contempler la langue, de rechercher le
langage tant dans Iespace incertain, insondable, de ses limites, que dans I’espace
infini, ouvert par la transgression de ces limites, une expérience en mesure de
rappeler la puissance (ménos) du dire primordial. Dans la présence du Nomothéte
invisible (nomothétes, onomatorirgos, demiourgos onomdton), I’anamnése linguistique
platonicienne vise la dialectique des « noms primitifs » (ta préta onémata) et des
«noms dérivés » (1a ustera ondmata), et cette dialectique révéle palaia phoné,
'« ancienneté de la langue », qui est composée seulement de noms primitifs, de
noms donnés par les dieux. De cette perspective, Platon décrit la déchéance ou
dégénérescence du langage humain, de palaia phoné & néa phoné, « notre langue
d’aujourd’hui », par la solemnisation (ragodein), par I’embellissement (kallopismds)
ou par I'érosion sémantique provoquée par le passage du temps (cf. Plesu 1994 :
16-21). La langue primordiale n’est pas investie seulement avec la force d’exprimer
le monde, mais aussi avec la force de créer le monde, et le « nom originaire »
(6noma) est un étre (6m) et une chose (7héma), avant d’étre un sens (néema). Le
Nomothete imite la nature de chaque chose (odsia) par des lettres et des syllabes, et
la «vertu» (dimamis) des lettres met en évidence la « vertu des nombres » qui
contiennent les lettres. L’onomaturge imprime la forme du « nom en soi » dans des
matériaux différents pour I'usage des différents peuples, et les « noms dérivés » sont
les couleurs de la lumiere constante des « nombres primes », situés au-dela du temps,
dans le présent éternel des idées. Les lettres se définissent comme des éléments ou
des entités chargés d’énergie, comme des étres ou des esprits de la langue, et le
cosmos des lettres est consubstantiel avec I"univers composé de ciel et terre (cf. Plesu
1994 : 38-42, 46-47).

L’antynomie entre phusei et théser (« motivé — non motivé ») exprime la relation
d’opposition et de complémentarité entre I’ontologie des « noms primitifs » et
Iontologie des « noms dérivés » : monter vers les « noms primitifs » signifie, pour
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