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Colindatul, asa cum se practica odinioara in satele noastre, era o forma de magie populara,
prin care se incerca influentarea in bine a anului viitor. Aceasta deoarece, In mentalitatea arhaica,
,universul (sau orice microunivers: corpul, casa, satul etc.) este vazut ca fiind intr-un echilibru labil,
osciland mereu intre starea de Haos si cea de Cosmos (,,univers ordonat”, in sensul pitagoreic al
conceptului kosmos). In societatile arhaice si traditionale, omul nu se comporti ca un spectator
pasiv la acest ,,spectacol cosmic”, ci participad activ, cu mijloace mito-rituale, la regenerarea
Cosmosului uzat si la restabilirea ordinii cosmice care este temporar, uneori ciclic, disturbat3.”"!

Chiar si dupd aparitia crestinismului, oamenii nu renunta la aceste practici magice. Ei
recunosc tainele care au loc in timpul Sfintei Liturghii, stiu ca rugdciunea este un mod de a
transcende la Dumnezeu si de a-i cere anumite binefaceri, dar mai stiu si cd Dumnezeu poate sa le
refuze aceste cereri, din anumite considerente. Pentru ca nu pot intelege si nici accepta refuzul,
oamenii recurg, 1n paralel, la magie, o practicd strdveche, precrestind, prin care incearca sa forteze
binele pe care il asteapta. Pe de altd parte, obisnuiti cu aceste ritualuri pe care le practica de sute de
ani, nu pot renunta la ele dintr-o anumita superstitie ca, odata uitate, vor avea urmari dintre cele mai
nedorite asupra bunului mers al lumii si asupra bunastarii personale.

Asa se explica existenta, dupd 2000 de ani de crestinism, a obiceiurilor ce insotesc
sarbatorile de iarnd si a poeziilor legate de acestea, obiceiuri ce merg in paralel sau se Impletesc cu
slujbele crestine ce au loc in biserica. Andrei Oisteanu mentioneaza ca, ,,in mod ritual, de Craciun
era restabilitd starea Intrerupta in illo tempore din cauza pacatelor omenesti. (...) Colindatul este
principalul act ritual prin care aceastad stare primordiald beneficd este temporar, dar ciclic
reactualizatd.”

La o analiza sumara a colindelor, se observa cd nu toate au ca motiv nasterea Domnului
lisus Hristos, cd unele au alte motive crestine, iar altele nu au nimic de-a face cu crestinismul,
acestea fiind asa numitele colinde profane. Termenul profan este nsa relativ deoarece, dupa cum
observa Traian Herseni, ,,0 parte din colindele care ni se par azi profane, au putut fi altddata, in alta
conceptie sau alt cult, religioase sau magico-religioase’™.

Nu putem asadar omite substratul mitologic al colindelor romanesti, fie ca este vorba de un
substrat latin sau de unul autohton, geto-dacic, si nici nu putem reduce originea colindei doar la
unul dintre ele. ,,La noi s-au cheltuit multe eforturi si multa eruditie pentru a se [dmuri originea pur

romand a Intregii culturi poporane romanesti. Cercetatorii fiind fascinati de aceasta doctrind, nu au

! Andrei Oisteanu, Ordine si Haos. Mit si magie in cultura traditionald romdneascd, lasi, Ed. POLIROM, 2004, p.15
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Ibidem, p.25
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vazut lucruri de bun simt, cum poporul creeaza mereu forme noi de viatd, parasind uneori lent,
alteori brusc, obiceiurile sale mai vechi, pastrand numai pe cele socotite de el sau simtite ca vitale,
esentiale, dar si pe acestea completandu-le neincetat prin noi creatii si adaptari si in acelasi timp
prin schimburi si influente reciproce cu nationalitatile conlocuitoare si popoarele Invecinate.(...)
Obiceiurile casnice si locale se pastreaza mai repede prin populatia bastinasa, daca ea nu este
complet starpitd, decét prin cuceritori si colonisti, fie ei chiar si de prestigiul celor romani.”

Cu toate acestea, asa cum observa Victor Kernbach, astdzi nu mai existd marturii despre
religia dacilor: ,,De la romanii cuceritori ne putem astepta la una din cele doua atitudini obignuite in
cazuri similare de invazie si prefacere in provincii romane a tarilor invinse: fie acceptarea religiei
poporului cucerit si identificarea (interpretatio) zeilor lui cu zeii romanilor sau adaugarea lor la
panteonul roman, fie interzicerea acestei religii (cum s-a intdmplat cu religia druidica).

Dar nici imparatul Traian, nici succesorii sdi nu au luat o asemenea masura si, cu toate ca
Zamolxis si elementele religiei dace erau cunoscute de la scriitorii greci, cititi cu respect la Roma
(in primul rand, Herodot, Platon si Strabon), Zamolxis nu a fost nici preluat de religia romana, nici
cultul lui interzis administrativ de magistratii romani; dimpotriva, s-a petrecut un fapt de exceptie:
s-a instalat o conspiratie a tacerii, cel putin cum putem crede pe baza datelor cunoscute pana in
prezent).”” Explicatia ar consta in obiceiul sacrificiilor umane pe care l-ar fi inclus religia dacilor,
sau In caracterul ei exclusivist: ,,Stim ca romanii, atat de toleranti fata de religiile popoarelor vecine
sau cucerite, exceptau de la preluarea prin interpretatio romana numai religiile practicand sacrificii
umane; §i poate ca sacrificarea rituald a prizonierilor, cum arata cu evidentd o imagine a Columnei,
au constituit prima piedica. (...) Sau poate ca, mai degraba, religia dacica, parand din cauza
singularitdtii ei o religie exclusivista, a fost asemdnata de romani cu druidismul sau cu iudaismul,
ambele interzise de autoritatile Romei, ori chiar cu crestinismul, mai ales ca, doar cu cateva decenii
mai inainte, losephus Flavius comparase religia dacilor cu religia sectei esenienilor de la Qumram;
presupunerea nu pare hazardata, dar nici nu se poate demonstra. Sau Zamolxis nu a fost considerat
decat profet si ca atare s-a dedus de catre romani ca dacii nu aveau o religie propriu-zisa, neavand
un zeu.”
iIn schimb, Dan Oltean demonstreaza ca, atunci cand romanii au cucerit Dacia, au distrus nu

doar cetatile dacice, ci si templele, au ucis sau izgonit preotii, in incercarea de a-i pedepsi pe zeii

* Ibidem, pp. 72-73
> Victor Kernbach, Universul mitic al romdnilor, Bucuresti, Ed. Stiintifica, 1994, p.79
% Ibidem, pp. 89-90



daci, pe care 1i considerau responsabili de tradarea dacilor fatd de acordul semnat cu ei dupa
rizboaiele din 101-102. Cu toate acestea, nu au putut distruge o religie veche de cateva secole’.

Neputand sa-si mai practice ritualurile in temple, dacii au continuat s-o faca din casa in casa,
sa colinde de la unul la altul, cu urari de Anul Nou, asa cum de altfel faceau si romanii. Numai ca ei
au continuat astfel sa-si recite vechile mituri, s nareze riturile pe care altadata le oficiau in temple,
sd-si celebreze zeii, chiar dacd i-au Tmbracat in haine noi si le-au dat nume romane, purtandu-i cu ei,
in forme simbolice sau ascunsi sub masti.

Cu toate acestea, nu au scapat de influenta romana, vizibila atat in unele ritualuri, cat si in
textele care le insotesc, Dintre toate sdrbdtorile roménesti, ,,Craciunul este una din cele mai
sincretice (...). Intdlnim aici atdt mostenirea dacicd, dar si numeroase si puternice elemente ce
provin de la ritualurile romane ale Saturnaliilor, precum si de la sarbatorile dionysiace sau ale celor
inchinate lui Mithra.”®

Victor Kernbach mentioneaza ca, dupa cucerire, imparatul Traian a adus in Dacia mai multe
legiuni, compuse dintr-o multitudine de etnii, fiecare purtdtoare a propriilor sale credinte, care au
lasat ,,urme izolate in constiinta dacilor autohtoni”, deoarece acestia nu s-au ,lepadat de religia lor
traditionald, nu numai dupd statornicirea colonistilor romani in Dacia, insd nici chiar dupa
raspandirea misionara a crestinismului”.” Aceasta inseamna ¢, att obiceiurile, cat si textele care le
insotesc, pot pastra urme ale acestor credinte, alaturi de cele autohtone sau romane.

Putem observa ca poezia colindelor este marcata de un sincretism magico-religios, care
dispare din poeziile de urare de la Anul Nou. Astfel, Sorcova, Semanatul si Plugusorul reflecta
rituri vechi, precrestine, care aveau o functie magica bine stabilita, aceea de a provoca sanatatea si
belsugul gazdelor, roade bogate pe campuri, pentru a reaseza astfel lumea in tiparele corecte si
perfecte ale inceputului, dupa perioada de haos si dezordine adusa de finele anului.

In acelasi registru, jocurile cu masti performate atat la Craciun, cat si la Anul Nou, sunt o
reminiscentd a cultelor totemice, aparitia lor la trecerea dintre ani simbolizdnd coborarea in lume a
divinitatii reprezentate de ele. Rostul venirii intre oameni a acestor fiinte divine este de a asigura
reinnoirea lumii, renasterea ei, dar si de a aduce belsugul prin functia fertilizatoare si fecundatoare
ce le este proprie.

Spre deosebire de colinda, unde accentul se pune pe text, aici cel mai important este jocul,

dansul mastii. Textul care le Tnsoteste pare a-si fi pierdut caracterul mitic, dar la o analiza mai atenta

" Dan Oltean, Religia dacilor,Bucuresti, Ed. SAECULUM 1.0., 2006, p. 245
¥ Ibidem. p. 432
? Victor Kerbach, Op. Cit., p.86



putem regasi in poezia colindelor naratiunea care ar fi trebuit sa insoteasca ritul produs de masca.
Urmarind sa producd buna dispozitie, versurile care insotesc astdzi jocurile cu masti pastreazd inca
functia magicd de a provoca bucurie in anul ce vine si, prin aceasta, o lume bine asezata si fericita
ca in varsta de aur a omenirii.

Colindele au conservat miturile si riturile ce le insoteau Intr-o micd masurd, prin
reprezentarea unor motive sau simboluri magico-mitice, care, in mare parte si-au pierdut intelesurile
originare, fiind resemantizate de-a lungul timpului, in special din cauza influentei crestinismului.
Ele pot fi totusi decriptate prin analiza comparativa cu motivele mitice identice pastrate de alte
forme de manifestare folclorica, cum sunt basmele, legendele, baladele, precum si formulele ce
insotesc descantecele sau ceremoniile de trecere a omului prin viata.

Identificarea acestor motive mitice comune este o modalitate de refacere a unui intreg din
care colindele au fost desprinse si care poate sa dezvaluie semnificatii ce altfel ar raimane ascunse
sau ar parea neverosimile.

Astfel poezia colindei se revendica, alaturi de basme, legende, balade, descantece si rituri de
trecere, din acelasi fond magico-mitic stravechi, la care nu renuntd nici macar sub presiunea
crestinismului.

Monica Bratulescu sintetizeaza acest fenomen, observat, de altfel, de majoritatea
cercetitorilor: ,,...colindatul roméanesc are un caracter ritual si ceremonial difuz: obiceiul include
vestigii din riturile de pubertate si elemente de ritual funebru, vizeaza fertilitatea vegetatiei si
animalelor, prezinta tangente cu ceremonialul nuntii si sezatorii, ba chiar si cu descantecul.”"”

Odata cu aparitia crestinismului, vechea religie a daco-romanilor 1si pierde treptat caracterul
unitar §i sacru, o parte a ei continuand sa fiinteze in simbioza cu noua religie, iar cealaltd, care nu
corespundea noii doctrine, refugiindu-se in basme, legende, balade sau in traditiile legate de
momentele esentiale ale vietii, cum sunt nasterea, nunta si moartea. Faptul este observat, de altfel,
de Romulus Vulcanescu: ,,Crestinismul primitiv s-a grefat peste credinte si traditii mitice dace i

511

daco-romane, care nu contraveneau in esentd si forma lor rituald doctrinei crestine.” Cum, la

inceput, nu exista la noi o organizare bisericeasca, ,,s-au mentinut in Dacia, din recuzita vechii
mitologii montane a daco-romanilor, credinte, datini si traditii filtrate prin conceptia mitologica a

.. . e 12
crestinismului primitiv.”

1% Monica Briatulescu, Colinda roméneasca, Bucuresti, Ed. Minerva, p.42
' Romulus Vulcanescu, Mitologie romana, Bucuresti, Editura Academiei R.S.R., 1987, p. 134
"2 Ibidem, p. 134



Monica Bratulescu mentioneaza cd tocmai aceastd slabd organizare a Bisericii a permis
perpetuarea vechilor credinte: ,,Exceptdnd Dobrogea si malul stdng al Dunarii, care au fost incluse
ierarhiei romano-bizantine, crestinismul s-a practicat de catre daco-romani In comunitati mici,
nesubordonate vreunei jurisdictii bisericesti. Acest crestinism de facturd populard se mentine la noi
pana tarziu, biserica romana capatand un caracter strict institutional abia in secolul al XIV-lea. Se
poate presupune ca in aceste circumstante, traditiile populare locale, ca si datinile si credintele
aduse de catre romani in Dacia, au continuat sd se perpetueze paralel cu crestinismul, sau in stransa
legatura cu acesta.”"”

In aceste conditii, textul colindei suporti si el modificari. Pe de o parte, unele motive care si-
au pierdut intelesurile sacre si, prin aceasta, functia magica, sunt inlocuite cu unele crestine. Uneori,
aceste motive nu se inlocuiesc unele pe altele, ci coexistd, colinda avand aspectul unui text hibrid,
sincretic, ce Incearca sa reconcilieze vechea sacralitate cu cea crestind, intr-un tot cu o putere
magica sporitd, asa cum observa Al. Rosetti: ,In colindele religioase Intalnim, amestecate cu fondul
primitiv de credinte populare, elemente crestine de origine literard, adaose substratului primitiv.”"*

Pe de alta parte, se pastreaza si vechile texte in forma lor initiald, dar, prin resemantizare la
nivel simbolic, acestea pot fi incadrate in doctrina crestind, chiar daca, in timp, ele 1si pierd vechile
intelesuri.

In timp, datorita activitatii preotilor si dascalilor, poezia colindei se apropie tot mai mult de
textul biblic, de la care preia in special motive legate de nasterea Mantuitorului, dar si alte teme din
Vechiul sau Noul Testament. Totusi, i aceste texte suportd modificari de-a lungul timpului, pe de o
parte din cauza caracterului oral, pe de alta datoritd influentei exercitate de alte texte religioase,
unele apocrife, care au circulat in diferite epoci. Consemnarea colindelor in scris le confera o mai
mare stabilitate. Cu toate acestea, se poate observa si preluarea unor poezii culte cu caracter
religios, de catre repertoriul colindelor.

In acelasi timp, se produce o modificare si la nivelul reprezentatiilor cu misti. Deoarece
aceste jocuri veneau in contradictie cu religia crestina, au fost inlocuite cu piese de teatru popular
religios, construite in deplin acord cu evenimentul sarbatorit de crestini la Craciun, nasterea Fiului
lui Dumnezeu, lisus Hristos. Asa ca, in locul zeilor simbolizati de masti, este adus in casele
oamenilor Domnul Hristos, nu doar prin intermediul colindei, ci §i printr-o reprezentatie teatrala,
Irozii sau Viflaimul, care sd satisfaca nevoia de spectaculos a omului de rand si sa-l ajute sa-si

reprezinte cuvintele Sfintei Evanghelii auzite in biserica.

"> Monica Bratulescu, Op. Cit., p.17
4 Al Rosetti, Colindele religioase la romani, Bucuresti, Librariile ,,Cartea romaneasca” si ,,Pavel Suru”, 1920, p. 9
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De asemenea, omului i se oferd si un model comportamental crestinesc prin piesa care ii are
ca protagonisti pe Brancoveanu si copiii sdi, ucisi de turci pentru cd nu au vrut sa renunte la credinta
crestina.

Demersul nostru incearcd sd urmareascd poezia care insoteste obiceiurile practicate la
sarbatorile de iarnd in evolutia sa, de la formele magico-mitice la cele crestin-religioase, punandu-le
in relatie si cu alte forme de manifestare folclorica, pentru a demonstra caracterul sincretic magico-
religios al acestora i a le oferi o nouad arie de semnificare.

Inainte de trece la analiza colindelor si a altor texte performate la sarbatorilor de iarni am
considerat necesard prezentarea felului in care au fost definite, de diferiti cercetatori, conceptele pe
care se bazeaza lucrarea de fatd, precum si relatiile stabilite intre ele.

Termenul colinda este definit de Dictionarul explicativ al limbii romdne drept ,,cantec
traditional cantat de cete de copii, de flacdi sau de adulti cu prilejul sarbatorilor de Craciun si de
Anul nou.”"

Petru Caraman considerd cd termenul colinda este de origine latind, fiind derivat de la
calendae $i 1n stransa legatura cu sarbatoarea romana de la inceputul anului, Calendae Januariae.

De asemenea, domnia sa mentioneaza cd obiceiul colindatului poate fi privit sub doua
aspecte, profan si religios, dupa felul elementelor continute de textele ce il insotesc. De aici si
impartirea colindelor in doud grupe, profane si religioase: primele sunt denumite asa deoarece
,»fdman mereu de domeniul popular, impletindu-se in chipul cel mai fantastic cu cele mai diferite
elemente profane, si, mai ales, fiindca la origine ele n-au fost decat profane”l(’; celelalte sunt
considerate religioase deoarece contin elemente crestine.

Primul care a clasificat colindele in doua categorii, in functie de continut, a fost Atanasie
Marian Marienescu: ,,Colindele sunt religioase si lumesti. Cele religioase si-au fontile lui in obiect
bisericesc crestin (despre Isus Cristos, Maria preacurata, Sinti etc.) si sunt cantece popurale de sine
stititoare; dar apar si ca neste fragmente de legende religioase.”'’ Spre deosebire de acestea,
»colindele lumesti isi au fontile in obiect lumesc, - despre onoare, eroitate si nationalitate, si
seamana mult cu baladele sau sunt chiar si traditiuni.”'®

Din pécate, distinctia facuta de domnia sa nu este foarte clard, deoarece colindele cu tema

mitologica sunt incluse atat in categoria colindelor religioase, cat si in a celor lumesti: ,,Incét exista

155w Dictionarul explicativ al limbii romdne, Bucuresti, Ed. Academiei R.S.R., 1975, p.172

16 petru Caraman, Colindatul la romani, slavi §i la alte popoare, Bucuresti, Ed. Minerva, 1983, p.9

17 Atanasie Marian Marienescu, Poezii populare din Transilvania, Bucuresti, Ed. Minerva, 1971, p 514
' Ibidem, p. 515



aceasta straformare sau chiar abatere, colindele religioase apar si fabuloase, mitice.”” De asemenea,
,»in obiectul colindelor lumesti aflam suveniri marete chiar si din scenele istorice si destinele
strabunilor nostri Incé din Italia! Ele ne aduc aminte despre rapirea fetelor sabine, si despre cursul
cu cai (...), despre vanatul de fere salbatice (...)."*°

Pentru Ovidiu Birlea ,,colindele sunt urdrile de ceatd, melodia diferentiindu-le profund de

21 . <
7", Domnia sa observa

alte urdri recitate, cat si de cele cantate de copii (Mos Ajunul, Sorcova)
existenta unor denumiri diferentiate ale acestor cantece, in functie de zond. Astfel, termenul colinda
se Intalneste in Moldova si Transilvania, desi in vestul si nordul Transilvaniei apare si forma
corindd. In Muntenia apare termenul colind, cu pluralul colinde sau colinzi’.

In ceea ce priveste impartirea lor tematica in colinde religioase si lumesti, Ovidiu Barlea
considerd cd ,.distinctia are valoare relativa, in primul rand pentru ca existd regional numeroase
oscilari, cu variante crestine si necrestine ale aceluiasi tip.”23

O pozitie diferitd fatd de aceastd problemd este adoptatd de Octavian Buhociu, care
mentioneaza: ,,...le consideram pe toate ca fiind magico-religioase, fiindca asta e realitatea lor, iar
pe cele mai vechi dintre ele, de inspiratie pagana si laicd, le consideram mostenite de la daco-geti; o
a doua grupa este formata de colindele de inspiratie crestind si In genere savanta (livrescad), iar o a
treia categorie, ,,varia”, sunt colindele de amestec crestin si necrestin.”**

Pentru Andrei Oisteanu colinda este ,,un act ritual obligatoriu prin care Cosmosul este
mentinut ad infinitum pe spirala ontologicd.”® Aceasta ,reactualizeazi o dramd de proportii
cosmice. Dar nu este vorba pur si simplu de relatarea unui eveniment petrecut intr-un timp indefinit
(de tip ,,odatd ca niciodata”) si nici mdcar intr-un timp primordial (in illo tempore). Drama se
produce aici si acum, chiar in locul si in momentul relatirii ei. Intreaga comunitate a satului
participa — fie in posturad de ,,colindatori”, fie in cea de ,,colindati” — la aceastd drama, nu numai la
rememorarea, ci si la retrairea ei.”?

De aici se poate observa caracterul sincretic al colindei, ea contindnd atdt elemente
religioase crestine, cat si religioase precrestine, care se subscriu vechilor mituri. Dar recitarea

acestora in momentele sacre ale anului constituie o practicd magica de atragere a bunavointei

" Ibidem, p. 514

%% Ibidem, p. 515

2! Ovidiu Birlea, Folclorul romdnesc, vol. 1, Bucuresti, Ed. Minerva, 1981, p. 303

22 Ibidem, p. 303

 Ibidem, p. 362

24 Octavian Buhociu, Folclorul de iarnd, ziorile §i poezia pdstoreascd, Bucuresti, Ed. Minerva, 1973, p.89
* Andrei Oisteanu, Op. Cit., p. 20

%6 Ibidem, p- 21



divinitatii, fie ea crestind sau arhaica. De aceea, 1nsdsi obiceiul colindatului dobandeste efecte
magice. ,,Colindatului i se atribuiau in trecut efecte binefacatoare: sporul recoltelor de grau si
canepa, belsug, sanatate, prisirea vitelor.”’

Petru Caraman mentioneaza, de asemenea, caracterul magic al colindei, care provine din
urarea pe care o contine: ,,Urarea este dar una din elementarele forme ale magiei cuvantului”.?®
Domnia sa identifica insd magia cu vrdjitoria: ,,Urarea insd nu este altceva decat o vrajire, fiindca
avem a face cu pronuntarea unei formule cu scopul bine determinat de a provoca realizarea celor ce
acea forma exprima si fiindca si aici, intocmai ca si in cele mai multe vrdji, avem la baza acelasi
complex afect-dorinta, Insotitd de puternica credinta cd totul se va intdmpla intocmai cum este
exprimat in formula.””

Se poate observa astfel ca poezia colindei este pusa in relatie fie cu magia, fie cu mitul si
mitologia, fie cu religia. Pentru a Intelege mai bine aceste corelatii, considerdm necesard o privire
asupra diferitelor interpretari ale acestor termeni.

Conform Dictionarului explicativ al limbii romdne, termenul magie denumeste ,totalitatea
procedeelor, formulelor, gesturilor etc., prin care se crede cd pot fi invocate anumite forte
supranaturale spre a produce miracole”.’ De aici, adjectivul magic capatd intelesul de ,ocult,
misterios, tainic”.>!

In schimb, conform aceluiasi dictionar, religia, este ,,0 forma istorica a constiintei sociale
care constd in credinta in fiinte sau forte supranaturale, in adorarea lor si in existenta unor
organizatii si institutii corespunzitoare.”

O explicatie mult mai cuprinzatoare o oferd Bronislaw Malinowschi. Acesta considera
magia ,,un corp de acte pur practice, performate ca un mijloc pentru un scop”.** Aceste acte constau
fie in imitatia situatiei dorite, fie in prezicerea finalului, exprimand o idee sau o emotie speciala.
Dincolo de toate acestea exista insa ,,forta magiei”, care este ,,puterea unica, specifica, o forta unica
in felul ei, rezidand exclusiv in om, emanand doar prin arta sa magica, eliberandu-se odata cu vocea

. .o . . 34
lui, transmisa prin actul ritual.”

%7 Monica Britulescu, Op. Cit., p. 21

*¥ Petru Caraman, Op. Cit., p.363

¥ Ibidem, pp. 362-363

3% % * Dictionarul explicativ al limbii romdne, Op., cit., p. 516

*! Ibidem, p.516

*2 Ibidem, p.795

*> Bronislaw Malinowski, Magie, stiintd si religie, lasi, Ed. Moldova, 1993, p.109
** Ibidem, p. 120
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In acelasi timp, izvorul magiei se afld intr-o ,,experientd emotionald puternica”, ce a dat
nastere unor practici comportamentale spontane devenite, prin realizarile lor pozitive, ritualuri
magice. Acestea sunt insotite de naratiuni care relateaza efectul pozitiv al actului, precum si al
minunatelor realizari ale unuia sau altuia dintre magi, care se constituie intr-o adevarata ,,mitologie
curenta a magiei”’. De aici, termenul magie dobandeste un nou inteles, cel de ,, punte intre varsta de
aur a actelor primordiale si puterea miraculoasa de astdzi. Deci formulele sunt pline de aluzii mitice
care, prin rostire, dezlantuie puterile trecutului, aruncandu-le in prezent.”

Credem ca tocmai aici ar trebui sa ne situdm atunci cand vorbim despre caracterul magic al
colindei. Poezia sa devine un corpus de elemente arhaice, mitice, care, prin rememorare,
declangeaza forte oculte, tainice, prin care se produce un efect benefic.

De asemenea, daca ,magia este Inconjuratd de conditii stricte: amintirea exactd a
descantecului, performarea impecabila a ritului, adeziunea nesmintitd la tabu-uri si prescriptii...”
si colindatul are regulile lui prestabilite, iar textul colindei trebuie reprodus cu exactitate, de unde si
caracterul arhaic si conservator, tradus prin formula ,,c-asa-i legea din batrani”.

in acelasi timp, conform parerii lui Malinowski, magia precede mitul, care este ,,formularea

istoricd a unuia dintre acele evenimente, care o data si pentru toti, au atestat valoarea de adevar a
unei anumite forme de magie.”’ Asadar, ,fiecare credinti isi produce propria mitologie, pentru ca
nu existd credintd fara miracole, iar mitul principal povesteste pur si simplu miracolul primordial al
magiei.”*
Pentru Mircea Eliade magia cuprinde toate credintele, superstitiile si legile ce deriva din
acestea, care au existat in societatea primitiva. ,,Magia e concretizarea mentalititii primitive™, care
insa nu s-a pierdut in momentul evolutiei societatii, ci ,,s-a transmis si in religiile orientale (...) st
greco-romana”.*’

Aceastd magie primitiva are doud aspecte, magia imitativa $1 magia contagioasa. ,,Cea
dintai are la temelie premisa ca orice actiune atrage dupa sine o actiune asemandtoare. De pilda,

distrugand efigia unui vrajmas, se credea ca vrajmasul moare.(...) lar magia contagioasa credea ca

doua lucruri care au fost candva In contact continud sd se influenteze reciproc si dupa despartirea

3% Ibidem, p. 133

3 Ibidem, p. 136

*7 Ibidem, p. 134

** Ibidem, p. 134

3 Mircea Eliade, Morfologia religiilor — Prolegomene -, f.1. Ed. ,,Jurnalul literar”, 1993, p.50
0 Ibidem, p- 50

11



lor. Exemple din aceastd categorie sunt nenumarate: arzand parul sau unghia unui dusman,
dusmanul sade la pat si moare.”!

In ceea ce priveste mitul, Mircea Eliade il defineste ca fiind povestea unei istorii sacre:
»mitul povesteste o istorie sacrd; el relateazd un eveniment care a avut loc in timpul primordial,
timpul fabulos al ,,inceputurilor”. Altfel zis, mitul povesteste cum, multumita ispravilor fiintelor
supranaturale, o realitate s-a nascut, fie ca e vorba de o realitate totald, Cosmosul, sau numai de un
fragment: o insuld, o specie vegetalda, o comportare umana, o institutie. (...) Personajele miturilor
sunt fiinte supranaturale. Ele sunt cunoscute mai ales prin ceea ce au facut in timpul prestigios al
»inceputurilor”. Miturile reveleazd asadar activitatea lor creatoare si dezvaluie sacralitatea (sau
numai caracterul ,,supranatural”) operelor lor.”*

Relatia dintre cele trei forme de manifestare spirituald, magie, mitologie si religie este
exprimata cu mare claritate de catre Romulus Vulcanescu: ,,Faptul ca mitologia este a doua treapta
a religiozitatii, dupa magie, nu inseamna ca trebuie interpretata strict ca religie. Ca poate prefigura
unele intentii religioase (henoteismul), aceasta e altceva. Mitologia se afla la jumatatea drumului
intre magie si religie. Mitologia performeaza religia, pentru ca religia este o potentare individuala a
mitologiei.”*

Ca o concluzie a celor aratate pana acum, consideram ca o definitie pertinentd a termenilor a
fost data de Traian Herseni, care a surprins atat asemandrile dintre cele doud moduri de manifestare
a omului in relatia sa cu sacrul, cat si ceea ce le deosebeste in mod esential. Astfel, domnia sa
afirma ca ,,nu exista religie fard magie si nici magie fara religie. Amandoud se bazeaza pe credinta
in existenta unor forte supranaturale, favorabile sau nefavorabile omului, numai cd religia Incearca
sd atragd pe unele si sd indeparteze pe celelalte, prin mijloace pasnice, prin jertfe, daruri, rugaciuni,
deci prin captatio benevolentiae, pe cand magia incearca acelasi lucru prin constrangere, facut si
desfacut, cantec si descantec, fermecatura si desfermecatura, legatura si deslegz&turé.”44

In acest context, obiceiul colindatului are un caracter complex, el neputind fi redus la
cantarea colindei. Monica Bratulescu mentioneaza ca ,textele de colinda reprezinta doar unul din
elementele constitutive ale unui ceremonial care se bizuie pe puterea reunitda a cuvantului, muzicii,

[T . .. o .. . 45
gestualitatii, dansului, uneori si pe cea a reprezentarii plastice.”

! Ibidem, p. 50

2 Idem, Aspecte ale mitului, Bucuresti, Ed. Univers, 1978, p.6
* Romulus Vulcanescu, Op. Cit., p. 108

* Traian Herseni, Op. Cit., p. 261

* Monica Bratulescu, Op. Cit., p. 18
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Colindele profane contin motive si teme care nu se regasesc in religia crestina, ele
apartindnd, conform opiniei cercetatorilor, unui substrat vechi, fie dac, fie roman, fie ambele la un
loc. Cum despre religia dacilor nu se cunosc prea multe lucruri, unii au insistat asupra caracterului
roman al originii colindelor, in timp ce altii au considerat c@ poezia colindelor pastreaza elemente
ale mitologiei dacice. Acest lucru a fost posibil, pe de o parte, prin ascunderea unora sub haine
romane, iar pe de alta, datoritd asemandrii lor cu cele romane, ca urmare a provenientei dintr-un
strat indo-european comun.*°

Petru Caraman considerd ca datina colindatului isi are radacinile intr-o sarbatoare romana
practicatd la inceputul anului, Calendae Januarie, care ,,a ocupat intre datinile romane locul cel
dintai si va fi fost foarte cultivata si foarte populard in tot imperiul, precum am vazut ca erau si
sarbatorile de care era legata, altminteri ar fi cu neputintd de explicat cum de s-a raspandit si s-a
inradicinat atat de adanc in lumea intreaga.”*’

Domnia sa nu neagd insa existenta unor obiceiuri autohtone inrudite, care, in contact cu cel
roman, a putut da nastere datinii actuale: ,,A atribui Insa originea datinilor din ciclul sarbatorilor
crestine de iarna exclusiv unei mosteniri comune (sarbatorile pagane greco-romane, de exemplu), ce
s-au raspandit dintr-un anumit centru in toatd Europa si de aici In coloniile europene din alte
continente, este n orice caz o greseald. Nu trebuie uitatd contributia mare ce a adus-o, neindoios, la
transformarea acelor datini comune suprapunerea lor peste datinile si traditiile specifice ale fiecarui
popor, datini ce ofereau 0 mai mic sau mai mare analogie cu cele ce veneau din centrul comun.”*®

Ovidiu Barlea considerd cd obiceiul colindatului la Craciun are la origine practici rituale
specifice mai multor sdrbatori romane: ,,Crestinismul roman, in strddania de a anula amintirea
obiceiurilor legate de zeitatile pagane, a cautat sa le opuna o sarbatoare corespunzatoare, instituind
Craciunul tocmai in aceastd perioada in care cadeau Saturnalia, Dies natalis Solis Invicti si
Calendele Iui ianuarie, a contribuit substantial la contaminarea unor practici.”*

De asemenea, domnia sa observa caracterul mitic al colindei: ,,...colinda e un fel de mit in
actiune, doar (sic!) numai in aceasta perioada ,,criticd” de inceput de an, cand stihiile cosmosului se
vadesc instabile si pot fi dirijate pentru a fi intru totul propice omului. (...) Cel colindat e implicat
adanc 1n actiunea desfasurata sub ochii lui, el participd atunci, in momentul colindarii, suferind
implicit alungirile, prefacerile care ii confera dimensiuni si virtuti mitice, adica de un grad maxim.

In chipul acesta, ,,minunea” naratd devine plauzibild, capata contururi reale si lumea pdmanteana

** Romulus Vulcanescu, Op. Cit., pp. 122-134
*7 Petru Caraman, Op. cit., p. 7

* Ibidem, pp. 351-352

* Ovidiu Birlea, p. 268
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intra pentru o clipa in osmoza desavarsita cu cosmosul, ,,microcosmosul” omenesc devenind una cu
macrocosmosul cel nelimitat, ca doua fatete ale aceleiasi realitati.”°

Gheorghe Vrabie considerd, in schimb, cd la originea obiceiului colindatului stau atat urarile
practicate de romani la Calendele lui ianuarie, cat si traditii arhaice autohtone: ,,Ne gdndim insa ca
ingisi geto-dacii, care se intindeau cam pe acelasi spatiu al colindei, trdind din munca ogorului si
cresterea animalelor, vor fi avut practici deosebite de ale romanilor. Izvorand dintr-un acelasi mod
de viata pastoral-agrar, ele vor fi continuat sa supravietuiascd — ca si cele ale colonizatorilor — in
viata noilor popoare ce s-au nascut prin numeroasele incrucisari.”"

Domnia sa observa ca poezia colindelor romanesti diferd de cea romana, ceea ce sugereaza
existenta a incd unui substrat: ,,Remarcam insa cad frumoasele si interesantele colinde cu caracter de
oda, ce preamadresc viata insului, nu le aveau nici romanii si nici vechii greci, dupa cum nu le au nici
italienii — mostenitori directi ai celor dintai — si nici grecii de astazi, ca si francezii, spaniolii si alte
popoare ale continentului nostru.”* Reputatul folclorist considera ci acestea ar fi fost mostenite de
la slavi, deoarece se gasesc si in folclorul acestora. Trebuie s mentiondm aici §i parerea lui Petru
Caraman, care considera cd romanii au preluat colinda sub forma de urare de la romani, peste care
au suprapus anumite elemente slave, ceea ce a dus la transformarea ei radicald. In noua forma,
colinda a patruns apoi din nou in lumea slava.”

In schimb, Octavian Buhociu considerd ci obiceiurile de la sarbatorile de iarnd sunt
mostenite de la geto-daci, avand un substrat mult mai vechi, indo-european: ,,Cele 12 zile apartin
traditiei indo-europene si erau fixate in jurul Anului nou, ce putea avea loc fie la solstitiu, fie la
echinoctiu. Calendarul crestin le-a preluat cu tot atdtea credinte pagane si se gasesc 6 inainte de
Anul nou, 6 dupa Anul nou. In aceasta privinta, traditiile carpatice ne conduc departe in trecut; (...)
ele au fost mostenite de la daco-geti. Traditiile romanesti din aceste 12 zile sunt confirmate de cele
echivalente ale altor popoare din aceeasi familie lingvistica, cum ar fi iranienii, helenii, romanii.”*

Dupa cum se observa, parerile sunt impartite, ceea ce Inseamnd ca poezia colindelor isi
poate gasi semnificatii atat prin valorificarea substratului dacic, cat si a celui latin, uneori unul
avand o pondere mai mare decéat celdlalt, alteori ambele fiind la fel de pertinente.

Inceputul fiecarui an este Tnsotit de practici si formule magice menite sa provoace implinirea

celor mai importante dorinte ale omului: sa fie sdnatos, sd aiba parte de belsug si noroc in toate, sa-

3% Ibidem, p. 327

°! Gheorghe Vrabie, Folclorul, obiect —principii — metodd — categorii, Bucuresti, Ed. Academiei R.S.R., 1970, p. 222
>2 Ibidem, p. 221

> Petru Caraman, Op. Cit., p. 395

>* Octavian Buhociu, Op. Cit., p. 48
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si Intemeieze o familie, sa aiba copii etc. Acestea sunt practicate de toate popoarele si din cele mai
vechi timpuri. Astfel, ele sunt atestate documentar la romani, dar cu sigurantd existau si la daci,
precum si la celelalte popoare indo-europene.

Petru Caraman mentioneaza obiceiul urarilor de la inceput de an, practicate de romani,
precum si functia magica a acestora de a produce 1n realitate ceea ce era exprimat prin cuvant.

Totusi, pentru ca formula sd aiba forta magicd necesara, trebuia Insotitd de gest, de o
anumitd practica, de rit. Dupa Caraman, ritul a precedat formula: ,,Urarile ce sunt la baza
colindatului nu tin numai de magia cuvantului, ci si de o anumitd practica magica, nefiind altceva la
origine dect un simplu reflex al ei.””

Cu timpul, formula a devenit din ce in ce mai puternicd, uneori practica disparand cu totul,
cum este cazul unor colinde, alteori fiind transpusa intr-o naratiune care realizeaza verbal ceea ce
altadata se producea gestual.

Existd insa si obiceiuri in care gestul si formula continud sd coexiste, cum sunt Semanatul,
Sorcova, Plugusorul, chiar daca practica este redusa la cateva gesturi, iar formula contine si
descrierea ritului de altadata, fiind ,,un fel de talmacire a lui.”*

Mai putin prezente in zilele noastre, atat la Craciun, cat si la Anul Nou aveau loc jocurile cu
masti, dintre care cele mai cunoscute sunt Jocul ursului, Capra, Jocul cerbului, Turca, Brezaia.

In scenariul acestor jocuri, ca si in textul ce-1 insoteste, pot fi identificate vechi rituri magice,
care au acelasi scop, de a provoca bunastarea In gospodaria gazdelor, sdnatatea acestora, precum si
alte evenimente esentiale in viata oamenilor, cum sunt nasterea de prunci si casatoria.

Romulus Vulcinescu situeazi originea acestor jocuri in vremurile arhaice: ,,in epoca
paleolitica culegatorii de plante comestibile si farmacopeice si mai ales vanatorii (de ursi, cerbi,

2

bouri, mistreti etc.) ar fi inventat mastile pentru nevoile lor practice de cules si vanat.””’ De-a lungul

timpului, ele 151 schimba functia, devenind ,,instrumente mitico-religioase in vederea perfectarii

5558

ceremoniilor comunitare de grup™””, pentru ca in ultimul timp sa fie ,,instrumente ludice in vederea

unor divertismente populare.”
Caracterul magic al mastilor, precum si vechimea lor considerabild sunt remarcate si de
Victor Kernbach: ,,Aparute in stratul arhaic al animismului, inraurite direct sau indirect de totemuri

si fetisuri, mastile folclorice sunt elemente magice relictuale, fie ca sunt cele din teatrul grec si

33 Petru Caraman, Op. cit., p. 362

 Ydem, Studii de folclor, vol. 11, Bucuresti, Editura Minerva, 1988, p. 266

°” Romulus Vulcanescu, Mdstile populare, Bucuresti, Editura Stiintifica, 1970, p.19
8 Ibidem, p- 15

% Ibidem, p- 15
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roman, fie ca isi pastreaza semnificatia de accesoriu liturgic la populatiile primitive din Africa,
America sau Asia.”®

Tot intr-o epoca preistorica situeaza si Ovidiu Birlea originea acestui obicei, legat de un rit
de regenerare a fortelor naturii. Scenariul acestuia cuprindea mai multe momente, care se regasesc
si in jocul actual: ,,zeul era jertfit, corpul lui infuzat in pamant in felurite forme, ceremonie Insotita
de bocirea festiva si cat mai dramatica a zeului, dupa care avea loc nvierea lui din aceste membra
disjecta, spre bucuria enorma a colectivitatii, cdci Invierea lui asigura implicit reinvierea naturii,
indeosebi a vegetatiei. Drama sacra era considerabil accentuatd de criza provocatd in omenirea
straveche prin nimicirea amenintdtoare a zilei, cand soarele parea pe punctul de extinctie, la capatul
puterilor lui. Abia sacrificarea zeului 1i Tmprumuta noi puteri, reactiva intreaga naturd si omenirea
era salvatd de spectrul pieirii.”®’

Din cele de mai sus rezulta faptul ca in spatele mastii se ascunde o divinitate precrestina:
»animalul reprezentat prin masca este o fiintd numenald, cu Insusiri sacre §i mai cu seamd cu
eficientd deosebitd in promovarea vegetatiei, a sdnatatii si in genere a bunei stari.”*

In acest sens, G. Paul Meiu considerd ci ,existd posibilitatea ca, intr-un arhaic sistem
magico-religios, ceata de colindatori sa fi fost cea care, aducand sau reprezentand divinitatea, dadea
mani fiecarui membru al comunitatii, care apoi trebuia s-o conserve prin rituri individuale. In cazul
obiceiurilor cetei de feciori din Comédna de Jos, o dovada in acest sens ar putea-o constitui si turca,
daca ar fi sa o consideram o reprezentare rituala sau o materializare sacra a divinitatii creatoare de
mana.”®

Identitatea dintre masca si fiinta divind este certd, cdci, dupa cum aratda Romulus
Vulcanescu, ,la cele mai multe popoare antice se credea ca fapturile divine apareau pe pamant
numai mascate, pentru ca altfel stralucirea imaginii lor sacre ar fi ucis pe oameni.”®*

in mitologia romand, zeii nu se mascau, ci se metamorfozau in animale, iar uneori erau
insotiti de un animal care devenea un dublu sau un simbol al lor.

De asemenea si la daci cultul zeului Zalmoxis este legat de o masca de urs.

Aceasta Tnseamna cd in spatele mastilor se ascunde o fiinta divind care, din cand in cand,
asemenea Dumnezeului din colinde, coboara printre oameni pentru a-i cerceta si a le rasplati

faptele.

5 Victor Kernbach, Op. Cit., p. 102

%' Ovidiu Birlea, Op. Cit., p. 271

%2 Ibidem, p.271

8 Paul Meiu, Vin feciorii cu turca! Schimbdri semiologice in obiceiurile cetei de feciori din Comdna de Jos, Brasov,
Editura Fundatiei Culturale Arania, 2004, p. 58

% Romulus Vulcanescu, Mastile populare, Op. cit., p.23
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Caracterul ludic pe care il are astdzi jocul cu masti se datoreazd disparitiei functiei sale
sacrale, sub influenta crestinismului. Cu toate acestea, dupd cum observa Victor Kernbach, ,,teatrul
popular cu masti (ca in Capra, Brezaia sau Turca, in Irozii etc.) nu este un teatru ludic (iar daca, in
epoca modernd, a devenit si ludic, faptul s-a datorat solicitarii ordsenilor ca si modelelor teatrale
oferite de oras), ci numai ritual in structura si in scopurile lui intrinsece; de aceea interpretii nu sunt
actori, ci purtatori fideli ai traditiei, niste persoane care interpreteaza mitul retraindu-1 — cu scopul
implicit sau explicit de invocatie a unor forte supranaturale solicitate pentru ploaie, recolta, izbavire
de molimi s.a.”65

Capitolul al treilea al lucrarii a incercat sa identifice elementele comune colindei si altor
forme de manifestare folclorica, precum basmul, legenda, balada, descantecul, precum si textelor ce
insotesc ceremoniile de trecere, nasterea, nunta, moartea. Aceasta pentru a demonstra apartenenta
acestora la un strat arhaic magico-mitologic, precum si pentru a oferi poeziei colindelor posibilitatea
unor interpretdri mai ample, prin raportare la celelalte texte folclorice sau chiar la unele gesturi
rituale.

In poezia colindelor se observa existenta unui imaginar arhaic, prezent si in celelalte forme
de manifestare folclorica, imaginar ce se revendicd din vechile mituri §i ceremonii magice, care
urmareau bunul mers al lumii in general, dar si binele individual al omului.

Andrei Oisteanu observa, in acest sens, ,,cad bund parte dintre legende, colinde, balade,
descantece (prin recitarea lor) si ceremonii, ritualuri, gesturi magice (prin practicarea lor) au ca
ultim scop mentinerea sau restabilirea ,,randuielii lumii”.%

Odata cu schimbarea vechilor credinte si cu instaurarea crestinismului, caracterul sacru al
miturilor s-a pierdut, acestea devenind legenda, balada sau basm, riturile si-au pierdut din fortd,
uneori alunecand dinspre magic spre spectacular, ca in cazul ceremonialului de nuntd. Aceasta a
permis ca unele motive sa treacd de la un gen la altul, de la o specie la alta, si chiar de la o forma de
manifestare la alta.

In acest context, dupa cum observd Monica Bratulescu, ,,desi bine structuratd si cu un
modelaj evident, colinda prezintd numeroase corespondente cu alte genuri si specii: cu balada, cu
legenda crestina, cu lirica, cu descantecul, cu ceremonialul funebru si nuptial, cu repertoriul

. < 67
ceremonial de sezatoare.”

% Victor Kernbach, Op. Cit., p. 102
% Andrei Oisteanu, Op. cit., p.15
87 Monica Bratulescu, Op. cit., p. 44
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De aceea se Intdlnesc, in poezia colindelor, motive si teme prezente in basme, in legende si
balade. De asemenea, pastrandu-si caracterul ritualic, colinda prezinta motive comune §i cu
descantecele si textele legate de riturile de trecere, deoarece ea urmareste renovarea cosmica prin
cea sociald si, in primul rand, individuala. Daca omul este sdnatos si se bucurd de bunastare cu toti
ai lui, atunci societatea functioneaza asa cum trebuie, iar lumea, asa cum era perceputd de omul
traditional, se reageaza In caracterele ei firesti.

Astfel, ca si descantecul, urarea colindei trebuie sd-i asigure omului, in primul rand,
sanatatea, dar si atingerea rostului sau individual, ca in descantecele de dragoste. De asemenea, ca si
riturile de trecere, ea urmareste buna integrare in colectivitate a celor care si-au schimbat statutul,
fie prin atingerea unei anumite varste, fie prin casatorie, fie prin imbogatirea familiei cu o noua
persoana sau prin pierderea unui membru al acesteia.

Identificarea motivelor comune colindei si celorlalte specii populare permite raportarea la un
imaginar popular arhaic, care confera poeziei colindei o arie de semnificare, sau, prin completarea
golurilor detinute, i atribuie noi intelesuri.

Asemadnarea dintre colinda si basm este vizibild mai ales la nivelul motivelor, multe dintre
acestea fiind comune celor doua specii folclorice.

Obiceiul colindatului este specific celor doudsprezece zile din preajma Anului Nou, de la
Craciun la Boboteaza, care prefigureaza cele doudsprezece luni ale anului viitor, cu toate situatiile
in care omul ar putea fi pus, precum si solutiile la acestea. Mihai Pop observa ca ,,in repertoriul de
Anul Nou si mai cu seam in poezia colindelor, exista prefigurate aceste solutii."®® De aceea existd
colinde cu Cerbul, Soarele si luna, Miorita sau Mesterul Manole, pentru ca ,,aceste colinde sunt in
fond forme poetice ale unor vechi rituri”®.

Riturile insd au fost insotite intotdeauna de mit, de textul spus, de povestea situatiei inedite
si a solutiei acesteia. Cand mitul, sub influenta religiei crestine, s-a desacralizat, si-a pierdut functia
magica, el s-a rupt si de rit si a devenit basm sau motiv de basm. Caci, asa cum aratd Gheorghe
Vrabie, ,,exista asa numitele basme conglomerat, care ofera imaginea unei opere fundate pe aditiuni
de motive, de secvente si chiar de subiecte””’.

Relatia dintre rit si basm, pe de o parte, si dintre mit si basm, pe de alta parte, este amplu

ilustratd de V.I. Propp. Domnia sa mentioneaza ca ,,basmul a pastrat urmele a numeroase datini si

8 Mihai Pop, Folclor romdnesc. Texte si interpretari, vol. 11, Bucuresti, Editura Grai si suflet —Cultura national, 1998,
p. 297

% Tbidem, p. 297

70 Gheorghe Vrabie, Proza populard romaneasca. Studiu stilistic, Bucuresti, Editura Albatros, 1986, p. 40
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rituri: sunt multe motive care isi afli explicatia geneticd doar prin comparatie cu riturile.””" in
schimb, mitul si basmul au o forma identicd: ,,Din punct de vedere formal, mitul nu poate fi
deosebit de basm. Basmul si mitul (mai cu seama miturile popoarelor din perioada premergatoare
impartirii societatii In clase) pot uneori coincide atdt de mult intre ele, incat in etnografie si
folcloristicd asemenea mituri sunt adeseori numite basme.”’* Ceea ce le deosebeste este ,,functia lor

13 mitul fiind o istorie sacrd, in directa legatura cu credinta oamenilor. In schimb, basmul,

sociala
pierzandu-si caracterul sacru, devine ,,opera de arta”.

Asadar, cum colinda si basmul au origini stravechi, care se pierd in mit, este firesc sa
regasim 1n ele motive comune. De asemenea, conform opiniei lui Ovidiu Birlea, ambele construiesc
imaginea unei lumi ideale: ,,...colinda se Tnvecineaza strans cu basmul fantastic, intrucat amandoua
nazuiesc reprezentarea unei lumi profund idealizate, asa cum ar trebui sa fie potrivit visurilor
multimilenare ale oamenilor. Basmul opereazd cu doua categorii de reprezentari, negative si
pozitive, pe cand colinda, prin profilul ei encomiastic, zugraveste numai domeniul optimului, chiar
daci in subsidiar se intrevede contrastul puternic cu lumea cotidiana.””

Se observa insa cd textul colindei prezintd un fapt, un eveniment surprins in plina
desfasurare, fiind un moment prezent si, de cele mai multe ori, rupt de trecut sau viitor. Basmul insa
proiecteazd evenimentul Intr-un trecut nedefinit, ceea ce-i permite sd prezinte toate aspectele
acestuia, atat cele initiale, cat si cele finale. De aceea, colinda isi gaseste de multe ori intelesurile in
basm, motivul prezentat de ea fiind completat de celelalte pe care doar povestea le-a pastrat.

In ceea ce priveste personajele basmelor, Victor Kernbach observa cd unele dintre acestea isi
au originea in unele personaje mitologice. De exemplu, spune domnia sa, ,,nu este exclus ca, partial,
din cultul lui Heron s fi derivat figura mitici romaneascd a lui Fat-Frumos.””Acest Heron sau
»zeul-erou Heros” nu este altul decat ,,Cavalerul Trac”, ,,dupa un mit, un muritor zeificat postum,
[care] a avut un cult foarte raspandit intre Carpati si Balcani. (...) Epoca romana il considera zeu
patronand vandtoarea, de vreme ce era reprezentat ca tanar calaret adesea in imprejurari cinegetice,
de asemenea fecunditatea, viata si moartea, iar unele imagini il infatiseaza binecuvantand cu mana
dreaptd.”’®

De asemenea, lana Sanziana ar putea avea originea in figura mitica a zeitei Bendis, ,,zeita

probabil magiciana si protectoare a femeilor, patronand Luna, pddurile, vrajile si, se pare,

"' V1. Propp, Raddcinile istorice ale basmului fantastic, Bucuresti, Ed. Univers, 1973, p. 12
2 Ibidem, p. 17

7 Ibidem, p. 17

™ Ovidiu Birlea, Op. cit., p. 316

7 Victor Kernbach, Op. cit., p. 27

"® Ibidem, p. 27
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77 N e
”"" Numele insa, considera Victor

asemandtoare atributiv cu Artemis/Diana, dar si cu Venus.
Kernbach, este derivat din cel al zeitei Diana.

In ceea ce priveste relatia dintre colinda si legende sau balade, se pot observa atat motive
comune celor trei, cat si un mod de reprezentare specific, prin intermediul simbolului si alegoriei.

,In folclorul roméanesc, ca si in acela al altor popoare europene, legenda desemneaza un
repertoriu de naratiuni orale cu functie cognitiva. In esentd, ea explici un fapt real sau considerat a
fi real printr-un simbol narativ care include, de reguld, motive fabuloase si supranaturale.”’®

Ca si legenda, colinda recurge la simboluri si alegorii mitice, care Tnsa nu mai au rolul de a
explica o situatie sau un fenomen, ci reprezinta o modalitate de transmitere a urdrii. ,,Aceasta
proiectie [in mit] nu este numai rezultatul unei viziuni, ci si al intentiei de potentare a functiei de
urare; conform gandirii magice, pentru ca urarea sd fie eficienta, sa se concretizeze, cotidianul la
care se referd trebuie incadrat in mit.””

De aici si asemdnarea, mult mai mare, dintre colinda si legenda, precum si balada.

Baladele sau cantecele batranesti sunt de fapt cantece epice care, prin functia lor cognitiv-
educativa, precum si prin anumite teme si motive, se apropie de legendd, in special de legenda
mitologica, dar si de cea istorica.

Mihai Coman explica statutul pedagogic al baladei, prin raportarea acesteia la mit: ,,Prin
aluzii sau prin indemnuri directe, baladele reamintesc, justifica si intaresc normele etice si sociale
de comportament. (...) Lucrul a fost favorizat si de faptul cd temele baladelor proveneau din
stravechi structuri mitice. Or (...), ele implicau deja o anumita dimensiune pedagogica. Mitul
narand o faptd de exceptie si de inceput de lume, ofera totdeauna si modelele generale de
comportament uman. El indica interdictiile si cauzele lor, precum si normele etice.”®’

De asemenea, ,,unele corespondente structural-functionale, de motive si de formule, par a
confirma faptul cé cele mai vechi cantece epice s-au dezvoltat In continuarea fireasca a unor cantece
de ritual si ceremonial si au coexistat un timp cu acestea.”®!

Aceasta face sa existe numeroase similitudini intre balada si colinda, care nu este altceva

decat ,,poezie rituald cu functie de urare.”® De altfel, Mihai Pop observa ca ,,in zonele de intensa

7 Ibidem, p. 27

78 Mihai Pop, Pavel Ruxandoiu, Folclor literar romdnesc, Bucuresti, Ed Didactica si Pedagogica, 1990, p. 214
7 Ibidem, p. 129

8 Mihai Coman, Studii de mitologie, , Bucuresti, Ed. Nemira, 2009, p. 117

8! Mihai Pop, Pavel Ruxandoiu, Op. cit., p.223

%2 Ibidem, p. 221
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circulatie a colindelor, mai ales in Transilvania si in unele parti ale Munteniei, multe teme si motive
de cantec epic apar in repertoriul colindelor.”*

Gheorghe Vrabie observa, de asemenea, existenta unor motive comune baladelor si
colindelor, ca urmare a unui transfer dinspre balada spre colinda. Acest lucru s-a facut respectand
insa structura colindei: ,,...colindele poartd cateva semne distinctive: au refren, urmare a refrenului
melodic; incep dupa anumit tipic si, mai ales, se incheie cu un elogiu adresat direct persoanei sau
familiei. Cand unele motive sunt preluate din sfera baladei eroice si legendare, ele primesc aceste
trasaturi proprii colindei.”*

Observand apropierea dintre balada si colindd, Ovidiu Birlea mentioneaza si aspectele care
diferentiaza cele doua specii folclorice, prima punind accentul pe naratiune, iar cea de-a doua pe
semnificatii: ,,Balada are in centrul atentiei un erou care a sdvarsit niste fapte memorabile intr-un
timp indepartat, rapunand un adversar redutabil. Ea se complace in a etala fazele luptei, inclestarile
spectaculoase, impreuna cu sfidarile verbale de o parte si de alta. Dimpotrivd, in colinda
intdmplarea in sine cade pe plan secundar, in centrul atentiei stand semnificatia ei, sensul ce se lasa
speculat, interpretarea care i s-ar putea da, protagonistul principal fiind insusi cel colindat. De
aceea, naratiunea e scurta, abia schitata, atat cat e nevoie pentru a configura isprava extraordinara ca
si i se poata deduce sensul dorit.”®

In ceea ce priveste sensul imprumuturilor, domnia sa remarca faptul ci transferul s-a produs
in ambele sensuri. Astfel, ,,prin Transilvania, indeosebi in partea sudicd, colectiile de colinde
cuprind si balade, care in acelasi tinut circula ca atare: Sarpele, Chiva (mireasa moartd), Ilincuta
Sandrului, Nevasta fugita, lencea Sdbiencea, prin Maramures Pintea etc. Acestea au pastrat cu
fidelitate trasaturile de balada, deci imprumut recent si mai cu seamd provizoriu, intrucat ele
vietuiesc acolo in primul rand ca balade. Prin Muntenia si Oltenia, procesul este in genere invers,
cateva colinde sfarsind prin a fi adoptate in repertoriul de balade si interpretate de lautari, chiar daca
ocaziile difera...”*

Colinda se intalneste cu descantecul, in primul rand, la nivelul functiei magico-rituale care le
este caracteristica ambelor. De asemenea exista asemanari atat la nivelul structurii compozitionale,

prin constructia bipartitd, cat si la nivelul celei ideatice, prin prezenta unor personaje mitice sau

relatarea unor gesturi rituale.

% Ibidem., p. 224

% Gheorghe Vrabie, Folclorul, Op.cit., p. 197
% Ovidiu Birlea, Op. cit., p. 328

% Ibidem, p. 328
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Descantecul este legat strict de ritualul de vindecare sau de favorizare a casatoriei cu cel
ursit, avand astfel o functie benefica in societatea traditionala.

Exista, desigur, si texte cu o functie malefica, ce incearca sa producad un neajuns celui vizat,
dar acestea tin, mai degraba, de practici vrdjitoresti negative, iar cei care le practicau erau, in
general, marginalizati de societate.

Dupa cum remarcd Mihai Pop, ,.filnd poeme cu functie ritualicad puternica, descantecele
constituie principalul component al actului magic ca atare si principalul purtator de eficienta
magica. Conceptul mitic pe care se fundamenteaza este puterea magicd a cuvantului, inteleasa ca o
putere materiala, cu eficientd directd asupra structurii concretizate in evenimentul la care se
referd.””’

Aceeasi credinta in puterea magica a cuvantului rostit o intalnim si n obiceiul colindatului.
Urarea facutd sau evenimentul relatat avea puterea sd se concretizeze, gazdei implinindu-i-se astfel
cele mai mari dorinte, de sandtate, belsug, casatorie etc. Pentru Petru Caraman ,,urarea nu este
altceva decat o vrdjire, fiindca avem a face cu pronuntarea unei formule cu scopul bine determinat
de a provoca realizarea celor ce acea formad exprima si fiindca si aici, intocmai ca si in cele mai
multe vrdji, avem la baza acelasi complex afect-dorintd, insotitd de puternica credinta ca totul se va
intampla intocmai cum este exprimat in formula.”™*

De aici existenta unor similitudini intre ,structura functionald” a descantecului si cea a
colindei: ,,in planul realitdtii rituale, beneficiarul actului magic este ascultatorul efectiv, deci
destinatarul mesajului, similar pozitiei pe care o are si In poezia de urare. Dar ca mesaj codificat,
descantecul nu este adresat niciodata beneficiarului, cum se intampld de obicei in cazul colindelor,
ci fortei actionate in favoarea lui, sau fortei malefice, realizandu-se astfel o deplasare fictiva a
beneficiarului din pozitia de destinatar al mesajului, in pozitia de referent.”™

In ceea ce priveste structura poetica, descantecele se aseamini cu poezia de incantatie prin
formularea cererii si motivarea ei concisa, dar, n acelasi timp, acumuleaza ,,desfasurari narative si
descriptive largi, care le apropie de poezia de urare.”

Dupa Mihai Pop, in functie de modalitatile de realizare, descantecele pot fi de tip imperativ
sau fabulativ, acest din urma tip fiind cel care prezinta similitudini cu colinda si aceasta deoarece

»actele de imbolnavire si vindecare, precum si secventele care le mediaza, sunt substantializate in

ample desfasurari narative, care includ, in structura lor, protagonistul si descantitoarea (agenti reali

%7 Mihai Pop, Pavel Ruxandoiu, Op. cit., p. 170

% Petru Caraman, Colindatul la romani, slavi si la alte popoare, Op. cit., pp. 362-363
% Mihai Pop, Pavel Ruxandoiu, Op. cit., p. 170

% Ibidem, p. 172
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ai comunicdrii), fortele ostile si binefacatoare, reprezentate prin intruchipari mitologice pagane sau
crestine, precum si un intreg arsenal de obiecte si agenti mediatori, preluati, de reguld, din universul

cotidian.”!

Si in colinde intalnim desfasurarea narativa, protagonistul dar si cei care fac urarea,
forte ostile (sarpele, leul), dar si binefacatoare, precum si diferite obiecte ale realitatii.

Similitudini intre cele doua tipuri de text se pot observa si la nivelul structurii ideatice unde
existd numeroase motive comune, care provin din acelasi fond mitic stravechi.

Nascutd din acelasi imaginar mitic, poezia colindelor se aseamana cu cea a ceremonialelor
de trecere, in special atunci cand are n vedere individul, chiar daca acesta raimane totusi raportat la
societate. Aceasta datoritd functia lor magicd de provocare a binelui, pentru fiecare persoana careia 1
se adresa. Astfel, copilului mic i se dorea nu doar sanatate, ci si un destin maret, tinerilor li se
prezentau calitatile deosebite care sd-i ajute sa se cdsatoreasca, iar pentru cei raposati se urmarea
integrarea lor deplind in lumea de dincolo.

Nasterea, nunta i moartea sunt trei momente existentiale importante si inevitabile in viata
unui om. Acestea, ,,prin ceremonializare, sunt reinterpretate la nivelul unei gandiri imaginare,
implicand plenar alegoria si mitul.””

Fiind acte ceremoniale definitorii si irepetabile, sunt insotite intotdeauna de poezie, de text,
ca si ceremonialele calendaristice, numai ca, spre deosebire de acestea, care vizeaza intreaga
colectivitate, riturile de trecere se adreseaza doar persoanei, iar ,,scopul lor fundamental este acela
de a-i oferi individului sprijin in momentele de schimbare a statutului existential.””

Pe masurd ce noua religie castiga teren, colinda 1si adapteaza textul, Imbogatindu-si astfel
repertoriul cu noi productii. La Inceput acestea amestecd elementele mitice cu cele crestine,
rezultdnd o creatie sincreticd, un hibrid, care, in mentalitatea populard, sporeste efectul magic al
versurilor. Punand alaturi figuri mitice §i crestine, omul sperd cd va obtine bunavointa fie a unora,
fie a altora sau, poate chiar a tuturor, ceea ce nu poate fi decat in beneficiul lui. Uneori, personajul
mitic este inlocuit de cel crestin, pentru ca nu mai are credibilitate, dar scenariul, cadrul, raiméane tot
cel mitic.

Mircea Eliade mentioneazd, in acest sens, greutdtile intdmpinate de misionarii crestini in
incercarea de a combate religiile populare: ,,Vrand nevrand, ei au sfarsit prin a ,,crestina” divinitatile

si miturile ,,pdgane” care nu se lasau extirpate. Un mare numar de zei sau eroi ucigatori de balauri

au devenit niste Sfinti Gheorghe; zeii furtunii s-au transformat in Sfantul Ilie; nenumarate zeite ale

! Ibidem, p. 173
%2 Mihai Pop, Pavel Ruxindoiu, Op cit., p. 141
% Constantin Eretescu, Folclorul literar al romdnilor. O privire contemporand, £, Ed. Compania, f.a., p. 81
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fertilitatii au fost asimilate cu Fecioara Maria sau cu alte sfinte. S-ar putea spune cd o parte din
religia populara a Europei precrestine a supravietuit, camuflatd sau transformata, in sarbatorile
calendarului si in cultul sfintilor.””*

Aceasta nu inseamna insd ca avem de-a face cu ,,0 ,pdganizare” a crestinismului, ci,
dimpotriva, reprezenta un fel de ,,crestinare” a religiei stramosilor. (...) Christos coboarad pe pamant
si-1 viziteaza pe tarani, asa cum proceda in mitul populatiilor arhaice Fiinta Suprema, Tnainte de a se
transforma intr-un deus otiosus.”™ Acest crestinism popular pune accentul pe temele esentiale ale
Bibliei, in timp ce ,toate aceste creatii folclorice sunt impregnate de un spirit crestin, iar nu
,»pagan”: totul se invarteste in jurul mantuirii omului prin Cristos; in jurul credintei, a sperantei si a
iubirii aproapelui, in jurul unei lumi care este ,,buna”, pentru ca a fost creatd de Dumnezeu-Tatal si
pentru cd a fost rascumpdrata de Dumnezeu-Fiul; in jurul unei existente umane nerepetabile, care nu
este lipsita de semnificatie; omul e liber s aleaga binele sau raul, dar el nu va fi judecat numai dupa
aceasta alegere.””

Aceasta transferare a elementelor vechii mitologii in religia crestind este remarcatd si de
Romulus Vulcanescu : ,,in faza de trecere treptati la confesiunea crestind a poporului daco-roman si
apoi roman, si implicit a unei parti din mitologia daco-romana si romana la o mitologie populara
crestinizantd, ca un dublet al mitologiei romane, asistam la un proces de asimilare si transfigurare
teologumenica a vechilor divinitati satesti (numite ,,pagane”) in sfinti si martiri cregtini, de rit initial
nedefinit si, mai tarziu, de rit ortodox.”’

Caracterul hibrid al unor colinde, care oscileaza intre laic si religios, este remarcat de Ovidiu
Birlea, care explica fenomenul prin includerea elementelor mitice si crestine in aceeasi sferda a
credintelor religioase populare. Astfel, afirma domnia sa, ,orice colindd ,laicd” poate primi
elemente crestine, dupd cum si colindele religioase pot suferi laicizari mai adanci sau superficiale.
In fapt, elementele crestine sunt asimilate in aceeasi grupa mare a mitologiei populare, in consecinti
supuse unor reelaborari continue, iar elementele mitice populare redimensionate prin altoiri sau
prelungiri crestine, in cadrul aceluiasi ferment general cu coordonate miticizante: intre ele
functioneazd continuu o punte comoda de trecere.”"

Pe langa aceste texte sincretice sunt pastrate si cele vechi, in special datoritd credintei in

puterea lor magica, precum si datorita capacitdtii de resemnificare a oamenilor, care descoperd in

% Mircea Eliade, Aspecte ale mitului, Op. cit., p. 160

% Ibidem, p. 161

% Ibidem, p. 162

7 Romulus Vulcanescu, Mitologie romdnd, Op. cit., p. 324
* Ovidiu Birlea, Op. cit., p. 364
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ele simboluri crestine. Astfel, flacaul care ucide sarpele isi are corespondentul in sfantul Gheorghe
ce se lupta cu balaurul si il invinge, dar devine i un model al celor care prin credinta inving pacatul
si ispita, reprezentate de sarpe.

In acest fel, avem doua tipuri de texte care fac trecerea spre colinda crestina: Unele hibride,
in care elementul mitic coexista cu cel crestin, si altele in care nu apar motive crestine, dar pot fi
considerate astfel doar la nivel simbolic, prin resemantizare.

In schimb, colindele crestine respectd, in mare parte, adevarul biblic al nasterii Domnului
lisus Hristos, asa cum apare in Evangheliile Noului Testament. Existd insa si texte ce contin motive
si teme preluate din alte texte religioase, cum sunt Evangheliile apocrife, Vietile Sfintilor si alte
texte apocrife.

Fenomenul a fost observat de Al. Rosetti, care considera ca textul colindelor religioase este
o creatie a preotilor si a diecilor ce ,,s-au inspirat din Noul Testament, din Vietile Sfintilor si mai
ales din apocrifele, pseudoepigrafele si apocalipsurile curente, versificandu-le redacgiune:f,l”.99
Totusi, aceste colinde crestine nu pastreaza forma in care au fost create, ,pentru ca erau prea
artificiale si departe de factura proprie si particulard productiilor similare care se popularizase, se
armonizase cu tendintele populare, dar e sigur ca ele sunt asimilate de popor si sunt transformate
apoi in acest laborator, conform cu nizuintele lui.”'*

Ovidiu Barlea ajunge la aceeasi concluzie: ,,Tematica crestind a colindelor poartd o pecete
atat de taraneasca, incat se distinge fundamental de izvorul biblic, cel mai adesea venind in
contradictie cu acesta. Fabulatia biblica este supusa unei prelucrari intense pentru a fi ajustatd pe
mdsura viziunii populare dintr-un tinut anumit.”'®" Singurele care respecta intru totul adevarul biblic
sunt, dupa opinia domniei sale, cantecele de stea, care au ca autori ,preoti si calugari ramasi
necunoscuti”' .

De aici si marea diversitate a colindelor religioase, care relateaza nu doar evenimente legate
de nasterea Domnului, ci si episoade legate de alte figuri biblice, precum Fecioara Maria,
Dumnezeu, sfinti crestini §i precrestini.

De asemenea, trebuie mentionat si faptul ca existd colinde care isi au originea in creatii

culte, cum sunt Psa/mii lui Dosoftei sau poezii ale unor poeti cunoscuti precum Cosbuc.

* Al Rosetti, Op. cit., p. 3

1% Tbidem, p. 7

" Ovidiu Birlea, Op. cit., p. 369
12 Tbidem, p. 390
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Pe langa masti si urari, care sunt de factura precrestind, si alaturi de colinde care imbina
elementul crestin cu cel antecrestin, la sarbatorile de iarnd se practicau si diferite spectacole de
teatru popular, cele mai cunoscute fiind Irozii sau Viflaimul si Jocul Constantinului.

Nascutd din nevoia omului de a vizualiza, de a-si reprezenta ,povestea” nasterii
Mantuitorului, predicata de scrierile sfinte si reluata de colindele crestine, piesa [rozii este cel mai
cunoscut scenariu teatral religios care se joaca in perioada Craciunului.

Numele piesei, asa cum aratd G. Dem. Teodorescu, vine fie de la personajul principal al
piesei, Irod, fie de la orasul Viflaim (Betleem).

Fiind o piesa de factura crestina, se poate considera ca este la fel de veche precum colindele
crestine, cu care textul ei este, de altfel, presarat.

Este posibil ca odata cu interzicerea jocului mastilor de catre Biserica, preotii sau diecii, care
tot din popor se trageau, stiind astfel bine sa manuiascd versul popular, sa fi creat aceasta piesa,
tocmai pentru a satisface nevoia de spectacular a omului §i a-i oferi o imagine concreta a textului
biblic citit in biserica la sarbatoarea Craciunului.

Horia Barbu Oprisan neaga implicarea fetelor bisericesti in aparitia acestor scenarii, el
considerand ca ,,piesa Irod este opera unor laici, iar actorii au reprezentat-o in cel mai curat spirit
taranesc.”'"

Mihail Kogalniceanu insd recunoaste aportul Bisericii la aparitia acestei specii teatrale:
dascalii si diecii, intocmai ca in Franci ales Cleres de la Bazoche, erau invatatori, erau zugravi, erau
cantareti, erau chiar actori, reprezentand misterele religioase ce pretutindeni au fost inceputul
teatrului modern si din care ramasitele ne sunt pastrate inca prin Irodul sau Betleemul nostru, care —
din ziua de Craciun si pand in lasatul secului — parcurg stradele oraselor noastre si care se reprezinta
mai cu deosebire de cantaretii de biserici. (...) Aici este loc sa repet ca inca cat este timpul, nu ne
ingrijim sa pastram ultimele ramasite ale [rozilor care seculi intregi, cu Pdpusile, au fost teatrul
nostru popular.”104

De asemenea, T. Burada considera ca ,,aceste jocuri ce au loc in tara noastra (...) sunt intrate
cu totul in obiceiul poporului, se aseamana mult cu asa numitele mistere din timpurile vechi, care au

un caracter teatral si religios si care sunt executate in multe parti chiar de preoti si calugari. Ele nu

sunt decat niste drame, avand de subiect sau un episod din Testamentul vechi, sau unul din cel nou.

' Horia Barbu Oprisan, Teatrul popular romdnesc, Bucuresti, Editura Meridiane, 1987, p. 14
104 Mihail Kogalniceanu, ,,Revista pentru istorie si filologie”, Bucuresti, Tom I, 1882, p. 33, apud G. Dem. Teodorescu,
Poezii populare romdne, Bucuresti, Editura Minerva, 1982, p. 110
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Asemine privelisti au loc si astdzi si se executd cu mare pompa in diferite orase din Italia, Franta,
Germania etc.”'?

Asadar, aportul fetelor bisericesti la aparitia acestor piese nu poate fi negat, mai ales ca
textele mai vechi, prezentate de Teodorescu si Burada, sunt presarate cu cantece bisericesti, cu
tropare, pe care numai un preot sau un diac le-ar fi introdus in text. De asemenea, intre colindele
intercalate in text apar si unele a céror origine se afla in Psa/mii lui Dosoftei, pe care nu oricine ii
cunostea. Chiar daca au existat si creatori populari, asa cum remarca Oprisan, acestia au realizat
piese pe un model creat deja de un om al bisericii.

Jocul Constantinului este o altd piesd populara ce se juca la Craciun, desi pe o arie mult mai
micd. Exista doud variante ale acestei piese, una din Maramures si cealaltd din Moldova, diferentele
dintre ele fiind destul de mari. Astfel, varianta din Moldova are un caracter religios, deoarece pune
accentul pe uciderea domnitorului Brancoveanu si a fiilor acestuia pentru ca a refuzat sa se lepede
de credinta crestina si sa treaca la cea mahomedana.

Varianta din Maramures are mai degraba un caracter istoric, deoarece nu motiveaza uciderea
lui Brancoveanu prin refuzul acestuia de a renunta la credinta crestind, ci ca urmare a tradarii
boierilor care nu-1 mai doreau. Acestia se duc cu minciuni la sultan si tot ei il dau pe mana acestuia.

In incercarea de a urmari evolutia colindei de la formele magico-mitice la cele crestine, prin
identificarea acelor elemente care tin de diferitele straturi ale religiozitdtii poporului roman, am
constatat ca poezia colindei este un amalgam de motive crestine si arhaice, care insa nu-i scad cu
nimic valoarea artistica, ci, dimpotriva, i-o sporesc.

In primul rand se observi existenta unui strat vechi, care asociaza rituri magice, ce vin din
cultele totemice, cu motive mitice pastrate din religia dacilor si mitologia romana.

Ambele popoare sunt indo-europene, deci inrudite, amandoua isi celebrau zeii la solstitii si
echinoctii, ceea ce inseamna ca si obiceiurile lor trebuie sa coincidd. Asadar colindatul a existat si la
daci, si la romani, chiar daca in forme si continuturi usor diferite.

Datorita numarului mare de ani care au trecut de la epoca dacilor, a lipsei documentelor
scrise si a influentelor suportate de-a lungul timpului, colindele precrestine asa cum erau ele 1n
epoca daca si daco-romand, nu mai pot fi reconstituite. Stim totusi ca poporul a fost conservator, ca
a Incercat sa respecte cat mai fidel vechile traditii pentru cd ,,asa este bine” si ,,asa trebuie facut”. in

acest fel a pastrat si textele vechi, poezii care noua astdzi ni se par de neinteles, deoarece nu mai

1957, T. Burada, Istoria teatrului in Moldova, Bucuresti, Editura Minerva, 1973, p. 6
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existd realitdtile pe care le reprezentau si nici ceremoniile i riturile pe care le Tnsoteau, iar unele au
ajuns pana la noi trunchiate, cu parti lipsa sau despartite in mai multe variante.

Cu toate acestea, unele colinde, privite din perspectivd mitologicd isi dezvaluie
semnificatiile ascunse pana acum, cum este Colinda pomului inramurat $i cea a Doamnei curtilor,
sau capata noi intelesuri, ca in cazul Colindei sarpelui sau cea a leului.

In ceea ce priveste zeul sarbatorit de romani la solstitiul de iarna, lucrurile sunt clare, este
vorba de Saturn. Echivalentul sau dacic este Zalmoxes, care Insa a supravietuit in colindele
romanesti sub apelativul de Mos Craciun, nume rezultat din alaturarea unui termen dac, mos, cu
unul roman, creatio.

Cat despre reminiscentele religiei romane in colinda roméneasca, am constatat ca unele
episoade din colinde pot fi asemanate cu evenimente din mitologia romana, cum ar fi cerbul sau
boul cu fata in leaganul din coarne, care aminteste de rdpirea Europei de catre Zeus-Jupiter. Alteori,
existd elemente care sugereaza existenta unor divinitdti romane, ceea ce demonstreazd ca ele s-au
suprapus peste altele mai vechi, ca au intrat Intr-un text bine inchegat, a carui structurd nu au putut-
o modifica. Este cazul colindei care are ca motiv vanarea unor animale ce sunt asociate cu diferite
zeitati romane.

Din cand in cand razbat la suprafatd si elemente care trimit la un cult mult mai vechi, cel al
stramosilor, care Insa a existat, pentru marea masa a populatiei dace si romane, si in epoca zeilor si
care s-a perpetuat pana astazi, chiar daca in forme mult simplificate.

Colindatul este asadar ,,un ritual stravechi, cu functie magico-simbolicd foarte complexa:
apotropaicd, propitiatoare, augurald.”' Insa textul care il insoteste, desi pastreazd aceeasi functie,
si-a pierdut caracterul mitic de altddata si, prin aceasta, si rigurozitatea. De aici §i marea diversitate
a poeziei colindelor, ndscutd din nevoia de personalizare a textului in functie de gazda la care se
canta, de locul sau timpul in care se produceau si influentatd de imaginarul popular, care se
manifesta si in altfel de texte.

Astfel, observam similitudini ale colindei cu basmul, Ia nivelul motivelor si al simbolurilor,
fapt explicabil prin originile stravechi ale celor doud specii literare, care se pierd in mit.

Cu legenda si balada colinda are in comun nu doar teme si motive, ci si alegorii si simboluri,
asemanarea fiind mult mai pronuntata datorita caracterului lor mitic si ceremonial. Urarea colindei
nu ar fi eficienta fard aceastd proiectie in mit, asa cum nici un ritual nu se poate produce in afara

acestuia.

196 Delia Suiogan, Simbolica riturilor de trecere, Bucuresti, Ed. Paideia, 2006, p. 99

28



Bazandu-se pe magia cuvantului rostit, pe puterea acestuia de a realiza in plan fizic ceea ce
este produs 1n cel verbal, colinda se aseamana si cu descantecul. Intalnim, la ambele, atit nararea
ampla a unor evenimente, cat si o constructie bipartita, care, pe langa evenimentul relatat, contine
urari directe, 1n special de Tnsandtosire, in cazul descantecului, sau de sdnatate, bunastare si altele, in
cazul colindei. De asemenea, se observa si formule comune, referitoare la timpul sau mijloacele de
producere a actului magic.

inso‘gind un ceremonial de trecere intr-un nou an si, deci de renovare a timpului si a
spatiului, colinda se adreseazd, in primul rand, intregii colectivitati, dar are in vedere si individul, de
aceea este personalizata in functie de gazda. De aici i asemandrile cu textele ce insotesc riturile de
trecere, care au acelasi scop magic, de a sprijini individul in momentul schimbarii statutului sau, de
a-1 integra in colectivitate, fie ca este vorba de un nou-ndscut, de o familie abia Intemeiatd sau de
una care a pierdut pe unul din membrii sai.

Textul ce insoteste ceremonialele de trecere are, ca si colinda, un caracter alegoric si mitic,
de aceea se pot observa asemandri intre acestea, atdt la nivelul continutului, prin motive si
simboluri, cat si la nivel compozitional, prin nararea unor evenimente alegorice, ale unor gesturi
ritualice sau urdrile directe pe care le contin.

Multe dintre colindele precrestine, care apartin unui strat magico-mitic, nu pot fi intelese
astazi, deoarece miturile sau riturile la care fac referire s-au pierdut, pe masura ce s-au desacralizat.
Totusi, identificarea motivelor comune poeziei colindelor si altor forme de manifestare folclorica,
permite reconstituirea unei mentalitdti mitice, precum si completarea golurilor din textul colindei,
ceea ce duce la o mai buna descifrare a acestuia sau la un alt mod de semnificare.

Crestinismul nu a aparut pe un teren spiritual virgin, ci s-a grefat peste mituri, credinte si
rituri stravechi, pe care nu le-a putut distruge si atunci le-a ,,salvat”, dupa cum spune Mircea Eliade:
,»Absorbind un obicei popular sau o schema teoretica arhaica, crestinismul le restaura semnificatia
spirituald, le transfigura in cazul cind fuseserd desfigurate, le sporea continutul.”'"’

Acelasi proces s-a produs si in poezia colindelor. Mai intai, motivele crestine au luat locul
unora arhaice care si-au pierdut semnificatiile. Asa au aparut acele colinde sincretice, in care
elementul crestin se impleteste cu cel mitic, in care imaginea lui Dumnezeu se confunda cu cea a lui
Mos Craciun, in curtile caruia se naste pruncul lisus, sau care metamorfozeaza figuri de sfinti

crestini Tn animalele sacre ale credintelor stravechi.

197 Mircea Eliade, Op. cit., p.132
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Pe de alta parte, s-au mentinut si texte vechi, care nu contin nici un motiv crestin, chiar daca
unele si-au pierdut semnificatiile originare. Aceasta deoarece contin simboluri care, privite din
perspectiva crestind, le dau noi sensuri, noi intelesuri prin care pot fi asimilate noii religii. Astfel,
prin resemantizare, colinda sarpelui devine o ilustrare a luptei omului cu diavolul si cu pacatul, iar
turma lui Dumnezeu este insdsi omenirea care trebuie condusa de un pastor bun.

In aceasta perspectiva, chiar si colindele gen Miorita sau Mesterul Manole pot fi valorificate
prin resemnificare. Astfel, in colindul mioritic poate fi regasit mitul jertfei lui Hristos, dar si al
invierii sale, precum si chemarea tuturor la noua credinta.

Colinda zidarului dovedeste ca sacrificiul sotiei sale nu este jertfd creatoare, caci el nu vrea
sd cedeze nimic din ale sale pentru creatie, ci jertfa de rascumpdrare a pacatului celui care a devenit
mandru si egoist.

Alexandru Rosetti vede in colindele religioase o creatie a preotilor sau diecilor, care au fost
apoi transformate de-a lungul timpului de cei care le-au folosit si le-au transmis pe cale orala.

Astfel, chiar daca la baza acestora stau evenimente, episoade, teme §i motive preluate din
Noul si Vechiul Testament, apar si altele care se gasesc in Vietile Sfintilor sau in alte texte
religioase apocrife.

Uneori, textul colindei se organizeaza in jurul unui singur eveniment sau motiv, iar alteori
combind mai multe din acestea sau chiar rememoreazd evenimente care nu se sarbatoresc la
Craciun, cum este cazul rastignirii, dar care isi pot gasi oricand o justificare.

Existd si texte care isi au sursa de inspiratie in rugdciuni, iar de aici pana la transformarea
unui psalm intr-o colindd nu mai este decat un pas. Bineinteles cd nu orice psalm poate fi preluat,
dar Psalmii Mitropolitului Dosoftei se dovedesc potriviti, datoritd faptului cad sunt transpusi in
versuri §i au o structurd metrica apropiatd de cea a versului popular.

Cand colindatorul popular descopera un text cult care se potriveste repertoriului colindelor,
nu ezitd sa-1 preia, din dorinta diversificarii si chiar a imbogatirii repertoriului sdu personal, asa cum
se intampla cu poezia lui Cosbuc, Colindatorii, care a devenit colinda Afara ninge linistit sau
colinda Colo sus, care 1si are originea in poezia Bunavestire a lui Petre Dulfu.

Acelasi sincretism magico-religios specific poeziei colindelor se poate observa si in poeziile
care insotesc alte obiceiuri ale sarbdtorilor de iarna. Astfel, poezia de urare de la Anul Nou,
Sorcova, Semanatul, Plugusorul, au un caracter magico-mitic evident, precum si jocul mastilor,

practicat fie la Craciun, fie la Anul Nou.

30



Jocul mastilor dovedeste perpetuarea riturilor vechilor culte pana in zilele noastre, chiar daca
textul ce le insoteste pastreazd doar in micd masurd motive mitice, dovedind in special un caracter
comic.

In schimb, exista corespondente intre ele si unele colinde, ceea ce demonstreazi ci poezia
colindei pastreaza vechile mituri, iar jocul mastilor era, la origine, rit al acestora.

Teatrul religios are insd un caracter crestin pronuntat, el aducdnd in fata spectatorilor
personaje si evenimente biblice sau istorice, in incercarea de a inlocui jocul mastilor, dar si de a
satisface nevoia de spectacular a omului oferindu-i, in acelasi timp, o imagine concreta a cuvantului
evanghelic rostit in timpul slujbelor religioase.

Poezia colindelor, precum si cea care insoteste alte obiceiuri din repertoriul sarbatorilor de
iarna, se revendicd dintr-un strat arhaic, precrestin, in care mai pot fi identificate reminiscente ale
mitologiei dace, dar si romane. De asemenea, pot fi identificate practici magice, rituri, care fie au
fost inlocuite de cuvantul rostit, conform conceptiei populare cd o actiune narata poate avea aceeasi
eficienta ca si cea executata datorita puterii magice a cuvantului, fie se mai practica si astazi, chiar
daca si-au pierdut credibilitate magica si au devenit doar un spectacol comic, cum sunt jocurile cu
masti.

Alaturi de acest strat magico-mitic exista si unul crestin, care poate fi identificat in
majoritatea textelor, fie pentru cd sta alaturi de elemente arhaice, realizdnd o poezie sincretica, fie
la nivelul simbolurilor, ceea ce face ca poezii precrestine sa fie resemantizate din perspectiva
crestina.

In acest context, poezia sirbatorilor de iarnd nu poate fi inteleasa decat daci este privitd din

ambele perspective, ea fiind un produs sincretic magico-religios.
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