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Anotimpuri magico-religioase

Forme incipiente de calendar – instrument de mãsurare ºi
organizare a timpului – au apãrut cel mai probabil, în neolitic, atunci
când omul a început sã practice agricultura ºi sã domesticeascã
animalele sãlbatice, deci aproximativ cu opt – zece mii de ani în
urmã. Ne bazãm când afirmãm acest lucru mai mult pe logicã în
lipsa unor atestãri ºtiinþifice la tema noastrã, aceea a timpului
preistoric.

Învãþând sã cultive cereale – mei, grâu, orz, orez – pe care le-au
preluat tot din natura înconjurãtoare, unde se aflau în stare sãlbaticã
ºi sã le pãstreze pentru a le consuma eºalonat, pânã la urmãtoarea
recoltã, omul a scãpat de alergãtura continuã, stresantã ºi epuizantã
pe care o fãcea atunci când îºi procura hrana în mod primitiv, ca
simplu culegãtor din naturã sau vânãtor.

Devenit agricultor s-a stabilit într-un areal convenabil, ºi-a fãcut
locuinþã ºi veºminte, fiind mai liber ºi într-o relativã siguranþã.
Perioadele de activitate intensã – defriºat, desþelenit, semãnat, plivit,
recoltat – alternau cu perioadele de repaus în care relaxat, putea sã
priveascã ºi sã urmãreascã mai atent pãmântul, orizontul, mediul
înconjurãtor, mai ales cerul cu toþi aºtrii sãi, cei mai uºor de sesizat
fiind Soarele ºi Luna. Acum omul a putut stabiliza mental poziþia
aºtrilor la un moment dat pe bolta cereascã, schimbarea poziþiilor ºi
ce-i mai important revenirea dupã o anumitã perioadã, mai lungã
sau mai scurtã, la poziþia anterioarã. Desigur o contribuþie importantã
în observarea miºcãrii ciclice a aºtrilor a avut-o aventura cãlãtoriei
pe pãmânt ºi pe ape.

Deci omul a observat cã astrele se miºcã ciclic: soarele rãsare
într-un anumit punct de interferenþã a boltei cereºti cu orizontul ºi
dupã ce traverseazã toatã bolta dispare la punctul opus celui de
pornire, apune. Dimineaþa urmãtoare ciclul se reia într-un fenomen

Anotimpurile þãranului român
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Marcel Lapteºcosmic la nesfârºit. A mai observat proaspãtul agricultor ºi crescãtor
de vite cã ºi plantele rãsar, cresc, se maturizeazã ºi devin bune de
recoltat dupã o anumitã perioadã care de la semãnat pânã la secerat
este cam aceeaºi pentru plante. La fel ºi animalele, primele domesticite,
capra ºi oaia, cresc ºi se înmulþesc într-un timp ciclic în care gestaþia
ºi naºterea se repetã într-o perioadã determinatã.

Prin sesizarea ciclicitãþii în viaþa plantelor ºi animalelor, în miºcarea
aºtrilor pe bolta cereascã omul dobândeºte capacitatea de a segmenta
timpul linear, monoton, imperturbabil: zi – noapte, zile cãlduroase –
zile friguroase în perioade mai scurte sau mai lungi. ªi astfel ajungem
la timpul anotimpurilor concretizat atât de elocvent în calendarul
popular despre care reputatul etnolog Ion Ghinoiu spunea cã „fãrã
ideea opririi simbolice a timpului ºi reluarea curgerii sale de la cap
fãrã transformarea timpului fizic, linear, în timp cultural, circular,
repetabil nu este posibilã inventarea calendarelor care au pus de
acord activitatea umanã cu fenomenele constante ale mediului terestru
ºi cosmic” (Ion Ghinoiu – Sãrbãtori ºi obiceiuri româneºti, Editura
Elion, Bucureºti, 2004, p. 7 – 8).

Pe lângã caracterul practic, calendarul popular conceput în raport
cu bioritmurile plantelor ºi animalelor, diversificat în domenii agricol,
pastoral, pomicol, viticol etc. avea ºi un caracter magico – religios
în coordonatele specifice ale sãrbãtorilor, monument de sacralitate,
identificat prin unele acte magice. La început calendarul anotimpurilor
a fost unul transmis pe cale oralã bazat în special pe obiceiuri,
credinþe „care mergeau, aºa dupã datinã”, cum spuneau þãranii noºtri.
Mai târziu acest „calendar civil” simplu tabel al zilelor lucrãtoare
sau nelucrãtoare este suprapus de calendarul bisericesc dedicat anului
solar Sfintei Treimi (Tatãlui, Fiului ºi Sfântului Duh), Fecioarei Maria
ºi mai multor personaje cu existenþã realã ºi imaginarã, canonizate ºi
împãrþite pe grade ierarhice.

Cartea de faþã „Anotimpuri magico – religioase. Schiþe etno-
grafice”, a domnului profesor Marcel Lapteº se înscrie în seria



5

Anotimpuri magico-religioaseunor studii asupra fenomenului calendarelor populare apãrute în
literatura etnologicã din ultimul timp. Amintesc pe câþiva cercetãtori,
etnologi de excepþie, Ion Ghinoiu, Otilia Hedeºan, Antoaneta
Olteanu, Andrei Oiºteanu, Camelia Burghele, Ioan Tosa ºi Simona
Muntean care au îmbogãþit prin contribuþia lor sistemul complex al
calendarelor populare ca „rânduialã a lumii” unde partea magicului
ºi religiei se exprimã în obiceiurile, datinile ºi credinþelor populare.

Prezentând o multitudine de aspecte din arealul cultural hune-
dorean, profesorul Marcel Lapteº ne evidenþiazã un calendar popular
al anotimpurilor în relaþie cu cel bisericesc, creºtin ortodox (ºi greco
– catolic?) sau cum mãrturiseºte inspirat, la un moment dat, o
„interferenþã între mitologia popularã ºi hagiografia creºtinã”. Putem
sã considerãm aceastã carte o contribuþie pertinentã la descifrarea
unor aspecte magico – religioase ale calendarelor populare, cum au
fost configurate în comunitatea tradiþionalã hunedoreanã ºi cât s-a
mai pãstrat astãzi din manifestãrile trecute.

Pentru cã poporul român ºi-a creat propriul calendar, profund
ancorat în religie, magie, meteorologie, istorie personalã, datini ºi
credinþe reflectate prin legãtura dintre activitãþile tradiþionale ºi rit-
murile naturii. Din acest unghi, abordarea largã a timpului anotim-
purilor, în cadrul perioadelor de lucru ºi celor de odihnã, a zilelor
faste ºi nefaste în sistemul magico – religios al sãrbãtorilor creºtine
constituie pentru autor, tot atâtea prilejuri de a evidenþia relaþionarea
omului tradiþional cu comunitatea, dar mai ales cu biserica.

Prin întreaga scriiturã, cartea subliniazã un alt aspect, acela al
impactului produs de pãtrunderea calendarelor bisericeºti (scrise)
în mediul rural prin nedumerirea locuitorilor satelor care nu se
regãseau în acestea, ceea ce dovedeºte cã, în timp, multe din
sãrbãtorile menþionate de profesorul Marcel Lapteº s-au interferat
în cadrul sãrbãtorilelor importante din calendarul popular.

„Anotimpuri magico – religioase” este un studiu etnografic bine
articulat pe capitole (cele patru anotimpuri în structurã trinitarã) ºi
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secþiuni (autorul le numeºte schiþe etnografice) bazate pe investigarea
etnograficã a peste 150 de interlocutori, þãrani ºi intelectuali, din
toate zonele etnofolclorice ale Hunedoarei: Þara Haþegului, Þinutul
Pãdurenilor, Þara Zarandului, Þinutul Orãºtiei, Valea Mureºului ºi
Þinutul Momârlanilor din Valea Jiului.

Citind aceste pagini percepþia noastrã, ca prim nivel de lecturã,
este aceea a bogãþiei etnofolclorice, a complexitãþii spirituale a
patrimoniului material, dar mai ales imaterial, din satele hunedorene,
deºi moara timpului a mãcinat multe din obiceiurile, datinile ºi
credinþele populare a rãmas totuºi o zestre mare ºi valoroasã.

Având o bogatã informaþie de specialitate, autorul acestei cãrþi
depãºeºte pericolul de a repeta ceea ce au spus predecesorii,
îmbrãcând materialul propus într-o scriiturã ºtiinþificã agreabilã
dublatã de o largã bibliografie pe subiect ºi un material documentar
fotografic cu totul remarcabil pe înþelesul unor categorii largi de
cititori.

Cartea profesorului Marcel Lapteº este o analizã de culturã tradiþio-
nalã huneodreanã, temã întâlnitã ºi în alte studii ºi volume valoroase
ale sale, de etnografie ºi folclor. Prin toate acestea, profesorul Marcel
Lapteº ne transmite tuturor un generos mesaj, acela al pãstrãrii
identitãþii noastre culturale prin conservarea ºi valorificarea etosului
popular, în situ dacã este posibil, dar mai ales publicarea de cãrþi
etnofolclorice care sã evidenþieze mentalitatea ºi atitudinea þãranului
societãþii tradiþionale.

dr. Rusalin Iºfãnoni
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Anotimpuri magico-religioase

„Iarna, dupã spusele multora, începe la Sfântul
Neculai. Sfântul Neculai e un moº bãtrân cu barbã albã.
Atunci trebuie sã-ºi scuture negreºit Sf. Neculai barba
lui cea albã, adicã trebuie sã ningã neapãrat. Iar când
se îmtâmplã câteodatã sã fie locul negru, atunci se zice:
„Hei, a-ntinerit Sf. Neculai”. La Sân-Ion se duce neaua,
se înfrânge iarna, dacã a dus-o Sân-Nicoarã cu cal alb,
sau, cu alte cuvinte, dacã a venit Sân-Nicoarã pe cal alb,
Sân-Ion va merge pe cal negru, adicã se duce iarna”.

                  (Tudor Pamfile –
Sãrbãtorile la români)

„Dumnezeu la începutul anului e tânãr ºi la sfârºit e
bãtrân. De aceea se cheamã „anul nou”, pentru cã atunci
Dumnezeu, întinereºte, se face un tânãr aºa de  frumos!
Tot astfel ºi Sf. Pavel, învãþãtorul oamenilor; ºi acesta la
începutul anului e tânãr ºi pânã la sfârºit e bãtrân”.

(Elena Niculiþã – Voronca – Datinile ºi credinþele
poporului român adunate ºi aºezate

în ordine mitologicã)

„Poporul zice cã luna lui februarie este: fericã ºi
desfericã. Poate cã unde în luna lui februarie începe a se
desfunda pãmântul. Câteodatã februarie îºi dã ºi el arama
pe faþã; vrea sã arate cã ºi el este lunã de iarnã. Atunci
þin-te pânzã, sã nu te rupi! unde îmi întoarce cojoaca pe
dos, ºi unde ne trimite câte un pui de viscol, de zloatã, de
te crezi în gerul Bobotezei, ori în mijlocul iernii!”

(Petre Ispirescu – Obiceiuri ºi datini la
sãrbãtori dupã lunile anului,

din ianuarie pânã în decembrie)

 IARNA
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„Adam ºi Eva” – icoanã pe sticlã de Mihaela Bercea



9

Anotimpuri magico-religioase

În mitologia popularã strigoii sunt spirite ale morþilor care dupã
înmormântare, din varii motive, n-au reuºit sã ajungã în Lumea de
Dincolo, tãrâm al tuturor morþilor. Strigoii sunt ºi morþii care refuzã
sã se întoarcã în „tãrâmul celãlalt” sub imboldul spiritelor malefice
care din umbrã le coordoneazã acþiunile.

Sfântul Andrei ºi
începutul iernii
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Denumirea de strigoi, în limba românã, derivã din „strigã”, de
fapt o formã a latinului „striga, ae”,  însemnând „pasãre nocturnã
ce înspãimântã copii”, (Otilia Hedeºan – Lecþii despre calendar)
dar ºi „vrãjitoare” care dupã pãrerea lui Dimitrie Cantemir, în
Descrierea Moldovei: „este o bãtrânã care prin puterea ei drãceascã
omoarã nu se ºtie cum, pe copii nou nãscuþi ... superstiþia este
foarte rãspânditã mai ales la transilvãneni”. De-alungul timpului
termenul primeºte noi conotaþii: fantomã, vampir, bufniþã, „cap de
mort” (specie de fluture), dar atestat în prezent din ce în ce mai rar;
termenul care s-a impus este cel de strigoi.

Sãrbãtoarea Sfântului Andrei sau
Noul An Dacic

În calendarul popular, sãrbãtoarea este denumitã Sântandreiul, dar
ºi Moº Andrei, Andrei de iarnã, Indrea, fiind una la datã fixã, în 30
noiembrie, iar în calendarul ortodox ziua Sf. Apostol Andrei Cel
Dintâi Chemat, Ocrotitorul României.

Hagiografia Sf. Andrei este legatã de activitatea ecleziasticã în
creºtinarea românilor: „ºi a cãzut în soarta apostolului Andrei neamuri
pânã în partea Mãrii Negre, spre partea rãsãritului ... pânã la râul cel
mare, Istrul, care acum se numeºte Dunãrea, întru care voia sã semene
sãmânþa cuvântului lui Dumnezeu” (Vieþile Sfinþilor).

Sãrbãtoarea pare a fi fãcut parte dintr-un complex ritual de înnoire
a timpului, Anul Nou Dacic care prin densitatea sacralitãþii sale devine
„cap de iarnã”, reper de sfârºitul toamnei ºi începutul iernii.
Terminarea timpului autumnal este serbat la 30 noiembrie, cu unul
dintre cele mai mari ajunuri ale calendarului popular, Ajunul Sf.
Andrei. Este momentul când se dezlãnþuie forþele malefice, duºmanii
tradiþionali ai þãranului, fie cã sunt oameni (strigoi vii ºi strigoi morþi),
fie cã sunt animale (lupi, câini etc.) ei gãsesc un impact profund în
comunitatea sãteascã.
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Sãrbãtoarea corespunde în linii mari, cu Dionisiacele Câmpeneºti
la romani, iar la traci cu „sãrbãtoarea vinului” (fermentarea mustului
în butoaie). Unele elemente comune sunt ºi în Brumalia, sãrbãtoare
câmpeneascã romanã. Comunitãþile sãteºti începeau sãrbãtoarea Sf.
Andrei cu 29 noiembrie, Ajunul, momentul când se dezlãnþuie forþele
malefice iar „morþii necuraþi” îºi intensificã puterile acþionând pe

pãmânt, în spaþii largi. În aceastã noapte magicã vor coborî pe
pãmânt patronii lupilor Sf. Andrei ºi Sf. Petru pentru a le „dezlega
prada”.

În satele noastre, sãrbãtoarea numitã „Sântandrei” nu este marcatã
de ritualuri ieºite din comun, de largã manifestare magico-religioasã.
În afarã de „stereotipia ustruroiului” prezentã în mai toate zonele
etnofolclorice nu asistãm la acþiuni impresionante. Oamenii ºtiu cã
noaptea Sf. Andrei aflatã cu totul la discreþia spiritelor rele este mult
prea puternicã pentru practicile apotropaice ºi atunci se închid în
case ungând intrãrile ºi ieºirile cu usturoi ºi aºteptând înfriguraþi sã



12

Marcel Lapteº

treacã orele fatidice; cu siguranþã cã înþelegeau cã în acest timp de
maximã progresie a forþelor negre nu aveau nici-o ºansã sã le învingã.

Deci era un timp de aºteptare, în care cine ieºea din casã putea fi
atacat de strigoi ºi vampiri ce dãdeau târcoale. În Þinutul Pãdurenilor
aceºtia luau ºi înfãþiºarea lupilor care atacau animalele ºi oamenii ºi
„nu era bine sã muþi staului oilor cã le mãnâncã lupul” (Rusalin
Iºfãnoni – Pãdurenii Hunedoara). Însã concepþia popularã din
zonã mai pãstreazã ºi astãzi o înþelegere mai largã a strigoiului. Iatã
ce crede baba Floarea din satul Goleº: „ãºtia nu-i ºti, îs lângã tine la
lucru, îs oameni ca noi, darã cum au pe Satana în ei sufletele lor
pleacã noaptea, le iasã din grumaz pe gurã ºi mere atât la grajdul
mãrhelor (vitelor – n.n.) de ieu tãt laptele ºi la viþãi le suge sângele”.

Noaptea strigoilor
În satele de pe Valea Mureºului credinþa cã cei rãi „bãtuþi de

Dumnezeu” se preschimbã în câini sau lupi se pãstreazã în memoria
unor locuitori ºi în timpurile noastre. Aceastã lycomorfie, celebratã
de Sf. Andrei, rãspânditã mult în trecut, s-a lãrgit în calendarul oral
al þãranului ºi la alte sãrbãtori în care spiritele malefice atacau oamenii
ºi animalele, între Crãciun ºi Anul Nou, în zilele fãrã soare sau în
nopþile cu lunã plinã. Mãtuºa Elisabeta Adam, din satul Godineºti,
com. Zam, ne descria ce se întâmplã în „noaptea strigoilor”: „Sã
zice cã unii uameni ce aveau pe Satana în ei se fãceau câni ºi lupi de
rupeau animalele ºi uamenii din sat ce-i aveu duºmani. Zâcea buna
cã sãlãºuiau laolaltã cu alþi moroni de Sf. Andrei, aºé amestecaþi, la
uni strâcau grajdurile, poiatele ºi coteþele, rodeau uºâle sã intre-
nountru, sã mãnânce oile ºî de alte”.

Interesante sunt mãsurile de apãrare înpotriva strigoilor. Menþionãm
cã Sântandrei nu pare a avea restricþii în intrarea spiritelor rele la
gospodãriile sãteºti din partea unor protectori divini ai oamenilor.
Astfel strigoii au „liberã trecere” din spaþiul lor ocult în noaptea
haoticã, dominând ordinea ºi lumina.
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De aceea oamenii se apãrã singuri încercând sã-ºi protejeze spaþiul
de locuit prin închiderea tuturor ieºirilor în afarã. Astfel în Þara
Zarandului, în satul Stãnija mãsurile de apãrare deºi sumare, puþin
eficiente ºi de scurtã duratã erau crezute de populaþie ca infailibile.
Baba Floarea Gligor, descântãtoare din acest sat spunea cã „Moºu’
din satu’ nost punea în noaptea de Sf. Andrei, spini ºi mãrãcini la
cãºi ºi grajduri, sã nu intre moroni, cã se zicea cã vin, da’ nu pot
intra cã sã înþapã, º-apoi pleacã, da’ vezi cã Satana-i ºmecher (sic!)
intrã pe fereastrã ori prin pod ºi face tãt rãu, dacã nu ungem cu
usturoi”. Tot în acest spaþiu folcloric se fãcea deosebirea între
„strigoii morþi” ºi „strigoii vii”: „se-ntâmpla ca unii morþi „sã se
strice”, atuncea sã fac moroni, cã la moarte nu le-or pus ai (usturoi)
în gurã ºi nu s-o fãcut slujbã alþi sã fãceau moroni de rãi ce-or fost,
fãrã credinþã în Dumnezeu”. Aºa spunea baba Carolina Butar, din
Ociu arãtând ºi mãsurile de apãrare a satului; „veneau bãrbaþi în



14

Marcel Lapteº

putere, îi dezgropau pe ãi rãi ce erau strigoui ºi bãgau furca-n iei ºi
apoi puneau spini ºi lemne de-i ardeau sã se ducã pe pustie”.

Interdicþii de Sãrbãtoarea strigoilor
Cele mai multe interdicþii ale locuitorilor erau acelea de lucru în

gospodãrie: „nu-i bine sã lucri cã Sf. Andrei va da iarna tot cu vifor
iarã lupii s-or înmulþi ºi or strica tãte vitele (inf. Mãrioara Drãgan,
satul Dumbrava); de lucrã vreo muiere apãi tãþi copii s-or betegi ºi
doarã la Ignat s-or zdrãveni; de Sf. Andrei, mama ne fierbea porumb
cu sare ºi punea ºî o þârã de usturoi sã alunge moroni” (inf. Valeria
Marina, satul Dumbrava). Sf. Andrei reprezintã ultimul reper
important al timpului autumnal ºi „cap de iarnã” acum la sfârºit de
an. Despre obiceiurile, datinile ºi credinþele din „Noaptea strigoilor”
putem spune cã ele se configureazã în sintagma „ºtim cã a fost
odatã, dar acum nu se mai þine”. Dense ºi funcþionale în trecut,
acum în contemporaneitate au rãmas puþine fapte vii însã bine fixate
în mentalul indivizilor pentru cã aºa cum spunea o distinsã
cercetãtoare a culturii tradiþionale Otilia Hedeºan „dacã acum
(Noaptea strigoilor – n.n.) nu se face mai nimic, de crezut se crede
enorm ºi intens, într-un orizont de aºteptare terifiant ºi tocmai de
aceea, protejat de numeroase tabu-uri” (Lecþii despre calendar).
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La început de iarnã începe ciclul unor sãrbãtori strãvechi, timp de
3 zile (4 – 6 decembrie) consacrate vãrsatului, o boalã deosebit de
primejdioasã, mai ales în mediul sãtesc. În arealele etnofolclorice
româneºti sãrbãtoarea are o mulþime de denumiri, cele mai multe
pierdute astãzi: Bubatul, Zilele Bubatului, Sãrbãtoarea Bubelor,
Borboasele, Vãrsata, Varvara, Barbura, Savele.

În satele noastre se întâlneºte doar în unele localitãþi mai izolate în
rândul persoanelor bãtrâne cu denumirea Sf. Mare Muceniþã Varvara,

multiplã protectoare a
copiilor, mamelor, ti-
nerelor fete, apãrã-
toarea tuturor bolilor
vãrsatului.

Protectoarea
minerilor

Pe meleagurile hune-
dorene cu populaþie
ce se ocupã din vechi-
me de minerit cultul
Sf. Varvara ca protec-
toare a minerilor are o
largã rãspândire în
sate existând nume-
roase credinþe ºi obi-
ceiuri legate de cins-
tirea sãrbãtorii. Sf.
Varvara este o „sãr-

Sãrbãtoarea vãrsatului



16

Marcel Lapteº

bãtoare micã” în calendarul popular dar respectatã de fiecare locuitor
al satelor noastre alãturi de credinþele vâlvelor, zeiþe telurice, prototipuri
ale Zeiþei Mamã.

Celebratã la datã fixã, pe 4 decembrie, Sf. Varvara devine patroana
minerilor, ca duh al Pãmântului – în primã ipostazã. În cea de a
doua, de reprezentare miticã, este înþeleasã ca fiind apãrãtoarea
vãrsatului, a bubelor ºi altor boli molipsitoare ale copilãriei. Ambele
paliere ale sãrbãtorii, se interfereazã în ciclul triadei vãrsatului (4-6
decembrie) formând cadrul unor interdicþii ºi ofrande utilizate
obligatoriu pentru combaterea spiritelor rele, în special a celor care
aduceau bolile.

La sãrbãtoarea minerilor, Sf. Varvara este personajul central în
jurul cãreia se învârt multe credinþe ºi obiceiuri. Când moare un
miner lasã cu „limbã de moarte”  urmaºilor sã cinsteascã sãrbã-
toarea. În trecut, de ziua Sf. Varvara, minerii din Þara Zarandului
din minele de la Criºcior nu intrau în galerii ºi sãrbãtoreau ziua prin
„mesele ortacilor” cu mâncare ºi bãuturã, iar dimineaþa mergeau la
bisericã pentru slujba sãrbãtorii. Minerii din Valea Jiului, mulþi din
satele momârlãneºti aveau credinþa cã Sf. Varvara care stãtea închisã
în filonul de cãrbune, în aceastã zi, ieºea la suprafaþã sã rãsufle ºi se
bucura de petrecere împreunã cu minerii, ziua fiind de 4 decembrie
(Ion Ghinoiu – Obiceiuri populare de peste an).

În satele din zona minereascã a Certejului se credea cã Sf. Varvara
fereºte oamenii de trãsnete, grindinã ºi vânturi puternice. Moºul Adam
Petca din Mãgura Certejului ne spunea cã de ziua sfintei „cine ºtie
oarece semne poate gãsi aur în minã, dupã cum bate cu ciocanul în
piatrã”. Toate acestea, au condus în timpuri moderne, ca ziua de 4
decembrie sã fie declaratã „zi a minerului” ºi serbatã peste tot în
localitãþile minere.

„Sfânta-i o stea de lângã lunã”
Al doilea palier al Sf. Varvara este acel al magiei terapeutice, al

ritualurilor specifice „de boalã a vãrsatului” în combaterea acestei
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temute boli din mediul þãrãnesc. În Þinutul Orãºtiei la Sereca, Cucuiº
ºi Mãgureni, ale comunei Beriu, am întâlnit o interesantã credinþã
legatã de Sf. Varvara: „Sfânta-i o
stea de lângã lunã ºi lumineazã luna
ca sã vadã pe unde merge pe cer,
cã are putere de la Dumnezãu”,
îmi spunea baba Mãrie Bâldea
din Cucuiº.

Sãrbãtoarea Vãrsatului e þinutã
numai de femei dupã spusele
moºului Ioan Dobre din satul Dob-
reºti din Þinutul Momârlanilor:
„cât am fost mic, Sf. Varvara a de
vãrsat o þinea doarã muierile ºi fe-
tele tânãre sã fereascã pruncii de
boli de molipsit”. O cercetãtoare
a folclorului local din satul Ribiþa
prof. Monica Duºan semnaleazã
o serie de credinþe deosebite din
Þara Zarandului chiar în satele
comunei Ribiþa, în Sãrbãtoarea Vãrsatului. Babele descântau pentru
„bolnavii de bube” folosind un ritual, ezoteric, ºtiut numai de descân-
tãtoare: bolnavul trebuie sã stea în pat într-o rânã, în mânã cu o
furculiþã , cu un fir de sorg dintr-o mãturã, cu câteva fire de pãr
dintr-o perie, cu un fus ºi cu o rãmuricã de cimbru cãruia des-
cântãtoarea îi spunea: „Întoarce-te bubã, / Întoarce-te orbalþ
(inflamare de piele – n.n.) / Cu mãtura te-oi mãtura, / Cu fusu’ te-oi
împunge, / Cu peria te-oi peria, / Cu cimbru’ te-oi afuma /. Dupã
terminarea descântecului se luau firele de cimbru, firele de mãturã ºi
cele din perie, care au fost þinute de bolnav, li se dãdea foc ºi se
afuma bubele bolnavului” (Monica Duºan – La fântânã, la izvor).
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Zi bunã de mãritiº
În aceastã „triadã a bubei” (4 – 6 decembrie) se fãceau ofrande

Sfintei Varvara prin pomeni date oamenilor sãraci, dupã cum îþi
aminteºte baba Dorica Burs din Mãrtineºti: „dãdeam fasole frecatã
cu oloi de curcubãtã (dovleac – n.n.), nuci ºi mere mai cu samã la ãi
sãraci, copii ºi uameni mai mari, mamele luau miere de stup ºi ungeau
faþa ºi fruntea copiilor unde vedeau bube”. În timpurile trecute, în
satele hunedorene, tinerele fete þineau ziua ca sã se poatã mãrita.
Aniºca Catrina din Ruda – Ghelari povestea cã în vechime „nu
exista fatã la pãdureni sã nu þinã tãte zâlele bune pãtru mãritat, printre
care ºi Sf. Varvara”.

Alte practici apãrãtoare de rele ºi durere le-am întâlnit difuze, ca
practici magice ºi oraculare, în satul Grid de lângã Cãlan de la
ªerbescu Elena, o bunã cunoscãtoare a vechilor credinþe magico-
religioase: „Când iera de „vãrsat de bube” (Sf. Varvara) nu se þãsea,
nici cosea, cu toate cã era voie de ºezãtoare, pãntru ca bubele sã
puteau fãcea dease ca iþele la rãzboi iarã la prunci  sã dãdeau ceai de
tei sã n-aibã gâlci”.

Un obicei oracular la început de decembrie, pãstrat pânã astãzi în
multe sate hunedorene era acela al previziunii vremii în anul viitor.
Astfel se puneau în apã crengi de mãr, pãr ºi viºin ºi se lãsau pânã
la Babe (martie); dacã ramurile înfloreau era semn cã vremea în
anul ce vine va fi frumoasã ºi recoltele bune, iar de nu înfloreau anul
va fi secetos ºi rãu.

Deºi Sãrbãtoarea Vãrsatului ºi-a pierdut mult din încãrcãtura
magico-religioasã din trecut rãmânând în satele noastre doar cu
vagi reprezentãri, ziua Sf. Varvara este acum, în societatea modernã,
recunoscutã ca patroanã a minerilor prezentatã larg în mass-media
mai mult ca o zi de divertisment, dovedindu-ne, a câta oarã?, subtilele
mecanisme ale trecerii de la tradiþie la modernitate, de la identitatea
folcloricã la tendinþele de azi ale globalizãrii culturale.
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Calendarul creºtin, celebreazã în 6 decembrie, la datã fixã, pe
Sfântul Ierarh Nicolae, fãcãtorul de minuni, denumit în popor Moº
Nicolae sau Sânmicori, cum îl întâlnim în multe sate hunedorene.
În credinþele populare Sf. Nicolae însumeazã numeroase atribuþii.
Sf. Nicolae este protectorul mai multor categorii de oameni: de la
copii, vãduve, fete sãrace, taþi, la oºteni, corãbieri, tâlhari, morari,
vraci, alþi oameni.

Imaginea multor icoane îi reprezintã ca un sfânt bãtrân cu barba albã
care atunci când ºi-
o scuturã se umple
pãmântul de zãpa-
dã. În hagiografia
creºtinã Sf. Nicolae
este prezentat ca
fost episcop de
Myra, mort în anul
342, apãrãtor al
dreptei credinþe în
Iisus; în multe le-
gende apare ca un
erou popular cãlare
pe un cal alb (de
fapt prima zãpadã
din decembrie) ºi
pãzeºte Soarele de
acþiunile malefice
ale Diavolului.

Sânmicori – sãrbãtoarea
lui Moº Nicolae
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Sf. Nicolae stãpâneºte apele ºi este patronul corãbierilor ferindu-i
de la  înec, protejeazã militarii în confruntãrile armate iar pe vãduve,
orfani ºi fetele sãrace la mãritat le ajutã cu bani ºi obiecte. Imaginea
Moºului vindicativ (cu mieluºa fermecatã) care împarte daruri copiilor
este de datã recentã în satele hunedorene cum ne spunea Liviu
Lãzãrescu din Mãrtineºti: „la noi s-a înfiripat în perioada postbelicã
ºi adevãrul este cã sãtenii noºtri nu prea aveau multe în comun cu
Moºul acesta ci cu blândul Sf. Nicolae, zugrãvit în stânga Iconos-
tasului la bisericã, pentru el umpleau biserica consãtenii mei, lãsându-
ºi treburile în aºteptare”.

Sfântul Nicolae primul sfânt bãtrân al lui
Dumnezeu

Însã, peste tot, în comunitãþile sãteºti, Sf. Nicolae era socotit
primul sfânt bãtrân fãcut de Dumnezeu. „El stã alãturi de Pãrintele
Ceresc, ne spune Ioan Burcuºi zis Povestaºu din Târsa de pe Pla-
toul Luncanilor, în stânga Lui, ºi în noaptea cãtre Sf. Vasile,
Dumnezeu împreunã cu Sf. Nicolae stau la masã, arãtându-se lumii
în lumina mare ºi deschid de trei ori cerurile, cum zice Biblia”.

„Sfântul bãtrân” se asociazã astfel cu „omul bãtrân acuºi terminat
cu zile aºé ca anu”, cum cred þãranii. De aici toate fenomenele
meteorologice hibernale: soarele scade în luminozitate, serile sunt
mai lungi ºi zilele mai scurte, vine zãpada ºi gheaþa la început ºi apar
viscolele. De Sânmicori se încheie ciclul de sãrbãtori dedicate lupilor
ºi morþilor strigoi concretizate într-un ºir de manifestãri: Filipii de
Toamnã, Filipul cel Schiop, Ovidenia, Lãsatul Postului de Crãciun
ºi Noaptea Strigoilor. În satele pãdureneºti la Dãbâca, Hãºdãu ºi
Goleº, þãranii credeau cã „primejdia lupilor sã face mai micã la
Sânmicori c-o trecut puterea lor”, dupã spusele lui Aurel Alic, iar
Ileana Lucaciu arãta cã „Sfântul e milostiv faþã de sãraci, ajutã pe
fetele sãrace sã se mãrite iar la copii ce-or ascultat pãrinþii le pune
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daruri în ghete, chiar câte un
„galbin” (monedã de aur –
n.n.) iarã pe muierile ce nu l-
or respectat ºi nu l-or þânut
le bate pãste mânuri cu
nuieluºa fermecatã”.

În vremuri trecute, spo-
radic ºi astãzi „pescarii de
pe Mureº se rugau la bise-
ricã de dimineaþã ºi apoi
plecau pe malul apei ºi mult
spor aveau la peºte, de nu
puteau duce” (sic!) ne spu-
nea moºul Mihai Demea din
ªoimuº. Aceasta probabil ca
urmare a unui episod hagio-
grafic din viaþa Sfântului
potrivit cãruia ca patron al
apelor ºi fost corãbier, a
oprit „tulburarea apelor ºi i-
a scãpat de la înec pe corãbieri” (Vieþile sfinþilor).

Sânmicori în spiritualitatea popularã
Sânmicori se prelungea ºi în a doua zi, pe 7 decembrie ceea ce

dovedeºte prestigiul de care se bucura în panteonul þãrãnesc care-i
prelungeºte sacralitatea prin manifestãri existente ºi astãzi în
spiritualitatea folcloricã româneascã, în unele provincii ºi localitãþi
sub denumiri cum sunt: „Poitra Sfântului” ºi „Ciuda Sf. Nicolae”.
Era o zi când nu se lucra ºi mai mult femeile þineau „post negru”,
fãrã pâine ºi apã. Aceste sãrbãtori sunt prelungiri ale lui Sânmicori,
acum uitate în satele noastre, dar prezente în trecut într-un areal mai
larg în sudul Ardealului.
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Revenid la sãrbãtoarea în discuþie menþionãm ºi o practicã
oracularã, încã prezentã în Þara Haþegului aceea a „ramurei de mãr”.
De Sânmicori se pune într-o oalã de lut cu apã neînceputã o ramurã
de mãr iar dacã aceasta înfloreºte pânã la Anul Nou „în primãvarã
ultoaia (livada n.n.) va fi plinã de flori ºi cloambele (crengile – n.n.)
s-or rupe de mere” (inf. Bãcãlete ªtefan – din Tuºtea).

Sãrbãtoarea sfântului prilej de previziuni
Fiind la începutul iernii sãrbãtoarea Sf. Nicolae era un bun prilej

din partea comunitãþilor sãteºti de a face comentarii despre vreme
ºi a stabili un „calendar meteorologic hibernal”. Iatã câteva dintre
ele ca rezultat al observaþiei empirice a naturii ºi fenomenelor sale în
aceastã perioadã.

Bãtrânii credeau cã iarna începe la Sf. Nicolae; din barba albã a
Moºului, când o scuturã se aºterne prima zãpadã; de ninge acum,
grâul în anul ce vine va fi bogat; „ninsoare multã – iarnã grea” spun
bãtrânii din satele Vãii Geoagiului; de-ngheaþã Mureºul dupã
Sânmicori semn îi de iarnã lungã: ziua începe a creºte aºa cum sare
cocoºul din târnaþ; noaptea-i mai mare ca în alte zile cã „o þâne
Moºu” unde-i locu’ ei: de vezi multe ciori, în Ziua Moºului atunci
iarna va fi geroasã; neaua, care stã pe pomi ne zice cã vara cucuruzu’
va fi nalt ºi cu ºtiulete mare.

Sânmicori este o sãrbãtoare importantã a vremii din Postul
Crãciunului, o treaptã spre sãrbãtorile Crãciunului, încadrându-se
într-un complex mitic-religios de renovare a anului, a Marii Treceri
de la moarte la viaþã, iar calendarul popular este reper fundamental
al vieþii þãranului care ºi astãzi dacã, nu mai este un instrument practic,
ca în trecut, a rãmas în conºtiinþa lui ca ceva suprem ºi adevãrat.
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Una dintre cele mai mari sãrbãtori din Postul Crãciunului este
Ignatul a cãrei sorginte trebuie cãutatã în timpul istoric al sãrbãtorilor
pãgâne, unde Ignat divinitate solarã a preluat din calendarul ortodox
numele ºi data (20 decembrie) a Sf. Sfinþit Mucenic Ignatie Teoforul.
În aceastã zi apropiatã de Crãciun se tãiau porcii, sãrbãtoarea
numindu-se pe un areal mai larg Ignatul Porcilor. Ritualul depãºeºte
o simplã sacrificare de animale. Împreunã cu Ignãtoarea, perechea
lui femininã vegheazã personal asupra îndeplinirii prescripþiilor jertfei
porcului. În avalanºa pregãtirilor pentru sãrbãtorile de iarnã, ne spune
reputatul etnolog Ion Ghinoiu, tãierea porcului era o activitate
semnificativã, atât din punct de vedere economic (carnea ºi
preparatele din carne de porc erau alimente de bazã în timpul

Ignatul
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sãrbãtorilor cât ºi ritual). În aceastã zi, în întreaga comunitate
þãrãneascã pluteºte în plin demonism ritualic reminiscentele unor
sãrbãtori pãgâne în care porcul devine spirit al grâului, în general al
vieþii ºi vegetaþiei cum sunt: Demeter, Persefona sau Osiris. La o
analizã atentã a practicilor de Ignat se evidenþiazã multe dintre
trãsãturile sacrificiului magic din societãþile tribale.

Lãsând la o parte latura „spectaculoasã ºi gastronomicã” (Antoa-
neta Olteanu – Calendarele poporului român) interesantã este
prezenþa divinitãþii patronate de Ignat care pedepseºte exemplar pe
cei care nu îndeplinesc cu stricteþe ritualul sacrificiului, ceea ce
dovedeºte încã o datã cã la origini acesta era uman, fiind, apoi, înlocuit
treptat cu cel animal mai variat simbolic prin implicaþii.De aceea se
credea cã femeile care lucreazã în ziua de Ignat ºi se abat de la ritualurile
Ignatului sunt chinuite ºi opãrite cu apã clocotitã (inf. Boldura Viorica,
Dealu Mare, com. Vãliºoara).
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Sacrificiul ritual al porcului, prinderea ºi înjunghierea, incinerarea
(pârlirea porcului), semne magice (pe frunte, ceafã ºi spate),
smulgerea pãrului (pentru pensule ºi bidinele), jupuirea pielii (pentru
opinci), tranºarea tipicã a corpului în bucãþi, prepararea grãsimii
(pentru farmece, descântece ºi remedii împotriva bolilor) precum ºi
prepararea alimentelor rituale din organele animalului, totul într-o
magicã expresionalã, sunt reminiscente ale sãrbãtorilor pãgâne a
morþii Anului Vechi ºi premizelor reînnoirii Anului Nou.

Preluat din mitologia romanã, Igantul se petrece aproximativ în
aceaºi perioadã a calendarului când aceºtia îl sãrbãtoreau pe zeul
semãnãturilor ºi al vegetaþiei – Saturn, unde se jertfeau animale iar
sacrificiul sângeros al porcului ºi ritualul funerar de incinerare în
ziua de Ignat (posibil lat. Ignus – foc) are la bazã un strãvechi ritual
arhaic transmis în scenarii adaptate de-a lungul timpului de cãtre
comunitãþile tradiþionale.

Din cercetãrile noastre am constatat cã în mai toate satele
hunedorene existã încã credinþa cã este pãcat sã lucrezi în aceastã
zi deoarece asupra gospodãriilor se pot abate boli ºi accidente „mai
cu samã copii ãi mai slãbuþi, nãscuþi cu greu de muieri” cum zicea
Bruzan Ana din Boºorod... „cã altu’ nu lucrãm decât la tãierea de
Ignat a porcului cã-i obiceiu’ din strãbuni ºi-i pãcat sã nu-l tãiem, cã
nu-i bai de-i negru ori alb porcu’ sã fie gras ºi fain, sã ne ajungã la
tãþi” completa moº Ioan Gruiescu din acelaºi sat.

În Þinutul Pãdurenilor, numele Ignat este pronunþat cu omiterea lui
„g” – Inat, fiind socotit un eveniment calendaristic de mare importanþã.
De tãierea porcului se ocupau bãrbaþii iar de treburile auxiliare preparãrii
cãrnii femeile ºi deºi ne aflãm în Postul Crãciunului, cu interdicþie
totalã „de dulce”, este singura zi când „se putea pune mâna pe slanã,
carne ºi unsoare ºî nu era pãcat” (inf. Ungureanu Dorica – Lelese).
Toate pãdurencele aveau interdicþia de tors, þesut ºi cusut cã „nu-i
bine sã lucri de Ignat cã nu vei fi ferit de boli” dupã cum credeau
femeile din satul Bãtrâna.
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Dacã astãzi se procedeazã în acest mod, în vremurile din bãtrâni
restricþiile postului erau þinute cu rigorile prescrise de bisericã. Atunci
în toate satele pãdureneºti sacrificarea porcilor se fãcea pânã în
Vinerea Mare, 14 noiembrie, adicã înaintea începerii postului
Crãciunului pentru cã în post nu se gãtea „cu carne sau cu orice de
frupt” (de dulce – n.n.). Apoi gospodinele spãlau în prima zi de
Post vasele ºi clanþele uºilor cu leºie, un fel de Spolocanie (înainte
de Postul Mare de Paºti).

În satele de pe Valea Mureºului Inferior, în cele din comunele
Gurasada ºi Zam se obiºnuieºte ºi astãzi ca din sângele unui porc
negru sã se facã „benchi” (semn) în formã de cruce pe fruntea
copiilor ca sã fie „graºi ºi faini ca porcu’ tãt anu”. La Cãrmãzãneºti
asistând la un „Ignat” în gospodãria moºului Aron Brânda, am
observat un ritual fãcut de gospodar: dupã pârlirea porcului, l-a
crestat la ceafã în formã de cruce spunând: „Doamne Dumnezeule /
De la mine pomanã, / De la Tine manã (belºug – n.n.) /”.

Untura, mai ales de la un porc negru, era folositã de cãtre
descântãtoare la vindecarea unor boli cum sunt unele arsuri, boli de
ochi, împreunã cu „floare de muºeþel, prescuriþã ºi iarba creþei”
dupã cum spunea mãtuºa Pelaghia Avram din Ribiþa.

Fenomen mitico-religios dezvoltat în spaþiul românesc, Ignatul
are caracter sincretic, pãgâno-creºtin, ca modalitate abilã, con-
ciliatoare, a bisericii creºtine de a combate unele manifestãri
neconforme cu dogma bisericeascã prezente în mitologia folclorului
nostru, a jertfei de tipul legendei Meºterului Manole.

De data aceasta sacrificiul uman a fost înlocuit treptat de cel animal
(porcii sau gãinile, de preferinþã negre, fiind vorba de un patron al
porcilor ºi al pãsãrilor) sacrificiul ritual instituit chiar de Sf. Ignatie,
rãsplãtit apoi cu „pomana porcului”, ritual alimentar important, prezentat
de regulã ca ofrandã, pomanã datã sãracilor (Antoaneta Olteanu –
Calendarul poporului român).
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Fiind o zi de mare încãrcãturã magico-religioasã, Ignatul se þine în
majoritatea satelor noastre ºi aproape cã nu existã gospodãrie
þãrãneascã unde sã nu se sacrifice câte un porc.

În ajunul de Ignat în fiecare sat pãdurenesc, se strângeau la case
vecinii mai apropiaþi, rude ºi prieteni pentru a asculta „povestea lui
Inat”, o legendã folcloricã, o povestire cu ghicitori ºi ºarade, o
peripeþie a omului sãrac
care mergea la târg sã-ºi
cumpere un porc pentru
familie. În fiecare zonã
etnofolcloricã existã va-
riante proprii ale naraþiunii,
dar conþinutul este acelaºi:
bunãtatea ºi cumpãtarea
înving lãcomia ºi viclenia
iar în plan religios victoria
lui Dumnezeu asupra
Satanei, a binelui asupra
rãului. Ignatul deschide
perioada sãrbãtorilor de
iarnã, care vor culmina cu
cele ale Crãciunului, Naº-
terea Domnului.

Sacrificiul de Ignat con-
þine ºi premize meteoro-
logice ale vremii pe care
credinþa popularã le leagã
de starea mãruntaielor din porc, în special splinã: când splina este
peste tot groasã va fi iarnã grea de la început pânã la sfârºit; dacã-i la
un capãt înainte sau înapoi groasã iarna va fi la început sau la sfârºit
grea; dacã va fi umflatã la mijloc iarna va fi grea doar la mijlocul ei.
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Însumând o multitudine de credinþe ºi practici, Ajunul Crãciunului
pregãteºte comunitatea pentru marele eveniment de sfârºit de an –
Crãciunul, Naºterea lui lisus Hristos. În prezent sub influenþa
creºtinismului a scãzut ca importanþã odatã cu apariþia lui Moº

Crãciun, identificat ap-
roape total cu marea
naºtere a Mântuitorului.

Ajunul Crãciunului
este patronat de Moº
Ajun pe care cercetãtorii
îl identificã fiind un zeu
în Panteonul românesc,
ajuns dupã un an (365
de zile) la vârsta bãtrâ-
neþii ºi morþii, frate mai
mic cu Crãciun sãrbã-
torit la 24 decembrie. În
legendele vechi se spune
cã Maica Domnului,
cuprinsã de durerile Fa-
cerii, cere adãpost lui
Moº Ajun, care, spu-
nând cã-i sãrac o refuzã
dar o îndrumã la fratele
mai mare, cel bogat,
Moº Crãciun.

Tradiþii mitico-religioase
în Ajunul Crãciunului
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Crãciun a fost identificat fiind o zeitate precreºtinã, un zeu solar,
sinonim cu Saturn la romani ºi Mithra la persani. El este în esenþã
începutul unui ciclu de sãrbãtori de renovare a anului ce vine. Dacã
în prezent Ajunul ºi apoi Crãciunul propriu-zis, funcþioneazã mai
mult ca sãrbãtoare a copiilor, a celor tineri (în obiceiul colindatului),
„Crãciunul bãtrânilor” mai pãstreazã în sincretismul sãu folcloric o
interferenþã de tradiþii, datini ºi obiceiuri, prezente masiv în cadrul
sãrbãtorii, cu rãdãcini arhaice ºi cu multe ajustãri creºtine.

Moº Ajun ºi Moº Crãciun sunt doi moºi care se aseamãnã unul
cu altul ca doi fraþi gemeni, ca douã picãturi de apã; sunt bãtrâni cu
bãrbile albe pânã la pãmânt, amândoi buni ºi darnici, scoþând din
traiste nuci, pere, mere, covrigi, colaci, bomboane, încât mentalul
modern aproape îl confundã, ca fiind una ºi aceeaºi persoanã.

Dar în satele hunedorene bãtrânii fac o distincþie clarã între Ajun
ºi Crãciun. „La Ajun începe sfânta sãrbãtoare a Naºterii, ne spune
moºul Gheorghe Buºtea din Dumbrãviþa, cã atunce i-a dat Maicii
Domnului voie Crãciun sã nascã în iesle la grajdurile lui”.

În noaptea de Ajun, în Þinutul Pãdurenilor se pregãtea „Crãciuniþa”,
o pâine specialã care se punea pe masã peste o grãmãjoarã de otavã.
Sãtenii credeau cã în acea noapte va veni „calul lui Crãciun” ºi va
mânca din ea „ca sã ne dea anul ce vine bogat ºi cu noroc” (inf.
Dorica Ungureanu din Lelese). Tot în Ajun se aºezau darurile pentru
colindãtori pe masã iar merele se puneau la fereastrã „sã râdã la
copii”.

În satele din Þara Haþegului, pânã aproape de noi, femeile puneau
în Ajun pe masã douã pâini fãcute în cuptor din aluat de „grâu
curat” ºi un pahar de apã pentru cã „se aºteaptã la miezul nopþii sã
vinã morþii din familie ºi sã se ospeteze” cum ne spunea baba Viorica
Corneci din Râul de Mori.

La Brotuna, Ociu ºi Prãvãleni, sate ale comunei Vaþa, bãtrânii
puneau pe masã „o sticlã cu vinars întors sã bee dracii, sã se-mbete
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ºi sã lase colindãtorii în pace” ne spunea Ioan Jurca din Prãvãleni.
Întreaga zi a lui Moº Ajun vs. Crãciun era a practicilor apotropaice,
oraculare etc pentru bunul mers al vieþii ºi treburilor la sfârºit de an.
În satele de pe Platoul Luncanilor în special la Alun, Cioclovina,
Luncani ºi Ursici ºi astãzi bãtrânii cred cã-i bine sã pui mâna pe
coasã, sãcure, furcã sau topor „cã þi-o fi drag sã lucri tãt anu'”
spuneau ei.

În Ajunul Crãciunului nu-i bine sã mãnânci cã nu vei avea noroc
ºi belºug la vite spuneau sãtenii din satele de pe Valea Geoagiului.
„La Ticera în Þara Zarandului, ne povestea Ioan Pârva, era obiceiul
ca de Moº Ajun sã ieºi întâiu dis de dimineaþã cu trei surcele în
mânã ºi în faþa porþii sã zici: Bunã dimineaþa la Ajun / Cã-i mai bunã
a lu' Crãciunu'! / Sãnãtate, bogãtate / Cã-i mai bunã decât toate /
apoi cu ele sã aþâþi primul foc din zi.”

În satele Þãrii Haþegului cu livezi întinse de meri, peri ºi pruni
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„gospodarul se scula primul la
Ajunul Crãciunului ºi lua o
ramurã de ultoaie (pom fructifer
– n.n.) ºi o punea într-o vazã
cu apã sã dea mugurii pânã la
Boboteazã”. (inf. Socaciu
Gheorghe din Densuº). Pe
Valea Mureºului, în satele co-
munei Dobra, stuparii nu dã-
deau nici un fel de produse
apicole în Ajunul Crãciunului
„ca sã le meargã bine albinelor
ºi sã nu fugã pe vremea roi-
tului”, dupã spusele lui Matiaº
Petru, stupar vestit în zonã.

Gospodinele din multe sate
hunedorene cred ºi astãzi cã
„periºoarele (sarmalele – n.n.)
care fierb în Ajun sunt cele mai sãþioase cã le vegheazã Moºu'” (inf.
Popa Nora – Boiu de Sus). Ajunul de Crãciun apare ºi astãzi în
satele noastre ca o explozie de bucurie ºi veselie. La toate acestea
se adaugã consumul unor alimente ritualice (colaci ºi cozonaci în
formã de cercuri – reprezentând soarele ºi luna ºi pomi – bradul
nemuritor) o serie de excese gastronomice ºi ludice, stingerea ºi
aprinderea luminilor (mai modern ale becurilor decorative ale
bradului) precum ºi unele manifestãri incontrolabile de strigãte de
bucurie ºi urãri care ne dau imaginea trecerii în alt timp.

În satele de pe Valea Streiului, la Grid, Batiz, Strei, Covragiu ºi
Gânþaga bãtrânele sfãtuiesc pe fetele de mãritat ca în ziua de Ajun
sã mãture casa pânã la amiazã de la prag spre rãsãrit, spre icoane,
ca peþitorii sã se adune la casã, „iar de nu-þi plac, ca sã-i alungi, sã



32

Marcel Lapteº

nu arunci gunoiul afarã pânã dupã sãrbãtori” (inf. ªerbescu Elena-
Grid).

Tradiþia care polarizeazã sãrbãtoarea este colindatul cu o gamã
largã de manifestãri spirituale având o rezistenþã în timp cu totul
remarcabilã. Corneliu Bogariu, cercetãtor pasinat al folclorului
hunedorean a cules aproape 2000 de colinde din zonele noastre
publicate în cinci volume substanþiale. Prestigiul colindei în cadrul
Crãciunului constã în primul rând cã se întemeiazã pe spiritul
rânduielilor de convieþuire ºi solidaritate colectivã, în care ceata de
colindãtori preia întregul cortegiu ritual din reprezentãrile vechi ºi le
aduce în contemporaneitate curate ºi autentice. Nu intenþionãm sã
facem un excurs al acestei monumentale manifestãri folclorice, vom
folosi alte prilejuri pentru a evidenþia bogãþia ºi permanenþa colindei
româneºti.

În noaptea Ajunului de Crãciun în satele hunedorene se petreceau
ritualuri de tip oracular care alãturi de magie exprimau dorinþa obþinerii
sporului, norocului, puterii de muncã, atât de dorite în noul an. La
Hãrþãgani, baba Victoria Demian ne spunea cã în trecut „fetele
mari ce-ºi aºteptau soþii îºi puneau sub perinã în noaptea de Ajun
de Crãciun trei fire de busuioc depãrtate unu' de altu, de sã uneau
tãte, când sã uita sub perinã, în tri luni îºi gãsea bãrbatu' ºi sã luau”.

Tot ea ne spunea „cã-i bine ca la Ajun noaptea bãrbaþii sã viseze
grâu ºi cucuruz cã în anu’ ce vine vor umple multe care”. În satele
Cimpa, Jieþ, Dobreºti ºi Rãscoala din Þinutul Momârlanilor bãtrânii
cred ºi astãzi cã în ajunurile Crãciunului ºi Bobotezii de intrã mai
întâi un bãrbat în casã, oile vor face berbecuþi, de intrã-ntâi o femeie
atunci or fãta numai mioare” (inf. Dumitru Gãlãþeanu – Jieþ).

La Hãºdãu din Þinutul Pãdurenilor, înv. Lucaciu Elena ne spunea
cã „bunica sa punea în noaptea de Ajun mai multe mâncãruri de
sãrbãtoare în târnaþ sub fereastrã, iar fetele de mãritat vegheau, cãci
noaptea vine ursitorul ºi gustã din mâncare ºi atunci îl vede pe
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fereastrã ºi va ºti cine-i flãcãul ei”. La Coroieºti, din Sãlaºu de Sus,
în ziua de Ajun a Crãciunului, bãtrânii tãiau un mãr roºu, de era
viermãnos atunci merii din livadã erau „atacaþi" în anul viitor, de era
bun merii vor fi încãrcaþi (inf. Sonia Mânja).

În noaptea de Ajun existã credinþã cã „cerurile se deschid” iar în
aceastã noapte animalele vorbesc între ele „despre Domnul Hristos
ce s-a nãscut între ei ºi cum l-au încãlzit cu suflarea lor” dupã cum
credea mãtuºa Solomie Buºtea din Dumbrãviþa.

Toate aceste tradiþii ºi obiceiuri aveau menirea sã atragã fertilitatea
ºi bogãþia în gospodãriile ºi pe ogoarele sãtenilor. Ajunul – prima
treaptã a Crãciunului – anticipa prin aceste manifestãri simbolice
noul an agrar, „anul tânãr” din marele circuit al vieþii.
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Sãrbãtoarea Crãciunului a fost identificatã la origine ca fiind
celebrarea Anului Nou pãgân; Crãciun era un zeu solar, de sorginte
indo-europeanã cunoscut în teritoriile geto-dace, identificat cu zeul
roman Saturn ºi cu zeul iranian Mithra. Anul Nou a fost sãrbãtorit
odatã cu Crãciunul, timp de un mileniu, de cãtre creºtini la 25
decembrie, foarte aproape de solstiþiul de iarnã în largi teritorii: la

Roma pânã în sec.
XIII-lea, în Franþa pânã
la 1564, iar în Rusia
pânã la venirea la dom-
nie a þarului Petru cel
Mare. La noi în Princi-
patele Române Anul
Nou s-a serbat odatã cu
Crãciunul pânã la sfâr-
ºitul sec. XIX-lea.

În sistemul complex
al sincretismului cultural
al Crãciunului s-a obser-
vat de-a lungul timpului
douã caracteristici: pre-
creºtin ºi creºtin, sus-
þinute de numeroase
practici magico-religi-
oase suprapuse ºi inter-
ferate, dublã sãrbãtoare
a Noului An Agrar ºi

Crãciunul ºi
Naºterea Domnului
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Marea Naºtere, ambele la 25 decembrie.  Cert este cã peste stratul
arhaic s-a aºezat temeinic ºi ceremonios totodatã sãrbãtoarea
Crãciunului, a Naºterii Domnului cu întregul cortegiu religios ale
Naºterii ºi Bobotezului, fixat la 6 ianuarie, lãsând conform textelor
biblice naºterea lui Iisus în 25 decembrie, un ciclu de 365 de zile ale
naºterii ºi renaºterii lumii.

În teritoriul strãbunilor noºtri geto-daci, suprapunerea sãrbãtorilor
creºtine peste cele precreºtine, ale civilizaþiei antice greco-romane
ºi parþial orientale a nãscut un amestec cultural specific în spaþiul
european cu elemente interferente din ambele straturi. Astfel a apãrut
în spiritualitatea popularã un personaj, Crãciunul cu aspect dublu
divinitate a puterii magico-ritualice, proprii eroilor mitologiei româneºti
ºi om simplu având calitãþile ºi defectele umane.

Astfel Crãciunul apare în reprezentarea popularã drept „un moº
bãtrân cu barba albã ca omãtul” ºi are un frate mai mic – Moº Ajun
care este de fapt un „cioban bãtrân ºi sfãtos”, unul din oamenii de
vazã din satul tradiþional, este bogat are o „casã mare cu multe
acareturi”. Mai întâi este ostil evenimentului Naºterii ºi-ºi pedepseºte
nevasta, Crãciunoaia, care a ajutat-o pe Maica Domnului sã nascã
(îi taie chiar mâinile) dar pentru faptul cã se cãieºte în faþa lui
Dumnezeu este iertat iar Crãciunoaiei i se lipesc mâinile la loc printr-
o minune a Sfintei Maria. Aceastã întâmplare controversatã, a
rãsplãtirii rãului cu binele de cãtre divinitatea supremã, ar putea fi
explicatã prin faptul cã la începutul creºtinismului Crãciun era un
zeu mitologic puternic venerat de populaþia autohtonã în calendarul
popular oral. Proaspãt creºtinatã trebuia sã i se creeze ºi o perso-
nalitate tot atât de puternicã creºtinã în cadrul Naºterii lui Iisus,
astfel Moº Crãciun devine „primul creºtin” ºi „Sfântul ãl mai bãtrân
a lui Dumnezeu”.

Toate acestea sunt atestate de „obiceiurile rituale ºi practicile
magice prin care se reactualizeazã ºi se creeazã simbolic lumea nouã,
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în primul rând prin naºterea ºi moarte anualã a Crãciunului ce
grupeazã douã perioade simetrice: perioada nefastã dintre Ignat
(tãiatul porcului) ºi miezul nopþii de Crãciun ºi perioada fastã dintre
miezul nopþii de Anul Nou cu practici de curãþare a spaþiului de
forþele malefice ºi alungarea spiritelor morþilor” (Ion Ghinoiu –
Obiceiuri populare de peste an).

Iatã cum este descrisã Naºterea Domnului, în lumea scrierilor
biblice: „Când s-a apropiat Iosif de cetate, s-au împlinit zilele ca sã
nascã Mireasa cea neispititã de nuntã ºi cãuta casã de odihnã în
care ar putea avea loc lesnicios sã nascã. Dar n-au gãsit gazdã din
pricina mulþimei poporului care venise sã se înscrie, cãci se umpluse
nu numai gazda cea de obºte, ci ºi din toatã cetatea. Deci s-au
întors în peºtera aceea. Iar peºtera aceea slujea ca grajd de dobitoace,
unde Prea Curata ºi Prea Binecuvântata Fecioarã, în miezul nopþii
rugându-se lui Dumnezeu cu fierbânþealã ºi totul fiind cu mintea la
Dumnezeu arzând de dorinþa ºi de dragostea Lui a nãscut fãrã durere
pe Domnul nostru Iisus Hristos” (Vieþile Sfinþilor).
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Multe dintre aceste aspecte ale Crãciunului le vom întâlni în satele
hunedorene în manifestãrile complexe ale colindatului ºi alte obiceiuri
specifice precum: Cãluºerul, Colindatul cu dubele, Irozii, Cerbul,
Piþãrãii, Stelaºii etc.

Cercetarea în teren efectuatã de noi în mai multe localitãþi rurale,
a scos la ivealã aspecte cu totul inedite, de apreciabilã vechime,
care se practicau intens aproape de timpurile noastre. Cea mai mare
parte din acestea se pãstreazã ºi astãzi cu toate cã moara timpului a
mãcinat o parte din ele.

La Crãciun se sfârºesc cele 40 de zile de prohibiþie fizicã ºi
spiritualã, mai multe ºi mai severe decât la alte sãrbãtori. Acum
întregul sistem de interdicþii ºi obligaþii ritualice împuse postului va
înceta lãsând câmp liber desfãºurãrii pe alocuri „a unui compor-
tament anarhic ºi orgiastic, dar nu mai puþin ritual, care este îngãduit”
cum observa un etnolog Andrei Oiºteanu – Ordine ºi haos. Mit ºi
magie în cultura tradiþionalã româneascã. Acest aspect complex
al Crãciunului apare în satele noastre ca o explozie de bucurie ºi
veselie pe întreaga duratã a sãrbãtorii.

Cele trei zile de sãrbãtori reprezintã un scenariu spectaculos,
magico-religios ce se derulazã gradat în vatra satului: anticiparea
Crãciunului (tãiatul porcului ºi prepararea alimentelor rituale) apoi
practicile propriu-zise: deschiderea mormintelor, ospãtarea morþilor,
stingerea ºi aprinderea focurilor ºi luminilor rituale de Crãciun (cu
toate aspectele gastronomice, ludice ºi orale), deschiderea cerului,
arderea comorilor, alungarea spiritelor rele, previziuni meteorologice,
iar în a patra zi, pe 28 decembrie, îngroparea Crãciunului.

În satele hunedorene, cu mici modificãri, scenariul este prezent ºi
astãzi. În fiecare localitate se respectã fãrã nicio abatere prescripþia
de a nu se lucra. Încã din ajunul sãrbãtorii gospodarii strângeau toate
uneltele ºi le puneau în ºure peste care era o legãturã micã de otavã
împletitã în formã de cruce la uneltele agricole în special, plug, grapã
ºi semãnãtoare, pentru ca recolta viitoare sã fie feritã de dãunãtori.
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„Cât þineu zilele de Crãciun ascundeam în lãzile de zestre, furca
de tors, fusele, sucalele ºi ce mai era de þãsut ºi cusut sã nu le vadã
dracu' ºi sã se sminteascã lucru' apoi, sã facem lucru rãu” ne zicea
mãtuºa Elena Faur din Dumbrava de Jos, com. Ribiþa.

Zilele Crãciunului erau favorabile unor practici magice de vindecare
la unele animale din gospodãrie, în special vacile care dãdeau lapte,
pentru cã se credea cã în noaptea Crãciunului se deschidea cerul ºi
animalele vorbeau între ele. Astfel se pãstra de la Ignat un vas
nespãlat cu urme de sânge ºi grãsime de la porcul tãiat; a treia zi de
Crãciun se mergea la grajduri cu grãsimea ºi sângele din vas, apoi
se ungeau coarnele vitelor ºi ugerul spunându-se o incantaþie, tip
descântec, pentru preîntâmpinarea bolilor aduse de spiritele rele ºi
pentru sporirea laptelui:

„Mearsã Florica pe-o cale, pe-o cãrare
  Se-ntâlni cu dracu-n cale,
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ªi-o pocirã, ºi-o diochiarã
ªi-o pãtrunsãrã pânã-n cap,
Pâ-n inimã
Pâ-n mai
Pâ-n picioare
Pâ-n foale
Pâ-n splinã
Pâ-n uger!
Întoarce-te Floricã pe-o cale, pe cãrare
Pocitaru' sã piarã
În codri suri
În munþi pustii
Unde cocoº nu cântã
Pasãre nu glãsuieºte
Cã acolo-i locu' ...”

(inf. Lupea Ileana din satul Criºan)
În ziua de Crãciun finii mergeau la naºi cu daruri, unde printre

alte alimente se ducea ºi „colacul naºului”, în timpurile noastre un
cozonac umplut cu nuci. În satele de pe Platoul Luncanilor, la Ursici,
Prihodiºte ºi Târsa colacul era uns cu miere de albine pentru ca finii
„sã le arate cât de mult îi iubesc”, se mai dãdea o pereche de cârnaþi
din carne de porc „ca sã fie graºi ºi rumeni la faþã în hãl an” (inf.
Sãcoi Rafila din Târsa).

Se mai zice în alte sate cã în zilele de Crãciun „îi bine sã faci baie
da' numai pe pãr cã în tot anu' n-ai ave' mãtreaþã ºi pãrul o fi lucios
ºi frumos” dupã spusele babei Ana Silertea din satul Ostrovel,
Þara Haþegului. În satele de munte ciobanii mai bãtrâni fãceau un
ritual magic special numit de ei „masa oilor”; în alte sate „legatul
lupilor” pentru apãrarea oilor ºi vitelor de animalele sãlbatice. Ritualul
începea în seara de Crãciun ºi se termina la Sânvãsâi de Anul Nou;
se punea într-un colþ al grajdului un colac fãcut din tãrâþe de grâu
înconjurat de un „drot” (sârmã – n.n.). În ziua de Anul Nou, colacul
se tãia felii  ºi se împãrþea la animale iar „drotul” se agãþa de un cui
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la uºã sã fereascã vitele ºi oile
de lupi (inf. Bãluºe Petru,
satul Fizeºti com. Pui).

În dimineaþa de Crãciun
primul care intra în casã tre-
buia sã fie un bãrbat ca în anul
ce vine sã aducã sãnãtate ºi
belºug în casã. În satele de pe
Valea Mureºului existã astãzi

credinþa: „cã-i mare primejdie când se stânge candela aprinsã de
Crãciun, atuncea sigur moare cineva din familie” iar „în aste zile nu
se dã nimic din casã, aºé nu se împrãºtie nimic din gospodãrie” ne
zicea baba Salomie Buºtea din Dumbrãviþa. Femeile însãrcinate
din satele Þãrii Zarandului erau sfãtuite de moaºe sã nu mãnânce
carne de porc în zilele Crãciunului ca sã nascã apoi uºor iar în noaptea
de Crãciun „sã aprindã lumini la icoana Maicii Domnului ca sã facã
prunc fain ºi zdravãn” (inf. baba Lina Cãtãlini din satul Stãnija).

Fiind apropiat de noul an Crãciunul era prilej de previziuni
meteorologice legate de starea vremii în anotimpul de iarnã cu
prelungiri pânã în varã: „dacã la Crãciun e cald, încã se pot þine
uºile deschise, la Paºti va fi frig; dacã în prima zi de Crãciun va fi
vreme seninã, frig ºi ger, atuncea vara va fi bunã; de bate vânt în a
doua zi de Crãciun vara va fi ploioasã ºi „vânturoasã”; de la Crãciun
la Anul Nou se hotãreºte soarta anului cum e atunci aºa e întreg
anul; în a treia zi de Crãciun de ninge, atunci va fi rod bun” (inf.
Bria Augustin din Chitid, com. Boºorod).

Ciclul sãrbãtorilor de iarnã nu se închide cu cele trei zile de Crãciun.
Se mai pãstreazã în datini ºi credinþe practica „îngropãrii Crãciunului”
prezentã în actualitate în doar câteva sate. „Îngroparea” este de
fapt al anului vechi agrar, surprins în calendarul popular în triada
naºterii, morþii, (îngroparea) ºi apoi renaºterea naturii, alãturi de un
element central al calendarului creºtin Învierea Domnului douã paliere
fundamentale din viaþa þãranului român.
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Dupã trei zile ale sãrbãtorii Crãciunului, la 28 decembrie, în unele
sate mai izolate din arealele folclorice hunedorene, se pãstreazã
obiceiul „Îngropãrii lui Crãciun”, din timpurile mai vechi, pânã în
ultimele decenii ale secolului al XX-lea.

Îngroparea Crãciunului este un obicei al cetelor de tineri cu scenariu
de parodie „a morþii Crãciunului” având o strãvechime apreciabilã
în lumea arhaicã pãstratã ºi astãzi în Transilvania, mai ales în unele
localitãþi de pe Someº.

Divinitatea care se naºte ºi moare simbolic în cele trei zile ale
Crãciunului pare sã-ºi aibã originea în sãrbãtorile Noului An Dacic
cu rãdãcini în Dyonisiacele câmpeneºti. Totul se desfãºura, în
atmosfera periodicã a înmormântãrii tradiþionale; se cântau „verºuri
de mort”, se fãceau „iertãrile” ºi apoi avea loc înhumarea simbolicã
în maniera unui spectacol de teatru folcloric.

Anul Nou
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În satele hunedorene obiceiul are
o conotaþie ºtearsã, o aducere
aminte difuzã venitã prin meandrele
„timpului vechi”. Din mai multe
localitãþi cercetate de noi am depis-
tat o singurã informaþie în acest
sens, de fapt un moment al practicii
folclorice. Iatã ce ne spunea baba
Salvin Neagu din satul Cioclovina
de pe Platoul Luncanilor: „pãi Crã-
ciunu' nu-i ca înmormântarea
uomului îi Sfânta Sãrbãtoare a
Domnului Nost': sã trece sângurã
în calendari ºi pleacã când îi timpu'.

Zâcea buna: lemnu' ce-o rãmas în sobã din noaptea lui Crãciun sã-l
strângem ºi sã-l îngropãm în livadã, ca s-avem poame bune la anu'”.

Avem de a face aici cu înþelegerea oarecum simbolicã a „timpului
bãtrân” care trece ºi butucul de Crãciun ce se pune în vatrã în
aceastã searã, mistuindu-se treptat, ambele ca treceri într-un ciclu
nou de viaþã. Sãrbãtoarea Anului Nou la 1 ianuarie nu a avut o
audienþã prea mare în satele tradiþionale de la noi, decât relativ târziu
ºi sub influenþa factorilor de modernizare a satului, fiind acceptatã
aproape de timpurile noastre cu denumirea de Revelion.

Anul Nou, ca reper calendaristic tradiþional, era de fapt scenariu
unui timp agrar, mutat de la 25 decembrie, actualul Crãciun, la 1
ianuarie având cam aceleaºi tradiþii ºi obiceiuri doar cã ele se
petreceau sub semnul unui Sfânt de mare prestigiu din calendarul
creºtin, Sfântul Vasile cel Mare Arhiepiscopul Cezareei din
Capadocia, care dãdea suficientã consistenþã unor sãrbãtori pãtrunsã
anevoie în conºtiinþa tradiþionalã.

Liviu Lãzãrescu din comuna Mãrtineºti, Þinutul Orãºtiei, motiva



43

Anotimpuri magico-religioase

firesc conþinutul obiceiului de Anul Nou: „la noi, la Tãmãºasa, în
vremurile mai vechi, lumea nu ºtia de Revelion ... în seara precedentã
vârsnicii se adunau, povesteau se omeneau ca în seara de Crãciun
iar gospodinele fierbeau oalele cu periºoare (sarmale – n.n.) pe
ploatãrul (sobã – n.n.) bine încins. La miezul nopþii se trãgea clopotul
la bisericã iar sãtenii ieºeau din casã ºi pocneau ºi puºcau sã alunge
diavolii sã nu fure Anul Nou”.

Ajunul Anului Nou era numit ºi Crãciunul Mic. În aceastã noapte
ca ºi la Crãciunul Mare (Naºterea Domnului Iisus Hristos) se
deschidea cerul de trei ori, repede, unul dupã altul ºi e „vãzut numai
de cei cu mare credinþã în Dumnezeu” ne spunea baba Floarea
Giurgiu din Voia, comuna Balºa.

Oricum au existat ºi în noaptea Anului Nou multe „obiceiuri
pãgâne” cel mai important fiind ceremonialul îngropãrii Anului Vechi;
ajunul Sfântului Vasile era marcat de practici cu „caracter oracular
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agricol, premarital, meteorologic, culminând cu cele de a doua zi,
puse sub semnul magic „primei zile ale anului” (Antoneta Olteanu
– Calendarele poporului român).

Aceste obiceiuri cumulate cu alte acþiuni magice de invocaþii ºi oraþii
(ex. Pluguºorul) aveau menirea sã atragã fertilitatea ºi bogãþia pe ogoarele
ce urmau a fi semãnate. În zonele noastre folclorice obiceiul Pluguºorului
nu s-a pãstrat „Copiii satului nostru primiserã dupã rãzboi un obicei
nou venit din Moldova, umblatul cu Pluguºorul ºi însoþit de buhai
(cuvânt ucrainean, animalului respectiv spunândui-se la noi taur)”, ne
zice Liviu Lãzãrescu din Mãrtineºti, arãtând cã în prezent obiceiul se
practicã sporadic. În Þinutul Momârlanilor, nopþii de Revelion nu i sa
acordat o importanþã prea mare „când ºi când în satele noastre se
auzeau copii cu Pluguºorul care aminteau de terminarea calendarului
pentru anul în curs”. (inf. Dumitru Gãlãþean – Jieþ).

Însã obiceiul uratului, cu ramura verde de brad cuprinde în Þara
Zarandului o arie destul de largã. În satele comunei Ribiþa, copii
sub 10 ani umblau din casã în casã purtând o ramurã împodobitã
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cu betealã ºi panglici colorate, cu o steluþã în vârf supranumitã ºi
„Toiagul cu clopoþei”, având menirea de a alunga spiritele rele, boala
ºi farmecele fãcute oamenilor, urându-le fericire ºi bunãstare.

Ajunºi la uºa gazdei strigau:
„Gazdã mândrã ºi frumoasã
Slobozi Anul Nou în casã,
Anul Nou cu bucurie
Vã dorim ca sã vã fie”

(inf. Monica Duºan)
În Ajunul Anului Nou, peste tot în satele noastre femeile se ocupau

cu diverse practici magico-religioase având caracter oracular – pre-
marital (vergelul fetelor mari, gogea, sânvãsâiul), agricol (pluguºorul,
ramura verde de brad), meteorologic (calendarul de ceapã, crenguþa
de mãr).

Fiind la cumpãna între „timpul bãtrân” ºi cel nou fetele din comu-
nitatea sãteascã îºi cãutau prin semne matrimoniale ursitul, aflarea
viitorului soþ. În satele noastre obiceiul se numea „sânvãsâi” amintind
numele Sfântului Vasile ºi consta printr-o ceremonie magicã în care
fetele de mãritat îºi ghiceau viitorul soþ.

În linii generale, scenariul, locul ºi recuzita erau cam peste tot
aceleaºi: flãcãii ºi fetele, de vârste apropiate se adunau la casa unora
dintre ei. În camera cu ferestrele acoperite se aºezau pe masã 9 – 12
blide (farfurii) cu fundul în sus care fiecare acoperea câte un obiect
considerat simbolic: oglindã, pieptene, busuioc, ºtiulete de porumb,
spin, bani, pâine, mici instrumente de lucru (cuþit, cute, foarfece).

Fetele îºi alegeau câte un blid ºi în funcþie de ce gãseau sub el,
descopereau prin analogie cu obiectele, defectele sau calitãþile
viitorilor soþi. Obiceiul descris se practicã în deosebi în Þinutul
Pãdurenilor (laolaltã cu sânvãsierea animnalelor ºi schimbatul
porþilor), Zona Orãºtiei, la Mãrtineºti ºi Boºorod, în Platoul Lun-
canilor, Valea Mureºului ºi sporadic în Þara Zarandului.
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O altã practicã magicã, mai rar pãstratã în satele hunedorene, era
aceea a „calendarului de ceapã”, de previziune meteorologicã a
viitorului an, un „obicei drag bãtrânilor nerãbdãtori sã afle dacã anul
care începe va fi ploios sau ba – ploaia curatã ºi venitã la timp
însemnând pentru þãrani belºugul ºi bunãstarea casei lor” (inf. Liviu
Lãzãrescu – Mãrtineºti).

Prima zi a anului face parte din categoria manifestãrilor magico-
religioase augurale ce au la bazã primejdiile „magiei de prima zi”
încât practicile de propiþiere în care þãranii încercau sã-ºi constituie
singuri un destin norocos în anul viitor cuprindeau un spaþiu larg,
întreg satul cu gospodãriile sale.

Acest numãr mare de
practici magico-religioase ce
se petreceau în aceastã zi se
fãceau sub auspiciile Sfân-
tului Vasile cel Mare, mare
personalitate în calendarul
creºtin. Practicile agrare la
început de an, în special
„Pluguºorul” ºi „Semã-
natul”, anunþau germinaþia ºi
fertilitatea în Anul Nou a
holdelor, anticipând de fapt
complexitatea lucrãrilor
agrare, de la arat-semãnat la
coacerea recoltei ºi apoi la
seceriº, treieriº ºi dusul la
moarã. Este de fapt încã un
an de muncã al þãranului aflat
în mijlocul magiei fertilitãþii.
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Dupã o perioadã încãrcatã de tradiþii ºi obiceiuri, cea a sãrbãtorilor
de iarnã, satul revine la viaþa lui obiºnuitã. Þãranul se întoarce la
munca lui ºi îºi respectã tradiþiile din bãtrâni. Denumirea popularã a
lunii ianuarie, Gerar, vine de la gerul mare ce caracterizeazã aceastã
lunã. Luna debuteazã cu o serie de sãrbãtori religioase cum ar fi
Sfântul Vasile, Boboteaza ºi Sfântul Ioan Botezãtorul, care încheie
ciclul sãrbãtorilor de iarnã.

În perioada imediat urmãtoare sãrbãtoririi Bobotezei, din data de
6 ianuarie, în satele hunedorene, comunitãþile sãteºti se pregãtesc
pentru lucrãrile de primãvarã dupã un calendar agrar, care pregãteºte
viitoarele activitãþi din gos-
podãria þãrãneascã. Este
greºitã concepþia celor
care considerau cã, în tim-
pul iernii, þãranii aveau mai
mult timp. În calendarul
þãranului existã zilnic
activitãþi care urmeazã cic-
lul vegetal al anului respec-
tiv cu împlinirile (recolte
bogate, zile prielnice pentru
diversele activitãþi) ºi ne-
împlinirile sale (mãnarea
recoltelor, furtuni, grindi-
nã), care se bazeazã pe ex-
perienþa ancestralã a comu-
nitãþii sãteºti.

Anul agrar mitico-religios
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Cum se prevede Noul An agrar

Dupã purificarea generalã prin sãrbãtoarea Botezului, se anticipau
ºi aspectele Noului An agrar prin previziuni de naturã meteorologicã,
dar care erau legate de „semne” sau „arãtãri” ale cosmosului ºi ale
pãmântului. De exemplu, pentru a verifica dacã solul este pregãtit
pentru însãmânþare, þãranii se aºezau cu fundul pe arãturã, dupã
zborul anumitor pãsãri sau insecte ºtiau un anumit eveniment care
trebuia sã se întâmple, cum ar fi venirea ploii. Utilizând ca generic

calendarul popular vorbim despre mai multe segmente ale acestuia
(agricol, pastoral, apicol, viticol etc)., toate cuprinse în zile sacre
propice pentru desfãºurarea unor practici magice. Calendarul era
împãrþit în Sãrbãtorile Mari, care reprezentau evenimentele religioase
deosebite ale marilor sfinþi ºi în sãrbãtorile mici, cele care erau
reprezentate cu cruce neagrã în calendar. În general, toate aceste
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practici ancestrale se mai pãstreazã lacunar, ca segmente nelegate,
în atitudinea ºi concepþia persoanelor vârstnice, care considerã cã
ºi sfinþii mici din calendarul tradiþional erau deosebit de importanþi
pentru întreaga viaþã a satului.

Sãrbãtori mici pentru perioada
10 -17 ianuarie
Data de 10 ianuarie era consideratã în satele hunedorene, mai

ales în cele izolate, drept o zi cheie pentru întregul an. Dintre sfinþii
din calendarul religios se remarcã Sfântul Grigorie, care era celebrat
ca fiind protectorul cãldurii ºi duºmanul frigului, întrucât aceastã
datã, þãranii o considerau ca „fiind o zi-cheie pentru întregul an”
(Antoaneta Olteanul).

În 11 ianuarie, prin celebra-
rea Cuviosului Teodosie cel
Mare se proteja naºterea,
acest sfânt fiind considerat
protector al copiilor. Se spu-
nea cã cine þinea aceastã
sãrbãtoare avea în decursul
anului copiii feriþi de boli,
frumoºi ºi puternici. Copiii
care veneau pe lume în aceas-
tã zi ºi purtau numele sfântului
Teodor erau sub aripa protec-
toare a acestuia ºi le era sortit
sã fie sãnãtoºi ºi puternici.
Sfântul mai era þinut deoarece
se credea cã el apãrã ºi naºte-
rea vitelor. Femeile care fã-
ceau copii mai greu, sau nu
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puteau face copii, se rugau la Sfântul Teodosie sã le aparã în somn
ºi sã le spunã data eventualei naºteri. Astfel, în satele de pe Platoul
Luncanilor, se spunea cã „Sfântul Teodosie se þinea de femei pentru
cã, altfel, de nu se þine, e primejdie” (inf. Toncea Maria din Ursici).

Perioada dintre 12 ºi 15 ianuarie cuprinde o serie de sfinþi cum ar
fi Sfânta Muceniþã Tatiana, Sfântul Mucenic Ermil ºi Stratonic precum
ºi  Cuviosul Pavel Tebeul ºi Ioan Colibaºul, care, deºi “sfinþi mici”
ºi trecuþi cu cruce neagrã în calendar erau consideraþi drept apãrãtori
ai gospodãriei.

Sãptãmâna se lumineazã cu o zi importantã din calendarul þãra-
nului, cea de 16 ianuarie, când, în trecut, comunitãþile sãteºti hunedo-
rene þineau pe Sfântul Petru de Iarnã sau Miez de Iarnã, zi importantã
din Anul Lupului, care cuprinde mai multe sãrbãtori dedicate acestui
animal în ipostazã de apãrãtor al gospodãriilor þãrãneºti, dar ºi
profund distructiv, cu cei care nu-i serbau ziua. Sfântul Petru era
patronul lupilor, cel care regla comportamentul distructiv al animalelor
de pradã ºi lua mãsuri de apãrare a vitelor. Cei care nu þineau cont
de aceastã sãrbãtoare erau pedepsiþi. În credinþa popularã, Sfântul
Petru era considerat ca cel care este stãpânul cheilor Raiului ºi cei
care îi celebrau ziua aveau mari ºanse sã ajungã dupã trecerea în
nefiinþã în Rai. Sfântul Petru de Iarnã ºi Sfânul Petru de Varã formeazã
douã puncte centrale ale anului agricol ºi pastoral. Pentru multe sate
din trecut, ziua Sfântului Petru de Iarnã era zi de mare sãrbãtoare,
când nu era voie sã se facã nicio lucrare, deoarece era pericol de
boalã sau chiar de moarte, dacã se încãlca acest obicei. Iatã ce
relata o informatoare din Balºa, þinutul Orãºtiei: “o femeie care nu a
þinut ziua ºi a lucrat pânã seara la rãzboi. A doua zi, în timp ce spãla
cãmãºile, una din fetele sale i-a adus o gãleatã cu apã fierbinte ºi din
greºealã a turnat-o pe femeia ce spãla, opãrind-o toatã. Aceasta a
fost pedeapsa pentru cã a lucrat în zi de mare sãrbãtoare” (inf.
Moga Ana).

În ziua de 17 ianuarie, femeile þineau o sãrbãtoare compozitã,
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rezultatã din suprapunerea mai multor sfinþi patroni cum ar fi Cuviosul
Antonie cel Mare ºi Sfântul Tãnase, numitã în anumite zone, Circovii.
Circovii erau un ciclu de sãrbãtori de trei zile, care se þineau cu
scopul de a contracara spiritele malefice, ce vizau starea de sãnãtate
a omului, dar ºi a animalelor, a pãsãrilor din gospodãrie, combãtându-
se astfel, niºte boli specifice care apãreau în aceastã perioadã, în
special, banalele rãceli. Pe Valea Mureºului, bãrbaþii fãceau pe malul
râului focuri pentru a alunga spiritele rele din gospodãrie ºi a le
trimite departe, pe apã.

Multe dintre aceste obiceiuri ºi tradiþii s-au pierdut  în satele
hunedoreane de-a lungul timpului. Dacã în unele zone izolate,
fragmentat, aceste ritualuri se mai practicã de cãtre bãtrâni, locul
unde acestea sunt mai des întâlnite sunt culegerile de etnografie ºi
culturã popularã. Încetul cu încetul, satul tradiþional românesc devine
doar o aducere aminte.
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„Iarna se numeºte tot rãstimpul cât þine omãt. Ea se începe la
Sfântul Nicolae ºi dureazã pânã la Alexii. Mijlocul iernii sau dricul
iernii se numeºte rãstimpul când gerul e mai mare. Iarna soarele
luptã cu noaptea, cã ziua-i mai micã, de aceea n-are putere, dar
altfel ar încãlzi ºi iarna ca ºi vara. Iarna nopþile-s mai mari ºi pãmântul
îngheaþã, iar soarele rãsare târziu ºi nu-l poate dezgheþa. Cum dã în

Practici magice în
“Sãptãmâna de mijloc”

primãvarã ºi se mãreºte ziua, soarele stã mai mult pe cer, cã rãsare
dimineaþa, pãmântul peste zi se încãlzeºte ºi peste noapte tot cald
rãmâne, ºi atunci poate rodi” (Antoaneta Olteanu – Calendarele
poporului român).

În calendarul tradiþional al þãranului se vorbeºte despre Trecerile
Mari. Acestea sunt, de fapt, ieºirea dintr-un anotimp ºi intrarea în
altul. Dupã jumãtatea lunii ianuarie, prin tradiþie, satul hunedorean se
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pregãtea intens pentru începutul anului vegetal (anul în care se
pregãtea ºi începea recolta viitoare), intrarea în primãvarã.

Fenomenele meteorologice din luna ianuarie erau “citite” astfel: dacã
este moinã, primãvara va fi friguroasã, iar vara cãlduroasã; dacã
este ploaie, vara va ploua, semãnãturile se vor strica ºi poamele vor
fi viermãnoase; dacã este ger, în februarie va fi nea ºi în iulie cald iar
cucuruzul va creºte mare; dacã este cald ºi uscat, va fi zãpadã în
martie ºi aprilie iar anul nu va fi mãnos; dacã este negurã, februarie
va fi umed. Acum se curãþã pomii de uscãturi, se pune gunoi pe
straturi, se curãþã legumele ºi fructele din pivniþe; se îngrijesc vitele,
se dreg uneltele ºi gardurile.

Sfinþii mici, pãzitori ºi protectori

Dacã urmãrim calendarul popular, bogat în practici magice ºi
terapeutice, observãm cã se desfãºoarã aproape zilnic sãrbãtori ale
unor sfinþi patroni, cum ar fi Sfântul Atanasie ºi Sfântul Chiril (18
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ianuarie), Sfântul
Marcu ºi Sfântul Ar-
senie (19 ianuarie)
Sfântul Eftimie cel
Mare (20 ianuarie) ºi
Sfânta Agapia ( 24 ia-
nuarie). Prin tradiþie,
aceºti sfinþi erau pãzi-
tori ºi protectori recu-
noscuþi în cazul unor
boli ale oamenilor sau

ale pãsãrilor. Acestor sfinþi poporul le atribuie putere de vindecare
asupra ciumei (prin ciumã se înþelegea o gamã largã a bolilor
molipsitoare, nu doar ciuma propriu-zisã). Astfel,  în aceste zile se
obiºnuia împãrþirea ofrandelor rituale, din care nu lipsea pâinea
ritualicã (se fãcea din apã neînceputã, fãinã de grâu ºi sare), apa
sfinþitã de la Boboteazã (se pãstra pentru a se uda grajdurile, aca-
returile ºi animalele) ºi unturã cu care se ungeau animalele (li se
fãceau steluþe între coarne pentru a fi protejate).  Femeile afumau
ungherele grajdurilor cu “plante magice”, culese doar în anumite
zile ale anului precedent, între  care predominã busuiocul, element
indispensabil descântecelor. În unele zone, cum ar fi Platoul
Luncanilor, în satul tradiþional nou-nãscutul, dupã prima scaldã, se
ungea pe buric cu unturã de urs spre a fi ferit de boli (inf. Dãnilesc
Eva, satul Târsa).

Zi care vesteºte ieºirea din iarnã

La data de 18 ianuarie, de Sfântul Atanasie, locuitorii din satele
de munte, din zona Orãºtiei, ºtiau cã iarna este la jumãtate ºi cã îºi
pierde din puteri, anunþând primãvara. În aceste zile, în gospodãrii
nu se lucra ºi se sãrbãtorea acest sfânt pentru a nu se îmbolnãvi
copiii sau oamenii de “ciumã” ºi alte boli.



55

Anotimpuri magico-religioase

În unele sate din Þara
Haþegului,  femeile fãceau
colaci, îi duceau la bise-
ricã unde erau sfinþiþi de
preot, iar dupã slujbã îi
împãrþeau copiilor  ºi
oamenilor sãraci. În satele
tradiþionale din Þinutul
Pãdurenilor, femeile pre-
gãteau cunoscuta plãcintã
pãdureneascã umplutã cu diferite ingrediente ºi prãjitã în unt.
Plãcintele erau împãrþite prietenilor ºi rudelor cu scopul de a-i feri
de bolile ce apãreau în aceastã perioadã.

Bãtrânii spuneau cã cine lucreazã de Sfinþii Atanasie ºi Chiril,
fãcea bube la picioare ºi erau atât
de greu de tãmãduit cã se putea
chiar muri din pricina lor. Pe Valea
Mureºului, bãtrânele satului ziceau
cã e bine ca în aceste zile sã se
dea pomanã o gãinã neagrã,
pentru a alunga ciuma din sat ºi
din holdele sale.

Conþinutul manifestãrilor ref-
lectã astfel, o uluitoare cuprindere
în universul etno-folcloric al vieþii
tradiþionale, al ritualurilor ce
adunau interdicþii, cu scopul de a
alunga spiritele rele (molimi, fur-
tuni, eclipse, ploi, secete), prin
valoarea mito-simbolicã a plan-
telor ºi animalelor.
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Este de remarcat ºi faptul cã þãranul avea anumite “semne”, care
anunþau vremea ºi mersul ei ºi în funcþie de desfãºurarea fenomenelor
meteorologice, þãranul îºi lua toate garanþiile pentru a le putea
contracara acþiunile nefaste, cel puþin simbolic.

Sãptãmâna aceasta, din 18 ºi pânã în 24 ianuarie, este numitã în
popor “de mijloc”,  în sensul cã precumpãnea desfãºurarea viitoare
a iernii. Este perioada de trecere la Filipii de Iarnã, sãrbãtoare
cunoscutã ºi sub denumirea de Zilele Lupilor. Filipii sunt patroni ai
lupilor, de aceea aceastã sãrbãtoare este þinutã cu stricteþe mai cu
seamã în casele de ciobani ºi în gospodãriile în care sunt animale.
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Cel mai mare dintre fii Anului, Ianuarie sau Gerar, era cunoscut în
trecut ºi sub denumirea de „Genarie”, „Gherarie” sau „Calendariu”.

În satele hunedorene, multe tradiþii ºi datini s-au estompat ºi
readaptat la schimbãrile petrecute de-a lungul timpului. Iarna este
pentru þãran mai mult timp de veghe ºi aºteptarea a timpului de
explozie vegetalã, iar muncile agricole sunt puþine ºi mai mult
pregãtitoare: gunoierea viitoarelor holde, îngrjiri de animale ºi pomi,
repararea, pregãtirea uneltelor de muncã.

În aceastã perioadã, în calendarul ortodox sunt mai mulþi sfinþi,
care erau consideraþi protectori împotriva bolilor, sau mai bine zis,
fiecare dintre aceºti sfinþi avea o menire.  Astfel, Cuviosul  Xenofont,
Sf. Efrem Sirul, Sf. Iacob Sihastrul, precum ºi cei Trei Ierarhi, din
30 ianuarie, erau protectori împotriva diferitelor boli  ºi a spiritelor
malefice ce se manifestau în aceastã sãptãmânã.

Sãrbãtori însemnate
la sfârºit de Gerar
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Pe data de 25 ianuarie, etimologia popularã îl anunþã pe Sfântul
Grigorie Teologul, care pãzeºte de ologealã, arsuri sau înnec. Fiind
iarnã, frig zãpadã ºi gheþuº, foarte mulþi alunecau ºi cãdeau. De
asemene activitãþile zilnice se desfãºurau mai mult în spaþiul casnic,
unde era pericolul ca oamenii sã se ardã la foc. Pe Valea Mureºului,
în trecut, peºtele era o sursã de subzistenþã pentru locuitori. În
iernile grele, mulþi dintre ei pescuiau la copcã ºi exista riscul ca
gheaþa sã se spargã. De aceea la 25 ianuarie, ziua Sfântului Grigorie
Teologul era þinutã ºi respectatã.  Nu se lucra cu nici un fel de
unealtã ascuþitã (cuþit, ac, foarfecã, topor, etc.) pentru a se putea
evita accidentele. Sfântul mai era considerat ºi protector al vãduvelor.
Din acest motiv, femeile vãduve seara se închinau la icoane, pentru
a-ºi asigura liniºtea ºi belºugul pentru anul care venea.

Filipii de Iarnã, þinuþi cu sfinþenie

La sfârºitul acestei sãptãmâni se remarcã o sãrbãtoare deosebitã,
Filipii de Iarnã. Aceºtia ocroteau animalele din gospodãrii, dar aveau
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ºi puterea de a asmuþi lupii asupra celor care nu-i cinstesc cum se
cuvine. Filipii sînt pãstori ai lupilor. În conºtiinþa popularã sãrbãtoarea
este adînc înrãdãcinatã, fiindu-i alocatã o perioadã destul de mare
în timpul iernii (25 ianuarie–2 februarie, în unele pãrþi ale þãrii 29
ianuarie–2 februarie), în funcþie de cum se serbau în comunitate,
dar ºi în timpul verii (Filipii de Varã). Filipii de Iarnã erau þinuþi
îndeosebi în satele colinare ºi de munte, unde lupul reprezenta o
primejdie deosebitã. Aceastã sãrbãtoare era consacratã lupilor ºi
implicã numeroase tabuuri ºi practici apotropaice (împotriva
spiritelor rele), precum ºi lupta împotriva puterii distructive a
animalelor. Filipii de Iarnã mai reprezentau ºi sfârºitul  perioadei de
împerechere a lupilor, care începea cu 80 de zile înainte, la Filipii de
Toamnã cum erau cunoscuþi de comunitate. Filipii de Iarnã erau
þinuþi în mod deosebit, deoarece bãtrânii credeau cã astfel lupii nu
vor face prãpãd în vitele din gospodãrie.  În aceastã perioadã, femeile
din Þara Haþegului lipeau gura sobei cu lut, ca sã lege gura lupilor sã
nu mai mãnânce animalele (inf. Bojin Maria, satul Ostrov). De
asemenea, la hornul casei se atârnã o secure sau o unealtã de-a
casei, existând credinþa cã astfel vor fi uitate vitele ºi oile de cãtre
dihãnii. Se spune cã gospodarul care nu va prãznui Filipii va rãmîne
fãrã pãsãrile din curte, pe care i le vor mînca ulii. Bãtrînii spuneau
cã în aceste zile nu-i bine sã dai nimic din casã cã altfel vei da tot
anul.

Sfinþii Mari Trei Ierarhi

Cele mai multe practici ce erau respectate cu sfinþenie în aceastã
sãptãmânã ºi-au pierdut din importanþa pe care o aveau în satele
tradiþionale, fiind uitate. Însã ziua celor trei ierarhi, Sfinþii Vasile cel
Mare, Grigorie Teologul ºi Ioan Gurã de Aur din 30 ianuarie, se mai
pãstrezã ºi astãzi, ca zi importantã pentru combaterea bolilor ºi a
spiritelor malefice care perturbã bunul mers al vieþii în gospodãriile
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sãteºti. În acest sens, mitologia popularã ºi-a construit propriile
mituri prin reliefarea unor trãsãturi pozitive, legate de fertilitate. Astfel,
în satele tradiþionale din Þinutul Momârlanilor, bãtrânele aveau
credinþa cã în aceastã zi începea împerecherea pãsãrilor ºi a
animalelor.

Aceastã mare sãrbãtoare se þinea printr-o serie de interdicþii ºi
prescripþii rituale care erau respectate, în special de cei în vârstã.
Þãranii credeau cã este ziua în care creºtinii au intrat pentru prima
datã în bisericã ºi cã de atunci a început credinþa în Dumnezeu. În
aceastã zi se fãcea colivã ºi se mergea la bisericã, unde se þinea
praznic pentru morþilor neîmpãrtãºiþi. Mai toate satele au avut soldaþi
cãzuþi pe front sau au fost daþi dispãruþi în cele douã rãzboaie
mondiale ºi care se considera cã au murit neîmpãrtãºiþi. Pentru aceºti
soldaþi se þinea praznic ºi se aprindea o lumânare, pentru ca viaþa lor
de apoi sã fie luminatã.

Bãrbaþii din zona Orãºtiei, din satele din “Câmpul Pânii”, cum
erau numite Romosul ºi Geoagiu, credeau cã dacã a mai rãmas grâu
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neîncolþit din toamnã sub zãpadã, în aceastã zi, încolþea sigur (inf.
Borza Gheorghe, satul Tãmãºasa).

Tinerele fete din Þara Zarandului foloseau plante “erotice” cum
ar fi sânziene, busuioc, romaniþã sau piciorul cocoºului, pentru a li
se arãta ursitul în somn.  În ziua respectivã, fetele þineau post “negru”
mâncând doar pâine cu sare pentru a fi „curate” în noaptea ritualului.

Bãtrânii satului spuneau cã în aceastã zi, “soarele sare cât un
cerb”, adicã urcã mai mult pe boltã, încãlzind pãmântul mai puternic.

Ajutorul lui Sfântul Petru

Ziua de 31 ianuarie, ultima din aceastã sãptãmânã, în unele zone
ºi ultima dintre cele trei ale lupului, este a Sfântului Filip cel ªchiop
(patronul lupilor), un personaj ecleziastic comun, ajutor al Sfântului
Petru. Sfântul Filip proteja ºi uneori vindeca persoanele ºchioape,
iar cei care nesocoteau ºi nu þineau ziua se considera cã erau pedepsiþi
(schilodiþi de sfânt) iar lupii le vor fura oile. Nici în aceastã zi bãrbaþii
nu lucrau cu unelete ascuþite, deoarece se fereau sã nu se „acciden-
teze”, deci respectau interdiþia de Sfântul Filip cel ªchiop.
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Denumirea de Fãurar vine de la Faur, adicã timpul când se ascuþeau
uneltele pentru începutul sezonului agrar. Pentru cã are 28 sau 29 de
zile, Fãurar este considerat fratele cel mic al lunilor anului. Vremea
acestei perioade reflectã capriciile copilului Faur: când acesta râde,
vremea e frumoasã, când e supãrat ºi plânge, suflã viscolul ºi pietrele
crapã de ger.

Data de 1 februarie, era consideratã “capul de an”al calendarului
agrar arhaic, când se “întâm-
pina iarna cu vara”, cum zi-
ceau þãranii (Antoaneta Oltea-
nu – Calendarele poporului
român).  Se apropie sfârºitul
iernii, iar Fãurar pregãteºte
intrarea în primãvarã, când
începe a se topi zãpada ºi
gheþurile. Toatã aceastã pe-

rioadã este presãratã cu practici magice rituale, care pregãtesc munca
câmpului. Aceastã sãptãmânã anunþã derularea muncilor agricole,
oamenii se preocupau de repararea uneltelor ºi îngrijirea animalelor
de care aveau nevoie la arat ºi semãnat. Calendarul popular este plin
de sfaturi care pregãtesc viitoarele munci agrare.

Patronul insectelor de tot felul

Prima zi din lunã, ziua Sfântului Trifon, este deosebit de importantã
în calendarul agricol, pomicol ºi viticol. Aceastã zi era veneratã, în
trecut, de mulþi locuitori ai satelor hunedorene. În concepþia popularã,

Stretenia – sfârºitul iernii
în calendarul agrar arhaic
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Sfântul Trifon era patronul
insectelor de tot felul ºi a-
cestea puteau ataca vegetaþia
chiar de la începutul apariþiei
sale. De aceea, acum se prac-
ticau o sumedenie de practici
apotropaice, pentru a-l influ-
enþa pozitiv pe Sfântul Trifon,
protectorul insectelor, în dez-
voltarea vegetaþiei.

Întreaga lunã februarie, în-
cepând cu data de 1, cuprinde
o serie de sfinþi care erau
celebraþi de cãtre comunitatea
ruralã, între care Sfântul Trifon,
într-un ciclu de trei zile.  Aceºti
sfinþi erau þinuþi în special de
persoanele în vârstã, pãstrã-
toare ale obiceiurilor ºi tradi-
þiilor. În mitologia tradiþionalã româneascã sãrbãtoarea poartã di-
verse denumiri cum ar fi Sfântul Trifon, Trifan, Trif, Trif Nebunul,
Trifonul Viermilor sau Ziua Omizilor. În alte zone,  sãrbãtoarea
Sfântului Trif este numitã ºi “Sãrbãtoarea Nebunului”, pentru cã,
de exemplu, bãtrânele din Buneºti (zona Orãºtiei) spuneau cã toate
femeile trebuie sã respecte aceastã zi, altfel, puteau “sã bolunzeascã
de cap” (sã înnebuneascã).

Concepþia are la bazã o legendã religioasã, potrivit cãreia Sfântul
Trifon era pãzitorul de lupi al Fecioarei Maria. Atunci când a ieºit cu
pruncul Iisus din bisericã, din cauzã cã nu a asigurat paza aºa cum
trebuia, Fecioara Maria l-a pedepsit “ameþindu-l ” de cap. Dar mai
târziu, la rugile sale, l-a vindecat ºi i-a dat putere asupra tuturor
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insectelor. Astfel, Sfântul Trifon anunþã primãvara cu întreg cortegiul
de gângãnii, cele mai multe distructive asupra vegetaþiei, având
puterea de a le alunga pe cele rele.

În satele de pe Valea Mureºului se mai crede ºi astãzi cã ,dacã de
ziua Sfântului Trif nu se pune omãtul, va fi “primãvarã sacã”(fãrã
ploaie); în schimb, dacã se pune omãtul, va fi an cu belºug de
“grâne ºi poame” (inf. Buºtea Ioan, satul Ilia).

“Stretenia” coincide cu sfârºitul iernii

Ziua cea mai importantã a calendarului tradiþional al þãranului este
cea din 2 februarie, numitã “Stretenie”, ce coincide în calendarul
creºtin–ortodox cu “Întâmpinarea Domnului”. Apare astfel un
personaj ciudat, numit Stretenia (numele slavon al Întâmpinãrii
Domnului), un fel de zeitate duºmãnoasã ºi vindicativã, aproape o
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copie a lui Trif (cel Nebun), care are trãsãturi de nebunie ire-
verenþioasã, ºi care îi pedepsea pe cei care îl nesocoteau ºi nu-i
sãrbãtoreau ziua.

În satele pãdureneºti, ziua era consideratã de mare importanþã,
pentru sãnãtatea vitelor mari ºi se numea STRECENIE, fiind o
sãrbãtoare plinã de interdicþii ºi de tabuuri: nu se tãia cu foarfeca,
din cauza gândacilor, nu se mãtura casa sã nu streche vitele peste
varã, nu era bine sã scoþi vitele din grajd pentru adãpat, nici pentru
curãþatul grajdului. O bãtrânã din Lelese, Petriº Maria, povestea cã

bãrbaþii trãgeau de coada vacii în jos, pânã ce animalele rãgeau, ca
nu cumva în vara respectivã sã-ºi ridice coada ºi sã nu “strece”
când o piºca “musca vara ºi sã bage boala în ie”. O practicã
asemãnãtoare se mai pãstrezã ºi acum în satele comunei Ribiþa, din
Þara Zarandului, când în aceastã zi se punea zãpadã sub coada
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vacii, ca sã nu “streatã”, adicã îmbolnãveascã în varã, când vor fi
cãlduri mari (inf. Duºan Monica, satul Ribiþa).

Începând cu data de 2 februarie, þãranii credeau cã iese ursul din
bârlog, ºi atunci, “iarna nu mai are putere ºi vremea prinde a se
încãlzi.” Existã legenda conform cãreia, dacã în aceastã zi este soare,
ursul iese din bârlog ºi, vãzându-ºi umbra, se sperie ºi se retrage,
prevestind, astfel, prelungirea iernii cu încã ºase sãptãmâni. Dimpotrivã,
dacã în ziua de “Stretenie” cerul este înnorat, ursul nu-ºi poate vedea
umbra ºi rãmâne afarã, prevestind slãbirea frigului ºi apropierea primãverii.

Prima sãptãmânã a lunii februarie consemneazã ºi un ciclu de trei
zile (1-3 februarie) ale “Zilelor Lupului”, sãrbãtoare care se mai
pãstrezã ºi astãzi în satele izolate din Þara Haþegului. Este perioada
în care numeroase dintre practicile de apãrare a gospodãriei se învârt
în jurul lupului, personaj animalier de primã mãrime în mitologia
popularã.  Aceste zile trebuiau þinute, pentru ca lupii sã nu intre în
gospodãrie ºi sã sfâºie animalele, în special, oile.

Pentru sãptãmâna care urmeazã apare în calendar, Ziua Sfântului
Haralambie, care este foarte importantã ºi  însemnatã cu data de 10
februarie. Sfântul Haralambie este patronul ciumei ºi a fost investit
de Dumnezeu cu protecþia oamenilor, a animalelor dar ºi a culturilor
vegetale, atacate de dãunãtori.
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Denumirea popularã a lunii februarie este legatã de meºterii fauri,
lucrãtori ai fierului, care pregãteau uneltele de muncã, ascuþeau sau
confecþionau fiarele sau cuþitele de plug înainte de deschiderea
sezonului agrar. Acum se încheiau, de obicei, ºezãtorile ºi o datã cu
ele distracþiile tinerilor din serile ºi nopþile lungi de iarnã. Conform
credinþei populare, în aceastã perioadã natura se trezeºte la viaþã
dar totodatã se trezesc ºi forþele malefice, distructive care se opun
naºterii vieþii, a vegetaþiei ºi a primãverii.

Haralambie în
„Zilele Gâgãniilor”

Patronul Ciumei
În aceastã sãptãmânã, când deja natura prinde a se trezi la viaþã

apare în calendarul tradiþional popular un sfânt de mare importanþã,
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Sfântul Haralambie (10 februarie), socotit de popor ca patronul
Ciumei (înþeleasã ca orice fel de boalã molipsitoare), care a fost
investit de Dumnezeu cu protecþia oamenilor dar  ºi a culturilor
vegetale atacate de dãunãtori. În concepþia popularã, împletitã cu
legenda biblicã Sfântul Hara-
lambie a primit de la Dum-
nezeu învãþãtura ºi puterea de
a apãra lumea de bolile mo-
lipsitoare, în tot cursul anului.
Este cunoscutã legenda sfân-
tului în cartea Vieþile Sfinþilor,
în care Sfântul Haralambie
primeºte „marea tainã, cu care
sã alunge foametea ºi stricã-
ciunea rodului prin mântuire
sufleteascã ºi înmulþire de
dobitoace”.

În aceastã sãptãmânã, Ha-
ralambul Ciumei, cum este
numit în diferite comunitãþi
rurale, instituia o serie de
interdicþii ºi practici care sã
apere oamenii de cumplitul
flagel al bolilor. O legendã
spune cã Sfântul Haralambie
a suferit foarte mult in timpul vieþii. De aceea, înainte sã moarã,
Dumnezeu i-a spus sã îºi aleagã o rãsplatã. Sfântul i-a întrebat pe
oameni ce ar trebui sã cearã ºi ei l-au rugat sã cearã ciuma, care
fãcea pe atunci multe victime. Dumnezeu i-a dãruit atunci ciuma, iar
Sf. Haralambie a legat-o cu un lanþ ºi tot aºa o þine ºi astãzi. Iar când
oamenii uitã sã îl sãrbãtoreascã îi mai dã drumul pe pãmînt ºi ciuma,
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care are aripi ºi þine în
mânã o sabie latã, se
duce la acei oameni ºi
îi omoarã.

Astfel, pe Platfor-
ma Luncanilor, de
Sfântul Haralambie se
mergea la bisericã, iar
femeile dãdeau preo-
tului sã sfinþeascã un
colac  fãcut din tãrâþe
de grâu,  iar mai apoi
îl aºezau  la hotarul satului, pentru a alunga bolile care se puteau
nãpusti asupra comunitãþii (inf. Grecu Ileana, Luncani).

În Þara Haþegului, gospodarii mergeau în livadã ºi stropeau pomii
cu apã sfinþitã, pentru a distruge viermii ºi gângãniile care le aduc
stricãciuni.

În satele din comuna Ribiþa ºi Buceº, se þineau slujbe de cãtre
preoþi în gospodãrii pentru sãnãtate, belºug ºi pentru protejarea
animalelor. Cu aceastã ocazie, preoþii fãceau o sfeºtanie pe un fund
de lemn pe care gospodarii îl prindeau în peretele grajdului sã le
apere animalele de boli tot anul (inf. Duºan Monica, satul Ribiþa).
De asemenea, în aceastã zi nu se lucra, pentru cã altfel oamenii se
puteau îmbolnãvi de anumite boli molipsitoare.

Un obicei cu adevãrat spectaculos

Mai existã ºi în ziua de azi, în multe sate din comuna Boºorod, o
practicã strãveche de combatere a bolilor “de primãvarã”, numitã
“Cãmeºa Ciumei”. Acest obicei consta în confecþionarea unei
cãmãºi, în cadrul unei singure ºezãtori, dupã un anume ritual, cu
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scopul de a o pune în hotarul satului, pentru combaterea bolilor ºi
alungare lor din cadrul comunitãþii. Iatã, concis, cum se desfãºura
aceast ritual, dupã relatarea bãtrânei Corobea Eleonora din Boºorod:
se adunau nouã femei bãtrâne la apusul soarelui în cadrul unei ºezãtori
ºi acestea dupã ce spuneau rugãciunea de început a lucrului se
apucau sã toarcã, sã depene, sã urzeascã, sã croieascã ºi sã coasã
o cãmaºã din cânepã. Dupã ce-au terminat-o în cursul aceleaºi zile,
iau cãmaºa ºi înconjoarã cu ea „ºapte hotarã” apoi o lasã „vamã” la
marginea satului unde o bãtrânã spunea un descântec, al ciumei:
„Ciumã ce cutreieri sate/ Cu moartea pe apucate,/ Ciumã ce iei
vieþile/ ªi întuneci soarele,/ Þ-aducem cãmeºe-n dar/ Sã te-ntorci
de la hotar./ Ia-þi, Ciumã, cãmeºã þie/ ªi du boala pã pustie!/ Cãmeºã
o fãcui eu/ Cu lucru lui Dumnezeu./ Descântecul þi-l spun eu,/ De
leac sã deie Dumnezeu!/ Noi descântam cu tãrie/ Sã pleci de-aici pã
vecie!/ Du-te-n piatra munþilor,/ În copita ciutelor!/ Une cocoºii nu
cântã/ ªi glas de om nu descântã./ ªi îþi fã acolo casã,/ ªi îþi pune-
acolo masã!/ Vântule, vântule,/ Care lejeni frunzele/ ªi miºti ierburi
pe pãmânt,/ Adu leacu’ mai curând!/ Satu’ rãmânã curat,/ªi de
Domnul luminat!/ De viaþã s-avem folos/ În cuvântu’ lui Hristos!”
(Marcel Lapteº – Eseuri de etnografie ºi folclor).

În alte sate, se
puneau în hotarul
satului bucãþi de
pâine veche,  oase
rãmase de la masã,
crezându-se cã of-
randele vor îmbu-
na ciuma sã nu se
aºeze în localitate
”sã mãnânce bu-
catele ºi sã plece în
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alt tãrâm”. “În satul Boºorod fãceam hrana ciumei mai în colo, în
hotarul satului, puneam o cruce din lemn de prun ºî jos puneam
oase de-alea mari de nu le mai mâncã câinii ce gãseam prin bãtãturã,
un dãrab (bucatã) de pitã de-aia veche ºi puneam sã mânce ciuma
sã nu mai vinã în hol-
dele noaste aºé, altele
tãiau o gãinã neagrã ºi
o puneau în gardul de
sus al ocolului, lîngã
Dealu' Cãpãþânii sã
mânce ciuma ºi sã nu
vinã în satul nost”, mai
povesteºte o altã femeie
din satul Boºorod,
baba Viºa Saveta.

În contextul acestor
credinþe importante în
calendarul popular,
respectate de toatã
comunitatea, bãtrânii
erau de pãrere cã luna
februarie a fost întot-
deauna o lunã caprici-
oasã ºi rea. Era consi-
deratã supãratã ºi vitregã deoarece i s-au „repartizat” cele mai puþine
zile. Pe de altã parte, luna februarie este ºi cea care marcheazã
începutul sfârºitului iernii: „Februarie doboarã iarna", se spune în
unele zone.
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În spaþiul tradiþional românesc,
ciclul pascal este un moment cru-
cial. Zilele sãptãmânilor ce preced
Paºtele sunt puternic influenþate de
evenimentele din calendarul
religios, suprapuse peste un strat
arhaic magico-ritualic. În calenda-
rul tradiþional, un loc aparte îl au
sãrbãtorile ºi obiceiurile cu datã
mobilã. Conform calendarului,
Paºtele nu are datã fixã ºi potrivit
rigorilor creºtine, anual, biserica
ortodoxã ºi cea catolicã au stabilit
data Paºtelui. Aceastã mare sãrbã-
toare trebuie sã fie obligatoriu într-
o duminicã, dupã echinocþiul de primãvarã ºi dupã un ciclu de lunã
plinã. La ortodocºi existã ºi o prescripþie suplimentarã: niciodatã nu
cade o datã cu Paºtele evreiesc. Astfel, în mod consecvent, Paºtele
catolic cade în perioada dintre 22 martie (echinocþiul de primãvarã)
ºi 25 aprilie, iar Paºtele ortodox în aceeaºi perioadã, mai rar în luna
mai.

Credinþe ºi ritualuri

Ca mai toate credinþele satului tradiþional, aceste manifestãri reflectã
un anume paralelism cu sãrbãtorile pascale, în primul rând datoritã
conþinutului sacru al acestora. Asistãm astfel la coabitarea a douã a

Credinþe ºi ritualuri
în sãptãmînile pascale
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douã filoane – creºtin ºi pãgân prin ritualul de înnoire a Lumii prin
moartea ºi renaºterea anualã a Mântuitorului Iisus (Ion Ghinoiu –
Panteonul românesc). Tot acum au loc  practici magice de alungare
a molimelor, furtunilor, eclipselor, ploii ºi secetei ºi numeroase
credinþe ºi practici ritualice, legate de naºtere, cãsãtorie, moarte ºi
„lumea de dincolo”.

În arealul folcloric hunedorean au mai rãmas multe fapte vii din
ciclul obiceiurilor ºi tradiþiilor pascale. Încã se mai pãstreazã
denumirea de Lunea Curatã sau Lunea vaselor, ca fiind începutul
postului, când întreaga comunitate þãrãneascã se pregãtea pentru
purificarea spiritualã ºi fizicã, pentru stabilirea mâncãrurilor specifice
în perioada postului. Ca
urmare, în toate gospo-
dãriile, femeile se pregã-
teau de o curãþenie ge-
neralã a vaselor, unde s-
au preparat mâncãruri
de origine animalã. Va-
sele se spãlau temeinic,
apoi se lãsau la uscat cu
fundul în sus pânã sea-
ra. Pe Platoul Luncani-
lor, dupã spãlare, vasele
erau stropite cu agheas-
mã. În alte zone, cum ar
fi satele de pe Valea Mu-
reºului, în Lunea Curatã, bãrbaþii obiºnuiau sã bea la cârciumã (mai
rar acasã), ºapte pahare de vin sau þuicã pentru a „clãtãri gura ºi
mãsãlele de carnea ce or mâncat-o înainte de post ºi sã le fie curate
foalele (stomacul)” dupã spusele lui Bujor Marcu din Bacea.
Fiecare zi, din cele ºapte ale sãptãmânii 15-21 februarie, se bucura
de un tratament special, fiecare având importanþa sa.
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Întâia sãptãmânã de post

Lunea era socotitã ca prima treaptã în care oamenii erau supuºi
unui regim de viaþã mai sever din punct de vedere spiritual ºi fizic,
care va continua timp de ºase sãptãmâni, presãrate cu numeroase
interdicþii. Astfel, în universul þãranului, prima Luni din postul Paºtelui
mai avea ºi  alte denumiri, cum ar fi Lunea Pãstorilor, Lunea Pãsãrilor,
Lunea Viermilor etc. Este începutul unei terapii gastronomice
specifice: a ºteviei, urzicilor, a grâului, orzului ºi a altor plante,
eliminându-se cu stricteþe alimentele pe bazã de carne, grãsime, lapte,
ouã (de origine animalã).

Ziua de marþi are o încãrcãturã sacrã, ce consta în diferite practici
ºi interdicþii, numitã în Þara Zarandului, „Marþea Încuiatã”, care
închidea orice posibilitate de a mânca „dulce”.  În Þinutul Pãdu-
renilor  începe un ciclu al divinitãþilor demonice ºi malefice, Marþea
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Sântoaderului, în care apar personaje mitologice, cum sunt caii,
ielele, strigoii, moroii etc. Pe Platoul Luncanilor, este marþea în care
oamenii credeau cã „se încurcã Sf. Toader” (protectorul cailor nãzdrã-
vani). Timpul cailor lui Sântoader þinea de la ºapte la nouã zile, de la
prima marþi pânã la cea de-a doua marþi, uneori pânã joi la amiazã,
când vor fi prezenþi doar caii ºchiopi, care nu s-au putut þine dupã
cei sãnãtoºi. În zilele de luni ºi marþi era interzis lucrul cu acul sau la
rãzboi. Se spunea cã cei care încãlcau interdicþia, când vor îmbrãca
hainele fãcute în aceste zile (numite zile de piatrã) vor fi trãzniþi iar
ogoarele bãtute de grindinã ºi de caii lui Sântoader, care „zboarã pe
ceruri ºi amestecã norii” (inf. Neagu Sanvina, satul Cioclovina).

Miercuri, ziua postului, mai în toate obiceiurile ºi datinile hune-
dorene, este o zi a femeii, cu un pronunþat caracter apotropic ºi
propiþiere (a înconjura ceva ºi apãra). Ziua are o mare tensiune
maleficã,  botezatã fiind de femeile mai bãtrâne „Strâmba”, sau
conotatã eufemistic, în alte locuri „Frumoasa”, prin urmãrile nefaste
pe care le lasã la femeile care nu au respectat interdicþia de muncã
(inf. Sãcoi Rafila din Târsa). În satele de pe Platoul Luncanilor, la
Cioclovina, Ursici ºi Târsa, femeile însãrcinate nu lucreazã de fricã
sã nu iasã pruncii cu gura strâmbã ºi picioarele întoarse. Pânã aproape
de zilele noastre existã printre bãtrânele satului, vindecãtoare a „bolilor
de strâmbare”, invocând pe Maica Domnului ºi Sfânta Miercuri, sã
apere în special copiii.

Joimãriþa sau Joia Sântoaderului

Joia era o zi marcatã de puternice interdicþii. În Ardeal aceastã zi
se numeºte Joimãriþa (stãpâna iepelor fermecate, confundatã la
Luncani, cu „alea frumoase”, adicã ielele), iar în alte satele hune-
dorene, în Þinutul Pãdurenilor, Sântoaderul sau Joia Lupilor. În
aceastã zi se credea cã este ziua mai multor pãsãri care fac rãu cum
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ar fi ciorile, dar ºi a unor viermi ºi insecte. La Ocoliºul Mic, bãtrânii
þineau cu sfinþenie aceastã zi, pentru cã ziceau ei, era zi „De Mânzirea
Iepelor”, numitã ºi „Ziua Iepelor”. Aceastã zi era respectatã mai
ales, pentru ca la naºtere mânjii sã fie sãnãtoºi ºi frumoºi. Existã ºi o
povestire legatã de respectarea acestei zile : „un om n-o fãcut aºé ºi
l-or fãrmat caii lui Sântoader în copite, iarã
o iapã or mâncat-o lupchii”. Fiind o zi a
cailor dar  ºi a insectelor, femeile preîntâm-
pinau acþiunile ale acestora. În aceastã
zi, la Dâncu Mare, bãtrânele interziceau
femeilor tinere ºi copiilor sã po-
meneascã cuvântul  „furnicã”, cã
altfel, „or intra toate în comne
(cãmarã) ºi or strica alimentele”.
La Curechiu, în Þara Zarandului,
femeile numeau ziua „Joia
Ciorilor” ºi îºi puneau bãrbaþii
ºi copiii sã le alunge din li-
vada prunilor ºi merilor.

Vinerea este o zi a focu-
lui, prin practicile apotro-
paice de apãrare a gos-
podãriilor. Din resturile
ce rãmâneau de la
curãþenie se fãcea
un foc în curtea ca-
sei, pentru arderea
demonilor ce fac rãu în sat.  ªi animalele din gospodãrie trebuiau
apãrate împotriva forþelor malefice ce aduceau boli ºi moarte, prin
ritualuri speciale, vrãjitorii ºi descântece cu ajutorul unor plante culese
„de an” ºi socotite magice. Locuitorii de la Meria, din Lunca Cernii,
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numeau aceastã zi „Vinerea Ierburilor”, deoarece, atunci se preparau
leacuri pentru bolile la oi.

Sâmbãta este reprezentarea religioasã a Sfântului Toader, fãcãtor
de minuni, apãrãtor ºi pãzitor al Soarelui, în drumul sãu pe bolta
cereascã, care alungã frigul ºi gerul, aducând renaºterea naturii. În
comunitãþile izolate din satele de munte ale Þãrii Haþegului, încã se
mai crede  cã în aceastã zi, Sântoader „þine pe dracul de grumaz ºi
îl bate peste cap sã nu facã cele rele în gospodãriile din sat ºi sã nu
se dea la oi ºi vaci” (Inf. Bãluºe Petru din Pui).

Duminica închidea prima sãptãmânã a Postului Mare.  În aceastã
zi, toatã suflarea satului mergea la bisericã, aducând fiecare familie
colaci, pâine, colivã, pentru a fi sfinþite de preot ºi date oamenilor
mai sãrmani din sat. În aceastã zi, mai peste tot se mânca porumb
fiert, îndulcit cu miere, sau fasole frecatã cu ulei din seminþe de
dovleac.

Toate aceste zile aveau o importanþã deosebitã pentru bunul mers
al vieþii ºi al treburilor în gospodãrii, fiecare fiind apãrãtoare de rele,
dar ºi zile de prezicere a vremii, care era deosebit de schimbãtoare,
deoarece sãptãmâna viitoare anunþa intratrea într-un nou ciclu al
naturii, cel al primãverii.
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Ultimul reper al iernii este Capu' Primãverii, care semnificã în
calendarul popular sfârºitul iernii ºi începutul primãverii. Ultima
sãptãmânã din februarie este una a fertilitãþii, puse sub semnul unor
zeitãþi mitice agrare, cum ar fi Dochia, care este cunoscutã la noi în
arealele etnofolclorice hunedorene, ca zeiþã a fertilitãþii, iar în sud
(Muntenia, Oltenia ºi Dobrogea), Dragobetele, ca patron al pã-
sãrilor. În ziua de 24 februarie, comunitatea tradiþionalã credea cã
este ziua perechilor, atât la oameni cât ºi la pãsãri ºi animale
domestice. Aceastã sãrbãtoare asigura tranziþia cãtre un an roditor,
care trebuia apãrat de acþiunile destructive ale forþelor malefice. Pe
lângã fertilitate, sãrbãtoarea mai avea ºi caracter de renaºtere a naturii.

„Dragobetele sãrutã fetele”

De asemenea erau reprezentate culturi arhaice, cu accent pre-
dominant pe personajele feminine, ca sursã a fertilitãþii, iar bãrbaþilor

Capul primãverii ºi
fertilitatea naturii
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li se recomanda sã ia mãsuri de siguranþã prin apãrarea fetelor de
forþele malefice. În satele izolat din zona etnofolcloricã a Orãºtiei,
în aceastã sãptãmânã, se credea cã bãrbaþii nu aveau voie sã se
certe cu soþiile sau femeile, cã nu le va merge bine tot anul (inf.
Stoica Maria din Renghet – Geoagiu).

Zilele îndrãgostiþilor se întindeau de la sfârºitul lunii februarie,
pînã la sfârºitul lunii martie. În þinutul Pãdurenilor ºi pe Valea
Mureºului sãrbãtori ca Pomana lui Sântoader, Popelnicul ºi Strigarea
peste sat sunt oarecum asemãnãtoare cu ceea ce se întâmpla în
aceste zile în zona de sud a þãrii, unde era sãrbãtorit Dragobetele.
Ca orice credinþe magico-rituale sãrbãtorile în aceste zone erau prac-
tici de prevenire dar ºi interdicþii menite a apãra  ºi îmbuna totodatã,
divinitatea fecunditãþii. Existau credinþe conform cãrora, dacã o
femeie punea în aceste zile mâna pe un bãrbat strãin, va fi drãgãstoasã
tot anul (inf. ªtef Maria din Poieniþa – Balºa); din zãpada netopitã,
de Sântoader, fetele îºi fãceau rezerve pentru a se spãla la anumite
sãrbãtori de peste an, pentru a fi plãcute de flãcãi; când fetele ºi
flãcãii se sãrutau fãceau un jurãmînt pe care dacã nu îl pãstrau erau
pedepsite de diavol ºi sfârºeau în iad (inf. Ungureanu Dorica –
Lelese). Totodatã, existau ºi alte interdicþii, care dacã nu erau respec-
tate se credea cã aduc numai pagube ºi nenorociri în gospodãrie.
Din acest motiv, în ziua de 24 era interzis lucrul, iar cine lucreazã în
aceastã zi va ciricãi ca pãsãrile toatã viaþa. „De te cerþi în casã cu
muierea sau bãrbatul îþi va merge ca dracu' la lucru iar pãsãrile îþi
vor mânca cucuruzul ce-l pui în þarinã” (inf. Ileana Lucaciu –
Hãºdãu, com. Topliþa). Se credea cã „e bine de ziua paserilor sã
chemi pe sarã babele pricepute în legat de dragoste, sã-þi zicã ursitul”
(inf. Mama Letiþia – satul Ribiþa). Cu toate acestea, Dragobetele
are un rol minor în cadrul obiceiurilor ºi tradiþiilor, neavând manifestãri
ritualice proprii care sã-l defineascã pe deplin. Aproape uitat în
secolul trecut, Dragobetele apare mai mult ca o sãrbãtoare revitalizatã
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de mass-media, în special la televizor în concurenþã cu Sfântul
Valentin al occidentalilor, dorindu-se a fi o sãrbãtoare naþionalã a
iubirii.

Pomana lui Sântoader

Toate aceste credinþe au denumiri specifice în satele hundorene:
Sãrbãtoarea de Sântoader, cunoscutã ºi sub numele de Pomana lui
Sântoader, întâlnitã mai mult în Þinutul Pãdurenilor ºi Popelnicul,
în comunitãþile din zona Orãºtiei ºi de-a lungul Streiului.

În arealul hunedorean, existã o mare varietate de obiceiuri ºi datini

legate de aceste sãrbãtori, multe dintre ele pierdute odatã cu trecerea
timpului, iar altele pãstrate, în special în satele izolate, unde memo-
ria sãtenilor nu a fost cu totul alteratã de timpurile moderne. Este
cazul aºa zisei  Sãrbãtoari a lui Sântoader, cunoscutã sub mai multe
denumiri: Pomana lui Sântoader, Însoþirea fetelor, Înfãrtãþirea
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Flãcãilor, Caii de Primãvarã sau Sâmbãta Sântoaderului. Sãptãmâna
de Sântoader care ocupã un loc important în obiceiurile tradiþionale,
ca o mare sãrbãtoare a primãverii, având semnificaþii mai adânci
prin simbolurile sale: calul (matrice miticã a geniilor naturii), oul
(mitul creaþiei periodice ca repetare a renaºterii) ºi frunza verde (viaþa
legatã de personalitatea femininã, purtãtoarea renaºterii naturii).

Obiceiul se desfãºura în mai multe zile ale sãptãmînii: joia, numitã
ºi Joia pomenii, dis de dimineaþã, grupuri de fete ºi flãcãi mergeau
pe la casele sãtenilor ºi strângeau alimente de post, din care se
pregãteau ºi colacii: „brãduþi ” pentru flãcãi ºi „pupeze” pentru fete.
Joi noaptea, tinerii jucau pânã-n zori, în pãdure, la focul fãcut de
flãcãi. „Odatã cu ivirea zorilor grupul de fete ºi flãcãi pleca spre
coastã pentru culegerea bolbotelor, ierburi cu puteri magice – brei,
iarba vântului, spurc, iederã”, povestesc localnicii din Lelese. Fetele
scoteau buruienile din pãmânt, punând în locul lor o bucatã de
colac (pupezã) ºi zicând: „Eu þi-am dat colac/ Tu sã-mi dai de leac”,
având credinþã cã aceste plante aveau proprietãþi magice ºi pot fi
folosite ca remedii, în combaterea spiritelor malefice. Bãieþii care le
însoþeau adunau bâte din corn, pentru a confecþiona mai apoi rãsteie
de jug, codorici de bici, furci, etc. Sâmbãtã dimineaþa fetele puneau
o parte din bolbote (ierburi) la fiert, ºi cu apa rezultatã îºi spãlau
pãrul pentru a creºte  lung ºi mãtãsos „precum coadele iepelor”.
Celelate bolbote erau puse la uscat ºi se foloseau peste an, ca plante
vindecãtoare pentru  bolile oamenilor ºi animalelor.  În dimineaþa de
duminicã, fetele se însoþeau : „mergeau cu toate la livadã, la cel mai
fain pom ºi ziceau: puneþi fiecare pupezele în pom cã trebuie sã vã
însoþiþi (împrieteniþi) . Îºi legau cozile de la una la alta  ºi-ºi puneau
pupezele în pom, rostind: „Soaþã cu mine/Soaþã cu tine/ Soaþã cu
Dumnezeu”. Apoi scuturau pomul de cãdeau pupezele, pe care fetele
le recunoºteau, strigându-ºi numele fetei ce o va însoþi” (inf. Ungureanu
Dorica, Lelese). Astfel fetele se luau de mâini ºi rãmâneau surori
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pânã la celãlat Sântoader. Acelaºi ritual îl fãceau ºi bãieþii, schimbãnd
brãduþii între ei, numindu-se „fraþi”, adicã prieteni, tot timpul anului.
Ritualul se încheia  prin ospãþul ºi jocul „pomanei de Sântoader”,
care se fãcea în casa unui gospodar înstãrit, unde se mãnânca de
post, iar fetele erau atente sã nu le joace „caii lui Sântoader”. Aceste
personaje mitice (transformate în flãcãi frumoºi), pedepseau fetele
care încãlcau interdicþia ºi coseau sau þeseau în ziua de marþi a
Sântoaderului, jucându-le pânã la epuizare, sau chiar moarte.

Popelnicul

Un alt obicei, pãstrat în parte, este cel al Popelnicului care se
aseamãnã în anumite puncte cu Pomana lui Sântoader. Acesta este
un obicei propriu zonei Orãºtiei, dar ºi satelor de pe Valea Mureºului
Inferior. În Joia Sântoaderului fetele ºi fãcãii din sat se adunau la o
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gazdã unde petreceau pânã seara târziu. Gazda prepara pentru
participanþi colaci de post, frãmântaþi din fãinã de grâu cu apã
îndulcitã, numiþi brãduþi. Vineri, tinerele unite în grupuri, mergeau
înainte de rãsãritul soarelui sã culeagã popelnicul – o plantã magicã
folositã în descântece ºi vrãji. Fetele mergeau doar în anumite locuri
cum ar fi poienile pãdurilor sau malul apelor, fiind însoþite de flãcãi.
Pentru a îmbuna planta ºi a întãri vraja, fetele aºeazau lângã ea
bucãþi de ouã fierte ºi firimituri de colac. Sâmbãtã seara, fetele
fierbeau frunzele de popelnic ºi se spãlau cu apa pe cap, pentru ca
pãrul sã le creascã lung ºi bogat. Apoi, îºi tãiau câteva fie de pãr pe
care le îngroapau la rãdãcina viei, împreunã cu apa rãmasã, în
speranþa cã pãrul lor va fi lung ºi puternic ca ºi coardele plantei.
Ritualul obiceiului cuprindea ºi însoþitul, împrietenirea fetelor cu
flãcãii din sat sau din satele din împrejurimi când se rupea brãduþul
în douã, fiecare mâncându-ºi partea ºi rãmânând legaþi pe viaþã.
Seara, sãtenii se strângeau la o petrecere, când se constituiau viitoarele
perechi de miri. În satul Cozia de exemplu, din comuna Cârjiþi,
perechile îºi arãtau dragostea mâncând din aceeaºi farfurie. Obiceiul
de primãvarã al Popelnicului are rãdãcini strãvechi în societatea
tradiþionalã þãrãneascã iar în unele sate se mai pãstreazã ºi astãzi.
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„Mart e cea mai nesãnãtoasã lunã. Mart se numãrã din
ziua de Sf. Toader ºi þine mai tot postul. În ziua ceea femeile
pânã la amiazã se lau, ca sã fie sãnãtoase ºi sã nu aibã visuri
rele, cã visuri rele ca în luna lui Mart n-ai tot anul ... visurile
rele sunt din pricina strigoaicelor, cã atunci umblã mai tare”.

(Elena Niculiþã – Voronca – Datinile ºi
credinþele poporului român adunate ºi aºezate în ordine

mitologicã)

„Dacã luna lui Prier e frumoasã ºi cãlduroasã, se aºteaptã
ca luna Mai sã fie mai rece, chiar gheþuri ... cã Prier e umed ºi
aduce binecuvântare cu timp frumos”.

(Calendarul sãteanului pe anul comun 1918,
Sibiu)

„În Florar se aºeazã berzele cel mai bine. Când vezi barza
întâi sã zici aste vorbe ºi vei avea în tot anul sãnãtate, bogãþie
ºi mulþi prunci:

- Barzã, barzã
- Ce-ai în guºã?
- O cãpuºã
- Dar în piept?
- Lapte fiert
- În picioare?
- Douã rãºchitoare!
- În pene?
- Frigurile tele!
- Sã te duci nouãzeci de ani cu ele!

(Artur Gorovei – Credinþi ºi superstiþii
ale poporului român)

PRIMÃVARA
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„Buna Vestire” – icoanã pe sticlã de Mihaela Bercea
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„Primãvara se începe, dupã unii, cu prima zi a lunei martie, dupã
alþii când se sfârºesc zilele babei Dochiei, ºi anume la Alexii, 17
martie, ºi dureazã pânã la Sf. Onofrei, 12 iunie. Alþii pun iarãºi ziua
întâi de primãvarã dupã ce trec treisprezece sãptãmâni numãrate
din ziua de Crãciun. Atunci zic ei cã omãtul se topeºte ºi curge în
torente chiar ºi de pe vârful celor mai înalþi munþi. Când încep a ieºi
jigãniile ºi gujuliile de prin ascunziºurile lor de peste iarnã, când
prind a zbura gâzele ºi fluturii cei roºii ºi mai ales când încep a veni
rândunelele, cocostarcii, cocoarele ºi celelalte paseri ce petrec peste
iarnã în þãrile cele calde, atunci, când vin acestea, e semn cã
primãvara a sosit ºi cã mai mult n-are sã ningã” (S.F. Marian –
Sãrbãtorile la români).

Martie este cunoscutã ºi ca „luna buruienilor de tot felul”: urzici,
ºtevie, grâuºor, ghiocei, micºunele, cocoºei, viorele, rujiþe, fragi ºi
brebenei. Pe Valea Mureºului, fetele strângeau în bucheþele florile ºi
buruienile ºi le aruncau pe o apã curgãtoare, rostind un descântec:
„spre a le duce apa în sânul lor, pentru iertarea pãcatelor ºi întîlnirea
ursitei” (inf. Grec Salvina, satul Vãleni). Fetele din Þara Zarandului
aveau obiceiul ca, în prima sãptâmânã  a lui martie, sã adune apa de
ploaie ºi sã se spele pe obraz ºi pe pãr cu ea, ca sã fie frumoase ºi
sã aibã pielea întinsã ºi catifelatã.

Este timpul când apare ºarpele, ca personaj mitologic ºi cu puteri
miraculoase, care e „bun de leac”, de descântec de friguri ºi care
apãrã întreaga comunitate dacã nu este lovit sau violentat, alungat
sau vânat. În Þara Haþegului se zicea cã cine pune mâna pe ºarpe,
rãmâne sãnãtos tot anul. În zonele viticole din þinutul Orãºtiei, se
credea cã „neaua din mãrþiºor împuþineazã vinul”.

Babele ºi începutul
primãverii
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Previziunile anului nou agrar

Luna martie este ºi o lunã a previziunilor meteorologice. Din punct
de vedere calendaristic, astronomic ºi tradiþional, luna martie este
începutul de primãvarã ºi reprezintã momentul propice când se pot
realiza muncile agricole. Din punct de vedere meteorologic, întâlnim
tot felul de concepþii tradiþionale despre vreme. Pe Platoul Luncanilor,
bâtrânele aveau o vorbã: “Marte vânturos – mai frumos/ Marte
rãcoros nu aduce an mãnos”, aceste observaþii fiind adunate de-a
lungul anilor. La rândul lor þãranii din Þinutul Pãdurenilor credeau
cã dacã în martie este timp uscat cu atât mai umed va fi în aprilie,
iar roua în martie va aduce ploaie în aprilie (pânã în sãrbãtoarea
Paºtelui). Bãtrânii din satele momârlãneºti din Valea Jiului ºtiau cã
dacã va cânta cucul în prima parte a lunii lui Marte are sã fie an
mãnos. Începutul de an agricol se extinde ºi asupra oamenilor prin
fenomenul babelor, adicã alegerea a ºapte pânã la douãsprezece
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zile, ce puteau arãta caracterul oamenilor, dar mai ales al ursitorilor.
La începutul de an agricol, zilele faste erau privite ca repere stricte
de viaþã globalã (spiritual, material, social ºi educaþional) ºi trebuiau
protejate. Existã o serie de fenomene ciclice, fizice ºi organice,
observate de-a lungul timpului ºi care se manifestã în douã obiceiuri
de primãvarã: Babele ºi Mãrþiºorul.

Babele

În Martie apare personajul mitic Marta sau Dochia, care dupã
unii cercetãtori ar fi de sorginte dacicã, reprezentând zeiþa fertilitãþii
ºi fiind protejatã de zeul Soare. În jurul acestui personaj mitologic
s-au nãscut mai multe poveºti, fiecare întruchipând-o pe Baba
Dochia în mai multe ipostaze. Despre una dintre variante se afirmã
chiar cã ar sta la baza etnogenezei poporului român. Este vorba
despre mitul „Traian ºi Dochia". Se spune cã Dochia, fata lui
Decebal, îi cade dragã lui Traian, cuceritorul Daciei. Urmãritã de
trupele lui Traian, ea se ascunde în munþi împreunã cu oile ei, unde
se transformã într-o bãtrânã cu ajutorul Maicii Domnului (sau al lui
Zamolxis în unele surse).

Altã legendã spune cã Baba Dochia era o soacrã rea. De 1 Martie
îºi trimite nora la cules de fragi pe munte. Dupã lungi strãdanii ea
întâlneºte un moºneag (poate chiar Dumnezeu) care îi dã o mânã de
fragi. Dochia crede cã a venit primãvara ºi punând pe ea nouã (sau
douãsprezece) cojoace urcã muntele împreunã cu oile sale. Vremea
de primãvarã capricioasã o face sã lepede unul câte unul cele nouã
cojoace de unde ºi tradiþia celor nouã babe. Dupã cele nouã zile (în
prezent numite ale Babelor) vremea schimbãtoare îºi aratã colþii, iar
Baba Dochia, surprinsã de ger, îngheaþã împreunã cu oile sale.Aceste
zile sunt cunoscute ca zilele Dochiei sau Babele, când vremea este
schimbãtoare datoritã caracterului capricios al Babei Dochia.
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Semnificaþia poveºtii babei
Dochia, prezentatã sub for-
ma conflictului dintre norã
ºi soacrã, se referã de fapt
la confruntarea dintre anul
vechi ºi anul nou, dintre
iarnã ºi varã, dintre frig ºi
cãldurã, dintre sterilitate ºi
fecunditate. Printre obi-
ceiurile populare din luna
martie s-a pãstrat tradiþia ca
fiecare sã-ºi aleagã o Babã
între 1 ºi 9 martie.În unele
zone etnofolclorice se aleg
douãsprezece zile, echiva-
lentul lunilor anului, cifrã cu
valoare magicã în cultura
popularã, reprezentând
trecerea gradatã de la iarnã
la primãvarã. Legenda Babelor spune cã ºi în funcþie de starea vremii
se prezice caracterul ºi norocul persoanei respective în acel an.

În satele hunedorene, obiceiul Babelor este mai bine pãstrat decât
la oraºe. „Babele se þân la noi de cãtre muieri mai mult, da' copiilor
le place cel mai mult”; „nu-i sãrbãtoare prea mare, da-i bine sã nu
lucri cã se poate face pagubã în holde...cã baba poate da cu frig ºi
chiar neauã”; „sã þi-o zâc pe adevãr: nu-i bine sã te pui rãu cu Baba
cã odatã dã cu neauã ºi se strâcã tot din grãdinã ºi livadã...ce mai, la
tãþi ni-i fricã”, povesteºte în mai multe rânduri mãtuºa Gligor Ana
din Stãnija, Þara Zarandului. Cu toate acestea, cele douãsprezece
zile ale babei sunt zile cosmice în care soarele cu razele sale au rol
cumpãnitor: „sunt altu feliu, nu ca în tãt anu”, spunea un bãtrân
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Burza Ioan din Almãºel, de pe Valea Mureºului, „dar noi trebe sã
ºtim când sã ne facem de lucru”. Soarele, prezent în mai multe
obiceiuri ºi tradiþii, în timpul tânãr al primãverii, este un semn concret,
cosmic, dãdãtor de cãldurã ºi viaþã.

Mãrþiºorul

Purtatul mãrþiºorului este un obicei
vechi, ancestral, care aproape se pierde
în istorie ca datare. Purtatul mãrþiºo-
rului reprezenta contracararea forþelor
distructive ale soarelui alb, orbitor ºi
rece care „a þinut iarna în spate”. Din
cele douã fire, roºul reprezintã no-
rocul, ºansa, iar albul, sãnãtatea. La început, categoria protejatã
erau copiii. Iniþial, pe cele douã fire se punea un bãnuþ din metal, cel
mai adesea argint, care era purtat la gât. Mai târziu, obiceiul se
extinde la toate categoriile sociale, amestecându-se obiceiurile adicã
femeile dãruiau mãrþiºoare la copii ºi ele primeau de la bãrbaþi. În
alte zone, cum ar fi Moldova veche sau Bucovina, femeile dãruiesc
mãrþiºoare bãrbaþilor de 1 Martie. Mãrþiºorul se punea dimineaþa
pânã a rãsãri soarele, considerat aici ca forþã distructivã. În zonele
Orãºtiei, mãrþiºorul se þinea de regulã douãsprezece zile, „pânã la
venirea berzelor” ºi apoi se agãþa într-un pom înflorit, de regulã, în
prun. Astfel, mãrþiºorul, poate fi caracterizat ca o modalitate de
luptã a vieþii împotriva morþii, a sãnãtãþii împotriva bolilor.

Prin acest obicei, societatea tradiþionalã dorea ca întrega familie
sã fie sãnãtoasã ºi curatã ca argintul, odatã cu venirea primãverii ºi
peste varã „sã nu-i apuce ºi sã-i scuture frigurile”.

Astãzi, obiceiul mãrþiºorului a suferit mutaþii destul de serioase,
depãrtându-se de sensul arhaic ºi devenind datoritã economiei de piaþã
o afacere, un automatism în a face daruri ºi cadouri persoanelor iubite.
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Echinocþiul de primãvarã este un moment important al începutului
de primãvarã ºi în calendarul tradiþional el avea loc între zilele de 8
ºi 10 ale lunii martie. În
preajma echinocþiului se
mai sãrbãtoreºte ºi Ziua
celor 40 de sfinþi. Conform
legendelor populare, în
Sevastia trãiau 40 de mu-
cenici (învãþãcei care pro-
povãduiau religia creºtinã),
credincioºi creºtinãtãþii,
soldaþi ai Sfântului Cons-
tantin. Voievodul acelei lo-
calitãþi numit Agricolae a dat
ordin sã-i lege pe toþi ºi sã-i
bage pe un ger cumplit,
într-un lac îngheþat. Deºi
erau fãrã veºminte, muce-
nicii nu au murit îngheþaþi,
deoarece Dumnezeu a
pornit un vânt cald ºi a strã-
lucit o luminã care a topit
gheaþa ºi a încãlzit apa. Cu
toate acestea, tiranul a po-
runcit ca toþi sã fie uciºi ºi astfel au rãmas în calendar drept cei 40
de mucenici sfinþi (Vieþile sfinþilor). Din aceastã legendã se prevede

Ziua Mucenicilor
la mijlocul Postului Mare
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clar caracterul lunii martie, care alterneazã gerul cu dezgheþul, ceea
ce dã obiceiurilor ºi datinilor o explicaþie a acestei perioade din
punct de vedere meteorologic.

Semnele vremii

Luna martie este punct de plecare pentru mai multe calendare
populare: agricol, apicol, pomicol, pastoral etc. Principala sarcinã a
comunitãþii în aceastã perioadã era protejarea gospodãriei cu ajutorul
focului ºi fumului, precum ºi chemarea primãverii. În satele din Þinutul
Momârlanilor, gospodarii ºi crescãtorii de oi chemau primãvara prin
bãtutul cu botele în pãmânt de 40 de ori cu scopul de a îngropa
gerul ºi a da libertate vegetaþiei (inf. Gãlãþean Traian din satul
Jieþ).
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Tot acum se citesc ºi semnele vremii, facându-se previziuni
meteorologice preþioase. Sosirea pãsãrilor, „dezgroparea ºerpilor”,
venirea insectelor, erau de fapt prilej de practici apotropaice de
apãrare a gospodãriilor þãrãneºti. De aceea, data de 9 martie avea o
importanþã deosebitã, ca reper al primãverii. În popor, aceastã
sãrbãtoare avea varii denumiri: Mucenici, Mãcinici, Moºii de
Mãrþiºor, Sfinþiºorii, Cap de Primãvarã, Sâmbra Plugului (Mara-
mureº) ºi Sâmþii la noi în judeþ.

Sãrbãtoarea Sâmþilor este ultima din ciclul Babelor, cu vãdite
rãdãcini în obiceiurile pãgâne ale cultului strãmoºilor. Consumul
ritual se fãcea cu scopul de a influenþa starea de sãnãtate ºi puterea
de muncã a membrilor comunitãþii. Astfel se fãceau 40 de colãcei,
se mâncau 40 de peºti, se beau 40 de pahare de vin sau þuicã, cu
scopul de a fortifica organismul în respingerea farmecelor ºi
vrãjitoriilor exercitate de forþele malefice, practici care se încheiau
în Joia Mare.

Colãceii de mucenici aveau forme antropomorfe (împletiturile în
formã de 8 reprezentau omul), rotunde (reprezentau Soarele),
zoomorfe (albine ºi pãsãri), sau vegetale (brãduþi sau alþi pomi).

Originea sãrbãtorii mucenicilor, pe lângã cea livrescã este totuºi
mitologicã aºa cum se manifesta din timpuri arhaice. Astfel, chinul
mucenicilor este vãzut ca un element al demonismului, a faptelor
malefice care voiau sã împiedice venirea primãverii.

Obiceiuri ºi practici rituale

În Þinutul Pãdurenilor, Sâmþii era o sãrbãtoare importantã care
cuprindea toate satele din zonã prin practici de apãrarea gospodãriei
împotriva ºerpilor veninoºi ºi a insectelor dãunãtoare. Pentru ca
ºerpii sã nu se apropie de casã, se adunau zdrenþe în curte, se
punea jãratec pe ele, pentru a fumega, iar cu o lopatã se lua din ele
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ºi se înconjura casa, grajdul, cãmara, cocina, coteþul ºi toate zidurile
(inf. baba Floarea din Poiana Rãchiþelii). În satele din comuna
Dobra ºi Lãpugiu la Sâmþi se dãdea copiilor sã mãnânce miere dintr-un
blid aºezat pe vatra casei pentru cã se credea cã aºa vor roi mai
bine albinele în pomii înfloriþi din grãdinã (inf. înv. Urs Dionisie).
Pe Valea Mureºului ºi în Þara Zarandului, femeile fãceau 40 de pupi
(colãcei) din cocã nedospitã, adicã atâþia câþi mucenici erau cinstiþi.
În satele de pe râul Mureº era credinþa cã în aceastã zi trebuie mâncaþi
40 de peºti, pentru ca animalele din gospodãrie sã se înmulþeascã ºi
sã aducã belºug în casã.

Fiind ºi o sãptãmânã de celebrare a morþilor, prin cultul
strãmoºilor, în multe sate din Þara Haþegului cum ar fi Peºteana,
Peºteniþa, Ciula Mare, Zeicani ºi Corbeºti, se dãdeau Sâmþi ca pomeni
pentru morþi dupã ce erau sfinþiþi la bisericã. Bãtrânii din satele Vãii
Mureºului îºi amintesc de o practicã agricolã numitã „Ieºirea plugului
la arat” sau „Primul arat”, care se fãcea de Sâmþi ºi care consta în
legarea de coarnele plugului a unui colãcel, rupt apoi în jumãtate ºi
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împãrþit la plugar iar ce rãmânea se dãdea la boi (inf. Buºtea
Gheorghe din Dumbrãviþa).

Un obicei interesant ºi  care se mai pãstreazã sporadic ºi astãzi în
satul Ghergheº din comuna Cîrjiþi decurgea astfel: fetele culegeau
în dimineaþa de Mucenici popelnic ºi urzici pe care le fierbeau ºi cu
apa rãmasã se spãlau seara pe faþã ºi pe pãr, pentru a avea pielea
frumoasã ºi mãtãsoasã, iar pãrul lung precum „cozile iepelor”.

În Þinutul Orãºtiei, în satele comunei Romos, Beriu ºi Orãºtioara
de Sus, femeile mai merg ºi astãzi la bisericã, aducând colãceii de
Sâmþi, pentru a-i sfinþi ºi a-i da pomanã pentru morþi, la care se
adaugã oale noi cu apã de izvor ºi flori legate de toartele oalelor. La
fel se proceda ºi în Þara Haþegului, dar oalele erau mai mici (ulcele)
ºi umplute cu miere de albine.

Sãrbãtoarea Ouãlor
Ofrandele care se dãdeau de sãrbãtoarea Mucenicilor erau di-

verse ºi se încadrau în perioada Postului Mare. Ne aflãm în a patra
sãptãmânã a Postului Pascal, numit
Miezul Pãresimilor, ceea ce înseamnã
aproximativ jumãtatea postului.În
calendarul mobil al Sãrbãtorii Paºtelui,
miercuri îºi avea punctul de plecare o
sãrbãtoare care se numea „Miercurea
numãrãrii ouãlor” sau „Sãrbãtoarea
Ouãlor”. Aceastã zi nu avea un caracter
fast, devenind obiºnuinþã ca  gospo-
dinele sã numere ouãle pentru ca ele sã
nu se strice ºi pentru a vedea mãrimea
ºi aspectul exterior în vederea vopsirii
lor în cadrul Sãrbãtorilor Pascale. La
numãrãtoare ouãle trebuie sã iasã cu soþ
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(mai existã ºi astãzi credinþa, în Platoul Luncanilor, cã dacã ouãle
ies fãrã soþ, murea cineva din acea familie).

Bãtrânele din Bãiþa ºi Vãliºoara numãrau ouãle ca sã le meargã
bine pãsãrilor tot anul, sã facã ouã multe, iar cloºtile sã aibã pui
sãnãtoºi. Orice sãrbãtoare are interdicþiile sale, iar în aceastã perioadã
erau legate de munca în gospodãrie, la câmp, în livadã sau grãdinã.
La interdicþia de a lucra se adãugau focuri apotropaice în fiecare
gospodãrie pentru a alunga spiritele rele în aºa numita „curãþenie de
primãvarã”, când se scoteau cergile (þoalele, covoarele) afarã, pentru
a combate insectele dãunãtoare cum ar fi moliile.Cei care lucrau
altceva, cu toate cã aveau interdicþie, erau pedepsiþi cu diferite boli,
cea mai rea fiind „strâmbarea” (un fel de paralizie), precum ºi
muºcãtura de ºarpe veninos.
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Conform calendarului fix în a doua sãptãmânã a lunii martie,
asistãm la momentul trezirii la viaþã a vieþuitoarelor mãrunte, care
erau vãzute ca fiind închise în pãmânt din „Ziua Crucii” (14
septembrie) a anului care a trecut. În aceastã sãptãmânã, toate

„Cufãrul goangelor”
ºi Sfântul Mare Alexie

gângãniile ieºeau la suprafaþã, deoarece, dupã cum spuneau þãranii,
dupã jumãtatea lui martie „iarna nu mai are nicio putere” sau „iarna
o sleit”.

Existã ºi o legendã popularã referitoare la aceastã perioadã, relatatã
pentru prima datã de folcloristul Simion Florea Marian, în Sãr-
bãtorile la Români. Simbolul legendei se mai pãstreazã ºi în satele
din apropierea Mureºului, puþin schimbat ºi configureazã în spaþiul
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hunedorean întreg sistemul
calendaristic tradiþional al
acestei sãptãmâni. Ana
Furdui, o bãtrânã de la
Tisa, de pe Valea Mure-
ºului, fostã învãþãtoare,
povesteºte: „Domnul
Dumnezeu ce iubeºte atât
de mult oamenii s-a gândit
sã le facã un bine. ªi a
închis într-un cufãr toate
goangele rele. I-a spus
Sfântului Alexie sã îl arunce în apele Mureºului, cã toate-s rele ºi
fac stricãciuni la semãnãturi, dar curios Sfântul a deschis cufãrul ºi
toate gângãniile s-au împrãºtiat în lume. De atunci, pãmântul ºi apele
s-au umplut de tot felul de gângãnii, jigãnii (insecte foarte mici) ºi
goange, iar Dumnezeu s-a supãrat pe Alexie ºi l-a prefãcut în barzã,
ca sã le strângã înapoi. De atunci, Alexie a deschis ciocul pãsãrilor
ºi le-a poruncit sã înghitã toate aceste gângãnii care le ies în cale”.
Astfel, poporul numeºte sãptãmâna la care ne referim Sãptãmâna
Gângãniilor, avându-l ca stãpân pe Sfântul Alexie, consemnat pe

data de 17 martie, conform
calendarului creºtin ortodox.
Tradiþii pãstrate
peste ani

În spaþiul etnofolcloric
hunedorean se pãstreazã o
multitudine de obiceiuri ºi
tradiþii în aceastã sãptãmânã.
În satele de munte din Þara
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Haþegului, femeile legau foarfecele cu aþã, pentru ca lupii ºi urºii sã
nu le sfâºie oile din gospodãrie (inf. Sonia Mânja, satul Sãlaºu de
Sus). Þãranii credeau cã în aceastã perioadã pãmântul se deschide
ºi revarsã gângãniile ºi animelele mici: ºopârle, broaºte, cârtiþe, ºerpi,
care ieºeau toate la cãldura soarelui.

Pentru a fi feriþi de duhurile malefice ale acestor dãunãtori, comu-
nitatea tradiþionalã obiºnuia ca de ziua gângãniilor, în data de 17
martie, sã pãstreze anumite interdicþii. “Nu era voie sã te gândeºti
sau sã rosteºti numele acestora, pentru cã, spunea un bãtrân din
satul Curechiu, Þara Zarandului,
moº Aron Fodor altufel te vei
îmbolnãvi de friguri în tãt anu'”.
Tot aºa, în satele de munte din
comuna Sãlaºu de Sus, bãrbaþii
nu lucrau în aceastã zi cu unelte
ºi cu scule în formã de ºarpe,
pentru a nu fi muºcaþi de aceºtia
în timpul anului.

Femeile þineau ziua de Alexie
(17 martie) pentru a-ºi feri copiii
de înþepãturile insectelor ori de
muºcãtura ºarpelui în cursul a-
nului. Toate þesãturile fãcute din
lânã erau scoase în aceastã peri-
oadã la aer ºi la lumina soarelui,
pentru a alunga moliile din gospodãrie.

Þãranii mai în vârstã de pe Valea Mureºului mai cred ºi acum cã
Sfântul Alexie a dat poruncã sã se împrãºtie peºtii prin ape ºi sã se
zbatã întâia oarã, în 17 martie. De aceea, pentru a avea noroc la
peºte, se credea cã este bine ca pescarii sã posteascã în aceastã zi
(inf. Matiaº Petru – Dobra).

Este perioada în care în satele tradiþionale se fãceau prevederi
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meteorologice de tip oracular; de cântau broaºtele, primãvara va fi
lungã ºi grea; de-or ieºi insectele înainte de Alexii va îngheþa; de-or
fi fulgere ºi trãsnete, ele îs semne rele de an: va fi prãpãd la animale
ºi recolte (inf. Ioan Buºtea – Ilia).

Cei mai bãtrâni credeau cã Sfântul Alexie este ºi patronul albinelor,
alãturi de Sfântul Ilie ºi în aceastã sãptãmânã este bine ca stuparii
sã-ºi scoatã afarã stupii.

Sâmbãta ursului

Cum ne aflãm în cea
de-a cincea sãptãmânã
a Postului Mare con-
form calendarului  se
continua ritualul spe-
cific Paºtelui printr-o
serie de prescripþii le-
gate de protecþia gos-
podãriilor þãrãneºti îm-
potriva demonilor ce
acþionau pentru tulbura-
rea echilibrului pascal.

În multe zone hune-
dorene era privitã cu a-
tenþie ziua de sâmbãtã,
numitã ºi Sâmbãta Ur-
sului, un important ani-
mal fabulos din mitolo-
gia româneascã. Ursul
se caracterizeazã prin
forþã, virtute ºi tãrie,
care era în acelaºi timp
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ºi bun ºi rãu faþã de comunitate în mãsura în care erau respectate
interdicþiile impuse de acest personaj. Bãtrânele din sate, aºa zisele
„vrãjitoare”, credeau cã este perioada când, cu ajutorul „ursului
solomonar”, se puteau face vrãji cu încãrcãturã magicã. Tot acum
era sãptãmâna recoltãrii plantelor de leac care vor fi folosite în
decursul anului, la sãrbãtorile specifice pentru alungarea spiritelor
rele ce se abãteau asupra oamenilor ºi animalelor. „De Sâmbãta
Ursului femeile bãtrâne din Lãpugiu de Sus umblau toatã ziua pe
dealuri ºi vãi pentru a sãpa ºi a scoate buruienile de leac care, culese
numai în aceastã zi, aveau putere timp îndelungat” ne spunea
învãþãtorul Dionisie Urs din satul menþionat. În satele din Þinutul
Momârlanilor, bãtrânele fãceau plãcinte din bostan ºi le dãdeau de
pomanã, crezând cã astfel
alungau ursul din sat. În alte
zone  etnofolclorice hunedo-
rene din Þara Haþegului ºi Þinu-
tul Pãdurenilor nu se lucra ºi se
mergea la marginea pãdurii unde
se puneau drept ofrandã urºilor
bucãþi de carne ºi oase pentru
ca aceºtia sã nu facã stricãciuni
stupilor de albine ºi „sã rupã
vitele ºi oile” þãranilor.

Sãptãmâna a cincea a Pos-
tului Mare din calendarul mobil
pregãteºte o sãptãmânã funda-
mentalã Paºtelui, numitã „Moºii
de Florii” sau “Sãptãmâna
Floriilor”, zile în care plantele
ºi florile de orice fel îºi dezvã-
luie proprietãþile magice.
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În ultima decadã a lunii martie este consemnatã în calendarul fix,
la 25 martie, Buna Vestire situatã aproape de echinocþiul de primãvarã.

Ziua de 25 martie este o sãrbãtoare importantã în comunitãþile
tradiþionale hunedorene, întâlnitã ºi sub denumirea de Blagoveºtenie.
Aceastã zi era consideratã de þãranul tradiþional, punctul final al
revenirii la viaþã a tuturor fiinþelor zãvorâte în pãmânt peste iarnã, ca
un monument decisiv al trezirii la viaþã.

În credinþa popularã în aceastã zi se fãceau, cu scop apotropaic,
o serie de acte de purificare a spaþiului þãrãnesc. Acum la început
de an agrar era invocatã fertilitatea prin stropitul ritual al pomilor.

Blagoveºtenia, cum se numea Buna Vestire, în Þinutul Pãdu-
renilor avea ca simbol „Bolbotaia” (vâlvãtaie, foc), iar fumul avea
rolul de a alunga spiritele malefice din gospodãrie, care atentau la
fertilitatea naturii.

În satele Goleº,
Dãbâca ºi Vãlari
ale comunei Top-
liþa, se mai pãst-
reazã ºi astãzi un
ritual prin care vi-
tele erau mânate sã
treacã prin fum, sã
nu le muºte ºerpii
în timpul verii. În
Þara Haþegului „se
fãceau fumuri” în
livezi pentru a dis-
truge ouãle larvelor

BunaVestire ºi Ziua Cucului
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cuibãrite sub coaja copacilor. În Ciula Mare din comuna Rãchitova,
ziua chiar era numitã „Ziua Fumului” (inf. Ludovica Luncãviþã).

Ziua Cucului

În alte zone, aceastã zi este numitã ºi „a pãsãrilor”, având în prim
plan „Ziua Cucului”, asociatã în popor cu BunaVestire, care aseme-
nea legendei biblice a ves-
tirii Preacuratei Fecioare
anunþa drumul cãtre varã.
Þãranii de pe Valea Mure-
ºului credeau cã de „Ziua
Cucului”, se poate face ara-
tul cel mai bun, dar fãrã a
semãna, deoarece ziua de
Blagoveºtenie era aceea ca-
re “dezlega limba tuturor
pãsãrilor” ºi acestea puteau
mânca seminþele din brazdã (inf. Mihoc Nicolae, satul Rãduleºti).

Blagoveºtenia era þinutã în Platoul Luncanilor ºi ca o zi a îm-
pãcãrii între oameni. Se credea cã era bine ca vechile duºmãnii sã
piarã în aceastã zi iar ei sã intre în Sfintele Paºte cu împãcare, iubire
ºi dragoste. Astfel, în satele Târsa, Prihodiºte ºi Bobaia, bãrbaþii se
împãcau ºi apoi închinau la birt trei pahare de bãuturã, devenind
iarãºi prieteni (inf. Toader Nechifor, satul Ursici).

Peste tot în satele noastre þãranii sãrbãtoreau aceastã zi când
Fecioara Maria a fost vestitã cã poartã în pântece fiul lui Dumnezeu
ca pe o zi a fertilitãþii umane dar ºi a naturii. În acest fel, cucul
devine pasãre oracularã care oferea ºi prevestea comunitãþii infor-
maþii despre întregul caracter agrar al anului. Toate satele cinsteau
aceastã zi deoarece exista credinþa conform cãreia, dacã nu era
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sãrbãtoritã, asupra gospodãriilor se puteau abate nenorociri. În satele
din comuna Bãiþa ºi Þara
Zarandului se mai pãstreazã
ºi astãzi câteva de interdicþii:
sã nu pui mâna pe ouã, sã
nu cauþi gãinile de ouã; sã
nu pui cloºti cã altfel va fi
nenorocire în gospodãrie
prin distrugerea semãnã-
turilor ºi recoltei viitoare de
cãtre pãsãri ºi alþi dãunãtori
(inf. Bedea Maria, satul
Hãrþãgani).

În vremurile trecute, în
satele de munte din Þara Ha-
þegului, de Blagoveºtenie, în
gospodãrii se fãcea un foc
în ocol, iar într-un tuci se
fierbea grâu curat, care se
îndulcea cu miere de albine
„ca sã aibã îngerii sã
mãnânce ºi sã bea, sã poatã

apãra copiii ºi oamenii bolnavi” (inf. Puºcã Mãrioara din Valea
Dâljii, com. Râu de Mori). O parte din grâul astfel preparat se
dãdea la oamenii sãrmani, iar alta se punea pe coji de ouã fierte la
liziera pãdurii sau în livadã, deoarece se credea cã îngerii vin la
miezul nopþii sã mãnânce.

Blagoveºtenia nu era o singurã zi, ci un ciclu de trei ce se derulau
cu influenþe deosebite asupra oamenilor ºi animalelor. În satele din
Beriu ºi Orãºtioara bãtrânele impuneau femeilor tinere o serie de
interdicþii: nu se înºirau mãrgele pe aþã, nu se împletea pãrul în
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ºuviþe, nu se spãlau rufele ºi nu se mãtura casa dupã prânz;
nerespectarea acestor interdicþii ducea la pedepse dintre cele mai
serioase, altfel, pe când dormeau femeile, veneau ºerpii le încolãceau
mâinile ºi capul ºi le muºcau.

La Buna Vestire sãtenii ºitau cã este „dezlegare la peºte”. În aceatã
zi indiferent dacã ziua este de post sau de dulce se mânca peºte.
Tradiþia „specificului peºtelui” (Ion Ghinoiu – Obiceiuri populare
de peste ani) se pãstreazã mai mult în satele de pe Valea Mureºului.

Matiaº Petru din satul Dobra de pa Valea Mureºului ne spunea
cã „la Blagoveºtenie toþi sãtenii noºtri mâncau peºte proaspãt prins
din Mureº „ei credeau cã or fi tãt anu’, sprinteni ºi jucãuºi”.

De Blagoveºtenie þãranii noºtri, fãceau previziuni meteorlogice
legate de revenirea la viaþã a întregii naturi: „dacã la Blagoveºtenie
înfrunzeºte codru, atuncea va fi un an mãnos; de-i noapte seninã la
Buna Vestire câmpu’ va da roadã bunã; unii ciobani din satu’ nost
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se uitã la soare ºi-atuncea
ºtiu cum ar fi pãºunele: de
iesã soarele dis de dimi-
neaþã iarba o creºte mare
ºi grasã.”

Toate acestea mi le
spunea Ioan Burcuºi, zis
Povestaºu din Târsa de
pe Platoul Luncanilor, a-
dãugând cã „soarele al mai
vesel e la Blagoveºtenie”.
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În calendarul
mobil, calendar pa-
ralel care-ºi inter-
secteazã sãrbãto-
rile cu cele ale ca-
lendarului fix, Paº-
tele este incontes-
tabil, cel mai impor-
tant eveniment  al
lumii creºtine, per-
ceputã de mentali-
tatea þãrãnescã într-o manierã profundã a morþii ºi a învierii ca
fenomene ale timpului ritual.

Cele ºapte sãptãmâni ale Postului Mare reprezintã ºapte trepte de
spiritualitate, timp în care interdicþiile erau þinute ºi respectate de
cãtre toatã suflarea satului. Ultima treaptã a spiritualitãþii pascale,
cea de-a ºaptea sãptãmânã a Postului Mare, este structuratã în funcþie
de obiceiurile ºi datinile tradiþionale, care continuã o serie de interdicþii,
care se vor termina cu moartea Mântuitorului ºi apoi Învierea, când
aceste interdicþii ritualice alimentare se vor încheia.

Sãptãmâna Patimilor

Sãptãmâna începe cu Lunea Mare ºi Sfântã, zi care reprezintã
începutul patimilor lui Isus de la intrarea în Ierusalim. În unele sate
ale comunei Ilia exista credinþa conform cãreia cine moare în
Sãptãmâna Mare va merge direct în iad, deoarece raiul este închis.

Marþea denumitã ºi Seacã este o zi în care sãtenii considerau cã

Marea sãrbãtoare a Învierii
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trebuiau luate mãsuri
împotriva infertilitãþii
atât vegetale, cât ºi
animale. În satele de
câmpie, preoþii erau
chemaþi de gospodari
sã slujeascã în hotarul
satului, împotriva
dãunãtorilor din hol-
dele de grâu, iar în

satele de munte se fãceau descântece pentru a nu seca laptele la oi
ºi la vaci.

Miercurea Paºtelui aducea cu sine interdicþia de a se toarce,
deoarece, credeau sãtenii, cã torsul le putea “întoarce minþile”. În
unele sate se petrecea în nopþile de miercuri spre joi, obiceiul strigãrii
peste sat, un fel de „judecatã de apoi” a comunitãþii în vederea
purificãrii pentru sãrbãtoarea apropiatã. „În Miercurea Paºtilor nu

spãlam rufe ºi nu mai mîncam urzici
cã erau deja mãritate (trecute) ºi unele
babe îngropau oarece ouã la hotar sã
nu batã piatra” (inf. Borca Justina din
Coroieºti, Þara Haþegului).

În Joia Mare sau a Patimilor se
întâlnesc numeroase practici de po-
menire a morþilor. Se deschidea raiul
ºi iadul pânã la nouã zile dupã Rusalii.
Se aprindeau focuri ritualice ºi se
aduceau ofrande alimentare ºi materiale
cum ar fi colacul, oala, lumânarea sau
tindeul (ºtergarul ritual – n.n.) care mai
întâi erau sfinþite la bisericã ºi apoi se
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puneau la mormântul morþilor
sau în locuri în care se bãnuia
cã morþii „neîmpãrtãºiþi”, ve-
neau în zilele nefaste. Joia, cu-
noscutã ºi sub numele de Joi-
mãriþa, era þinutã cu strãºnicie
de fiecare sãtean. În aceastã zi
ºi se mai obiºnuia purificarea
prin apã, a spãlatului ritualic a
membrilor familiei, pentru a fi
curaþi în vederea întâmpinãrii
marii sãrbãtori a Învierii.

Vinerea Paºtelui are mai
multe denumiri în popor, cum ar fi  Vinerea Patimilor, Vinerea Mare,
Vinerea ªchioapã, Vinerea Seacã, Vinerea Frumoasã sau Vinerea
Scumpã. În vremuri mai de demult, pe Malul Mureºului, pãrinþii îºi
scãldau copiii în apele sale ca sã „le sece bubele” ºi sã aibã „pielea
frumoasã ºi dalbã”, iar copiii mari se scãldau în râu având în mânã
un ou roºu, pentru „a nu prinde frigurile”. În multe sate hunedorene
se mai pãstrezã ºi astãzi obiceiul ca dupã slujba de Denie, sãtenii
ºã-ºi ocoleascã casa de trei ori cu luminã ºi sã facã o cruce cu
lumânarea pe pereþi, ca întreaga gospodãrie sã fie feritã de foc,
trãsnete ºi boli.

Sâmbãta Paºtelui are cea mai mare încãrcãturã ritualicã, care
capãtã valenþe deosebite prin plasarea printr-o cosmogonie originalã
a satului ºi gospodinei care gãteºte preparatele de Paºte. Din tot
ceea ce face, forma capãtã prin gesturile sale o putere deosebitã de
a valorifica alimentele ritualice cum sunt pâinea, carnea ( miel sau
ied), ouãle ºi zarzavaturile (ceapa ºi usturoiul). În general, pasca se
face de formã rotundã, semnificând bolta cereascã, dar având ºi o
explicaþie mai profanã, pentru cã se zice cã rotunde erau scutecele
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cu care a fost înfãºat pruncul Iisus,
sau dreptunghiularã, pentru cã aºa a
fost mormântul Mântuitorului, pre-
cum sunt ºi cozonacii alungiþi, ca
sicriul în care a fost îngropat. Astfel,
pasca mai reprezintã, alãturi de co-
lacul ritualic, preparatul tradiþional de
Paºti, în mai toate satele hunedo-
reane. Pasca, alãturi de alte alimente
din ciclul pascal, marcheazã reperele
ciclului de viaþã vegetativã, precum
ºi pâinea, ca metaforã a fiinþei umane
ºi fertilitãþii. Mielul ºi drobul sunt

alimente tipice sãrbãtorii Paºtelui.  Drobul este un preparat specific
românesc, fiind un aliment ritual ce nu lipseºte din casele românilor
la aceastã sãrbãtoare. Mielul tãiat de Paºte mai reprezintã jertfa
Mântuitorului care aducea blândeþe, simplitate, inocenþã ºi puritate,
simboluri fundamentale ale lui Hristos (Ivan Euseev – Dicþionar de
simboluri ºi arhetipuri culturale).

Noaptea de Înviere ºi Duminica Paºtelui

În noaptea de Paºti nimeni nu dormea, la fiecare gospodãrie se
fãceau focuri, precum ºi în curtea bisericii, care erau întreþinute
pânã în zori. În trecut existau o mulþime de obiceiuri în satele
hunedorene. Deºi multe s-au pierdut au mai rãmas câteva spectacu-
loase cum ar fi: „Steagul de Paºti” (Certej ºi Hondol), „Înconjuratul
toacei” (Brãdãþel, Glodghileºti, Muncelu Mare, Micãneºti ºi Almãºel).
„În satul nost, Bucureºci, în noaptea de Înviere, flãcãii din sat
instaleazã în curtea bisericii, puºcoiul cu carbid din care se trage
toatã noaptea împuºcãturi pentru a alunga pe Satana, care a venit
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cu întreaga „gaºcã de
diavoli” sã spurce bi-
serica ºi sã fure coºu-
rile cu bucate ºi ouã ro-
ºii ce urmeazã a fi sfin-
þite. Când aud împuº-
cãturile de carbid dia-
volii fug de mãnâncã
pãmântul ºi-i  lasã pe
creºtini în pace” (inf.
Aurel Badiu, satul Bucureci).

Învierea Domnului reprezintã esenþa sãrbãtorii Paºtelui. Momen-
tul principal al zilei, îl constituie spãlatul ritual, de dimineaþa, care
asigurã tuturor participanþilor garanþia unei bunãstãri în anul ce vine,
la care se adaugã consumul de alimente rituale, care acþioneazã magia
imitativã ( peºte – dinamism; oul - esenþa existenþei, naºterea; caºul
– aspect pur al materiei). „Mai-nainte îmi spunea baba cã de Paºte
se punea un ou roºu într-o cantã cu un ban scump de florin ºi se
învârtea oul în apã de douãºpce ori, spunându-se „Hristos a în-
viatu” cã noima era aºé: banu îi vânzarea de Iuda cãtre Domnu ºi ou
roºu sângele ce s-a curs de pe cruce” (inf. Valeria Costea din satul
Boºorod). Cea mai rãspânditã este legenda dupã care Maica
Domnului aºeazã sub crucea rãstignirii un coº cu ouã peste care
curge sângele Mântuitorului ºi le coloreazã în roºu.

Duminica Paºtelui era zi pentru ospãtare ºi divertisment. Încetarea
interdicþiilor dupã Postul Mare pare sã fie o descãtuºare pentru
comunitate. Cu toate acestea existã instrucþiuni de hrãnire pentru
cei care au postit ca sã nu li se facã rãu. Peste tot, oamenii se fãleau
cu hainele noi confecþionate în cadrul ºezãtorilor, când s-au respectat
începând cu noul an ºi pânã la Paºti, mai multe interdicþii de þesut-
cusut. Astfel acest nou an textil, numãra aproximativ o sutã de zile,
pentru realizarea hainelor noi.
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Cu toate cã aceastã sãrbãtoare se petrecea cu familia, tinerii din
satele hunedorene organizau în aceastã zi diferite jocuri, care
deveneau cu timpul obiceiuri pline de originalitate, care atrãgeau
întregul sat, cum sunt „Împuºcarea cocoºului” ºi „Alergatul
prescurii”.

Incontestabil, Paºtele este cea mai importantã sãrbãtoare a lumii
creºtine, fiind perceputã de mentalitatea þãrãneascã într-o manierã
de profunzime a morþii ºi reînvierii în care timpul este temelia actului
ritual. În general, sãrbãtoarea e privitã de comunitate ca un timp
sacru. Iatã cum cele ºapte trepte de spiritualitate þãrãnescã, rãmân
unitãþi de viaþã tradiþionalã în ciclul pascal al sãrbãtorilor, repere
fundamentale, pentru înþelegerea acestui mod de viaþã de cãtre
comunitãþile rurale tradiþionale.
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Sãptãmâna care urmeazã imediat Duminicii Paºtelui poartã numele
de Sãptãmâna Luminatã. Conform credinþei creºtine în aceastã
sãptãmânã Raiul se deschide pentru toþi cei aflaþi pe lumea cealaltã
ºi se închide odatã cu Duminica
Tomnii ºi Paºtele Blajinilor.

Aceste sãptãmâni sunt conside-
rate  sãptãmânile „de ieºire” din
sãrbãtoarea Paºtelui, ºi se înca-
dreazã în timpul pregãtirii sãrbã-
torii de Rusalii, care se þinea cu
sfinþenie, fiind consideratã ca
importanþã, ca un fel de Paºte mai
mic. Prima sãptãmânã de dupã
Paºti mai este numitã Sãptãmâna
Luminatã sau Albã, ºi se încheie
odatã cu Duminica Tomii. În
popor existã credinþa cã Raiul se
deschide odatã cu Învierea
Domnului ºi rãmâne aºa pânã în Duminica Tomii (prima duminicã
dupã Paºte). Dupã o veche datinã, uºa din mijloc a altarului bisericii
este scoasã toatã sãptãmâna. În aceste zile nu se fac nunþi. În plus,
fiecare zi are denumirea ei ºi activitãþile trebuie sã se desfãºoare
dupã datinile strãvechi, pentru a asigura prosperitate ºi sãnãtate.

Deºi fiecare zi a sãptâmânii are o semnificaþie aparte, toate se
îndreaptã cãtre credinþa Învierii ce se prelungeºte de la Paºtele Mare,
pânã la Duminica Tomii (Paºtele Mic sau Paºtele Blajinilor). În satele

Sãptãmâna Luminatã ºi
Paºtele Blajinilor
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hunedorene se credea cã acum, morþii revin la familiile lor, unde
aºteaptã pânã în sâmbãta dinainte de Rusalii, când se fac pomeni
de plecare a sufletelor. Printre practicile de pomenire a morþilor
care se întâlneau în comunitatea ruralã se numãrau aprinderea
focurilor rituale, ofrande alimentare sfinþite la bisericã, precum ºi
stropitul cu apã.

Sãptãmâna Luminatã

În aceastã sãptãmânã „se deschide Cerul” ºi, cine moare merge
fericit drept la Dumnezeu, spuneau bãtrânele din satele Þãrii
Zarandului ºi de aceea se spune cã lunea, prima zi din sãptãmânã,

este ziua tuturor sfinþilor,
mai fiind numitã ºi Lunea
Albã. În satele tradiþionale
se mai pãstra obiceiul ca în
aceastã zi  sã se spele rufe-
le, pentru a fi albe ºi curate
tot anul. În satele comun-
elor Burjuc, Gurasada, Ilia
ºi Zam nu se lucra pãmân-
tul, pentru cã se zicea cã
„e rãu de boalã rea” (n.n. -
epilepsie). Comunitãþile din
Vaidei, Romos ºi Jeledinþi
(comuna Mãrtineºti), mai
pãstreazã ºi astãzi un obicei
strãvechi al udatului de
Paºti, mai ales în familiile
catolice. Bãrbaþii care udau
femeile primeau în schimb
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un pahar de vin ºi un ou roºu. Tot un obicei de o vechime apreciabilã
este udatul fetelor cu apã de la fântânã de cãtre bãieþii din sat. Fetele
ieºeau la plimbare frumos gãtite în a doua zi de Paºti iar flãcãii le
cãutau, le prindeau ºi le duceau la fântânã unde le udau câte o datã
chiar ºi cu câte o gãleatã de apã. Prin sat era o vorbã cã fetele care
erau udate urmau a se mãrita în acel an. Acest obicei se mai pãstreazã
ºi acum în comuna Pui, cu precãdere în satele Federi, Fizeºti, Ohaba
Ponor ºi Hobiþa (inf. Bãluºe Petru din satul Fizeºti).

Marþea Opritã din Sãptãmâna Luminii era plinã de obiceiuri, iar
în satele de pe Valea Streiului era sãrbãtoritã pentru eficienþa lucrã-
rilor din calendarul agricol ºi „ferirea semãnãturilor, viilor ºi livezilor

de furtuni, grindinã ºi îngheþuri târzii”. Mai existau însã ºi interdicþii
de muncã pentru apãrarea sãnãtãþii oamenilor ºi prosperitatea turmelor
de vite. În aceastã zi, bãtrânele din Rapolt interziceau tinerelor sã
lucreze în gospodãrie, pentru cã, spuneau ele, puteau fi trãsnite sau
sã se ologeascã (boalã de picioare). Femeile din Târsa, Cioclovina
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ºi Luncani nu torceau în Marþea Opritã, pentru cã credeau cã li se
vor umfla buricele degetelor. Locuitorii din comuna Lunca Cernii
þineau aceastã zi, pentru ca vara sã nu se înþepe cu ghimpi (mãrãcini)
sau obiecte tãioase.

Tot în aceastã zi se fãceau pomeni în curtea bisericii, dupã cum
povesteau sãtenii din Simeria Veche, unde se aduceau colaci, bãuturã
ºi mâncare pentru sãraci.

Miercurea din Sãptãmâna Luminatã, mai era numitã de comu-
nitatea þãrãnescã din Þara Haþegului ºi „Nunta ªoarecilor”, deoarece
se credea cã în aceastã zi se înmulþesc aceste rozãtoare. Locuitorii
din satele Ciula Mare ºi Goteºti þineau aceastã zi ca sã nu le strice
ºoarecii lucrurile (inf. Ludovica Luncãviþã din Ciula Mare).

Despre Joia Nepomenitã se credea înainte cã este necuratã, rea ºi
verde; în fapt o zi nefastã care aducea boli la animale ºi secetã în
holde. Astfel ºi astãzi unele femei nu lucreazã cu acul la þesut ºi la
cusut, pentru cã, ne spune baba Uca (Maria Petriº) din Lelese
„cine lucreazã în aceastã zi va avea cele mai rele boli tãt anu'”. De
aceea nu se lucra nici la câmp, încãlcarea interdicþiei fiind pedepsitã.
Aceeaºi bãtrânã mai relateazã: „într-o joie dupã Paºti, cineva o lucrat
la arat ºi sara   i-o murit bou'”.

Vinerea din Sãptãmâna Luminatã mai era numitã ºi Scumpã,
deoarece stimula puterea magicã a apei. Era o zi fastã a apei,
crezându-se în puterea tãmãduitoare a acesteia. Comunitatea sãteascã
credea cã în aceastã zi Dumnezeu sfinþeºte anumite ape, iar acestea
izvorãsc în lume. Fântânarul, meºterul Ion Marcu din Bacea
(comuna Ilia), spunea cã „acum se pot sãpa fântâni ºi cãta izvoarele
cele mai bune cu apã limpede ºi curatã, pentru sãnãtatea oamenilor
ºi animalelor”. Sãtenii din satul Bobaia, din Platoul Luncanilor au un
izvor al tãmãduirii despre care se spune cã poate tãmãdui multe
boli, în special „cele ale sufletului” ºi cei mai mulþi merg acolo în
Vinerea Scumpã pentru a se vindeca. Fiind ºi o zi a ploilor, în Þara
Haþegului, unde existã multe culturi de pomi, þãranii îi stropesc la
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rãdãcinã cu apã sfinþitã pãstratã de la Boboteazã crezând astfel cã
pomul va da multe fructe mari ºi dulci.

Paºtele Mic

Punctul culminant al sãptãmânii sunt zilele care o încheie, res-
pectiv Sâmbãta Tomii ºi Paºtele Mic. Ambele zile sãrbãtoresc morþii,
fiind o prelungire a sacralitãþii, a Marii Învieri, un ecou din „lumea
cealaltã”. În satele de pe Valea Mureºului se aprind lumânãri în
cimitire, iar rudele morþilor postesc sâmbãta.

Paºtele Blajinilor  este o sãrbãtoare a „oamenilor buni” de la
Dumnezeu, buni creºtini care au murit neîmpãrtãºiþi. De aceea,
„Dumnezeu le-o fãcut Paºti”, zicea Lujerean Maria din Dumbrava,
comuna Peºtiºu Mic. La Paºtele Blajinilor se credea cã sufletele
morþilor sunt libere ºi reveneau la casele unde au trãit la miezul
nopþii, cerând mâncare ºi bãuturã. La Simeria Veche mai sunt ºi
astãzi familii care fac masã mare cu bucate alese înainte de apusul
soarelui la care sunt chemaþi oamenii sãrmani ºi cerºetorii. În
comunitãþile din Dealu Mare, pânã aproape de timpurile noastre,
Paºtele Blajinilor se serba de unele familii la câmp cu ouã, pascã ºi
miel, ca sã liniºteascã sufletele celor plecaþi pe lumea cealaltã ºi
neîmpãrtãºiþi (inf. Viorica Boldura). Aceastã sãrbãtoare se þinea
pânã în ziua de luni inclusiv, datoritã unui decalaj temporar, când se
credea cã sufletele morþilor neîmpãrtãºiþi vor pleca iarãºi în cer
„fiind apãraþi de bunul Dumne-
zeu, ca ãi mai curaþi oameni”,
dupã cum ne spunea Buºtea
Solomie din satul Dumbrã-
viþa, comuna Ilia.

Aceastã prelungire a sãrbã-
torii Pascale anunþa sfârºitul
primãverii ºi începutul verii,
dupã calendarul agrar.
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Cu datã fixã în calendarul popular ºi cu roºu în calendarul creºtin
ortodox, sãrbãtoarea Sfântului Gheorghe din 23 aprilie este o datã
importantã ºi în calendarul pastoral ºi agricol. Sãrbãtoarea marcheazã
deschiderea jumãtãþii „a timpului cald”, viu, al anului. De abia de
acum începe primãvara în anul nou agrar, când se considerã cã
totul este verde. Ca practicã magicã apotropaicã, de apãrarea gospo-
dãriei de spiritele malefice, se þinea în casã o „ramurã verde” (verdeaþã
cu flori).

Ziua Sfântului Gheorghe conferã tuturor bunãstare, putere de
muncã ºi sãnãtate în decursul anului. ªi acum, ca ºi la alte sãrbãtori

Sângeorzul ºi puterea
frunzei verzi



119

Anotimpuri magico-religioase

importante „se deschid cerurile”, când þãranii spun cã „se dã putere
pomilor sã înfloreascã”.

Tot acum este perioada când se înregistreazã cea mai mare desfã-
ºurare de forþe negative care vin sã contracareze viaþa, natura renãs-
cutã. Vrãjitoarele iau mana vitelor ºi a culturilor stabilind cantitãþile
de ploaie pe care le vor puþine ºi îi chinuie pe oameni, îi transformã
în animale fabuloase ce fac mai apoi rãu comunitãþilor.

Datini ºi obiceiuri

În satele noastre se mai pãstreazã încã o serie de credinþe, datini
ºi obiceiuri, legate de sãrbãtoarea Sfântului Gheorghe. În Þinutul
Pãdurenilor, ziua de 23 aprilie
este numitã Sângeorz. Menirea
sãrbãtoririi acestei zile era de a
apãra vitele de „moroane ºi
strigoi” (fiinþe malefice). Astfel
se puneau la uºile grajdului
diferite plante magice: salcie,
corn, orice lemn înverzit, leuº-
tean verde, urzici, precum ºi
mãrãcini sau spini pentru a opri
intarerea acestora. În comunele
Topliþa, Bunila ºi Cerbãl, se
ungeau ugerele vitelor cu leuº-
tean tocat în unturã, pentru a
pãstra laptele.

În satele pãstoreºti din Þara
Haþegului erau mai multe prac-
tici de apãrare a oilor din gospodãrie împotriva lupilor. Astfel, gos-
podarii din sat dãdeau un miel de pomanã, ca acesta sã fie al lupilor,
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ca „sã nu rupã turma”. Sãtenii din Meria, comuna Lunca Cernii dau
ºi astãzi un miel celui mai sãrac din sat, ca pomanã „pentru Sântu
Gheorghe, stãpânul lupilor” (inf. Ion Stroia).

În ajunul Sîngeorzului, aproape de timpurile noastre, sãtenii din
Vãile Geoagiului ºi Mureºului nu dormeau, deoarece se credea cã
astfel vor fi vioi ºi sãnãtoºi tot anul. În satele Dumbrãviþa, Sãcãmaº
ºi Brâznic, oamenii puneau o brazdã de iarbã pe stâlpul porþii în
care înfingeau o rãmuricã de rãchitã, iar a doua zi dimineaþã, pe
rouã, flãcãii se bãteau cu urzici spre a fi harnici ºi iuþi tot anul (inf.
Petru Buºtea, satul Dumbrãviþa).

Exista o legendã în Þara Zarandului, conform cãreia, în noaptea
de Sângeorz, strigoaicele în numãr de 9 sau 12, se adunau la hotar
ºi se vorbeau la ce case sã meragã pentru „a fura somnul copiilor,
visul fetelor ºi norocul bãieþilor”. Nu reuºeau peste tot, pentru cã
unde gãseau leuºtean ºi busuioc pe prag nu puteau intra ºi atunci,
de ciudã, se prefãceau în abur ºi intrau prin gaura uºilor în grajd,
unde luau laptele de la vaci (inf. Ioan Pârva, satul Ticera).
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În ziua Sfântului Mucenic Gheorghe în satele Vãii Mureºului se
mãnâncã în mod deosebit peºte. Astfel, dis de dimineaþa de-a lungul
râului Mureº, flãcãii întindeau plasele pentru prinderea peºtelui, dar
înainte, se scãldau în vederea purificãrii ºi asigurarea unei stãri bune
de sãnãtate pentru tot timpul anului. Sângeorz era ºi timpul purificãrii
prin apã ºi a „udãrii ritualice”. În satele din Þinutul Pãdurenilor,
fetele care erau prinse pe uliþã de cãtre flãcãi erau udate, în timp ce
în satele din vale, cum ar fi Dãbâca sau Hãºdãu, fetele erau aruncate
direct în apa râului, în credinþa unui an îmbelºugat ºi a unei nunþi
apropiate (Rusalin Iºfãnoni – Pãdurenii Hunedoreni).

Sfântul Gheorghe, cel care a învins balaurul are semnificaþia în-
frângerii forþelor malefice ce se opun vieþii ºi regenerãrii naturii. Este
de înþeles astfel cã el este stãpânul „peste câmpuri, vite, peste tot ce
îi verde”, cum zicea baba Simina Sandu din satul Rapolt.

Previziuni meteo ºi  plante magice

Legat de ploaie ºi umiditate exista credinþa cã dacã în ziua de
Sângeorz este rouã
multã sau pâclã
este semn de an
bogat.  De aceea,
femeile din Þinutul
Orãºtiei udau se-
minþele de busuioc
din grãdinã cu apã
strânsã în ziua
Sfântului Ghe-
orghe din cãlcã-
tura de bou sau
cal.
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Sãrbãtorirea acestei zile avea ºi conotaþii magice deoarece, doar în
aceastã zi se adunau de pe câmp tot felul de buruieni de vrãjit ºi leac
care se pãstrau peste an la grinda casei sau la icoane, folosindu-se ca
remedii în diferite boli, dar ºi în „vrãji de legat în dragoste”.

Sãrbãtoarea dureazã în calendarul þãrãnesc tradiþonal trei zile,
ultima fiind dedicatã cailor, de la calul lui Sfântul Gheorghe, când
nu se lucra deloc, alãturi de ziua boilor, 25 aprilie, de Sfântul Marcu,
când aceste animale nu erau legate sau înjugate, ci erau lãsate sã
pascã toatã ziua.

Revenirea naturii la viaþã reprezintã în credinþa dar ºi obiceiurile
þãranului o etapã importantã  în întreaga viaþã a comunitãþii sãteºti.
Ea anunþã de fapt împlinirea ºi dezvoltarea viitoarelor recolte, atât
de necesare vieþii.
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Sãptãmâna care precede aceastã sãrbãtoare se numeºte Sãptãmâna
Armindenului. Armindenul semnificã începutul verii în calendarul
þãrãnesc, cu data de 1 mai, fiind privitã ºi ca o tranziþie de la primã-
varã la varã, o sãrbãtoare a bi-
ruinþei renaºterii naturii.

Dupã sãrbãtoarea de Sân-
georz este al doilea moment
consacrat naturii care revine la
viaþã. Acum aveau loc nume-
roase practici apotropaice în-
dreptate în special împotriva
vrãjitoarelor care luptau sã fure
energiile vitale ale vegetaþiei ºi
animalelor.

Sãrbãtoarea numitã Armin-
den este consideratã strãveche,
dar conotaþiile ei religioase
creºtine încep pe timpul Sfân-
tului Prooroc Ieremia, având o
etimologie aproximativã: Ar-
min, Irminden – ziua profetului
(în limba ebraicã).

Armindenul þãrãnesc re-
prezintã în esenþã o sumã de
practici de propiþiere, de acomodare  cu explozia vegetalã. Astfel,
exista practica spãlatului cu rouã, bãutului vinului roºu, practica
ritualului pelinului sau mâncatul mielului fript ca obicei pastoral. Existã

Armindenul þãrãnesc
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ºi o legendã cu co-
notaþii biblice ac-
ceptatã de popor,
care stã la baza
cuvântului „ar-
mind”: armindenul
(ramura verde) a
fost pus de cei ca-
re voiau sã-l prin-
dã pe pruncul
Iisus în casa în
care locuia aces-
ta, punându-se la

uºã acest semn. Dimineaþa, au constatat cu mirare cã toate casele
aveau la uºã o ramurã verde ºi astfel nu au putut gãsi casa unde era
adãpostit  Mântuitorul. Cu timpul, poporul a adãugat diverse credinþe
ºi legende legate de sãrbãtorile pastorale, viticole ºi agrare proprii
comunitãþilor. În Transilvania, de Arminden se scoate mãrþiºorul
care a fost pus la 1 martie.

Obiceiuri hunedorene

În Þinutul Pãdurenilor se crede cã „înfrunzirea cerului” (a stejarului)
este începutul muncilor agricole, deoarece în aceastã zonã vegetaþia
este mai târzie din cauza altitudinii localitãþilor. În ajunul zilei de 1
mai, adicã de “Armidenu'”, bãrbatul casei mergea în pãdure, alegea
un mesteacãn tânãr, înalt ºi subþire, înfrunzit, îl tãia de la rãdãcinã ºi
îl curãþa de crengi, lãsându-i doar în vârf câteva crenguþe. Acasã,
nevasta pregãtea un sãculeþ dintr-un petec de opreg negru purtat în
care punea: osânzã amestecatã cu iarba vîntului, sânziene uscate,
busuioc ºi alte  “bolbote” (ierburi), culese în vinerea de Sântoader.
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Sãculeþul era pus în vârful pomului, cunoscut ºi sub numele de
Arminden, care se aºeza în poarta gospodãriei unde rãmânea pânã
la Rusalii. Dupã ce se cobora armindenul, ingredientele din sãculeþ
se pãstrau ca remedii contra  bolilor la oameni ºi animale. Întregul
ritual se constituie prin simbolistica sa, ca o strãveche sãrbãtoare
cu conotaþii creºtine.

În satele de pe Valea Mureºului
ºi a Geoagiului, gospodarii „þi-
neau Armindenul” pentru a intra
cu sãnãtate în varã ºi pentru a
alunga bolile sezoniere. În satele
comunei Mãrtineºti, cum sunt
Tãmãºasa, Dâncul Mic ºi Dân-
cul Mare, tinerele fete se spãlau
dimineaþa pe mâni ºi pe faþã, cu
roua ce cãdea peste noapte pe
flori ºi  ierburi, pentru a fi mai
frumoase ºi plãcute de flãcãi. (inf.
Dãncesu Eleonora, satul Tã-
mãºasa).

Femeile din satele Ribiþa, Bu-
ceº ºi Bulzeºti din Þara Zaran-
dului þineau sãrbãtoarea Armin-
denului având credinþa cã astfel
nu se va pierde laptele la vaci.

Pânã aproape de zilele noastre,
în satele din Þata Haþegului, cum
ar fi Silvaº, Petros, Peºteana, Fi-
zeºti ºi Rãchitova, bãrbaþii þineau
ziua pentru „a-ºi feri boii sã nu se taie la plug” ºi pentru „sãnãtatea
vitelor trãgãtoare”. De Arminden nu se înjugau boii, nici mãcar nu
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se atingeau coarnele lor. Cine nu respecta interdicþia, putea sã-ºi
îmbolnãveascã sau chiar pierde animalele de muncã. Þãranii din
Platoul Luncanilor chiar spuneau despre Arminden cã este Sãrbã-
toarea Boilor. O bãtrânã din Târsa, Sãcoi Rafila, povestea cã: „boii
nu se înjugã, îi laºi acolo unde au fost în ajun ºi nu se ating nicicum,
toatã ziua”. În satele comunelor Burjuc, Gurasada ºi Zam, bãtrânii
mai þin ºi astãzi ziua pentru ca viile ºi livezile de prune sã dea roadã
multã ºi bunã.

Sãrbãtoare agrarã

Toate aceste practici dovedesc o sãrbãtoare agrarã veche, ale
cãrei urme se pãstreazã ºi astãzi prin practici, cum ar fi bãutul vinului
roºu amestecat cu pelin (se crede cã astfel va reînvia sângele orga-
nismului ºi va ajuta la sãnãtatea ficatului).

În satele din Lunca Cernii, de Arminden, se mânca caº alb, care
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se credea cã purificã ºi tonifiazã organismul iar tinerele fete credeau
cã vor avea tot anul ten alb ºi plãcut, neatins de „negreaþa soarelui”.

Conotaþii din sãrbãtoarea tradiþionalã agrarã le gãsim ºi în Câmpul
Pâinii, în zona etnofolcloricã a Orãºtiei. Aici ºi astãzi se crede cã
Sfântul Prooroc Ieremia (Armindenul) aduce rodul ºi belºugul în holdã.
Astfel, cine îl serbeazã îl are ca protector ºi îi va aduce belºug, îi va
þine casa bogatã ºi plinã de bunãtãþi. Existã ºi o legendã istorisitã de o
bãtrânã, Saveta Grozãvesc din satul Romos, care spune aºa: “Sfântul
Ieremia se preumblã prin holdã cu un sac de petre ºi la cei care lucrã,
le dã cu peatrã cât oul de gãinã, de nu rãmâne niciun fir de grâu”.

Ziua de Arminden este momentul propice, când se cautã buruienile
pentru leacuri de femeile pricepute. Aceste  buruieni erau folosite în
timpul anului ca remedii pentru anumite maladii la oameni ºi animale,
dar ºi ca practici de ursit ºi oraculare, întâlnite în satele din Þara
Zarandului.
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Sf. Gherman, menþionat la 12 mai, destul de obscur în calendarul
creºtin, este o reminiscenþã arhaicã a unor sãrbãtori agrare
consacrate protejãrii semãnãturilor împotriva dãunãtorilor sezonieri,

Ghermanul viermilor

în special insecte ºi viermi. În datinile ºi obiceiurile populare acest
sfânt era patronul animalelor ºi insectelor. Fiind sezonul ploilor, el
este perceput ca patron al grindinei ºi distribuitor al precipitaþiilor.
Având caracterul unei sãrbãtori strãvechi, data sãrbãtorii devine din
fixã, mobilã în funcþie de aspectul meteorologic al lunii mai, dar
oricum era þinutã în prima sa decadã.

Interdicþiile sãrbãtorii

„Ghermanu' viermilor”, ca urmare a caracterului sãu variabil, se
încadreazã în specificul tabuurilor de mentalitate popularã ce viza o
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parte al dãunãtorilor. În satele pãdureneºti odatã cu rãspândirea
calendarelor bisericeºti (dupã primul rãzboi mondial), bãtrânii mai
ales, au constatat neconcordanþe între acestea ºi calendarul popular
oral. Ei se întrebau derutaþi de ce Ghermanu ºi alte sãrbãtori nu sunt
semnalate în calendarul orto-
dox cu cruce roºie sau mãcar
neagrã deoarece le considreau
importante pentru viaþa satelor.
Cu timpul sãrbãtoarea s-a
pãstrat, parþial în memoria oa-
menilor în vârstã din comuni-
tãþile restrânse, izolate, care o
considerã importantã pentru
cultura vegetalã. În satele din
Þinutul Pãdurenilor, „Gher-
manu'” se þinea în 12 mai, dar
mãsuri de combatere a dãunã-
torilor se luau din urmã cu o
sãptãmânã, în unele sate chiar
de ziua Armindenului (1 mai).
Peste tot era interdicþie de a se
lucra: bãrbatul nu mergea la
coasã, nu prindea vitele la plug.
Nici alte munci, ca baterea parului (de gard, de claie de fân, de claie
de grâu etc.) în pãmânt, vopsitul zidului nu erau acceptate.

De asemenea femeile nu aveau voie sã toarcã, sã þese, sã scoatã
gunoiul din casã. Scopul era vãdit sã nu-l supere pe Sf. Gherman
care putea sã le aducã fulgere, „piatrã”, peste culturã, pomi ºi vie,
îmbolnãvirea membrilor familiei.

În satele Bobâlna, Folt ºi Rapolt unele bãtrâne mai þin „Ghermanu'”
nelucrând în grãdinã pentru cã „tãt ce-i zãrzãvat s-o usca iarã
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rãdãcinile or fi mâncate de viermi” (inf. Ana Dumitru, satul Folt).
La Lãpugiu de Sus bãrbaþii nu-ºi lãsau nevestele sã participe la
preparatul caºului deoarece aveau credinþa cã brânza va face viermi.

Pedepsele Sfântului Gherman

Sfântul Gherman îi pedepsea pe cei care nu-i þineau ziua ºi prin
alte modalitãþi: le trimitea haite de lupi la  pãºunea oilor ºi stâne
pentru „a le strica oile iar la muieri grãmada de hultani ca sã le ia
gãinile din ocol” spuneau bãtrânii din satul Petros din Þara Haþegului.
Pentru cã Ghermanul este tatãl furtunilor ºi norilor de grindinã cum
se mai crede ºi astãzi în satele de pe Platoul Luncanilor, cea mai
mare pedeapsã pentru oameni era nimicirea holdelor de grâu, orz,
ovãz ºi porumb, cereale de bazã pentru existenþa comunitãþilor rurale.
În satele Ormindea ºi Hãrþãgani circulã încã ºi azi pe la „clãcile de
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grâu” o povestioarã semnificativã: „odatã, în acea zi, un om fãrã
Dumnezeu o lucrat la câmp împreunã cu oarece ajutoare iarã sara a
bãtut piatra aºa de tare c-o prãpãdit tãtã holda ºi nu numa' lui la tãþi
din sat, iar omu' s-o pocãit” (inf. Bedea Maria, din Hãrþãgani). În
actul concret calenda-
ristic, „Ghermanu'” se
mai pãstreazã, aºa cum
am arãtat, fragmentar în
memoria a sãtenilor
noºtri. Cei mai conserva-
tori (bãtrânii) încearcã ºi
astãzi sã facã o legãturã
între oracolul meteoro-
logic arhaic ºi plin de
interdicþii cu ceea ce as-
tãzi denumim încãlzirea
globalã, fenomen com-
plex ce interfereazã o
mulþime de aspecte. Dar
bãtrânii rãmân neclintiþi în
matricea lor spiritualã,
conºtienþi cã Sfântul lea-
gã ºi dezleagã mulþimea
de gâze, viermi, ce au
rolul lor în echilibrul  sa-
tului românesc din totdea-
una.
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Creºterea oilor a fost una din ocupaþiile tradiþionale cele mai vechi
în Þinututl Pãdurenilor. Pãstoritul era un important mijloc de
subexistenþã.

De modul cum se
îngrijeau animalele în
stâne ºi la pãºunat þi-
nea obþinerea de pro-
duse: carne, lapte,
brânzã ºi lânã.

Sezonul pastoral îºi
are debutul în ziua
Sângeorz, la 23 ap-
rilie, socotit în calen-
darul popular ca pri-

ma mulsoare a turmelor de oi. Acum începe vara pastoralã (Sângiorz
– 23 aprilie ºi Sâmedru – 26 octombrie) când se mãsoarã ºi se
cresteazã pe rãboj de lemn cantitatea de lapte ºi se stabileºte câtã
brânzã va lua fiecare cioban.

Prezentãm aceastã sãrbãtoare pastoralã, numitã mãsuratul oilor,
aºa cum se petrece în Þinutul Pãdurenilor, în satul Lelese, obicei
vechi pastoral propriu civilizaþiei þãrãneºti.

Tocmitul stânii

Odatã cu venirea primãverii ºi topirea primelor zãpezi, în lunile
martie sau aprilie cei mai bogaþi oameni din sat (adicã cei care au
cele mai multe oi), se strâng la o casã din sat pentru tocmitul stânii.

Mãsuratul oilor
la Pãdureni
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Aici se stabileºte
cine va face parte
din acea stânã, a-
dicã ale cui oi vor fi
aduse la acea stânã,
cine va fi ciobanul
ºef, data când se va
face mãsuratul oilor
ºi locul unde se va
pune stâna.

Data când va fi
mãsuratul oilor se alege de obicei în luna mai dupã prima sãptãmânã
pentru ca sã fie iarba crescutã ºi sã fie înfrunziþi copacii. În trecut,
în sat erau douã stâni: stâna bogaþilor (unde erau cei care aveau cele
mai multe oi) ºi stâna sãracilor (cei cu puþine oi). Aºezarea stânilor
se fãcea tot cu un anumit scop – cei bogaþi o aºezau într-un vârf de
deal, iar cei sãraci o puneau mai la vale lângã pârâu, ca sã fie mai
departe unii de ceilalþi. Dupã ce toate erau puse la punct, se aºtepta
ziua mãsuratului. Cu douã sãptãmâni înainte de mãsurat fiecare om
îºi „tuºineazã oile”, adicã se tund oile în jurul ugerului ºi a cozii
pentru a fi mulse mai uºor.

Înainte cu trei zile la data mãsuratului, se întâlnesc toþi oamenii de
la acea stânã, pregãtesc stâna care  este fãcutã din scândurã acoperitã
cu tablã, lesãle (bucãþi de scândurã)  care sunt fãcute din rigle de
lemn, ºi care folosesc la împrejmuirea staulului  unde vor fi adunate
oile pentru muls. Dupã ce toate acestea sunt pregãtite ºi adunate, se
duc cu cãruþele în locurile unde sunt aºezate stânile.

Ziua mãsuratului

Cu o zi înaintea mãsuratului, fiecare om îºi îngrijeºte cum poate
mai bine oile ca sã aibã cât mai mult lapte a doua zi la mãsurat.
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Dupã masã fiecare om vine cu
oile de la pãºune acasã, le
marcheazã cu vopsea pentru a
le cunoaºte a doua zi la
mãsurat, când sunt adunate la
un loc. Apoi însemneazã
mieluþele pe care vrea sã le þinã
(le taie din urechi în semnul
propriu) ºi apoi pleacã cu ele
la roscol. Roscolul este locul
unde se adunã toate oile la un
loc. Aici se numãrã câte oi are
fiecare, se separã mieii de ma-
mele lor, rãmânând oile cu lapte
într-o parte ºi cele fãrã lapte
împreunã cu mieii ºi berbecii
în altã parte. Oile cu lapte se
mulg pe rând la fiecare om ºi

apoi se împreunã toate în turma mare.
Când toate oile de la acea stânã au fost adunate se închid în

staul, unde vor rãmâne pânã a doua zi, pãzite de doi sau trei ciobani.
Dupã ce oile sunt în siguranþã, toþi oamenii se strâng grãmadã, iar

fiecare se cinsteºte cu vinars, mai discutã despre ce va fi a doua zi
la mãsurat ºi nu pleacã acasã pânã ce nu au pus la punct toate
preparativele pentru mãsurat.

A doua zi, toatã lumea se trezeºte de dimineaþã, mai ales femeile
care au de fãcut mâncare, se împodobesc gãleþile în care vor fi
mulse oile cu flori ºi iederã. Fiecare femeie pregãteºte ce are mai
bun de mâncare; în general mâncarea tradiþionalã este ciorba (zeamã)
de miel, sarmale ºi  vestitele plãcinte cu brânzã „poale-n brâu”.

Dupã ce toate merindele au fost pregãtite, se pun în corfã (coº),
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se acoperã cu o mesãriþã (faþã de masã), se aºeazã în cãruþã, femeile
se îmbracã în costume pãdureneºti ºi pleacã cu cãruþele spre locul
unde se va face mãsuratul oilor.

În gãleata de muls, pe lângã flori se pun ºi bani mãrunþi (de metal),
pentru ca stâna sã fie mai bogatã cu oi mândre ºi multe.

La fiecare stânã, odatã cu sosirea oamenilor care luau parte la
obicei, venea ºi câte un cântãreþ din fluier sau cimpoi, care, dupã ce
se termina mãsuratul, cânta sã înveseleascã oamenii.

Când toatã lumea ajunge la stânã, fiecare se aºeazã pe locul stabilit
înainte la strungã, unde-ºi pune gãleata. Apoi se þine slujba religioasã
care are drept scop sã alunge spiritele rele ºi sã fereascã oile ºi pe
ciobani de necazuri ºi boli pe tot timpul anului. Preotul stropeºte
oile ºi pe ciobani cu apã sfinþitã ºi apoi începe mulsul oilor. Fiecare
om îºi alege oile din turmã dupã vopseaua cu care le-a marcat sau
dupã semnul din ureche.
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În timpul mulsului, fiecare þine cât mai mult oile la muls, pentru a
face cât mai multe lapte ºi a fi printre fruntaºi la stânã.

Dupã ce toþi oamenii îºi terminau oile de muls, toate gãleþile cu
lapte se strângeau într-un loc ºi fiecare avea grijã de gãleata lui, ca
sã nu se verse laptele sau sã cadã vre-un obiect strãin în lapte,
înainte de a fi mãsurat.

Apoi ciobanul ºef aducea la locul unde sunt strânse gãleþile un
ºaf (ciubãr mare din lemn) de aproximativ 15-20 litri din care se va
mãsura partea fiecãruia.

Se trece la etapa mãsuratului propriu-zis al laptelui.
Ciobanul care are cele mai multe oi îºi mãsoarã primul laptele,

goleºte prima datã gãleata în cupã, se numãrã cupele ºi apoi, dacã a
rãmas mai puþin de o cupã, se mãsoarã cu lingura. (Ex.: 5 cupe ºi 3
linguri – 26 litri ºi jumãtate). Când s-a terminat tot laptele din gãleatã,
banii mãrunþi care rãmân pe fundul gãleþii se aruncã undeva pe iarbã
unde aºteaptã grupurile de copii care îi adunã.

„Uspãþul”

Odatã sfârºit mãsuratul laptelui, ciobanul ºef anunþã cine rãmâne
„bãcioni” la stânã (adicã cine a fãcut cel mai mult lapte ºi rãmâne

primul la stânã ca sã-
ºi ia brânza) ºi se
anunþã „rândul la
brânzã” pânã la
finalul pãºunatului.
Urmeazã „uspãþul”,
toatã lumea întinde
pe iarbã pricoiþe
(pãturi) pline de
preparate specifice
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pãdureneºti, ºi se aºeazã în rând unii lângã alþii pentru petrecere. Se
scot din corfe (coºuri) ºi strãiþi (desagi) merindele (mâncarea) care
mai de care mai gustoase, vinarsul ºi tot ce au adus de acasã. Se
mãnâncã, se cinsteºte cu þuicã urându-ºi fiecare un an cât mai bun,
apoi începe jocul. Petrecerea continuã pânã spre înserat când se
întorc în sat la Cãminul Cultural unde þine pânã dimineaþã.

Obiceiul mãsuratului se petrece într-o anume unitate specificã în
toate satele pãdureneºti, iar diferenþele de la un sat, la altul sunt
nesemnificative, þinând mai mult de timpul ºi forma desfãºurãrii.

Figura centralã rãmâne totuºi pãcurarul ºef, care dirija întregul
proces al mãsuratului, având grijã sã se respecte cu stricteþe întreg
ritualul desfãºurãrii. Pentru cã la pãdureni stâna de oi rãmânea în
hotarul satului, dar putea fi mutãtoare pe diferite locuri apropriate
de sat, controlul obºtei asupra stânei se fãcea cu uºurinþã: aºa
explicându-se la pãdureni sintagma „locurile noastre”, cum se
exprimã ei. Astfel, tradiþia, cu implicaþiile sale în timpurile de astãzi,
s-a pãstrat încã robustã, iar pãstoritul dãinuieºte încã cu evidente
sorþi de izbândã economicã fiind o îndeletnicire specificã acestor
locuri.
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Toate anotimpurile aveau un „cap”; astfel vara începea la 21 mai,
de Sf. Constantin ºi Elena, numit în alte zone etnofolclorice ale þãrii ºi
Constandinu Puilor sau Constantin Graur când era limita calendaristicã
a semãnatului porumbului înainte de a veni pãsãrile sã le ciuguleascã.

Cele trei luni interdependente
între ele ale anotimpului de varã
debuteazã prin multe „semne”
care rãsfrâng ºi amplificã totodatã
un lung ºir de credinþe specifice
satului tradiþional.

Astfel, în satele hunedorene se
mai pãstreazã ºi astãzi aceste
„semne”, este adevãrat estompate
de-alungul timpului, cuprinse mai
des în obiceiurile ºi tradiþiile de
muncã.

Peste tot în casele þãrãneºti se
aflã pus calendarul creºtin cu rân-
duiala sfinþilor într-un an, socotit
mai mult agrar  de þãrani, care

cuprindea „sãrbãtorile mari ºi mici” din viaþa comunitãþii.
Sf. Constantin ºi Elena erau importanþi mai puþin pentru hagiografia

lor ºi mai mult pentru faptul cã deschideau un anotimp deosebit al
anului, vara când se coceau ºi maturizau recoltele vegetale ºi animale
ca urmare a muncii þãranilor.

Sfinþii Constantin ºi Elena –
„cap de varã” al obiceiurilor

ºi datinilor populare
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„Cap de varã” în satele hunedorene

În satele de munte din Þara Haþegului, la Baru, Valea Lupului,
Crivadia ºi Meriºor bãtrânii spuneau cã începând cu 21 mai (cap de
varã) oile nu trebuie mânate prin locuri umede ca „sã nu ia cãl-
beazã” (gãlbeazã – n.n.) ºi recomandã sã dea acestor animale „sare
cu brãduleþ”, o plantã pentru tratarea acestei boli.

Importanþa începutului verii era bine înþeleasã ºi de sãtenii din
Platoul Luncanilor, cei din Alun, Bobaia, Luncani ºi Ursici care
ºtiau cã „e zi când tãte pãserile îºi învaþã puii sã zboare, atuncea
începe vara” (inf. Dãnilesc Eva, satul Boboaia).

De aceea ºi þãranii din Câmpul Pâinii, din zona etnofolcloricã a
Orãºtiei, se grã-
beau sã termine
cu semãnatul
porumbului de-
oarece întârzie-
rea ar aduce pa-
gube culturilor
din partea unor
pãsãri.

Ziua sfinþilor
Constantin ºi
Elena nu este þi-
nutã astãzi de-
cât în puþine sate hunedorene, mai mult în cãtunele izolate cu populaþie
puþinã ºi conservatoare, care încearcã sã transmitã celor tineri obiceiuri
ºi datini apuse în alte locuri. În Þara Zarandului în satele aproape
depopulate, Grohoþele, Câinele (Com. Buceº) Ruseºti, Pãuleºti, Ticera
(Com. Bulzeºtii de Sus), Grosuri, Plai, Reþ (Com. Blãjeni), femeile
þin ziua pentru cã altfel Sfinþii „le-or arde bucatele din holde”.
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Mai mult, sãtenii din localitãþile de pe Valea Geoagiului ºi Mureºului
aveau credinþa cã este o zi importantã menþionatã la „slujba de
duminicã” ce trebuie þinutã cã astfel „Sfinþii împãraþi” vor trimite ulii
în curtea gospodarilor „ca sã le mãnânce puii scoºi de clocã” (inf.
Ioan Homorodean, satul Homorod).

Obiceiuri la începului verii

Începutul verii aducea fenomene meteorologice dintre cele mai
variate; ploi în averse, tunete, fulgere ºi grindini. De altfel, ploile
între Paºte ºi Rusalii sunt frecvente în satele hunedorene, „ploile de
trãsnete ºi ploile oprite”care începând cu etapa „cap de varã” (21
mai) trebuiau preîntâmpinate prin ritualuri agrare ºi magie familialã
ce variau de la sat la sat.

În aceastã zi oamenii nu
lucrau pe câmpuri la ogoare,
în grãdinã sau la pãdure pentru
a preîntâmpina distrugerea
„holdelor ºi strugurilor din vii
de piatra datã din ceruri” ne
spunea Popa Vasile din Boholt,
comuna ªoimuº care mai
completa „cã nu-i bine sã dãm
mai multe boambe (grãunþe –
n.n.) la pãsãrile din curte cã-ºi
împle guºile ºi mor”.

Pânã aproape de zilele
noastre, în satele de pe malul
Mureºului, se pãstra legenda cã
la Cap de varã, Sfinþii Împãraþi
Constantin ºi Elena au scos
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crucea din apã ºi cã în aceastã zi nu-i bine sã pescuieºti, sã nu
tulburi apa, cã nu vei mai prinde nimic; ãi de n-or fãcut aºé s-or
înecat în apele râului” (inf. Antonie Stãnesc, satul Valea Lungã).

În spaþiul tradiþional românesc timpul estival nu este nici pe departe
unul care se scurge liniºtit de la o zi la alta, într-o rutinã a treburilor
cotidiene în gospodãrie ºi în culturile agricole.

ªi astãzi „lunga varã þãrãneascã” este un timp de muncã divers ºi
complex în satele hunedorene, o aducere aminte a unor vechi
obiceiuri ºi datini, de fapt un argument al identitãþii noastre spirituale.
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Vara începe convenþional în calendarul tradiþional þãrãnesc cu o
perioadã de „sãrbãtori mici” legate, în special, de un anume
„îndrumar agricol ºi gospodãresc” cãreia comunitãþile rurale îi
acordã o importanþã egalã cu celelalte activitãþi din anul agrar.

Pentru ca activitãþile acestui an agrar sã aibã o desfãºurare be-
neficã, ferite de precipitaþii destructive ºi de perioade îndelungi de
arºiþã, þãranul tradiþional ºi-a creat un întreg sistem de atitudini rituale
simbolice, multe de tip tabu-istic, practicate de întregul sat.

Sãrbãtorile verii – Teodosie
a grâului ºi Sãrbãtoarea boilor
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Datini ºi credinþe de Sf. Teodosie

La 29 mai, conform calendarului ortodox, în satele noastre se
celebra un sfânt mai puþin cunoscut, Teodosie, care era protectorul
grâului. La Hãrþãgani, de pildã, cei mai bãtrâni sãteni spuneau cã „la
Teodosie a grâului îi bine sã pui în holdã un mãnunchi de grâu, sã-l
pui pe un par, sã nu facã holda tãciune” (inf. Ioan Hogman).

Fiind începutul „timpului fierbinte” semãnãturile puteau fi puternic
afectate de cãldurile excesive dar ºi de ploile cu trãsnete ºi fulgere
care puteau distruge viitoarea recoltã.

În satele din Lunca Mureºului se mai pãstreazã ºi astãzi câteva
credinþe ºi obiceiuri, reminiscenþe arhaic-agrare ale cultului soarelui,
mai târziu alãturate Sf. Teodosie, cu privire la fecunditate ºi protejarea
grâului. La Gelmar, Homorod ºi Renghet bãtrânele povesteau cã în
ziua Sf. Teodosie femeile nu aveau voie sã lucreze la þesut ºi cusut,
deoarece „se temeau sã nu fie trãsnite iar holda potopitã de ploaie”
(inf. Valeria Stoica, satul Renghet).

Aceste credinþe se mai pãstreazã vag în mentalul popular în satele
Sântuhalm ºi Bârcea Micã, unde am întâlnit o practicã similarã,
aceea a protejãrii recoltelor de grâu împotriva trãznetelor prin
înfigerea la hotarul holdelor a unor stâlpi înalþi din metal care sã
apere câmpurile de „trãsnet ºi foc”.

Stuparii din satele Vãilor Geoagiului ºi Mureºului cred cã acum,
de Teodosie, acaþul (salcâmul –n.n.) e în perioada cea mai puternicã
a înflorescenþei sale ºi de aceea este bine ca pânã la aceastã datã
„toþi stupii sã fie la pãstraral”.

Fiind o zi care poate influenþa fundamental soarta recoltelor, când
„se învârtoºeazã bobul”, oamenii respectau o sumedenie de
interdicþii, având credinþa cã recolta va fi bogatã.

De aceea, unele femei din satele Boºorod ºi Chitid nu lucrau la
tors pentru cã se temeau ca „paserile sã nu le ciuguleascã holda” iar
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în satele de pe Platoul Luncanilor se þinea credinþa de Teodosie ca
sã nu dea ciuma în gãini. Ca remediu se ducea grâu la bisericã ºi
dupã ce îl sfinþea preotul, se dãdea la gãini (inf. Elisabeta Corobea).

Când interveneau perioade lungi de ploi, grindinã ºi trãznete, în
ziua de Teodosie, în unele sate din Þara Haþegului, se fãcea „sfinþirea
holdelor pârguite”, cu “apã sfinþitã ºi grâu curat”, punând-se un ban
de argint în vasul cu apã, ca speranþã a unei recolte bune.

Odihna animalelor de plug

O altã sãrbãtoare a începutului de varã era cea numitã Sãrbãtoarea
boilor, moment semnificativ în calendarul gospodãresc.

Interesant cã aceastã sãrbãtoare a fost acceptatã relativ târziu în
arealul etnofolcloric hunedorean ca posibilã influenþã din Banat a
unei sãrbãtori religioase, Sf. Apostol Irimia (Eremia), întâlnitã de
noi la Ortiºoara ºi Frumuºeni (inf. Sabina ªerban, satul Frumuºeni).
Dar cum motivele etnofolclorice au un caracter interferent, plutitor,
practica o întâlnim ºi în satele comunei Zam ºi mai spre sud la
Burjuc, Brãniºca ºi Ilia.

Este vorba de sãrbãtoarea agrarã în care protejarea recoltelor se
fãcea ºi prin odihna „animalelor de plug”, boii, indispensabili în
agricultura tradiþionalã þãrãneascã. În aceastã zi „boii de lucru” sunt
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îngrijiþi ºi hrãniþi în mod deosebit pentru a-i pregãti la muncile viitoare.
La Boz ºi Bãrãºtii Iliei, femeile fãceau, pânã aproape de zilele noastre,
„turta boului, o amestecãturã de grâu, apã ºi sare”, pe care o puneau
la un loc cu fânul, ca vitele sã fie „sãnãtoase ºi lãptoase” (inf. Valeria
Marcu, satul Boz).

Þãranii noºtri mai credeau cã Sf. Irimia „umblã cu nouri ºi þâne de
soare” iar cei care nu-i cinstesc sãrbãtoarea ºi lucreazã la câmp sunt
pedepsiþi exemplar. Josan Maria din Fãgeþel (com. Dobra) ne po-
vestea o legendã interesantã legatã de aceste restricþii: „Un om a lucrat
în astã zi, la câmp, cu un car cu boi, pânã seara. Când sã se întoarcã
acasã a venit vânt mare cu un vârtej, trãznete ºi fulgere ºi a fost urcat în
ceruri cu tot cu caru' cu boi, cã nu s-a mai dat de urma lui nici astãzi”.

Fiind Ziua boilor, erau interzise o gamã bogatã de activitãþi la
munca pãmântului, la pãdure, la construcþii etc., încât în aceastã zi
boii deveneau animale privilegiate „adevãrate tabuuri” ale vieþii agrare
de care nu se atingea nimeni.

Ambele sãrbãtori prezentate au ajuns aproape amintiri în viaþa de
azi a satului hunedorean, în primul rând
prin restrângerea vechilor ocupaþii agrare
ºi restructurarea satului în timpul de azi
pe alte coordonate în care s-au uitat o
mulþime de datini ºi obiceiuri.

Pentru cã aºa cum spunea Mircea
Eliade „... omul cel mai civilizat, le uitã
cu destulã uºurinþã, îndatã ce nu mai are
nevoie de ele; asprimele existenþei îl
silesc sã priveascã mai mult la pãmânt
decât spre cer ºi redescoperã importanþa
cerului numai când de acolo îl ameninþã
moartea” (Mircea Eliade – Mituri, vise
ºi mistere).
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Toate anotimpurile erau rãsfrânte în conºtiinþa þãranului român în
misterioase chipuri de manifestare în directã legãturã cu „cerul ºi
pãmântul”, amplificate de un întreg sistem de credinþe ºi obiceiuri
proprii satului tradiþional.

Timpul estival înþeles ca matrice a maturizãrii vieþii mai pãstreazã
încã, în unele sate hunedorene, obiceiuri ºi credinþe dintre cele mai

interesante pentru aºa numitele „sãrbãtori mari sau mici”, care
constituiau jaloane importante ale þãranului agricultor, pãstor,
apicultor, viticultor etc.

Þãranul satului tradiþional cunoºtea pe de rost toate sãrbãtorile
lunare sau zile importante de peste an, iar cele estivale aveau un loc
primordial în activitãþile sale.

Sãptãmâna cireºelor
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În trecut nu era zi a sãptãmânii, indiferent de calendarul oficial,
profan sau religios, în care þãranul sã nu înregistreze o sumã de
credinþe ºi practici magice, armonizate cu viaþa comunitãþii.

Perioada poamelor

Luna iunie era „perioada poamelor” (a primelor fructe) importante
produse vegetale pentru hrana oamenilor. Ele se recolteazã ºi se
consumã începând cu anumite momente bine fixate. În satele
hunedorene pri-
ma sãptãmânã a
lunii iunie era
numitã ºi a „ci-
reºelor”.

În Þara Haþe-
gului, femeile
dãdeau primele
cireºe fetelor
„pentru a fi fru-
moase ºi rumene ca poamele moacre” (mari – n.n.). S-a pãstrat,
pânã aproape de zilele noastre, în satele de pe Valea Mureºului un
obicei plasat vag în „cireºar” ca obicei „de naºi” (la cultul morþilor)
când se dãdea pomanã colaci ºi mãnunchiuri mici de cireºe legate
cu aþã albã sau neagrã.

Practica este mai largã în zonele adiacente ale Banatului ºi cu
certitudine cã a influenþat ºi satele noastre.

Nedeile din „cireºar”

Luna iunie se mai caracterizeazã ºi prin frecvenþa nedeilor, sãrbãtori
complexe ale satelor hunedorene.

În satele pãdureneºti, nedeea avea o conotaþie particularã, ritual-
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agrarã, de protejare a semãnãturilor ºi holdelor pârguite. Astfel în
prima sãptãmânã de cireºar în satele Lelese, Dãbâca ºi Goleº, femeile
împodobeau praporii bisericii cu cununi din flori de fân ºi spice de
grâu ºi împreunã cu fetele stropeau holdele cu apã sfinþitã de preot,
iar apoi cântau cu toþii „Cântecul crucii” ca simbol suprem al credinþei
în fecunditate ºi bogãþie (Rusalin Iºfãnoni – Pãdurenii Hunedoarei).

Cultul strãmoºilor, prin pomana colacului ritual ºi a primelor fructe
se îmbinã ºi cu alt praxis culinar, acela al plãcintei cu poame (cireºe,
viºine, cãpºuni) când finii veneau la casa naºei ºi a moaºei lor cu
prima ofrandã a lui cireºar ca legãturã a naºterii cu prima poamã în
fapt prima recoltã de fructe.

Obiceiurile care acum s-au pierdut aproape în totalitate le mai
întâlnim, parþial, în satele din „Câmpul Pâinii” în special la Vaidei,
Romoºel, Aurel Vlaicu, Sereca ºi Beriu, din Þinutul Orãºtiei, unde
odatã cu pârguitul cireºelor, finii dau „plãcinta cu poame” moaºelor
sau naºilor (inf. Elena Grec, satul Beriu).
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În investigaþiile etnofolclorice personale, efectuate în satele
comunelor Bulzeºtii de Sus, Buceº, Ribiþa ºi Vaþa, am constatat cã
cireºele ºi viºinele erau folosite în scop terapeutic de femeile din
aceste sate care uscau fructele pentru compoturi „bune la prunci”;
„iarã din codiþele uscate facem ceai ce uºureazã durerile de foale
(burtã – n.n.) mai
ales la copii ãi mici”
ne spunea baba
Letiþia Mana din
Ribiþa.

Sãrbãtoarea cire-
ºelor reprezintã în
fapt un fel de cere-
monial estival, un
comportament mai
puþin marcat fas-
tuos ci mai mult co-
mun ritualizat pent-
ru fortificarea celor
vii dar ºi ca ofrandã
adusã celor dispã-
ruþi din viaþã.

Este de fapt con-
cluzia atât de pito-
reascã a Victoriei
Demian din Hãr-
þãgani care ne spu-
nea cã vara, când
începe sã se coacã poamele, „sã nu mãnânce cineva pânã mai întâi
nu împarte, ca sã mãnânce morþii ºi apoi viii”.
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„Vara soarele merge mai pe sus, da iarna luna merge
mai pe sus decât soarele, aºa cum merge soarele vara.
Astfel a împãrþit Dumnezeu „ca jumãtate de an sã fie unul
mai mare, da' jumãtate altul”.

(Elena Niculiþã – Voronca – Datinile ºi credinþele
poporului român adunate

ºi aºezate în ordine mitologicã)

„Sânzienele înfloresc în noaptea de 23 spre 24 iunie.
Dacã înfloresc mai târziu, se crede cã e vremea mai târzie”.

(Tudor Pamfile – Sãrbãtorile la români)

„La Sf. Ilie în vãrsatul zorilor se culeg tot felul de plante
de afarã din câmp, care aduse acasã ... se stropesc cu sânge
de cocoº ºi se folosesc apoi drept scaldã spre a-i vindeca
pe cei betegi”.

(Simeon Mangiuca – Calendariu julianu,
gregorianu ºi poporalu românu ... pe anul 1882)

„Cu douã sãptãmâni înainte de ziua Adormirea Maicii
Domnului se lasã sec pentru Postul Sfânta Mãriei, care se
socoteºte a fi tot atât de mare ca ºi Postul Paºtilor. Se
exclude din alimentaþia cotidianã a cãrnii, ouãlor, laptelui
ºi produselor lactate  între Macavei ºi Sântãmãria Mare”.

(Ion Ghinoiu – Vârstele timpului)

VARA
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„Maica îndureratã” – icoanã pe sticlã de Mihaela Bercea
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O sãrbãtoare estivalã puþin practicatã, dar prezentã peste tot în
memoria bãtrânilor satului, ce avea loc în varã este Vartolomeu’
semnalatã în calendarul creºtin-ortodox 11 iunie ca fiind a Sf.

Vartolomeu' grâului

Apostoli Vartolomeu ºi Varvara, când locuitorii satelor ziceau cã
„vara se întoarce cu faþa la iarnã”.

Cu timpul, în lumea tradiþionalã aceºti sfinþi au fost „convertiþi”
de bisericã ca protectori ai domeniilor agrare ºi ai animalelor iar
Sfântul Apostol Vartolomeu a devenit o respectatã sãrbãtoare vege-
talã, una a grâului.

Ziua „învârtejitului”

Þãranii din satele hunedorene ºtiu ºi astãzi cã 11 iunie este o zi
când soarta recoltelor, a celor pãioase în general, depinde de „învâr-
toºeala bobului de grâu”, a coacerii plantelor.
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Oamenii credeau cã este o zi a „învârtejitului” (învârtirii) lucrurilor
ca urmare a scãderii zilei astronomice când „ziua se învârtea cãtre
noapte”; de aici o serie de interdicþii de muncã.

În satele din Þinutul Pãdurenilor interdicþiile se adresau în egalã
mãsurã atât bãrbaþilor, dar ºi femeilor. Bãrbatului i se interzicea
cositul, înjugarea vitelor la plug, transportul cu cãruþa, prãºitul, baterea
parilor în pãmânt, cioplitul ºi ziditul, munca la pãdure. Femeile aveau
interdicþii casnice: la tors, cusut, þesut ºi alte activitãþi în gospodãrie.

O excelentã povestitoare, Aniºca Catrina din Ruda –Ghelari
ne spunea cã atunci „venea popa în holdã ºi sfinþea semãnãturile
(grâul – n.n.) ca sã nu rãmânã boabele seci, iarã în holdele de cucuruz
(porumb – n.n.) sã nu se suceascã frunzele”.

Interdicþie la muncã

În zona Orãºtiei, în satele comunei Romos, sãtenii numeau ziua
„Vartolomeu' grâului”, iar bãtrânele sfãtuiau gospodinele sã nu toarcã,
sã lucreze la rãzboi cã „li se vor suce gâtu' ºi mânurile”.

La fel, în satul
Boiu, oamenii cred
ºi acuma cã cei care
vor lucra la câmp
„or avea holdele bã-
tute de grindinã de
Sf. Vartolomeu”
(inf. Artenie Homo-
rodean). În alte sate
de pe Valea Mure-
ºului, la Folt ºi
Rapolþel, femeile se
fereau de lucru de
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mânã, pentru a nu se „întoarce bolile de varã în cãºile unde-or mai
fost ºi ca sã nu aibã holdele de cucuruz uscate de arºiþã ºi vânt”
(inf. Cosmina Deleanu, satul Rapolt).

ªi astãzi bãtrânele din Tãmãºaºa mai cred cã în aceastã datã
„ziua dã înapoi, iar noaptea înainte ºi tãte ce-s pe lume sã-nvârtesc
de lucrarea diavolului, care aduce trãsnete ºi vijelii, da' Vartolomeu
îi Sfânt bun pântru oameni cã alungã dracii de strâcã ceriu” (inf.
Maria Trif).

Timp ritualic

În 12 iunie, în satele de pe Valea Mureºului Inferior, la mijloc de
arºiþã, se þinea pânã nu demult, un sfânt obscur Onufrie, cum era
numit de locuitorii din Dobra, Abucea ºi Lãpuºnic.
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Ziua era importantã ca apogeu al verii ºi energiilor faste ce patentau
recoltele câmpului cu semnul fertilitãþii, dar ºi pentru combaterea
dãunãtorilor, rozãtoarelor, viermilor, insectelor etc. Bãtrânele din
aceste sate o numeau „Ziua ºoarecilor”, „cã acum se prãseau câtã
frunzã ºi iarbã ºi nici o muiere nu fãcea mâncare, ca sã nu fie ºoareci
mulþi în holdã... aºa se credea... ºi nici viermii sã nu intre în fructele
livezilor” (inf. Ardelean Maria – Dobra).

În Þara Zarandului, oamenii credeau cã dacã în aceastã zi plouã
în tot cursul anului nu vor mai fi ºoareci iar femeile din Prãvãleni,
Ociu ºi Ociºor þineau ziua ca sã nu le roadã ºoarecii hainele în
timpul anului.

Ca ºi alte practici estivale cele prezentate la începutul lui iunie
cuprind ritmurile unui timp al maturizãrii vieþii sesizat ºi înþeles de
comunitãþile din satele hunedorene ca fiind marea trecere spre
anotimpul mult aºteptat la prinosul roadelor muncii þãranului, un alt
ciclu al miraculosului sat românesc.
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În panteonul românesc, o divinitate însemnatã, susþinãtorul unuia
din stâlpii pãmântului este ºi Sfântul Iuda, consemnat cu datã fixã
în calendarul ortodox, la 19 iunie ºi respectat în satul tradiþional ca
etapã importantã a verii.

Aflându-se în miezul verii agrare era firesc ca în mentalul þãrãnesc
sã aparã contopiri cu divinitãþile specifice ale ploilor distructive, ale
fulgerelor ºi trãsnetelor, ºi chiar ale cutremurelor. Sfântul Iuda este
una din aceste divinitãþi cu un caracter malefic, probabil confundat
cu un alt Iuda, vânzãtorul lui Iisus, trãdãtor prin excelenþã.

Sfântul Iuda – patronul
pãmântului agrar
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Sfântul holdelor

În unele legende apocrife, Iuda apare ca legat de axul pãmântului,
la stâlpul de susþinere, apãrând astfel întreaga lume de toate
fenomenele meteorologice distructive. Ca ºi Vartolomeu' grâului,
preponderent la pãdurenii Hunedoarei, acest sfânt agrar era la mare
cinste în satele noastre, în timpul mai vechi, mai ales în cele din
câmpie, de
pe Valea Mu-
reºului. Ast-
fel, în satul
Bobâlna, co-
muna Ra-
polt, pânã
aproape de
zilele noastre,
preoþii ce slu-
jeau la bi-
sericã sfãtuia
oamenii sã
aibã grijã de
Sfântul Iuda
„sã-l þinã pentru paza la holde împotriva grindinei”, cum spuneau
bãtrânii din sat.

Relevantã mi se pare ºi o povestioarã auzitã de noi la Bacea,
comuna Ilia, cu privire la rãzbunarea sfântului justiþiar împotriva
celor ce lucrau în aceastã zi. Iatã ce ne zicea moºul Marcu: „Io am
sãpat în zâua de Iudã. Alt om o avut locuri de porumb rãzãraº
(apropiat – n.n.) cu al meu, acela n-o sãpat în aia zâuã. Mai câte
niºte zâle o venit o grindinã cu potop de gheaþã ... pe-al meu l-o
fãrâmat, da’ la vecinu' a rãmas neatins” (inf. Bujor Marcu).
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Zi þinutã cu
sfinþenie

Sãtenii de la Ohaba
ºi Teiu, com. Lãpugiu
se fereau sã lucreze în
19 iunie, deoarece
credeau cã prin carac-
terul sãu malefic, Sfân-
tul Iuda le va trimite
cutremure ºi surpãturi
de teren. O bãtrânã
„descântãtoare” de la
Lãpugiu de Sus nu
practicã ritualul pentru
cã „era rãu de moarte
nãprasnicã prin trãsnet,
cã cine lucra oarece era
lovit de nebunealã” (inf.
Norica Uscat).

În satele de munte
din Þara Haþegului bã-
trânii „þineau zâua” ca nu cumva sã vinã fiarele sãlbatice, lupii ºi
urºii, la stâne ºi sã „le rupã oile”. ªi astãzi unele bãtrâne din Alun,
Prihodiºte ºi Târsa de pe Platoul Luncanilor, cred cã „Iuda a adus
vãrsatul ºi bubele rãle din smoala iadului ºi-l dã peste ãi de nu-l
cinstesc” (inf. Maria Toncea, satul Ursici). Dar cel mai rãu era
pedepsitã munca la construcþia unei case începute, derulate sau
terminate în aceastã zi. Era cel mai mare afront adus patronului
cutremurelor, Sfântul Iuda, care „prãpãdea pe loc tãt ce-i ridicat”,
cum ne spunea Ioan Burcuºi din Târsa.
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Magie ºi tradiþie

Pânã aproape de zilele noastre, la fel, þãranii din unele sate din
Þara Zarandului, Buceº, Vulcan, Dupã Piatrã ºi Tarniþa de pe raza
comunei Buceº „nu ridicau
nici mãcar o peatrã s-o
punã la temelia cãºii cã
Sfântul trimetea prãpãd, de
miºca locul de casã, de tot
se dãrâma”, ne spunea un
meºter bãtrân, vãrar de la
Buceº – Vulcan.

ªi acum bãtrânele din
Ribiþa înfig un topor în faþa
casei atunci când vãd cã
„plouã cu piatrã” crezând
cã Sfântul se va îmbuna ºi
va trimite grindina în altã
parte.

Sãrbãtoare teluricã, cu
un caracter vãdit demonic,
Sfântul Iuda fratele Dom-
nului, s-a estompat ca prac-
ticã aproape cu totul în
timpul de azi, dar a rãmas în mentalul magic al satelor hunedorene
ca un reper meteorologic ºi oracular în simbolistica verii, în care
magia se împleteºte cu interdicþia proprie ºi altor sãrbãtori specific
agrare.
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Sãrbãtoarea pãstreazã un amestec fascinant de culturi arhaice,
pãgâne ºi creºtine sub semnul magiei ºi vrãjitoriei. Sânzâiana sau
Drãgaica a fost identificatã ca fiind zeiþa Diana din panteonul latin,
Hera sau Artemis din panteonul grec ºi zeiþa Bendis din cultura
traco-geticã ca având aceleaºi atribute ale fertilitãþii naturii ºi ale
protecþiei grânelor. Prima semnalare etnofolcloricã a sãrbãtorii îi
aparþine lui Dimitrie Cantemir în „Descriptio Moldaviae” unde
realizeazã o descriere amãnunþitã a obiceiului de Sânziene asimilând-
o culturii zeiþei Ceres: „... Prin ea (Sânzianã, Drãgaicã) o înþeleg pe

Sânzienele
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Ceres. Cãci în aceastã vreme a anului când încep sã se coacã
semãnãturile, toate fetele þãranilor din satele învecinate se adunã ºi
o aleg pe cea mai frumoasã dintre ele ºi îi dau numele de Drãgaicã.
O petrec pe ogoare cu mare alai, o gãtesc cu o cununã împletitã
din spice ºi cu multe basmale colorate ºi-ºi prind de mâini cheile
din hambarele lor. Astfel împodobitã, cu mâinile întinse ºi cu
panglicile bãtute de vânt, încât sã se înfãþiºeze ca o zburãtoare, se
întoarce de la câmp acasã, cântând ºi jucând, trecând prin toate
satele de unde sunt însoþitoarele sale, cari cu cântece anume o
numesc cât mai des sora ºi stãpâna lor”. Mai departe menþioneazã
ºi onomasticul Sânziene: „Numele este premergãtor al Sf. Ioan. Ei
sunt convinºi cã în ziua dinaintea acestui sfânt soarele nu-ºi urmeazã
drumul sãu drept ci merge cu sãrituri. În  ziua aceasta toþi þãranii
se scoalã înainte de rãsãritul zorilor ºi privesc cu ochii þintã rãsãritul
soarelui ºi lumina lui face sã tremure ochii lor nerãbdãtori, ei atribuie
soarelui miºcarea care se petrece în ei ºi intrã în casã bucuroºi de
ceea ce au vãzut” (Dimitrie Cantemir – Descrierea Moldovei).
Fiind miezul calendaristic al verii, în proximitatea solstiþiului de
varã, Sânzienele reprezintã ziua însoritã cea mai lungã ºi cu noaptea
cea mai scurtã din an, socotitã la aceastã cumpãnã a anului, cu
cea mai mare încãrcãturã maleficã , de aceea þãranilor li se pãreau
cã soarele merge cu sãrituri ºi nu-ºi urmeazã drumul drept.

Calendaristic, vara nu mai are putere ºi se pregãteºte sã aducã
rod bun tuturor culturilor dând în acelaºi timp energii magice ºi
miraculoase unor plante de leac. Este timpul practicilor de magie,
a unor tehnici strãvechi de vindecare empiricã a suferinþelor fizice
ºi psihice cu ajutorul descântecelor unde elementul central avut în
vedere era acela al magiei iubirii pentru cã sãrbãtoarea Sânzienelor
plasatã într-un timp critic , al drumului verii cãtre timpul rece, are
menirea sã-i ajute pe oameni sã depãºeascã timpul nevralgic cu
ajutorul timpului iubirii, ezoteric ºi nocturn în desfãºurare.



162

Marcel Lapteº

„Sânzienele rãmân o sãrbãtoare a vitalitãþii” (Otilia Hedeºan –
Lecþii despre calendar) – deoarece ritualul care susþine cel mai
intens aceastã valoare este dansul Drãgaicei, jocul ritualic al
Sânzienelor când se aruncã coroniþele pe casã pentru viaþã ºi moarte,
toate reprezintã reminiscenþe ale practicilor vitale prin care zeitãþile
protectoare erau solicitate sã apere culturile agrare, în esenþã o
sãrbãtoare femininã destinatã atragerii forþelor pozitive centrate pe
practicile de propiþiere. Timpul critic al sãrbãtorii este un segment
important în ritualul de cult al soarelui care se îndreaptã, treptat,
cãtre iarnã, cãtre moarte; astfel soarele în lungul drum spre iarnã se
opreºte pentru a se odihni iar la miezul zilei împietreºte. Atunci
Sânzienele ºi Drãgaicele pãzeau ca vârcolacii sã nu mãnânce soarele
contracarând energiile solare negative.
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Simboluri pierdute

În satele hunedorene aceastã sãrbãtoare de varã este cunoscutã
sub denumirea de Sânziene, dar am întâlnit ºi altele: Sf. Ioan de
Varã ºi Ziua Soarelui (în satele de pe Valea Mureºului). Trebuie sã
precizãm cã vechile semnificaþii, menþionate de noi, s-au pãstrat
fragmentar fiind uitate de marea majoritate, nemaifiind justificate
astãzi în noile condiþii când obiceiul Sânzienelor îl întâlnim la multã
lume de la oraº, în ipostaza simplã de împodobire a casei cu flori.
Chestiunea este mult mai complicatã decât o prezentãm, fiind în
primul rând mai puþin o reacþie conºtientã asupra vechii datini de
foºti þãrani deveniþi pe timpul comunismului orãºeni forþat care au
mai pãstrat vagi reprezentãri ale ritualului – florile ca importanþã
onomasticã a sãrbãtorii, încât în fiecare casã era un vas cu sânziene.

Din cercetãrile în teren (majoritatea pânã în 1989) am constatat
însã cã o parte importantã al populaþiei rurale, cea femininã, sãr-
bãtorea cu oarecare discreþie Sânzienile, în sensul cã nici pe departe
nu avea amploarea ºi succesul de astãzi. La întrebãrile noastre, dacã
se mai þine sãrbãtoarea ºi cum se fãcea la Sânziene se rãspundea
invariabil: „sã mai þâne, doarã de muierile bãtrâne ãle ce ºtiau de
ierburi de leac, o þârã fetile ce-ºi fac coroniþe” (Maria Vãgãu –
Ursici, Platoul Luncanilor).

Vom prezenta în continuare ºi alte aspecte, deosebit de interesante,
care ne-au întãrit încrederea în ideea cã în unele zone etnofolclorice
hunedorene s-au mai pãstrat în sãrbãtoarea Sânzienelor motive din
miturile strãvechi ale geto-dacilor.

În Platoul Luncanilor, Sânzienele erau înþelese ca Ãlea frumoase,
adicã niºte zâne frumoase, imateriale, niºte nãluci care „unde li-e
drag, acolo joacã; vara la stânile din munte încâlcesc coama cailor
ºi nu-i bine sã o descâlci; prin livezile unde au umblat Ãlea Frumoase,
prin pruni ºi meri sunt smocuri de ramuri subþiri ºi dese folosite ca
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leac pentru vita bolnavã. Zânele vin la Fântâna cu leacuri de la Bobaia
ºi petrec în jurul izvorului ºi nu-i bine sã le superi sau sã le priveºti
drept cã þi se strãmutã uitarea de nu mai vezi” (Lucia Apolzan –
Carpaþii tezaur de istorie. Perenitatea aºezãrilor risipite pe
înãlþimi). Sãrbãtoarea este apanajul exclusiv al femeilor, destinatã
sã atragã energiile pozitive ale astrului solar cãtre acestea. Am întrebat
pe Costa Aniºoara din Luncani, cum se face la Sânziene ºi ce sunt
acestea. „Îs aºa ca un vânt zânele de Sânziene ºi duhul sfânt al lui
Sf. Ioan Botezãtoriu, cã atuncea s-a nãscut, îi zi mare da' nu tãþi o
þân mai mult noi muierile. Aºé iera: dimineaþa de tãt ne sculam ºi
meream la fântânã de ne spãlam cu apã neînceputã, alte fete dãdeau
cu rouã pe faþã ca sã fie faine ºi sã placã la bãieþi ºi ne înþelegeam sã
merem de cu searã în fânaþul lui cutare sã culegem sânziene. Da,
zâua meream, care pe unde, culegeam tot felul de flori, da' mai
multe sânziene. Apoi le împlãteam fain-frumos de fãceam cununile
pântru noi ºi  bãieþi, aºé mai mici sau mari cât capu' cã fãceau mai
multe de puneam la poartã, la fereastrã, apoi noi minte de fatã le
aruncam pe casã” (Aniºoara Costa – Luncani, Platoul Luncanilor).

Schimbare a sorþii

„Sânzienele îs bune la vrãjit cã-s flori blagoslovite de Sf. Vineri ºi
Maica Domnului”, ne spune Blãjoi Ana din Alun, coroniþele aveau
ºi ele o înþelegere: „de rãmâne pe casã îi sãmn bun cã cel ce-o
aruncat o trãi mult, de cãdea îi sãmn rãu, de boalã ºi chiar moarte
cununile ce se opreau pe casã mai era sãmne pãntru fatã de nuntã ºi
rãpede pânã-n toamnã de cãdeau era bai, cã aºtepta mult ºi bine”.
Femeile din Platoul Luncanilor atribuiau, astfel, Sânzienelor funcþii
divinatorii, oraculare în cunoaºterea norocului, legãturilor matrimo-
niale ºi lungimea vieþii. Ele influenþau sorþii folosind modalitãþi dintre
cele mai diferite pentru a-ºi visa (gãsi) ursitul: „În zâua asta, noi, ãle
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tinere, facem ce
credem noi, sau
ºtiam de la babele
din sat: puneam
florile de sânziene
sub pernã ca sã
ne visãm soþu' le
purtam ºi în cã-
meºã, în sân tãtã
zâua, le þâneam în
pãr iar fãtucile
cele mici þâneau
cununa pe cap
aºé sã fie mândre” (inf. Maria Muntean – Cioclovina, Platoul
Luncanilor). Divinitãþi eoliene, Sânzienele apar într-un moment
nefast când forþele malefice distructive sunt deosebit de active
încercând sã grãbeascã lungul drum al verii cãtre vremea rece care
anunþã moartea anului vechi. Însã Sânzienele / Drãgaicele sunt
posesoarele unor puteri miraculoase, în special a plantelor de leac,
pentru intensificarea luptei împotriva forþelor rãului. Cum aceste
puteri malefice se manifestau, în vârful acþiunilor deistructive, de la
asfinþit pânã la miezul nopþii, acþiunea beneficã, de contracarare era
tocmai reversul acestuia de la rãsãritul la apusul soarelui; în antimonia
întuneric-luminã, puterea solarã va învinge.

„Vezi domn'le cum îi cu necuratul doarã seara, pe întuneric, are
vlagã cum dã lumina piere ºi nu mai face rãle. D-aia îs bune câte
buruieni ºi ierburi le-o dat Dumnezãu cele culese de Sânziene îs ãle
mai faine pântru boalã la uoameni ºî la animale” (inf. Victoria
Dragotã – Târsa, Platoul Luncanilor).
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Principala plantã, sânziana, avea o mare putere etnoiatricã cu largã
gamã curativã. Sânzienele erau utilizate în farmacologia tradiþionalã
cu efecte terapeutice spectaculoase, în multe afecþiuni ale oamenilor:
dureri de ficat, stomac, fiere, cap, ochi ºi urechi, a durerilor în
general, în epilepsii, afecþiuni ale plãmânilor, dermatologice. Florile
sânzienelor (galbene sau albe) erau culese, apoi uscate la umbrã, se
pãstrau la loc uscat, în trãistuþe din cânepã, la grinda încãperii de
locuit. „Babele noastre ºtiau tãte când îi bine ºi când rãu sã culegi
sânzienele. Vezi bine, cã la miezul zilei când soarele dã zãpuºalã nu-i
bine, cã sã strâcã florile. Aºé tãt pe rouã ºi cu noapte se fãcea dupã
cântatu' cocoºului, cã atuncea necuratu' se duce pe pustii” (inf.
Valeria Râmbetea – Târsa, Platoul Luncanilor). „Când se nãºtea
un copil, moaºa, la scaldã, punea flori de sânziene sã fie frumos, sã
creascã mare ºi sã aibã pãru' galben ca sânziana iarã fetile tânãre sã
spãlau în noaptea sânzienelor cu flori proaspete în apã, sã fie tãte
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cu pãr lung de mãtase ºi sã le fie de drag la bãieþi” (inf. Tatiana
Burcuºi – Ursici, Platoul Luncanilor). Florile de sânziene mai
aveau utilizare în durerile de mijloc, mai ales în timpul lucrului la
holdã sau la strânsul fânului ºi prunelor uneori: se fãcea infuzie de
flori ºi se bea rece la câmp. În Þinutul Pãdurenilor cu aceste plante
(arse) se afumau copiii speriaþi sau cei care nu puteau dormi noaptea
(Rusalin Iºfãnoni – Pãdurenii Hunedoarei).

„Buruieni bune pântru om ºi animale”

Pe lângã sânziene, femeile mai culegeau ºi alte plante de leac
cãrora le confereau aceleaºi puteri magice ºi etnoiatrice miraculoase,
pentru cã, acum plantele sunt
puternice, „bãtrâne”, pline de
sevã. „În Valea Vânãtorului era
o casã mai rãzleaþã unde locuia
singurã o bãtrânã specialistã
(sic!) în leacuri pentru tot felul
de boli. Aproape toþi locuitorii
din Platoul Luncanilor veneau la
ea dupã leacuri. Bãtrâna învãþase,
în cei peste 70 de ani, „trata-
mente” cu plante; acum a dis-
pãrut ºi casa ºi bãtrâna Anuþa îmi
povestea bunica cã multe femei
au învãþat de la ea”, ne spune
Marioara Bodea, fostã învãþã-
toare în Târsa.

„Apãi, în tãte satele de la noi îs buruieni bune pântru om ºi animale,
cã afumau cu iele vitele din grajd când ierau bolânde. Cum le zâceam?
cum le ºtie lumea: sânziene de sãrbãtoarea lui Sf. Ioan Botezãtoru',
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cicoare, sulfinã, trifoi-alb, cimbriºor, ceapa ciorii, frunzã de ferigã
cã-i bunã de ceai apoi opãiþã (iarba vântului – n.n.) cã acu' îs bune
de luat cã-s tari, în putere ºi bãtrâne (în faza maturã de dezvoltare –
n.n.) cã altu feliu nu are rost” (inf. Voichiþa Burcuºi – Târsa, Platoul
Luncanilor). Un obicei interesant de proximitate la sânziene se
petrecea, în trecut, la Silvaºul de Jos, în zona etnofolcloricã a Þãrii
Haþegului. Este vorba de Încununarea boului un obicei estival care
se desfãºura în cadrul nedeii satului ce avea loc de Rusalii.

Obiceiuri de Sânziene

Iatã cum îl descrie folcloristul Clemente Constandin, care a
participat la o astfel de manifestare desfãºuratã în sat, la 1973: „Din
moºi-strãmoºi s-a statornicit aici obiceiul ca la nedeia de la Rusalii,
gospodarii sã aºeze pe fruntea celui mai frumos animal de muncã o
cununã de flori de câmp culese de flãcãi dimineaþa pe rouã ºi împletitã
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de vrednicii bãtrâni ai satului. Pornind
din capãtul satului, zece bãrbaþi  voi-
nici poartã pe „uliþa mare” zece pe-
rechi de boi; împodobiþi cu flori
între coarne ºi cu clopote de acivaie
(din tablã subþire n.n.), legate în jurul
grumazului. În fruntea lor porneºte
solemn boul cel mare, „mirele”
împodobit cu cununã, flancat de-o
parte ºi de alta de cãlãreþi. În chio-
tele mulþimii, convoiul strãbate
drumul pânã la casa celui mai destoi-
nic gospodar. În curtea acestuia
mirele-bou este învârtit de trei ori
„jur-împrejur” ºi este îmbiat sã-ºi
moaie botul într-o farfurie plinã ochi
cu grâu. Gospodarul aruncã apã
peste el ºi peste mulþime în timp ce
flãcãii dau glas unor strigãturi, cum ar fi:„Sã creºti grâu, la noi /
Pânã-n coarne la boi / ªi sã stai la secerat / Ca mândra la sãrutat”.

Cununa este luatã apoi de pe fruntea boului ºi aºezatã pe peretele
dinspre rãsãrit al grajdului, unde va sta pânã anul viitor” (Constandin
Clemente – Lada de zestre). Obiceiul se petrecea, în timpurile trecute,
cu siguranþã în multe sate din Þara Haþegului, în mijlocul verii, având
diferite scenarii dar un singur protagonist – boul – animal sacru,
care prin ritualuri ºi incantaþii specifice, era rugat sã apere comunitatea
de prezenþa nefastã, distructivã a forþelor malefice, sã aducã belºug
ºi sãnãtate. Aceste practici se prelungeau de-a lungul verii când la
sfârºitul muncilor agricole locuitorii satelor se pregãteau pentru
recoltatul ce acoperea o perioadã de timp destul de întinsã. De
aceea, în panoplia sãrbãtorilor consacrate animalelor, boul considerat



170

Marcel Lapteº

indispensabil pentru muncile agrare în desfãºurare, va apãrea în tot
acest timp ca simbol de protecþie a câmpurilor, grãdinilor, livezilor,
viilor etc. împotriva grindinei, furtunii, ploilor excesive precum ºi a
dãunãtorilor de orice fel. Am întâlnit în satul Hãrþãgani, spaþiu
etnofolcloric interferent cu Þara Zarandului, acelaºi obicei, descris
mai sus de C. Clemente la Silvaºul de Jos, o variaþiune pe aceeaºi
temã a împodobirii (înstruþãrii) boului în ziua de Sânziene, dar mult
simplificatã, mai ales ritualic: „Dimineaþa dupã ce mergeau cu boii la
adãpat, gospodarii împleteau cunune din sânziene pe care le aºezau

în coarnele animalelor zicând: „Bouleu cu ochi de soare / Umple-mi
grâul în hambare / ªi þi-oi da colac frumos / Ca pieliþa lui Cristos”.

Apoi scotea din traistã colacul boului, frãmântat numai cu apã ºi
sare, copt de gospodinã cu o zi înainte, îl rupea în bucãþi hrãnind
boul, iar fãrâmiturile rãmase le arunca, în pãºune, acolo unde au
înflorit sânzienele. I-am întrebat pe actorii obiceiului, soþii Maria ºi
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Nicolae Popa care este semnificaþia acestuia. Transcriu în continuare
rãspunsul lor: „Noi facem cununa boului în zâua de Sf. Ioan
Botezãtoriu (la Sânziene – n.n.) sã ne ajute sã avem recoltã bunã ºi
sã ne þâie Domnu' sãnãtoase marhãle (vitele n.n.) cã fãrã ele ce ne-
om face? Vezi bine la Sânziene soarele se hodineºte  noi ne hodinim
se hodinesc ºi animãlurile cã-i aºteaptã lucru greu pânã-n toamnã ºi
trãbã feriþi de oarece boale” (Soþii Maria ºi Nicolae Popa,
Hãrþãgani, com. Bãiþa).

Magie ºi simboluri

Sãrbãtoarea Sânzienelor este densã în practici oraculare ce priveau
în primul rând recoltele, apoi destinele individuale. Indiferent de
comportamentul ritual al comunitãþilor în timpul sãrbãtorii, Sânzienele
sunt înþelese ºi ca o sãrbãtoare a florilor sub protecþia soarelui dãtãtor
de viaþã care acum se pregãteºte pentru lungul drum cãtre iarnã
unde toate
plantele vor fi
lovite de aripa
necruþãtoare a
morþii. În noap-
tea de Sânzi-
ene în unele
sate de munte
din Þinutul O-
rãºtiei, fetele
tinere se spã-
lau pânã la
brâu cu roua de pe flori ºi plecau, în locuri ºtiute numai de ele sã
culeagã buruieni pentru descântece ºi sã pândeascã cerul când apare
„cloþa”, stelele din constelaþia Cloºca cu pui, pe cer având credinþa



172

Marcel Lapteº

cã-ºi vor gãsi printre stele un flãcãu fain ºi plin de dragoste, precum
Luceafãrul de searã zicând cã-i va fi de soþ” (inf. Florica Andreºoni
– Grãdiºtea de Munte, com. Orãºtioara de Sus). Iatã cum acest
moment critic al soarelui care se îndreaptã cãtre moarte este
estompat de magia iubirii care are menirea sã-i ajute pe oameni sã
treacã peste imperiul morþii – iarna cea rece – prin intermediul
dragostei atotputernice, pentru ca viaþa sã-ºi deruleze timpul mai
departe. Astfel Sânzienele îºi revendicã timpul tare al anului care va
trece în jumãtatea sa, muribundã ºi rece, cãtre iarnã, ca destin
implacabil.
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Dupã Sânziene la 29 iunie, marcând cea de-a doua jumãtate a
anului în cadrul timpului estival apare un personaj cu mare valoare
simbolicã Sânpetru înþeles în satele hunedorene ca fiind patronul
agricultorilor.

El hotãreºte starea finalã a recoltelor pentru cã „leagã ºi dezleagã
cãldura ºi ploaia” atât cât trebuie pentru o recoltã bunã pentru cei
care îl venereazã ºi îi respectã ziua. Pentru cei nerespectuoºi „cu
datina” le trimite „potoapele cele mai rãle ºi grindinã cât oul de
gãinã”, cum obiºnuiesc sã spunã bãtrânii.

Aceastã sãrbãtoare era pânã aproape de zilele noastre, de mare
însemnãtate pentru calendarul agricol ºi þinea trei zile nelucrãtoare,

Sfântul Petru, protector
al agricultorilor
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pânã la sfârºitul lunii iulie. Ele cuprindeau o suitã de ritualuri urmãrind
protecþia recoltelor ºi animalelor dar ºi omagierea morþilor (Moºii
de Sf. Petru) prin ofrande în special alimentare.

Ofrandã la bisericã

În Þinutul Pãdurenilor, sãtenii nu
lucrau în aceste zile nici în gospodãrie
ºi nici pe câmp, respectând în felul
acesta ºi sãrbãtoarea din calendarul
creºtin a Sfinþilor Apostoli Petru ºi
Pavel. Tot în aceste zile gospodinele
coceau în cuptor „colacii de Sâmpetru”
care se dãdeau pomanã la cimitir,
împreunã cu „lumini ºi mere vãratice”
cum ne zicea Maria Petriº din Lelese.

În satele haþegane era tradiþia ca în
aceastã zi sã nu se scuture merele
pentru a se feri holdele de cãderea
grindinei. La Toteºti ºi Sântãmãrie

Orlea ºi astãzi bãtrânele cred cã nu-i bine sã mãnânci mere înainte
de Sânpetru pentru cã-i pãcat. În aceastã zi în satele de pe Valea
Mureºului se
ducea la bise-
ricã mere, zar-
zãre, colivã
de grâu iar cei
avuþi aduceau
miere în fa-
guri pentru a
fi sfinþite la bi-
sericã ºi date
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de pomanã pentru morþi. Dar protecþia recoltelor, în special a
grânelor, era grija cea mai mare a satului tradiþional. În satele noastre
se mai pãstreazã ºi astãzi reminiscenþe a cultului agrar al Sf. Petru
care au devenit de-a lungul timpului obiºnuinþe estivale. În satele de
câmpie din zona etnofolcloricã a Orãºtiei, grupuri de fete mergeau
în holdã ºi strângeau spice verzi de grâu pe care le puneau la streaºinã
ca sã nu dea cu grindinã în holdã.

Tot acum oamenii credeau cã din aceastã zi nu mai cântã cucul,
semn cã din acel moment toate pãsãrile se pregãtesc pentru drumul
lung spre þãrile calde. Legenda
care mai circulã prin satele mo-
þeºti din Þara Zarandului poves-
teºte cã „Sânpietru a fost naºul
cucului ºi când se apropie ziua
Sfântului, în semn de respect, tace
ºi nu mai cântã” (inf. Ana Loliº,
satul Vaþa de Jos).

Sãrbãtoarea lupilor

De Sâmpetru oamenii din satele
de munte þin ºi sãrbãtoarea lupilor,
pentru cã aceºtia sunt protejaþi de
sfânt ca fiind slujitorii sãi. În a-
ceastã zi ciobanii taie o oaie stear-
pã ºi bucãþi din ea le atârnã în
crengile tufiºurilor de unde vin
lupii la stânã pentru „a-i îmbuna, sã nu rupã oile ºi caprele”.

Numeroase ºi variate în angrenajul ceremonial de trei zile a sãrbã-
torii lui Sf. Petru – patron al agricultorilor, credinþele conform cã-
ruia, în acest timp, sufletele morþilor (moºii de Sf. Petru) revin în
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vatra satului se împletesc cu prezenþa unor spirite care bântuie
vãzduhul. Se întâmplã, mai ales noaptea ºi strâmbã pe oamenii care
tulburã cu prezenþa lor locurile interzise, teritorii ale altor fiinþe
fantastice.

Sfârºit de ciclu

În satele din Platoul Luncanilor, Luncani, Prihodiºte, Ursici ºi
Târsa, aceste persoane fantastice sunt numite Alea Frumoase care
în ajunul lui Sâmpetru se întâlnesc noaptea la fântâni, la rãspântiile
drumurilor, pe dealuri ºi maluri de ape. De aceea „mamele leagã la
grumazul copiilor cãþei de usturoi pentru ca atunci când trec Alea
Frumoase sã nu li se întâmple nimica ºi sã nu prindã diochi”, cum
ne spunea o bãtrânã din Târsa, Rafila Sãcoi.

De altfel sãrbãtoarea de Sân Petru închide postul Sf. Petru ºi
Pavel (11 – 28 iunie), adaptat la o serie de obiceiuri ºi tradiþii mai
vechi, arhaice prezent de-a lungul timpului într-o interferenþã pãgânã/
creºtinã, proprie gândirii mitico-religioase a þãranului român.
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În satele hunedorene se mai  pãstreazã sporadic la 8 iulie, între
Vartolomeu ºi Pãliile, o credinþã estivalã având conotaþie agrarã numitã
Amuþirea Cucului sau Pricopul.

Sãrbãtoarea se aflã din punct de vedere calendaristic în miezul
verii, când atenþia oamenilor este îndreptatã spre roadele pãmântului.
Ca ºi Sânzienele ºi Sf. Petru, aceastã sãrbãtoare era înþeleasã de
comunitatea ruralã ca fiind maturizarea grânelor ºi pregãtirea pentru
recoltat. În cazul când aceastã sãrbãtoare nu se respecta, Sfântul
Pricopie trimetea grindinã ºi incendii pârjolitoare.

Hagiografia Sf. Mare Mucenic Pricopie ni-l prezintã ca un apãrãtor
vajnic al credinþei creºtine, care pe timpul împãratului Diocleþian a
îmbrãþiºat cariera armelor „fiind voievod cu oastea în Alexandria
Egiptului”, unde a convertit mulþi pãgâni la dreapta credinþã (Vieþile
sfinþilor). Apoi Dumnezeu i-a dat puterea în a tãmãdui toate bolile
oamenilor ºi a asigura
„coacerea sãmânþu-
rilor” cum spuneau lo-
cuitorii satelor de la
câmpie.

„Precupul tace
cucu'”

Aceastã credinþã ºi-a
pierdut, astãzi, consis-
tenþa în arealul etnofolc-
loric hunedorean dar se
mai întâlneºte în „satele

Amuþirea cucului
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bãtrâne”. Sãtenii din Bãieºti, Galaþi, Hobiþa ºi Ohaba Ponor cred,
încã, în previziunile meteorologice tradiþionale situând sãrbãtoarea
de 8 iulie, Sf. Pricopie, ca o cumpãnã a anotimpurilor varã/toamnã;
atunci „amuþeºte cucu” semn cã pãsãrile se pregãtesc pentru migraþia
anualã când timpul începe sã se rãceascã.

De aceea sãtenii cred cã odatã cu aceastã datã este primejdios sã
atingi un cuc, cu atât mai mult sã-l distrugi, fãrã a fi pedepsit de Sf.
Pricopie – de fapt o transpunere modernã a unui vechi zeu agrar al
societãþilor arhaice. Femeile din satele haþegane Coroieºti, Mãlãieºti
ºi Nucºoara mai spun ºi azi: „Precupul tace cucu'”, înþelegând printr-
o meteorologie empiricã cã vine „timpul nou” al toamnei.

Este ºi timpul unor mãsuri apotropaice, de protejare a gospodãriei
în special împotriva bolilor sezoniere „de fierbânþeli”, cum spun
þãranii. De aceea bãtrânele satului, adevãrate terapente locale, fierbeau
diferite plante medicinale (cele mai apropiate culese la Sânziene) din
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care preparau ceaiuri ºi decocturi „pântru boalele de varã la îi mai
mari da' ºi pântru prunci”, cum spunea Salomie Buºtea din
Dumbrãviþa de pe Mureº.

În satele de pe Valea Mureºului, oamenii denumeau sãrbãtoarea
„Pricopul” pentru cã, spuneau ei, „astãzi se pricopseºte (coace –
n.n.) grâul de varã”. Ei aveau credinþã cã în aceastã zi nu se lucreazã
pentru cã: „Sfântu' ºi slugile sale lupii le vor rãpi copiii iar pe cãºile
lor or da cu tunet ºi foc” (inf. Alexandrina Brânda, satul Gurasada).

Protecþie a
recoltelor

Pentru a nu îl supãra
pe Sfânt, femeile fãceau
„pitã fainã ºi colãcei” pe
care-i împãrþeau copiilor
iar cei maturi lãsau în
holdã, drept ofrandã,
bucãþi din aceºti colaci.
În satele din Lãpugiu de
Sus era interdicþia de a
se toarce în aceastã zi,
deoarece „puteau surzi ºi
amuþi precum cucu”.

În alte comunitãþi rura-
le de pe Valea Mureºului,
Pricopul era sãrbãtorit
cum se cuvine, cu stric-
teþe, deoarece cã se cre-
dea cã acest sfânt nu tre-
buie supãrat astfel usu-
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cã grânele înainte de maturitate.Mai mult se fãceau „pomeneli în
besericã de tãþi uamenii” pentru a feri semãnãturile de grindinã sau
piatrã, „cãci Pricopul arde, adicã topeºte boabele de piatrã în apã ºi
în loc de grindinã, curge ploaie curatã de la Dumnezãu” ne spunea
baciu Pãtru din Dumbrãviþa de Mureº.

Ziua mai era respectatã de teama unor vijelii, vânturi puternice,
pustiitoare. Sãtenii din Giurgeºti, Grohot ºi Pãuleºti (com. Bulzeºtii
de Sus) din Þara Zarandului povestesc frecvent despre vânturi
puternice, devastatoare care s-au abãtut asupra lor când unii oameni
au lucrat nerespectând Pricopul.

Ziua Lupului

Odatã cu „Amuþirea Cucului” în unele sate din Þara Haþegului, în
gospodãriile ciobanilor, ziua avea un alt înþeles, ca zi nefastã, numitã
Ziua Lupului dintr-un ciclu anual destinat simbolului carnasierului
cel mai preponderent din mitologia popularã.

Bãtrânii spuneau cã în aceastã zi „când amuþeºte cucul trebuie sã
fii atent la fiarele pãdurii, lupi, urºi, ca sã nu intre la stâne ºi sã rupã
oile”, iar în prima duminicã „aprindeam lumini la bisericã pentru
Sfânt sã ne apere de tãt ce-i rãu” (inf. Olãrescu Eva din Vãliºoara,
com. Rãchitova).

Din cele expuse, se înþelege uºor cã evocãm o „creangã de aur”
a credinþelor ºi datinilor estivale hunedorene. Toate acestea erau în
„timpul bãtrân” repere stricte ale vieþii satelor noastre dar ce este cu
adevãrat excepþional reprezintã în „timpul nou” încã manifestãri vii
pãstrate în vatra satului ca înþelegere a prezentului. Este de fapt o
pledoarie, poate sentimentalã, a identitãþii noastre culturale în marea
„confederaþie de sate” numitã Europa.
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Într-un ritual mai larg, de la primele sãptãmâni de dupã Paºte ºi
miezul verii, se desfãºoarã în satele hunedorene, pânã aproape de
zilele noastre un obicei agrar practicat cu scopul de a invoca ploaia
ºi combate seceta numit Paparudele

Semnalat pentru prima datã de Dimitrie Cantemir în celebra sa
Descriptio Moldaviae, obiceiul era preponderent în zonele cu
activitãþi agrare, în special în perioadele de secetã. În esenþã era un
ritual pentru câºtigarea bunã-
voinþei forþelor naturii, pentru
„a descuia ploile” ºi a goni
arºiþa dãunãtoare cerealelor.

Muma Ploii ºi
Soarele

Vom prezenta în continuare
un interesant obicei de acest
gen surprins în cercetãrile
noastre etnofolclorice, în sa-
tul Ribiþa, din Þara Zarandu-
lui, practicat de copii, numit
„De-a Muma Soarelui ºi
Muma Lunii”.

Ritualul începea la casa
„bunei”, o bunicã a unei fete
participante, de la care cetele
de bãieþi ºi fete plecau dupã

Paparudele hunedorene
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ce se împodobeau cu ramuri de iederã ºi flori de câmp, purtând în
mâini mãnunchiuri de paparudã. Douã personaje dintre copii, o fatã
– Muma Ploii ºi un bãiat – Soarele, reprezintã în esenþã cele douã
entitãþi cosmice – Ploaia ºi Divinitatea Soarelui, simboluri arhetipale
ale culturilor arhaice tradiþionale.

Cele douã cete, astfel îmbrãcate, porneau pe uliþã cãtre Criºul
Alb, râul din marginea satului, unde avea loc desfãºurarea ritualului
propriu-zis. Copiii erau însoþiþi de o bãtrânã (numitã de sãteni Baba
Rugã) care supraveghea ca ritualul sã se desfãºoare, în linii mari,
conform tipicului pãstrat în memoria satului.

Magie ºi ritual

Stimularea ploii fertile ca fenomen atmosferic era socotitã un dar
al cerului ºi era practicatã la toate populaþiile de agricultori pentru cã
experienþa i-a învãþat pe sãteni cã, în pofida prevederii ºi tuturor
eforturilor în munca pãmântului, existã forþe care pot aduce nenoroc
ºi necazuri, zãdãrnicindu-le eforturile.
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În drum spre râu, copiii, într-un joc ritualic, rosteau „cuvinte
magice”, evident desprinse din repertoriul general al descântecelor.
„Lai, lai, deochi / Plouã mãrunt, ploaie, / Sã curgã ºiroaie / Cã de
când n-o plouat / Pãmântul s-o uscat / Mãrhele or însãtat” sau „Lai
lai, dodolai / Plouã nor cu ploaie mare / Udã câmp, udã hotare, sã-
nfloreascã florile / Sã-nalþe grânele”.

Ajunºi la râu, începe ritualul propriu-zis. Cele douã personaje,
Soarele ºi Ploaia, aºeazã la mal douã pãpuºi confecþionate din pãnuºe
de porumb ºi împodobite cu spice verzi de grâu. Bãiatul reprezentând
Soarele îngroapã pãpuºa în nisip ºi o acoperã cu pietre zicând:
„Fugi soare. / Cã io vreau ploaie / În pãmânt ºi în petroaie / Sã nu
arzi pãmântu' / Sã nu uºci grâu' / Sã nu arzi ogoru' / Cã-i duce grâu'
doru' / Fugi Soare / Cã-i vre-
mea lui Ploaie”.

Fata, celãlalt personaj, re-
prezentând Muma Ploii, aºeazã
pe valurile râului pãpuºa Ploii
rostind, asemenea, incantaþia
menitã sã aducã ploaia mult
aºteptatã: „Lai, lai, dodolai /
Dar-ar cerul / ªi iar darã / S-a-
doarmã Muma lui Soare / Sã
trezeascã Sfânta Ploaie / Cã
de când nu o plouat / Izvoa-
rãle s-or uscat / Lai, lai do-
dolai / Hai ploaie / Cu ºâroaie
/ Sã uzi tãte vãile / ªi tãte
câmpiile”. Astfel pãpuºa Ploii
va ajunge la ceruri care va da
„Ploiþã curatã / Din cantã
vãrsatã”.
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Ultima parte a obiceiului se aseamãnã cu o altã  invocaþie a ploilor,
o variantã de Caloian, a motivului pãpuºii plutitoare pe râu
aducãtoare, în arºiþa verii, de ploaia regenatoare.

„Acum lumea îi altfel”

În tot timpul ritualului, descântãtoarea stã la o distanþã de câþiva
metri de grupul copiilor ºi luând o poziþie de rugãciune îºi spunea
cu voce scãzutã ruga, însoþitã de gesturi misterioase numai de ea
ºtiutã, de fapt o incantaþie ritualicã de aducere a ploii.

Obiceiul a fost cercetat ºi asistat de noi acum mai bine de 30 de
ani, prin 1980. Astãzi, în întregul areal zãrãndean, jocul „Mumei
Soarelui ºi Mumei Ploii” al Paparudelor hunedorene nu se mai
petrece. Multiple mutaþii economice, cu toate reminiscenþele de
gândire magicã care mai persistã, conduc iremediabil spre uitare ºi
implicit la pierderea tradiþiei. Cea mai bunã dovadã sunt spusele
bãtrânei noastre Mana Letiþia din Ribiþa, Baba Rugã, descântãtoarea
din ritual: „Acum lumea îi altfel, nu vezi, tineretul se duce în alte
locuri cã satu-i cu bãtrânii, doarã noi am mai rãmas cu bunul
Dumnezeu”.
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În calendarul þãranului existã o zi fixã, la 20 iulie, sãrbãtoarea
Sfântului Ilie, a celebrãrii unui sfânt de mare popularitate în întregul
eposul þãrãnesc, perceput în dubla ipostazã de divinitate a focului

ºi soarelui, ºi duºman neînfricat al forþelor malefice (Ion Ghinoiu –
Panteonul românesc).

Iatã cum este zugrãvit în literatura ortodoxã Sfântul Mare Prooroc
Ilie Tesviteanul, numit în popor Sântul Ilie:

„În timpul în care maicã-sa l-a nãscut, tatãl lui a vãzut niºte bãrbaþi
îmbrãcaþi în haine albe, vorbind cu pruncul ºi învãluindu-l pre el cu
foc, ei îi bãgau vãpaie de foc în gurã, ca sã mãnânce. Aceasta

Duºmanul diavolului
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vãzând-o tatãl sãu înspãimântându-se s-a dus la Ierusalim ºi a spus
preoþilor vederea aceea. Unul din preoþi bãrbat mai nainte vãzãtor i-
a zis: „Omule, nu te teme de vedenia aceea pentru pruncul tãu; dar
sã ºtii cã pruncul acela va fi lãcaº al luminii. Darul lui Dumnezeu ºi
cuvântul lui va fi ca focul de puternic ºi de lucrãtor. Râvna lui cãtre
Domnul ºi viaþa lui fiind bine plãcutã lui Dumnezeu, va judeca pe
Israil cu sabie ºi cu foc” (Vieþile sfinþilor).

Lupta cu Diavolul este o temã larg întâlnitã în folclorul nostru
începând cu textele colindelor, apoi în basme, legende ºi povestiri
ºi în multe dintre acestea personajul Ilie apare ca un campion al
luptei cu diavolul (Andrei Oiºteanu – Ordine ºi haos. Mit ºi magie
în cultura tradiþionalã româneascã). De cele mai multe ori
Dumnezeu, neintervenind direct în pedepsirea Diavolului trimite
luptãtori redutabili, Sf. Ion, Sf. Mihail, Sf. Petru, nu rareori Sfânta
Fecioarã Maria ºi  chiar Iisus însuºi. În aceastã galerie eroicã, poporul
îl celebreazã pe Sf. Ilie ca fiind patronul verii caniculare ºi al
frãmântãrilor meteorologice care rãcoreºte atmosfera desfãcând
ploile ºi fulgerând demonii care vor sã prãpãdeascã pãmântul:
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„Pãi vara trebã sã fie bunã, cã atunci se coc grânele de-i soare
prea tare arde holda ºi spicul se sbiceºte de-i ploaie multã sã
putrezãsc. Zic babele cã atuncea vine Sântu' Ilie cu tunete de alungã
dracii de pe ceriu ºi-i taie cu sabia de foc sã nu facã rãu la oameni
sã nu le prãpãdeascã grânele cã de câte ori puºcã Ilie mor dracii cu
sutele” (inf. Ioana Dãlie, Banpotoc, com. Hãrãu).

Luptãtor magic

Potrivit unei întregi mitologii folclorice Sfântul Ilie duce o luptã
necontenitã de la facerea lumii ºi pânã la sfârºitul ei cu Anticristul
pânã îl nimiceºte cu fulgerul sãu atotputernic (Tudor Pamfile –
Sãrbãtorile la români).

În Þara Haþegului, la Meriºorul Bãniþei, existã obiceiul ca atunci
când începeau fulgerele ºi tunetele, oamenii din sat sã înfigã în
bãtãtura caselor o botã de cioban cu mãciulia de metal, crezând cã
fierul alungã diavolii care de frica tunetelor lui Ilie vor sã se
adãposteascã în casele lor (inf. Petru Marcu – Meriºor, com.
Bãniþa). Ca orice sfânt, þine ca sãrbãtoarea lui sã fie respectatã
împreunã cu toate interdicþiile pe care le impune. În trecut, aceastã
sãrbãtoare, numitã ºi Pârliile, se respecta atât datoritã faptului cã era
necesarã protecþia agrarã a culturilor vegetale, cât mai ales de frica
tunetului ºi fulgerului care puteau „sã-i trãsneascã ori unde ar fi cã
Sf. Ilie când îi mânios nu sã uitã de-i muiere ori bãrbat de nu-a fãcut
aºé cum zâce datina de la moºi” (inf. Sabina Haneº – Hãrþãgani,
com. Bãiþa).

Oricum, pedeapsa asupra oamenilor care nu-i respectau ziua era
mult mai blândã, aproape simbolicã, faþã de înverºunarea pe care o
avea faþã de Diavol. Orice fulger ºi trãsnet este privit de popor ca o
loviturã datã de Sf. Ilie dracilor, rãspunzãtori de stricarea echilibrului
naturii iar magicul luptãtor împotriva forþelor malefice devine în
esenþã „un zeu mitologic al fulgerului care leagã demonul” (Andrei
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Oiºteanu – „Ordine ºi haos. Mit ºi magie în cultura tradiþionalã
româneascã”).

Tudor Pamfile relateazã în „Sãrbãtorile la români” lupta
Sfântului cu dracii într-un mod cu totul pitoresc dar reprezentativ
pentru mentalul þãrãnesc: „Cum se apucã dracii de zavistii de
rãscolesc norii, Sf. Ilie înhamã caii la cãruþã, pleacã prin cer ºi
începe sã trãsneascã dupã ei. Dracii se pituleazã mai mult dupã
câini ºi se vârã în capre. De aceea pe vreme de furtunã, nu e bine sã
laºi câinii ºi caprele pe alãturi, nici sã stai pe la strâmtori, pe unde
poate sã treacã vreun drac, ori sã te pitulezi prin scorburi cã se
poate întâmpla sã fie vreun drac pitulat acolo ºi de va trãsni pe
drac, te trãsneºte ºi pe tine”. Într-o colindã, „Sus la slava Ceriului”,
culeasã de Monica Duºan din satul Ribiþa, apare Sf. Ilie,  ca
pedepsitor suprem al dracilor, care a chinuit-o pe Sf. Vineri, trimisã
de Dumnzeu pe pãmânt sã boteze lumea toatã. Dumnezeu face
dreptate trimiþându-l pe Sf. Ilie sã-i pedepseascã pe draci: „Sfântul
Ilie, Sfântul Ilie / Sã mi-i trãsneºti cu mânie; / Ilie când auzea / Lua
fulgerul de-a stânga / ªi trãsnetul de-a dreapta / ªi trãznea ºi fulgera
- / Dracii se cutremurau / ªi tare se spãimântau” (Petru Baciu,
Constandin Clemente, Monica Duºan – „Florile dalbe de mãr”).

Sfânt al tunetului ºi fulgerului

În satul Tâmpa circulã în repertoriul cetelor de colindãtori un
text interesant intitulat „La mijlocul cerului”, care relateazã
personalitatea fantasticã a Sf. Ilie, alungãtorul diluviilor distrugãtoare
ºi a norilor negri (diavolii), pretextul fiind acela al furtului Lunii ºi
Soarelui.

„În mijlocul cerului / ªade-un Zeu cu Dumnezeu / Cu toþi sfinþii
dupã el; / ªi din grai aºa grãiare: / - Cum stai doamne ºi prânzeºti /
ªi la Rai nu te gândeºti? / Cã Iuda s-o viclenit / ªi cheile le-o gãsit /
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ªi Raiu l-o descuiat, / Ce-o fost bun tãt o luat / Ce-o fost rãu tãt o
prãdat / Luat-o luna cu lumina / Soarele cu rãzãlere; / Dumnezeu
dac-auzea / De la masã sus sãrea / ªi din grai aºa grãia: / - Alei
slugile mele / Care din voi s-o afla / Sã se batã cu Iuda? / Nime-n
lume nu s-afla / Sã se batã cu Iuda / Doar Ilie s-o afla: / - Eu
Doamne cã m-oi afla / Sã mã bat cu Iuda / Dacã tu mie mi-i da /
Calul tãu, armele tale / Trãsnetul de primãvarã / Fulgerul de cãtre
searã. / - Eu, Ilie þi le-oi da / Numai de le ºtii purta; / ªi Ilie s-apucã
/ De tuna, de fulgera / Dracii, pe tãþi îi puºca”.  (Corneliu Bogariu
– „Roºu sore-a rãsãrit”).

Acest erou al luptei cu Diavolul are un întreg arsenal magic: „o
cãruþã de foc trasã de cai ce scot parã de foc pe nãri care gonesc
ca vântul ºi ca gândul de acu îi vezi º-apoi nu-i mai vezi cã dispar
cu a mai mare iuþalã” (inf. Ana Andreºoni – Ludeºti, com.
Orãºtioara de Sus); „Sf. Ilie are puºcoi cu carbid, pântru ploaie,
fulgerat ºi trãsnet, cã-s mulþi diavoli, ducã-sã pe pustiu când trãsneºte
o datã iasã numai fumul din ei” (inf. Gheorghe Vinþan – Certeju de
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Sus); „când tunã ºi dã cu fulger de bunã samã cã-i Sf. Ilie pe ceriu
ºi dã cu tunu' în draci cã iei face ploaia a bunã în gheaþã ra de
prãpãdeºte tãt în cale da' sfântu dã cãldurã ºi topeºte gheaþa unde
vre' el cã nu face la tãte holdele” (inf. Siminie Oprean – Dobra).

Similitudinea din basmele populare, în care viteazul fiu de împãrat
primeºte armele ºi mijloace de transport cu puteri vrãjite este evidentã
cu persoana lui Ilie care într-o colindã consemnatã de Alexiu Viciu
în „Colinde din Ardeal. Datini de Crãciun ºi credinþele populare”
se roagã la Dumnezeu sã-i dea armele cuvenite pentru lupta cu
Diavolul: „ – Doamne, Dumnezeul meu, / Dã-mi mie, ce-oiu cere
eu! / Dumnezeu din graiu grãia: / Mergi, alegeþi tot p-ales! / ªi Ilie ºi-
a ales / Trãsnet, fulger tot p-ales”.

Cu aceste arme Sf. Ilie îºi face datoria exemplar, trãsnind dracii
peste tot unde-i întâlnea: „Vezi bine atunci când pe cer îs fulgere tãþi
dracii îs morþi ºi arºi º-amiroase ca de smoalã ºi pucioasã ... numai
cã Domnu' Dumnezãu mai lasã pe lume ºi pãcate pântru uameni, de
nu stârpeºte tãþi dracii. Zâce gata Ilie mai lasã de sãmânþã ºi atuncea
sã opreºte ºi tunete ºi fulgere' ºi ploaia îi aºé mai moale'” (inf.
Simion Banciu – Leauþ, com. Tomeºti).

Mai mult, în toiul luptei, Ilie nu mai ascultã porunca Domnului ºi-i
fãcea „praf ºi pulbere” pe draci. Într-o colindã culeasã de noi la
Hãrþãgani, în 1998, se spune: „Stai Ilie nu trãzni / Cã porunca mea îi
si. / Ilie n-a ascultat (u) / ªi pe draci îi pedepseºt (u), / Dãdea cu foc
ºi tãmâie / Picior de drac sã nu sie / Tãt cu fulgeru de-a stânga / ªi
cu trãznetu de-a dreapta” (inf. Maria Bedea – Hãrþãgani, com.
Bãiþa).

Aceastã imagine de adevãrat zeu al tunetului ºi fulgerului, luptãtor
exemplar împotriva Diavolului, este foarte bine întipãritã în mentalul
þãrãnesc ca fiind deosebit de importantã pentru dezvoltarea în
continuare a vegetaþiei, încât sãrbãtoarea de o zi (20 iulie) este
amplificatã pe o întreagã sãptãmânã, prin prelungire, identificatã cu
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Pârliile, perioadã de arºiþã, foc ºi boli specifice verii. Pentru a
contracara aceste fenomene, þãranul trebuia sã respecte o serie de
interdicþii care sã-l apere de rele. Comunitatea þãrãneascã se temea
de Sf. Ilie care
„orânduia” no-
rodul: „Dumne-
zeu i-a dat Sf. Ilie
tunul, puterea în
mânã, ca Sf. Ilie
cu el sã orându-
iascã norodul.
Când vor face
oamenii bine, sã
le dea bine, când
rãu, sã-i pedep-
seascã, sã nu le
dea pâine, sã-i
sperie sã-i omoa-
re. Paloºul lui Sf.
Ilie e cu douã tã-
iºuri, cu unul de
aur ºi cu unul de
argint. Când lo-
veºte cu cel de
aur dã manã,
când cu celãlalt dã piatrã”. (Elena Niculiþã – Voronca – „Datinile
ºi credinþele poporului român adunate ºi aºezate în ordine
mitologicã”). Iatã câteva din obiceiurile întâlnite de noi, în arealele
etnofolclorice hunedorene legate de sãrbãtoarea de Sf. Ilie cu extensie
la Pârlii: „În noaptea de Sf. Ilie vin morþii din cimitir la casele unde-
or trãit sã cearã pitã ºi beuturã cã li s-or fãcut cald ºi au gura uscatã:
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noi dãm pomanã la ãi sãraci colac din cuptor ºi un pãhar de vinars
ºi spunem: „de sufletul morþilor” de facem aºé Sf. Ilie ne dã ploaie
caldã ºi aºezatã la holdã”. (inf. Mirela Angheloni – Peºteniþa, com.
Densuº); „Îi bine sã dãm la ãi morþi mere de varã, din livadã, cã zic
ãi bãtrâni, cã morþii s-or odini cum se cuvine nu s-or face strigoi”
(inf. Mihaela Diniºoni – Tuºtea, com. General Berthelot); „Mai
de demult duceam, de Sf. Ilie, la bisericã, merinde de sfânþit pântru
ãi morþi, da' prima dãdem la popã mere de varã sã le ogoim sãtea la
morþi... (inf. Firuþa Lãsconi – Densuº).

Sf. Ilie mai este denumit în popor ºi Sfântul albinelor: „cã într-o
zi Sf. Ilie, dupã ce-o trãsnit o mulþime de draci o poposit la o
prisacã sã se odihneascã ºi nicio albinã nu l-o înþepat, atuncea o
zâs: voi îþi fi în grija mé de atuncea tãþi stuparii o þân ca sã nu le
trãsneascã stupii” (inf. Petru Matiaº – Mihãieºti, com. Dobra). În
aceastã zi, stuparii recoltau mierea de albine ºi dãdeau rudelor ºi
cunoscuþilor faguri de miere ºi câte un pahar de þuicã; strãinii nu
aveau acces la recoltare deoarece stuparii se temeau sã nu le facã
vrãji sau farmece care sã le ia mana stupilor sau sã le prãpãdeascã
munca, ne zicea un alt stupar (inf. Nicolae Mihoc – Rãduleºti,
com. Dobra).

„De nu bate piatra de Sf. Ilie,
atuncea Dumnezãu s-o milostivit de noi”
Interesante sunt ºi aspectele meteorologice ale vremii, în ziua de

Sf. Ilie, legate de o serie de semne ºtiute ºi interpretate doar de
þãranii iniþiaþi care pe baza experienþei empirice au învãþat ºi interpretat
fenomenele naturii încât trãsnetele, fulgerul, grindina – semne de pe
cer – erau pentru ei cel mai bun barometru. Dãnilescu Iosif din
Sibiºel, un bãtrân sfãtos ºi plin de imaginaþie, comenta aceste semne
ca previziuni „sigure” ale vremii: „La Sf. Ilie tãtã lumea-i parcã ameþâtã
de cap dreptu-i cã-i mare arºiþã ºi tãþi am vre' la ombrã da' cum
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încep sã se vârzoleascã nori
încep ºi dracii sã iasã din
cotloanele lor. Ilie þâne cu
uamenii ºi puºcã tãþi dracii
ºi dacã ºti cum îi cu tunetu'
ºi fulgeru', din ce parte vine
pe ceriu ºti de-o ploua ori
ba, eu îs bãtrân ºi ºtiu pe
multe ºi mãrunte. Pãi bunã-
oarã de nu bate piatra de Sf.
Ilie, nu mai bate tãt anu' cã
atuncea Dumnezãu s-o mi-
lostivit de noi  dã ploaie tãt
ca sã nu ardã pãmântu'. Io
ºtiu când mã uit pe ceriu
care-i nor de ploaie ºi care
de gheaþã cã un altu se uitã
ca mâþa-n calendariu' cã nu ºtie nemica da' io vãd cum mere nori de
vezi cârduri de ciori de-ntunecã ceriu îs dracii care, vor sã-l strice
de cap pe Ilie da' sfântu-i sfânt ºi-i tunã pã toþi necuraþii cu foc ºi
parã, sã te uiþi la ºtiubeiele cu muscã (albinele n.n.) în zâua lui Ilie
stau cu tihna, nu zboarã cã ºtiu cã vine ploaie cu tunet ºi fulger cã
doarã sfântul îi a lor. Am mai vãzut de mulþi ani cã de tunã în astã zî
tãte nucile ºi alunele îs sãci da’ la anu’ prunele or rupe cloambele îs
semne ºî semne da toate-s de la Dumnezãu”.

Surorile lui Sântilie

Vara reprezintã pentru comunitatea þãrãneascã anotimpul cu
muncile cele mai multe care pregãtea unul tot atât de important
toamna când se culegeau roadele. Dar pânã atunci, viitoarea recoltã
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trebuia feritã de acþiunea forþelor negative (malefice) din naturã care
puteau da arºiþã, grindinã, tunete ºi fulgere. „Semnele”, pe care le-
am arãtat mai înainte fãceau parte dintr-un complex simbolic com-
portamental creat de comunitate ca interdicþii ºi respectãri de sãr-
bãtori. Dintre cele trei luni convenþionale ale verii, iulie (cuptor – în
denumirea popularã) pare a fi cea mai primejdioasã pentru culturile
vegetale, având ca figurã centralã pe Sf. Ilie, apãrãtor dar ºi adversar
al oamenilor dupã cum aceºtia respectã sau nu sãrbãtoarea. În
calendarul þãrãnesc aceastã perioadã se extinde, oarecum, prin
Sãptãmâna Pârliilor (a posibilului pârjol al recoltelor) fiind un timp

în care erau primejdii de
foc, arºiþã ºi boli.

Ion Ghinoiu explicã
Pârliile ca fiind „trei di-
vinitãþi, surori cu Sân-
tilie, care distrug (pâr-
lesc) recoltele oameni-
lor care nu respectau
zilele lor, 20-22 iulie”
(„Zile ºi mituri. Ca-
lendarul þãranului ro-
mân”). Aceastã extin-
dere a interdicþiilor va
þine pânã aproape de
sfârºitul lunii iulie când,
pe baza observaþiilor ºi
a experienþei empirice,
þãranii ºi-au dat seama
cã ploile, tunetele ºi ful-
gerele slãbesc în inten-
sitate.
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Lupta cu Necuratul

Am putea lega acest fapt, al luptei Sf. Ilie, posesorul trãznetelor
ºi fulgerelor, de mai multe legende ºi credinþe populare româneºti
cu privire la pedepsirea ºi moartea sfântului. Tudor Pamfile
consemneazã o astfel de credinþã: „Dumnezeu i-a dat Sf. Ilie tunetul,
când a început sã tune ºi sã trãzneascã dupã diavol. ªi Ilie, când a
început sã tune ºi sã trãzneascã, credeai cã se prãpãdeºte lumea .
De aceea Dumnezeu vãzând cã Ilie e prea puternic i-a luat mâna
dreaptã ºi piciorul drept, lãsându-l aºa. Astfel, ciung ºi ºchiop, este
ºi acum, de aceea nu poate umbla singur, ci, când voieºte sã
porneascã în goanã dupã draci, se urcã în carul sãu cu cai de scot
foc pe nãri” (Sãrbãtorile la români). Îngrijorat cã Ilie pune lumea
în primejdie ºi cã prin eventuala distrugere totalã a diavolilor,   n-ar
mai avea pe nimeni care sã ispiteascã oamenii, Dumnezeu îi limiteazã
puterea,  ridicându-l la cer ca la sfârºitul lumii sã vie pe pãmânt, ca
sã primeascã moarte (Th. D. Speranþia – Rãspunsuri la chestio-
narul de sãrbãtori pãgâneºti). ªi iatã cum ucenicul vrãjitor este
depãºit de evenimente  ºi de forþa pe care o posedã, un fel de Faust
etnofolcloric, care va sfârºi pânã la urmã, în maniera proprie gândirii
mitice populare, odatã cu urgia apocalipsului.

Mai mult, moartea lui Sântilie va aduce urgia apocalipsului: „dracul
va veni, în final, sã-i taie capul iar din sângele scurs s-ar aprinde
pãmântul, care va arde nouã stânjeni în adâncime, va apãrea o
generaþie de oameni asemãnãtori cu blajinii iar sufletele tuturor
morþilor ar ieºi sub formã de oi ºi capre; oile vor merge în rai,
caprele îl vor urma pe diavol în iad. (Ion Ghinoiu – Zile ºi mituri.
Calendarul þãranului român).
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Regenerare ºi echilibru cosmic

Astfel Dumnezeu, înþeles tradiþional drept fiinþã atotputernicã
celestã, stabileºte echilibrul între Ordine ºi Haos prin regenerarea
ciclicã a naturii ºi oamenilor, aducând prin forþa regeneratoare a
Cosmosului binele ºi rãul deopotrivã într-un ciclu temporal (anul
agrar) de rodnicie ºi apoi moarte. Zeul Ilie, campionul luptei împotriva
diavolilor rãmâne ploaie regeneratoare, izvor de fertilitate agrarã,
figurã de primã mãrime a calendarului agrar þãrãnesc.
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În calendarul popular, la 23 iulie, Sfântul Foca este socotit drept
patronul arºiþei ºi al incendiilor devastatoare ale câmpurilor, provocate
de fulgere sau prin combustie spontanã. Era sãrbãtorit împreunã cu
altã zi, cea din 22 iulie, a Sfintei Mironosiþe Maria Magdalena din
calendarul ortodox.

Analogia chinurilor groaz-
nice ale sfântului care a fost a-
runcat într-o baie clocotitã unde
ºi-a sfârºit pãtimirea pentru
credinþã (Vieþile Sfinþilor) cu
arºiþele ºi incendiile verii este
vãditã în mentalitatea tradiþio-
nalã, încât s-a pãstrat ºi astãzi
credinþa cã aceste zile sunt cele
mai nefaste din întreaga varã.

Zi pãstratã
cu sfinþenie

În Þinutul Pãdurenilor în
aceastã zi femeile nu dãdeau
afarã focul din casã ºi nu se
fãcea foc în cuptor pentru a
coace pâinea deoarece era credinþa cã Foca le putea arde casele ºi
acareturile. La fel bãrbaþii respectau sãrbãtoarea ºi munceau pânã la
amiazã ca sã nu le distrugã grindina ºi focul recoltele ºi sã nu le
trãsneascã animalele: „Þineam ziua de Foca sã nu ne trãsneascã

Sãrbãtorile arºiþei estivale –
Foca ºi Pantelimonu'
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grajdurile cu vite. Tot aºé ca sã ne apere copiii de tãte boalele,
muierile noaste le face închinãciune (cruce – n.n.) ºi le pune o þârã
de tãmâie sub perini”, ne zicea baba Lena Alic din Topliþa.

Þãranii din satele de pe Valea Mureºului credeau cã în aceastã zi
e rãu sã te scalzi în râu cã te poþi îneca sau sã fi muºcat de „ºerpele
de apã a lu' Foca” (inf. Buºtea Aurel – Ilia).

În vremurile de demult, bãieºii din minele de aur din Þara
Zarandului þineau cu strãºnicie ziua lui
Foca care era tot atât de importantã
ca cea a Sfintei Varvara, protectoarea
minerilor.

Ziua Sfântului Foca era socotitã o
sãrbãtoare importantã ºi în satele
haþegane, când þãranii nu lucrau la
cositul ºi strângerea fânului pentru cã,
ne zicea un bãtrân din Densuº, cã „mulþi
oameni care au îndrãznit a lucra în ziua
de Foca or pãtimit cu familia tãt anu',
iar cei cu lucru' la fân l-or avut tãt ars”
(inf. Socaciu Gheorghe).

Arãtam cã Foca se þinea împreunã
cu ziua Sf. Mironosiþe Maria
Magdalena. Hagiografia creºtinã o

elogiazã pe sfântã pentru credinþa ºi devotamentul ei faþã de patimile
lui Iisus Hristos, devenitã cea dintâi ºi mai mare decât toate
mironosiþele ºi protectoarele de mir, cãreia biserica i-a dat puteri de
vindecare a copiilor bolnavi. Astfel aceastã  zi, credeau femeile,
este cea mai bunã pentru „vindecãri de fierbinþealã” la copii ºi se
dãdeau acestora ceaiuri fierbinþi din frunze de mentã ºi tei „care-i
liniºteau pe loc” (inf. lina Cãtãlinii din Stãnija, com. Buceº).
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„Mai mare decât Sânt’ Ilie”

Sãrbãtoarea Pantelimonului, este fixatã în 27 iulie în calendarul
popular, paralel cu cel ortodox. În acest timp sfântul putea fi
rãspunzãtor de incendierea recoltelor de pe holdele celor ce nu l-au
sãrbãtorit ºi se încadreazã în aceeaºi perioadã a arºiþei estivale. Cu
Pantelimonu’ (cum îl numeau sãtenii din Þinutul Pãdurenilor) se
încheie o lungã perioadã de interdicþii având scopul de a proteja
recoltele de incendii ºi grindinã. În timpuri îndepãrtare, Pantelimonul
ca sãrbãtoare ºi credinþã estivalã, cuprindea o mare arie de
manifestãri etnofolclorice sub denumiri diferite: Pintilie, Pintelei Cã-
lãtorul, Pantelimonul ove-
selor, Sora lui Sf. Ilie, Sf. Ilie
cel Mic, Ilie Pãlie, Sf. Ilie cel
ªchiop, Sf. Mare Mucenic ºi
Pantelimonu' Tãmãduitor.

În zona noastrã etnograficã
sãrbãtoarea este cunoscutã ca
Pantelimonu' ºi este înþeleasã
ca o mare descãrcare de
energie, o putere cosmicã
deosebitã, reprezentatã ca
demonism sfânt în pedepsirea
diavolilor protectori ai focului
distructiv. Din acest punct de
vedere, Pantelimonu’ era,
cum ne spunea un þãran din
Dãbâca, Aurel Alic, „mai
mare decât Sânt' Ilie cu caru'
de foc ºi mai rãu decât el în
pedepsirea diavolilor”.
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Acelaºi lucru îl înþelegeau ºi sãtenii de pe Valea Geoagiului  la
care se adãugau alte virtuþi  ale Sfântului, de „tãmãduitor de boli
care coace tãte poamele” (inf. Maria Rusu, satul Geoagiu). Pan-
telimonu' era drumul de rãscruce a timpului estival când vara pleacã
„cã ºi-a fãcut rostu' ºi dã drumu' cãtã toamnã, iarã tãþi ai satului sã
pregãtesc sã culeagã roada datã de Dumnezãu” (inf. Maria Stãncic,
satul Sãlaºu de Sus).

În þinuturile Orãºtiei, printre meºterii cojocari, sãrbãtoarea avea
mare trecere: nu se lucra întreaga zi ºi pieile pentru argãsit se lãsau

la soare pânã seara deoarece
„sã fãceau mai bune ºi þâneau
mai mult” (inf. Ioan Popa –
Orãºtie).

Sfânt vindecãtor

Interesante sunt ºi credin-
þele întâlnite de noi în satele
de pe Valea Mureºului Supe-
rior: în aceastã zi „frunzele
teiului se întorc pe dos jelind
trecerea verii, îi zi neagrã
(doliu – n.n.) pentru copaci
ºi flori cãci în acea zi cad
frunzele ºi florile; se fierbe
porumb ºi dovleac cât mai îi
arºiþã; în astã zi musai sã ter-
mini cu seceratu', cã-þi ia foc
holda” (inf. Petru Buºtea,

satul Dumbrãviþa). Dar calitatea cea mai mare a Pantelimonului
este aceea de „vindecãtor de friguri, ciumã, boli de naºtere, a celor
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orbi ºi betegi de picioare, cã Dumnezãu l-o fãcut doftorul ãl mai
mare a oamenilor” ne spune Veronica Sãlade din Lãpugiu de Sus.

Oricum, peste tot era ziua când nu se muncea, când femeile fãceau
colãcei pe care-i dãdeau, împreunã cu merele vãratice, pomanã
pentru „morþii care azi nu pot mânca nemica cã se pregãtesc sã
meargã în rai curaþi pe dinãuntru”, aºa cum credeau unii sãteni din
Þara Zarandului (inf. Lina Cãtãlinii, satul Stãnija).

Cu aceste sãrbãtori, Foca ºi Pantelimonu', se încheie lungul drum
al verii cãtre toamnã, în fapt un prinos al muncii cotidiene a þãranului
român spre roadele toamnei când „spre târziu Sf. Ilie se întoarce cu
carul plin de cucuruz ºi pãzeºte cerul de rele” (Tudor Pamfile –
Sãrbãtorile la români).
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Luna august debuteazã în calendarul tradiþional cu o sãrbãtoare
pãstratã pânã aproape de zilele noastre în întreg arealul etnofolcloric
hunedorean.

Acum, la 1 august, începe Macaveiul Ursului un ciclu de sãrbãtori
consacrate urºilor, declanºat odatã cu începerea perioadei de
împerechere, socotitã în primele zile din august. Denumitã în satele

Ziua Ursului – zi de sfinþire
a grãdinilor ºi livezilor

pãdureneºti „Ziua Ursului”, aceastã sãrbãtoare fãcea parte dintr-un
amestec de manifestãri agricole ºi pastorale când oamenii stropeau
cu agheasmã grãdinile, livezile ºi boabele de grâu pentru semãnat la
recoltele viitoare.
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Începutul postului

Ziua Ursului era, peste tot, suprapusã cu începutul Postului
Adormirii Maicii Domnului (1-14 august) din calendarul bisericesc
ortodox. Acest post era socotit de popor tot atât de important
precum Postul Mare al Paºtilor. Ziua de 1 august era a Sfinþilor
Mucenici Macabei, chinuiþi de pãgâni într-un cuptor plin de jar ºi
flãcãri. În aceastã zi sãtenii stropeau cu apã sfinþitã holdele, grãdinile
ºi livezile: „Noi þâneam zâua de Sfânþii Macavei alþî îi zâceau Zâua
Ursului ºi meream la bisericã unde popa sfinþea boabele de grâu
pãntru la toamnã. Tãt aºa zâcea tata: Ionicã, hai de-om stoarce
merea de la albine cã-i ultimu' stors ºâ-i pãcat sã ne-o ia ursu” – ne
spunea Ioan Buºtea din satul Dumbrãviþa.

Tot în aceastã zi, în unele sate din Þara Haþegului, oamenii puneau
ursului ofrande în cale, bucãþi de carne de viþel sau oaie, spunând:

„Na, ursule, mâncare
Sã nu te dai la mioare,
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Sã nu te dai la vite,
Cã-s mândre ºi cornute.”

Animal temut, zeu important

Ursul reprezintã în mitologia româneascã un zeu important, temut,
pentru cã aducea pagube dintre cele mai mari atât turmelor de oi ºi
de vite, semãnãturilor de porumb ºi stupilor de albine din prisãci. În
dorinþa de a-l îmbuna pe Moº Martin poporul i-a rezervat mai multe
sãrbãtori: Martinii de toamnã (1 august), Martinii de iarnã (1-3

februarie), Ziua Ursului (2 august), Sâmbãta Ursului la o sãptãmânã
înainte de Moºii de Florii.

În unele tradiþii populare, ursul este un personaj vindecãtor mai
ales în bolile de copii. În trecutul mai îndepãrtat, în satele din Platoul
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Luncanilor, „când se puºca un urs se þânea osânza lui în bãºicã de
porc ºi sã ungea pruncii pe foale (burtã – n.n.) ºi pe spete ca sã fie
tari ca piatra ºi zdraveni… ºi-i afumai pe ãi mici cu pãr de urs de
aveau oarece sperieturã” – spunea Ioan Burcuºi din Târsa.

Ziua Ursului, Ziua Crucii

Mulþi dintre þãranii noºtri cred ºi astãzi cã ursul este antropo-
morfizat în uriaº datoritã marii sale puteri fizice ºi a posibilitãþii de a
se deplasa ca omul, pe douã picioare.

Când se nãºtea un bãiat, nu de puþine ori, moaºa îi punea porecla
de Ursu' pentru cã „ursul ce îmblã pe la noi îi zâceam Moºu' Martinu'
ºî Urieºu', cã vezi, fãrã pãr îi ca uomu', fuge dupã tine pe picioare
ºî de pune laba îþi cântã popa; o fost zâle când moºeam câte un
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bãiat, de iera aºé zdravãn îi dãdeam nume Ursu'”, ne zicea baba
Maria Toncea, moaºã vestitã din Ursici.

Ziua Ursului a fost asimilatã în comunitatea sãteascã în 1 august
de Ziua Crucii de varã ºi-a pãstrat unele semnificaþii mitico-religioase.
ªi astãzi bãtrânele fac colacul Crucii, mai ales în satele pãdureneºti,
iar unii bãrbaþi beau vinars îndulcit cu miere de albine, pentru cã,
spun aceºtia, majoritatea „stupari”, cã e ziua când „se taie fagurii” ºi
se curãþã stupii pentru iarnã.

În aceastã zi nu se lucreazã de frica urºilor ºi lupilor care pot
nãvãli la stâne ºi la grajduri pentru a le mânca animalele. În Þara
Zarandului, bãtrânii mai numeau ziua ºi „a vitelor” când vacile nu se

mulgeau ci „se slobo-
zeau viþeii sã sugã”,
care creºteau, astfel,
mari ºi puternici ca
urºii.

Terminându-se as-
tronomic, vara „care
se prevesteºte tot la trei
luni” – cum spuneau
þãranii, devine simbol
al maturitãþii vieþii în
gândirea mitico-religi-
oasã a comunitãþilor
sãteºti anticipând, cu
aceleaºi motive sacre
ale tradiþiilor ºi obice-
iurilor arhaice, alte sãr-
bãtori ale ciclului agrar,
acelea ale toamnei ºi
iernii.
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Sãrbãtoarea Fecioarei Maria este identificatã în calendarele
populare sub mai multe de-
numiri semnificative: Sân-
tãmãria Mare, (15 august),
Sântãmãria Micã (8 sep-
tembrie) cu sinonimele
Maica Precista, Precesta
Mare, Precesta Micã ºi în
alte comunitãþi Sfânta
Fecioarã. Interesante sunt
totuºi semnificaþiile arhaice
din calendarul popular.
Astfel se mai pãstreazã în
unele comunitãþi izolate, în
multe din obiceiurile ºi
datinile lor elemente ale
vechii zeiþe Muma de origi-
ne neoliticã peste care pã-

rinþii Bisericii au suprapus moartea (Adormirea).

Sãrbãtoare importantã pentru hunedoreni

Mentalitatea popularã a pãstrat inversarea evenimentelor care
deschid ºi închid viaþa sfintei creºtine; mai întâi moare (15 august)
ºi apoi se naºte (8 septembrie). Biserica creºtinã a preluat de fapt
modelul preistoric; moare mai întâi reprezentarea miticã ajunsã la
vârsta senectuþii în cazul de faþã Sântãmãria Mare ºi apoi se naºte
Sântãmãria Micã (Ion Ghinoiu – Obiceiuri populare de peste an).

Sântãmãria Mare
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În spaþiul hunedorean deºi perceptele religioase îndeamnã credincioºii
sã se bucure de naºterea Fecioarei, mulþi sãteni întâmpinã sãrbãtoarea
mai mult ca celebrare a morþii. Importanþa acestei sãrbãtori, marcatã
„cu roºu” în calendarul ortodox este vãditã ºi în prezent la mai
toate satele noastre în primul rând prin postul de douã sãptãmâni ce
precede aceasta þinut cu stricteþe la fel de mare ca Marele Post de
Paºte. Sãrbãtoarea are o importanþã covârºitoare pentru femei mai
ales pentru cele însãrcinate care trebuie sã nascã în aceastã perioadã
precum ºi cele în prag de cãsãtorie. Se deschide astfel, un impor-
tant sezon de nunþi (16 august – 14 noiembrie) un adevãrat ciclu
uman de regenerare a vieþii.

Pelerinaj ºi celebrarea sufletelor celor morþi

În Þinutul Pãdurenilor, Sântãmãria Mare este o importantã
sãrbãtoare etno-religioasã. În special femeile fãceau cel mai mare
pelerinaj din an la o mãnãstire din afara þinutului – Mãnãstirea Prislop
din Silvaºul de Jos, Þara Haþegului, unde a vieþuit un mare cleric
român (la mijlocul sec. al XX-lea) Ieromonahul Arsenie Boca,
recunoscut prin puterile sale miraculoase, considerat al treilea ctitor
al mãnãstirii (Iºfãnoni Rusalin – Pãdurenii Hunedoarei). Femeile
însoþite de babele vindecãtoare aduceau la sfinþit o sumedenie de
plante (fertilizatoare) unele ºtiute doar de ele.

În satele din zona etnofolcloricã a Orãºtiei, ziua era importantã
ca celebrare a sufletelor morþilor despre care se credeau cã s-ar
întoarce noaptea acasã pentru a fi ospãtaþi de cei vii. Astfel, femeile
din Mãrtineºti mergeau la bisericã cu „coliva de pomanã” (în spe-
cial colãcei ºi vinars), „pântru ãi morþi din familie, da' ºi din tãt
satu', iarã la icoana Sfintei Mãrii puneam multe flori câteva din ele le
aduceau acasã de le puneam la grindã sã se uºte cã erau ãle mai
bune de leac”, ne spunea o bãtrânã, Verghelia Bãlaº, din sat. Dacã
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sãrbãtoarea avea semnificaþia pomenirii morþilor ºi a pomenilor date
pentru cei în viaþã, aceeaºi mare importanþã o are Sântãmãria Mare
în viaþa cotidianã a familiei  þãrãneºti. Se mai pãstreazã ºi astãzi
precepte, dar ºi interdicþii, legate de aceastã zi, pentru bunul mers al
vieþii ºi treburilor,  ca apãrãtoare de rele ºi durere, oraculare, prevederi
meteorologice ºi multe altele din universul rural al comunitãþilor.

Ritualuri din strãbuni

Hagiografia creºtinã consemneazã o multitudine de minuni fãcute
de Sfânta Maria. Din cele 413 minuni afirmate pânã acum de bisericã,
cele mai multe se referã la viaþa social-economicã ºi cultural-
tradiþionalã, dar mai ales la protecþia fertilitãþii, naºterii ca ciclu vital
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al existenþei uma-
ne. Începând cu
naºterea, fetele ºi
bãieþii intrau sub
aripa binefãcã-
toare a Sfintei, în-
cât spaþiul tempo-
ral între cele „douã
Mãrii” era conside-
rat benefic, nu nu-
mai ca hotar astro-
nomic între varã ºi
iarnã, ci pentru sti-

mularea forþelor regenerative ale naturii. În Þara Zarandului, bãtrânele
considerau ziua Adormirii Maicii Domnului, ca cea mai importantã
pentru alungarea spiritelor rele ce puteau împieta naºterea „unor
muieri mai slabe ºi neºtiutoare” dupã cum ne zicea baba Aslãu
Ileana, din Bulzeºti, pentru cã, arãta în continuare, „o datã cu
Adormirea Maicii sã fãceau leacuri bune, cã diavolii erau fãrã putere”.

Sãrbãtoarea avea un mare prestigiu ºi în comunitãþile momârlane
din Valea Jiului. De Sântãmãrie Mare, þãranii, dupã ce dis de
dimineaþã, înainte de rãsãritul soarelui se spãlau cu apã neînceputã,
se închinau la icoana Maicii Domnului ºi-i cereau sã le dea belºug ºi
manã la animale iar pe lupi ºi urºi sã-i þinã departe de stâne. Ciobanii
urmau acelaºi ritual ce se încheia cu lovirea bâtei în pãmânt de
ºapte ori. Sãtenii din Valea Mureºului de la bazinul Streiului ºi pânã
la Zam cred cã dacã înfloresc trandafirii pe la Sântãmãrie „toamna
va fi lungã ºi cu multã roadã în livezi” (inf. Alexandra Brânda,
satul Gurasada). Bãtrânii din Þara Haþegului pãstreazã ºi astãzi
obiceiul sã poarte cãciulã între Sântãmãrie ºi Sângiorz. Ei nu uitau
sã schimbe pãlãria cu cãciula „cã doarã o venit Adormirea...”
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În sistemul de gândire a þãranului timpul se dovedeºte a fi mai
profund decât la prima vedere depãºind o simplã ordonare temporalã,
o scurgere fãrã evenimente.

Calendarul popular reþine mai multe sãrbãtori mici, legate însã
prin aceeaºi unitate de idei
poziþionate concret în viaþa
agricultorului, pãstorului,
viticultorului etc., care erau
respectate sistematic în
vederea obþinerii unor re-
colte mai bune. O astfel de
sãrbãtoare „micã” are loc la
sfârºitul lui gustar (august)
ºi þine, prin observaþie astro-
nomicã empiricã, de perioa-
da când ziua scade iar noap-
tea creºte numitã în popor
Vârtolomeii.

Vara îºi pierde
puterea

Asimilatã în calendarul
ortodox cu Sf. Apostol Bar-
tolomeu, ale cãrui moaºte
fãceau minuni tãmãduindu-i pe bolnavi, Vârtolomeii se þineau între

Vârtolomeii – o sãrbãtoare
„a întoarcerii” timpului
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22 ºi 25 august
dupã cum înce-
ta cucul sã mai
cânte. Bãtrânii
satelor noastre
hunedorene spu-
neau cã aceastã
zi era de „în-
toarcerea cu-
cului în alte þi-
nuturi” (inf.
Emilian Achim,

Almaºu Mare). În comunitãþile de pe Valea Mureºului (de la Geoa-
giu la Zam) se ºtia cã „vara nu mai are putere ºi intrã toamna cu
toate lucrãrile sale” cum ne spunea baba Maria Cãrmãzan din
Gurasada. Fiindcã-i „timpul de întoarcere, cã ziua dã înapoi, iarã
noaptea-i mai lungã”, în Þinutul Momârlanilor, mai ales în satele
Câmpa ºi Jieþ, aceastã sãrbãtoare era socotitã a oilor ºi se þinea,
pânã aproape de zilele noastre, de fiecare cioban pentru sãnãtatea
animalelor (inf. Petru Negoi, Cimpa). Dar Vârtolomeii era
sãrbãtoritã în spe-
cial de femei care
spuneau „cã se duce
zâua ca puii în gãoa-
ce”, dupã cum cre-
dea Maria Petriº din
Lelese care-ºi sfãtuia
suratele sã o þinã ne-
apãrat cã altfel îºi
„puteau suci mânu-
rile da’ ºi picioarele
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sã nu mai zâc min-
þile”. Femeile din
Þara Haþegului,
cele din satele de
munte, nu lucrau
nimic din ce pre-
supunea acþiuni de
sucire sau învârtire
mai ales la tors,
þesut ºi cusut
pentru cã, spuneau
ele, ar putea sã li
se „întoarne gura rãu de tãt” (inf. Paulina Coroi, Râu de Mori).

Prevestirea iernii

ªi în satele comunei Baia de Criº, din Þara Zarandului, ziua aceasta
avea interdicþie de a „lucra învârtit ºi sucit, cã multe muierile ce-or
lucrat s-or scrântit la minte”, cum ne zicea baba Mãrioara Pârva
din Riºculiþa. În trecut, sãtenii din satul Dumbrãviþa socoteau
Vârtolomeii cã nu-i zi bunã de semãnat grâu de toamnã, deoarece,
„paiul rãsãrea învârtit ºi cu roadã slabã”, dupã spusele moºului
Gheorghe Buºtea, iar în satele de câmpie din zona etnofolcloricã a
Orãºtiei, din „Câmpul Pâinii”,femeile mai conservatoare nu fãceau
mãmãligã pentru cã trebuiau s-o întoarcã cu mestecãul. Sãrbãtoarea
era ºi un reper meteorologic oracular ce prevedea vremea pânã la
sfârºitul anului. Astfel dacã tuna de Vârtolomei, toamna va fi lungã
ºi cu ploi puþine, dacã nu mai auzeai cucul atuncea va fi iarnã caldã
înaintea Crãciunului; alunele ºi nucile culese de Vârtolomei de îs
seci prevestesc brume ºi îngheþuri apropiate; de-i zi cu arºiþã mare,
„cucuruzul s-o usuca aproape tãt”.
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Profunzime popularã

Descântãtoarele satelor noastre socoteau „ziua întoarcerii” be-
neficã pentru strânsul buruienilor de leac ºi descântec: mentã creaþã,
iarba vântului, busuioc sãlbatic, cipãruº, cimbru, mãieran, coada
ºoricelului. Acestea, dupã informaþiile babei Solomia din Dumbrã-
viþa, se culegeau dimineaþa pe nemâncate ºi „se usucau pe la icoane”
dupã care erau bune „pântru tãte boalele”. Prin semnificaþia sa, sãr-
bãtoarea de Vârtolomei completeazã tabloul estival al recomandãrilor

de înfãptuire a anumitor acþiuni pentru bunul mers al treburilor vieþii
comunitare. Însumate toate „sãrbãtorile mici”, cum este ºi aceasta
în discuþie, ne dã imaginea unui calendar þãrãnesc foarte bogat ce
uimeºte ºi astãzi, în epoca modernã, prin profunda înþelegere a timpu-
lui ºi spaþiului existenþei umane.
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Calendarul popular cuprinde o mare omogenitate morfologicã ºi
funcþionalã a tuturor credinþelor, datinilor ºi obiceiurilor despre na-
turã. Natura este înþeleasã de cãtre þãranul român ca o entitate vie în
care îºi desfãºoarã viaþa, începând de la naºtere pânã la trecerea sa
în nefiinþã.

Trecerea þãranului prin anotimpuri este de fapt o perioadã complexã
de încheieri vitale ale unor
cicluri de existenþã, nomi-
nalizate fiecare printr-o zi
fundamentalã denumitã
„cap” (început) sau „prag”
(trecere).

O astfel de zi este Bru-
mariul (la 29 august) soco-
titã ultima sãrbãtoare a verii
pentru cã acum „soarele îºi
pierde din putere, iarã luna
merge mai sus decât soa-
rele, cã-i semn de rãcealã"
cum spuneau bãtrânii sa-
telor despre venirea toam-
nei. Suprapusã peste o ma-
re sãrbãtoare religioasã,
Tãierea Capului Sfântului
Proroc Ioan Botezãtorul,
marcatã cu roºu în calen-
darul ortodox, ziua de

Brumariul – ultimul reper
al anotimpului estival
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Brumariu a rãmas în obiceiurile ºi credinþele satului tradiþional sub
diferite denumiri: Crucea Micã, Sfântul Ioan de Toamnã, Sfântul
Ioan Cap Tãiat (în diferite zone etnofoclorice ale þãrii) ºi în mod
deosebit în spaþiul hunedorean Brumariul.

Denumirea ne trimite, cu certitudine, la o lunã de toamnã,
Octombrie, când încep a cãdea brumele mici, având într-un con-
text mai larg semnificaþia de sfârºit al verii ºi început de toamnã. în
cadrul manifestãrilor legate de aceastã zi, cele mai importante erau
interdicþiile asupra acþiunilor de tãiere. Aceasta fiind ca influenþã
epicã a evenimentelor relatate de pãrinþii bisericii în textele biblice.
latã cum sunt unele relatate în Vieþele Sfinþilor, Cartea XII: „Sfântul
Ioan înainte Mergãtorul Mântuitorului, precum a fost înainte Domnul
sãu cu naºterea, tot aºa i se cãdea sã fie înainte ºi cu moartea...ºi a
suferit moarte muceniceascã pentru fãrãdelegile lui Irod care apoi i-
a luat capul...”

Acest capitol din hagiografia Sfântului va fi transpus în activitatea
de toate zilele a satului tradiþional printr-o largã gamã de interdicþii
cuprinse, în principal, ca apãrãtoare de rele ºi durere ºi pentru bunul
mers al treburilor în gospodãrie.

În satele hunedorene, în cele colinare ºi de munte, Brumariul mai
era numit ºi Sfântul Ioan de Toamnã care aducea cu sine interdicþii
asupra tãiatului fructelor ºi legumelor de formã rotundã precum ºi a
mai multor alimente ce conþineau lichide de culoare roºie a sângelui
ce reprezenta supliciul Sfântului decapitat. Credinþele se mai pãstreazã
ºi astãzi, este adevãrat estompat, în satele din Þara Haþegului, când
în aceastã zi, 29 august, nu se tãiau merele, perele, roºiile cu cuþitul
deoarece, spuneau bãtrânii, „nu se taie nimica cu cuþâtu', ci tãtu' se
rupea cu mânurile cã altu fel îi pãcat de Sfântul Ioan Botezãtorul”
(inf. ªtefani Cornel, Râu de Mori).

La fel am întâlnit pe Valea Mureºului Inferior în satele comunei
Burjuc, la Tisa, Petreºti ºi Glodghileºti obiceiul ca în aceastã zi sã
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nu se bea vin roºu ºi sã nu se mãnânce fructe ºi legume roºii. În
þinutul etnofolcloric al Orãºtiei, în zonele limitrofe judeþului Alba, cu
mari suprafeþe cultivate cu vii, oamenii nu mâncau struguri roºii ºi
nici nu beau mustul lor deoarece aveau credinþa cã aceastã zi era
deosebit de periculoasã ºi pentru „bolile de friguri” pe care Sfântul
le putea aduce celor ce nu-i respecta ziua.

La Buceº, în cãtunul Cânele, o bãtrânã Lina Cãtãlini, ne spunea
cã „nu-i bine sã mânci din blid sau orice oalã întinsã, cã prinzi
durere la linguricã (stern - n.n.) ºi la gât, cã aºé o pus Irod capu' lu'
Ioan pe tavã”.

Tot în aceastã zi se þinea „postul negru”, numit în satele noastre
aºa deoarece nu se mânca nimic sau numai pâine ºi se bea apã, care
þinea pânã la înãlþarea Sfintei Cruci, la 14 septembrie. Astfel femeile
care þineau cu sfinþenie postul fãceau colãcei de grâu sau din fãinã
de mãlai coapte pe þest sau în cãrbunii de la sobã. Turta nu se tãia ci
se rupea în douã, o bucatã pentru bãrbat ºi o alta pentru soþie iar
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firimiturile se puneau sub icoana Sfântului Ioan Botezãtorul sau Sfintei
Fecioare pentru iertarea pãcatelor (inf. Saveta Groza, satul Vaidei).

Pe Valea Streiului exista obiceiul pânã aproape de zilele noastre
ca în timpul postului negru, în ziua de Brumariu, sãtenii sã meargã
la bisericã, sã ducã pomanã colac, struguri, untdelemn ºi un buchet
flori în mijloc cu o lumânare de cearã curatã ºi fãcutã de femeie
iertatã ori de fatã fecioarã pentru iertarea pãcatelor (Ioan Pop
Reteganul – Datini, credinþe, obiceiuri, dsecântece ºi bocete din
Ardeal).

În Platoul Luncanilor, Brumariul se confunda cu Sfântul Ioan de
Toamnã. Ziua se þinea în toate satele zonei pentru ca Sfântul sã nu
le dea boli; nu se lucra în gospodãrie pe ogoare, în livezi sau stâne
(cu excepþia mulsului) iar la Târsa, ne spune baba Maria Toncea,
„ãl de avea pãcate grele dormea pe vatrã, neacoperit cu nimica,
doar cu o perinã umplutã cu paie”.

ªi animalele erau supuse interdicþiei de Brumariul. La Brãdãþel
(comuna Burjuc) gospodarii nu dãdeau la porci curcubetã (bostani
- n.n.) rotunzi „cã semãnau cu capu' lu' Sfântul loan ºi se puteau
bolunzi animalele” (inf. Burza Maria).

Toate aceste prescripþii ºi interdicþii pe care le-am arãtat dovedesc,
încã o datã, importanþa zilelor aflate la cumpãna anotimpurilor, la
trecerea într-un nou ciclu al vieþii. Natura este înþeleasã potrivit
etosului popular ca fiind presãratã cu praguri prin sãrbãtorile de
sacralitate de la care satul tradiþional nu se abate.
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„Când tunã toamna târziu, se zice cã Sf. Ilie se
întoarce cu carul plin de pãpuºoi acasã. Roatele
carului sunt pline de cuie, ca sã nu scapete la vale.
Cum merg ele pe podul cerului, îl înþeapã, ºi prin
acele înþepãturi curge ploaia”.

(Tudor Pamfilie – Sãrbãtorile la români)

„Dacã în octombrie cade multã brumã ºi zãpadã,
luna ianuarie va fi moale ºi cãlduþã ... cã Brumãrel
ºi Mãrþiºor sunt luni surori”.

(Calendarul sãteanului pe anul comun
1918, Sibiu)

„E timpul ritual pentru practicile de medicinã
popularã; sfinþii din aceastã perioadã erau invocaþi
în descântecele de lingoare (febrã tofoidã) ºi de rãul
copiilor (epilepsie)”.

(Ion Ghinoiu – Zile ºi mituri.
Calendarul þãranului român)

TOAMNA
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„Acoperãmântul Maicii Domnului” – icoanã pe sticlã
de Mihaela Bercea
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Toamna are caracteristicile de mijloc de an asimilate cu maturitatea,
un ciclu vegetal care porneºte de la sãmânþa pusã în pãmânt ºi
finalizeazã prin rodul ei, recolta.

Am putea spune cã toamna þãranului este rezultatul unor privaþiuni
ºi interdicþii magico-religioase respectate mai mult în vederea apãrãrii
ecstei recolte într-o pãstrare riguroasã a sãrbãtorilor ce preced aceastã
dezvoltare vegetalã.

Toamna începe de Ziua Crucii

Calendarul autumnal þãrãnesc cuprinde o mulþime de sfinþi, minori
ca importanþã canonicã a obºtei rurale. Toamna pentru þãran începe
la 14 septembrie de Ziua Crucii, însã ziua de 1 septembrie când
începe Anul Nou Bisericesc este socotitã ca fiind un „prag de
toamnã” iar ziua Sfântului Simion Stâlpnicul este serbatã cu veneraþie
de marea majoritate a populaþiei de la sate. Toamna ca bucurie a
recoltei se aflã sub protecþia sfântului, adevãrat stâlp de susþinere a
pãmântului, care a instituit o serie de prescripþii respectate cu sfinþenie
de comunitatea sãteascã.

De aceea, nu întâmplãtor deschiderea toamnei cu imaginea Sfântului
Simion Stâlpnicului care a pãtimit stând într-un picior pe un stâlp,
autoexilat, „timp de un an” (prima zi din Anul Nou Bisericesc) „ca
sã nu poatã cel ce venea a se atinge de dânsul” precum zugrãveºte
hagiografia creºtinã viaþa Sfântului. În satele noastre aceastã
sãrbãtoare este denumitã de bãtrâni Stâlpii. Þãranii vedeau în Sfânt
protectorul toamnei, al bunelor recolte, stâlp al casei þãrãneºti  al

Timpul tradiþional
ºi sãrbãtorile autumnale:
Stâlpii ºi Nunta ºoarecilor
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pãmântului ºi cerului. Dat fiind suferinþele Sfântului Simion, ziua
trebuia respectatã pentru a nu le înþepeni oamenilor picioarele, mâinile
sau a nu ºchiopãta. Puþin rãspândit în arealul etnofolcloric hune-
dorean acest aspect al credinþei aproape cã s-a pierdut. L-am mai
întâlnit în satele de pe Platoul Luncanilor pãstratã doar de persoanele
în vârstã: „noi þânem zâua de Sf. Simion cã altu feliu îi bai, ne
îngheaþã (înþepenesc – n.n.) mânurile ºi picioarele” ne spunea Ioan
Burcuºi din Târsa.

Legende

Pe Valea Mureºului mai circulã ºi astãzi legenda cã „de Stâlpi cine
nu þine zâua poate avea cutremure ºi ape mari pe ogor” (inf. Petru
Buºtea din Dumbrãviþa), iar în Þinutul Orãºtiei în satele de munte
un bãtrân constructor de case din Ocoliºul Mic ne zicea „cã-i bine
sã nu baþi stâlp de casã ori acaret în zâua de Sf. Simion cã sã uruie
tãt (dãrâme – n.n.) din temelie” (inf. Ioan Bodea).

O moaºã, Zorica Avram, din Þara Zarandului din satul Criºan, ne
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spunea „cã zâua sã þâne de femeile ce dau sã nascã, cã altufeli e rãu
de boalele femeieºti”. În satele din comunele Sarmizegetusa ºi Densuº
bãtrânii culeg ºi astãzi merele de Sf. Simion cã altfel nu vor þine
pânã în primãvarã; tot aºa se credea cã e bine ca Sfântul „sã fie
þinut” pentru a pãzi pomii de omizi în tot anul (inf. Socaciu Gheorghe,
satul Densuº).

Ziua de Stâlpi era ºi un important reper meteorologic despre starea
vremii fiind prima zi a anului nou bisericesc. În satele de câmpie
hunedorene bãtrânii spuneau cã Sf. Simion þine anul: „cum e ziua
lui, tãt aºa, e tãt anu, dacâ dimineaþa îi ploioasã ºi primãvara îi plo-
ioasã, dacã la amiazã-i fain, o fi an bun”.

În satele Romosului oamenii se temeau cã Sf. Simion poate fi
posomorât iar toamna va fi rea ºi nu vor putea strânge recoltele.
„Atunci ne spunea Groza Saveta din Vaidei, de mult oamenii bãteau
un par lângã hambari ºi-l þâneau cât îi toamna”.

Cum sã îndepãrtezi ºoarecii de recoltã

Din ºirul micilor sãrbãtori agrare de toamnã se mai pãstreazã ºi
astãzi în satele noastre reminscenþe ale unei strãvechi practici de
combatere a unor dãunãtori ai recoltelor în principal rozãtoare
ºoarecii.

În perioada când se coc cerealele ºi apoi toamna când se culeg,
þãranii au observat cã ºoarecii se înmulþesc ºi constituie o primejdie,
un semn rãu pentru întreaga recoltã. De aceea la 5 septembrie se
þinea în satele noastre aºa numita „Nunta ªorecilor” având corespon-
denþa în calendarul ortodox pe Sf. Proroc Zaharia tatãl Sf. Ioan
Botezãtorul. Sãrbãtoarea are puternice conotaþii de fertilitate ºi era
þinutã în speranþa evitãrii ºoarecilor din câmpurie de cereale în
perioada „Nunþii ªoarecilor” a înmulþirii nemãsurate a acestora. În
satele din Lunca Mureºului, înainte de strânsul porumbului femeile
nu fãceau mâncare, ca sã nu fie ºoareci mulþi la câmp. La Sântuhalm,
ziua era þinutã numai de femei, care nu fãceau nici o treabã în gospo-
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dãrie, mai ales þesut ºi cusut, pentru ca ºoarecii sã nu le roadã
hainele peste an (inf. Maria Muntean).

La Râul de Mori, Clopotiva ºi Valea Dârjii se atârna deasupra
uºilor la hambare pelin ºi coada ºoricelului, crezându-se cã astfel
ºoarecii vor ocoli grânele depozitate. Baba Viorica Corneci din
Râul de Mori, ne zicea „cã dacã în aceastã zi plouã cât trebã atunci
ºoarecii or fi puþini ºi nu s-or nunþi, iarã de-o fi tât soare n-om
încãpea de cât s-or prãsi”.

Moºul Artenie Homorodean din Boiu îºi aduce aminte ºi astãzi,
cã a ei în sat de Sf. Proroc Zaharia „de pica duminica” la gospodarii
ce aveau „holde de cucuruz” se þinea „Nunta de ºoareci” ca sã nu
nãpãdeascã în ocol, se râºnea boabe de porumb ºi se presãra pe
drumul satului.

În satele din Þara Zarandului mai existã ºi astãzi credinþa, printre
femei, cã de Nunta ªoarecilor „trebuie sã dai ce-þi cere o femeie
însãrcinatã, cã de nu ºoarecii or sã-þi roadã lucruri prin casã” cum
ne spunea baba Lina Cãtãlini din satul Câinele al comunei Buceº.

Însã ºoarecii sunt ºi „semn bun”, de belºug într-un an agrar pentru
cã, se mai crede astãzi în satele
noastre de câmpie cã de sunt
ºoareci mulþi în anul respectiv,
va fi belºug peste tot. În timpurile
noastre au rãmas puþine fapte vii.
Observãm cã din multitudinea
manifestãrilor timpului tradiþional
multe nu se mai practicã, dar au
rãmas bine fixate în mentalul
grupurilor ºi indivizilor, încât pe
baza cercetãrilor astãzi ne putem
face o imagine destul de consis-
tentã a dimensiunilor spirituale
ale satului de odinioarã.
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Una dintre cele mai importante sãrbãtori a toamnei – Ziua Crucii,
la 14 septembrie – se înscrie în ºirul obiceiurilor ºi datinilor tradi-
þionale ca moment simbolic când pãmântul se închide în aºteptarea
iernii, luând pânã la primã-
varã insectele, ºerpii, cârti-
þele ºi alte animale.

Putem spune astfel, cã
asistãm climatologic la bi-
ruinþa treptatã, a frigului ºi
întunericului asupra natu-
rii. În satele hunedorene
sãrbãtoarea este cunos-
cutã, mai ales, sub denu-
mirea de Ziua Crucii. În
alte zone etnofolclorice ale
þãrii mai poartã denumirile
de Cârstovul Viilor, Ziua
ªarpelui iar toþi creºtinii o
denumesc Înãlþarea Cinsti-
tei ºi de Viaþã Fãcãtoarei
Cruci – pe scurt Înãlþarea
Sfintei Cruci. În credinþele
populare „crucea e arma
cea mai puternicã a Dom-

Ziua Crucii – o sãrbãtoare
fundamentalã în

calendarul autumnal þãrãnesc
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nului Hristos ºi a omului care ajutã în orice împrejurare când
Necuratul ºi duhurile stau sã-l primejduiascã pe creºtin” (Tudor
Pamfilie – Sãrbãtorile la români) ceea ce dovedeºte cã prestigiul
crucii este fundamental la români, reprezentând un simbol impor-
tant al vieþii lor.

Simboluri strãvechi

Pe lângã implicaþiile religioase, aceastã sãrbãtoare autumnalã are
evidente semnificaþii arhaice magico-religioase a unor timpuri agrare

precreºtine când trecerea de la un anotimp la altul se fãcea prin
ceremonii speciale în care adunarea recoltei avea loc dupã reguli
acceptate de comunitãþi din moºi-strãmoºi. În aceastã zi, þãranii din
satele noastre se abþineau de la consumul unor alimente care aveau
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simbolul crucii pe ele precum ar fi: ceapa, usturoiul, nuca ºi peºtele:
„nu se mânca peºte cã are crucea în el cã-i pãcat cã de astã zi te
poþi îneca cu osele ºi nu te scapã nime” ne spunea moºul Vasile
Lazãr din satul Rapolt, de pe Valea Mureºului. Oamenii din satele
hunedorene posteau sãptãmâna întreagã iar în zonele viticole, preoþii
fãceau rugãciuni în vii ºi la pivniþe (Adrian Fochi – Datini ºi crezuri
populare de la sfârºitul secolului al XIX-lea). În calendarul muncilor
agricole se declanºa culesul porumbului ºi viilor iar Ziua Crucii era
cea care dã garanþia coacerii acestora. Un bãtrân din satul Aurel
Vlaicu, numit Gheorghe Vãleanu, ne spunea: „a doua zi de Ziua
Crucii, dis de dimineaþã mergeam cu tata ºi bunicul în vie sã culegem
strugurii, spuneau cã acum este bine sã începem culesul”.

Pomeni ºi daruri

La Toteºti ºi Sarmizegetusa,ºi astãzi bãtrânele din sat ºtiu cã este
„mare pãcat” sã mãnânci nuci „cã au sfântu’ sãmn a crucii”. În
Þinutul Pãdurenilor la „Crucea Mare” se fac pomeni pentru „moºi”,
colaci ºi o„luminã de cearã”, un pahar de þuicã, iar la prunci se dau
bomboane ºi mere” – dupã relatarea Aniºcãi Catrina din Ruda,
pãstrãtoare a obiceiului. Þãranii mai credeau cã în aceastã zi
pãmântul închide în adâncul sãu gângãniile ºi jivinele care locuiesc
în el ºi nu le dã drumul decât primãvara. Apare, preponderent,
simbolul ºarpelui în întregul eposul hunedorean înþeles de comu-
nitatea tradiþionalã ca ºi gardian prin excelenþã al apelor, a spaþiului
celest ºi terestru, al energiei vitale ºi forþelor fertilizante ale cunoaºterii
magice, al comorilor ºi al tuturor pragurilor sau trecerilor dintr-o
lume în alta. Atestat de arheologi ca divinitate din paleolitic, ºarpele
are ºi o semnificaþie consistent biblicã legatã de creaþia Lumii. În
calendarul oral al þãranului, „ºarpele nu se mai aratã de la Ziua Crucii
pânã la Sf. Gheorghe... când prinde a ieºi” ne spunea Ioan Burcuºi,
zis Povestaºul, din Târsa, de pe Platoul Luncanilor.
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Practici magice

Într-o cercetare etnofolcloricã recentã la Balºa am constatat cã ºi
sãtenii de aici cred în importanþa ºarpelui: „cum începe Ziua Crucii
tãþi ºãrpii se duc în pãmânt, aflãm de la nana Ileana Giurgiu din
satul Voia, îi sãmn cã se duce vara ºi trebuie sã nepregãtim de
frig”. Pentru cã acum tot pãmântul se închide ºi pentru vegetaþie, ne
spunea interlocutoarea, cã „tãte plâng dupã soare ºi cãldurã dar îi
bine sã culegi acu’ oarece leacuri pântru boli”. Aceastã ultimã ocazie
de a culege plante ca remedii de leac necesare practicilor magice
într-o paletã largã de combatere a spiritelor malefice se aflã în situaþia
când nivelul energetic al acestora este scãzut. De aceea femeile ºtiau
cã de Ziua Crucii se strâng „tãt feliu de buruieni pântru oarece boli,
la dezlegat de rãu îs destule, mentã creaþã, cimbru, busuioc de deal,
meriºor, mãieran, ferigã, cipãruº, sãscute, iarba vântului, câte ºi mai
câte, iarã apoi le usucau la icoana Sfintei Fecioare”, dupã spusele
lui Eleonora Pãran din acelaºi sat, Voia. În satele din Þinutul
Pãdurenilor alãturi de posturile adecvate diferitelor sãrbãtori creºtine,
plantele culese de Ziua Crucii numite „bolbote” erau folosite, peste
tot, în tratamentele empirice pentru o gamã largã de boli. Aurel Alic,
talentat rapsod popular, din Dãbâca, ne spunea cã „odatã am fost
beteag (bolnav – n.n.) de spete darã mi-o fãcut muierea scaldã de
bolbote din Zâua Crucii ºi mi-o luat durerea pe loc ca ºi cu mâ-
na”.Þãranii satelor noastre considerau „Crucea Mare” ca reper me-
teorologic în prevestirea vremii: „dacã tunã dupã Ziua Crucii, toamna
va fi lungã”; se credea cã „dacã se duc cocoarele în vreo zi înainte
de Ziua Crucii, în noaptea acelei zile va fi brumã”; „nu-i bine sã rupi
flori înainte de Ziua Crucii, cã dai slobod la frig sã vinã mai curând”,
cum ne zicea baciul Gheorghe Buºtea din satul Dumbrãviþa, de
pe Valea Mureºului. Credinþele, semnele ºi datinile de toamnã din
calendarul tradiþional al þãranului au o anume omogenitate morfologicã
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ºi funcþionalã reflectatã în viaþa cotidianã a comunitãþilor. Dacã
întregul etos al anotimpului în discuþie continuã sã se erodeze astãzi
în memoria colectivã ºi individualã Sãrbãtoarea Crucii continuã sã
dãinuie plenar în viaþa satului hunedorean ca o rãdãcinã adânc înfiptã
în pãmântul strãvechi.



230

Marcel Lapteº

Calendarul modern cuprinde, în mod tehnic, trei luni: septembrie,
octombrie, noiembrie, devenite oficial un timp concret, al treilea în
ciclu de anotimpuri – toamna. Dar intrarea în anotimpul roadelor,
dincolo de un moment important în comunitate, configura finalitãþi
succesive ale unor cicluri energice, înþelese de þãranul tradiþional ca
urmarea a sute de observaþii cã, sfârºitul toamnei nu se petrece într-
o singurã zi ci se deruleazã,
calm ºi molcom spre timpul
hibernal în mai mult zile.

Conotaþii agrare

În acest context echinoc-
þiul de toamnã (23 septem-
brie) ca prag de toamnã
încheie zilele care anticipau
acest anotimp ºi anunþã o
serie de sãrbãtori autum-
nale, care se mai pãstreazã
izolat în unele din satele hu-
nedorene mai mult în me-
moriile unor bãtrâni odatã
actanþi ai obiceiurilor ºi
datinilor populare. Dar
existã ºi o serie, destul de

Filipii de toamnã
în pragul autumnal
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largã, de sãrbãtori autumnale care se manifestã ca fapte vii ca urmare
a pãstrãrii calendarului oral agrar dominat în toamnã de momentele
culegerii recoltelor. În calendarul fix al sãrbãtorilor de peste an este
consemnatã o sãrbãtoare importantã a toamnei cea a Filipilor,
completând un ciclu al acestora, cel al verii (Sãrbãtoarea lupilor, la
Sf. Petru de varã ºi
apoi Ziua Lupului,
un ultim palier la 30
noiembrie). În a-
realele etnofolclo-
rice hunedorene
sãrbãtoarea Filipi-
lor are mai multe
conotaþii agrare re-
ferindu-se în prin-
cipal la un strã-
vechi calendar pãs-
toresc respectate ºi
astãzi de mulþi crescãtori de animale. Cele trei zile de Filipi (26 – 28
septembrie) se sãrbãtoresc destul de sumar în unele locuri de munte
unde pãstorii îºi au stânele, când se dau ofrande pentru lupii ºi urºii
care dau târcoale oilor. În satele comunei Pui ºi Sãlaºul de Sus, în
aceste zile, ciobanii tãiau o oaie bãtrânã ºi o împãrþeau în bucãþi pe
care le duceau în pãdure în locuri ºtiute de ei în credinþa cã lupii ºi
urºii sãtui ºi îmbuibaþi vor lãsa pânã la sfârºitul anului animalele în
pace.

Credinþe strãvechi

Fiind ºi o sãrbãtoare a interdicþiilor Filipii de toamnã s-au extins
asupra întregii gospodãrii ºi aceste trei zile sunt importante ca
apãrãtoare de rele ºi durere. În Platoul Luncanilor, bãtrânele cred ºi
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acum „cã-i primejdie dacã te
piepteni astãzi cã atâþia lupi or
sãri la oi câþi dinþi are pieptenul”
(inf. Rafila Sãcoi, satul Târsa),
iar în satele din Þara Zarandului
la Buceº, de exemplu, femeile
nu dau gunoiu sau cenuºa din
case „cã noaptea vine lupoaica,
zgârmãne (scormoneºte – n.n.)
în gunoi ºi gãseºte tãciunele ºi
dã foc la casã” ne spunea baba
Lina Cãtãlini din cãtunul Câ-
nele. ªi astãzi se mai pãstreazã
în unele sate din comuna Balºa
(Roºia, Techereu ºi Almaºul
Mic de Munte) credinþa cã „îi
mare primejdie de vei coase,

toarce, împunge cu acul ori de împleteºti lâna ºi piaptãni cânepa cã
te nãpãdesc lupi-n ocol de nu-þi mai rãmâne nici-o oaie” dupã cum
ne spunea baba Maria ªtef din Poieniþa. Nici bãrbaþii nu puteau
efectua orice munci în gospodãrie în perioada Filipilor. Astfel era
interdicþia de a nu sãpa, a nu sfredeli cu burghiul, a nu lucra cu fierul
ºi a nu mãcina, cã dupã credinþa baciului Gheorghe Buºtea din
Dumbrãviþa, Valea Mureºului vor nãpãdi lupii în grajduri ºi vor
sfâºia animalele. În Þinutul Momârlanilor la Cimpa ºi Jieþ, femeile
nu lucrau de „Ziua Lupului cã-i bai, iese laptele rãu, iarã brânza sã
umple de viermi” ne zicea mãtuºa Aurica Moian din Jieþ. Toate
acestea erau tabuuri riguroase ºi la o anumitã distanþã de timp
observãm cã ºi astãzi au o anumitã „tãrie magicã”, comparabilã mai
târziu cu Sânandreiul, Ziua Strigoilor. Ni se pare interesantã ºi relatarea
unei foste moaºe, potrivit cãreia „femeia ce naºte de Lupi (Filipii de
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toamnã – n.n.) sã bea apã de sub icoana Maicii Domnului, iar bãrbatul
ei sã puºte în târnaþ de câteva ori sã sperie lupu’, de nu femeia o
face prunc fricos” (inf. Dãnilesc Eva din Bobaia, comuna Boºorod).

Lungul drum al toamnei...

Vor urma ºi alte sãrbãtori ale toamnei, cele mai multe pãstrate
acum în memo-
ria tradiþionalã
mai puþin extin-
se ºi dense, pat-
ronate de mici
divinitãþi înþelese
de comunitãþile
sãteºti drept
„semne despre
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vreme”. În multe localitãþi transilvãnene, între 29 septembrie ºi 14
octombrie se þinea aºa numita „vara lui Mioi” dedicatã în calendarul
oral þãrãnesc Sfântului Mihail, când se aºtepta o încãlzire trecãtoare
a timpului. Este perioada autumnalã cea mai densã în calendarul
agricol când se finaliza culesul recoltei ºi se fãceau importante
pregãtiri pentru noul an agrar. În aceastã perioadã, ciobanii din satele
hunedorene obiºnuiesc sã slobode berbecii în turmele de oi „sã se
lege” pentru a naºte mai târziu mieii. În stânele din Munþii Apuseni
perioada era numitã Nunta Oilor sau Nãpustitul Berbecilor. De acum
va începe lungul drum al toamnei cãtre vremea rece, când odatã cu
„cãderea ghindei” iarna îºi intrã în drepturi.
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Existã un calendar pãstoresc þinut doar de o parte din þãranii
noºtri, cei care se ocupau cu creºterea animalelor mai cu seamã a
oilor. Aceºtia trãiesc o mare parte din anul pastoral în spaþii largi
dar izolate în þinuturile colinare ºi montane, ducându-ºi viaþa ºi
activitãþile conform unor obiceiuri ºi datini ce le aparþin numai lor.
În acest calendar, toamna þãrãneascã îºi are un loc dintre cel mai
important în munca atât de grea a pãstoritului. Pentru aceasta ciobanii
trebuie sã cunoascã cât mai bine „semnele vremii” ºi „mersul oilor”,
adicã etapele semnificative ale evoluþiei treburilor pastorale în
decursul anului.

Berbecii –
o sãrbãtoare pastoralã

a fertilitãþii
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Sãrbãtoare a fertilitãþii

Sfârºitul de „Rãpciune” (septembrie – n.n.) este, în acest sens, o
etapã importantã a timpului pastoral denumitã în trecut Berbecarii
(Berbecii), þinutã la 26 septembrie. În arealele folclorice transilvãnene
sãrbãtoarea se numeºte Nunta Oilor sau Nãpustitul Berbecilor. Fiind

o sãrbãtoare pastoralã având caracter
magico – religios Berbecii, cum o nu-
mesc ciobanii hunedoreni este o ce-
lebrare a reproducerii ºi fertilitãþii ani-
maliere având rãdãcini în credinþele
pãstoreºti arhaice daco-romane când
naºterea era consideratã o tainã a divi-
nitãþii, având caractere magico-reli-
gioase. În Þinutul Momârlanilor, cio-
banii aveau un calendar oral propriu
de efectuare a tuturor muncilor la stânã.
Punctele de referinþã erau Mãsuratul
oilor la început de primãvarã ºi Cobo-
râtul oilor toamna pânã la sfârºitul ei,

interval în care se efectua mulsul ºi preparatul brânzei, tunsul oilor
ºi „slobozirea orieþilor” (berbecii – n.n.) pentru reproducere. Bacii
Gãlãþean Ionicã ºi Magher Ioan din Jieþ spuneau cã aceastã
perioadã este cea mai bunã pentru reproducere pentru cã, „de astã
cu adevãrat sãrbãtoare, se face rodul mieilor din primãvarã ºi dacã
nu ºti sã slobozi berbecii nu-i face nimic”.

Calendarul oilor

„Nunta Oilor” începe de fapt în jurul datei de 15 iulie când se
aleg berbecii de oi, separându-se de mioarele cu care au fost
împreunã pânã la aceastã datã. Pânã la „slobozire”, care deºi începe
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de Filipi (26 – 28 septembrie)
se prelungeºte de la stânã la
stânã cam pânã la Vinerea Mare
(14 octombrie), berbecii vor fi
îngrijiþi în mod special de gos-
podari, în locurile proprii, pen-
tru a fi puternici ºi sãnãtoºi. În
satele de munte din Þara Za-
randului, am cunoscut în cerce-
tãrile noastre, pe baciul Niculae
Pârva din Ticera, comuna
Bulzeºtii de Sus, care þinea un
„calendar al oilor” în care sãr-
bãtoarea berbecilor ocupa „ãl
mai de samã loc, ca numa’ aºé
om ave’ miei în primãvarã”.

Sfântul Ioan
protectorul

Dar sãrbãtoarea avea ºi destule interdicþii care se cereau„þinute
de toþi” ca sã aducã în gospodãrie „numai bine ºi belºug”, cum ne
spunea baba Floarea Faur din Riºculiþa. Cel mai important patron

al acestei sãrbãtori autumnale
este Sf. Apostol ºi Evanghelist
Ioan pe care, deºi pescar con-
form hagiografiei creºtine, po-
porul l-a asimilat ca unul din
importanþii protectori ai ani-
malelor domestice, mai numit
de ciobani ºi „Ioan al Oilor”.
În acest ciclu pastoral de sãr-
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bãtori ºi reproduceri grija cea mare a ciobanilor era pãzitul stânelor
de incursiunile lupilor ºi urºilor. În afarã de activitãþile absolut necesare
la stânã: mulsul ºi fãcutul brânzei, ciobanii aveau interdicþie de a
face alte munci pentru cã „era rãu de lupi ºi alte primejdii de boli”
cum spunea moºul Ioan Bãluºe din Federi, com. Pui, din Þara
Haþegului. Un fapt deosebit de important în cercetãrile noastre l-am
întâlnit la o stânã de lângã satul Mãgura, comuna Certej, când în
Ziua Berbecilor, ciobanii stropeau simbolic oile ºi berbecii cu un
mãnunchi de busuioc udat cu apã sfinþitã de la Paºti, zicând „cã-i
bine pentru oi dupã cum fãceau din vechime bãtrânii noºtri” (inf.
Petca Ioan). Aceastã sãrbãtoare era þinutã ºi de femei care „nu
lucrau cu acul, fusul ºi meliþa de cânepã, cã or ieºi oile sterpe ºi n-or
face miei”cum ne spunea mãtuºa Leana Grecu din Luncani de pe
Platoul Luncanilor. În alte sate din Þinututl Orãºtiei se credea cã
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„nu e bine sã þeºi cu roºu ºi sã împleteºti la lânã, cã þi se îmbolnãvesc
berbecii iar de-þi intrã astãzi (Sãrbãtoarea Berbecilor –n.n.) un bãrbat
în casã atunci mieii nãscuþi or fi numai berbecuþi” (inf. Ana Sa-
moilescu, localitatea Geoagiu).

“Buna împãrþalã îi
de la Domnu’ Dumnezãu”

În trecut în mai toate satele de munte nu se lucra marþi seara sã
nu cãpieze oile; dupã asfinþitul soarelui, nu se dãdea sare sau oþet la
vecini cã-i primejdie pentru oi din cauza lupilor; unii ciobani nu
vindeau produsele oilor, de Nunta Oilor, ca sã nu le moarã berbecii
sau oile; dacã azi oaia sare ºi zburdã, pânã la sfârºitul toamnei o fi
urât ºi rece. Trebuie sã precizãm cã cele mai multe din aceste
„credinþe ºi semne” ºi-au pierdut consistenþa de-alungul timpului.
Dar se gãsesc încã în parte în memoria comunitãþilor îmbãtrânite,
mai conservatoare în ceea ce reprezintã tradiþiile. „Aºe-i calendarul
nost’ îi timpul nost’, cu bune ºi cu rãle sã ºti când sã ari, sã sãmeni
ºi sã culegi, ne spunea Solomie Buºtea din Dumbrãviþa de pe Valea
Mureºului, altfel lumea-i cu fundu’-n sus, darã buna împãrþalã îi de
la Domnu’ Dumnezãu”.ªi iatã cum zilele calendarului autumnal al
þãranului nostru se scurge molcom ºi calm sub auspiciile faste ale
unui timp nostalgic atât de greu înþeles de oamenii de astãzi.
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O sãrbãtoare de toamnã
uitatã – Acoperãmântul

Maicii Domnului

În calendarul popular se þineau pânã aproape de zilele noastre o
serie de sãrbãtori care aminteau trecerea la anotimpul rece al iernii,
la brumã ºi îngheþ. Nu întâmplãtor, poporul numea luna octombrie
ºi Brumãrel, când începeau „brumele mici”, adicã se anticipau
viitoarele zãpezi ale iernii. Fiind un „prag de vreme”, evenimentul s-
a interferat de-a lungul timpului cu o sãrbãtoare religioasã consemnatã
totuºi „cu negru” în calendarul ortodox, numitã Acoperãmântul
Maicii Domnului la 1 octombrie. Iatã cum este descrisã în Vieþile
Sfinþilor aceastã zi: „Întru cele mai de pre urmã cumplite vremi
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când s-au înmulþit pãcatele noastre, s-au înmulþit ºi primejdiile asupra
noastrã atunci Prea Curata ºi Prea Binecuvântata Fecioarã Maria,
Maica Domnului, ne dã nouã Acoperãmântul sãu spre apãrare, ca
din toate primejdiile sã ne scape pe noi ºi sã ne pãzeascã pe noi sub
acoperãmântul sãu nevãtãmaþi”. Intrarea în anotimpul rece cu toate
fenomenele meteorologice ce marcau vremea aducea schimbãri ºi
în vestimentaþia oamenilor de la þarã.

De fapt aceste modificãri începeau mai devreme în 6 august,
odatã cu Schimbarea la Faþã a Domnului de Pobrejenie ce anunþa
despãrþirea de varã.

Protectoarea oamenilor ºi animalelor

În satele pãdureneºti portul avea o deosebitã însemnãtate în viaþa
comunitãþii, distinct pe sex,
vârstã, condiþie social – eco-
nomicã ºi, firesc, pe anotimp.
Femeile pãdurene aveau aco-
perãmânt de cap: cele mãritate
„cârpã albã” (batic), iar fetele,
care umblau mai mult desco-
perite purtau de regulã „cârpã
roºie”, un batic colorat numit
„chiºchineu” fãcut din caºmir,
cumpãrat la „bolta” din sat
(Iºfãnoni Rusalin – Pãdurenii
Hunedoarei).  Sãrbãtoarea în
discuþie are un caracter aproa-
pe total de interdicþii cu scopul
de a fi apãrat în primul rând ca
individ de Maica Domnului în
cadrul vieþii comunitãþii din
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care fãcea parte. Astfel, orice primejdie ce era afecta habitatul
þãrãnesc era înlãturatã cu ajutorul Maicii Domnului care trecea sub
oblãduirea sa oamenii ºi animalele, forþe benefice, fenomenele
binefãcãtoare ale naturii, deci tot ceea ce era necesar pentru bunul
mers al vieþii ºi treburilor.

Descântece de ursit

În satele de pe Valea Mureºului, Acoperãmântul Maicii Domnului
era ºtiutã ºi respectatã ca sãrbãtoare în trecut, în special de femei.
Odatã cu primele brume, când pãmântul devenea alb, fetele se în-
chinau la icoana Sfintei Fecioare, îºi despleteau apoi cozile ºi mergeau

în livadã la un mãr sau
prun rostind un des-
cântec de ursit: „Doam-
ne Sfântã Marie, Maicã
Sfântã / Dã-mi faþã /
Curatã / Luminoasã /
Frumoasã / Din genele
ochilor / Din faþa obra-
zului / Bãrbat bun de în-

surat” /, dupã relatarea babei Ruja din Dumbrãviþa (inf. Floarea
Magda).

La Hãrþãgani, unele femei posteau ºi se rugau la Sfânta Fecioarã
sã le apere animalele de boli ºi de lupi, precum ºi de alte primejdii,
cum ne spunea Demian Victoria, „de cumpãnã, de foc, de nãpastã
ºi de vrãjmaºu’ ãl rãu”.

Într-o discuþie etnofolcloricã mai veche cu, preotul Ioachim Danciu
din Almaºul Mic de Munte, sat aparþinãtor comunei Balºa aflãm cã
Sãrbãtoarea Acoperãmântului era un eveniment religios în preajma
toamnei þinut de o mare populaþie a satelor la Ardeu, Buneºti, Poiana,
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Mada ºi Opriºeºti, când ani la rând în prima zi din octombrie se
þinea slujbã la bisericã iar femeile veneau cu mere ºi colaci pentru
pomanã celor sãraci. În Þara Zarandului, la Stãnija ºi Cânele, în
„noaptea de Acoperãmânt”, bãtrânele puneau în parii grajdurilor
dovleci pentru a alunga spiritele rele „ce dãdeau foc la case ºi
prãpãdeau animalele” – dupã spusele babei Lina Cãtãlini.

Ofrande rituale

Sãrbãtoarea era un prilej bun pentru babele vindecãtoare de a
culege „buruieni pântru leacuri la oameni ºi animale, cã au puterea a
mai mare, cã-s
sub acoperã-
mântu’ Sfintei
Fecioare” ne re-
lata baba Ana
Nistor din satul
Petros al Þãrii
Haþegului. În zi-
lele noastre, din
punctul de vede-
re al calendarului
tradiþional Acoperãmântul Maicii Domnului ºi-a pierdut aproape cu
totul importanþa din trecut, rãmânând ca o simplã datã, având
conotaþii sacre în calendarul ortodox ºi pierzându-ºi caracteristica
tradiþionalã.

Se mai pãstreazã sporadic ºi numai la persoanele în vârstã doar
obiceiul împãrþirii ofrandelor rituale, colaci din grâu, fructe de sezon,
bãuturi, vin ºi þuicã, pentru a îmbuna pe Sfântã.

Ziua este importantã ºi prin faptul cã este o etapã ce încheie un
ciclu al sezoanelor, agricol, apicol, viticol ºi pastoral, când aceastã



244

Marcel Lapteº

supremã pazã ºi apãrare, a Sf. Fecioare, este imperios necesarã
pentru securitatea recoltelor ºi animalelor. ªi astãzi unele bãtrâne
din satele hunedorene iau busuiocul pus la icoana Sfintei Fecioare
ºi îl amestecã în hrana vitelor ºi a oilor pentru a le feri astfel de boli
de sezon. În gospodãriile þãranilor „de Acoperãmânt” se fac focuri
apotropaice ºi se ard gunoaiele din curte ºi crengile uscate din livadã,
„pentru a o ajuta pe Maica Domnului sã afume diavolii ce fac ãl mai
mare rãu la oameni”, cum mai crede ºi astãzi baba Petriº Maria
(Iuca) din Lelese. În aceastã zi se fãceau previziuni meteorologice
având caracter oracular: dacã vezi cârd de ciori, e semn cã vine ºi
iarna; de gãseºti în ghinda de stejar vierme aratã cã anul viitor va fi
productiv; de mai vezi câte o floare de salcâm printre frunze îi
semn de toamnã lungã; alunele multe vestesc omãt mare; când vezi
iepuri prin grãdinã în astã zi îi semn cã urmeazã o iarnã grea; gãinile
de se culcã târziu, anu viitor va fi un an fãrã manã-n holdã.

Timp magico-religios

În trecut, Sãrbãtoarea Acoperãmântului Maicii Domnului era ºi
una a practicilor magice, a magiei terapeutice în principal pentru cã
„Maica Domnului le face ºi desface pe toate”, ne spunea baba
Euforsina Siminesc din Ciulpãz. Este o zi bunã recoltãrii plantelor
utilizate în medicina popularã. Amintim doar una semnificativã pentru
credinþele magice fertilizatoare: „femeile ce n-au prunci ºi vor sã
aibã vor merge în noaptea Acoperãmântului Sfintei Fecioare ºi vor
culege rouã din otavã într-un pãhar, iarã acasã s-or unge cu rouã pe
foale (burtã – n.n.) ºi la soroc or face  prunc fain ºi sãnãtos”, dupã
cum le recomandã femeilor baba Saveta Groza, fostã moaºã în
satul Vaidei, comuna Romos. Sãrbãtoarea „Acoperãmântului” ºi-a
pierdut aproape cu totul  caracterul magico-religios, în decursul
timpului devenind o „sãrbãtoare micã” a toamnei, probabil datoritã
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faptului cã sub aspect religios ºi-a pierdut semnificaþia ca urmare a
estompãrii importanþei în calendarul bisericesc. Oricum, în bogatul
sistem al sãrbãtorilor populare, aceastã zi a toamnei mai pãstreazã
reminiscenþele unor timpuri magico-religioase atât de importante în
viaþa tradiþionalã ce dã încã o notã personalã gândirii oamenilor de
la sate.
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Spre deosebire de Anul Nou Agrar care debuteazã primãvara,
Anul Pastoral începe toamna, cu împerecherea ºi gestarea animalelor,
ovine ºi caprine.

La mijlocul lui Octombrie, de Sfânta Parascheva, (în data de 14)
comunitãþile de ciobani sãrbãtoresc Nunta Oilor sau Nãpustitul
Berbecilor în zonele etnofolclorice hunedorene þinându-se cont de o
gestaþie de 21 de sãptãmâni pânã în luna martie când lupii nu ies încã.

Nunta oilor ºi
Sfânta Parascheva

Prefigurarea unui nou an pastoral

Astfel, între Sângiorz, deschizãtorul anului ºi verii pastorale ºi
Sfântul Dumitru, denumit în popor Sâmedru' socotit zeu ºi patron
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al iernii pastorale, se desfãºoarã o perioadã esenþialã a vieþii agrare.
Existã o legendã care circulã pe o arie largã în Transilvania potrivit
cãruia Sângeorziul poartã cheile anului cu care înverzeºte natura, iar
Sâmedru care are ºi el „cheile naturii” desfrunzeºte codri. Din aceastã
antinomie cosmicã evident folcloricã s-a nãscut adãugând ºi raþiuni
practice, agrare sãrbãtoarea pastoralã Nunta Oilor. Un moment im-
portant în calendarul oral al þãranului este alãturarea zilei Sfintei
Parascheva, o sãrbãtoare deosebitã a creºtinilor ortodocºi, care în
fiecare toamnã îi cinstesc moaºtele aflate astãzi la biserica Sfinþilor
Trei Ierarhi din Iaºi, fost scaun domnesc al voievodului Vasile Lupu
al Moldovei care le-a adus de la Constantinopol. Mai mult, în
calendarul popular, Sfânta Parascheva a devenit prin sacralitatea
impusã, alãturi de Sfânta Vineri, patroana toamnei în special a
perioadei Nunta Oilor din calendarul pastoral.

Iatã de ce toamna târziu oierii din satele hunedorene de munte
sãrbãtoresc Nunta Oilor, ce are la bazã mitica fertilitãþii în principal
ciclul moarte – renaºtere care anunþã un nou an pastoral. Pregãtirea
pentru iernatul oilor era o etapã a bunului mers al vieþii ºi al treburilor
de mare importanþã ºi era respectatã cu stricteþe în Þinutul Mo-
mârlanilor în satele Jieþ, Lunca, Rãscoala ºi Cimpa populaþie care
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se ocupã preponderent de creºterea oilor. Iatã ce ne spune Nicolae
Gãlãþean, cunoscut cioban, Nicu al lui Moian – dupã poreclã: „cele
mai bune oi le dãm la berbecuþi sã avem în primãvarã miei frumoºi
ºi sãnãtoºi”.

În Þara Haþegului, ritualul Nunþii oilor era respectat din moºi –
strãmoºi, aºa cã
„de la Sfânta Cru-
ce ºi pânã la mij-
loc de brumãrel
(octombrie – n.n.)
se sloboade ber-
becii în turmele de
oi cã-i vremea a
mai fainã de prã-
silã; la noi sã zâce
cã-i nãpustitu' ber-
becilor pe oi” afir-
mã un cioban, Bã-

luºe Petru, din Fizeºti, comuna Pui într-o discuþie la o nedeie
pãstoreascã de la Porumbelul.

Momentul calendaristic al Nunþii Oilor era ºi un bun prilej pentru
organizarea turmelor pentru iernatul acestora; în unele locuri începe
coborârea oilor în zonele de iernat ºi a organizãrii unor târguri de
toamnã cu specific pãstoresc.

Protectoare de boli ºi necazuri

În mentalitatea popularã, Sf. Parascheva „era voinicã ºi cu faþa
bãtrânã, ca Sfânta Vineri la suflet bunã cã ne fereºte de boli, de
trãsnet, de grindinã, de tãt feliu de boli, de ochi ºi apãrã pruncii de
diochi”, cum ne spunea Petca Elena,  din Mãgura, fostã moaºã ºi
descântãtoare.
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La aceastã suprapunere calendaristicã: Sfânta Parascheva – Nunta
Oilor (vs. Nãpustitul Berbecilor) se adãuga ºi un alt eveniment popu-
lar cronologic, Sfârºitul Verii lui Mioi (Sf. Mihai – n.n.). Mioi este o
personificare meteorologicã ce cuprindea un interval de 15 zile (29
septembrie – 14 octombrie). Astfel, între Mioi ºi Vinerea Mare (pe
stil vechi) este o încãlzire trecãtoare a vremii când în satele noastre
se împãrþeau ofrande pentru morþi ºi conþinea o mulþime de interdicþii
legate de sãrbãtoarea Sfintei Parascheva.

Sãrbãtoare cu interdicþii

Tradiþiile populare consemneazã faptul cã tinerele fete þin
sãrbãtoarea pentru a fi cinstite precum Cuvioasa Parascheva; toþi
sãtenii cinsteau ziua spre a se bucura de bucatele toamnei; se fãceau
ofrande pentru „morþii fãrã liniºte” (cei înmormântaþi fãrã slujbã
religioasã – n.n.) pentru a nu bântui noaptea casele oamenilor;
gospodarii întorceau carele cu proþapul în fundul ogrãzii, semn cã
se pregãtesc de iarnã. În general, se interzicea orice tip de activitate
în ziua consacratã sfintei iar femeile aveau cele mai multe interdicþii;
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nu aveau voie sã lucreze cu acul, toarce sau þese cã astfel îºi umpleau
mâinile de negi (în satele de pe Platoul Luncanilor); nu se pieptãna
cânepa sau scãrmãna lâna cã altfel vor avea tot anul dureri de dinþi;
de nu fãceau colacul pentru Sfânta Parascheva ca sã-l dea pomanã
pentru sãraci „li se vor mucegãi în tot anul grânele în hambar” (inf.
Sabina Nistoresc, satul Beriu). În satele din „Câmpul Pâinii” (Þinutul
Orãºtiei) „se întind mese cu bucate ºi bãuturã la casele celor bogaþi
sã mãnânce tot sãracul” ne spunea în continuare interlocuitoarea.

Aceastã zi era beneficã ºi pentru cãsãtorii. Se credea cã legãturile
cãsãtoriilor, în aceastã sãptãmânã, vor þine cât trãiesc cuplurile,
deoarece Sfânta Parascheva este „mama tuturor celor care se iau
cu dragoste ºi credinþã-n Dumnezeu aºa cum o fost Preacuvioasa”,
ne zicea baba Emilia Vlad din Turdaº.

Sãrbãtoarea Nunþii Oilor ca sãrbãtoare a fertilitãþii se petrecea în
perioada slãbirii energetice a forþelor nefaste, distructive aflate la
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sfârºitul existenþei lor adicã a anului vechi calendaristic care treptat
piere. În aceastã conjucturã, oamenii satului tradiþional trebuiau sã-
ºi apere recoltele ºi animalele din gospodãrie prin „metode”
apotropaice, (în special focul), substitute divine fitomorfe (plante),
zoomorfe (animale) ºi antropomorfe (divinitãþi).

La Nunta Oilor ciobanii dupã pãrãsirea stânelor ardeau toate
rezidurile ºi murdãriile din ocoale pentru a alunga spiritele rele
concretizate în lupi, urºi, care puteau ataca turmele. În majoritatea
zonelor etnofolclorice ale Hunedoarei se crede cã Nunta Oilor este
un reper important al toamnei ºi cã în aceastã perioad, cei cu „darul
de a prezice” pot face aprecieri viitoare ale vremii.

Pregãtirea pentru un nou anotimp

Vom prezenta câteva consideraþii tradiþionale despre vreme din
care reiese cu acurateþe cunoºtinþele meteorologice acumulate în
timp de societatea tradiþionalã de þãranul român: cum va fi în astã zi,
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aºa va fi mereu pânã la Sf. Dumitru; de va fi vremea în ziua Sf.
Parascheva, de Nunta Oilor, frumoasã sau mohorâtã aºa vor fi
sãrbãtorile de peste an; ciobanii dimineaþa cautã sã vadã cum s-au
culcat oile: dacã stau grãmadã iarna va fi grea; dacã stau împrãºtiate
va fi uºoarã; începând cu Nunta Oilor se face îngroparea verii.

Sãrbãtorile toamnei sunt marcate printr-o mulþime de tabu-uri sau
credinþe, însã mai toate ample ritualuri (lumea pãstorilor cu obiceiurile
lor), dar la o analizã mai atentã vedem cã pentru lumea þãrãneascã
toamna pe lângã importanþa sa ca anotimp are ºi o altã trãsãturã,
grija pentru trecerea la timpul hibernal, un alt moment, reper al
calendarului tradiþional.
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În calendarul tradiþional în toamna þãrãneascã existã un ciclu de
sãrbãtori ale lupilor numite Filipii de Toamnã. Ei sunt cumplite
divinitãþi licomorfe (personificãri ale lupilor) care începând cu 18
octombrie ºi pânã la 30 noiembrie, când în comunitãþile arhaice se
serba o altã zi a lupului cuprindea diferit, de la sat la sat acþiuni de

Ziua lupului

celebrare a acestui carnasier feroce la începutul sezonului de
împerechere.

Acestea se manifestau în cete (haite) cuprinzând 9 animale fiecare
conduse de un personaj mitic numit Filipul cel Mare sau Filipul cel
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ªchiop. În bestiarul folcloric românesc, nu existã animal care sã
beneficieze de atâta importanþã în cadrul obiceiurilor ºi datinilor.
Poate ursul, divinitate preistoricã, numit în popor Martinul, cu cele
douã ipostaze, Martinul cel Mare (din 2 februarie) ºi Martinul de
Toamnã.

Rugãciuni pentru alungarea lupilor

În sudul Transilvaniei, în zona etnofolcloricã a Hunedoarei, mai
ales în Þinutul Momârlanilor circulã ºi astãzi în mijlocul oierilor
legenda potrivit cãruia pentru a nu rãmâne sterile lupoaicele cãutau
la casele gospodarilor cãrbuni aprinºi în cenuºa pe care femeile o
aruncau pentru a-i mânca ºi a se putea astfel înmulþi. În aceastã
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perioadã femeile
din satele mo-
mârlãneºti fãceau
rugãciuni acasã
sau la bisericã
pentru alungarea
lupilor din sat ce
atacau stânele.

În satele din
Þara Haþegului
oamenii încercau
sã previnã înmul-
þirea prea mare a
Filipilor prin acþiuni magice. Ovid Densuºianu consemna la 1915 în
„Graiul din Þara Haþegului” faptul cã Lucinul, cum era numitã
Ziua Lupului în satele haþegane „se þine tot pentru vite, ca sã nu se
stingã de boalã”. Interdicþiile sãrbãtorii lupului erau numeroase ºi
pânã aproape de zilele noastre erau prezente cam peste tot în satele
hunedorene. În Þara Zarandului, în cãtunul Cânele a satului Buceº,
femeile nu scoteau în aceastã zi gunoiul din casã, în special cenuºa
din sobe pentru ca lupii sã nu gãseascã tãciuni aprinºi ºi sã se
hrãneascã cu ei. Baba Lina Cãtãlinii din sat zicea: „o muiere n-o
þânut sama de asta (sã nu arunce cenuºa – n.n.) ºî lupoaica apoi
dupã ce o mâncat cât o mâncat tãciuni, câþva i-o þâpat pe casã de-o
luat foc paiele ºi-or murit tãþi”.

Practici magice

Exista ºi o magie a cuvântului – interdicþia de a pronunþa cuvântul
lup în aceastã zi. În satele de pe Platoul Luncanilor la Târsa, Alun ºi
Bobaia când se nãºtea un copil în aceastã perioadã timp de trei zile
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nimeni nu pronunþa cuvântul lup, cum ne spunea baba Rafila Sãcoi,
fostã moaºã din Târsa. ªi astãzi mai rar unele bãtrâne leagã magic
gura lupului prin încleºtarea dinþilor de la pieptenii de scãrmãnat
lâna: „fãceam de legam botu’ lupului, adicã legam dinþii de la pieptenu’
de lânã ºi þâneam mai-nainte post tãte muierile în ziua de lup”, dupã
relatarea bãtrânei Salvina Neagu din Cioclovina.

ªi în alte zone etnofolclorice în Ziua Lupului pentru evitarea
acþiunilor malefice ale lupilor se practicau câteva de obiceiuri cu
caracter apotropaic ºi profilactic de anihilare a fiarelor.

Pe Valea Mureºului în satele Gurasadei, la Boiu de Sus, de exemplu
femeile astupau cu lut gãurile ºi crãpãturile vetrei focului pentru cã
ne spunea Norica Popa „cã lupoaicele n-or ave’ ce sã mãnânce”.
La Ohaba, sat al comunei Lãpugiu femeile cred ºi astãzi „cã-i
primejdie mare sã împrumuþi vecinelor foc cã lupoaica atâta-i trebe’
sã-þi deie foc la casã” ne zicea o bãtrânã, Veronica Sãlade.
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Mitul lupului era în trecut în satele noastre destul de prezent, în
satele colinare ºi de munte. Într-o discuþie trecutã, pãrintele Danciu
Ioachim, paroh al bisericii cu hramul „Sfinþii Arhangheli Mihail ºi
Gavriil” din Almaºul Mic de Munte al comunei Balºa, ne relata cã a
întâlnit la Buneºti un bãtrân care spunea cã la ei „se ºtie cã lupu ºi
câinele Sfântului Pãtru atacã animãlurile când zice el; de-aia când se
strâng haitã lupii ºi urlã îi cere Sfântului sã le spunã la ce casã mere
sã rupã oile; da’ Sfântu-i alungã ºi-i trimite pe pustii, la ãi rãi”.

„S-alungi lupii din oi / Sã-i duci în pustii”

Acest amestec sincretic de magie ºi credinþã religioasã creºtinã a
Filipilor de Toamnã, de Ziua Lupului, l-am întâlnit într-o cercetare
mai veche din 1980 despre magia descântecelor la o interlocutoare
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din satul ªesuri, în Þara Zarandului, care ne spunea cã de Ziua
Lupului, ca sã alungi fiarele „sã spun oarece vorbe de muºcãturã sã
nu vinã lupii la oi: Doamne, Tu-mi  ajutã mie / Descântecu’ Sfântei
Mãrie / ªi tu, Sfinte Petre / Lângã câinii tãi / Curat, luminat / Ca
argintu’ strecurat / S-alungi lupii din oi / Sã-i duci în pustii / În
copita ciutelor / Unde cocoºii nu cântã / ªi glas de om nu descântã”
(inf. Floarea Circo). Tot în arealul zãrãndean existau ºi alte practici
de apãrare împotriva lupilor. La Ticera din Bulzeºtii de Sus Ioan
Pârva nãscut pe aceste meleaguri îºi amintea cã „odatã cu venirea
lupilor în toamnã muierile bãtrâne le obliga pe ãle tinere sã nu lucreze
nimic în gospodãrie iar de dimineaþã mergeau în grajdul de vite ºi
mânjeau cu baligã piciorul stâng de dinainte al marhelor (vitelor –
n.n.), ele credeau cã lupii nu se vor atinge de ele”.
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Animal des întâlnit în mitologia popularã

La fel, baba  Letiþia Mana din Ribiþa îmi spunea cã nu-i bine ca
de Ziua Lupului sã strigi „lupu” de pe deal la prunci cã-i rãu pentru
vite. Fãcând o retrospectivã a „credinþelor de lup” constatãm cã
aceastã divinitate din mitologia româneascã se întinde pe aproape
jumãtate din timpul calendaristic þãrãnesc. Ion Ghinoiu, renumit
etnolog, face chiar un inventar al sãrbãtorilor lycotrope fixându-le
în douã anotimpuri; de toamnã ºi de iarnã ale anului: Osie – 17
octombrie; Lucinul (Gãdinetul) – 13 noiembrie, Filipii de Toamnã
(Filipul cel mare, Filipul cel Schiop) – 21 noiembrie, Sfântul Andrei
– 30 noiembrie, Sânpetru de Iarnã – 16 ianuarie, Tãnase de Ciumã –
18 ianuarie, Filipii de Iarnã – 25 – 31 ianuarie, Stretenia – 2 februarie,
Martinii de Iarnã – 1 – 3 februarie (Obiceiuri de peste an).
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În demonologia româneascã mai apare grupul mitic al oamenilor
lup, de fapt un amestec de diferite tipuri de oameni ºi lupi. Aceastã
metamorfozare o vom vedea mai târziu în timpul hibernal, mai ales
la Sfântul Andrei ºi la Sfântul Petru de Iarnã.

În satul contemporan toate cele arãtate pânã acum sunt cu totul
estompate, umbrite de dispariþia unora dintre credinþe ºi obiceiuri
arhaice dar luminate în prezent de aducerile aminte a unor foºti
practicieni ai ritualelor destinate lupilor.
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Socotit zeu în Panteonul românesc, Sânmedru este patron al iernii
pastorale, sãrbãtorit la 26 octombrie, reprezentând moartea vegetaþiei
venirea iernii ºi a frigului în antitezã cu Sângeorgiul, „patronul frunzei
verzi”, regeneratorul naturii, al primãverii. A fost asimilat de popor
ca Sf. Mare Mucenic Dimitrie, Izvoditorul de mir ºi fãcãtorul de
minuni, zugrãvit în Vieþile Sfinþilor astfel: „Sfântul Marele Mucenic
Dimitrie s-a nãscut în cetatea Solun (Tesalonic) din pãrinþi de bun

Sâmedru
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neam ºi dreptcredincios. Fiind întemniþat pentru mãrturisirea lui
Hristos, la douãzeci ºi ºase ale lunii octombrie au intrat ostaºi în
temniþã l-au împuns pre el cu suliþele, ºi întâia suliþã cu care l-au
împuns a fost în coasta dreaptã, în locul care au împuns ºi pre
Hristos pe cruce”. Moartea sfântului la sfârºitul lui octombrie a fost
înþeleasã în mentalitatea þãrãneascã drept moartea naturii ºi astfel
anul se împarte în douã pãrþi simetrice: anotimpul vara (cu miezul
timpului la Sf. Ilie – 20 iulie) ºi iarna (cu miezul timpului la Sâmpetru
de iarnã – 16 noiembrie).

Patronul soroacelor

Fãcând parte din anul
pastoral, Sâmedru apare în
mai multe mituri populare ca
Sfântul Dumitru cioban cu
turma sa într-o pãdure izolat
de oameni. Mai târziu intrã
în conºtiinþa comunitãþilor
ca un pãstor sau crescãtor
de animale obiºnuit, dar ºi
ca un fecior frumos ce se
metamorfozeazã pe timpul
nopþii în porc strãvechi sim-
bol zoomorf pentru spiritul
grâului (Ion Ghinoiu –
Obiceiuri populare de peste
an).

Pe lângã faptul cã „încuie
vara”, Sâmedru desfrunzeºte
codrul ºi aduce zãpada pe
pãmânt, dar lucrul cel mai
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important pentru þãran este faptul cã patroneazã ºi garanteazã
soroacele pentru slujbe încheierile ºi învoielile fãcute cu jumãtate
de an în urmã la Sângiorz.

Toate acestea ne conduc la înþelegerea cã Sâmedru depãºeºte
cadrul unei mici sãrbãtori de toamnã, devenind un reper agrar ºi
pastoral al anului þãrãnesc.

Sâmedru devine astfel o sãrbãtoare plenarã a întregii comunitãþi,
având în prim plan, un moment definitoriu – Focul lui Sâmedru –
ca un scenariu al morþii ºi renaºterii naturii la cumpãna între 25 ºi 26
octombrie. Caracterul funerar al focului, într-o veghe ritualicã
specificã, se pare cã are rãdãcini în timpul arhaic ca un cult al
strãmoºilor pentru câºtigarea bunãvoinþei în asigurarea unui an viitor
fertil ºi bogat în recolte.

Acest cult al strãmoºilor
este concretizat în pome-
nile de Sâmedru, când se
dãdeau ofrande de sufletul
morþilor, fiind una din sâm-
betele morþilor.

Foc ritualic

Focul lui Sâmedru avea
în trecut, când populaþia
vârstnicã se orienta dupã
calendarul popular oral, o
prezenþã substanþialã în
satele hunedorene ca ce-
remonial nocturn cu partici-
parea întregii comunitãþi.

Iatã cum ne povestea
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baciu Gheorghe Buºtea din Dumbrãviþa de pe Valea Mureºului
obiceiul focului lui Sâmedru:

„Cu o þârã mai ’nainte de Sf. Dumitru, noi ãi mici meream în
pãdure ºi adunam vreascuri ãle uscate ºi mai grosuþe mai puneam
coceni, resturi de la cânepã ºi fãceam o adunãturã mare ºi ’naltã.
Sara de Sf. Dumitru îi dãdeam foc venea tãtã lumea ãi bãtrâni,
mame ºi taþi iarã noi ne bucuram ºi sãream peste foc”.

Ceremonii funerare

Fiind ºi una din cele trei sâmbete când în ziua de Sâmedru se
fãceau ofrande mor-
þilor se fãceau slujbe
la bisericã pentru toþi
morþii, se aprindeau
„lumini” la morminte
ºi se dãdea pomanã
celor prezenþi la ce-
remonie: colaci, þui-
cã, fructe iar alþii mai
avuþi chemau sãraci
în gospodãriile lor
unde îi ospãtau ºi le
dãdeau, în vremurile
vechi, „banul de po-
manã” pentru con-
fortul mortului în
viaþa de apoi.

Aceste acte rituale
de purificare, ferti-
litate, apotropaice ºi
de divinaþie, anunþã
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deja un timp al anului nou care îngropat acum va renaºte mai bun ºi
cu recolte bogate pentru oameni.

Dincolo de complexitatea ºi sacralitatea focului Sãrbãtoarea lui
Sâmedru era ºi o importantã datã în calendarul pastoral, unde era
numitã ºi Ziua Soroacelor când activitãþile social-economice primeau
o finalizare a vechilor înþelegeri, târguri ºi soroace.

În satele momârlãneºti din Cimpa, Jieþ, Lunca ºi Dobreºti, ciobanii
se strângeau în ziua de Sâmedru în mijlocul satului, „la boltã”, unde
îºi reglau problemele economice legate de pãstorit ºi, ne zice baciul
Gãlãþean Ionicã din Jieþ: „ºedeam la o þuicã ºi ne socoteam la
vechile înþelegeri ºi tãt ce-o fost cu ºase luni în urmã apoi fãceam
învoieli noi cu cinste ºi rãspect între tãþi, ãl ce-o avut cheag mai
mult dãdea beuturã ºi-i cânta fluiera”.
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Moroi ºi strigoi

În satele din Þara Haþegului, la Silvaº ºi Sântãmãrie Orlea,
proprietarii de cai, ºi astãzi, îºi tund coamele cailor tretini (pânã la 3
ani) ca sã aibã pãr frumos, iar în Þinutul Pãdurenilor, la Goleº,
Dãbâca ºi Hãºdãu, se obiºnuia ca sã se facã o cruce pe zidul
acareturilor cu un tãciune rãmas de la focurile apotropaice de Sf.
Dumitru, împotriva spiritelor rele. În unele sate ale comunei Zam –
Almaº Sãliºte, Cerbia, Brãºeu ºi Almãºel – ºi astãzi bãtrânele cred
cã-i primejdie sã se pieptene pe pãr de Sâmedru: „ãi de fac, tãt anu’
or fi bolânzi” (bolnavi – n.n.), cum ne spunea Ana Banciu din
Cerbia.

La sãrbãtoarea lui Sâmedru se credea cã morþii ieºeau din pãmânt,
din morminte ºi se fãceau moroi, vârcolaci ºi strigoi nãpãstuind pe
cei vii.
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În satul Ghergheº al comunei Cîrjiþi circulã o serie de legende
despre aceste spirite rele prin care spiritele morþilor ies în noaptea
de Sâmedru ºi bântuie pânã la 30 noiembrie de Sfântul Andrei sau
popular spus Sântandrei. Viorica Avram, o interlocutoare din acest
sat, a relatat cu un talent narativ deosebit transformarea unui sãtean
defunct în câine, stârnind spaime prin prezenþa sa în mijlocul
oamenilor vii.

La Sâmedru, energia negativã a forþelor oculte este la început,
totul se desfãºoarã într-un clar/obscur, ajun al sãrbãtorii ºi creºte
treptat pânã la Sântandrei, apogeul manifestãrilor acestora.

Din acest motiv ºi previziunile meteorologice sunt vagi ºi ambigue:
iarna grea la Sâmedru
este prevestitã de
abundenþa (sic!) nucilor
ºi a gutuilor, dar ºi de nu-
mãrul mare al hârcio-
gilor; cum e ziua de
Sâmedru aºa va fi toatã
iarna – de-i vreme asprã,
va fi bunã iarna, de va fi
vreme bunã, toatã toam-
na va fi lungã ºi frumoa-
sã. Cele mai bune aspec-
te oraculare pornesc de
la ciobani: când vor sã
afle dacã iarna va fi moi-
noasã sau geroasã îºi
aºtern cojocul în mijlocul
oilor ºi se uitã sã vadã
ce fel de oaie se va culca
pe cojoc: oaia de-i neagrã, iarna-i bunã, de-i albã, va fi geroasã.
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În Calendarul ortodox
existã o sãrbãtoare deo-
sebit de importantã la 8
noiembire notatã cu roºu
cu semnificaþie mitico-
religioasã complexã înti-
tulatã Soborul Sfinþilor
Arhagheli Mihail ºi Gavriil.

Hagiografia creºtinã îi
situeazã ierarhic în treap-
ta a treia, între cele trei
cete: Începãtoriile, Arhan-
ghelii ºi Îngerii. Arhan-
ghelii sunt numiþi „cei mari
ºi vestitori de bine, adicã
cei ce vestesc cele mari
ºi prea slãvite taine” (Vie-
þile Sfinþilor).

Sãrbãtoarea religioasã s-a suprapus unor reprezentãri mitice din
calendarul popular ºi pe durata a trei zile (8 – 10 noiembrie) se
desfãºoarã un praznic extins prin ofrandele alimentare care se
aduceau celor morþi, dar ºi celor vii, în centrul atenþiei fiind Sf.
Mihail, conducãtor al sufletelor oamenilor cãtre lumea cealaltã.
Obiceiurile ce caracterizeazã aceastã perioadã se pot încadra în
douã paliere. Primul este strict delimitat în cadrul ocupaþiilor
pastorale deoarece Sfinþii Mihail ºi Gavriil au fost adoptaþi de ciobani

Arhanghelii ºi drumul
sufletului
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drept patroni ºi ocrotitori ai turmelor de oi. De altfel în unele zone
pastorale în 8 – 9 noiembrie se celebra „Nunta oilor”, cu mult dupã
14 octombrie când începea iernatul turmelor. Al doilea palier avea
valenþe psihopompe reprezentate de Sf. Mihail, înger conducãtor al
morþilor în tãrâmul celãlalt. Aceºti îngeri vegheazã moartea oamenilor
ºi le duce sufletele în Rai – cei drepþi ºi în Iad – cei pãcãtoºi. Iatã
cum crede baba Maria Petriº din Lelese, Þinutul Pãdurenilor cã se
întâmplã la Arhanghelu’ (cum numesc sãtenii sãrbãtoarea): „Sf. Mi-
hail când mere cu morþii unde vre’ la Rai ori Iad are cheile de la uºi
ºi împãrte sufletele dupã faptele bune ºi hãle rãle, aºe’ îi scris în
carte (Biblia – n.n.) la noi nu-i o zi mare a morþilor, cã o þânem de
Luminaþie”.

Tradiþii încã pãstrate

Tradiþiile despre „Arhangheli” aveau o circulaþie mai largã în secolul
trecut în toatã Transilvania. Astãzi s-au pãstrat puþine reprezentãri
ce se aflã mai mult în zonele pastorale ºi în memoria persoanelor
vârstnice, dar ºi aici ca aduceri aminte. În anul 1905 Ovid Densuºianu
consemna mai multe legende populare despre Sfinþii Arhangheli Mihail
ºi Gavriil precum ºi o serie de practici funerare la morþi, existente
pe atunci în Þara Haþegului ºi sporadic pe Valea Mureºului (Graiul
din Þara Haþegului). Noi vom reitera câteva întâlnite ºi astãzi în
satele hunedorene, ca urmare a unor cercetãri etnofolclorice perso-
nale. În satele din Platoul Luncanilor, Ioan Burcuºi, zis ºi Povestaºu’
din Târsa, adevãratã enciclopedie a satului, ne spune cã „la noi îi
sãrbãtoare mai mult pentru oieri, da’ Sfinþii Mihail ºi Gavriil au sabie
ºi cu ceata de îngeri pãzesc sufletu’ omului sã meargã unde trebé”.
O altã sãteancã, baba Sofia Achim din Alun, menþiona cã „sãrbã-
toarea-i ºi pântru morþi, le punem lumini ºi dãdem colaci, mere ºi
nuci, dupã slujba din biesericã”.
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„Turta oilor”

În satele de deal ale comunei Pui, din Þara Haþegului, la Federi,
am întâlnit la o stânã un obicei, întâmplat de Arhangheli, numit „turta

oilor”, de fapt un
aluat din fãinã de
porumb, care dupã
ce era coaptã se a-
runca între berbecii
amestecaþi cu oile.
Dacã aceastã turtã
cãdea cu faþa în sus
atunci le mergea bi-
ne oilor la fãtat, de
cãdea cu faþa în jos
oile vor fãta puþini
miei. Baciul Petru
Bãluºe ne spunea
cã „nu toþi ciobanii
fac asta, doarã ãi
bãtrâni ce ºtiu mai
multe”.

„La Mãrtineºti,
ne spune Liviu Lã-
zãrescu, la biserica
noastrã cu Hramul

„Sfinþii Arhangheli Mihail ºi Gavriil” þâneam zâua ca a morþilor cu
cinstirea cuvenitã cã nu era om în satul nostru sã nu-ºi cinsteascã
morþii”. La Fornãdie, pe Valea Mureºului, sãtenii fãceau ofrande
alimentare, dupã cum ne relata Maria Muntean: „de dimineaþã
mereau la mormânturi la prima zi în 8 le fãceau curate, puneau flori
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mai mult crizanteme ºi dãdeau pomanã la cei mici, colãcei ºi mere,
aprindeau lumini pântru ãi de mai trãiesc, da’ mai cu samã pãntru ãi
morþi fãr’ de luminã”.

Baba Maria Toantã din Boºorod credea despre sãrbãtoare „cã-
i bine pãntru casele noastre cã Arhangheli îs un feliu de Moºi, care
alungã pe Necuratu’ ºi draci sãi sã nu facã boli ºi alte necazuri”.
Este de fapt o altã faþã de sãrbãtoare a morþilor cea a magiei
terapeutice unde ofranda morþilor ºi liniºtea lor aducea vindecãri
sigure la membrii familiilor din sat.

Sfântul cel mai tare

În legendele vechi din Þara Zarandului alãturi de motivul vâlvei ºi
priculiciului, mixaje mitologice din spaþiul rãului din Lumea Cealaltã,
mai circulã ºi acum mai difuz, „poveºti de demult” potrivit cãrora
Sf. Mihail e sfântul cel mai tare; „Dumnezeu i-a dat Soarele ºi Luna
sã le poarte bine peste norocul oamenilor. Vara-i fãcutã de el cu
soarele, cu ziua lungã iar cu luna face noaptea micã. Vara ºi iarna
sunt ca sufletele cãlãuzite de Sf. Mihail; trimite vara pe cea lume ºi
sloboade iarna cu-ncetul, cu zãpadã ºi ger”. Aceastã descriere
pitoreascã aparþine lui Achim Emilian din Almaºul Mare, unul din
pasionaþii folcloriºti zãrãndeni. În satele de munte din Þinutul Orãºtiei
am întâlnit la unele femei mai în vârstã credinþa cã „de Arhangheli
ca la Moºi îi bine sã aprinzi o luminã la bisericã, cã ea va lumina în
suflete tãt anu’ iar pe ãi de ºi-or luat sânguri viaþa, Domnul Dumnezãu
i-o ierta”, ne spunea Mihãilã Vulsan din satul Costeºti a Orãºtioarei.

Munca, interzisã total

Fiind „o zi a morþilor”, Arhanghelu’ era respectat în trecut de
orice comunitate prin interdicþia totalã a muncii. Chiar la staulele de
oi rãmase la pãºunat nu se fãceau decât muncile stricte, absolut



272

Marcel Lapteº

necesare, cum sunt: pãºunatul ºi mulsul. În gospodãrii femeile
aduceau apã de la fântãnâ cu o zi înainte ºi nu mãturau casele în 8
noiembrie de Arhanghel, pentru cã se credea cã „pedeapsa îi cea
mai mare datã de sfinþi la cine nu-i ascultã cã-n ceasul morþii s-or
chinui vreme lungã pânã la iertarea sufletului” (inf. Ana Furdui din
satul Tisa, com. Burjuc).

Din punct de vedere meteorologic previziunile despre vreme erau
legate de metaforica morþii ºi sufletului în care iarna este adusã din
Iad de unde vine gerul (personificatã ca forþã a morþii) iar „vara stã
în Rai câtã-i timpul pãzitã de Arhangheli cu sabia în mânã” crede
baba Lina Cãtãlini din satul Cânele, com. Buceº. Alþi bãtrâni
completau imaginea timpului „la Arhangheli” spunând cã-i varã de-
o zi ºi negreºit între Arhangheli ºi Crãciun vor fi între douã ºi patru
zile cu soare ºi mai calde numite peiorativ „vara iernii” (Ovid
Densuºianu – Graiul din Þara Haþegului).

Sãrbãtoarea Arhanghelilor deºi a trecut prin timp, dându-ne mãsura
în care satele noastre o acceptau prin practicã, a suferit de-a lungul
vremii modificãri ºi adaptãri fireºti dezvoltãrii societãþii rurale. Din
conþinutul magico-religios s-a pãstrat puþin, dar orice þãran de azi
ºtie cã Sfinþii Arhangheli ne apãrã sufletele ºi ni le cãlãuzeºte spre
luminã ºi pace.
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Ursul sau Moº Martin denumit de þãrani este un important zeu al
mitologiei româneºti care în calendarul oral al sãtenilor era sãrbãtorit
în douã date bine definite: Martinii de Iarnã, la începutul lunii februarie
(1 – 3 ale lunii) ºi Martinii de Toamnã în noiembrie (12 – 14 ale

Martinii de Toamnã

lunii) având puterea magicã maximã în 13 noiembrie când i se mai
spunea Martinul cel Mare, mai ales în comunitãþile pãstoreºti.

Denumirea de „moº” trebuia înþeleasã ca vechime, vârsta înaintatã
a divinitãþii care va muri odatã cu derularea timpului pentru a renaºte
odatã cu anul nou agrar în calendarul popular dupã cum majoritatea
scenariilor rituale de renaºtere a anului, timpului sau anotimpului
sunt dominate de „moºii” ºi „babele” magico-religioase; Moº Andrei
(Andreiul), Anul Nou Agrar, Moº Crãciun, Moº Ajun, Babele etc.
(Ion Ghinoiu – Panteonul românesc. Dicþionar).
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Sãrbãtoarea aproape cã s-a pierdut în satele hunedorene dar în
cercetãrile noastre etnofolclorice am întâlnit câteva elemente de
credinþe ºi tradiþii legate de mitul ursului interesante, pãstrate de
interlocutori. În Þinutul Pãdurenilor, Martinii (urºii) erau serbaþi,
îndeosebi, la 1 august, de Ziua Ursului când existau mai multe
interdicþii ºi practici de muncã apãrãtoare de rele ºi durere mai ales
cã acestea se petreceau într-un „timp sacru” al împerecherii urºilor.

Referitor la perioada de toamnã ºi astãzi în Platoul Luncanilor
sãtenii mai pãstreazã câteva credinþe de Martini. Iatã ce ne spune
Lucia Apolzan, renumitã cercetãtoare a zonelor etnofolclorice a
Apusenilor: „Sãrbãtoarea timpului era anunþatã de un animal puternic
(ursul) care avertiza natura, bãtrânii auzeau cum plângeau copacii,
ºtiau cã lãstarii lor nu mai cresc ºi frunza începe a slãbi” (Carpaþii
tezaur de istorie. Perenitatea aºezãrilor pe înãlþimi).

Ion Burcuºi, zis ºi Povestaºu’ din Târsa ne spunea cã: „ursu,
acu’ în noiembrie îºi face calea cãtre bârlog ºi stã tãtã iarna ºi doarme
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iarã primãvara odatã cu iarba ce dã colþ vine iarã”. Acestea aspecte
chtonice (retragerea în peºteri) ºi astrale (cunoaºterea semnelor
cereºti ale anotimpurilor) le vom gãsi pe spaþiile mai largi ºi în Þara
Zarandului, în satele pãstoreºti care împreunã cu „zilele lupului” (12
– 17 noiembrie) erau þinute ºi pãstrate cu sfinþenie. Maria Aslãu

din Bulzeºtii de Jos, aratã cã „acum (în noiembrie – n.n.) e timpul
ãl mai de primejdie, cã ursul îºi cautã o vacã ori o oaie ºi nu se lasã,
pânã nu „o mâncã” iar Ileana Leah din Mihãileni, ne spunea cã
„toamna când prunele galbene se coc, urºii rãstoarnã gardul livezii
ºi culeg prunele de pe crengi”.

Dar aceastã divinitate remarcabilã din mitologia noastrã, Moº
Martin este ºi de folosul oamenilor ºi protejeazã comunitãþile
împotriva spiritelor rele. În Þara Haþegului se crede ºi astãzi cã
ursul influenþeazã în bine ursitoarele care vin la naºterea copiilor.
Ganea Lucreþia din Unciuc, sat al comunei Râul de Mori, povestea
o întâmplare interesantã, la o moºire în satul ei, pe care o relatãm pe
scurt: „în noaptea de ursitoare, naºa Olivia o vãzut prin geam ursu’
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ºi o fost fain pântru prunc cã s-o ursit cu folos de-o crescut voinic
ºi sãnãtos”. În satele limitrofe Vãii Mureºului, la Brâznic ºi Boiu de
Sus (Gurasada) babele descântãtoare „îºi fãceau treaba la ãi bolnavi
de sperietoare cu unturã de urs ºi pãr afumat de pe spate” (inf.
Aura Chifor – Gurasada).

La Ciulpãz (Þinutul Pãdurenilor) ultimile ierburi de leac erau culese
pânã la Martini, în 14 noiembrie, cã dupã zilele ursului nu mai au
nici o putere (inf. Lujerean Mihaela). Bãtrânele din satul Almaºul
Mic de Munte (Þinutul Orãºtiei) mai cred ºi acum cã-i bine sã vezi
ursul în noaptea de Martini cã tot anul vei avea noroc la bani. Moº
Ion Neagu, morarul de la Meriºor (Þara Zarandului) ne spunea
cã-i bine dacã ursul dã târcoale când se macinã la moarã „cã fãina
iese numai bunã ºi vin mulþi clienþi”.

Martinii de Toamnã ca ºi cei de Iarnã, sunt în numãr de trei, cel
din 13 noiembrie fiind mai important numit Martinul cel Mare,
consemnat în calendarul popular la datã fixã „ce cade întotdeauna
de Sfântul Ioan Gurã de Aur” cum ne spunea preotul Danciu Ioachim
din Almaºul Mic de Munte. În cele trei zile de Martini „nu se lucreazã
dupã scãpãtatul soarelui, doar femeile ºi fetele în ºezãtori ºi clãci au
dreptu’ de la Domnul Dumnezeu, acu’ înainte de post” (inf. Grecu
Ludovica din Bocºa Micã – Certejul de Sus).

Ursul magic este ºi un reper important meteorologic de trecere
gradatã la un „timp nou” al anului agrar sau al anotimpurilor.
Renovarea timpurilor se face în parabola intrãrii ºi ieºirii ursului din
bârlog prin apariþia unor „semne ale vremii” depistate ºi înþelese de
þãran ca fiind deosebit de importante pentru bunul mers al vieþii ºi
treburilor.

Timpul anual sau sezonal se desfãºoarã în acest context iar tradiþiile
populare respectiv sãrbãtoarea Martinilor, erau înþelese ca ºi garanþie
a unor recolte bogate ºi a bunãstãrii. Iatã câteva previziuni
meteorologice populare din aceastã perioadã: dacã de Martini apa
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nu îngheaþã iarna va fi blândã, cu zãpadã puþinã; în aceastã zi se
porneºte de iarnã; dacã e senin ºi frumos în aceastã zi, grâul va rodi
bine în vara urmãtoare, dacã e cer închis ºi pâclã, grâul nu se va
face sau va fi sec; noaptea de e cer senin cu puzderie de stele în
toatã iarna va fi ger cumplit, fãrã de zãpadã.

Credinþele, obiceiurile ºi datinile de Martinii de Toamnã au o anume
reminiscenþã arhaicã ce ne conduce la spiritualitataea strãbunilor, a
geto-dacilor, de unde sacralitatea ursului s-a transmis pânã în zilele
noastre.

Putem constata dupã afirmaþiile distinctei cercetãtoare Lucia
Apolzan cã zonele din jurul cetãþilor dacice din arealul hunedorean
unde s-a desfãºurat în continuare viaþa daco-romanã, luminatã mai
târziu de creºtinirea noastrã, au pãstrat urme ale civilizaþiei daco-
geþilor ºi daco-romanilor care se observã ºi astãzi în atâtea vestigii
istorice.
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Sãptãmâna dinaintea Postului Crãciunului (8-14 noiembrie) este
deosebit de importantã deoarece atnticipeazã o serie de momente
specifice celor 40 de zile care perced Crãciunul. În calendarul popular
sãptãmâna în discuþie este evidenþiatã printr-o serie de „sãrbãtori
mici”, dar cu valoare simbolicã, ce se petrec în preajma primei luni
a iernii, când toamna este pe sfârºite, fiind deja „încuiatã”, iar Sf.
Arhanghel Mihail începe sã elibereze treptat zãpada ºi gerul iernii.

Din cele trei zile de Arhangheli (8 – 10 noiembrie), ultimele douã

 Sãrbãtorile mici dinaintea
Postului Crãciunului

se suprapun peste primul Ciclu al Filipilor de Toamnã – sãrbãtoarea
lupilor – care în mediile pastorale hunedorene se prelungea chiar o
sãptãmânã. Baciul Bãluºe Petru din Fizeºti, un sat din Þara Haþegului,
ne spunea cã „cel mai rãu de lupi era pânã la lãsatul secului de
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dulcele toamnei, în 15 când se
mai potoleau”. Este o peri-
oadã care se întindea de la
10 noiembrie pânã la trei zile
înainte de „lãsatul de sec”,
când se împerecheau lupii.

Sãrbãtoarea
tâlharilor
La 11 noiembrie, calen-

darul popular consemna o
sãrbãtoare, acum cu totul ui-
tatã a Sfântului Mucenic
Mina, reprezentant a cinstei
ºi dreptãþii. Sfântul Mina,
doveditor al rãufãcãtorilor,
era sãrbãtorit de aceºtia, cât ºi de cei pãgubiþi. Numitã „Sãrbãtoarea
tâlharilor”, se desfãºura într-un mediu ezoteric cu ajutorul unor
practici magice. Ovid Densuºianu consemneazã fugar sãrbãtoarea
împreunã cu I.A. Candrea în „Din popor. Cum gândeºte ºi simte
þãranul român”, ºi în „Graiul din Þara Haþegului”. Noi am întâlnit
expresia „bãtu-te-ar Sfântul Mina!” la o bãtrânã din Rãchitova, Þara
Haþegului, ca urmare a faptului cã o vecinã i-ar fi furat o gãinã;
întrebând-o ce înseamnã bãtrâna a spus cã „Sfântul Mina îi pe-
depseºte pe hoþi ºi pe tâlhari” (inf. Elisabeta Mihãiesc, satul Boiþa).

În unele sate se dãdeau la bisericã slujbe, acatiste ºi sãrindare
pentru aflarea hoþilor ºi fãcãtorilor de rele, dar ºi pentru împlinirea
blestemelor ºi aflarea unor taine. Procedeele erau cu siguranþã din
categoria „magiilor de întoarcere” (a lucrurilor furate, a faptelor
tâlharilor) ºi prin extinderea magiei erotice, aducerea flãcãilor doriþi
de fete. Astfel în satele de pe Valea Mureºului, în trecut ne povesteºte
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baba Alexandrina Brânda din Gurasada, „fetele mari se duceau
la bisericã de aprindeau lumini, da' puse cu întorsu' de aprins ca sã
întoarne inimile bãieþilor ãi doriþi”.

Sub semnul ursului
Începând cu 12 noiembrie satul tradiþional intrã în Martinii de

Toamnã, un ciclu de trei zile, încheiat la începutul Postului
Crãciunului. Toate erau zile magice, se aflau sub protecþia unor
„divinitãþi preistorice” (Ion Ghinoiu în „Obiceiuri populare de peste
an”) patroni ai urºilor prãznuiþi la începutul lui Februarie (1 – 3 din
lunã) pentru protecþia vitelor de fiarele pãdurii. În mitologia româ-
neascã, ursul este temut ºi þinut cu veneraþie ca o divinitate foarte
importantã prin comportamentul ºi asemãnarea cu omul, iar calendarul
popular i-a rezervat o întreagã suitã de sãrbãtori. Martinul de Toamnã,
numit Cel Mare, formeazã o pereche simetricã de sãrbãtori, la egalã
distanþã de timp, cu cel de 40 de zile de la Crãciun.

În aceste zile în gospodãriile þãrãneºti nu lucrau atât femeile cât ºi
bãrbaþii datoritã credinþei cã lupii vor ataca turmele de oi ºi de vite ºi
chiar pe oameni.

Masa satului
13 noiembrie este socotitã ca importantã în primul rând prin

Lãsatul Secului de Crãciun ºi implicit Lãsatul Secului pentru Postul
Crãciunului. Ziua este presãratã de mai mulþi sfinþi: Sfântul Ion
Milostivul, Cuviosul Damaschin ºi Sfântul Ioan Gurã de Aur,
Arhiepiscopul Constantinopolului.

Fiind ajun de post, în gospodãriile þãrãneºti aveau loc petreceri
familiale cu mâncare ºi bãuturã la care erau invitaþi rudele ºi prietenii.
În trecut, în satele de pe Valea Mureºului, în ajunul postului ºi pre-
faþând Spolocania (spãlarea de „dulcele” dinainte de post),  se fãcea
ºi o „masã a satului” cu aproape toþi locuitorii. Iatã ce ne povesteºte
Roman Magda din satul Dumbrãviþa: „în ajunul Postului ne
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adunam la o casã mai rãsãritã
din sat, la un om mai bogat
ºi fãceam în curte, de era vre-
me fainã, o petrecere cu mân-
care ºi beuturã pentru toþi din
sat cã urmau 40 de zile de
post”. La Lãsatul Secului de
Crãciun nu se lucra cu anima-
lele la arat, cãrat de poveri
sau la pãdure, era „zi de ho-
dinã” pentru vite, iar femeile
nu lucrau „ca sã nu prindã
friguri tot anu'”.

Interesantã ni se pare pre-
vestirea vremii, în ajunul
postului, întâlnitã de noi în
Þara Zarandului la Stãnija,
într-o cercetare folcloricã în
casa babei Lina Cãtãlinii. Bãtrâna a tãiat o gãinã, în preajma
Postului, ºi dupã pieptul pãsãrii ne-a spus cum poate fi iarna ºi vara:
pieptul gros prevestea iarna grea cu multã zãpadã ºi ger, iar pieptul
subþire o varã frumoasã, caldã ºi mãnoasã. Aceastã practicã ne-a
dus cu gândul la auspicile romane, sacrifiile pãsãrilor pentru pre-
vestirea viitorului.

Noaptea de strigoi
Începutul Postului Crãciunului la 15 noiembrie reprezintã punctul

de plecare a unor practici ceremoniale magico-religioase specifice
ultimelei luni din toamnã. Se prefigureazã declanºarea unor acþiuni
malefice care vor culmina cu „noaptea de strigoi”, ajunul Sfântului
Andrei. Aveau loc numeroase rituri de purificare ºi se realizau ofrande
rituale, mai mult pentru îndepãrtarea pãsãrilor. ªi astãzi resturile de
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la masã se aruncã la vrãbii crezându-se cã pãsãrile nu vor „strica
recolta” în anul viitor. Aveau loc, de asemenea, practici premaritale
când tinerele îºi ghiceau ursitul, viitorul soþ. Noaptea, la Lãsatul
Secului de Postul Mare, fete îºi puneau sub pernã busuioc de la
icoana Maicii Domnului ºi aºteptau pânã la miezul nopþii sã vadã
prin faþa ferestrei umbra flãcãului iubit: „de se oprea umbra, atunci
dupã Anul Nou se luau ºi fãceau nuntã” – spunea baba Salvina
Grec din satul Vãleni, de la Geoagiu.

„Sãrbãtorile mici” dinaintea Postului Crãciunului sunt legate de
intrarea în iarnã, de aici o serie de previziuni meteorologice fãcute
în comunitatea tradiþionalã având ca suport activitatea sfinþilor
suprapuºi pe datini ºi obiceiuri. Se anunþã astfel un timp numit de
popor „ a lui Crãciun”, unde se vor derula alte ºi alte credinþe în
ipostaza anului care pleacã configurând un nou ciclu al vieþii – Anul
Nou.
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În calendarul creºtin dar ºi în cel popular Postul Crãciunului
însumeazã 40 de zile mar-
cate de o serie de interdicþii
alimentare ºi fizice. Ca
fiecare post de peste an
(Paºte – Sânpetru – Sântã-
mãrie) se începea cu ritu-
aluri de purificare ce pre-
gãtea individul în vederea
respectãrii rigorilor pânã la
Crãciun. Prima etapã a
postului este densã, cu
sãrbãtori importante: Mar-
tinii de Toamnã, Filipii,
Ovidenia, Noaptea Strigo-
ilor (Sf. Andrei), Sânni-
coarã (Sf. Nicolae) ce
consemna obiceiuri ºi da-
tini specifice cu trimiteri la
un timp arhaic de început
de an, posibil dacic.

Oprindu-ne la Ovidenie,
cum era numitã tradiþional „Intrarea în Bisericã a Maicii Domnului”,
putem spune cã aceastã este o sãrbãtoare a luminii, „prag de iarnã”
care anticipã „capul de iarnã”, reper hibernal la 30 noiembrie, de
Sântandrei. În spaþiul focloric hunedorean termenul de Ovidenie,

Postul Crãciunului
ºi Ovidenia
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pentru aceastã perioadã, aproape cã nu se întâlneºte, fiind probabil
adus prin migraþie etnofolcloricã din Moldova, Muntenia ºi Oltenia.
În satele noastre este cunoscutã mai mult sub denumirea sa re-
ligioasã: „Intrarea in Bisericã
a Maicii Domnului”dar
pentru unitate vom folosi în
expunerea noastrã termenul
de Ovidenie. Ca sãrbãtoare
a luminii, Ovidenia distruge
întunericul malefic al iernii în
care apar termenii proprii le-
gendelor mitico-religioase
legate de aceastã zi, cum
sunt: prima apariþie, vederea
ºi vãzul ca simbolisticã fe-
nomenologicã cosmicã a
luminii. În unele legende
populare se crede cã s-a
nãscut Iisus Hristos, deci
prima vedere (viziune) a lu-
mii când cerul se deschide
ºi animalele vorbesc. Magia
vãzutului capãtã forme dintre cele mai variate, practici magice
apotropaice (pentru a avea vederea cât mai bunã) ºi de propiþiere
(lumânãrile pentru copii morþi nebotezaþi, oameni care sau înecat ºi
morþii care nu au avut parte de lumânãri aprinse la trecerea în tãrâmul
celãlalt). La fel descântãtoarele satului „încep sã vadã mai tare” ºi
sã acumuleze putere magicã. În satul hunedorean tradiþional acestea
erau manifestãri obiºnuite þinute mai mult de femei. „Mai tot satul
mergea la bisericã de Intrarea Maicii Domnului, se aprindea lumini
pentru copiii duºi pe a lume nebotezaþi câþi or fi fost dar ºi pe ãi
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morþi fãr-de luminã, apoi dãdeam pomeni la sãraci, mâncare ºi beuturã
ca sã se liniºteascã morþii ºi sã aibã calea luminatã pe cealaltã lume”,
ne zicea Ana Furdui din satul Tisa, de pe Valea Mureºului. În unele
sate din Þara Zarandului se mai practicã difuz la Ovidenie „privegherea
apei” de cãtre bãtrânele descântãtoare. Baba Letiþia Mana de la Ribiþa
zicea cã „dacã pui un blid de apã în zâua Intrãrii Maicii Domnului cu
priveghi hãt în noapte ºi o þâi pânã cãtre zori, apa se face a mai bunã
pentru vedere de ochi, dureri de piept ºi cap”.  Sabin Cioica din
Lupºa, ne relata cã „bãtrânele satului mai cred ºi astãzi cã cerul se
deschide ºi se vede casa lui Dumnezeu, iar animalele vorbesc între
ele ca oamenii ºi numai cei curaþi la suflet pot vedea flãcãrile albastre
ale aurului din bãi”. În Platoul Luncanilor din aceastã zi pânã la Sf.
Gheorghe femeile nu aveau voie sã batã rufele cu maiul „cã se face
ceaþã ºi sunt stârnite Alea Frumoase care bântuie oamenii ºi le face
rãu” (inf. Toncea Maria a lu’ Nechifor din Ursici). În noaptea de
Ovidenie fetele din satele Þãrii Haþegului merg la fântâna din mijlocul
satului ºi la cântatul cocoºului aprindeau o lumânare ºi o puneau pe
margine; lumina ce cãdea în apã îi arãta ursitul, adicã viitorul soþ, ne
zicea baba Nesia Iubaº din Suseni, Râul de Mori.

La fel ºi în Þinutul Pãdurenilor în aceastã zi bãtrânele luau din
livadã o creangã cu 7 prune, una cu 7 mere ºi una cu 7 alune pe care
le pãstaru în „comne” (cãmarã – n.n.) cãci se credea cã sunt bune
de friguri în tot anul ne spunea Dorica Ungureanu din Lelese. ªi
astãzi în satele de pe Valea Geoagiului la Gelmar, Bobâlna ºi Boiu,
femeile lucreazã în aceastã zi pânã la amiazã de teamã sã n-aibã
spor în casã în anul care vine.

Sãrbãtoarea mai era pentru satul tradiþional ºi un prilej ca locuitorii
sã facã observaþii ºi previziuni meteorologice: dacã în aceastã zi
este senin ºi cu mult soare, vara va fi secetoasã; de va fi ceaþã ºi
nori negri, peste an va fi pericol de boli; de va fi brumã de Ovidenie
ori chiar zãpadã, iarna va fi cumplit de geroasã.
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Ovidenia anunþa ºi o intensificare în acþiunile forþelor malefice.
Noaptea bântuiau casele oamenilor iar morþii se transformau în strigoi
care circulau fãrã opreliºte aducând distrugeri ºi necazuri. În Þinutul
Pãdurenilor aceºtia luau înfãþiºare de lupi ºi se credea cã nu era bine
sã muþi staulul oilor cã le mãnâncã lupii. În aceastã zi se tãia ºi se
tranºa în patru o oaie bãtrânã care se ducea apoi în pãdure unde se
ºtia o trecãtoare a lupilor ºi se lãsa ca ofrandã, în credinþa cã astfel
lupii sãtui ºi înbuibaþi vor lãsa tot timpul anului oile gospodariulor
în pace.

O sãrbãtoare oarecum suprapusã de Ovidenie este cea a Filpilor,
consacratã lupului. În Transilvania existã credinþa cã ziua începe cu
Filipul cel Mare, care a fost fãcut Sfânt de cãtre Dumnezeu, iar mai
târziu l-a ºchiopat pentru cã s-a abãtut de la dreapta credinþã. Prima
sãptãmânã a Postului Crãciunului consemneazã, în suita de obiceiuri
ºi tradiþii populare, Ovidenia ca fiind cea mai importantã zi din
sacralitatea postului prin respectare magico-religioasã a uneia dintre
cele mai mari sãrbãtori a creºtinismului, Naºterea Domnului Iisus
Hristos.
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1. Achim Emilian – Almaºul Mare, jud. Alba
2. Achim Sofica – Alun, com. Bunila
3. Adam Elisabeta – Godineºti, com. Zam
4. Alic Aurel – Dãbâca, com. Topliþa
5. Alic Elena – Topliþa
6. Andrãºoni Florica – Grãdiºtea de Munte, com. Orãºtioara

de Sus
7. Andreºoni Ana – Ludeºti, com. Orãºtioara de Sus
8. Angheloni Mirela – Peºteana, com. Densuº
9. Ardelean Maria – Dobra

10. Aslãu Maria – Bulzeºtii de Sus
11. Avram Pelaghia – Ribiþa
12. Avram Viorica – Ghergheº, com. Cârjiþi
13. Avram Zorica – Criºan, com. Ribiþa
14. Badiu Aurel – Bucureºci
15. Banciu Ana – Cerbia, com. Zam
16. Banciu Simion – Leauþ, com. Tomeºti
17. Bãcãlete ªtefan – Tuºtea, com. General Berthelot
18. Bãlaº Verhgelia – Mãrtineºti
19. Bãluºe Petru – Fizeºti, com. Pui
20. Bâldea Maria – Cucuiº, com. Beriu
21. Bedea Maria – Hãrþãgani, com. Bãiþa
22. Blãjoi Ana – Alun, com. Boºorod
23. Bodea Ioan – Ocoliºul Mic, Com. Orãºtioara de Sus
24. Bodea Marioara – Târsa, com. Boºorod
25. Boldura Viorica – Dealul Mare, com. Vãliºoara

Lista interlocutorilor
etnofolclorici
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26. Borca Iustina – Coroieºti, com. Sãlaºul de Sus
27. Brânda Alexandrina – Gurasada
28. Brânda Aron – Cãrmãzãneºti, com. Gurasada
29. Bria Augustin – Chitid, com. Boºorod
30. Bruzan Ana – Boºorod
31. Burcuºi Ioan – Târsa, com. Boºorod
32. Burcuºi Tatiana – Ursici, com. Boºorod
33. Burcuºi Voichiþa – Târsa, com. Boºorod
34. Burs Aurica – Mãrtineºti
35. Burza Ioan – Almãºel, com. Zam
36. Burza Maria – Brãdãþel, com. Burjuc
37. Butar Carolina – Ociu, com. Vaþa de Jos
38. Buºtea Aurel – com. Ilia
39. Buºtea Gheorghe – Dumbrãviþa, com. Ilia
40. Buºtea Ioan – Ilia
41. Buºtea Petru – Dumbrãviþa, com. Ilia
42. Buºtea Salomie – Dumbrãviþa, com. Ilia
43. Cãrmãzan Maria – Gurasada
44. Catrina Aniºca – Ruda, com. Ghelari
45. Cãtãlini Lina – Stãnija, com. Buceº
46. Chifor Ana – Gurasada
47. Cioica Sabin – Lupºa, jud. Arad
48. Circo Floarea – ªesuri, com. Bucureºci
49. Corneci Viorica – Râu de Mori
50. Corobea Elisabeta – Boºorod
51. Coroi Paulina – Râu de Mori
52. Costea Valerica – Boºorod
53. Danciu Ioachim – Almaºul Mic de Munte, com. Balºa
54. Dãlie Ioana – Banpotoc, com. Hãrãu
55. Dãncesc Eleonora – Tãmãºasa, com. Mãrtineºti
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56. Dãnilesc Ana – Bobaia, com. Boºorod
57. Dãnilesc Eva – Bobaia, com. Boºorod
58. Dãnilescu Iosif – Sibiºel, com. Beriu
59. Deleanu Cosmina – Rapoltu Mare
60. Dinºoni Mihaela – Tuºtea, com. General Berthelot
61. Demea Mihai – ªoimuº
62. Demian Valerica – Hãrþãgani, com. Bãiþa
63. Dragotã Victoria – Târsa, com. Boºorod
64. Drãgan Mãrioara – Dumbrava, com. Peºtiºu Mic
65. Dobre Ioan – Dobreºti, Valea Jiului
66. Dumitru Ana – Folt, com. Rapoltu Mare
67. Faur Elena – Dumbrava de Jos, com. Ribiþa
68. Faur Floarea – Riºculiþa, com. Baia de Criº
69. Fodor Ana – Curechiu, com. Bucureºci
70. Furdui Ana – Tisa, com. Brãdãþel
71. Ganea Lucreþia – Unciuc, com. Râu de Mori
72. Gãlãþean Ionicã – Jieþ, Valea Jiului
73. Gãlãþean Traian – Jieþ, Valea Jiului
74. Giurgiu Floarea – Voia, com. Balºa
75. Gligor Ana – Stãnija, com. Buceº
76. Gligor Floarea – Stãnija, com. Buceº
77. Grec Elena – Beriu
78. Grec Salvina – Vãleni, Geoagiu
79. Grecu Ludovica – Bocºa Micã, com. Certeju de Sus
80. Groza Saveta – Vaidei, com. Romos
81. Grozãvesc Saveta – Romos
82. Haneº Sabina – Hãrþãgani, com. Bãiþa
83. Hogman Ioan – Hãrþãgani, com. Bãiþa
84. Homorodean Artenie – Boiu, com. Rapoltu Mare
85. Homorodean Ioan – Homorod, Geoagiu
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86. Lazãr Vasile – Rapoltu Mare
87. Leah Ileana – Mihãileni, com. Buceº
88. Loliº Ana – Vaþa de Jos
89. Lucaciu Ileana – Hãºdãu, com. Topliþa
90. Lujerean Maria – Dumbrava, com. Peºtiºu Mic
91. Luncãviþã Ludovica – Ciula Mare, com. Rãchitova
92. Lupea Ileana – Criºan, com. Ribiþa
93. Iubaº Nesia – Suseni, com. Râu de Mori
94. Josan Maria – Fãgeþel, com. Dobra
95. Magda Floarea – Dumbrãviþa, com. Ilia
96. Magda Roman – Dumbrãviþa, com. Ilia
97. Magher Ioan – Jieþ, Valea Jiului
98. Mana Letiþia – Ribiþa
99. Mânja Sonia – Sãlaºu de Sus
100. Marcu Bujor – Bacea, com. Ilia
101. Marcu Petru – Meriºor, com. Bãniþa
102. Marcu Valeria – Boz, com. Brãniºca
103. Marina Valeria – Dumbrava, com. Peºtiºu Mic
104. Matiaº Petru – Roºcani, com. Dobra
105. Mihãilesc Elisabeta – Boiþa, com. Rãchitova
106. Mihoc Nicolae – Rãduleºti, com. Dobra
107. Moian Nicolae – Jieþ, Valea Jiului
108. Muntean Maria Ana – Fornãdie, com. ªoimuº
109. Munteanu Maria – Sântuhalm
110. Neagu Ioan – Meriºor, com. Bucureºci
111. Neagu Salvina – Cioclovina, com. Boºorod
112. Nechifor Toader – Ursici, com. Boºorod
113. Negoi Petru – Cimpa, Valea Jiului
114. Nistor Ana – Petros, com. Baru
115. Nistoresc Sabina – Beriu
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116. Olãrescu Eva – Vãlioara, com. Rãchitova
117. Oprean Siminie – Dobra
118. Pãran Eleonora – Voia, com. Balºa
119. Pârva Ioan – Ticera, com. Bulzeºtii de Sus
120. Pârva Mariana – Riºculiþa, com. Baia de Criº
121. Pârva Nicolae – Ticera, com. Bulzeºtii de Sus
122. Petca Adam – Mãgura, com. Certeju de Sus
123. Petca Elena – Mãgura, com. Certeju de Sus
124. Petca Ioan – Mãgura, com. Certeju de Sus
125. Popa Ioan – Orãºtie
126. Popa Nicolae – Hãrþãgani, com. Bãiþa
127. Popa Nora – Boiu de Sus, com. Gurasada
128. Popa Maria – Hãrþãgani, com. Bãiþa
129. Popa Vasile – Boholt, com. ªoimuº
130. Puºcã Mãrioara – Valea Dâljii, com. Râu de Mori
131. Râmbetea Maria – Târsa, com. Boºorod
132. Rusu Maria – Geoagiu
133. Samoilescu Ana – Geoagiu
134. Sãcoi Rafila – Târsa, com. Boºorod
135. Sandu Simina – Rapoltu Mare
136. Sãlade Veronica – Ohaba, com. Lãpugiu de Jos
137. Silertea Ana – Ostrovel, com. Râu de Mori
138. Siminesc Eufrosina – Ciulpãz, com. Peºtiºu Mic
139. Stãnesc Antonie – Valea Lungã, com. Ilia
140. Stâncic Maria – Sãlaºu de Sus
141. Socaciu Gheorghe – Densuº
142. Stoica Valeria – Renghet, com. Geoagiu
143. Stoica Ioan – Meria, com. Lunca Cernii de Jos
144. ªerban Sabina – Frumuºeni, jud. Arad
145. ªerbescu Elena – Grid, Cãlan
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146. ªtef Maria – Poieniþa, com. Balºa
147. Trif Maria – Tãmãºasa, com. Mãrtineºti
148. Toantã Maria – Boºorod
149. Toncea Maria – Ursici, com. Boºorod
150. Ungureanu Dorica – Lelese
151. Urs Dionisie – Lãpugiu de Sus, com. Lãpugiu de Jos
152. Uscat Norica – Lãpugiu de Sus, com. Lãpugiu de Jos
153. Vãgãu Maria – Ursici, com. Boºorod
154. Vlad Emilia – Turdaº
155. Vãleanu Gheorghe – Aurel Vlaicu, Geoagiu
156. Vulsan Mihãilã – Costeºti, com. Orãºtioara de Sus
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1. XXX – Academia Românã, Institutul de Etnografie ºi Folclor
„C. Brãiloiu” – Sãrbãtori ºi obiceiuri. Rãspunsuri la chestio-
narele Atlasului Etnografic Român, vol. III, Transilvania,
Editura Enciclopedicã, Bucureºti, 2003.

2. Apolzan, Lucia – Carpaþii tezaur de istorie. Perenitatea
aºezãrilor pe înãlþimi, Editura ªtiinþificã ºi Enciclopedicã,
Bucureºti, 1987.

3. Baciu, Petru, Clemente, Constandin, Duºan, Monica – Florile
dalbe de mãr, Editura Corvin, Deva, 2007.

4. Bãncilã, Vasile – Duhul sãrbãtorii, Editura Anastasia, Bucureºti,
1996.

5. Bernea, Ernest – Spaþiu, timp ºi cauzalitate la poporul român,
Editura Humanitas, Bucureºti, 1997.

6. Bogariu, Corneliu – Berbecaº cu coarne întoarse, Editura
Corvin, Deva, 2010.

7. Bocºe, Maria – Obiceiurile tradiþionale româneºti din
Transilvania. Sãrbãtori, credinþe, rituri, mituri, Editura
Hiperborea, Cluj – Napoca, 2007.
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Magical-religious seasons registers among several studies which
have appeared lately concerning the phenomenon of folk calendars,
significant temporal landmarks of the lifestyle in the traditional
Romanian village.

Folk calendars constituted in the ancient society of the Romanian
village a fascinating repository of knowledge and time ordering,
passed on until today through traditions and customs as human
manifestations which repeat themselves, having a real and imaginary
character, well-established within the seasons through various magical-
religious practices.

These representations of ancient time are encountered even
nowadays in the ethno-folkloric regions of Hunedoara County as
still visible reminiscence in large and small holidays of the current
church calendar.

The seasons of the ancient peasant become thus sacred moments,
intertwined in the flowing of time with the practical ones belonging
to everyday life, which reveals a true science of the existence of
traditional communities. The holidays of the peasant time celebrate
many saints and divinities as mythical manifestations,
metamorphosed from the beginning of the year, the 1st of January,
to its end, the 31st of December: the young ones – New Year,
“Sânvãsâi”, “Sântoader”, “Sângiorz”, the mature ones, represented
by Saint Elijah and “Sâmedru”, and finally, like the old year, the old
ones like “Moº Andrei” (Old Saint Andrew), “Moº Nicolae” (Old
Saint Nicholas) , “Moº Ajun” (celebrated on Christmas Eve),
Christmas and the Old Year.

Magical-religious seasons unfold in a calendar cycle with fixed

Magical-religious seasons
(Summary)
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and changeable dates, being customs over the year as ethnographers
call them, together with the familiar cycle. The large and small
holidays overlap solstices and equinoxes during the cosmic year:
Christmas falls on the winter solstice, “Sânziene” (Midsummer Day)
on the summer solstice, “Baba Dochia” (Old Dochia) is celebrated
on the day of the spring equinox.

The author presents all these as a synoptic tableau of holidays
structured in four chapters: Winter, Spring, Summer and Autumn,
presenting aspects which are still maintained in village communities,
based on case studies from the ethno-folkloric regions of Hunedoara
County. Thus, the seasons' calendar is understood by the peasant's
mentality as being interdependent cycles, which unfold on a magical-
religious background, in an extended sacredness.

From this particular point of view, the author tried to present in a
complex way the lives and activity of the saints celebrated by the
Orthodox Church on that particular day of the season, pointing out
the interference between the folk mythology and Christian
hagiographic mythology.

Another obvious feature of the ethnological material included in
the book is that of the effort to update the information on magical-
religious seasons' holidays, as many as are still left nowadays, both
as magical and practical existence, better preserved or faded along
the years.

Being quite a complex study, Magical-religious seasons covers a
wide space of folk spirituality in the Hunedoara County, that of
traditional epos. The author has investigated 156 ethno-folkloric
informers from all the areas of the County, extending also to the
adjacent areas from Ardeal. From this point of view, we are aware
of the possible inaccuracies; all observations regarding the theme
will be received with due seriousness, and subsequent critics will
constitute starting points for further studies.
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Les saisons magico – religieuses s'inscrit dans la série de
nombreuses études parues recemment sur le phénomene des
calendriers populaires, importants jalons du temps de la vie du village
traditionnel roumain.

Les calendriers populaires ont constitué dans la société ancienne
du village roumain un fascinant référentiel des connaissances et de
rangement du temps, transmises jusqu'a présent a l'intermediaire
des mours et des coutumes comme manifestations des événements
humains qui se répétent, ayant un caractete réel et imaginaire,
fermement fixées dans les différentes saisons par des pratiques
magico-religieuses.

Ces représentations du temps passé sont presentes meme
aujourd'hui dans les zones ethno - folkloriques en tant que
reminiscences qui apparaissent dans les fetes petites et grandes du
calendrier ecclesiastique actuel.

Les saisons du paysan ancien deviennent ainsi des moments
sacrés qui s'entremelent avec les activités pratiques de la vie
quotidienne qui révele l'existence d'une véritable science des
communautés traditionnelles. Les fetes du temps des paysans sont
parsemées de nombreux saints et divinités mythiques,
methamorphosés tout au long de l'année: les jeunes – Le Nouvel
An, „Sânvãsâi” (Saint – Basile), „Sântoader”, „Sangiorz”, les adultes
représentés par Saint-Élie et par „Sâmedru” et, enfin, les  vieux
Pere André, Saint Nicolas, Pere Noël, et le Vieux An.

Les saisons magico-religieuses se déroulent dans un cycle du

Les saisons magico -
religieuses

(Résumé)
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calendrier avec des dates fixes et mobiles, les ethnographes les
appellent des habitudes de l'année avec un cycle bien connu. Au
cours de l'année cosmique, les fetes petites et grandes coincident
avec les solstices et les équinoxes: Noël est le solstice d'hiver,
„Sanziene” a l'été, La Vieille Dockia est célébrée le printemps.

L'auteur présente tout cela comme un tableau structuré en quatre
chapitres: l'hiver, le printemps, l'été et l'automne, qui montrent a
partir des études de cas des  régions ethnofolkloriques de
Hunedoara, aspects qui sont encore conservés dans les
communautés villageoises. Ainsi, le calendrier des saisons est
compris par la mentalité paysanne comme des cycles interdépendants
les uns des autres, qui se déroulent au milieu d'un sacré magico-
religieux étendu.

De ce point de vue de l'auteur s'est efforcé de présenter d'une
maniere complexe la vie et les activités des saints célébrés par l'Eglise
orthodoxe le jour de la saison montrant les interférences entre la
mythologie populaire et hagiographique chrétienne.

Une autre caractéristique évidente du matériel ethnologique
couvert dans le livre, c'est le travail acharné de mettre a jour les
renseignements des célébrations magico-religieux des saisons, autant
qui existent aujourd'hui comme existence magique mais aussi comme
une pratique, mieux conservée ou estompée au fil du temps.

Etant un travail assez complexe, Les saisons magico-religieuses
couvre une vaste région de la spiritualité populaire de Hunedoara,
celle de l'épopée traditionnelle. L'auteur a collaborés avec 156
informateurs folkloriques de toutes les régions du département et
des régions limitrophes de Transylvanie. De ce point de vue, nous
sommes conscients qu'ils peuvent avoir un certain nombre
d'inexactitudes, toutes les observations seront reçues sur le sujet
traité avec le sérieux qu'elles méritent, et les plaintes subséquentes
seront des reperes pour de futures études.
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Magisch - religiöse Jahreszeiten reiht sich in die Serie der
zahlreichen Abhandlungen ein, die in der letzten Zeit erschienen sind
und sich mit dem Phänomen der Volkskalender, diese wichtigen
zeitlichen Anhaltspunkte des traditionellen rumänischen Dorfes,
beschäftigen.

In der alten Gesellschaft des rumänischen Dorfes sind die
Volkskalender ein faszinierender Kenntnisspeicher und eine
Zeitordnung, die bis auf den heutigen Tag durch Bräuche und Sitten
überliefert worden sind, die sich wiederholen, ein reelles und
imaginäres Merkmal besitzen, und die fest in den Jahreszeiten, durch
verschiedene magisch - religiöse Handlungen verankert sind.

Diese Darstellungen der alten Zeit treffen wir auch heute in den
ethnographisch-folkloristischen Zonen des Kreises Hunedoara an,
als noch sichtbare Remineszenzen in den grossen und kleinen
Feiertagen des gegenwärtigen Kirchenkalender.

Die Jahrezeiten der alten Bauern werden somit heilige Momente,
verknüpft im Zeitenflug mit den praktischen Augenblicken des
täglichen Leben, was eine wahrhaftige Wissenschaft der Existenz
der traditionellen Gemeinschaften unterstreicht. Die Feiertage des
bäuerlichen Zeitablaufes sinr mit einer Vielzahl von Heiligen und
Gottheiten gefüllt, als mythische Bekundungen, seit Jahresbeginn, 1
Januar und bis zum Jahresende, 31 Dezember: die jungen - Neujahr,
Heiliger Vasile (Sînvãsãi), Heiliger Toader (Sântoader), Heiliger
Georg (Sângiorz), die reifen vertreten von Heiligen Elias und
Sämedru und das Alte Jahr, sowie die alten, wie z.Beispiel Väterchen
Andreas, Nikolaus, Heiligabend, Weihnachten und das Alte Jahr.

Die magisch - religiösen Jahreszeiten wickeln sich in einem
Kalenderzyklus ab, mit festen und mobilen Daten, sie sind
Jahresbräuche, wie die Ethnographen sie nennen, neben denen des
familiären Zyklus. Die grossen und kleinen Feiertage überschneiden
sich innerhalb des kosmischen Jahres mit den Sonnenwenden und

Magisch-religiöse Jahreszeiten
(Zusammenfassung)
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Tagundnachtgleichen: Weihnachten ist zu der Wintersonnenwende,
der Johannistag (Sânziene) mit der Sommersonnenwende, Frau Holle
(Baba Dochia) wird zur Frühlings-Tagundnachtgleiche begangen.

Der Autor präsentiert all diese Feiertage als ein synoptisches Bild
dar, gegliedert in vier Kapitel: Winter, Frühling, Sommer und Herbst.
Es werden Aspekte umrissen, auf Grund von Fallstudien aus den
ethnographisch- folkloristischen Zonen des Kreises Hunedoara,
Bräuche die noch in den Dorfgemeischaften erhalten sind. Auf dieser
Weise ist der Jahreszeitenkalender von der Auffassung der Bauern
als von einander abhängige Zyklen verstanden, die auf einem
magisch-religiösen Hintergrund, in einer ausgedehnten Sakralstruktur
abwickeln.

Aus diesem Standpunkt hat sich der Autor bemüht das Leben
und die Tätigkeit der von der Orthodoxen Kirche, am demjenigen
Tag der Jahreszeit, gefeierten Heiligen komplex darzustellen, und
die Interferenz der Volksmythologie mit der christlichen Hagiographie
zu zeigen.

Ein anderer offensichtlicher Wesenszug des im Buch enthaltenen
ethnologischen Material ist der Bemühung die Informationen
betreffend die magisch-religiösen Feiertage der Jahreszeiten zu
aktualisieren, soviel wie bis auf den heutigen Tag, als magische
Existenz, doch auch als besser oder weniger konservierte Praktik,
erhalten ist.

Da es ein ziemlich komplexes Werk ist, decken die Magisch-
reilgiosen Jahreszeiten einen weiten Raum der Volksspiritualität des
Kreises Hunedoara. und zwar; den des traditionellen Epos. Der Autor
hat 156 emographisch-folkloristiscte: Informatoren, aus allen Teilen
des Kreises und sogar über diesen hinaus, aus den angrenzenden
siebenbürgischen Gebieten, erforscht. Von diesem Standpunkt her
sind wir bewusst dass einige Fehler auftreten könnten. Alle
Bemerkungen betreffend das angesprochene Thema werden mit der
gebührenden Ernsthaftigkeit betrachtet werden, die nachträglichen
Kritiken werden Anhaltspunkte für die zukünftigen Studien
darstellen.



302

Marcel Lapteº

� IARNA /7

Sfântul Andrei ºi începutul iernii / 9
Sãrbãtoarea vãrsatului /15

Sânmicori – sãrbãtoarea lui Moº Nicolae /19
Ignatul /23

Tradiþii mitico-religioase în Ajunul Crãciunului / 28
Crãciunul ºi Naºterea Domnului /34

Anul Nou / 41
Anul agrar mitico-religios / 47

Practici magice în “Sãptãmâna de mijloc” / 52
Sãrbãtori însemnate la sfârºit de Gerar / 57

Stretenia – sfârºitul iernii în calendarul agrar arhaic / 62
Haralambie în „Zilele Gâgãniilor” / 67

Credinþe ºi ritualuri în sãptãmînile pascale / 72
Capul primãverii ºi fertilitatea naturii / 78

� PRIMÃVARA / 84

Babele ºi începutul primãverii / 86
Ziua Mucenicilor la mijlocul Postului Mare / 91
„Cufãrul goangelor”ºi Sfântul Mare Alexie / 97

Buna Vestire ºi Ziua Cucului / 102
Marea sãrbãtoare a Învierii / 107

Sãptãmâna Luminatã ºi Paºtele Blajinilor / 113
Sângeorzul ºi puterea frunzei verzi / 118

Armindenul þãrãnesc / 123
Ghermanul viermilor / 128

Mãsuratul oilor la Pãdureni / 132

Cuprins



303

Anotimpuri magico-religioase

Sfinþii Constantin ºi Elena – „cap de varã” al obiceiurilor
ºi datinilor populare / 138

Sãrbãtorile verii – Teodosie a grâului ºi
Sãrbãtoarea boilor / 142

Sãptãmâna cireºelor / 146

� VARA / 150

Vartolomeu' grâului / 152
Sfântul Iuda – patronul pãmântului agrar / 156

Sânzienele / 160
Sfântul Petru, protector al agricultorilor / 173

Amuþirea cucului / 177
Paparudele hunedorene / 181

Duºmanul diavolului / 185
Sãrbãtorile arºiþei estivale – Foca ºi Pantelimonu' / 197
Ziua Ursului – zi de sfinþire a grãdinilor ºi livezilor / 202

Sântãmãria Mare / 207
Vârtolomeii – o sãrbãtoare „a întoarcerii” timpului / 211

Brumariul – ultimul reper al anotimpului estival / 215

� TOAMNA / 219

Timpul tradiþional ºi sãrbãtorile autumnale:
Stâlpii ºi Nunta ºoarecilor  / 221

Ziua Crucii – o sãrbãtoare fundamentalã în
calendarul autumnal þãrãnesc / 225

Filipii de toamnã  în pragul autumnal / 230
Berbecii – o sãrbãtoare pastoralã a fertilitãþii / 235
O sãrbãtoare de toamnã uitatã – Acoperãmântul



304

Marcel Lapteº

Maicii Domnului / 240
Nunta oilor ºi Sfânta Parascheva / 246

Ziua lupului / 253
Sâmedru / 261

Arhanghelii ºi drumul sufletului / 268
Martinii de Toamnã / 273

 Sãrbãtorile mici dinaintea Postului Crãciunului / 278
Postul Crãciunului ºi Ovidenia / 283

Lista interlocutorilor etnofolclorici / 287
Bibliografie / 293

Magical-religious seasons /296
Les saisons magico-religieuses/298
Magisch-religiöse Jahreszeiten/300

Autorul mulþumeºte doamnei economist MARIANA  DEAC, artistã de
excepþie a folclorului românesc, director al Centrului Judeþean pentru
Conservarea ºi Promovarea Culturii Tradiþionale Hunedoara pentru
sprijinul generos acordat apariþiei acestei cãrþi.

La fel prietenilor sãi, iubitori ai culturii populare hunedorene, care au
contribuit cu imaginile fotografice din zonele etnofolclorice ºi au ilustrat
în mod eficient tematica cãrþii noastre:

– NICU  JIANU, publicist ºi artist fotograf;
– CLAUDIA  ADAM, cercetãtoare la Centrul Judeþean pentru Conser-

varea ºi Promovarea Culturii Tradiþionale Hunedoara;
– MIRCEA  LAC, profesor la ªcoala Popularã de Arte Deva;
– MONICA  DUªAN, folclorist, comuna Ribiþa, împreunã cu soþul ei

BUJOR  DUªAN, artist fotograf;
– GEORGE  MUNTEAN, inspector cultural la  Centrul Judeþean pentru

Conservarea ºi Promovarea Culturii Tradiþionale Hunedoara;

– VALENTIN  CRAINIC, ºef al secþiei Cercetare,  Centrul Judeþean

pentru Conservarea ºi Promovarea Culturii Tradiþionale Hunedoara,
sfãtuitor în domeniul culturii religioase ortodoxe.






	ano.pdf
	Page 2

	amr_c1.pdf
	Page 1

	anotimpuri2.pdf
	Page 1

	la1.pdf
	Page 1

	la2.pdf
	Page 1

	amr_c41.pdf
	Page 1

	ano11.pdf
	Page 1



<<
  /ASCII85EncodePages false
  /AllowTransparency false
  /AutoPositionEPSFiles true
  /AutoRotatePages /None
  /Binding /Left
  /CalGrayProfile (Dot Gain 20%)
  /CalRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CalCMYKProfile (U.S. Web Coated \050SWOP\051 v2)
  /sRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CannotEmbedFontPolicy /Warning
  /CompatibilityLevel 1.3
  /CompressObjects /Tags
  /CompressPages true
  /ConvertImagesToIndexed true
  /PassThroughJPEGImages true
  /CreateJDFFile false
  /CreateJobTicket false
  /DefaultRenderingIntent /Default
  /DetectBlends false
  /ColorConversionStrategy /LeaveColorUnchanged
  /DoThumbnails false
  /EmbedAllFonts true
  /EmbedJobOptions true
  /DSCReportingLevel 0
  /SyntheticBoldness 1.00
  /EmitDSCWarnings false
  /EndPage -1
  /ImageMemory 1048576
  /LockDistillerParams false
  /MaxSubsetPct 100
  /Optimize false
  /OPM 1
  /ParseDSCComments true
  /ParseDSCCommentsForDocInfo true
  /PreserveCopyPage true
  /PreserveEPSInfo true
  /PreserveHalftoneInfo false
  /PreserveOPIComments false
  /PreserveOverprintSettings true
  /StartPage 1
  /SubsetFonts true
  /TransferFunctionInfo /Apply
  /UCRandBGInfo /Preserve
  /UsePrologue false
  /ColorSettingsFile ()
  /AlwaysEmbed [ true
    /Aardvark-Bold
    /Adelaide
    /AdLibBT-Regular
    /Albertus-Bold
    /AlbertusExtraBold-Regular
    /AlbertusMedium-Italic
    /AlbertusMedium-Regular
    /AlefbetNormal
    /Algerian
    /Algiers
    /Alto
    /AmericanTypItcDEE-Medi
    /AmericanTypItcTEE-BoldItal
    /Amherst
    /Amherst-Italic
    /Amy
    /Arabia
    /Architecture
    /Arial-Black
    /Arial-BoldItalicMT
    /Arial-BoldMT
    /Arial-ItalicMT
    /ArialMT
    /ArialMT-Black
    /Avalon
    /Avalon-Bold
    /Avalon-BoldItalic
    /Avalon-Italic
    /AvantGardeITCbyBT-Book
    /AvantGardeITCbyBT-BookOblique
    /AvantGardeITCbyBT-Demi
    /AvantGardeITCbyBT-DemiOblique
    /AvantGardeITCbyBT-Medium
    /AvantGarGotItcTEE-Book
    /AvantGarGotItcTEE-BookObli
    /AvantGarGotItcTEE-Demi
    /AvantGarGotItcTEE-DemiObli
    /Bahamas
    /Bahamas-Bold
    /BahamasHeavy
    /BahamasLight
    /BalloonBT-ExtraBold
    /BallroomTango
    /Banff
    /Bangkok
    /Bangkok-Bold
    /Bard
    /BaskervilleBT-Bold
    /BaskervilleBT-BoldItalic
    /BaskervilleBT-Italic
    /BaskervilleBT-Roman
    /Bassoon
    /Bassoon-Bold
    /Bedrock
    /Beehive
    /BelweBT-Bold
    /BelweBT-Light
    /BelweBT-Medium
    /BelweBT-RomanCondensed
    /BenguiatFrisky
    /BenguiatFriskyATT
    /BenguiatITCbyBT-Bold
    /BenguiatITCbyBT-Book
    /BenguiatItcTEE-Book
    /BenguiatItcTEE-BookItal
    /BigTop
    /BinnerDEE
    /BlippoBlaDEE
    /Bodnoff
    /BookAntiqua
    /BookAntiqua-Bold
    /BookAntiqua-BoldItalic
    /BookAntiqua-Italic
    /Bosanova
    /Bravo
    /BravoEngraved
    /BremenBT-Black
    /BremenBT-Bold
    /Briquet
    /Brisk
    /Brochure
    /Brooklyn
    /Brooklyn-Bold
    /Brooklyn-BoldItalic
    /Brooklyn-Italic
    /Busker
    /CalderonHunBold
    /CaligulaHunNormal
    /Campaign
    /Cancun
    /Carino
    /Carleton
    /Casablanca
    /CasablancaAntique
    /CasablancaAntique-Italic
    /Casablanca-Bold
    /Casablanca-BoldItalic
    /Casablanca-Italic
    /CasperOpenFace
    /Castanet
    /CenturionOld
    /CenturionOld-Bold
    /CenturionOld-Italic
    /Century
    /CenturyOldStyTEE-Regu
    /CenturySchoolbookBT-Bold
    /CenturySchoolbookBT-BoldItalic
    /CenturySchoolbookBT-Italic
    /CenturySchoolbookBT-Roman
    /CenturySchTEE-Regu
    /CenturySchTEE-ReguItal
    /Chalk
    /Charlesworth
    /Charlesworth-Bold
    /ChiantiBT-Bold
    /ChiantiBT-BoldItalic
    /ChiantiBT-Italic
    /ChiantiBT-Roman
    /CityDEE-Bold
    /CityDEE-Ligh
    /CityDEE-Medi
    /ComicSansMS
    /ComicSansMS-Bold
    /CommonBulletsNormal
    /CompactaBlackHUBlack
    /CompactaHUBold
    /CompactaHUBoldItalic
    /CompactaHUItalic
    /CompactaHUNormal
    /CompactaLightHULight
    /CopperPot
    /CopperPot-Bold
    /Cosmic
    /CosmicTwo
    /Cottage
    /Courier10PitchBT-Bold
    /Courier10PitchBT-Roman
    /CourierNewPS-BoldItalicMT
    /CourierNewPS-BoldMT
    /CourierNewPS-ItalicMT
    /CourierNewPSMT
    /Crescent
    /Cupertino
    /Cupertino-Italic
    /CzarBold
    /CzarBoldItalic
    /CzarItalic
    /CzarNormal
    /Dauphin
    /DawnCastle
    /DawnCastle-Bold
    /DixielandNormal
    /Dutch801BT-Bold
    /Dutch801BT-BoldItalic
    /Dutch801BT-Italic
    /Dutch801BT-Roman
    /Eklektic
    /Envision
    /Erie
    /ErieBlack
    /ErieBlack-Bold
    /Erie-Bold
    /ErieContour
    /ErieLight
    /ErieLight-Bold
    /EstrangeloEdessa
    /Euromode
    /Euromode-Bold
    /Euromode-BoldItalic
    /Euromode-Italic
    /Expo
    /FlamencoD
    /Florence
    /FoliorBold
    /FormalScript421BT-Regular
    /France
    /France-Bold
    /Frankenstein
    /FrankfurtGothic
    /FrankfurtGothic-Bold
    /FrankfurtGothic-BoldItalic
    /FrankfurtGothicHeavy
    /FrankfurtGothicHeavy-Italic
    /FrankfurtGothic-Italic
    /FrankHighlight
    /FranklinGothic-Medium
    /FranklinGothic-MediumItalic
    /Freeport
    /Fujiyama
    /Fujiyama2
    /Fujiyama2-Italic
    /FujiyamaBlack
    /Fujiyama-Bold
    /Fujiyama-BoldItalic
    /FujiyamaExtraBold
    /FujiyamaExtraBold-Italic
    /Fujiyama-Italic
    /FujiyamaLight
    /FujiyamaLight-Italic
    /FuturaBlackBT-Regular
    /FuturaBT-Bold
    /FuturaBT-ExtraBlack
    /FuturaBT-ExtraBlackCondensed
    /FZHAND14EX
    /Galleria
    /Gatineau
    /Gatineau-Bold
    /Gatineau-BoldItalic
    /Gatineau-Italic
    /Gautami
    /GeographicSymbolsNormal
    /Georgia
    /Georgia-Bold
    /Georgia-BoldItalic
    /Georgia-Italic
    /GilbertUltraBold
    /Glacier
    /Glacier-Italic
    /GoldenOldStyle
    /GoldenOldStyle-Bold
    /GoldMine
    /GorillaITCbyBT-Regular
    /GreekMathSymbolsNormal
    /Griffon
    /GriffonShadow
    /Haettenschweiler
    /Harpoon
    /Heidelberg
    /HelveticarBold
    /HelveticarPlain
    /Hollow
    /HomewardBound
    /HS_Unis-Cond
    /HS_Unis-CondAldine
    /HS_Unis-CondAldineOblice
    /HS_Unis-CondOblice
    /HuBradleyHandITC
    /HuCalligraphic750Md
    /HuChera
    /HuCourt
    /HuForteMT
    /HuGeorgia
    /HuMaiandraGD
    /HuMaiandraGDBold
    /Impact
    /Indiana
    /IndianaSolid
    /Informal-
    /Ireland
    /Jester-
    /Jupiter
    /KabanaBold
    /KabanaBook
    /Kartika
    /Kastler-BoldItalic
    /Kastler-Italic
    /Keypunch
    /KeystrokeNormal
    /Kids
    /KisHUItalic
    /KisHUNormal
    /Koala
    /Koala-Bold
    /Korinthia
    /Korinthia-Italic
    /Latha
    /Lincoln
    /Linus
    /LiquidCrystal
    /Lithograph
    /Lithograph-Bold
    /LithographLight
    /LucidaConsole
    /LucidaSans
    /LucidaSans-Demi
    /LucidaSans-DemiItalic
    /LucidaSans-Italic
    /LucidaSansUnicode
    /LydianCursiveBT-Regular
    /LyndaCursiveBold
    /LyndaCursiveNormal
    /Majestic-Bold
    /Mangal-Regular
    /Memorandum
    /Memorandum-Bold
    /Merlin
    /MicrosoftSansSerif
    /MirrorNormal
    /MisztotHU
    /Monospace821BT-Bold
    /Monospace821BT-Roman
    /Monospaced
    /Monospaced-Bold
    /Monospaced-BoldItalic
    /Monospaced-Italic
    /MonotypeCorsiva
    /Motor
    /MurrayHilDEE
    /MusicalSymbolsNormal
    /MVBoli
    /Myr
    /MyrBold
    /MyrCon
    /MyrConBoldIta
    /MyrCondBold
    /MyrLight
    /Mystical
    /Nadianne-Bold
    /Nebraska
    /Nebraska-Bold
    /Nebraska-BoldItalic
    /Nebraska-Italic
    /NewBrunswick
    /NewBrunswick-Bold
    /NewBrunswick-BoldItalic
    /NewBrunswick-Italic
    /NewFoundland
    /NewOrder
    /NewOrderEngraved
    /Nuance-Italic
    /OCRAbyBT-Regular
    /OCRB10PitchBT-Regular
    /Ottawa
    /Ottawa-Bold
    /Ottawa-BoldItalic
    /Ottawa-Italic
    /OzHandicraftBT-Roman
    /PalatinoLinotype-Bold
    /PalatinoLinotype-BoldItalic
    /PalatinoLinotype-Italic
    /PalatinoLinotype-Roman
    /Palette
    /PalmSprings
    /PalmSprings-Bold
    /PalmSprings-BoldItalic
    /PalmSprings-Italic
    /Paradise
    /Paragon
    /Penguin
    /Penguin-Bold
    /PenguinLight
    /Pepper
    /Pipeline
    /Playwright
    /Posse
    /PosterBodoniATT-Bold
    /PosterBodoni-Bold
    /PosterBodoniBT-Roman
    /PowerLine
    /President
    /ProseAntique
    /ProseAntique-Bold
    /Quantum
    /Raavi
    /Renfrew
    /RomTimesNR
    /RomTimesNRBold
    /RomTimesNRBoldItalic
    /RomTimesNRItalic
    /RRenfrew
    /RSwitzerlandLight
    /RSwitzerlandLightItItalic
    /Scott
    /Scribe
    /Scribe-Bold
    /SeagullBT-Bold
    /SeagullBT-Heavy
    /SeagullBT-Light
    /SeagullBT-Medium
    /Shogun
    /Shruti
    /SmudgerLetPlain
    /Southern
    /Southern-Bold
    /Southern-BoldItalic
    /Southern-Italic
    /SouvenirITCbyBT-Demi
    /SouvenirITCbyBT-DemiItalic
    /SouvenirITCbyBT-Light
    /SouvenirITCbyBT-LightItalic
    /Stamp
    /Surreal
    /Surreal-Bold
    /Swiss721BT-Bold
    /Swiss721BT-BoldItalic
    /Swiss721BT-Italic
    /Swiss721BT-Roman
    /Switzerland
    /SwitzerlandBlack
    /SwitzerlandBlack-Italic
    /Switzerland-Bold
    /Switzerland-BoldItalic
    /SwitzerlandCondBlack
    /SwitzerlandCondBlack-Italic
    /SwitzerlandCondensed
    /SwitzerlandCondensed-Bold
    /SwitzerlandCondensed-BoldItalic
    /SwitzerlandCondensed-Italic
    /SwitzerlandCondLight
    /SwitzerlandCondLight-Italic
    /SwitzerlandInserat
    /Switzerland-Italic
    /SwitzerlandLight
    /SwitzerlandLight-Italic
    /SwitzerlandNarrow
    /SwitzerlandNarrow-Bold
    /SwitzerlandNarrow-BoldItalic
    /SwitzerlandNarrow-Italic
    /Sylfaen
    /SymbolMT
    /Tahoma
    /Tahoma-Bold
    /Technical
    /Technical-Italic
    /ThunderBay
    /TimesNewRomanPS-BoldItalicMT
    /TimesNewRomanPS-BoldMT
    /TimesNewRomanPS-ItalicMT
    /TimesNewRomanPSMT
    /TimesrBold
    /TimesrBoldItalic
    /TimesrItalic
    /TimesrPlain
    /Timpani
    /Timpani-Bold
    /Timpani-BoldItalic
    /TimpaniHeavy
    /TimpaniHeavy-Italic
    /Timpani-Italic
    /Toronto
    /Toronto-Bold
    /Toronto-BoldItalic
    /Toronto-Italic
    /Trafalgar
    /Trebuchet-BoldItalic
    /TrebuchetMS
    /TrebuchetMS-Bold
    /TrebuchetMS-Italic
    /Tunga-Regular
    /Umbrella
    /Unicorn
    /UniversityRomanBT-Bold
    /UniversityRomanBT-Regular
    /Uptown
    /USABlack
    /USABlack-Italic
    /USALight
    /USALight-Italic
    /Verdana
    /Verdana-Bold
    /Verdana-BoldItalic
    /Verdana-Italic
    /Viking
    /Vivienne
    /Vogue
    /Vogue-Bold
    /Vrinda
    /Webdings
    /Wingdings-Regular
    /WP-MultinationalAHelve
    /WP-MultinationalARoman
    /WP-MultinationalBCourier
    /WP-MultinationalBHelve
    /WP-MultinationalBRoman
    /WP-MultinationalCourier
    /ZurichBT-Bold
    /ZurichBT-BoldItalic
    /ZurichBT-Italic
    /ZurichBT-Roman
    /ZurichCalligraphic-Italic
    /ZurichWin95BT-Black
    /ZWAdobeF
  ]
  /NeverEmbed [ true
  ]
  /AntiAliasColorImages false
  /DownsampleColorImages false
  /ColorImageDownsampleType /Bicubic
  /ColorImageResolution 300
  /ColorImageDepth -1
  /ColorImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeColorImages false
  /ColorImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterColorImages true
  /ColorImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /ColorACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /ColorImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000ColorACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000ColorImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasGrayImages false
  /DownsampleGrayImages false
  /GrayImageDownsampleType /Bicubic
  /GrayImageResolution 300
  /GrayImageDepth -1
  /GrayImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeGrayImages false
  /GrayImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterGrayImages true
  /GrayImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /GrayACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /GrayImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000GrayACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000GrayImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasMonoImages false
  /DownsampleMonoImages false
  /MonoImageDownsampleType /Bicubic
  /MonoImageResolution 1200
  /MonoImageDepth -1
  /MonoImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeMonoImages false
  /MonoImageFilter /CCITTFaxEncode
  /MonoImageDict <<
    /K -1
  >>
  /AllowPSXObjects false
  /PDFX1aCheck false
  /PDFX3Check false
  /PDFXCompliantPDFOnly false
  /PDFXNoTrimBoxError true
  /PDFXTrimBoxToMediaBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXSetBleedBoxToMediaBox true
  /PDFXBleedBoxToTrimBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXOutputIntentProfile (None)
  /PDFXOutputCondition ()
  /PDFXRegistryName (http://www.color.org)
  /PDFXTrapped /Unknown

  /Description <<
    /JPN <FEFF3053306e8a2d5b9a306f30019ad889e350cf5ea6753b50cf3092542b308030d730ea30d730ec30b9537052377528306e00200050004400460020658766f830924f5c62103059308b3068304d306b4f7f75283057307e305930023053306e8a2d5b9a30674f5c62103057305f00200050004400460020658766f8306f0020004100630072006f0062006100740020304a30883073002000520065006100640065007200200035002e003000204ee5964d30678868793a3067304d307e305930023053306e8a2d5b9a306b306f30d530a930f330c8306e57cb30818fbc307f304c5fc59808306730593002>
    /FRA <>
    /DEU <>
    /PTB <>
    /DAN <>
    /NLD <>
    /ESP <>
    /SUO <>
    /ITA <>
    /NOR <>
    /SVE <>
    /ENU <>
  >>
>> setdistillerparams
<<
  /HWResolution [1200 1200]
  /PageSize [2267.717 1133.858]
>> setpagedevice




