Focurile rituale

Inainte de a trece la tema, aleasa astazi, focurile rituale, gasesc de cuviinta sa stabilim care este
legatura dintre mitologie si mituri. Si cred ca nu este nimeni mai indreptatit sa ne lamureasca in
aceasta privinta decat Romulus Vulcanescu (Mitologie romana). Iata un fragment din capitolul
Mitologia din opera citata. ,Mitologia, stiinta a miturilor si sistem etnic de mituri. Termenului
mitologie ii acordam doua intelesuri: 1. de stiintda a miturilor in general, care reflecta capacitatea
diversificarilor etnice de creatie, difuzare si folosire a miturilor in viata spirituala; si 2. de stiinta a
unui sistem de mituri etnice sau nationale care reflecta o anumita conceptie mitica, un panteon si o
literatura mitica orala distincta prin caracterele ei esentiale. /.../ Stiinta miturilor in general a fost
combatuta, infirmata, negata «pentru ca se considera ca despre mit se poate spune orice», /.../
pentru ca nu exista un adevar al mitului si ca sensul mitului nu reflecta nimic veridic etc. Mitologia
se deosebeste de religie, pentru ca, istoriceste o anticipeaza si pentru ca pregateste pe langa
aparitia religiei si aparitia altor forme de cultura (filosofia, etica, arta, stiinta ).

Unii istorici ai religiozitatii au considerat mitologia ca un preambul al religiei, iar prescriptiile
mitologice (rituale, ceremoniale, festive) ca o pre-dogmatica. Deci mitologia precede si pregateste
aparitia istorica a religiei, care este opera unor reformatori, cu principii teoretice si metodologice de
credinta formulate in dogme. Alti istorici au considerat mitologia ca o proto-religie, iar mitul ca o
norma de conduita eticojuridica. Aceasta este situatia mitologiilor de tip henoteist care face trecerea
de la politeism la monoteism. Si, in fine, altii au considerat mitologia ca o forma alienata, decazuta a
religiei, supravietuind in popor alaturi de religie. /.../ Faptul ca in corpul unei religii supravietuiesc
urme de mitologie, uneori netransfigurate, nu inseamna ca termenii se confunda sau ca mitologia e o
forma decazuta a religiei. Ci dimpotriva, ca religia nu s-a putut debarasa cu totul de reziduurile
mitologiei cu care convietuieste sau a mitologiei pe care o recreeaza, desi o combate formal.
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Romulus Vulcanescu, in a sa Mitologie romanad, afirma ca unele din superstitiile, credintele si
obiceiurile despre foc dovedesc faptul ca este un cult al soarelui.

In cele ce voi reda mai departe, voi incerca sa creionez acest aspect. In mitologia roméana focul este
conceput in trei moduri: 1.stihie cosmica; 2.putere sacra; 3. faptura mitica. Caracterul stihial al
focului (ca si apa, aerul si pamantul) a fost transmis oamenilor prin initiere, ca foc ceresc si foc
pamantesc. Focul ceresc este, asa-zisul ,element” permanent, etern si prezent in tot ceea ce
alcatuieste viata cosmica si terestra (folosit ca simbol al sacrificiului fata de intreaga ierarhie
divina). In cinstea fapturilor mitice binefacatoare se jertfeau in foc plante frumos mirositoare; pentru
a indupleca sfintii populari, erau folosite de asemenea si bauturi alcoolice, libatiuni de licori in foc,
dar si unele animale sau parti din animalele considerate sacre. Cu ajutorul focului ceresc si
pamantesc, se practica magia (alba sau neagra). Prin observarea, in timpul arderii, a aspectului
flacarilor, a culorii si directiei lor precum si a fumului declansat, piromancii preziceau evenimente
sau diferite lucruri care urmau sa se intample in viitor. Cu lumanari furate de la mort, talharii
ocoleau casele in miez de noapte, adormind proprietarii intr-un somn de moarte, ca sa poata fura
fara frica.

Focul ceresc era puterea sacra care proteja sau pedepsea oamenii precum si toate celelalte fapturi
pamantesti. El fusese incredintat de Fartat (Bunul Dumnezeu) unor sfinti sau unor ajutoare ale
acestora, pentru a indeplini pronia cereasca. Vrajitoria era cunoscuta din timpuri indepartate si se
mai practica si astazi. Iata o mostra (de blestem, vraja): vrajitoarea face o papusa din ceara,
asemanatoare oarecum cu omul care trebuie legat, punand in ea un fir de par din cap sau un fir de
ata dintr-un obiect de imbracaminte (zeghe , camasa) al acestuia. Papusa este pusa pe vatra si, cu un
fier inrosit in foc, 1i strapunge pieptul, rostind de trei ori, in soapta: ,(Ioane, loane sau Petre sau cum
i-o fi numele)/ te-ntoarna si asculta/ cum ceara sfaraie/ si la foc se topeste,/ tot asa si tie/ pieptul sati
sfasie/ inima ranita/ de dragoste topita./ Sa fugi neincetat/ drept la muma lu’ (urmeaza numele
femeii)/ sa o ceri de sotie,/ fara nepusa masa,/ fara boi si fara casa/ numai sa-ti fie mireasa...”. Si
focul pamantesc (obtinut de cele mai multe ori din focul ceresc) era considerat sacru. Uneori, era
intretinut pe vatra tot anul, sub forma de jeratic ascuns sub cenusa. In ajunul marilor sarbatori ale
calendarului popular, era stins si apoi reaprins, ca semn de reinnoire a puterii sale sacre. O serie de
superstitii din zilele noastre isi au obarsia in vremurile acelea. Focul ritual era aprins festiv atat la
nastere cat si la moarte sau la nunta, de cele mai multe ori, rugurile erau cladite in curtile satenilor.
Aprinderea rituala a rugurilor s-a pastrat pana in zilele noastre. Si de Craciun se aprindeau ruguri,
dar de cele mai multe ori doar o buturuga (numita Craciun) simbol al nasterii Mantuitorului. De Anul
Nou se da ocol casei, cu tdmaie pusa pe un vatrai cu jar, afumand spiritele rele, ca sa le goneasca.
Lumanarile din noaptea de Pasti erau pastrate si erau aprinse pe vreme de furtunad, ca sa fie casa
ferita de fulgere si trasnete. Prin Moldova si Banat, pana in secolul al XIX-lea, dupa cum scrie
Vulcanescu (op. cit), de Pasti, in noaptea Invierii, se aprindeau ruguri in curtile bisericilor,
reminiscenta a ritului funerar stravechi de tranzitie de la moarte la viata, de la intuneric la lumina,
de la iarna la primavara. J. G. Frazer (Creanga de aur) scrie ca Sarbatoarea Focurilor era raspandita
in toata Europa. Si da urmatorul citat dintrun autor medieval: ,Cele trei mari caracteristici ale
celebrarii solstitiului de vara erau focurile ceremoniale in aer liber, procesiunile cu torte aprinse pe
campii si obiceiul de a rostogoli o roata aprinsa de pe inaltimi... Sensul acestei rostogoliri, explica el,
este ca soarele, care a atins punctul cel mai inalt pe eclipsa, incepe de acum sa coboare”. In
continuare Frazer face o descriere amanuntita a sarbatoririi in toata Europa. Noi, din lipsa de
spatiu, ne vom rezuma doar la tara noastra. Obiceiul este consemnat, de altfel, de toti etnologii si
folcloristii nostri: S. Fl. Marian, Tudor Pamfile, Arthur Gorovei, Elena Niculita Voronca, Mircea
Eliade s.a. Elena Niculita Voronca (Datinile si credintele poporului roman) referindu-se la noaptea de
Inviere scria: ,pe dealuri si pe coline izbucneau flacari puternice care luminau dealurile si vaile.

Sunt «focurile de veghere». In unele sate sunt aprinse si ard in tot cursul noptii, lumindnd nu numai
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dealurile ci si vaile. In jurul lor stau roata oamenii istorisind Intdmplari din viata lui Iisus dupa
Sfanta Scriptura a Noului Testament. Flacaii sareau peste aceste focuri, ca sa nu aiba vrajitoarea si
fermecatoarele nicio putere asupra lor. Iar cand erau intrebati de cand fac asta, raspundeau: ,Asa
am apucat parinti din parinti, mosi din stramosi pana in al saptelea neam si asa vom tinea si noi,
cata vreme om trai”. Si autoarea continua spunand ca prin Bucovina se strangeau clai mari de cetina
pe care cei ce participau la petrecere aveau grija sa ramana aprinse toatd noaptea. In Transilvania,
tinerii suiau pe culmea dealului o roata mare impodobita cu paie sau cu cetina, careia ii dadeau
drumul aprinsd, sa se rostogoleasca pana la poalele dealului, ca pretutindeni in restul Europei. ,In
Ardeal, de 40 de sfinti se fac focuri de paie, sa moara purecii, fiecare isi face focul lui si sare peste
foc”. Iar in Moldova ,se face foc in gradini, in ziua de Sfantul Alexi, din gateje ce s-au strans la
curatitul gradinii, atunci se afuma si prin grajd pe la vite”. Intr-o localitate de peste Prut, in aceasta
zi, nu fac foc in gradini, ci pun carbuni aprinsi in tinda, peste care sar toti cei din casa, zicand ca ,e
bun de spaima acel foc”. Si la nunti (mai cu seama in zonele de munte), se aprindeau la casa miresei
ruguri in jurul carora nuntasii incingeau o hora, denumita, mai tarziu, hora miresei. Din focurile
rugurilor de la nunta se trag lumanarile pe care le tin in mana astazi nasii la nunta. Despre focurile
de Sfantul Ilie, Tudor Pamfile scrie in Sarbatorile la romani: , Teodoret, istoricul bisericesc, /.../ arata
ca In timpurile vechi era datina ca oamenii faceau focuri mari si apoi sareau prin para lor, femeile
chiar isi aduceau copiii si-i treceau prin aceasta para, cu credinta ca se vor curati. Sinodul VI
ecumenic, vazand in aceasta datind o atingere a credintei, o opri”. Philippe Walter in Mitologie
crestina (aparuta la Editura Artemis, 2005) scria: ,Focurile din Ziua Sfantului Ioan sunt marturia
celei mai vii traditii precrestine legate de solstitiul de vara.

Rugul din ziua Sfantului Ioan este pandantul altor ruguri sau celebrari ale focului in diferite
momente ale anului: rugul din Carnaval face posibila arderea manechinului urias condamnat sa
dispara inaintea postului mare; focul de Paste a fost pastrat de Biserica datorita traditiei lumanarii
pascale, dar si focului special aprins in ajunul Pastelui, poreclit «focul lui Iuda» (in foc se ardeau
lemne; focul de Beltaine aprins in ajunul lui 1 mai, in noaptea valpurgica, focul de Hogunna aprins in
ajunul Sarbatorii Tuturor Sfintilor sau focul din 25 decembrie care cuprinde busteanul de Craciun
sunt tot atatea exemple ale aceluiasi ritual primordial de celebrare si exorcism). Focurile de Sfantul
Ioan erau aprinse in seara de 23 iunie, adica in ajunul sarbatorii propriu-zise. in general, rugul era
inaltat in jurul unui copac fara crengi, era impodobit cu coroane de flori care apoi fereau locuintele
de trasnet. Aprinderea focului lua uneori aspectul unei liturghii: o procesiune pornea din biserica si
se indrepta spre rugul pe care preotul il binecuvanta si apoi il aprindea”. ,La unele ceremonii
funerare, in curtea casei celui decedat, se aprindea un rug care ardea toata noaptea. Acesta
simboliza atat perioada de tranzitie de la incinerare la inhumare, cat si cealalta lume, a luminii
solare in care intra sufletul mortului. In jurul rugului jucau hora mortului stramosii si mosii
comunitatii de neam, Inchipuiti prin masti de unchiesi” (Lucian Blaga, Spatiul Mioritic, Bucuresti,
1936). La mort se aprinde si toiagul (o lumanare lunga cat statul decedatului si incolacita ca un
melc) care calduzeste sufletul mortului pAna la Lumina lumii de dincolo sau pana la Intunericul
vesnic. In timpul priveghiului se fac si diferite ,jocuri cu focul si cu lumanarea”. La intoarcerea de la
inmormantarea unui membru al familiei, in zonele pastorale, rudele sareau peste un foc din afara
curtii gospodariei ca sa se purifice de spiritele rele. Iar impotriva strigoilor, in noptile in care
cutreierau satele (de Sintandrei) aparand pe la rascruci, se faceau focuri mari pentru a-i alunga.
Focul era prezent, ca si astazi, sub forma de lumanari sau candela, aprinse permanent pe morminte,
in primele 40 de zile de la inhumare, apoi, in toate sambetele din primul an si dupa aceea, in toate
sambetele mortilor din an si la mosii de praznic. De la Lucian Blaga aflam si despre cele mai
importante focuri sacre de peste an, cele din Joia mare. In noaptea dinaintea Joii mari, pana la ivirea
zorilor, la al treilea cantat al cocosilor, batranii se sculau si aprindeau un foc, in curtile sau in
gradinile lor, din gateje adunate in pripa. Asezau scaunele cu trei picioare si o masa rotunda joasa,
pe care puneau blide cu ceva de mancare. Toate aceste preparative tineau de credinta ca sufletele
mortilor trec pe la casele lor, se incalzesc la focurile pregatite pentru ei, gusta ceva din bucate si
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pleaca inapoi multumiti ca nu au fost uitati de urmasi. De Simedru se faceau pe dealuri focuri mari
din paie, gateje si lemne, in jurul lor jucau noua copii care strigau: ,Hai la focu’lu’Simedru!”. Flacaii
si fetele care voiau sa se casatoreasca pana la sfarsitul anului, sareau de trei ori peste foc. Focul era
intetit pana ce flacarile atingeau un metru si jumatate, tinerilor care aveau curajul sa sara peste ele
li se permitea sa ia un carbune aprins din rug, cu care se duceau si-l aruncau in livezi ca sa aiba rod
bogat. Dar cea mai spectaculoasa imagine o oferea seara, rostogolirea rotilor de foc (ele erau facute
din lemn, infasurate in paie si imbibate in pacurd) care strabateau in goana dealul lasand in urma lor
o dara de scantei. Tinerii veneau in fuga in urma lor strigand: ,Pazea ca vine roata de foc/ cu belsug
si noroc;/ Pazea ca vine soarele/ si va arde picioarele,/ pazea, pazea”. Oamenilor care mureau prin
paduri, fara lumanare, li se improviza un mormant acolo, pe loc, si toti cei ce treceau pe langa el,
»,aruncau cate un betisor, o surcica, pentru lumanare”, cand se strangeau destul de multe, li se
dadea foc, si peste cenusa lor, se aruncau din nou betisoare si surcele, care se aprindeau, ca sa aiba
mortul lumina pe lumea cealalta.

Unele fapturi mitice se Infatiseaza oamenilor sub forma de foc. Joimaritele, sunt prezentate in unele
colinde, iesind din munti ca niste flacari. Zburatorul aluneca peste paduri si intra in casele
oamenilor ca un sul de foc. El se transforma, in balaur inaripat cu pene de aur si solzi de aur, pentru
a seduce tinerele fete credule. Unii sfinti populari apar in fata oamenilor inconjurati de foc. Anumite
fapturi mitice se metamorfozeaza in foc. Se pare ca unii semizei ai metalurgiei trace, care ardeau in
numele focului pe munte sau in apele marilor, purtau numele de Cabiri (apelativ tabuistic al focului).
Dupa unele legende si basme mitice, focul era considerat a fi si o faptura mitica antropomorfa, cand
buna, ajutand oamenii, cand ,inger binefacator”, cand ,var cu Sintilie” sau chiar ,insusi Dumnezeu”.
Focul poate fi considerat si o faptura mitica zoomorfa: Caii soarelui, luminosi, numiti uneori ,cai
albi”, alteori ,cai de foc”, erau, de fapt, acoliti ai focului solar. in mitologia romana erau cateva
fapturi mitice piroforice: Sfintii Ilie Palie (considerat vizitiul Sfantului Ilie) si Foca. Primul se tine in
luna iulie, pentru calduri mari, pentru impiedicarea aprinderii padurilor; iar cel de-al doilea, Foca, a
doua zi dupa Ilie-Palie, pentru a nu se extinde focul si a deveni catastrofal. De Sfantul Foca se
credea ca ,arde piatra in apa”, ca soarele este atat de puternic incat ,fierbe apa paraielor si a
raurilor”.

Beatrice Kiseleff
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