DUMITRU POP

FOLCLOR SI LITERATURA ROMANA
iN TRANSILVANIA
Epoca veche

Pentru cei ce n-au cunoscut mai de-aproape Muzeul Limbii Romane, intemeiat

>

de Sextil Pugcariu in 1919, acesta era asimilat unui ,,institut de lingvistica”. In realitate,
infiintarii unui Muzeu al Limbii Romane, Sextil Puscariu considera ca acesta trebuia sa
depaseasca interesul lingvistic, acordand importanta cuvenitd si altor domenii ale
culturii si civilizatiei poporului romén. Asemenea lui Vasile Bogrea, Sextil Puscariu
socotea cd ,lingvistica, istoria, etnografia, folclorul si literatura” alcatuiesc diferitele
fete ale aceluiasi intreg: ,,istoria culturald”'. In conceptia lui Sextil Puscariu si a
colegilor sdi de la recent infiintata Universitate roméaneasca din Cluj, Muzeul Limbii
Romaéne era mai degraba un ,.institut de istorie culturala”, avand un profil larg, in care
trecutul istoric trebuia studiat impreund cu limba si literatura, precum si cu folclorul si
etnografia. Avem de-a face cu o viziune integratoare mai veche, prezenta in activitatea
personalitatilor universitare din acea epoci’. Orientarea aceasta se reflecti
corespunzator si in paginile ,,Dacoromaniei”, prestigioasa publicatie a Muzeului Limbii
Romaéne. Studiile si articolele de limba si literaturd romana, alaturi de cele de folclor si
etnografie, de antroponomastica si toponimie, sunt adesea rezultatul unor cercetéri de
teren, facute uneori Impreund de cétre specialisti ai diferitelor domenii, asa cum sunt,
de exemplu, chestionarele concepute in vederea anchetelor pe baza carora urma sa se
elaboreze Atlasul Lingvistic Romdn, chestionare care au fost formulate de lingvisti,
carora li s-au adaugat un etnograf si un folclorist’.

Descifrand textele vechi, lingvistii au descoperit §i au scos la iveald momente
importante din istoria limbii si literaturii noastre, deschizand calea unor cercetari
ulterioare. In acest cadru se inscrie si articolul nostru.

Spirite dintre cele mai luminate au subliniat indeajuns atat primordialitatea in
timp a culturii orale, cat si rolul ce i-a revenit acesteia in evolutia culturii scrise a
omenirii. Cultura orald a constituit un factor hotarator in dezvoltarea celei scrise,

! Sextil Puscariu, in DR, IV/2, 1924 — 1926, p. 1530.

% Vezi unele date la D. Pop, Clujul — centru de cercetare a culturii populare romdnesti, in
AAF, XTI-XIV, 1991 — 1993, p. 265 si urm.

3 D. Pop, Limba si cultura populard in viziunea Muzeului Limbii Romdne, in ,Studii si
comunicari de etnologie”, IX, 1995, p. 45-51.

DACOROMANIA, serie noud, III-1V, 1998—1999, Cluj-Napoca, p. 167-173
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pentru care a reprezentat o permanenta si inepuizabila sursa de inspiratie, pentru ca
dupd aparitia acesteia ele sa evolueze paralel, printr-o colaborare care a cunoscut
directii, forme si ritmuri impuse de contextul istoric in care s-au dezvoltat.

Linia aceasta de evolutie e valabilad si pentru cultura romana, cu precizarea
cd, asa cum demonstreazi ultimele relicve arheologice® si documente de arhiva
descoperite’, cele doud forme de culturd, orald si scrisd, au apdrut aproape
simultan, Inca In zorii istoriei poporului roman, in perioada etnogenezei, implicit a
limbii sale. Nu vom aborda in cele ce urmeaza aceastd problema, ci ne vom referi
la o perioada tarzie si totusi timpurie in ceea ce priveste istoria propriu-zisd a
literaturii romane din Transilvania. Procesul pe care il vom releva precede cu mai
bine de doua secole si jumatate aparitia curentului inspiratiei folclorice. Avem de-a
face cu un proces embrionar §i spontan, impus de necesitdti culturale si literare,
propriu §i caracteristic inceputurilor tuturor literaturilor nationale, dar care la
romanii din Transilvania a fost intarziat in conditiile social-politice vitrege care
le-au fost rezervate acestora 1n istorie.

Din secolul al XVlI-lea, la aproximativ o jumatate de veac de la cel dintai
document scris ce ni s-a pastrat (nu care s-a scris) in limba romana (scrisoarea
boierului Neacsu, din Campulung-Muscel, adresatd, in vara anului 1521, judelui
Bragovului, Hans Benkner), dateaza un codice manuscris, cunoscut sub denumirea de
Codex Sturdzanus, descoperit in Mahaci, jud. Alba. El contine doua grupe de texte
apocrife: prima cuprinde literaturd apocrifad apocalipticd, cea de-a doua, legende
hagiografice si ,,cugetari in ora mortii” — cum le denumea B. P. Hasdeu. Unele dintre
textele cuprinse in codicele ardelean au lasat urme adanci in creatia noastra
folclorica, dupd cum nu este exclus ca insasi traducerea lor in limba romana sa fi
favorizat patrunderea in continutul lor a unor elemente folclorice. N. Cartojan crede
ca textul cuprins in ,,Cugetarile din ora mortii” au fost copiate inainte de 1580 ,,de un
anonim si cusute intr-un volum cu textele mahicene de Popa Grigore™.

Scrierile care alcatuiesc Codicele Sturdzan vin uneori de la mari distante si
din vremuri vechi, si ele au continuat sd calatoreasca in timp pana tarziu, catre
secolul nostru. Pe langa rolul ce l-au avut in viata culturald si morala, ele au
constituit i un important exercitiu In méanuirea condeiului si a limbii literare.
Totodata, vechile texte la care ne referim au captat adesea si elemente de cultura
populara, apartindtoare celor mai variate domenii ale acesteia: elemente de
medicina populara, credinte, obiceiuri, motive si chiar forme folclorice. La randul
sdu, Codicele Sturdzan si-a avut si el istoria si rolul sau in planul vietii noastre
culturale, relevand, intre altele, procesul la care ne-am referit mai sus.

* Vezi si N. Gudea, Vasul cu inscriptie si simboluri crestine de la Moigrad (II), in ,,Acta Musei
Porolissensis”, Zalau, XVII, 1993, p. 151-183 si (III), ibidem, 1996, p. 115-123.

3 Date foarte importante la Ion Dumitriu-Snagov, Monumenta Romaniae Vaticana, Bucuresti,
1996 si D. Pop, La culture populaire roumaine traditionelle dans le cadre européen, in L espace
rural, Cluj-Napoca, 1997, p. 137-145.

8 Istoria literaturii romdne vechi, Bucuresti, 1980, p- 112.
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Dupa primul rdzboi mondial, un preot ardelean i-a daruit fostului profesor
N. Driaganu, de la Universitatea clujeand, un codice manuscris alcatuit din 318 foi,
lipsindu-i insa atat inceputul, cat si sfarsitul. Sunt adunate in corpul lui scrieri din
mai multe manuscrise, datorate unor copisti diferiti si in perioade deosebite,
ultimul dintre ei fiind probabil un Ion din Surduc (cel din Bihor, dupa parerea lui
N. Draganu) si purtdnd data ,,1783, mai, 5”. Pe langa faptul cid iIntregeste ,,0
insemnata lacund a Codicelui Sturdzan”, manuscrisul in discutie contine mai
multe texte folclorice sau folclorizate, intre care o ,,istorie” (legendd) in proza a
tutunului, menita si stirpeascd obiceiul fumatului, un Descdntec de ciumd,
Descantece de friguri, un Descdantec romdnesc de alungarea dracului, cantecul
popular in genul celor de lume ale Iui Anton Pann si larg raspandit in ultimele doud
secole Grai un tinerel voinic, cu unele ecouri din poezia populard maghiara®, sau
versuri precum: ,,Spune, lele, cu dreptate, nu mi-ti pierde sufletul de cand bade tau
lasat,/ Cati voinici ai sarutat” s. a. m. d.

In cele ce urmeazi, ne vom opri doar asupra a doud texte semnificative
pentru fenomenul pe care l-am amintit la Inceput. E vorba, mai intdi, de
valorificarea in textul unei rugaciuni a unei forme, a unei structuri, precum si a
unor modalitati si tehnici proprii unei categorii folclorice de mare vechime si larga
raspandire in acea epoca. Textul acestei ,,rugaciuni”, din care un fragment se gaseste
in Codicele Sturdzan, a fost copiat, dupa parerea lui Hasdeu, de catre Popa Grigore
din Mahaci, inainte de 1583, asemenea ,.cugetarilor...”, urmand dupa originalul
slavon din care s-a tradus’; faptul ca avem de-a face cu o traducere din slavonad nu
schimba nsa esenta problemei, intrucat traducerea s-a facut de catre carturarul roméan
cu mijloacele ce le avea la indemana in limba si in cultura céreia i se incadra prin
calitatea sa de roman. Rugdciunea de alungare a dracilor din ape este, evident, opera
unei fete bisericesti, astfel incat ea se Inscrie si prin geneza in sfera literaturii
religioase, reprezentand un anume tip de rugiciune, destinatd apararii apelor
fertilizatoare de duhurile necurate, asigurarii, in ultima analiza, a belsugului holdelor.
Redam textul acestei prime creatii Intr-o transcriere cdt mai accesibila:

»Adeveritd este si destoinica si dire/a/ptd framsiate D/o/mnului nostru I/su/s
H/risto/s pusd pre Arhanghelu Mihail sa strajuiascd raurile apelor ca sa n-aiba
putere diavolul pre ele. Domnul vine cu giurdméant mare, cu Tatal si cu Fiul si cu
Duhul Sf/a/nt cum pre diavol sa-l intereasca (,,indeparteze”, a interi) de pre raurile
apelor, ca sa n-aiba putere a bate lucrul botedzatilor a ploia cu ploaia re/a/.

Oprescu-te, diavole, cu d/u/mn/e/zaul viu adeverit,

Cuntenescu-te (,,te Tmpiedic”, a cunteni), diavole, cu toti ingerii ce fece
domnul,

7 Cf. Nicolae Driganu, Pagini de literaturd veche. O colectie de carti populare intr-un
manuscris din jumatatea a doua a secolului XVIII, In DR, II, 1923 — 1924, p. 238.

8 Ibidem, p. 251.

° B. P. Hasdeu, Cuvinte din batrdni. Editie ingrijita, studiu introductiv si note de G. Mihaila,
vol. I-I11, Bucuresti, 1983, 1984; aici vol. 11, p. 174-176.
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Cuntenescu-te, diavole, cu patru unghiuri a ceriului,

Oprescu-te, diavole, cu patru evanghelisti ce tin ceriul si pdmantul,

Oprescu-te, diavole, cu cetate/a/ ce/a/ mare a ler/u/s/a/limului in care sa
odihnesc toti direptii,

Cuntenescu-te, diavole, cu 12 ap/o/s/to/li,

Oprescu-te, diavole, cu 16 proroci sf/i/nti,

Cuntenescu-te, diavole, cu 40 de sf/i/nti,

Oprescu-te, diavole, cu loan Botezatoriul D/o/mnului,

Cuntenescu-te, diavole, cu 4 patriersi,

Oprescu-te, diavole, cu 318 de parinti sf/i/nti ce au fost in Nichie,

Sa n-aiba putere pre lucrul crestinilor a ploe ploaia cu fras,

Cuntenescu-te, diavole, cu angh/e/lii si cu arhanghelii

Domnului nostru I/su/s H/risto/s ispasitoriul nostru,

Cuntenescu-te, diavole, cu nastere lui H/risto/s,

Oprescu-te, diavole, cu botezul Domnului nostru I/su/s H/risto/s, ispasitoriul
nostru,

Cuntenescu-te, diavole, cu inviere lui Lazar,

Oprescu-te, diavole, cu Dumineca Florilor a Domnului nostru I/su/s H/risto/s
ispasitoriului nostru.

Cuntenescu-te, diavole, cu inviere Domnului nostru I/su/s H/risto/s ispasitoriul
nostru,

Cuntenescu-te, diavole, cu suire Domnului nostru lui I/su/s H/risto/s ispasitoriul
nostru,

Oprescu-te, diavole, cu framsiate Domnului nostru lui I/sus H/ristos ce s/e/
inchipui pentru noi la dzua Preobrajenilor,

Cuntenescu-te, diavole, cu putere cinstitei si de viata facatoarei cruci, sa
n-aibi putere a bate graul crestinilor i holdele-i,

Oprescu-te, diavole, cu 3 sf/i/nti cu Sedrah si cu Misah si cu Avdenago,

Cuntenescu-te, diavole, cu doao lumini ce fece d/o/mnul soarele zilei si luna
noptii.

Sa n-aibi putere a bate graul crestinilor, holdele, viile,

Oprescu-te, diavole, si te blastim cu herovimii Domnului nostru lui I/su/s
H/risto/s, ceia ce canta cantarea netiacuta

Si cu al nostru grai sa fie luata sus aceasta rugaciune,

Preste toate bl/a/gosloveste-ne, D/oa/mne, si pre noi

Acum s§i pururea si in vecii vecilor, amin”.

Dupa cum se poate constata cu destula usurintd, rugdciunea citata, creata si
simtitd, cu sigurantd, ca atare, de interpretii ei, aduce mai degraba a vraja, a
exorcism decat a rugaciune. Acele ,,oprescu-te” si ,,cuntenescu-te”, ,,sa n-ai putere”
nu au deloc aerul unei rugaciuni, ci al unui descantec, in care diavolul, duhul rau
este amenintat cu fortele cerului: ,,cu Tatdl si cu Fiul §i cu Duhul Sfant”, cu
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evanghelistii si prorocii si cu cei 40 de sfinti, cu toate sarbatorile etc. etc., care sunt
invocate 1n apararea holdelor si manei cadmpului. Baza acesei creatii o constituie
gandirea magicd, aceea care a alimentat un anumit tip de demersuri, menite sa
influenteze in sens favorabil viata. Spre deosebire de un anume tip de descéantece,
de exemplu, in care, potrivit stravechii mentalitdti, boala este datd de Dumnezeu
sau de anumite personaje sfinte, se apeleazi la rugdminte'®. Cand, in schimb, boala
este produsi de fiinte malefice, acestora li se porunceste sa plece, sa se Indeparteze
de cel bolnav sau sunt amenintate cu cele sfinte; alteori, duhurile necurate, inclusiv
diavolul, sunt pacalite, induse in eroare, dupd ce mai intai sunt rugate si ele sa se
indure de cel suferind etc.''. Procedeele acestea apar si in alte categorii folclorice
de sorginte magica. La nevoie, in caz de seceta, de pilda, Fiinta suprema subalterna
acesteia este invocata si rugatd sa intervind in beneficiul oamenilor. Daca insa ea
nu da curs rugdmintii, este amenintatd si chiar sanctionatd, prin insulte sau
profanare (aruncarea in apa sau in mocirla)'>.

In cazul Rugdciunii pentru alungarea diavolului din ape, creatorul ei, mai exact
al arhetipului ei, a apelat la modalitatea afirmarii imperative a vointei de a zadarnici
posibila actiune a diavolului de a cotropi holdele oamenilor prin ploi si furtuni. Se
apeleaza, in plus, si la amenintarea lui cu puterea sfintelor, aliate ale crestinilor.

In concluzie, rugiciunea reprodusi de noi reprezintd valorificarea in sens
crestin a unui exorcism de origine arhaicd, un moment din amplul proces de
increstinare a unor creatii magice stravechi, care s-au putut mentine astfel in
circulatie, uneori pana in vremea noastrd'’. Rezultatul final al amintitului proces il
constituie aparitia unei noi creatii, ce se inscrie in cadrul literaturii religioase, fara
sa fie insd recunoscutd de biserica, asadar o piesa de literatura religioasa apocrifa.
Avem de-a face cu o forma de literaturd prigonitad de biserica intre altele prin
sanctionarea preotilor prin care se performa, ca monopol al lor datoritd caracterului
el pagan), dar, in acelagi timp, admisd de marea majoritate a poporului, care se
regasea in radacinile ei milenare, satisfacand totodata si cerintele lor religioase prin
natura crestinismului (cosmic) faurit de cei multi Intr-o durata de timp echivalenta,
in genere, cu propria lor istorie.

Celalalt exemplu la care ne referim, oferit de acelasi codice bihorean, studiat
de Nicolae Draganu'® si datind de pe la 1780, e un fragment de scenetd
comico-satirica 1n versuri, dominatad de grotesc. Asistam la un gen de proces intre o
fata ingelata si faptuitor, ,,vladica” fiind judecator. Fata spune, printre altele:

19 Vezi 1.-A. Candrea, Folclor medical romén comparat, Bucuresti, 1944, p. 334.
" Ibidem.
12 Vezi exemple si informatii bibliografice la D. Pop, Obiceiuri agrare in traditia populard
romdneascd, Cluj-Napoca, 1989, p. 145 si urm.
13 Mircea Eliade, Aspecte ale mitului, Bucuresti, 1978, p. 160.
14 .
Op. cit., p. 245.
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Ca cu minciuni m-au luat
Si un galban mi-au giuruit
Péana ce m-au amagit.

Si tot au zis ca m-a lua

Si binigor m-a Tmbréca,

Si nici a vrut sa ma ia,
Nici galbanul sa mi-I dea.
Si ni i-au agiuns atata,

Ce au Indragit si pe alta
Si mie /pe mine mi-au dat pe use afara,
De sant de mare ocara.

Pledoaria fetei este zadarnica. Vladica da dreptate voinicului, de vreme ce ea
»N-a tipat”.

Versurile ce urmeaza au ,,spirit”, observa N. Draganu, dar sunt triviale, motiv
pentru care nu le reproduce.

Nu stim cu ce scop va fi fost creatd aceastd ,,scenetd”, poate spre a fi
reprezentatd in fata spectatorilor. Indicatii in favoarea acestei pareri existd: elevii
scolilor din Blaj ofereau 1n epoca spectacole de acest gen, iar F. J. Sulzer aminteste,
in 1782, ,existenta unei comedii pastorale” reprezentate la Brasov'’. Din preajma
anului 1780 dateaza ,,cea mai veche scriere de teatru din Transilvania in limba
romana: Occisio Gregorii in Moldavia Vodae tragedio expressa'®, opera incarcata de
elemente folclorice, care anuntd parcd Tiganiada lui 1. Budai-Deleanu, care
marcheaza un moment special n procesul pe care il urmarim. Oricum, fragmentul
citat e desprins dintr-o piesd mai ampla, al carei caracter comico-satiric se vadeste a
fi dominant. Este vorba de o productie cultd, probabil printre primele scrise la noi.
Substratul ei folcloric e evident, atit in tema si spiritul ce o strabate, cat si in
versurile, care, atunci cand nu sunt luate din poezia populara satiricd, urmeaza cu
fidelitate modelul acesteia.

Daca avem 1n vedere prezenta, fie ea chiar fragmentard, a Rugdciunii de
alungare a dracilor din ape, in Codicele Sturdzan din secolul al XVI-lea, precum
si faptul ca din secolul al XVII-lea si al XVIII-lea ne parvin numeroase manuscrise
cuprinzand ,,viersuri la morti”, reprezentand creatii scrise de preoti si dieci de la
bisericile vremii, care au valorificat stravechi structuri poetice de bocet, iar tematic
imagini de bocet, dominate adesea de arhicunoscutul motiv fortuna labilis"’
(,,soarta alunecoasd” sau ,,deserticiunea desertdciunilor, caci toate sunt desarte”),

15 Apud Istoria teatrului in Romdnia, vol. 1, Bucuresti, 1965, p. 183.

' Ibidem.

' Nicolae Cartojan, Carfile populare in literatura romdneascd, vol. 1L, p. 211. Vezi si I. Breazu,
Versuri populare in manuscrise ardelene vechi, in AAF, V, 1939, mai ales p. 89-96.
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ca din aceleasi secole ne parvin o parte dintre crestinestile ,,cantece de stea” si din
colindele apocrife create de clerici si carturari apropiati bisericii, texte crescute si
ele pe arhaicele structuri poetice din colinda traditionala'®, precum si diverse tipuri
de cantece si versuri pe teme din cele mai diferite, predominante fiind cele de
dragoste, cele mai multe inspirate de poezia populara sau valorificand intr-o maniera
originali formele acesteia, adesea in stilul propriu creatiilor liutiresti”” . a. m. d., ne
putem face o idee mai limpede cu privire la modul cum s-a conturat vechea noastra
literatura scrisa, cultd, care rasare in mod necesar din cea popular, orala.

’

Universitatea ,, Babeg-Bolyai’
Facultatea de Litere
Cluj-Napoca, str. Horea, 31

% Amanunte la Al Rosetti, Colindele religioase la romdni, Bucuresti, 1920.
19 Cantece campenesti cu glasuri rumdnesti, Cluj, 1768, care a fost studiatd de Onisifor Ghibu,
in Contributii la istoria poeziei noastre populare i culte, Bucuresti, 1934.



