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Alin Rus — publicist

IMPUSCAREA
COCOSULUI (1)

Asa cum se prezintd astizi, obiceiul impuscarii co-
cosului, el poate fi interpretat §i ca o destindere a co-
munititii intregi, un moment mai vesel dupa ziva Ras-
tignirii Mantuitorului — o zi funestd prin natura ei, o
zi de doliu in care sufletul oricirui crestin este cuprins
de tristete. De asemenea, am puea privi acest obicei ca
moment festiv dupd invierea plind de glorie al lui lisus
Cristos. In dorinta de a incerca sa legam acest obicei
in mod necesar in sirbatoarea crestina a pagtelui, am
putea vedea cocosul respectiv drept fetis simbolic al
cocosului pomenit in noul testament ca indiciu si pre-
vestire a tradarii lui Iisus de catre Petru. Nimic ins3,
in interviurile cu batrdnii localititii, care au fost ma-
torii acestui obicei §i in urma cu 70 de ani, nu ne in-
drituieste sa formulam o astfel de ipotezi. Dimpotriva,
singura marturie clard pe care localnicii ne-o oferd e
aceea cd impugcarea cocosului negru reprezinta alun-
garea raului din comunitate. In hpsa altor informatii
relevante despre obicei, nu ne rimanem decat sa facem
o serie de conexiuni, compariand obiceiul cu altele
de acelasi fel din imprejurimi. Cum spuneam insi la
inceputul acestui studiu, aria de raspandire a acestui
obicei este una restrinsa, el facand parte din categoria
unor traditii folclorice rare si foarte putin vizibile in
panoplia obiceiurior folclorice din Romania sau chiar
Europa. O altd localitate din Transilvania in care se
sirbitoreste in prima zi de pasti obiceiul impugcarii
cocosulul este comuna Apata din Tara Barsei, judetul
Brasov. Impuscatul cocosului este considerat de apa-
tieni un obicei traditional al comunitatii maghiare din
Tara Barsei, zona respectiva fiind populata in proportie
majoritard de etnici maghiari. Aici, se spune, ca origi-
nea obiceiului este legata de o legenda a locului, care
afirma ca in sec. al XIV-lea, in timpul unei invazii tata-
rasti, populatia s-a retras in cetate. Invadatorii au pustiit
localitatea, dar la retragere au auzit un cantec de cocos
in cetate, locuitorii refugiati fiind astfel descoperiti. Ce-
tatea a fost asediatd iar supravietuitorii au hotart im-
puscarea cocosului care i-a tradat. Totusi, unii dintre
batranii satului nu sunt de acord cu explicatia data de
aceastd legenda, afirmand ca obiceiul are origini mai
indepdratate in timp. Ceea ce mai spun batranii satu-
lui este faptul ca obiceiul a fost imprumutat de citre
maghiari de la sasii care in trecut reprezentau popu-
latia majoritard a comunei. Tot batranii mai afirma ca
sasii ar fi adus obiceiul din Apusul Europei. Locuitorii
mai tineri ai comunei privesc obiceiul ca pe un ritual
de initiere si de pregitire pentru armata, Din aceasta
perspectiva, acest obicei, ar putea fi interpretat in ace-
lagi registru si ca o initiere a tinerilor in ochitul cu arcul

sau chiar cu pusca. Obiceiul nu a fost intrerupt nici in
perioada comunismului, cu toate ca tinerii erau obligati
sa se opreasca in fata primariei §i le erau interzise po-
eziile referitoare la perioada pasoptista. Apatenii spun
cd la ei in comuna Pastele nu ar putea fi sarbatorit fara
cocos, dupa cum nici sarbatoarea nationald nu ar avea
vreun farmec fara cea religioasa. Astazi, arma folosita
nu mai este pusca, ci arcul sau arbaleta. De asemenea,
cocosul nu mai este viu ca si in trecut, ci doar o simpla
tintd de lemn sau din carton. Totusi, din modul sdu de
desfasurare si din interviurile cu vechii localnici aflim
date interesante despre o posibild transmutare a unui
obicei initiatic din Apusul Europei spre zonele de langa
Brasov locuite de sasi. aceastd ipoteza este intéritd §i
de existenta unui obicei cu acelasi nume in Polonia. In
Cracovia exista §i astdzi asa numita ,,fratie a impusca-
rii cocosului”, de fapt o asociatie Infiintata in 1257 de
catre un grup de mestesugari $i negustori care au fost
insarcinati cu apararea cetatii medievale a Cracoviei de
catre invaziile ale unor triburi migratoare. Membrilor
acestei conferiri le era permis sa poarte straie nobiliare,
iar antrenamentele lor constau in tintirea cu arcul, apoi
cu armele de foc a unor tinte reprezentate de cocosi.
faptul ca membrii acetei confrerii se antenau prin ochi-
rea unei tinte de lemn sub forma de cocos, a dat ulterior
si numele societatii de ,,Fratie a cocosului”. Simbolul
acestel societdti este si astazi un cocos de argint cu co-
roand, frumos prelucrat, in marime naturala. Ca o curio-
zitate etnografica, mai putem aminti aici existenta unui
obicei folcloric cu acelasi nume, impuscatul cocosului
in regiunile Banjiasi Banliu din districtele Baoxu si Da-
xin — China. Acest obicei are loc in timpul festivalului
de cantece folclorice ce are loc in regiunile amintite in
fiecare an in luna martie. Obiceiul chinezilor este foarte
asemanator cu cel al satenilor din Pestenita, doar cd este
mai evident caracterul competitional. Fiecare concu-
rent, are dreptul sa tragd o singura data la tintd, iar tinta
este un cocos viu care se afla la o distanta de 33 de metri
departare, fiind legat de un picior cu ata astfel incat sa
se poata misca in jurul unui par, facand astfel doborarea
sa aproape imposibild. Daca la finalul competitiei nici
unul dintre concurenti, care de obicei sunt adolescenti
(obiceiul fiind considerat in acelasi timp i ca o proba
de barbitie si indemanare), nu a reusit sa ocheasca co-
cosul in migcare, un veteran al competitier face acest
lucru in final. Desigur, nu se poate stabili nici o filia-
tie intre obiceiul din China si cele similare din Estul si
Apusul Europei. Raméane doar asemanarea structurala
a acestor obiceiuri si caracterul lor competitional co-
mun. Dar, asa cum obiectiv vorbind nu se poate stabili
vreo filiatie intre obiceiul din China si cel din Europa,
tot asa observam ca obiceiul Tmpuscarii cocosului din
Pestenita are o serie de particularitati care il deosebesc
de celelalte obiceiuri aduse in discutie, ceea ce ne face
sa patrundem cu analiza noastra intr-o alta arie de cer-
cetare. Aga cum se poate lesne observa din compararea
acestor obiceiuri, traditia din Pestenita cuprinde o se-
rie de elemente care nu intrd in componenta celorlalte.
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Este vorba in primul rind despre ideea alungarii raului
din comunitate prin impuscarea cocosului. Al doilea
element diferit ar fi culoarea cocosului impuscat: coco-
sgl tr_ebu_ie sa fie cu necesitate negru. Al treilea element
diferit si totodata important ar fi pomana cocosului
care se tine imediat dupi incheierea ritualului. Aceste
elen‘le.nte diferite care intrd in structura acestui obicei
traditional ne obligd sd gisim semnificatiile si origi-
nea sa in altd directie. Primul element pus in discutie
= alungarea raului din comunitate prin impuscarea co-
cosului — ne atrage atentia asupra sferei magice in care
este Embrécaté. aceasta traditie cu origini, probabil, mult
mai Lndepz?rtate in timp decdt am tinde s credem la o
prima privire. Obiceiul alungarii riului din comunitate,
sub aceasta formi simbolici a uciderii unui animal, este
comun mai multor culturi traditionale sau chiar arha-
ice din diferitele zone ale lumii. In celebra sa lucrare
Creat!ga de aur, de fapt una dintre cele mai faimoase
lucrdri clasice ale antropologiei, James George Frazer
ilduce diverse exemple de comunititi in care se practica
in mod frecvent alungarea riului din comunitate la pe-
rioade regulate de timp.

. In rindurile urmatoare ne vom opri asupra unui
singur aspect al obiceiului impuscdrii cocosului. Este
vorba despre alungarea riului din comunitate. In-
tr-_adevz‘ir, multi dintre satenii din Pestenita sustin ca
prin impuscarea ocosului se opereazi o alungare sim-
bolica a raului din comunitate. Trebuie s-o spunem ci
acest tip de ritual de expulzare a raului din comunitate
cunoagte o arie de rispandire extinsd, fiind intalnit in
zeci de culturi i comunititi de pe toate continentele. O
descriere detaliata a acestor ritualuri o gasim intr-una
din lucririle clasice ale antropologiei, Creanga de aur,

semnata de cunoscutul James George Frazer. In capito-
lul 57 al acestei carti, Frazer descrie pe larg felul in care
diverse popoare celebreaza anual diverse ritualuri prin
care raul este expulzat, cel putin temporar, din comuni-
tatile respective. Spre exemplu, la populatia de amerin-
dieni Pomos din California, o data la sapte ani, se pro-
cedeazia la expulzarea diavolilor, reprezentati de
doudzeci, treizeci de oameni mascati i vopsiti in culori
tipatoare. Se dadea o lupta simbolica intre barbatii tri-
bului i acesti mascati, si ei membrii ai aceleiasi comu-
nitati, luptd insotitd de o zarva imensd in urma cireia
mascatii erau alungati in paduri. Intr-o cu totul alta zona
geografica si culturald, mai exact Sudul Indiei, la Mun-
zerabad — un district din Mysore, mai ales in perioadele
de epidemii ale holerei sau virsatului, locuitorii con-
struiau o imagine fetigizanta a bolii, de fapt o statueta
de lemn care in mijlocul noptii era dusi in afara comu-
nitiitii respective si lasata de obicei in mijlocul unui alt
sat. Membrii acelei comunititi, intelegdnd despre ce
este vorba, duceau si ei la randul lor statueta in alt sat,
si tot asa pand ce aceasta ajunge la marginea unui rau
unde fetisul era aruncat in mijlocul torentului. Astfel de
ceremonii au fost descrise de o serie intreag de antropo-
logi in cele mai diverse colturi ale lumii. Insa, mult mai
numeroase sunt ceremoniile in care prezenta raului
dintr-o comunitate este reprezentata de cdtre un animal
sau o pasire. Spre exemplu, la populatiile Bhars,
Mallans si Kurmis din India, in timpul epidemiilor de
holerd, se alege o caprd, sau o bivolitd, in mod necesar
de culoare neagri, care este alungata in afara marginilor
satului, nefiind lisat si se intoarcd inapoi. Uneori ani-
malul este pictat cu culoare rosie pentru a putea fi recu-
noscut si peste mai multa vreme. Fiecare familie din
cadrul populatiei Dinkas, care inca mai locuia la gurile
Nilului Alb, la mijlocul sec. al XIX-lea, avea obiceiul
de a pistra o vacd sacrd. Insd, in perioadele de seceta
sau epidemii, geful tribului ruga una dintre familii sa-si
sacrifice animalul, asupra caruia ,erau puse”
nenorocirile si relele comunitatii. Apoi, animalul era
condus de cealaltd parte a unui rdu unde era lasat prada
carnivorilor. Este usor de previzut ca in toate aceste
cazuri avem de-a face cu fenomenul tapului ispasitor,
ipostaziat prin intermediul animalului respectiv care,
prin sacrificiul sdu, se presupunea cd salveaza o intreaga
comunitate. Asa cum ne spune Réné Girard: ,,...victi-
mele posedd intodeauna ceva medicinal... tofi persecu-
torii le atribuie victimelor lor o nocivitate susceptibila
de a converti in pozitivitate si viceversa”. Girard mai
mentioneaza faptul ¢d o victima, pentru a primi acest
statut, trebuie sa posede o serie intreagd de insemne
victimiare. Aceasta este valabil att pentru oameni cét
si pentru animale. Un bun exemplu in acest sens il con-
stituie persecutiile asupra vrdjitoarelor din timpul Evu-
lui Mediu. Vrdjitoarea concentreazd in persoana ei o
serie intreagd de insemne victimiare precum: picioare
strambe, cocoasd, negi pe maini si pe fatd, toate acestea
aldturi de josnicia caracterului i lipsa totala de morali-
tate. Si unele animale aglutineaza o serie de caracteris-
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tici de acelasi fel. Este vorba in principal de vietuitoare
de culoare neagra, cu coame, cu copita despicata etc.
toate aceste caracteristici fiind considerate insemne ale
necuratului. Dintre animalele candidate la titlul de tap
ispasitor fac parte: tapul — forma frivold a incarnarii
diavolului, pisica, in special, cea neagrd, de care se lea-
ga o serie intreagd de superstitii, §i nu in ultimul rind,
cocosul negru. Meritd amintit aici cd, alaturi de vrdji-
toarele Evului Mediu, erau arse pe rug §i animalele prin
intermediul cdrora se presupune ca actionau, acestea
fiind in deosebi coco§ negru, pisicd neagrd, soarece sau
sarpe. Concentrandu-ne mai mult asupra cocosului ne-
gru, prezent si in ritualul din satul Pestenita, trebuie sa
mentionam faptul ca acesta, in imaginarul Evu Mediu,
avea o pozitie incircatd de puetrnice aspecte negative,
aceasta mai ales pentru motivul asocierii lui cu basilis-
cul — animal fabulos considerat a fi unealta lui Satan.
Astfel socantd rimidne marturia referitoare la procesul
unui cocos care a avut loc in 1474. Consiliul din Basi-
lean a condamnat la moarte un cocos negru de unspre-
zece ani, care, din cite se spunea, depusese un ou. Pasi-
rea a fost decapitatd pe 4 august 1474, iar corpul siu si
presupusul ou au fost arse. Aceste procese ale animale-
lor nu sunt raritati. ele apar cu o oarecare frecventa in
anumite perioade istorice. Justificarea acestor acte era
aceea cd, comportamentul animalului (in cazul relatat
mai sus, depunerea oului) este contra naturii §i, deci,
este opera necuratului. O legenda locala vienezi vor-
beste de un basilisc, care trdia in regiunea Schonlatern-
gesse, unde §1 astdzi se pot vedea reproduceri in mozai-
curi §i bazoreliefuri ale imaginii marelui sarpe.
Reprezentiri ale basilisticului s-au gasit si in Tarile Ro-
mane, pe talere de argint §i pe picturile in ceramica, insa
raspandirea lui nu a fost foarte mare. Poate de aceea, in
folclorul romdnesc mai exista legende si superstitii le-
gate de aceasta creatura fabuloasa, dar si de cocosul ne-
gru, in cateva sate din Ardeal, dar mai ales in Moldova,
se mai pastreaza legenda potrivit careia oul clocit de un
cocos batran si negru va produce o aratare diavoliceas-
cd, basiliscul, care indeplineste trei dorinte celui pe care
il vede prima dati cand iese din ou. Daci legendele des-
pre basilisc sunt rare, superstitiile legate de cocosul ne-
gru sunt destul de raspandite. Astfel, se spune ca penele
din coada unui cocos negru pot fi folosite pentru des-
cintece sau, dimpotriva, pentru apararea de descantece.
Aceleasi insusiri sunt presupuse siin cazul sangelui de
COCO$ negru proaspat tdiat, a pintenilor acestuia sau a
osului iades. De asemenea in unele zone ale tarii, pre-
cum Banat sau Crisana, la nunti se sacrifica un cocos
negru in cinstea miresei pentru a o pazi de descantece,
vorbe rele i ochi rdi. Sacrificiul nu este obignuit, prin
tdierea capului, ci unul aparte, in care cocosului i se taie
limba dupd care este spinzurat cu capul in jos pind i se
scurge tot singele din trup. Din toate acestea rezulta ca,
aldturi de alte animale precum tapul, pisica neagra, vaca
neagrd, calul negru etc., cocosul negru concentreazi o
serie de insemne victimiare care fac din el candidatul
ideal pentru o serie de rituri, in special, riturile lustra-

le. Aceste rituri au un rol aparte in folclorul romanesc.
Animalele, cdmpurile cultivate si mai ales oamenii, in
diverse momente ale vietii lor, sunt supuse unor rituri
lustrale menite sa ii apere de diverse nenorociri, boli,
rele, blesteme, demoni sau necurat. Unul dintre cele
mai interesante rituri de acest tip este in acelasi timp un
rit agrar de tip horal realizat prin ,,tragerea brazdei din
jurul ogorului” sau a mosiei taranesti. Tragerea brazdei
din jurul ogorului este, de fapt, prima brazda ce se ari,
actul respectiv ia uneori forme foarte complicate. Boii
si plugul sunt aghezmuiti de preot, pamantul este bla-
goslovit, iar taranul se impodobeste cu busuioc. O dati
ogorul incercuit cu brazda, acesta devine obstacol ma-
terial impotriva tuturor duhurilor rele ale ogorului, iar
munca campului isi poate urma cursul ei normal, fiind
feritd de acum de zecile de influente negative de tot fe-
lul. Un alt rit lustral cu origine foarte veche, probabil,
dar impanat insa cu elemente noi, este cel practicat de
pastorii momarlni din Valea Jiului. Acestia, Tnainte de
plecarea oilor la pasune, la inceputul primaverii, leagi
un lant in fata portii prin care iese turma. Astfel, se spu-
ne ca oile vor fi pazite de muscaturile de sarpe si de alte
fiare, ,,a caror gura a fost ferecatd”. Tot la momarlanii
din Valea Jiului, dar si la hategani, se intalneste ritualul
fumigatiei cu piele de sarpe arsa, care se practica inain-
te de iegirea vacilor la pasune, pentru ca acestea si fie
pazite de boli si de atacul fiarelor salbatice. Aceste rituri
de lustratie sunt inrudite intrucitva cu cel al impuscarii
cocosului deoarece toate au rolul de a pazi comunitatea
sau anumite lucruri, animale $i oameni din cadrul ei
prin efectuarea unui rit de natura magica.

In privinta alungirii raului din comunitate, element
pe care ritualul impuscarii cocosului il contine, trebuie
sa spunem franc ca folclorul roménesc este destul de
sarac in astfel de ritualuri, aceasta cu toate ca, in alte
parti ale lumii, asa cum am aratat mai sus, acestea
abundi. In spatiul transilvan existd aga-numitul obicei,
practicat mai ales de comunitatile maghiare, de fir-
sang. La origine, acest obicei de sférsit de iarna, care
azi pare a fi un bal mascat, se pare ca avea initial scopul
alungarii spiritelor rele din comunitate. Insi, conexiu-
nile dintre ritualul prezentat de noi $i obiceiuri precum
cel de farsang, trebuie s-o recunoastem, sunt destul de
firave. In continuare, vom prezenta insa o serie de obi-
ceiuri foarte vechi care au, in opinia noastra, o legitura
stransd cu ritualul impuscarii cocosului.

In capitolele 45-48 ale deja amintitei lucrari ,,Crean-
ga de aur”, James George Fraser face o adevarata her-
meneuticd a ritualurilor privind recoltarea culturilor si a
evenimentelor legate de acestea. Fraser pune in revista
diversele ipostaze ale spiritului graului, asa cum api-
reau ele la diverse comunititi agricole din Europa in a
doua jumatate a secolului al XIX-lea. Astfel, el amin-
teste ca aceste comunitati nutreau credinta ca recolta de
grau, secari, orz, etc., are o forma spirituala care apare
incarnata sub infafisare de animal cum ar fi: lupul, céi-
nele, iepurele, vulpea, cocosul, gisca, prepelita, pisica,
capra, vaca, boul, taurul, porcul si calul iar uneori om.
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Iatd ce ne spune antropologul britanic legat de aceasta:
»Se crede adesea ca spiritul graului este prezent, sub
una sau alta dintre aceste forme, in grau, si ca este prins
sau omorat in ultimul snop. Cand se taie graul, animalul
fugeudin fata seceratorilor; si daca un secerétor se im-
bolnavegte pe camp, se crede ca s-a impiedicat din gre-
seald de spiritul graului care 1-a pedepsit in acest fel pe
profanatorul nepoftit... Animalul este reprezentat ade-
sea de 0 papusa facuti fie din ultimul snop, fie din lemn,
flori si asa mai departe, pe care secertorii 0 aduc, plini
de voiosie, cu ultima cdruta a secerisului. Chiar si acolo
unde nu se dé ultimului snop o forma animala, snopul
este numit adesea Lupul secarei, Iepurele, Capra etc. In
genqral, se considera ca fiecare recolta are animalul ei
special pe care il prinzi in ultimul snop... Se crede cd
féptuvra este ucisa prin ultima loviturd de secera sau de
coasa. D_ar, mai frecvent, se crede ca ea ,traieste cat
timp mai raméne un rest de grau nebatut si ca este prin-
sd in ultimul snop treierat”. In continuare ne vom referi
doar la spiritul graului ipostaziat sub forma de cocos.
C-redem ca este relevant pentru analiza noastra faptul
ca, atunci cand reprezintd comunitati care celebreazi
spiritul recoltei ca lup, cdine sau iepure, Frazer aduce
e)hcemple din spatiul german, francez sau austriac, pe
cand spiritul graului ipostaziat ca si cocos apare cu pre-
p_onderengi in spatiul transilvanean. Pentru exemplele
din T{ansilvania, Frazer foloseste ca bibliografie lucra-
rea lui G. A. Heirich, un folclorist german de la sfarsitul
secolului XIX. Sa ne intoarcem asadar la comentariile
$1 exemplele lui Frazer legate de spiritul graului sub in-
ﬁig.lg_are de cocos: ,,0 altd infatisare pe care o ia adesea
splr_l_tul graului este aceea de cocos. In Austria se spune
copuilor sa nu cutreiere lanurile de grau, deoarece acolo
se afla Cocosul graului si le va scoae ochii cu ciocul. In
n.ordul Germaniei se spune: Cocosul silisluieste in ul-
tl_mul snop: si cand se taie ultimul griu, seceratroii stri-
ga: acum vom izgoni cocosul. La Braller (comuna
Brutu, Judetul Sibiu), in Transilvania, cand seceratorii
ajung la ultimul snop, se strigi: aici vom prinde coco-
sul. La venzi se practici obiceiul ca gospodarul sa as-
ctmdﬁ un cocos viu sub ultimul snop ramas pe ogor i,
cand se stringea graul, seceritorul care ridica acest
snop avea dreptul si pastreze cocosul, daci putea sa-1
prindd. Acest moment reprezinti punctul culminant al
serbarii secerigului gi era cunoscut sub numele de prin-
dgref.l cocosului, iar berea oferita seceratorilor cu acest
pnleg poarta numele de berea cocosului. Cateodatd, se
leagd imaginea unui cocos de varful unui arbore de ar-
minden, adus cu ultima cirutd de grau. In alte pirti se
leagd un cocos viu, sau efigia unui cocos, de o cunund
fie seceris i totul se agatd in varful unui par. in Silezia,
1se qferﬁ stapanului un cocos viu pe o farfurie. Cina
secerisului se numeste cocosul secerisului, cocosul pe
miriste, etc. De asemenea, spiritul graului este ucis sub
forma de cocos. In unele parti din Germania, Ungaria,
Polonia si Picardia, seceritorii pun un cocos viu in
graul ce urmeaza sa fie secerat ultimul i il gonesc peste
tot ogorul sau il ingroapa pana in git in pimdnt; apoi ii

taie capul cu o secerd sau cu o coasd. In multe locuri din
Westfalia, cind seceratorii aduc gospodarului cocosul
din lemn, acesta le daruieste un cocos viu pe are
seceratorii il omoara cu lovituri de bici sau de bat, i taie
capul cu o sabie veche, ori il arunca fetelor in hambar,
ori il dau gospodinei pentru a fi gatit. Dacd cocosul
secerisului nu a fost spintecat, adica nici o caruta nu a
fost risturnati, seceritorii au dreptul s3 omoare cocosul
gospodariei aruncand in el cu pietre sau taindu-i capul.
In apropierea Klausenburgului (Cluj-Napoca), in
Transilvania, la cules se ingroapa un cocos pe ogor, in
asa fel incat si nu rimand afard decat capul. Un baiat
tindr pune mana pe o coasa si taie dintr-o singurd lovi-
turd capul cocosului. Daca nu reugeste, primegte nume-
le de cocosul rosu timp de un an de zile, $i camenii se
tem ci recolta anului viitor va fi proastd. In apropierea
localitatii Udvarhely (Odorhei), in Transilvania, in ulti-
mul snop se leagd un cocos care este omorat cu o caz-
ma. Apoi este jumulit. Carnea se aruncd, dar pielea sl
penele se pastreaza pana in anul urmator, primarara, se
amestecd grauntele ultimului snop cu penele cocosului
si amestecul se rispandeste pe ogoarele care vor fi lu-
crate curind. Nimic nu ar putea demonstra mai clar
identificarea cocosului cu spiritul graului. Prin pastra-
rea penelor pind in primdvard $i amestecarea lor cu gra-
ul de saimanta, provenind chiar din snopul in care a fost
legat cocosul, ca §i prin raspandirea penelor odata cu
simanta pe cadmp, se subliniaza din nou identitatea pa-
srii §i a graului, sugerindu-se in modul cel mai clar
puterea de a da viatd si a fertiliza pamantul pe care o
posedi, ca incarnare a spiritului griului. Astfel, spiritul
griului este ucis la seceris sub infatisarea unui cocos,
dar revine din nou la viat, si la o noud activitate prima-
vara. Mai mult, ,,ideca identificdrii cocogului cu graul
se exprimd, aproape tot atat de limpede, in obiceiul de a
ingropa pasirea sub pamant i de a-i reteza capul la fel
ca spicele griului, cu coasa.” Din toate aceste relatari
observim imediat o serie intreagd de asemdnari intre
obiceiul impuscrii cocosului din Pestenita si uciderea
spiritului recoltei sub formé de cocos. Este vorba des-
pre mai multe elemente care permit aceastd comparatie:
uciderea cocosului intr-un cadru comunitar festiv, po-
mana cocosului de la sfarsitul ritualului, momentul
practicarii ritualului — primévara, inainte ca noua recol-
ta si fi rasdrit. Totusi existd si elemente care diferentia-
zi obiceiul din Pestenita de exemplele lui Frazer legate
de uciderea spiritului recoltei sub forma de cocos.
Acestea ar fi: necesitatea uciderii unui cocos negru,
alungarea riului din comunitate, caracterul competitio-
nal al obiceiului. Toate aceste elemente au fost la randul
lor comentate de noi in relatie cu alte obiceiuri si traditii
similare. Din toate acestea nu poate rezulta decét faptul
cii obiceiul impuscirii cocosului din Pestenita repre-
zinti aglutinarea unor traditii si obiceiuri diverse si pro-
venite din diferite perioade de timp. In mod evident
legat de aceasta se cuvine sd dim o explicatie. intrebarea
de la care plecim este aceasta: cum este posibil ca, un
obicei traditional sd ajungd a sedimenta elemente din

MIORITA ¢ NR. 23 ¢ 2017

175




+ SPIRITUALITATEA FOLCLORICA ¢

cele mai multe strate culturale aflate la distante
apreciabile atdt temporale §i simbolice §i spirituale?
Intr-una din lucrdrile sale, etnologul Bogdan Neagota
incerca s raspunda unei intrebdri similare: ,,Care este
mecanismul  transmiterii  culturale in  cadrul
comunititilor traditionale?”. Pe urmele lui Ioan Petru
Culianu, etnologul clujean afirma: ,Mecanismul trans-
miterii functioneaza in manierd intertextuala in intersti-
tiile dintre diferitele fapte culturale, pe care le compati-
bilizeaza prin reducerea la microunititi cognitive
(reguli cognitive): Intertextualitatea inseamna transmi-
tere, intr-un mod foarte complex. Toate experientele
precedente par si fie convergente §i sa influenteze pro-
fund ceea ce considerim a fi o experientd noud, proas-
pata. Aceastd convergentd se produce indeosebi sub
pragul constiintei §i presupune o sintezd mentald a mai
multor elemente, o prelucrare activa a noului evenimet,
care nu este o simpla repetare a ceva din trecut (Nicu
Gavriluta-Culianu, ,Jocurile mintii $i lumile multidi-
mensionale”, Iasi, Polirom, 2000 p. 42). In istorie,
transmiterea este un obicei considerata ca un proces in
care cineva citeste § s reciteste un text si apoi il repeta
adesea, deformat. ln realitate, lucrurile sunt departe de
a fi atit de simple. Uneori, textele nu apar deloc in
transmiterea ideilor,chiar dacid ele existd; alteori, un
principiu hermeneutic general este preluat de altcineva,
care apoi produce texte in conformitate cu acest princi-
piu si nu vreun text anterior care, de fapt, ii este necu-
noscut. Totusi, rezultatul final in fiecare caz poate fi
foarte apropiat de textele care circuld in comunitatea
transmititorilor originali. De aceea, istoricii trag con-
cluzia ci transmiterea se bazeaza pe texte. Ei ar fi sur-
prinsi sa afle ca explicatia este una mai simpld, neexpo-
rati de metodele lor: oamenii gandesc, §i dacd au un
model (pattern) pentru gindirea lor, ei dau nastere la
idei predictibile dintru inceput. In multe dintre cazurile
care formeazi obiectul analizei noastre, transmkiterea a
avut loc fira circulatia efectiva a textelor; intertextuali-
tatea este astfel un fenomen mintal si se refera la texte
uneori scrise, dar cel mai adesea, nescrise (Nicu Gavri-
luta, Culianu, Jocurile mintii §i lumile multidimensio-
nale, Iasi, Polirom, 2000, p. 39-41).

Ca o certificare a acestor asumitii teoretice se pate
oferi un exemplu elocvent din muca de teren. In 2006,
cercetind, impreund cu o echipa de etnologi clujeni,

obiceiul boului impanat din Manastirea, Batin, Taure,
Figa si alte sate clujene, am fost surpringi sa constatam
bogitia de elemente ritualice si simbolice ale ritualului
de la Manastirea in comparatie cu cel de la Batin spre
exemplu, unde ritualul prezintd forme mai rudimenta-
re §i eminamente mai putin complexe. Raspunsul l-am
aflat cu stupoare, chestiondnd, nu actanti actuali ai obi-
ceiului, ci pe unul dintre organizatorii din trecut al aces-
tui ritual, persoand in vérstd de 58 de ani. El declara:
,In 1964, eu am fost cel care a introdus mosul si baba,
in cadrul ritualului boului impanat de la Manasnrea_
Pédna atunci mosul si baba nu au existat aici la Mianas-
tirea, dar eu m-am fintalnit cu un batran de langa Top
care mi-a Spus cd ei au o sarbatoare la care o babi si un
mos, ficuti din haine vechi si paie, se invart unul in ju-
rul altuia pe o roata de metal astfel incat, ,,cdnd e mosul
pe baba cénd e baba pe mos”. Asa ca m-am dus acasa si
am facut §i eu o roatd dupa cum mi-a zis mosul acela,
iar in anul urmator, la ritualul de bou impanat am in-
trodus si mosul si baba. De atunci avem mos si babi
deodata cu boul impinat aici la Manastirea.” (Hart-
man Ioan, 58 de ani, locuitor din Manastirea). Iata cum,
elemente cu o semnificatie si origine diferitd sunt puse
de diversi actori sociali ai unor comunitati si ,joace”
in cadrul unor ritualuri gata statuate. Intr—adcvar fara
existenta unor astfel de iformatii, munca hemeneutici
a cercetatorului devine dificila, daca nu chiar descura-
janta uneori. Mergind pe urmele distinctiei lui Claude
Levi-Strauss intre societiti calde, unele modificari de
structura sunt masive si rapide, si societati reci, n care
modificdrile sunt lente, iar structurile sunt stabile, pu-
tem desigur concluziona ca transmiterea culturala cat si
introducerea unor elemente noi in cadrul unor ritualuri
si datini vechi sunt mult mai relaxante acum in moder-
nitate, decit erau propabil intr-un trecut mai mult sau
mai putin indepartat. Departe de a crede faptul ci ar
putea exista societiti complet inghetate, in care schim-
barea sa nu fie deloc posibila, ceea ce vrem sa afirmam
este doar faptul ca, in timpurile moderne schimbarile
si inovatiile produse prin inserarea unor elemente cul-
turale cu origine simbolico-temporala diferita de cea a
obiceiului in cauzi, par uneori deconcertante chiar si
pentru cel mai versat folclorist sau antropolog.
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