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Abstract. For the religious man, nature is never exclusively ,,natural”; it is always charged with a
religious value. The world presents itself in such a way that, contemplating it, the religious man discovers
multiple modalities of the sacred and therefore of the Homo religiosus, who, focusing Mircea Eliade's
attention, perceives the space of his existence in a divided way; he lives in two interfering worlds: one full
of meaning, sacred, incorporating himself in the signs of primordiality, a world that recreates the events
that happened in illo tempore and another world, without any substance, lacking in consistency, unsacred.
Thus, we can talk about the telluric sensitivity in the Romanian mythology, the Romanian popular beliefs
preserving a series of interesting archetypal structures, often found at the confluence of the sacred and the
profane.
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Pentru omul religios, a locui Intr-un univers sacralizat este singurul mod real de a tréi.
Constiinta unei lumi reale si semnificative este strans legatd de descoperirea sacrului. Prin
experienta sacrului, spiritul uman a sesizat diferenta dintre ce se reveleaza ca real, puternic si
bogat semnificativ si ceea ce este lipsit de aceste calitati, adica distinctia dintre sens si scurgerea
haotica si periculoasd a lucrurilor, aparitiile si disparitiile fortuite si vide de sens. Un univers
sacralizat este unul plin de sensuri; fiecare element al sdu va avea o semnificatie, va fi incarcat de
fortd magica, va fi o hierofanie, iar una dintre cele mai interesante sau complexe hierofanii este
Pamantul — spatiul in cadrul caruia se consumd intreaga existentd umand, dar si locuintd a
mortilor, universul in care omul trece prin moarte catre nemurire.

Credintele conservate de traditiile diverselor popoare si civilizatii demonstreaza efortul pe

care oamenii 1l faceau pentru a consacra spatiul existential, pentru a-1 incarca cu semnificatii,

fiecare element insemnand ceva, reprezentand lumea divina.
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Specificul mitologiei romanesti, indiferent de scenariile mitice absorbite in ierarhia
etapelor, are o structura definitiva de tip pastoral, cu o cosmologie pastoreasca si un panteon prin
excelentd pastoresc: Dumnezeu este un cioban batran sau un baci, Sf. Petru este patronul lupilor,
Miorita este oaia oraculara, autoselectata din turma, ielele apar in poieni, in codru, Zmeii sunt
niste rdzboinici chiaburi, proprietari de turme si cirezi, Baba Dochia, pietrificata, isi pazeste oile.
In centrul acestei pastoralititi globale, in aproape toate aceste personaje, se aud ecouri din
conditia cinegetica: Fat-Frumos, precum adversarii sdi, precum zmeii, vaneaza ca sa se intretina.
Dar nu exista divinitati sau personaje mitice fundamentale in mitologia romaneasca care sa fie
ocrotitoare ale ogorului, plugului, hambarelor, ale satului, dupd cum nicio zeitate populara
autohtona nu patroneaza cetatea sau pe mestesugarii ei.

Mitogeneza roména s-a oprit la societatea pastorald arhaicd; divinitdtile complementare
tarzii (ca Dragaica si Paparuda), ca si putinele ritualuri agrare (Caloianul), provin din contaminari
tardive si nespecifice; in schimb, ritualurile arhaice specifice (Calusarii), personificarile
meteorologice (Sf. Ilie, Baba Dochia), zanele (Sanzienele) au un statut pastoral consolidat.

Credintele si legendele cosmogonice romanesti despre facerea pamantului pornesc de la o
traditie legendara biblica si urmaresc etapele firesti ale construirii pamantului de cétre cele doua
forte antinomice, Dumnezeu si Diavolul, permanent in disputd, astfel 1dsand sa se Intrevada
infiltrarea conceptiilor maniheiste si bogomilice.

De fapt, cel care e numit Dumnezeu in credintele populare referitoare la facerea pamantului
nu are nicio legatura cu Dumnezeu din Biblie, actul sdu cosmogonic, dupa observatia lui Mircea
Eliade, fiind sugerat sau sprijinit de Diavolul mai inteligent. Dumnezeul crestin devine uneori un
oarecare deus otiosus, lens si natang, aproape subaltern al Diavolului.

In ambele Testamente, Dumnezeu este divinitatea creatoare a universului vizut si nevazut,
eternd atotputernica, ubicud, impalpabild, inteleapta si atotstiutoare.

Diavolul, spiritul suprem al raului, este cel care ispiteste stabilitatea religioasa si morald a
omului si-1 razvrateste perfid contra lui Dumnezeu si a ordinii divine a lumii. Noul Testament 1i
conferd numeroase epitete: acuzator, vrajmas, viclean, ispititor, dar si stapanitor al puterilor
vazduhului si spiritul care lucreaza in fiii razvrétirii. Prezent in toate mitologiile, Diavolul este
simbolul raului universal, primum movens al ideii de distrugere, adversar al creatiei si al
creatorului, un principiu al haosului. Actul cosmogonic al diavolului releva, in credintele

populare, o oarecare simpatie pentru el, considerandu-1 ingenios, inteligent si ferm in invoieli.
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Retragerea Domnului este cauzatd fie de indepartarea cerului de pamant, de Intreruperea
comunicatiilor cer-pamant; in zeul-creator apare oboseala rezultatd din efortul creatiei. Mircea
Eliade remarca, drept caracteristica a zeilor, conditia de zei retrasi, intrucat omul primitiv ii uitd
lesne: asprimile existentei i1 constrang sa priveasca mai ales spre pamant decat spre cer. Formula
religioasa deus otiosus nascutd din indoiala mistica a omului asaltat de mediul natural si social,
poate fi interpretatd nu ca o contestare directd a zeului in sine, ci ca afirmare a dezinteresului
zeului fata de destinul fenomenal al lumii. Alaturi de sprijinul acordat de diavol se remarca si
prezenta unor actanti adjuvanti: ariciul — animal chtonian prin excelenta, ce-si are vizuina in
pamant si a carui ghemuire 1-a facut incd din paleolitic simbol al matricei feminine; albina, care
detine un rol sapiential In cosmogonia operatd de Dumnezeu si, despre care credinta crestina
afirma ca Intruchipeaza inteligenta divind, constituind emblema lui Hristos, materializarea milei,
a blandetii si a dreptétii divine. Pentru ca Pamantul este elementul ce fundamenteaza intreaga
existenta umana, omul 1-a plasat intr-un context adecvat. Asadar, Pamantul va fi inconjurat de
ape. Imaginea pamantului protejat de ape este una dintre ipostazele exemplare ale Creatiei, asa
cum este cea a insulei care se manifesta brusc in mijlocul valurilor.

Focul care se gaseste in jurul totului este chiar forta vitala, forta purificatoare ce contribuie
la modelarea unui univers armonios si asigurd perfectiunea Pamantului. De mentionat ca si aerul
este forta primordiala aflatd in directa relatie cu Pamantul, protejandu-l ca membrana unui ou, un
veritabil simbol al vietii.

Opusa focului pe care-1 stinge, apa este si complementul ei, pentru ca focul provine din
lemn, care creste datoritd apei. Principiul pasiv si umed opus principiului activ si uscat al focului,
apa este asociatd cu luna, cu inconstientul, cu visul, in timp ce focul evoca soarele, constientul,
activitatea. Aceastd dualitate simbolicd trimite la cuplul originar cer si pamant.

Aerul, mediul specific luminii, este intermediarul prin excelenta intre cer si pamant, dar si
intre oameni si divinitate, avand rolul de mesager al rugilor oamenilor.

In legendele cosmogonice, cei doi eroi, Fartatul si Nefértatul, scot pimant din fundul apei
pentru a crea lumea, dupa care se odihnesc pe o turtitd de pamant.

Nefartatul constituie factorul negativ, malefic, al dualitatii cosmogonice Fartatul si
Nefartatul, de origine uralo-altaica, venit pe filiera tataro-tiganeasca. Lupta si colaborarea dintre
cei doi, dintre zeu si antizeu, se regaseste si in conflictul dintre un Dumnezeu folcloric si Catelul

Pamantului.
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Divinitate infernala, uneori detindnd puteri absolute si trasaturi luciferice, orgoliul,
inteligenta seducatoare, autonomia fatd de divinitatea suprema, Catelul Pamantului este o fiinta
miticd aparte din demonologia primara a folclorului mitologic romanesc. O variantd mitologica 1i
acorda un rol decisiv in cosmogonie. Urzind lumea, Dumnezeu o face prea mare, asa ca nu incape
sub cer, iar el incapabil de a-si desdvarsi opera, trimite albina sd il iscodeascd pe Catelul
Pamantului care insa isi pastreaza secretul fatd de iscoadd, pand cand il ironizeaza cu glas tare pe
Dumnezeu: ,,El ma intreaba pe mine ce sa fac. Dar de ce nu strange pamantul in mana tot, ca s-ar
face ici dealuri, colo vaii, si ar incapea”. (Datini, 2017).

In mitul Catelul Pamantului se poate descifra partial si simbolul autonomizarii pamantului
(ca lume umanad) fatd de Dumnezeu, adica de fortele naturii obiective, in primul rand celeste.

Nefartatul se joaca noaptea cu pdmantul a si-1 face pe sarpe care-1 sfatuieste sd-1 inece pe
Fartat. Acesta se supard, il prinde de coada si-l azvarle in hau, menindu-Il: ,,sa te incolacesti in
jurul pamantului de noua ori si sa-1 aperi de prapadul apelor.” (Sibisteanu, Livia Liliana, 2004, p.
92).

Se remarcd realizarea aspectului Genezei prin dinamica contrariilor, actul Creatiei fiind
implinit prin colaborarea a doud fiinte antagoniste, a doud principii contrarii, pozitiv-negativ,
bine-rau.

Mircea Eliade analiza in lucrarea De la Zalmoxis la Genghis-Han, mitul scufundarii
cosmogonice ce se afla la originea lumii. Mitul comporta doua motive: motivul oceanic al Apelor
primordiale din fundul carora este adusd sdmanta de pamant si motivul dualist al creatiei lumii
prin colaborarea celor doud forte antagoniste.

Interesanta este imaginea Pamantului care creste vertiginos dintr-o sdmantd ce zace pe
fundul apelor si a carei existentd numai Dumnezeu o cunoaste. De remarcat este, in majoritatea
versiunilor analizate, colaborarea celor doud forte antagonice — Dumnezeu si Diavolul (Satan,
Moartea) — Diavolul aparand in ipostaza de adjuvant si care, de obicei, realizeazd o tripla
scufundare 1n apele primordiale pentru a lua resturile de lut sau firele de nisip pe care Dumnezeu
le sporeste.

Personajele prezente in legende, Intocmai ca unele personaje din Biblie, nu reusesc
totdeauna sa indeplineasca porunca lui Dumnezeu si, prin urmare, isi atrag diferite pedepse: de
pilda, cartita, dupd ce a refuzat sarcina de a completa creatia initiatd de Dumnezeu cu facerea

pamantului, este bestemata sa nu poata privi cerul. Realizand o analogie cu mitul biblic, al lui
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Iona, unul dintre cei 12 profeti minori, autorul unor povestiri moralizatoare in care sunt criticate
moravurile si decaderea contemporanilor, Dumnezeu 1i cere sd se duca la Ninive, pentru ca
faradelegile locuitorilor au ajuns pani la fata lui. Insd Tona, in loc si indeplineasci porunca
primita, a incercat sa se ascunda; s-a imbarcat pe o corabie ce pleca spre Tarsus, oras din Turcia
de azi, insa Dumnezeu declangeaza o puternica furtuna.

Fiindcd pamantul era mai mare decat cerul, Dumnezeu, sfatuit de arici, 1-a micsorat, luand
astfel nastere dealurile si vaile. Se remarcd aici credinta ereticd in care se contrazice dogma
despre atotputernicia si atotstiinta lui Dumnezeu prin imaginarea unei discrepante cosmice in
geneza biblica, facand necesar, sub forma unui sfetnic cosmogonic, interventia unui al doilea act
de indreptare a ceea ce nu a fost bine facut de la inceput, credinta ce include ideea unui intreg
sistem de gandire filozofica bazata pe conceptia slabiciunii umane a lui Dumnezeu.

Dupa credintele poporului roman, Dumnezeu cobora la inceput pe pamant, insotit de Sf.
Petru, insd din cauza pacatelor oamenilor a renuntat la aceste vizite si s-a retras definitiv in cer.
Aceasta este o expresie mitica a desolidarizarii lui Dumnezeu de raul si de umanitatea pacatoasa:
Dumnezeu s-a retras in cer, pentru ci oamenii au ales raul si pacatul. In Noul Testament exista
multe referinte despre apostolul Petru, care atesta locul sdu specific in comunitatea apostolilor.
Petru este apostolul pe care lisus 1-a pus la multe incercari; in primul rand, spalarea picioarelor,
cand lisus vrea sa-i dea un exemplu de slujire, apoi, cu toate ca i1 neaga pe lisus in circumstante
grave, Petru este repus in misiunea sa: ,,Simone, fiul lui Iona, Ma iubesti/ Doamne, tu stii ca te
iubesc ” (Ioan 21, 15-17). Petru a avut un rol important la Cincizecime si In comunitatea de la
Ierusalim. Adus sd dea seama in fata arhiereilor, batranilor si carturarilor de la templu, aceiasi
care 1l discreditaserd pe lisus, Petru subliniaza rolul unic al lui Hristos in istoria mantuirii si in
constituirea poporului lui Dumnezeu: ,,...intr-un nimeni altul nu este mantuirea, caci nu este sub
cer niciun alt nume, dat intre oameni ca sa ne mantuim noi” (Fapte 4,8-13).

In conceptia populard roméneascd, indurarea divini nu se lasi mult asteptati si nu
dezamageste, pentru cd Dumnezeu creeaza noud ceruri $i noud pdmanturi tocmai pentru a-i ajuta
pe oameni sa se purifice inainte de a-i primi in impdratia sa. Prezenta cifrei noud nu este
intamplatoare. Ultimul din seria cifrelor, noud anunta un sfarsit si totodata un inceput, aparand ca

find complet — cifra plenitudinii.
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Contrar mitului biblic, legendele romanesti il prezinta pe Diavol drept creator al omului;
pentru a se razbuna pentru incercarile lui esuate de a-1 pierde pe Dumnezeu, Necuratul creeaza
din pamant omul; folosindu-se de o trestie, sufld in el viata, insa inutil, cici suflarea de viatd se
pierdea. Astfel ca se vede nevoit sa apeleze la Dumnezeu: este surprinsd aici o idee de o profunda
complexitate, aceea a dublului statut ontologic, suflet-trup, fiecare cu origine si destin propriu:
trupul, stapanit de diavol, se afld sub povara timpului, proprii fiindu-i boala si efemeritatea, in
vreme ce sufletul, stipanit de Dumnezeu, apare blagoslovit de Dumnezeu cu nemurirea. Astfel,
omul e pamant, imanent, un dat material, dar si transcendent, o aspiratie spre desavarsire, o
existentd aspatiala si atemporald. Acest cer, cu ierarhia lui divind, cu lumina divind care coboara
din treapta in treaptd, pentru a se intoarce apoi la sursd, care este Dumnezeu, nu-i numara pe
oameni din doi in doi, pentru ca in fata cerului omul nu este o biata piesd prinsd intr-un mecanism
care zdrobeste, ci este un suflet, un tot, absolut liber in actele sale, demn de pretuit. lisus a
propovaduit iubirea de sine, deoarece nu existd ceva mai de pret pe lume decat sufletul: ce va da
omul 1n schimb pentru sufletul sau?

In parabola celor zece fecioare, lisus arita ca fiecare suflet personal are o candeld, fiecare
se lumineaza cu propria sa lumind. Cel ce crede primeste si poseda propria lui lumina din credinta
sa supranaturala, si, la randul lui, devine datator de lumina si purtdtor de har.

Cei care 1si pun sufletul pentru prietenii lor posedad puteri transformatoare, ei devin sarea
pamdadntului — simbolul Intelepciunii, lumina lumii, simbolul revelatiei divine. Persoana, cu
experienta sa particulard devine actorul principal, asa cum se vede, de pildd in chemarea
apostolilor, care are un caracter personal, intim, de scoala spirituala.

Pamantul e finit, materia poate fi epuizatd prin scindari succesive, pana la disparitia ei,
ajungand, fara a admite sufletul si a actiona in consecintd, la neant. Culoarea initiald atat a
pamantului, cat si a primilor oameni este neagrd, culoare ce simbolizeazd locul germinatiilor,
originea dinaintea exploziei luminoase a nasterii.

O alta credintd relateazad cum s-a vazut Cain nevoit sd-1 acopere pe Abel, dupa ce l-a
ingropat cu tot soiul de ramuri si frunze, deoarece pdmantul era, dimpotrivd, straveziu. Ca
rezultat al gandirii antropomorfice a omului primitiv, desemnand un minimum de religie, primul
stadiu religios, pamantul apare inzestrat cu atribute omenesti, jumatate femeie, jumatate barbat, in
ipostaza androginului, pentru a exprima totalitatea si coincidenta contrariilor. Partea feminina,

fiind internd, este avantajata, caci, dacd plugul reprezintd o armd amenintatoare pentru stratul
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teluric dinafara (pentru partea masculind), trupurile raposatilor constituie sursa beatitudinii pentru
cea dintai. Astfel, se distinge functia funerard a gliei, stiut fiind ca la poporul roméan cu o religie
preponderent chtonicd, mortii sunt, de obicei, inhumati si li se construieste o casd a mortii, iar
numeroasele traditii ale Inhumarii sunt asociate cu pregatirea cadavrului (spdlare, purificare,
impodobire, chiar imbélsamare), din respect fatd de padmantul matern, in actul de restitutie a
trupului primit pentru uz limitat. Agricultura, ca tehnica profana si ca formd sacrd, de cult,
fuzioneaza cu interesantul cult al mortilor, marcand solidaritatea acestora cu pdmantul: mortii, ca
si semintele, sunt Tngropati, patrund in dimensiunea chtoniand accesibild; agricultura este, prin
excelentd, o tehnica a fertilitdtii, iar mortii sunt atrasi tocmai de acest mister al fecunditatii.
Agricultura este cea care a relevat omului unitatea fudamentala a vietii organice, implicand
constelatia de imagini femeie-paimant-saimanta, ca structurd a imaginarului. In acest context de
semnificatii, sinteza palingeneticad om-plantd asociaza situatii de exceptie legate de evenimentul
mortii; starea neobisnuitd, iesitd din modelul comun, a mortii premature, violente, produce inainte
de epuizarea valentelor vitale, continuitatea existentiald intr-o alta stare, in forma vegetala, printr-
un evident proces de germinare. Unele variante de basm din ciclul metamorfozelor (conform
tipologiei lui L.Sdineanu, din Basmele romdnilor) reformuleazad aceasta structura arhetipal-
simbolicd: om—pamant—-moarte-regenerare—plantd: ucisi, cei doi copii cu parul de aur se
transformd in doi brazi/ meri/ peri/gutui, variantele de basm dezvoltand un lant palingenetic, o
succesiune de metamorfoze cu accent pe transformarile vegetale incheiate cu revenirea ciclica la
forma umana initiala.

Implicatii directe sau doar sugerate ale prezentei Pdmantului sunt surprinse in numeroase
datini si sarbatori de-a lungul intregului an, care marcheaza calendarul muncilor, fie agricole, fie
pastorale.

La inceput de primavara, cand natura revine la o noud viatd, oamenii marcheaza
evenimentul prin urdri cu caracter augural pentru noul an de munca, impodobind casele, portile,
intreaga gospoddrie cu ramuri verzi, in scop apotropaic. Oamenii se pregatesc pentru inceperea
muncilor agricole, moment marcat prin obiceiul strdvechi cunoscut sub numele de Crai in
Moldova, Plugar in Transilvania, Tdnjaua in Maramures, ceremonial pentru invocarea fertilitatii
si a roadelor bogate. Casa celui mai harnic plugar, a celui care iese primul la muncile de
primavara, constituie locul de desfasurare a Inceputului si sfarsitului acestui ceremonial. De aici,

se porneste spre ogoare, cu plugul sau tanjaua frumos impodobite cu verdeata sau panglici
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colorate, omagiind astfel pe cel mai harnic fecior, care de multe ori este plimbat cu alai pe ulitele
satului. Dus la rau, unde altadata era scufundat n apa cu rosturi fertilizatoare, astazi doar stropit,
el, plugarul, se rascumpara cu o bute de vinars. La casa harnicului gospodar, la intoarcerea din
ogor urmeaza un mare ospat insotit de cantece si jocuri. Astdzi o mare extindere a capatat acest
obicei in tinuturile Maramuresului, unde se desfdsoard o adevarata sarbatoare ce atrage multi
iubitori de frumos nu numai din tinuturile maramuresene, ci din intreaga tard. Cu radécini In
timpuri imemoriale, obiceiul constituie o lauda adusa puterii omenesti de a supune natura, de a
supune Pamantul, marcand prin eroul sau — cel dintai ardtor — capul de anotimp.

Vara, cand soarele este tot mai aproape de oameni, cand granele dau in parg, comunitatea
se pregateste pentru un nou moment al ciclului agricol, secerisul. Obicei legat direct de inceputul
recoltdrii, Dragaica sau Sanzienele, desfasurat in ziua de 24 iunie, marcheaza un nou eveniment
pentru viata satelor. Fetele aleg pe cea mai frumoasa dintre ele, numind-o Dragaica si, cu ea in
frunte, merg prin semanituri. Impodobiti cu panglici si niframe, cu cele mai frumoase spice, ca
simbol al fertilitatii, ea alearga cantand spre casa, marcand deschiderea rituald si sarbatoreasca a
secerisului. In Transilvania, de Sanziene, fetele aduceau din camp coronite din flori de sanziene
pe care le aruncau peste case sau le puneau la stresine, sensul find cel augural, legat de bunastarea
casei si de viitorul fericit ale fetelor. Treptat, acest cunoscut obicei si-a pierdut din incarcatura
ritualicd Tn cea mai mare parte a tarii, pastrand insa aspectul de manifestare artistica, cunoscut
fiind renumitul tdrg de primavara. Dupa cum prima zi a seceratului este sarbatoritda cu
solemnitate, si sfarsitul acestei munci care incununeaza eforturile de peste an, prilejuieste un
ceremonial festiv cu caracter de felicitare si recunostintd. Cununa, Buzduganul, Peana sunt
obiceiuri ce poartd numele insemnului obiectului simbolic, adica a diferitelor forme de impletituri
din cele mai frumoase spice, sub forma de cununa, ca simbol solar si al abundentei, sub forma de
buzdugan. Aceste Insemne aduse cu alai in gospodarie deveneau adevarate trofee pastrate In casa
si in gospodarie, la un loc anume — in grindd, la oglinda, in pod sau in cuib, ca simbol al
recoltelor bogate ale pamantului. La casa gospodarului, cununa este asteptatd cu emotie si
bucurie, evenimentul find marcat de un bogat ospat Insotit de cantece si jocuri specifice,
adevdrate poeme ale muncii pdmantului. Cand muncile s-au incheiat, cand turmele coboara la
vale si linistea dupa trudd se asterne peste sate, incep clacile, sezatorile si pregatirile pentru
sarbatorile de iamd (constituirea cetelor de colindatori, de teatru popular, se invata texte, se

confectioneaza recuzita obiceiurilor de Anul Nou — capra, ursul, caiutii). Obiceiul de a colinda
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inseamnd, de fapt, actul de a merge din casd in casd cu urdri augurale, de prosperitate a
pamantului, colindatorii primind daruri.

Complexa spiritualitate romaneasca a preluat simbolul lui Terra Mater dar, in acealasi
timp, l-a Imbogatit, conferindu-i noi sensuri. Adesea, se intalneste sincretismul mitului Marii
Zeite, Pamantul-Muma si al Maicii Domnului (datand din perioada crestinismului timpuriu), pe
care Biserica Ortodoxa o 1naltd mai presus de toti sfintii si de cetele ingeresti.

Theotokia Maicii Domnului pe care au apdarat-o Sfintii Parinti, si pe care biserica o canta
neincetat, ramane punctul central in oceanul de slava cu care a binevoit Dumnezeu sa Tmbrace
fiptura prin care a venit la noi. In theotokie, se concretizeazi intreaga operd de ridicare si
preaslavire a Maicii Domnului. Fecioara Maria ramane pururea Fecioard (pamdnt curat),
restabilind in persoana ei starea feciorelnicd a omului din demnitatea primordiala, vestejita de
neascultarea Evei. Maica Domnului raméne legatd de omenire, care o cheamd neincetat in
rugdciunile ei. Ea se roaga si mijloceste la Fiul ei pentru noi, si revarsd asupra omenirii daruri de
bunatati. Mitul Marii Zeite, integrat celui al creatiei, va da nastere credintelor legate de calatoriile
initiatice referitoare la drumurile eroilor cunoasterii cautind esenta vietii (un raspuns
fundamental, nernurirea, iubirea). Asa se face ca, la romani, Maica Domnului apare in ipostaza
mamei iubitoare pornite In cautarea fiului ei pierdut.

Interesant de observat este cum, la romani, Pamantul-Muma e viu; totul traieste indiferent
de originea sa. Pamantul vorbeste la fel ca pietrele, ciolanele pdmantului care nu cresc pentru ca
au fost blestemate de Maica Domnului. Este insufletit de sentimente proprii si de o naltd
moralitate, este binecuvantat, la sfantul pamant sa bati matanii, sd te inchini si sa-1 saruti, ca
pamantul ne hraneste si ne tine, din pdmant avem hrand, din pdmant avem apa, pamantul ne
incalzeste, pdmantul e mama noastrd. Respira, se misca (cutremurele), suporta tot ce e pe el (cum
il rabda pamantul). Este ca un colos antropomorfic (buricul padmantului, pantecele padmantului)
care, desi are suflet (duhul pamantului), duce o viata vegetativa. Dreptul de a primi sau,
dimpotriva, de a respinge 1n functie de criterii axiologice, 1i este, de asemenea, permis
pamantului: astfel, daca pe Sfinta Varvara o adaposteste, pe sarpele care a comis pacat, muscand
vreun om sau animal, la Pobrejenie, pamantul il respinge. Calitatile sacre ale pamantului pot fi
conservate numai respectand un sir de interdictii: pamantul nu trebuie batut cu piciorul, nu este
permisd ponegrirea pamantului, nu se cuvine a-ti insusi pamantul altuia, nici indeletnicirea

olaritului nu trebuie insusitd, nerespectarea acestor porunci atragand dupa sine pedepse pe lumea
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cealaltd, caci nu se cuvine sa trudeasca lutul pe lut. De asemenea, lutul nu trebuie necinstit, prin
luarea de contact cu oamenii impuri, de pilda cu farmacatoarele, cu femeile lehuze fara molifta
sau cu femeile care nu-si poartd capul acoperit. Starea de puritate constituie o garantie de
proximitate si de comunicare cu sacralitatea pdmantului, iar importanta factorilor de necuratenie
este atat de mare, Incat aceastd stare este permanent in situatia de amenintare. Pamantul are
dreptul la odihna, nu trebuie sapat cand soarele este drept de amiaza, dupa asfintitul soarelui, dar
mai ales noaptea.

In concluzie, in contextul simbolismului pontic de obérsie mitica, implicand sincretismul
traditie pagana — traditie sacrd de tip ortodox, dar si pozitia de insider — de subiect situat in
interiorul sistemului mitic — in registrul unei mentalitati fundamentate pe trdirea in sacru,
sentimentul de solidaritate cu pdmantul este starea omului cu experientd ontofilogenetica, cu
experiente religioase sau mitice, reprezentand starea omului care se simte descinzdnd din marea

matrice universala.
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