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Paradoxurile si tribulatiile...tanarului Dragobete
Cornel Balosu Ducan

Incercarea de a-l stabiliza simbolic si ritualic pe ,,zanul” erotic al romanilor,
ne referim, desigur, la Dragobete (vocabula de origine slavd), ne conduce
sistematic la intrebari, nelamuriri, cat si la constatarea unor ambivalente si alte
nepotriviri.

Dictionarele mitologice, in buna parte, afirma ca zeul autohton al dragostei,
al renasterii iubirii (cap de primdvard), si el in relatie cu stravechile divinitati ale
naturii i fecunditatii (cum ar fi Adonis, Cupidon, Kupalo sau Telepinus si Osiris),
este fiul unui alt personaj mitologic: Baba Dochia. Se mai sustine cd Dragobete,
numit si Dragomir sau lovan Dragobete, reprezintd opusul Babei Dochia, fiind, de
fapt, protagonistul pozitiv al renasterii, al vietii si al iubirii (vezi lon Ghinoiu,
Varstele timpului, Bucuresti, Meridiane, 1988, p.199; Ivan Evseev, Dictionar de
magie, demonologie §i mitologie romdneascd. Timisoara, Amarcord, 1998,p.123
etc.).

Dar, din péacate, multe din legendele culese de vajnicul folclorist Simion
Florea Marian referitoare la rastimpul ,,actantial” al Dochiei ne reifica o alta fata a
personajului. Intr-o legenda din Muntenia, Iovan Dragobete, proaspat insurat, este
silit de mama sa, Dochia, sa plece impreuna cu oile la munte. Tanarul nu este atat
de prevazator ca maica-sa care imbracase noua cojoace, asa ca, dupa cateva zile cu
soare, vine viscolul cumplit si inghetul. Feciorul babei se stinge inghetat si cu un
sloi In gurd (S. FI. Marian. Sdrbdtorile la romdni, Bucuresti, Editura Fundatiei
Culturale Romane, 1994, vol. 1, p. 290). Intr-o altd variantd a legendei, culeasa
chiar din Oltenia (Varciorova. Mehedinti), Dragomir, tot asa, tindr insuratel, este
somat de aceeasi muma, ,,baba foarte ranzoasa”, sa-si lase frumoasa si dragastoasa
sotioard si sd urce impreund la munte pentru cd deja..."fragile au inflorit si noi n-am
masurat oile”. Cand au ajuns insd sus pe munte, unde urmau sa masoare oile, s-a
pus o zloata teribild. Primul moare Dragomir inghetat si tot cu un sloi in gura, pe
care Dochia il confunda cu un fluier, pentru care il si apostrofeaza pe sarmanul
lovan: ,,Dragomire, Dragomire, eu am inghetat de frig si tu canti la fluier!...” (S. FI.
Marian, op. cit., p. 304). Sa precizam ca folcloristul citat culegea legendele de mai
sus spre sfarsitul secolului al XIX-lea.

Avem, prin urmare, un zeu al dragostei si un mesager al primaverii care
sfarseste inghetat. Altminteri, in aceeasi perioada, si alti asidui culegéatori de folclor
incercau sa-1 reconstituie pe Dragobete din bucatele narative si informatii disparate.
Astfel, atat din raspunsurile la chestionarele Hasdeu, cat si in cele ale lui Nicolae
Densusianu, aflam ca se poate vorbi de o ritualitate privind redesteptarea naturii,
venirea primaverii, ,,logodiciul puilor”, al pasdrilor, in general, despre initierea
intru dragoste a tinerilor, despre un alt segment ritualic important, ne referim la
Linfartatire” si ,,insuratire”, despre practici magice simpatetice, despre forme de
divinatie temporald, vraji si ,,facerea apei de dragoste”, diverse ablutiuni si spalari
rituale, despre prescriptii privind anumite norme si tabuuri etc.

Dar, mai aflam din chestionarele Hagdeu si Densusianu ca .....In timpul de
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fata insa acest obicei a disparut mai cu totul... ., (vezi S. Fl. Marian, op. cit., p. 237
si nota 4 p. 238). Si trebuie sd ne gandim ca raspunsurile apartin anilor 1890-1898.
Adevarul este ca si informatiile mai noi de care dispunem, cele pe care le regasim
in anchetele etnografice ale Academiei Romane dintre anii 1972-1983, ne
sugereaza aceeasi incertitudine simbolica a personajului.

O astfel de neclaritate si mixturi folclorice sunt si acelea ale confuziei dintre
Dragobete si Martisor. Legendele si alte texte folclorice confirma faptul ca
Martisorul este, de facto, opusul Babei Dochia. In acest context, Dragobetele
ramane un simbol antinomic. Este si promotorul iubirii, al renasterii, dar..., in ,loc
sa fie fierbinte, moare inghetat.

Baba Dochia, feciorul Iovan drdagdastosul, Mirtisorul sau despre triunghiul
simbolic vernal

Probabil, gratie unor scrieri istorice i romantice romanesti, mai vechi sau
mai noi, mitul Babei Dochia a cépdtat contururi expresive bogate.

Dimitrie Cantemir in cunoscuta sa lucrare Descrierea Moldovei, nareaza
doua legende despre Dochia. Intr-una dintre ele, eroina Dochia, fiica lui Decebal,
isi ajuta tatadl sa apere cetatea Sarmisegetuza. Dupd infrangerea suferitd in fata
puternicei armate a lui Traian, printesa se retrage in munti, urmarita cu staruinta de
Traian inamoratul. Cand era aproape de a fi prinsa, Dochia il implora pe Zalmoxes
sd o salveze de la pangarire. Drept urmare, fecioara a fost prefacuta intr-o ciobanita
batrana. O a doua trimitere o implica pe Dochia in legenda mitica a Ceahlaului si la
o statuie din varful muntelui ce reprezenta o batrana si doudzeci de oi. (a se vedea
Dimitrie Cantemir, Descrierea Moldovei, 1956, p. 68).

Romulus Vulcanescu sustine cd aceste doud legende inglobeaza doua
metamorfoze: ,,prima, provocatd de rugdmintea Dochiei catre Zalmoxis...si a doua
transformarea ei in stei de piatrd si a oitelor in stanci” (R. Vulcanescu, Mitologie
romdnd, 1985, p. 269). Poema romantica a lui Gh. Asachi, precum si concluziile lui
George Calinescu privind rezumarea etnogoniei romdnilor (sintagma lui R.
Vulcanescu) la mitul lui Traian si al Dochiei sunt relevante in receptarea asa-zisului
mit.

De aici insd, pana la legendele folclorice ale Dochiei si cele doua entitati
cultural-traditionale, Dragobete si Mdrtisor, este cale destul de lunga si cu multe
inadvertente. Desigur, textele folclorice nu sunt intepenite in forme, nu sunt
imuabile. Acceptand, totusi, mitul primar, nu intelegem cum de-au aparut atatea
diferente si interferente in legendele folclorice ale secolului al XIX-lea. Cele doua
»personaje”, care stau aldturi de Baba Dochia, par sd fie rupte din alte structuri, cu
toate ca legendele culese de Simion Florea Marian au coerentd narativa. De unde,
atunci aceste altoiri pe un trunchi mitic!?! De asemenea, transformarea Babei
Dochia in Baba Marta este o translatie foarte interesanta. Trebuie s subliniem, de
asemenea, 1n acest context, cd, studiind cu atentie legendele Babei Dochia, asa cum
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apar ele mai ales in culegerile lui Simion Florea Marian, descoperim nu doar
nepotrivirea cu mitul, ci si asemanari. Spre exemplu, intr-o legenda din Bucovina,
Dochia este fata de imparat, ,,foarte frumoasa si voinica...dar si isteata si cuminte.”
In fine, imparatul cu pricina a pierdut un rizboi cu un alt imparat care si-a dorit-o
de sotie pe printesa. Dar aceasta, a imbracat imediat doudsprezece cojoace si-a luat
furca de tors si cele doudzeci de oite si a urcat pe munte. De aici, legenda continua
asa cum stim: fiind cald, tindra printesa a aruncat cojoacele si a ramas In camasa;
apoi a venit inghetul. Naratia continud neastepat: fata se ,.ratoieste” la Dumnezeu,
in loc sa ceara ajutor. Si uite asa, Dumnezeu o incremeneste pe vaful muntelui.
Morala crestind este clara. Intr-o alta legend, tot din Bucovina, Dochia, frumoasa
si muncitoare, dar neprevazatoare, a inghetat. Dar, de aceastd datd, ea nu se mai
transforma in stei de piatréa ci intr-o ,,fAntana cu ghizdele de aur”, iar oile si mieii in
flori si floricele. Schimbarea modelului narativ trimite tot la precepte crestine
legate de substantele sacrosancte.

In rest, Dochia devine babd rea si asprd (,fiindcd era nascutd in
ziua...scorpiei”). Isi chinuieste nora cu dorinte imposibil de indeplinit. Si se mai
punea si ..impotriva lui Dumnezeu, spre deosebire de nora care este ajutatd de
sfinti si ingeri.

In foarte multe legende apare, desigur si Iovan Dragobete care sfarseste si el
, asa cum scriam la inceputul lucrarii: inghetat si cu un sloi in gura. In alte texte,
Iovan Dragobete este numit Dragomir.

Cel care i se impotriveste Intru totul babei este Martisor. $i asta pentru ca
Baba Dochia 1l infrunta si nu-i asculta sfaturile. Dar si pedeapsa lui Martisor este
crunta.

Prin urmare trecerea de la onomasticul Baba Dochia la Baba Marta
cuprinde o simbolica temporald. Dar divinitatea temporala nu ia aminte de
intempestivele schimbari si versatilitati ale lunii Martie. $i asta pentru ca este
increzutd, rea, tiranica. isi bate joc si de martisor strigindu-i ,.c3-1 trece prin
ciurisor” (sau, 1n alte texte, prin ...aurisor).

Data praznuirii Dragobetelui

O altd neclaritate trimite la data sarbatorii. Dragobetele, mai ales prin
Muntenia si Oltenia, era serbat fie pe 24 februarie, dar si pe 28 februarie, fie la 1 si
25 martie.

Timpul, pentru taranul roman si pentru comunitatile traditionale a fost o
“altd dimensiune a modului de reprezentare a lumii si vietii si un factor determinant
al culturii spirituale si maternale a colectivitatii satului.” Am preluat acest citat din
valoroasa lucrare a lui Ernest Bernea Spatiu, timp si cauzalitate la poporul romdn
(Bucuresti, 2005, p. 149), pentru ca, intr-adevar, bulversarea calendarului
traditional roménesc se datoreaza reformei din 1924, respectiv 1927 (statul si
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biserica). Tot Ernest Bernea apreciaza ca aceastd reforma a avut efecte, uneori
dramatice, care au destramat unitatea spirituala a satelor, au dezorganizat munca si
viata.” (E.B., op. cit., p. 149). Foarte multe comunitati au refuzat sa treaca la noul
calendar, pentru ca nu-si mai puteau respecta obiceiurile, datinile, sarbatorile, mai
mult, reforma a adus anumite suprapuneri intre timpul cotidian si cel sarbatoresc.
De aici, probabil, si intersectarea Sf. Trif cu Dragobetele, cu Martisorul si Baba
Dochia. Problema a fost ridicatd si de alti cativa filozofi roméani din perioada
interbelica: Vasile Béancila, C. Radulescu — Motru. Ni se pare, de asemenea, ca
amestecarea calendarelor a condus la suprepuneri si deformari de continut simbolic
(spiritual). Spre exemplu, Dragobetele este si el “Cap de primavara”, precum
Martisorul sau chiar Sf. Trif.

Dar, cultura populard este atat de ..."elasticd", incat isi poate permite sd
modeleze si sd reconstruiasca.

Chiar reconstruit din fragmente si in ciuda unei semantici $i a unor opozitii
simbolice, in opinia noastra, Dragobetele nostru cel drag poate fi constituit nu
dintr-o perspectiva istorica, ci dintr-una folclorica, bazandu-ne, asa cum spuneam
deja, pe texte (in special legende), dar si pe actantialitati rituale si, in general, pe
toate informatiile certe etno-folclorice, mai vechi sau mai noi.

Dragobetele, alaturi de Martisor si de alte ,,personaje”, invoca primavara,
dar nu numai atat; aceste complexe cultural-traditionale au si valente apotropaice
care vor fi validate doar in conditiile respectarii normelor rituale: .,sa nu lucrezi in
ziua de Dragobete cad vei ciricdi ca pasdrile”, iar inaripatele iti vor manca
semanaturile etc.

Conotatiile erotice se intrevad in urmatorul gest ritual: in ziua ,,zanului”
este bine ca femeile (fetele) s puna mana, sa atinga, chiar intdmplator, un barbat
strdin si atunci vor fi iubite tot anul (interesant!).

De Dragobete se aprindeau focuri, semn ca este (sau ar trebui sa fie) plasat
intr-un context solar; de fapt, incepand de la Stretenie si pand la Pasti se aprindeau
constant focuri in satele Olteniei.

Spatiul ritualic esential al sarbétorii este padurea, topos al tuturor
posibilitatilor simbolice (si) cu trimitere erotica.

Sarbatoarea era si predictivda climateric (caracter ,,omen”): de va fi de
Dragobete bruma, atunci primavara va veni curand: dacad ploua, primivara nu va
intdrzia sa vind. In aceeasi zi, era loc si pentru vriji de dragoste si atragere a
ursitului.

Prin urmare, cu toate cd Domnul Dragobete este misterios, invaluit in odajdi
ezoterice, tot el ne poarta...dragostele si sperantele intru bine si frumos. Si mai este
si neaos. Asa cd...: Vivat Dragobetele!

Modelul traditional al naturii

Afirmam mai sus ca Dragobetele este o entitate cultural-traditionala erotica.
De ce oare ? Pentru ca are un model indenegabil de fertilitate, de procreere:
pasarile. De aceea, si ziua lui se numeste .logodiciul puilor”. Altminteri,
generalizand, omul n-a putut sd traiasca in afara naturii pe care a incercat sistemaic
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sa o socializeze. Claude Lévi Strauss conchidea relevant in ,,Gandirea salbaticd™:
,-..universul este obiect de gandire, cel putin la fel de mult pe cat este mijloc de
satisfacere a nevoilor” (apud. Marie-Odile Geraud, Notiunile cheie ale etnologiei,
lasi, 2001, p. 270).

Dar si o multime de etnografi, etnologi roméani a subliniat aceasta relatie
fundamentala. S& nu uitdm cd Romaénia a fost (in primul rand) o tard agricola.
Spatiul si natura, si omul sunt sunt totul. Tradifionalul este in legédtura directa cu
ele, consubstantial aproape. Timpul cotidian si-1 organiza dupa semnele si modelele
naturii. Stia si prevedea timpul climateric intr-o/printr-o invatitura mostenita.
Porcul, ursul, cocosul, celelalte animale domestice sau salbatice isi transmiteau
mesajele, iar taranul sau oierul le percepeau. Vegetatia, padurea, erau la fel,
paradigme.

Dragobetele este o formd de culturalizare si de ritualizare prin limbaje
specifice intru initiere si cunoastere.

Dragobetele si spatiile actantiale

Informatiile de teren mai vechi sau noi demonstreaza ca se pot constata
oarece diferente ritualice ale praznuirii Dragobetelui intre zonele de deal,
submontane si cele de campie. Se pare ca obiceiul s-a pastrat mai bine la deal si la
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predilect pentru derularea obiceiului este lunca, dincolo, desigur, padurea.

Péadurea montana sau submontand pastreaza mai bine neaua ( nea de apd) pe
care fetele o adunau cu osardie pentru a spala sau a se stropi cu ea tot anul. Scopul:
pastrarea frumusetii si a stimularii erotice. Ghioceii se gasesc mai lesne 1n padurile
deluroase; la fel, dragobetii (muguri) pe care fetele 1i puneau la urechi. Tot aici, se
practica mai des fuga ritualica (zburétorirea).

Alte rituri ale sdrbdtorii zilei de Dragobete

In consonantdi cu actantialititile, cu celelalte limbaje praznuirii
Dragobetelui s- a practicat infdrtdfirea sau insurdfirea. Informatia am preluat-o tot
din Simion Florea Marian care localiza ritualul in comuna Rosia din Gorj. Sigur ca
asemenea forme de pre-logodna si de erotism se mai practica si la alte sarbatori,
mai ales in primele zile de dupa Pasti.

Alte practici trimit tot la ludensurile erotice (atingerea unui baiat sau barbat
strdin), dar si, spre exemplu, invartirea ritualica a fetei sau datul in leagén.

Cand vremea nu permitea iesirea la padure sau lunca, sarbatoarea se finea in
casd, unde se practicau jocuri initiatice si erotice.
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Sa nu uitam descantecele din ziua de Dragobete. Gospodinele aveau grija sa
dea pasarilor mancare erotogena. In aceeasi zi, flacaii aveau voie sa faca glume cu
trimiteri senzuale.

lovan Dragomir/Zburdtorul

In Mehedinti, in special, in ziua de Dragobete zburdtorirea este un ritual cu
urmari erotice. Zburatorul, afirma Romulus Vulcanescu, este o ,,semidivinitate de
tipul incubilor, un daimon arhaic de factura malefica. Simbolizeaza toate formele
de sexualitate, de la cea puberald pana la aceea istericad a femeilor care traiesc
numai pentru placerile trupesti”. (Mitologie romdnd, p. 338-339). Se pare cd mitul
a fost consemnat pentru inceput de catre Dimitrie Cantemir, preluat apoi in
literatura cultd de I.H. Radulescu si inclus de George Calinescu in cele patru mituri
fundamentale, alaturi de Miorita, Mesterul Manole si Dochia. (1. Evseev, p. 499-
500). La nivel popular, zburatorul este o ndluca, fantoma, care coboard pe horn si
tulbura pana la nebunie visele fetelor.

Dragobetele, in comparatie cu zburatorul, este un Cupidon bland si
provocator doar. Excesele nu-i apartin si nu se deda la ele. Inclindm sa credem ca
cele doua entitati fac parte din categorii simbolice si culturale diferite.

Citeva consideratii asupra onomasticii ,personajelor”...primdverii

Poate ca nu trebuie sa ne surprinda faptul cd onomastica pomenitd in
subtitlu este majoritar slava. In ceea ce o priveste pe Dochia, parerile au fost si inca
sunt impartite. Marea majoritate a celor care s-au ocupat de etimologia vocabulei,
considera ca ea vine de la numele Sfintei Mucenice Evdochia (de origine
bizantind); a doua ipotezd ne indeamna sa credem cd Dochia vine de la Dakia, tiica
lui Decebal. Cat priveste etimologia numelor Dragobete, Dragomir, ea este slava.
Altminteri, si cuvintele dragoste, iubire, drag etc. provin tot din slava. Unii
cercetatori au sustinut ca Iovan ar proveni de la Ioan Botezitorul Inaintemergatorul,
bazandu-se pe faptul ca, tot pe 24 februarie, se praznuieste intdia si a doua aflare a
capului sfantului. Este clar insa ca si lovan este tot de origine slava. Avem insa si
o exceptie: Mdrtisorul descinde din latind. Este cazul sd ne mai punem vreo
intrebare?!





