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Mitologia roméneasca a sfarsitului lumii
Nicolae Panea,

Mitologia romaneasca a sfarsitului lumii este un cumul de influente
religioase (Apocalipsa Sfantului loan si Cartea Sfantului Vasile cel Mare),
absorbite de catre o culturda populara medievala prin intermediul apocrifelor (v.
M.Gaster, Crestomatia romdna,1891, N.Cartojan, Cartile populare in literature
romana, 1929) si populare propriu-zise (legende, superstitii).

Tudor Pamfile (Sfdrsitul lumii dupa credintele poporului romdn, 1911,
Mitologia romdneasca, 1916, Pamdantul. Dupa credintele poporului roman,
1924) deosebeste sfarsitul lumii, disparitia omenirii, de sfarsitul pamantului, a
planetei in Intregime, care sunt, dupa opinia lui, mai putine.

Prima categorie, desi mai bine reprezentata narativ, este construita relativ
monotematic in jurul ideii de decadere morald a oamenilor (ticdlosire), intelegand
prin aceasta si nerespectarea preceptelor, ritualurilor religioase ortodoxe ca un
pacat esential.

Ne vom referi, In general, la a doua acceptiune a termenului, utilizand
sintagma sfdrsitul lumii camulativ.

Cu exceptia unei foarte clare dezvoltari de esenta crestin ortodoxa a
apocalipsei, resorbitd in legende, acest tip de mitologie este polarizata in jurul
a doud nuclee semantice, primul contextuat Genezei, cel de-al doilea, mult mai
generos reprezentat, sferei predictiei, a prezicerilor. (Tudor Pamfile, Sfarsitul
lumii dupa credintele poporului roman, 1911, Mitologia romdneasca, 1916,
Pamantul. Dupa credingele poporului romdn, 1924, Elena Niculita-Voronca,
Datinile si credintele poporului romdn adunate si asezate in ordine mitologica,
1903, Marcel Olinescu, Mitologie romaneasca, 1944)

In ambele cazuri, sfarsitul lumii apare ca o derivatie narativa, fara
independente retorico-structurale; logica textului fiind organizata de temele
predominante, facerea lumii §i, respectiv, semnele prezicatoare (in general,
cutremurele), subsumate unei retorici crestine, cea a ,,judecatii de apoi”, modelata
de o ideologie dominanta.

1. Apocrife legendar-religioase

Majoritare sunt legendele ce prelucreaza Apocalipsa dupa loan. Vom cita
o legenda din sinteza facutd de Olinescu 1n 1944.

Dupa ce pamantul va implini doua mii de ani si omenirea se va ticalosi,
Dumnezeu se va minia si va provoca o seceta grozavd, apele vor seca, ierburile,
campurile vor fi arse si nu vor mai rodi, vitele vor pieri de foame si de sete, va
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fi o foamete atat de cumplitd cd Tnsusi copilul va tipa in pantecele mamei sale.
Oamenii se vor bate pentru apa si o bucatd de pdine.

In aceste vremuri tulburi va aparea in lume Antihart, un Hristos mincinos.
Va fi urat si rdu la inima. Tot ce va predica va fi minciuna si tot ce va spune va fi
ingeldtorie. Se va naste dintr-o fecioara dar acea fecioara va fi Talpa ladului si va
fi de o slutenie ingrozitoare.

Antihart va intruchipa duhul rau §i necurat, va aparea Inainte de sfarsitul
lumii si va anunta judecata de apoi.

Va merge prin lume cu doua care acoperite si va ingela oamenii spunandu-
le ca induntru este paine dar vor fi doar putregaiuri si, respectiv, butoaie cu apa,
dar acestea vor fi ude doar pe dinafara. Cu acestea va ademeni omenirea.

Va merge peste tot in lume, inseland oamenii si determinanu-i sa se lase
de Hristos, pana va ajunge la Tarigrad, unde va fi Intdmpinat de sfintii Ilie, Enoch
s1 Mina (singurii sfinti care au trupurile in ceruri), care il vor demasca.

Infuriat, Antihart va taia capul sfintilor si pamantul va fi inundat de sangele
acestora, care va curge ca un izvor, pana la pieptul cailor. In jurul lui, pamantul
se va aprinde si va arde in adancime noua coti.

Alte variante precizeaza ca focul va izbucni din sangele sfantului Mihail
ucis de diavol sau din sangele lui Abel ucis de Cain, sdnge ce se va revarsa din
hardaul ce se vede in lund alaturi de cei doi frati. Cand o picatura din acest sange
se va scurge peste marginea harddului si va picura pe pamant, focul se va intinde
peste toata lumea. (cf. E. Niculita-Voronca, op.cit. p. 810)

Alte variante vorbesc de cei noud balauri care vor aduce focul pe pdmant
(cf. E. Niculita-Voronca, op.cit. p. 868). Influentele capitolului 12 din Apocalipsa
sf. Ioan Teologul sunt destul de vizibile cu toata prelucrarea simplistd. Elementele
de critica antiromana, contextele istorice obscure, dezvoltarile culturaliste
delicate, simbolistica ezoterica sunt eliminate in favoarea ingrosarii exagerate a
efectelor dezastrelor tipice unei civilizatii agricole minore.

Doar atunci Dumnezeu se va indura si va interveni, trimitdnd un vant ce
va potoli arsita si focul. Vantul va ridica cenusa pana la ceruri si soarele se va
intuneca iar pamantul va fi ca in ceatd. Cenusa va cddea In mare innegrind apa.

Dupa vant, va urma o ploaie naprasnicd, un potop, care va spdla fata
pamantului si o va intoarce de nu se va mai cunoaste nimic din ce a fost. Pamantul
va incepe sa rodeasca iar. Unde a crescut urzica vor creste portocalii iar unde
pamantul a fost acoperit cu iarba deasa si nehranitoare vor creste chiparosii. (cf.
M.Olinescu, Mitologia, p. 373-374).

Finalul optimist nu pare altceva decat o interpretare simpla si agricola
a capitolului 21, Noul lerusalim, al Apocalipsei lui loan, imaginarul popular
reducand splendoarea postapocaliptica a renasterii bisericii la o vegetatie exotica,
vazutd ca simbol al renasterii naturii. Simboluriile vegetale sustin, de altfel,
ideea, opunand constant o semantica a sterpului, uneia a fecunditatii somptuoase,
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pastrand aceeasi logica a apocalipsei ca distrugere vegetald, proprie unei civilizatii
rurale, agricole.

2. Mitologie populara.

Mitologia sfarsitului lumii este intr-o directa legatura cu felul in care
este alcatuit pamantul in conceptia populara. Existd o literatura legendara
independenta a facerii si informatii ce provin dintr-o literatura legendara privind
originea cutremurelor, care sunt interpretate ca semne ce anunta sfirsitul lumii.

Conform credintelor populare romanesti, pamantul are o arhitectura
supraetajata si destul de fragila. Este plat ca o tipsie imensd, asezatd pe patru
stalpi din fier sau piatra sau argint sau ceara. Fiecare stalp se sustine pe spinarea
a patru pesti enormi sau a unui peste sau a unor animale, boul fiind predominant
sau, pur si simplu, pe trestii uriase.

Alteori, cei patru stalpi sunt sustinufi de fiinte fantastice, blajinii sau
rohmanii, cel mai vechi oameni de pe pamant, fata de care poporul are o grija
aparte, considerandu-i un fel de morti primordiali ai neamului, dandu-le, astfel, de
pomana in prima luni dupa Paste, sau in prima sambata a mortilor dupa sarbatoarea
pascala, coji de oua rosii aruncate n ape curgatoare, zi care se numeste, de altfel,
Pagstele blajinilor.

Cuvantul blajin are un etimon slav si un dublu romanesc rohman, ambele
coruptii fonetice ale sanscritului brahmana (cf. Kernbach, Universul mitic al
romanilor, Editura Stiintifica, 1994, p.200), introdusi la noi de literatura de
colportaj, in special, de Alixandria. Ultimul cercetator al fenomenului, Andrei
Oisteanu, identifica aceste fiinte mitologice romanesti Tn o ramura jainistd de
asceti goi digambara (Rohmans-Brahmanas. Le voyage d’un motif a travers
[’espace et le temps in Ethnologica, 1983 p.138)

Pamantul astfel supraetajat este Inconjurat de marea pe care este asezat i
din care este facut, caci Dumnezeu l-a creat, fie singur, fie cu ajutorul Diavolului
sau a unor animale precum ariciul sau broasca, dintr-un bulgare de namol luat de
pe fundul marii.

La margini, aceasta ,,tipsie” se Tmbina cu cerul sau, de fapt, cu cerurile,
caci acestea sunt mai multe si au forma unor clopote.

Pestii pe care se sprijind pamantul se numesc Incepatorul, Ascultitorul,
Aratatorul si Somnorosul. Moartea pamantului este legatd de moartea acestor
pesti, dintre care unul, Somnorosul, a pierit la Potop si a fost inlocuit cu Simion
Stalpnicul.

In alte variante, pierderea celui de-al patrulea stalp a fost generati de
multele pacate ale oamenilor care i-au determinat pe pesti sa roada stalpii. Caderea
unuia a format o mare interioard imensa prin prabusirea unei bucati de pamant in
apa (Viata literara, an.1, p.7, apud. Olinescu, op.cit. p.384).

Unele variante, mai populate mitologic, condifioneaza existenta
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pamantului de cele mai nevinovate activitdti casnice, precum cernutul si scosul
apei din fantana, caci de cei patru stalpi sau doar de unul este legata o scorpie,
un monstru feminin, zburdtor, antropofag, ,,...care absoarbe aerul pentru a-si
prinde dusmanii, ea zboard cu viteza vantului si expectoreaza flacari, parjolind
iarba.” Sangele ei este miraculos: vindeca orbirea, ranile, iar capul ei taiat ucide
pe oricine are curajul sa-l priveasca. (Victor Kernbach, op. cit., p.303).

Aceasta scorpie, care roade sistematic i obstinent stilpul/pii de care
ste legatd, este paradoxal tinutd 1n viatd de femeile care cern malaiul si arunca
resturile din sita si de cele care scot apa din fAntana si arunca apa de pe fundul
galetilor. (E.Niculitd-Voronca, op. cit.,p. 141)

Miscarile acestor animale explica originea cutremurelor care, la randul
lor, anunta sfarsitul lumii, un amestec de creatie mitologica originala si influenta
savantd, religioasa, in special (Isaia, cap. 13, vers 13, cap. 24, vers 20, Amos,
cap. 8, vers 8, Matei, cap. 27, vers 50, 51, Apocalipsa dupa loan, cap. 6, vers
12).

Poporul a adaugat la aceastd baza savanta un precipitat propriu prin
care explicd dezamagirea lui dumnezeu fatd de creaturile sale, felul in care isi
manifestd acesta nemultumirea, cici intensitatea cutremurului este direct legata
de intensitatea privirii Creatorului. O privire plind aruncatd de Dumnezeu
pamantului l-ar putea nimici pe acesta!

Conform unei astfel de logici, sfarsitul pamantului pare a fi, mai curand,
un lung proces ce este provocat constant de gesturile noastre, de la cele mai
neinsemnate pana la pacatele majore.

3. Istoria ca o apocalipsa bine temperata

Cand astfel de cutremure sunt contextuate istoric ele creeaza un orizont
fatidic, pesimist cu un evident iz de sfarsit de lume. O astfel de atmosfera poate fi
manipulata politic exemplar iar o astfel de manipulare poate disloca o mentalitate
sau impune una.

Putem identifica un astfel de exemplu in secolul al XV-lea, coroborand
cateva elemente probate de realitatea istorica, literatura istorica a timpului
(cronicile), pictura murald manastireasca de la sfarsitul secolului al xv-lea,
contemporana scrierilor istorice, literatura apocrifa, cultura folclorica.

Literatura istorica a secolelor al xvi-lea si al xvii-lea din tarile romane,
literatura de curte, stipendiata de domnitor si scrisa pentru si uneori sub indrumarea
directa, chiar dictata, de acesta, redactata in limba slavona este o literatura sobra,
insistand asupra evenimentelor istorice (urcari pe tron, schimbari de domnii,
razboaie, intrigi) fara prea multe amanunte.

Informatii privind viata de curte sunt rarisime, iar despre viata claselor
dominate niciuna. Literaturitatea lor, extrem de slaba, se margineste la cateva
portrete de domnitori sau mari boieri si la cateva descrieri ale unor fapte
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surprinzatoare, neajutand cu nimic la formarea unor pareri subiective, anecdotice
cu atat mai putin.

De aceea, mentionarea unui cutremur sau a unei invazii a lacustelor alaturi
de sirul de rdzboaie si de descendente voievodale pare un fapt iesit din comun.
(Grigore Ureche, Letopisetul Tarii Moldovei de cand s-audescalecat tara pana la
Aron Voda, sec. xvii, care preia informatii din cronici scrise la manastiri, Bistrita
si Putna un secol, chiar doua mai devreme). Cu atit mai iesit din comun cu cat
e comentat un secol mai tarziu de un alt cronicar, Nicolaec Costin, tocmai din
perspectiva puterii lui anticipatoare, prevestitoare de nefericiri.

Grigore Ureche scrie ,,Intr-acestas an (6979-1471), luna august 29, s-au
facut cutremur mare peste toatd tara, in vremea ce au sezut Domnul la masa de
pranz”. Dincolo de anecdoticul informatiei, fraza poate trece drept benignd, daca
nu ar exista comentariul lui Nicolae Costin si daca nu ar fi existat o conjunctura
apocaliptica a vremilor acelora.

Constantinopolul cazuse sub turci (1453), acestia ajunsesera la Dunare,
imaginea lor ca Antichrist se dezvoltd in tarile romane, imaginea caderii
Constantinopolelui alterneaza cu cea a Judecdtii de Apoi pe frescele multor
manastiri construite de voievodul acelor timpuri, Stefan cel Mare si de urmasul
lui Petru Rares, care poartd mai multe razboaie cu turcii in perioada asta.

Aceste fresce au rolul unor adevarate prime time de azi si efectul lor este
considerabil, instaurand o adevarata retorica a fricii.

Pana in secolul al xviii-lea, daca tinem cont de frecventa temei, moartea
este producatoare de spaima dar si sperantd, fiind inglobata in motivul Judecatii
de Apoi (Voronet, Humor, Moldovita, Arbore, Sucevita, toate manastiri ridicate in
secolele al xv-lea si al xvi-lea si pictate in secolul al xvi-lea, in general). Aceasta
reprezentare figurativa are un aspect universalist si foloseste impecabil instaurarii
unei retorici a fricii.

Elocvent este cazul manastirii Voronet. Zidul vestic pe care este pictata
aceastd frescd are un aspect arhitectural inedit, este eliptic si orientat ctre intrarea
in curtea manastirii, dand impresia de deschidere panoramica. Efectul vizual este
si azi spectaculos dar nu se poate compara cu cel de acum cinci secole.

Mai adaugam faptul cd toate manastirile amintite sunt circumscrise unui
spatiu relativ mic, realizdnd o concentratie tematicd obsesiva, cu efecte previzibile
si insidioase.

De asemenea, in secolele urmétoare motivul judecdtii de apoi capata
un aspect ,satiric, denuntand, alaturi de relele deprinderi si pdcate, injustitia
omeneasca” (Vasile Dragut, Dictionarenciclopedic de artamedievalaromaneasca,
Bucuresti, Editura Stiintifica si enciclopedica, 1976, p.185), moartea fiind din
ce In ce mai des prezentd ca temd iconograficad de fresca, influentata, 1nsa, de
imaginarul popular (schelet cu coasa, femeie descarnata cu coasad)

Nu este singura forma de reprezentare a mortii. Aceasta este surprinzator
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reprezentatd ca un turc/tatar calare, strapuns de o multime de sdgeti asa cum
apare pe fresca exterioard a bisericii cu hramul sfantului Nicolae din Fartatesti,
Vilcea, fresca pictatd de Ilie Teisanu (cf. Stefan Lemney, Sensibilitate si istorie
in secolul xviii romdnesc, Buc, Meridiane, 1990, p.192-193).

Aceasti fresci este semnificativa din doua puncte de vedere. In primul
rand, pentru ca atrage atenfia asupra unei schimbari tematice, interesul pentru
reprezentarea mortii, in iconografia secolului al xviii-lea, influentata de imaginarul
popular si, In al doilea rand, exceptia unei astfel de reprezentari figurative,
contextuata istoric si etnic, sugereaza succesul manipularii din secolul precedent,
care cristalizeaza la nivelul imaginarului colectiv o agsa de mare spaima de turci
si tatari incat acestia sunt asociati cu timpul cu moartea Insasi.

In altd ordine de idei, coincidenta sau nu, fiecirui cutremur major pe care
cronicile il mentioneaza 1i corespunde o navélire a ostilor turcesti, conturandu-
se un fel de paradigma a fatalitatii ce ajuta la solidarizarea in mentalul colectiv
a cutremurului, ca semn al apropierii sfarsitului lumii, cu navalirea paganilor,
prigonitori ai crestinatatii si uzurpatori ai bisericii constantinopolitane (de cele
mai multe ori, noul lerusalim este confundat in legendele noastre cu Tarigradul!)

Si cap de serie este acel cutremur amintit de Ureche in cronica sa si ale
carui efecte Nicolae Costin le comenteaza concluziv. Comentariul lui, facut
peste trei secole de la producerea cutremurului, reflectd o credinta perpetuand-o:
»Macar ca firesc lucru este acesta, cutremurul cand se intdmpla, iar pot sa zic,
ca semne §i ardtare, cutremurul, vremurilor viitoare este, precum si atunce au
insemnat mare varsare de sange (cele doud mari razboaie purtate de Stefan cel
Mare contra turcilor la Podul Inalt, 1475 si Razboieni, 1476 n.nstrd) si giugul
paganilor in biata Moldova si 1n aceste parti crestinesti pand azi”

O astfel de retorica este favorizata de conditia umana a vremii, iar valoarea
omului vremurilor acelora este nesemnificativa, dupd cum demonstreaza analiza
urmatorului context epistolar...

Un astfel de om, infometat si bulversat de succesiunea rapida a razboaielor
trebuie sa fie convins de o instanta incontestabila sa-si dea viata, nici voievodul,
nici credinta ci ceva mult mai important, mai terifiant, dar, in acelasi timp, mai
plin de speranta, precum judecata de apoi. Nu intdmplator, o legenda (Sfarsitul
pamantului, cf. Olinescu, p.371-372) romaneasca cuprinde toate acestea
(aproximarea textului religios dintr-o perspectiva populard si contextuarea sa
istorico-politica conform hegemoniei crestin ortodoxe a epocii, dar si un solid
suflu de speranti): ,,In urma se va scula rusu din tara ruseasci si va cuprinde
Tarigradul si atunci va veni judecata de apoi.”

Concluzie

Pe langa reprezentarea sfarsitului lumii in cultura populard romaneasca,
in legende, in special, am incercat sa demonstram cum o astfel de reprezentare
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poate intra in ecuatia complicatd a unei manipulari politice la scard statald si
care sunt urmarile acestei manipulari asupra mentalului colectiv prin creare de
stereotipii i reprezentdri figurative.
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