MANECILE MOASEI

Adina HULUBAS

Necunoscutul din care se iveste nou-nascutul este dominat de o
energie miraculoasd, cu care poate intra in contact doar fiinta initiata.
Puterea numinoasd provoaca o contagiune impurd pentru profani si, de
aceea, perechea mama-prunc este atinsd, in momentele critice ale
trecerii rituale, doar de moasa si, mai apoi, de nasda, doud identitati
capabile sa neutralizeze incarcatura negativa a lumii nestiute.

Pentru cazna ei, moasa primeste trei categorii de recompensa,
care evolueaza de la plata individuald a lehuzei, la cea a grupului de
femei preocupat de aparitia copilului (banii pusi in apa de scdldusca
sunt pentru moasd) si pdnd la recunoasterea generald a comunitatii,
care are loc la cumetrie, prin pupdza in care se infig monede destinate
bunicii de neam. Rascumpararea riscului asumat de a manevra energia
instabilda a nou-nascutului se transforma treptat intr-un mecanism
social sustinut de legaturi rituale, pentru care recunostinta devine cheia
de bolta: ,Feelings of gratitude functioning as the moral cement of
human society and culture as such. Without gratitude there would be
no social continuity as it fosters and maintains the network of social
ties in which we are embedded”'. Datoria morala fata de femeia care a
asistat nasterea este regdsitd in credinta cd moasa trebuie trecutd in
pomelnic (Nartesti — Galati, Ruginoasa — Neamt). Legatura cu moasa
de neam se pecetluieste prin dar, pentru cd acesta ,,exprima constiinta
apartenentei la un grup™”, iar lehuza trebuie si reintre treptat in el. De
aici vine gradatia lind a daruirii moasei, a carei contaminare se
diminueaza odatd cu focarul de energie impura a lehuzei. Moasa joaca
un rol fundamental in evolutia mamei si a nou-ndscutului, facand parte
din clasa intermediarilor intre lumi ce ,nu au ca finalitate doar
neutralizarea impuritatii ori atragerea maleficiilor asupra lor, ci
servesc ca punte, inldntuire, legatura, pe scurt, faciliteaza schimbarea

! Aaftke E. Komter, Social Solidarity and the Gift, Cambridge, Cambridge University
Press, 2005, p. 58.
2 Ofelia Vaduva, Magia darului, Bucuresti, Editura Enciclopedica, 1997, p. 76.
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starii, fard zguduiri sociale violente sau opriri bruste ale vietii
individuale si colective™.

Ritul de purificare premerge propitierea si caracterul magic al
darului printr-o practicd ce se desfasoard la cateva zile dupa nastere,
cand proaspita mamad s-a mai intremat. Moasa 1si incheie acum
atributiunile obligatorii printr-o baie pe care o face lehuzei, cel mai
frecvent dupid opt zile de la nastere, dar si mai devreme. In satele
galatene Ireasca si Gohor, in Paltinis — Botosani si Barjoveni — Neamt,
femeia era spdlatd dupd numai trei zile. Practica este cunoscutd in
Barcea — Galati sub formula ,,Vine moasa si te ridica de pe paie”, desi
nasterea pe asternut de fan nu se mai afld in amintirea locuitorilor.
Sintagma arata, fard indoiala, ca obiceiul a existat, memoria cuvantului
actionand frecvent ca spatiu de retragere (doar aparent pur artistic)
pentru practicile arhaice.

Volumul dedicat Moldovei din seria Sarbdatori si obiceiuri,
initiatd de Institutul de Etnografie si Folclor, nu mentioneaza deloc
termenul mdneci pentru darul moasei ce se da la baia rituald, dar
obiceiul este cunoscut astfel in toate satele moldovenesti. Doar volumul
al I1l-lea, despre regiunea Transilvaniei, contine acest ,,plocon” precis,
intalnit in satul Ponor, din judetul Alba: ,,Moasa primea de la mama o
pereche de maneci de panzi, un metru jumitate de panza™*. Contextul in
care se di tesitura este cel care reveleazi adevarata lui functie. In
majoritatea satelor din Moldova, lehuza toarnd apa pe mainile moasei
dupad ce a fost curdtatd de aceasta. Uneori, gestul, ce a fost interzis pe
durata sarcinii, se desfasoard dupa anumite reguli: apa se turna dintr-o
cand In trei randuri, a treia oard lehuza avand grija sa curgd tot
continutul (Furcenii Vechi — Galati)’; »tanea moasa asa [palmele caus],
il puneai sapunu-n mani §1 puneai prosop pi manili ii §i tu cu o cani, ca
lauzi, o turnai odati, ca si ... mariti rapidi fata sau baetu si-nsoari ... si
nu stea ani mult!” (Brahasesti — Galati)®; ,,vinea si spila intai moasa pi
lehuzi, asa pi fati s1 pi mani tot cu aghiazmi, pi urmi lehuza pi moasi

* Arnold Van Gennep, Rituri de trecere. Traducere de Lucia Berdan si Nora Vasilescu.
Studiu introductiv de Nicolae Constantinescu. Postfata de Lucia Berdan, lasi, Editura
Polirom, 1996, p. 52.

* Sarbatori si obiceiuri. Raspunsuri la Chestionarele Atlasului Etnografic Roman,
vol. III. Transilvania, Bucuresti, Editura Enciclopedicd, 2003, p. 11.

> Arhiva de Folclor a Moldovei si Bucovinei, lasi (AFMB), Cd. 850, 2006, culeg.
Adina Hulubas.

® Idem, Cd. 967, 2009, culeg. Adina Hulubas.
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s-apu moasa intindea manur’li, asa, si-i punea doi metri di panzi di pi
cap, asa, pitrecea pisti manuri” (Saru Bucovinei — Suceava)’. Ca raspuns
la Chestionarul folcloric si etnografic general trimis, in 1970,
invatitorul loan Luca din Farcasa — Neamf, a strAns urmatoarele
informatii, consemnate ulterior si pe bandd magnetica: ,,Moasa spala
lehuza pe obraji si pe maini, pand la coate, o sterge cu un servet si o
bucatd de panza noud. Acest servet si panza poartd numele de maneci si
se considerd un dar ficut moasei. In trecut, manecile trebuiau si aiba
lungimea care sa treaca pe dupd cap pana la varful degetelor si sa treaca
lungimea palmelor”®. Darul individual al lehuzei, ce regleazi raportul
cu moasa pe ambele paliere ale existentei umane, aici si dincolo de
marea trecere, se axeaza pe simbolistica mainii, care nu numai ca a
intrat n contact cu fiintele si lichidele matriciale, impure, dar a si
participat activ la aducerea nou-ndscutului in spatiul domestic.

Spalatul ritual al membrelor superioare era intalnit astfel in
prima jumatate a secolului trecut: ,,Cand pleaca la o saptdmana, mama
«o spala pe manuri panad la glezne» §i o sterge cu un stergar nou,
neintrebuintat pand atunci™. Lexemul gleznd ar putea crea falsa
impresie ca lehuza ficea si ea, in satele din Crigsana investigate de
Vasile Scurtu, o baie generala moasei, dar sensul de aici are la bazad o
analogie cu talpa piciorului. In Palanca — Baciu si Priponesti — Galati,
dialectologii care au redactat Noul Atlas Lingvistic Romdn au primit
informatia ca la incheietura mdinii se spune tot glezna'’. Similitudinile
de constructie a ligamentelor si falangelor au fost duse mai departe in
imaginarul popular: in zona Maramuresului, foarte apropiatda de
Satu-Mare, de unde avem informatia etnografica, se folosesc
urmatoarele expresii pentru a desemna podul palmei: calcdiul mdinii''
si calcdiul palmii'*. Lehuza spila asadar palmele moasei, cele mai
afectate pe timpul procesului de expulzare a fatului si rdscumpara
macularea prin manecile devenite aici stergar. In Maramures, ritul este
cunoscut ca spalatu’ pa manuri si nu are o datd fixa, Indeplinindu-se in

"Idem, Mg. 673, 1, 11, 1988, culeg. Ion H. Ciubotaru, Silvia Ciubotaru.

¥ Idem, Mg. 256, 1, 8, 1977, culeg. Ion H. Ciubotaru.

® Vasile Scurtu, Cercetdri folclorice in Ugocea romdneascd (jud. Satu-Mare), in
»Anuarul Arhivei de Folclor” (AAF), VI, Bucuresti, 1942, p. 164.

' Noul Atlas Lingvistic Romdn, Moldova si Bucovina, vol. I, Bucuresti, Editura
Academiei, 1987, p. 193, harta 89.

" Atlasul Lingvistic Romdn pe regiuni, Maramures, vol. I, Bucuresti, Editura
Academiei, 1969, harta 125, localitatile Giulesti, Sdpanta, Sacel s.a.

12 1dem, localitatile Moisei, Petrova s.a.
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ziua botezului (la Rogoz), dupa trei zile (Cupseni) sau la sase saptamani
(Costeni): ,,Nepoata o spala pe maini pe moasa, cu apa neinceputa, sau
aghiazma, dupa care rostea formula de iertare:

— lartd-ma, mosica, pentru pacatele mele! La care moasa raspundea:

— Te iert si Dumnezo Sfantu’ si te ierte! Formula se repeta de
trei ori 1n fatd si de trei ori In spatele moasei. Moasa era apoi stearsd de
catre nepoatd pe maini cu un stergar brodat nou, care ramanea la ea ca
dar”"®. Mentiunea din Farcasa — Neamt, care sublinia ci si antebratul
trebuia curatat in mod ritual este semnificativd in mod special pentru
relatia ce trebuie facutd intre lustratie si dar, altddatd masurat cu cotul,
adica dupa lungimea antebratului: moasa primea trei coti de panza
(Paltinis — Botosani). Elena Sevastos atesta, la sfarsitul secolului al
XIX-lea, aceeasi masuratoare: ,,Moasei se daruiesc maneci: o rochie,
stani de cdmesd, un tulpan, un bariz, trei cofi de pdnzd™*. Astizi,
femeile au metrul ca etalon, dar conversia cotilor poate fi regasitd in
lungimea materialului: doi metri de panza ,din cap si pani gios”
(Bohotin — Iasi)"”, unu-doi metri (Brahisesti — Galati, Dragosloveni —
Vrancea), un metru jumadtate (Valea Oilor — lasi), doi metri (Cucuieti —
Solont — Bacau, Vulpasesti — Neamt, Nartesti — Galati, Saru Bucovinei —
Suceava). Un cot de panza are, in Moldova, 0,637 metri si inmultirea cu
trei, cat se ddruiau initial cu acest prilej, ne aduce la 1,911 metri de
panza pe care moasa trebuia sa-i primeasca de la femeia pe care a ajutat-
0. Atunci cand nu este folosita nici o unitate de masurd, menirea panzei
este foarte clard in mintea femeii: ,,51 manicili-i da, s-o murdarit ie pi
manici si-1 dai o buca’ di panza, cam di doui manici” (Barjoveni —
Neamg)m; ,0 bucatl di material, spunea ci di manici” (Tecuci —
Galati)'’. Legitura dintre bratele care au adus pruncul pe lume si
tesdtura ce rascumpdra pericolul magic este cat se poate de vie In
mentalul popular, desi relatia devine mai putin vizibilda odatd cu
abandonarea etalonului ce are la baza corpul uman (cot, picior). in actul
mosirii, totul depinde de cele doua brate, de capacitatea lor de a percepe

13 pamfil Biltiu, Studii de etnologie romaneasca, vol. 1, Bucuresti, Editura Saeculum
1.0., 2003, p. 227.

'* Elena D. O. Sevastos, Nasterea la romdni. Studiu istoric-etnografic comparativ, in
Literatura populara, vol. 11. Editie ingrijita si prefata de loan Ilisiu, Bucuresti, Editura
Minerva, 1990, p. 186.

'S AFMB, Mg. 619, 1, 14, 1987, culeg. Lucia Berdan, Lucia Cires.

16 [dem, Mg. 656, 1, 8, 1989, culeg. Lucia Berdan.

7 1dem, Cd. 986, 2009, culeg. Adina Hulubas.
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momentul oportun pentru manevrele obstetricale si de aceea obiceiul se
axeaza pe membrele superioare. Murdarirea lor fizica si magica este
dovada ajutorului dat ce trebuie acum rascumpdrat: ,,Jo si fiu platiti si
mata curatati” (Gohor — Gala‘gi)lg; ,S1 s1 steargi, si fii curati, c-o pus
mana pi tini” (Ireasca — Galati)'’; ,,ca si-i speli pacatele” (Tecuci —
Gala‘gi)20 ,ii dai o bucati di panzi din cap si pani gios. Doi metri. 1i dai
doi metri di panzi-ntreagi (...) ciea ... cu acelea s-acoperi ea, murdaria
cari-o strans ea, o spalat pi gios” (Bohotin — Iasi)*'. Aceeasi imagine a
dereticérii locului de nastere este invocatd de explicatia primitd in
Berezeni — Vaslui.

Importanta acestui rit a facut sa nu dispard constiinta
obligativitatii lui, in conditiile in care practica mosirii acasa, de catre o
batrand fara pregatire medicald, a disparut de zeci de ani: ,,Femeile
continua sa le daruiasca si astazi moaselor. La Faraoani — Bacau, femeia
care le ajuta pe semenele ei sd nasca primea de la acestea «doi coti de
panza si o lumanare». In zona Romanului, la Adjudeni, moasei i se
platea pentru osteneald, dar «se dadea si o bucata de panza alba, numita
mdneciy». In satul Farciseni, din judetul Iasi, «moasa primea o pereche
de maneci din panza de bumbac sau de fuior». Mai mult decat atat, daca
prin alte parti 1 se oferd moagei colaci, obiecte de imbracaminte, prosop,
sdpun etc., toate aceste daruri se numesc astizi mdneci”**. In cazul in
care mdnecile nu se dadeau, lehuza trebuia sa-si ispaseasca greseala in
post-existentd, caci moasa nu e curatd pe lumea cealaltd (Furcenii Vechi
— Galati) si femeia trebuie sd o curete cu gura (Farcasa — Neamt).

Purificarea repetatd a mainilor moasei, mai intai prin apa sau
agheasma, apoi prin stergar si abia la urma prin atingerea de panza
daruita arata, pe de o parte, gradul ridicat de pangdarire provocata, iar pe
de altd parte, importanta pe care bratele moasei o poartd in mentalul
arhaic. La Nartesti — Galati, in ianuarie 2009, ni s-a relatat momentul
dezgroparii moasei de plasa, care, conform satenilor, adusese pe lume o
sutd de copii (numarul este indicat in multe localitdti si reprezintd un
superlativ absolut la nivelul perceptiei umane). Spre surprinderea
intregului sat, corpul femeii 1si urmase procesul de dezintegrare in mod

'® Idem, Cd. 985, 2009, culeg. Adina Hulubas.

" Idem, Cd. 986, 2009, culeg. Adina Hulubas.

% Idem, Cd. 985, 2009, culeg. Adina Hulubas.

2 dem, Mg. 619, 1, 14, 1987, culeg. Lucia Berdan, Lucia Cires.

> Ton H. Ciubotaru, Catolicii din Moldova. Universul culturii populare, vol. II.
Obiceiurile familiale si calendaristice, lasi, Editura Presa Buna, 2002, p. 10.
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nefiresc. Desi trupul pastra doar oasele, mainile moagei, adicd palma si
antebratul ei erau integre, chiar daca in alta substanta: ,,O vazut-o ci era
manili ii albe, albe, albe, albe, albe s1 si ... daci punea mana asa, pi
degitili ii, uiti asa, si sfarama, nu mai ramanea degiti-ntregi, da! C1 ea
dac-o mosat mult o scapat mult copii di la moarti, stii? Ea stia toate
metodele, dac-o mosat mult ... Manili erau intregi, albi, pi piept asa ...
S-o-ncercat oamini si pui ... cici uiti matusa Ilinca ci maini albi ari! S1
micinau asa...”> Sfintenia moasei a stat Tn mainile ei pricepute, fara de
care atat viata mamei, cat si a pruncului se puteau pierde. La un nivel
conceptualizat, ,.bratul este simbolul fortei, al ajutorului acordat, al
protecgiei”M, iar tesatura are menirea de a inlocui mainile, intocmai ca
in cazul Craciunesei, care reprezintd arhetipul moasei de neam, tot asa
cum nasterea pe paie este explicatd adeseori de sdtence ca repetare a
modului in care a fost ndscut lisus Hristos.

Mosirea pruncului sfint de ziua lui Craciun a fost socotitd o
impietate, care trebuia sanctionatd, conform unei variante din nordul
Moldovei a legendei: ,,Femeia lui Craciun aude pe Maria trudindu-se, se
duce si-i sta intr-ajutor, si naste pe copil prin crestetul capului. Inveleste
cu fan pe lauza si se cam duce 1n casa sd deie cafeaua si dulceturi la
musafiri, cd se gatiau de ducd. Cum era cu manecile suflecate, iea
tablaua, dar uitd sa se spele de sange. Craciun, cand vede rusinea ce-i
face femeia, repede iea o barditd, sat manile si le pune pe prag, i le taie
din coate si le asvarle in pod”®. Un alt text indica incheietura mainii
(denumita glezna!) ca punct de sectionare: ,,Unchiasul ei insa nu era om
de intelegere. A apucat pe baba de ména, a adus-o la taietor si acolo i-a
ciuntit manile din glesne” (fostul judet Tecuci)®®. Nivelul pani la care
sunt mutilate mainile este dat de gradul de intinare: ,,Prin aceastd
nastere gi-a pangarit sfintenia sarbatorilor ce incepusera, taie cu barda
amandoud manile nevestei sale, pe cari le credea spurcate”
(Bucovina)®’. Iconografia Adormirii Maicii Domnului cuprinde in mod
frecvent In Romania imaginea unui jid cu palmele tdiate (madinile
retezate din glezne, asadar) alaturi de nasalie, datoritd unei influente

2 AFMB, Cd. 986, 2009, culeg. Adina Hulubas.

* Jean Chevalier, Alain Gheerbrant, Dictionar de simboluri, vol. 1, Bucuresti, Editura
Artemis, 1994, p. 202-203.

% Tudor Pamfile, Craciunul. Studiu etnografic, Bucuresti, Libririile Socec & Comp. si
C. Sfetea, 1914, p. 111.

*® Ibidem, p. 113.

T Ibidem, p. 116.
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dinspre mentalul traditional: ,,Credinta populard ca Fecioara Maria are
puterea de a reconstitui brate amputate”™®. Acest lucru se vede limpede
in colindele tip VI, 169, Craciun si Craciuneasa. Desi episodul
amputarii bratelor lipseste in varinata pe care o vom cita, culeasd in
Sohodol — Bihor, moasa palingenezica are infirmitatea aceasta, alaturi
de toate celelalte handicapuri pe care Sfanta Maria le vindeca in
literatura apocrifa: ,,«— O, iertu-te, iert, Craciune, / Dar tu sa-m aduci /
Pa d-lleanca ta / Moagse fiului» (s.n.). Craciun graiie: «— O, cum-oi
aduce, Maica, / Ca di picioare-i schioapa, / Di branci cioantd, / De ochi
i1 oarba?» / Maica-g graiie: «— Adu-o, numa, add, / Pe bratéle tale / De
cum ii pute-o». Craciun sa duce, / (...) S-atunci el marge, / Cu d-Ileanca
lui / Pa bratdle lui. / Maica-1 velie / Mane lucrdtoare, / Picioare
umblitoare, / Ochi vederos™. Textul prezintd o inadvertentd logica.
Cum e posibil ca moasa fiului sfant, astfel numita n colinda, sa fi fost
ciungd de brdanci’®? Ba mai mult, si nu se poata deplasa si si nu vada?
Fragmentul cumuleazd asadar un crestinism primitiv cu influentele mai
recente despre puterile Precistei, venite cel mai frecvent pe cale
ecleziasticd. Ceea ce este 1nsa cu adevarat important ¢ mecanismul
imperceptibil, dar foarte eficace, prin care suveica religiei crestine a fost
trecutd printre firele trainice de urzeald a mentalului arhaic, fenomen
evident si in legendele despre nasterea lui lisus. Informatia culturala se
aseazd pe un pamant stabil si fertil, dand forma artisticd acelui
,»crestinism cosmic” identificat de Mircea Eliade la poporul roman.
Motivul tdierii mainilor este asociat in basmele fantastice cu
initierea fetei nubile si adeseori reprezinta pedeapsa pentru o maternitate
in afara legii sociale: ,,Si i-a taiat mainili fetii de la coate s-a lasat-o-n
padure, la o distantd mare oarecare, i copilu cu ma-sa” (Maldaieni —
Teleorman)’'. Scoaterea ochilor figureaza mutilarea initiatici pentru
nubili prin sugestia intoarcerii privirii spre sine. De aceea, in colinde si
balade fantastice Intalnim flacai orbiti de monstri initiatori (Atofita a lu

2 Joan Petru Culianu, Studii romanesti, vol. 11, Soarele si Luna. Otravurile admiratiei.
Traduceri de Maria-Magdalena Anghelescu, Corina Popescu si Dan Petrescu. Nota
asupra editiei de Tereza Culianu-Petrescu, lasi, Editura Polirom, 2009, p. 74.

2 Gh. Pavelescu, Cercetiri folclorice in sudul judetului Bihor in AAF, VII, Sibiu,
Tipografia ,,Progresul”, 1945, p. 92.

% Lexemul era folosit in arealul Simleu — Muntii Apuseni — nordul Banatului ca
semnificant pentru mdnd, prin extensie de la sensul de baza, partea de jos a piciorului
la animale.

SR Oprisan, Basme fantastice romanesti, vol. 1. Frumoasa lumii, Bucuresti, Editura
Vestala, 2003, p. 67.
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Vioard, Bogdan Damian), iar in basme atat fetele, cat si feciorii trec prin
faza de neofit lipsit de vederea lumii fenomenale. Taierea mainilor Tnsa
defineste feminitatea ale carei brate asigurd protectia primei copilarii:
,Manile, ’ci, mainile-a stricat, mainile sa 1 se taie dupa coate si sa i sa
dea drumu’ in lume” (Voia — Dambovita)**.

Legatura trasatad cu riturile initiatice se sustine prin imaginea
membrelor transformate, scoase de sub puterea timpului: ,,Maica
Precesta a suflat peste manile Craciunesei si indatd manile i1 s-au facut
frumoase §i curate, iar nu sbarcite cum erau inainte de aceasta”
(Transilvania)’®, ,,Maica Domnului ii zice si vie mai aproape, si-o
blagosloveste si-i face méni de aur” (nordul Moldovei)**. Recuperarea
mainilor se face similar in basme, metalul nobil fiind apanajul initiatilor.
Mai mult chiar, membrele se Intregesc, in contexte similare, in
apropierea apei regeneratoare: ,,Craciunoaie vari manile amandoua in
apa si deodatd vazu ca partea tdiatd i creste la loc, mult mai curatd si
mai frumoasa ca la inceput” (fostul judet Tecuci)™, iar fata nubila ,,s-a
aplecat s1 i-a scapat copilasu’ In fantana si ea cand a dat cu boantele alea
ca sa-si prinda copilasu’, i-a dat Dumnezau niste maini da aur” (Voia —
Dambovita)®. In ritualul popular, méinile de aur s-au transfigurat in
panza noud ce recompune manecile distruse de efectele nasterii. Ele
sunt simbolul unei perioade critice depasite prin cunoasterea superioara
a lumii si prin abilitatea de a manevra energiile sacre. Mai mult,
modelul nasterii divine a Mantuitorului a hotdrat si caracteristicile
tuturor femeilor care mosesc: ,,.De la aceasta minune se crede
pretutindeni cd moasele au maini de aur curat” (zona Tecuciului)’’.
Aceasta credintd arhaica explica intamplarea culeasa la Nartesti, un sat
ce se afld la aproximativ 20 de kilometri de orasul Tecuci: mainile
moasei au ramas intacte sapte ani dupa moartea ei fiindca priceperea lor
le-a schimbat natura, nu mai erau brate din carne si os, ci ,,de aur”, un
material sfant transfigurat simbolic intr-o forma ce se dematerializeaza
cand e atinsa de profani. Culoarea albd a mainilor tine de sacru, de
puritate, dar si de transcendere, caci albul indicd energia spectrald a
spiritelor. Superlativul absolut construit prin repetitia de patru ori a

32 Ibidem, p. 57.

3 Tudor Pamfile, op. cit., p. 109.
* Ibidem, p. 111-112.

3 Ibidem, p. 113.

%% 1. Oprisan, op. cit., p. 60.

" Tudor Pamfile, op. cit., p. 114.
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adjectivului alb, in relatarea informatoarei noastre, creeazd o imagine
orbitoare a mainilor, foarte aproape de ceea ce in culegerea lui Tudor
Pamfile este descris ca aur curat.

Motivul bratelor amputate este frecvent in basmele lumii si a
fost clasificat de Anti Aarne si Stith Thompson la numarul 706. $i mai
interesant apare modul 1n care aceasta imagine universald a patruns in
mentalul religios, drept corolar al puterilor divine detinute de Fecioara
Maria. Literatura apocrifa abunda de texte privitoare la minunile Maicii
Domnului, printre care vindecarea bratelor tdiate sunt binecunoscute.
Anterioritatea basmelor este evidenta: ,,Stratul religios crestin n-a putut
acoperi traditia populard, caci in variantele orale elementul miraculos
care savarseste vindecarea eroinei nu este personajul religios, care
serveste doar ca pretext intermediar, iar in unele variante lipseste cu
totul, ci apa, apa din fantana, din lac, din garla, in care eroina isi afunda
bratele mutilate™®.

Suprapunerea celor doud paliere ale imaginarului arhaic (riturile
initiatice §i viziunea crestind) a condus la aparitia unor legende fata de
care clericii s-ar revolta: ,,Maica Domnului era fatd de imparat. Cand a
purces grea, impdratul s-a minunat™’. Conceptia imaculata a fetei
nubile din basmele fantastice a stat in imediata apropiere a motivului
biblic si reprezintd un fopos al lumii sacre inchipuite de om pretutindeni.
Repudierea initiatica survine dintr-o conceptie la fel de fabuloasa ca cea
din Duhul Sfant, fiind imaculata: doar privind un flacdu in timp ce era
izolata, fecioara da nastere lui Busuioc si Musuioc™’; alteori feciorul de
imparat o priveste cu drag’'; rimane grea dupi ce e atinsa de finul lui
Dumnezeu cu o aschie™ sau miroase o floare minunati®. Fecundarea
magica a fetei care absoarbe 1n timpul recluziunii toatd puterea de rod a
lumii are agenti divini, fie ca acestia au o forma vegetald (frunza,
floarea), fie cd sunt animati de personaje crestine. De fiecare data,
progenitura miraculoasd are puteri supreme asupra haosului figurat
demonologic, printr-o preluare ,ereditara” a TInsusirilor initiatice

3% Corneliu Barbulescu, Analiza istorica a basmului romdnesc , Fata cu mdinile
taiate "(ATh. 706), in ,,Revista de Etnografie si Folclor”, tom 11, nr. 1, 1966, p. 38.

3% Tudor Pamfile, op. cit., p. 109.

“ D. Stancescu, Sur-Vultur. Basme culese din gura poporului [roman]. Editie ingrijita,
prefata si tabel cronologic de lordan Datcu, Bucuresti, Editura Saeculum 1.O., 2000, p. 95.
*! Ibidem, p. 70.

* Ibidem, p. 175.

® Ibidem, p. 181.
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materne. [atd cum este povestitd in Bucovina conceptia Mantuitorului:
,Maica Domnului era fata lui David si slujia la un Jidov. Era fata mare,
cinstitd si un fecior al lui Crdciun tot umbla dupd dansa s-o ia de
nevastd. Intr-o zi vine acest fliciu cu niste alimai mirositoare in
buzunar (...). Flacaul lui Craciun ii dadu una, fecioara o mirosi, dar
indatd dupa asta simti cd a purces grea”. In Oltenia, legenda are
urmatoarea desfasurare: ,,Demult Dumnezeu a trimis un inger cu un
trandafir la fecioara Maria. Acesta a venit si i-a zis: — Marie, miroasa
trandafirul asta! Fecioara Maria a mirosit $i a rdmas grea”45.

Folclorul literar ilustreaza cu limpezime straturile culturale ce se
aseaza in evolutia istoricd a mentalului popular. Basmele fantastice au
transmis integral, in primul fragment, tiparul initierii feminine; n cea de-a
doua variantd, constiinta crestind a operat o ,,eratd” ce pare contrard cu
imaginea Preacuratei, dar a pastrat cea mai arhaica explicatie a fecunditatii
feminine, dupa cum considerd Mircea Eliade: ,,Mama insasi nu face decat
sa primeasca pruncul. Credinte nenumdrate ne informeaza ca femeile
rdman insarcinate prin simpla apropiere de anumite locuri: stanci, caverne,
copaci, rauri. Sufletele copiilor patrund in pantec si femeile concep™.
Manecile daruite moasei leagd asadar niste fire foarte lungi, ale caror
terminatii le vedem peste tot azi in obiceiul nestramutat de a darui prosop
si sdpun moaselor de spital, al caror rol s-a diminuat puternic. Firele care
sustin aceasta practicd vin insd de dinainte de crestinism, dar memoria
culturala recunoaste doar figurile biblice ca model sacru.

Rascumpararea ajutorului dat in momentul cel mai periculos al
existentei feminine se face prin inlocuirea mainilor pangarite de
expulzarea pruncului, substitutul simbolic fiind construit treptat, mai
intdi prin disolutia necurateniei in apa (sfintd), apoi prin restabilirea
integritatii corporale — manecile din panza/stergar nou. Asa cum mainile
Craciunesei devin mai frumoase decat erau Tnainte de a mosi, ba chiar
din aur, tot astfel moasei i se daruiesc niste brate nobile. Tesdtura are
puterea de a restabili ordinea (in colinde, fecioara tese in timp ce
pluteste pe apele formate de potop), de a pregati noi legaturi de neam
(tesaturile pentru nuntd sunt ilustrate de basmele fantastice la o scara
hiperbolicd), de a recupera integritatea fizica pierdutd (intr-un basm
cules de D. Stancescu fecioara coase doud camasi mirifice si le da in

* Tudor Pamfile, op. cit., p. 118.

* Ibidem, p. 119.

* Mircea Eliade, Arta de a muri. Editie ingrijita, selectie de texte si note de Magda
Ursache si Petru Ursache. Prefata de Petru Ursache, Tasi, Editura Moldova, 1993, p. 137.
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schimbul ochilor scosi'’) si de a alunga molima (cimasa ciumei pusa la
hotarul satului). Obiceiurile familiale nu pot fi imaginate in absenta
panzei si a diferitelor ei utilizari: ,,Dacd puntile de panza albd din cadrul
ceremonialului nuptial au rostul de a purta firul vietii mai departe, de a
proiecta existenta individului spre viitor sub cele mai bune auspicii, asa
cum planta este ocrotitd ca sd rodeascd, semnificatiile lor se modifica
sensibil in contextul obiceiurilor de inmormantare. Aici ele trebuie sa-1
conduca pe «dalbul de pribeag» pe un drum fara intoarcere, un drum
unde va intdlni un lung sir de poduri cu vami”*. La nastere, panza (pe
care o vom regasi convertitd Tn diverse forme vestimentare) da maini
noi celei care a facut posibila o alta viata. Pruncul, dimpotriva, era pus
intr-un scutec improvizat din camasa tatdlui, cel mai frecvent, sau ale
celorlalti membri ai familiei, ca sa-i asigure afectivitatea lor. Daca
pentru moasa, panza rascumpara contactul impur, pentru copilul in jurul
caruia se construiesc toate practicile de nastere tesdtura devine un
instrument al integrarii si protectiei (la baia rituala a mamei,
nou-ndscutul este trecut prin cimasa in care era aceasta Imbracata cand
l-a nascut). Abia dupa cufundarea in apa baptismala copilul este agezat
intr-o panza noud, denumita crisma / crijma, pe care o aducea nasa lui.
Ea devenea cea dintdi camasa a copilului, care era asezat astfel sub
protectia tainei botezului. O similitudine cu ritualul crestin gasim intr-o
practica din Barbatesti — Iasi: copilul era trecut prin apa de baie pe sub
picioarele mamei §i asezat pe o panza ce servea de maneci pentru
moasd. Ritul are un evident rol profilactic, similar cu trecerea prin
camesa in care era imbracata femeia in travaliu.

Gestul turndrii apei pe maini se repeta uneori pentru nasa, dar
contagiunea impura este diminuata in acest caz si de aceea si obiceiul e
mai putin frecvent. Naga atinge doar ,,paganul”, cum este §i numit in
formula rituald nou-ndscutul nebotezat, in timp ce moasa este afectata si
de sangele provocat de expulzarea fatului. Nasa este spalatd pe maini la
intoarcerea de la bisericd (Cosmesti Vale — Galati) sau dupa scdldusca
(Tecuci — Galati), iar modul de desfasurare a practicii arata clar cd avem
de-a face cu o dublare a ritului adresat moasei: ,,Iei un prosop si si spala
nasa, toatd apa o torni odati in ligheanu acela, adica pi mani, doar nu
jos, i-o torni odati toati, stergi cu prosopu si si stergi cu manili di pieptu
tau, ca si ai lapte la copil ... Nu si stergi ... prosopu doar i-1 pui pi mani,

*"D. Stancescu, op. cit., p. 228.
* Silvia Ciubotaru, Ion H. Ciubotaru, Ornamente populare traditionale din Moldova.
(Cusaturi, tesaturi), in ,,Caietele Arhivei de Folclor”, VIII, Iasi, 1988, p. XII.
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dar ea nu si stergi di prosop, si stergi asa tot timpu di pieptu fimei, ca si
aibi lapte la copil” (Cosmesti Vale — Gala;i)49. Gestul menit sa provoace
o lactatie bund mamei este frecvent intdlnit in practica daruirii
manecilor si are o menire propitiatorie, asupra cdreia vom reveni.
Adeseori, moasa devenea nasa copilului, fapt ce putea duce la
contaminarea obiceiurilor adresate celor doud instante. Chiar si fara
aceastd prelungire a atributiunilor prin cumularea rolurilor rituale, ,,in
complexul obiceiurilor de nastere, moasa o concureaza puternic pe nasa,
devenind si ea un substitut al mamei lehuze, prin complicitatea la actul
sacru al aducerii unui nou suflet pe lume’.

Péanza din darul originar a suferit evolutii provocate de cresterea
utilitdtii ei, iar formele pe care le-a luat nu mai fac legatura cu bratele ce
au mosit, decat daca le privim prin prisma tesdturii noi, oferita initial.
Astfel, pe langa darurile menite sa curete mainile de urmele mosirii,
stergar/sarvat/prosop si sdpun, lehuza didea material pentru o fusta
(Brahasesti s1 Gohor — Galati, Vladicesti si Zanesti — Neamt), pentru o
bluzd (Gohor — Galati, Secuieni, Vladicesti si Vulpasesti — Neamt),
,valatucu cu panzi de-o camesi” (Ibanesti — Botosani), pentru o rochie
(Hociungi si Secuieni — Neamt) sau rochia gata facuta (Costesti — lasi,
Talpa — Neamt) si camasa (Ruginoasa — Neamt). Alt dar frecvent era
pestelca (Brahasesti — Galati), pe care o regasim in ceremonialul
inmormantarii moasei: ,,Can moari 1i puni pestelci, acolo pi disupt. La
moasi. S1-1 pui pestelci, ci ea tre’ si-s stergi di toati pacatili. Nu-n sacriu,
la dansa sub fusti. S1 si steargi!” (Ruginoasa — Neamt,:)5 ' Intr-atat de
rezistentd este contagiunea cu energiile impure, cd trecerea moasei in
lumea fara dor trebuia, deci, facutd cu un plus de masuri de siguranta
magicd. De asemenea, se mai ddruia si batic (Paltinis — Botosani,
Brahagesti si Gohor — Galati, Vladicesti — Neamt). Dintre avatarurile
manecilor, doar cdmasa mai pastreaza o legatura implicitd cu activitatea
obstetricald, celelalte daruri avand doar o simbolisticd a innoirii
spirituale pentru fiinta care a trecut printr-un eveniment ontologic. Ceea
ce trebuie remarcat este faptul ca, indiferent in ce consta darul lehuzei,
in constiinta ei obiectele erau reflectate cu termenul de mdneci si datina
era respectatd. Dincolo de disolutia obiceiului, numele general sub care
std darul subliniaza nevoia de purificare a bratelor.

¥ AFMB, Cd. 810, 2005, culeg. Adina Hulubas.

%% Silvia Ciubotaru, Mdinile de aur ale Crdciunesei, in ,Revista romana”, anul V,
nr. 4, 1999, p. 12.

> AFMB, Mg. 641, 1, 23, 1988, culeg. Lucia Berdan.
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A doua componentd a ritului tine de influentarea viitorului
copilului, iar darul moasei constituia un moment oportun, datd fiind
trecerea pe care o marca in parcursul spiritual al femeii ajutate. Orice
timp de cumpand este insotit de o energie fluctuantd, care trebuie
orientata spre benefic in mod repetat. Pe langa prosop si sapun, articole
de imbracaminte si bani, lehuza mai punea, in cazul in care avea o fetita,
unu-doud fuioare de canepa pentru ca fiica ei sd aiba par bogat cand va
creste (Bahna si Vulpasesti — Neamt). Darul se regaseste pe masa
ursitoarelor, cu aceeasi menire de a provoca, prin magia simpatetica,
calitatile copilului. O asemanare cu ofranda lasatd ursitoarelor apare si
in darul moasei compus, pe langa celelalte elemente inddtinate, dintr-un
fluier sau o muzicutd (Vladicesti — Neamt), ori un creion (Cucuieti —
Solont, Bacau). Daca fuiorul induce o trasdtura fizica, cele doud obiecte
asigurd copilului talent artistic si inteligenta. Un gest de propitiere era si
faptul cd moasa se stergea de pieptul lehuzei dupa ce i se turna apa pe
maini (Ibanesti — Botosani, Baltareti si Tecuci — Galati). In Paltinis —
Botosani, moasa se stergea de fata lehuzei, cu gandul ca asta va aduce o
alta sarcina curand. In primul caz, apa rimasa in urma lustratiei devine
lactogena (,,s1 aibi lapti copilu”) prin sugerarea unui fenomen fiziologic
(femeia care aldpteaza are adeseori, in cazul unei lactatii abundente,
camasa uda de laptele care iese spontan); a doua localizare indica
functia fertilizatoare a apei (reperabild in practicile de provocare a unei
sarcini). Folosirea corpului lehuzei pe post de prosop arata in mod clar
ca apa a fost investitd cu un caracter magic dupa contactul cu mainile
care au adus pruncul la lumina.

Merindele ce insotesc adeseori manecile indica puterea benefica
a alimentelor devenite aici ofranda. Cel mai frecvent, moasa primea
faina, ce varia cantitativ de la o sitd (Nartesti — Galati, Bahna,
Ruginoasa, Talpa si Vulpasesti — Neamt) sau o strachind (Cucuieti —
Solont, Bacau, Zanesti — Neamt) in care se punea o lingura (Cucuieti —
Bacau, Farcasa — Neamt) sau mai multe (Vulpdsesti — Neamt), intocmai
cum se facea la masa ursitoarelor. Sita de faina trebuia sa fie cu varf ca
sa fie ,,cu capul sus” cand va fi mare (Barjoveni — Neamt) sau sa creasca
repede copilul (Bahna — Neamt). La Farcasa — Neamt, se infigeau trei
bete de rachitd in fdind, ca sa creascad pruncul repede si drept.
Predominanta recipientului menit sd cearna faina, folosit, de asemenea,
ca unitate de masurd, aminteste de scrierea sacrd Rig-Veda, in care
,cuvantul, se spune, provine din gandirea Inteleptilor ca fiina din sitd”,
ceea ce defineste faina ca ,,hrana esentiald obtinuta prin discernamant si
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selecgie”sz. Faina apare in mod definitoriu pe masa intinsa ursitoarelor

spre imbunare si tocmai ea poartd semnele trecerii lor (dimineata de
dupd noaptea afectatd magic ursirii, moasa, prezenta initiatd,
interpreteaza urmele aparute pe faind), pentru ca acest produs alimentar
insumeaza toate etapele purificarii, de la moartea bobului de grau in
tarand si renasterea lui intr-o forma superioarda — planta, la zdrobirea si
alegerea drasticd a substantei superioare, demna si devind aluat. Faina
este asadar produsul unei umanitati evoluate si e potrivitd ca ofranda
prin gradul avansat al prelucrdrii si selectiei. Astfel se explica prezenta
fainii 1n riturile initiatice, dar si In taina Sfantului Maslu. Culoarea alba
a fainii se potriveste in toate momentele de cumpéna (nasterea, initierea,
boala grea) prin puritatea spectrald pe care o defineste, dar si prin
revelatia, starea de gratie, transfigurarea® pe care o mijloceste.

Un alt aliment sacru daruit la mdnecile moagei era sarea. In
mod cu totul important, ea se masura tot cu ajutorul membrelor
superioare, caci se dadea ,,0 mand de sare” (Bahna si Vulpasesti —
Neamt). Acesta este cel mai la Indemana etalon, ndscut dintr-un efort
unic si redus: apucarea usoara datoritd reflexului atavic pe care
pruncul il pastreazi ca obicei fetal mult timp dupa nastere. In contextul
ritual, o mana de sare caracterizeaza bratele aducatoare de viatd la fel
de limpede precum cotii de panza, printr-o raportare anatomica. Sarea
apare ca element obligatoriu in baia de la o zi dupa botez, cand
pruncul este scos din mir. Omiterea ei ar condamna viitorul adult la
insipiditate, in ciuda tuturor calitdtilor avute: ,,Daci nu-i pui sari n-ai
facut nimica” (Tecuci — Galati)™*; ,,uiti-1 vez pi ala? Nu i-o pus sari
mi-sa la scildat” (Biltiret — Galati)”. Paralela trasatd in mentalul
popular aminteste de cunoscuta Sare in bucate: ,Mancari nu faci cu
sari?” (Cismea — Botosani)™. Substanta cristalind concentreaz in jurul
el o simbolistica vasta, ce merge de la divinatii (meteorologia populara
o foloseste in ajunul Sfantului Vasile, fetele de maritat consuma un
aluat cu exces de sare pentru a-si visa ursitul), la puteri augurale (in
asociere cu painea) si apotropaice (conflictele starnite de persoane
turbulente pot fi dezamorsate prin presdrarea cu sare a locurilor pe
unde au trecut acestea). Sarea pusa alaturi de celelalte daruri

32 Jean Chevalier, Alain Gheerbrant, op. cit., vol. 11, p. 38.
3 Ibidem, vol. 1, p. 78.

> AFMB, Cd. 834, 2006, culeg. Adina Hulubas.

> Idem, Cd. 837, 2006, culeg. Adina Hulubas.

%6 Idem, Cd. 850, 2006, culeg. Adina Hulubas.
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alimentare pentru moasa a fost explicatd in Bahna — Neamt ca element
de conservare pentru restul ofrandei’’. Aceastd viziune se regiseste in
traditia crestind: ,, Textele religioase consemneazad valoarea spirituala
a sarii (s. n.) la vechii evrei, dar si la primii crestini. lisus 1i numeste
pe apostolii sdi «sarea pamantului» (Matei, 5, 13), metaford din care
desprindem sensul simbolic pe care lisus il atribuie sarii, a carei putere
de conservare este transpusd simbolic de el in pastrarea nealteratd a
mesajului cuvantului divin™®. Prin sare, darul citre moasa este investit
cu magie si securizat transcendental. Datorita clorurii de sodiu, moasa
va fi rasplatita in mod eficient si femeia lehuza nu va avea de
recuperat gestul in cealaltd lume.

Ceapa insotea si ea alimentele oferite, uneori in pereche (Talpa —
Neamt). La Nartesti — Galati, explicatia pentru acest liliaceu a fost ,,si
aibi mama lapti”>. Ceapa era folositd si pentru recuperarea laptelui in
cazul in care mama 1si pierdea din cauze magice lactatia. Capacitatea de
umidificare a straturilor din care este formata leguma a dus la utilizarea
cepei in prezicerea unui calendar popular al precipitatiilor asteptate in
anul nou ce std sa inceapa pe 31 decembrie. Suculenta catalizata de sare,
capacitatea diuretica a cepei si sporirea lactatiei atunci cand ea este
consumatd sunt fenomene concrete, confirmate de stiintd. Prezenta
legumei in ofranda are o evidenta valoare magicd, caci ,,spiritul darului”
se rasfrange asupra celui ce daruieste. Dand ceapa moagei, alaturi de
celelalte instrumente ale purificarii si propitierii, mama isi asigura, de
fapt, propria lactatie, ca dezvoltarea pruncului sa nu fie afectata.

Darul alimentar era uneori extins (la Vulpasesesti — Neamt se
mai didea si slinini, oud si branzi) si devenea opulent”. Oul este
asociat cu obiceiurile de nastere atat prin scaldusca in care se spargea
pentru a fi pruncul intreg ca oul, cat si in faza post-liminara, cand
pruncul intarcat de curdnd primea un ou fiert, ca sa uite de tata cum a
uitat gdina de ou dupd ce l-a ficut. In darul alimentar pentru moasa
aceste produse au mai putin o incarcaturd magica si tin In special de
rasplata cuvenita pentru efortul incununat de succes.

°7 Idem, Mg. 683, I, 6, 1989, culeg. Lucia Berdan.

¥ Ofelia Vaduva, Pasi spre sacru. Din etnologia alimentatiei roméanesti, Bucuresti,
Editura Enciclopedica, 1996, p. 40.

> AFMB, Cd. 987, 2009, culeg. Adina Hulubas.

% Vezi Simion Florea Marian, Nasterea la romdni. Studiu etnografic. Editie critica de
Teofil Teaha, Ioan Serb, Ioan Ilisiu. Text stabilit de Teofil Teaha, Bucuresti, Editura
Grai si Suflet — Cultura Nationald, 1995, p. 160.
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Intr-un plan superior al semnificatiilor, mdnecile moasei
reprezintd o practicd subsumata cultului solar, fapt evident numai prin
relationdrile cu folclorul literar. ,,Motivul mdinilor de aur este legat in
ultima instantd de mituri solare, asociatia realizandu-se atat pe baza
stralucirii asemanatoare cu cea a astrului zilei, cat i prin simbolizarea
razelor solare de catre degete. Din timpul domniei faraonului Ekhnaton
in Egiptul antic dateazd numeroase reprezentari ale mainilor-soare, cu
degete-raze. Lugh, marele zeu solar al celtilor, era supranumit Lavada
(<lamh-fhada = ,,cu mainile lungi”), pentru ca se putea incélta fara sa se
aplece. La Morbihan (Bretagne), in Franta, soarele primea epitetul de
Sabotier, iar in tinuturile germanice de Schuhmacher sau Skomakeren,
din cauza acestei performante datorate razelor-maini, extrem de
lungi”®'. Panza recompune in plan simbolic metalul solar si confirma
statutul de initiat al moasei, o personalitate distinctd in lumea satului,
veneratd si astdzi in memoria femeilor ajutate. Odata cu trecerea
timpului, dupa cele din urma nasteri asistate de bunica de neam, figura
acesteia s-a sacralizat i a intrat In panteonul imaginarului traditional.

Abstract

The rite known in Moldavia as the midwife’s sleeves consists in a gift that
unfolds on three different levels. The most important of them is the cloth meant to be
sewn as sleeves on the midwife’s shirt. They reconfigure the arms of gold, a motif
found in literary folklore worldwide. The midwife’s arms are defiled by the birth
blood and they need to be reconstructed in a higher form. Apart from purification, this
rite is meant to influence the child’s good future and to magically ensure a good
lactation for the mother.

®1 Silvia Ciubotaru, Elemente de mitologie solara in colindele romdne, in ,,Anuarul
Muzeului Etnografic al Moldovei”, 11, lasi, Editura Documentis, 2002, p. 56.



