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Într-un cronograf românesc de la 1758 – adnotat astfel: „Şi s-au 

scris acest leatopiseţ al împăraţilor de mâna mea, a lui Constantin 
Săidăcariul cel bătrân, feciorul popii Ivanichie ot Mogoşoaia” – aflăm o 
miniatură ce-i înfăţişează pe bazileul Teodosie al II-lea cel Mic şi pe 
soţia sa Evdochia-Athenaida în pricina mărului1. Întâmplarea, intrată în 
memoria cronicilor bizantine, trebuie să-i fi impresionat mult pe 
contemporani, de vreme ce i s-au atribuit consecinţe neaşteptat de grave. 
Împăratul mergea la biserică. În cale îi ieşi un cerşetor, ţinând în mână 
un măr mare, frumos, adus din Frigia. Teodosie i l-a cumpărat, 
trimiţându-l în dar preiubitei sale Evdochia. 

Împărăteasa, la rândul ei, oferi mărul lui Paulin, magister 
officiarum şi cel mai bun prieten al bazileului. Acesta, considerând că 
un astfel de măr ar putea să-l bucure pe suveran, i-l dărui de îndată: 
„Iară împăratul, dac-au vădzutu mărul, numai ce s-au miratu şi l-au şi 
săgetatu la inemă cugetu rău, că poate hi că împărăteasa cu Pavlinu, şi 
să împlu de mânie ca un leu”2. Supărarea lui Teodosie nu cunoscu 
margini: „Furios, gelos, împăratul se despărţi de soţia sa; cât despre 
Paulin, căzut în dizgraţie […], fu asasinat din ordinul prinţului la 
Cezareea, în Capodocia, unde fusese exilat”3. 

Violenţa cu care reacţionează Teodosie al II-lea la gestul soţiei 
sale pare cu atât mai nelalocul ei, cu cât Paulin îi fusese paranimf la 
nuntă, ales de el însuşi. Făcând abstracţie de alte raţiuni posibile (în 
special politice), rămâne faptul în sine, că înstrăinarea darului, a 
mărului, a putut constitui o motivaţie suficientă pentru ruperea 
căsătoriei cu frumoasa şi inteligenta Athenais (botezată Evdochia), fiica 
profesorului Leontius de la Universitatea din Atena. După anul 421 
                                                 
1 I. Barnea, Un cronograf român ilustrat din secolul al XVIII-lea, în „Studii şi 
Cercetări de Istoria Artei”, anul VII, nr. 2, 1960, p. 184-195. 
2 Povestiri din hronografe, în vol. Cărţile populare în literatura românească, II. Ediţie 
îngrijită şi studiu introductiv de Ion C. Chiţimia şi Dan Simonescu, Bucureşti, Editura 
Pentru Literatură, 1963, p. 252. 
3 Charles Diehl, Figuri bizantine, I. Traducere de Ileana Zara. Prefaţă şi tabel 
cronologic de Dan Zamfirescu, Bucureşti, Editura Pentru Literatură, 1969, p. 207. 
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(data cununiei bazileului), ne aflăm în plin creştinism, când multe dintre 
simbolurile Antichităţii greco-romane sunt combătute sau reinterpretate. 

Mitologia botanică balcanică şi mediteraneeană a acordat, încă 
din cele mai vechi timpuri, un loc privilegiat mărului. Iniţial, simbolul 
fertilităţii terestre şi cosmice era figurat printr-un arbore nedefinit. Cu 
timpul, acest copac mirific primeşte un gen vegetal concret (ficus, 
smochin, măr ş.a.) şi domină peisajul unei grădini de basm (de exemplu, 
livada Hesperidelor ori Paradisul biblic). Fructele sale conţin elixirul 
vieţii şi panaceul tuturor maladiilor, întineresc bătrânii, învie morţii şi 
iluminează sfera inteligenţei omeneşti. 

Din relatările lui Arthur Evans asupra cultului arborilor sacri reiese 
că, în secolul al XVII-lea î.e.n., frescele din palatul din Cnossos 
reprezentau mese cu pomi în mijlocul lor, iar micenienii considerau merii 
ca fiind însemne ale abundenţei, perenităţii şi vieţii4. Nu putem să nu facem 
legătura cu misteriosul motiv din colindele româneşti, masa cu mărul 
crescut din ea. Aşa cum sublinia Traian Herseni, această ipostază a 
pomului vieţii este mărturia că „la noi a existat un cult vechi al mărului, pe 
alt principiu decât al bradului, sau pe un principiu asemănător”5. Într-un 
text din Uifalău, judeţul Alba, gazda stă la masă alături de Dumnezeu, de 
Sfântul Petru şi de Sfântul Ioan: „Da-n mijloc de masă, / Măru-i mărgărit, / 
Vânăt de-nflorit, / Cu flori de argint, / Merele-i-s de d’aur”6. Colindele 
aşezate sub titlul Masă rotilată debutează cu imaginea unui pom străjuind 
un ospăţ: „Masă rotilată / Galbănă de piatră, / Pomuţ răsădit, / Mândru 
înflorit, / Tot în flori d’argint, / Soarele lucea, / Merele cocea”7; „Masă 
rotilată, / Roşie, de piatră, / Pomuţ răsădit, / Mândru înfrunzit”8; „Locu-i 
bun de rai. / La masă galbenă, / Galbenă-i de piatră […] / Deasupra, pe 

                                                 
4 Apud G. Glotz, La civilisation égéenne. Avec 87 figures et 3 cartes dans le texte et 
quatre planches hors texte, Paris, La Renaissance du Livre, 1923, p. 274. Vezi şi 
Bogdan Rutkowski, Arta egeeană. Traducere de Anca Irina Ionescu, Bucureşti, 
Editura Meridiane, 1980, p. 70-80. 
5 Traian Herseni, Forme străvechi de cultură poporană românească. Studiu de 
paleoetnografie a cetelor de feciori din Ţara Oltului, Cluj-Napoca, Editura Dacia, 
1977, p. 197. 
6 Dumitru Pop, Folclor românesc din Crişana şi Banat, de la începutul secolului XX. 
Ediţie îngrijită, cuvânt înainte şi introducere de, postfaţă de Georgeta Corniţă, Baia 
Mare, Editura Umbria, 1998, p. 80. 
7 Grigoriu Crăciunaş, La fântâna soarelui. Colinde din alt veac. Volum îngrijit, cuvânt 
înainte, adnotări, glosar şi ilustraţie de Dr. Maria Bocşe, Ligia Mihaiu, Cluj-Napoca, 
Muzeul Etnografic al Transilvaniei, 2001, p. 123. 
8 Ibidem, p. 194. 
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masă, / Un măr mărgărint, / Cu flori de argint”9; „Masă rotilată, / Galbănă, 
de peatră, / În cornul mesei, / Pom înrămurat, / De poame-ncărcat”10; 
„Colo-n gios, la răsărit-u / Esti-un măr mândru-nflorit-u, / La tulpina 
mărului-u / Esti-o masă rotilată”11. Uneori, această masă cu pom se află în 
mijlocul raiului: „De el ca să-şi facă / De mijloc de rai, / Singur masa lui. / 
De mijloc de masă, / Măru-i de-aurit”12. 

Asociată adesea cultului Marii Zeiţe sau al Minotaurului, 
dendrolatria cretană includea ceremonii variate: dansuri pentru 
stimularea rodniciei copacilor, lustraţii, culesul solemn şi ofranda 
primelor fructe. Cea mai impresionantă dramă dendrolatrică era însă 
smulgerea arborelui sacru, care celebra moartea anuală a vegetaţiei, 
doliul hibernal al naturii. Dar, prin dezrădăcinarea acestui pom sau, „on 
dégage par des incantations et des mouvements magiques les esprits qui 
permettront aux autres arbres de se reproduire éternellement”13.  

Mărul, ca arbore al vieţii, s-a constituit în mitologia antică a 
nordului bazinului mediteraneean, de unde s-a răspândit în sud-estul 
Europei. Acest simbol a fost preluat din insulele Mării Egee până în 
Asia Mică, Siria şi Iudeea. Mai apoi s-a extins şi în întregul continent 
european. La germani, merele de aur din livada zeiţei Iddun („cea care 
reîntinereşte”) asigurau nemurirea divinităţilor. Merele de aur din 
grădina Hesperidelor au fost dăruite Herei, la nunta sa cu Zeus, pentru a 
o feri de boli şi de bătrâneţe. 

Un rol important i se atribuie mărului în mitologia celtică şi 
scandinavă. În basmele acestor seminţii, merele sunt fructele minunate 
care alungă foamea, setea şi orice durere. Rănit în lupta de la Camlann, 
legendarul rege Arthur se retrage pe insula Avallon (celt. „insula 
merelor”)14, unde este vindecat de sora sa Morgane. Ca şi în credinţele 
românilor, mărul este pentru celţi arborele din cealaltă lume (Avellio). 
Insula mitică, unde sunt primiţi principii şi eroii defuncţi din timpurile 
Cavalerilor Mesei Rotunde, este aceeaşi livadă de meri (Emain Abalach 
                                                 
9 Ion Căliman, Cornel Vesălău, Poezii populare româneşti. Folclor din Banat, 
Bucureşti, Editura „Grai şi Suflet – Cultura Naţională”, 1996, p. 27. 
10 Dumitru Pop, op. cit., p. 79. 
11 Lucia Cireş, Colinde din Moldova. Cercetare monografică. Cu 72 de melodii transcrise 
de Florin Bucescu şi Viorel Bârleanu, Iaşi, Caietele Arhivei de Folclor, V, 1984, p. 221. 
12 C. Mohanu, Fântâna dorului. Poezii populare din Ţara Loviştei, Bucureşti, Editura 
Minerva, 1975, p. 33. 
13 G. Glotz, op. cit., p. 276. 
14 Jean Vertemont, Dicţionar al mitologiilor indo-europene. Traducere de Doina Lică 
şi Lucian Pricop, Timişoara, Editura Amarcord, 2000, p. 213. 
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în irlandeză, Ynys Afallach în galeză, Aballo în galică) de la marginea 
pământului, unde plecau sufletele morţilor din Balcani. 

Imaginea-tip preluată de creştinism este cea a arborelui vieţii, 
păzit de o ipostază a dragonului (balaurului). Cosmogonia vedică 
pomeneşte de un arbore ale cărui fructe erau dătătoare de nemurire, şi 
care era străjuit de un şarpe. Grădina Hesperidelor era păzită de Ladon, 
dragonul cu o sută de capete, fiul Echidnei. Yggdrasilul scandinav, un 
frasin uriaş, era ros la rădăcini de şarpele Niddhog. În folclorul 
neogrecesc se crede că lumea este dominată de un arbore gigantic, pe 
care încearcă să-l distrugă demoni nefaşti (callicantzari)15. 

Numeroase reprezentări ale motivului mitologic traco-elenistic şi 
traco-roman al cavalerului trac ori al cavalerilor danubieni includ şi 
arborele cu un şarpe încolăcit în jurul său16. Elemente ale acestui 
complex cultic au supravieţuit în imaginea folclorică a Sfântului 
Gheorghe, protector al reînvierii vegetaţionale şi omorâtor de balauri. 
La bulgari, tăbliţe cu efigia lui Héros (cavalerul trac) au fost 
întrebuinţate în biserici, drept icoane ale Sfântului Gheorghe17. 

Amintirea acestui mitogen o regăsim în colindele de tipul 52, 
Dulful, monstru marin18. Mărul, aflat pe ţărmul mării, este devastat de o 
fiară stranie. Prinderea şi pedepsirea Dulfului (Dolfului, Duhului ş.a.) are 
drept consecinţă căsătoria apropiată a viteazului care a avut curajul să-l 
înfrunte. Ca şi în alte contexte mitologice, proba iniţiatică are o finalitate 
erotică. Mărul bântuit de misterioasa fiinţă teratologică, „în acelaşi timp 
reptiliană şi acvatică, subpământeană şi aeriană”19, nu este un pom 
obişnuit, ci are o consubstanţialitate solară: „... măr mărgărit / Baiere  
de-argint”20; „Măru-i mare, roşior”21; „Mărului, merişor de aur”22. 

                                                 
15 Alexandre H. Krappe, La genèse des mythes, Paris, Payot, 1938, p. 267. 
16 Radu Florescu, Hadrian Daicoviciu, Lucian Roşu, Dicţionar enciclopedic de artă 
veche a României, Bucureşti, Editura Ştiinţifică şi Enciclopedică, 1980, p. 86-87, 326. 
17 Ion Horaţiu Crişan, Spiritualitatea geto-dacilor. Repere istorice, Bucureşti, Editura 
Albatros, 1986, p. 440. 
18 Monica Brătulescu, Colinda românească. The Romanian Colinda (Winter-solstice 
songs), Bucureşti, Editura Minerva, 1981, p. 203. 
19 Jean-Paul Clébert, Bestiar fabulos. Dicţionar de simboluri animaliere. Traducere 
din limba franceză de Rodica Maria Valter şi Radu Valter, Bucureşti, Editurile 
Artemis-Cavallioti, 1995, p. 112. 
20 C. Brăiloiu, Emilia Comişel şi Tatiana Găluşcă-Cârşmariu, Folclor din Dobrogea. 
Studiu introductiv de Ovidiu Papadima, Bucureşti, Editura Minerva, 1978, p. 27. 
21 Lucia Cireş, op. cit., p. 55. 
22 C. Brăiloiu, Emilia Comişel şi Tatiana Găluşcă-Cârşmariu, op. cit., p. 31. 
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În spaţiul balcanic, mărul ajunge să înlocuiască bradul în 
imaginea Arborelui Cosmic, cu coroana cuprinzând cerul şi cu 
rădăcinile în prăpastia celuilalt tărâm. Într-o variantă a cântecului epic 
Novac şi Zâna, datând de la sfârşitul secolului al XIX-lea, coloana 
cerului, sub care se adăposteşte Zâna Măgdălină, este un pom 
impresionant: „Sub ceri roşu răsărit, / Este-un măr mare-nflorit, / Cu 
vârful până la ceri, / Cu poalele jos pe mări”23. La trecerea în lumea 
neştiută, lângă hăul dintre tărâmuri, se află un arbore impunător: „Măr 
mare rotat, / De poale plecat, / Cu vârful în ceriu; / Cu poale spre 
mări, / Pre vârf înflorit / Pre poale-mpupit”24. Şi în cântecele funerare, 
ipostaza mai veche a acestui pom măreţ a fost bradul ori molidul, 
arbori austeri şi trişti. Colindele româneşti prezintă Copacul Universal 
din Centrul Lumii, care face „legătura între cele trei niveluri cosmice: 
Cerul, Pământul şi Infernul”25, într-un cadru marin. Arborele-insulă 
domină apele primordiale, mări şi oceane, „De vârfori – sus la nori / 
De smicele-s sus la stele”26. Octavian Buhociu consideră că, alături de 
elementul acvatic, mărul mărgărit aduce un laitmotiv igneic, 
realizând un cuplu perfect, „stihia apei cu cea a focului ceresc 
(soarele, fulgerul)”27. 

Arborele ceresc apare în basmele de tipul AT-468 ca o scară 
spre cer, pe care eroul trebuie s-o urce pentru îndeplinirea probei 
iniţiatice. La capătul ascensiunii se află împărăţia Ilenei Cosânzene, 
casa unei zâne sau cetatea unor zmei. Într-o naraţiune populară 
fantastică, comunicată de Petre Ugliş-Delapecica, întregul univers se 
adăposteşte sub coroana unui pom uriaş: „Se zice că a fost odată, ca 
niciodată, un măr atâta de înalt, încât nu i se vedea vârful, şi bolta 
ceriului stătea răzimată pe crengile cele mai înalte, iar norii abia 
ajungeau să se atingă de celea de la poala mărului, atâta era de înalt. 
Cam pe la mijlocul mărului, trunchiul era aşa de gros, că într-o scorbură 
a lui, în care puteai întoarce un car cu patru boi, se afla o mănăstire cu 
                                                 
23 Avram Corcea, Balade populare. Culese de, Caransebeş, Editura şi Tiparul 
Tipografiei şi Librăriei Diecezane, 1899, p. 101. 
24 Simeon Mangiuca, Călindariu iulian, gregorian şi poporal român pe anul 1882,  
p. 220-225 şi nota 4. 
25 Mircea Eliade, Istoria credinţelor şi ideilor religioase, II. De la Gautama Buddha 
până la triumful creştinismului. Traducere de Cezar Baltag, Bucureşti, Editura 
Ştiinţifică şi Enciclopedică, 1986, p. 155. 
26 C. Mohanu, op. cit., p. 24. 
27 Octavian Buhociu, Folclorul de iarnă, Ziorile şi poezia păstorească, Bucureşti, 
Editura Minerva, 1979, p. 91.  
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noauă altare, în care trăiau nouă călugări, bătrâni, de gândeai că sunt de 
când lumea”28. În concepţia populară, pământul se reazemă pe un măr 
roşu, care, la rândul său, creşte pe spinarea unui peşte de sub care 
izvorăsc toate apele din univers29. 

Un moment de revigorare a mitologiei mărului l-a constituit 
altoiul biblic. Centrul cosmosului, marcat de simbolul arhaic al 
Arborelui ceresc, este locul Răstignirii. Arborele, coloana cerului, a fost 
convertit în cruce. Sfânta Cruce este prezentată de liturghia bizantină ca 
fiind „Arborele Vieţii sădit pe Calva, pomul pe care Regele Secolelor a 
înfăptuit mântuirea noastră”30. Crucea din lemnul Arborelui Binelui şi 
Răului s-a substituit Arborelui Cosmic. Mântuirea creştină „nu face 
decât să reia şi să completeze noţiunile de înnoire perpetuă şi de 
regenerare cosmică, de fecunditate universală şi de sacralitate, de 
realitate absolută şi, în cele din urmă, de nemurire, toate fiind noţiuni 
care coexistă în simbolismul Arborelui Lumii”31. Astfel, crucea lumii 
îşi are rădăcinile în simboluri străvechi, existente încă din perioada 
neolitică şi conturate distinct în Orientul Apropiat încă din cultura 
Sumerului32. Simbioza vechiului mit universal cu misterul christologic a 
pătruns în folclorul european. 

În colindele româneşti, Isus scutură un măr, iar fructul căzut din 
pom este pus pe cruce33. Pruncul divin îngrijit de zâne este învelit cu 
frunzele pomului raiului: „În foi de măr mi-e înfăşăţel”34. Crucea de 
măr dulce înlocuieşte uneori pomul, lângă locurile unde se ţine hora ori 
tâlcuirile bătrânilor înţelepţi: „La cel măru-i de aur, / Joacă-mi, joacă 
trei jocuri, / Trei jocuri în trei locuri”35. Sau: „La cea cruce de măr dulce / 
Este-un zbor, mare sobor”36. Însuşi Dumnezeu se odihneşte sub 
coroana pomului edenic: „Mândru-i Domnu d-adormit, / Sub un măr 

                                                 
28 Petre Ugliş-Delapecica, Poezii şi basme populare din Crişana şi Banat. Prefaţă de 
Ovidiu Bârlea, Bucureşti, Editura Pentru Literatură, 1968, p. 260. 
29 Elena Niculiţă-Voronca, Datinile şi credinţele poporului român, adunate şi aşezate 
în ordine mitologică de, Cernăuţi, Tipografia Isidor Wiegler, 1903, p. 1002. 
30 Georges Ory, Originile creştinismului. Eseuri critice. Traducere, cuvânt înainte şi 
indice selectiv de nume şi termeni de Octavian Cheţan, Bucureşti, Editura Ştiinţifică şi 
Enciclopedică, 1981, p. 246. 
31 Mircea Eliade, op. cit., p. 388. 
32 Ibidem, p. 389-391. 
33 Monica Brătulescu, op. cit., tipul 186 a. 
34 Gh. I. Neagu, Colinde din Ialomiţa, Roşiorii de Vede, 1946, p. 12. 
35 Ion Căliman, Cornel Vesălău, op. cit., p. 80. 
36 C. Brăiloiu, Emilia Comişel şi Tatiana Găluşcă-Cârşmariu, op. cit., p. 60. 
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mândru-nflorit”37. În Colindul Crăciunului, cules de Nicolae Păsculescu 
din satul Cudalbi – Covurlui, eroul primeşte o cruce de măr dulce38. 
După ce-şi dovedeşte vitejia, flăcăul dintr-un colind dobrogean este 
rugat astfel de fecioara peţită: „– Leagă-ţi calul chip domneşte / De cea 
cruce de-un măr dulce”39. 

Urmând firul unor scrieri apocrife, un colind transilvănean 
prezintă credinţa că Adam, pentru a fi iertat de Dumnezeu, a cerut cu 
limbă de moarte să i se facă o cruce de măr: „Ş-a lasat să-i puie cruce / 
Din pomuţul cel opritu, / Din care-o pacatuit”40. 

Legenda apocrifă despre lemnul crucii, având ca introducere 
Povestea despre Adam şi Eva, atribuie Crucii Mântuitorului o origine 
paradisiacă. Lemnul crucii ar proveni din toiagul lui Moise, care nu era 
altceva decât o ramură din pometul raiului41. O variantă a naraţiunii 
bogomilice Povestea lui Gregorie blagoslovit despre crucea 
Mântuitorului şi crucile celor doi tâlhari, inclusă în Palia ori Biblia 
împodobită, pomeneşte despre pomul minunat crescut din cununa lui 
Adam, împletită dintr-o ramură adusă de fiul acestuia, Sith, din rai42. 

Episodul înfloririi toiagului uscat al lui Aaron îşi găseşte 
echivalentul în mai multe oraţii de nuntă. O atestare mai veche a acestui 
miracol o întâlnim în basmul Pomul împăcării, din colecţia fraţilor 
Arthur şi Albert Schott43. Pentru a-şi ispăşi păcatele, tâlharii din acest 
basm trebuie să facă să înfrunzească bâta cu care au săvârşit primul 
omor. La început, urmând îndemnul mamei sale, numai cel mai tânăr 
dintre hoţi înfige toiagul în pământ, în faţa casei, şi îl stropeşte cu apă 
adusă cu gura. „Ceilalţi continuară să-i ia în râs şi să-i batjocorească, 
                                                 
37 Petre Ugliş-Delapecica, op. cit., p. 10. 
38 Nicolae Păsculescu, Literatură populară românească, adunată de. Cu 30 arii notate 
de Gheorghe Mateiu, Bucureşti, Socec, 1910, p. 6-7. 
39 Gheorghe C. Mihalcea, La fântâna de sub deal. Folclor poetic nord-dobrogean, 
Tulcea, CJCP, 1971, p. 28. 
40 Marius Dan Drăgoi, Folclor muzical din Spermezău. Schiţă monografică. Cu o 
introducere de Ion Cuceu. Transcrierea melodiilor: Lucia Iştoc şi Elena Hlinca-Drăgan, 
Cluj-Napoca, Editura Limes, 2005, p. 108. 
41 Dr. Moses Gaster, Literatură populară română. Cu un apendice: Voroava 
garamanţilor cu Alexandru Machedon de Nicolae Costin, Bucureşti, I. G. Haimann, 
1883, p. 271. 
42 Ibidem, p. 285. 
43 Reproducem titlul după ediţia Arthur şi Albert Schott, Basme valahe. Cu o 
introducere despre poporul valah şi o anexă destinată explicării basmelor. Traducere, 
prefaţă şi note de Viorica Nişcov, Iaşi, Editura Polirom, 2003, p. 178-182. Dr. Moses 
Gaster numeşte aceeaşi naraţiune populară Pomul iertării păcatelor (op. cit., p. 287). 
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până ce văzură deodată că bâta uscată, fără coajă, dă muguri care se 
sparg şi din ei ies frunze verzi. Acum alerga fiecare la izvor şi aducea 
apă în gură; curând, bâta ucigaşă avea o coroană bogată de frunze, apoi 
apărură flori strălucitoare, iar peste puţină vreme, în locul lor, se 
legănau roade minunate, asemenea unor mere de aur”44. 

Pomul şi fructele sale, merele, sunt simboluri ale fericirii tinerilor 
căsătoriţi. Spaţiul edenului domestic este străjuit, în cele mai multe 
cazuri, de doi meri: „Rotaţi şi-mpletiţi, / La vârf înfloriţi, / În aur 
poleiţi”45; „Doi merişori înălţişori, / Sus li-i frunza deasă, / Jos li-i umbra 
groasă”46; „Nalţi-s, Doamne, minunaţi, / De tulpină-s depărtaţi-u, /  
La vârfuri s-amestecaţ”47; „Ici în zori, colea-n grădină, / Sunt doi meri  
într-o tulpină, / De tulpină apropieţi / Şi la vârf împreunaţi / Şi la spicor 
înfloriţi, / Numai aur şi arginţi”48. Sub bogăţia de frunze, flori şi fructe, 
tinerii căsătoriţi se bucură de soarta care i-a unit şi le-a dat atâta 
armonie, frumuseţe şi prosperitate. Soţul dănţuieşte şi petrece cu 
boierii la tulpina pomilor miraculoşi: „Doi meri d-a-mpletiţi, / Bine-şi 
potriviţi, / De toamnă sădiţi, / De vară-nfloriţi”. La rândul ei, nevasta 
stă în legănelul din vârful merilor: „Coase-nchindiseşte, / Brâu  
verde-mpleteşte. / Trage câte-un fir, / Rupe câte-un măr. / Mărul  
de-azvârleşte, / Palmă-l sprijineşte, / Stă şi-şi fericeşte”49. Acest tip de 
colindă (122, Elogiul căsătoriei50) are un corespondent în tipul 121, Soţ 
şi soţie în pat mândru51. De această dată este vorba de un cuplu mai în 
vârstă sau de o familie cu copii, pe care ploaia petalelor de măr îi 
beatifică. Într-o ramă de frunze este încadrat cuplul de îndrăgostiţi: 
„Colo josu, mai în jos, / Colo-n râtu cel frumos / Este-un pom înrămurit, / 
Cu ramuri până-n pământ. / Da la umbra ramului / Şade Dana, fată 
dalbă, / Cu mirelul lângă ea”52. Glorificarea bătrânilor, în colindele care 
le sunt dedicate la Sărbătorile de iarnă, include întotdeauna metafora 
mărului cu fructe date în pârg. Uneori este vorba de o povestire onirică. 
Patriarhul familiei, înconjurat de prieteni, îşi povesteşte visul avut de cu 

                                                 
44 Arthur şi Albert Schott, op. cit., p. 181. 
45 Nicolae Păsculescu, op. cit., p. 88. 
46 Ibidem, p. 53. 
47 Lucia Cireş, op. cit., p. 137. 
48 Nicolae Păsculescu, op. cit., p. 56. 
49 Gh. I. Neagu, op. cit., p. 5. 
50 Monica Brătulescu, op. cit., p. 249. 
51 Ibidem, p. 245. 
52 Grigoriu Crăciunaş, op. cit., p. 60. 
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noapte. Oaspeţii din jurul mesei îi desluşesc înţelesul: „Visul ce-ai visat / 
Nu ţi-e cumpătat / Şi ţi-e devărat [...] / Cei meri dă-nfloriţi, / Bine-şi 
potriviţi , / Tu cu doamna ta; / Cei meri mititei / Şi mai mărunţei, / 
Coconaşi de-ai tăi; / Fini ce-ai botezat / Şi ce-ai cununat”53. 

Acelaşi simbolism îl găsim şi în colindele sud-dunărene. Astfel, la 
bulgari, într-un colind vodicearca, „na starcioveak”, bătrânul augurat 
apare ca un arbore secular: „Cu ramuri până la cer, / Cu rădăcini adânci în 
pământ; / Ramurile că-i sunt dragile nurori, / Rădăcinile, dragii feciorei, / 
Iar vârfurile, dragii nepoţei”54. La români, întâlnim aceeaşi imagine 
impresionantă a celui mai în vârstă dintr-un neam: „Ferice de-acest domn 
bun! / C-are fete şi băieţi, / Şi nepoţi şi strănepoţi, / Şi stau jur-prejur de 
el, / Parc-ar fi-un pom de-nflorit, / Primăvara-mbobocit, / La Sfântu 
Gheorghe-nfrunzit, / Toamna-şi pică de rodit”55. În finalul unor variante 
ale acestui tip de colind (124, Fericirea de-a avea copii56) se rosteşte 
urarea prin care destinul sărbătoritului este încă o dată dependent de cel al 
arborelui vieţii: „Rodu-n codru să-nrodească, / Acest domn bun  
să-mbogăţească, / Ca măr dulce-n primăvară”57. 

Prin faptele bune pe care şi le-a adunat an de an, bătrânul 
înţelept, patriarh de generaţii şi neam, îşi câştigă dreptul de a sta în rai, 
mai mult, de a fi chiar în centrul grădinii fericite: „Ce locşor mi-j dare / 
Locşor bun, dân rai; / În mijloc d’i Rai / Masa-i galbănă, / Galbănă d’i 
şiară”58; „Un loc d’aşa bunu, / Cel mijloc de Raiu”59. În faţa lui, „La 
mijloc de masă, / Pomu-i răsăritu / Vânăj de-nfloritu, / Poamele-s de 
d’aur”60; „Dinaintea lui, / Pe masă de-argintu, / Măr şi-o răsăritu, / Mere 
şi-o făcut, / Mere roşioare”61. Nu numai locul privilegiat, în mijlocul 

                                                 
53 Petru Caraman, Literatură populară. Antologie, introducere, note, indici şi glosar de 
Ion H. Ciubotaru, Iaşi, Caietele Arhivei de Folclor, III, 1982, p. 83. 
54 Idem, Colindatul la români, slavi şi la alte popoare. Studiu de folclor comparat. 
Ediţie îngrijită de Silvia Ciubotaru. Prefaţă de Ovidiu Bârlea, Bucureşti, Editura 
Minerva, 1983, p. 101. 
55 C. Mohanu, op. cit., p. 143. 
56 Monica Brătulescu, op. cit., p. 250. 
57 C. Mohanu, op. cit., p. 144. 
58 Iosif Herţea, Colinde româneşti. Antologie şi tipologie muzicală, Bucureşti, Editura 
„Grai şi Suflet – Cultura Naţională”, 2004, p. 368. 
59 Ibidem, p. 332. 
60 Ibidem, p. 333. 
61 Traian Herseni, Colinde şi obiceiuri de Crăciun. Cetele de feciori din Ţara Oltului 
(Făgăraş). Ediţie, prefaţă şi glosar de Nicolae Dunăre, Bucureşti, Editura „Grai şi 
Suflet – Cultura Naţională”, 1997, p. 466. 
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raiului, îi bucură pe bătrâni, ci şi mărul de pe masa din faţa lor. Acest 
pom este aşezat adesea pe această lume, dar roadele sale sunt daruri şi 
pentru vii şi pentru morţi: „Doi boieri bătrâni, / De ce s-o rugat, / 
Dumnezeu le-o dat / Măr răcătănat, / Pe masă plecat. / Merile-s pe masă, / 
Frunzele, sub masă. / Tri le culegea, / Tri le trimetea / Pe la uşi de rai, / 
La fete de crai”62. În alte versiuni, ale colindului cu merele trimise la 
porţile raiului, îngerii sunt cei care culeg fructele pomului de argint. 

Există o fascinaţie a raiului, asumat ca pol al fericirii la nivel 
ceresc şi pământesc în acelaşi timp. Dacă pomul înlesneşte trecerea pe 
alt tărâm, fructele sale însoţesc dalbul călător pe drumul său dintre 
lumi: „Şi tot să mai scrie / Şi-n creangă de măr, / Că mumiţa ta / Nume-ţi 
va vedea, / Mere-o culegea / Şi ţie ţi-o da”63, spune un cântec funerar 
din Runcul Gorjului. Definirea succintă a simbolismului edenic ar fi 
acest fragment dintr-o colindă făgărăşeană: „Din colac de grâu / Mere 
răsărind, / Fântâni izvorând”64. 

Eroul din basmele fantastice primeşte un măr de aur de la fiinţa 
aliată, care-l îndrumă spre ţinuturi îndepărtate. Astfel, în naraţiunea  
Să te duci oareunde şi să-mi aduci nu ştiu ce, vânătorul împărătesc are 
de îndeplinit mai multe sarcini „de pierzanie”. Soţia sa îi dă un fruct 
fermecat: „– Na-ţi mărul acesta de aur, că el îţi va face drum, şi te du la 
surorile mele”. Rând pe rând, este dăruit cu câte un măr călăuzitor de 
către cele două cumnate şi de soacră. Ultimul dar îl conduce spre 
izbândă. „Mărul i-a făcut drum de aur peste apă şi el s-a găsit de cea 
parte, la curtea balaurilor”65. În altă poveste moldovenească, Pomul care 
cântă, băiatul şi apoi sora lui primesc de la un moşneag câte un măr 
drept călăuză: „I-a dat un măr şi i-a zis ca să-l arunce şi să meargă pe 
urma lui”66. Fructul solar este ca un far ce alungă tenebrele. 

Virtuţile curative ale mărului de aur sunt cu adevărat 
prodigioase, acesta fiind nu numai leacul multor boli şi beteşuguri 
grave, ci şi aducător de renaştere şi tinereţe veşnică. Adesea, bătrânul 
împărat, în curtea căruia creşte pomul cu fructe de aur – pe care le fură 
în fiecare an un personaj misterios – nu-şi poate recăpăta vederile până 

                                                 
62 Macarie Marius-Dan Drăgoi, Ler Sfântă Mărie. Colinde de pe văile Ţibleşului. 
Tipărită cu binecuvântarea Înalt Prea Sfinţiei Sale Bartolomeu, Arhiepiscop al 
Vadului, Feleacului şi Clujului, Cluj-Napoca, Editura Renaşterea, 2005, p. 179-180. 
63 Vasile Cărăbiş, Poezii populare româneşti, Bucureşti, Editura Minerva, 1986, p. 194. 
64 Traian Herseni, Colinde şi obiceiuri de Crăciun…, p. 50. 
65 Elena Niculiţă-Voronca, op. cit., p. 673. 
66 Ibidem, p. 1014. 



MĂRUL DE AUR 
 

273

nu gustă din roadele fermecate. Cu ajutorul mărului se pot alunga 
blestemele şi se desfac actele de magie neagră. Ileana Cosânţeana îl 
învie din morţi pe Petrea Voinicul, folosind, pe lângă alte obiecte 
magice, o nuia crescută într-o primăvară dintr-un măr miraculos: „După 
aceasta, au mers iarăşi în cămară de-au luat smiceaua aceea de  
măr-dulumăr, şi lovind cu ea încetişor de vreo câteva ori trupul, pe loc 
au sărit Petrea Voinicul drept în picioare”67. 

Transferul între elementul dendrolatric şi cel antropomorf, 
specific unor naraţiuni fantastice, include adesea metamorfozarea 
eroilor în meri. Astfel, în basmul de tipul AT-707, cei doi copii cu părul 
de aur trec şi prin ipostaza de meri cu fructe strălucitoare. Adesea, 
preafrumoasele fecioare din tărâmuri neştiute, menite flăcăilor 
destoinici, sunt ascunse în interiorul unor mere. Într-un basm de la 
aromânii din Avela, Epir, ursita citită de Făt-Frumos în stele este 
Frumoasa-Pământului-din-măr: „La marginea pământului era o 
grădină. În grădina aceea creştea un măr. Mărul acela rodea numai trei 
mere şi într-unul din mere se afla Frumoasa-Pământului”68. 

Mărul se substituie, în naraţiunile fantastice, cornului 
abundenţei. Spaţiul consacrat pentru ceremonialul nupţial împărătesc 
este aşezat de calul năzdrăvan după modelul raiului, pentru a 
impulsiona rodnicia mirilor: „Atunci începu luna şi ea să lucre ceva; să 
aruncă-n două picioare şi atâta poteci să făcură în toate părţile, şi atâta 
flori, care din care mai mândre şi mai frumoasă, şi tri pomi: unu de 
aor, unu de argint şi unu de diamant. Atâta mere ce era în ii, de erau cu 
poalile pă pământ. Su’ tăt măru, câte tri mese rotate”69. Toate 
acareturile, toate bogăţiile de pe moşia zmeului, ori ale altui personaj 
de pe celălalt tărâm pot încăpea într-un măr: „Pe urmă, Ponleu o pocnit 
dintr-un ghici, o prifăcut palatu împărătesei Cozânzana cu toate slugile 
ei, prifăcându-le într-un măr de aur”70. Multe dintre aceste prezenţe ale 
pomului cu mere şi ale fructului luat izolat le găsim în repertoriul 
narativ european. 

                                                 
67 I. G. Sbiera, Poveşti şi poezii populare româneşti. Ediţie îngrijită şi prefaţă de Pavel 
Ţugui, Bucureşti, Editura Minerva, 1971, p. 44. 
68 Viorica Nişcov, A fost de unde n-a fost. Basmul popular românesc. Excurs critic şi 
texte comentate, Bucureşti, Editura Humanitas, 1996, p. 284. 
69 Ibidem, p. 248. 
70 Bogdan Petriceicu Hasdeu, Omul de Flori. Basme şi legende populare româneşti. 
Ediţie critică, prefaţă, note, comentarii, variante şi indici de I. Oprişan, Bucureşti, 
Editurile Saeculum I.O. şi Vestala, 1997, p. 114. 
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Există însă o specie folclorică arhaică în care românii au 
exclusivitatea în ce priveşte preaslăvirea mărului. Numai colindele 
noastre au refrenul favorit legat de florile dalbe de măr, de pomul cu 
fructe de aur sau de mărgăritar şi frunze de argint. Varianta românească 
a sorcovei folosea mlădiţe de măr înflorite, spre deosebire de cele  
sud-dunărene, care utilizau, în special, rămurele de corn: „La români 
există un adevărat cult pentru măr, am spune, el este pomul sfânt care se 
bucură aici de cea mai mare consideraţie în popor […]. Prin urmare, nu 
poate fi îndoială că avem a face cu o practică magică pur românească, 
autohtonă, care, dispărând, a lăsat ca urmă refrenul, precum şi frecventa 
prezenţă a mărului în colinde”71. 

Creanga de măr şi mărul, elemente de sorginte mitică, sunt 
nelipsite din ceremoniile ciclului vieţii. Mai cu seamă obiceiurile de 
nuntă, cu tot cortegiul lor de practici magice şi rituale, vehiculează 
pomul, creanga şi fructul de măr ca recuzită esenţială. Vrăjile de 
dragoste se fac adesea cu ajutorul smicelelor de măr dulce, puse la 
înmugurit în preajma Sărbătorilor de iarnă. Când o fată dorea să se 
căsătorească, recurgea la agresarea merilor din livadă. „Când pomii sunt 
altoiţi, merg de rup altoiul, zicând: nu vă las să vă uniţi voi, ci eu cu 
altoiu de neam omenesc, c-aşa a fost dat”72. 

În Balcani, când venea prima dată la casa părinţilor fetei, 
starostele aducea un măr roşu în care era înfipt un ban de argint. Datina 
era atât de răspândită în unele regiuni ale Iugoslaviei, încât, despre 
peţitorii care îi duceau viitoarei mirese inelul de logodnă, se spunea că 
„s-au dus la măr (отишли на жабуку)”73. La români, pomul de nuntă şi 
steagul mirelui au în vârf câte o cruce cu mere, înfipte la capătul fiecărui 
braţ. Tânăra fată care era peţită în Maramureş primea un măr, în care 
erau înfipte mai multe monede noi. Dacă era de acord să se facă 
Încredinţarea, ea accepta acest dar, dacă nu, îl restituia. Mai rar se 
întâmpla ca logodnica să rupă înţelegerea şi, în acest caz, „ea trimite 
îndărăpt mărul, dar atunci trebuie să întoarcă îndoit banii ce erau puşi în 

                                                 
71 Petru Caraman, Colindatul…, p. 369-370. 
72 C. Rădulescu-Codin, D. Mihalache, Sărbătorile poporului. Cu obiceiurile, credinţele 
şi unele tradiţii legate de ele. Culegere din părţile Muscelului, Bucureşti, Academia 
Română, 1909, p. 5. 
73 Petru Caraman, Cântecul nunului, în vol. Studii de folclor. I. Ediţie îngrijită de 
Viorica Săvulescu. Studiu introductiv şi tabel cronologic de Iordan Datcu, Bucureşti, 
Editura Minerva, 1987, p. 222. 
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măr”74. În Pădurenii Hunedoarei, după strigarea cinstelor la nuntă, 
vornicul lua pomul cu mere, pus la grindă din timp de nănaşul miresei, 
îl învârtea de câteva ori şi i-l închina acesteia: „Şi mai cinsteşte nănaşul 
pe jupâneasa mireasă / Cu un pom din pomul raiului, / Care primăvara 
împupeşte, / Vara înfloreşte, / Toamna rodeşte”75. 

Când mireasa aromână din Pind ajungea la casa mirelui, soacra 
îi dăruia, printre alte obiecte rituale, un măr în care erau înfipţi mai 
mulţi bani. Ca şi în colindul despre fericita nevastă din coroana pomului 
edenic, ea aruncă mărul drept în sus: „Care-l prinde, acela consideră că 
are să fie cu noroc”76. 

Unul dintre procedeele utilizate pentru recunoaşterea adevăratei 
mirese sau a adevăratului mire consta în aruncarea merelor. În balada 
Letinul bogat, nunul cel mare trebuie să-şi aleagă fina dintr-un număr de 
fete asemănătoare la chip. Atunci „Mere de-aur că-mi scotea / Şi pă jos 
el le-azvârlea, / Iar din gur-aşa-mi striga: / – Care mi-o fi mireasa, /  
Să-şi adune râsâpa!”77 Prinţesele din basme sunt puse să-şi desemneze 
peţitorul preferat, lovindu-l cu mărul. Pentru a se putea căsători cu 
războinica fecioară Atalanta, pe care nici unul dintre pretendenţi nu 
reuşise s-o întreacă la alergări, Hippomene îi aruncă în cale, pe rând, 
după sfatul Afroditei, trei mere de aur78. Într-o variantă medievală a 
acestei naraţiuni, inclusă în Gesta Romanorum, Rosamunda nu putea fi 
întrecută la alergări de nici unul dintre peţitorii ei de viţă nobilă. Numai 
Abibas, un tânăr sărac dar isteţ, îi cucereşte mâna după ce îi aşază în 
cale o cunună de roze, un brâu de mătase şi un măr. 

Obiceiul de a se deshobota mireasa sub un măr dulce, sub o 
prăsadă, pe care-l întâlnim în Banat, în Bihor şi în alte câteva zone 
ardeleneşti, ridicarea vălului pe două smicele de măr dulce în Moldova, 
înainte de aducerea broboadei de nevastă, licitarea pomului nupţial când 
plecau dârjarii cu zestrea miresei79, sunt tot atâtea relicte ale străvechii 

                                                 
74 S. Fl. Marian, Nunta la români. Studiu istorico-etnografic comparativ, Bucureşti, 
Tipografia Carol Göbl, 1890, p. 105. 
75 Rusalin Işfănoni, Pădurenii Hunedoarei. O viziune etnologică, Bucureşti, Editura 
Mirabilis, 2004, p. 234. 
76 Teodor T. Burada, Opere, vol. III. Folclor şi etnografie. Ediţie critică de Viorel 
Cosma, Bucureşti, Editura Muzicală, 1978, p. 79. 
77 Petru Caraman, Literatură populară, p. 288. 
78 Jean Vertemont, op. cit., p. 173. 
79 I. Chelcea, Obiceiuri din Pătaş şi Borlovenii Vechi – Caraş, în „Revista de Folclor”, 
anul III, nr. 3, Bucureşti, 1958, p. 71. 
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cununii la măr. Aceeaşi origine are şi pomul cu mere ca simbol esenţial 
al nunţii pădureneşti, „care mai demult era o creangă de măr cu trei 
ramuri, pe care erau introduse mai multe mere, de preferinţă roşii, iar în 
timpuri mai apropiate creanga a fost înlocuită cu un cadru rotund [...] pe 
un suport în formă de cruce. Fiecare familie, rudă de-a miresei şi de-a 
mirelui, care participa la nuntă, trebuia să ducă, drept cinste, şi un astfel 
de pom încărcat cu mere”80. Acest tip de ofrandă, emblematic pentru 
ceremonialul marital, este amintit şi de Simeon Florea Marian, care îi 
atribuia o sorginte romană. 

Varianta analizată de preotul bucovinean, după informaţiile 
primite de la B. Viciu, avea loc la un an după nuntă, când, alături de un 
pom mare, înfipt în pământ lângă fruntea mesei, se făcea pentru fiecare 
dintre cei doisprezece săraci invitaţi la praznic câte un parastas cu pom. 
Latura maritală a datinii era dublată de una funerară, căci mărul, 
„Sănătos pom frumos, / Mândru şi mănos, / Mănos ca vara, / Roditor ca 
toamna, / Pe la poale poleit, / Pe la mijloc zugrăvit” este închinat de fin 
naşului, cu aceste vorbe: „– Nănaşule! Pe lumea asta să fie al Domniei 
tale, pe cealaltă al meu”81. La acea vreme, în Rodna şi în Reteag82, 
punerea mărului avea loc în ajunul zilei când se cununau tinerii. 

Cununia de tip arhaic se făcea, la români, lângă un măr altoit. În 
secolul al XVIII-lea a fost menţionată prezenţa unui astfel de 
ceremonial în Banat, unde „miri şi mirese se cununau fără preot, 
întorcându-se simplu pe lângă un măr dulce, din care mireasa ţinea o 
creangă, pe care mirele prin o dătătură de cuţit o ciunta. După aceea se 
înveleau şi se socoteau cununaţi”83. Vechimea acestei datini poate urca 
în timp până în neolitic, de când se cunosc, în Europa Centrală, soiurile 
de meri cu fructe mari84. Latura esenţială a ritualului o constituie altoitul 
pe creanga de măr, simbolizând căsătoria. Sugestivă în acest sens este 
ceremonia nupţială care are loc şi în zilele noastre după învelitul 
miresei, în satele din zona Făgetului, pe Valea Begheiului Superior. 
Lângă măr, uspăcionii fetei apleacă o creangă, pe care pun salba 
acesteia: „Se suce de mână nănaşul cu tânărul, cu tânăra şi cu mai mulţi. 

                                                 
80 Rusalin Işfănoni, op. cit., p. 272. 
81 S. Fl. Marian, op. cit., p. 747, 756. 
82 Ibidem, p. 754. 
83 Ion B. Mureşianu, Contribuţii la istoria bisericii bănăţene Visarion Sarai, în 
„Mitropolia Banatului”, nr. 10-12, Timişoara, 1968, p. 643. 
84 Hans Biedermann, Dicţionar de simboluri, vol. I. Traducere din limba germană de 
Dana Petrache, Bucureşti, Editura Saeculum I.O., 2002, p. 250. 
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Când s-or sucit de trei ori, unul din uspăcioni întreabă: – A cui îi 
creanga? Tânărul răspunde: – A mea! Şi taie dintr-o dată, crenguţa 
picând la tânără în poală”85. Uneori, rămurica are atâţia muguri sau 
atâtea flori „câţi copii ar dori să-i nască viitoarea soţie”86. 

Al doilea termen important al cununiei la măr îl constituie 
epitetul dulce, care ne indică un pom prăsădit (altoit). Este calificativul 
care însoţeşte fructul implicat în complexul cutumiar marital. Cununia 
la măr este legitimă şi de bun augur, spre deosebire de cununia la salcie, 
îndeplinită în cazul în care o fată mare a păcătuit. Sinonim cu legătura 
erotică fericită, mărul dulce este pus adeseori, în lirica folclorică, în 
opoziţie cu mărul pădureţ. Fata înstrăinată departe îşi mustră mama că 
n-a ştiut să îndeplinească acel gest magic aducător de mulţumire în 
căsnicie: „Tot ţ-am spus, mamî, ţ-am spus / Sî-ţi pui măr dulci-n 
grădinî, / Sî ma dai sî-ţ ciu vecinî, / Ţ-ai pus, mamî, pădureţ / Şî m-ai 
dat sî nu ma vez” (Zahareşti – Suceava). Simpla plantare a unui măr 
dulce se înscrie în rândul „practicilor destinate asigurării benefice a 
integrităţii de neam mitic”87. 

Pornind de la arhaica mentalitate a întoarcerii la timpurile 
începuturilor, la imitarea, cu fiecare nouă căsătorie, a cuplului 
primordial de sub Arborele Vieţii, mărul a ajuns să semnifice miracolul 
rodirii şi al vitalităţii, un alter-ego al tinerilor miri. Mărul, fructul de aur, 
este însemnul ursitei. Într-un basm din colecţia fraţilor Schott, fata îşi 
acceptă destinul din momentul în care primeşte rodul minunat: „– Te 
recunosc drept bărbatul care mi-a fost sortit, căci mi-ai întins acest 
măr”88. O carte de vise, cu largă circulaţie în mediile rurale, tălmăcea 
astfel apariţia onirică a mărului: „Măr a vedea, înseamnă nuntă [...] Măr 
dulce înseamnă norocire şi însoţire”89. 

Întorcându-ne la povestirea din cronograf, cu mărul cel mare şi 
„faieşu”90, trebuie să menţionăm că o întâmplare asemănătoare întâlnim 
în Halima sau Aravicon Mithologhicon, culegerea de vechi povestiri 
orientale. La cererea insistentă a soţiei sale bolnave, un tânăr negustor îi 

                                                 
85 Ion Căliman, Cornel Veselău, op. cit., p. 172. 
86 Ibidem, p. 177. 
87 Stanca Ciobanu, Mărul şi creanga de măr – prezenţe semnificative în complexe 
ceremoniale, în „Revista de Etnografie şi Folclor”, tom 31, nr. 1, Bucureşti, 1986, p. 9. 
88 Arthur şi Albert Schott, op. cit., p. 249. 
89 Cea mai nouă şi mai bogată carte de visuri perso-egipteană. Ediţiunea a 5-a 
revizuită şi îmbunătăţită, Sibiu, Tiparul şi editura lui V. Krafft, 1922, p. 25. 
90 Cărţile populare în literatura românească, vol. II, p. 253. 
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aduce trei mere din grădina împărătească de la Basora. Trecând mai 
apoi spre prăvălie, vede un harap ţinând în mână unul dintre acele mere. 
Fără să mai cerceteze, soţul îşi străpunse consoarta cu iataganul. Abia 
după aceea află, de la fiul său mai mare, că mărul fusese furat din mâna 
copilului, pe când acesta se juca cu el în faţa porţii. Moses Gaster 
semnalează o paralelă la această naraţiune în colecţia indică Vetala 
panceavinsati91, compusă în secolele VI-VII e.n. Istoria lui Theodosie 
cel Mic şi a Evdochiei, soţia sa, a fost reprodusă de cei mai mulţi dintre 
cronicarii bizantini. Din literatura despre porfirogeneţi, subiectul a 
pătruns în cronica lui Moxa din 1620 şi apoi în cronografele româneşti 
din secolele XVII-XVIII. 

Cheia tuturor acestor istorisiri o constituie mărul, ca simbol al 
dragostei celui care îl oferă. În momentul înstrăinării acestui obiect 
preţios, se rupe legătura afectivă dintre soţi, se comite un act de trădare. 
Perceperea în acest mod a fructului de aur nu s-ar fi putut produce dacă 
n-ar fi existat o întreagă mitologie a lui. Cu timpul, polul ritual, întărit 
de practicile cutumiare, s-a grefat pe cel al cununiei creştine. 

 
 
 

Résumé 
 
En partant de la querelle de la pomme, thème à large circulation dans les 

chroniques byzantines et roumaines du XVIIIème siècle, notre étude a pour but 
d’analyser la signification de la pomme et du pommier dans les complexes 
cérémoniels et mythiques balkaniques. 

C’est surtout dans les rites de mariage que ce fruit fait sentir sa présence 
magique. Le rameau de pommier et surtout la pomme sont des symboles de l’amour 
légitime et heureux. La destruction, la perte ou l’aliénation de la pomme d’or blesse 
irréversiblement le lien affectif des fiancés ou des époux. 

                                                 
91 Dr. Moses Gaster, op. cit., p. 102. 
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1. Pricina mărului. Miniatură din secolul al XVIII-lea 
 

 
 

2. Hercule în Grădina Hesperidelor. Mozaic din secolul al III-lea  



Silvia CIUBOTARU 
 

280

 

       
 

    3. Piatră funerară. Şcheia – Iaşi       4. Prâslea cel Voinic şi merele de aur (Done Stan) 
 
 
 

 
 

5. Ştergar. Darabani – Botoşani  


